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Vorwort

In der westlichen Theologie stand die Pneumatologie, die ,Lehre vom Geist",
immer im Schatten der Christologie, und im Religionsunterricht spielt der Hei-
lige Geist nur eine marginale Rolle. Ein Grund dafir ist die Unanschaulichkeit
des Geistes; berechenbar ist er auch nicht, wie schon der Vergleich mit dem
Wind zeigt, der nach Joh 3,8 bekanntlich weht, wo er will.

Gleichwohl ist die Rede vom Geist ein sowohl theologisch als auch religions-
padagogisch wichtiges Thema, zu dessen Verstéandnis die hier vorliegende
Dissertation von Annegret Siidland einen wichtigen Beitrag leistet. Sie gibt ei-
nen empirisch grundierten, exegetisch und systematisch-theologisch ausgear-
beiteten und religionspadagogisch konzentrierten Einblick in die christliche
Rede vom Heiligen Geist:

- empirisch grundiert, weil eine von Studierenden der Religionspadagogik
geplante und durchgefiihrte Unterrichtsreihe zum Geist und die Reflektio-
nen der Studierenden den Ausgangspunkt bilden;

- exegetisch und systematisch-theologisch ausgearbeitet, weil die Rede
vom Geist im Alten und Neuen Testament ebenso behandelt wird wie die
Auseinandersetzungen um den Geist an relevanten Wendepunkten der
Kirchen- und Dogmengeschichte bis in die Gegenwart hinein;

- religionspadagogisch orientiert, weil die Bedeutung des Themas fir den
Religionsunterricht und die Schule insgesamt die grundlegende Perspek-
tive darstellt.

Eine Grundeinsicht der Untersuchung ist, dass sich die Rede vom Geist nur
mit Hilfe von ,Spannungsfeldern” aufschliisseln lasst. Anders kommt man dem
zugleich erfahrbaren und unanschaulichen Charakter des Heiligen Geistes
kaum auf die Spur. Mit Hilfe der Spannung zwischen ,dynamischer Unbe-
rechenbarkeit und machtvoller Institution” lassen sich verschiedene
Entwicklungen in der Kirchengeschichte ebenso beschreiben wie die
gegenwartige Institution Schule und ihre Akteure. Eine durchgangige
Verbindung exegetischer, systematischer und religionspadagogischer Aspekte
zeichnet den vorliegenden Band aus. Er ist deshalb fur die Behandlung des
Themas ,Heiliger Geist* im Unterricht ebenso eine Fundgrube wie fir die
Frage, welche Bedeutung der Geist fir das gesamte Schulleben haben kann.

Prof. Dr. Peter Muller
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A. Relevanz und empirische Untersuchungen

1. Hinfiihrung: Der Heilige Geist im Religionsunterricht?

,Der Heilige Geist im Religionsunterricht’' — worum geht es dabei? Um sich dem
anzundhern, muss man erst einmal den Bedeutungen von Worten nachgehen.
Der Geistbegriff ist ndmlich vielfaltig und mehrdeutig. Er kann transzendent
oder immanent verstanden werden und sich auf Gott oder den Menschen
beziehen. Im Alten Testament stellt er sich anders dar als im Neuen und in
philosophischen Strémungen wie z.B. der Stoa oder dem Idealismus nochmal
anders." Hegel unterscheidet zwischen subjektivem, objektivem und
absolutem Geist.? Schleiermacher wiederum sieht géttlichen und
menschlichen Geist als Sinneinheit.® Insgesamt ist es also schwer, den
Geistbegriff klar zu fassen. Der Systematiker Hans-Martin Barth stellt dazu
fest: ,Der Geist 18Rt sich nicht ,definieren‘. Seine Gegenwart und sein Wirken
begegnen in den unterschiedlichsten Zusammenhé&gen, lassen sich nicht
fassen und fixieren. Der Heilige Geist verweigert sich, unverrlickbares
konstruktives Element einer systematischen Theologie zu sein; er will sie
vielmehr durchwehen und durchdringen, ohne allemal festgelegt zu werden.
Das macht ihn gefahrlich fiir Kirchenleitungen und lastig fiir Systematiker, aber
es erfullt diejenigen mit Hoffnung, die sich nach neuen Wegen, nach
Aufsprengung von Verkrustungen, nach frischer und unverbrauchter
Lebendigkeit sehnen.“ Diese ,unfassbare Lebendigkeit' des Themas macht
es anspruchsvoll, den ,Geist’ innerhalb des Systems Schule bzw. des
Religionsunterricht zu betrachten. Dennoch sind gerade auch Institutionen und
Ordnungssysteme darauf angewiesen von ,Atem‘, und ,Kraft® bzw. dem
richtigen Geist durchdrungen zu sein, damit sich darin ,Leben‘ entfalten kann.®
Deshalb erscheint es spannend, sich den Herausforderungen des
Promotionsthemas zu stellen und dabei nach einer wissenschaftliche Sprache

1Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 409-410.

2 Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 431; 433: Hegel stellte den absoluten Geist Gottes dem subjektiven des
Menschen dialektisch gegeniber, trennt sie aber nicht kategorial.

3 Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 432. Dabei teilt der allgemeine Geist dem individuellen das MafR seiner
sittlichen Krafte mit.

4 Barth H-M, Dogmatik, 414: Vgl. B11.1 und Il 1.

5 Die biblischen Wortbedeutungen des Geistbegriffes werden unter B 1 1.1 und Il 1 entfaltet. Neben
JAtem’, Kraft' und ,Leben‘ kann auch ,Seele’, Herz', ,Personlichkeit’ oder der ,Verstand' des Menschen
damit gemeint sein.
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zu suchen, die der ,dynamischen Kraft des Geistes' bzw. dem ,lebendigen
Wort® entsprechen.

Redet man von ,Religionsunterricht’, ist auRerdem zu klaren, was ,Religion’
meint. Auch dabei entstehen Spannungsfelder: In den 1960ern definierte man
,Religion’ z.B. »funktional’ als den symbolisch vermittelten
Transzendenzbezug des Menschen.*” ,Transzendenz’ meint dabei ein
Uberschreiten gewohnter unmittelbarer Erfahrungen. Durch ein solches
Verstandnis entsteht ein sehr weiter Religionsbegriff. Dadurch kann mehr oder
weniger alles Menschliche als religids angesehen werden, woraus sich weitere
Definitions- und Abgrenzungsprobleme ergeben. Der ,Heilige Geist’ kdnnte so
zwar als Kraft oder Lebensenergie gelten, aber nicht nur in christlichem,
sondern auch in esoterischem Sinne. Insofern ist eine solch weite Definition
fur diese Arbeit eher ungeeignet. Versteht man dagegen ,Religion' als
Jpersonliches Verhaltnis zu religidsen Lehren und zu kirchlicher Praxis“® ist die
Frage, inwiefern Kinder und Jugendliche heute damit noch erreichbar sind.
Zum einen ist christlicher Religionsunterricht juristisch auf konfessionelle
Kirche bezogen, zum anderen schreitet die Entfremdung zu kirchlichen
Institutionen in der Gesellschaft voran. Dadurch wird eine ,eine katechetische
Glaubensweitergabe® fraglich. Des Weiteren lasst sich Religion als
,Dimension der menschlichen Kultur, die die Bezogenheit des Menschen zum
Thema macht“!® auffassen. Da Beziehungserfahrungen als Kern christlicher
Tradition verstanden werden, was z.B. in Begriffen wie ,Ebenbild’, ,Bund‘ oder
,Liebe' zum Ausdruck kommt, konnte dieser beziehungsbezogene
Religionsbegriff in entkirchlichten Kontexten zunéachst hilfreich sein. Dabei gilt
es sich aber bewusst zu sein, dass ,ch-Orientierung ... dem
Beziehungsphanomen Religion diametral gegeniiber‘!'-steht. Postmoderne
Religiositat stellt sich jedoch zunehmend individuell, privatisiert und beliebig
dar." Versteht man deshalb ,Spiritualitét in Abgrenzung zu ,Religion‘ als das,
was einem Menschen heilig oder transzendent ist, passt dies gut zu aktuellen
subjektorientierten Trends.'® Fraglich ist jedoch, ob ein solches Verstandnis

6Vgl.B12.5,B112.3.2und Bl 1.

7 Schweitzer, Lebensgeschichte, 45.

8 Schweitzer, Lebensgeschichte, 38. Vgl. auch Bucher, Psychologie, 10.
9 Kunstmann, Religionspadagogik, 12.

10 Kunstmann, Religionspadagogik, 62.

11 Kunstmann, Religionspadagogik, 30.

12 Vgl. Zimmerling, Spiritualitat, 127-128.

13 Vgl. Bucher, Psychologie, 10.
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auch dem (Heiligen) Geist, also dem ,Spirit* der Bibel entspricht. Dieser steht
namlich fur lebendige Beziehungen.™

1.1 Relevanz des Geistes angesichts gesellschaftlicher und
spiritueller Trends

Um herauszufinden, welche Relevanz der Heilige Geist fur Religionsunterricht
haben kénnte, ist es sinnvoll, zunachst gesellschaftliche Rahmenbedingungen
zu betrachten. Insgesamt ist unsere Welt stark in Bewegung. Durch
Globalisierung und Migration begegnen sich Menschen verschiedenster
Religionen bzw. Weltanschauungen und sie missen lernen, miteinander
auszukommen. Zum anderen droht dem Menschen, dass er sdkular ,auf seine
technisch-rationalen ~ Fahigkeiten und Fertigkeiten“!® reduziert wird.
Reizuberflutung und materieller Reichtum haben ,zu einer Kultur des
psychischen Mangels geflhrt.“1e Fragen nach religiéser Orientierung und
letztem Sinn wurden durch Konsum und alltagliche Produktivitat an die Seite
gedrangt. Individualisierung gilt als soziologischer Generalnenner.'” Geht es
allerdings nur noch darum ,eine autonom gewordene kommunikative
Rationalitat“’® erreichen zu wollen, bleiben wesentliche Seiten des
Menschseins auf der Strecke. Auf der Suche nach Selbstvergewisserung bzw.
Identitat puzzeln sich so viele ihre postmoderne Religiositat aus einem breiten
Spektrum frei zusammen.' Dies kann Mystisches, Esoterisches oder
Okkultes beinhalten. Dabei wird je nachdem ,Autobiographische
Selbstreflexion ... als sékulare Strategie der Sinnstiftung“?® erprobt, weil ein
allgemein verbindlicher Sinnhorizont fehlt.?! Deshalb regt Kunstmann dazu an,
,Deutung unseres Lebens im Horizont der Idee eines unbedingten, absolut
verlasslichen Sinngrundes® anzubieten, um die ,Prédsenz des Goéttlichen in
dieser Welt und im eigenen Leben [zu] erahnen®.22 Hierzu lasst sich allerdings
fragen, wen eine solche Sprache mit welchen Wirkungen erreicht und
welchem Geist dies dann entspricht.

14 Dies wird in Teil B, z.B. in der Analyse paulinischer Texte, deutlich.

15 Schweitzer, Lebensgeschichte, 244.

16 Kunstmann, Einfiihrung, 279.

17 Vgl. Kunstmann, Religionspadagogik, 55.

18 Schweitzer, Lebensgeschichte, 245.

19 Vgl. Schweitzer, Suche, 99.

20 \/gl. Schweitzer, Suche, 122.

21 Kunstmann, Religionspadagogik, 12, spricht davon, dass ,verbindliche Ordnungsstrukturen®
zerfallen ,und Antworten auf existentielle N6te und Fragen ... jedem alleine Uberlassen* bleiben.

22 Kunstmann, Religionspéadagogik, 8.
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In dieser spirituellen Unibersichtlichkeit kann es hilfreich sein, zu klaren,
was sich aus christlicher Sicht hinter dem Begriffsfeld (,Heiliger) Geist‘ verbirgt.
Viele Menschen sind allerdings eher auf emotionale Erlebnisse aus als auf
zusammenhdngendes, gepriftes Wissen mit umfassenderem
Wahrheitsanspruch.?® Demnach ist bei systematisch-theologischen
Reflexionen zum Geist auch dariiber nachzudenken, wie christlicher Glaube
postmodernem Erlebnishunger entgegenkommen kann. Pfingstkirchen und
Charismatiker liegen dabei tendenziell im Trend. So heil}t es: ,In globaler
Perspektive wird hinsichtlich pfingstlich-charismatischer Bewegungen, die sich
auf das Wirken des Heiligen Geistes und die Praxis der Gnadengaben bzw.
Charismen (besonders Glossolalie, Heilung, Prophetie) berufen, von
verschiedenen Forschungsinstituten ein rasantes Wachstum konstatiert,
wobei die angegebenen Zahlen durchweg Schatzungen sind.“?* Seit den
1980ern ist das Interesse an den Themen ,Geist’ und ,Spiritualitat’ insgesamt
gestiegen. Auch im 6kumenischen Dialog wird die Bedeutung des Heiligen
Geistes gesehen. Fir den modernen Menschen ist allerdings die Vorstellung
eher unverstandlich, dass in das geschlossene System der Natur etwas
Ubernatiirliches eindringen und darin wirken kann. Dabei hilft es eher wenig,
wenn sich die Hirnforschung in naturwissenschaftlicher Perspektive um eine
Erkldrung der Entstehung des Geistes bemiiht. So ist aus christlich-
theologischer Sicht erst einmal grundlegend zu fragen, welches
Geistverstandnis die Bibel Uberhaupt vertritt und was sich davon in unserer
Zeit wie vermitteln l&sst.?®

Dabei sollte beriicksichtigt werden, dass ,Kirchen ... von vielen
Zeitgenossen als autokratisch wahrgenommen [werden, als] verkrustet,
angstlich auf Machterhalt fixiert. Spiritualitat ... sei ,cool‘, Religion / Kirche
,uncool“.?® Deshalb ist auch zu kléaren, was ,Spiritualitat’ meint. Hierbei geht
es ebenfalls um ein weit und unklar definiertes Bedeutungsspektrum. So heif3t
es: ,Spiritualitat ist mein Sein, meine innere Personlichkeit. Sie ist, was ich bin
— einzigartig und lebendig. Sie driickt sich aus durch meinen Kérper, meine

28 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 18; 127-128.

24 https://www.ezw-berlin.de/html/15_6136.php am 20.08.2018. Vgl. auch https://ezw-berlin.de
/html/15 _1081.php am 20.08.2018. ,Mit ihren Erfahrungsangeboten geben enthusiastische
Bewegungen einen Antwortversuch auf die Vergewisserungssehnsucht der Menschen in einem durch
religids-weltanschaulichen  Pluralismus bestimmten Lebenszusammenhang.” Hempelmann,
Pfingstbewegung.

25 \/gl. Strecker, Zugange, 3.

26 Bucher, Psychologie, 11. Ergdnzung nach A.S. Die Aussage bezieht sich auf den amerikanischen
Spiritualitatsforscher Martin Marty.
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Gefiihle, meine Urteile, und meine Kreativitat.“2” Nach dieser Definition bezieht
sich Spiritualitdt vor allem auf die eigene Person, nicht auf
Gottesvorstellungen, Katechismen, Dogmen oder kirchliches Gemeindeleben.
Urspriinglich entstammt der Begriff ,Spiritualitdt’ jedoch der Theologie
franzésischer Orden.?® Im 6kumenischen Bereich verweist er auf die Vielzahl
spiritueller Ausformungen und stellt sich der Geistvergessenheit westlicher
Theologie entgegen. Zimmerling sieht es flur dringend geboten, Theologie und
Spiritualitdt wieder als Einheit wahrzunehmen, da unsere Zeit fur Religiositat
eine grolRe Offenheit zeige.?® Die Quellen evangelischer Spiritualitét wéren
allerdings verschuttet und so wirden sich immer mehr Menschen auf der
Suche nach spiritueller Erfahrung von den Amtskirchen abwenden. So
etabliere sich eine ,kirchlich entkoppelte Spiritualitat‘,*® die vor allem auf
intensives Erleben, Authentizitat, Freiheit und Kreativitédt Wert lege. Demnach
geht es weniger darum, etwas gelehrt zu bekommen, als etwas individuell zu
suchen und zu erleben. Spiritualitdt wird als ékumenisch, interreligiés und
universal wahrgenommen.3* Ken Wilber z.B. ist ein Vertreter der Integralen
Psychologie und hat ein Zentrum fiir \World Spirituality‘®?> gegriindet. Dabei
hegt er eine Vorliebe fur ferndstliche Religion und hat einen Hang zum
Synkretismus innerhalb eines religiésen Pluralismus. Er kritisiert
herkdmmliche Religion, Ubersieht allerdings, dass auch diese von inneren
heraus praktiziert werden kann und nicht nur formalen Regeln folgt.3® Hier gilt
es, in kirchlichen Kreisen den ,Geist‘ bzw. ,Christus in uns‘3* neu zu entdecken.

Insgesamt ldsst sich fragen, inwiefern Christen bei zunehmender
Sakularisierung und religiéser Pluralitdt mit der Anerkennung ihrer
Uberzeugungen in der Gesellschaft rechnen kénnen. So stellt sich heute nicht
nur die Frage, wie religiés erzogen werden soll, sondern, ob man es tiberhaupt
tun soll.3 Dennoch besteht von staatlicher Seite weiterhin die Aufforderung,

27 Bucher, Psychologie, 10.

28 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 15. In Abgrenzung zum evangelischen Begriff ,Frommigkeit' bezieht
er sich nicht nur auf die Lebensgestaltung, sondern auch auf den Glauben. Aus protestantischer Sicht
wird angemerkt, dass in dem Begriff ,Spiritualitat’ das menschliche Tun gegeniber der Gnade Gottes
zu stark hervortritt.

29 Zimmerling, Spiritualitdt, 18. Diese Tendenz sieht er ,im Bereich der Esoterik, des
Fundamentalismus und der Charismatik ... [sowie dem] Interesse an ferndstlichen Religionen® und
der Prasenz des Islams.

30 Bucher, Psychologie, 11. Hier bezieht sich Bucher auf den liberalen Humanisten Clark.

31 Bucher, Psychologie, 11.

32 \/gl. https://centerforintegralwisdom.org/world-spirituality-project/ am 21.08.2018.

33 Bucher, Psychologie, 12.

34 Vgl. B 11 3.3.1.2. Paulus spricht sowohl vom ,in Christus‘-Sein als auch von ,Christus in uns'.

35 Schweitzer, Lebensgeschichte, 244.
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sich im Religionsunterricht mit ,Glaube‘ auseinander-zusetzen. Hierfir ist eine
Beschaftigung mit dem ,Heiligen Geist’ relevant. Dabei gilt: ,Sich mit
Spiritualitat — urspriinglich Geist — zu beschéftigen, begeistert!“3®

1.2 Theologische Vorbemerkungen zum Geist

Grundsétzlich ist zu Uberlegen, inwiefern der Glaube unabhangig vom
gesellschaftlichen Kontext bestehen kann und wie sehr er dadurch beeinflusst
wird.®” Dabei lasst sich fragen, ob eine , ,Fundamentaldifferenz’ zwischen
einem christlichen und einem nichtchristlichen Wirklichkeitsverstandnis“3®
besteht und wie hierbei gegebenenfalls Grenzen Giberwunden werden kénnen.
Da der Geist zwar erfahrbar ist,®® sich phanomenologisch aber wenig tiber ihn
selbst aussagen lasst, bezieht sich evangelische Theologie zum Geist in erster
Linie auf Aussagen der Bibel.*® Dies gilt auch in der Hinsicht, dass
,Offenbarung ... phdnomenologisch, sofern man an diesem Begriff festhalten
will, nichts anderes [ist] als gedeutetes Erleben, dessen Relevanz behauptet
und ggf. von Menschen erkannt und akzeptiert wird.“4' Problematisch ist
jedoch, wenn man den ,Geist karikiert als Prinzip des Verstehens fiir das, was
man nicht verstehen kann.“?2 Auch wenn es nicht machbar ist, dass ein
Mensch von Gott be-geistert wird, l1&sst sich verninftig und 6ffentlich tber den
Geist Gottes nachdenken und reden. Aus dogmatischer Sicht ist ,der Heilige
Geist' bzw. die Pneumatologie ein zentrales Thema des christlichen Glaubens,
das mit anderen Bereichen der Theologie eng verkniipft ist.**> Dabei geht es
nicht nur um die Trinitdtslehre und auch nicht um Spekulation oder reine
Erbaulichkeit.# Solche Meinungen bestehen vermutlich auch deshalb, weil in

36 Bucher, Psychologie, 170.

37 V/gl. Wolter, Paulus, 126. Wolter behauptet, dass sowohl der Galater- als auch der 1.Korintherbrief
hierzu eine Autonomie fiir den christlichen Glauben beanspruchen wirden und in erster Linie der
heilsstiftende Kreuzestod Jesu fir sie identitatsstiftend sei.

38 \Wolter, Paulus, 126. Es ist aber auch darauf zu achten, ,dass christlicher Glaube und christliches
Ethos sich niemals und unter keinen Umstdnden von einem bestimmten kulturellen und
gesellschaftlichen Kontext mit seinen Normen und Werten abh&ngig machen oder sich ihm
ausliefern“. Wolter, Paulus, 127.

39 \Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 419.

40 Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 416. Phianomenologisch lasst sich der Geist Gottes nicht ,beweisen’.

Phanomene finden sich ndmlich auch in anderen Kontexten. Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 436.

41 Barth H-M, Dogmatik, 155, Erganzung durch A.S.

42 Schneider-Flume, Dogmatik, 339.

43 Recht verstanden sind also die Gotteslehre, die Schopfungslehre, die Christologie und die
Soteriologie nicht ohne die Rede vom heiligen Geist darzustellen. Auch vom Tode und vom ewigen
Leben, also von der Eschatologie, kann nicht ohne die Besinnung auf die Rede vom Heiligen Geist
gesprochen werden. Es ist ein Mangel der zeitgendssischen Dogmatik, dass die Pneumatologie in
der Regel eine marginale Rolle spielt.“ Schneider-Flume, Dogmatik, 338.

44 Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 408.
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der westlich-christlichen Theologie lange eine Betonung der Christologie und
eine sogenannte ,Geistvergessenheit’ vorherrschte.*> So fehlt in mancher
Dogmatik die Pneumatologie mehr oder weniger ganz. Dies kann im
evangelischen Bereich auch mit der Polemik der Reformatoren gegeniiber den
Schwarmern ihrer Zeit zusammenh&ngen. Mit durch die Pfingstkirchen
angestolRen entstanden allerdings in neuerer Zeit verschiedene
wissenschaftliche Entwiirfe zum Heiligen Geist. Hier waren z.B. zu nennen von
B.J. Hilberath ,Heiliger Geist — heilender Geist’ (1988) sowie ,Penumatologie’
(1994), von J. Moltmann ,Der Geist des Lebens‘ (1991) und von M. Welker
,Gottes Geist‘ (1992).%6 Teils ist nun von einer ,wahre[n] Flut von Schriften tiber
den Heiligen Geist und sein besonderes Wirken“4’ die Rede. Auch
Pfingstkirchen und die charismatische Bewegung finden inzwischen in der
universitéren Theologie Berlicksichtigung. Hierzu sind z.B. die systematischen
Studien zur charismatischen Bewegung von P. Zimmerling zu nennen.*®
Auflerdem entstand 2004 in Heidelberg in der Religionswissenschaft unter
Michael Bergunder ein ,Interdisziplinérer Arbeitskreis Pfingstbewegung“® zur
Vernetzung von Forschungsarbeiten. Darliber hinaus wurden in den letzten
Jahren gerade auch im praktisch-theologischen Bereich verschiedene
Promotionsschriften zur wissenschaftlichen Klarungen charismatischer
Fragestellungen erstellt.’® Solche Bezlige zwischen universitarer Theologie
und kirchlichem Leben sind zu begrifien, da Pneumatologie nicht zu einem
theologischen Geheimwissen verkommen darf. Es braucht einen verniinftigen

45 Vgl. Moltmann, Geist, 13, Zimmerling, Bewegungen, 55. Dazu heiflt es auch: ,Der orthodoxe
Theologe Daniel Munteanu ... kritisiert die Geistvergessenheit der westlichen Kirche, die damit
verbundene Uberbetonung der Christologie sowie ein Defizit an pneumatischer Christologie.”
Johannsen, Systematische, 79.

46 \/gl. Barth H-M, Dogmatik, 413.

47 Moltmann, Geist, 13. Ergédnzung nach A.S. Dort erwéhnt er H. Berkhof, Theologie des Heiligen
Geistes, Neukirchen-Vluyn 1988, 141-178 als Zusammenstellung der entsprechend
deutschsprachigen Literatur.

48 Zimmerling, Bewegungen. — Erstverdffentlichung 2001. Zimmerling wurde von Moltmann und
Welker gepragt. Daneben sei auch verwiesen auf W. Hollenweger: Enthusiastisches Christentum. Die
Pfingstbewegung in Geschichte und Gegenwart, Zirich 1969.

49 Vgl. www.glopent.net/iak-pfingstbewegung am 27.08.2015.

5 Innerhalb der Badischen Landeskirche wéaren dazu beispielsweise folgende zu nennen: Die
kirchengeschichtlich ausgerichtete Arbeit von Oskar Féller ,Charisma und Unterscheidung’ (1997),
sowie diverse praktisch-theologische Dissertationen: Die empirische Studie innerhalb der Badischen
Landeskirche von Manfred Baumert Nattrlich-Ubernaturlich: Charismen entdecken und
weiterentwickeln*  (2009), von Silke Obenauer ,Vielfdltig begabt: Grundzige einer Theorie
gabenorientierter Mitarbeit in der evangelischen Kirche' (2009), von Dirk Kellner ,Charisma als
Grundbegriff der Praktischen Theologie. Die Bedeutung der Charismenlehre fir die Pastoraltheologie
und die Lehre vom Gemeindeaufbau’ (2011) und im Blick auf Evangelisation und
Gemeindeentwicklung von Gétz Hauser ,Einfach vom Glauben reden: Glaubenskurse als zeitgeméRe
Form der Glaubenslehre fir Erwachsene’ (2010).
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Diskurs dartiber mit mehreren Disziplinen und ein Bemihen um ein
zeitgemaRes Verstehen des Geistes.%' Grundsatzlich kommt durch die Lehre
vom Geist aber nicht unbedingt etwas Neues in die Gotteslehre. Im Geist
erweist sich uns Gott jedoch als der nahe Gott, der sich uns individuell wie
gemeinschaftlich als tréstend, Rat gebend und helfend in Erweckung und
innerer Erneuerung mitteilt. Dabei bekommt die Erfahrung ihren Platz.
Allerdings geht es nicht um eine Erfahrungstheologie, sondern um die
Betonung, dass das Wirken des Geistes erfahrbar ist.52
Wahrnehmungsschwierigkeiten zum ,Heiligen Geist’ haben wohl weniger
damit zu tun, dass er unerreichbar fern ist. Oftmals ist er vielmehr ganz nah.
Aber gerade diese N&he kann auch Schwierigkeiten bereitet.5?

Insgesamt geht es beim Geist weder nur um Wissen, noch um reines
Erleben, sondern vielmehr um eine umfassende, ,gewissmachende
Neustrukturierung und Neuorientierung eines Menschen durch die Beziehung
auf Jesus Christus“®* hin. Diese wird besonders innerhalb christlicher
Gemeinschaft erfahren. Dabei gilt: ,Obwohl sie nicht ,machbar’ ist, ist die
Konstitution dieser Gemeinschaft und dieses Kraftfeldes klar erkennbar und
identifizierbar. Sie ist verbunden mit der universalen Verstandigung tber die
,groRen Taten Gottes' und diese Verstandigung ist ihrerseits konzentriert auf
die Verkindigung des Gekreuzigten und Auferstandenen, auf den Empfang
des von diesem messianischen Geisttrdge ausgegossenen Geistes, auf die
Verkiindigung des Evangeliums von der Rettung der Menschen durch Gott.“%®
Das klingt sehr komplex und muss Schritt fiir Schritt nachbuchstabiert werden.
Dies zu verstehen, ist letztlich unzuganglich, weil ,die letzte Unzuganglichkeit
Gottes zu wahren“® ist. Da es aber vom Geist heifdt, dass er Zugange zu Gott
und Christus eréffnet, lohnt es sich, sich mit ihm zu beschaftigen, auch in der
Religionspadagogik.

51 |nteressant ist auch, dass sich z.B. an der Schweizer Universitédt in Fribourg ein Forum fir Glaube
und Gesellschaft gebildet hat. Auch dort erscheinen Veréffentlichungen zu Bildung, Spiritualitét und
dem Heiligen Geist, die aus internationalen und uberkonfessionellen theologischen Diskussionen
entstehen.  Vgl.  http://www.glaubeundgesellschaft.ch/forschung-und-lehre/publikationen/  am
14.06.2017.

52 Trillhaas, Dogmatik, 419. Dabei erwéhnt er aber auch die Anfechtung unerhérter Gebete.

53 \/gl. Harle, Dogmatik, 357.

5 Schneider-Flume, Dogmatik, 339.

5 Welker, Geist, 222. Auf 224 behauptet Welker, ,daB das Kraftfeld des Geistes ,himmlische’
Komplexitat besitzt und den Menschen nicht verfugbar ist*.

56 Strecker, Zugénge, 16.
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1.3 Bisherige Forschungen und Anliegen zum Geist in der
Religionspéddagogik

Die Geistvergessenheit in der evangelischen Theologie hat lange auch ,die
gesamte Religionspadagogik geistlos“®” gemacht. Im 21. Jh. fing man jedoch
im Kontext der Kindertheologie allm&hlich an, sich mit dem Heiligen Geist und
dem Pfingstfest zu beschaftigen.®® Hierzu sind Untersuchungen von Blttner
mit Funft- und Sechstklasslern zu nennen, von Bergmayr mit Mittel- und
Oberstufenschilern, von Freundenberger-Létz und Schreiner zu kindlichen
Deutungen von Pfingsten, von Maurer zu Metaphern des Pfingstfestes sowie
von Orth und Gerth mit Grundschiilern.®® Dabei fallt auf, dass die Schilerinnen
und Schiler vor allem im Kontext biblischer Geschichten ,ein Verstandnis fr
die Wirkkraft des Geistes Gottes“®® zeigen. Teilweise bleiben die AuRerungen
recht eng an den Bild- oder Textimpulsen, die das Gesprach anregen sollen.
Teilweise ergeben sich interessante Formulierungen, um dazu weiter Uber
theologische Aspekte ins Gesprach zu kommen. So kann man mit den Kindern
und Jugendlichen weiter dartiber nachdenken und forschen, inwiefern sich der
Heilige Geist von Engeln und Gespenstern unterscheidet, was es bedeuten
kann, dass ,Gott in uns® lebt oder woran die Hilfe oder Kraft des Heiligen
Geistes erkennbar ist. Teils werden auch trinitarische Ansétze geduRert.5’

In der von Gerth 2011 vorgelegten religionspadagogischen Dissertation
zum Heiligen Geist stellt sie fest, dass zu diesem fiir den christlichen Glauben
wesentlichen Thema® eine weitverbreitete Unkenntnis und Ratlosigkeit
vorherrscht.®® Gerth untersuchte vor allem, welche Vorstellungen zum Heiligen
Geist in rechtlichen Vorgaben, Schulblchern bzw. bei Kindern und
Jugendlichen®* vorhanden sind. Dabei fand sie heraus, dass sich Schulbiicher

57 Gerth, Geist/Engel, 414.

58 \/gl. Zimmermann, Kindertheologie, 1. 2015 schreibt Gerth: ,In kinder- und jugendtheologischen
Untersuchungen ist der Heilige Geist bisher nur selten ein Thema.” Gerth, Geist, 1.

59 Bergmayr, Schuler; Buttner, Geist 2003; Buttner, Geist 2004; Freudenberger-L&tz/Schreiner,
Pfingstfest; Maurer, Kraft; Orth/Gerth, Geist.

60 Freudenberger-Lotz/Schreiner, Pfingstfest, 115. Maurer geht in seiner Untersuchung von
Metaphern wie dem Geistesblitz aus. Vgl. Maurer, Kraft. Dabei kommen die Kinder zwar auch auf die
Kraft des Geistes, Gerth beurteilt dies aber als weniger aussagekraftig. Vgl. Gerth, Geist/Engel,161-
162.

61 Vgl. Gerth, Geist/Engel, 166; 163.

62 Dies fuhrt sie in Ruckgriff auf Harle aus dahingehend aus, dass ohne ,den Heiligen Geist ... das
Beziehungsgeschehen zwischen Gott und Mensch nicht denkbar* ist. Gerth, Geist/Engel, 409.

63 \/gl. Gerth, Geist/Engel, 17.

64 \/gl. Gerth, Geist/Engel, 172. Dort wird als Ziel ihrer sich im kindertheologischen Rahmen
bewegenden Arbeit eine ,erste Anndherung an die pneumatologische Vorstellungswelt der
Schilerinnen und Schiiler* genannt.
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eher an ,theologischen Motiven orientieren und dabei vor allem die Metaphern
der Pfingstgeschichte, die Vorstellung der Kraft Gottes und des Mutmachers
betonen ... [wobei Kinder und Jugendliche vor allem] die personalen
Metaphern Gespenst und Engel ... [und kaum symbolische Vorstellungen
oder] in der Theologie geldufige ... Metaphern“® uRern. In ihrer empirischen
Studie kommt sie zu dem Ergebnis, dass die AuBerungen der Schillerinnen
und Schiiler z.B. als Jliebes Gespenst' sich deutlich von dem unterscheiden,
was die Theologie zum Heiligen Geist zu sagen hat. So pl&diert sie daftr, den
Heiligen Geist vor allem von seinen Wirkungen her zu betrachten.®® AuRerdem
zeigt sie, dass Kinder und Jugendliche insbesondere die Frage nach dem
.Wirken Gottes in der Welt“®” beschéftigt, sie diese aber nicht unbedingt mit
dem Heiligen Geist in Verbindung bringen. Dies hangt sicherlich mit der bisher
mangelhaften Vermittlung pneumatologischer Inhalte innerhalb von
Religionsunterricht, Kirche und Gesellschaft zusammen. Theologische
Fachdiskussionen sind ja weitgehend von religionspadagogischen Kontexten
entkoppelt.®® Deshalb ist weiter daran zu arbeiten, wie man eine
,hochkomplexe theologische Denkform in schiilergerechter Form“®® darbieten
kann. Dabei gelte es, von den empirischen Untersuchungen her theologische
~Sprachmuster zu tGberdenken” und ,nach neuen Vermittlungsstrategien zu
suchen.“® Da zum ,Heiligen Geist’ ohnehin ,eine metaphorische, von
spirituellen Erfahrungen geprégte Sprache vonnéten® sei, wird vermutet, dass
sich dieses Thema besonders eignen kénnte, um das Verhéltnis zwischen
Laien und Akademikern in der Theologie genauer zu bestimmen. So werde
dem ,Heiligen Geist’ inzwischen in verschiedenen religionspadagogischen
Zusammenhangen mehr Beachtung geschenkt.”! Dabei zeige sich auch,
,dass gelungene Unterrichtsideen zu erstaunlichen Uberlegungen der Kinder
und Jugendlichen flihren kénnen, auch wenn diese zuvor Uber wenig
Vorwissen verfliigten.“7? Darliber hinaus findet inzwischen auch in der

65 Gerth, Geist/Engel, 351. Erganzungen nach A.S.

66 \/gl. Gerth, Geist, 4.

67 Gerth, Geist/Engel, 396.

68 \/gl. Gerth, Geist/Engel, 441.

69 Gerth, Geist/Engel, 443.

70 Gerth, Geist, 5.

71 Dies zeigt sich auch in Zeitschriften und Fortbildungen. So war 2003/1 der Heilige Geist im entwurf
Thema. Vom 06.-08.02.2013 gab es eine Fortbildung zum Geist Gottes an der Lehrerakademie in Bad
Wildbad.

72 Gerth, Geist, 5.
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Religionspddagogik eine Auseinandersetzung mit der Erfahrungsdimension
von Pfingstkirchen und deren unmittelbarem Geistversténdnis statt.”

Vorliegende Arbeit hat das Anliegen, in der Auseinandersetzung mit dem
Thema ,Heiliger Geist' Impulse fur die Religionspadagogik und die damit
verbundene Lehrerbildung zu entwerfen. Dabei geht sie zwar von einer
empirischen Untersuchung aus, will dann aber bewusst mehrere theologische
und religionspadagogische Felder aufeinander beziehen.

2 Analyse von Praxisbeispielen aus der Lehrerbildung

Der empirische Teil dieser Arbeit bezieht sich auf Unterrichtsversuche von
Studierenden der Religionspddagogik zum Thema ,Heiliger Geist’ in zwei
Klassen. Die Reflexionen der Studierenden dazu werden im Folgenden
genauer untersucht. Fragen, die sich daraus ergeben, sollen anschlie3end von
einem breiteren theologischen Horizont her beleuchtet werden.

2.1 Forschungsdesign und Rahmenbedingungen

Da diese Arbeit bewusst mehrere wissenschaftliche Arbeitsweisen
miteinander ins Gespréch bringen will, muss der empirische Teil beschrankt
werden. Dazu bietet sich die Inhaltsanalyse als Methode an, weil sie einen
Uberschaubaren Rahmen absteckt, um Fragestellungen aus der Praxis zu
ermitteln. Dies geschieht in dem Wissen, dass der Befund durch weitere
Studien zu ergdnzen und weiterzuentwickeln ist.

2.1.1 Qualitative Inhaltsanalyse

Die Inhaltsanalyse versucht als empirische Methode inhaltliche und formale
Merkmale von Kommunikation zu untersuchen, um daraus auf andere
Situationen anwendbare allgemeinere Schliisse ableiten zu kénnen.” Dabei
wird Komplexitdt reduziert, indem Texte ,hinsichtlich theoretisch
interessierender  Merkmale  klassifizierend  beschrieben”®  werden.
Grundsétzlich wird die Inhaltsanalyse als ein ,methodisches Paradigma mit
einer groRen Palette moglicher Varianten® vorgestellt, ,ein starres ,Muster* ist

73 Strubind, Freikirchen, 205f.

7 \/gl. Frah, Inhaltsanalyse, 27.
5 Fruh, Inhaltsanalyse, 42.
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nicht vorgegeben.“’® Dennoch ist auch hier ein systematisches und
intersubjektiv nachvollziehbares Vorgehen geboten.

Angelehnt an die qualitative”” Inhaltsanalyse’ soll im Folgenden
Textmaterial, das im Zusammenhang mit konkreten Unterrichtsversuchen zum
Thema Heiliger Geist entstand, durch hermeneutische Verfahren auf ihre
Verallgemeinerbarkeit hin Gberprift werden. Auf diese Weise wird eine neue
Theoriebildung angestrebt.”® Dies geschieht nicht, wie in der quantitativen
Forschung Ublich, ,theorietberpriifend und falsifizierend“, sondern im Sinne
der ,qualitativen Sozialforschung theorieentwickelnd und hypothesen-
generierend“.® Einschrankend bemerkt Frih®' dazu, dass es keine
theoriefreie  menschliche Wahrnehmung gibt, auch wenn groRtmdgliche
Offenheit angestrebt wird. Dies ist immer wieder bewusst zu reflektieren, was
ja auch dem Prinzip der Zirkularitat®? entspricht. Dies gilt generell fir
hermeneutische Verfahren.

Ausgegangen wird zunachst von der Frage, inwiefern Religionslehrerinnen
und -lehrer sich auf ein so komplexes Thema wie den ,Heiligen Geist’
einlassen, um es dann unterrichtlich umzusetzen. Dabei kommen
Uberlegungen ins Blickfeld, wie das Thema ,Heiliger Geist‘ iberhaupt in der
Regelschule angemessen unterrichtet werden kann. AuRerdem werden so
grundlegende Aspekte des Religionsunterrichts im Spannungsfeld zwischen
Machbarkeit und Unverfligbarkeit angeschnitten.

2.1.2 Rahmenbedingungen zur Untersuchung

Im Wintersemester 2012 bekamen 8 Studierende der Padagogischen
Hochschule Karlsruhe die Aufgabe, in einer 7. und einer 9. Klasse einer
Realschule im landlichen Raum das Thema ,Heiliger Geist’ zu unterrichten.

6 Frih, Inhaltsanalyse, 293.

77 Fruh, Inhaltsanalyse, 38; 67-69, lehnt eine Unterscheidung zwischen qualitativer und quantitativer
Inhaltsanalyse ab, weil er sie in der Regel aufeinander bezogen sieht. Da unter qualitative Forschung
in der Regel verstanden wird, dass nur wenige Personen im Fokus der Untersuchung stehen,
verwende ich hier diesen Begriff trotzdem. Eine quantitative Studie zur Uberpriifung der qualitativ
ermittelten Ergebnisse, wirde den Rahmen dieser Arbeit sprengen.

78 Siegfried Lamnek definiert die Inhaltsanalyse als Methode ,die sprachliche Eigenschaften eines
Textes objektiv und systematisch identifiziert und beschreibt, um daraus Schlussfolgerungen auf
nicht-sprachliche Eigenschaften von Personen und gesellschaftlichen Aggregaten zu ziehen.”
Lamnek, Sozialforschung, 478.

7 Vgl. Fruh, Inhaltsanalyse, 73. Er unterscheidet als Arbeitsschritte zwischen ,1.Selektion / Reduktion,
2. Bundelung, 3. Generalisierung / Abstraktion und 4. Riickbezug auf Theorie®;

Vgl. auch Gerth, Geist/Engel, 168.

80 Gerth, Geist/ Engel, 168.

81\Vgl. Frah, Inhaltsanalyse, 72-73.

82 \/gl. Mayring, Inhaltsanalyse, 27 und Gerth, Geist/Engel, 168-171.
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Die Religionsgruppen bestanden aus 25 (KI. 7) und 26 (KI. 9) Schilerinnen
und Schiilern, die sich jeweils aus 2 Parallelklassen zusammensetzten. Das
Geschlechterverhéaltnis war mit einem kleinen Uberschuss an Jungen in
beiden Gruppen fast ausgewogen.

Die Unterrichtsversuche fanden im Rahmen des verpflichtenden
Tagesfach-praktikums der Studierenden statt. Dies bedeutete zu der Zeit,
dass sie ein Semester lang an einem Vormittag in der Woche als Gruppe 2
Stunden Unterricht zu jeweils 45 Minuten beobachteten und gestalteten. Im
Anschluss an die Stunden wurde in der Praktikumsgruppe miteinander
ausgewertet, was man erlebt und beobachtet hatte. Die Studierenden
befanden sich alle tendenziell am Ende ihres Studiums (5.-7. Semester). Dies
bedeutet, dass sie bereits mehrere Schulpraktika durchlaufen haben mussten:
Ein einfihrendes Schulpraktikum mit theoretischen Grundlagen der
Unterrichts-planung und -gestaltung, mindestens ein vierwdchiges
Blockpraktikum an einer Schule mit Hospitationen und Unterrichtsversuchen
in den drei studierten Fachern und ein weiteres hochschulbegleitetes
Tagesfachpraktikum im jeweils anderen Haupt- oder Leitfach. Eine der
Praktikantinnen studierte evangelische Religion im Hauptfach, die anderen im
Leitfach. Als 3. affines Fach studierte niemand evangelische Religion, so dass
bei allen von einer soliden theologischen Grundlage auszugehen war. Es
handelte sich um 6 Frauen und 2 Manner. Eine der Studierenden hatte 1 %
Jahre zuvor ein Hauptseminar zum Thema ,Heiliger Geist' belegt, die anderen
aullerten zu Beginn des Praktikums, dass ihnen das Thema eher nicht vertraut
sei.

Die Gruppe wurde von einem Hochschuldozenten und mir, die ich in den
Klassen als Lehrerin unterrichtete, begleitet. Dies geschah im Sinne einer
wohlwollend unterstiitzenden Offenheit mit der Absicht, den Studierenden so
viel eigenen Entscheidungs- und Handlungsspielraum wie mdglich
einzurdumen, um eigene Fahigkeiten und Grenzen zu erproben und so
Handlungssicherheit im Unterrichten zu festigen. Im Vorfeld wurden die
Einheiten miteinander inhaltlich grob vorgeplant und personell verteilt. Manche
Studierenden wollten gerne alleine unterrichteten, andere in Zweierteams.
Diesen Winschen wurde jeweils entsprochen.

2.1.3 Uberblick tiber das zu untersuchende Material

Zur Analyse liegen schriftlich niedergelegte einseitige, sachlich formulierte
Flief3texte von 8 Studierenden vor, die im Sinne der qualitativen Inhaltsanalyse
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ausgewertet werden sollen. Dieses Material ist deshalb besonders
interessant, weil darin rickblickend Uber beide Einheiten die eigenen
Unterrichtsversuche zum Thema ,Heiliger Geist* nach selbst gewahlten
Mafstaben reflektiert werden. Dadurch ist vor allem die Selbsteinschatzung
der Studierenden, das Thema ,Heiliger Geist* zu unterrichten, im Fokus. Es
wurde bewusst kein Raster vorgegeben, um die Evaluation méglichst offen zu
halten, und dabei herauszufinden, worauf die Studierenden selber ihr
Augenmerk lenken. Kategorien zur Interpretation wurden aus den Texten
ermittelt. Damit sollte nicht nur bei der Unterrichtsgestaltung, sondern auch
bei der Erstellung des zu untersuchenden Materials das Prinzip einer
moglichst groRen Offenheit®® beriicksichtigt werden.

Auch wenn die Studierenden im Anschluss an das Praktikum eine
schriftliche Beurteilung zu erwarten hatten, ist aufgrund der wohlwollend
unterstitzenden Haltung der Betreuenden anzunehmen, dass die
AuRerungen ehrlich formuliert wurden. Alle Studierenden, die an dem
Praktikum teilnahmen, haben eine Selbstevaluation abgegeben. Manche
Praktikumsbetreuenden verlangen eine schriftiche Reflexion nach jeder
gehaltenen Unterrichtsstunde, so dass eine einseitige schriftliche
Gesamtauswertung keine allzu grof3e zuséatzliche Belastung darstellt. Generell
werden die Studierenden dazu angehalten, in einem Portfolio ihre
personlichen Lernfortschritte zu dokumentieren. Demnach besteht im
Verfassen auswertender Texte Ubung.

Um die Aussagen der Studierenden besser einordnen zu kdénnen, liegen
Uber die selbstevaluierenden Fliel3texte hinaus Verlaufsplane und Notizen zu
den gehaltenen Unterrichtsstunden® vor. Diese sollen allerdings, um den
Umfang dieser Arbeit zu begrenzen, nicht direkt analysiert werden, sondern
nur unterstlitzend herangezogen werden, um den Kontext der studentischen
Unterrichtsreflexionen besser verstehen und einordnen zu kénnen.

83 \/gl. Frih, Inhaltsanalyse, 72; Gerth, Geist/Engel, 169.
84 Charakteristisch fur dieses Material ist, dass es sich dabei um weitgehend stichwortartig ausgefiillite

Tabellen fir die Unterrichtsplanung handelt, die durch ebenfalls stichwortartige Beobachtungsnotizen
zur Durchfiihrung erganzt wurden.
Vgl. Mayring, Inhaltsanalyse, 47.
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2.1.4 Leitende Fragestellung

Als leitende Fragestellungen der Untersuchung gilt: Wie schatzen Studierende
der Religionspadagogik das Thema ,Heiliger Geist' im Blick auf Schulunterricht
ein?

Dabei ist von Interesse, welche Bedeutung sie im Rahmen eines christlichen
Weltverstandnisses dem Thema zumessen, wie sie die Relevanz fir
Jugendliche dazu einschatzen, welche Schwierigkeiten sie erkennen und
inwiefern sie sich in der Lage sehen, dieses Thema zu unterrichten.

Die Fragestellung ist insofern von Interesse, da es sich beim ,Heiligen Geist'
um ein Thema handelt, dass lange in der Unterrichtspraxis vernachlassigt
wurde, aber innerhalb der christlichen Theologie eine bedeutende Rolle spielt.
Studierende die unterrichtliche Tauglichkeit des Themas einschatzen zu
lassen, ist deshalb reizvoll, da sie sich innerhalb einer Praktikumsphase in
einem sehr bewussten Aufbau ihrer Kompetenzen als werdende Lehrkraft
befinden. Es ist davon auszugehen, dass die ErschlieBung eher unbekannter
Dimensionen Anreize und neue Erkenntnisse vermittelt,®® sich
religionspddagogisch und theologisch weiterzuentwickeln. Durch die
Komplexitét des Themas kénnen vermutlich Zugénge zur Vielschichtigkeit des
Faches Religion praktisch erfahren und reflektiert werden, z.B. im Blick auf ein
angemessenes Verstehen von Symbolen.®

Es sollen also Reflexionen zu konkreten unterrichtlichen Prozessen
analysiert werden, um diese nach ihren ausgewahlten Inhalten, Methoden und
Absichten®” zu befragen. Dies erfolgt im allgemein anerkannten,
allgemeinpadagogischen Horizont von Klafkis kritisch-konstruktiver Didaktik.28
An Klafki ankniipfend wurde Bildungsbegriff durch die Tubinger Professoren
Nipkow und Schweitzer in dem Konzept der Elementarisierung® auf die
Religionspéddagogik zugespitzt. An diesem theoretischen Hintergrund soll sich
vorliegende Studie orientieren.

85\/gl. Mayring, Inhaltsanalyse, 36.

86 Vvgl. C 2.2.5.

87 Es gilt zwar nach Klafki das Primat der Ziele vor den Inhalten und Methoden, aber die
Curriculumstheorie mit ihrer Fokussierung von Unterrichtszielen geriet auch in starke Kritik. Vgl.
Lachmann, Kontext, 18-20.

88Vgl. A2.4.1.

89 Vgl. Schweitzer, Religionspadagogik, 175f; Kliemann, Elementarisierung, 20-23; Lachmann,
Kontext, 20-21, A2.4 und C 3.1.2.
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2.1.5 Methodisches Vorgehen innerhalb der Inhaltsanalyse

Da ein systematisches, intersubjektiv nachvollziehbares und begriindetes
Vorgehen®® ein wesentliches Anliegen der Inhaltsanalyse darstellt, soll im
Folgenden offengelegt werden, wie aus den vorliegenden Texten allgemeinere
Erkenntnisse gewonnen werden sollen:

Als  Grundverfahren gelten ,Zusammenfassung, Explikation und
Strukturierung*.®’!
Dabei wird angestrebt, die zu untersuchenden Texte der Studierenden zum
einen auf das Wesentliche zu reduzieren, zum anderen das Verstédndnis durch
zusatzliches Material zu erweitern und dariiber hinaus eine kriteriengeleitete
Bewertung®? vorzunehmen. Fir die vorliegende Studie bedeutet dies, dass
zunéchst die Originaltexte der Studierenden als Material im engeren Sinne
anonymisiert vorgestellt werden. Danach zeigt eine Tabelle, welche
zusammenfassenden Kategorien aus den Texten selber zur Biindelung der
Inhalte ermittelt wurden.®® Dabei spielt vor allem die mehrfache Nennung
desselben Aspektes in AuRerungen unterschiedlicher Studierenden eine
Rolle. Im Anschluss daran erfolgt eine erste zusammenfassende Darstellung.
Danach werden die auf der Grundlage der Unterrichtsskizzen erstellten
Ausfihrungen zur Explikation der Selbstreflexion der Studierenden®
herangezogen. AbschlieRend sollen die Aussagen der Studierenden mit Hilfe
von theoriegeleiteten Kategorien ausgewertet werden, die sich an der
leitenden Fragestellung orientierten. Insgesamt koénnen formelle und
inhaltliche Aspekte®> beriicksichtigt werden, wobei den inhaltlichen ein
gréReres Gewicht zukommt.%

%0 Vgl. Mayring, Inhaltsanalyse, 42-43.

91 Mayring, Inhaltsanalyse, 44, 54, 58.

92Vgl. A2.2.2.2und 2.4.

% Vgl.A2.2.1und 2.2.2.1.

% Vgl. A2.3.

9 Vgl. Mayring, Inhaltsanalyse, 57. Zur Analyse werden hier vorgeschlagen: Haufigkeit, Einschatzung
(Skalierung) aufgrund des Kontextes, Herausarbeiten und Erklaren zusammenhéngender Strukturen,
Interpretation von einzelnen Textstellen oder semantischen Einheiten, Klassifizierungen oder
semantische Untersuchungen.

9% \/gl. Frih, Inhaltsanalyse, 135. ,Nicht das formale Zeichen, sondern dessen Bedeutung werden
kodiert.”
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2.2 Offene Selbstevaluation der Studierenden

2.2.1 Darstellung der Stellungnahmen der Studierenden

Hier erfolgt nun die anonymisierte Darstellung®” der evaluierenden
Stellungnahmen der Studierenden, im Anschluss an die erprobten Einheiten
zum Heiligen Geist in Klasse 7 und 9 im Originalwortlaut. Die Reihenfolge der
Texte ist zuféllig. Die im Nachhinein angefligte Zeilennummerierung dient zur
Orientierung bei der weiteren Analyse.

A.: Was nehmen wir aus der Unterrichtseinheit ,Heiliger Geist" mit?

Die Unterrichtseinheit ,Heiliger Geist* wurde jeweils in den Klassen 7 (innerhalb
sieben Schulstunden) sowie Klasse 9 (innerhalb sechs Schulstunden) behandelt.
Zu Beginn der Einheit war es sehr interessant die Planung einer Unterrichtseinheit
mitzuerleben. Durch das Thema der Einheit musste ich mir erst einmal selbst
bewusst werden was ich mir unter dem Heiligen Geist vorstelle, wie ich zu ihm stehe
und was er fir meinen Glauben bedeutet. Da ich dieses Thema in meinen bisherigen
Praktika noch nie unterrichtet hatte, musste ich mich vor jeder Unterrichtsstunde sehr
gut vorbereiten. Durch die Auseinandersetzung mit diesem komplexen Thema, lernte
ich mich mit theologischen Texten auseinander zusetzen sowie die passende
Literatur zu recherchieren. In meinen Unterrichtsstunden zu ,Wo findet man den
Heiligen Geist” (in der 7. Klasse) und ,Kann der Heilige Geist Gestalt annehmen*” (in
der 10. Klasse) bestand die Schwierigkeit die schwierigen Themen schilergerecht
zu veranschaulichen. Es half mir die Bibelstellen, die in den Unterrichtsstunden
bearbeitet werden sollten, selbst durch verschiedene Kommentare zu erschlieRen
(Leider kann ich die Autoren der Kommentare nicht nennen, da ich die Biicher bereits
der Landesbibliothek zurlickgegeben habe). Ich lernte dabei, dass es
unterschiedliche Kommentare zu einer Bibelstelle gibt, die voneinander abweichen
und manche eher meinen Vorstellungen entsprachen als andere.

Da ich meine Unterrichtsstunden mit einer Kommilitonin halten durfte, lernte ich die
Vor- und Nachteile des Teamteachings kennen. Im Allgemeinen lasst sich sagen,
dass sich das Teamteaching fiir mich als bereichernde Erfahrung entpuppte. G.%8
und ich diskutierten vor unseren Unterrichtsstunden Uber die kniffligen
Stundenthemen und Uberlegten wie wir den Stoff mdglichst schilergerecht im
Unterricht umsetzen konnten, sodass wir beide Gefallen und Spal am Thema
entwickelten.

B.: Der Heilige Geist im RU — Erfahrungen mit einer 7ten und 9ten Klasse
Als ich zum ersten Mal erfuhr, dass wir in einer 7. Klasse das Thema ,Heiliger Geist*

unterrichten sollen, war ich Uberrascht. Im Bildungsplan wird das Thema nicht erwahnt

97 Die Namen der Studierenden werden durch GroRbuchstaben in alphabetischer Reihenfolge ersetzt.
9 Der ursprungliche Name wurde hier geléscht und durch den entsprechenden Buchstabe ersetzt.
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(sicherlich aus verschiedenen Griinden) und ich persénlich empfinde das Thema als
sehr kompliziert und gleichzeitig aber auch interessant. Den Erfolgsaussichten
unserer Unterrichtsversuche stand ich deshalb anfangs skeptisch gegentiber. Wie
soll ich Siebtklasslern ein Thema vermitteln und sie zum Nachdenken bringen, wenn
ich dazu selber noch keinen klaren Standpunkt habe und die géngigen
Erklarungsmodelle das schwierig fassbare Thema nur statisch und vereinfacht
darstellen? Unter diesen Gesichtspunkten war es hilfreich, dass wir zu zweit
unterrichten durften. Sicherlich hat das Teamteaching auch Nachteile - hier hat es
mir/uns aber geholfen, da man sich vorher intensiv austauschen konnte, was bei
diesem Thema wichtig war. Im Gesprach wurde mir mein eigener Standpunkt klarer
und man hatte mehr Ideen zur Umsetzung, was besonders wichtig war, da es zu
diesem Thema kaum Material bzw. Umsetzungsideen gab. Im Unterricht selbst gab
es mir auch die Sicherheit, bei schwierigen Rickfragen nicht alleine da zustehen. Wir
haben uns vorher gut abgesprochen, sodass es aus meiner Sicht relativ flissig ablief
und wir uns wenig ,in die Quere kamen®. In der siebten Klasse, die ich als
durchschnittlich bezeichnen wirde, unterrichteten wir insgesamt zwei Stunden.
Gerade beim Thema ,Symbole® war es schwierig, nicht nur an der Oberflache zu
bleiben, sondern auch eine Verkniipfung und Ubertragung in die Lebens- und
Erfahrungswelt der Schilerlnnen herzustellen bzw. entstehen zu lassen. Das war
zumindest aus meiner Perspektive bei den 7nern nur bei einer Minderheit méglich. Es
mangelte (wie nicht anders erwartet) an Vorerfahrungen und nicht jede/r konnte oder
wollte sich auf das Thema einlassen. Dennoch gab es von dem aktiven Teil der SuS
sehr gute Beitrage, die zeigten, dass sich die Schilerlnnen Gedanken machten,
mitdachten und vermeintlich Eindeutiges hinterfragten. Deshalb wirde ich das Thema
durchaus wieder in einer 7. Klasse unterrichten, auch wenn nicht jede/r etwas mit dem
Thema anfangen kann. Es kann nicht schaden, wenn das Thema schon einmal
behandelt und man sich dann z.B. in der 9. Klasse wieder damit beschéaftigt. So kdnnte
man dann idealerweise erreichen, dass die Schilerlnnen nicht einfach nur das
Trinitdtsmodell auswendig kénnen, sondern auch einen Bezug zu ihrem Leben
herstellen und das Trinitdtsmodell im Hinblick auf ihre Erfahrungen Gberprifen. Wobei
ich fur unsere Stunden sagen muss, dass wir zu viel eingeplant hatten. Es wére
besser gewesen, wenn wir am Stundenende mehr Zeit fir vertiefende Gesprache
gehabt hatten. In der 9. Klasse, einer Klasse in der Uberdurchschnittlich viele
Schulerlnnen etwas mit Religion, Kirche und Gemeindeleben anfangen kénnen,
haben wir eine Stunde gehalten. Ich war Uberrascht wie viele Vorerfahrungen die
Schilerlnnen mitbrachten. Das hat uns bei unserem Unterricht geholfen und wir
haben damit nach den ersten Stunden als Zuschauer auch gerechnet und unseren
Unterricht darauf ausgerichtet. In anderen Klassen wére die Umsetzung so sicher
nicht méglich gewesen. Wie bei den 7ern gab es auch hier Interessierte und weniger
Interessierte, wobei der Hauptunterschied war, dass die 9er viel mehr eigene
Erfahrungen und Vorwissen einbringen konnten. Teilweise kamen sehr gute
Antworten. Jedoch war selbst hier zu merken, dass das Thema fir die Meisten zu
dieser Zeit nicht wirklich relevant fir sie ist und viele Antworten blieben relativ
oberflachlich. Dies ist bei diesem Thema auch nicht Uberraschend und hangt von
vielen Faktoren ab, auch und gerade von der konkreten Umsetzung im Unterricht.
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Hier ist mir im Nachhinein einiges aufgefallen, was wir besser hatten machen kénnen.
Es mangelte uns Praktikanten schlicht an Erfahrung und mich/ uns was das Thema
selbst sehr herausfordernd. Aber insgesamt waren die Stunden dafiir in Ordnung —
besonders wenn man sie als eine Art Pilotprojekt ansieht. Fir ein besseres Gelingen
hatten wir die Unterrichtseinheit noch genauer planen missen, damit die Stunden
besser aufeinander abgestimmt sind.

C.: Der Heilige Geist

Anfangs stand ich der Unterrichtseinheit ,Heiliger Geist* sehr distanziert und auch
kritisch gegentiber. Grund fur diese Haltung ist nicht nur die Tatsache, dass es sich um
ein komplexes Thema handelt sondern auch, dass ich mir selbst noch nie wirklich
Gedanken Uber den Heiligen Geist gemacht habe (Welche Bedeutung hat der Heilige
Geist fur mich selbst? Wer/Was ist der Heilige Geist? Welchen Stellenwert hat er in
meinem Glauben? Was bringe ich mit ihm in Verbindung? Wirkt er denn auch in mir?
)

ogliche Ursache fiir dieses Sich-Nicht-Beschéaftigen, hat sicherlich etwas damit zu
tun, dass ich dieses Thema wahrend meiner Schulzeit noch nie im Unterricht behandelt
habe und dementsprechend auch nicht wirklich damit vertraut war. Sicherlich hat man
im Laufe des Religionsunterrichts den Begriff ,Heiliger Geist* gehort (vor allem in
Verbindung mit der Pfingstgeschichte) aber man hat sich nie ausfuhrlich damit befasst
bzw. es wurde nie detailliert darauf eingegangen.
Wahrend meiner Unterrichtsvorbereitung tat ich mir daher auch recht schwer passende
bzw. schiilergerechte Texte zu finden. Entweder waren die Texte zu wissenschaftlich
(akademisches Vokabular, abstrakte Verknipfungen, welche ein hohes Mafl} an
Sachkompetenz voraussetzten ...) oder zu kindlich (in Form einer Kindergeschichte)
verfasst. Aufgrund des Mangels an schilergerechten Materialien war ich gezwungen
intensiv zu recherchieren und die Bibel selbst als elementare Quelle zu nutzen um
geeignetes Textmaterial zusammenzustellen.
Im Verlauf der Bibelarbeit fand ich es manchmal etwas schwierig, da verschiedene
Begriffe wie zum Beispiel ,Geist Gottes” und ,Geist* mit dem Heiligen Geist identifiziert
werden, nachzuvollziehen wann es sich um den Heiligen Geist handelt und wann nicht.
Denn nicht immer wenn in der Bibel von Geist die Rede ist, ist auch automatisch vom
Heiligen Geist die Rede. Und eben diese Selektion empfand ich als irritierend und
verzwickt.
Eine groRBe Herausforderung fir mich war es daher fiur die jeweiligen
Unterrichtsstunden geeignete Bibelstellen zu finden in denen es auch wirklich um den
Heiligen Geist geht. In der Unterrichtsstunde ,Symbole fiir den Heiligen Geist” war es
fur mich wichtig die verschiedenen Bedeutungen der Symbole anhand von
Bibelgeschichten nachzuweisen. Allerdings erwies es sich als etwas mihsam
Bibelstellen zu finden in denen die Bedeutungen (ohne sie direkt zu nennen) ersichtlich
wurden und die genannten Symbole auch tatsachlich in dieser Geschichte den Heiligen
Geist darstellen. Beispielsweise taucht in der Noah-Geschichte nach der Sintflut
ebenfalls eine Taube auf, allerdings stellt sie in dieser Bibelstelle nicht den Heiligen
Geist dar. Diese Separierung zwischen tatséchlichen Symbolen des Heiligen Geistes
erwies sich fir mich als eine groRe Herausforderung.
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Des Weiteren empfand ich es als duf3erst schwierig das Wirken des Heiligen Geistes
im Unterricht so zu behandeln ohne den Stellenwert Gottes zu reduzieren. Indem man
die ganzen positiven Eigenschaften dem Heiligen Geist zuschreibt, wie zum Beispiel
beim Behandeln der ,sieben Gaben® oder ,die Friichte des Heiligen Geistes”, stellt man
sich wohl oder Ubel die Frage ob diese F&higkeiten nur dem Heiligen Geist
zugeschrieben werden. Wenn ja fir was benétigt man denn dann Gott? Gibt es also
doch einen dreieinigen Gott? Mit diesen Fragen habe ich mich wéhrend meiner
Unterrichtsvorbereitung des Ofteren beschéftigt, weil ich die Befiirchtung hatte, dass
wohlméglich Schilerinnen und Schiller mir diese Frage stellen werden. Ich persénlich
sehe den Heiligen Geist namlich als eine Form fur das Wirken Gottes, also als eine
Kraft Gottes und nicht als eigensténdige Personlichkeit. Auch wenn der Heilige Geist
im Neuen Testament die Fahigkeiten einer Personlichkeit wie Intelligenz (Joh 14,26 —
der Heilige Geist lehrt und erinnert), Wille (1Kor 12,11 — er teilt zu, wie er will), Gefiihl
(Eph 4,30 — er kann betriibt werden), Ichbewusstsein (Apg 13,2 — ,Sondert mir aus ...
dazu ich berufen habe*) besitzt und die Mdéglichkeit hat sich mitteilen zu kénnen (Apg
10,19.20 — er spricht) habe ich Schwierigkeiten damit dies mit meinem Glauben zu
vereinbaren. Daher finde ich die Verdeutlichung davon dass der Geist Gottes keine
unpersonliche Energie ist als etwas problematisch.

Vor allem folgende Aussage zu der Aufgabe des Heiligen Geistes empfand ich selbst
als zu komplex um diese in einer Schulklasse zu behandeln: ,Der Heilige Geist ist
aulRerdem ein Firsprecher (griech.: parakletos, Anwalt, Rechtsbeistand, Firsprecher;
Joh 16,7). Ein Fursprecher ist immer ein ,jemand®! (vgl. 1Joh 2,1; Joh 14,16) Der
Heilige Geist ist ein anderer Firsprecher als Jesus. Beide vertreten uns vor Gott. (R6m
8,26.34)".

Nichtsdestotrotz fand ich das Unterrichten der Einheit sehr aufregend und interessant
war. Nicht nur weil ich selbst mich intensiv mit dem Thema auseinandergesetzt und
selbst Dinge hinterfragt habe sondern weil das Interesse der Schilerinnen und Schiler
beider Klassen in dieses Thema enorm grof3 war. Zum Teil kamen von ihnen auerst
Gewinn bringende und erstaunliche AuRerungen (iber die man sich selbst noch nicht
wirklich Gedanken gemacht hat. In diesen Momentan herrschte oft das Bedurfnis eines
Unterrichtsgespréches um intensiver auf diese guten Ansatze einzugehen. Allerdings
war dies aufgrund der knapp bemessenen Zeit (Dauer der Unterrichtsstunde) nicht
umsetzbar und daher sehr schade. Trotzdem war in solchen Momenten gut zu
erkennen, dass dieses Thema die Schulerinnen und Schiler ebenfalls beschaftigt und
es, obwohl es ein recht komplexer Bereich der Theologie ist, durchaus in der Schule
behandelt werden kann.

AbschlieRend mdéchte ich sagen, dass durch die Thematisierung der Unterrichtseinheit
,Der Heilige Geist“ und die Beobachtung verschiedener Unterrichtsstunden mir ein
Stick weit die Angst vor diesem Thema genommen wurde und ich im Praktikum darin
gestarkt wurde den Mut zu fassen den Heiligen Geist durchaus in der Schule zu
unterrichten.

D.: Tagesfach Religion — Der Heilige Geist

Erfahrungen als Lehrperson konnte ich bereits in verschiedenen Praktika sammeln.
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Im Fach Religion habe ich schon zu mehreren Themen Unterrichtseinheiten geplant,
die sich jedoch stark von dem Thema ,, Heiliger Geist” unterschieden haben.

So konnte ich in diesem Tagesfachpraktikum viele verschiedene Erfahrungen
sammeln, von denen ich in meiner zukiinftigen Laufbahn profitieren werde.

Als ich erfuhr, dass die zu gestaltenden Unterrichtsstunden sich mit dem Thema
,,Heiliger Geist" beschéaftigen war ich zunachst etwas irritiert.

Weder im Bildungsplan Baden- Wurttemberg noch in einigen Religionsbichern
konnte ich relevante Anhaltspunkte zu diesem Thema finden.

Auch ich selbst wurde in meiner Schullaufbahn mit diesem Thema nicht

konfrontiert.

Ich wusste zwar einiges Uber den Heiligen Geist und auch einige Bibelstellen,

in denen von dem Heiligen Geist die Rede ist, waren mir gelaufig, aber wie ich

dieses Wissen in einen Unterricht fir eine siebte und neunte Klasse einbauen konnte
war mir zunéchst ein Ratsel.

Die gréfite Herausforderung bestand fur mich als Anféangerin besonders darin, einen
Unterricht zu gestalten ohne wirkliche Anhaltspunkte zu haben an denen man sich
orientieren kann.

Mit Anhaltspunkten meine ich Lehrhefte oder Religionsbiicher in denen das Thema
,,Heiliger Geist“ behandelt wird und mit Hilfe derer man

erkennt in wie weit es sinnvoll ist das Thema didaktisch zu reduzieren oder wie

man die Schilerinnen und Schiler tberhaupt mit diesem Thema konfrontiert.

Die Diskussionsrunde unter den Studierenden empfand ich als weniger hilfreich,

da zwar jeder wusste mit was sich die Schulerinnen und Schuler

die nachsten Wochen beschaftigen, jedoch keiner eine konkrete Herangehensweise
an das Thema nennen konnte.

Durch die Fragen der Schilerinnen und Schiler zu dem Thema ,,Heiliger Geist” ,

die wir in der ersten Unterrichtsstunde sammelten, lieRen sich dann jedoch

relativ schnell Themen fur die einzelnen Unterrichtsstunden finden.

Und auch ich selbst hatte durch diese Fragen einen guten Uberblick tber die
kommenden Unterrichtsstunden.

Arbeitsmaterialien zu dem Heiligen Geist konnte ich leider nur wenige finden, die dann
auch immer stark tUberarbeitet werden mussten. Oft wich ich deshalb diesem Problem
aus, indem ich in meinem Unterricht mit Bibelstellen arbeitete.

Im Laufe der einzelnen Unterrichtsstunden zeigte sich jedoch, dass die Schiilerinnen
und Schiler weniger Probleme mit der Thematik hatten, als von mir beflrchtet.

E.: Der Heilige Geist als Unterrichtseinheit in den Klassenstufen 7 und 9

Die erste Unterrichtseinheit, die wir im Rahmen des Tagesfachpraktikums ev. Religion
gemeinsam konzipierten, sollte die Thematik ,Heiliger Geist“ sowohl in der 7. als auch
in der 9. Klasse behandeln. Zu diesem Thema muss ich sagen, dass sich wohl die
wenigsten Christen Uberhaupt selbststdndig damit auseinandersetzen (wollen), da
schon Trinitat an sich sehr komplex zu verstehen ist und der Heilige Geist wohl den am
wenigsten griffigen Aspekt darstellt (gerade im Vergleich zu Jesus als Menschensohn).
Somit hatte auch ich zunachst meine Bedenken im Planen der ersten zu haltenden
Stunden, wie man am besten Schilern in der 7. Klasse ein Thema vermittelt, das man
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selbst gerade erst im Begriff ist zu verstehen. Zu eigenen Schulzeiten wurde dieser
Unterrichtsstoff nie behandelt, sodass auf derartige Erfahrungen nicht zurtickgegriffen
werden konnte. Zudem ist der Heilige Geist auch nicht im Bildungsplan der Realschulen
in Baden-Wirttemberg verankert, sodass die Stundenziele und zu erwerbenden
Kompetenzen der SuS selbst bestimmt werden mussten. Wichtig war hierfur ein
intensiver Austausch unter den Kommilitonen, da man als Praktikant selbst wohl noch
nicht alleine Uber die Kompetenz verfigt, ein so komplexes Thema gerade als
vollstandige Unterrichtseinheit zu planen. Spéater kamen héaufig jedoch auch Fehler in
der Gesamtkonzeption der Unterrichtseinheit zu Tage, die erst in der Planung von
einzelnen Unterrichtsstunden klar wurden. Dies kann mehrere Griinde, wie mangelnde
Erfahrung der Praktikanten oder auch der allgemeinen Problematik der Pionierarbeit
auf diesem Gebiet, haben. Wertvoll war zusatzlich auch, dass Unterrichtsstunden in
team-teaching (in meinem Fall zweimal mit B.) vorbereitet werden konnten, wobei in
langen Vorbereitungsgesprachen viele Dinge klarer und griffiger wurden und auch das
Selbstvertrauen, Uber dieses Thema zu unterrichten, wuchs. Problematisch wurde dies
dann aber etwas im Unterrichten, da die SuS standig zwei Pole fixierten und so wohl
auch leichter Unruhe entstand. Trotz bester Absprache ist es bei team-teaching nicht
madglich, dass sich eine Lehrkraft fiir einen Moment véllig zurlickziehen kann, sondern
immer eine gewisse Aufmerksamkeit durch verschiedene SuS erhélt und diese
unfreiwillig ablenkt, bzw. in eine andere Richtung steuert als der momentan
Lunterrichtende®.

Zur Thematik der einzelnen Stunden ist zu sagen, dass es vor allem in der 7. Klasse
noch schwierig ist, an Vorerfahrungen anzuknlpfen, was bei unseren Stunden vor
allem in der Symbolstunde auffiel. Zwar zeigten einige SuS durchaus Interesse an der
Thematik, jedoch fehlte mir das Gefiihl, dass sich das Thema der Mehrheit der SuS
wirklich grindlich erschlossen hatte. In der 7. Klasse fiel es sehr schwer, den Spagat
zwischen der Komplexitat der Thematik und altersgerechter Aufbereitung zu schaffen.
Dies war fur meine Begriffe in der 9. Klasse angenehmer, da die SuS dort schon viele
Vorerfahrungen durch bspw. ihre Gemeinden hatten und auch ihre weltlichen
Erfahrungen viel besser miteinander verkniipfen konnten. Zwar gab es auch in der

9. Klasse SuS, die sich nicht sehr fir das Thema HG erwadrmen konnten, aber
stellenweise wurden sehr gute Beitrage gesagt, die haufig gute Unterrichtsgesprache
zulieBen. Zwar wurden viele Dinge auch nur sehr oberflachlich behandelt (v.a.
Bibelstellen, die sehr positivistisch ausgelegt wurden), dennoch habe ich das Gefihl,
dass die 9. Klasse das Thema HG nun deutlich besser versteht und hinterfragt. Da die
Trinitat ein wichtiger Teil der christlichen Religion ist, bleibt die Wichtigkeit des Themas
fur mich ohne Zweifel. In der 7. Klasse jedoch halte ich das Thema noch fiir zu komplex
und kann mir nur schwer vorstellen, den SuS unter dem zeitlichen Aspekt das Thema
sinnvoll so nahe zu bringen, dass ein wertvoller Gewinn fir sie dabei resultiert.
Dennoch kann es auch nicht schaden, den Heiligen Geist zumindest schon
anzuschneiden, um Vorkenntnisse flr spatere Klassenstufen zu schaffen, in denen das
Thema dann vertieft wird.
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F.: Unterrichtseinheit ,Heiliger Geist“: Was nehme ich mit?

Durch die intensive Beschaftigung mit dem Thema ,Heiliger Geist® habe ich einiges an
fachlichem Wissen dazu gelernt: ich war von Neuem Uberrascht davon, wie viele
Bibelstellen es doch gibt, die etwas Uber den Heiligen Geist aussagen, bzw. in denen
er vorkommt. Auch die Beschéftigung mit den Symbolen fir den Heiligen Geist war
5 sehrinteressant und aufschlussreich.
Ich fand es spannend zu sehen, wie gut die Schilerinnen und Schiiler doch mit diesem
Thema zurechtgekommen sind, das fur uns Studenten doch so schwierig schien.
Besonders durch die Symbole scheinen die Schiiler einen Zugang zu dem Thema
gefunden zu haben. Ich denke, dass die Beschéaftigung mit Symbolen auch bei anderen
10 komplexen Themen fiir ein erstes Herantasten hilfreich sein kann.
Was mir im Nachhinein in beiden Klassen ein wenig zu kurz kam war die Bedeutung
des Heiligen Geistes fir die Schilerinnen und Schiler persénlich und in den
Gemeinden, die die Jugendlichen besuchen.
Bezogen auf das Thema Trinitat habe ich gelernt, dass es schwierig ist, dieses mit
15 jungeren Schilern zu behandeln. Die Siebtklassler haben zwar einiges aus der Stunde
behalten, doch finde ich es schwierig, ein solch komplexes Thema auf den
Verstehenshorizont von Siebtklasslern herunter zu brechen. Vor allem das Unterrichten
des Trinitdtsdogmas, ohne dieses kritisch zu hinterfragen, wie es in der 7. Klasse
stattgefunden hat, finde ich nicht angebracht. Vielleicht kbnnte man den Siebtklasslern
20 aber auch schon zutrauen, sich Gedanken dariiber zu machen, dass die Trinitat ein
Modell ist, das von Menschen ausgedacht wurde und nicht so in der Bibel steht. Dies
hangt sicherlich von der jeweiligen Klasse ab und kénnte noch ausprobieren werden.
Ich denke, die Einheit ,Heiliger Geist“ insgesamt kann gut auch schon in einer siebten
Klasse unterrichtet werden und kann mir nach dem Praktikum gut vorstellen, dies
25 spéater auch einmal zu behandeln.

G.: Unterrichtseinheit zum Heiligen Geist

Fir mich war es gut, sich einmal selbst intensive Gedanken zum Heiligen Geist zu
machen. In meinem eigenen Glauben spielt und spielte dieser Part der Trinitat immer
eine untergeordnete Rolle. Ob sich dies allerdings in Zukunft andern wird ist noch offen.
Immerhin bin ich nun fiir dieses Thema sensibilisiert worden und aus dem unklaren und

5 schwammigen Konstrukt des Heiligen Geistes wurde zumindest teilweise eine Klarheit
eingebracht. Interessant war fir mich beispielsweise die Erfahrung, dass man auch
zum Heiligen Geist beten kann und sich zu Gberlegen wo und wie der Heilige Geist
wirkt. Auf die Frage des WO und Wie wurde zwar teilweise eine Antwort geliefert,
dennoch bin ich mir auf langfristige Sicht noch ungliicklich mit den Antworten und muss

10 mir dazu noch weitere Formen durchdenken. Personlich ist es flir mich schwer aus den
Bibeltexten wie den Friichten des Geistes oder den Gaben eine endglltige L&sung
herauszuziehen wie der Geist wirkt und wie sein Wesen ist. Auch wenn mir die
Bibeltexte an sich verstéandlich sind, so ist das Problem aus den einzelnen Bibelstellen
ein grofles Ganzes zu erschlielen.
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Das Thema Heiliger Geist im Unterricht sehe ich gespalten. Zum einen ist es ein
wichtiger Teil unseres Glaubens und verdient es beachtet und gewdrdigt zu werden
und auch die Fragen zu Beginn der Unterrichtseinheit haben gezeigt, dass bei den
Schilern Redebedarf zu diesem Thema ist und es sie auch personlich interessiert. Zum
anderen allerdings ist das Thema derart wenig grifffest wie kein zweites. In meinen
anderen Praktika vorher habe ich mich bis jetzt mit einem Unterrichtsthema noch nie
derart schwer getan. Ich weif3 auch nicht, ob die Schiler die Fragen die zu Beginn der
Stunde gestellt wurden als beantwortet ansehen. Oft waren die Antworten, so hatte ich
das Gefiihl, anders gegeben, als die Kinder die Fragen gemeint hatten, wenngleich es
fur viele Fragen einfach keine greifbare oder gedanklich fassbarere Antwort gibt.
Trotzdem ist es wichtig sich mit diesem Thema zu befassen, auch wenn das
Unterrichten und das Thema schwer ist, sollte dies keine Entschuldigung sein, um sich
von dem Thema im schulischen Kontext fern zu halten. Im Gegenteil: es musste erst
recht Anreiz sein, Kindern dieses Thema eingangiger und plausibler zu machen.
Schade ist, dass es bis jetzt noch nicht im Bildungsplan oder den Schulcurricula
verankert ist, sodass dieses Thema in Form von Lehrmaterialen aufgearbeitet ist. Ich
bin gespannt ob dies sich in einigen Jahren &ndern wird.

Ruckblickend gesehen war es interessant und spannend dieses Thema zu unterrichten
und man hatte zwangslaufig Gelegenheit sich mit seinen eigenen Gedanken zum
Heiligen Geist auseinander zu setzten, schade ist aber, dass man diese Stunden
vorlaufig wahrscheinlich in der Schule nicht mehr halten wird, weil es wie erwahnt noch
nicht etabliert ist.

H.: Der Heilige Geist im Unterricht

So interessant die Einheit zum Heiligen Geist in der 7. Und in der 9. Klasse auch war,
so wirde ich sie nicht noch einmal durchfiihren. Zum einen fand ich sie viel zu lang und
einige Themenbereich wirkten sehr gewollt. Die Idee sich an den Fragen der Schiler
und Schilerinnen zu orientieren ist ja im Prinzip eine gute, und ihnen zu vermitteln,
dass es auch in Ordnung ist, wenn ,letzte Fragen® offen bleiben halte ich auch fir
sinnvoll, dennoch war die Einheit in sich nicht immer stimmig und eher an den
Interessen der Lehrpersonen als an denen der Schiler orientiert. Ich hatte es besser
gefunden die Einheit deutlich zu kiirzen und sich auf wenige Aspekte zu beschranken,
die fur die Schuler etwas anschaulicher gewesen waren.

In der 7. Klasse mit dem Symbolverstdndnis anzufangen fand ich gut, auch
grundsatzlich auf die Vorstellung der Trinitdt zu verweisen schadet nicht, allerdings
kann ich von mir selbst nicht behaupten, dass ich verstanden héatte wie ,die Trinitat
funktioniert” und ich deshalb mit der von Herrn Prof. W. gelehrten Christologie sehr gut
zurecht komme. Nun ist es allerdings sehr schwierig den Schiilern etwas zu vermitteln,
dass man selbst nicht verstanden hat, bzw. an das was man selbst nicht glaubt. Ich
hatte den Fokus wahrscheinlich lieber auf die ,Frichte und Gaben“ des Heiligen
Geistes gelegt, ware auf seine Wirkung eingegangen und hatte versucht das Ganze
noch etwas weniger abstrakt zu gestalten, denn ich hatte nicht das Gefihl, dass den
Schdlern die Relevanz fur ihr Leben klar geworden ist.

Far mich persénlich war der Heilige Geist nie ein Thema meines Nachdenkens und
wird es in Zukunft auch eher nicht werden. Ich kann ihn als eine Art ,Werkzeug“ Gottes
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akzeptieren, aber eine bedeutende Rolle in meinem persénlichen Glauben hat er vor
der Einheit nicht gespielt und wird es mit groRer Wahrscheinlichkeit auch hinterher nicht
tun.

Ich habe mit Sicherheit nichts dagegen Schuler mit schwierigen oder auch abstrakten
Themen zu konfrontieren, aber ich halte den Rahmen des Tagesfachpraktikums dafur
fur sehr ungeeignet. So spannend das auch sein mag das gleiche Thema in 2
verschiedenen Klassenstufen zu behandeln, der dauernde Wechsel von Lehrpersonen
und Klassen lasst keine Kontinuitat zu. Selbst am Ende des Praktikums sitzen nur ein
paar Namen und es ist schwierig eine Beziehung zu den Schilern aufzubauen.
Aulerdem sind 45min einfach zu kurz um komplexe Sachverhalte in der ihnen
zustehenden Tiefe darzustellen. Wenn man die Mdoglichkeit hatte mehrere
Unterrichtsstunden hintereinander in der gleichen Klasse zu halten oder eine
Doppelstunde héatte, sdhe das wieder ganz anders aus. Hier kam jetzt noch
erschwerend dazu, dass die Schiler in der zweiten Religionsstunde in der Woche auch
noch ein ganz anderes Thema bearbeitet haben, so dass es jedes Mal schwer fiel zum
Thema zuriickzufinden. Durch den sténdigen Wechsel der Lehrperson war eben auch
ein ,na, da reden wir in der nachsten Stunde nochmal driber® nicht méglich. Das hat
auch fur die Praktikanten einen unheimlichen Druck aufgebaut. Die meisten, so habe
ich der Eindruck, fihlten sich dem Thema an sich nicht gewachsen und mit der mehr
als schwierigen Infrastruktur (womit ich ausdriicklich nicht die Zugénglichkeit der
Dozenten meine) war die Freude am Unterrichtsthema nicht besonders groR.

Bei mir bleibt Gber: heiliger Geist im Unterricht, wenn es denn sein muss, aber (wenn
in einer Praktikumsgruppe, dann in einer viel kleineren) kirzer und fokussierter, und
als kompakte Unterrichtseinheit, nicht vermischt mit anderen Themen und stédndigem
Wechsel. Aber ich schatze, dass die Schiler viel von dem was sie jetzt mitgenommen
haben auch an anderen Themen héatten lernen kénnen.



42

2.2.2 Auswertung der Stellungnahmen

Zur Auswertung der selbstevaluierenden Texte wurden die Zeilen
durchnummeriert und enthaltene Themen am Rand vermerkt. Vergleichbare
Aussagen wurden tabellarisch nebeneinander gesetzt® und sowohl aus der
Tabellentbersicht als auch aus ihrem jeweiligen Kontext heraus genauer
analysiert.'%

2.2.2.1 Kriterien zu den Stellungnahmen

Folgende 12 Aspekte wurden aus den Texten ermittelt: eigener Zugang,
Vorerfahrungen, Schwierigkeiten, Bildungsplan, Unterrichtsmaterial /
Umgang mit der Bibel, Auseinandersetzung mit theologischer Komplexitat,
Trinitdt, Umgang mit Symbolen, Schilerinnen (Relevanz, Beteiligung),
Kooperation im Team, Planung / Rahmenbedingungen und Ertrag. Einige
dieser Kategorien bilden Aspekte ab, die bereits im Horizont der leitenden
Fragestellung ausgefihrt sind. Besonders diverse ,Schwierigkeiten®, aber
auch die ,Relevanz® des Themas fur Jugendliche werden von den
Studierenden mehrfach bedacht. Beim ,Ertrag“ kommt unter anderem zum
Ausdruck, inwiefern sie sich in der Lage sehen, dieses Thema zu
unterrichten. Das Erkennen der Bedeutung des Themas im Rahmen eines
christlichen Weltverstandnisses wird jedoch von ,Schwierigkeiten® und der
»<Auseinandersetzung mit theologischer Komplexitat“ weitgehend tberdeckt.
Durch die tabellarische Darstellung, die im Anhang zu finden ist, wird
angestrebt, Vergleichspunkte und Zusammenhénge deutlich zu machen. Die
Reihenfolge der Aspekte bildet nicht unbedingt den Verlauf der einzelnen
Texte ab, wie man aus den Zeilenzahlen erkennen kann. Teilweise sind
einzelne Gesichtspunkte stark miteinander verknipft, was durch die
Verbindung von Zellen verdeutlicht werden soll. Teilweise sind Bezuge zu
verwandten Aspekten in eckigen Klammern eingefiigt. Auch wenn die
folgenden Ausflhrungen zusammenfassenden Charakter haben sollen,
wollen sie zunachst nur beschreiben, was da ist. Danach folgt eine erweiterte
Auswertung bzw. eine starker theoriegeleitete Interpretation der Aspekte.

9 Die Tabelle befindet sich im Anhang.
100Vgl. A2.2.2.2.



43

2.2.2.2 Zusammenfassende Darstellung der Stellungnahmen

Als eigenen Zugang zum Unterrichtsthema ,Heiliger Geist’ duflern die
Studierenden durchaus Interesse (vgl. B., Z.4; H., Z. 1, F., Z. 5 zu Symbolen).
Es ist allerdings auch viel von Unsicherheit und Skepsis die Rede: So fallen
Begriffe wie ,Uberrascht* und ,schwierig fassbar (B., Z. 2, 8), ,distanziert"
und kritisch® (C., Z. 1, 2), ,irritiert* (D., Z. 7), ,wenig griffig“ (E., Z. 6),
,schwierig“ (F., Z. 7) bzw. ,schwammig® (G., Z. 5) oder ,abstrakt* (H., Z. 25).
Die Thematik wird im Prinzip von allen als ,komplex® bzw. ,kompliziert*
beurteilt (vgl. A.,Z.8.;B., Z. 4;C., Z. 3;E., Z. 5, 16, 36, 47; F., Z. 10, 16; H.,
Z. 31). Dies ruhrt nach Aussagen der Studierenden daher, dass ihnen
Vorerfahrungen mit dem Thema fehlen, sie also bisher wenig darliber
nachgedacht haben - weder in ihrer eigenen Glaubenspraxis, noch in
irgendwelchen unterrichtlichen Kontexten. (vgl. A., Z. 4-7; C., Z. 9-13; D., Z.
10-11; E., Z. 9-11; G., Z. 2-3 und H., Z. 20-24). Als Ausnahme erwahnt C.
lediglich die Pfingstgeschichte. D. gibt in Z.12-13 an, im Vorfeld einige
Bibelstellen zum Heiligen Geist gekannt zu haben. Und B. nennt bei
Schilerinnen und Schiler der KI. 9 Vorkenntnisse aus ihren Kirchen und
Gemeinden (Z. 36-41, 42-46). F. aulert sich nicht dazu, dass sie bereits ein
Hauptseminar zum Heiligen Geist besucht hat.

Als grundlegende Schwierigkeit wird von fast allen hervorgehoben,
anderen ein Thema zu vermitteln, in dem man sich selber unsicher fuhlt (vgl.
A.,Z.12-13;B.,Z.5-9;C., Z. 8-18; E., Z. 7-9; G., Z. 19-21; H., Z. 13-16). B.,
Z. 6-9 erwahnt dabei die Suche nach tiberzeugenden Erklarungsmodellen. !
Die Unsicherheiten gegenuber dem Thema werden auch in dem
Zusammenhang genannt, dass die Studierenden weder im Bildungsplan
(Realschule Baden-Wurttemberg 2004), noch in Lehrwerken etwas
Aussagekréftiges zum Thema ,Heiliger Geist® gefunden haben (vgl. D., Z. 8-
9, 16-18, aber auch B., Z. 2-3, 14;). E., Z. 11-14 beklagt, dass man deshalb
selber Kompetenzen zum Thema bestimmen misste und G., Z. 29-32
wiinscht sich, dass der Heilige Geist sowohl im Bildungsplan als auch in
Unterrichtshilfen seinen Platz findet. Verschiedene Studierende betonen als
besonders schwierig, dass ihnen fur die unterrichtliche Vermittlung zu wenig
schilergerechtes Unterrichtsmaterial zum Heiligen Geist zur Verfigung stand
(z.B.B.,Z.14;und D., Z. 16-22). C., Z. 14-19 beurteilte die Texte, die sie zum
Thema fand, entweder als zu ,akademisch“ oder als zu ,kindlich“. So

101 Damit ist vor allem das Thema ,Trinitat' gemeint.
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beschéftigten sich die Studierenden in besonderer Weise mit der Bibel (vgl.
C., Z. 18-20 und D., Z. 32-34) und waren teils von der Fille an Textstellen
zum Thema Uberrascht (S.C., Z. 2-4). Nach C., Z. 21-26 ergab sich allerdings
das Problem der Bedeutungsvielfalt des ,Geist-Begriffes in der Bibel und
nach E., Z. 42-43 die Gefahr, Bibelstellen positivistisch'? zu benutzen. A.
halfen laut Z. 13-18 unterschiedliche, theologische Kommentare, um sich
Bibelstellen zu erschlieen. So bemerkt A., Z. 8-10, dass die
Unterrichtsvorbereitung zum Heiligen Geist, dazu anregte, nach
theologischen Texten zu recherchieren und sich dadurch einer komplexeren
Auseinandersetzung zu stellen. Auch C. erwdhnt in Z. 15-17 die Verwendung
wissenschaftlicher Texte. Sie duert verschiedene inhaltliche Fragen wie die
Zuordnung von Eigenschaften zu Gott bzw. dem Heiligen Geist (Z. 38-44)
oder nach der Personalitat des Geistes (Z. 46-62). G. bemerkt, dass sie durch
die Auseinandersetzung teils mehr Klarheit gewonnen (Z. 6) und dabei
interessante Erkenntnisse z.B. im Blick auf das Gebet oder das Wirken des
Geistes gewonnen habe (Z. 6-8). Sie gibt aber auch zu, dass sie noch weiter
dariiber nachdenken muss (Z. 9-10), um aus Bibelstellen das Ganze besser
zu erfassen (Z. 10-14). Wie H. in Z. 20-24 auBert, akzeptiert sie den Heiligen
Geist als Werkzeug Gottes, will aber ansonsten eher nicht weiter Gber ihn
nachdenken. E. empfand das Gesprach mit den anderen Studierenden als
hilfreich, um der Komplexitat des Themas zu begegnen (vgl. Z. 14-16, 20-24).
Zwei Studierende &ulern sich weniger zur Auseinandersetzung mit
inhaltlichen Einzelaspekten zum Geist. B. erwéhnt in Z. 30-32 lediglich, dass
man unterrichtlich wiederholend mit der Trinitdt umgehen kénne und solche
Modelle nicht nur auswendig gelernt werden dirfen, sondern Erfahrungen
damit verbunden sein sollten, um sie zu Uberprifen. Wie das konkret
geschehen koénnte, benennt er aber nicht. Die Thematisierung des
Trinitdtsmodells in KI. 7 empfinden E., Z. 45-49 und F., Z. 17-23 als zu
komplex. Letztere will den Modellcharakter der Trinitat betont wissen. H., Z.
11-13 verweist auf die Offenheit des Trinitdtsmodells und dulert, sich selbst
inhaltlich an den Ausfihrungen eines Professors zu orientieren. Drei
Studierende erwdhnen weder die Auseinandersetzung mit der Trinitat, noch
den unterrichtlichen Umgang mit Symbolen zum Heiligen Geist.

102 Dies meint, Bibelstellen als unanalysierte Materialsammlung ohne tiefere Reflexion, auch des
jeweiligen Kontextes, zu gebrauchen.
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Zwei der anderen halten Symbole als Zugang zum Thema ,Heiliger Geist'
fur hilfreich (vgl. F., Z. 4-5, 8-10 und H., Z. 10). Die Ubrigen heben
Schwierigkeiten hervor: C. bemangelt den schwierigen ,Nachweis’ von
Symbolen durch Bibelstellen (Z. 29-37). B. erwahnt das Problem, Symbole
mit der Lebenswelt der Schilerinnen und Schiiler zu verknipfen (Z. 19-21),
damit sie nicht nur oberflachlich erkannt werden. E. beschaftigen in Z. 31-33
die mangelnde Erfahrungen der 7 .Klassler, die ein tieferes Symbolverstehen
erschwerten.

Bemerkenswert ist, dass sich alle Studierenden zu dem Verhaltnis
zwischen Schilerinnen und Schilern und dem Thema auf3erten. So empfand
es H. in Z. 3-5 gut, sich bei der Unterrichtsplanung an den Schilerfragen zu
orientieren, auch wenn sich nicht alles beantworten lieR. In Z. 16-19 hebt sie
als Relevanz des Themas fir die Jugendlichen vor allem die ,Wirkungen und
Frichten des Geistes” hervor. B., Z. 24-26, 41-43, G., Z. 18 und E., Z. 40-42
bemerken Uberrascht, dass bei den Schilerinnen und Schillern Vorwissen
und Interesse im Blick auf das Thema ,Heiliger Geist* erkennbar waren. F.,
Z.6-8 und D., Z. 35-38 stellen fest, dass die Jugendlichen erstaunlich gut mit
dem Thema zurechtkamen. C., Z. 65-68 behauptet sogar, dass ,das
Interesse der Schulerinnen und Schuler beider Klassen ... enorm grof? war."
Darlber hinaus auRern viele Studierenden, dass das fremde Thema auch bei
ihnen Neugierde und Interesse geweckt habe, sich mit einem
unerschlosseneren Unterrichtsthema zu beschéftigen, z.B. bei C., Z. 63-71
und G., Z. 32-37.

Als Hilfe im Umgang mit der thematischen Unsicherheit und Komplexitat
wird das Teamteaching diskutiert. Drei bewerten den Austausch bei der
Vorbereitung als weitgehend positiv, eine Person als weniger konstruktiv, E.
sieht laut Z.20-30 in dem gemeinsamen Unterrichten nicht nur Vorteile (vgl.
A., Z.19-25;B., Z. 9-17, E., Z. 14-16 und D., Z. 23-26). Die anderen duf3ern
sich nicht zur Kooperation in der Studierendengruppe.

A., Z. 3-4 wertet es als interessant, die Planung einer Unterrichtseinheit
erlebt zu haben. Die Einheiten mit Hilfe von Schilerfragen zu strukturieren,
beurteilen H., Z. 3-6 und D., Z. 27-31 als positiv. B., Z. 33-35 und C. in Z.
66-71 bemangeln jedoch, dass zu wenig Zeit blieb, um SchilerdauRerungen
im Unterrichtsgesprach nachzugehen. Dariiber hinaus empfand H., dass das
Thema 2zu lange in den Klassen behandelt wurde und die
Rahmenbedingungen des Praktikums mit stédndigem Wechsel der
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Lehrpersonen und Stunden im 45-min-Takt den Lernerfolg erschwerte (Z. 7-
9, 45-46). Zudem &ulert sie als Schwierigkeit in der Unterrichtsdurchfiihrung
in Z. 6-9, dass die Einheiten nicht in sich stimmig unterrichtet wurden und sich
teilweise zu sehr an den Interessen der Lehrpersonen statt an denen der
Jugendlichen orientierten. Auch B., Z. 51-53 und E., Z. 17 bemerken
Unstimmigkeiten in der Gesamtplanung der Einheiten. Diese werden im
Zusammenhang mit mangelnden Absprachen, der Unsicherheit gegenliber
dem Thema und den fehlenden Erfahrungen gesehen. B., Z. 45 hebt hervor,
dass fiir die Schilerinnen und Schiler die Bedeutung des Heiligen Geistes
nicht deutlich genug wurde und vieles zu oberflachlich blieb (B., Z. 41-43; vgl.
auch Z.19-21 im Blick auf Symbole). F. beméangelt, dass die persénliche
Bedeutung des Thema fiir die Schilerinnen und Schiler und ihre Gemeinden
zu kurz gekommen ware (Z. 11-13).

Als positiver Ertrag wird von A., Z. 4-10 die Notwendigkeit hervorgehoben,
sich durch griindliche Unterrichtsvorbereitungen eigener Vorstellungen zum
Heiligen Geist bewusst zu werden und sich mit Hilfe von theologischer
Literatur einen eigenen Standpunkt dazu erschlielen zu missen. Dadurch
entstand auch Spal® am Thema (Z. 24). F., Z. 1-5und C. in Z. 4-7, 43-56 und
63-71 &ulern einen &hnlichen personlich-fachlichen Gewinn durch das
Unterrichten des Themas, was C., Z. 63; G., Z. 32 und H., Z. 1 als
sinteressant” beschreiben. G., Z. 1-14 sieht sich nun ,fur das Thema
sensibilisiert®, auch wenn noch manche Frage offen blieb. D., Z. 4-5 erkennt
in der Auseinandersetzung mit dem schwierigen Thema einen Profit fir die
weitere berufliche Zukunft. Welche Relevanz das Thema weiterhin fir die
Studierenden haben kénnte, wird teils als offen eingestuft (G., Z. 3) und teils
klar abgelehnt (H., Z. 20-21). B., Z. 26-32 und C., Z. 71-79 fihlen sich
ermutigt, das Thema trotz seiner Komplexitat weiterhin zu unterrichten.

Zur Form der studentischen Stellungnahmen lasst sich Folgendes
anmerken: Die Vorgabe war, eine getippte Seite zu den
Unterrichtserfahrungen zum Heiligen Geist aufzuschreiben. Dies entspricht
etwa 45 Zeilen. Die Halfte der Studierenden hat etwas weniger geschrieben
(A., Z.25;D., Z. 36; F., Z. 26 und G.,Z. 36), die anderen etwas mehr (B., Z.
53; E., Z. 51 und H., Z. 48). Der Text von C. umfasst zwei Seiten (Z. 79). Hier
werden auch die meisten Beispiele und Einzelheiten, vor allem zu
theologischen Fragen, genannt. Die Uberschrift dazu lautet nur ,Der Heilige
Geist”. Diesen erwdhnen auch alle anderen in ihrer Uberschrift, doch
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beachten sie dabei ebenso den unterrichtlichen Rahmen. A. und F. erfragen
dariiber hinaus in der Uberschrift den Ertrag, B. betont Erfahrungen.

Die Texte enthalten fast alle Absatze (B. verzichtet darauf), aber keine
ZwischenUberschriften oder Hervorhebungen. Neben einigen
Zeichensetzungs-, Rechtschreib- und Flichtigkeitsfehlern, gibt es auch
Inhaltliches, das nicht ganz korrekt ist: So behauptet A. in Z.1-2, dass in
Klasse 7 sieben und in Klasse 9 sechs Stunden zum Heiligen Geist
unterrichtet wurden. In Z.12 spricht sie von ,der 10.“ statt ,der 9. Klasse®. Es
waren aber bei den Siebtklasslern acht und bei den Neunern sieben Stunden.
Schilerinnen und Schuler werden bei B. mit ,Schilerlnnen® abgekurzt (siehe
Z.21, 25,30 und 36) und bei E. mit ,SuS* (Z. 24, 27, 33, 36, 40, 47). G. nennt
in Z.18 nur die mannliche Form. Dies tutauch H.in Z. 7, 14, 35 und 47, obwohl
sie in Z. 4 von ,Schiilern und Schilerinnen” spricht.

Insgesamt sind die Texte sachlich formuliert, wobei teils auch persénliche
Erfahrungen und Einschatzungen geaulRert werden. Dies wird z.B. durch die
weitgehende Verwendung der Ich-Form in allen Stellungnahmen deutlich.
Vor allem B., aber auch andere, sprechen teilweise auch von ,wir“ bzw. ,uns*
B., Z. 1,9, 11, 16-18, 33-40, 49, 52; A., 23-24; D., Z. 28; E., Z. 1,F., Z. 7).
Gelegentlich wird das unpersonliche ,man* (B., Z. 11, 13, 29, 30, 51; C., Z.
11, 12, 40, 42, 44, 67; D., Z. 20, 22; E., Z. 15; G., Z. 34 oder das Passiv
verwendet (A., Z. 1,5, 20; B., Z.12; C., Z. 13,19, 23, 33, 43, 74, 77-78; D, Z.
10, 20, 34; E., Z. 10, 13, 18, 22, 23, 41-43; G., Z. 4-5, 8, 16, 22, 30-31).
Rhetorische Fragen gebrauchen auBerhalb der Uberschriften nur B., Z. 6-9
und C., Z. 4-7, 43-44. Auf poetische Stilmittel, wie z.B. Metaphern, wird
ansonsten verzichtet.

Als Zeitform ist im Sinne eines Ruckblicks weitgehend das Préateritum im
Gebrauch. Erworbene Erkenntnisse kommen teils im Préteritum,'% teils im
Prasens' zum Ausdruck. Zur Beurteilung werden nicht nur wertende

103 A, Z. 16; 19 ,lernte ich“, B.;Z.13 ,was besonders wichtig war*, Z.19 ,war es schwierig“, Z.37 ,Ich
war Uberrascht®, G., Z. 6 ,interessant war®, C., Z. 25,38,57,63 ,empfand ich“, Z.29-30 ,war es flr
mich wichtig®, D., Z. 16 ,Die gréfite Herausforderung bestand fur mich®, Z.23 ,empfand ich®, E., Z.
19,"Wertvoll war“, Z.23 ,Problematisch wurde“, Z.34 ,fiel es sehr schwer®; F., Z. 4-5 ,war sehr
interessant und aufschlussreich®, Z.6 ,Ich fand es sehr spannend®; G., Z. 1 ,Fur mich war es gut",
Z.6 ,interessant war fur mich®, Z.23 ,so hatte ich das Gefuhl*, Z.32 ,war es interessant und
spannend®; H., Z. 2; 10 ,fand ich“, Z.18 ,ich hatte nicht das Gefuhl*, Z.34-35 ,kam ... erschwerend
dazu®.

104 B, Z. 28 ,Es kann nicht schaden®, C., Z. 46-47 ,ch personlich sehe, Z.54 ,habe ich
Schwierigkeiten damit. Daher finde ich®; E., Z. 31 ,schwierig ist*, Z.43 ,habe ich das Gefuhl*, Z.49
,kann es auch nicht schaden®; F., Z. 24; 24 ,ich denke,"; Z.16 ,finde ich es schwierig“, Z.19 ,finde ich
nicht angebracht* G., Z. 10-11 ,ist es fur mich schwer®, Z.13 ,so ist das Problem*®, Z.25 ,Trotzdem ist
es wichtig“, Z.29; 34 ,schade ist, Z.31 ,Ich bin gespannt®; H., Z. 4 ,halte ich*, Z.14 ,ist es allerdings
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Formulierungen verwendet wie z.B. B., Z. 13 ,was besonders wichtig war*;
G., Z. 29, 34 ,schade ist“ oder E., Z. 19 “Wertvoll war“, sondern neben dem
Ausdruck von kognitiver Einschatzung wie bei F., Z. 24 ,ich denke,” ist vor
allem auch von einer gefiihlsmaRigen Wertung die Rede (vgl. D., Z. 23
.empfand ich®, H., Z. 23 ,so hatte ich das Gefiihl* und Z.40 ,so habe ich den
Eindruck®).

Vorschlage, Wiinsche oder Mdglichkeiten, zukinftig mit dem Thema im
Unterricht umzugehen, werden teils im Futur (G., Z. 3, 35; H., Z. 21, 23) und
teils im Konjunktiv dargestellt (B., Z. 26, 30, 34-35, 48; F., Z. 19, 22; G., Z.
28, H.,Z.8-9, 16-17, 32-34, 48). Letzteres gilt auch fir Einschrankungen (vgl.
B., Z. 40).

2.3 Beurteilung des Kontextes

Um die Stellungnahmen der Studierenden besser verstehen zu kdnnen, soll
nun der unterrichtliche Kontext, aufgrund dessen sie entstanden sind,
dargestellt und unter 2.3.2 ausgewertet werden. Dies geschieht im Sinne der
Explikation, die zuséatzliches Material — in vorliegendem Fall ausgewertete
Strukturskizzen zum Unterricht — hinzuzieht, um die zu interpretierenden
Texte zu erldutern.’® Da vorliegende Untersuchung die Perspektive der
Studierenden auf das Unterrichtsthema ,Heiliger Geist' im Fokus hat und nicht
den Kompetenzaufbau der Schilerinnen und Schiler, werden Kompetenz-
formulierungen und SchilerdufRerungen nicht weiter beachtet.

2.3.1 Darstellung der Unterrichtssequenzen

Da die Einheiten riickblickend betrachtet werden, erfolgt ihre sprachliche
Darstellung in der Vergangenheitsform, obwohl die der Inhaltsanalyse
zugrundeliegenden Strukturskizzen zum Unterricht im Présens verfasst
wurden.

2.3.1.1in Klasse 7

1. Stunde: Einflihrung in die Unterrichtseinheit ,Heiliger Geist' (H.)

In Klasse 7 erfolgte eine Hinfiilhrung zum Thema ,Heiliger Geist' Uiber die
bildlich dargestellten Symbole Wind, Feuer und Taube. Darauf aufbauend
wurde Apg 2,1-17 erzahlt und offene Fragen besprochen. Ein Lickentext

sehr schwierig®, Z.26 ,ich halte ... fur sehr ungeeignet®, Z.31 ,es ist schwierig“, Z.40 “so habe ich den
Eindruck®, Z.47 ,aber ich schatze".
105 \/gl. Mayring, Inhaltsanalyse, 77.
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sollte eine erste Sicherung der Unterrichtsinhalte gewéahrleisten. Danach
wurden die Schilerinnen und Schuler aufgefordert eigene Gedanken und
Fragen zum ,Heiligen Geist' aufzuschreiben. Diese sollten sie anschlieRend
im Austausch in Vierergruppen auf eine gemeinsame Frage zuspitzen und
auf einem Zettel niederschreiben. Diese Gruppenergebnisse wurden danach
6ffentlich im Klassenzimmer ausgehéngt. Unter den Uberschriften ,offene
Fragen und ,beantwortete Fragen“ sollten diese Fragenzettel die
Unterrichtseinheit strukturieren, begleiten und nach Klérung einer Frage
bewusst umgehangt werden.

2. Stunde: Kann man den Heiligen Geist sehen? (D./C.)

Durch das Spiel ,Ilch sehe was, was du nicht siehst® sollte die in der
vorangegangenen Stunde verdffentlichte Schilerfrage ,Kann man den
Heiligen Geist sehen?“ wieder aufgegriffen werden. Zun&chst wurden
sichtbare Gegenstande erraten wie ,Stuhl” oder , Tafel*, dann unsichtbare wie
LFreundschaft* oder ,Hoffnung“. Anschlieend erfolgte eine Diskussion
folgender Fragen: ,Findest du es schlimm, wenn du etwas nicht siehst, aber
dennoch spirst?” Verliert etwas an Wichtigkeit, wenn man es nicht sehen
kann?“ Begriinde. Dem Klassengesprach dazu war eine schriftliche Reflexion
in Einzelarbeit vorgeschaltet. Danach wurde zur Wiederholung der
Pfingstgeschichte diese in Partnerarbeit als Textpuzzle sortiert und danach
mindlich erzahlt. Daran an schloss sich die Frage: ,Die Jinger haben den
Heilige Geist nicht gesehen. Wie haben sie ihn dann wahrgenommen?“ Als
Notiz wird dazu folgendes bemerkt: ,Gegen Ende der Stunde besteht die
Tendenz zur Veralberung. Was haben die Schulerinnen und Schiiler selber
in der Stunde erlebt? Welche Prasenz des Geistes haben sie gespurt?*

3. Stunde: Symbole fiir den Heiligen Geist (1) (E./B.)

Zu Beginn dieser Stunde wurden die verdffentlichten Fragen zum Heiligen
Geist, die mit Hilfe der letzten Stunde beantwortet werden konnten,
herausgesucht und umgehéangt. Die Frage ,Wie sieht der Heilige Geist aus?
Kann man ihn sehen?“ sollte nun vertieft werden. Dazu wurden die Bilder
JFeuer, Wind und Taube“ aus der ersten Stunde projiziert. Im
fragenentwickelnden Unterrichtsgesprach wurde erldutert, dass Menschen

durch solche Symbole immer wieder versuchen, den Heiligen Geist
greifbarer, sichtbarer bzw. verstandlicher zu machen. Auf einem Arbeitsblatt
sollten nun Zeichen und Symbole sortiert werden. Als Merksatz wurde dazu
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im Heft notiert: ,Wie sieht der Heilige Geist aus? Kann man ihn sehen? Den
Heiligen Geist kbnnen wir nicht sehen, aber manchmal spiiren. Sehen lassen
sich nur die Auswirkungen. Zeichen haben eine festgelegte Bedeutung.
Symbole dagegen haben keine festgelegte Bedeutung. Sie haben immer
etwas mit dem Bezeichneten zu tun. Man kann sie jedoch verschieden
interpretieren.” Nun sollten auf einem weiteren Arbeitsblatt mdglichst viele
Eigenschaften und Bedeutungen zu den Begriffen ,Taube, Feuer und Wind*“
gesammelt werden. Als Erkldrung war darunter abgedruckt: ,Ambivalenz:
Das gleichzeitige Vorhandensein zweier gegensatzlicher Bedeutungen, ohne
dass eine richtig oder falsch ist. In unserem Fall haben die Menschen mit den
Symbolen aber etwas Positives Gber den Heiligen Geist aussagen wollen. Sie
wollten den — fUr uns unsichtbaren — Heiligen Geist greifbarer machen, also
verglichen sie ihn mit etwas Bekanntem.“ Als handschriftliche Bemerkung
wurde dazu ergdnzt ,falsch!* Des Weiteren ist handschriftlich notiert:
.kognitive Stunde®, ,formulieren Merksatze vor und lassen Schiler
abschreiben; besser: Mit der Klasse gemeinsam formulieren.

4. Stunde: Symbole fiir den Heiligen Geist (2) (D./C.)

Durch ein Wettspiel wurde versucht, den Unterschied zwischen Symbol und
Zeichen nochmals zu kléren. AnschlieRend sollten im Unterrichtsgesprach
die Bezilige zwischen den Symbolen und dem Heiligen Geist nochmals
besser hergestellt werden. Dabei wurde auf ein Arbeitsblatt aus der
vorangegangenen Stunde zurickgegriffen. Nun wurden an die Tafel
geheftete Bibelstellen zu den Symbolen besprochen (Rém 15,3, Apg 15,9; Mt
3,16; Joh 3,8). Danach sollten in Einzelarbeit auf einem Arbeitsblatt weitere
Bibelstellen den drei Symbole Wind, Feuer und Taube zugeordnet werden.

5. Stunde: Wie steht der Heilige Geist im Verhéltnis zu Gott? - Trinitét (F.)

Zur Motivation und Hinflhrung zum Thema ,Trinitdt® ordneten die
Schilerinnen und Schuler auf einem comichaften Suchbild immer drei
zusammengehorige Gegensténde einander zu. Nach Hervorhebung der zu
bearbeitenden Schulerfrage ,Wie steht der Heilige Geist im Verhaltnis zu
Gott?* wurde die Geschichte von der Sturmstillung nach Mk 4,35-41 erzahit.
Darauf folgte ein durch W-Fragen gelenktes Gespréach, in dem die enge
Verbindung zwischen Jesus und Gott hervorgehoben werden sollte.
Veranschaulicht wurde dieses Verhéltnis durch reelles Wasser und Eis.

Daran anknipfend wurde Wasserdampf mit dem Heiligen Geist verglichen
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und durch die erzéhlte VerheiBung des Parakleten nach Joh 14,15-26 vertieft.
Anschlieflend wurde im Klassengesprach an der Tafel eine Grafik zu H20
erarbeitet. Darin wurde H20O, das sich in Form von flissigem Wasser, Eis
und Wasserdampf zeigen kann, mit der Dreieinigkeit Gottes verglichen, die
sich auf unterschiedliche Weise offenbart. Die Grafik wurde als Hefteintrag
abgezeichnet und mit Erklarungssatzen'%® erganzt.

6. Stunde: Geister in Filmen in Abgrenzung zum Heiligen Geist (E./B.)
Durch Fragen wie ,Welche Geister kennt ihr?“, ;Was sind Geister?*, ,Wer

glaubt an Geister?* sollten Vorkenntnisse und Einstellungen zur
Unterscheidung von Geistern aktiviert werden. Um Geisterdarstellungen aus
Kinderfilmen mit dem Heiligen Geist vergleichen zu kénnen, fillten die
Schilerinnen und Schiler in einer Tabelle aus, was in Gal 5,22-26, Joh
14,25-26 und Joh 1,32 Uiber den Heiligen Geist ausgesagt wird. AnschlieRend
wurden Filmausschnitte zu Hui Buh, Casimir und Harry Potter angeschaut
und in einer Tabelle notiert, wie die Geister in den unterschiedlichen
Filmsequenzen aussahen bzw. was sie machten. Es war geplant, dass der
Lehrer selbst das Fazit zur Abgrenzung zwischen dem Heiligen Geist und den
Geistern in  Filmen zog, welches laut handschriftlicher Notizen
folgendermalBen lautete: ,Wir kénnen Ahnliches feststellen — nett, Troster, in
andere Korper eindringen — dennoch gibt es auch Unterschiede® (zwischen
den in den Filmen dargestellten Geistern und dem Heiligen Geist). AuRerdem
findet sich auf der Planungsskizze die handschriftiche Ergénzung:
LJpositivistischer Umgang mit Bibeltexten (zu wértlich ohne Kontext)“.'%”

7. Stunde: Wo findet man den Heiligen Geist? - Die Frichte des H.G. (G./A.)
Durch eine vorgelesene, selbst erfundene Alltagsgeschichte sollten die
Schulerinnen und Schiler zu Gal 5,17-24 und den Frichten des Heiligen
Geistes hingefuhrt werden, um auf die Schilerfrage ,Wo findet man den
Heiligen Geist?* Antworten zu finden. Im Anschluss wurden in Einzelarbeit
Frichte des Geistes und menschliche Selbststichte aus dem Bibeltext durch
Markieren mit zwei unterschiedlichen Farben herausgearbeitet. Eine
Uberpriifung fand durch das Zuordnen von Wortkértchen an der Tafel in zwei

106 Wie steht der Heilige Geist im Verhaltnis zu Gott? Gott zeigt sich uns auf drei verschiedene Arten:
als Vater, Sohn und Heiliger Geist. Der Heilige Geist ist also auch Gott. Man spricht von der
Dreieinigkeit oder Trinitét Gottes.”

107 Dieses Problem wurde demnach in der Nachbesprechung angesprochen. In der Folgestunde
wird daraufhin versucht, einen anderen Umgang mit Bibelstellen zu erproben.
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Spalten statt, welche die Schilerinnen und Schiler spater abschrieben.
Unklarheiten dieser Zuordnung wurden durch ein fragenentwickelndes
Unterrichtsgesprach vertiefend erdrtert.’®  AnschlieRend sollten die
Jugendlichen sich in einer Gruppenarbeit der Bedeutung jeweils einer der
Fruchte des Geistes fiir ihren Alltag bewusst werden. Als Leitfragen dienten
dazu ,Was bedeutet diese Geistesfurcht fur uns?“ und ,Wie kénnte sich diese
Geistesfrucht im Umgang mit unseren Mitmenschen zeigen?“ Danach
wurden Ergebnisse auf Folien im Plenum vorgestellt und auf Arbeitsblattern
gesichert. AulRerdem war vorgesehen, das Gelernte nochmals auf die
Eingangsgeschichte zu beziehen.

Als Notiz unter der Stundenskizze wird bemerkt: ,Es misste geklart
werden, was ,glauben’ bedeutet. Vielfach widerspricht doch die Erfahrung
dieser einfachen Struktur.”

8. Stunde: Jesus und der Heilige Geist (D.)

Da diese Stunde kurz vor Weihnachten gehalten wurde, sollte zu der
Schulerfrage ,Lebt der Heilige Geist auf der Erde?” die Beziehung zwischen
Jesus und dem Heiligen Geist herausgestellt werden. Als Hinfiihrung diente
eine traditionelle Krippendarstellung als Impuls, um die dazugehdrige
Geschichte zu erzahlen. AnschlieRend wurde der Begriff ,Jesus® auf der
linken Tafelhélfte geschrieben und die Schilerinnen und Schiler dazu
aufgefordert, ihr Wissen zu diesem Namen zu notieren.'® Nach dem
Vorlesen von Mt 1,20 wurde dieser Vers befragt und schlieRlich als Zitat in
der Mitte der Tafel gehéngt (,Das in ihr Gezeugte ist von dem Heiligen
Geist.”). Die Jungfrauendarstellung sollte dabei laut Kommentar nicht
besonders beachtet werden. Auf der rechten Tafelseite wurde nun ,Heiliger
Geist” notiert. Auch dazu auferten die Schilerinnen und Schiler nun ihr

Wissen.''® AnschlieRend wurden ausgehingte Schiilerfragen, die im Laufe
der Einheit beantwortet wurden, nochmals angeschaut und als beantwortet
markiert. Handschriftlich findet sich dazu die Notiz: ,Hier zeigt sich, dass die

108 \Wie wird in Vers 17 das Verhaltnis zwischen der menschlichen Selbstsucht und dem Geist Gottes
beschrieben? Was bedeutet ,vom Geist Gottes fuhren lassen*? und Was passiert mit dem oben
genannten Verhaltnis (von menschlicher Selbstsucht und dem Geist Gottes) durch den Glauben?
109 Genannt wurden: Kreuzigung, Retter, Sohn Gottes, Mensch, heilt andere Menschen, 24.12. feiern
wir seinen Geburtstag, Teil der Trinitdt. Darunter befindet sich der Hinweis: ,bei Jesus stérker die
menschlichen Seiten hervorheben, um den Heiligen Geist besser als Verbindung zum Vater
herausstellen.

110 Folgende Begriffe wurden notiert: Taube, Frieden, Feuer, man stellt ihn durch Symbole dar, Taten,
Teil Gottes (Trinitat), Wind, man kann ihn spiren.
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S. viel verstanden haben.” Nun wird der weitere Verlauf der Stunde durch die
Frage beschrieben: ,Worin zeigt sich die enge Verbundenheit zwischen
Jesus und dem Heiligen Geist?“ Das, was dazu im Klassengesprach
erarbeitet wurde, sollte auf der Tafelmitte stichpunktartig notiert und
anschlieBend in die Schilerhefte Gbertragen werden.

2.3.1.2 in Klasse 9

Da die Klasse in der Woche nach der 2.Stunde im BORS"""-Praktikum war,
wurde bei den Neunern eine Stunde weniger zum Thema als bei den
Siebtklasslern unterrichtet.

1. Stunde: Einflihrung in die Unterrichtseinheit ,Heiliger Geist* (G./A.)
Zunachst wurde mit den Schilerinnen und Schilern eine La Ola-Welle

durchgefiihrt, um eine gemeinschaftliche Atmosphéare im Klassenraum zu
erleben. Auf diesem Hintergrund wurde im fragenentwickelnden Gesprach
zum guten bzw. heiligen Geist hingeleitet und Vorwissen in Form einer
Mindmap gemeinsam an der Tafel gesammelt bzw. im Heft gesichert.
Anschlief3en sollten die Schiilerinnen und Schiiler durch farbige Klebepunkte
aus verschiedenen Bildern eines auswéahlen, das sie am meisten mit dem
Heiligen Geist in Verbindung brachten und eines, das gar nicht ihren
Vorstellungen vom Heiligen Geist entsprach. AnschlieBend wurden sie zu
ihrer Auswahl befragt. Nun sollten die Jugendlichen ihre Fragen zum Heiligen
Geist auf Zetteln notieren, die auf einem groRen Plakat gesammelt wurden.
Diese dienten dann im Sinne eines Advanced Organizers zur Strukturierung
der folgenden Unterrichtsstunden. Mit einem Gebet zum Heiligen Geist wurde
die Stunde abgeschlossen.

2. Stunde: Symbole fiir den Heiligen Geist (Wind, Feuer und Taube) (D./C.)

AnknUpfend an Schilerfragen der letzten Stunde (,Warum stehen z.B. Feuer
und Wind fir den Heiligen Geist?* und ,Warum wird als Symbol fir den
Heiligen Geist die Taube ausgewahlt? Es ist ja nicht das sauberste Tier!")
wurde mit Hilfe von bildlichen Darstellungen an der Tafel der Unterschied
zwischen Zeichen und Symbolen erarbeitet. Als Unterscheidungsmerkmal
galt, ob einem Bild eine eindeutige Bedeutung zugeschrieben werden kann
(Zeichen) oder mehrere (Symbol). Diese Kriterien wurden als Definition
notiert. AnschlieBend wurden mit kinstlerischen Darstellungen illustrierte

111 Berufsorientierung in der Realschule.
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Texte zu den Symbolen Wind, Feuer und Taube verteilt, um sie arbeitsteilig
in Einzelarbeit zu erschlieRen. Danach wurden mit Hilfe einer Tabelle in
Gruppen Wortherkunft, Bedeutung bzw. Eigenschaften und Bibelstellen zu
den drei Symbolen ausgetauscht und eingetragen. Danach verglich man die
Ergebnisse im Plenum. Den Abschluss der Stunde bildete der Verweis auf
die Schiilerfragen zum Heiligen Geist, um zu klaren, was sie Neues erfahren
haben und welche Fragen als geklart abgehakt werden konnten.

3. Stunde: Wie kann das sein, 3 in 1? — Trinitat (F.)

Der Einstieg ins Thema ,Trinitat' erfolgte mit Hilfe einer Grafik (Begriff ,Gott’
in der Mitte und damit verbunden auRenherum ,Vater, ,Sohn‘ und ,Heiliger
Geist’) und Bibelstellen, in denen alle drei ,géttlichen Seinsweisen® genannt
werden (2Kor 13,13 und Mt 28,19).""2 Es wurde dariiber informiert, dass in
der Bibel die Dreieinigkeit nirgends genau erklart wird, sich aber schon friih
Christen dariiber Gedanken gemacht haben. Nun wurde ein kurzer Text zur
dogmengeschichtlichen Entwicklung gelesen.'® Dazu arbeiteten die
Jugendlichen in Partnerarbeit wichtige Punkte heraus, erstellten ein
Schaubild und das Ganze wurde dann im Plenum verglichen. AnschlieRend
leitete die Lehrperson zur ausgehangten Schilerfrage Giber: ,Warum 3 und
nicht 1?7 Wie geht das, 3 in 1?7 Diese und weitere Fragen diskutierten die
Schiilerinnen und Schiiler nun in einem Schreibgespréch.'* Zum Schluss
wurden die Jugendlichen noch einmal aufgefordert, zu erklaren, was sie in
dieser Stunde gelernt hatten und zu tberlegen, ob man eine weitere Frage
an der Wand als beantwortet abhaken kann.

4. Stunde: Begegnung mit dem Heiligen Geist (E./B.)

Zu Beginn der Stunde wurde nochmals die Schilerfrage zur Trinitat
aufgegriffen ,3 in 1, wie kann das gehen?” und als Lehrervortrag mit Mt 28,19
und 1Kor 12,4 verknupft. Die Trinitdtslehre wurde dabei als menschliches
Konstrukt bewertet. Um den Heiligen Geist besser verstehen zu kénnen,
sollten die Jugendlichen nun mit Hilfe eines Textblattes aus 10 verschiedenen
Bibelstellen das Auftreten des Heiligen Geistes in eigenen Worten

112 Als handschriftliche Notiz ist dazu eingefiigt: ,Passen Bild und Bibelstellen zusammen?“

113 Harle, Dreieinigkeit, 4-5.

114 Fragen waren dazu: Ist es gut, dass sich die Christen ein Modell wie die Trinitatslehre ausgedacht
haben? Kann man Gott in solch einem Modell darstellen? Kénnen Vater, Sohn und Heiliger Geist
auch anders zusammenhangen und wenn ja, wie?



55

beschreiben. Die Ergebnisse wurden im Plenum verglichen.''® Daran an
schloss sich die Frage: ,Wo begegnen wir dem Heiligen Geist im Alltag?* mit
der Absicht, dariber zu einem Erfahrungsaustausch zu kommen. Den
Abschluss der Stunde bildete ein Gebet.

5. Stunde: Wirkungen des Heiligen Geistes (1Kor 12, 1-11) (D./C.)

Ein Text mit dem Titel ,Hoffnungslos“ wurde hinfiihrend eingesetzt, um sich
an solche Situationen im eigenen Leben zu erinnern. AnschlieRend stellte
sich die Gruppe mit geschlossenen Augen im Kreis auf und beantwortete

Fragen zum erlebten Umgang mit Hoffnungslosigkeit, indem jeder, der ,Ja“
sagen konnte, einen Schritt nach vorne trat. Nach jeder Frage &ffneten die
Schilerinnen und Schiler die Augen. Dadurch konnten sie sehen und
splren, wie man sich jeweils ndher kam. Die Runde wurde durch ein Gebet
beendet. Danach wurden die Erfahrungen der Fragerunde im
Klassengesprach reflektiert. Im Anschluss beantworteten die Jugendlichen in
Einzelarbeit, welche Wirkungen des Heiligen Geistes in 1Kor 12,1-11
beschrieben werden und wozu er Gaben verteilt. Dies wurde im Plenum
verglichen.'"® Mit einem Gedicht zum Heiligen Geist'"” fand die Stunde einen
Abschluss. Handschriftlich ist zu der Stunde vermerkt, dass das Bemihen
erkennbar war, eine zum Thema passende Atmosphére zu schaffen.

6. Stunde: Mystiker und Charismatiker (H.)
Als Hinfihrung zum Stundenthema bekamen die Schilerinnen und Schdler

die Aufgabe, Bilder zu Hildegard von Bingen und aus einer Pfingstgemeinde
zu analysieren:

Dabei wurde Vorwissen erfragt und bei Bedarf Informationen zu den
unterschiedlichen kirchengeschichtlichen Situationen erganzt. Leitend war
dabei die Frage, ob der Heilige Geist in unterschiedlichen Zeiten der
Kirchengeschichte erfahrbar bzw. spirbar wurde und wie das in unserer Zeit

115 Das Ergebnis: Mk 13,10-11: Der Heilige Geist redet durch Menschen; Lk 12,8-12: innere Stimme;
er lehrt Menschen, was sie sagen sollen; Joh 1, 29-34: Er kommt auf Jesus herab und bleibt; Joh
14, 22-26: Er ist Troster und Lehrer; Joh 16,5-7: Stellvertreter Jesu auf Erden; Apg 1,4-9: Menschen
empfangen seine Kraft; Apg 13,1-3: beruft Menschen zur Mission; R6m 5,5 Stellvertreter der Liebe
Gottes; 1Kor 12,2-6. Viele Gaben — ein Geist; 2Petr 1,21: Weissagungen durch Menschen getrieben
durch den Heiligen Geist.

116 Als Antwort finden sich auf einem Foto aus dieser Phase folgende Stichworte von einer Folie, die
durch Schilerhand beschriftet wurde: ,Weisheit zu reden, Erkenntnis zu reden, gesund zu machen,
Geister zu unterscheiden, Wunder zu tun, mancherlei Zungenrede, sie auszulegen®.

117 VVon Heinricht Ardiser 2005: Zum Gedicht ist handschriftlich notiert, dass es fiir 3 Minuten am
Stundenende zu viel anspruchsvoller Text beinhaltet (32 Verse mit Begriffen wie ,Kleinod* oder
,glaubiger Pilger” oder ,Herrlichkeit”), so dass die Textaussage nicht mehr richtig erfasst werden
konnte.
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aussieht. Dabei sollte es mdglich sein, dass Jugendliche eigene Erfahrungen
berichteten (allerdings findet sich hierzu keine Notiz, dass dies in der Stunde
auch erfolgte).

Nun bearbeiteten die Schilerinnen und Schiler arbeitsteilig in Einzelarbeit
drei verschiedene (laut Kommentar anspruchsvolle) Quellentexte''® mit
Leitfragen von Hildegard von Bingen und zur Pfingstbewegung. Die
Ergebnisse wurden in gemischten Dreiergruppen (im Sinne eines
Gruppenpuzzles) zusammengetragen. Dabei sollten die Schilerinnen und
Schiler sich gegenseitig den Inhalt der Texte wiedergeben und dargestellte
Wirkungen, Eigenschaften bzw. Fahigkeiten des Heiligen Geistes
beschreiben. Auf diese Weise sollten sie Unterschiede und Ahnlichkeiten im
Verstédndnis des Heiligen Geistes zwischen Mittelalter und heutigen
Gruppierungen herausarbeiten. Zur Strukturierung des Gruppengespréches
sollte eine auszufilllende Tabelle dienen.'® Spater wurde ein Blatt mit
moglichen Lésungen zum Vergleich ausgeteilt. In einem Abschlussgesprach
sollten die Fragen beantwortet werden ,Ist der Heilige Geist heute noch
sichtbar?” und ,Handelt er durch, in und mit Menschen?* Notizen zum Inhalt
dieser Gesprachsrunde finden sich nicht auf den Blattern.

7. Stunde: Kann der Heilige Geist menschliche Gestalt annehmen? (A./G.)
(Diese Stunde fand kurz vor Weihnachten statt.)

Durch das Lied ,Stern Uber Bethlehem® sollten die Schulerinnen und Schdiler
zu Beginn der Stunde auf Jesus als Kind aufmerksam gemacht werden.
AnschlieRend wurde Jesaja 11 gelesen mit dem Auftrag, den
Zusammenhang zwischen Lied und Textstelle herauszufinden. Dabei war
laut Kommentar beabsichtigt, zu erkennen, dass ,in der Bibelstelle Jesus
angekindigt wird“. Laut erganzender Notiz wurde in der Stunde nicht
zwischen einer judischen und einer christlichen Interpretation der Textstelle

118 Blatt 1: ,Feuer du und Troster-Geist“ aus: Ingrid Riedel, Hildegard von Bingen. Prophetin der
kosmischen Weisheit. Kreuz Verlag, Stuttgart 1994, 165f.

Blatt 2: Glaubensbekenntnis der Pfingstbewegung aus: Hempelmann, Reinhard u.a., Quellentexte
zur neuen Religiositat, in: EZW-Texte 215/2011, 84-85, in Vergleich mit dem Apostolischen
Glaubensbekenntnis.

Blatt 3: Ausziige aus dem Glaubensbekenntis der Apostolischen Pfingstgemeinde in Leipzig zur

Geistestaufe, Frichten des Geistes, Geistesgaben und Krankenheilung — aus: http://www.jesus-
web.de/gemeinde/glauben.htm. Leicht verdndert und gekurzt durch die Studentin

119 Als  Spaltenuberschriften waren angegeben ,Hildegard von Bingen, Gebet",
,Glaubensbekenntnis und ,Apostolische Pfingstgemeinde Leipzig“. Dazu sollte laut Zeilenangaben
beantwortet werden: ,Wie beeinflusst der Heilige Geist den Menschen?*, ,Was kann der Heilige
Geist?" und ,Wie wichtig ist der Heilige Geist?*
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unterschieden. Der Begriff ,Messias' wurde im Plenum als ,der gesalbte
Kénig' erklart. Anschlieend sollte in Gruppen lber Kartchen mit Fragen'?°
zu Jesaja 11 miteinander diskutiert werden. Dabei wurden die Kértchen
sortiert in ,fir uns beantwortet” oder ,dartiber méchten wir reden*. Ergebnisse
sollten notiert werden. Danach besprach man miteinander offene Fragen im
Plenum. Auf die Frage: ,Kann der Heilige Geist menschliche Gestalt
annehmen?“ wurde nochmals ausfihrlich mit Hilfe eines Tafelbildes
eingegangen. Darin kam zum Ausdruck, dass Jesus Christus vom Heiligen
Geist erflillt war und der Heilige Geist durch Jesus Christus wirkte. Die Stunde
wurde von einer Lehrkraft laut handschriftlicher Notiz mit folgendem Fazit
kommentiert: ,Wir haben jetzt die Messiaserwartung behandelt. Die ist ja
auch eingetroffen. Jesus ist ja auch wirklich gekommen.* Zum Abschluss
wurde nochmals das weihnachtliche Eingangslied gesungen.

2.3.2 Auswertung des Kontextes der Selbstevaluationen

Nachdem die Zusammenfassung der Stellungnahmen unter 2.2.2 Vergleiche
unter den Studierenden herzustellen versuchte, soll nun beleuchtet werden,
welche unterrichtlichen Erfahrungen den einzelnen AuRerungen zugrunde
liegen. Auch wenn alle Studierenden bei allen Stunden zumindest
beobachtend anwesend waren, ist davon auszugehen, dass die Sequenzen,
die aktiv als Lehrperson durchgefuhrt wurden, die nachhaltigsten Eindriicke
hinterlieRen. Deshalb werden nun die Stellungnahmen vor allem zu diesen
selber gehaltenen Unterrichtsstunden in Beziehung gesetzt. Da die meisten
Stunden im Teamteaching abgehalten wurden, werden bei der Auswertung
diese Zweierteams besonders beriicksichtigt. Somit ist die Reihenfolge der
Studierenden nicht mit der von 2.2.1 identisch. Die Auswertungen zum
Unterricht orientieren sich an der Reihenfolge, in der die Stunden gehalten
wurden, um eventuell aufeinander aufbauenden Lernfortschritten auf die
Spur zu kommen.

120 Als Notiz zu den Fragen wurde handschriftlich ergénzt: ,Fragen sind eher zu eng, bieten wenig
Gesprachsanlass, weniger wére besser.” Dabei geht es um folgende Fragen: Was kénnte damit
gemeint sein: ,ein neue Trieb schielt hervor aus seinen Wurzeln*? Wie wird sich der Geist des Herrn
auf den Messias auswirken? Wie wird der Geist beschrieben? Wie wird das Handeln des Messias
beschrieben? Von was wird der Messias umgeben? Und wie wirkt sich dies auf sein Handeln aus?
Wir wird das Verhaltnis von Jesus (Messias) und Gott in der Bibelstelle beschrieben? Lest Vers 10
aufmerksam und erklart ihn euch gegenseitig! Gibt es Verstandnisfragen? Wie wird das Reich Gottes
beschrieben? Diskutiert: Der Geist erfullt Jesus — Kann der Heilige Geist menschliche Gestalt
annehmen?
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Insgesamt fallt auf, dass obwohl Studierende dufern (vgl. H., Z. 3-5), dass
die Einheiten in beiden Klassen durch Schilerfragen strukturiert wurden (und
diese auch gut sichtbar in den Klassenzimmern aufgehangt waren), die
Schilerfragen in den von den Studierenden gewahlten Uberschriften nur
teilweise erscheinen. So stellt G., Z. 22-25 fest, dass die Fragen der
Jugendlichen nur teilweise beantwortet wurden und H., dass manches offen
blieb.

Folgende Schiulerfragen wurden in Klasse 7 in der 1. Stunde der Einheit

gesammelt:
Wie sieht der Heilige Geist aus? (SchuhgréRe?, Haarfarbe? Grof3 oder
klein?), Kann man den Heiligen Geist sehen? Was ist der Heilige Geist?
Warum ist der Heilige Geist der Heilige Geist? Was ist Gott? Wie steht der
Heilige Geist im Verhaltnis zu Gott? Wer hat den Heiligen Geist erschaffen?
Wieso gibt es den Heiligen Geist? Kann der Heilige Geist sterben? Was
macht der Heilige Geist? Kann der Heilige Geist reden? Lebt der Heilige Geist
auf der Erde?, (Abgrenzung zu Harry Potter: Ergénzt durch die Studierenden
aufgrund des Unterrichtsgesprachs)

In Klasse 9 ergaben sich in der 1. Stunde diese Schilerfragen, die dann
durch die Einheit fihrten: Wo findet man den Heiligen Geist? Wer ist der
Heilige Geist Uberhaupt? Was nitzt er uns? Warum stehen z.B. Feuer und
Wind fir den Heiligen Geist? Warum gibt es alle 3? Warum nicht 1er? Wie
kann das sein: 3 in 1nem? Ist der Heilige Geist ménnlich oder weiblich?
Warum wird als Symbol fir den Heiligen Geist die Taube ausgewahit? Es ist
ja nicht das sauberste Tier!

Die folgenden Texte versuchen nun, den gehaltenen Unterricht nochmals
Uberblicksartig darzustellen, ihn zu kommentieren und mit den Erklarungen
der Studierenden zu ihrem Unterricht in Beziehung zu setzen.

A.und G.

Folgende Unterrichtsstunden wurden von den beiden geplant und
durchgefiihrt:

KlI. 7: 7. Stunde: Wo findet man den Heiligen Geist? (Friichte des Heiligen
Geistes);

KI. 9: 1. Stunde: Einfiihrung, 7. Stunde: Kann der Heilige Geist menschliche
Gestalt annehmen?

A. und G. beschéftigten sich intensiv damit, die 9. Klasse mdglichst
motivierend zum Thema ,Heiliger Geist' hinzufiihren, Vorwissen abzurufen
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und Schilerfragen zu sammeln. In der 7. Klasse versuchten sie, die
Schilerfrage ,Wo findet man den Heiligen Geist?“ mithilfe von Gal 5,17-24
durch die Unterscheidung von menschlichen Selbstsiichten und Friichten des
Geistes zu beantworten. In Klasse 9 gestalteten sie kurz vor Weihnachten die
Abschlussstunde der Einheit unter Einbeziehung von Jes 11 und einem
Kartenspiel fiur Kleingruppen zur Diskussion von Fragen zum Text.
Anschlielend wurde Jesus als der erwartete Messias und Geisttréger
herausgestellt.

In den Beschreibungen des Unterrichts der beiden kommt das Bemihen zum
Ausdruck, die Schilerinnen und Schiler emotional-atmosphérisch, bildhaft
und erzéhlend, aber auch kognitiv abzuholen, mit deren Fragen umzugehen,
sie spielerisch einzubeziehen, Strukturen anzubieten, und die Alltagsrelevanz
des Themas deutlich zu machen. Dabei versuchten sie, Bibeltexte mit den
Schilerinnen und Schilern zu erschlieflen. Laut Zusatznotizen erfolgte dies
aber teilweise zu oberflachlich und schematisch. Tiefere theologische
Zusammenhange z.B. zu dem, was Glaube bedeutet, hatten besser geklart
werden missen. AuRerdem wurde nicht geniigend zwischen einer judischen
und einer christlichen Perspektive unterschieden.

Zur Kooperation der beiden dufiert A., Z. 20-25 in ihrer Stellungnahme,
dass Teamteaching Vor- und Nachteile habe, es aber vor allem bereichernd
war und sie gemeinsam ,Spaft am Thema entwickelten”. G. geht nicht auf die
Zusammenarbeit ein. Mehrfach betont A. (vgl. Z. 12 und 23) ihr Bemiihen das
Thema ,schilergerecht” aufzubereiten. Dies wird, wie oben ausgefihrt, auch
in der Beschreibung des Unterrichts deutlich. Dartiber hinaus erwahnt A., in
Z. 8-10, 13-18 dass sie im Vorfeld versuchte, durch theologische Texte und
Kommentare ihren eigenen Standpunkt, insbesondere zu Bibelstellen, zu
finden.

G. duRert in Z. 7 die Erfahrung, zum Heiligen Geist beten zu kénnen. Dies
wurde laut Unterrichtsbeschreibungen in der 9. Klasse am Ende der
Einfihrungsstunde mit den Schilerinnen und Schilern praktiziert. Zur Frage,
wo und wie der Heilige Geist wirkt (vgl. KI. 7, 7.Std.), sucht sie laut Z. 8-14
noch nach weiteren Antworten. In Z.15-19 beschreibt sie den Heiligen Geist
als wichtigen Teil des Glaubens und betont das Interesse der Schiilerinnen
und Schiler am Thema. Zum anderen fihrt sie in Z. 19f die
Herausforderungen mit einem Unterrichtsthema aus, das ihr ,wenig grifffest
wie kein zweites” erscheint.



60

C.und D.

Folgende Unterrichtsstunden wurden von den beiden geplant und
durchgefiihrt:

KI. 7: 2. Stunde: Kann man den Heiligen Geist sehen? 4. Stunde: Symbole
fur den Heiligen Geist (2), 8. Stunde (D. alleine): Jesus und der Heilige Geist;
KI. 9: 2. Stunde: Symbole fur den Heiligen Geist (Wind, Feuer und Taube) 5.
Stunde: Wirkungen des Heiligen Geistes.

C. und D. begannen ihre Unterrichtserfahrungen damit, gleich zwei
Stunden direkt hintereinander zu halten. Zuerst griffen sie in Klasse 9
Schilerfragen nach der Beziehung einzelner Symbole zum Heiligen Geist
auf. Dabei wurden die spater von B. und E. ibernommenen Erklérungen der
Eindeutigkeit von Zeichen und Mehrdeutigkeit von Symbolen eingefiihrt.
Mithilfe von selbstrecherchiertem Textmaterial und einer auszufillenden
Tabelle eigneten sich die Schilerinnen und Schiler in  Gruppen
Einzelaspekte zu den Symbolen an. In Klasse 7 wurde die Schilerfrage
,Kann man den Heiligen Geist sehen?* nach einem dazu passenden Spiel
und einer schriftlichen Einzelreflektion im Klassengesprach diskutiert und
durch die Wiederholung der Pfingstgeschichte vertieft. Nachdem die beiden
bereits in Klasse 9 Symbole unterrichtet hatten, versuchten sie nun in der 4.
Stunde in Klasse 7 Defizite zu Symbolen aus der 3. Stunde von B. und E.
aufzuarbeiten. Zur Motivation und Wiederholung diente dabei ein Wettspiel
Die Verknupfung der Symbole mit Bibelstellen blieb aber laut
Zusatzbemerkung noch verbesserbar. Die 5.Stunde in Klasse 9 eréffneten C.
und D. mit einer gruppendynamischen Selbsterfahrungsiibung zum Thema
Trost durch Gemeinschaft. Nach einer anschlieRenden Reflexion erfolgte
eine Auseinandersetzung mit 1Kor 12 zu Gaben und Wirkungen des Heiligen
Geistes.

Kurz vor Weihnachten war D. bereit, die 8. Stunde in der 7. Klasse alleine
zu Ubernehmen. Diese folgte der Schiilerfrage ,Lebt der Heilige Geist auf der
Erde?”. Ausgehend von Weihnachtsdarstellungen (insbesondere Mt 1,20)
wurde Wissen zu Jesus und dem Heiligen Geist wiederholend gesammelt
und mit den anfangs gestellten und im Laufe der Einheit beantworteten
Schilerfragen verknipft.

Nicht nur die Fille an Stunden, sondern auch das dabei selbst erstellte
Material der beiden, 1&sst darauf schlieen, dass sich C. und D. sehr intensiv
und fleiRig auf das Unterrichtsthema ,Heiliger Geist® eingelassen haben.
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Dabei bemihten sie sich zum einen theologische Fragen zu kldren und
Verknipfungen zu anderen Stunden herzustellen, zum anderen auch darum,
den Unterricht fir die Jugendlichen altersgemaB, abwechslungsreich,
erfahrungsorientiert und reflektierend zu gestalten. Symboldidaktisch
erscheint ihr Vorgehen in Auseinandersetzung mit theoretischen Anséatzen
verbesserbar. Im Umgang mit der Bibel lernten sie (sicherlich auch aufgrund
eines entsprechenden Hinweises in der Nachbesprechung der 4. Stunde in
Klasse 9), nicht nur viele Einzelstellen nebeneinanderzustellen, sondern
lieber einen Bibeltext in einem zusammenhdngenden Sinn zu erarbeiten. Auf
historische Hintergriinde wurde dabei aber nicht eingegangen.

C. gibt in ihrer Stellungnahme in Z.1-7 zu, dass sie sich ,noch nie wirklich
Gedanken Uber den Heiligen Geist gemacht* hat. Umso erstaunlicher ist es,
Uber welch vielfédltige Aspekte sie im Laufe der Unterrichtsvorbereitung
nachgedacht hat. (Wie bereits erwdhnt, ist ihre Reflexion doppelt so lang, wie
gefordert.) Dabei kommt zum einen eine sehr personliche
Auseinandersetzung mit dem Thema zum Ausdruck (Z. 4-7, 46, 54), zum
anderen ein ansatzweise theologisches Reflektieren Uber die Vielfalt des
Geistbegriffes (vgl. Z. 19-26), ein Suchen nach Zusammenhangen zwischen
Bibelstellen und Symbolen (Z. 27-37), sowie ein Ringen um einen
angemessenen Gottesbegriff (Z. 43-62). Als Motivation ihres Suchens gibt sie
auch an, auf Schilerfragen antworten zu kénnen (Z. 46). Das Gesprach mit
den Jugendlichen regte sie laut Z. 63-70 wiederum in ihrem eigenen
Nachdenken an. Insgesamt fhlt sie sich durch das Praktikum gestérkt, sich
dem Thema ,Heiliger Geist® in ihrer weiteren Unterrichtspraxis zu stellen (Z.
75-79).

D. beschreibt in ihrer Darstellung vor allem ihre mangelnden
Vorkenntnissen und die Schwierigkeit, Materialien zum Thema zu finden. Die
Bibel (Z. 34) und Schulerfragen bzw. -beitrdge halfen ihr jedoch beim
Unterrichten (Z. 27-29, 35-36). Die Diskussionen in der Gesamtgruppe
empfand sie weniger fruchtbar (Z. 23-26). Uber das Teamteaching duRRern
sich die beiden nicht.

E.

Folgende Unterrichtsstunden wurden von dieser Person geplant und
durchgefihrt:

KI. 7: 5.Stunde: Wie steht der Heilige Geist im Verhaltnis zu Gott? — Trinitat;

Kl. 9: 3. Stunde: Wie kann das sein, 3 in 1? — Trinitat.
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F. hielt zwei Unterrichtsstunden alleine, aber zum gleichen Thema, so dass
nur eine fachwissenschaftliche Auseinandersetzung nétig war. Allerdings
musste sie umso genauer reflektieren, welche Vorgehensweise fir die
jeweilige Altersgruppe passend sein kénnte. Da die beiden Stunden nicht am
gleichen Tag stattfanden, konnten die Erfahrungen aus dem Unterricht in
Klasse 9 fur die Konzeption der Stunde in Klasse 7 genutzt werden.

Bei den Neunern wurde zur Aneignung der Trinitatslehre mit einem
abstrakten Schaubild und einem dogmengeschichtlichen Text gearbeitet.
Dies erfolgte auch durch Transfer von Inhalten in ein anderes
Darstellungssystem (vom Text zum Schema). Die Diskussion der Ergebnisse
wurde erst schriftlich und dann in einem mindlichen Abschlussgespréch zum
Ertrag der Stunde umgesetzt.

In Klasse 7 sollte durch eine spielerische Zuordnung von Gegensténden
auf einer motivierenden Zeichnung zum Thema hingefihrt werden. Das
Verhéltnis zwischen Gott-Vater, Jesus und dem Heiligen Geist wurde
versucht, mithilfe von erzahlten Bibeltexten und den durch Realien
verdeutlichten unterschiedlichen Aggregat-zustande von Wasser zu erklaren.
In beiden Stunden wurden die zum Thema passenden Schilerfragen aus den
Eingangsstunden eingebaut und ihre Beantwortbarkeit diskutiert, vor allem in
Klasse 9.

Es wird deutlich, dass sich F. sorgféltig Uberlegt hat, das sehr komplexe
Thema der Dreieinigkeit fir die Bedurfnisse und den Verstehenshorizont der
jeweiligen Altersgruppe aufzubereiten. In Klasse 9 war eine textlastigere und
abstraktere Vermittlung, sowie eine Reflexion im historischen Kontext der
Dogmenentstehung méglich. In Klasse 7 wurden anschauliche Vergleiche,
vor allem in Form von Wasser, hinzugezogen. Dabei lasst sich allerdings
hinterfragen, inwiefern der sogenannte Modalismus,'! also ein Gott in drei
Erscheinungsformen, dem Geheimnis der Dreieinigkeit wirklich entspricht. F.
ist sich dieses Problems vermutlich bewusst, da sie in Z. 15-23 &duf3ert, dass
auch in Klasse 7 ein kritisches Hinterfragen des Trinitdtsdogmas erprobt
werden sollte. Auch nach den Unterrichtserfahrungen zur vielschichtigen
Trinitétslehre halt F. es laut Z. 24-26 fur gut mdglich, eine Einheit zum
Heiligen Geist bereits in Klasse 7 zu unterrichten. Bemerkenswert ist dartiber

121 Vgl. Pemsel-Maier, Dreifaltigkeit/Trinitat, 2.2.3. Hierzu bemerkt sie: ,Aber auch diese Lésung
Uberzeugte nicht, da demnach niemals eine Begegnung mit Gott selbst, sondern immer nur mit
seinen Erscheinungsweisen méglich ware.”
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hinaus, dass sie die Auseinandersetzung mit Symbolen zum Heiligen Geist,
die andere Studierende unterrichtet hatten, in Z. 8-10 fir besonders geeignet
einschatzt, um eine komplexe Thematik zu erschlief3en.

B.und E.

Folgende Unterrichtsstunden wurden von den beiden geplant und
durchgefihrt:

Kl. 7: 3. Stunde: Symbole fir den Heiligen Geist (1), 6. Stunde: Geister in
Filmen in Abgrenzung zum Heiligen Geist; Kl. 9: 4. Stunde: Begegnung mit
dem Heiligen Geist.

Die 3. Stunde in Klasse 7 sollte an der vorangegangenen Stunde zum
Thema ,Kann man den Heiligen Geist sehen?“ ankniipfen und Uber eine
vertiefte Auseinander-setzung mit Symbolen'?? dazu Antworten liefern. In der
4. Stunde in Klasse 9 stellten die beiden wiederholend zur vorangegangenen
Stunde von F. Trinitdt als Modell heraus. AnschlieBend erfolgte eine
Auseinandersetzung mit vielen verschiedenen Einzelbibelstellen, um
Begegnungsmaoglichkeiten mit dem Heiligen Geist damals und heute auf die
Spur zu kommen. In der 6. Stunde in KI. 7 wurde versucht, Geister in
altersgemaflen Medien zu analysieren und mit biblischen Aussagen zum
Heiligen Geist zu vergleichen.

Auffallig ist, dass B. und E. mehrfach versuchten, den Unterricht anderer
Studierender aufzugreifen. Dabei Gbernahmen sie wohl unhinterfragt die zu
einseitigen Definitionen zu ,Symbol“ und ,Zeichen® von C. und D. aus dem
Unterricht in Klasse 9. Laut Arbeitsblatt versuchten sie Ambivalenzen im Blick
auf den Heiligen Geist rein positiv zu deuten (vermutlich ohne sich naher
damit beschaftigt zu haben). Ihr Umgang mit Symbole wirkte lehrhaft ohne
dabei auf die Erfahrungsebene einzugehen. In ahnlich belehrender Weise
hielten sie in Klasse 9 einen bewertenden Lehrervortrag zur Trinitét ab. Die
Erarbeitung von 10 neutestamentlichen Bibelstellen unterschiedlichster
Schriften erfolgte ohne ErschlieRung der Kontexte, indem die Schilerinnen
und Schiler die Aussagen in eigenen Worten zusammenfassen sollten. Eine
Unterscheidung zwischen dem historischen Gefuge der Texte und modernen
Gegebenheiten wurde nicht thematisiert, um die Abschlussfrage der Stunde,
wo uns heute der Heilige Geist im Alltag begegnet, reflektiert beantworten zu

122 Die verwendeten Symbole Wind, Feuer und Taube waren bereits in der 1. Stunde in Kl. 7 bei H.
und in der 2. Stunde KI. 9 bei C. und D. aufgetaucht. Material und Erkenntnisse der Zweierteams
wurden also im Unterricht anderer weiter verwendet.
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kénnen. Ob das Gebet am Ende des Unterrichts eine Begegnung mit dem
Heiligen Geist erfahrbar machen sollte, wird nicht erwdhnt oder reflektiert.

Im 3. Unterrichtsversuch zu den Geistern in Filmen versuchten die beiden
das Thema mit hohem technischen Aufwand und schilerorientiert von der
vermuteten medialen Erfahrungswelt der Jugendlichen her anzugehen, um
so eine Begriffsklarung anzubahnen. Das Ausflllen von Tabellen zu
Bibelstellen und Merkmalen von Geistern in Filmen sollte einen strukturierten
Uberblick verschaffen. Aber auch hier war letztlich nicht geplant, dass die
Schilerinnen und Schiler die angestrebten Erkenntnisse selber formulieren.
AuBerdem wurden wieder Bibelstellen ohne ihren eigentlichen
Zusammenhang verwendet.

B. fUhrt aus, dem Unterrichtsthema ,Heiliger Geist’ von Anfang an
skeptisch gegenubergestanden zu haben (vgl. Z. 5). Teamteaching mit
intensivem Austausch war da laut Z. 9-17 ein Hilfe (Z. 9-17). Die Problematik,
Symbole nur oberflachlich ohne Lebensbezug anzureiflen, wird in Z.19-22
thematisiert. Als Ursache, Unterrichtsziele nicht erreicht zu haben, fuhrt B. in
Z. 33 an, ,zu viel eingeplant” zu haben bzw. eine zu ungenaue Planung in Z.
52. AuRerdem kam nach eigener Einschatzung das vertiefende Gesprach zu
kurz. Zum anderen werden erfolgreiche Unterrichtssequenzen, vor allem bei
den 9.Klasslern, auf deren Vorerfahrungen zurlckgefiihrt (Z. 38-44).
Dennoch bestreitet B. in Z. 45 die aktuelle Relevanz des Themas fur die
Jugendlichen. Ein Bemiihen um eine eigene theologisch-biblische Klarung
kommt in der Darstellung nicht zum Ausdruck.

Auch E. betont die Wichtigkeit des Austausches zum Thema mit den
Kommilitonen (Z. 14-16, 19-23). Ahnlich wie bei B. werden Planungsfehler
benannt, aber eher im Blick auf die Konzeption der gesamten Einheiten (Z.
16-18). Ebenfalls wird in Z. 32-34 bemerkt, dass die Symbolstunde die
Schulerinnen und Schiler nicht tiefer erreichte und in Z. 36-38
hervorgehoben, dass die Vorerfahrungen der 9.Klassler das
Unterrichtsgesprach positiv beeinflussten. Anders als B. benennt E. in Z. 42-
43 die Problematik, Bibelstellen ohne Kontext zu gebrauchen. Das Thema
Trinitdt wird als ein wichtiger ,Teil der christlichen Religion® (Z. 44-46)
beurteilt.

H.

Folgende Unterrichtsstunden wurden von dieser Person geplant und
durchgefiihrt:
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KI. 7: 1. Stunde: Einfiihrung; KI. 9: 6. Stunde: Mystiker und Charismatiker.

H. erdffnete die Einheit zum Heiligen Geist in Klasse 7 durch
Symboldarstellungen und die Pfingsterzdhlung, um dann Fragen der
Schulerinnen und Schiler zum Thema fir die weitere Strukturierung der
Unterrichtsreihe zu sammeln. In Klasse 9 beleuchtete sie anhand von Bildern
und im Gesprach eine historische und eine aktuelle Situation, in der
Menschen Begegnungen mit dem Heiligen Geist bezeugen. Daran an schloss
sich eine Arbeit mit Quellentexten, die dann arbeitsteilig in Form einer Tabelle
Ubersichtlich dargestellt werden sollten. Eine Diskussion zu Schilerfragen
beziglich der Sichtbarkeit des Heiligen Geistes und seines Wirkens durch
Menschen rundete die Stunde ab.

In der Stellungnahme &ufert H. zwar Interesse (Z. 1) gegenlber dem
Unterrichtsthema, vor allem aber kritische Zurickhaltung bis hin zu
Ablehnung (vgl. Z. 2-3, 20-24, 40-48). Auf diesem Hintergrund ist
bemerkenswert, dass sie bereit war, in Klasse 7 alleine die Einheit zu er6ffnen
und in Klasse 9 eine Stunde mit detailliertem Rechercheaufwand und hohem
Anspruch zu gestalten.

Ihre Reflexion geht zum einen stark auf die Rahmenbedingungen der
Unterrichtsversuche ein (Z. 2 und Z. 7-9) ,zu lang®, Z. 26-43), berlcksichtigt
den Verstehenshorizont und die Relevanz fur die Schilerinnen und Schiler
(Z. 3-4, 9, 18-19, 25), setzt sich dabei aber auch inhaltlich mit dem Thema
auseinander (Z. 5 ,wenn letzte Fragen offen bleiben®, Z. 6 ,nicht immer
stimmig®“). Es findet auch ein Nachdenken Uber Inhalte, die sie selber nicht
unterrichtet hat, wie die Trinitat (Z. 11-14) oder die Wirkungen des Geistes
(Z. 16-18) statt. Dadurch zeigt sich, dass H. den Unterricht der anderen sehr
intensiv mitverfolgt hat.

2.4 Evaluation anhand von theoriegeleiteten Fragestellungen

Fur die bisherigen Untersuchungen unter 2.2.2 wurden die Kategorien zum
Vergleich der studentischen Stellungnahmen aus diesen selbst, also
induktiv'?® ermittelt. Nun sollen diese Texte nochmals anhand von deduktiv'?*
abgeleiteten Kategorien hinterfragt bzw. ausgewertet werden. Hierzu wird vor

123 VVgl. Mayring, Inhaltsanalyse, 75. Er ,leitet die Kategorien direkt aus dem Material in einem
Verallgemeinerungsprozel ab, ohne sich auf vorab formulierte Theoriekonzepte zu beziehen.”

124 Vgl. Mayring, Inhaltsanalyse, 74-75. ,Aus Voruntersuchungen, aus dem bisherigen
Forschungsstand, aus neu entwickelten Theorien oder Theoriekonzepten werden die Kategorien in
einem Operationalisierungsprozef® auf das Material hin entwickelt.”
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allem der theoretische Hintergrund der leitenden Fragestellung'?®
berucksichtigt.

2.4.1 Auswertung nach der Kategorialen Bildung Klafkis

Wolfgang Kilafki stellt ,Bildung’ als zentrale Kategorie vor, bei der als
Bildungsziel ,Selbstbestimmung, Freiheit, Emanzipation, Autonomie,
Miindigkeit, Vernunft [und] Selbsttétigkeit'?® gelten. Oberstes Bildungsziel
dieser ,kategorialen Bildung‘ bzw.  kritisch-konstruktiven Didaktik‘ ist ,die
Vorstellung von der Emanzipation, umschrieben als Fahigkeit zur Selbst- und
Mitbestimmung sowie zur Solidaritat“.'?” Dabei wird angestrebt, ein mit der
Geschichte verknlpftes Bewusstsein von gegenwartigen und zukinftigen
zentralen Problemen der Menschheit'?® zu entwickeln mitsamt der
Bereitschaft, sich mitverantwortlich bei deren Bewaltigung einzubringen. Ein
solch Ubergeordnetes Ziel, lasst sich natirlich immer nur in Teilaspekten
innerhalb der Unterrichtswirklichkeit abbilden. Auch wenn Klafkis Modell sich
inzwischen z.B. im Sinne der Kompetenzorientierung weiterentwickelt hat, gilt
seine kategoriale Bildung mit dem Ziel der ,Mindigkeit' noch immer als
grundlegend in der Allgemeinen Padagogik.

So ist auch beim ,Heiligen Geist' als Unterrichtsthema im Sinne Klafkis zu
Uberlegen, inwiefern dabei ,Emanzipation’, ,Selbst- und Mitbestimmung’
sowie ,Solidaritat’ eine Rolle spielen. SchlieRlich lautet Klafkis zentrale
Fragestellung, die er 1986 veréffentlichte: ,Mit welchen Inhalten und
Gegenstédnden missen sich junge Menschen auseinandersetzen, um zu
einem selbstbestimmten und vernunftgeleiteten Leben in Menschlichkeit, in
gegenseitiger Anerkennung und Gerechtigkeit, in Freiheit, Glick und
Selbsterfillung zu kommen?“'?® Es ist zu vermuten, dass Begriffe wie
,Gerechtigkeit' ,Freiheit’, oder ,Gllck' in historischen, und damit auch in
biblischen Zeiten anders gefillt wurden als in den 1960-90ern, in denen Klafki
seine Theorien entwickelte. Die unter 2.2.1 aufgefiihrten Stellungnahmen der
Studierenden setzten sich mit solchen Begriffsschwierigkeiten nicht

125 Wie schéatzen Studierende der Religionspadagogik das Thema ,Heiliger Geist' im Blick auf
Schulunterricht ein?“ Vgl. A 2.1.4.

126 Klafki, Studien, 19.

127 Klafki, Abschied, 95. Vgl. Klafki, Studien, 52; Lachmann, Kontext, 18.

128 \gl. Klafki, Studien, 53. Diese konkretisiert er in sogenannten ,epochaltypische
Schlusselprobleme” (56) Dazu benennt er die Friedensfrage, Umweltfrage, Entwicklungslénder,
politische und gesellschaftliche Ungleichheiten sowie informationstechnologische Gefahren und
Méglichkeiten (56f).

129 Klafki, Bedeutung, 461. Vgl. Kliemann, Elementarisierung, 20.
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auseinander. Um diese genauer kldren zu kénnen, erscheint eine griuindliche
theologische Betrachtung des Themas ,Heiliger Geist' nétig. Dabei Iasst sich
z.B. auch fragen, wie die von Klafki erwahnte ,menschliche
Selbstbestimmung und Vernunft® aus biblischen Perspektiven zum Wirken
des Heiligen Geistes stehen.

AuBerdem bemisst Klafki den Bildungsgehalt eines Unterrichtsthemas
nach folgenden funf Aspekten: der Gegenwarts- und Zukunftsbedeutung, der
Sachstruktur, der exemplarischen Bedeutung und der Zugéanglichkeit.'°
Diese Aspekte bertcksichtigen die Studierenden in ihren Stellungnahmen
schon eher, auch wenn sie sich dabei nicht auf Klafki beziehen. So gibt es
indirekt AuRerungen zur Gegenwarts- und Zukunftsbedeutung im Sinne der
Relevanz des Themas fir die Jugendlichen. Diese héatten einige noch gerne
besser erschlossen (z.B. B., Z. 45 und H., Z. 16-19). Die Struktur des Inhalts
findet in Einzelaspekten Erwdhnung, z.B. im Zusammenhang mit der Frage
nach dem Wesen Gottes und der Trinitétslehre. Es entsteht jedoch nicht der
Eindruck, dass die Studierenden einen systematischen Uberblick (iber die
Sachstruktur des Themas ,Heiliger Geist® bei der Unterrichtsvorbereitung
gewonnen haben. Aussagen Studierender, die sich mit den Schwierigkeiten
und Chancen des Symbolverstehens zum Heiligen Geist befassen (z.B. B.,
Z.19-21 oder F., Z. 8-10), kdnnen als dafiir ,exemplarisch* aufgefasst werden.
So erscheint eine vertiefte Auseinandersetzung zum Umgang mit Symbolen
nétig, auch um zu tberprifen, inwiefern das Thema ,Heiliger Geist' sich daftir
exemplarisch eignet. Darliber hinaus &uferten sich alle Studierenden, wie
bereits unter 2.2.2 ausgefiihrt, zur mehr oder weniger schwierigen
Zuganglichkeit des Themas fur Schilerinnen und Schiiler.

Insgesamt geht es bei Klafkis Bildungsverstédndnis um eine wechselseitige
Bezogenheit zwischen sachkompetentem und schuilerorientiertem
Unterrichten. Deshalb eignen sich seine Uberlegungen als theoretischer
Hintergrund, um den Bildungsgehalt eines Themas zu erschlieRen.
Modernere konstruktivistische und subjektorientiertere theoretische Ansatze
haben stérker die Lernenden und weniger die Sache im Blickfeld."®' Ebenfalls
bei der aktuellen Kompetenzorientierung'? stehen die Fahigkeiten der

130 Klafki, Analyse, 14-18.

131 Vgl. Ludwig, Modelle.

132 \/gl. Obst, Lehren, 24. Nach dem Kompetenzbegriff des Psychologen Franz E. Weinert, der sich
mit Klafkis Schlisselproblemen auseinandersetzte, geht es nun um die Bewaltigung ,komplexe(r)
Anforderungen*. Dabei werden ,primar kognitive, aber in vielen Fallen auch motivationale, ethische,
volitionale [d.h. den Willen betreffende] und soziale Féhigkeiten und Bereitschaft® verlangt. Erg. A.S.
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Schilerinnen und Schiler im Mittelpunkt, auch wenn diese sich auf eine
ganzheitliche Bewadltigung von Schlisselproblemen bzw. Anforderungs-
situationen beziehen und in fachlich-systematisches Wissen eingebettet sein
sollten.

2.4.2 Auswertung nach dem Konzept der Elementarisierung

Fur weitere Untersuchungen soll in speziell religionspddagogischer
Perspektive das Elementarisierungskonzept von Nipkow und Schweitzer, das
sich auf Klafkis kategorialen Bildungsbegriff bezieht,’®® als theoretisch
durchdachtes Raster dienen. Laut Englert handelt es sich dabei um eine
grundlegende Religionsdidaktik, bzw. um ein Rahmenkonzept das sich mit
anderen Anséatzen verbinden kann.'34

Konkret umfasst die anstehende Analyse folgende Fragen: Welche (fur die
Zielgruppe)'®® grundlegenden Sachverhalte enthalt das Thema und wie
stehen diese  zueinander? (elementare  Strukturen), Welche
Grunderfahrungen des Themas korrespondieren mit denen der Rezipienten?
(elementare Erfahrungen), Welche entwicklungspsychologischen
Voraussetzungen mussen bei den Lernenden im Blick auf das Thema
beriicksichtigt werden? (elementare Zugange), Welche Wahrheitsanspriiche
erhebt das Thema und welche Bedeutsamkeit legen die Unterrichtenden und
Jugendlichen diesem bei? (elementare Wahrheit'*), Welche Formen des
Lernens entsprechen den Inhalten und Zielen des Lernprozesses?
(elementare Methoden'’). Diese Fragen werden nun von allgemeinen
Eindriicken zu den erprobten Unterrichtssequenzen'® auf das Thema

133 \gl. Schweitzer, Elementarisierung, 165-183; Schweitzer, Elementarisierung, 234-246,
Lachmann, Kontext, 18-22, Kliemann, Elementarisierung, 20 und Miiller, Bibel, 35-37. Das Verhaltnis
zwischen Theologie und Allgemeiner Didaktik beschrieb Karl-Ernst Nipkow dabei 1967 als
,wechselseitige, kritische Partnerschaft’. Vgl. Lachmann, Kontext, 16.

134 \/gl. Englert, Religionsdidaktik, 247.

135 \/gl. Schweitzer, Elementarisierung, 237. Dort betont er, dass sich elementare Strukturen nicht
unabhangig ,von einer bestimmten Lerngruppe ... bestimmen lassen®, da es sich auch hierbei um
ein ,didaktisches Verhéltnis“ handelt.

136 Schweitzer, Elementarisierung, 240-241. Dort stellt er dar, dass dieser Aspekt mit dem Profil des
Religionsunterrichts zusammenhéngt, in dem Raum fur Fragen nach der Bedeutung von
Erfahrungen fur das Leben und den Glauben eingerdumt werden soll. Es geht also nicht um einen
starren Wahrheitsbegriff, sondern auch um ein ,interpersonales Geschehen®, auch zwischen
Lehrenden und Lernenden.

137 Diese Kategorie ergénzt Schweitzer, aber auch Lammermann. Vgl. Kliemann, Elementarisierung,
23 und Mdller, Schlussel, 64-65. In Schweitzer, Elementarisierung, 239, wird dieser Bereich
,Elementare Formen des Lernens® genannt.

138 \/gl. A 2.3.1. Zur besseren Ubersichtlichkeit wird hier auf genaue Beziige als Belege zu einzelnen
Stunden verzichtet.
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,Heiliger Geist''*® bezogen und dann zu Aussagen aus den Texten der
Studierenden in Verbindung gebracht.

2.4.2.1 Elementare Strukturen

Uber die von den Schiilerinnen und Schiilern gestellten strukturierenden
Fragen der Einheiten' lassen sich in den Stunden weitere Teilthemen zum
Heiligen Geist erkennen, z.B.: Wie zeigt sich der Heilige Geist den
Menschen? Was wird in der kirchlichen Tradition Uber ihn ausgesagt bzw. wie
wird er dargestellt? Inwiefern lassen sich Symbole zum Heiligen Geist auf
biblische Aussagen zuriickfihren? Wie wird der Heilige Geist in der Bibel
dargestellt? Welche Unterschiede bzw. Gemeinsamkeiten dazu ergeben sich
im AT und NT bzw. bei den einzelnen Autoren? Was l&sst sich Uber das
Wesen Gottes aus christlicher Perspektive sagen? Welche Rolle spielt dabei
die Trinitatslehre? Wie ist sie entstanden und welche Aussagen finden sich
dazu in der Bibel? Welche Wirkungen (z.B. Frichte und Gaben) werden mit
dem Heiligen Geist in Verbindung gebracht? Wie zeigte sich dies zu
biblischen Zeiten und in der Kirchengeschichte bis heute? Inwiefern verandert
ein bestimmter Geist das Erleben einer Person oder Gruppe? Was bedeutet
das fir christliche Gemeinschaft?

Die Studierenden selber erwdhnen in ihren reflektierenden
Stellungnahmen folgende thematischen Aspekte zum Heiligen Geist:
Vorwissen und eigene Vorstellungen zum Heiligen Geist (A., Z. 5-6; C., Z. 12
mit der Pfingstgeschichte als Vorwissen; D., Z. 12 Bibelstellen als Vorwissen),
die Frage nach der Bedeutung des Heiligen Geistes flr den Glauben (A., Z.
5-6; Z. 10-11 als Begegnungsmdglichkeiten mit dem Heiligen Geist; B., Z. 31-
32; C., Z. 4-6; Z. 27 Schulerfragen; E., Z. 37 Vorerfahrungen von
Schulerinnen und Schiiler mit dem Heiligen Geist in Gemeinden; F., Z. 11-12
Bedeutung des Heiligen Geistes fur die Schilerinnen und Schiler und deren
Gemeinden, G., Z. 2, 3; Z.7 Gebet zum Heiligen Geist; H., Z. 19, 22 in eher
ablehnender Haltung), Symbole zum Heiligen Geist (B., Z. 19-21 mit der
Frage nach der Verknupfung zur Lebens- und Erfahrungswelt der
Schilerinnen und Schdler; A., Z. 28-37 mit der Frage nach biblische Belegen;
E.,Z.32;F., Z. 4,8-9; H., Z. 10), Begriffsklarungen zum Geist (C., Z. 22-26),

139 Eine intensive fachwissenschaftliche Entfaltung des Themas erfolgt im 2. Teil der Arbeit. Da dort
zahlreiche Belege aufgefiihrt sind, wird in der folgenden Analyse zur besseren Ubersichtlichkeit
darauf verzichtet.

140\V/gl. A2.3.1und 2.3.2.
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sachgerechte Bibelauslegung (E., Z. 43; F., Z. 3 zahlreiche Bibelstellen zum
Heiligen Geist), das Wirken des Heiligen Geistes, z.B. in Form von Friichten
oder Gaben (C., Z. 38-44; G., Z. 8, 12 Wirken, Z. 11-12: Friichte und Gaben,
H.,Z. 16-17), Wesen und Gestalt des Heiligen Geistes, auch in der Beziehung
zu Gott (A, Z. 10-11; C., Z. 38-44, Z. 43-61 mit der Frage nach der
Personhaftigkeit des Heiligen Geistes; G., Z. 13 Wesen des Heiligen Geistes,
H., Z. 21-22 der Heilige Geist als Werkzeug Gottes) und das Trinitatsmodell
(B., Z. 31-32 mit der Frage nach Bezligen zum eigenen Leben; E., Z. 5; F., Z.
14-21 auch mit einem kritischen Hinterfragen des Dogmas bzw. Modells; G.,
Z. 2, 3 mit der Frage nach dessen Relevanz fir das Leben; H., Z. 11-14 in
Verbindung mit Christologie).

Es ist nicht verwunderlich, dass es zwischen den fachlichen Aspekten, die
in den Unterrichtsstunden ins Auge fielen und dem, was die Studierenden in
ihren Reflexionen zur Struktur des Themas andeuten, Uberschneidungen
gibt. Bei aller geduRerten Unsicherheit der Studierenden gegeniber dem
,Heiligen Geist' sind ihnen durch das Unterrichten aber auch einige Aspekte
bewusst geworden sind wie z.B. Symbole, Wirkungen und die
Auseinandersetzung mit den Merkmalen des Geistes, auch im
Zusammenhang mit der Trinitatslehre als Modell. Die Bibel wurde dabei als
wesentliche Informationsquelle herausgestellt, was im Kontext des
evangelischen Religionsunterrichtes nicht weiter verwunderlich erscheint. Die
kirchliche Tradition findet demgegeniber lediglich im kritischen Hinterfragen
des Trinitdtsdogmas und der Bedeutung von Gemeinde Erwahnung.

Insgesamt gewinnt man allerdings nicht den Eindruck, dass sich die
Studierenden nach dem Unterrichten des Themas dazu eine differenzierte,
theologische Systematik angeeignet haben, sondern eher fiir den ,Heiligen
Geist' nur sensibilisiert wurden (vgl. G., Z. 4, 14; E., Z. 16-19 aulert sich zu
Fehlern in der Gesamtkonzeption, die sicherlich damit zusammenhangt, dass
sich die Studierenden erst dabei waren, das Thema zu verstehen — vgl. E., Z.
9). Aufféllig ist, dass fast alle nach der Bedeutung des Heiligen Geistes fiir
den Glauben fragen — sowohl fir sich selbst als auch fir die Schilerinnen
und Schiler. Dies scheint also ein wesentlicher Aspekt des Themas zu sein,
dem weiter nachzugehen ist. So sind also die theologischen Strukturen zum
,Heiligen Geist* weitgehend unabhé&ngig von den beiden Klassen, in denen
die Studierenden unterrichtet haben, weiter zu untersuchen. Dies erscheint
aufgrund der mehrfach erwahnten Unbekanntheit und Komplexitat des
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Themas zur weiteren Klarung als hilfreich. Dabei ist auch von Interesse,
welche wesentlichen Aspekte und Strukturen des Themas die Studierenden
nicht erwahnt haben und was das bedeuten kdnnte.

2.4.2.2 Elementare Erfahrungen

Bei den vorangegangenen Untersuchungen zu den ,elementaren Strukturen’
war ja bereits von ,Erfahrungen’ die Rede — vor allem im Zusammenhang mit
Symbolen und der Bedeutung des Themas als Teilaspekt seiner Struktur.
Nun stellt sich dariiber hinaus die Frage, welche Grunderfahrungen das
Thema beinhaltet, zu denen sich die Rezipienten in Beziehung setzen
kénnen. Ausgehend von den gehaltenen Unterrichtsstunden kann dazu
Folgendes genannt werden: Es gibt Elemente, die man nicht sehen kann, wie
Luft oder Wind, deren Auswirkungen man aber erfahren kann. Begegnungen
und Beziehungen kénnen das Denken, Fihlen und Handeln veréandern. Es
gibt gute und schlechte Einflisse. Es gibt Nicht-Verfligbares,
Uberraschendes und Fragen, die sich nicht endgiiltig beantworten lassen.
Und teils lassen sich in (symbolhaften) Bildern manche Erfahrungen besser
ausdricken als in Begriffen.

Die Studierenden selber erwdhnen in ihren reflektierenden
Stellungnahmen folgende ,elementaren Erfahrungen® mit dem Thema: Die
ErschlieBung von Unbekanntem setzt an bisherigen Vorstellungen und
Bedeutungen an und erweitert diese durch eine intensive
Auseinandersetzung (A., Z. 4-10; D.A, Z. 1-13, D., Z. 10-18, 27-36; F., Z. 1-
5; G., Z. 1-14). Ein Austausch mit anderen Uber schwierige Fragestellungen
hilft weiter (A., Z. 19-25; B., Z. 9-13; C., Z. 62-70 im Blick auf die Schilerinnen
und Schiler; E., Z. 14-16, 20-24). Nicht jeder ist fir ein Thema sofort
zuganglich, weil ihm Vorerfahrungen fehlen. Manches erschlieRt sich aber
durch andere oder durch Wiederholung und kann dann zum eigenen Leben
in Beziehung gesetzt werden (B., Z. 20-33, 35-40, 46; E., Z. 32-42, 49-51).
Durch Beobachtungen und eine intensive Beschéftigung mit einem Thema
kann einem ,Angst ... genommen® werden, man wird ,gestarkt‘ und fasst
Mut“. (C., Z. 74-78). Nicht alle Fragen lassen sich (zufriedenstellend)
beantworten. Manches muss (zunédchst) offen bleiben. (G., Z. 21-22; H., Z. 5-
6, 12-14). Die Studierenden auRern auch die Erfahrung, gegeniiber dem
Thema ,Heiliger Geist' zundchst unsicher gewesen zu sein und durch den
Austausch mit anderen (und der Bibel) Sicherheit und Mut gewonnen zu
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haben. Inwiefern dabei ermutigende Wirkungen des Heiligen Geistes
erfahren wurden, l&sst sich nicht fassen.

2.4.2.3 Elementare Zugdnge

Die Zugénglichkeit eines Themas hdngt aus entwicklungspsychologischer
Sicht'*" stark von emotionalen und kognitiven Lernvoraussetzungen ab. Im
Blick auf den Heiligen Geist wére dazu zundchst zu erwdhnen: Magisches,
konkret-operationales und formelles Denken erdffnen jeweils Verstehens-
und  Erfahrungshorizonte  unterschiedlicher  Abstraktionsgrade und
verschiedener Intensitat, auch im Blick auf Symbole und den Heiligen Geist.
Die Kodierung von Sprache zu nicht gegenstandlichen Dingen bendétigt
Erlebnisse, die das Bezeichnete erfahrbar machen.

Geschichtliches Denken braucht Erfahrungen. Deshalb wird es normalerweise mit
steigendem Alter umfassender méglich und er&ffnet von daher vertiefte Zugénge zu
Traditionen.

Die Studierenden selber erwdhnen in ihren reflektierenden

Stellungnahmen indirekt Folgendes zur ,elementaren Zugéanglichkeit’ des
Themas im Blick auf die Schilerinnen und Schiler: Um ein schwieriges
Thema schilergerecht zu veranschaulichen, muss man es sich als Lehrkraft
erst selber erschlielen, z.B. durch Kommentare. (A., Z. 12-14; B., Z. 6-9 —
manche géngigen Modelle wirken statisch und vereinfachend; C., Z. 1-7, 19-
20, vgl. auch. E., Z. 7-9; G., Z. 25-29 — Komplexitat als Anreiz, ein Thema
zuganglich zu machen; H., Z. 14-16 — Zugang der Lehrkraft zum Thema).
Symbole koénnen helfen, einen Zugang zu einem komplexen Thema zu
bekommen (F., Z. 8-10). Zu deren weiteren ErschlieBung sind damit
verknipfte Erfahrungen und die Bereitschaft, sich auf das Thema
einzulassen, notig (B., Z. 21-24, 43; E., Z. 32-34, 37-42). Dass ein Thema fir
Schulerinnen und Schuler relevant wird, hangt auch von der konkreten
unterrichtlichen Umsetzung ab (B., Z. 46-47). Dabei spielt die Reihenfolge der
Sequenzen eine Rolle, die Akzentuierung der Aspekte und der zeitliche
Rahmen (H., Z. 10-11, 16-19, 32-34). Die Beflirchtung, dass Schilerinnen
und Schuler schwierige Fragen zu einem Thema stellen kdnnten, ermuntert,
sich als Lehrkraft grindlich mit dem Thema zu beschéftigen (C., Z. 44-46).
Schilerfragen und -interessen und -8ufRerungen zum Thema sind auch fur
die Lehrkraft anregend, sich das Thema weiter zu erschlielen (C., Z. 62-67;

41Vgl. C1.3.2und 2.4.2.
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H., Z. 3-7). Wenn es zu einem Thema keine didaktisch aufbereiteten
Materialien gibt, hilft es, sich an Schilerfragen zum Thema zu orientieren (D.,
Z. 14-22, 27-31). Der Spagat zwischen der Komplexitat eines Themas und
einer altersgerechten Aufbereitung ist anspruchsvoll. So kann es sinnvoll
sein, ein Thema bei Jingeren bereits anzusprechen, um es dann spéater zu
vertiefen (E., Z. 34-35, 46-51). Inwieweit man jingeren Schilerinnen und
Schulern bereits ein Hinterfragen eines komplexen Themas zumuten kann,
ist weiter zu erproben (F., Z. 14-23). Schilerinnen und Schiler kommen
manchmal mit einem schwierigen Thema besser zurecht, als Lehrkréfte
vorher denken (D., Z. 35-36; E., Z. 40-44; F., Z. 6-8; G., Z. 18). Manchmal
kann es fir das Verstandnis helfen, ein Thema knapp und fokussiert auf
wenige anschauliche Aspekte zu beschranken (H., Z. 8-9, 45-47).

Insgesamt fallt auf, dass die Studierenden sich zwar viele Gedanken
dartiber machen, wie die Schilerinnen und Schiler das Thema am besten
verstehen konnen, entwicklungspsychologische Fachkenntnisse erwahnt
dabei aber niemand. Es wird beschrieben, dass der Zugang zum Thema vor
allem durch Fragen und Symbole angebahnt wurde. Die AuRerungen der
Lernenden vermittelten dabei auch den Lehrkraften neue Anregungen zur
ErschlieBung des Themas. Dariber hinaus wird deutlich, dass auch der
eigene Zugang der Lehrkraft als wesentlich wahrgenommen wird, um
Schulerinnen und Schiler erweiterte Zugénge zu eréffnen.

2.4.2.4 Elementare Wahrheit

Wenn man in religionspadagogischem Sinn nach den elementaren
Wabhrheits-'4? anspriichen fragt, die das Thema ,Heiliger Geist' erhebt,
beziehen sich diese vor allem auf die existentielle Bedeutsamkeit, die
Menschen darin erkennen kénnen: Der Anspruch, dass der Heilige Geist zum
Wesen Gottes gehért und damit unverfiigbar ist, steht in Spannung zu
menschlichen Herrschafts- und Machbarkeitsbedurfnissen. In vom Heiligen
Geist inspirierten  Bibeltexten begegnet dieser Menschen zu
unterschiedlichsten Zeiten bzw. Kontexten und verdndert ihr Leben. Nicht
jeder glaubt oder will das. Dass der Heilige Geist Menschen eréffnet, wie Gott
durch Christus Leben und Gemeinschaft schenkt, entzieht sich
innerweltlichen Erkenntnismethoden (vgl. Trinitdtsmodell). Die erteilte

142 Der Wahrheitsbegriff ist ja durchaus vielschichtig. Genaueres dazu findet sich z.B. unter Miller,
Verstehen, 48-56.
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Bedeutung des Themas ,Heiliger Geist’ im Rahmen eines christlichen
Weltverstandnisses kann sehr unterschiedlich ausfallen.

Ertrage der unterrichtlichen Auseinandersetzung, die in den studentischen
Stellung-nahmen Erwahnung finden, wurden bereits genannt. Dariber
hinaus lasst sich Folgendes aus den AuRerungen der Studierenden
hervorheben: Bibelstellen lassen sich unterschiedlich auslegen und man
muss sich damit auseinandersetzen, welche Bedeutung zur eigenen
Lebenssituation passt. Der Austausch mit anderen kann dabei helfen, auch
wenn manche Fragen erst vorlaufig beantwortet werden oder offen bleiben
mussen (A., Z. 16-18, 21-25; B., Z. 10-14; E., Z. 14, 20f; G., Z. 10-14, 24-25).
Erkenntnisgewinn kann ein langerer dynamischer Prozess sein, in dem sich
immer wieder neue Fragen stellen und sich die Gewichtung bedeutsamer
Antworten verandern kann (G., Z. 8-10; H., Z. 20-24). Symbole und Modelle
nur auswendig zu lernen ist zu oberflachlich. Sie missen mit der jeweiligen
,Lebens- und Erfahrungswelt“ verkniipft werden, um bedeutsam zu werden
(B., Z. 19-21, 31-33; E., Z. 32-42; F., Z. 4-5, Z.14f). Trinitat erweist sich als
ein komplexer Inhalt christlicher Theologie: Einerseits wird er als wichtiger
Teil der christlichen Religion wahrgenommen (E., Z. 44-46 — eine
Begrindung daflr wird allerdings nicht genannt.) Andererseits erscheint eine
kritische Auseinandersetzung damit fiir nétig, um dem Modellcharakter im
Sinne eines menschlichen Konstrukts gerecht zu werden (F., Z. 14-23; vgl.
auch H., Z. 11-16). Problematisch wird eingeschatzt, wenn ,géngige ...
Erklarungsmodelle das schwierig fassbare Thema nur statisch und
vereinfacht darstellen® (B., Z. 8-9). Darlber hinaus wird Trinitét eine zunachst
untergeordnete Bedeutung zugeordnet mit der Mdglichkeit, dass sich dies
noch verdndern kann (G., Z. 2-4). Kritische Distanz gegenilber etwas
Fremdem kann durch intensive Auseinandersetzung in Interesse und
emotionale Beteiligung umgewandelt werden (C., Z. 1-7, 62-63, 77; G., Z. 4-
6). Dies geschieht aber nicht zwingend (H., Z. 1-2, 20-24).

Eine grundlegende Wahrheit im Umgang mit dem ,Heiligen Geist‘ scheint
zu sein, dass sich das Thema nicht vollstandig erfassen lasst, sich im
Austausch und der Begegnung etwas von seiner Bedeutung und
Lebensrelevanz erschlief3t, dieser Prozess aber von unberechenbarer
Dynamik und Offenheit geprégt sein kann.
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2.4.2.5 Elementare Lernformen

Diesen Aspekt erganzt Schweitzer zu Nipkows Kategorien.'? Dabei geht es
darum, Formen des Lernens auszumachen, die Inhalte und angestrebte
Ziele des Lernprozesses mdglichst schllissig unterstitzen. Allgemein zum
,Heiligen Geist’ kann man dazu benennen: Um Symbole nicht nur
oberflachlich bzw. kognitiv zur Kenntnis zu nehmen, sondern um zu
verstehen, was dahinter steht, braucht es ein dazugehériges Erleben, das
dann reflektiert werden kann. In der Bibel sind Zeugnisse der Begegnung mit
dem Heiligen Geist niedergelegt. Diese Texte so zu entschlisseln, dass sie
zum einen den jeweiligen Kontexten gerecht werden, in denen sie entstanden
sind und zum anderen fiir heute Relevanz gewinnen, gilt als grundlegende
Methode. Um Uber einen guten Geist nachdenken zu kénnen, erweist sich
vermutlich eine gute Atmosphére als hilfreich. Spiele, Bewegung,
Kooperation und Selbsttatigkeit kbnnen zu einem anregenden Arbeitsklima
beitragen. ,Der Geist weht, wo er will“'#* und I&sst sich nicht in Schemata und
Tabellen sperren. Dennoch entsprechen Ubersichtliche Strukturen
menschlichen Bedurfnissen. Diese Spannung gilt es zu thematisieren und
reflektieren.

Die Studierenden erwdhnen mehrfach, dass ihnen das Thema ,Heiliger
Geist' zuvor nicht wirklich im Kontext der Schule begegnet ist (A., Z. 6; C., Z.
8-13; D., Z. 6-11; E., Z. 9-11), auch nicht im Bildungsplan (B., Z. 2-3; E., Z.
11-14; G., Z. 29-31). Aufgrund ihres wahrgenommenen Mangels an
vorgefertigten didaktisch aufbereiteten Materialien zum Thema (C., Z. 15-18;
D., Z 19-22, 32-33), mussten sie selber Uberlegen, welche
Unterrichtsmaterialien und Methoden sich fiir die Erschliefung des Themas
eignen. Sie duern sich in ihren Reflexionen folgendermalen zu Methoden
im Blick auf ihren Unterricht zum Heiligen Geist: Fiir ein angemessenes
Verstehen, ist es — sicherlich auch im Blick auf die methodische Umsetzung
— wichtig, nicht zu viel einzuplanen, um bei Bedarf, Zeit zur vertieften Klarung
zur Verfigung zu haben (B., Z. 33-35; C., Z. 69-70). Ebenfalls sollten die
einzelnen Stunden mdéglichst aufbauend aufeinander abgestimmt sein (B., Z.
51-53; E., Z. 16-19). Wie bereits bei der elementaren Zuganglichkeit erwahnt,
ist darliber hinaus die Reihenfolge der Sequenzen und die Akzentuierung der
Aspekte wichtig (H., Z. 10-11, 16-19, 32-34). Um ein abstraktes und

143 \/gl. Kliemann, Elementarisierung, 23.
144 Joh 3,8.
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komplexes Thema erfassen zu kénnen, ist altersgeméafie Anschaulichkeit
angebracht (A., Z. 3). Eine Vereinfachung, die dem dynamischen Charakter
des Themas nicht entspricht, kann sich allerdings als problematisch erweisen
(B., Z. 8-9; C., Z. 38-44). Die Verwendung von Symbolen zum Heiligen Geist
wird als elementar aufgefasst (F., Z. 8-10; H., Z. 10), sollte aber fachkundig
erfolgen, um ein stimmiges Versténdnis anzubahnen (C., Z. 29-37; E., Z. 32-
42). Fragenstellen und das Gespréch Uber den Heiligen Geist erweisen sich
sowohl mit Kollegen, als auch mit Schilerinnen und Schilern als weitgehend
hilfreich (A., Z. 22-25; B., Z. 12f, 26, 35; C., Z. 44-46, 65-69; D., Z. 27-31; E.,
Z. 14-16, 41-44; G., Z. 8-10, 17-18, 21-25). Kontinuitat als unterrichtende
Bezugsperson verstéarkt vermutlich die Beziehungsebene, was fir die
ErschlieBung eines komplexen Themas wichtig sein kann (H., Z. 29-34, 37-
39). Ein Ringen um ein richtiges Verstehen der Bibel stellt auch methodisch
einen grundlegenden Bezugspunkt in der Auseinandersetzung mit dem
Heiligen Geist dar (A., Z. 13-18; C., Z. 19-20, 27-37, D., Z. 34; E., Z. 43; F,,
Z.2-4;G., Z. 14).

Auffallig ist, dass sich die Studierenden nicht explizit zur Methodik des
Unterrichts dufRern. Dies unterstreicht die Verschrankung dieses Aspektes
zum Gesamtprozess des erschlieRenden Verstehens. Dennoch lasst sich
beim Thema ,Heiliger Geist‘ auch im Blick auf seine methodische Umsetzung
eine Nahe zu religionspddagogischen Konzepten wie Bibeldidaktischen
Anséatzen, der Symboldidaktik, Performative Didaktik oder auch dem
Theologisieren feststellen. Dabei erscheinen insbesondere hermeneutische,
text- und bilderschlieRende, sowie Aspekte zur Gesprachsflihrung wichtig.
Allgemeinpadagogisch  kénnte sich eine Auseinandersetzung mit
,Beziehungsdidaktik' anbieten. In Teil C sollen solche Konzeptionen genauer
im Blick auf das Thema ,Heiliger Geist’ untersucht werden.

2.5 Fragestellungen aus Teil A fiir die exegetische Analyse

Aus den Analysen in Teil A lassen sich zusammenfassend folgende Fragen

ableiten.

1. Wer oder was ist der Heilige Geist? (im Vergleich mit dem Menschen, z.B.
beziglich Geschlecht und Personalitdt und in Abgrenzung zu bdsen
Geistern, aber auch in seinem Verhéltnis zu Gott-Vater und zu Jesus
Christus).

2. Wie zeigt er sich? (Ist er sinnlich erfahrbar? Wie und wo wirkt er? Hat er
die Kraft zur Veranderung? Kann man ihm begegnen? Wie begegnet er
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dem Individuum und wie der Gemeinschaft? Was wird dazu in der
biblischen Tradition berichtet?).

3. Welche Bedeutung spielt der Heilige Geist fir den Glauben? (z.B. im
Kontext des Gebetes; Inwiefern hilft er Unfassbares zugédnglich zu
machen?).

4. Wie lasst sich die Rede vom Heiligen Geist auf moderne padagogische
Kategorien beziehen? (Wie werden Begriffe wie ,selbstbestimmtes,
vernunftgeleiteten Leben’, ,Menschlichkeit’, ,Gerechtigkeit, ,Freiheit’ sowie
,Gliick und Selbsterfiillung‘ im biblischen Kontext gefiillt?'4%).

5. Inwiefern lassen sich traditionelle Symbole zum Heiligen Geist mit dem
biblischen Befund belegen? (z.B. Wind, Feuer oder die Taube).

6. Wie ist das Verhaltnis von Geist und Schrift zu beurteilen? (Wie ist der
einzelne Text innerhalb seines (theologischen) Kontextes, des
Verhéltnisses von AT und NT bzw. des ganzen Kanons einzuordnen? Was
ergibt sich aus dem Verhaltnis von Geist und Schrift fir das jeweilige
Geistverstandnis?).

Die folgende Frage weist Uber den Horizont der vorangegangenen Fragen

hinaus:

7. Welche weiteren Facetten des Heiligen Geistes lassen sich aufgrund des
exegetischen Befundes benennen? (Welche wesentlichen
Zusammenhange waren weder den Schilerinnen und Schilern noch den
Studierenden im Blickfeld?)

Diese Fragen sollen in Teil B helfen, exegetische Aspekte, die dort zum
Heiligen Geist erarbeitet werden, mit Teil A zu verkniipfen. Dadurch soll vor
allem das, was die Studierenden als ,Struktur des Inhalts” im Blick hatten, von
einem gréReren Zusammenhang her beleuchtet werden.

2.6 Fazit

Uberblickt man die Ergebnisse der einzelnen Schritte der Inhaltsanalyse,
lasst sich zur leitenden Fragestellung ,Wie schéatzen Studierende der
Religionspddagogik das Thema ,Heiliger Geist' im Blick auf Schulunterricht
ein?* Folgendes feststellen: Bei aller geduRerten Skepsis (z.B. zu
mangelnden Vorkenntnissen, fehlenden Unterrichtshilfen, Komplexitat und
Offenheit des Themas) ist dennoch — sowohl bei den Studierenden, als auch

145 \/gl. A2.4.1,
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bei den Schilerinnen und Schilern — mehrfach von grofRem Interesse und
Motivation bezuglich einer Auseinandersetzung mit dem ,Heiligen Geist' die
Rede. Eine solche positive Gestimmtheit bei einer gréReren Gruppe der
Beteiligten gegeniber einem Thema ist eine wesentliche Voraussetzung fir
seine unterrichtliche Tauglichkeit. Im Sinne kategorialer Bildung bzw. einer
religionsdidaktischen Elementarisierung dufern Studierende viele Aspekte,
die den Bildungsgehalt des Themas belegen. Inwiefern eine
Auseinandersetzung mit dem ,Heiligen Geist’ dem Gesamtziel moderner
padagogischer Bemihungen im Sinne der Férderung von Mindigkeit
entspricht, muss aber noch weiter untersucht werden.

Insgesamt erscheint eine griindliche fachwissenschaftliche Aufbereitung in
Verkniipfung mit fachdidaktischen Uberlegungen zum ,Heiligen Geist‘ im
Blick auf die religionspadagogische Lehrerbildung bisher noch unzureichend
erfolgt zu sein. Daraus ergeben sich fir diese Arbeit in Teil B exegetische und
systematische Analysen zum Heiligen Geist, die dann in Teil C weiter
fachdidaktisch reflektiert werden. Dabei ergeben sich auch Verknipfungen
zur Inhaltsanalyse des Teils A. Die Frage, inwiefern das Vorgehen der
Studierenden anschlussfahig'® ist an wissenschaftliche Pneumatologie und
religionspddagogische Konzeptionen, kann somit in den folgenden Kapiteln
(auch indirekt) immer wieder bedacht werden.

Gerth betont, dass Religionspadagogik sich nicht einseitig auf die
theologischen Disziplinen zubewegen kann, sondern im gegenseitigen
,Einander-Entgegen-Kommen ... gleichberechtigt zusammen[ge]arbeite[t]“'4”
werden sollte, um der Sprachlosigkeit im Blick auf Pneumatologie zu
begegnen. Dazu will diese Arbeit einen Beitrag leisten.

146 Gerth stellt die Frage nach der Anschlussfahigkeit an universitare Theologie im Blick auf die
Vorstellungen der Kinder und Jugendlichen zum Heiligen Geist. Vgl. Gerth, Geist/Engel, 173.
147 Gerth, Geist/Engel, 443. Ergénzung nach A.S.
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B. Exegetische und systematische Zugidnge

Die Struktur und Bedeutsamkeit des Themas ,Heiliger Geist' in der biblischen
Exegese und systematischen Theologie genauer herauszuarbeiten, darum
soll es im folgenden Teil der Arbeit gehen. Dabei werden zunachst
exegetische Aspekte unabhdngig von Teil A ausgefiihrt und am Ende
verschiedener Teilabschnitte'® mit den in Teil A unter 2.5 erwéhnten Fragen
verknipft. Aus diesen Auswertungen ergibt sich dann eine Struktur fur
systematisch-theologische Uberlegungen.

Vorbemerkungen

Im alltadglichen deutschen Sprachgebrauch beschreibt der Begriff ,Geist’
weitgehend einen Gegensatz zu kérperlicher Materie. Dabei schwingen auch
Vorstellungen von Unverfiigbarem bzw. Ubernatiirlichem mit."*® Blickt man
auf die biblischen Sprachen, so zeigt sich, dass das hebraische Wort rdah
(nn) und das griechische pneuma (Trvedpa)'®® damit nicht deckungsgleich
sind, sondern jeweils andere Bedeutungsspekiren aufweisen. Wird
beispielsweise ,Geist’ losgeldst von jeglicher Materie verstanden, entspricht
dies dem stérker sinnlichen Geistbegriff der Bibel nur eingeschrankt.'s!
Deshalb kommt der Klarung der urspriinglichen Begriffe im exegetischen Teil
eine grundlegende Bedeutung zu. Auch kann der Geist Gottes bzw. Heilige
Geist ,nicht einfach mit der dritten Person der christlichen Trinitat
gleichgesetzt werden. Dazwischen liegt eine lange Entwicklung mit
mehrmaliger Ubersetzung in andere Sprachen*'®? und deren jeweiligen
Hintergriinden. So wurde z.B. aus der vorwiegend femininen rdah durch die

48 In Teil Il zum NT erfolgt die Beantwortung der Fragen einmal nach den Ausfiihrungen zu den
Evangelien und zur Apostelgeschichte und einmal nach den Kapiteln zu Paulus.

149 Dartiber hinaus ist der deutsche Geistbegriff auch stark durch den Idealismus (ca. 1781-1831)
gepragt. Vgl. Erlemann, Unfassbar, 10. Er umfasst ein breites philosophie- und
geistesgeschichtliches Bedeutungsspektrum. Dieses bezieht sich vor allem auf das denkende
Bewusstsein des Menschen und zielt auf sein sittliches Verhalten. Darauf kann jedoch im Rahmen
dieser Arbeit nicht vertieft eingegangen werden.

150 Rdah und pneuma werden nur hier jeweils einmal in Originalschrift abgedruckt. Ansonsten werden
in dieser Arbeit hebraische und griechische Begriffe mit lateinischen Buchstaben in Kursivdruck
dargestellt. Bibelstellen werden nach Luther 1984 zitiert.

51 Vgl. Wenzelmann, Geist, 53. Der paulinische Gegensatz von Geist und Fleisch (vgl. B 1l 3.3.3)
entspricht keineswegs einer Gegenuberstellung zwischen leiblicher Korperlichkeit und Geist,
sondern bezieht sich auf geistliche Machtsphéaren.

152 Schiingel-Straumann, Geist, 5. Dort wird auch darauf hingewiesen, dass vor ,der Festlegung der
alten Konzilien beziglich der Trinitat ... ,Geist' regelmaRig als ,Mutter* angerufen [wurde] und ... vor
allem in der Taufliturgie eine groRe Rolle ... [spielte.] Nachdem bereits im 1. Jahrtausend die Kirchen
mit semitischen Sprachen fast bedeutungslos wurden, hat sich die lateinische maskuline Form fur
den Heiligen Geist durchgesetzt.” Ergédnzungen nach A.S.
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griechische Ubersetzung der Septuaginta das neutrale pneuma. Mit diesem
Wort schwingt aber zugleich ein eigenes philosophisches und kulturelles
Denk- und Wertesystem mit."5® Bei der Ubersetzung in die lateinische Vulgata
wurde aus dem neutralen pneuma das maskuline ,spiritus’.’ Im 8. und 9.
Jh. n. Chr. Gibersetzten dann bei der Christianisierung Europas iro-schottische
Moénche ,spiritus® aus der lateinischen Vulgata mit dem englischen ,ghost*.'5®
So entstand schlieRlich der deutsche Begriff ,(Heiliger) Geist’. Durch diese
Ubersetzung stehen nun Assoziationen einer mehr oder weniger kérperlosen
Geistes- und Geisterwelt im Vordergrund. Der feminine, sinnliche, jidische
Erfahrungszusammenhang von rdah ging vor allem in der westlichen
Theologie im Laufe der Zeit weitgehend verloren.

Um also der Frage, ,Wer oder was ist der Heilige Geist?' genauer
nachzugehen, erscheint es grundlegend, die Konnotationen der
urspriinglichen Begriffe zu erschlieRen. Dabei sollen Bedeutungsvarianten
des weitgehend alttestamentlichen ,Geist Gottes’ und des eher
neutestamentlichen ,Heiligen Geist’ herausgearbeitet und im Rahmen ihrer
jeweiligen theologischen Konzeptionen verstandlich werden. Die exegetische
Analyse geht dabei von den Begriffen aus und orientiert sich dann
weitgehend an der kanonischen Reihenfolge der biblischen Schriften. Um
Entwicklungslinien innerhalb der Bibel zum Geist méglichst Gbersichtlich zu
klaren, werden diachrone Aspekte zu den Texten teils in die Fuflnoten
verlagert. So soll zum einen das breite, mitunter schwer fassbare
Bedeutungsspektrum des Geistbegriffes deutlich, zum anderen der lange
geschichtliche Prozess, der diese Veradnderungen beeinflusste,
berilicksichtigt werden.

| Der Geist Gottes im AT

Die Wendung ,Heiliger Geist' kommt im Alten Testament (AT)'* nur in Ps
51,13 und Jes 63,10 vor. Dort geht es jeweils um die Umkehr zum heiligen

153 \V/gl. B12.6 und 2.7.

154 \/gl. Wenzelmann, Geist, 52-53.

155 \/gl. Vortrag zu ,rGah‘ von Prof. Dr. Siegfried Zimmer am 30.10.2015 in Schwabisch Gmiind.

156 Wenn in dieser Arbeit vom ,Alten Testament' die Rede ist, dann soll damit nicht ausgedriickt
werden, dass diese Schriften gegeniber dem ,Neuen Testament' minderwertiger wéren.
Formulierungen wie ,Erstes Testament', ,Judische’ oder ,Hebrdische Bibel' versuchen diesem
Missversténdnis entgegenzuwirken. Diese Argumentation Uberzeugt zwar, hat sich aber noch nicht
im allgemeinen Sprachgebrauch durchgesetzt. Deshalb wird hier noch weiterhin der lang tradierte
Begriff verwendet. Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 11, 15.
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Gott."” Ansonsten ist im Alten Testament eher vom ,Geist Gottes' die Rede.
Wie zuvor erwahnt, kann man nicht davon ausgehen, dass der Geist-Begriff
durchgangig das Gleiche meint, schon gar nicht im Vergleich mit seiner
Verwendung im Neuen Testament (NT) oder in spéateren christlich-
dogmatischen Entwirfen. Dies gilt insbesondere beziglich eines personalen
Verstandnisses des Geistes oder trinitarischer Aussagen.'%®

1 Rdah als zentraler Geist-Begriff des AT

1.1 Bedeutungen, Vorkommen und verwandte Begriffe

Der hebraische Begriff riah bedeutet zundchst einmal Wind und Atem im
Sinne der Kraft, deren Ursprung und Ziel verborgen ist. Die Starke des
Windes kann dabei ein leichtes Hauchen beschreiben, meint aber meistens
eher einen heftigen Sturm.'%® Ausgehend von der Profanbedeutung ergeben
sich im Laufe der Zeit weitere Bedeutungsvarianten von rdah im Sinne von
bewegender (Lebens-) Kraft, Geist und Sinn."®° Lebenskraft wurde dann auch
interpretiert als ,Gottes Leben spendende und erhaltende Schopferkraft, wie
sie in der Welt am Werk ist“'®" Wenzelmann ordnet dieses
Bedeutungsspektrum in die drei Gruppen ,Lebenskraft; Sitz der Erkenntnis
und Gemiit ... [sowie] Lebenskraft Gottes“.'%? Dabei wird sowohl| Kérperlich-
Materielles als auch Psychisch-Seelisches sowie Spirituell-Transzendentes
beriicksichtigt. Auffallig ist, dass das grammatische Geschlecht von rdah je
nach Gebrauch wechselt, meistens aber weiblich ist.’®3 Insgesamt ist der
Begriff schwer fassbar und schillernd. Was gemeint ist, erschlie3t sich jeweils
aus dem Kontext. Der Begriff kommt allerdings zu einem Drittel in
Genitivverbindungen im AT vor, so dass seine Bedeutung schon alleine
dadurch in vielen Féllen genauer geklart wird. 84

157 \/gl. Potter, Geist, 527.

158 \Vgl. Schingel-Straumann, Geist, 1.2.

159 Vgl. Albertz, Geist, 728-729.

160 \Vgl. Schmidt, Geist, 170.

161 Potter, Geist, 527.

162 \Wenzelmann, Geist, 53. Ergédnzung nach A.S.

163 \/gl. Schiingel-Straumann, Geist 2.4. Unter 2.1 fuhrt Schiingel-Straumann das Gebaren als ,Sitz
im Leben’ fur rdah aus. Dort ist das Atmen ein wesentlicher Bestandteil. Da es um Leben oder Tod
geht, handelt es sich auch um eine ambivalente Situation. So sieht sie in diesem Kontext eine
Begrindung ,dass mn ruach immer dann grammatisch Femininum ist, wenn es sich in Leben
fordernden, schopferischen Zusammenhangen findet.”

164 \/gl. Schmidt, Geist, 170 und Schiingel-Straumann, Geist.
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Im AT erscheint rdah 378 mal in hebrdischem Kontext und 11 mal in
aramaischem Zusammenhang (im Danielbuch). Der Begriff findet sich in
erzdhlender, prophetischer und weisheitlicher Literatur. Auffallig ist
allerdings, dass er in prophetischen Schriften des 8. Jhs. véllig fehlt."®5
Mehrfach wird er in Schriften des deuteronomistischen Geschichtswerks
erwahnt, die vermutlich in der Exilzeit entstanden:'®® 10 mal im Richterbuch,
16 mal in 1Sam und 11 mal in 1K&n. Am haufigsten findet er sich aber bei
Hesekiel (52 mal) und Jesaja (51 mal), gefolgt von den Psalmen (39 mal). An
etwa 60 Stellen wird der Begriff weniger in profanem und starker in
theologischem Sinne verwendet."®”

Rdah ist ein lautmalendes Wort, das wohimdglich das Rauschen des
Windes bzw. den erregten Atem nachahmen soll, wodurch sein sinnlicher
Charakter hervorgehoben wird. Zu reach (Geruch) hért man quasi die
inhaltliche Nahe der Begriffe — das Riechen ist ja auch eng mit dem Einatmen
verbunden.'®® Ebenfalls hnlich wie rdah klingt reewah, was mit Weite oder
Raum Ubersetzt werden kann. So entsteht z.B. im Zusammenhang eines
erleichternden Aufatmens eine neue Weite. Schiingel-Straumann erwahnt in
diesem Zusammenhang auch, das heftige Atmen beim Geburtsvorgang,
wodurch sich das Leben Raum schafft.'®°

In inhaltlicher Nahe zu rdah steht der hebraische Begriff ne§amah. Dieser
bezeichnet den normalen, nichthérbaren Atem."”° Gott haucht diesen Odem
dem aus Staub geformten Menschen ein (Gen 2,7). Dies kann man so
auffassen, dass dadurch die ,Zwischenstellung des Menschen zwischen Gott
und Welt“'”" beschrieben wird. Bei rdah geht es dagegen eher um
,dynamische Vitalitat“.'”? Erst in der Exilzeit kann rdah wie ne§amah auch als
normaler Lebensodem verstanden werden.'”® AuRerdem néahert sich rdah
immer mehr dem Begriff /leb — Herz an.

165 \gl. Albertz, Geist,727-728.

166 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 38.

167 \/gl. Albertz, Geist, 727-728, 743.

168 \/gl. Albertz, Geist, 727 und Schiingel-Straumann, Geist, 2.1.

169 \Vgl. Schiingel-Straumann, Geist, 2.1.

170 Albertz, Geist, 736 und Schuingel-Straumann, Geist, 1.2.

171 Schmidt, Geist, 172.

172 Albertz, Geist, 735. Vgl. Gen 45,27; Ri 15,19; 1Kén 21,5.

173 \Vgl. Albertz, Geist 736-737. Vgl. Ps 104,29 ,Nimmt Gott seinen Odem vom Menschen, dann wird
er wieder zu Staub.”
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1.2 Dynamisch-ambivalente Eigenschaften von riah

Riah befindet sich in Bewegung und kann anderes bewegen.'* Diese
Bewegung ist allerdings ambivalent in ihrer Wirkung. Der Begriff umschreibt
einen ,Akt der Bewegung ,Hauchen, Wehen’, der zugleich die Fahigkeit hat,
in Bewegung zu bringen oder zu halten“'”> wie der Wind. Dies kann positive
oder negative Auswirkungen mit sich bringen.

Fir Menschen ist der Wind eher nicht greifbar, unverfiigbar und flichtig
und passt deshalb besser zum géttlichen als zum menschlichen Handeln.
Gott schuf den Wind und verfugt tber ihn (Ps 104,4). Rdah kann aber auch
das nichtige Tun des Menschen beschreiben (vgl. ,Haschen nach Wind“ nach
Pred 1,17 und 4,16). Wenn stiirmische Bewegung zerstoért, wird dies auch als
Bild fur géttliches Gericht zur Bestrafung verwendet (vgl. Hes 13,11f)."76 Zum
anderen wird der Wind zum ,Mittel eines konkreten géttlichen Handelns in der
Geschichte zur Rettung (Ex 14,21; Num 11,31).“'77 SchlieRlich gilt der Wind
als Atem Gottes. Gott kommt aber auch ,auf den Fliigeln des Windes*“."”® Dies
geschieht in Anlehnung an ugaritische Vorstellungen, in denen die Gottheit
auf den Wolken reitet."®

Wenn rdah im Sinne von ,Geist’ verwendet wird, haftet diesem Begriff
insofern etwas Diffuses und Missverstdndliches an, da er auch im
Zusammenhang von Angst und Schrecken bzw. Begeisterung bis hin zur
Raserei gebraucht wird. Vielfach wird mit der Rede vom Geist ,dualistisches
Denken verkniipft®.'® Schneider-Flume stellt fest: ,Die biblischen Schriften
wissen um die Ambivalenz des Phanomens Geist: Geist an sich ist zumindest
immer geféhrlich ... Die menschlichen Erfahrungen des Geistes sind nicht
eindeutig: Wie ist der Rausch von der Erfahrung des Heiligen Geistes zu
unterscheiden?“'®" So zeigt sich in Ri 9,23 und Jes 29,10 z.B. deutlich, dass
der ,von Gott gesandte Geist ... nicht nur Heil, sondern auch Unheilvolles,
Boses bringen“'8? kann. Dabei I4sst sich fragen, inwiefern das Alte Testament
auf diese Weise negative menschliche Erfahrung in den Glauben einordnet.

74 \/gl. Albertz, Geist, 728.

75 Schmidt, Geist, 170.

176 Albertz, Geist, 730-732. Vgl. 731 oben: Jes 57,13; Jer 4,11, 12; Hes 13,11, 13, Ps 35,4.

77 Albertz, Geist, 732.

178 Albertz, Geist, 733.

179 Vgl. Schiingel-Straumann, Geist, 2.1.

180 Schneider-Flume, Dogmatik, 335.

181 Schneider-Flume, Dogmatik, 336. Als Beleg fiihrt sie dazu Saul in 1Sam 18,10f an. Dort tberfiel
ein béser Geist Saul und machte ihn rasend, was sowohl Zerstérungswut als auch Angst beinhaltete.
82 Schmidt, Geist AT, 171-172. Mit der Frage nach dem Bdsen im Kontext des Heiligen Geistes
befasst sich auch Erlemann, Unfassbar, 6-8 und 82-85.
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Grundsatzlich steht zu den ambivalenten Bedeutungen des Begriffs rdah
auch zur Diskussion, inwiefern sich daraus in spateren Schriften
Vorstellungen von Damonen oder Engeln ableiten lassen.'® Allerdings wird
rdah im AT unpersonlich gebraucht und es werden eher Wirkungen
beschrieben als die Herkunft geklart.’® Nur in 1Kén 22 tritt der Geist als
Liigengeist mit personhaften Ziigen auf. '8

1.3 Personal-menschliche Merkmale von riah

Der Begriff Geist wird im Laufe der Zeit auch im Blick auf den Menschen
verwendet und umschreibt die menschliche Lebenskraft, in der wiederum
seine Personlichkeit charakterisiert wird. Rdah ist der ,Sitz der Stimmungen,
Gefuhle und Leidenschaften” Dabei wird aber nicht ,zwischen emotionellen
und intellektuellen Regungen, Empfindungen, Willen und Erkenntnis ... scharf
unterschieden. 186 Das Bedeutungsfeld der psychischen
Gemiitsverfassungen bzw. der heftigen Emotionen ist breit geféchert:
Urspriinglich meint rdah ,nur die impulsiven, das Leben steigernden
psychischen Kréfte wie Zorn, Wut ... wie sie sich z.T. noch direkt im erregten
Atem zeigen.“'®” Dann aber kann rdah sich auch als Macht von aufen
erweisen, die einen Uberfallt und krank macht bzw. Eifersucht, Begierde oder
Depression bewirkt. Spater wird aus dieser negativen Stimmung auch eine
gottesfiirchtige Haltung der Demut und Zerknirschtheit.'88

SchlieBlich kann rdah das Personenzentrum des Menschen selbst
bezeichnen und synonym fiir ,ich‘ gebraucht werden.®® So gesehen kann
man ,Geist’ auch mit ,Herz' oder ,Sinn‘ des Menschen Ubersetzen. Es geht
sozusagen um das verborgene Innere des Menschen. Dass man rdah und
leb (Herz) gleichsetzen kann, gilt aber erst fiir spatere Texte.'®° Albertz sieht
diese Bedeutungsvariante im Zusammenhang mit Hesekiels Ausfiihrungen,
dass dem Menschen ein neues Herz bzw. ein neuer Geist gegeben werden
soll.’®" Bei diesem Propheten kann riah nun auch im Sinne von ,Verstand'
gebraucht werden. So weitet sich dieser Begriff zum ,Aktionszentrum eines

183 \Vgl. Mller, Gott, 131-133.

184 \/gl. Albertz, Geist, 739-740.

185 Schiingel-Straumann, Geist, 2.4 und Albertz, Geist, 740.
186 Schmidt, Geist, 170.

187 Albertz, Geist, 738.

188 \/gl. Albertz, Geist, 738f. Vgl auch Ps 34,19.

189 \/gl. Albertz, Geist, 741.

19 \V/gl. Alberts Geist, 739, 741.

191V/gl. Hes 18,31; 36,26 und B 12.4.
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Menschen [aus], das Gott erregen ... und ihn damit zu einer Entscheidung
oder Handlung bringen kann.“'%2 Auch darin findet sich noch die Dynamik, die
in rdah steckt.

Nach auf3en hin zeigt sich dieser innere Geist eines Menschen dann z.B.
in Form von Weisheit fir den priesterlichen Dienst (Ex 28,3), zur
handwerklich-kiinstlerischen Gestaltung des Heiligtums (Ex 31,3), zur
Bewadltigung kritischer Situationen (Gen 41, 38f) oder auch in Form von
Traumdeutungen (Dan 4,5). In diesem Sinne ist rdah Ansporn oder Motivation
zum Handeln, sowie die Fahigkeit zur gelingenden Ausfiihrung. '

1.4 Theologischer Bedeutungswandel von riiah

Der Begriff rdah umfasst nicht nur ein breites Bedeutungsspektrum, sondern
verdndert sich im Lauf der Zeit auch inhaltlich. Besonders interessant ist,
dass sich der profane in einen theologischen Gebrauch wandelt.'® So spricht
zwar das AT nicht davon, dass Gott ,Geist’ sei, aber rdah wird z.B. in Ps 104,4
oder Jes 40,7 zum Werkzeug Gottes, und in Ps 139,7 wird Gottes Geist im
Sinne von Gottes Gegenwart verwendet.'®® Ebenfalls wird der Begriff seit der
Exilzeit &hnlich wie ne§admah als Lebensodem verstanden. Albertz erklart
diesen Bedeutungswandel folgendermafien: In Hes 37,14 wird rdah zum
ersten Mal als Lebensodem und nicht mehr nur als Wind bzw. Atem
verwendet. Der wiederbelebende Lebensodem steht also parallel zur
Menschen-schépfung.'® Daraus folgert er, dass der Begriff den ,Héhepunkt
seiner Verwendung ... erst in exilisch-nachexilischer Zeit erfahren“'®” hat.
Teilweise wird rdah nun zu einem ,umfassenden theologischen Begriff, der
kein spezifisches géttliches Handeln mehr bezeichnet.“'%® Er wird quasi mit
Gott gleichgesetzt. Da die Ubergange zwischen konkreter und tibertragener
Bedeutung von rdah fliekend sind, kommt Albertz allerdings zu dem Schluss,
dass ,der spezifisch theologische Gebrauch von rdah als Geist Jahwes oder
Geist Gottes weder terminologisch noch sachlich scharf von dem ,profanen’
Gebrauch abgegrenzt“'®® werden kann. Schmidt betont, dass sich z.B. bei

192 Albertz, Geist, 741.

193 \/gl. Schmidt, Geist, 170, Albertz, Geist, 742, 750-751.
194 V/gl. Wenzelmann, Geist, 53-54.

195 Vgl. Schmidt, Geist, 171.

196 \/gl. Albertz, Geist, 738.

197 Albertz, Geist, 728.

198 Schafer, Geist, 175.

199 Albertz, Geist, 742.
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Gen 6,3 und Jes 31,32 der géttliche Geist und das menschliche Fleisch in
seiner Schwéche gegeniiberstehen.?"!

In exilisch-nachexilischer Zeit entsteht dann auch der Ausdruck ,Heiliger
Geist’ (Jes 63,10-11; Ps 51,13). Hierbei wird die Dynamik von rdah mit dem
eher statischen Charakter von gados (heilig) verbunden.?%? Potter sieht in
dieser Kombination des Heiligen mit dem Geist eine Reprasentation von
~Wesen und Macht Gottes, des véllig Anderen und zugleich véllig dem
Menschen zugewandten.“203

Insgesamt zeigen sich an der Bedeutungsvielfalt und Entwicklung des
rdah-Begriffes verschiedene Facetten von dem, was im Alten Testament
unter dem Geist Gottes zu verstehen ist und wie menschliches Leben,
Fuhlen, Reden und Handeln damit verbunden werden. Dariber hinaus
enthalt das Begriffsfeld eine Spannung zwischen géttlich-unverfligbarem
Reden bzw. Handeln und ambivalent Schillerndem. Die Fassbarkeit dessen,
wer oder was der Geist Gottes ist, stellt sich dadurch zwar nicht beliebig, aber
begrenzt dar. So, wie Atem und Wind selbst nicht sichtbar sind, wohl aber
ihre lebensstiftenden und dynamischen Auswirkungen, so lasst sich auch der
Geist Gottes am besten daran erkennen, was durch ihn geschieht. Deshalb
soll es nach der Begriffsanalyse darum gehen, wie das Wirken des Geistes
Gottes im Volk Israel dargestellt wird und welche Vorstellungen vom Geist
damit verbunden werden.

2 Geistvorstellungen im Volk Israel und seiner Umwelt

Das Alte Testament |asst sich als Erzahltradition der Geschichte des Volkes
Israel auffassen. Die verschiedenen Texte entstanden Uber Jahrhunderte,
vielfach aus mindlicher Uberlieferung, die gesammelt und mehrfach
Uberarbeitet wurde. In Auseinandersetzungen mit den religidsen Kulten der
jeweiligen Umwelt und der herrschenden politischen Gegebenheiten ergaben
sich im Laufe der Zeit verschiedene Vorstellungen zum Geist Gottes. Solche
Entwicklungen sollen im Folgenden innerhalb  unterschiedlicher
Themenkreise aufgezeigt werden.

200 Da sprach der Herr: Mein Geist soll nicht immerdar im Menschen walten, denn auch der Mensch
ist Fleisch.“; ,Denn Agypten ist Mensch und nicht Gott, und seine Rosse sind Fleisch und nicht Geist.”
201 \gl. Schmidt, Geist, 171. Im NT, vor allem bei Paulus, wird diese Spannung wieder aufgegriffen.
202 \/gl. Albertz, Geist, 752.

203 Potter, Geist, 527.
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2.1 Der Geist Gottes und die Schépfung

Von der Frihzeit Israels (bis ca. 1000 v. Chr.), in der das Volk von
kanaanaischen Naturreligionen umgeben war, bis zum Exil (587-538) sind
kaum Aussagen zur Schépfung bekannt. Im Exil jedoch wurde das Volk
intensiv mit babylonischen Schépfungsmythen konfrontiert, was zu einem
eigenen Nachdenken Uber die Schopfung fluhrte. Dementsprechend l&sst
sich Gen 1 als Abgrenzung gegenuber dem babylonischen Mardukkult
verstehen.?% Grundlage ist der Glaube an den einen und einzigen Gott, der
sich ebenfalls in der Exilszeit durchsetzt.?%

Gen 1 beschreibt die Erde als wist, leer und finster, hélt aber fest, dass
rdah elohim Gber den Wassern schwebte. Es geht hier also nicht um eine
Schépfung aus dem Nichts.?% Die Welt vor der Schépfung wird vielmehr als
ungeordnetes Chaos beschrieben — aber nicht ohne die Anwesenheit Gottes.
Diese Anwesenheit allein belegt allerdings nicht die Beteiligung des Geistes
am Schopfungsakt.??” Die Deutung von ridah ist an dieser Stelle namlich
umstritten.?%® So kann man den Begriff hier nur als einen von Gott gesandten
Wind auffassen.?®® Nach Gen 1 schafft Gott durch sein Wort. In Gen 2,7
entsteht das menschliche Leben durch Einblasen des Odems (nesamah) in
die Nase.?'? Schépfung durch Gottes Wort und Hauchen kommen dariiber
hinaus in Ps 33,6 zum Ausdruck.2'" Von daher |&sst sich rdah auch im Sinne
bewegter, atmender Luft auffassen, die dem Leben schaffenden Wort seine
Stimme verleiht. In den Psalmen gehért rdah nach Schiingel-Straumann
,ganz eng zur Sprache der Schépfung.“?'? Explizit zeigt sich die dynamisch-

204 Schiingel-Straumann, Geist, 4.2.1. Gen 1 stellt nicht nur den Beginn des AT dar, sondern wird
von Forschern auch als Teil der sogenannten Priesterschrift aufgefasst, deren Entstehung man um
520 v. Chr. im babylonischen Exil ansetzt.

205 \/gl. Mller, Gott, 25. Dort wird erldutert, dass es sich in Gen 1 bei dem Begriff Elohim fiir Gott um
eine Pluralbildung von E/ handelt und so auch mit ,Gétter’ tibersetzt werden kénnte. Israel hat diese
Bezeichnung aus seinem Umfeld tbernommen —im kanaanaischen Umfeld wurde El als der hochste
Gott verehrt. Mit ihm wurde Weltschépfung verbunden.

206 \Von einer ,Schépfung aus dem Nichts® ist in der Bibel nur in 2Makk 7,28 die Rede. Dort heif3t es:
Llch bitte dich, mein Kind, schau dir den Himmel und die Erde an; sieh alles, was es da gibt, und
erkenne: Gott hat das aus dem Nichts erschaffen, und so entstehen auch die Menschen.”

207 \/gl. Schmidt, Geist, 172.

208 \/gl. Schiingel-Straumann, Geist, 4.2.1. Dort wird z.B. erwahnt, dass das Schweben des Geistes
Uber den Wassern in altorientalischen Schilderungen fehle. Deshalb wird darum gestritten, ob dieser
Versteil eine spétere Zufligung ist.

209 \/gl. Wenzelmann, Geist, 67f.; Schmidt, Geist, 172.

210 \gl. Erlemann, Unfassbar, 52. Dieser Text gilt im Gegensatz zu Gen 1 als nicht-priesterlich. Vgl.
auch Hi 33,4 aus dem 4. Jh. v. Chr.

211 Vgl. Schmidt, Geist, 172. ,Der Himmel ist durch das Wort des HERRN gemacht

und all sein Heer durch den Hauch seines Mundes.”
212 Schiingel-Straumann, Geist, 4.2.1. Die Endredaktion der Psalmen wird um 200 v. Chr. angesetzt.
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schopferische Kraft des Geistes Gottes z.B. durch Aussagen in Ps 104,29f2'3
(&hnlich wie in Hi 34,14-15%'%). Dort wird die ganze natirliche Schépfung als
auf Gottes Geist angewiesen dargestellt, damit sie nicht zu Staub vergeht.?'S

Insgesamt gilt die Welt im AT weder als géttlich noch als dédmonisch,
sondern als von Gott geschaffen und somit als Ort, an dem Gottes Geist
wirkt.2'® Der Geist ist dabei weder ein héheres, zeitloses Prinzip noch etwas
Immanentes. Im Volk Israel sah man den Geist Gottes als Macht an, die
.konkret in der Geschichte Israels wirkt“2” und Israel umgestaltet. Im Exil
wurde dann eine pantheistische Erfillung der Welt mit Gottes Macht von den
Juden bewusst abgelehnt. Im Gegensatz zu anderen altorientalischen
Kulturen gab es deshalb auch keine ,Vergottung des Menschen®.2
Demgegeniiber galt z.B. in altdgyptischen und babylonischen Religionen?'°
der Konig als Inkarnation der géttlichen Macht. Bei allen Unterschieden lasst
sich allerdings feststellen, dass die Erzahltraditionen des Volkes Israel auch
von anderen Kulturen der jeweiligen Zeit beeinflusst wurden.??® So ist z.B.
das Motiv, dass Wind bzw. Luft fiir die Entstehung des Lebens sorgen, im
alten Orient weit verbreitet.

Im judischen und spéter auch im christlichen Kontext ist jedoch nicht nur
von der Entstehung des natirlichen Lebens die Rede, sondern auch von
einer geistlichen Neubelebung des Menschen bzw. der ganzen Schépfung.

213 Verbirgst du dein Angesicht, so erschrecken sie; nimmst du weg ihren Odem, so vergehen sie
und werden wieder Staub. Du sendest aus deinen Odem, so werden sie geschaffen, und du machst
neu die Gestalt der Erde.”

214 Wenn er nur an sich dachte, seinen Geist und Odem an sich zége, so wirde alles Fleisch
miteinander vergehen, und der Mensch wirde wieder zu Staub werden.*

215 \/gl. Schmidt, Geist, 172; Albertz, Geist, 736f. Trillhaas, Dogmatik, 410, formuliert dies
folgendermafien: ,Der Geist ist Gottes Eigentum, die Geschépfe leben von ihm und sterben, wenn
Gott den Geist entzieht (Ps 104,29f).”

216 \/gl. Wenzelmann, Geist, 71.

217 \Vgl. Bieder, Geist, 363.

218 \/gl. Bieder, Geist, 363.

219 Wenn Ps 2,7 bei der Einsetzung des Kénigs Gott sprechen lasst: ,Du bist mein Sohn“, so muss
dies nicht als Inkarnation verstanden werden, sondern als Ausdruck eines besonderen Verhaltnisses
zwischen Gott und dem Koénig, z.B. im Sinne von ,Adoption‘.

220 So seien hier einige Geistvorstellungen des alten Orients zur Weltentstehung erwahnt: Die
Vorstellung vom Wind als ,anfangslos vor allem Anfang“ (Kleinknecht, pneuma, 338) war weit
verbreitet. Daraus ergab sich quasi der Urmythos von der Kraft des Windes, die Leben zeugt und
schafft. Als altestes Erklarungsmodell von der Entstehung der Welt gilt die &gyptische Kosmogonie
von Hermopolis (2. Jt.), in der der Gétterkénig Amun durch den Windhauch geformt wurde. Ahnlich
wird in der griechisch-orphischen Kosmogonie (ab dem 6. Jh.) erzahlt, dass das Weltei durch den
Wind befruchtet wurde, woraus der Gott Eros hervorging. Vgl. Kleinknecht, pneuma, 339. Dem
agyptischen Luftgott Schu schreibt man bei der Schépfung zu, dass Himmel und Erde entstanden,
indem er den Erdgott Geb und seine Gattin Nut, die Himmelsk&nigin, voneinander trennte. Bei den
Sumerern vollzog diesen Akt in ganz &hnlicher Weise Enil, der tiber die Luft herrschte. Vgl. Schiingel-
Straumann, Geist, 4.2.1.
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Die Hoffnung auf solch grundlegende Erneuerung legt sich gerade in
Krisenzeiten, wie dem Scheitern des Konigtums und der Erfahrung des
babylonischen Exils, nahe. Aber auch jahreszeitliche Erfahrungen kénnen zu
solchen Gedanken beitragen.??' In dieser Perspektive der Erneuerung
unterscheidet sich das Alte Testament jedoch fundamental sowohl von
altorientalischen wie von hellenistischen Vorstellungen. Die Zarathustra-
Religion innerhalb des persischen Grofdreiches allerdings beinhaltete den
Gedanken an eine endzeitliche Entscheidungsschlacht zur Kléarung
verworrener irdischer Zustande und beeinflusste damit auch das Denken im
Judentum.?? Jedenfalls entwickelte sich im babylonischen Exil und danach
im Volk Israel die Hoffnung, dass Gottes Geist seine Schépfung erneuern und
vollenden wird. Vor allem Hesekiel (6. Jh.) stellt dabei rdah ins Zentrum.?%

Zusammenfassend kann man feststellen: ,Wo immer Gott neues Leben in
Szene setzt, tut er das mittels seines Geistes ... Das gilt in materieller Hinsicht
wie im (bertragenen Sinn.“?* So zeigt sich der Geist in diesem
lebensspendenden und lebenserhaltenden Wirken zum einen als Schépfer,
zum anderen in voller Zuwendung zur Schépfung, ohne mit ihr identisch zu
sein, also nicht pantheistisch. Dabei spielt das gesprochene Wort, das Atem
bendtigt, eine entscheidende Rolle.

2.2 Von ekstatischer Verziickung zu dauerhafter Anwesenheit des
Geistes Gottes

Wie der Geist wirkt und wie er Menschen begegnet, zeigt sich im
Zusammenhang mit charismatischen Fuhrern und ekstatischer Prophetie.
Vor allem in der Friihzeit des Volkes Israel wird der Geist Gottes in diesem
Kontext erwéhnt.??5 Dabei stellt sich riah dar als ,eine dynamische, explosive
Kraft, die einen Menschen Uberféllt und ihn fur kurze Zeit zu besonderen
Aktionen befahigt.“>?® Der Geist kann dabei auch provoziert werden oder
ansteckend wirken.??” Vom Geist ergriffen zu werden und berufen zu werden,
gilt in dieser Zeit allerdings nicht als deckungsgleich.

221 vgl. Gerstenberger, Neuschopfung, 2.1, 2.2, 3.3.

222 \/gl. Gerstenberger, Neuschépfung, 4.4.

223 \/gl. Schiingel-Straumann, Geist, 4.2.2. So verheilit Hes 36,26-27 ein neues Herz und die
Erfullung mit Gottes Geist. Vgl. Wenzelmann, Geist, 72. In Hes 37 werden sogar die Toten mit neuem
Lebensodem angeblasen und dadurch wieder lebendig.

224 Erlemann, Unfassbar, 53f.

225 \/gl. Schmidt, Geist, 171.

226 Albertz, Geist, 743.

227 \/gl. Albertz, Geist, 745.



90

Vor allem das Richterbuch??® erzahlt, wie rdgah sich als eine geheimnisvolle
Kraft einzelner Menschen bemé&chtigt — plétzlich und ungestiim.??® Dadurch
werden diese zu charismatischen Fuhrern fiur das Volk erweckt, das sich in
einer Notlage befindet.?*® Mit der Geistverleihung werden aufRergewdhnliche
Krafte verbunden.?®' In der Regel umfasst die Ausstattung mit dem Geist
Gottes in diesen Texten aber ein situationsbezogenes, zeitlich begrenztes
Geschehen. Die Geisttrager werden jedoch weder zu ,Ubermenschen noch
[zu] Idealgestalten*?® stilisiert.

Auch beim Ubergang von der Richterzeit zum Kénigtum (ab ca. 1000 v.
Chr.) ist von auRergewdhnlichen Veranderungen die Rede: In 1Sam 10,6f.
und 19,23 soll Saul durch den Geist Gottes verziickt und dadurch verwandelt
werden. Im Zusammenhang der Ubertragung des Geistes wird zudem von
einer ekstatischen Prophetengruppe berichtet. Daraus ergibt sich die Frage,
ob bereits in kanaanaischen Kulten ekstatische Prophetie bekannt war und
sich im Glauben der Israeliten weiterentwickelte.?*® Albertz ist der Meinung,
dass ,Herkunft und Art der rdah-Vorstellung in dieser ,vorklassischen‘ Epoche
der Prophetie weitgehend im Dunkeln“?%* bleiben. Da auch in Dtn 24,2 und
2Sam 23,2 von rdah die Rede ist, fallt eine einlinige Ableitung aus der
ekstatischen Prophetie schwer. Eine klare Unterscheidung der Geister dieser
Zeit erscheint demnach nicht méglich. So wird auch bei den Geisttragern
selber von Unsicherheit im Blick auf die Einordnung der Ph&nomene
berichtet.?*® Dariiber hinaus deutet eine Erwahnung Jahwes im Kontext eines
bdsen Geistes darauf hin, dass auf diese Weise ,die zwiespaltigen, dunklen
Erfahrungen des Menschen vom Glauben her gedeutet werden sollen und
unter der Herrschaft Jahwes stehen.“23¢

Im weiteren Zuge der Institutionalisierung des Kénigtums ist nicht mehr von
einem auBergewdhnlichen Uberfallenwerden durch den Geist Gottes die
Rede.?®” Vielmehr wird in der Entwicklung des Koénigtums im Volk Israel

228 Dessen Endredaktion wird im Zusammenhang der Entstehung des Deuteronomistischen
Geschichtswerks (zusammen mit Numeri, Josua, den Samuel- und Kénigsbiichern) in der Exilzeit
um 560 v. Chr. gesehen. Dabei geht man davon aus, dass auf altere Textteile zuriickgegriffen wurde.
Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 38.

229 Hilberath, Pneumatologie, 38.

230 Vgl. Ri 3,10; 6,34; 11,29.

231 Vgl. Schmidt, Geist, 171; Ri 15,14.

232 \Wenzelmann, Geist, 56.

233 \/gl. Schmidt, Geist, 171.

234 Albertz, Geist, 749.

235 Vgl. Welker, Geist, 82.

236 Wenzelmann, Geist, 61. 1Sam 16,14f. Vgl. auch Schmidt, Geist, 172.

237 \Vgl. Wenzelmann, Geist, 57, mit Bezug auf Congar, Geist, 23.
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dieses Amt vor allem durch die Salbung mit der Ausstattung durch den Geist
Gottes in Verbindung gebracht. Zu Saul wird noch ausgefiihrt, dass er
aufgrund seiner Verfehlungen von Gottes Geist wieder verlassen wurde.
Welker deutet dies mit ,Erméchtigung® und ,Entméchtigung“ bzw.
,Bevollmachtigung“ und ,Verohnméchtigung“?® durch den Geist Gottes. Bei
der Salbung von Sauls Nachfolger David zum Kénig ist von dauerhafter
Geistausstattung die Rede.?*® Dies ist auch in dem Kontext zu sehen, dass
mit ,dem Aufkommen einer stetigen politischen Institution ... der dynamische
riah-Begriff schwerwiegende Umwandlungen erfahren“?*® musste. Der Geist
wurde zu einer bleibenden Gabe fir den Gesalbten, vergleichbar mit
Segen,?' die z.B. mit Handauflegung verbunden wurde.?*?

Dennoch erwiesen sich die Kénige in ihrem Handeln langst nicht immer als
Geisttrager. So stellten sich dem Kénigtum immer mehr Propheten als
kritische Instanz entgegen. Auffallig ist allerdings, dass in den Schriften der
klassischen Prophetie vor dem Exil**® der Geist Gottes so gut wie gar nicht
genannt wird. Eine Erkldrung dafir ist, dass sich judische Schriftpropheten
des 8. und 7. Jhs auf dem Hintergrund der oben erwahnten unklaren Herkunft
ekstatischer Prophetie eher davon abgrenzten. Sie gaben Gottes
Offenbarung lieber in klaren Worten weiter.?** Diese Erklarung ist allerdings
umstritten.?4%

Nach Albertz fasste man erst in nachexilischer Zeit prophetische Rede
eindeutig als Wirkung des Geistes Gottes auf.?*® Beim Propheten Hesekiel
wird in Kapitel 3,14 explizit ein Ergriffensein durch den Geist Gottes
beschrieben. Schmidt interpretiert dies so, dass in ,exilisch-nachexilischer
Zeit die Vollmacht der Propheten ... als Wirken des Geistes verstanden“?’
wird. In Hes 11,24 verwandelt sich rdah sogar ,von der bewegenden Kraft zu
einer Art visiondrer Sphare“,?*® in der man etwas von Gottes Geheimnissen
schaut. Aber auch in den exilisch-nachexilischen Schriften des Deuterojesaja

238 Welker, Geist, 81.

239 \/gl. Schmidt, Geist, 171; 1Sam 16,12f.
240 Albertz, Geist, 745.

241 vgl. Albertz, Geist, 749, 752.

242 \/gl. Albertz, Geist, 750.

243 Also bei Amos, Hosea, Protojesaja / Jesaja 1-39 und Micha. Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 189.
244 \/gl. Schmidt, Geist, 171.

245 \/gl. Schiingel-Straumann, Geist, 2.2.
248 \gl. Albertz, Geist, 746, 749.

247 Schmidt, Geist, 171.

248 Albertz, Geist, 734.
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(Jes 40-55) und Tritojesaja (Jes 56-66)%*° kommt dem Geist ein besonderes
Gewicht zu. Nun erscheint rdah eindeutig nicht mehr ambivalent, sondern
wird klar mit zedaka (Gerechtigkeit)?®® verbunden. Vor allem auf dem in
diesen Texten vorgestellten Retter, der vielfach als Messias verstanden wird,
ruhe der Geist Gottes dauerhaft. So werde er Gerechtigkeit und Recht als
Beweis fiir Gottes Erbarmen aufrichten.?5

2.3 Hoffen auf einen geistbegabten Retter (Messias)

Der Begriff Messias kommt aus dem Aramaischen (mesiha’) bzw.
Hebrdischen (masiah) und bedeutet Gesalbter. Dies entspricht dem
griechischen Christus im NT, wovon die Bezeichnung Christen abgeleitet
wurde (vgl. Apg 11,26). Salbungen mit Ol waren im alten Orient allgemein als
Korper- und Schoénheitspflege Ublich. In religiossem Gebrauch wurde damit
,die Verleihung von Macht, Kraft und Ehre verbunden.“?%2 Im AT gelten von
Gott fur sein Volk Berufene als gesalbt, insbesondere Amtspersonen. Dazu
zahlen Hohepriester (vgl. Lev 4,3f) 2% und Propheten (vgl. 1Kén 19,15-16).
DarUber hinaus wird der Titel auch auf die Erzvater angewandt (vgl. Ps
105,15; 1Chr 16,22), auch wenn diese nach biblischem Bericht gesegnet,
aber nicht gesalbt wurden (vgl. Gen 12; 25,11; 27).25 Urspriinglich wurde der
Titel ,Messias' ausschlieRlich fiir Kénige verwendet.?%® So wird die Salbung
Davids zum Kénig in 1Sam 16,12f ausfihrlich geschildert. Aber auch bei
anderen Kénigen ist von Salbung bzw. Gesalbten die Rede.?*® Nach 2Sam
7,13 soll die davidische Dynastie ewigen Bestand haben. Mit dem
babylonischen Exil endete diese jedoch.

Ausgehend von der Uberzeugung, dass Gottes VerheiRungen bestehen
bleiben, entwickelte sich in der Krise des Exils im Judentum aber die Hoffnung
auf einen Retter wie Mose bzw. einen gerechten Koénig aus dem Hause

249 Die Einteilung von Jesaja in Proto-, Deutero- und Tritojesaja geht auf Berhard Duhm Ende des
19. Jhs. zurtick. Inzwischen sieht man die Textentstehung viel differenzierter. Ein einheitlicher
Konsens bezuglich der einzelnen Schichten besteht derzeit in der Forschung jedoch nicht. Diese
Diskussion kann innerhalb dieser Arbeit allerdings nur angedeutet werden. Vgl. Jingling, Jesaja,
440-446.

250 \/gl.Fischer, Gerechtigkeit, 2. Auch bei Paulus spielt ,Gerechtigkeit’ eine wichtige Rolle. Vgl. B I
3.2.2.1 und 3.2.2.3. Dem Begriff haften allerdings vielfaltige Konnotationen an.

251 Vgl. Zimmer, Geist, Vortrag zum ,Heiligen Geist im AT* am 31.10.2015 in Schwabisch Gmiind.
252 \/olkmann, Salbung, 1161.

253 \/gl. Schafer, Geist, 173-175.

254 Betz, Messias, 906f.

255 \/gl. Waschke, Messias.

256 \V/gl. 1Sam 10,1f; 26,9.11.23 zu Saul; 1Kén 19,15-16 bei Hasaél, einem Koénig Arams sowie bei
Jehu, einem Konig Israels und in Jes 45,1 im Blick auf den Perserkénig Kyros.
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Davids. Dieser sollte wie einst David mit Ol gesalbt und so mit Gottes Geist
und Kraft ausgestattet sein.?> Von der Art dieser jldischen
Messiaserwartung zeugen z.B. die Psalmen, die einen langen Sammlungs-
und Redaktionsprozess judischer GlaubensaufRerung bis ca. 200 v. Chr.
abbilden. So wird in Ps 2,7-9 die Erwartungen an einen besonderen
koéniglichen Retter mit einer Benennung als ,Sohn* durch Gott verbunden und
in Ps 89,20-30; 37-38 mit einer durch Gott autorisierten Weltherrschaft bzw.
einer ewigen Dynastie.?® Der Begriff ,Messias‘ wird dabei allerdings nicht
direkt genannt. Solche AuRerungen zu einem erhofften Heilsbringer ohne die
explizite Nennung des Messiastitels finden sich auch in weiteren Texten der
Bibel: So wird bei Jesaja dargestellt, dass auf einem erwarteten Retter der
Geist Jahwes dauerhaft ruhen werde. Als zentrale Texte gelten hierzu Jes
11,1f.; 42,1f. und 61,1f. Da der Geist Gottes ab David als eine bleibende Gabe
Gottes fur Koénige des Volkes Israel gilt (trotz all deren Fehler), kann der
verheilkene Hoffnungstrager in dieser Linie gesehen werden.?%° Durch Gottes
Geist werde er mit Weisheit, Einsicht, Rat und Starke (Jes 9,5 und 11,2)
begabt. Diese fehlten dem Volk Israel (Jes 1,3; 6,9).2° Der Erwanhlte
bekomme durch den Geist Anteil an Gottes Macht (Jes 28,29), bleibe aber
durch den Geist der Erkenntnis und der Gottesfurcht Gott untergeordnet.?®
Auf diese Weise werde er Erbarmen, Gerechtigkeit und Gotteserkenntnis
miteinander verbinden,?®2 wodurch sich Gottes Gesetz erfiille. Da dadurch
eigene Anspriiche zu Gunsten Schwacherer zuriickgestellt werden kénnten,
werde der Gemeinschaft Stérke verliehen. Das Volk Israel erhalte so eine
derartige Ausstrahlungskraft, dass diese auf andere Voélker anziehend wirke
und der Retter dadurch universale Geltung bekomme. Zum anderen helfe der
Sffentliche Kult sich gemeinsam auf Gott hin zu orientieren.?8® Das durch den
messianischen Geisttrager vermittelte Wirken des Geistes Gottes setzt Gott,
sein Volk und die Vélkerwelt, ja sogar die ganze Schopfung zu sich selbst ins
richtige Verhaltnis ... So setzt Gott seine Gottesoffenbarung durch seinen

257 \/gl. Betz, Messias, 906.

258 \/gl. Waschke, Messias.

259 \gl. Albertz, Geist, 750; 2Sam 23,2f.

260 \/gl. Schmidt, Geist, 172; Welker, Geist, 109.

261 Schmidt, Geist, 172.

262 \/gl. Wenzelmann, Geist, 59; Welker, Geist, 113. Welker betont dort die wechselseitige
Bezogenheit der drei Aspekte.

263 \/gl. Welker, Geist, 110-114; Welker zeigt auf 115, dass die universale Geltung des Messias in
Jes 42,1f; 61,1f bzw. Jes 62 noch deutlicher betont wird.
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Geist in der Welt durch.“?* Spéter greifen neutestamentliche Autoren wie
Lukas 4,14f .auf Jesaja zuriick (vgl. Jes 61,1f.), um Jesus als diesen
Heilsbringer vorzustellen. Solche Deutungen sind aus christlicher
Perspektive plausibel, kénnen allerdings dazu verleiten, alttestamentliche
Texte zu schnell christliche zu vereinnahmen. Diese Spannung lasst sich an
Jes 11 etwas genauer verdeutlichen.

Jes 11 bildet den letzten Teil einer Abfolge von Textpassagen ab Kapitel 1
Uber das Aufzeigen von Sinde, der Ankiindigung von Unheil, sowie der
VerheiBung der Wiederherstellung einer heilvollen Zukunft.?®® Jes 11,1-10
wird von vielen Autoren als ,messianische Weissagung“?®® aufgefasst, die
einen positiven Herrscher fur die Zukunft bzw. Endzeit verheilt, der Gottes
Recht und umfassenden Frieden durchsetzt bis in die Natur hinein. Auf diese
Vorstellung vom ,universalen Friedensherrscher®7 als dem ,Christus‘ wird
zwar im NT haufig Bezug genommen, jedoch stellt dies nicht die einzige
Interpretation dar. Zunachst aber muss die Stelle aus sich selbst heraus und
nicht aus spéaterer christlicher Perspektive verstanden werden. Die Deutung
des Textes héngt auch damit zusammen, ob man seine Entstehung in der
Zeit des Propheten Jesaja im 8. Jh. ansetzt oder spéter. Uber die Datierung
besteht derzeit in der Forschung kein Konsens.?%® Schiingel-Straumann z.B.
ordnet Jes 11 als spaten Jesajatext ein und bringt ihn auch aufgrund seiner
Terminologie in Zusammenhang mit weisheitlichen Gedanken. Dabei legt sie
den Akzent weniger auf die Verleihung von rdah an eine ,messianische
Einzelgestalt “ als vielmehr auf eine planvolle Weltordnung bzw. einem
,Lenken der Geschichte durch JHWH®?% mit Hilfe von Weisheit, Einsicht und
Erkenntnis. Sich mit einer solchen Sichtweise der Deutung von Jes 11 kritisch
auseinanderzusetzen, kann das Textverstdndnis erweitern und bereichern,
auch ohne den Bezug zu Christus unbedingt aufgeben zu missen.

Insgesamt ist bemerkenswert, dass die Bezeichnung Messias im AT eher
nicht direkt fiir den erhofften endzeitlichen Retter gebraucht wird.?’® Auch
Waschke meint: ,Die Frage, inwieweit im Alten Testament Gberhaupt von

264 Wenzelmann, Geist, 59, in Anlehnung an Welker.

265 \/gl. Jiingling, Jesaja, 529. Jes 12 im Anschluss schlielt dieses viermal wiederholte Schema mit
einem Danklied ab.

266 Kreuch, Jesaja, 6.4.7; zu den messianischen Weissagungen zahlen des Weiteren Jes 7,14-16;
9,1-6, Jes 16, 4f; Jes 32,1-8, aber auch Sach 9,9-10.

267 Kreuch, Jesaja, 7.

268 \/gl. Kreuch, Jesaja, 5; Jungling, Jesaja, 440-446.

269 Schiingel-Straumann, Geist, 4.2.2.

270 \/gl. Betz, Messias, 906.
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messianischen Erwartungen gesprochen werden kann, ist umstritten. Kein
Text, in dem der Titel Messias belegt ist, hat einen zukinftigen Herrscher im
Blick. Demgegeniber findet sich die Hoffnung auf Erneuerung oder
Wiederherstellung des Jerusalemer Kénigtums in Texten, in denen der Titel
fehlt.“?”" Zu diesen Texten gehéren z.B. VerheiBungen an den Stamm Juda
in Gen 49,8-10 und Num 24,17-18,%72 die im Laufe der Zeit messianisch
aufgefasst wurden. Vor allem aber werden an die sogenannten
messianischen  Weissagungen, Heilshoffnungen  geknilpft.  Solche
Erwartungen kdénnten auch ,rickprojizierte VerheiBungen (vaticinia ex
eventu) “ sein, ,die urspriinglich auf einen historischen und nicht auf einen
zukiinftigen Kénig zu beziehen sind.“?”® Die Jesajastellen kénnten z.B. Hiskia
oder Josia gelten. Dennoch findet auch Waschke unstrittig, dass
messianisch-eschatologische Hoffnungen im AT ihre Textgrundlage haben,
die sich vor allem auf die Idealisierung Davids als Konig und die Verheil3ung
der ewigen Herrschaft seines Geschlechts bezieht. Hoffnungen der
machtvollen Wiederherstellung des Volkes Israels erscheinen auf dem
Hintergrund der Existenzkrise durch das babylonische Exil besonders
verstandlich. In diesem Sinne kommt auch Schiingel-Straumann mit ihrer
Einordnung von Jes 61,1274 in die nachexilische Zeit Tritojesajas zu folgender
Ansicht: ,Da die Salbung zum Amt des Kdénigs gehért, wird diese nun in der
koniglosen Spéatzeit mit der Sendung des Propheten vermischt.“ So wird in
.einer Zeit der Krise ... die Dauer, das Bleibende der prophetischen
Beauftragung unterstrichen.“?”® Auch hier wird deutlich, dass Textstellen, die

271 \Waschke, Messias.

2712 8 Juda,’ du bist's! Dich werden deine Briider preisen ... 9 Juda ist ein junger Léwe ... 10 Es wird
das Zepter von Juda nicht weichen noch der Stab des Herrschers von seinen Fii3en, bis dass der
Held komme, und ihm werden die Vélker anhangen.” ,17 Ich sehe ihn, aber nicht jetzt; ich schaue
ihn, aber nicht von nahem. Es wird ein Stern aus Jakob aufgehen und ein Zepter aus Israel
aufkommen und wird zerschmettern die Schlafen der Moabiter und den Scheitel aller S6hne Sets.
18 Edom wird er einnehmen, und Seir, sein Feind, wird unterworfen sein; Israel aber wird Sieg
haben.”

273 \Waschke, Messias. Dabei gibt er zu bedenken, ,dass die meisten Texte am Schluss kleinerer und
groRerer Spruchsammlungen stehen (Jes 9,1-6; Jes 11,1-10;f; Mi 5,1-5; Sach 9,9f) und offensichtlich
redaktionell eingetragen worden sind.”

274 Der Geist Gottes des HERRN ist auf mir, weil der HERR mich gesalbt hat. Er hat mich gesandt,
den Elenden gute Botschaft zu bringen, die zerbrochenen Herzen zu verbinden, zu verkiindigen den
Gefangenen die Freiheit, den Gebundenen, dass sie frei und ledig sein sollen.”

275 Schiingel-Straumann, Geist, 4.2.2; Sie sieht Jes 61,1 nicht direkt auf den Messias bezogen,
sondern auf einen unbekannten Propheten. In dem Ruhen des Geistes auf einem Menschen sieht
sie weniger Passivitét als eine ,geballte Antriebskraft* zum Reden und Handeln.

Auch beim exilischen Deuterojesaja fragt sie, welchen Bezug zu rdah die Stellen zum Gottesknecht
(vgl. Jes 42,1; 48,16) haben, ohne dabei einen traditionell-christlichen Bezug zu Christus
herzustellen. Dabei sieht sie Erwéhlung, Sendung und Begabung einzelner Menschen durch den
Geist Gottes in einem Zusammenhang.
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vielfach messianische Deutungen hervorgebracht haben, andere
Auslegungen zulassen.

2.4 VerheiBung von umfassender Erneuerung und kollektiver
Geistausgieung

Bemerkenswert ist, dass auch ohne Erwadhnung eines einzelnen Retters in
prophetischen Texten allgemein ,von einer Ausgiellung des Geistes” die
Rede ist, ,die zu einer umfassenden Erneuerung der Welt fiihren wird.“?7® In
Jes 32,15fund 44,3 bewassert z.B. der Geist das Trockene, bewirkt so neues
Wachstum und bringt die Wiste zum Bliihen. Jes 35,1f.277 bringt Ahnliches
zum Ausdruck. Dies klingt nach einer Verwandlung der Natur, kann aber auch
metaphorisch aufgefasst werden.

Beim vom Exil geprégten Propheten Hesekiel?’® geht es vor allem um die
Erneuerung des ganzen Volks durch den Geist Gottes, nicht nur um die
Ausstattung einzelner Fiihrungsgestalten oder Heilsbringer. So wird in Hes
36 die Ruckfuhrung des Volkes Israel in sein Land und dessen Reinigung
durch versprengtes Wasser verheilen (V. 24-25). In Vers 26-28 folgt die
Zusage, ihnen ein neues Herz und einen neuen Geist zu geben.?’”° Dabei
klingt eine Befahigung an, aus dem Inneren heraus nach Gottes MalRstaben
leben zu kénnen. Schmidt folgert daraus, dass durch eine ,tiefe innere
Wandlung des Menschen ... eine neue Zukunft?® eréffnet wird. Auch wenn
die Heiden die Heiligkeit Gottes durch dessen Zuwendung zu seinem Volk
erkennen sollen (vgl. V. 23-24), beziehen sich die Aussagen der Erneuerung
durch den Geist zunéchst nur auf sein Volk. Vor der Ubertragung solcher
Heilszusagen auf Menschen auf3erhalb des Volkes Israel, sollten die im Text
genannten Adressaten zunéchst bewusst wahrgenommen werden.

Die verheif’ene Erneuerung durch Gottes Geist wird in Hes 37,1-14 noch
durch eine Vision gesteigert, in der Totengebeine wiederbelebt werden.?!
Diese Stelle ist schon deshalb besonders interessant, weil nirgendwo sonst

276 \Wenzelmann, Geist, 63.

217 1 Die Wuste und Einéde wird frohlocken, und die Steppe wird jubeln und wird blihen wie die
Lilien. 2 Sie wird blihen und jubeln in aller Lust und Freude.”

278 Zur Entstehung des Hesekielbuches gibt es verschiedene Theorien. Dabei wird der Grundtext ins
Exil datiert und eine Fortschreibung bis ins 2. Jhs v. Chr. angenommen. Vgl. Hossfeld, Ezechiel, 613.
219 \/gl. Hes 11,19f; 2Kor 3,3; Rém 5,5; auch in Jer 31,31-34 wird erwahnt, dass Gott sein Gesetz in
die Herzen schreiben wird. Er will demnach seinem Volk vergeben und mit ihm neuen Bund
schlieRen. Der Geist wird dabei allerding nicht explizit erwahnt. 1Kor 11,25; Lk 22,20 nehmen auf
diesen neuen Bund im Kontext des Abendmahls aber Bezug.

280 Schmidt Geist, 172.

281 Vgl. Wenzelmann, Geist, 64-66.
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im AT rdah so haufig und vielfaltig vorkommt wie hier und dabei sowohl mit
Odem, Hauch und Wind als auch mit Geist Uibersetzt wird.2®2 Die Verse 1-10
beschreiben, wie der Prophet ,im Geist des Herrn® auf ein Feld mit
Totengebeinen gefiihrt wird. Dort tberziehen sich die verdorrten Knochen
durch prophetische Weissagungsworte wieder mit Fleisch, bekommen durch
den Wind aus allen vier Himmelsrichtungen Odem eingeblasen und werden
so zum Leben erweckt.?® Die Szene erinnert sowohl an das schaffende Wort
aus Gen 1, als auch an das Einblasen des Odems in Gen 2,7. Ziel dieser
ungewdhnlichen Belebung bzw. Neu-Schépfung?®* durch die Kraft des
Geistes ist nach Vers 6 auch hier wieder eine neue Gotteserkenntnis.?®
Insofern kann man den Text mit Schingel-Straumann theologisch
folgendermalen deuten: ,Nicht nur Knochen werden verbunden und zu
einem neuen Leib zusammengesetzt, sondern Gott und Mensch werden neu
verbunden durch die nn rdah. So ermdglicht sie Erkenntnis, Verstehen, eine
neue Gottesbeziehung und damit Zukunft.“?®® In der Klage von V.11
sVertrocknet sind unsere Gebeine, verloren ist unsere Hoffnung“ wird jedoch
auch hier ein Bezug zur historischen Situation des Exils hergestellt (vgl. Hes
33,10) und bis V.14 mit der visiondren Hoffnung auf neues Leben verknipft.
Wenn Hes 37 nun in Verbindung mit einem Glauben an eine allgemeingdltige
Auferstehung der Toten gebracht wird, muss dies vom historischen Kontext
der Textentstehung Uberprift werden. Albertz stellt heraus, dass man bei
Hesekiel gut sehen kénne, dass ,die Ausweitung der Geistverleihung ... Gber
die von Haus aus universalistischen anthropologischen Wortbedeutungen“®”
z.B. von rdah erfolgt sein kdnnte. Dennoch I&sst sich nicht leugnen, dass sich
in Texten wie in Hes 39,27-29 die AusgieRung des Geistes Gottes explizit auf
das Haus Israel bezieht. So stellt sich weiterhin die Frage, inwiefern im AT
Menschen auf3erhalb dieses Volkes in Beriihrung mit dem erneuernden Geist
Gottes kommen kdénnen.

Dazu verheifdt schlieBlich Joel 3 im 4. Jh., dass Gott seinen Geist ,liber
alles Fleisch ausgiefien will. Das klingt zun&chst universal, kann aber auch

282 \/gl. Schlingel-Straumann, Geist, 4.2.2.

283 Schmidt, Geist, 172.

284\/gl.B12.1und B113.3.2.1.

285 Vgl. Schuingel-Straumann, Geist AT, 4.2.2; Sie erklart dort auch: ,,Erkenntnis JHWHSs' als
Kernbegriff bei Ezechiel ... meint nicht eine Theorie oder etwas Intellektuelles, sondern ist ein
Ganzheitsbegriff, der sowohl neue Einsicht wie einen durch die nin ruach gewirkt entsprechenden
neuen Wandel einschlieft.”

286 Schuingel-Straumann, Geist, 4.2.2.

287 Albertz, Geist, 752.
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bedeuten, dass allen ,Mitgliedern des Gottesvolkes in gleicher Weise das
Charisma der Gottunmittelbar-keit“?® gilt. Vers 5 schrankt auferdem ein,
dass ,Wer den Namen des Herrn anrufen wird, der soll errettet werden.”“ Als
Folge der Geistausgieflung werden Weissagungen, Trdume und Gesichte
angekiindigt. Albertz vermutet darin eine Anknipfung an ,die alte Tradition
der ekstatischen Prophetie®,?®® nun aber ohne ambivalente Konnotationen.
Wenzelmann deutet diese Anklindigung als ,eine im individuell-
gemeinschaftlichen Geistwirken begriindete vielgestaltige Gleichheit.“ Damit
verbunden sieht er ,ein reiches prophetisches Kommunizieren in
Wechselseitigkeit.“?%° Auffallend ist, dass bei der Begabung durch den Geist
,o06hne und Tochter®, ,Alte und Jlnglinge*, ,Knechte und Magde*
gleichrangig aufgezahlt werden. Die sonst Ublicherweise trennenden
Unterschiede zwischen den Geschlechtern, Generationen und sozialen
Schichten spielen demnach hier keine Rolle. Dabei gilt es zu bedenken, dass
im rabbinischen Judentum erwartet wird, dass in der Endzeit der Geist Gottes
dem Volk Israel als nationale Gabe verliehen wird, nicht dem Einzelnen.2*!
Es wird also deutlich, dass die Vorstellungen von der Erfillung dieser
Verheiung variieren.

Im NT nun wird auf die Ausschiittung des Geistes nach Joel 3 mehrfach
Bezug genommen?®2 (vor allem in der Pfingstgeschichte in Apg 2,16-21, aber
auch in R6m 10,13) und sie wird dort eindeutig fur alle Vdlker geltend
gemacht. Allerdings erregte ,die christliche Behauptung, da® mit Jesus die
Endzeit angebrochen und deswegen die allgemeine Ausgielung des heiligen
Geistes moglich geworden sei“?®® den jiidischen Widerspruch. Wenn namlich
in dieser universalen AusgieBung des Geistes ein ,Zeichen der
eschatologischen Heilszeit“?®* gesehen wird, lasst sich vom Text her fragen,
ob Christen Uberzeugend behaupten kénnen, dass diese seit Pfingsten
angebrochen sei. So wére z.B. aufgrund der in den Versen 3f angekiindigten
Himmelserscheinungen zu kléaren, wie der ,Tag des Herrn* zu verstehen ist.
Diese Diskussion kann hier jedoch nur angedeutet werden.2%®

288 Zenger, Zwolfprophetenbuch, 648.

289 Albertz, Geist, 752.

290 \WWenzelmann, Geist, 67.

291 \/gl. Schafer, Geist 175.

292 Schiingel-Straumann, Geist, 3.3.

293 Schifer, Geist, 176.

2% Trillhaas, Dogmatik, 410.

295 \/gl. Zenger, Zwolfprophetenbuch, 644, 648.
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Insgesamt kann man feststellen, dass sich im AT vom sporadischen
Uberfallenwerden einzelner durch den Geist, Uber die dauerhafte
Geistbegabung von Koénigen bis hin zum Messias und kollektiven
Geistausschittungen Linien erkennen lassen, die eine Zunahme der
Stetigkeit, Fille und Ausdehnung von Gottes Nahe durch seinen Geist
verheien. Zudem wird rdah an manchen Stellen (wie z.B. Jes 63,7-14) ,so
eng mit Gott verbunden, dass sie wie ein Synonym zu JHWH selbst wirkt.“2%
Nur hier und in Ps 51,13 wird ja der Geist Gottes im AT mit qodees — ,,heilig"
gekoppelt.?®” An beiden Stellen geht es allerdings um Verfehlungen, die den
heiligen Gott betriben. Die Trennung zwischen dem siindigen Menschen und
dem heiligen Gott muss jedoch nicht dauerhaft bestehen bleiben, da sich Gott
immer wieder vergebend auf den Menschen zubewegt. Anderseits bittet in Ps
51,13 auch der einzelne Mensch um Vergebung und einen besténdigen
Geist. Nach Schmidt kann sich dies sowohl ,auf die psychische Konstitution
des Menschen beziehen als auch auf eine dauerhafte Ausstattung mit dem
Geist Gottes.“?°® Da der heilige Gott nach Jes 57,15 gerne ,bei dem [wohnt],
der zerschlagenen und gebeugten Geistes ist, um zu beleben®, besteht
Hoffnung auf die Wiederherstellung der Nahe zu Gott. Diese erneuernde
Vergebung mag nicht nur fir das Kollektiv des ganzen Volkes gelten, sondern
kann auch zur Erfahrung fir den einzelnen Menschen werden. So Iasst sich
die Gabe des Geistes grundlegend in Beziehung zur Gemeinschaft mit Gott
setzen, was ein Zurlckfuhren in Gottes N&he einschliet. Dies lasst sich als
eine grundlegende Wirkung des Geistes Gottes beschreiben.

2.5 Der Geist, die Weisheit und das Wort

Im Judentum entstand tber Jahrhunderte hinweg in vielfaltigen Formen die
literarische Gattung der Weisheitsliteratur.2%® Uberlegungen zur Weisheit
finden sich seit dem 3. Jt. im altorientalischen Mesopotamien und Agypten,
z.B in der sogenannten Listenweisheit, die die Welt in ihrer gegliederten

2% Schungel-Straumann, Geist, 4.2.2. ,“und betriibten seinen Heiligen Geist".

297 _Und nimm deinen Heiligen Geist nicht von mir.“ Vgl. B | 1.4. Dabei geht es auch um die
interessante Verbindung von Dynamik und Statik.

298 \/gl. Schmidt, Geist, 173.

29 Aus dem biblischen Kanon gehéren hierzu die Blcher Hiob, Psalmen, Spriche, Prediger,
Hohelied, Weisheit und Jesus Sirach. Die beiden letzten zahlt man zu den Apokryphen, so dass sie
sich nicht in allen Bibelausgaben finden. Vgl. Zenger, Weisheit, 407-512. Zur Diskussion um die
Datierung der Spriiche vgl. 463. Dort ist von einer Endredaktion im 4.-3. Jh. die Rede. Insgesamt
erscheint die Entstehung der weisheitlichen Schriften jedoch noch nicht endgiiltig geklart zu sein.
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Ordnung zu erfassen versucht.3® Auch zu spateren hellenistischen
Vorstellungen der Weisheit®! lassen sich Beziige herstellen. Grundlegend
ist die Weisheit (hbr. hokhmah; gr. sophia) viel umfassender als erworbene
Intelligenz oder eine Anhdufung von Wissen und bezieht sich insbesondere
auf praxisbezogene Erkenntnis zur gelingenden Lebensbewaltigung.30?
Aussagen zur Weisheit und zum Geist Gottes, aber auch zum Wort liegen in
den judischen Texten nahe beieinander, was im Folgenden skizziert werden
soll. So heil3t es in Weish 9,1 zu Gott gewandt, ,der du alle Dinge durch dein
Wort geschaffen” und in Vers 2: ,und den Menschen durch deine Weisheit
bereitet hast, damit er herrschen soll Gber die Geschdpfe, die von dir gemacht
wurden.“ Hier wird gewissermalen die Erschaffung der Welt und des
Menschen auf das Wort und die Weisheit zurtickgefihrt. Der Geist findet
dabei im Gegensatz zu Gen 1 keine Erwahnung. Des Weiteren lasst Sir 24,4-
5 die Weisheit von sich selbst sagen: ,Ich ging vom Munde des Hbchsten aus
und bedeckte wie Nebel die Erde.“ Auch an dieser Beschreibung l&sst sich
die enge Verbindung zwischen der Weisheit und dem Wort Gottes zeigen.3%
In Vers 7-10 heil}t es weiter: ,Ich allein durchwanderte das Himmelsgewdlbe
und durchzog die Tiefen des Abgrunds. Auf den Wogen im Meer, lberall auf
Erden, unter allen Menschen und Vélkern gewann ich Besitz.“ Wenn solche
Beschreibungen im pantheistischen Sinne aufgefasst werden z.B. im Sinne
der Stoa, entspricht dies nicht dem jiidischen Verstandnis.3%* Nach Spr 1,7
gehdrt die Weisheit vielmehr zur Beziehung zwischen Gott und Mensch. Dort
heil’t es: ,Die Furcht des Herrn ist der Anfang der Erkenntnis.“ Demnach
kommt die Weisheit aus der Gottesfurcht.>°> Zumindest erhéalt der Mensch auf
diesem Weg Zugang zur Weisheit. Diese zeigt sich dann aber vor allem in
einem guten Lebenswandel des in Gottes Schopfung eingebetteten
Menschen, weniger in einem religiosen Kultus.>® Das lasst sich damit
begriinden, dass die Weisheit die Menschen durch Mahnungen und
Aufforderungen zum Gehorsam im Sinne Gottes leitet. So ruft sie nach Spr

300 \Vgl. Hausmann, Weisheit, 1 und 1.2.2; Ego, Weisheit, 1450.

301 Diese Epoche griechischen Einflusses von 336-30 umfasst die Zeit Alexander des GroRen bis zur
Eingliederung Agyptens in das rémische Reich.

302 \/gl. Hausmann, Weisheit, 1.1.

303 Spr 1-9 (explizit Spr 2,1-2) setzt die Weisheit mit den Geboten Gottes und damit indirekt auch mit
der Tora gleich.

304 \/gl. Maier, Weisheit, 1.1.3 und 1.1.4. Vgl. auch Weish 7,22f.

305 Die Septuaginta schreibt hier ,&pxn cogiog @oRog Beold” — also ,Der Anfang der Weisheit ist die
Furcht Gottes.” Dies ist nicht als Widerspruch zum Ursprung der Weisheit nach Sir 24,4 aufzufassen,
sondern als erweiternde Ergénzung im Blick auf den Menschen.

306 \/gl. Hausmann, Weisheit, 2.2.
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1,20 ,laut auf der Stralle und lasst ihre Stimme hoéren auf den Platzen.” In
Vers 23 heildt es weiter: ,Kehrt euch zu meiner Zurechtweisung! Siehe, ich
will Gber euch strémen lassen meinen Geist und euch meine Worte kundtun.”
Und in Vers 31: ,darum sollen sie essen von den Frichten ihres Wandels.“
Zum einen wird hier die Weisheit mit dem Geist und dem Wort in Verbindung
gebracht, zum anderen mit dem Lebenswandel des Menschen. Dieses
offentliche Rufen der Weisheit kann man aber auch als prophetisches
Eintreten fir Recht und Gerechtigkeit auffassen, auch wenn ansonsten
Weisheit und Prophetie kaum miteinander verbunden werden.3°” Nach Weish
7,27 allerdings ,erneuert sie alles, ... tritt in heilige Seelen ein und schafft
Freunde Gottes und Propheten“3®. In Hi 32,8%%°, aber auch Dan 5,113'°
erscheint die Weisheit als Gabe des Geistes,?'" und Weish 1,4f3'2 |3sst ,die
Weisheit* und ,den (heiligen!) Geist' mehr oder weniger als synonyme Begriffe
erscheinen.

Insgesamt kann man sagen, dass das Wort, die Weisheit und der Geist auf
vielfaltige Weise eine Verbindung zwischen Gott und Mensch bewirken.3'® So
heil3t es in Weish 9,17: ,Und wer hat deinen Ratschluss erkannt? Es sei denn,
du hast Weisheit gegeben und deinen Heiligen Geist aus der Hohe gesandt.”
Zudem kommt hier zum Ausdruck, dass der Geist wie die Weisheit Gottes
Geheimnisse enthdllt, indem er das von Weisheit erfullte Wort Gottes, also
die heiligen Schriften, verstandlich macht. Weisheit und Offenbarung werden
jedoch weithin nicht direkt miteinander in Verbindung gebracht.3'4

Dariber hinaus entwickelte sich die Weisheit ,bereits in alttestamentlicher
Zeit immer stérker in Richtung einer Frauenfigur, die Zige der antiken

307 \/gl. Hausmann, Weisheit, 2.8.

308 Parallelen zum Geist vgl. in Hes 36,26f; Jes 61,1.

309 Aber der Geist ist es in den Menschen und der Odem des Allmachtigen, der sie (nach Vers 7 ,die
Weisheit') versténdig macht.”

310 Es ist ein Mann in deinem Konigreich, der den Geist der heiligen Gotter hat. Denn zu deines
Vaters Zeiten fand sich bei ihm Erleuchtung, Klugheit und Weisheit wie der Gétter Weisheit."

Daniel gehoért als Ganzes nicht zur Weisheitsliteratur, sondern zur apokalyptischen bzw.
prophetischen Literatur. Nach Haag enthélt es aber in Kap. 3-6 weisheitliche Lehrererzahlungen aus
dem 5./4. Jh., wohinein 5,1-30 als Geschichtsdarstellung zum Untergang Babels eingefiigt wurde.
Die Endredaktion des Buches fand vermutlich im 2. Jh. v. Chr. statt; vgl. Niehr, Daniel, 622.

311 Vgl. Wenzelmann, Geist, 69-70.

3124 Denn die Weisheit kommt nicht in eine arglistige Seele und wohnt nicht in einem Leibe, der der
Siinde verfallen ist. 5 Denn der Heilige Geist, der ein Geist der Zucht ist, flieht die Falschheit und
weicht von den ruchlosen Gedanken und wird geschmaht, wenn Ungerechtigkeit ihm naht. 6 Die
Weisheit ist ein Geist, der den Menschen liebt; ... 7 Der Erdkreis ist erfillt vom Geist des Herrn, und
der das All umfasst, hat Kenntnis von jedem Wort.

313 \Vgl. Maier, Weisheit, 2.1.

314 Hausmann, Weisheit, 2.1.
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Agyptischen und griechischen Géttinnen in sich aufnimmt.“3'® So erzéhlt z.B.
Spr 8,30 wie die Weisheit als Gottes Tochter diesen bei der Erschaffung der
Welt durch ihr Spiel erfreut — ahnlich wie Ma’at, die Tochter des agyptischen
Sonnengottes Re.3'6 Hier fallt es schwer, Parallelen zum Verstandnis vom
Geist Gottes zu finden. Der Begriff rdah entwickelte sich ndmlich nichtin diese
personifizierende Richtung. Die als Frauengestalt dargestellte Weisheit®'”
kommt vor allem in den nachexilischen weisheitlichen Schriften Spriiche,
Jesus Sirach und Weisheit Salomos vor. Darin wird sie mit Frau Torheit
kontrastiert, die am Eingang ihres Hauses Vorlibergehende auf Wege zu
locken versucht, die zum Tod fihren (vgl. Spr 9,13-18). Frau Weisheit
dagegen halt sich als gute Ratgeberin mitten in der Stadt auf, um durch ihre
Rede Menschen dazu zu bewegen, ihr zu folgen (vgl. Spr 11,20f und 8,2f).
Beziige zwischen der personifizierten Weisheit und historischen Personen
lassen sich nicht nachweisen. Die Figur ist also rein metaphorisch zu
verstehen. Dabei I&sst sich folgende Entwicklung feststellen: ,Frau Weisheit,
die ihre Lehre als Lebensweisheit des Alltags verkindet, wird mit der Tora
identifiziert, wird Gegenstand der judisch-hellenistischen Philosophie und
geht im Neuen Testament in die Vorstellung von Christus als Lehrer der
Weisheit ein.“3"®

Zu diesem Ubergang zwischen alttestamentlichen und neutestamentlichen
Gedanken tragt das um 30 v. Chr. in Alexandria in griechischer Sprache
verfasste Buch der Weisheit auch aufgrund seines hellenistisch gepragten
philosophischen Hintergrundes bei. Dies gilt sowohl fir die Vorstellungen
vom Geist, " als auch fiir den im NT vom Heiligen Geist erfiillt dargestellten
Christus, der nach Joh 1,1 als fleischgewordenes Wort (gr. logos) gedeutet
wird, das die Welt erschafft.320

315 Schiingel-Straumann, Geist, 4.2.

316 \/gl. Maier, Weisheit, 1.2.2. Ma’at verkorpert in der &gyptischen Mythologie seit dem 1. Jt. die
soziale und kosmische Weltordnung, die von den Goéttern geschaffen wurde. Frau Weisheit ist
allerdings mit dieser Ordnung nicht wie Ma’at identisch. Sie kennt sie nur.

317 In Weisheitspsalmen von Qumran (11QPs2 XVIII) wird die personifizierte lehrende Weisheit auch
mit der Sekhinah, der Einwohnung Gottes, in Verbindung gebracht. Vgl. Maier, Weisheit, 1.1.5.
Sekhinah und Weisheit sind zwar nicht identisch, werden aber auch in christlicher Tradition mitunter
beide als weibliche Seiten Gottes aufgefasst. Vgl. http://www.jewiki.net/wiki/Schechina am
27.08.2016. Moltmann, Quelle des Lebens, 53, 60f, setzt die Schechinavorstellung in Beziehung
zum Geist Gottes.

318 Maier, Weisheit, 1.1.

319 Vgl. Schiingel-Straumann, Geist, 2.3.

320 Zenger, Weisheit, 415-416, zeigt weitere Bezlige zwischen alttestamentlicher Weisheit und
Christus auf, z.B. in Weisheitsspriichen Jesu. Vgl. Mk 2,17; Lk 7,31-35 oder bei Paulus 1Kor 1-3.
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2.6 Durch Tempelzerstérung und Hellenismus beeinflusste
Geistvorstellungen

Im vorangegangenen Kapitel werden zunehmende Beziige zwischen
judischen, hellenistischen und dann auch christlichen Gedanken deutlich. Die
BerGihrung der verschiedenen Gedankenwelten griindet sich auch auf
geschichtliche Rahmenbedingungen. Vor allem die Zerstérung des Tempels
und der Einfluss der Hellenisierung auf das judische Leben spielen im Blick
auf judische Geistvorstellungen eine wichtige Rolle. Diese Zusammenhéange
sollen nun néher betrachtet werden.

Mit der Kapitulation Jerusalems (586 v. Chr.), der Zerstérung des Tempels
als kultischem Zentrum und dem Babylonischen Exil geriet der Glaube des
Volkes Israel in eine grundlegende Krise, aber auch in eine Phase der
Neuorientierung.®?' Man musste Wege finden, um in der fremden und
unreinen Umgebung nach Gottes Geboten zu leben. Vor allem aber stellte
sich die Frage, ob die heidnischen Gétter (wie z.B. Marduk) Jahwe Uberlegen
waren. In dieser Auseinandersetzung entwickelte sich das judische
Gottesbild zu einem klaren Monotheismus, was vor allem bei Deuterojesaja
sichtbar wird (vgl. Jes 43,10-13). AuRerdem formierte sich der Glaube an
Jahwe als Schopfer, der Herr Uber alles ist und so dem Leben Halt verleiht
(vgl. Gen 1).322 Dariiber hinaus kam durch die Zerstérung des Tempels die
Frage auf, ob sich Gott von seinem Heiligtum abgekehrt hatte und damit
»auch die durch den Geist vermittelte lebendige Offenbarung aufhort.“32 Als
Antwort auf die Krise des zerstoérten Tempels bekam nun das geschriebene
Wort ein besonderes Gewicht. Dies geschah in dem Kontext, dass nach dem
Sieg des Perserkdnigs Kyros tber Baylon, dieser durch ein Edikt des Jahres
538 die Ruckfiihrung eines Teils des Volkes Israel nach Jerusalem

321 \Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 189, 275f.

322 \/gl. Wagpner, Exil, 5.2.

323 Schafer, Geist, 175f: ,neben der national-heilsgeschichtlichen Linie findet sich im rabbinischen
Judentum aber auch die Vorstellung, daB die Wirksamkeit des heiligen Geistes uber die Zerstérung
des Tempels hinaus andauerte.” Nach der rabbinischen Tradition wurde der Tempel Salomos als
Ort der Sekhinah, der Anwesenheit Gottes, aufgefasst. Diese gilt als die besondere ,Seinsweise
Gottes als des unter den Menschen wohnenden und anwesenden Gottes". Wo aber Gott wohnt, dort
wirke auch sein Geist. Der Begriff ,Sekhinah‘ selbst findet sich nirgends im AT. In der Mystik der
Kabbalah wurde er zu einem weiblichen Konzept ausgeschmiickt, in christlicher Interpretation mit
dem Reich Gottes und der Weisheit in Zusammenhang gebracht und als weibliche Dimension Gottes
von der feministischen Theologie hervorgehoben. Vgl. Erlemann, Unfassbar, 28; Schéfer, Geist, 175.
Schmidt, Geist, 170, duBert, dass das AT nicht betont, dass Gott Geist sei. ,Gottes Geist' werde aber
als Synonym fur ,Gottes Gegenwart’ gebraucht. Zur Gestaltung der Wirkungsstatte des Geistes
Gottes brauchte man Kinstler, die mit diesem Geist ausgestattet und dadurch fiir ihre Arbeit am
Heiligtum befahigt waren. Vgl. Ex 31,3; 35,31f; Albertz, Geist, 750.
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ermdglichte. Dadurch begann der Wiederaufbau des Tempels (vermutlich
zwischen 520 und 515). Hierzu trugen auch explizit Nehemia und Esra im
5./4. Jh. bei. Die Tora, die sich immer mehr formierte, wurde nun neben dem
Tempel zum besonderen Ort der Begegnung Jahwes mit seinem Volk und
damit auch zur ,Wirkungsstatte® des Geistes Gottes. Daraus folgte, dass dem
Amt der Schriftauslegung zunehmend Bedeutung beigemessen wurde. Mit
dem Wiederaufbau des Heiligtums entwickelte sich auch eine neue
theokratisch-kultische Identitdt des Volkes, die die gegen die wechselnden
Fremdherrschaften in ihrem Land zu bewahren suchten.®?* Als Unruhen im
persischen Reich aufkamen, verstarkten sich in Israel messianische
Hoffnungen.3?

Mit dem Sieg Alexanders des Grofen (iber das persische Reich 333 v. Chr.
begann im gesamten Vorderen Orient eine Hellenisierung, die auch auf die
in Palastina lebenden Menschen einwirkte. Besonderen Einfluss Ubte der
Hellenismus aber auf die Juden aus, die in der neu gegriindeten agyptischen
Hafenstadt Alexandria eine groRRe judische Diaspora-Gemeinde bildeten.
Dort entwickelte sich eine eigenstdndige Theologie, auch wenn die
Verbindung zum Jerusalemer Tempel und dessen Gemeinde bestehen blieb.
Auch hier erhielt das Wort ein bedeutendes Gewicht. So entstand in
Alexandria z.B. die griechische Ubersetzung der Tora, die sogenannte
Septuaginta. Diese wurde im Laufe der Zeit ,als ein von Gott inspirierter Text
betrachtet und galt als gleichwertig mit der hebraischen Vorlage.“ Diese
Vorstellung von ,einer géttlichen Inspiration bei der Ubersetzung“3?® bezog
der in Alexandria lebende judische Philisoph Philo®’ nun auf Exegese
allgemein.®® Daraus entstanden vielfach allegorische Auslegungen. Dabei
spielten neben jludischen auch platonische Ideen eine Rolle. Demnach
verstand Philo den Geist (dhnlich wie Engel) als einzigartige unk&rperliche
Seele und Hypostase Gottes. Géttliches, pneuma (Geist), sophia (Weisheit)
und logos (Wort) kann man bei Philo teilweise als bedeutungsgleich ansehen,

324 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 276-278.

325 Vgl. B 12.3.

326 Miletto, Philo, 1.

327 Philo (ca. 20 v. Chr.- 50 n. Chr.) entstammte einer der einflussreichsten jidischen Familien
Alexandrias in Agypten und gehérte der eingangs erwéhnten jiidischen Diaspora-Gemeinde dieser
Stadt an. Ansonsten ist wenig Uber sein Leben bekannt. Man weil® aber, dass die Juden dort volle
Birgerrechte genossen, gut in die sie umgebende hellenistische Kultur integriert waren und so auch
in ihren Gottesdiensten griechisch sprachen. Philo verfasste philosophische und historische
Schriften. Vgl. Kollmann, Testament, 73.

328 \/gl. Schéfer, Geist, 174. Schafer benennt dabei zunéchst die prophetischen Schriften.
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auch wenn ihr Verhaltnis bei ihm nicht durchgéngig geklart ist. So pragte Philo
den Begriff des logos als Gottes Wort stark aus der jidisch-weisheitlichen
Tradition heraus und formulierte seine Logoslehre vom schaffenden Wort
Gottes her, allerdings ,in hellenistisch-philosophischer Sprache”.3?° Dadurch
entstanden neue Bedeutungsvarianten.3*® Dennoch betonte er in judischer
Tradition die Transzendenz Gottes und die Notwendigkeit der Offenbarung,
um zu echter Gotteserkenntnis zu gelangen. Seine Ausflhrungen zur
Gottesschau erinnern aber auch stark an griechische Philosophie. So
empfahl er in platonischem Sinne, die Seele von aller Materialitat zu befreien.
Als Hilfe dafir sah er wiederum das Gesetz Moses und Gottes Gnade an.
Insgesamt lasst sich Philo nicht einer bestimmten Schule oder Denkrichtung
zuordnen. Er nahm sowohl stoische als auch platonische, pythagoreische
und kynische Gedanken auf und versuchte so das Judentum mit der
griechischen Philosophie in Verbindung zu bringen.3¥!

Dariber hinaus ging man in der Forschung lange davon aus, dass man im
Judentum mit dem letzten Schriftpropheten (Daniel um 150 v. Chr.) das
Wirken des Geistes Gottes bis zum Wiederaufflammen in der Endzeit als
erloschen ansah.3*? Levison konnte jedoch iberzeugend darlegen, dass
Juden die Abwesenheit von Prophetie zwar als Krisensymptom auffassten,
aber nicht als ein langeres Erléschen des Geistes.333

Als 63 v. Chr. schlieBlich die Romer die Herrschaft in Palastina
Ubernahmen und 70 n. Chr. den zweiten Tempel zerstérten, war das
Judentum wieder neuen Einflissen und Herausforderungen ausgesetzt.
Nach der Zerstérung des zweiten Tempels 70 n. Chr. beanspruchten die
Rabbinen* nun sogar teilweise zur Starkung ihrer Autoritét die Ubertragung

329 Miletto, Philo, 3. Miletto merkt jedoch an, dass ,dem philonischen Logosbegriff jede Vorstellung
von Fleisch- oder Menschwerdung oder auch nur von einer messianischen Funktion” fehlen. Deshalb
lasst sich hinterfragen, inwiefern spater die christliche Theologie an seinen Begrifflichkeiten
anknupfte.

330 So kamen Uber den alttestamentlichen Befund hinaus weitere Ausschmiickungen hinzu: Dem
mannlichen logos ordnete Philo z.B. zeugende Kraft zu und sah in der Weisheit die Mutter des
Kosmos. Vgl. Maier, Weisheit.

331 Vgl. Miletto, Philo, 3. Intensiv hat sich auch Levison, Foundation, mit der Rezeption griechisch-
rémischer Pneumavorstellungen im Judentum, speziell auch bei Philo, Josephus oder Pseudo-
Philon, befasst. Dabei zeigen sich laut Strecker ,komplexe eklektische Systeme*. Strecker, Zugange,
8.

332 \/gl. Strecker, Zugange, 6.

333 Levinson, Spirit.

334 Hierzu erklart Kollmann, Testament, 77: ,Das Rabbinentum kristallisierte sich in einem langeren
Prozess, der nach der Tempelzerstérung einsetzte und im 3. Jh. n. Chr. zu einem gewissen
Abschluss kam, als beherrschende Form des Judentums heraus und steht keineswegs in
ungebrochener Kontinuitat zum Phariséismus der Zeit des Zweiten Tempels. Mit der fiir ihr Denken
charakteristischen Ausweitung des priesterlichen Ansatzes auf die profane Welt konnten die in
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des Geistes Gottes von den Propheten auf ihre eigene Tatigkeit der
Schriftauslegung. Die Tora konnte aber auch Zugang zum Geist Gottes
ertffnen, indem man sich um eine toragemafRe, heilige Lebensfiihrung
bemihte. Nach dieser Vorstellung wurde der Geist im Sinne einer ethischen
Kategorie als Lohn fur eine entsprechende Anstrengung und nicht infolge von
Erwahlung oder Offenbarung verliehen. Schéafer bemerkt hierzu: ,Wieweit
dieses Konzept auf das Christentum eingewirkt hat oder umgekehrt ... wéare
noch zu priifen.“3® Es ist allerdings anzunehmen, dass dieses Verstandnis
individueller Geistteilhabe durch eine Lebensfiihrung nach der Tora im
Judentum nur teilweise vertreten wurde. Immerhin steht es im Gegensatz zu
dem im Judentum weit verbreiteten national-heilsgeschichtlichen
Versténdnis, das flr die Endzeit eine kollektive AusgieRung des Geistes auf
das Volk erwartet.?® Uber diese Hoffnung auf eine kollektive
Geistausgieflung hinaus wurde zur Zeit Jesu im Judentum ein einzelner, mit
dem Geist begabter Verkiindiger einer befreienden Endzeit erwartet.33”

Genaue Untersuchungen, inwiefern die griechische Philosophie das
Judentum beeinflusste, sind vor allem im Blick auf daraus folgende mégliche
Einfluisse auf das entstehende Christentum interessant. Besonders Philo
stellte durch Verbundenheit mit hellenistischem Gedankengut und
griechischer Sprache eine wichtige Briicke zwischen der antiken Philosophie
und dem entstehenden Christentum dar. Dies gilt auch im Blick auf die Frage
nach der Substanz des Geistes.

2.7 Die Frage nach dem Verhéltnis von Geist und Materie

In der Zeit des Ubergangs zwischen AT und NT herrschten im griechisch-
rémischen Umfeld eher immanente und materialistische Gottesvorstellungen
vor. Dies rihrte auch daher, dass sich im Hellenismus neben einem
,zeitlichen Dualismus® (Aufeinanderfolge von Aonen) ein ,kosmischer
Dualismus mit einem Nebeneinander zweier Bereiche, némlich der
diesseitigen und der jenseitigen Welt“33® entwickelte. Dabei basierte nach
griechischem Denken die ,Wirklichkeit* auf substanzhaften Vorstellungen. So
galten z.B. Uberirdische Machte als koérperhaft, wenn auch fir die

besonderer Weise auf die Tora ausgerichteten Phariséer allerdings den Verlust des Tempels besser
als andere bewaltigen.”

335 Schifer, Geist, 176.

336 Vgl. Joel 3.

337 \Vgl. Berger, Geist, 178.

338 \/ielhaber, Wein, 20-21.
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menschlichen Augen unsichtbar.3*® Demnach lasst sich fragen, wie sich die
Begegnung der alttestamentlich-jidischen Kultur mit hellenistischen
Philosophien auf Vorstellungen des Verhaltnisses von Geist und Materie
auswirkten.

In den alttestamentlichen Schriften wurde rdah zunéachst als ein sinnlicher
Begriff dargestellt. Dieser positive Bezug des Geistes Gottes zur materiellen
Schépfung ist da grundlegend von hellenistischen Vorstellungen zu
unterscheiden, ,wo der Geist moglichst von aller Materialitdt und
Geschichtlichkeit freigehalten wird.“34° Allerdings gab es, was das Wesen des
Geistes anbelangt, in ,der hebrdischen Bibel und im frihen Judentum ...
generell wenig sichtbares Interesse an Reflexionen zur Ontologie des
Geistes.“®*' Man findet dort héchstens Metaphern, wie z.B. die von der
AusgieRung des Geistes,**? die natirlich nicht aussagt, dass der Geist flissig
ware. Unter hellenistischem Einfluss wurde allerdings der dem Menschen
eingehauchte himmlische Geist zur Seele, die gegeniiber dem irdischen Leib
als eigensténdig anzusehen ist.3*® Die Seele galt zwar in der griechischen
Philosophie teilweise als unsterblich, teils auch als praexistent, wurde aber
im palastinischen Judentum von Gott auch in substantieller Hinsicht immer
klar unterschieden.3*

Nach stoischer3#® Auffassung verstand man pneuma weniger als eines der
vier Elemente (Feuer, Wasser, Luft und Erde). Es wurde vielmehr als Prinzip
aufgefasst, das die Elemente Ubersteigt und die gesamte Wirklichkeit
bestimmt®#6, quasi als ,vitale Kraftsubstanz, die zusammenhaltend, zeugend
u. belebend die Welt bis in den verachtlichsten Stoff hinein von innen her
durchdringt“3#” und gestaltet. ,Stoff, Kraft, Leben, Form und Geist“ wurden
dabei als unauflésliche Einheit angesehen und letztlich fir Gott selbst
gehalten.?*® Das pneuma wurde dort ,in stofflicher Hinsicht tragendes Prinzip

339 \/gl. Vielhaber, Wein, 21.

340 Wenzelmann, Geist, 71.

341 Rabens, Geistes-Geschichte, 49.

342Vgl.B12.4.

343 Vgl. Weish 15,11: ,weil er den nicht kennt, der ihn geschaffen und der ihm die wirkende Seele
eingehaucht und den lebendigen Geist eingeblasen hat.”

344 \/gl. Kamlah, Geist, 482.

345 Die Stoa entstand um 300 v. Chr. durch den hellenistischen Philosophen Zenon von Kition. Diese
Schule bemihte sich um eine méglichst ganzheitliche kosmologische Erfassung der Wirklichkeit. In
dieser Ordnung galt es seinen individuellen Platz in Gelassenheit einzunehmen. Vgl. Padberg, Stoa,
2309-2310.

346 \/gl. Kleinknecht, Geist, 352.

347 Kleinknecht, Geist, 353

348 \/gl. Strecker, Zugange, 8.
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der gesamten materiellen Wirklichkeit und aller Lebensauferungen des
Menschen.“34® So beschrieb Seneca, dass Gott dem Menschen nicht nur
nahe oder mit ihm, sondern auch in ihm sei.3%

In der Spannung zwischen judischem und hellenistischem
Geistverstandnis kam wiederum Philo vermitteinde Funktion zu. Er ordnete
pneuma vor allem der Luft, der menschlichen Ratio und der géttlich-
inspirierenden Kraft zu.®®" Jedoch verstand er seine Geistesaussagen nicht
materiell wie die Stoa, sondern als nicht-kérperlich. Hier folgte er eher Platons
Gedanken.

Von diesen unterschiedlichen Konnotationen des Geistbegriffes zwischen
Judentum und griechischer bzw. hellenistischer Philosophie I&sst sich nun im
Blick auf das NT fragen, von welchen Geistvorstellungen die Autoren jeweils
starker gepragt waren. Klar ist jedenfalls, dass diejenigen, die die Texte
horten oder lasen, sowohl in judische als auch in pagane Verstehenskontexte
eingebettet waren. Von diesem Hintergrund her wird nachfolgend untersucht,
wie der Heilige Geist im Neuen Testament von verschiedenen Autoren
dargestellt wird. Zuvor sollen aber nun die Ausfihrungen zum Geist im AT
zusammenfassend mit den Fragestellungen aus der empirischen Studie
verknipft werden.

Zusammenfassende Verkniipfungen zu Teil A

Im Folgenden sollen nun die Fragen, die am Ende von Teil A vorgestellt
wurden, dazu dienen den exegetischen Befund zum Geist Gottes im AT
nochmals zu bundeln und zum anderen ihn mit den Ergebnissen der
empirischen Studie aus Teil A zu verknUpfen.

1. Wer oder was ist der Heilige Geist? (im Vergleich mit dem Menschen,
z.B. bezlglich Geschlecht und Personalitat und in Abgrenzung zu b&sen
Geistern, aber auch in seinem Verhaltnis zu Gott-Vater)

Der Geist-Begriff des Hebraischen bezeichnet urspriinglich in seiner
profanen Bedeutung bewegte Luft verborgenen Ursprungs wie Wind und
Atem. Er wurde zunehmend auch mit Kategorien wie Leben, Kraft und Sinn
verbunden und schliellich als Gottes Kraft theologisch gedeutet bzw. mit Gott
gleichgesetzt. Das grammatische Geschlecht des hebrdischen rdah ist

349 Strecker, Zugéange, 7.

350 \Vgl. Strecker, Zugange, 8. Dies lasst fragen, inwiefern dabei eine ,Immanenz Gottes im
Menschen* anklingt.

351 vgl. Rabens, Geistes-Geschichte, 50.



109

weitgehend weiblich, das griechische pneuma ist Neutrum und der deutsche
Geist mannlich. Im Wesentlichen wird rdah im AT unpersonlich verwendet.
Andererseits wird der Begriff auch fir Beschreibungen des menschlichen
Fahlens (z.B. Zorn, Begierde) und Denkens verwendet oder bezeichnet gar
den Personenkern im Sinne von ,Ich’, ,Herz‘, \Wille* oder ,Verstand‘. Wind gilt
als etwas Dynamisches, Unfassbares und passt deshalb zur Unverfligbarkeit
des gobttlichen Geistes. Am ehesten lassen sich jeweils die Wirkungen
erkennen. Die zerstorerische Kraft der Wirkungen des Windes stoRt die Frage
an, inwiefern Gottes Geist auch Unheil anrichtet und wie er sich vom Bdsen
abgrenzen lasst. Diese Frage l&sst sich nach bisherigem Befund nur bedingt
beantworten, was der Unverfiigbarkeit Gottes entspricht. Der im AT
beschriebene, mit Gottes Geist ausgestattete Messias wird als Gott
untergeordnet (nicht identisch!) vorgestellt, um durch Erbarmen,
Gerechtigkeit und Gotteserkenntnis das Gesetz Gottes zu erfillen. Weisheit
wird teilweise als Synonym fir den Geist verwendet (z.B. im Blick auf
Schopfungsmittlerschaft, Hilfe zum rechten Lebenswandel, Eintreten fur
Gerechtigkeit, Erfillung des Inneren des Menschen und Verstandlichmachen
der Ordnungen Gottes). Personifikationen der Weisheit lassen sich jedoch
nicht mit dem Geist gleichsetzen. In hellenistischem Kontext findet sich
allerdings eine groBe Nahe zwischen der Weisheit (sophia), dem Geist
(pneuma) und dem Wort (logos).

2. Wie zeigt er sich? (Ist er sinnlich erfahrbar? Wie und wo wirkt er? Hat
er die Kraft zur Veranderung? Kann man ihm begegnen? Wie begegnet er
dem Individuum und wie der Gemeinschaft? Was wird dazu in der biblischen
Tradition berichtet?)

Rdah ist in seiner Profanbedeutung als Wind oder Atem ein sinnlicher
Begriff (fuhlend und hérend, sichtbar vor allem in den Auswirkungen) und
jedem in Alltagserfahrungen zugénglich. Wind gilt als bewegende Kraft, die
aber ambivalent erfahren werden kann (angenehm oder zerstérerisch). Riah
wird auch als lebensstiftende und -erhaltende Kraft verstanden, auch im
Sinne von Atem3? bzw. Atemluft, die dem schdpferischen Wort Stimme
verleiht. Im Volk Israel sah man den Geist Gottes als Macht an, die innerhalb
der Geschichte Israels wirkt. Dies verstand man aber weder polytheistisch
(wie in anderen Kulturen), noch ging eine Vergéttlichung des Menschen (z.B.

352 \Wobei lange ne$amah, nicht rdah als Odem galt (vgl. Pkt 1.1, 1.4).
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wie beim agyptischen Koénig) damit einher. Vor allem in nachexilischer
Literatur (z.B. Jes 63,7-14) wird rdah teilweise so eng mit JHWH verbunden,
dass die Begriffe als Synonyme gelten kénnen. Im Richterbuch wird vom
Geist als geheimnisvolle Kraft berichtet, die Menschen Uberfallt und zeitlich
begrenzt fiir eine Aufgabe innerhalb ihrer menschlichen Grenzen
bevollméachtigt. Im Kontext des entstehenden Kdnigtums im Volk Israel ist von
dauerhafter Ausstattung mit Gottes Geist durch Salbung die Rede.
Propheten, die Kénigen auch als Korrektiv gegenibertraten, wurde
spatestens in nachexilischer Zeit als Geisttrager aufgefasst. Der sogenannte
geistgesalbte Messias wird in bzw. nach dem Exil zum Hoffnungstrager fur
Israels Rettung, die sich auch auf andere Vélker auswirkt. Darliber hinaus ist
von einer umfassenden Erneuerung der Schépfung durch den Geist die
Rede. Hesekiel beschreibt die Erneuerung der Gemeinschaft des Volkes
Israel aufgrund der Verdnderung der Herzen einzelner durch den Geist
Gottes. Darlber hinaus stellt dieser Prophet eine Vision der Wiederbelebung
Toter durch den Geist vor. Diese lasst sich je nach Auslegung auf den Kontext
des Exils beziehen, aber auch in Zusammenhang mit der Hoffnung auf
Auferstehung bringen. Das jidische Verstandnis der Schépfung und des
Geistes ist von immanent-materialistischen Gottesbildern der griechischen
Philosophie (vgl. die feinstoffiche pneuma-Vorstellung der Stoa)
abzugrenzen. So werden Philos pneuma-Darstellungen eher so verstanden,
dass sich der Mensch nicht durch eine stoffliche Ubertragungen veréndert,
sondern durch Beziehung, was ja auch dem Bundesgedanken3% des Volkes
Israel entspricht.

3. Welche Bedeutung spielt der Heilige Geist fir den Glauben? (z.B. im
Kontext des Gebetes; inwiefern hilft er Unfassbares zuganglich zu machen?)

Die Unfassbarkeit des Geistes kann helfen, zwiespaltige, dunkle,
menschliche Erfahrungen im Vertrauen auf Gott zu bewaltigen. Die
lebensstiftende Kraft des Geistes aulRert sich auch darin, dass er Menschen
zur Umkehr von falschen Wegen bewegt. So kann Vergebung, Verdnderung
und die Wiederherstellung der N&he zu Gott erfahren werden (vgl. das Gebet
von Ps 51,13).

353 Alttestamentliche Bundestheologie kann sich als sehr komplex entfalten. Hier geht es vor allem
um den Aspekt, dass Gott die Gemeinschaft mit seinem Volk sucht. Vgl. Ruterswérden, Bund (AT),
3. Im NT wird an den jidischen Bundesgedanken angekniipft; vgl. B 11 2.2.3; 3.2.2.1; 3.2.2.3.
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4. Wie lasst sich die Rede vom Heiligen Geist auf moderne padagogische
Kategorien beziehen? (Wie werden Begriffe wie ,selbstbestimmtes,
vernunftgeleiteten Leben’, ,Menschlichkeit’, ,Gerechtigkeit’, ,Freiheit’ sowie
,Gluck und Selbsterfillung’ im biblischen Kontext gefullt?)

Gerechtigkeit (hebr. zedaka) wird in bzw. nach dem Exil zu einem
Kennzeichen von rdah und mit dem geistgesalbten Retter (Messias) in
Verbindung gebracht. Vergleicht man Aussagen z.B. zum messianischen
Wirken des Geistes mit Klafkis Leitbild eines Lebens ,in Menschlichkeit, in
gegenseitiger Anerkennung und Gerechtigkeit, in Freiheit, Glick und
Selbsterfullung®, entdeckt man in der Begrifflichkeit Parallelen. Die Erwartung
des Messias ist allerdings in einen Gottesbezug eingebettet, wahrend Klafkis
Vision sich auf Selbstbestimmung und Vernunft griinden, ohne dabei auf Gott
Zu verweisen.

5. Inwiefern lassen sich traditionelle Symbole zum Heiligen Geist mit dem
biblischen Befund belegen? (z.B. Wind, Feuer oder die Taube)

Das Symbol des Windes fir den Heiligen Geist Idsst sich von seiner
Profanbedeutung (von rdah und pneuma) her decken. ,Feuer’ und ,Taube'
kommen zwar im AT vor und werden auch von manchen Exegeten mit dem
Geist in Verbindung gebracht, z.B. beim brennenden Dornbusch oder bei der
Arche Noah. Diese Verbindungen stellen sich aber vom Textbefund her nicht
sehr Uberzeugend dar.

6. Wie ist das Verhaltnis von Geist und Schrift zu beurteilen?

Wie ist der einzelne Text innerhalb seines (theologischen) Kontextes, des
Verhéltnisses von AT und NT bzw. des ganzen Kanons einzuordnen? Was
ergibt sich aus dem Verhdltnis von Geist und Schrift fir das jeweilige
Geistverstandnis?

Das AT stellt den Messias als besonderen Geisttrager vor. Das NT deutet
vielfach Jesus von Nazareth als diesen verheilenen Messias. Dies gilt es im
christlichen Kontext wahrzunehmen, sollte aber so erfolgen, dass
alttestamentliche Aussagen auch in ihrer judischen Perspektive
wahrgenommen werden kénnen. Jes 11, das im studentischen Unterricht
vorkam, kann hierzu als Beispiel dienen.

Im Zuge der Zerstérung des ersten Tempels, der als Ort der Anwesenheit
Gottes bzw. seines Geistes galt, und der Krise des babylonischen Exils
bekommt neben der mindlichen Tradition das geschriebene Wort als



112

Wirkungsstatte des Geistes neues Gewicht. Dieses Verstandnis wirkt sich im
Laufe der Zeit auch auf die Amter der Schriftauslegung aus. Dabei wurden
durch den judischen Philosophen Philo Vorstellungen vom géttlichen Wort
(gr. logos) und der géttlichen Inspiration von Texten mit griechisch-
philosophischen Gedanken verbunden. Sowohl die Vorstellung vom
geschrieben ,Wort Gottes’, durch das der Geist in besonderer Weise wirkt,
als auch Uberzeugungen der besonderen Geistesausstattung von
schriftauslegenden  Amtern finden dann im christlichen Kontext
Entsprechungen.

7. Welche weiteren Facetten des Heiligen Geistes lassen sich aufgrund des
exegetischen Befundes benennen? (Welche wesentlichen Zusammenhange
waren weder den Schilerinnen und Schilern noch den Studierenden im
Blickfeld?)

Bedeutungsvarianten des Geist-Begriffes in unterschiedlichen Sprachen
(hebraisch, griechisch, deutsch: z.B. Sinnlichkeit des hebr. Geist-Begriffs im
Gegensatz zur kérperlosen deutschen Vorstellung) wurden im Kontext des
Unterrichts nicht reflektiert. Auch das Verhaltnis des Geistes zur Schépfung
kam nicht vor. Fur das Selbstverstdndnis des Menschen ist es aber
bedeutend, wenn er seinen Atem von Gott erhélt und ohne diesen Odem
zerfallt. Eine Auseinandersetzung im Unterricht mit ambivalenten Aspekten
des Geist-Begriffes kann im Vergleich mit Gespensterfilmen gesehen
werden. Allerdings sind die Vergleichs- und Kontrastierungspunkte zwischen
dem Geist und Gespenstern bzw. dem Bd&sen klarer herauszuarbeiten.
Alttestamentliche Bezlige fehlten. Im Unterricht kam in keinerlei Weise zum
Ausdruck, dass sich im Volk Israel eigene Geistvorstellungen entwickelten,
die sich allmahlich veranderten: War zunéchst von teils ambivalenten
Geisterfahrungen die Rede, traten im Laufe der Zeit immer stérker stetige und
lebensspendende Aspekte zum Geist hervor (vgl. Amter des Propheten und
Koénigs sowie Messiaserwartungen). Der Zusammenhang zwischen
Prophetie und dem Geist kam in den Uberlegungen in Teil A zu kurz. Jes 11
wurde zwar als Text behandelt, aber das Prophetische darin zu wenig
herausgestellt. AuRerdem wurde der Abschnitt stark vom NT her betrachtet
in der Erfullung durch Jesus als Messias und der Frage nach dem Reich
Gottes. Eine judische Perspektive endzeitlich erwarteter Gerechtigkeit kam
dabei zu kurz. Die Bedeutung des Tempels als Wohnstatte Gottes bzw.
seines Geistes spielte keine Rolle, genauso wenig wie Verbindungen
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zwischen Geist, Weisheit und dem Wort. So wurde auch nicht auf
Entwicklungen eingegangen, die die heutige Bedeutung der Tora als Ort der
Gegenwart Gottes verdeutlichen kénnten.

Il Der (Heilige) Geist im NT

Grundsatzlich gilt, dass die Geistaussagen des Neuen Testaments vor allem
von der alttestamentlich-jiidischen Tradition her gepragt sind.?** Die
Ubergangszeit zwischen den Testamenten ist allerdings auch stark durch
griechische Philosophie beeinflusst®®® und dadurch, dass die bereits
erwahnte Septuaginta, in Dreiviertel aller Falle rdah mit pneuma ibersetzt.3%
Die urspringlichen Bedeutungen dieser Begriffe entsprechen sich zwar.
Jedoch wurde der pneuma-Begriff im Hellenismus mit philosophischen
Aspekten angereichert und so im christlichen Kontext zu etwas Eigenem
weiterentwickelt.

1 Pneuma als zentraler Geist-Begriff des NT

Das griechische Wort pneuma wird — anders als das vorwiegend weibliche
riah — vom Neutrum als grammatischem Geschlecht bestimmt,3%” aber in
ahnlichem Bedeutungsspektrum wie rdah gebraucht. Strecker unterscheidet
inhaltlich zwischen einem materiell-physischen, anthropologischen,
theologischen und démonologischen Gebrauch.3® Schon an diesen
Kategorien zeigt sich die Nahe zu rdah.

1.1 Bedeutungsvarianten

Ausgehend vom Profangriechischen bezeichnet pneuma (wie rdah)
grundlegend eine ,elementare Natur- und Lebenskraft®, vor allem das ,Blasen
des Windes, sowie Aushauchen des Atems®.3%® Dieser Wind kann im
Griechischen einen heftigen Sturm, eine Brise, einen Dufthauch, Dampfe aus

354 \/gl. Hahn, Theologie, 262; Strecker, Zugénge, 5.

355 | eisegang betont den griechisch-romischen Einfluss auf den judischen Schreiber Philo und
unterstellt ihm, dass dieser so einen hellenistischen Mysterienkult wiederbeleben und den
Gebildeten schmackhaft machen wollte. Die neutestamentlichen Schreiber héatten sich dieser
griechischen Mischung aus Volksglaube und platonisch-stoischer Philosophie angeschlossen,
woraus die Lehre vom Heiligen Geist im NT entstand. Allerdings wurde in diesen Mysterienkulten
der menschliche Verstand durch ein Geistwesen fast ausgeschaltet. Dies passt jedoch weniger zum
neutstamentlichen Menschenbild. Vgl. Strecker, Zugéange, 8, und Rabens, Geistes-Geschichte, 47.
356 Albertz, Geist, 752.

357 Vgl. Gerth, Geist, 2.1.2.

358 \/gl. Strecker, pneuma, 4-5.

359 Kleinknecht, Geist, 333. ,Hauch des Mundes“ in 2Thess 2,8 und ,Atem“ in Mt 27,50; ,Wind“ in
Joh 3,8 Iasst sich dort auch mit ,Geist" Uibersetzen.
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dem Erdinneren oder Bldhungen meinen. Auch zu pneuma gehdrt
grundsatzlich eine Kraftwirkung in irgendeiner Form. Es geht also um die
.energiegeladene Bewegung der Luft“.3° Wie rdah gilt auch pneuma als
Wind, der ,anfangslos vor allem Anfang ist.“*' Zudem gehért zur
menschlichen Stimme pneuma ebenso wie zum Fléten- bzw.
Trompetenspiel, das durch menschlichen Atem erklingt. Demnach liegt auch
Worten und Musik besondere Kraft inne. Dies wird vor allem bei ,Dichtern,
Priestern u. Propheten“3? deutlich.

Darliber hinaus wird pneuma in anthropologischer Hinsicht als
grundlegender, lebensspendender Atem im Sinne des Begriffs ,Seele’
verwendet.8® Nach platonischer Vorstellung entweicht dieser Lebensodem
mit dem Tod aus dem Kérper in den oberen Luftraum, den Ather oder
Himmel,®4 was dem AT so weitgehend fremd ist.%® In einer Mischung
platonischer und stoischer Ansatze wird pneuma auch als stoffliches Medium
verstanden, das dann z.B. auch als Kraft bei der Wahrsagerei wirkt.3%® Auch
dies findet sich so nicht in den jiidischen Schriften. Ahnlich wie bei rdah
beschreibt ein Aspekt von pneuma den Personenkern eines Menschen mit all
seinen ambivalenten Geflihlen wie Zorn Uber Mut bis hin zu Vorlieben.36”
Dartber hinaus bezieht sich der Begriff auch auf den Verstand des
Menschen.3® Metaphorisch bezeichnet pneuma zudem den Geist, der in
Beziehungen erfahrbar wird. In diesem Sinne kann sich darin ein besonderer
Ort der Offnung und Begegnung fiir Gott zeigen.3%® Dabei ist es méglich, dass
Empfindungen von Inspiration und Enthusiasmus mitschwingen wie z.B. beim
wirren Reden der Glossolalie.®”®

Im NT wird pneuma am haufigsten in eindeutig theologischen
Zusammenhangen verwendet. Dabei bezieht sich pneuma sowohl auf Gott,

360 Kamlah, Geist, 479.

361 Kleinknecht, Geist, 338: ,Urmythologisch u. weit verbreitet ist daher die Vorstellung von der
zeugenden u. Leben stiftenden kosmologischen Kraft des Windhauches.”

362 Kleinknecht, Geist, 336.

363 \/gl. Kamlah, Geist, 480.

364 \/gl. Kleinknecht, Geist, 334.

365 \/gl. Schlaudraff, Seele, 1224. Wenn Ps 104,29 daran erinnert, dass der Mensch ohne
Lebensatem zu Staub wird, hei3t das nicht, dass das AT von der Existenz einer unsterblichen Seele
ausgeht, die sich nach dem Tod materiell vom Kérper trennt.

366 Dies gilt z.B. auch fur die Mithrasliturgie, vgl. Kamlah, Geist, 480.

367 \/gl. Kamlah, Geist, 480. Vgl. z.B. 1Kor 2,11.

368 \/gl. Gerth, Geist/Engel, 39. Vgl. Mk 2,8; Lk 1,47; Joh 11,33.

369 \/gl. Strecker, Zugange, 4-5. Der Begriff ,Herz* wird im NT in dhnlicher Weise verwendet. Vgl. Mt
5,3; Rém 1,9.

370 Damit ist die sogenannte Zungenrede gemeint, vgl. Kleinknecht, Geist, 333, 335.
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den Vater, als auch auf Christus.®”" In zusammengesetzten Begriffen ist
neben dem ,Heiligen Geist®"2 im NT wie im AT vom ,Geist Gottes‘ und dem
,Geist des Herrn' die Rede. Bezeichnungen wie der ,Geist Christi‘, ,Geist
Jesu’ oder der ,Geist des Sohnes’ sind demgegenlber eindeutig
neutestamentlich.3”® Gleiches gilt fir die Wendung ,im Geist’, womit die
Prasenz des auferstandenen Christus innerhalb der Gemeinde bezeichnet
wird. Demnach gilt: Wie der Heilige Geist den einzelnen Christ mit Christus
verbindet, so verbindet er auch die Christen untereinander. Auf diese Weise
erschafft er quasi die Kirche, in der der Geist Christi herrscht. In dieser
Gemeinschaft ist jeder idealerweise auf das Wohl des anderen bedacht, man
starkt sich gegenseitig und bekennt sich offen zu Jesus. Vom Geist
durchdrungen zu sein pragt dann auch das praktische Verhalten.3”* Dariiber
hinaus wird der Begriff pneuma im NT auch fir Da@monen sowie fir Engel
verwendet.3”® Aus dem Kontext geht aber in der Regel hervor, welche Art von
Geist gemeint ist.

Insgesamt kann man sagen, dass der Geist in der friihen Christenheit eine
wesentlich gewichtigere Rolle spielt als in der judischen Religionsgeschichte
davor. Die zwischentestamentliche Zeit bildet dabei einen wesentlichen
Ubergang. Nach neutestamentlichem Verstdndnis erschlieBt sich einem
Menschen das Geheimnis Gottes in Jesus Christus nicht, ohne dass ihm der
Geist dies offenbart bzw. ihm dazu Weisheit geschenkt wird.37®

1.2 Der ,Heilige Geist"

Im Profangriechischen findet sich die Zusammensetzung ,Heiliger Geist'
nicht, da dieses eher immanent denkt. Dies gilt letztlich auch fur die Stoa,
auch wenn sie im pneuma eine ,kosmisch-universale Kraftsubstanz**’" sieht
und damit Géttliches im Menschen beschreibt.

371 Vgl. R6m 8,9 sowie Kremer, Geist, 282.

372 Gerth, Geist, 2.1.2 verweist auf die Bedeutungsunterschiede der Klein- beziehungsweise
GroRschreibung in deutschen Ubersetzungen. Klein geschrieben wére das ,heilig* als adjektivische
Naherbestimmung von Jahwe aufzufassen. In der GroRschreibung von ,Heiligem Geist* sieht sie
dagegen die dogmatisch ausgefiihrte dritte Person der Trinitét. Da die Trinitatslehre sich aber nicht
direkt im NT findet, sondern sich erst im Laufe der Kirchengeschichtliche entwickelt hat, verweist die
GroRschreibung in dieser Arbeit zwar darauf, dass es sich beim ,Heiligen Geist* um einen
Fachbegriff des NT handelt, aber ohne direkten Bezug zur Trinitatslehre.

373 \Vgl. Gerth, Geist/Engel, 39.

374 \/gl. Vielhaber, Wein, 110-111. Vgl. Gal 5,22f.

375 Vgl. z.B. Mk 1,23; Lk 24,37.

376 VVgl. Berger, Geist, 189. 1Kor 2,10-16.

377 Kleinknecht, Geist, 337, 353.
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Demgegeniiber ist der zusammengesetzte Begriff ,Heiliger Geist' (pneuma
hagion) als neutestamentlicher Fachbegriff anzusehen. Nach Kleinknecht
wird dadurch Ubersinnliches und teils Personhaftes auf eigene Weise
umschrieben, als ,Geist- u Gottwesen sui generis“.3’8 Dabei lohnt es sich, das
Attribut heilig genauer anzusehen, da es dafir im Griechischen
verschiedene Begriffe gibt: hagios, hieros und hosios.3”® Hieros meint in
auRerbiblischen Schriften ,das an sich und abgesehen von jedem ethischen
Urteil Heilige“,° also quasi die géttliche Macht als solche, aber auch heilige
Ort oder Kultvorgange. Seebal} ist der Meinung, dass deshalb dieser Begriff
bei der Ubersetzung der Septuaginta fiir das Judentum nicht geeignet
gewesen war, da nach der Zerstérung des ersten Tempels und ,seit dem Exil
im jud. BewuBtsein nur das Tora-GemaRe heilig sein konnte.“*®' So kommt
hieros auch nur sehr selten im NT vor,*? hagios dagegen wesentlich
haufiger.®3 Hagios meint aber urspriinglich weniger das Heilige selbst,
sondern hat, wie das kaum im NT erwdhnte hosios im Profangriechischen,
einen starkeren Akzent auf einer ethischen Komponente, also der
Verpflichtung, das Heilige zu verehren. Bereits in der Septuaginta wurde
gados (heilig) in der Regel mit hagios (ibersetzt.3®* So ist z.B. nach Ps 98,3
LXX38 Jahwes Name selbst ,heilig’. Die Septuaginta lbersetzt an dieser
Stelle aber mit hagios, obwohl es hier nicht um Ethik geht. Generell kann man
sagen, dass die Begegnung mit dem Heiligen3® ein besonderes Verhalten
des Menschen herausfordert. Dies kann kultischer oder ethischer Art sein.
Nach Ps 24,3-4 darf beispielsweise nur derjenige an heiliger Statte stehen,
der unschuldige Hande und ein reines Herz hat. Dort steht im hebraischen
Text gados. In der Septuaginta (Ps 23,3f. LXX) wird auch hier mit hagios

378 Kleinknecht, Geist, 337.

379 Vgl. SeebaB, Heilig, 654f. Der Begriff meint profangriechisch z.B. ,fromm“ oder ,rein“. Im NT
kommt der Begriff allerdings nur 8 mal vor.

380 Seebald, Heilig, 651f.

381 Seebaly, Heilig, 651f.

382\/gl. Seebal, Heilig, 653. Als Bibelstellen werden hierzu angefuhrt 2Tim 3,15 im Sinne von “heilige
Schriften” und 1Kor 9,13 als “heilige Handlungen” bzw. “Heiligtum tberhaupt”. Vgl. auch Balz, &yiog,
39.

383 \/gl. Balz, Gyiog, 39. Der Begriff hagios tritt gehauft bei Lukas, im Rémerbrief und Hebraerbrief
auf. Dartber hinaus finden sich mehr als ein Drittel aller Nennungen in der festen Verbindung
pneuma hagion.

384 Vgl. Balz, Gyiog, 42. Demnach an tiber 700 Stellen.

385 \/gl. Luther Ps. 99,3.

386 7 B. mit der Bundeslade in 1Sam 6. Dort fordert die Begegnung mit der Bundeslade Votivgaben,
also symbolische Opfergaben, was auch als kultische Handlung aufgefasst werden kann. Bei diesem
Handeln als Reaktion auf die Begegnung mit dem Heiligen geht es nicht um Moral, sondern um die
Heiligkeit Jahwes selbst.
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Ubersetzt. Dabei geht es insofern eher um Ethik und weniger um Kultus, als
man sich durch gerechtes Handeln reinigt. Laut Lev 20,7 soll das Volk Israel
ja heilig sein wie Gott, und laut Dtn 26,19 erfolgt dies Uber das Halten der
Tora. Darin befinden sich allerdings sowohl kultische als auch ethische
Handlungsanweisungen. Dies erklért sich daraus, dass nach der Zerstérung
des zweiten Tempels nicht mehr im urspriinglichen Sinne mdglich war. So
wurde die Heiligkeit zum einen in besonderer Weise an die Heiligen
Schriften®*” gebunden, zum anderen gewann die Ethik nun gegeniiber dem
Kultus an Bedeutung.

Vor dem Hintergrund der Spannung zwischen Kultus und Ethos erklart
Wolter die Entstehung der Wendung ,Heiliger Geist’ folgendermalen: ,Weil
der Geist Gottes Anteil an Gottes eigener Heiligkeit hat, wird er zum heiligen
Geist. Weil Gott heilig ist, kann auch sein Geist nicht anders als heilig sein.
Umgekehrt ist der Geist heilig, weil er der Geist Gottes ist.“*® Eine
Unterscheidung zwischen den Bedeutungsvarianten von hagios und hieros
wird an diesen Stellen nirgends ersichtlich. Hagios bezeichnet hier das
Heilige an sich, das kultisches und ethisches Verhalten erfordert und auf
diese Weise Menschen heiligt.38°

Die zusammengesetzte Wendung ,Heiliger Geist’ wird in diesem Prozess
nach Balz zum Zeichen der ,Selbstmitteilung und EntduRerung Gottes, so
daR der Geist schlieRlich die den Glaubenden erfahrbare Présenz Gottes
bzw. des Christus ausmacht.“3*° Allerdings muss man zugeben, dass der
neutestamentliche Geist-Begriff sowieso ein eigenes Profil entwickelte, das
eng auf Jesus Christus bezogen ist.**! Dabei ist jedoch zu beachten, dass im
NT pneuma nie als etwas rein Geistiges gilt, sondern immer eine wirkkraftige
Kérperlichkeit und Sinnlichkeit beinhaltet.3®? So grenzt sich der Begriff auch
ab gegenuber aristotelischen oder modern-idealistischen Vorstellungen, die
eine der Materie gegenlbergestellte wundersame géttlich-geistige Welt
darstellen.

387 \V/gl. SeebaR, Geist, 648.

388 Wolter, Paulus, 153. Auch andere christliche Theologen folgen dieser Linie. Kurt Erlemann duf3ert
sich folgendermafen: ,Der Begriff ,heilig' verweist auf den kultischen Bereich und bezieht sich auf
das, was zu Gott gehort und vom Bereich des Profanen abgegrenzt ist. Der Heilige Geist stellt
kultische Reinheit her und mache so den Weg zu Gott frei.“ Erlemann, Unfassbar, 168.

389 Christlicher Kultus findet sich z.B. im Abendmahl. Vgl. Balz, &yiog, 43; Ex 19,6, Lev 19,2; 1Petr
1,15f.

3% Vgl. Balz, dyiog, 43.

391 Vgl. Gerth, Geist/Engel, 39

392 \Vgl. Kleinknecht, Geist, 355.
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Insgesamt ist festzustellen, dass der hellenistische pneuma-Begriff, ,ob
physiologisch-kosmisch, mantisch-enthusiastisch oder zuletzt auch spirituell
gefal¥t, sich vom neutestamentlichen dadurch® unterscheidet, ,daf’ der Gott,
der dahinter steht, jeweils ein ,ganz anderer“3® ist. Der Heilige Geist macht
allerdings deutlich, wie sich dieser ganz Andere den Menschen zuwendet.3%

1.3 Verwandyte Begriffe

In der Septuaginta steht hinter dem griechischen Begriff pneuma fast
ausschlieRlich der hebraische ridah.’% Eine weitere Ubersetzungsvariante
des im AT verwendeten rdah ist in der Septuaginta neben pneuma der Begriff
anemos (Wind). Dass pneuma und psyche (Seele) nach griechischem
Versténdnis sehr nahe beieinanderliegen kénnen, wurde bereits weiter oben
angedeutet. Pneuma wird profangriechisch im Gegensatz zu psyche
allerdings eher substanziell aufgefasst. Die Stoa setzt pneuma teilweise auch
mit nous (Verstand) gleich.® Im Deutschen nun werden sowohl pneuma als
auch nous meistens mit ,Geist’ Ubersetzt. Nous ist ein in der hellenistischen
Philosophie vielfaltig gefullter Begriff. Im NT kommt er vor allem bei Paulus
vor und meint eher das theoretische, wesenhafte Schauen der Dinge. So
kann er z.B. mit Licht verglichen werden. Demgegenlber umschreibt pneuma
das ,elementar Dynamische, vital Erfullende u. enthusiastisch
MitreiRende“.3%” Hier zeigt sich erneut, wie sich durch Ubersetzen in
unterschiedliche Sprachen Bedeutungen verschieben kénnen.

Eng verwandt mit nous ist nicht nur die sophia®® (Weisheit), sondern auch
kardia (Herz). Beide Begriffe kdnnen &hnlich dem antropologischen
Gebrauch von pneuma im Sinne von ,Person’ oder ,Ich* verwendet werden.
Wahrend nous dabei starker das Wissen betont, stehen bei kardia eher die
Emotionen und der Wille im Fokus. Das Profangriechische verwendet den
Begriff kardia sowohl fir das Organ als auch fur psychiche und seelische
Regungen sowie das geistige Zentrum des Menschen.3*® So kann es z.B. fiir
ein mutiges Wollen stehen.*%® Philo allerdings versteht das ,Herz‘ nur als
Organ. Bei ihm kommt auch das Gehirn als innere Steuerungszentrale des

393 Kleinknecht, Geist, 357.

394 Vgl. Potter, Geist, 527.

395 Nur an drei Stellen wird nesamah (Hauch, Atem) mit pneuma Ubersetzt. Vgl. Kamlah, Geist, 480.
39 \/gl. Kamlah, Geist, 480.

397 Kleinknecht, Geist, 335.

398 Vgl. 1Kor 1,19. Dort bilden ,Verstand' und ,Weisheit der Welt' einen Gegensatz.

399 Vgl. Sorg, Herz, 680-681.

400 So sagt man im Deutschen ,sich ein Herz fassen®“. Vgl. Kamlah, Geist, 481.
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Menschen infrage.®® Das NT folgt da klar dem mehrdeutigen
alttestamentlichen Sprachgebrauch, und vor allem Paulus betont in
besonderer Weise das ,Herz' als inneren Personenkern. Nach 2Kor 1,21-22
offenbart sich Gott dem Menschen, indem er den Geist seines Sohnes in das
Herz des Menschen gibt bzw. nach R6m 5,5 seine Liebe durch den Heiligen
Geist ins Herz gieft.#2 Auch im AT liegen rdah und leb (hebr. Herz) in ihrer
Bedeutung teils eng beieinander.403

Als mit dem ,Heiligen Geist' verwandte Begriffe kénnen auch dynamis (Macht)
und exousia (Vollmacht) gelten.*®* Dies gilt vor allem im Blick auf die
kraftvollen Wirkungen, die dem Geist zugeschrieben werden. Da Jesus nach
den Evangelien als vom Geist erfilllt gilt, zeugen seine Taten und Lehre von
dynamis und exousia und auch dem Auferstandenen wird exousia
zugesprochen.*% Wahrend dynamis im klassischen Griechisch eine Fahigkeit
umschreibt, bezeichnen andere Kraftbegriffe wie ischys oder energeia eher
das Wirken einer Kraft.*% Dariiber hinaus nimmt das Johannesevangelium
den logos-Begriff (Wort) auf, zu dem sich Verkniipfungen mit dem Heiligen Geist
ergeben und stellt ihn darliber hinaus als Paraklet (Fursprecher, Anwalt) vor.

2 Der Geist in den Evangelien und der Apostelgeschichte

Es ware denkbar, Ausfihrungen zum Heiligen Geist im NT in einer
~-wahrscheinlichen chronologischen Reihenfolge der Entstehung der
neutestamentlichen Schriften“®” dazustellen. Diese wiirden dann mit
paulinischen Schriften beginnen. Innerhalb dieser Arbeit wird zwar auf dem
Geistkonzept des Paulus der exegetische Schwerpunkt liegen. Weil jedoch
der Theologie des Paulus das Auftreten Jesu voranging, sollen hier zuerst die
Evangelien Uberblicksartig bezuglich ihrer Geistkonzepte untersucht werden.
Allerdings ist es im Rahmen dieser Arbeit nicht mdglich, alle
neutestamentlichen Aussagen zum Heiligen Geist genauer zu analysieren.
Es kann nur darum gehen, die fur ein differenzierteres Geist-Verstandnis
wesentliche Linien im NT herauszuarbeiten und markante Stellen vertieft zu
betrachten. Da der Heilige Geist in den neutestamentlichen Briefen, die

401 vgl. Sorg, Herz, 681.

402 \Vgl. Sorg, Herz, 683.

403 \/gl. z.B. in 1Sam 16,7.

404 \Vgl. Grimm, Vollimacht, 1430.

405 \gl. z.B. Mk 1,27-33; Mt 7,29; 28,18.
406 \/gl. Luther, Dynamis, 1.

407 Wenzelmann, Geist, 72.
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weder mit Paulus noch mit Johannes in Verbindung gebracht werden, keine
besondere Rolle spielt,**® werden sie in dieser Arbeit nicht beriicksichtigt.

Strecker unterscheidet im frilhen Christentum drei unterschiedliche
Geistkonzeptionen:+* Die soteriologische Pneumatologie des Paulus, die
prophetische Pneumatologie des Lukas als Befahigung zur Mission und die
charismatische Pneumatologie bei Markus und Matthdus, die den Geist mit
Wunderkréften in Verbindung brachte.#'® In dieser wird Arbeit davon
ausgegangen, dass sich bei Matthdus und Markus zwar Aussagen zum Geist
finden, aber vor allem im lukanischen Doppelwerk und bei Johannes
eigenstandige Geistkonzeptionen zu finden sind. Diese Sichtweise soll nun
genauer dargestellt werden.

2.1 Der Heilige Geist bei Markus und Matthédus

Wenn Markus*!" vom Heiligen Geist spricht, geht es gemaR seiner leitenden
Fragestellung ,Wer ist dieser?“4'? insbesondere um die Vollmacht (exousia),
die die Person Jesu auszeichnet. Ohne die Erwahnung der Geburt Jesu
beginnt das Evangelium mit seiner Taufe (Mk 1,9-11), bei der zum Geist
erwdhnt wird, dass er ,wie eine Taube“ auf Jesus herabkam. Danach wird
Jesus laut Mk 1,12 vom Geist in die Wiste getrieben, wo sich seine Berufung
bewahren muss. Seine Macht Uber das Bdse wird als Erweis und Kern seiner
gottlichen Erwédhlung dargestellt (Mk 1,27; 3,11). Dabei taucht die Frage auf,
ob seine Vollmacht vom Satan sein kénnte(3,22-30; vgl. Mt 2,32; Lk 12,10).
In diesem Zusammenhang wird auch erwadhnt, dass Lasterungen gegen den
Heiligen Geist nicht vergeben werden kénnen. Dies lasst sich von der Frage
nach der lIdentitdt Jesu her folgendermaflen verstehen: Wer dessen
Bevollmachtigung durch den Heiligen Geist nicht anerkennt, verfehlt das
Zentrum des goéttlichen Heilsgeschehens.*'® In der eschatologischen Rede
Jesu in Mk 13 wird den Jungern der Beistand durch den Heiligen Geist

408 \/gl. Wenzelmann, Geist, 98f.

409 \/gl. Strecker, Zugénge, 7. Dort bezieht er sich auf Menzies.

410 Erlemann, Unfassbar, 190. Allerdings muss man dieser Auffassung entgegenhalten, dass sich
ein ,weitgehende(s) Schweigen des Matthdus- und Markusevangeliums zum Heiligen Geist"
feststellen lasst.

411 Vgl. Theilen, NT, 64f.

412 Vgl. Muller, Wer ist dieser?; Das Markusevangelium gilt als eine um 70 n. Chr. in Syrien oder
Rom entstandene Schrift, die sich vor allem an Griechisch sprechende Heidenchristen richtet.4'2
Dabei steht die Frage nach dem Geheimnis der Person Jesu und nach seiner Gottessohnschaft im
Zentrum.

413 Vgl. Wenzelmann, Geist, 77; Erlemann, Unfassbar, 77, 157. 1Joh 5,16f nimmt dieses Thema
um das christologische Bekenntnis wieder auf.
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verheien (Mk 13,11), der ihnen die richtigen Worte zur Verteidigung in den
Mund legt.

Insgesamt stellt Markus Jesus mit kraftvollem Auftreten und authentischer
Autoritdt dar, durch die er Notleidenden spontan hilft. Dazu gehdren
Damonenaustreibungen (Mk 5,1-20), Krankenheilungen (Mk 2,1-12; 8,22-
26), Totenauferweckungen (Mk 5,35-43) und die prophetische Gabe,
Unerkanntes vorhersehen zu kénnen (Mk 2,8). Darliber hinaus wird seine
Gesetzesauslegung als faszinierend, aber auch provozierend beschrieben
(Mk 2,18-28). Dennoch kann man eher nicht von einer eigenen Theologie des
Markus zum Heiligen Geist sprechen, in der z.B. ,eschchatologische,
ethische oder ekklesiologische“'* Wirkungen des Geistes hervortraten.

Matthdus*'® bezieht den Geist wie Markus vor allem auf Jesus, fihrt aber
noch weitere Aspekte zum Geist aus.*'® So wird Jesus bereits vom Heiligen
Geist gezeugt (Mt 1,20).4"7 Bei der Ausstattung Jesu mit dem Geist Gottes
bei der Taufe wird betont, dass dies geschehen misse, um ,alle Gerechtigkeit
zu erfullen® (Mt 3,15). Von Anfang an umgibt Jesus bei Matthdus also ein
universaler Heilsanspruch auch fir Nichtjuden. Als Immanuel ist Jesus die
personifizierte Gegenwart Gottes (Mt 1,23). Die Uberwindung des Bésen
durch Jesus vollzieht sich in diesem Evangelium in Auseinandersetzung mit
der Tora (Mt 4,1-11) und der zu erfiillenden Gerechtigkeit des Himmelreiches
— eben auch in universaler Perspektive. Dabei wird dem Sinder
nachgegangen (Mt 7,1-6), ohne ihn vorschnell zu verurteilen.#'® Auch
Matthdus erwahnt die Vollmacht Jesu bei der Verkiindigung der Botschaft

414 Erlemann, Unfassbar, 155-158.

415\/gl. TheifRen, NT, 72. Auch das Matthdusevangelium ist vermutlich in Syrien entstanden und zwar
um 80-100 n. Chr. Vgl. TheilRen, NT, 69; Schnelle, Einleitung, 291. Es wird gepragt von fiinf Reden.
Jesu Worten kommt also ein besonderes Gewicht zu. Vermutlich will Matthdus mit seiner Schrift
Juden- und Heidenchristen verbinden. Vgl. TheiRen, NT, 70; Schnelle, Einleitung, 290. Zum einen
findet sich bei ihm ein ,ethisches Christentum judenchristlicher Préagung“ Dabei spielt der Geist als
verwandelnde und treibende Kraft — anders als bei Paulus — keine Rolle. Das Gesetz ist bei Matthdaus
leicht (Mt 11,28-30) und von daher zu halten. Zum anderen stellt dieser Evangelienschreiber ein ,tief
im Judentum verwurzelte[s] humanel[s] ... Weltethos', das alle Vélker verbinden soll, dar. Theillen,
NT, 71; Erg. nach A.S. Die Erfillung des AT wird immer wieder erwéhnt, aber auch dass, z.B.
heidnische Astrologen das Jesuskind bewundern. Vgl. Theilen, NT, 72.

416 \/gl. Erlemann, Unfassbar, 158-162.

“17 Nach Berger, Geist, 180, gehen die Erzéhlungen von der Zeugung Jesu durch den Heiligen Geist
und die Jungfrauengeburt in Mt 1 und Lk 1 auf frihchristliche visisonare Wandergruppen zurtick. Der
Glaube an die Auferstehung liege auf derselben Ebene: ,Beides ... bedeutet leibhaftiges, qualitativ
vom blof} biologischen Leben unterschiedenes Sein aus schépferischem Tun Gottes.” Biologisches
Leben gilt somit nur als Teilaspekt einer umfassenden, Gibergeordneten Konzeption von Leben, bei
dem das Leibliche nur eine Dimension z.B. neben dem Dynamischen ist. Es geht laut nach Berger
nicht ,um ein Durchbrechen von Naturgesetzen durch Mirakel, sondern um eine gréfere oder
kleinere Nahe zum schépferischen Gott selber.”

418 \Vgl. Mt 13,24-30: Das Gleichnis vom Unkaut unter dem Weizen.
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vom Reich Gottes (Mt 7,28) und den Heilungen (Mt 4,23), die vom Anbruch
desselben zeugen. Den Jingern wird bereits vor der Auferweckung Jesu wie
bei Markus (Mk 6,7, 13) pneumatische Vollmacht erteilt (Mt 10,1), wobei sie
darin als Lernende dargestellt werden (vgl. Mk 9,14-29 und Mt 17,20).
Darliber hinaus wird ihnen bei Matthdus bereits in der Aussendungs- und
nicht erst in der Endzeitrede zugesichert, dass sie der Geist des Vaters in
schwierigen Situationen verteidigt, indem er ihnen passende Worte in den
Mund legt (Mt 10,20).

Obwohl Markus und Matthaus keine eigene Pneumatologie vertreten, sieht
Erlemann im ,Heilige[n] Geist ... nach dem Matthdusevangelium die
Speerspitze Gottes im Kampf gegen die widergéttlichen Méachte. Jesus als
der exklusive Geisttrager Gberwindet das Bose und treibt es aus. Wo es
weicht, gewinnt das Reich Gottes Raum.“4'® Menzies spricht von einer
charismatische Pneumatologie bei Markus und Matthdus, die den Geist mit
Wunderkréften in Verbindung bringt.“?® Solche Deutungen lassen sich jedoch
eher indirekt ableiten. Der Fokus bei Markus und Matthaus liegt eindeutig
weniger auf dem Geist als auf dem irdischen Jesus, der aber ganz vom Geist
Gottes durchdrungen ist und so den Menschen begegnet.

2.2 Das Geistkonzept im lukanischen Doppelwerk

Starker als bei Markus und Matthdus tritt der Geist bei Lukas als
eigensténdige GroRe, gar als ,Triebkraft aller Ereignisse“4?' hervor. So
verwendet Lukas auch den Begriff pneuma mehr als dreimal so oft wie
Markus.4??

2.2.1 Grundlegendes zu den Schriften des Lukas

Vermutlich hat dieser Evangelist sein Werk in einer gréeren Stadt, eventuell
in Rom, zwischen 80 und 100 n. Chr. an die mehrheitlich heidenchristliche
romische Oberschicht geschrieben (als Adressat wird in Lk 1,3 und Apg 1,1
Theophilus genannt). Lukas selbst war wahrscheinlich urspriinglich ein
gottesfiirchtiger Heide im Umkreis einer Synagoge.*?® Er stellt sich selbst zu

419 Erlemann, Unfassbar, 161. Ergédnzung nach A.S.

420 \/gl. Strecker, Zugénge, 7.

421 Bgttrich, Lukasevangelium, 8.6.

422 \/gl. Wenzelmann, Geist, 78.

423 \/gl. Schnelle, Einleitung, 315. Dass der Verfasser Paulus auf seinen Reisen begleitete, gilt
inzwischen als eher unwahrscheinlich. In der kirchlichen Tradition wurde Lukas z.B. um 180 n. Chr.
von Irendus von Lyon mit dem Arzt aus Kol 4,14 gleichgesetzt. Trotz eines ,wir“ z.B. in Apg 16,10f.
stimmen aber seine Aussagen in der Apostelgeschichte mit Inhalten paulinischer Briefe 6fters nicht
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Beginn seiner Schriften als Geschichtsschreiber dar und lehnt sich an die
Sprache antiker Historiographie an. Dennoch kann man seinen Text auch als
Erzahlung auffassen, wobei das Lukasevangelium und die Apostelgeschichte
als zusammengehdérige Einheit zu betrachten sind.+* Theologisches Zentrum
des Evangeliums ist die Zuwendung Gottes zu allen Menschen, die
umkehren. Dartber hinaus geht es Lukas um die Befreiung und Umkehrung
sozialer Verhaltnisse. Er méchte Juden und Nichtjuden, Gerechte und Siinder
miteinander um einen Tisch versammelt sehen. Eine Besonderheit des
lukanischen Doppelwerkes ist, dass es nicht mit der Auferstehung bzw.
Himmelfahrt Jesu endet, sondern in der Apostelgeschichte weitergeht. Dort
wird das Wirken des Geistes nach Ostern, gerade auch unter den Heiden,
ausfihrlich geschildert. So sah Conzelmann im lukanischen Doppelwerk
einen L,heilsgeschichtlichen Entwurf<*?®>  der  aufgrund der
Parusieverzdgerung in der dritten Generation nach Jesus Christen
Orientierung vermitteln sollte. Heute wird eine solche Einteilung aufgrund der
darin enthaltenen problematischen Rolle Israels vielfach abgelehnt.
Demzufolge ist z.B. Wolter der Meinung, dass ,Lukas ... die christlich-
jadische Trennungsgeschichte ... als eine Epoche“*?® erzahlt und zwar als
Teil der Geschichte Israels.

2.2.2 Der Geist als Triebkraft des Heils im lukanischen Doppelwerk

Den Weg des Heils kann man bei Lukas durch den Geist geleitet ansehen,
da sich Aussagen zum Heiligen Geist durch seine Schrift hindurchziehen:
Nach Lk 1,35 wird Maria die Zeugung Jesu durch den Heiligen Geist
angekindigt. Ahnlich wie in den anderen Evangelien weist Johannes der
Taufer in Lk 3,16 auf Jesus hin als den, der ,mit dem Heiligen Geist und mit
Feuer tauft.?” Bei Markus und Johannes fehlt allerdings das Feuer. Bei

Uberein — vgl. z.B. Apg 9,23f. und 11,30 mit Gal 1,18f. AuRerdem zeigen sich von der Theologie des
Paulus nur Andeutungen, z.B. bei der Rechtfetigungslehre (vgl. Apg 13,38). Vgl. Theillen, NT, 75;
Schnelle, Einleitung, 311f.

424 \/gl. Theilen, NT, 75-77. Schnelle, Einleitung, 196-205, diskutiert ausfuhrlich Uber die
Literaturgattung ,Evangelium’, fur die eine Verklndigungsabsicht charakteristisch ist, und stellt sie in
die Nahe der ,hellenistischen historiographischen Biographie, 203. Auf 331, geht er auf die
erzahlerische Leistung des Lukas ein.

425 Schnelle, Einleitung, 328; vgl. auch Theilen, NT, 77. Dabei wird erwahnt, dass mancher zwischen
der Zeit Israels, der Phase Jesu als Mitte des Planes Gottes und der Epoche des Geistes, der in der
Kirche wirkt, unterschiedet.

426 \Wolter, Doppelwerk, 272.

427 \Vgl. Mk 1,8; Mt 3,11; Joh 1,33.
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Lukas wird es in durchweg positivem Sinn als Reinigung oder als Gabe der
Prophetie verstanden.*?®

Auch bei Lukas fihrt der Geist Jesus zur Versuchung in die Wuste.
Anschlielend prasentiert sich Jesus allerdings selbst als der verheilRene
Gesalbte.*?® Geistgewirkte Wunder werden dabei als Zeichen des Messias
angefuhrt. Wenzelmann deutet die Beschreibung des Wirkens Jesu bei Lukas
als ,ein von Machttaten begleitetes Realgeschehen, das den Hérern das Heil
der Gottesherrschaft dynamisch zutragt.“4* Geist, Kraft bzw. Vollmacht
gehorten dabei unmittelbar zusammen (vgl. Lk 4,36). Wie Jesus mit
Vollmacht in Wort und Tat ausgeristet ist (Lk 24,19), so wird auch hier in der
Endzeitrede den Jingern ,Mund und Weisheit* (Lk 21,15) verheil3en.
Parrhesia (Freimut) erhalten die Jinger in Apg 2 dann vor allem durch die
Geistverleihung an Pfingsten. Fir die Heiden wird der Zugang zum Reich
Gottes in Apg 10,44f und in Apg 15,22-29 erdffnet.«

2.2.3 Die AusgieBung des Geistes an Pfingsten

Von der erzdhlerischen Gesamtkomposition des Lukas her kann man den
Pfingstbericht in Apg 2 als die Erfullung der in Lk 3,16 angekiindigten
Geistestaufe auffassen*®? und als die Mitte des lukanischen Doppelwerkes:
Nach dem geisterfullten Wirken Jesu, sind die Junger in Lk 24,45-49 und Apg
1,4.8 angehalten, auf die Kraft des Heiligen Geistes zu warten. Ab Pfingsten
wird ,entfaltet, wie die Gemeinde im pneumatischen Kraftfeld wéachst*.43 So
tun viele, auch nichtjidische Menschen, BulRe, kommen zum Glauben an
Christus und lassen sich taufen. Es geschehen Wunder, die mit der Wendung
»in den letzten Tagen® verbunden, also eschatologisch gedeutet werden.+
Ein Verstehen tiber Sprachgrenzen hinweg stellt sich ein*%> und diakonisches
bzw. missionarisches Handeln breiten sich aus.*%

Berger behauptet allerdings: ,Was Lukas als Ostern und Pfingsten
auseinanderfaltet, ist ... sachlich und historisch viel eher als Einheit
anzusehen.““%” Er begriindet dies mit der Rede von kollektiven Ostervisionen,

428 \/gl. Berger, Geist, 178.

429 \/gl. Lk 4,1und Lk 4,18-21 in Ruckgriff auf Jes 61,1-2.
430 \WWenzelmann, Geist, 78.

431 Vgl. Erlemann, Unfassbar, 162-165.

432 \Vgl. Schnelle, Einleitung, 327.

433 Wenzelmann, Geist, 79; vgl. Apg 9,31.

434 \gl. Berger, Geist, 192-194.

435 \/gl. Apg 2,4; 10,44-46; 19,6.

436 \/gl. Theilen, NT, 79; Gerth, Geist, 2.1.2.

437 Berger, Geist, 179.
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die gleichzeitig als Sendung durch den Herrn erfahren werden. So wird z.B.
auch in Joh 20,19-23 die Begegnung mit dem Auferstandenen und der
Geistempfang der Jiinger verkniipft.43® Laut Berger steht die Entstehung der
Pfingsterzahlung in engem Zusammenhang mit der antiochenischen
Gemeindesituation.**® Er sieht auch im Sprachwunder nach Apg 2,1-4 und im
Hoérwunder nach Apg 2,5-13, das heil’t, dass viele Menschen gleichzeitig die
Botschaft in ihrer Sprache verstehen, eine Einheit. Anders als in 1Kor 14 geht
es hier nicht um eine innergemeindliche, sondern um eine missionarische
Situation, wobei dieser Rede verkindigende bzw. lehrende Funktion
zukommt.

Pesch sieht hinter Apg 2 ein unerwartetes historisches Ereignis, das von
den friihen Christen als Geisterfahrung gedeutet wurde. Dieses wurde dann
in vorlukanischen Quellen im Sinne des Pfingstwunders darstellerisch
verarbeitet.**? Der lukanische Pfingstbericht setze solche Textfragmente teils
kaum veréndert als neue Schichtung zusammen.*' Dass Petrus nach dem
Sprachereignis in Jerusalem in der Offentlichkeit eine Rede hielt (Apg 2,14-
41), halt Pesch im Gegensatz zu Berger fur historisch. Bemerkenswert ist,
dass darin verschiedene Zitate aus alttestamentlichen Schriften*4? als
Deutung des Pfingstgeschehens angefihrt werden. Diese Schriftbelege
verweisen auf einen Horer- bzw. Leserkreis, der mit dem Judentum vertraut
ist. So werden in Vers 5 Juden erwahnt, die ,gottesfiirchtige Manner aus allen
Vélkern“ waren. Petrus deutet in seiner Predigt nun das Pfingstereignis nach
Joel 3. Zunédchst mag sich die GeistausgieRung auf Juden aus allen Volker
beziehen, die sich dann aber in der Geschichte vom Hauptmann Kornelius
(Apg 10) und dem Apostelkonzil (Apg 15) auch im Blick auf Nicht-Juden
fortsetzt. Als historisch nicht beweisbare Ausschmiickung von Apg 2 lassen
sich die 50 Tage auffassen, die zwischen Ostern und Pfingsten angefihrt
werden (vgl. Lev 25,8-55). Zum anderen féllt nach dieser Beschreibung das
christliche Pfingsten auf das jiidische Schawuot,**® das mittlere der drei
grolRen Jahres- und Wallfahrtsfeste zwischen Pessach und Sukkot. Dabei
wird der Abschluss der Weizenernte gefeiert und an die Gabe des Gesetzes

438 \/gl. Berger, Geist, 183.

439 \/gl. Berger, Geist, 183.

440 \/gl. Pesch, Apostelgeschichte, 107.

441 vgl. Pesch, Apostelgeschichte, 99-100.

442 Joel 3,1-5, Ps 16, 8-11; 110,1.

443 \/gl. Pesch, Apostelgeschichte, 101f, 108f. Auffallig ist, dass Lukas in Apg 2 fur seine
heidenchristliche Leserschaft keine Erklarungen zum jidischen Schawuot-Fes anfiihrt.
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am Sinai gedacht mit den 10 Geboten und dem Bundesschluss (Ex 20,24).
Im Blick auf das Pfingstwunder lassen sich insofern Beziige herstellen, dass
nun Gott seine Gebote in einer Sprache wie aus Feuer# mitteilt und sich
darin eine endzeitliche Vollendung bzw. ein neuer Bund (vgl. Hes 36,27)
zeigt.#4®

2.2.4 Diskussionen um die Messianitat Jesu und das Geistkonzept des
Lukas

Bereits bei Matthaus und Markus taucht die Frage auf, inwiefern Jesus als
Messias angesehen werden kann. Bei Lukas tritt sie vor allem in Kapitel 4
hervor.

,Messias‘ heildt wortlich ,der Gesalbte’ und nimmt damit Bezug auf das
Ritual der Kdnigssalbung. Der Titel beschreibt in der Bibel eine ,erwartete
Heilsgestalt“,**¢ die nicht nur kénigliche, sondern auch prophetische
Eigenschaften verkdrpert. Dazu gehdrte in neutestamentlicher Zeit unter
anderem die Hoffnung auf die Befreiung von der Fremdherrschaft der Romer.
Grundséatzlich gelten Messiaserwartungen als ,sehr vielgestaltig ... von
politischen tiber priesterliche bis hin zu pneumatischen Vorstellungen®,*” die
unterschiedlich miteinander kombiniert werden.

Im NT findet sich der griechische Begriff Messias (meoaiag) allerdings nur
in Joh 1,41 und Joh 4,25. Gebrauchlicher ist die aus der Septuaginta
entnommene Ubersetzung ,Christus® (Xpiot6¢).**®  Darliber ist die
Bezeichnung ,Gottes Sohn' mit dem Messiastitel eng verwandt, da auch sie
,aus dem Pneuma begriindet“**® wird.

Berger vermutet, dass fur Jesus ,die geistgesalbte Gestalt von Jes 61,1 ...
grolRe Bedeutung“4%® hatte. So lasst Lukas Jesus in der Synagoge in Lk 4,14f
auf Jesaja Bezug nehmen. Hier werden die geistgewirkten Wunder als
Zeichen der Messianitat gedeutet. Dem Messias galt ein prophetischer Geist

444 Gottes Wort wird in rabbinischen Texten, z.B. im Talmud, mit Feuer verglichen. Vgl. Pesch,
Apostelgeschichte, 103.

445 \ergleicht man die Positionen zwischen Berger und Pesch, Uberzeugt es mehr, den Text als
bewusst gestaltete Einheit mit historischen Beziigen anzusehen und den judischen Hintergrund
hervorzuheben. Die Vermutungen Bergers wirken demgegeniber eher spekulativ und weniger
ergiebig.

446 Theilen, NT, 128.

447 Erlemann, Unfassbar, 35.

448 \/gl. Waschke, Messias.

449 Berger, Geist, 182. Nach Lk 1,35 bzw. Mt 1,18-20 wirke dazu der Geist durch die Zeugung, nach
Mk 1,10f. bei der Taufe und in Rém 1,4 bei der Auferstehung. Auch die Bekehrung des Paulus
beschreibt Berger als Erkenntnis der Gottessohnschaft Jesu durch den Geist.

450 Berger, Geist, 178.
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zugehorig und er wurde als waffenloser, weiser Kénig erwartet, der auch die
Damonen und unreinen Geister tiberwand.**' Dennoch stellt sich die Frage,
mit welchem Recht die friihen Christen in Jesus die Erwartungen auf den
Messias erflllt sahen*>? und welches Selbstverstandnis Jesus selbst mit dem
Titel vermutlich verband.

Der Jude Lapide ist der Uberzeugung, dass Jesu zwar nicht der Messias
fur Israel, sondern der Heiland der Heiden wurde. So stellt er fest: ,Was er
[Jesus] ... seit Ostersonntag fur gldubige Judenchristen, und spater die
Heidenkirche geworden ist, das bleibt ... Monopol des Glaubens, das zum
Mysterium der Kirche gehért.“4%3 Beide, Juden wie Christen, wiirden aber nun
auf den zukiinftigen Messias warten.*%

Luz rdumt ein, dass sich Jesus vermutlich ,nicht fir den Messias im Sinne
der judischen Erwartung eines theopolitischen Messias gehalten“4%® habe. Er
fugt hinzu, dass das Bekenntnis ,Jesus ist der Christus® dies so auch nie
gemeint hatte. 4

Dunn dagegen ist der Meinung, dass Jesus sich ,als Gottes Sohn und als
mit dem eschatologischen Geist gesalbt verstanden“*®” habe. Er begriindet
dies damit, dass Jesus ,im Gebet Gott als Vater erfahren habe“. AuRerdem
hatten seine Heilungen, Exorzismen und die Vollmacht bei seiner
Verkindigung zu diesem Selbstbewusstsein beigetragen.

TheilRen stellt heraus, dass sich Jesus selbst nach Mk 8,27-30 gegenliber
dem Messiasbekenntnis des Petrus ,spréde verhalten“4%® habe, da es ihm um
Gottes Reich, nicht um sein eigenes ging. So gebrauchte er flr sich selber
eher den Titel ,Menschensohn’ statt ,Messias’ und distanzierte sich so von
damit verbundenen jludischen Rollenerwartungen. Theifen vertritt, dass
Jesus, die judischen Messiasvorstellungen zwar aufgegriffen, aber sie im
Blick auf sein Jingerkollektiv abgewandelt habe. Dadurch wirde die
~messianische Bewegung““®® betont. Den Vollmachtanspruch Jesus sieht er

451 \Vgl. Berger, Geist, 178.

452 \/gl. Berger, Geist, 179.

453 | apide/Luz, Jude, 118. Ergéanzung nach A.S. Er fragt sich auch mit dem mittelalterlichen judischen
Gelehrten Maimonides, ob die géttliche Padagogik sich der in der griechisch gepragten Antike
vertrauter Denkstrukturen der Mittlerschaft von Goéttersohnen bedient habe, um in der Vélkerwelt den
Gotzendienst zu beenden. Vgl. Lapide/Luz, Jude, 15, 59.

454 Vgl. Lapide/Luz, Jude, 120.

455 | apide/Luz, Jude, 135.

456 \/gl. Lapide/Luz, Jude, 136f.

457 Strecker, Zugange, 10. Dabei bezieht er sich auf Dunns Studie von 1975 ,Jesus and the Spirit*.
458 Theilen, NT, 20.

4%9 Theilen, Jesus, 453.
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im NT vielfach als belegt an. Inwiefern sich Jesus aber selbst als Messias
verstand, wird weiter diskutiert. Dabei unterscheidet man auch zwischen
expliziter, impliziter und evozierter Christologie.*5°

Darlber hinaus lasst sich frage, welches Geistkonzept Lukas insgesamt
vertritt. So wird diskutiert, ob nach Lukas der Geistempfang heilsnotwendig
sei oder nur als zusatzliche Ausristung fur bestimmte Aufgaben, z.B.
missionarische, anzusehen ware.*6' Vermutlich setzte Lukas voraus, dass
alle Glaubigen den Geist empfangen haben.*6? Wenn dem Geist bei Lukas
die ,Schaffung eines neuen Gottesvolkes“s zugeteilt wird, geschieht dies in
heilsgeschichtlichern Perspektive. In &hnliche Richtung weist die Auffassung,
den Geist im lukanischen Doppelwerk ,als die Kirche lenkende und
vorwértstreibende Macht*®* zu sehen. So lasst sich trotz unterschied-licher
Ausdrucksweisen feststellen, dass Lukas die Dynamik des Geistes sowohl
fur den einzelnen als auch im Blick auf die werdende Gemeinschaft aufzeigt.

2.3 Das Geistverstdndnis des Johannes

Im Johannesevangelium kommt der Begriff pneuma haufiger vor als in den
anderen Evangelien, was auf eine zentrale Stellung des Geistes in dieser
Schrift hinweist.*®> Wenzelmann ist sogar der Ansicht, dass ,das ganze
Evangelium von einem pneumatologischen Ansatz her gestaltet ist.“46°
Zudem finden sich hier ganz eigene Geistvorstellungen, vor allem zum
sogenannten Parakleten.*®” Bevor diese jedoch beleuchtet werden, sind
zundchst grundlegende Aspekte zu Johannes darzustellen.

460 Vgl. Theilen, Jesus, 454-455. Dies meint ,ausdricklich’, ,indirekt' oder so, dass andere es
bezeugen.

461 Vgl. Strecker, Zugange, 13-14.

462 \/gl. Strecker, Zugénge, 14.

463 Strecker, Zugénge, 14.

464 Trillhaas, Dogmatik, 415. Bei Lukas ist jedoch von institutioneller ,Kirche’ noch nicht die Rede!
485 \/gl. Schnelle, Einleitung, 519. Er z&hlt pneuma im Johannesevangelium 24 mal.

466 \Wenzelmann, Geist, 100.

467 \/gl. Erlemann, Unfassbar, 165 spricht von einem ,weitgehend unabhangige Geistkonzept* des
Johannesevangeliums.
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2.3.1 Grundlegendes zum Johannesevangelium

Die Entstehung des Johannesevangeliums*®® wird recht unterschiedlich
angesetzt: in Syrien um 100-120 n. Chr in der johannesischen Schule*®® oder
in Ephesus um 90-100 n. Chr. vor dem 1Joh.*7°

Aufgrund inhaltlicher Ankldnge wurde immer wieder diskutiert, ob das
Johannesevangelium in Auseinandersetzung mit heidnischen
Geistesstromungen wie der Gnosis, dem Manichdismus oder
Neuplatonismus entstanden ist.#”" In der neueren Forschung sieht man dies
jedoch kritisch. Nach Wengst habe das Johannesevangelium sich sogar
schon um 70 n. Chr. aus der judisch-rabbinischen Tradition der
Weisheitslehre heraus entwickelt kénnen.#2 Als religionsgeschichtlichen
Hintergrund nimmt er eine Auseinandersetzung zwischen Juden der
rabbinisch-pharisdischen Tradition an, die in der Synagoge versuchten, das
Judentum aufrecht zu erhalten, und einer judischen Gruppe im messianisch-
eschatologischen Sinne, die Jesus als Gottes- bzw. Menschensohn
anerkannten. Auch Schnelle ordnet  die Entstehung des
Johannesevangeliums ein in den Kontext alttestamentlicher Schriften und der
Weisheitsliteratur des hellenistischen Judentums. Dariiber hinaus sieht er
Parallelen in Qumrantexten und hellenistischer Philosophie.*”

Als Ziel des Schreibens wird in Joh 20,31 genannt, Glauben an Jesus als
den Sohn Gottes zu wecken und zu starken. Vom Aufbau des
Johannesevangeliums her ist der erste Teil bis Kapitel 12, der das Wirken
Jesu in der Welt beschreibt, vom zweiten Teil ab Kapitel 13, in dem sich Jesus
vor seinem Leiden und Auferstehen seinen Jingern offenbart, zu
unterscheiden.*’ Dabei darf aber nicht vergessen werden, dass die
Evangelien das Geschehen vor Ostern auch aus der Perspektive und dem
Erleben nach Ostern darstellt. Insofern kann man die ,nachdsterliche

468 \/gl. Schnelle, Einleitung NT, 515. Das Johannesevangelium gehdrt zusammen mit den
Johannesbriefen zu den johanneischen Schriften.

469 Vgl. TheiRen, NT, 98 und Schnelle, Einleitung, 557. Schnelle sieht den Griinder der
johanneischen Schule, den Presbyter, als den Autor des Evangeliums (562). Die Entstehung des
1Joh setzt er vor dem Evangelium an (517), welches er als H6hepunkt der johanneischen Theologie
auffasst (521-522).

470 \/gl. Rein, Johannesevangelium, 155-156. 1Joh zeigt eine groBe Nahe zu Joh. Vgl. Schnelle,
Einleitung, 517-522. In beiden Schriften kommt dem Geist eine zentrale theologische Stellung zu,
wogegen er im 2/3 Joh fehlt; vgl. 519.

47 Vvgl. Theifen, NT, 107. Schnelle, Einleitung, 555f, 582f, 589.

472 \/gl. Wengst, Johannes, 37.

473 \Vgl. auch Schnelle, Einleitung, 585. Vgl. hierzu auch Rein, Johannesevangelium, 168f.

474 \Vgl. Schnelle, Einleitung, 562f, 581, 588.
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Geisterfahrung der Glaubenden als mafgeblichen Deutehorizont
johanneischer Theologie“4’® verstehen. Dies erklart dann auch die recht
komplexe Christologie, Ekklesiologie und die eigene Eschatologie des
Evangeliums.

Mehr oder weniger einig ist man sich darin, dass das Johannesevangelium
neben futurischen vor allem prasentische Aussagen als Grundlage des
Glaubens darstellt. Gott erweist sich demnach bereits im irdischen Jesus als
voll gegenwartig und der Glaube gilt bereits im Hier und Jetzt als
heilsentscheidend.*7® Aulerdem vertritt Johannes eine
Sendungschristologie,*”” die auf das Heilsgeschehen am Kreuz hinauslauft.
Dabei spielen auch Inkarnation und Erhéhung bzw. Verherrlichung Jesu eine
zentrale Rolle.*’® In alledem zeigt sich in besonderer Weise die Liebe Gottes,
die sich in Christus offenbart und sich in der Gemeinde als Zeugnis fir die
Welt fortsetzt. Der Heilige Geist aber erschliet diese Geheimnisse.*”®

2.3.2 Der Logos, die Taufe und der Geist

Johannes hat mit den anderen Evangelien gemeinsam, dass Jesus als der
Geisttrager vor Ostern gilt, ,der auf die Menschen eine enorme
charismatische Ausstrahlung ausiibte und das Bése tiberwand.“4®° Anders
als bei Matthdus und Lukas ist bei Johannes allerdings nicht von einer
Zeugung Jesu durch den Heiligen Geist die Rede. Der Prolog des
Evangeliums in Kapitel 1,1-18 stellt vielmehr den Jogos, das
Schopfungswort*®! Gottes, als den entscheidenden Ursprung vor. Auf der
Grundlage, dass dieses Wort unter den Menschen Wohnung nimmt (V. 14),
sind die weiteren Erzéhlungen des Johannes zu verstehen.*2

Der Begriff logos wurde ja bereits bei Philo mit sophia (Weisheit) und
pneuma (Geist) gleichgesetzt.*® So ergibt sich bei den Hérern der Bezug zu

475 Strecker, Zugénge, 15. Dabei bezieht er sich auf Hoegen-Rohls, Johannes, 309.

476 \/gl. Rein, Johannesevangelium, 167f; Schnelle, Einleitung, 554; Theilen, NT, 98f. Nach Theilten
ist dies im Kontext der Parusieverzégerung einzuordnen.

477 TeiRen, NT, 991, fuhrte diese differenzierter aus.

478 \/gl. Schnelle, Einleitung, 592, 594.

479 Schnelle, Einleitung, 517, 581. Hier lassen sich diverse Parallelen zur paulinischen Theologie
feststellen, die weiter unten naher erldutert wird. So ist es nicht verwunderlich, dass Schnelle
Verbindungen zwischen der paulinischen und der johanneischen Schule annimmt.

480 Erlemann, Unfassbar, 166.

481 \/gl. Erlemann, Unfassbar, 29. Er fuhrt dort aus, wie sich die Vorstellung des logos ,als
Schépfungsmittler” entwickelte, auch in Angrenzung an die Bedeutung des Geistes bei der
Entstehung und Erhaltung der Schépfung. Dabei erwahnt er auch die Stoa, die diese Gedanken
beeinflusste.

482 \/gl. Wengst, Johannes,48; Erlemann, Unfassbar, 166.

483 Vgl. B 12.6. Zudem sagt Jesus in Joh 6,63 aus, dass seine Worte ,Geist und Leben* sind.
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Christus zunachst indirekt, z.B. auch Uber die aus den Spriichen bekannte
praexistente Weisheit*®* bis schlieBlich in Vers 17 ,Jesus Christus® direkt
benannt wird. Der schépferische logos, der in der griechischen Philosophie
neben der Weisheit und dem Geist als Schépfungsmittler®® gilt, lasst nun
Menschen Jesus als den geisterflllten Christus erkennen. Den Adressaten
soll durch den Prolog deutlich werden, dass Gott durch Jesus spricht bzw.
handelt und das Johannesevangelium von daher zu verstehen ist.*®® Dieses
,offenbarende Wort“ lasst sich auch als Gabe des Geistes bzw. als
+~Wortgeschehen“ und ,hermeneutischen Schliussel* der ganzen Schrift
deuten. 7

,Das Wort" zeigt sich als selbststdndig handelndes Subjekt, das nicht mit
Gott identisch ist.“® Daraus leitet Wengst ab, dass bei Johannes Jesus nicht
als der ,Uber die Erde schreitende Gott“ dargestellt wird, sondern Gott durch
Jesus so zu Wort kommt, ,dass er Gemeinde als neue Welt schafft.“48°
TheiRen geht dagegen von einer hohen Christologie des
Johannesevangeliums aus, die Jesus als den beschreibt, der direkt von Gott
kommt.#®® Auch Rein betont die Praexistenz Jesu und die ,hoheitlichen
Aussagen“4®! bei Johannes. Wengst dagegen sieht hier weder Ansatze,
Jesus ,zu einem préexistenten Himmelswesen zu mythisieren “, noch zu
seiner ,Vergottung“.4®? Diese unterschiedlichen Deutungen miissen im Blick

auf spatere trinitarischer Modelle beruicksichtigt werden.

Was den Beginn der Wirksamkeit Jesu anbelangt, so erwéhnt Johannes
wie die anderen Evangelien die Ausstattung Jesu mit dem Heiligen Geist
durch die Taufe. Besonders ist hierbei, dass Johannes der Taufer in Joh 1,29-
34 bezeugt, dass sich der Heilige Geist bei Jesu Taufe ,wie eine Taube vom

484 \/gl. B | 2.5. Bennema, Power, sieht die Pneumatologie des Johannes insbesondere im Kontext
weisheitlich gepragter Soteriologie: Jesus wird dabei als inkarnierte Weisheit verstanden. Durch den
Geist und die durch ihn vermittelte Weisheit (als heilspendendes Wissen) entstehe dann eine
rettende Beziehung zwischen den Glaubigen, dem Vater und dem Sohn. Vgl. Strecker, Zugénge,
15. Der Johannesprolog bezieht sich jedoch nicht auf die Weisheit, da diese ,als Tochter Gottes gilt.”
Erlemann, Unfassbar, 29.

485 Beim logos schwingen also auch pneuma und sophia als Bedeutungen mit. Alle drei vermitteln
,zwischen dem transzendenten Gott und der materiellen Welt ... erhalten die Welt und lenken die
Geschichte.” Erlemann, Unfassbar, 30.

486 \/gl. Wengst, Johannes, 43-45, 49, 51-52; Rein, Johannesevangelium, 146.

487 Strecker, Zugange, 14. Er nimmt damit Bezug auf Porsch, Pneuma. Zum Versténdnis der Worte
Jesu helfe wiederum nach Jesu Auferstehung der Paraklet.

488 \/gl. Wengst, Johannes, 50, 54.

489 Wengst, Johannes, 54. Vgl. auch 51, 55. ,Gemeinde* wird hier als neue Schépfung verstanden.
Mit einer gnostischen bzw. doketischen Ablehnung von allem Materiellen hat dies nichts zu tun.

4% \/gl. TheiBen, NT, 96, 101 und Joh 1,18.

491 Rein, Johannesevangelium, 161.

492\Wengst, Christsein, 82.
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Himmel“4®® auf Jesus dauerhaft niederldsst. In Vers 34 stellt der Taufer klar,
,dass dieser ... Gottes Sohn* ist.#%*

Im Kontext der Taufe Jesu kiindigt Johannes der Taufer in Joh 1,33 an,
dass Jesus ,mit dem Heiligen Geist" taufen wird. Zwar kénnte Joh 3,22 so
verstanden werden, dass dort Jesus andere mit Wasser taufte. Bereits in Joh
4,2 wird jedoch klargestellt, dass ,Jesus selber nicht taufte, sondern seine
Junger®. Allerdings erklart Jesus davor in Joh 3,3-8 dem Pharisder
Nikodemus die Notwendigkeit einer Neugeburt*®® ,aus Wasser und Geist",
um ins Reich Gottes zu gelangen. Berger legt dies so aus, dass ,die
Getauften/Glaubenden als solche den Geist“ haben, da hier ,Wasser und
Geist*% gemeinsam genannt werden. Wenzelmann erldutert dagegen den
exegetisch uneindeutigen Spielraum der Stelle und stellt fest, dass die
angesprochene Neugeburt wohl auch im Zusammenhang mit der Taufe steht,
aber auf keinen Fall ohne den Geist erfolgen kann.*®” Aufschlussreich ist,
dass im Kontext in Vers 8 erwahnt wird, dass der Geist wirkt, wo er will, und
damit menschlicher Verfligungsgewalt entzogen ist. Der Begriff pneuma lasst
sich hier als Wortspiel in der Weise verstehen, dass das Wirken des Geistes
so souveran geschieht wie das Wehen des Windes. Es kann also nicht durch
den Menschen festgelegt werden, auch nicht durch den Ritus der Taufe.%®
Nach Wengst ist im Johannesevangelium die Geburt aus dem Heiligen Geist,
also das Zum-Glauben-Kommen, wichtiger als die Wassertaufe und der Geist
werde bei Johannes durch das Wort, den logos, vermittelt, nicht durch die
Taufe.*®® Als Beleg dafiir kann Joh 6,63 aufgefasst werden, wo Jesu Worte
als ,Geist und Leben”“ bezeichnet werden. Dartber hinaus wird in Joh 7,37-
39 der Glaube an Jesus bzw. der Geist selbst mit ,Strdmen lebendigen

493 Vgl. Wenzelmann, Geist, 73-74. Wenzelmann sieht in dem Symbol der Taube einen Hinweis auf
den ,Beginn einer neuen Weltzeit*, 74, &hnlich wie in der Noah-Geschichte (Gen 8,8f), in der die
Taube eine neue Zeit nach der Flut ankiindigt.

494 Die Synoptiker berichten ebenfalls vom Heiligen Geist, der wie einer Taube auf Jesus
herabkommt. Aber statt des menschlichen Zeugnisses proklamiert dort eine Stimme aus dem
Himmel Jesus als ,lieben Sohn“. Auch hier ist zu fragen, inwiefern die Taufberichte als Beleg fur
spater entwickelte trinitarische Uberlegungen herangezogen werden kénnen, weil eine Stimme aus
dem Himmel, Jesus als Gottes Sohn und der Heilige Geist in komprimiertem Zusammenhang
erwahnt werden.

4% Bei Paulus findet sich Ahnliches unter den Begriffen ,Gotteskindschaft* und ,neue Schépfung*.

49 Berger, Geist, 193; Allerdings verweist Berger in der Unterscheidung vor- und nachgsterlichem
Geisteswirken auch auf Joh 7,39, wo gesagt wird, dass die Glaubenden den Geist erst nach der
Verherrlichung Jesu empfangen. Somit relativiert sich seine Aussage bezuglich der Geistverleihung
durch die Taufe zumindest fiir die Zeit vor der Auferweckung.

497 /gl Wenzelmann, Geist, 100.

498 \/gl. Wengst, Johannes, 126; Wenzelmann, Geist, 101.

499 Vgl. Wengst, Johannes, 48.
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Wassers“ in Verbindung gebracht.’®° Die Taufe ist demnach nur ein
Gehorsamsakt, dem das Wirken des Geistes vorausgeht.>®! Darin, dass die
Taufe auch als Aufnahmeritus in die Gemeinde gilt, driickt sich allerdings
aus, dass der Geist Menschen nicht als isolierte Individuen belassen, sondern
sie in die Gemeinschaft der Gemeinde versetzen will.3*? Die Gemeinde aber
erhélt vor allem in den johanneischen Abschiedsreden Jesu einen wichtigen
Stellenwert in der Liebesgemeinschaft zwischen Vater, Sohn und Heiligem
Geist.®® Dies soll unter anderem im folgenden Kapitel entfaltet werden.

2.3.3 Der Paraklet bzw. Geist der Wahrheit im Kontext der Liebe und
der Welt

Ohne Parallelen bei den Synoptikern wird bei Johannes beschrieben, wie sich
Jesus seinen Jingern in den Abschiedsreden (Joh 14-17) nochmals vor
seinem Leiden offenbart. Er verspricht ihnen nach seinem Weggang zum
Vater einen besonderen Beistand, den ,Parakleten® (gr.: parakletos).5%* Er
kann mit dem Heiligen Geist gleichgesetzt werden und wird auch als ,Geist
der Wahrheit“>% bezeichnet, da er Jesus als die Wahrheit bezeugt. Als Anwalt
tragt dieser Paraklet unabhéngig von Menschen, die er inspirieren kénnte,
geradezu personenhafte Ziige.>% Er trostet die Jiinger, erinnert bzw. lehrt sie
und bewahrt sie im rechten Glauben.%*” Dadurch wird Jesu Wirken als ,neue,
lebendige Offenbarung” in der Gemeinde fortgesetzt. Theien deutet dies so,
dass die bereits damals malfigeblichen Schriften wie z.B. alttestamentliche
Texte oder Briefe durch miindliche ,Prophetie ... als lebendige Rede“5%
erganzt wurden. Dadurch kénne die stabilisierende Uberlieferung immer
wieder flexibel an neue Situationen angepasst werden. Laut Johannes
empfangen die Jinger den Geist aber erst nach Ostern durch den

500 \/gl. Wenzelmann, Geist, 100.

501 Vgl. Wengst, Johannes, 124.

502 \/gl. Wengst, Johannes, 123.

503 \/gl. z.B. Joh 14, 23-26. Dort verheilt Jesus denen, die ihn lieben und ihm gehorchen, dass sein
Vater bei ihnen wohnen und der Troster sie alles lehren wird.

504 Vgl. Joh 14,16f; 15,26f; 16,7; Wenzelmann, Geist, 102-104. Wenzelmann hebt die besonderen
Beziehungen des Parakleten zum Vater, zum Sohn, zu den Jiingern und zur Welt hervor. Dabei stellt
er auch Gemeinsamkeiten und Unterschiede zwischen Jesus und dem Parakleten heraus.

505 \/gl. Joh 14,17; 15,26; 16,13 und Erlemann, Unfassbar, 166-169. Laut Joh 15,26 zeugt der Geist
von Jesus und nach Joh 14,6 ist Jesus selbst die Wahrheit.

506 \/gl. Berger, Geist, 193.

507 \/gl. Joh 14,26; 16,13; Gerth, Geist, 2.1.2; Erlemann, Unfassbar, 166, unterscheidet zwischen
zwischen kultischen, juristisch-forensischen und didaktischen Aufgaben des Parakleten.

508 TheiRen, NT, 106.
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Auferstandenen, indem dieser sie mit dem Geist anblast.5° Als
nachdsterliche Gabe Christi an seine Gemeinde gewahrleistet der Geist die
Kontinuitét der Lehre Jesu. Durch sein Wirken soll sich demnach auch die
Theologie des Johannes legitimieren.

Die Junger werden in den Abschiedsreden zum Halten der Gebote bzw.
Worte Jesu angehalten, worin sich ihre Liebe zu Jesus ausdriickt.?'® Sie
sollen in der Liebe Jesu bleiben, die der Liebe zwischen Vater und Sohn
entspricht und sich so untereinander lieben.'" Bei der Fufwaschung in
Kapitel 13 bekommen die Jiinger diese Liebe praktisch demonstriert, zu der
Jesus darin bereits explizit auffordert. Auch um dieses Gebot Jesu leben zu
kénnen, wird den Jingern der Paraklet bzw. Geist der Wahrheit verheif3en.
Er gewahrleistet nach Jesu Weggang die bleibende Verbindung der
Gemeinde zu Jesus.®'? Die Rede vom Weinstock und den Reben in Kapitel
15 verdeutlicht diese Einheit. Als konkrete Frucht in diesem Bild lasst sich die
Liebe und das Zeugnis der Jinger auffassen.5'3

Insgesamt kann man das Johannesevangelium so verstehen, dass der
Paraklet nach Ostern in vertiefter Weise das Geheimnis erschlieRt, wer
Christus in seiner Menschwerdung, seinem irdischen Wirken und Leiden
sowie in seiner Verherrlichung ist. Dazu werden erst der Sohn und dann der
Geist vom Vater in die Welt gesandt. Vater, Sohn und Geist bilden also
miteinander eine intensive (Sendungs-) Gemeinschaft.5" In diese
Gemeinschaft werden jetzt auch die Jinger mit hineingenommen.5'® Die
Liebe zwischen Vater und Sohn soll sich nun in der Gemeinde
wiederspiegeln.®'® Dies driickt sich z.B. in den johanneischen Formulierung
,Sein in Jesus® bzw. ,Bleiben in Jesus® aus,?'” wodurch die enge Verbindung
zwischen Christus und den Glaubigen umschrieben wird. Demnach I&sst sich

509 Vgl. Joh 7,39; 20,19-23, Wenzelmann, Geist, 102; Strecker, Zugange, 15. Das Anhauchen
erinnert an das Einblasen des Odems bei der Schépfung (vgl. Gen 2,7) und verweist somit auf die
Neuschopfung durch den Geist des Auferstandenen.

510'Vgl. Joh 14,2; 23f.

511 Vgl. Joh 15,9-13; 17.

512 Vgl. Joh 14,15-18.

513 Vgl. Joh 15,26f. Darlber hinaus erklart 1Joh 4 das Bekenntnis zu Jesus und die Liebe
untereinander zur Unterscheidung der Geister als ausschlaggebenden Kriterien. Vgl. Erlemann,
Unfassbar, 166, 179; Wenzelmann, Geist, 105-106.

514 \Vgl. Joh 14,24, 26; 15,26; 16,7; 28; 17,3; Schnelle, Einleitung, 586. Im Blick auf spétere
trinitarische (filioque-)Streitigkeiten sei hier erwéahnt, dass nach Joh 14,26 der Vater den Geist sendet
und nach 15,26 bzw. 16,7 Jesus diese Sendung des Geistes (vom Vater) Ubernimmt. Die
Unterscheidung kann aber auch einfach als sprachliche Abwechslung aufgefasst werden.

515 \gl. Joh 14,16-18, 20; 15,26-29; 17,8-10; Erlemann, Unfassbar, 170.

516 \gl. Joh 17,21-23, 26.

517 Vgl. z.B. Joh 14,9f; Joh 15,4.
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bei Johannes die ,wesentliche Funktion des Geistes ... in der Ermdglichung
der Gemeinschaft mit Christus“®'® sehen. So wird der Geist fiir die Gemeinde
gewissermafen zur Gegenwart des Auferstandenen. Dies lasst sich mit dem
paulinischen ,Sein in Christus“ vergleichen >

Dieses Hineingenommensein der Gemeinde in die Liebe Gottes schlie3t
zudem die Stindenvergebung mit ein, wozu Jesus die Jiinger nach Ostern
durch den Heiligen Geist bevollméchtigt.5° Dies ist auch in folgendem
Kontext zu sehen: Wenn bisher im Judentum der Tempelkult fir die
Verbindung zu Gott notwendig war, wird er nun durch die Einwohnung Gottes
bzw. seines Geistes in den Herzen der Jiinger ersetzt.5?' Dadurch kann Gott
in ,Geist und Wahrheit® angebetet werden und zwar ,orts- und
zeitunabhangig“®?. Der Geist aber bewirkt durch die Klarheit der Lehre und
die liebende Einheit der Gemeinde, dass der Glaube lebendig und die
Verkiindigung in der Welt glaubhaft bleiben.5%

Dies wird vor allem auf dem Hintergrund des Hasses der Welt (kosmos)
deutlich, der in den Abschiedsreden in starkem Kontrast zur Liebe (agape)
als Kennzeichen der Gemeinde steht. Von dieser Spannung her I&sst sich
letztlich das ganze Johannesevangelium erschlieRen.5?* Dabei geht es aber
nicht um einen ,Dualismus zwischen dem Gott zugewandten Teil der Welt
und dem von Gott abgewandten“5?5, Johannes kniipft vielmehr am positiven
Verhéltnis Gottes zur Schépfung im AT an und geht davon aus, dass Gott die
ganze Welt liebt und auf universalen Verséhnung zielt.526 Wenn Johannes
nun die Sphare Gottes von der Sphare der Welt unterscheidet, tut er dies
ahnlich wie Paulus®¥ in geistlichem Sinne und trennt dabei nicht wie die
Gnosis in eine positive geistige und eine abzulehnende materielle Welt.528

518 Strecker, Zugange, 15. Dabei bezieht er sich auf Burge, Community.

519 Vgl. Rein, Johnnesevangelium, 166; vgl. B 11 3.3.1.2.

520 \/gl. Joh 20,22f.

521'Vgl. Theilen, NT, 99, zum Tempelkult B | 2.6 und zur dazugehorigen Heiligkeit Gottes B Il 1.2.
522 Erlemann, Unfassbar, 169; vgl. auch Joh 4,23. Paulus mit seinem Modell der Gemeinde als
Tempel vertritt dhnliches, vgl. 1Kor 6,12-20, R6m 12 sowie Eph 2,21f und Hebr 13,15f.

523 \/gl. Erlemann, Unfassbar, 167; Wenzelmann, Geist, 104.

524 \/gl. Schnelle, Einleitung, 570. In Joh 16,2 wird erwahnt, dass man die Junger aus der Synagoge
ausstollen wird.

525 Rein, Johannesevangelium, 164. Vgl. auch 169.

526 \/gl. Joh 3,16.

527 Wahrend Johannes die ,Liebe’ in ein Spannungsverhaltnis zur Welt' setzt, grenzt Paulus ,Geist'
und ,Fleisch® voneinander ab (vgl. B Il 3.3.2.6). Dabei ist zu beachten, dass Johannes in Joh 1,14
und 6,63 zwar auch vom ,Fleisch (gr. sarx) spricht, damit aber das natirliche Leben des Menschen
innerhalb der Welt meint. Bei Paulus wird demgegeniiber mit sarx vor allem eine Sphére
beschrieben, die sich gegen das pneuma abgrenzt. Vgl. Wenzelmann, Geist, 101.

528 \/gl. Rein, Johannesevengelium, 164, 169.
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Dennoch stehen sich diese geistlichen Wirklichkeitsbereiche bei Johannes
wie bei Paulus zun&chst kontrar gegeniiber.?® So kann die Welt den Geist
der Wahrheit, der zur Liebe befahigt, weder erkennen noch empfangen.53°
Dennoch soll die Welt die gehorsame Liebe Jesu zum Vater sehen. So wird
der ,Geist der Wahrheit“ der Welt die Augen auftun ,Uber die Stinde und Gber
die Gerechtigkeit und tber das Gericht“.>*" Die Jiinger wiederum gehéren
nicht zur Welt, obwohl sie noch darin leben und darin Angst haben, weil sie
von der Welt gehasst und verfolgt werden.5*? Dennoch sendet Jesus, tber
den die Welt keine Macht hat, die Junger in seinem Frieden in die Welt. Durch
Jesus ist die Angst tiberwunden.?3® So soll die Welt durch die géttliche Liebe,
aus der heraus die Jinger in Einheit leben, die Liebe erkennen, die Jesus in
die Welt hineingesandt hat.53

Insgesamt lasst sich beobachten, dass bei Johannes der Geist vor allem
in Verbindung mit der Bezeugung und Verherrlichung Jesu Christi, weniger
mit einer Befahigung der Jinger zu auflergewdhnlichen Ph&nomenen
dargestellt wird.5% So finden sich auch keine Ausfiihrungen zu individuellen
Geistesgaben. Im Blick auf die Ethik befahigt der Geist im Wesentlichen zur
Liebe. Viel mehr fiihrt Johannes dazu nicht aus.33¢

Zusammenfassende Verkniipfungen zu Teil A

Vor der Darstellung der paulinischen Pneumatologie sollen die bisherigen
Ausfihrungen zum Heiligen Geist im NT (wie nach dem AT) Uberblicksartig
mit Teil A in Verbindung zu gebracht werden.

1. Wer oder was ist der Heilige Geist? (im Vergleich mit dem Menschen, z.B.
bezlglich Geschlecht und Personalitét und in Abgrenzung zu bésen Geistern,
aber auch in seinem Verhaltnis zu Gott-Vater und zu Jesus Christus.)

Der griechische Begriff pneuma umfasst mit ,Wind, Atem, Stimme und
Personenkern‘ ein &hnliches Bedeutungsspektrum wie rdah. Durch die

529 \/gl. Wenzelmann, Geist, 101; Erlemann, Unfassbar, 169.

530 Vgl. Joh 14,16f; Joh 15,18-25; 17,14-18.

531 Vgl. Joh 14,32; 16,8-11. Erlemann, Unfassbar, 72, 168; Sunde ist demnach die
4Nichtanerkennung Jesu“. Vgl. Joh 17,3. 1Joh 1,9 erklart, dass Jesus seine Gerechtigkeit darin zeigt,
dass er die Siinde vergibt, und 1Joh 2,2 zeugt von der Gerechtigkeit Jesu, die die ganze Welt
versohnen will. Das Gericht ist demnach kein zukunftiges Geschehen, sondern vollzieht sich nach
Joh 5,24 darin, ob man Jesus bereits jetzt annimmt oder nicht. Vgl. TeiRen, NT, 99.

532 \/gl. Joh 16,33.

533 \Vgl. Joh 14,30; 16,11; Joh 14,27; 16,33.

534 \/gl. Joh 17,21-23, 26.

535 Vgl. Wenzelmann, Geist, 109-110.

5% Vgl. Wenzelmann, Geist, 110.
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griechische Philosophie kommt allerdings die platonische Vorstellung der
Seele, die beim Tod entweicht, als Konnotation bei den Ho6rern bzw. Lesern
NT-licher Texte hinzu. Im NT selber werden solche Philosophien, wie z.B. die
substanzhaften pneuma- Vorstellungen der Stoa nicht direkt Glbernommen. In
metaphorischem Sinn wird pneuma auch als der Geist verstanden, der in
Beziehungen erfahrbar ist. Dies schlie3t die Begegnungen mit Gott ein, aus
der sich eine Beziehung entwickeln kann. Darlber hinaus kann pneuma auch
Engel und Damonen bezeichnen. Im theologischen Gebrauch sind im NT
Wendungen wie ,Geist des Vaters’, ,Geist des Sohnes‘ und ,im Geist‘5%"
Ublich. Dartber hinaus tritt vor allem auch der ,Heilige Geist' als
neutestamentlicher Fachausdruck hervor. Der Zusatz hagios (heilig) verweist
dabei sowohl auf ethische Aspekte als auch auf die Gott-Zugehdrigkeit. In
den Evangelien finden sich einige Stellen, in denen Gott als Vater, Jesus als
Sohn und der Heilige Geist zusammen genannt werden (wie bei der Taufe
Jesu). Sie deuten auf eine enge Beziehung hin, lassen sich aber nicht im
Sinne einer dogmatischen Trinitétslehre auffassen. Vor allem im
Johannesevangelium tragt der Heilige Geist als Paraklet (was auch mit
Anwalt, FUrsprecher oder Troster Uibersetzt werden kann) personhafte Zige.
Die Bezeichnung ,Geist der Wahrheit* gilt bei Johannes als synonym fiir den
,Heiligen Geist’, der auf Jesus als die Wahrheit hinweist. Besonders in den
johanneischen Abschiedsreden wird eine enge Verbindung zwischen Vater,
Sohn und Heiligem Geist deutlich. In diese Sendungsgemeinschaft der Liebe
wird die Gemeinde mit hineingenommen. So soll die Welt die Heilsbedeutung
Christi erkennen.

2. Wie zeigt sich der Geist? (Ist er sinnlich erfahrbar? Wie und wo wirkt er?
Hat er die Kraft zur Verdnderung? Kann man ihm begegnen? Wie begegnet
er dem Individuum und wie der Gemeinschaft? Was wird dazu in der
biblischen Tradition berichtet?)

Der Heilige Geist beinhaltet wirkkraftige Sinnlichkeit z.B. durch kérperliche
Heilung sowie die Eréffnung von Gemeinschaft, die nicht nur geistig, sondern
auch koérperlich erlebbar ist. Das Wirken des Heiligen Geistes wird besonders
durch Jesus, als dem besonderen Geisttrdger (Messias) deutlich: Bei
Matthaus wird dies durch die Zeugung durch den Heiligen Geist und die
Bezeichnung Jesu als ,Immanuel‘ unterstrichen. Der Geist hat dort aber keine

537 Was auch die ,Prasenz Christi‘ in der Gemeinde meint
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verwandelnde Kraft, sondern das von Menschen erfillbare Gesetz verweist
auf die Ethik. Bei Markus gilt Jesus als geisterfillte Autoritat, die das Bose
(z.B. durch Heilung, Ddmonenaustreibung, Totenauferweckung) besiegt.
Zum anderen zeigt sich das Wirken des Geistes im Leben der Gemeinde:
Lukas stellt in seinem Doppelwerk den Geist als ,Triebkraft aller Ereignisse
dar. Der Pfingstbericht markiert dabei die Mitte zwischen der
Bevollmachtigung Jesu und der Gemeinde. So erschlief3t sich das Heil auch
fur die Heiden. Bei Johannes zeigt sich die volle Présenz Gottes im Hier und
Jetzt in Jesus, dem Gesandten. Der Paraklet aber setzt diese prophetische
Offenbarung durch das Wort und die Liebe in der Gemeinde fort. Dies wirkt
in die Welt hinein.

3. Welche Bedeutung hat der Heilige Geist fur den Glauben? (z.B. im Kontext
des Gebetes; Inwiefern hilft er Unfassbares zugénglich zu machen?)

Nach Lukas erschlief3t der Geist dem Menschen die Selbstoffenbarung
Gottes in Christus®®® und bevollmachtigt zur Mission. Daraus ergibt sich eine
Indienstnahme in der Gemeinde und als Zeuge Christi in Wort und Tat. Bei
Johannes bewirkt der Geist in unverfliigbarer Weise die Neugeburt und
sendet die Jinger durch den Auferstanden, um in Liebe als Zeugnis fir die
Welt zu leben. Der Geist bezeugt und verherrlicht Jesus bzw. verleiht Kraft
zur richtigen Anbetung Gottes in ,Geist und Wahrheit’. Vor allem in der
Gemeinde macht er dabei die Préasenz Christi erfahrbar. Der Geist als
Paraklet vertritt die Glaubigen aber auch als Fursprecher vor Gott, was sich
ebenfalls in den Kontext des Gebetes einordnen lasst. In den johanneischen
Abschiedsreden verheifdt Jesus den Jinger mehrfach, dass Gott ihre Bitten
erhért. Dies ist auch in dem Kontext zu sehen, dass Jesus seinen Vater im
Himmel bittet, den Jinger den Parakleten zu senden. Dadurch werden die
Jinger in Gottes Gemeinschaft hineingenommen und durch den Geist
gelehrt, was Jesus wichtig ist.%° Demzufolge kénnen die Jinger den Vater
im Himmel so bitten, dass sie auch empfangen.

4. Wie lasst sich die Rede vom Heiligen Geist auf moderne padagogische
Kategorien beziehen? (Wie werden Begriffe wie ,selbstbestimmtes,
vernunftgeleiteten Leben’, ,Menschlichkeit’, ,Gerechtigkeit’, ,Freiheit’ sowie
,Gllick und Selbsterfillung‘ im biblischen Kontext gefillt?)

538 \/gl. Strecker, Zugange, 14. Dort wird diskutiert, inwiefern der Geist nach Lukas zum Heil hinfuhrt.
539 Vgl. Joh 14,13-14, 16-17, 26.
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Pneuma gilt unter anderem als Personenzentrum (,Selbst‘?) und ,Verstand
(vgl. nous). Die Pfingstgeschichte berichtet, wie die Jinger vom Geist erfillt
wurden. Apg 2 berichtet, wie durch die Geisterfullung Freimut (parrhesia) zu
verstandlicher Predigt entstand, die zu Umkehr und Gemeinschaft fihrte. Hier
zeigt sich eine Spannung zu den modernen Begriffen der Selbstbestimmung
und Freiheit. Zu klaren wére, inwiefern damit Selbstumkreisung oder aber
Beféhigung zur Gemeinschaft verbunden wéren. Johannes trennt zwischen
der Wirklichkeit Gottes als Sphéare des Geistes und der Wirklichkeit der Welt,
die der Schopfung bzw. dem natirlichen Fleisch entspricht. Die Sendung
Gottes geschieht aus Liebe Gottes zur Welt. Der Geist aber wirkt in aller
Freiheit. Das Erkennen der Wirklichkeit Gottes entzieht sich demnach der
Verflgbarkeit des Menschen. Hier stof3t die Selbstbestimmung des
Menschen an ihre Grenzen.

5. Inwiefern lassen sich traditionelle Symbole zum Heiligen Geist, z.B. Wind,
Feuer oder die Taube mit dem biblischen Befund belegen?

Der Wind entspricht der Profanbedeutung von Pneuma. In Joh 3,8 wird mit
der Doppelbedeutung des Begriffes von Geist und Wind gespielt. Die Taube
wird in allen Evangelien bei der Taufe Jesu erwahnt. In der feministischen
Theologie wird die symbolische Verbindung zwischen der Weisheit und der
Taube hervorgehoben.?*® Lukas erwéhnt, dass Jesus mit ,Geist und Feuer
taufen wird. Im Pfingstbericht ist von ,Zungen wie von Feuer‘ als Zeichen der
Erflllung mit dem Geist die Rede.

6. Wie ist das Verhaltnis von Geist und Schrift zu beurteilen? (Wie ist der
einzelne Text innerhalb seines (theologischen) Kontextes, des Verhaltnisses
von AT und NT bzw. des ganzen Kanons einzuordnen? Was ergibt sich aus
dem Verhaltnis von Geist und Schrift fir das jeweilige Geistverstédndnis?)

Die vier Evangelisten vertreten verschiedene Geistkonzepte, die es
wahrzunehmen und zu unterscheiden gilt. Bei Johannes wird der Geist durch
das offenbarende, schopferische Wort (logos) vermittelt und mit Jesu
Zeugung verknipft.

7. Welche weiteren Facetten des Heiligen Geistes lassen sich aufgrund des
exegetischen Befundes benennen? (Welche wesentlichen Zusammenhange

540 Vgl. Schroer, Geist, 200; Gerth, Geist/ Engel, 64f. Unter C 2.2.1 wird das Symbol der Taube zum
Heiligen Geist genauer erlautert.
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waren weder den Schilerinnen und Schilern noch den Studierenden im
Blickfeld?)

In den studentischen Ausfiihrungen kam nicht zur Sprache, dass der
Mensch sein natirliches wie sein geistliches Leben von Gott erhalt. Der Geist
konnte so auch nicht als Gottes Atem (pneuma!) verstanden werden. Die
Umkehr nach Lukas, das Erkennen der Bedeutung Jesu durch den Geist oder
die Neugeburt nach Johannes waren weniger im Blick, ebenso wie die
Bevollmachtigung der Jiinger zur Mission (vgl. Lukas) bzw. die Sendung der
Junger in die Welt durch den Auferstandenen (vgl. Johannes). Bei den
Studierenden wurde nicht zwischen ,Gemeinde‘ und ,Welt' unterschieden wie
bei Johannes (Ginge das in der Schule tiberhaupt?). Die Frage, inwiefern der
Geist in der Welt wirkt (durch Uberwindung des Bésen, Heilung, gelebte Liebe
...) wurde mit der Deutung des Messias auf Jesus hin angerissen, die
Bedeutung der Gemeinde dazu kam aber zu kurz. Es wurde kaum Uber das
Erleben der Prasenz Christi bzw. des Geistes heute reflektiert (hdchstens im
Blick auf gute Teamerfahrungen bzw. positiv unterstiitzende Gemeinschaft).
Trostende Aspekte des Parakleten bei Johannes kamen héchstens indirekt
im Vergleich mit guten Gespenstern in Kinderfilmen zum Ausdruck. Die
Perspektive der nach Orientierung suchenden johanneischen Gemeinde
nach Ostern kam dabei aber zu kurz.

3 Das Konzept des Paulus zum Geist

Innerhalb des biblischen Kanons findet sich in den Briefen des Paulus das
umfassendste Geistkonzept. Deshalb soll seine Pneumatologie hier
besonders beachtet werden.

3.1 Grundlegendes zu Paulus und dem Denken seiner Zeit

Die Briefe des Apostel Paulus gelten als die altesten christlichen Texte, die
noch erhalten sind.>*' Aus diesem Grund erscheint es besonders interessant,
der Frage nachzugehen, wie dort vom Heiligen Geist die Rede ist.%*?

541 Vgl. Wolter, Paulus, 1.6.

542 Dies ist auch deshalb der Fall, da ,zur Zeit der Ausbreitung des friihen Christentums ... die Rede
vom pneuma (Geist) in Lehre und Erfahrung eine der markantesten Facetten der expandierenden
Bewegung“ darstellte (Rabens, Geistes-Geschichte, 46). Erlemann Unfassbar, 170, sieht den
Heiligen Geist geradezu als ,Passepartout® um die paulinische Theologie zu verstehen. Schnelle
erkennt eine ,uberragende Bedeutung der Pneumatologie® in den Paulusbriefen. Die ,integrative
Kraft der Pneumatologie” fihre dazu, dass die paulinische ,Interpretation der Jesus-Christus-
Geschichte Systemqualitat erhalte (Schnelle, Paulus, 555). Uber diese Einschatzungen kann man
sicherlich unterschiedlicher Meinung sein. Unbestreitbar ist jedoch, dass der Geist in der
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Allerdings sind die paulinischen Briefe weniger als systematische
Darstellung theologischer Sachverhalte zu verstehen, sondern als Briefe, die
auf konkrete Gemeindesituationen eingehen und darauf mit theologischen
Argumenten antworten.>*3 Von daher muss versucht werden, das Denken
des Apostels ausgehend von seinen Brieftexten auch im Zusammenhang der
jeweiligen Situation des Schreibens zu rekonstruieren.>** Dies soll nach einer
grundlegenden Einfiihrung zu Paulus unter B |l 3.1, dann unter 3.2 zu
ausgewahlten Stellen aus dem 1Korinther- und Rémerbrief erfolgen. Eine
grundliche, vollstdndige Analyse aller paulinischen Aussagen zum Heiligen
Geist ist aufgrund der Fulle der Textstellen hier nicht mdglich. Umso mehr
erscheint es deshalb nétig, die ausgewahlten Paulustexte zu anderen
Textstellen bzw. Denkmustern des Apostels in Beziehung zu setzen. Dem
geht Kapitel 3.3 nach. Auf diese Weise wird angestrebt, einen Uberblick iber
die paulinischen Aussagen zum Heiligen Geist zu erlangen.

3.1.1 Geisterfahrungen und Denksysteme

Paulus konstruierte in seinen Briefen eine eigene, neue religidse Welt, die
aber eine groRe Wirkung erlangte. Dies lag sicherlich mit daran, dass das,
was er schrieb, anschlussfahig war an die Jesusgeschichte, aber auch an das
Judentum und das hellenistische Denken.?*> Das Bewusstsein der Prasenz
des Geistes Gottes entstand aber nicht erst durch die Verkindigung des
Paulus, sondern war in den christlichen Gemeinden bereits vorhanden.
Erfahrungen mit dem Geist3® deutete man wohl zunéchst durch jiidisches
Vorwissen und die endzeitliche Lehre Jesu, so dass ,in den paulinischen
Gemeinden so etwas wie eine ganz elementare Geist-Gewissheit“®*’ bereits
vorhanden war. Paulus musste also nicht erst grundlegend erkléren, was man
sich unter dem ,Heiligen Geist' vorstellt. Der Apostel lieferte vielmehr fiir die
vorhandenen neuen Geisterfahrungen in den Gemeinden nachvollziehbare
Deutungen. Auf diese Weise definierte er aber auch grundlegend, was
christliche Identitat ausmacht.5*® Dies konnte er jedoch erst tun, nachdem er
selbst in der Begegnung mit dem Auferstandenen durch eine tiefgreifende

paulinischen Theologie eine wesentliche Rolle spielt und dass es sich lohnt, die Gedanken des
Apostels unter diesem Fokus ins Blickfeld zu nehmen.

543 Vgl. Schnelle, Paulus, 10.

544 \V/gl. Wolter, Paulus, 2.

545 \/gl. Schnelle, Paulus, 8-9.

546 \/gl. 1Kor 15,5-8; Apg 2,1-4.

547 \Wolter, Paulus, 152,156f; Wolter, Geist, 97.

548 \/gl. Schnelle, Paulus, 18f. Auf 15 stellt er Religion als Identitats- und Sinndeutung insgesamt dar.
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Transzendenzerfahrung eine neue Identitat erhalten hatte.>*° So gilt sowohl
fur ihn als auch fiir die Gemeinden, dass religiese Uberzeugungen durch ein
Ergriffensein des Menschen gepragt sind, zu denen dann kognitive
Systematisierungen hinzutreten.5%

Wir schauen heute als Kinder unserer Kultur und Zeit auf die Paulustexte.
In unserer Zeit kann man diese grundlegenden Geisterfahrungen nicht mehr
als selbstversténdlich voraussetzen. Deshalb muss man heute ,vom Geist
anders reden als Paulus.“®5" Um dies ,paulusgemaR* zu tun, ist gleichwohl
eine Rekonstruktion seiner Auffassung notwendig. Grundlegend wichtig ist
dabei, im Sinne der ,New Perspective on Paul“®®? Paulus nicht vorgangig
durch die Brille Luthers zu lesen, sondern von seinen judischen Wurzeln her,
und dementsprechend starker im Spannungsfeld der sich entwickelnden
Trennung zwischen Judentum und dem entstehenden Christentum zu
verorten. 553

3.1.2 Paulus zwischen Judentum und Hellenismus

Nach Phil 3,3-7 war Paulus judischer Abstammung, beschnitten und in das
judische Gesetz eingefiihrt. Er kannte sich also in den judischen Schriften
und Gebrauchen gut aus.%** Grundlegende Elemente jiidischen Denkens und
Lebens waren die Vorstellungen von Monotheismus und Schépfung sowie
die Pragung des Alltags durch rituelle Gebote und Traditionen, aber auch das
regelmaBige Lesen der heiligen Schriften. Die Uberzeugung, dass Jahwe
dem Volk Israel die Tora gegeben hatte, erzeugte bei Juden ein besonderes
Erwahlungsbewusstsein. Sie bekamen durch die Tora gezeigt, wie es
moglich ist, so zu leben, dass sie als ganzes Volk (nicht nur als einzelne) an
Gottes Heiligkeit teilhaben kénnen.%%°

Die Christuserkenntnis des Paulus bestand nun darin, dass er ,der
Heilsorientierung an Jesus von Nazareth eine theologische Qualitat [zumal],
die den Unterschied zwischen Israel und den Vélkern letztlich“®%® aufhob. Im
Kontext dieser christologischen Grundorientierung aber, die von der Kraft des

549 \/gl. die Erzahlung des Lukas in Apg 9, aber vor allem auch den Bericht des Paulus in Gal 1,11-
24.

550 \Vgl. Schnelle, Paulus, 92.

551 Wolter, Paulus, 152.

552 \/gl. Sanders, Paul; Dunn, Perspective; Wolter, Paulus, 340f.

553 \/gl. Wolter, Paulus, 18.

554 \/gl. Wick, Paulus, 31; Schnelle, Paulus, 18f.

555 \/gl. Wolter, Paulus, 16f. Das ist etwas anderes als Werkgerechtigkeit, die Luther den Juden
vorwarf.

556 Wolter, Paulus, 23, 27f. Ergéanzung nach A.S.
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Heilstods Jesu und seiner Auferstehung®’ zeugt, erschlieR3t sich nicht nur die
paulinische Pneumatologie, sondern seine Theologie insgesamt. Dies
relativiert eine vermutete hohe Gewichtung der Pneumatologie bei Paulus
zugunsten der Christologie.

Paulus war also zum einen im judischen Denken verwurzelt, zum anderen
sah er sich dazu berufen, Nicht-Juden die umfassende Erlésung und
Herrschaft Christi nahezubringen.5®® Demnach bewegte er sich innerhalb
eines weltanschaulichen Raums, der sowohl vom Judentum als auch vom
Hellenismus gepragt wurde. ,Nach jahrzehntelangen Grabenkdmpfen wird
immer deutlicher: Paulus war ein Mann beider Welten.“>*® Wenn er allerdings
seine judisch gepragten Geistvorstellungen an Nicht-Juden weitergeben
wollte,%° musste er dabei den griechisch-rdmischen Horizont der
angesprochenen Gemeinden beachten, um verstanden zu werden. Das
Denken seiner Leserschaft war beeinflusst von Polytheismus, Synkretismus,
Mythen und Philosophien.®' Demnach kann man auch fragen, inwiefern sich
hellenistische Gedanken in der paulinischen Pneumatologie finden.

Grundlegend ist festzuhaten, dass Paulus im Umfeld jiudischen und
hellenistischen Denkens eine eigene Vorstellung vom Geist verfasste.
Aufféllig dabei ist, dass das urspringliche Bedeutungsspektrum des
hebraischen rdah und das des griechischen pneuma im Sinne von Wind,
Atem bzw. bewegter Luft in der Pneumatologie des Paulus keine Rolle
spielt.%%2 Dennoch kniipft das paulinische Geistkonzept zunéchst stark an
alttestamentlich-jidischen Erfahrungen und Verheilungen an, z.B. wie in
Joel 3,2 oder Hes 36,26-28.5%% Dabei geht es um die Erwartung, dass in der
Endzeit Gottes Geist nicht nur einzelnen, sondern dem ganzen Volk Gottes
gegeben wird.%®* Dies bedeutet, dass auch Nicht-Juden durch die
verheilene, lebendige und dauerhafte Geistvergabe wie Israel geheiligt
werden®%® und Gemeinschaft mit dem heiligen Gott in umfassender Weise
wieder moglich ist. Auflerdem brachte Paulus, &hnlich wie im AT, Geistbesitz

557 VVgl. Wolter, Paulus, 66f.

558 \Wolter, Paulus, 28.

559 Rabens, Spiritualitat, 139f. Dabei bezieht er sich auf Troels, Paul.

560 \/gl. Rabens, Geistes-Geschichte, 46.

51Vgl. B 113.1.1und 3.1.2.

562 \/gl. Wolter, Paulus, 153.

563 Vgl. B | 2.4 sowie 1Kor 12,8f; Apg 2,15-18; R6m 8,12-17 sowie Rabens, Spiritualitat, 141, 145.
Die intime Vater-Kind Beziehung zu Gott gilt dabei als grundlegend fur einen ethischen Lebensstil.
564 \/gl. Lohse, Brief, 233.

565 \/gl. Lev 20,26.
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in den Zusammenhang von Erwahlung und besonderer Nahe zu Gott. So wird
auch die Befahigung zu auRergewdhnlichem Handeln erkl&rt.%® Dies alles
bezog der Apostel aber nun nicht nur auf Israel, sondern eben auch auf Nicht-
Juden, die an Christus glaubten.%” AuRerdem wurde der Heilige Geist bei
Paulus wie im AT als wirkmachtige, aktive Kraft Gottes dargestellt,>® die
gleichzeitig in der Welt prasent und doch jenseitig ist.%® Uber diese
scheinbare Paradoxie hinaus sah Paulus den Geist als Gabe, die Menschen
empfangen und dadurch verandert werden.5° Dabei klingen sowohl personal
anmutende Wendungen®”! als auch stoffliche Vorstellungen, wie z.B. in der
Stoa an.

3.1.3 Antike Konzepte zur Ontologie des Geistes

Beschaftigt man sich naher mit den Geistesstrémungen zur Zeit des Paulus,
wird deutlich, dass sich die Frage nach der Stofflichkeit bzw. Seinsweise
(Ontologie) des Geistes als besonders komplex erweist.5”2 Hier zeigt sich,
dass die Paulustexte beziglich ihrer Verwobenheit in das Denken seiner Zeit
unterschiedlich aufgefasst werden koénnen. Um diese Sichtweisen
nachvollziehen zu kénnen, ist es notwendig, zundchst verschiedene
Geistkonzepte der antiken Welt zu beleuchten.

So stellte man sich in der stoischen Philosophie den Geist als funftes
Element vor, dessen feinstoffliche Substanz aus einer Mischung von Feuer
und Luft bestehen wiirde, die Uberall eindringen kénnte.5® Die Stoiker
dachten, dass ,der Geist durch seine Kdrperlichkeit den Kosmos bewegt und
belebt“’* durch Ausdehnung und Kontraktion. Nach der Stoa besitzt jeder
und alles pneuma. Es wird gewissermalen als ,physikalisches Prinzip*
verstanden, ,das den gesamten Kosmos durchwebt und ihn
zusammenhalt.“5”® Menschlicher und géttlicher Geist werden dabei nicht klar
unterschieden. Vielmehr ist die ,menschliche Seele ein Fragment des alles

566 \/gl. 1Sam 10,6; Ri 15,14; Wolter, Geist, 95.

567 Vgl. Gal 3,8, 14.

568 \/gl. Wolter, Paulus, 153f.

569 \Vgl. Wolter, Geist, 95; Wolter, Paulus, 154.

570 Vgl. Rém 8,15; 1Kor 2,12; 2Kor 11,4; Rém 5,5; 2Kor 1,22; Wolter, Geist, 93.
571 Vgl. 1Kor 12,11; Wolter, Paulus, 179. Personale Vorstellungen vom Geist finden sich vor allem
bei Johannes in seinen Ausfiihrungen zum Parakleten. Vgl. B 11 2.3.3.

572\/gl. B 12.7.

573 \Vgl. Wolter, Geist, 100; Wolter, Paulus, 159. Vgl. B 1 2.7.

574 Rabens, Geistes-Gegenwart, 48.

575 Rabens, Spiritualitat, 140; Rabens, Geistes-Gegenwart, 49.
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durchdringenden [géttlichen] Weltpneumas“®’® und muss durch Philosophie
kognitiv kultiviert werden. Platon dagegen vertrat vermutlich ein dualistisches
Weltbild, in dem der immaterielle Gott der materiellen Welt
gegeniibersteht.5””

AuBBerdem wird gefragt, ob die Entstehung des christlichen
Geistverstéandnisses mit ,dem Ideal der prophetischen Inspiration“5’® beij
griechischen Mysterienkulten zusammenhangen kénnte. So wird z.B. von der
Phytia im Orakel von Delphi berichtet, dass sie mit gespreizten Beinen auf
einem dreibeinigen Hocker sitzend durch Dampfe, die aus dem Erdinneren
aufstiegen Goéttliches empfing.5”® Der menschliche Verstand wird in solchen
Lehren durch den géttlichen Geistim Wesentlichen ausgeschaltet. Dies passt
allerdings nicht zum biblischen Bild, das den Menschen als Gegeniber
Gottes achtet. So konnte Leisegangs Theorie nicht Uberzeugen.

Feststellen lasst sich des Weiteren, dass im AT und Schriften des friihen
Judentums sich wenig Interesse erkennen lasst, Uber die ,Ontologie des
Geistes*®® nachzudenken. Hierzu ist wieder Philo interessant, der ja
judische, stoische und platonische Ideen verband.%®' So ist Brandenburger
der Ansicht, dass Philo Bekehrung als etwas verstehe, bei dem der
substanzhafte, unsterbliche, lichtartige und pneumatische Logos in die Seele
eines Menschen einziehe und so alles Sterbliche darin vernichte. Der Mensch
wiirde sich demnach andern, weil sein Wesen ausgetauscht wiirde.%¥2 Nach
Rabens stellt Philo allerdings den Geist nicht materiell-ontologisch, sondern
dynamisch-mystisch bzw. relational dar.5%

Nun ist die Frage, auf welche dieser dargestellten Geistvorstellungen
Paulus Bezug nimmt. Vertritt er einen substanzhaften, relationalen oder

576 Rabens, Geistes-Gegenwart, 47. Erganzung durch A.S.

577 \/gl. Rabens, Geistes-Gegenwart, 48. Der Religionswissenschaftler Dale Martin vertritt allerdings
die These, dass in der hellenistisch-romischen Literatur gar nicht zwischen Materiellem und
Immateriellem unterschieden wiirde. Er fuhrt diese Art des Dualismus, die in der Regel Platon
zugeschrieben wird, auf Descartes zuriick. Diesen Uberlegungen wird allerdings von verschiedenen
Seiten widersprochen.

578 Rabens, Geistes-Geschichte, 47.

579 Vgl. Kleinknecht, Geist, 344.

580 Rabens, Geistes-Geschichte, 49.

581Vgl.B112.6 und 2.7.

582 Zitiert nach Rabens, Geistes-Geschichte, 50.

583 So ordnet Philo in erfahrungstheologischem Sinn der intimen Begegnung mit Gott, dem ,Schauen
Gottes”, eine grofle Wirkung zu. Dabei vergleicht er die Gottesbegegnung mit der Veranderung, die
durch Licht erfolgt. Daraus kénnen sich allerdings durchaus materielle Auswirkungen ergeben, z.B.
durch ethisches Handeln. Insgesamt kommt Rabens zu dem Schluss, dass Philo nicht einer
Konzeption von ,infusion-transformation’ folgt, sondern er den Geist unkérperlich definiert und seine
Wirkung relational auffasst. Vgl. Rabens, Geistes-Geschichte, 50-52.
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metaphorischen Geistbegriff? Manche Theologen sind der Meinung, dass
Paulus die stoische Kosmologie iibernommen habe.%* Demnach wiirde das
Leben der Glaubigen durch eine materielle, himmlische Energie gepragt. So
kénnte z.B. der pneumatische Enthusiasmus der Korinther von einem
magischen Geistverstdndnis herkommen. Demnach waren sie davon
ausgegangen, dass die geistige Substanz durch ,infusion-transformation“55
von den Glaubigen Besitz ergriffe. Der veranderte Lebensstil der Christen
habe demnach eine materielle Grundlage. Ob einige Korinther dies so
verstanden, l&sst sich nicht mehr Gberprifen.

Rabens ist der Ansicht, dass Paulus nicht ndher auf die Substanz des
Geistes eingeht. Er versteht den Apostel eher so, dass er die Wirkungsweise
des Geistes®® als relational und nicht als substanzhaft darstellt. Die
geistgewirkte Beziehung eines Menschen zu Gott verdndere dann dessen
Leben kognitiv und existentiell. Bei diesem Versténdnis knlpfe Paulus laut
Rabens weniger an griechisch-rémische als vielmehr an jiudische Literatur an.
Wenn aber dort vom Geist Gottes die Rede sei, herrsche der metaphorische
Gebrauch vor.587

Auch Wolter vertritt die Auffassung, dass Paulus den Geistbegriff nirgends
im Sinne einer Substanz gebraucht.%®® Lohse raumt ein, dass man
Wendungen wie ,der Geist wird ausgegossen“®®® auf den ersten Blick zwar
stofflich auffassen koénnte. Dies gilt auch fur all die Passagen, an denen der
Geist als Gabe bezeichnet wird, die man empfangen kann, die einem
gegeben wird oder die in einem wohnt.?*® Doch betonen sowohl Wolter als
auch Lohse, dass diese Stellen anknipfend an das alttestamentliche
Versténdnis als bildliche Rede, also metaphorisch aufzufassen seien.
Vergleiche des Geistes mit Flussigkeiten wie in 2Kor 3,3 (dort wird der Geist
mit Tinte in Verbindung gebracht) oder in 1Kor 12,13 (hier ist von einem
Eintauchen in den Geist die Rede) sollen laut Wolter deutlich machen, dass
der Geist den Menschen von innen und auflen bewegt und veréndert.
Innerweltlicher Substanzvorstellungen aber entziehe sich der Geist Gottes

584 Nach Rabens, Geistes-Geschichte, 46, vertreten Engberg-Petersen und Horn diese Auffassung.
585 Rabens, Geistes-Geschichte, 48.

586 \/gl. 2Kor 3,18; R6m 8,12-17 und 1Kor 12,7.

587 \/gl. Rabens, Geistes-Geschichte, 53.

588 \/gl. Wolter, Paulus, 160; Wolter, Geist, 100-101.

589 Rém 5,5; vgl. Lohse, Brief, 233.

59 Vgl. Rom 8,15.23; 1Kor 2,12; 7,40; 2Kor 11,4; Gal 3,2.14, Rém 5,5; 2Kor 1,22; 1 Thess 4,8; Gal
4,6 und Rém 8,9, 11.
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grundlegend, genauso wie sich Auferstehung im Sinne von 1Kor 15 nicht mit
stofflicher Leiblichkeit erklaren lieRe.

Insgesamt stellt Rabens fest, dass die Beeinflussung stoischer,
platonischer und judischer Traditionen auf die Vorstellung von pneuma zu
einer gewissen Komplexitat des paulinischen Geistkonzepts fihrte,%°! das
sich somit einer genauen systematischen Ordnung entziehe.5*? Eine klare
Abgrenzung sei schwierig, da Konzepte ineinander verschwimmen wirden
und gleichzeitig spannungsvoll zueinander stiinden. Auf dem Hintergrund
dieser Diskussionen zu Paulus und mdglichen Einflissen auf sein
Geistverstandnis, sollen nun ausgewabhlte Bibeltexte in den Fokus riicken.

3.2 Textanalysen zum paulinischen Geistverstdndnis

1Kor 12-14 beschaftigt sich mit den Gaben des Geistes innerhalb der
Gemeinde. Diese sogenannten Charismen koénnen als Besonderheit
paulinischer Pneumatologie angesehen werden. R6m 12 thematisiert in
ahnlicher, aber komprimierterer Weise das Wirken des Geistes in der
Gemeinde. Deshalb kénnen diese beiden Stellen miteinander verglichen
werden. Dies erfolgt aufgrund der Ladnge des Textes im Korintherbrief
Uberblicksartiger in R6m 12 starker an den einzelnen Versen entlang.
Daruber hinaus kommt nirgends bei Paulus der Begriff pneuma so haufig vor
wie in R6m 8. Deshalb soll auch dieser Text einer genaueren Untersuchung
unterzogen werden. FiUr ein angemessenes Verstéandnis erfolgen diese
Analysen jeweils auch auf dem historischen Hintergrund der entsprechenden
Briefe. Dies ist vor allem beim 1. Korintherbrief aufschlussreich.

3.2.1 Geistesgaben im Leib Christi nach dem 1 Korintherbrief

3.2.1.1 Der erste Brief des Paulus an die Korinther

Paulus kam auf seiner zweiten Missionsreise von Athen in die Hafenstadt
Korinth. Er lebte dort vermutlich 49/50-52 n. Chr. ca 1,5 Jahre lang und
wohnte bzw. arbeitete zunachst bei den Juden(-Christen) Aquila und Priscilla,
die wie er Zeltmacher waren.®® Den ersten Brief an die Korinther schrieb

591 Vgl. Rabens, Geistes-Geschichte, 50.

592 \Wolter, Paulus, 153.

593 Vgl. Apg 18,1f; Schrage, 1Korinther 1, 31. Das Ehepaar hatte vermutlich zuvor in Rom gewohnt
und musste im Zusammenhang des Claudiusedikts von dort wegziehen, weil sie sich Christus
zugewandt hatten. Vgl. Zeller, 1Korinther, 33; Schrage, 1Korinther 1, 30.35; vgl. das Judenedikt von
Claudius, das der Schriftsteller Sueton beschreibt.
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Paulus 53 oder 54 n. Chr. von Ephesus aus, weitere Schreiben folgten (der
2Kor ist eine Zusammenstellung mehrerer Briefe). Das Schreiben richtete
sich an die von dem Apostel gegrindete Gemeinde. In beratend-
ermahnendem Stil mit lehrhaften Zigen antwortete Paulus darin auf
verschiedene Anfragen zu konkreten Gemeindeproblemen. Somit ist der Brief
als praxisorientierte Theologie anzusehen.5%*

Zur korinthischen Gemeinde lasst sich Folgendes sagen: Man geht davon
aus, dass Paulus in Korinth zunachst in der Synagoge fiir Christus warb und
nach der Bekehrung eines Synagogenvorstehers sich weitere
Gottesfiirchtige aus dem Umkreis der jidischen Gemeinde dem christlichen
Glauben zuwandten.®®® Apg 18,7 berichtet dann von einem Bruch der
Jesusanhanger mit der Synagoge. Ein Teil der Gemeinde bestand aber
vermutlich von Anfang an aus Christen ohne judische Wurzeln.5% Insgesamt
war die Vielfalt innerhalb der Gemeinde grof3: So stammten die Mitglieder aus
ganz unterschiedlichen sozialen Milieus. Einige aus den gehobenen
Schichten der Griechen strebten nach Rhetorik und Weisheit.>®” Neben
diesen wenigen Vornehmen und Machtigen bestand die Gemeinde aber vor
allem aus Menschen mit eher wenig Bildung, Wohilstand und
gesellschaftlichem Ansehen bis hin zu ehemaligen Sklaven.®®® Durch
materielle Unterschiede innerhalb der Gemeinde ergaben sich Spannungen,
z.B. beim Herrenmahl.5®® Dariiber hinaus war die Vielfalt an spirituellen
Hintergriinden ebenfalls gro3: Es gab Christen mit judischen und nicht-
judischen Wurzeln, friihere Gétzendiener, Menschen mit vorgnostischen
Tendenzen und libertinistische Pneumatiker,%° die davon ausgingen, in
unmittelbarer Verbindung zu Christus zu stehen. Andere vertraten eine
Jrealized eschatology“,%°' was besagt, dass sie die verheiRene Heilszukunft
als bereits erfillt ansahen. Auflierdem zeigten sich neben einem elitaren
Streben nach Weisheit sexuelle Exzesse, aber auch asketische
Ausrichtungen.®?? Dabei ging es zum einen um den Umgang mit dem Kérper,

594 \/gl. Zeller, 1Korinther, 47, 50; Schrage, 1Korinther 1, Vorwort.

595 \V/gl. Apg 18,9, 1Kor 1,14; Zeller, 1Korinther, 34.

5% Vgl. Schrage, 1Korinther 1, 31.

597 Vgl. 1Kor 11,17-22; 2,1, sowie Zeller, 1Korinther, 39.

598 \/gl. 1Kor 1,26; 6,9-11; Zeller, 1Korinther, 37.39.

599 \V/gl. 1Kor 10,14f.

600 Zeller, 1Korinther, 41.

601 Zeller, 1Korinther, 41, 383. Vgl. auch 1Kor 4,8; Schrage, 1Korinther 1, 56, 112.

602 Dje Hafenstadt Korinth konnte man sowieso als Modellfall fur antiken Synkretismus ansehen. Ob
es dort zu Ehren rémischer Gétter Tempelprostitution gab, wird kontrovers diskutiert. Unstrittig ist,
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zum anderen lassen sich die Erkenntnissuchende von den eher
erfahrungsorientierten Geist-Enthusiasten abgrenzen.®® Insgesamt waren
die Spannungen zwischen den verschiedenen Parteiungen aber eher
praktischer als philosophisch-spekulativer Natur.6%4

Problematisch in der korinthischen Gemeinde war, dass das
Geistverstandnis teilweise mit starken emotionalen Erwartungen verbunden
war, weil diese sich verselbststdndigen konnten oder in der Gefahr standen,
enttduscht zu werden. Dies galt z.B. fur die ,realized eschatology’. Diese
Uberzeugung beinhaltete die Vorstellung, durch die Taufe so an der
Auferstehung teilzuhaben, dass es nicht mehr um die Hoffnung auf ein
zukunftiges Ereignis, sondern um eine spirituelle Ekstase im Hier und Jetzt
gehe. Schrage sieht die korinthische Gemeinde dadurch bedroht und
begriindet dies mit der Verknipfung zwischen ,Realisierte[r] Eschatologie
und enthusiastische[r] Pneumatologie“.®’® Paulus kritisiert in 1Kor 4,5-13
allerdings nicht die Erwartung einer eschatologischen Vollendung, sondern
die Vorstellung der Erfullung und das Aufgeben des spannungsvollen
Wartens. Dass solche Ideen bei den Korinthern ankamen, erklart sich
allerdings auch von ihrer sozialen Herkunft her. Viele kamen ja aus eher
prekdren Verhaltnissen und erlebten jetzt innerhalb der Gemeinde
pneumatisch gedeutete Wunder und Ekstase. Aufgrund dieser
gegenséatzlichen Erfahrungen ist gut vorstellbar, dass sich der Glaube
verbreitete, die verheilRene Heilszukunft sei bereits erfillt.6%

Bei all diesen Schwierigkeiten in der Gemeinde betont Paulus jedoch in
seiner wohlwollenden, einleitenden Danksagung in 1Kor 1,5-7 den Reichtum
der Begabungen in der Gemeinde und nicht die Spaltungen. Diese spricht er
dann ab Vers 10 direkt an.®%” Darliber hinaus wird diskutiert, ob Paulus im
1Korintherbrief eine spezifische Theologie entwickelt hat.®®® So lassen sich
Ekklesiologie, Christologie und Eschatologie aus unterschiedlichen
Blickwinkeln als Kernthemen des Briefes auffassen. Da geht es zum einen

dass das Dirnenwesen durch den Hafen bliihte. Die Vielfalt der Stadt farbte jedenfalls auch auf die
Gemeinde ab. Vgl. 1Kor 5,7; Schrage, 1Korinther 1, 27f; Zeller, 1Korinther, 32f.

603 \gl. auch Schrage, 1Korinther 1, 51-53. Auf 55 stellt er fest, dass Glossolalie und Ekstase an
vielen Stellen in der Religionsgeschichte auffindbar sind.

604 \/gl. Zeller, 1Korinther, 43; Schrage, 1Korinther 1, 46f.

605 \/gl. Schrage, 1Korinther 1, 57 sowie sein Vorwort; Ergdnzungen nach A.S.

606 \/gl. Rabens, Spiritualitéat, 141. Dass in der Gemeinde Ekstase hervorgehoben wurde, kann aber
auch im Kontext der damals populdren Inspirationsvorstellungen wie dem Orakel von Delphi
gesehen werden.

607 \/gl. Zeller, 1Korinther, 87f.

608 \/gl. Zeller, 1Korinther, 64.
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um innergemeindliche Fragen z.B. zum Gottesdienst.®°® Zum anderen kénnte
man als zusammenfassende theologische Aussage formulieren: ,In
Christus*,®"® in seinem Heilstod und seiner Auferstehung, erfahren die
Glaubigen als Glieder am Leib Christi Gottes Kraft und Weisheit®'"! bis hin zur
Hoffnung auf ihre eigene leibliche Auferstehung.8'? Bei solch konzentrierten
theologischen Aussagen darf jedoch nicht vergessen werden, dass, wie
bereits erwahnt, sich Paulus in dem Brief als praktischer Theologe mit
konkreten Gemeindefragen auseinandersetzte. So muss man die Korinther
auch weniger als Irrlehrer, sondern vor allem als Irrpraktiker bezeichnen,
besonders in der Gestaltung ihres gemeindlichen Miteinanders.®'® Dies ist bei
der Betrachtung der Bibeltexte zu berilcksichtigen. AuRerdem ist zu
bedenken, dass sich aufgrund der Quellenlage eine ,vollstédndige
Rekonstruktion der korinthischen Theologie nicht ... durchfiihren l&sst.“6™
Bemerkenswert ist allerdings, dass der 1.Korintherbrief ab dem 2. Jh. ,zu den
am haufigsten zitierten oder benutzten ntl. Schriften“'®> gehért. Dabei ist vor
allem die Wahrung der Einheit gegen Spaltung von besonderem Interesse.
Dies gilt inzwischen auch im Blick auf die Entstehung des Briefes, den man
heute wieder mehr als Ganzheit betrachtet.®'® Insgesamt kénnte 1Kor 2,6-16
als Leseanweisung fir das Schreiben aufgefasst werden. Darin wird als
Anliegen beschrieben, die Geheimnisse Gottes, die sein Geist offenbart, zu
begreifen 5"

3.2.1.2 Die Bedeutung des Leibes im 1. Korintherbrief

Neben dem Geist spielt der Leib (s6ma) bei Paulus eine wichtige Rolle.®'®
Dies gilt auch fir den 1.Korintherbrief. Dabei ist zu beriicksichtigen, dass

609 \/gl. Niebuhr, Palusbriefsammlung, 221.

610vgl. B 113.3.1.2.

611 V/gl. Schrage, 1Korinther 1, 56, tUber die Korinther: ,Nach dem Urteil des Paulus jedenfalls riicken
sie mit ihrer Weisheitstiberschatzung die Krisis- und Heilsbedeutung des Todes Jesu aus der Mitte
und wollen sich von der Kreuzesgestalt christlicher Existenz nicht mehr treffen lassen.”

612 \/gl. Zeller, 1Korinther, 65-66.

613 \Vgl. Schrage, 1Korinther 1, 62.

614 Schrage, 1Korinther 1, 38.

615 Zeller, 1Korinther, 59

616 Nachdem vor allem in der 2. Hélfte des 20. Jhs. nach verschiedenen Fragmenten gesucht wurde,
aus denen sich der 1.Korintherbrief zusammensetzen kénnte, geht man heute wieder starker von
der Einheit des Briefes aus Vgl. Zeller, 1Korinther, 53-58 und Schrage, 1Korinther 1, 44, 63-71.
Schrage stellt die verschiedenen literarkritischen Positionen differenziert dar und beleuchtet dazu
auch Konsequenzen.

617 \/gl. Zeller, 1Korinther, 61. Origines vertrat die Ansicht, diese Stelle als Leseanweisung zu nutzen.
618 \/gl. Zeller, 1Korinther, 228-229. Es wird diskutiert, inwiefern séma nicht nur Leib, sondern auch
,Personlichkeit* oder ,Person“ meinen kénnte. Dabei ist auch die Frage, ob der Mensch sich mehr
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Paulus zum einen von konkreter Kérperlichkeit spricht, er zum anderen
dieses Begriffsfeld metaphorisch verwendet.?'® So erwahnt er z.B. in 1Kor
3,1-2 in Gbertragenem Sinn, dass die Korinther als ,Unmiindige‘ noch keine
feste ,geistliche Speise’ vertragen wirden. In Kapitel 6 und 7 geht es dann
wieder um konkrete Anweisungen im Umgang mit dem Leib auf sexuellem
Gebiet und in Kapitel 8 um das Essen von Goétzenopferfleisch. 1Kor 6 ab Vers
13 betont, dass der Leib eines Christen fur den Herrn da sei. Dies wird in Vers
14 mit der Auferstehung verkniipft. Dazu findet sich in Vers 15 die Frage:
,Wisst ihr nicht, dass eure Leiber Glieder Christi sind?* In 6,19 wird die
Metapher vom Leib als Tempel des Heiligen Geistes aus Kapitel 3,16-17
wiederholt und Vers 20 ruft dazu auf, Gott mit dem eigenen konkreten Kérper
zu verherrlichen. Metaphorischer und konkreter Gebrauch des Begriffes Leib
verschranken sich also in diesem Schreiben immer wieder.

Beim Durchgang durch den Brief zum Thema Kérper l&asst sich feststellen,
dass Paulus sein Verstdndnis vom Leib gegenlber vorgnostischen und
spiritualisierenden Tendenzen bewusst abgrenzt. Vom judischen Denken her
versteht er den Menschen sicherlich als Einheit von Koérper, (Seele) und
Geist. In diesem Sinne betont er, ,dass zum vollkommenen Pneumatiker
auch der Leib gehort.“®?° Bei einigen Korinthern wurde dagegen der
menschliche Koérper im Sinne einer Spiritualisierung gering geschatzt, was
zur Vernachlassigung sozialer Verpflichtungen fiihrte.5?' Dagegen ging
Paulus vor. Auffallig ist aulRerdem, dass der Apostel zwischen séma und sarx
(Fleisch) unterscheidet. In séma druckt sich bei ihm haufig die ,Wirklichkeit
des Leibes Christi“ aus. Dies muss unabhéngig vom religionsgeschichtlichen
Hintergrund als ,mehr als ein Bild“6?? verstanden werden. Darauf soll weiter
unten noch genauer eingegangen werden.

Hier sei bereits erwahnt, dass nach Paulus der Leib zunachst mal als durch
Siinde und Tod gezeichnet gilt. Erst durch den Glauben an ,die leibliche
Preisgabe Christi am Kreuz*6% als Lésegeld und seine Auferweckung kommt
die Perspektive der Uberwindung des Todes in den Blick. Indem Paulus aber

durch seinen Koérper oder durch seinen Geist definiert. Das AT sieht den Menschen da als
untrennbare Einheit.

619 Vgl. B Il 3.2.1, dort vor allem 3.2.1.3.

620 Zeller, 1Korinther, 6. Dass im Laufe der Kirchengeschichte (z.B. bei Augustinus) sich im Ruckgriff
auf neuplatonische Vorstellungen einer unsterblichen Seele eine Leibfeindlichkeit ausbreitete, sei
hier nur am Rande erwahnt. Vgl. Vielhaber, Wein, 95.

621 \/gl. Schrage, 1Korinther 1, 57.

622 Schrage, 1Korinther 3, 213.

623 Zeller, 1Korinther, 229.
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zunachst mal z.B. in 1Kor 1,18-30 das Kreuz betont,?2* beriihrt er damit auch
das Verhéltnis der Christen zur Kérperlichkeit.?2° Nach paulinischer Theologie
beginnt namlich durch das Kreuzesereignis eine neue Schoépfung.t?® Das
Sterben des Leibes Christi bedeutet demnach auf kosmischer Ebene das
Ende des alten Aons. Auf persénlicher Ebene wirkt sich dies bei den
Glaubenden auf das Sterben des alten Egos aus. Auf sozio-kultureller Ebene
aber mag dies auch mit einem Bruch gegentber der Welt und ihren Werten
einhergehen. Dies kann Ausgrenzung und Verfolgung der Christen mit sich
bringen.®?” Somit bleibt fiir Christen ihr eigener Kérper unter Umstanden
weiterhin Ort des Leidens.%? Eine endgliltige Erlésung des Leibes steht noch
aus. Ohne die Perspektive der Auferstehung bzw. Hoffnung auf die
eschatologische Vollendung der Schépfung kénnen solche Aussagen zur
Abkehr von der Welt und zum Leiden der Christen ganz schén
lebensverneinend klingen. Anders mag dies allerdings sein, wenn
menschliche Schwachheit (astheneia)s im Sinne von 1Kor 2,1-5 géttlicher
Kraft (dynamis) begegnet.®*° Vor allem 1Kor 15 ermuntert zur Hoffnung auf
die zukunftige Auferstehung in einem geistlichen Leib. Und fir die
Glaubenden ist diese ja durch die Einverleibung in den Leib Christi in
gewisser Weise bereits prasent.®®!

Weiterhin spielt der Leib in konkretem und metaphorischem Sinne in 1Kor
11-14 eine wichtige Rolle.?*2 Dort geht es um vornehmlich gottesdienstliche
Fragen.t3 So thematisiert Kapitel 11 die Verhillung der Frau beim
Gottesdienst und das richtige Teilen beim Herrenmahl. AnschlieRend wird in
Kapitel 12 das Bild von der Gemeinde als Leib Christi ausfiihrlich entfaltet.
Dazu nun mehr im nachsten Kapitel.

624 \/or allem in 1Kor 1,18-30.

625 \/gl. Zeller, 1Korinther, 115.

626 \/gl. B I1 3.3.2.1.

627 \/gl. Zeller, 1Korinther, 116. Dabei stutzet sich Zeller auf Aussagen von V.W. Turner.

628 \/gl. Zeller, 1Korinther, 229.

629 \/gl. Zeller, 1Korinther, 125: Hier fuhrt er den Begriff in paulinischem Sinne genauer aus als
kérperliche  Gebrechlichkeit des Menschen, soziale Ausgrenzung und moralische
Unvollkommenbheit.

630 \/gl. Zeller, 1Korinther, 128-129. Er unterscheidet dabei zwischen prasentischer und futurischer
Evidenz dieser Kraft. Vgl. auch 1Kor 1,18-30.

631 \/gl. 1Kor 15,36 und 42-44 mit 1Kor 6,14 und auch mit Rém 8,23 sowie Zeller, 1Korinther, 229.
632 \/gl. Zeller, 1Korinther, 57.

633 \/gl. Zeller, 1Korinther, 381 Dabei gibt Zeller allerdings zu bedenken, dass die in Kapitel 12 als
Geistesgaben bezeichneten Heilungen und Hilfeleistungen auch auBerhalb des Gottesdienstes
stattfinden koénnen. Kapitel 14 bezieht sich wie Kapitel 11 allerdings wieder direkt auf die
Gemeindeversammlung.
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3.2.1.3 Die Leib-Metapher fiir die Gemeinde als Ort des Geistes

1Kor 12-14 kann als zusammengehdérige Einheit betrachtet werden, die den
richtigen Umgang mit Geist-Phianomenen behandelt.?®* Dabei geht es in
Kapitel 12 um Geistesgaben,®® Kapitel 13 beschéftigt sich mit der Liebe®®
und Kapitel 14 mit der Glossolalie.®3”

Um den Gebrauch von Geistesgaben in der Gemeinde zu
veranschaulichen, wird in 1Kor 12,12-27 die Metapher von der Gemeinde als
Leib entfaltet. Dazu lohnt es sich, genauer in den Text zu schauen. Laut Vers
12, 14 ist dieser Korper vielfaltig und tragt nach Vers 15-17 viele
unterschiedliche Glieder: Fufy und Hand, Augen und Ohren, Nase und Kopf.
Am Ende von Vers 12 wird aber klar herausgestellt, dass die Einheit dieser
Vielfalt sich auf Christus griindet. Durch ihn erhélt die Gemeinde als ,Leib
Christi‘ ihre Identitat und ihren Zusammenhalt.®3® Es geht also nicht um die
reine Vermeidung der Extreme, Uniformitat oder Spaltung bzw. um das
Finden einer mittleren Balance, sondern um das Entdecken der Quelle der
Einheit in Christus selbst.®*® So kann man sagen, dass die Gemeinde als ,Leib
Christi‘ quasi ,aus der leibhaftigen Selbsthingabe Christi“¢*® lebt, die sich
insbesondere durch seinen Kreuzestod zeigt. Teil dieses Leibes wird man
nach Vers 13 durch den Geist und die Taufe.®*' Dadurch entsteht eine
Verbundenheit der unterschiedlichen Glieder Uber gesellschaftliche
Kategorien hinweg. Allerdings werden bestehende Gegensatze nicht
aufgehoben, sondern Menschen mit ihren konkreten Leibern werden im
Christusleib durch den Geist bzw. die Herrschaft Christi vereint.54?
Platzanweisung fur die einzelnen Glieder geschieht laut Vers 18 nach Gottes

634 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 111-112.

835 \Vvgl. B 113.2.1.4.

636 \vgl. B 113.2.1.5.

637 Darunter versteht sich die sogenannte Zungenrede bzw. ,unverstandliche ekstatische Rede” als
eine Geistesgabe. Zeller, 1Korinther, 382. Auf 433f stellt er dazu verschiedene mdgliche
Bedeutungsvarianten und Urspriingen der Glossolalie im frihen Christentum dar.

638 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 210.

639 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 254. Er bezieht sich hier auf Glen.

640 Zeller, 1Korinther, 404. Vgl. auch 1Kor 1,18, 2,1-2, 10,16. In Kapitel 10 werden Leib und Blut
Christi direkt mit der Gemeinschaft des Leibes Christi verknupft. Vgl. Wolter, Paulus, 289,
Anmerkung 81.

641 Das Verhaltnis von Taufe und Geist bei Paulus wird unter B 11 3.3.2.4 genauer erértert. Vgl. auch
Schrage, 1Korinther 3, 208, 216.

642\/gl. Schrage, 1Korinther 3, 217; Auf 244-245 fuhrt Schrage aus, dass z.B. Weber den Leib Christi
nicht nur metaphorisch, sondern als realen Herrschaftsbereich mitten in der Welt auslegt. Barth
sprache vom Leib Christi als ,irdisch-geschichtliche Existenzform” Jesu Christi und Bonhoeffer von
,Christus, der als Gemeinde existiert*. Demnach gehe es weder um ,Identitdtsmystik' noch um eine
rein symbolische Rede.
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Willen. Die einzelnen Koérperteile aber brauchen nach Vers 19-26 einander.
Paulus lasst sie in Vers 21 sogar auf fabelhaft-personifizierende Weise
miteinander reden. In Vers 26 betont Paulus vielleicht auch in Abgrenzung zu
einer ,realized eschatology’ das Mitleiden (Sym-pathie!) des ganzen Leibes
mit den schwachen Gliedern.®*® Dazu gilt jeder als charismatisch begabt und
zur Kooperation beféhigt.** Viele deuten diese Metapher des Leibes aber
auch so, dass man nur in der Gemeinschaft mit anderen Christen wirklich
Christsein leben kann.5%5 In Vers 27 wird der Gemeinde nochmals klar
zugesprochen, dass sie Leib Christi ist. ,In Christus‘ zu sein aber bedeutet
nach Paulus, in einer von ,Jesus Christus bestimmten Heils- und
Machtsphéare“ zu leben, die durch ,Gottes Heilstat in Tod und Auferweckung
Jesu charakterisiert“64® ist. Jedoch ist dies nicht so zu verstehen, als wére
dieser Leib bzw. die Gemeinde mit Christus véllig identisch.%*” Im weiteren
Verlauf der Arbeit wird diese Spannung sicherlich noch klarer werden.
Dariber hinaus ist festzustellen, dass die Frage, wie die Gemeinde Christus
in der Welt reprasentiert, in diesem Abschnitt kaum thematisiert wird.548
AuRerdem ist interessant, dass diese Metapher vom Leib fir ein
Gemeinwesen in der griechisch-romischen Welt bekannt war. So verwendete
bereits Plato das Bild des Leibes fiir menschliche Gemeinwesen.®*° Konsul
Menenius Agrippa erzéhlte eine solche Fabel vom miiden Magen, auf den die
anderen Korperteile witend sind, um das aus Rom ausziehende Volk zur
Ruckkehr zu bewegen.®% Auch in dieser Erzéhlung profitiert der einzelne vom
Ganzen und das Ganze vom einzelnen. Zweck der Geschichte ist jedoch die
Legitimierung sozialer Unterschiede bzw. Hierarchien. Paulus dagegen
spricht jedem einzelnen Glied ausdricklich Wertschatzung zu. Bei der

643 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 229.

644 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 242.

645 \/gl. Schrage, Korinther 3, 255.

646 Schrage, 1Korinther 3, 214-215. Vgl. auch B Il 3.3.1.2. Dabei kann die Wendung ,in Christus’
instrumental und lokal verwendet werden.

647 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 215. Wolter, Paulus, 241, betont, dass man den Ausdruck ,in Christus*
nicht direkt ,aus der Leib-Christ-Vorstellung® ableiten darf. Sie lasst sich also nicht ekklesiologisch
verabsolutieren, auch wenn ,Paulus das ,In-Christus-Sein' zu einer Eigenschaft der christlichen
Gemeinde macht.”, 24.

648 Schrage, 1Korinther 3, 212, sieht in diesem Text die Wirkung der Gemeinde auf die Welt
thematisiert. Mehr als 1Kor 14,22 Iasst sich jedoch kaum finden. Allerdings gibt Schrage dort auch
zu bedenken, dass ,Leib-Christi-sein’ nicht heift, ,Wo die Kirche ist, da ist auch Christus*, wohl aber:
,Wo Christus ist, da ist auch sein Leib.” Christus ist also der Kirche vorgeordnet. Seine Gegenwart
im Leib wird durch den Geist vermittelt. Dies leuchtet ein.

649 \/gl. Wolter, Paulus, 289f. Neben Plato fuihrt er Leib-Metaphern bei Aristoteles, Livius, Philo u.a.
an.

650 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 206, 219-220 und Wolter, Paulus, 293.
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paulinischen Leibmetapher geht es also weniger um das Funktionieren einer
Organisation, sondern um den lebendigen Organismus des gekreuzigten und
auferstanden Christus, der durch den Heiligen Geist besteht.®%" Somit ist der
entscheidende Unterschied zwischen der Fabel des Agrippa und 1Kor 12 der,
dass Christus die einzelnen Glieder mit Liebe fur ein Miteinander und
Fireinander beschenkt und es nicht um eine funktionale Differenzierung oder
um Profilmaximierung geht.

Der Kolosser- und Epheserbrief fiihren das paulinische Bild vom Leib dann
in der Richtung weiter aus, dass Christus als Haupt den Gliedern vorsteht.®52
Dabei wird das Bild des Kérpers auf den ganzen Kosmos bezogen, wie dies
auch in der Stoa Ublich war. Im Korinther- und Rémerbrief wandte Paulus das
Bild vom Leib jedoch nur auf die christliche Gemeinde im Sinne von ekklesia
an.5% Dies gilt es sorgféltig voneinander zu unterscheiden.

Uber das Bild vom Leib hinaus gebrauchte Paulus weitere Metaphern fiir
die christliche Gemeinde:®%* So ist neben der Inkorporation in den Leib Christi
auch von der Aufnahme in eine ,Familie‘ die Rede.?%® 1Kor 3,6-9 spricht vom
Ackerfeld,%® 1Kor 3,11-17 erwdhnt den ,Bau’ Gottes als Bild. Auf
alttestamentlichem Hintergrund spielt vor allem die Bezeichnung der
Gemeinde als ,Tempel des Heiligen Geistes’ eine wichtige Rolle.%%” Dadurch
wird auch die Ablésung vom Jerusalemer Tempelkult unterstrichen.
AuBerdem verbindet 1Kor 3,16-17 diesen spiritualisierten Tempel mit der
Heiligkeit, die die Gemeinde durch die Einwohnung des Geistes erhalt.5%® Die
Metapher vom Tempel des Heiligen Geistes wird in 1Kor 6,19 im
Zusammenhang mit sexueller Unzucht nochmals wiederholt.?%° Allerdings

651 Vgl. Gal 3,27f. Dort ist davon die Rede, Christus bei der Taufe ,anzuziehen®. Vgl. Zeller,
1Korinther, 398.

652 \/gl. Kol 1,18; 2,19; Eph 1,22f; 4,15f; 5,23. Schrage, 1Korinther 3, 213 schreibt dazu: ,Die
kosmische Allgott-Vorstellung, nach der die Gottheit in allen Teilen bzw. Gliedern préasent ist und sie
in Einheit zusammenhalt, ist ... eher fir die deuteropaulinischen Konzepte vom Leib Christi von
Belang.” Vgl. auch Wolter, Paulus, 290.

653 \/gl. Zeller, Korinther, 396-397. In Wolter, Paulus, 266f, wird der Begriff ekklesia naher als
Versammlung, Gemeinde bzw. Kirche erlautert. Der Begriff wird von Paulus meistens im Sinne von
,Gemeinschaft der Christen“, verwendet, die zur christlichen Identitdt gehort. Da Gottes Geist dort
besonders anwesend ist, wird sein Wirken da besonders sichtbar.

654 \/gl. Wolter, Paulus, 288f.

655 \/gl. Wolter, Paulus, 295 und B Il 3.2.2.3 zu Rémer 8. Dort spielt die Kindschaft eine wichtige
Rolle.

65 Hier klingen z.B. Bezlige zu Hes 36,36f an.

657 \Vgl. B | 2.6, Wolter, Paulus, 299f und Bachmann,Tempel, 4.2.

658 \/gl. Hes 36,26f und B | 2.4.

659 \/gl. hierzu B 11 3.3.2.6. In der frihchristlichen Gemeinde spielte die Stinde gegen den Geist eine
wichtige Rolle. Dabei wird sie wohl, wie bei Paulus in 1Kor 3,16-17, mit der Zerstérung der Gemeinde
in Verbindung gebracht, was als Siinde mit Todesfolgen gilt. Ahnlich drastisch klingt 1Kor 5,5, wo
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bezieht sie sich dort nicht auf die im Gottesdienst versammelte Gemeinde,
sondern auf den konkreten Koérper des einzelnen Christen. Wolter betont
hierzu im Vergleich mit 1Kor 14,25 ,dass Paulus der christlichen Gemeinde
etwas zuschreibt, was er von den einzelnen Christen niemals sagt: dass
namlich Gott selbst in ihr anwesend ist.“%¢° Demnach wére also zwischen der
Anwesenheit Gottes und der Einwohnung seines Geistes zu unterscheiden.
Dabei lasst sich jedoch fragen, ob Paulus dies wirklich so differenzieren will
oder nur sprachliche Varianten wéahlt. Dennoch ist bei Paulus insgesamt die
Gemeinde als Ort der Gegenwart Gottes gegeniiber dem einzelnen Christen
deutlich hervorgehoben.

3.2.1.4 Geistesgaben in der Gemeinde

Im 1. Korintherbrief werden nun um das Bild von der Gemeinde als Leib
Christi herum in 1Kor 12,4-11 und 28-31 Charismen aufgezéahlt. Diese
Ausfiihrungen des Paulus zum Umgang mit den Geistesgaben wandten sich
vermutlich vor allem an die Pneumatiker in der korinthischen Gemeinde, die
nach besonderen Geistduferungen strebten. Wahrscheinlich betonten einige
die Zungenrede derart und sahen sie als Ausweis fur rechten Geistbesitz
an,%' dass Paulus in Kapitel 14 ausfiihrlich darauf einging. Dabei wird
deutlich, dass der Apostel sich nicht grundsétzlich gegen den Pneumatismus
in der Gemeinde stellte,®8? sondern sich dagegen wehrte, die Glossolalie als
elitare Geistesbegabung (berzubewerten. Er versuchte also diese
Bewegungen in geordnete Bahnen zu lenken.5%3

Vor der Benennung konkreter Gaben wird allerdings zu Beginn des
Kapitels 12 in Vers 3 deutlich, dass der Heilige Geist das heilsentscheidende
Bekenntnis eines Menschen zu Christus als dem Herrn bewirkt.?%* Diese
Feststellung kann als Korrektur fur die enthusiastischen Korinther angesehen
werden, die das Wirken des Geistes vor allem in auRerordentlichen und

sich Paulus fiir ein Ubergeben unziichtiger Gemeindeglieder an den Satan ausspricht. Vgl. Berger,
Geist, 186.

660 Wolter, Paulus, 178. Vgl. auch 1Kor 14,25 und Wolter, Geist, 99.

661 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 157.

662 \/gl. 1Kor 14,39. In Korinth hat Paulus ihn vermutlich sogar mit angestof3en.

663 Schrage, 1Korinther 3, 112.

664 \/gl. Zeller, 1Korinther, 387 und Rabens, Spiritualitét, 143, so wie Phil 2,5-11. Urspriinglich
entstammt das Bekenntnis zu Jesus als dem Kyros aus judenchristlich-hellenistischen Gemeinden,
wie z.B. Antiochia. Der Kyrios-Titel hob vor allem die besondere Autoritat und Vollimacht Jesus hervor
und zielte weniger auf seine Goéttlichkeit. Judenchristen allerdings (die es in Korinth weniger gab)
hérten bei ,Herr' deshalb etwas Géttliches mit, weil die Sepuaginta den Name Gottes mit Kyrios
Ubersetzt. Vgl. Vielhauer, Wein, 53.



157

spektakuldren Phanomenen sehen wollten. Grundlage fir das weitere
lebensverandernde Wirken des Geistes ist also das Bekenntnis zu Christus
und zwar nicht nur als Formel, sondern mit dem dazu passenden
Lebenswandel.?®5  Darin lasst sich ein besonderer Schlissel zur
Pneumatologie bzw. =zu den Geistesgaben sehen, die einer
Verselbststandigung des Geistes entgegentreten.

Den Ursprung aller Gaben sieht Paulus in 12,4f in demselben Geist, was
die Einheit in der Vielfalt der Geistduerungen begriindet und nach Vers 7
,zum Nutzen aller” geschieht. In 12,4-6 werden der Geist, der Herr und Gott
eng miteinander verknipft und mit den in der Gemeinde erfahrbaren Gaben,
Amtern und Kréaften verwoben.®® Verschiedentlich ist deshalb davon die
Rede, die Charismen innerhalb eines ,trinitarischen Horizonts“ zu sehen.%”
Dies ist allerdings nicht im engen Sinne der im 4. Jh. entstandenen
Trinitatslehre zu verstehen. Allerdings I&sst sich an dieser Stelle schon eine
Bezogenheit zwischen Gott, Vater, dem Sohn und dem Geist, auch in ihrem
jeweiligen Wirken, ableiten. So erscheint es z.B. im Sinne von 1Kor 1,6f
Uberlegenswert, einen Zusammenhang zwischen Christus-Predigt und der
Fulle an Geistesgaben anzunehmen.68

Fir die Geistesgaben selber verwendete Paulus verschiedene Begriffe:
charismata, pneumatika und energaemata. Diese kann man weitgehend als
Synonyme auffassen. Alle sind diakonia, also fur den Dienst in der Gemeinde
bestimmt.56°
Nach 1Kor 12,4-11 sind Charismen sichtbarer Ausdruck der vom Geist
gewahrten und bewirkten Vielféltigkeit in der Einheit. Laut Vers 7 geht es
darum, dass der Geist dem einzelnen offenbart, was allen in der Gemeinde
nitzt. Individualistische Selbstdarstellung ist hier fehl am Platz. Die
Charismen sind also nicht ,private, dem einzelnen fir sich gegebene
Gaben“,f0 sondern erhalten ihren Sinn durch ihre Bezogenheit auf die
Gemeinde. Geflihle der Minderwertigkeit, Benachteiligung, Rivalitdt und

665 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 113, 119-125. So sind z.B. Ekstasen, Inspiration und inspirierte
Schreie auch aus dem Bacchus-, Dionysos und in anderen Kulten bekannt. Auf den Inhalt der
AuRerungen kommt es an, nicht auf die Form.

666 \/gl. Zeller, 1Korinther, 391. Trinitarische Andeutungen finden sich auch in der Formel von 2Kor
13,13.

667 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 142, 201-203.

668 \/gl. Rabens, Spiritualitat, 143. Zur generellen Bedeutung der Charismen, die Gegenwart Gottes
anzuzeigen vgl. Schrage, 1Korinther 3, 141. Vgl. auch B 11 3.3.2.3.

669 \/gl. Zeller, 1Korinther, 390-391,

670 Schrage, 1Korinther 3, 221, Umstellung nach A.S.
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Vergleichsdenken, selbstherrliche  Absolutsetzung, Selbstgefalligkeit,
Statusdenken oder Arroganz werden ja sowieso von der Schwachheit des
Kreuzes Christi her in einen neuen Kontext geriickt.®”" So miissen sich alle
Charismen an dem Grundsatz messen lassen, dass sie ,zur Erbauung®
eingesetzt werden. Dies wird in 1Kor 14 mehrfach, z.B. in den Versen 3,5,12
und 26, betont.’? Die Gaben leben demnach auch davon, dass sie geteilt
und weitergegeben werden. Durch ihr Zusammenspiel wird es wiederum
nétig, sich untereinander in Ricksichtnahme und Liebe zu begegnen. So
steht Kapitel 13, das die in Christus gegriindete Liebe besingt, nicht zuféllig
zwischen den Kapiteln 12 und 14, die sich mit den Charismen beschéftigen.
Laut 1Kor 14,24f koénnen darlber hinaus bisher gemeindeferne
Gottesdienstbesucher durch eine gemeinschaftsférdernde Auslbung von
Geistesgaben die Gegenwart Gottes erkennen.”®

Fragt man sich, welche konkreten Gaben in dem Text genannt werden,
lassen sich die Charismen in 1Kor 12,8-10 zur besseren Ubersicht in drei
Gruppen zusammenfassen:%74
1.Gaben des Redens (logos): sophia — Weisheitsrede,®’® gnosis —

Erkenntnisrede.
2. Glaube in Verbindung mit Wundern, Heilungen und Machttaten (dynameis)
3. Geistgewirktes Reden im Sinne von Prophetie,®”® deren Deutung®”’ und

Glossolalie®”® mit deren Ubersetzung.

671 \Vgl. Schrage, 1Korinther 3, 224, 226. Im 1.Korintherbrief spielt das ,Wort vom Kreuz*“ (1,18) und
die ,Schwachheit” (1,25, 27 und 2,1-3) eine wichtige Rolle.

672 \/gl. Schnelle, Anthropologie, 57. Vgl. auch Eph 4,12f ,zur Auferbauung des Leibes Christi‘.

673 \/gl. Rabens, Spiritualitat, 143.

674 \/gl. Zeller, 1Korinther, 391-393.

675 Wahrend die in 1Kor 1-3 von den Korinthern angestrebte Weisheit eher negativ gebraucht wird,
bekommt sie in 6,5 und 12,8 als Charisma eine positive Bedeutung. Vgl. Zeller, 1Korinther, 43.

676 \/gl. B 11 3.2.2.2 / Die Frage nach der Prophetischen Rede und dem Amt. Schrage, 1Korinther 3,
154f, vermutet, dass sich prophetische Vorstellungen der Korinther auch an Philo anlehnen kénnten.
Nach diesem Verstandnis wird in der Prophetie der Verstand (nous) des Menschen ausgeschaltet
und es erfolgt ein enthusiastisch-visionares Erleben. Wie bereits erwéhnt, entspricht das weniger
dem biblischen Menschenbild als Gegenliber Gottes. Dabei ist auch wesentlich, dass kein Prophet
einen unhinterfragbaren Wahrheitsanspruch oder absolute Autoritét fir sich beanspruchen kann. Die
Gemeinde soll alles priifen.

677 Nach 1Kor 12,10 ist die Unterscheidung der Geister ein eigenes Charisma. Vgl. Hahn, Theologie,
600. In 1Thess 5,21 wird dazu aufgerufen, alles zu prifen und das Gute zu behalten. Bei Paulus
sind dazu entscheidende Kriterien das Bekenntnis zu Jesu als dem Herrn (1Kor 12,3 und Rém 12,6),
rechte Lehre und Liebe sowie die Auferbauung der Gemeinde (z.B. Rom 14,9; 15,2; 1Kor 6,12,
10,23; 1Thess 5,11).

678 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 197-200. Hierbei wird unter anderem das Ausbrechen aus Ublichen
Sprachmustern als ein Reden zu Gott in besonderer Unmittelbarkeit erwdhnt. Welker kann in der
Glossolalie aber auch eine ,Kathedrale der Armen*“ erkennen, die sich der ,Tyrannei des Wortes”
entzieht und ,die Privilegien der Gebildeten ausraumt®. Welker, Geist, 252; Vgl. Schrage, 1Korinther
3, 200. Klar ist, dass Paulus die Zungenrede anerkennt, aber ihren Stellenwert in der Gemeinde
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Des Weiteren werden in 1Kor 12,28f folgende Gaben bzw. Amter
unterschieden: Apostel, Propheten, Lehrer und Wundertéter, sowie das
Heilen, Helfen, Leiten, Zungenreden und Auslegen.®”® Rém 12,6-8 beschreibt
wieder andere Gaben.®® Bei diesen Aufzahlungen geht es also nicht um
Vollsténdigkeit,%8! sondern mehr um die Benennung von Ph&anomenen, die in
Korinth eine Rolle spielten. Aulerdem ist eine genaue Abgrenzung einzelner
Gaben, Dienste oder Amter voneinander nicht immer klar méglich, aber auch
eher unwichtig.®®2 Prophetische Rede, Zungenrede und Erkenntnis waren bei
den Korinthern aber laut 1Kor 13,8 vermutlich besonders hervorgehoben.583
Darliber hinaus muss man feststellen, dass man nicht allen aufgezahlten
AuRerungen etwas Ekstatisches zuschreiben kann. Erkenntnis, Lehre oder
Ermahnung gelten auch als vom Geist gewirkt und kénnen recht nlichtern
wirken.%% Einige Gaben wie Heilungen oder Zungenrede weisen allerdings
schon auleralltédgliche Merkmale auf. Zum anderen sollte die Vielfalt der
Gaben als Reichtum und Fille zur gegenseitigen Ergédnzung angesehen
werden und nicht als Spaltung. Dies gilt sicherlich auch im Blick auf
verschiedene Frommigkeitsstile.?®® Aulerdem wurde unter den Christen tiber
die mit den Geistesgaben verbundene Amterfrage vielfach gestritten.%® Dies
kommt im Korintherbrief allerdings noch nicht so direkt zur Sprache, da sich
die Amter ja erst zu etablieren begannen.

Was Paulus nicht thematisiert, ist, wie sich natirliche Veranlagung und
Geistbegabung zueinander verhalten.%®” Vermutlich war fur ihn diese
Unterscheidung unwichtig. Er hatte vor allem die Verwandlung des ganzen
Menschen durch den Geist Christi im Blick. Dazu gehérten demnach auch die
menschlichen Naturanlagen.f® Insgesamt wird eine genaue Abgrenzung

relativiert, da sie mehr zur persénlichen, statt zur gemeindlichen Erbauung beitragt. Deshalb soll das
geisterfullte Reden durch den menschlichen Verstand kontrolliert werden.

679 In Eph 4,11 werden Apostel, Propheten, Evangelisten, Hirten und Lehrer unterschieden. Dies
deutet auf eine Weiterentwicklung der Amterdifferenzierung in der friihen Kirche hin.

680 Vgl. B 11 3.2.2.2.

681 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 137.

682 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 148.

683 \/gl. Wolter, Paulus, 199.

684 \/gl. Rabens, Spiritualitat, 143.

685 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 173-174.

686 |m Laufe der Kirchengeschichte gab es zur Amterfrage allerhand Auseinandersetzungen. So wird
in der katholischen Kirche z.B. im Blick auf Vollmacht zwischen Priestern und Laien unterschieden.
Auch nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil gilt dort noch, dass der Geist durch Amterhierarchie
die Kirche leitet. Luther unterscheidet zwischen der Begabung und der inneren Beféhigung. Das Amt
aber berechtige dazu, eine Begabung auszuiben. Vgl. Schrage, 1Korinther 3, 176-177 und B I
3.2.2.2 / Die Frage nach dem Prophetischen Rede und dem Amt.

687 \/gl. Zeller, 1Korinther, 394.

688 \/gl. 2Kor 5,17; Rém 12,1f sowie B Il 3.3.2. und Schrage, 1Korinther 3, 139.
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zwischen natirlichen Schoépfungsgaben und Geistesgaben weithin
abgelehnt.58°

3.2.1.5 Die in Christus gegriindete Liebe

Zwischen den Ausfihrungen zu den Geistesgaben in 1Kor 12 und 14
positioniert Paulus in Kapitel 13 die Liebe neben Glaube und Hoffnung als die
grofte Gabe.®° Dabei geht es vom Kontext des Kapitels her um die Frage,
welcher Stellenwert den Charismen in der Gemeinde zukommt.8%1

Schaut man sich 1Kor 13 genauer an, féllt auf, dass dieses Kapitel sich
durch kurze, pragnante, rhythmisch gestaltete Verse auszeichnet. So wird es
auch als das ,Hohelied der Liebe“®®? bezeichnet. In reichem Gebrauch
antiker, rhetorischer Stilmittel stellt Paulus den Korinthern darin eine
Lebensweise vor, die alle Charismen uUbertrifft. Dabei wird die Liebe
gewissermalien zum ausgewiesenen und notwendigen Charakteristikum der
Christen erhoben.®% Fiir den deutschen Begriff Liebe steht im Griechischen
hier agaphe. Nach Paulus ist damit die sich selbstlos verschenkende Liebe
Gottes durch Christus gemeint. Wer sich dadurch lieben lasst, wird befahigt,
auch andere zu lieben. Es geht hier also weder um philia, die gegenseitige
freundschaftliche Liebe, noch um eros, was das sinnliche, erotische
Begehren bezeichnet.t%

Man kann Kapitel 13 in drei Abschnitte untergliedern. Dabei bilden die
Verse 1-3 und 8-13 sozusagen einen Rahmen, der als Kritik des
korinthischen Umgangs mit den Charismen aufgefasst werden kann. Die
Verse 4-7 zédhlen demgegentiber Eigenschaften der Liebe wie Freundlichkeit,
Zurlckhaltung und Vergebungs-bereitschaft auf. Zum andern erwahnt Paulus
dort auch Gefahren, die die Liebe bedrohen, wie z.B. Neid, Taktlosigkeit oder
das Suchen des eigenen Vorteils.®%® Wenn es in Vers 2 heil’t, dass man ohne
Liebe nichts wéare, macht dies klar, dass alle Charismen, alle Hingabe oder
Selbstaskese ohne Liebe als wertlos anzusehen sind, sich als lebloses
Scheppern erweisen und vergehen.®% Nur die Liebe ,hért niemals auf* (V. 8).

689 \/gl. Schrage, 1Korinther 3, 167.

690 \/gl. 1Kor 13,13 und Wolter, Paulus, 198f.

691 \Vgl. Schrage, 1Korinther 3, 113, 293. Demnach ist ,ohne Liebe jede konkrete charismatische
Betatigung wertlos®.

692 Man kann die Form auch als Enkomion auffassen, was in der Antike ein Lobgedicht meint. Vgl.
Zeller, 1Korinther, 405 und 406.

693 So fiihrt auch in Gal 5,22 die Liebe die Friichte des Geistes an. Vgl. B Il 3.3.2.5.

694 \/gl. Zeller, 1Korinther, 406 und Wick, Paulus, 141. Eros kommt im NT Gberhaupt nicht vor.

5 Vgl. Ortkemper, 1Korinther, 121.

6% \gl. Zeller, 1Korinther, 407.
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Demnach wird die agape das Leben der Gemeinde auch dann noch weiter
pragen, wenn die eschatologische Vollendung ansteht.®®” Charismen sind
demgegeniber laut Vers 9-10 vergéngliches ,Stiickwerk®. Am Ende aber
I8sst sich durch Begegnung mit Gott ,von Angesicht zu Angesicht* (V. 12) das
Vollkommene erkennen. Deshalb gilt es, nach der Liebe als der héchsten
Gabe des Geistes zu streben.5%

Im Kontext des 1. Korintherbriefes macht Kapitel 13 also deutlich: Der
Umgang mit den Geistesgaben klart sich von der agape her. Durch diese in
Christus gegriindete Liebe wird die Gemeinde aufgebaut.’®® Sie ist der
Malfstab in der Gestaltung des Miteinanders. Kapitel 14 fuhrt dies nochmal
vor allem anhand der Glossolalie und der prophetischen Rede aus. Beides
soll vor allem zur oikodome, der Auferbauung der Gemeinde dienen,’® die ja
mit der Liebe eng zusammenhangt. Diese Verknlpfung der Gaben mit der
Liebe findet sich auch an anderen Stellen im NT.7°' Von daher wird deutlich,
dass es in der christichen Gemeinde keine besonders herausragende
geistliche Elite geben kann. Jeder Christ ist schlieBlich vom Heiligen Geist
erfullt. Der Geist bildet aber wiederum nach 1Kor 12,13 die ,Grundlage der
Einheit aller Christen7%2,

Wenn man allerdings in 1Kor 13 beziglich der von der Gemeinde
Uberschatzten vergénglichen Charismen Polemik heraushért, kann dies als
Abgrenzung des Paulus gegenuber der bereits erwdhnten realized
eschatology’ angesehen werden.”®® SchlieBlich geht es bei der Vollendung,
bei der alles Bruchstlickhafte aufhért und nur die Liebe bleibt, um einen
radikalen Neuanfang und nicht nur um eine Ausbesserung des Alten.”% Wer
aber bereits jetzt in einer liebenden Gottes-Beziehung steht, kann sein Leben
auch in der Spannung des ,Noch-Nicht“ von der Liebe her prégen lassen.”®
Das so leben zu kénnen, beinhaltet geistliche Reife bzw. Miindigkeit.”°®

7 \/gl. Wick, Paulus, 143f.

698 Vgl. 1Kor 12,31, 13,13-14,1.

699 \/gl. 1Kor 14,12 und B 11 3.2.1.5.

700 \/gl. auch Schrage, 1Korinther 3, 287.

701Z.B. in Rém. 12, 9-10, Eph 4,15 nach 7-12 und 1Petr 4,8-11.

702 \Wolter, Paulus, 179.

703 \/gl. Zeller, 1Korinther, 414-415.

704 \/gl. Zeller, 1Korinther, 415. Schrage fuihrt den eschatologischen Charakter der Liebe in seinem
3. Band zum 1Kor mehrfach aus, so schreibt er auf 304, dass ,die Liebe kein Ideal, sondern eine
eschatologische Wirklichkeit im Anbruch der neuen Welt Gottes" darstellt.

705 \/gl. Zeller, 1Korinther, 419.

706 So heilt es in V. 11 ,Da ich ein Kind war, redete ich wie ein Kind ...; da ich aber ein Mann ward,
tat ich ab, was kindlich war.“ Vom Kontext beziehen sich diese Aussagen auf das Aushalten der noch
ausstehenden Vollendung und der eigenen stiickhaften Erkenntnis. Reife macht demnach demditig.
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Wolter sieht Kapitel 13 auch in dem Zusammenhang, dass die Liebe es
Nicht-Juden ermdéglicht, die Tora im Sinne von Lev 19,18 zu erfiillen, ohne
erst zum Judentum Ubertreten zu missen.”?” Dadurch kénnten Judenchristen
mit nicht-judischen Christen Gemeinschaft habe. Dies ist ein interessanter
Aspekt. Ob er allerdings bei den Korinthern einen hervorgehobenen
Stellenwert hatte, ist aufgrund der ohnehin sehr heterogenen
Zusammensetzung der Gemeinde fraglich.

Daruber hinaus gilt es, Folgendes zu bedenken: Versteht man die
paulinischen Ausfuihrungen zur Liebe nur als Appell zu ethischem Handeln
im zwischenmenschlichen Bereich, werden sie leicht zur Uberforderung. So
hinterfragt Schrage, ob man agape dem Menschen Uiberhaupt gebieten kann,
ob er dazu Uberhaupt in der Lage ist. Nach Paulus jedenfalls ist der Mensch
nicht aus sich selbst zur agape fahig. Er kann nur Antwort geben auf Gottes
Liebe, die sich in der Selbsthingabe Jesu zeigt.”%® Diese Liebe aber hat wenig
mit ,Liebelei, sentimentalem Gefiihl und bloRer Sympathie“’% zu tun und ist
auch kein tatiger Aktionismus. Demnach geht es beim paulinischen Aufruf zur
Liebe weder um Moral, noch um einen ethischen Apell, sondern um eine
Befshigung durch den Geist.”'® Schrage formuliert dies folgendermaRen:
,Diese Liebe ist weder selbst Charisma noch eine Uberbietung oder ein
Ersatz der Geistesgaben, sondern die in allem wirkende wunderbare Kraft
und Wirklichkeit des Geistes.“”"! Bei so steilen Aussagen aber bietet es sich
an, zum vertieften Verstandnis weitere Paulustexte anzuschauen.

3.2.2 Leben im Bereich des Geistes nach dem Romerbrief

Wie bereits erwahnt, findet sich das Bild vom Leib Christi nicht nur in 1Kor
12, sondern in kirzerer Fassung auch in R6m 12. So ist es interessant
herauszufinden, wie Paulus gleiche Themen in unterschiedlichen Briefen
aufgreift, weiterfiihrt oder auf eine allgemeinere Ebene stellt. Dafir sind
zundchst grundlegende Fragen zu Besonderheiten des Rémerbriefes zu
klaren.

707 \gl. Wolter, Paulus, 338.

708 \/gl. R6m 5,6-10; 8,32, 39; Gal 1,4; 2,20, Schrage, 1Korinther 3, 282 und Zeller, 1Korinther, 420-
421. Man kann darlber diskutieren, ob man eine solche Auslegung als ,implizite Christologie”
auffasst, die durch andere Textstellen gestiitzt werden muss. Vermutlich wére sie aber im Sinne des
Paulus.

709 Schrage, 1Korinther 3, 320.

710 Vgl. Rém 5,5 und Gal 5,22 und Schrage, 1Korinther 3, 283.

711 Schrage, 1Korinther 3.
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3.2.2.1 Der Brief des Paulus an die Romer

Aller Voraussicht nach schrieb Paulus den Romerbrief 56 n. Chr. von Korinth
aus.”'? Als er den Brief formulierte, war er noch nicht in Rom gewesen, hatte
diese Gemeinden also auch nicht gegriindet und kannte die rémischen
Christen deshalb nicht persdnlich.”'® Nach Rém 15,22-24 plante der Apostel
aber dorthin zu reisen. Dazu stellte er sich mit seiner Theologie den Christen
in Rom vor. Im Bewusstsein, dass es unter ihnen einige Juden-Christen gab,
musste er sich dabei wie im Galaterbrief gegenlber judaistischen Gegnern
abgrenzen, um seine Position klar herauszustellen. Der konkrete Anlass der
Briefabfassung war aber vor allem auch, dass Paulus personelle und
materielle Unterstiitzung fiir seine Missionspléne in Spanien brauchte.”*

Um die Situation der christlichen Gemeinden in Rom als Hintergrund des
Briefes besser zu verstehen, ist es sinnvoll, kurz auf die Geschichte der Juden
dort einzugehen: In Rom gab es seit langerem eine jldische Gemeinde. Sie
wurde erstmals 139 v. Chr. schriftlich erwéhnt und wuchs schnell. 41 n. Chr.
erteilte ihr Kaiser Claudius allerdings ein Versammlungsverbot, 49 n. Chr.
wies er die Juden gar aus der Stadt aus. Als Grund dafiir werden in seinem
Edikt Streitigkeiten um einen ,Chrestus” genannt. Demnach gab es in der
Synagoge zu dem Zeitpunkt bereits Christen, die sich nun von den Juden
trennen mussten. Das oben erwdhnte Ehepaar Aquila und Priscilla zog wohl
deshalb von Rom nach Korinth. Durch sie erfuhr Paulus sicherlich manches
Uber die Rémer. Nachdem Claudius 54 n. Chr. gestorben war, kehrten viele
Vertriebenen in die christliche Gemeinde von Rom zuriick. Diese bekam aber
auch sonst reichen Zulauf, wurde fiir AuBenstehende immer mehr erkennbar
und so auch unter Druck gesetzt, bis 64 n. Chr. unter Nero die
Christenverfolgung in Rom offensichtlich ausbrach. Zur Zeit der Abfassung
des Briefes gab es unter den rdmischen Christen inzwischen wohl mehr nicht-
jadische als judische Christen. AuBerdem waren sie vermutlich noch keine
geschlossene Gruppe mit einem festen Versammlungsraum, sondern trafen
sich eher in Wohnh&usern.”'®

Was den Aufbau des Rémerbriefes anbelangt, sind zunéchst 16 Kapitel zu
nennen, mit denen er der langste Brief im NT ist. Inhaltlich stellt Schnelle fest:
.auf einen vorwiegend lehrhaften Hauptteil (R6m 1,16-11,36) folgt ein

712 Vgl. Schnelle, Einleitung, 135, 140-141.

713 Vgl. Wolter, Paulus, 51.

714 Vgl. Schnelle, Paulus, 331f.

715 Vgl. Schnelle, Einleitung, 136, 139-141, 145; Niebuhr, Paulusbriefe, 209.
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Uberwiegend ermahnender Hauptteil (Rém 12,1-15,13).“71®  Niebuhr
untergliedert die eher argumentierenden Kapitel 1-11 in drei Themenfelder:
So geht es in 1,16-5,21 um die Bedeutung von Christus fur Juden und Nicht-
Juden. 6,1-8,39 beschaftigt sich mit dem neuen Leben in Freiheit von der
Sinde sowie mit dem Gesetz und dem Geist. Und 9,1-11,36 behandelt das
Verhéltnis Gottes zu Israel bzw. wie dieses erwahlte Volk angesichts des
Christusgeschehens gerettet wird. Ab Kapitel 12 befasst sich Paulus mit dem
konkreten Leben der Gemeinde, wobei Kapitel 13 zwischendrin auch das
Verhaltnis der Christen zum Staat beleuchtet.”"”

Fragt man nach der Theologie des Rémerbriefes, lasst sich zunachst mit
Niebuhr formulieren ,Das Evangelium von der heilsamen Gerechtigkeit
Gottes im Christus-geschehen gilt allen Menschen, Juden wie Heiden“.”'8
Diese Aussage lehnt sich quasi an die zusammenfassende These des Briefes
in Rdm 1,16 an. Die ,Gerechtigkeit Gottes* bezieht sich dabei vom Judentum
her auf Gottes Treue durch seinen Bund und die ,Herstellung und Erhaltung
einer heilsamen Lebensordnung“.”'® Diese erfahrt der Mensch in der
Spannung zwischen Gesetz und Glaube. So behauptet 3,21-26 zunachst,
dass sich Gottes Gerechtigkeit unabhangig vom Gesetz in Christus zeigt und
der Mensch durch den Glauben an ihn das Heil erlangt. Dies kann man so
verstehen, dass hier nicht judischer Gesetzesgehorsam kritisiert werden soll,
sondern sich fur Nicht-Juden ein Weg zum Heil eroffnet. Dieser erschlief3t
sich aber weniger individualistisch, sondern ,in Christus’ in einem
ekklesiologischen Kontext.”?® So stellt weiter hinten Rém 8 das ,Gesetz des
Geistes” als heilsstiftend dar: Dieses bewirkt demnach die Abtétung der
Werke des Fleisches und fiihrt in die Familie Gottes.”' Daran ankniipfend

716 Schnelle, Einleitung, 143.

717 Niebuhr, Paulusbriefe, 206-207.

718 Niebuhr, Paulusbriefe, 203, 213.

719 Niebuhr Paulubriefe, 214. Vgl. auch die Diskussionen um den ,Bundesnomismus” in Schnelle,
Einleitung, 154f. Auf 186f erwahnt Schnelle, dass Paulus mehrere ,Thelologien des Gesetzes”
vertritt. Demnach wére auch die ,Gerechtigkeit aus Glauben* kein in sich abgeschlossenes Konzept,
sondern wendet sich nur gegen eine Gerechtigkeit, die sich alleine auf eine Befolgung des Gesetzes
bezieht. Auf 187f wird der sogenannte ,Bundesnomismus” differenzierter erklart. Danach geht es
beim Gesetz nicht um ein ,getting in“ zum Heil, das nur der Erwéhlung Gottes obliegt, sondern um
ein ,staying in“ im Heil. ,\Werke des Gesetzes" gelten demnach nur als judische ,identity markers*.
720 \/gl. dazu B 11 3.3.1.2, Schnelle, Einleitung NT, 186, aber auch 185 oben. Dort wird z.B. erwahnt,
dass A. Schweitzer in der ,Mystik des Seins in Christus die Tiefenschicht der paulinischen Theologie®
sieht, ,neben der die Rechtfertigungslehre nur einen Nebenkrater darstellt.”

721Vgl. B 11 3.2.2.3 zu Rém 8.
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sieht Schnelle in ,den Kategorien der Transformation und Partizipation ...
das Zentrum des paulinischen Denkens*.7??

Fir ein Gesamtverstdndnis des Rdémerbriefes gilt es als wesentlich im
Auge zu behalten, dass sich der Brief zwar an konkrete Christen in Rom
richtet, Paulus aber eher zur Vorbereitung seines Besuches seine Theologie
vorstellt und nicht die Gemeinden in speziellen Gemeindefragen berét wie im
Korintherbrief. So werden diesem spateren Schreiben am ehesten von allen
Paulusbriefen zusammenfassende, systematisch-theologische Qualitaten
zugeschrieben.”?® Dies macht einen Vergleich zwischen 1Kor 12 und Ré6m 12
besonders interessant.

3.2.2.2 Textanalyse von Rémer 12

Waéhrend Paulus das Bild vom Leib und seinen Gliedern im 1Kor eher im Blick
auf eine aktuelle Problemsituation behandelt, geht er im Rémerbrief dabei
mehr grundsatzlich auf die Frage nach der Haltung des Handelns beim
einzelnen innerhalb der christlichen Gemeinschaft ein. Auch deshalb ist es
sinnvoll, R&m 12 als Parallele zu 1Kor 12-14 genauer zu untersuchen. Dies
bietet sich aber auch an, weil der Text im Romerbrief kirzer und
Ubersichtlicher ist. So wird R6m 12 nun in vier Teilabschnitten besprochen.

Das verwandelte Leben als Gottesdienst (V. 1-2)
,1 Ich ermahne euch nun, liebe Briider, durch die Barmherzigkeit Gottes, dass
ihr eure Leiber hingebt als ein Opfer, das lebendig, heilig und Gott wohlgefallig
ist. Das sei euer verniinftiger Gottesdienst. 2 Und stellt euch nicht dieser Welt
gleich, sondern andert euch durch Erneuerung eures Sinnes, damit ihr prifen
konnt, was Gottes Wille ist, ndmlich das Gute und Wohlgeféllige und

Vollkommene.*
Diese Verse liber den rechten Gottesdienst kénnen als Praambel”?* vor dem
Abschnitt zum Leib und seinen Gliedern ab Vers 3 gelten. Aufgrund dieses
einleitenden Charakters bietet sich ein Vergleich von Rém 12,1-2 mit 1Kor 11
an. Dabei wird sofort deutlich: 1Kor 11 orientiert sich an der aktuellen Praxis
und geht in einem ganzen Kapitel auf Fragen nach Stellung und Bekleidung

722 GSchnelle, Einleitung, 186-187. Auf 189 verweist er zwar darauf, dass Schnelle die
»Transformation” auf den ,Gottessohn Jesus Christus® bezieht und die ,Partizipation der Glaubenden
und Getauften” auf das ,Heilsgeschehen®. Diese Begriffe lassen sich aber auch von einem
gesamtpaulinische Horizont her, insbesondere von R6m 8,29 her auf die Verwandlung der Gldubigen
beziehen, die im ,Leib Christi“ (R6m 12) in das Bild Christi umgestaltet werden.

723 \/gl. Lohse, Romer, 45-46.

724 \/gl. Pesch, Roémerbrief, 90.
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der Frau im Gottesdienst (V. 2-16) sowie die wiirdige Feier des Abendmahls
ohne Streitigkeiten ein (V. 17-34). R6m 12,1-2 dagegen umfasst nur 2 Verse
und stellt das Thema ,Gottesdienst’ weniger in konkret-praktischer als
vielmehr in grundsatzlicher Hinsicht dar. Dabei wird betont, dass es beim
richtigen bzw. ,verninftigen Gottesdienst® weniger auf die Einhaltung
kultischer Riten ankommt, sondern auf eine umfassende, praktische
Lebensfihrung und zwar mit dem ganzen konkreten individuellen Leib. So
heiRt es in Vers 1. ,Stellt eure Leiber als lebendiges, heiliges, Gott
wohlgefélliges Opfer dar.” Dies ist aber nicht im Sinne eines
selbstzerstdrerischen Martyriums zu verstehen. Sondern: Da Christus sich
bereits fiir uns gegeben hat,”® geht es um die Befahigung zu konkreter
Hingabe, um so ein heiliges Leben zu fluhren, das Gott geféllt. Auch wenn der
Heilige Geist hier nicht explizit zur Sprache kommt, kann man sagen, dass
durch sein Wirken, diese Beféhigung zur heiligen Lebensfiihrung geschieht.
Ein Zitat von Seebal} erldutern dies folgendermafien: ,Bestimmend fiur die
Vorstellung von Heiligkeit im NT ist ... der heilige Geist. ... Das Heilige zeigt
sich folglich nicht mehr an Dingen, Orten oder Riten, sondern in den vom
Geist gewirkten Lebensauferungen. 7?6 Gottesdienst meint hier also weniger
einen besonderen Kultus, sondern vielmehr, dass Gott durch den gelebten
Alltag geehrt wird.”?7

Im Anschluss betont Paulus in Vers 2, dass Christen nicht in dieser Welt
(aioni) aufgehen sollen. Er fordert vielmehr dazu auf, sich verwandeln zu
lassen. Hier steht metamorphousthe — ein Imperativ passiv — ,Lasst etwas an
euch geschehen!” Dabei geht es aber erstmal nicht um &uf3ere, strukturelle
Veranderungen, sondern um eine Verwandlung von innen heraus. Lohse
stellt dazu fest: ,Die ... Erneuerung hebt beim (nous) des Menschen an,
seinem verstehenden Urteil, durch das er als verantwortliches Subjekt
handelt.7?® Ein auf diese Weise geklarter Kopf kann dann auch dazu
aufgefordert werden, zu prifen, was Gottes Wille ist, was heilig ist, ihm gefallt
bzw. was auf Gottes Ziele (teleion) ausgerichtet und somit vollkommen ist.
Unter der Herrschaft der Welt bzw. des Fleisches’® mag der Verstand des

725 Wahrend in Hebr 9,28 von Christus als Opfer die Rede ist, wird der Kreuzestod Jesu im
Roémerbrief eher im Sinne des Selbsthingabe- und Stellvertretermotivs gedeutet. Vgl. Rém 5,6, 8;
8,32, aber auch im Sinne der Suhne (vgl. R6m 3,24-26).

726 Seebal}, Heilig, 649.

727 \/gl. Lohse, Brief, 336.

728 | ohse, Brief, 337.

729Vgl. B 113.2.2.3.
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Menschen dazu nicht in der Lage sein. Um einen solchen Prozess des
veranderten Denken und Handelns nach Gottes Vorstellungen in Gang zu
setzen, bedarf es vielmehr im Sinne des Imperativ passiv des Wirkens durch
den Heiligen Geist.

Die Gnadengaben im Dienst des Leibes Christi (V. 3-8)
»3 Denn ich sage durch die Gnade, die mir gegeben ist, jedem unter euch,
dass niemand mehr von sich halte, als sich's gebuhrt zu halten, sondern dass
er maBvoll von sich halte, ein jeder, wie Gott das Mal} des Glaubens ausgeteilt
hat. 4 Denn wie wir an einem Leib viele Glieder haben, aber nicht alle Glieder

dieselbe Aufgabe haben, 5 so sind wir viele ein Leib in Christus, aber
untereinander ist einer des andern Glied, 6 und haben verschiedene Gaben
nach der Gnade, die uns gegeben ist. Ist jemand prophetische Rede gegeben,
so Ube er sie dem Glauben gemaR. 7 Ist jemand ein Amt gegeben, so diene
er. Ist jemand Lehre gegeben, so lehre er. 8 Ist jemand Ermahnung gegeben,
so ermahne er. Gibt jemand, so gebe er mit lauterem Sinn. Steht jemand der
Gemeinde vor, so sei er sorgfaltig. Ubt jemand Barmherzigkeit, so tue er's
gern.”
Was in den Versen 1-2 grundlegend dargelegt wurde, entfaltet Paulus in
diesem Abschnitt nun etwas genauer im Blick auf das Zusammenleben in der
Gemeinde. Dabei stellt er in Vers 3 voran, dass ihm das, was er sagt, durch
Gnade (charis) gegeben wurde. Er kann sich also nichts darauf einbilden. So
fordert er auch von den Christen eine konkrete Lebensfihrung, in der jeder
darauf bedacht sein soll, im rechten MaRk des Glaubens und mit Besonnenheit
der Gemeinschaft zu dienen ohne sich tiber den anderen zu erheben.”° In
1Kor 13 wird diesem Mal ein eigener langerer Abschnitt gewidmet. Die
Christen sollen nicht hochmutig (hyper-phronein) gesinnt sein (phronein),
sondern verstandig und besonnen (so-phronein). Viermal hintereinander
wiederholt ~ der  Apostel dabei  phronein  in verschiedenen
Zusammensetzungen und betont so die Bedeutung der inneren
Geisteshaltung nach einem angemessenen Maly (metron). Dieses wird
dadurch bestimmt, dass Gott den Glauben zuteilt. Demnach kann sich keiner
selbst erarbeiten, worauf es ankommt. So steht dieser Abschnitt im
Griechischen auch nicht im Imperativ, sondern ist eher als ein
beschreibendes Auffordern des Paulus anzusehen.”"

730 Vgl. Lohse, Brief, 339.
731 Vgl. Pesch, Rémerbrief, 91.
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Von Vers 4 bis 6 erstreckt sich nun ein langer Satz, in dem das Bild vom
Leib Christi kurz zusammengefasst wird. In 1Kor 12 braucht Paulus dazu ein
ganzes Kapitel mit 31 Versen. Vermutlich ist das Bild vom Leib den R6mern
bereits aus anderen Kontexten vertraut, so dass es hier nur in seiner
grundsatzlichen Struktur dargestellt werden kann.”? Durch die Partikel ,ganz
so wie“ (kataper) in Vers 4 und ,so“ (outos) in Vers 5 wird der Vergleich
zwischen dem Bild des Leibes mit seinen Gliedern und dem Miteinander in
der Gemeinde deutlich strukturiert. Die einzelnen Glieder sind zwar
unterschiedlich, aber gleichwertig und aufeinander bezogen (,Ist einer des
andern Glied“, Vers 5). Bei aller Verschiedenheit der einzelnen Aufgaben
besteht jedoch die Einheit des Leibes der Gemeinde ,in Christus‘.”® Die
verschiedenen Gaben (charismata) aber werden nach Vers 6 nicht trainiert,
sondern ,nach der Gnade” (kata taes charis) ausgeteilt.

Gnade (charis) beschreibt etwas, das Wohlwollen und Freude (chara)
erzeugt. Demnach sind Charismen”* Gnadengaben, also Geschenke, die
beglicken sollen. Der Begriff charis kommt im NT hauptsé&chlich bei Paulus,
der Begriff charisma fast ausschlieBlich bei ihm vor. ERer sieht charis bei
Paulus als ,Inbegriff der entscheidenden Heilstat Gottes in Jesus Christus.“73®
Deshalb darf es sicherlich auch nicht nur als eine Formel oder Floskel
angesehen werden, dass der Apostel die Gnade jeweils in seinen
Briefanfangen und -schlissen erwéhnt. Die Gnade Gottes wird nach Paulus
grundlegend nur ,in Christus‘ erfahren und der Mensch kann deshalb nicht
als Besitz eigenméchtig darliber verfugen. So bezieht sich charisma bereits
in R6m 5,15(-21) auf die Gabe des Lebens durch die Gnadentat Jesu. Von
daher kann man sagen, dass alle Charismen nach R&m 12 und 1Kor 12 im
Zusammenhang des Herrschaftsbereiches Christi zu sehen sind, der durch
das Heilsgeschehen am Kreuz entstanden ist. Zugang aber zum Verstandnis
des Geheimnisses dieses Geschenkes Gottes erlangt der Mensch durch den
Heiligen Geist.’*¢ Jedoch kann man aus diesem Raum der Gnade auch

732\/gl. B 11 3.2.1.3 und Lohse, Brief, 340-341.

783 Vgl.B113.3.1.2.

73 1n B 1l 3.2.1.4 wurde ja bereits einiges zum Wesen der Charismen ausgefuhrt. Wiederholend sei
hier nochmal erwahnt, dass sie nach Schnelle, Anthropologie, 57 als ,sichtbare und aktuelle
AuRerung der Gegenwart des Geistes* anzusehen sind.

735 ERer, Gnade, 593.

736 Vgl. 1 Kor 2,12.
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wieder herausfallen, weshalb Paulus die Gemeinden zu einem Leben im
Geist bzw. in der tatigen Liebe ermuntert.”’

Ab der zweiten Hélfte von Vers 6 bis Vers 8 werden nun einige Gaben
konkret genannt und zwar immer mit einer Aufforderung, diese richtig zu
gebrauchen: Prophetische Rede soll in Ubereinstimmung mit dem Glauben,
also aus der vertrauensvollen, existentiellen Beziehung zu Gott und der
daraus folgenden Liebe zum Nachsten, praktiziert werden. Wer ein Amt oder
einen Dienst (diakonian) innehat, der diene (diakonia) damit auch. Ebenso
Lehre und Ermahnung sollen ihnen entsprechend eingesetzt werden. Dieses
Prinzip betont Paulus durch Tautologien, also der Doppelung von Begriffen:
.Wer die Gabe des Dienens hat, der diene”. Den Abschluss der Gabenliste
bilden das Geben in Einfalt, Vorstehen mit Eifer und das Uben von
Barmherzigkeit mit Heiterkeit. Diesen Aufzdhlungen haftet etwas
Rhythmisches und im Griechischen teilweise geradezu Reimhaftes an, so
dass sie sich gut einprégen lassen.

Insgesamt werden sieben verschiedene Gaben genannt. Im Vergleich mit
1Kor 12, 8-11, wo neun verschiedene Gaben ausgefiihrt werden, fehlen
spektakuldre Charismen wie Heilung oder Zungenrede. Lediglich die
Prophetische Rede wirkt in R6m 12 auRergewdhnlicher. Deshalb soll sie nun
naher untersucht werden:

Die Frage nach der Prophetischen Rede und dem Amt

Paulus beginnt in Rém 12 die Auflistung der Charismen mit der
Prophetischen Rede und bindet sie allein nicht in eine dreifache Aufzahlung
ein. Naturlich ist fraglich, ob aus der Art der Darstellung wirklich eine
Systematik oder Hierarchie ablesbar ist, da ja in dem Abschnitt die
Gleichwertigkeit der Glieder betont wird. Um zu klaren, ob Paulus, der
Prophetischen Rede wirklich eine besondere Stellung beimisst, sollen
deshalb die Ausfihrungen des Paulus zu diesem Charisma im 1.
Korintherbrief nochmals genauer beachtet werden:

Zwar steht die Gabe des Prophetischen Redens in 1Kor 12,8-10 nur an
sechster Stelle, nach 1Kor 14,1f, 39 ist ihr aber der Vorzug vor allen Gaben
zu geben, da sie andere Menschen in besonderer Weise erbaut, ermahnt und
trostet. Insofern liegt sie, auch wenn sie vergdnglich und nicht vollkommen

737 \Vgl. Gal 5,4, zum Leben im Geist und Rém 8. Gal. 5,16f zur tatigen Liebe sowie 1Kor 13, R6m
12,9, Gal 5,6, 13-14.
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ist, der ewigen Liebe sehr nahe.”®® Zungenrede &hnelt zwar in ihrem
Offenbarungscharakter der Prophetischen Rede, dient aber eher der
individuellen Erbauung, da sie, wenn sie nicht ausgelegt wird, fir
AuBenstehende unverstandlich ist.”®

Grundsétzlich ist offen, ob man sich unter Prophetie ein Vorhersagen
zukUnftiger Ereignisse, ein durchschauendes Wissen um Vergangenes, ein
Offenbaren von Geheimnissen, ein ekstatisches Auftreten, ein Trésten und
Erbauen der Gemeinde bzw. ein Verkiindigen einer géttlich inspirierten
Botschaft oder einfach die Weitergabe bestimmter Erkenntnisse vorzustellen
hat.7¥ Paulus verwendet aus diesem Wortfeld vor allem das Verb
prophaeteuo.”' Sein Schwerpunkt liegt dabei aber wohl weniger auf dem
Weissagen, als vielmehr auf der Verkiindigung géttlicher Botschaft, also dem
Ermahnen, Trésten und der Uberfiihrung von Schuld, die zur Anbetung
Gottes hinleitet.”#? 1Kor 14,30 allerdings bringt das Prophetische Reden mit
Offenbarung in Verbindung. Die Abgrenzung gegenuber Ekstase, Inspiration
und Offenbarung erscheint im NT allerdings gar nicht so einfach. Auffallig ist
aber, dass bei dieser Gabe nirgends von einer Ausschaltung des
Ichbewusstseins oder von Menschen als willenlosen Instrumenten die Rede
ist. Rébm 12,1-2 betont ja gerade die Vernunft und R&m 12,6, dass die
Prophetie in Verantwortlichkeit des Glaubens und demnach wohl eher nicht
in willenloser Ekstase ausgetibt werden soll. Friedrich ist zwar der Meinung,
dass der Prophet ,ein viel unmittelbareres Verhéltnis als die anderen® zu Gott
héatten, dass er aber dennoch, vor allem bei Paulus, weniger ,Seher, sondern
Wortempfianger und Wortverkiindiger’#® wére. Allerdings kann prophetischer
Erkenntnisgewinn nicht allein durch menschliches Nachdenken entstehen.
So lassen sich Propheten gegenlber Lehrern auch im Blick auf ihre
Unabhéngigkeit von Schrift und Tradition unterscheiden. Bei der prophaeteia
geht es schliellich weniger um Belehrung, sondern um ein Hineinsprechen
in eine konkrete Situation.”** Da sich hier jedoch die Frage aufdréngt, ob die

738 \/gl. 1Kor 13,8f.

739 Vgl. 1Kor 14,2-4 und Friedrich, Propheten, 851, 853. Apostel und Propheten gelten nach 1Kor
12,28f, aber auch nach Eph 2,20 als besonders grundlegend fur die Gemeinde.

740 \V/gl. Peisker, Prophet, 1016-1023 und Friedrich, Propheten, 829-863.

741 Vgl. Friedrich, Propheten, 829-830. 11 von 28 Stellen im NT zu prophaeteuo finden sich bei
Paulus.

742 Vgl. 1Kor 14,3, 24-25.

743 Friedrich, Propheten, 851-852

744 So halten moderne Exegeten wie Zink und Kiing auch nicht Visionen und Auditionen fur
charakteristische Kennzeichen von Prophetie, sondern ein Erkennen dessen, was in einer Zeit
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konkrete Prophetische Rede auch wirklich von Gott kommt, sei hier die
notwendige Erganzung durch die Gabe der Geisterunterscheidung
erwahnt.”*® Auch dabei reicht der normale Menschenverstand nicht aus,
sondern die Uberpriifung muss ebenfalls durch den Heiligen Geist gewirkt
werden. Ein Uberzeugender Lebenswandel nach R6m 12,1-2 und das klare
Bekenntnis zu Christus gelten darliber hinaus als Gutekriterien fiir echte
Prophetie.”®

Wenn Paulus nun eine so héchst sensibel einzuordnende Gabe wie die
Prophetische Rede besonders hervorhebt, stellt sich die Frage, inwiefern sich
daraus in der frihen Christenheit ein Amt entwickelte. Peisker ist der
Meinung, dass diese Gabe schon recht frih in der christlichen Gemeinde
institutionalisiert wurde. Er sieht darin ein Amt vergleichbar mit Aposteln oder
Lehrern.”#" Lohse vertritt dagegen die Ansicht, dass die Charismen zunéchst
noch nicht bestimmten Amtern zugeordnet wurden, sondern einfach frei
ausgelbt wurden.™® Zur Uberprifung dieser Frage wére eine genauere
Untersuchung weiterer frihchristlicher Quellen nétig, was aber nicht Aufgabe
dieser Arbeit sein kann. Bemerkenswert ist jedoch, dass der Begriff diakonia
in R6m 12,7 offen lasst, ob damit bereits ein festes ,Amt' gemeint ist, wie
Luther Ubersetzt, oder ob es sich um einen voriibergehenden ,Dienst’ handelt,
wie es in der Einheitsibersetzung anklingt. Doch selbst wenn sich
herausstellen wirde, dass eine so schwer fassbare Gabe wie das
Prophetische Reden in der friihen Christenheit institutionalisiert wurde,
besteht der Verdacht, dass ein solches Amt sich im Laufe der Zeit
verselbststandigte und aus Machtgier oder Sympathie nicht unbedingt immer
mit Tragern dieser Gabe besetzt wurde. Insgesamt zeigt Friedrich auf, dass
die Gemeindepropheten bereits in nachapostolischer Zeit zunehmend an
Bedeutung verloren und die Kirchen sich immer starker an Schrift und Amt
orientierten.”*® Dennoch gab und gibt es immer wieder im Laufe der

wirklich geschehe und eine Verkiindigung, bei der der Heilige Geist unmittelbar zu Wort kdme. Vgl.
Schrage, 1Korinther 3, 193. Vgl. auch Friedrich, Propheten, 856.

745 \/gl. 1Kor 12,10 und 1Kor 14,29.

746 \/gl. 1Kor 12,3, 1 Thess 5,21 und Friedrich, Propheten, 857-858.

747 Peisker, Prophet, 1021.

748 \/gl. Lohse, Romer, 342.

749 Vgl. Friedrich, Propheten, 861. Auf 862 stellt er schlieflich fest: ,Mit der Ablehnung des
Montanismus hat die Prophetie in der Kirche ihr Ende gefunden.” Beim Montanismus handelt es sich
um eine christlich-prophetische Bewegung ab ca. 160 n. Chr. aus Kleinasien. Man glaubte, dass
dem Gruinder Montanus angesichts des nahen Weltendes direkte Offenbarungen vom Heiligen Geist
eingegeben worden seien. Vgl. B Il 2.1.2.
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Geschichte Strémungen, die die Gabe der Prophetie hervorhoben und -
heben.”°

Um dem gerecht zu werden, was Paulus im Bild vom Leib Christi entwirft,
erscheint die Frage nach Amtern und Hierarchien jedoch letztlich zweitrangig,
auch wenn sie in der Kirchengeschichte eine wichtige Rolle spielt(e).
Wichtiger ist, dass der Apostel ein vielfaltiges, aber gleichwertiges und
geordnetes Miteinander betont. Demnach haben Amtern lediglich ordnende
und nicht beherrschende Funktion. Wie bereits erwdhnt, bindet Paulus die
Charismen grundlegend an den Dienst fur die Gemeinde. Sie sind fir ein
liebevolles Miteinander und Fureinander unter der Herrschaft Christi zu
gebrauchen und nicht zur Steigerung eigener Selbstverwirklichungs- oder
Machtbedirfnisse.”"

Insgesamt sieht Lohse in dem Bild vom Leib eine Darstellung der
unlésbaren Zusammengehdrigkeit von individueller und gemeinschaftlicher
Lebensfiihrung der Christen.” Wie sich Paulus diese ganz konkret vorstellt,
soll im folgenden Abschnitt beleuchtet werden:

Die konkrete Lebensfihrung aus dem Geist (V. 9-21)
,9 Die Liebe sei ohne Falsch. Hasst das Bose, hdngt dem Guten an. 10 Die
briderliche Liebe untereinander sei herzlich. Einer komme dem andern mit
Ehrerbietung zuvor. 11 Seid nicht trdge in dem, was ihr tun sollt. Seid
brennend im Geist. Dient dem Herrn. 12 Seid fréhlich in Hoffnung, geduldig in
Trubsal, beharrlich im Gebet. 13 Nehmt euch der Néte der Heiligen an. Ubt
Gastfreundschaft.14 Segnet, die euch verfolgen; segnet, und flucht nicht.
15 Freut euch mit den Fréhlichen und weint mit den Weinenden. 16 Seid eines
Sinnes untereinander. Trachtet nicht nach hohen Dingen, sondern haltet euch
herunter zu den geringen. Haltet euch nicht selbst fur klug. 17 Vergeltet

niemandem Béses mit Bésem. Seid auf Gutes bedacht gegentber jedermann.
18 Ist's mdglich, soviel an euch liegt, so habt mit allen Menschen Frieden.
19 Ré&cht euch nicht selbst, meine Lieben, sondern gebt Raum dem Zorn
Gottes; denn es steht geschrieben (5Mose 32,35): ,Die Rache ist mein; ich will
vergelten, spricht der Herr.* 20 Vielmehr, ,wenn deinen Feind hungert, gib ihm
zu essen; durstet ihn, gib ihm zu trinken. Wenn du das tust, so wirst du feurige
Kohlen auf sein Haupt sammeln' (Spriiche 25,21-22). 21 Lass dich nicht vom
Bdsen Uberwinden, sondern berwinde das Bése mit Gutem.”

750 Dies gilt heutzutage vor allem fur Pfingstkirchen und Charismatische Bewegungen. Vgl. B 11l 7.
751 Vgl. R6m 12,3 und Lohse, Brief, 342.
752 \/gl. Lohse, Brief, 48
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Im Anschluss an die Ausfihrungen zum Leib Christi und den Gaben betont
Paulus auch in Rém 12, ahnlich wie in 1Kor 13, nur knapper, das
Liebesgebot. So beginnt er in Vers 9 mit ,Die Liebe sei ohne Falsch.* Und
wiederholt dies gleich nochmal etwas erlduternd in Vers 10 durch ,Die
bruderliche Liebe untereinander sei herzlich. Einer komme dem andern mit
Ehrerbietung zuvor.“ Die Verse 9-18 bzw. 21 setzen sich insgesamt aus um
die 20 Reihungen zusammen. Diese bestehen aus apodiktisch-mahnend
wirkenden, kurzen Partizipial- und Infinitivkonstruktionen, die sich durch ihre
Gleichklange gut einpragen lassen.”? Nur in Vers 14 wird im Blick auf das
Verhalten gegeniiber Menschen aullerhalb der Gemeinde der Imperativ
verwendet. In deutschen Ubersetzungen wirkt dieser Text in der Regel jedoch
appellativer als im Griechischen.

Inhaltlich kann man diese Aufz&hlungen als konkrete Beschreibungen der
geschwisterlichen Liebe auffassen. Zu dieser wird man innerhalb des Leibes
Christi weniger aufgefordert als vielmehr beféhigt. So stellt ja bereits Rém 5,5
fest, dass ,die Liebe Gottes ausgegossen ist in unsere Herzen durch den
Heiligen Geist, der uns gegeben ist.” Deshalb ist es kein Zufall, dass die Liebe
in den Versen 9-10 dem Abschnitt vorangestellt wird. R6m 13,10 wiederholt
sie nochmals, was die Betonung der Liebe unterstreicht. Dartiber hinaus fallt
auf, dass sich die vielen Einzelaussagen ab Vers 11 weder in Gruppen
zusammenfassen lassen, noch eine wirkliche Systematik oder Hierarchie
erkennbar ist.

Dennoch kann man sagen, dass einige Verse eher die innere Haltung der
Christen beschreiben. Vers 11-12 betont, ,nicht trdge“ zu sein, sondern
Lbrennend im Geist, frohlich, geduldig und ausdauernd®. Andere Aussagen
beziehen sich mehr auf das praktische Handeln wie Vers 13: Dort geht es
darum, Geschwistern zu helfen, die in Not sind und gastfreundlich zu sein.
Die richtige innere Einstellung und die wirklich helfende Tat hdngen natiirlich
eng miteinander zusammen, sonst entsteht Heuchelei (vgl. V. 9).

Auffallig sind auflerdem antithetische Konstruktionen wie in Vers 9. Dort
wird der Liebe das Falsche gegeniibergestellt. Man soll das B&se sogar
hassen. Wie in Vers 10 wiederholt sich hier im Sinne eines Parallelismus
Membrorum jeweils die erste Aussage durch eine zweite dhnliche. Auf diese
redundante Art stellt auch Vers 14 Segen und Fluch gegenuber und Vers 15
Freude und Weinen.

753 \/gl. Pesch, Roémerbrief, 92.
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Dabei gilt zum einen wohl vor allem innerhalb der Gemeinde das Prinzip
der Sym-pathie, also des empathischen Mitfihlens bzw. Mit-leidens. Nach
Vers 16 sind Christen ja idealerweise eines Sinnes, streben nicht nach hohen
Stellungen, sondern sind demitig, also bereit, sich auch auf die
Gemeinschaft mit den Geringen und Kleinen einzulassen. Zum anderen wird
das Prinzip der Uberwindung des Bésen mit Gutem (vgl. V. 21) benannt und
verschiedentlich dargestellt. So ruft Vers 14 dazu auf, die zu segnen, die
einen verfolgen oder verfluchen. Vers 17 rat dazu, nicht Béses mit Bésem zu
vergelten, sondern immer auf das Gute aus zu sein. Diese Haltung fuhrt nach
Méglichkeit dazu, im Sinne von Vers 18 mit allen Menschen in Frieden zu
leben. Dazu sind Christen wohl auch deshalb befahigt (dynaton), weil sie sich
nach Vers 19 nicht selber rachen missen, sondern darauf vertrauen kénnen,
dass Gott Recht schafft. Dieser Glaube lasst, was menschlich eigentlich
unmdglich ist, nicht nur die Bruder- und Nachstenliebe, sondern auch die
Feindesliebe entstehen (vgl. V. 20).

Die Befahigung zu einem in R6m 12 dargestellten Lebensstil geschieht,
wie mehrfach angedeutet, durch den Heiligen Geist, auch wenn pneuma in
diesem Kapitel gar nicht vorkommt. Deshalb soll nun Rémer 8 genauer
betrachtet werden.

3.2.2.3 Textanalyse von Rémer 8

Rém 8 steht in der Mitte des argumentativen Hauptteils des Rémerbriefes.”
In deutschen Lutherausgaben, z.B. von 1984, ist Rém 8,1-17 mit ,Das Leben
im Geist* Uberschrieben. Bei genauerem Hinsehen fallt eine besondere
Haufung des Begriffs pneuma in Rém 8 auf. Im gesamten Rémerbrief wird
.poneuma“ etwa 30 Mal genannt, davon mehr als die Halfte in Kapitel 8.7%
Auffallig ist, dass dabei kein einziges mal vom ,heiligen' Geist die Rede ist.
Die Grinde dafir bleiben hier offen. Dennoch soll diesen Versen nun
besondere Beachtung geschenkt werden.”®

Stilistisch legt Paulus in diesem Abschnitt seine Gedanken zum Geist in
Form eines antithetisch gepragten Textgeflechts dar, dass sich durch die
gehdufte Nennung von Substantiven auszeichnet. ,Gesetz* (nomos), ,Geist*

74 Vgl. B 113.2.2.1.

785 \/gl. Lohse, Brief, 232.

756 \/gl. Strecker, Zugénge, 8: Dort wird erwahnt, dass Monika Christoph in ihrer Dissertation zu Ré6m
8 behauptet, dass Paulus durch die Verwendung griechisch-romischer Geistkonzepte seine
Ausfihrungen zum Heiligen Geist fur seine nicht-jlidischen Zuhérerschaft anschlussfahig halten
wollte. Ich halte das Ankniipfen des Paulus an jiidische Geistvorstellungen dennoch fiir wesentlicher.
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(pneuma) und ,Fleisch® (sarx) kénnen darin als Leitbegriffe aufgefasst
werden. Dem ,Gesetz des Geistes” lassen sich ,Gerechtigkeit®, ,Leben®,
LFrieden®, ,Angeld®, ,Kindschaft‘ und ,Erben® mit ihren jeweiligen Wortfeldern
zuordnen, wéhrend zum ,Gesetz des Fleisches® ,Sinde”, ,Tod"
~Feindschaft, ,Knechtschaft* und ,Schuldner” passen. Der ,Leib“ (soma) des
Menschen steht gewissermalen zwischen diesen Gesetzen. Zum einen gilt
er als tot (V. 10), zum andern kann er darauf hoffen, auferweckt zu werden,
wenn auch in verwandelter Gestalt.”>” Als zeitlichen Horizont umfasst R6m 8
das durch Christus bereits erfolgte Erlésungsgeschehen, das zwar die
Gegenwart des Christen pragt, aber noch nicht vollendet ist. Der Geist
erschliet dem Menschen diese offene Wirklichkeit.”®® Dies soll nun anhand
des Textes genauer entfaltet werden:

Das Gesetz des Fleisches und das Gesetz des Geistes (V. 1-13)
»1 So gibt es nun keine Verdammnis fur die, die in Christus Jesus sind. 2 Denn
das Gesetz des Geistes, der lebendig macht in Christus Jesus, hat dich frei
gemacht von dem Gesetz der Siinde und des Todes. 3 Denn was dem Gesetz

unmdglich war, weil es durch das Fleisch geschwacht war, das tat Gott: Er
sandte seinen Sohn in der Gestalt des siindigen Fleisches und um der Siinde
willen und verdammte die Siinde im Fleisch, 4 damit die Gerechtigkeit, vom
Gesetz gefordert, in uns erfullt wirde, die wir nun nicht nach dem Fleisch
leben, sondern nach dem Geist. 5 Denn die da fleischlich sind, die sind
fleischlich gesinnt; die aber geistlich sind, die sind geistlich gesinnt. 6 Aber
fleischlich gesinnt sein ist der Tod, und geistlich gesinnt sein ist Leben und
Friede. 7 Denn fleischlich gesinnt sein ist Feindschaft gegen Gott, weil das
Fleisch dem Gesetz Gottes nicht untertan ist; denn es vermag's auch nicht.
8 Die aber fleischlich sind, kénnen Gott nicht gefallen. 9 Ihr aber seid nicht
fleischlich, sondern geistlich, wenn denn Gottes Geist in euch wohnt. Wer aber
Christi Geist nicht hat, der ist nicht sein. 10 Wenn aber Christus in euch ist, so
ist der Leib zwar tot um der Siinde willen, der Geist aber ist Leben um der
Gerechtigkeit willen. 11 Wenn nun der Geist dessen, der Jesus von den Toten
auferweckt hat, in euch wohnt, so wird er, der Christus von den Toten
auferweckt hat, auch eure sterblichen Leiber lebendig machen durch seinen
Geist, der in euch wohnt. 12 So sind wir nun, liebe Briider, nicht dem Fleisch

757 \Vgl. 1Kor 15.

758 Lohse, Brief, 227 sieht in Rém 8 insgesamt eine Beschreibung der ,Wirklichkeit des neuen Lebens
..., die durch die Erlésung aus der Gefangenschaft ... erdffnet ist.” Dieses Tor zur Freiheit von der
Knechtschaft der Stinde und des Gesetzes, das sich selbst zu rechtfertigen sucht, kann aber ,nur
von auRRen aufgebrochen werden.”, 229.
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schuldig, dass wir nach dem Fleisch leben. 13 Denn wenn ihr nach dem

Fleisch lebt, so werdet ihr sterben miissen; wenn ihr aber durch den Geist die

Taten des Fleisches totet, so werdet ihr leben.”

Dieser Abschnitt enthalt eine direkte Anrede durch ,dich”in Vers 2, in anderen
Versen ,uns® (V. 4), ,Ihr* (V. 9) und ,eure” (V. 11). Dadurch wirkt er bei allen
komplexen theologischen Gedankengangen personlich  zugespitzt,
herausfordernd und nicht nur abstrakt. In den Versen 1-7 nimmt Paulus auf
das Gesetz (nomos) Bezug. Nomos kommt im NT bei Paulus am haufigsten
vor.”™® Urspriinglich geht es bei diesem Begriff um die Ordnung bzw.
Verteilung von Lebensgitern innerhalb einer Gemeinschaft. Das
Bewusstsein, dass alle Lebensgiter von Gott kommen und diese deshalb in
Beziehung zu ihm zu gebrauchen sind, verschwindet vielfach im Laufe der
Zeit. So galt das Gesetz im Judentum urspriinglich als fiirsorgliche Hilfe, um
die Erwédhlung Gottes und die in einem Bund geschlossene Gemeinschaft mit
Gott leben zu lernen.”® Aber auch im Judentum verblasste die Erinnerung an
die Bundesbeziehung Gottes zu seinem Volk immer wieder und das Gesetz
wurde zu einer eigenen, absoluten Grofe.

Dennoch wird auch in der Geschichte des Volkes Israels deutlich, dass der
Mensch von sich aus nichtin der Lage ist, das an sich gute und heilige Gesetz
zu halten. So fihrt Paulus bereits in R6m 7,12 die gefangennehmende
Wirkung des Gesetzes aus. Nun aber stellt er in Kapitel 8 das schwache
,Gesetz des Fleisches® (nomos tés sarkos) dem frei-machenden und starken
,Gesetz des Geistes” (nomos tou pneumatos) gegeniiber: Das ,Gesetz des
Fleisches“ entspricht dem unerfillbaren, tétenden Buchstaben.”' Dieses
konfrontiert Paulus mit dem lebendig machenden ,Gesetz des Geistes”. Er
zeigt auf, wie der Mensch durch den Geist die befreiende Wirkung des
Gesetzes erkennen kann. Erlemann bemerkt dazu: ,Erst im geistbegabten
Menschen kann die Tora ihre heilvolle Wirkung entfalten Der geisterfillte
Mensch bekommt durch das Gesetz nicht mehr nur seine Unféhigkeit, sich
daran zu halten, gezeigt. Vielmehr kann er dadurch erkennen, dass sich in
der Tora Gottes Liebe spiegelt, die ,auf ein gelingendes Miteinander, auf
schalom hin ausgerichtet ist.”®2 Dieser Friede meint nicht nur die
Abwesenheit von Krieg und zwingt anderen auch nicht seine Herrschaft

759 V/gl. ERer, Gesetz, 524. 119 mal von 192, davon 72 mal im Rémerbrief und 4 mal in diesen Versen.
760 Vgl. B 12.3 und B 11 3.2.2.1 vor allem auch zum Bundesnomismus in FuBBnote 719.

761 Vgl. R6m 7,6, aber auch 2Kor 3,6. ERer, Gesetz, 521, 523, 527.

762 Erlemann, Unfassbar, 175. Auf 200 erklart er das hebraische ,schalom’ als Frieden, der einen
,umfassenden Heilszustand” umfasst. Vgl. auch messianische Friedensvorstellungen unter B | 2.3.
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auf.’®® So beinhaltet auch nach Paulus Gottes Friede Freiheit und keine
Knechtschaft (vgl. V. 2, 14). Darin zeigt sich auRerdem das Wesen der
,Gerechtigkeit Gottes‘.”%* Hierbei geht es nicht um eine Be- und Verurteilung
anderer, sondern um Heil, das auf eine positive Verdnderung des Menschen
zielt und das in der Welt in einem guten Miteinander Gestalt gewinnen will.
So wurde dem Volk Gottes ja bereits in Hes 36,2675 verheilRen, dass der
Geist Gottes die Herzen der Menschen so verédndert, dass sie das Gesetz
halten kdénnen.”6®

In Vers 3 wird nun erklart, dass die in Vers 2 erwdhnte Befreiung das Werk
Gottes durch den Sohn ist, der ins Fleisch gesandt war und die Sinde
verurteilte. Kraft (dynamis) ist nach Paulus also aufs Engste mit Sendung,
Kreuz und Auferstehung des Sohnes verknipft, da dadurch grundlegend
Siinde und Tod Uberwunden wurden. Demgegeniber wird das ,Gesetz des
Fleisches® als ,adynaton* (unvermégend) bezeichnet. Die Verse 7 und 8
bestatigen nochmals, dass wer nach dem Fleisch lebt, sich Gottes Gesetz
nicht unterstellt. Demnach hat er keine Kraft (oude gar dynatai) und kann Gott
nicht gefallen (theé aresai ou dynantai).

Auffallig in Vers 3 ist auch die dreimalige Nennung des Begriffes ,Siinde”
(hamartia).”®” Dabei geht es um (Sinn-)Verfehlung und Tauschung als Folge
von Unwissenheit. Diese von Gott trennende Wirklichkeit wird bereits im AT
angesprochen, zeigt sich aber durch die Christuserkenntnis erst richtig in
ihrer ganzen Macht. Paulus gebraucht den Begriff ,Stuinde” fast durchgangig
im Singular, wodurch er geradezu personhafte Zige bekommt, und stellt ihn
in engen Zusammenhang mit Fleisch (sarx) und Tod (thanatos). Indem nun
der Sohn in das sundige Fleisch kam, wird laut Vers 4 in uns die

763 Vgl. hierzu die sogenannte ,pax romana‘, die auch ,pax augusta’ genannt wurde. Vgl. Alkier /
Rydryck, Augustus. Sie begann 16 v. Chr. und dauerte ca. 200 Jahre lang. Das Zeitalter des
Augustus wurde als realisierte Eschatologie, also als besondere Heilszeit gefeiert, in der der Krieg
Uberwunden und sich ein kosmischer Frieden ausbreitete, ,der nun Sicherheit und Wohlstand fiir
alle in einem bisher nicht erreichten Ausmal erméglicht[e].” (4.2, Erg. nach A.S.) Solche Aussagen
zeigen allerdings vor allem eine Propaganda, die Augustus als goéttlich vorhergesehenen Retter
Uberhohten (4.1). In Wahrheit war er ein ,Machtmensch® (5), der innenpolitische Feinde ermorden
lieR (2.1) und auRenpolitische Gegner befriedete (3.2 ,lat. pax von pacare — befrieden), d.h. ihnen
seine Herrschaft aufzwang.

764 \/gl. Rose, Gerechtigkeit, 3.2.9, 3.3.4. Der Ausdruck ist vielschichtig und wird selbst bei Paulus
nicht einheitlich verwendet. Er bezieht sich aber auf den hebréischen Begriff ,zedakah', Vgl. Fischer,
Gerechtigkeit, 2.2.1, 2.3.2., 2.3.3. Vgl. auch SeebaB, Gerechtigkeit, 502, 506-507.

765 Und ich will euch ein neues Herz und einen neuen Geist in euch geben und will das steinerne
Herz aus eurem Fleisch wegnehmen und euch ein fleischernes Herz geben. 27 Ich will meinen Geist
in euch geben und will solche Leute aus euch machen, die in meinen Geboten wandeln und meine
Rechte halten und danach tun.”

766 \Vgl. B 12.4.

767 \Vgl. Gunther, Stinde, 1195f.
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Rechtsforderung des Gesetzes (dikaioma tou nomou) erflllt. In dieser
Formulierung klingt diké (Gerechtigkeit) an, die urspriinglich eine Grundkraft
der geordneten Welt bezeichnet. Als gerecht (dikaios) gilt, wer sich zu der
Gemeinschaft, in der er lebt, angemessen verhalt.”®® Es geht also um ein
Leben in richtigen Beziehungen. Nach Paulus gilt dies auch im Blick auf Gott,
wozu der Mensch von sich aus nicht fahig ist. Er muss dazu durch Christus
befreit werden (vgl. V. 2).

Aus dem Akt der Befreiung jedoch ergibt sich die paulinische
Gegenuberstellung von Einst und Jetzt. Schnelle spricht von Sphéaren und
erlautert dies im Sinne von Vers 5f so: ,Der durch den Geist und damit von
Gott selbst herbeigeflihrte Existenzwandel des Christen offenbart die wahre
Situation des Menschen: Er lebt nicht aus sich selbst, sondern findet sich
immer in einem qualifizierenden Bereich vor. Es gibt nur ein Leben nach
MaRgabe des Fleisches (kata sarka) oder nach MaRRgabe des Geistes (kata
pneuma).“’®® Durch die Zugehérigkeit zu einem geistlichen Bereich also wird
das Denken (phronousin, V. 6), die Gesinnung (phonaema, V. 7) gepragt,
was im Sinne des Fleisches Tod, nach dem Geist aber Leben und Frieden
bewirkt. Aus Vers 9 wird ersichtlich, dass in paulinischem Sinne Menschen,
in denen Gottes bzw. Christi Geist wohnt, nicht mehr im Fleisch, sondern im
Geist sind (en pneumati) und sie so zu Christus gehoren.

In Vers 10 stellt Paulus schlieBlich fest, dass durch die Gerechtigkeit
(dikaiosyné), also dadurch, dass Christus in einem Menschen ist, zwar
dessen Leib (séma) durch die Stinde dem Tod verfallen ist, sein Geist aber
lebt. Dieses Leben wird in Vers 11 durch folgende Aussage erlautert: So wie
der Geist Christus vom Tod auferweckt hat, so wird er auch die sterblichen
Leiber derer, in denen dieser Geist wohnt, vom Tod erwecken. In Vers 12 und
13 betont Paulus, dass es wichtig sei, bereits das gegenwartige Handeln des
Leibes’” durch diesen lebendig machendenden Geist bestimmen zu lassen.
Denn, ob man zukuinftig lebt oder stirbt entscheide sich an dem, wonach man
sein gegenwartiges Leben ausrichtet bzw. was einen treibt und bewegt. Nach

768 \/gl. SeebaR, Gerechtigkeit, 502; Auf 506-507 fuhrt SeebaR aus, dass die Wortgruppe rund um
Gerechtigkeit bei Paulus besonders héaufig vorkommt. So ist auch R&émer 8 im Horizont
Rechtfertigung des Menschen durch Tod und Auferstehung Christi zu verstehen. Durch dieses
universale Ereignis kénnen nun auch die Heiden zum neuen Gottesvolk hinzukommen bis diese
Gerechtigkeit bei der Parusie fiir alle offensichtlich wird.

769 Schnelle, Anthropologie, 56.

770 An dieser Stelle verwendet Paulus soma nicht (wie meistens) als mehr oder weniger neutralen
Ort im Spannungsfeld zwischen Geist und Fleisch, sondern wertet ihn eindeutig negativ im Sinne
von sarx.
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Vers 14 gelten aber die, die sich durch Gottes Geist fihren lassen, als Gottes
Kinder. Darum geht es im n&chsten Abschnitt.

Das Leben der Familie Gottes in den Herausforderungen der Welt (V. 14-17)
,14 Denn welche der Geist Gottes treibt, die sind Gottes Kinder. 15 Denn ihr
habt nicht einen knechtischen Geist empfangen, dass ihr euch abermals
furchten musstet; sondern ihr habt einen kindlichen Geist empfangen, durch
den wir rufen: Abba, lieber Vater! 16 Der Geist selbst gibt Zeugnis unserm
Geist, dass wir Gottes Kinder sind. 17 Sind wir aber Kinder, so sind wir auch
Erben, namlich Gottes Erben und Miterben Christi, wenn wir denn mit ihm
leiden, damit wir auch mit zur Herrlichkeit erhoben werden.*

Ab Vers 14 haufen sich Begriffe, die aus dem Bereich der Familie stammen:

So6hne und Sohnschaft (hyioi, V. 14 und hyiothesias, V. 15, Abba, Vater

(abba, pather, V. 15), Kinder (tekna, V. 16, 17). Erben (syn/klaeronoémoi — 3

mal in V. 17). In diesen Versen wird ausgefuhrt, dass Menschen — Téchter

eingeschlossen — durch den Geist des Sohnes (vgl. R6m 8,9, 15) in die

Familie Gottes aufgenommen und somit in denselben Status wie Jesus

Christus gesetzt werden. Untereinander sind sie dann Geschwister.””" Dem

Geist Gottes kommt dabei eine initierende Wirkung zu, vergleichbar mit dem

Zustandekommen einer Adoption.

Im traditionsgeschichtlichen Sinne wird hier an der alttestamentlichen

Literatur angeknupft, die die Beziehung zu Gott mit einer Vater-Kind-
Beziehung vergleicht.”’? In dieser Beziehung will Gottes Geist die Identitét
des Menschen pragen. Dazu gehéren zum einen kognitive Uberzeugungen.
So ist z.B. in Vers 5 von ,gesinnt sein“ die Rede. Vers 16 spricht auRerdem
davon, dass der Geist dem Menschen das Wissen um die Kindschaft mit
bezeugt (sym-martyrei). Zum anderen soll, wie im vorherigen Kapitel
angesprochen, nach Vers 13 auch das Handeln neu ausgerichtet werden.
Aber auch das Fuhlen verandert sich, z.B. in Form eines emotionalen ,Abba-
Schreiens” — vgl. Vers 15 auch mit Gal 4,6.77% Dabei wird betont, dass dieses
Rufen nichts mit Furcht zu tun hat, weil es sich nicht um eine Beziehung
zwischen Knecht und Herr, sondern um eine innige Vater-Kind-Beziehung
handelt. Selbst da, wo die Worte im Gesprach mit dem himmlischen Vater
fehlen, halt gemal Vers 26 der Geist ,mit unaussprechlichem Seufzen“ die

771 Vgl. Wolter, Paulus, 173.

772 \/gl. Jes 49,15f; 66,13 und Hos 11,3-4 und Rabens, Spiritualitat, 144.

773 Weil ihr denn Kinder seid, hat Gott gesandt den Geist seines Sohnesin unsere Herzen, der
schreit: Abba, llieber Vater!*
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Verbindung aufrecht. Wenn in Vers 14 von einem Getriebensein durch den
Geist die Rede ist, das das Abba-Rufen ermdglicht, l&sst sich fragen,
inwiefern Paulus hier eine analoge Darstellung zu ddmonischer Besessenheit
verwendet.”’* Einer Besessenheit durch den Geist widersprache allerdings,
wie bereits dargelegt, die starke Betonung des Verstandes in diesem
Vorgang.

Die Hoffnung der Schépfung und die Gewissheit der Kinder Gottes (V. 18-39)
,18 Denn ich bin Gberzeugt, dass dieser Zeit Leiden nicht ins Gewicht fallen
gegenulber der Herrlichkeit, die an uns offenbart werden soll. 19 Denn das

angstliche Harren der Kreatur wartet darauf, dass die Kinder Gottes offenbar
werden. 20 Die Schopfung ist ja unterworfen der Vergénglichkeit - ohne ihren
Willen, sondern durch den, der sie unterworfen hat -, doch auf Hoffnung;
21 denn auch die Schépfung wird frei werden von der Knechtschaft der
Vergénglichkeit zu der herrlichen Freiheit der Kinder Gottes. 22 Denn wir
wissen, dass die ganze Schopfung bis zu diesem Augenblick mit uns seufzt
und sich angstet. 23 Nicht allein aber sie, sondern auch wir selbst, die wir den
Geist als Erstlingsgabe haben, seufzen in uns selbst und sehnen uns nach der
Kindschaft, der Erlésung unseres Leibes. 24 Denn wir sind zwar gerettet, doch
auf Hoffnung. Die Hoffnung aber, die man sieht, ist nicht Hoffnung; denn wie
kann man auf das hoffen, was man sieht? 25 Wenn wir aber auf das hoffen,
was wir nicht sehen, so warten wir darauf in Geduld. 26 Desgleichen hilft auch
der Geist unsrer Schwachheit auf. Denn wir wissen nicht, was wir beten sollen,
wie sich's gebuhrt; sondern der Geist selbst vertritt uns mit unaussprechlichem
Seufzen. 27 Der aber die Herzen erforscht, der weil3, worauf der Sinn des
Geistes gerichtet ist; denn er vertritt die Heiligen, wie es Gott gefallt. 28 Wir
wissen aber, dass denen, die Gott lieben, alle Dinge zum Besten dienen,
denen, die nach seinem Ratschluss berufen sind. 29 Denn die er ausersehen
hat, die hat er auch vorherbestimmt, dass sie gleich sein sollten dem Bild
seines Sohnes, damit dieser der Erstgeborene sei unter vielen Briidern. 30 Die
er aber vorherbestimmt hat, die hat er auch berufen; die er aber berufen hat,
die hat er auch gerecht gemacht; die er aber gerecht gemacht hat, die hat er
auch verherrlicht. 31 Was wollen wir nun hierzu sagen? Ist Gott fir uns, wer
kann wider uns sein? 32 Der auch seinen eigenen Sohn nicht verschont hat,
sondern hat ihn fiir uns alle dahingegeben - wie sollte er uns mit ihm nicht alles
schenken? 33 Wer will die Auserwéhlten Gottes beschuldigen? Gott ist hier,
der gerecht macht. 34 Wer will verdammen? Christus Jesus ist hier, der

774 Wie z.B. in Mk 1,23f oder Lk 4,41 oder 9,39 und Wolter, Paulus, 174.
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gestorben ist, ja vielmehr, der auch auferweckt ist, der zur Rechten Gottes ist
und uns vertritt. 35 Wer will uns scheiden von der Liebe Christi? Trubsal oder
Angst oder Verfolgung oder Hunger oder Bl63e oder Gefahr oder Schwert?
36 Wie geschrieben steht (Psalm 44,23): ,Um deinetwillen werden wir getotet
den ganzen Tag; wir sind geachtet wie Schlachtschafe.’ 37 Aber in dem allen
Uberwinden wir weit durch den, der uns geliebt hat. 38 Denn ich bin gewiss,
dass weder Tod noch Leben, weder Engel noch Machte noch Gewalten, weder
Gegenwartiges noch Zukinftiges, 39 weder Hohes noch Tiefes noch eine
andere Kreatur uns scheiden kann von der Liebe Gottes, die in Christus Jesus
ist, unserm Herrn.”
Dass Paulus Kinder Gottes als ,ausersehen®, ,berufen” und ,vorherbestimmt”
(vgl. V. 28-30) bezeichnet, soll hier aufgrund der Komplexitat der Thematik
nur erwahnt, aber nicht ndher erértert werden. Bestimmung dieser Berufung
ist es nach Vers 29, ,dem Bild des Sohnes gleich zu sein, damit er der
Erstgeborene sei unter vielen Briidern.“ Kinder Gottes sind also in eine
intensive und verwandelnde Gemeinschaft mit Christus hineingenommen.
Zum einen erhalten sie vertrauensvollen Zugang zu Gott, den nach Vers 26-
27 sowohl der Geist als auch Christus (V. 34) fursprechend vermitteln. Zum
anderen werden sie durch Jesu stellvertretendes Sterben, auf das Vers 32
verweist, nicht nur Kinder, sondern dem Rechtsstatus des Kindes
entsprechend auch Gottes Erben. Dies umfasst allerdings auch das Mitleiden
mit den Leiden Christi. Die enge Verbundenheit mit Christus wird in Vers 17
durch die Vorsilbe ,mit* (sym) verdeutlicht: Kinder Gottes sind ,Mit-Erben*
(syn-klaeronomoi), missen ,mit-leiden” (sym-paschomen), werden aber auch
~mit verherrlicht* (sym-doxasthomen).”’”® Doch das Seufzen der Kinder Gottes
in dieser Welt beinhaltet die Hoffnung auf die zuklnftige Auferstehung, die
Erlésung der ganzen Schépfung und die Gewissheit, dass sie in Christus
nichts von Gottes Liebe trennen kann.”’® Auch in ,Erfahrung von Schwéche,
Angst und Unterdriickung, denen die ganze Schépfung unterworfen ist*,”’” ist
der Geist prasent, vertritt die Glaubigen und hilft ihnen heraus (vgl. V. 26).
Hier werden Motive der Inkarnation und Stellvertretung durch den Geist in
einer unvollkommenen, zerbrechlichen Welt angesprochen. Selbst in
Verfolgungssituationen, die bereits in obigen Ausflihrungen zur Situation der

775 Vgl. dazu auch Wolter, Paulus, 254. Dort fuhrt Wolter aus, dass in ,der Umwelt des friihen
Christentums ... ein als koinonia bezeichnetes Gemeinschaftsverhéltnis haufig durch ‘Mit-Aussagen’
erlautert und konkretisiert wurde.

776 \/gl. Rém 8,11, 18-25, 38-39 und Lohse, Brief, 227 sowie Schnelle, Anthropologie, 59.

777 Rabens, Spiritualitat, 145.



182

Christen in Rom erwahnt wurden, kann die Gemeinde erleben, dass sie nach
Vers 35 und 39 untrennbar durch die Liebe Christi gestarkt wird.””®

So lasst sich also feststellen: Die geistgewirkte Identitdt des Christen
drickt sich nicht nur in der individuellen Erfahrung des Kind-Gottes-Seins
aus, sondern wird darGber hinaus ergéanzt durch das gemeinschaftliche
Erleben als ,Geschwister innerhalb der Gemeinde.””® Die Wirklichkeit der
neuen Schodpfung seit Jesu Auferstehung soll durch die Gemeinschaft der
Kinder Gottes bereits in der Welt erkennbar werden,”®® bis die Vollendung
durchbricht.”' Diese teils recht komplexen Gedankengénge der einzelnen
Kapitel und Verse sollen aber nun nochmals in einen breiteren Horizont
paulinischen Denkens gestellt werden.

3.3 Verortung der ausgewéhlten Texte in der paulinischen
Theologie

Blickt man auf das bisher Ausgefiihrte, lasst sich folgendes
zusammenfassen: Paulus knipfte an den jldischen Vorstellungen an, dass
Gott durch einen Bundesschluss mit den Menschen in heilvoller Beziehung
leben mochte. Galt dies bisher in erster Linie fUr Israel, so erweiterte sich
dieser Bund Gottes durch die endzeitlich versprochene Ausgieflung des
Geistes fiir alle Volker. Diese wurde ermdglicht durch den stellvertretenden
Tod Jesu und seine Auferweckung in der Kraft des Geistes. Dadurch war die
wirkmachtige Grundlage zur Erweiterung des Bundes Gottes auch fur Nicht-
Juden geschaffen, so dass sie nun Zugang zu Gottes friedensstiftender
Gerechtigkeit erlangen kénnen. Demnach erleben jetzt unterschiedlichste
Menschen in der Sphére des Geistes, dass sie dort durch sein lebendiges,
kraftvolles Gesetz ein neues Leben fiihren kénnen. Dabei bleibt die bisherige
Personlichkeit der einzelnen einerseits erhalten, anderseits verandert sich
durch das Wirken des Geistes ihr Denken, Reden sowie kdrperliches
Empfinden und Handeln. Konkret geschieht dies vor allem im Leib Christi, der
Gemeinde, auch durch ein liebevolles Zusammenspiel der geschenkten
Geistesgaben zur gegenseitigen Auferbauung. So kann diese erneuerte
Gemeinschaft durch den lebensschaffenden Geist lernen, das Bdse in der

778 \/gl. Rabens, Spiritualitat, 138.

779 \/gl. Rabens, Spiritualitat, 144.

780 Vgl. Erlemann, Unfassbar, 173f. Dort schreibt er auch: ,Die funktionierende Gemeinde ist fir
Paulus das Siegel der Glaubwirdigkeit seiner Botschaft (2Kor 3,1-3, die Gemeinde als
,Empfehlungsbrief* des Apostels).”

781 Vgl. B 113.3.2.1.
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Welt mit Gutem zu Uberwinden. Darlber hinaus ermuntern diese Kinder
Gottes quasi die ganze Schépfung, auf die Uberwindung des Todes durch die
Auferstehung zu hoffen und sich nach einer neuen Welt zu sehnen.

Dieses pneumatologische Konzept des Paulus entstand allerdings nicht als
theoretischer ~ Entwurf, = sondern  versprachlichte  sich in der
Auseinandersetzung mit unterschiedlichen christlichen Gemeinden seiner
Zeit. Diese waren vielfach vom Hellenismus gepragt, mussten ihr Verhéaltnis
zu Juden und anderen Nicht-Christen kldren sowie die Spannung aushalten,
noch nicht in der Vollendung ihres begonnenen Glaubens zu leben. Darin
unterstitzte sie Paulus durch seine Briefe, die uns nun Auskunft Uber sein
Denken geben. Uber diese kurzgefasste Systematisierung hinaus sollen nun
einige Aspekte paulinischer Theologie nochmals entfaltet werden, um die
analysierten Textstellen von einem erweiterten Horizont her verstehen zu
kénnen.

3.3.1 Das Verhiltnis zwischen dem (Heiligen) Geist, Christus und Gott

3.3.1.1 Verschrankungen und Differenzierungen

Grundlegend gilt, dass das christliche Wirklichkeitsverstadndnis der
Bedeutung von Kreuz und Auferstehung Jesu ohne den Heiligen Geist nicht
vermittelbar ist.”82 Dariiber hinaus bewirkt der Geist ,die Angleichung der
Glaubenden an Jesus Christus.“®3 Das paulinische Geistversténdnis ist also
stark christologisch gepragt.”®* Dies zeigt sich auch darin, dass die Begriffe
,Geist Gottes* und ,Geist Christi' austauschbar verwendet werden wie z.B. in
Ro6ém 8,9-10. Den ,Geist Christi* haben bedeutet auch, dass ,Christus in euch’
wohnt wie der Geist Gottes. Demnach wird das Verstidndnis, dass der
transzendente Gott durch seinen Geist unter den Menschen prasent ist, in
dem Sinne erweitert, dass nun auch der auferstandene Christus in den
Glaubigen wohnt. Allerdings ist bemerkenswert, dass Paulus nie davon
spricht, dass Gott selbst in den Menschen anwesend ist. Er bleibt auch als
Geber des Geistes transzendent. So sehr also Gott, der Geist und Christus
aufeinander bezogen sein mégen und miteinander wirken, so wenig kénnen
sie bei Paulus einfach gleichgesetzt werden.”8®

782 \/gl. Wolter, Paulus, 164.

783 Wolter, Paulus, 173. Vgl. auch R6m 8,29 und 2Kor 3,18.
784 \/gl. Wolter, Geist, 108.

785 \V/gl. Wolter, Geist, 109.
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AuRerdem lasst sich feststellen, dass bei Paulus Christus und der Geist
jeweils zwischen Menschen und Gott vermitteln.’®® Die Abgrenzung
gegenlber Gott ist in dem Punkt eindeutig. Zwischen dem Geist und Christus
lasst sich bei Paulus allerdings auf den ersten Blick nicht immer so klar
differenzieren. So heil3t es in 2Kor 3,17a: ,Der Herr aber — das ist der Geist.”
Und in Auseinandersetzung mit dem ganzen Abschnitt 2Kor 3,14-17 kann
man feststellen, dass ,Jesus Christus ... in denen, deren Herzen sich ihm
zuwenden, zum lebendig machenden Geist“7®” wird. Wichtig ist hier zu
beachten, dass es nicht um die Vermischung von Identitaten’®® geht, sondern
deutlich werden soll, wie der auferstandene Christus wirkt, ndmlich durch den
Geist als Kraft Gottes, die Leben schafft. Die geistgewirkte Freiheit, von der
in Vers 17b die Rede ist, meint demnach die Freiheit von Tod, Sinde und
Verurteilung, die der Mensch durch den Glauben an Christus empfangt. Es
geht also um ,die soteriologische Dimension der Geistgegenwart,’®® wie es
Schnelle ausdriickt. Dadurch entsteht eine enge Gemeinschaft des
Menschen mit Christus im Geist.”® Im pneuma ist aber auch Gott in Christus
gegenwartig, der als der Herr das neue Leben der Glaubenden begriindet
und ermdglicht. Der Auferstanden aber handelt durch das pneuma an den
Glaubenden. Wo das aber geschieht, da ist gemaR 2Kor 3,17 Freiheit. Diese
zeigt sich wiederum im Lebensstil derer, die ,im Geist' leben.”®"

3.3.1.2 ,In Christus*

Die Wendung ,in Christus‘ (en Christo) ist typisch fur Paulus und kommt in all
seinen Briefen ca 98 mal vor.”®? Schrage schreibt ihr deshalb dort zentrale
Bedeutung zu.”®® Wie bereits erwéhnt, kann man in der ,johanneischen
Immanenzformel’®  Parallelen zu dieser paulinischen Formulierung

786 \/gl. R6m 8,26-27, 34 und Wolter, Paulus, 171.

787 Wolter, Paulus, 172. Vgl. auch 170 und 1Kor 15,45.

78 \/gl. Wolter, Geist, 111. Nach Schnelle kann man den Geist bei Paulus aufgrund seines eigenen
Wirkungsbereiches personal verstehen, wenn auch weniger als eigene Person. Vgl. Schnelle,
Anthropologie, 54 und auch Wolter, Paulus, 179.

789 Schnelle, Anthropologie, 54.

790 So heilt es in 1Kor 6,17: ,Wer aber dem Herrn anhangt, der ist ein Geist mit ihm.*

791 \Vgl. Lohse, Brief, 233.

792 \/gl. Wolter, Paulus, 235. In den deuteropaulinischen 63 mal, in allen anderen nt-lichen Schriften
7mal.

793 \gl. Schrage, Korinther 3, 214, 289.

794 \/gl. Wolter, Paulus, 245. ,Sein bzw. Bleiben in Jesus“ klingt &hnlich und findet sich z.B. in Joh
6,56; 15,4-7; 14,20; 15,2 und unter B 11 2.3.1.
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entdecken.”® Johannes betont dabei vor allem die Einheit zwischen Vater,
Sohn, dem Geist und den Glaubenden. Worum geht es dabei nun bei Paulus?

Durch die paulinische ,In-Christus-Formel* wird deutlich, dass Gottes
heilvolle Zuwendung zu den Menschen mit der Person Jesus von Nazareth
verknipft ist,’®® auch wenn Paulus in seinen Briefen tber Tod und
Auferstehung hinaus nicht auf den historischen Jesus eingeht. ,Christus® ist
ja weniger ein Eigenname als vielmehr ein Hoheitstitel, der Jesus eine
Bedeutung zuspricht. Da der griechische Begriff ,Christus* eine Ubersetzung
des hebraischen Messias' ist, wurde ja an anderen Stellen dieser Arbeit
bereits ausfihrlicher erwéhnt.”®’

,Sein in Christus‘ kann man auch gleichzusetzen mit einem ,Sein in der
Liebe' und ,im Geist' bzw. ,im Glauben' oder ,in der Gnade'.’® Alle
Wendungen bedeutet letztlich, dass das Leben auf den Geist bzw. Jesus
Christus hin ausgerichtet ist.” In diesen Formulierungen zeigen sich also
wieder die bereits genannnten Verschrankungen. So stellt Lohse fest: ,Wo
das pneuma wirkt, da handelt Gott in Christus und ist Christus im Geist
gegenwartig.“®® Auch wenn Wolter das ,In-Christus-Sein‘ nicht als einen
JAspekt der paulinischen Pneumatologie“®®' verstehen will, sei darauf
verwiesen, dass eine paulinische Pneumatologie diesen Teil deshalb nicht
auBer Acht lassen sollte, da der Geist dabei durchaus eine Rolle spielt. An
dieser Stelle zeigt sich vor allem auch, dass sich die einzelnen
systematischen Kategorien in der paulinischen Theologie nicht
auseinanderreifien lassen.®%?

AuRerdem ist anzumerken, dass bei Paulus nicht nur von ,in Christus’ die
Rede ist, sondern auch von ,Christus in euch®® Demnach sind die
paulinischen Immanenz-Vorstellungen reziprok konzipiert:®** Die Christen
sind ,in Christus’ und Christus ist in ihnen. Fiir den Geist gilt nach R6m 8,9
und 1Kor 12,13 das gleiche. Demnach werden die Glaubigen von auf3en und

795 Als Parallelen sieht Wolter vor allem den reziprogen Gebrauch und die modale Verwendung durch
die Praposition en. Es geht also um ,existentielle Zugehdrigkeit und Abhéngigkeit* Wolter, Paulus,
246.

7% Vgl. Wolter, Paulus, 64.

797 Vgl. B 1 2.3 und 2.2.4 sowie Vielhaber, Wein, 77f.

798 \/gl. Wolter, Paulus, 244.

799 Vgl. Lohse, Brief, 232-233.

800 | ohse, Brief, 235; vgl. B 11 3.1.1.

801 Wolter, Paulus, 244.

802\/gl. B I1 3.3.3.

803 \/gl. R6m 8,10a; 2Kor 13,5; Gal 2,20.
804 \/gl. Wolter, Paulus, 242.
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innen durchdrungen. Zum andern bedeutet ,in Christus sein‘ auch einfach
,Christ sein' bzw. ,zu Christus zu gehéren’ und bezeichnet die christliche
Identitat, die von Christus her bestimmt wird.

Dartiber hinaus muss die Vorstellung, dass Christus in einem Menschen
lebt, sorgfaltig von ,hellenistischen Inspirationsvorstellungen*®%® abgegrenzt
werden. Paulus ist nicht der Ansicht wie Philo, dass der Verstand den
Menschen verlassen muss, damit der géttliche Geist einziehen kann. Auch
sieht Paulus den menschlichen Verstand nicht wie der Stoiker Seneca als
,nichts anderes ... als ein Teil des goéttlichen Geistes, der in einen
menschlichen Korper eingelassen ist*.8% Es geht Paulus also nicht darum,
die eigene Ildentitdt zugunsten einer géttlichen — im Sinne eines Mediums —
véllig aufzugeben, auch wenn Paulus im Blick auf seine Leser an diesen
Vorstellungen ankniipfen mag. Dass Paulus menschlichen Verstand und
Heiligen Geist als Kooperationspartner sieht, wird besonders in 1Kor 14
deutlich, wo beide zusammenwirken sollen.

Die Formulierung ,in Christus’ kann als Erfahrung der Gemeinschaft mit
Gott erklart werden — vor allem im Kontext der Gemeinde, weniger im
isolierten Leben des einzelnen Glaubigen. Verschiedentlich wurde sie als Teil
paulinischer Mystik gedeutet, auch im Sinne einer Teilhabe an Christus. Bis
dahin, dass in diesem Kontext die Frage gestellt wurde, ob bei Paulus eher
die Christus-Mystik statt der Rechtfertigung als Leitparadigma anzusehen
sei.8Y7 Bereits Albert Schweitzer hatte die Formel mit der erlebten Teilhabe
der Glaubigen an der Leiblichkeit Christi beschrieben. Als erster jedoch zog
Deilmann 1892 hierzu eine mystische Interpretation in Betracht. Dabei
verstand er die paulinische Christus-Formel lokal und erklarte sie als
Ausdruck inniger Gemeinschaft mit dem pneumatischen Christus. Auch
brachte er die Teilhabe an Christus mit dem Geist in Verbindung, da die
Formulierungen ,in Christus‘ und ,im Geist’ austauschbar wéren.88
Inzwischen hat sich dieses Verstandnis stark weiterdifferenziert:

So betont Wolter, dass Paulus ,in Christus’ sehr vielféltig verwendet und
~,grammatische Kategorien wie ,instrumental’, ,lokal‘, ,modal‘, ,kausal’ oder
Stemporal‘ problematisch waren, weil es sich hierbei um nachtragliche

805 Wolter, Paulus, 252. Vgl. auch Gal 2,20 und B 11 3.1.2.

806 Wolter, Geist, 113. Vgl. auch 114,

807 7 B. Bousset oder Dunn beschaftigten sich mit der ,In Christus” Formel; vgl. Wolter, Paulus, 229,
aber auch Wolter, Paulus, 230, 232, 340.

808 \/gl. Wolter, Paulus, 230-231, 235 und Schrage, 1Korinther 3, 214.
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Formalisierungen eines vorliegenden Textbefundes handelt“.?%° Eine
allgemeine Grundbedeutung des Begriffes, der in allen
Verwendungszusammenhangen zu finden waére, lieRe sich eher nicht
festmachen.

Vielhaber fuhrt aus, dass die Wortverbindung ,in Christus’ eine sprachliche
Besonderheit des Paulus sei: Ist von Gottes Handeln die Rede, sei ,in
Christus' inhaltlich gleichbedeutend mit ,durch’ oder ,mit" Christus. Ist davon
die Rede, dass Christen ,in Christus’ sind, bezieht sich Paulus nach Vielhaber
auf das Bild vom Leib in 1Kor 12. Durch die Taufe wirde man quasi in die
Sphére Christi, also seinen Einflussbereich, gelangen. Demnach wére damit
weniger der historische, als vielmehr der Gekreuzigte, Auferstandene und
Erhéhte gemeint.81°

Diese Interpretation, dass ,in Christus‘ als ,Eingegliedert-sein in den Leib
Christi* oder ,Leben in der Sphére des Geistes’ zu verstehen, passt gut zu
den in dieser Arbeit analysierten Textstellen.®'" So sei hier auch auf das ,Mit-
Leiden’, die Hoffnung der Christen auf das ,Mit-Erben* und das ,Mit-
verherrlicht werden’ verwiesen, was das ,In-Christus-Sein‘' dann wohl mit
einschlief3t.

In der ganzen Diskussion um die Bedeutungsvarianten der ,in Christus-
Formel' ist aulRerdem zu beachten, dass eine gewisse Offenheit des
Geschehens auch darin begriindet liegt, dass ,die Wirklichkeit des Glaubens
keine eigene Sprache hat“.8'2 So muss sie auf alltagssprachliche Begriffe
zuriickgreifen, woraus sich eine ,metaphorische Eigenwelt“®'® ergibt, die sich
wiederum nur durch geistgewirkte Erfahrungen des Glaubens wirklich decken
|8sst.

3.3.2 Die Verwandlung des Menschen

Ein wesentlicher Aspekt paulinischer Pneumatologie ist die Verwandlung des
Menschen. Dieses Geheimnis flihrt der Apostel in verschiedenen
Sprachgestalten aus. Diese sollen nun im Folgenden skizziert und immer
wieder mit den Textanalysen unter B Il 3.2. verknlpft werden.

809 Wolter, Paulus, 236. Auf den folgenden Seiten differenziert er dazu weiter.
810 \/gl. Vielhaber, Wein, 81-82 und B 11 3.3.2.4.

811 Vgl. B 113.2.1.3 und 3.2.2.3.

812 \Wolter, Paulus, 94.

813 Wolter, Paulus, 94, 246.
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3.3.2.1 Schépfung und geistgewirkte Neuschépfung

Alles kommt von Gott und I&uft wieder auf ihn zu.®'* Auch das pneuma geht
von Gott aus.®' Paulus beschreibt es als lebensspendend und préagend fir
die ganze geschaffene Welt bzw. die Wirklichkeit an sich.8'® Ob und wie
allerdings der Heilige Geist an der Schépfung beteiligt gewesen sein kénnte,
darliber schweigt der Apostel. Er dufert lediglich in 1Kor 2,14, dass der
nattrlich geschaffene Mensch nichts vom Geist Gottes vernehmen kann.
Daflr aber stellt Paulus den Heiligen Geist in der Weise dar, dass er ,eine
entscheidende Rolle bei der Inszenierung der Neuschopfung“®” spielt. Im
Kreuzestod Jesu kann man die Grundlage fur diesen umfassenden
Neubeginn sehen.?'® Diese Orientierung der neuen Schépfung am Kreuz
versteht Wolter als ,theologische Tiefenstruktur® sowohl des 1.
Korintherbriefes als auch des Galaterbriefes.?’® Die eigentliche
Neuschopfung aber erfolgte dann mit der Auferweckung Jesu von den Toten
durch die Kraft des Heiligen Geistes.®20 Daraus ergibt sich nach Paulus eine
neue Wirklichkeit, die sich auch mit ,in Christus‘ beschreiben lasst, was im
vorangegangenen Punkt ja bereits erlautert wurde.

Die Vorstellung, dass sich durch Kreuz und Auferstehung eine umfassende
Heilswende ereignet hat, I&sst sich mit apokalyptischen Geistesstrémungen
in Verbindung bringen, die ab dem 2 Jh. v. Chr. belegt sind. Diese erwarten
am Ende der Zeiten das Offenbarwerden der Herrschaft Gottes. Paulus
knlpft daran an, um ,die mit dem Christusereignis eingetretene Heilswende
auszusagen.“®?! Dabei spricht er von ,zwei Weltzeiten®, ,der Vollendung der
Zeiten" bzw. von einer ,neuen Schoépfung“.??? Die Erneuerung aber erfahrt
nicht automatisch die ganze Schépfung, sondern zunéchst, wer ,in Christus’
ist.

814 \gl. 1Kor 8,6a ; 1Kor 15,28, Schnelle, Anthropologie, 44 und Wolter, Paulus, 226.

815 Vgl. 1Thess 4,8; 2Kor 1,21; 5,5; Gal 4,6; R6m 5,5.

816 Schnelle, Anthropologie, 53.

817 Erlemann, Unfassbar, 172.

818 \/gl. R6m 3,25. Erlemann, Unfassbar, 175 sieht im Kreuzesgeschehen eine ,juristisch-kultische
Grundlage fur einen Neubeginn“. Dabei ist jedoch zu fragen, inwiefern er ,Gerechtigkeit” im Sinne
des lateinischen justitia versteht oder im hebréischen Sinn als geordnetes Miteinander, das auf
schalom abzielt. So formuliert es Wolter offener, indem er sagt, ,dass Gott mit der Offenbarung
seines Heils durch Jesus Christus eine neue Wirklichkeit geschaffen hat.“ Wolter, Paulus, 88.

819 Wolter, Paulus, 125. Vgl. auch 1Kor 1,18-25 und Gal 6,12-26.

820 \/gl. B 11 3.3.2.7.

821 Vgl. https://www.bibelwissenschaft.de/de/bibelkunde/themenkapitel-nt/apokalyptik-und-nt/ am
22.12.2018.

822\/gl. 2Kor 5,17; Gal 1,4 und Gal 4,4. Allerdings findet sich zu 2Kor 5,17 nur in zwei unbedeutenden
Handschriften die Wendung, dass ,alles” neu geworden ist. Vgl. Rienecker, Schlissel, 411.



189

Die Erfahrung dieser Erneuerung ist nach Paulus allerdings eng damit verkniipft,
dass Jesu Kreuzestod als Heilstod gedeutet wird. Darin kann man ,den
anthropologischen Aspekt der neuen Schépfung“®2® sehen. Fiir denjenigen, der auf
die durch das Kreuz geschaffene neue Realitat setzt, tritt an die Stelle der alten
Wirklichkeit von Welt und Fleisch etwas Neues. Nun bestimmt vor allem der Glaube
die Identitdt des Menschen und seine Wahrnehmung. So kann er nun im Sinne von
2Kor 5,17 ,die ,in Christus' bestehende Sinnwelt als ,neue Schépfung’ Gottes
deute[n].“®2* Wodurch diese grundlegende Versnderung zustande kommt, bleibt
nach Ansicht von Wolter bei Paulus offen, da er im Text dazu keine direkten
Hinweise z.B. auf Taufe oder den Heiligen Geist findet. Einleuchtend erscheint
allerdings, dass nach Paulus die Verkiindigung des Kreuzes dabei eine wichtige
Rolle spielt.?® Klar ist allerdings, dass die Hinwendung eines Menschen zu
Christus, also seine Bekehrung, letztlich das Werk Gottes ist, der neues Leben
schafft.826

Diese neue, wahre Wirklichkeit Gottes steht nach Paulus allerdings in einer
Spannung zur weiterhin bestehenden Wirklichkeit von Welt und Fleisch.8?” Dieser
Sphére rechnet Paulus sowohl Juden als auch Nicht-Juden zu. Nach weltlichen
Gesichtspunkten kann man da zwischen Sklaven und Herren, Frauen und Mannern
unterscheiden, nach geistlichen Malstdben aber werden solche trennenden
Hierarchien aufgehoben und ,in Christus' eine Gleichwertigkeit hergestellt. Fir die
Glaubenden beginnt also die Verwandlung zum neuen Menschen bereits in diesem
Leben. Das gilt auch dann, wenn der &uRere Mensch sich miide und schwach fuhlt
bzw. altert.828

Der Geist nun bewirkt bei dieser Erneuerung, dass der Glaubige versteht, was ihm
von Gott geschenkt wird. Dabei geht es mehr um die grundlegende Heilsgaben ,von
der Vorherbestimmung bis zur Verherrlichung“®?® und weniger um persoénliche
Charismen. Ziel der Verwandlung zum neuen Menschen ist es, wie bereits bei der
Analyse zu R6m 8 gesagt, laut Vers 29 ,dem Bild seines Sohnes gleich zu sein®.
Bei der allgemeinen Totenauferstehung wird dieser Verwandlungsprozess dann
wohl vollendet sein. Bis dahin sehnt sich die gesamte Schdpfung danach, dass nach
Vers 18f ,die Kinder Gottes offenbar werden” und dass auch die Schépfung von
ihrer unfreiwilligen ,Knechtschaft der Vergénglichkeit zu der herrlichen Freiheit der
Kinder Gottes” befreit wird. Bis dahin gilt es, die Spannung auszuhalten, dass von

823 Wolter, Paulus, 141. Vgl. auch Gal 6,12-15 und 2Kor 5,15.

824 Wolter, Paulus, 89. Veranderung nach A.S. Vgl. auch Wolter, Paulus, 190.
825\/gl. B 11 3.3.2.3.

826 \/gl. Wolter, Paulus, 91-92.

827 \/gl. Wolter, Paulus, 95 und B Il 3.3.2.6.

828 \/gl. Gal. 6,12-16; 3,28 und 2Kor 4,16 sowie Erlemann, Unfassbar 172.

829 Zeller, 1Korinther, 141. Vgl. auch 1Kor 2,12 und R6m 8,29f.
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dieser neuen Schopfung in dieser Welt nur Bruchstiickhaftes erkennbar ist und
mehr Glauben als Schauen gefordert ist.80

3.3.2.2 Die pneumatologische ,Erkenntnistheorie‘ des Paulus

In 1Kor 2,6-16 gibt Paulus gewissermalen in seiner ,pneumatologischen
Erkenntnistheorie“®' zu verstehen, dass man die geistliche Wirklichkeit
Gottes nur durch den Geist Gottes verstehen kann. ,Gotteserkenntnis® wird,
so Erlemann, ,nach diesem Text exklusiv durch den Heiligen Geist
vermittelt.“83? Dabei zeigt sich, dass der Geist Gott so nahe steht, dass er ,die
Tiefen der Gottheit* erforschen kann. In Vers 11 heif3t es: ,Denn welcher
Mensch weil}, was im Menschen ist, als allein der Geist des Menschen, der
in ihm ist? So weil} auch niemand, was in Gott ist, als allein der Geist Gottes."
Demnach kann man, verglichen mit dem menschlichen Geist, den Geist
Gottes als Gottes Selbstbewusstsein auffassen.

Menschen, die nun mit Gottes Geist beschenkt werden, erhalten laut Vers
12 ein besonderes Wissen Uber Gott. Allerdings gilt das nur fir die, die
glauben.®3 Erlemann erlautert dies folgendermaRen: ,Der Geist sorgt nicht
fur flachendeckende, zwingende Erkenntnis, sondern geht den Weg (ber die
Glaubenden, die den Geist nach auf3en hin sichtbar machen sollen.“®4 Wer
also durch Gottes Geist mit sonst unzuganglicher Gotteserkenntnis
beschenkt wird, wird vom Geist gelehrt, diese géttliche Weisheit in Worten
auszudriicken. Allerdings entspricht der Inhalt dieser Worte laut Vers 6 und
13 nicht den innerweltlichen MaRstaben. Es geht namlich dabei um das
Geheimnis, das Gott vor aller Zeit vorherbestimmt hat (vgl. V. 7). Dieses
Geheimnis umfasst zum einen nach Vers 8, der Kreuzigung Jesu die richtige
Bedeutung zuzumessen, in der Richtung, dass sich Gott in Jesus aus Liebe
scheinbar ohnméchtig in die Hande der Menschen begeben hat.8% Zum

830 \/gl. 2Kor 5,7; Erlemann, Unfassbar, 173.

831 Wolter, Paulus, 162. Da das Zustandekommen des Glaubens bei Paulus nicht ganz geklart ist
(vgl. B 11 3.3.2.3), ist der Begriff ,Erkenntnistheorie’, wie ihn Wolter hier gebraucht, zu relativieren.
832 Erleman, Unfassbar, 171.

833 Vgl. B 11 3.3.2.3.

834 Erlemann, Unfassbar, 171.

835 \/gl. Erlemann, Unfassbar,171. Er schreibt dazu: ,Wer Gott ist und was er fur die Menschen will,
wird am Werk Christi erkannt. Wer den Geist hat, fir den ist der Kreuzestod Ausdruck der Weisheit
Gottes, die die menschliche Weisheit auf den Kopf stellt (1Kor 2,14; vgl. 1,18-23). Es ist keine
Torheit, dass sich Gott im Tod Christi und in der Gabe seines Geistes in die Hdnde der Menschen
begeben hat, sondern Ausdruck seines paradox anmutenden Liebeswillens. Fir philosophisch
gebildete Ohren, aber auch fir die Juden, die einen siegreich auftrumpfenden Messias erwarten, ist
das nicht nachvollziehbar.“ Die aktuellen Diskussionen um die Bedeutung des Kreuzes, die z.B durch
Klaus-Peter Jorns Buch ,Notwendige Abschiede“ angestofRen wurden, sollen hier bewusst nicht
ausgefiihrt werden. Das ware ein eigenes Thema.



191

anderen zielt es auf die Verherrlichung derer, die Gott lieben (vgl. Vers 7, 9).
Christologie, Soteriologie und Eschatologie sind hier also aufs Engste mit der
Gotteserkenntnis durch den Geist verkniipft.83®

Sprachlich bemerkenswert zu diesem Abschnitt ist, dass sich die Adjektive
psychikos (naturlich bzw. beseelt) und pneumatikos (geistlich) nicht nur an
dieser Stelle antithetisch gegeniiberstehen. So heif’t es in 1 Kor 15,44 ,Es
wird gesét ein naturlicher Leib und wird auferstehen ein geistlicher Leib. Gibt
es einen naturlichen Leib, so gibt es auch einen geistlichen Leib.“ Auch hier
wird der natlrliche mit dem geistlichen Leib kontrastiert und zwar im Kontext
der Frage nach der Auferstehungsleiblichkeit.®3” Man kann daraus schlielRen,
dass pneumatikos die nicht materielle Wirklichkeit Gottes beschreibt.838
Wenn in Rém 2,29 von der ,Bescheidung des Herzens, die im Geist und nicht
im Buchstaben geschieht die Rede ist, wird dabei dem Geist materiell
Sichtbares gegeniibergestellt. Demnach geschieht materielles Erkennen und
Produzieren nach innerweltlichen Gesetzen, geistliches Erkennen aber durch
den Geist. Diese grundlegende Unterscheidung zwischen dem irdischen und
dem himmlischen Leben findet sich bei Paulus in unterschiedlichen
Antithesen wieder.8% So geht es quasi um die fundamentale Unterscheidung
zwischen der Wirklichkeit der Menschen und der Wirklichkeit Gottes, die ohne
Glaube nicht vermittelbar ist. Wolter sieht in der Wortfamilie pneuma,
pneumatikos ,ontologische Kategorien®, die Paulus einsetzt, ,um die
Wirklichkeit Gottes als eine Wirklichkeit zu kennzeichnen, die sich von der
Wirklichkeit der Menschen kategorial unterscheidet.“®4° Nur der Heilige Geist,
der den Glaubenden gegeben ist, ermdglicht es, diese Wirklichkeit Gottes als
solche wahrzunehmen.

3.3.2.3 Der Glaube aus der Predigt des Evangeliums

In Rébm 1,16-17 wird betont, dass der Gerechte aus Glauben leben wird.
Demnach erschlielt sich das Heil durch den Glauben.®' Wenn Glaube nach
Paulus die Voraussetzung fiir die Teilhabe an Gottes Heil ist, soll zunachst
geklart werden, worum es bei diesem Glauben eigentlich geht?

836 \Vgl. B 11 3.3.3.

837 \gl.B 11 3.3.2.3.

838 Vgl. Wolter, Geist, 102. Dort verweist er auch auf die Immaterialitdt der ,Beschneidung des
Herzens durch den Heiligen Geist nach Ré6m 2,29. Vgl. auch Wolter, Paulus, 163.

839 Vgl. B 11 3.3.2.6.

840 Wolter, Geist, 103.

841 Vgl. Wolter, Paulus, 68.
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Zum einen umfasst er die Zustimmung zum Inhalt des Evangeliums von
Christus.®*? So heiRt es in 1Thess 4,14: ,Wir glauben, dass Jesus gestorben
und auferstanden ist.“ Da dies Deutungen beinhaltet, die Gottes Wirken
einschlieRen, ist ,Glaube an Christus” auch gleichbedeutend mit ,Glaube an
Gott“.843 Allerdings gilt nach Wolter auch: ,Allein der Glaube kann einen
bestimmten Vorgang als ein Handeln Gottes wahrnehmen.“®#* Hier ist die
Frage, inwiefern Paulus dem Tod Jesu unabhdngig vom Glauben des
Menschen Heilswirkung zuschreibt. Fur die Aneignung des Heils im Leben
des einzelnen spielt der Glaube bzw. die Deutung des Todes Jesu als
heilsbringend sicherlich eine entscheidende Rolle. Universal ist das
Christusgeschehen insofern, dass der Glaube jedem offen steht und die
Heilswirkung des Todes Jesu sich immer wieder neu vergegenwartigt.3*> Zum
anderen wird vor allem in 1Kor 1,18-25 deutlich, dass das ,Wort vom Kreuz*
und damit die christliche Wirklichkeitsauffassung mit den sonst in der Welt
herrschenden MafRstaben unvereinbar sind.®*® Der Glaubende bekommt
dariiber hinaus Anteil an der Kraft Gottes. Es geht also nicht um ein
distanziertes, rein kognitives Bejahen von Dogmen, sondern um ein
existenzielles Sich-Einlassen auf diese gute Nachricht von der Verséhnung
Gottes mit den Menschen .37

Auflerdem umfasst dieser Glaube nicht nur die Klérung des individuellen
Gottes-verhéltnisses, sondern er hat auch gemeinschaftsstiftende Funktion,
schafft also die Uberindividuelle Identitdt der Ekklesia und leitet zum
gemeinsamen Handeln an. So stellt Wolter fest: ,Mit ,Glaube’ und ,glauben’
bezeichnet Paulus diejenigen Merkmale, die alle ,Christen’ in exklusiver
Weise miteinander verbinden und sie sich nach auf’en hin abgrenzen, so
dass sie innerhalb der Mehrheitsgesellschaft, in der sie lebten, als
eigenstandige Gruppe identifizierbar werden. 848

842 Wolter, Paulus, 76 versteht ,Christus” bei Paulus auch als Chiffre fir das Evangelium, also den
theologischen Inhalt der Verkiindigung von Kreuz und Auferstehung und fuhrt als Beleg Phil 1,27 an.
843 \/gl. Wolter, Paulus, 74, 77, siehe auch 1Thess 1,8.

844 \Wolter, Paulus, 101.

845 \/gl. Wolter, Paulus, 108, 110.

846 \/gl. Wolter, Paulus, 122.

847 \/gl. Wolter, Paulus, 78-79.

848 Wolter, Paulus, 83. Vgl. auch 84, 260f. Hier verweist er auch auf James Dunns Begriffe ,identity
marker® und ,boundary marker”. So spricht Paulus auch von den ,Glaubenden’, da der Glaube
Christen verbindet. Der Begriff ,Christ’ taucht bei Paulus selbst allerdings nirgends auf.
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Damit jemand glauben kann, braucht es nach Rém 10,14; 1784 die Predigt.
Demnach entsteht Glaube durch die Verkiindigung des Heilstods Jesu und
seiner Auferstehung.8® Dass sich beim Héren der Predigt Heil
vergegenwartigt, ist jedoch nach Paulus in erster Linie an den Inhalt des
Handeln Gottes in Christus geknupft und nicht an ein rhetorisch versiertes
Auftreten.®' Dabei sagt er, dass der, der dem Wort vom Kreuz nicht glaubt,
verloren geht, er also keinen Anteil an Gottes Heil erlebt. Nach 1Thess 2,138
aber wirkt Predigt, durch die Glaube entsteht, nicht als Menschen, sondern
als Gottes Wort. Auferdem stellt sich Christentum nach Paulus als
Bekehrungsreligion dar.®% Allerdings ist es wohl nicht mdglich, das
Evangelium erst zu hdéren und danach zu entscheiden, ob man daran glauben
will oder nicht. Wer namlich wirklich versteht, welches Heil fur ihn in Christus
liegt, ist bereits davon existentiell beschlagnahmt.®54 Zum anderen kann man
sich aber auch wieder davon abwenden. Der Mensch muss also aktiv am
Glauben festhalten, um dabei zu bleiben. Ansonsten waren ja auch alle
Appelle des Apostels unnétig.8%®

Zu der Frage, wie Glaube zustande kommt bzw. wie Paulus den Empfang
der heilsbringenden Gnade beschreibt, kann man allerdings unterschiedliche
Positionen vertreten: Ist der Mensch frei, sich fur oder gegen das Evangelium
zu entscheiden? Ist Glaube menschliche Leistung oder reines Geschenk?
Wird der Mensch, wenn er nicht glaubt, von der Welt verblendet bzw. von
Gott blind gemacht und ist so zum Heil vorherbestimmt? Und vor allem: Ist
der Glaube ein Werk des Heiligen Geistes?

Nach Schnelle sind ,Geist und Glaube ... bei Paulus urséchlich miteinander
verbunden, insofern der Geist den Glauben eréffnet und der Glaubende ein

849 \/gl. Rom 10, 14, 17. Dort heil’t es , 14 Wie sollen sie aber den anrufen, an den sie nicht glauben?
Wie sollen sie aber an den glauben, von dem sie nichts gehért haben? Wie sollen sie aber héren
ohne Prediger? ... 17 So kommt der Glaube aus der Predigt, das Predigen aber durch das Wort
Christi.” Da sich R6m 9-11 vor allem mit der Frage nach dem Heil fiir das Volk Israel beschéftigt,
ware in anderem Kontext genauer zu untersuchen, ob diese Aussage hier auch fur Nicht-Juden gilt.
850 \/gl. Wolter, Paulus, 66. Auf 87 &dufert Wolter zudem: ,Die paulinische Argumentation basiert
damit auf der theologischen Voraussetzung, dass es einen christlichen Glauben, dem die
Auferstehung Jesu nicht als Tatsache gewiss ware, nicht geben kann.”

851 Dies betont der Apostel in 1Kor 1,18f, 2,1f. Vgl. auch Wolter, Paulus 68f.

852 3 Und darum danken wir auch Gott ohne Unterlass dafir, dass ihr das Wort der géttlichen
Predigt, das ihr von uns empfangen habt, nicht als Menschenwort aufgenommen habt, sondern als
das, was es in Wahrheit ist, als Gottes Wort, das in euch wirkt, die ihr glaubt.”

853 \/gl. Wolter, Paulus, 78, 82.

854 \/gl. Wolter, Paulus, 79, 69.

855 \/gl. 1Kor 15,2. Dort ist davon die Rede, dass Evangelium festzuhalten, um nicht ,umsonst
glaubig geworden® zu sein. Vgl. auch B Il 3.3.2.6 und Wolter, Paulus, 81.
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Leben in der Kraft des Geistes fuhrt.“8%6 Er versteht das ,Jesus den Herrn
nennen kénnen durch den Heiligen Geist® von 1Kor 12,3b so, dass der
Glaube ein Werk des Geistes ist und der kraftvollen Verkiindigung
entstammt.8%7

Auch nach Erlemann kommt ,Gotteserkenntnis ... fir Paulus aus dem
Geist, der im Menschen den Glauben schafft.“ Er betont dabei aber, dass
Gott den Geist schenkt, ,damit Menschen seine Heilstat als solche
wahrnehmen und sie als glaubwiirdig erkennen*8% kénnen.

Wolter ist dagegen folgender Ansicht: Die ,Behauptung, dass Paulus den
Glauben auf das Wirken des Geistes zurlckfuhre, hat keinen Anhalt an den
Texten.“®® Er findet auch keinen Beleg dafiir, dass Gott den Glauben gibt.
Vielmehr empfangen seiner Meinung nach die, die glauben, den Heiligen
Geist und nicht umgekehrt. 860

Demnach erklart Paulus letztlich nirgends so ganz genau, wie Glaube
entsteht. Diese Offenheit verweist auf das Geheimnis der Unverfligbarkeit
und Unmachbarkeit des goéttlichen Wirkens. Wenn es allerdings in Phil 2,13
heil3t, dass ,Gott ist's, der in euch wirkt beides, das Wollen und das
Vollbringen, nach seinem Wohlgefallen“, wirkt es schon grundlegend
Uberzeugend, dass Gott den Glauben bewirkt. Welchen Anteil daran der
Heilige Geist hat, bleibt offen.®! Klar ist aber: Gott schenkt und der Mensch
empfangt. Der Glaube aber fiihrt zum Bekenntnis.®? Zudem gilt nach Paulus:
Wer glaubt, der empfangt den Heiligen Geist.8® Er wird Kind Gottes und
bekommt den Geist des Sohnes ins Herz gesandt, um Gott Vater nennen zu
kénnen. Dies wurde ja bereits ausfuhrlicher anhand von Ré&émer 8

856 Schnelle, Anthropologie, 60.

857 \/gl. R6m 19,17, 1Kor 2,4f und Schnelle, Anthropologie, 59-60.

858 Erlemann, Unfassbar, 171.

859 Wolter, Paulus, 80-81 Die Erwdhnung von ,Geist und Kraft* im Zusammenhang der Predigt sieht
Wolter ,auf der Seite des Verkindigers" nicht auf der Seite der Zuhérer. Vgl. 1Thess 1,5. Nach 2Kor
4,3-4 ist fur manchen das Heil verdeckt. Dies gilt nach Rém 11,8-10 zun&chst auch besonders fiir
Israel. Wolter, Paulus, 79-82, sieht aber in den paulinischen Texten insgesamt keinen klaren Hinweis
auf das Wirken des Geistes beim Zustandekommen des Glaubens. Nach 1Kor 12,9 und Gal 5,22
versteht Wolter den Glauben als besonderes Charisma.

860 \/gl. Gal 3,2,14. Dort fragt Paulus: ,Habt ihr den Geist empfangen durch des Gesetzes Werke
oder durch die Predigt vom Glauben?“ Geistempfang wird da als ,durch den Glauben“ beschrieben.
Vgl. auch Wolter, Paulus, 93, 152.

861Vgl. B 11 3.3.2.2.

862 \/gl. Schnelle, Anthropologie, 62.

863 \/gl. Rém 5,5; 8,15; 1Kor 2,12; 6,19. Ob Glauben ohne Taufe fur den Empfang des Heiligen
Geistes ausreicht, stellte sich so vermutlich nicht fur Paulus, da er nirgends auf diese Frage
gesondert eingeht.
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beleuchtet.?%* Der Glaube fuhrt normalerweise zur Taufe.®%> Daraus folgt
wiederum ein neuer Lebenswandel. Darum soll es in den folgenden Kapiteln
gehen.

3.3.2.4 Die Taufe als Beginn des Lebens im Geist

Bereits in der judischen Kultur gab es allerhand rituelle Waschungen, die man
aber in der Regel an sich selbst durchfiihrte. Diesen unterzog man sich
allerdings nicht nur einmal, sondern immer wieder. Selbst auf die
Proselytentaufe, die den Beitritt zum Judentum deutlich machte, folgten
weitere Waschungen.

Erst bei Johannes dem Taufer wurde die Taufe durch eine andere Person
ausgefuhrt und sie wurde zu einem einmaligen, unwiederholbaren Akt. Man
brachte dadurch Umkehr und den Empfang der Sindenvergebung zum
Ausdruck, um in Gottes nahe bevorstehendem Gericht bestehen zu kénnen.
Dabei bekannte man seine Sinden und lie sich ganz im Jordan
untertauchen. Jesu Taufe gilt als historisch unstrittig. 86

Die Taufe der nachésterlichen Jesusanhénger, die ja teilweise urspriinglich
Junger des Johannes waren,®” wurde ebenfalls als einmaliger Initiationsritus
und als Bekehrungstaufe aufgefasst. Lukas berichtet in Apg 2,38, 41 von
Taufen in der Jerusalemer Urgemeinde. Wesentlich dabei ist jedoch im
Unterschied zur Taufe des Johannes, dass die Taufe nun nicht mehr an einen
bestimmten Taufer gebunden ist, sondern an die Ausrufung des Namens
Jesu Christi, der jetzt nicht kérperlich, aber in seinem Geist anwesend ist.

Paulus &uBert sich in seinen Briefen nicht allzu oft Gber die Taufe.®%®
Dennoch schreibt er ihr neue Bedeutungen zu. Sein Taufverstandnis wurde
dabei auch durch seine Biographie geprégt. So hielt sich Paulus nach seiner
Bekehrung langere Zeit in der Gemeinde in Antiochien auf,®®® also in der
rémischen Provinzhauptstadt Syriens. Dort fand er die Taufe als Institution

864 \/gl. B Il 3.2.2.3, Rom 8,14f, Gal 3,26; 4,6, und Wolter, Paulus, 80-81.

865 \/gl. Wolter, Paulus, 148. Dort grenzt er sich gegen ein Verstandnis der Taufe als magische
Handlung ab, ,die ex opere operato wirkt.” Er begriindet dies damit, dass eine solche Auffassung
,die ontologische Bedeutung des Glaubens unbeachtet Iasst... Ohne den Glauben, der die Handlung
dadurch mit Bedeutung ausstattet, dass er sie auf Jesus Christus bezieht, wére auch die Taufe im
wahrsten Sinne des Wortes bedeutungslos.“ Auflerdem spricht Paulus nie von den Getauften als
Sammelbezeichnung, sondern immer nur von den Glaubenden.

866 \/gl. Mk 1,4f, Lk 3,3, B 1l 2.3.2 sowie Wolter, Paulus, 130.

867 \/gl. Wolter, Paulus, 132f, Joh 1,35-42.

868 \\/olter, Paulus, 129.

869 \/gl. Wolter, Paulus, 32. Apg 13,1 nennt ihn als wichtiges Gemeindemitglied bei den Propheten
und Lehrern in Antiochien.
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zur Aufnahme von Mitgliedern vor.87° Alle Mitglieder der Gemeinden waren
getauft.8”' AuBerdem verband man in den syrischen Gemeinden das
Taufgeschehen mit dem Sterben und Auferstehen Christi.82 Aus dem
Gedanken, durch eine gottesdienstliche Handlung in Tod und Auferstehung
Christi hineingenommen zu sein, ,konnten enthusiastische Folgerungen
gezogen werden, als sei das Reich der Seligen bereits angebrochen“.873 So
ist z.B. der Enthusiasmus der Korinther auch in diesem Kontext zu sehen.
Paulus kritisiert jedoch ein Verstédndnis, das an Mysterienreligionen
angelehnt war, in dem Getauften dauerhafte Krafte durch das Ritual
zugesprochen wurden. Der Apostel knlUpft zwar an der vorhandenen
Taufpraxis der hellenistischen Gemeinden an, betont aber, dass die
Auferstehung der Christen noch aussteht. Christus habe zwar bereits den
Tod besiegt und Christen kdnnen diese Kraft im Gehorsam unter der
Herrschaft Christi in ihrem Leben erfahren. Allerdings geht das nur in der
Unvollkommenheit der diesseitigen Welt, aber dennoch in der Hoffnung auf
die zukiinftige Auferstehung.7*

Daran anknipfend sei folgendes bemerkt: Nach Lohse soll die Taufe als
konkret am Leib erfahrbare Handlung — ahnlich wie das Abendmahl — vor
einer Spiritualisierung des Christseins bewahren und ihm zeigen, dass er mit
seinem Kdorper in der Welt verwurzelt lebt. Predigt und Lehre wiederum sollen
vor verdinglichenden Missverstandnissen im magischen Sinne bewahren.87®

Daruber hinaus geht Paulus bei der Taufe von einer Gegenwart des
Heiligen Geistes aus und verknipft den Taufritus theologisch mit dem
Empfang des Heiligen Geistes.?”® Mehrfach stellt er fest, dass Geistempfang

870 \Vgl. Wolter, Paulus, 149, 152.

871 \/gl. Wolter, Paulus, 35, 130. Dies war zwar in der Jerusalemer Gemeinde auch so, jedoch dort
noch viel starker in Verbindung mit judischer Identitat als in Syrien. Vgl. Wolter, Paulus, 37, 43.

872 |n diesem Zusammenhang wird diskutiert, ob dieses Verstandnis, das Paulus in Rém 6 ausfiihrlich
darstellt, sich an Riten heidnischer Mysterienkulte anlehnt. VVgl. Lohse, Brief, 188, Wick, Paulus, 134
und Wolter, Paulus, 141f. Dort geht Wolter auf R6m 6 genauer ein. Dabei stellt er die Taufe als
Bekehrungstaufe dar, der eine entsprechende Lebensfiihrung folgt. Vgl. B Il 3.3.2.5. Auf 143 stellt
er fest: , ,Christen’ haben die Uberwindung der Siinde oder die Trennung von ihr nicht mehr vor sich,
sondern bereits hinter sich ... und zwar auf Grund ihrer Taufe. Wer getauft ist, hat mit der Stinde
nichts mehr zu tun.” Inwiefern die in Ré&m 7 und 8 beschriebene Spannung zwischen Geist und
Fleisch anhalt, wird immer wieder diskutiert. Vgl. B Il 3.3.3.

873 | ohse, Brief, 189. Vgl. auch 1Kor 4,8.

874 \/gl. Wolter, Paulus, 145. In FuBnote 42 fuhrt er hier aus, wie Paulus sich gegen eine
senthusiastische Taufinterpretation* wehrt. Die irdischen Belange haben schlieRlich auch nach der
Taufe weiterhin Bedeutung.

875 \/gl. Lohse, Brief, 194-195.

876 \/gl. 1Kor 2,12; 2Kor 11,4; Gal 3,2, 14; Rom 8,15; 1Kor 6,11; 12,13; 2Kor 1,21f. Allerdings ist
damit nicht eine direkte Vermittlung des Geistes durch die Taufe gemeint. Wolter, Paulus, 35-36,
135.
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durch die Taufe geschieht.®’” Dies ist allerdings nicht in magischem Sinne zu
verstehen, sondern so, dass jetzt Menschen auch aufierhalb des Volkes
Israels nun Anteil an Gottes Heiligkeit bekommen konnten.®”® Dies ist
sicherlich, besonders aus judischer Sicht, als bahnbrechende Neuerung
anzusehen.

Dennoch mahnt Wolter an, ,nur mit allergréten Zuriickhaltung davon [zu]
sprechen, dass fur das paulinische Christentum der Geist durch die Taufe
,vermittelt’ wurde.“¢”® An vielen Stellen betont Paulus, dass es immer Gott
selbst ist, der den Geist gibt.8° Noch nicht einmal Jesu vermittelt den Geist.2’
Vielmehr spielt das ,Héren des Glaubens® bei der Predigt fir den
Geistempfang eine wichtige Rolle.?8?

Wolter verweist auflerdem bei der Taufe auf eine ,eschatische
Heilswirkung®  zur  ,Abwaschung der Siunden, Heiligung und
Rechtfertigung“.2% Die reinigende Wirkung geht dabei allerdings in erster
Linie auf den Geist Gottes zuriick und nicht auf das Wasser.%®* Schnelle
spricht von einem effektiven Geschehen®,®% durch das Befreiung von
Sinden und Aufnahme in die Gemeinde Gottes geschieht. Er beschreibt des
Weiteren folgende Zusammenhénge: ,Die pneumatische Existenz erscheint
als Folge und Wirkung des Taufgeschehens, das wiederum als
Heilsgeschehen ein Geschehen in der Kraft des Geistes ist. In der Taufe
gelangt der Christ in den Raum des pneumatischen Christus (einai en Christo
[[Sein in Christus‘], vgl. Gal 3,26-28) ... So wie der Glaubende im Geist Christi
eingegliedert ist, so wirkt nun Christus in ihm als pneuma.“®® Demnach fasst

877 \Wolter, Paulus, 135.

878 \/gl. 1Kor 6,11. Dort heiRt es ,Aber ihr seid rein gewaschen, ihr seid geheiligt, ihr seid gerecht
geworden durch den Namen des Herrn Jesus Christus und durch den Geist unseres Gottes.”

879 Wolter, Paulus, 158; Erganzung durch A.S. Vgl. auch Wolter, Geist, 98.

880 \/gl. Rém 5,5, 1Kor 6,19, 2Kor 1,22, 5,5.

881 \/gl. Wolter, Paulus, 170, 231. Andererseits berichten beispielsweise Apg 8,16-17 und 19,5-6 von
Geistverleihung durch Handauflegung. Berger betont, dass die Geistiibermittlung letztlich nicht an
irgendein Medium gebunden ist. Unstrittig sei aber bei Paulus, dass Getaufte mit dem Heiligen Geist
ausgestattet seien. Vgl. Berger, Geist, 185.

882 \/gl. Gal 3,2f. Dort fragt Paulus: ,Habt ihr den Geist empfangen durch des Gesetzes Werke oder
durch die Predigt vom Glauben?” und in Vers 14 wird festgestellt: ,damit der Segen Abrahams
unter die Heiden komme in Christus Jesus und wir den verheilenen Geist empfingen durch den
Glauben.” Vgl. B 11 3.3.2.3 und Wolter, Paulus, 158.

883 \Wolter, Paulus, 132.

884 \/gl. Wolter, Paulus, 136; Auf 135 stellt Wolter dar, dass zur Taufe aber immer Wasser gehorte
und es vermutlich nie ein symbolisches Eintauchen in den Geist ohne Wasser gegeben habe.

885 Schnelle, Anthropologie, 55. Vgl. auch 71.

886 Schnelle, Anthropologie, 56. Ahnlich steil formuliert Schnelle auf 58: ,Gottes neue Wirklichkeit
erschlielt sich fir den Menschen als Geistwirklichkeit. In der Taufe vollzieht sich die Wende vom
todbringenden Joch der sarx zum lebenspendenden Dienst des Pneumas. Es findet ein
grundlegender Wandel statt, die Aufnahme in den Lebensbereich Christi hat die Dimension einer
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er die Taufe als grundlegende, lebensverdndernde Wende bzw.
Bekehrungstaufe auf, die nach 1Kor 12,13 als Inkorporation in den Leib
Christi beschrieben werden kann. Wolter versteht dies allerdings in dem
Sinne, dass durch die Getauften der Leib Christi entsteht.®” Er deutet dies
so, dass die Taufe auf Jesus Christus nicht den Zugang zum pneumatischen
Christus eroffnet, sondern dass die Taufe ,in eine durch den Geist vermittelte
Verbindung mit dem erhéhten und auferstandenen Jesus“®® stellt. Dies
erklart sich auch dadurch, dass nach Rém 1,4 die Auferstehung Jesu als
Wirkung des Geistes Gottes gedeutet wurde. So kann man also festhalten:
Der Geist wird durch den Glauben empfangen. Von Taufe ist dabei nicht die
Rede.%8°

Insgesamt ist es wichtig zu beachten, dass zur Zeit des Paulus alle
Glaubenden getauft waren und alle Getauften glaubten und damit den Geist
erlebten.®%° So ist Wolter der Ansicht, ,dass Taufe und Geist genauso wie der
Glaube nach paulinischem Verstandnis die christliche Identitat fundamental
konstruieren.“®®! |Inwiefern dies fur die Taufe, besonders fir die
Sauglingstaufe,®? in allen nachfolgenden Zeiten gilt, muss gesondert geprift
werden. Die Voraussetzungen zur Zeit des Paulus jedenfalls gehéren heute
nicht automatisch zum Selbstverstandnis von Christen dazu. Dies muss fur
ein modernes Verstdndnis der Texte herausgestellt werden, um nicht
anachronistischen Interpretationen zu verfallen.

3.3.2.5 Verandertes Handeln durch den Geist

Wie verschiedentlich anklang, bewirkt der Geist, Gott zu begegnen und dem
Abbild Gottes, namlich Jesus Christus, &ahnlich zu werden.?% Dadurch

Neuschépfung ... 2 Kor 5,17.“ Der Mensch bekommt demnach sogar Anteil an Gottes Schépfermacht
und wird beféhigt: ,Der Geist ist Kraft (en pneumati) und Norm (kata pneuma) des neuen Lebens.
Der Geist ermdglicht, daf der Christ bleiben kann, was er schon geworden ist. Die Erfahrung lehrt
jedoch, dass dies kein zwingender Automatismus ist.

887 Wolter, Paulus, 131, 133, 136, 138-139.

888 Wolter, Paulus, 135. Vgl. auch Wolter, Paulus, 134 mit Bezug auf Rém 6,3 und Gal 3,27.

889 \/gl. 2Kor 5,5 und Schnelle, Anthropologie, 55. Zum Verhéltnis Taufe — Geistverleihung vergleiche
auch Gal 2,19f; 3,2-5; 3,26-28 zu Gal 4,6f; R6m 6 und Rém 8.

89 \/gl. Wolter, Paulus, 149, Wolter, Geist, 93. So gelten alle Galater in Gal 6,1 als pneumatikoi. Die
Bedeutung des Glaubens fur die Wirksamkeit der Taufe wird unter B 1l 3.3.2.3 ausfuhrlich erortert.
891 Wolter, Paulus, 5.

892 \/gl. Wolter, Paulus, 150. Hier schneidet er diese Problematik kurz an. Dabei argumentiert er so,
dass fur Kinder, die in einer christlichen Familie sozialisiert werden, ,die Bekehrungstaufe der
paulinischen Zeit grundséatzlich keine erreichbare Méglichkeit mehr sein kann.” Auf 151 beschreibt
Wolter den Ubergang des Christentums von einer Bekehrungs- zu einer Traditionsreligion, bei dem
die Einfuhrung der Séuglingstaufe einen wichtigen Stellenwert einnimmt.

893 \/gl. Rém 8,29 und 1Kor 13,12 mit 2Kor 3,18. Dort heift es: ,Nun aber schauen wir alle mit
aufgedecktem Angesicht die Herrlichkeit des Herrn wie in einem Spiegel, und wir werden verklart in
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entsteht eine neue Qualitat des Lebens, das bereits in der irdischen Existenz
beginnt und mit der Auferstehung der Glaubigen voll sichtbar wird. Wie aber
gestaltet sich nun nach Paulus dieses neue Leben vor seiner Vollendung?

Nach 1Kor 12,13 schafft der Geist eine besondere Gemeinschaft im
sogenannten Leib Christi.2% Nach 2Kor 1,218% verbindet Gott selbst die
Gemeinde mit Christus. Dabei ist von Versiegelung, Salbung und dem
Heiligen Geist als Unterpfand die Rede. Laut R6m 8 beféhigt der Geist zu
einem Leben im Geist, auch innerhalb der Familie Gottes. Durch die Taufe
entsteht ein Bewusstsein der Gleichheit und Zusammenhdrigkeit aller
Getauften.®% Dabei konstituiert sich sicherlich als gewiirdigtes,
verantwortliches Kind Gottes eine individuelle Identitat, aber vor allem auch
eine gemeinschaftliche.®¥” So soll sich gerade im Miteinander das neue
Leben bewéhren.

Wenn es in Gal 5,25 heifdt, ,wir wollen auch im Geist wandeln*“,8% wird klar,
dass sich aus der neuen Existenz der Getauften ein neuer Lebensstil
entwickelt. Rabens hat sich in seiner Dissertation Uber den Zusammenhang
des Heiligen Geistes und der Ethik bei Paulus ausfuhrlich mit diesem Thema
beschaftigt und betont dabei die Bedeutung von Beziehungen.®®® Schnelle
verweist darauf, dass der Geist nicht nur bei der Entstehung des neuen
Lebens mitwirkt, sondern auch bei seiner Erhaltung. Demnach nimmt der
Geist ,das Wesen und Wollen des Christen wirkungsméchtig in Beschlag.“%°
Daraus ergibt sich ein neues Verhalten. Denn wenn ein Leben unter der
Herrschaft des Heiligen Geistes steht, dréangt dieser quasi darauf hin, dass
die Verwandlung durch konkrete Handlungen sichtbar wird.%’

In Gal 5,22-23 beschreiben die sogenannten Frichte des Geistes den
neuen Wandel genauer. So hei’t es dort: ,Die Frucht aber des Geistes ist
Liebe, Freude, Friede, Geduld, Freundlichkeit, Glte, Treue, Sanftmut,

sein Bild von einer Herrlichkeit zur andern von dem Herrn, der der Geist ist.“ Vgl. auch Wolter, Geist,
112.

894 \/gl. auch Phil 2,1 sowie B Il 3.2.1.3 und Wolter, Geist, 117.

895 21 ,Gott ist's aber, der uns fest macht samt euch in Christus und uns gesalbt 22 und versiegelt
und in unsre Herzen als Unterpfand den Geist gegeben hat.”

8% \gl. Gal 3,27-28. 27,Denn ihr alle, die ihr auf Christus getauft seid, habt Christus angezogen.
28 Hier ist nicht Jude noch Grieche, hier ist nicht Sklave noch Freier, hier ist nicht Mann noch Frau;
denn ihr seid allesamt einer in Christus Jesus.”

897 \/gl. Wolter, Paulus, 135-137. Der einzelne Glaubende ist grundsatzlich eingebunden in den
Bund der Herausgerufenen.

8% \/gl. auch 1 Kor 5,7; R6m 6,2, 12; Phil 2,12f.

89 Vgl. B 11 3.1.3.

900 Schnelle, Anthropologie, 57.

901 Vgl. Wolter, Paulus, 195.
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Keuschheit; gegen all dies ist das Gesetz nicht.“ Auch hier steht die Liebe an
erster Stelle, die ja auch 1Kor 13 besonders hervorhebt. SchlieRlich erfiillt
sich in der Liebe das Gesetz.°%? Der Glaubige soll demnach lernen, sich so
zu verhalten, dass Gerechtigkeit und Frieden (hebr. zedakah und schalom)
gefordert werden.®®® Nach Rém 6 gehort der Glaubige und Getaufte zwar
nicht mehr zum Machtbereich der Siinde, dennoch bleiben in der Welt
Versuchungen weiterhin bestehen.

Diese Spannung zwischen Fleisch und Geist®®* wird in Gal 5,16f genauer
ausgefuhrt. Dort ruft Paulus den Glaubigen zu: ,Lebt im Geist, so werdet ihr
die Begierden des Fleisches nicht vollbringen.” Demzufolge kann also auch
der Mensch aktiv etwas dafir tun, im Geist zu leben. Vers 17 erklart weiter:
,Denn das Fleisch begehrt auf gegen den Geist und der Geist gegen das
Fleisch; die sind gegeneinander, sodass ihr nicht tut, was ihr wollt.“ Fleisch
und Geist wollen also den Menschen in entgegengesetzte Richtungen
ziehen. Folgt der Mensch dem Fleisch, muss er die entsprechenden
unheilvollen Konsequenzen tragen. So verbindet Paulus in Gal 5,19f das
Gegensatzpaar von Fleisch und Geist mit ethischen Weisungen und
verdeutlicht dies durch einen Laster- bzw. Tugendkatalog.®®® Auch wenn die
Sande kein Anrecht mehr auf das Leben der Glaubigen hat, bleibt sie doch
als angriffslustige Macht bestehen.® Somit ist der Mensch immer wieder auf
Gottes Gnade angewiesen, wo er nicht in Gottes Sinne gerecht handelt.
Dieses Vertrauen aber, dass Gott das Versagen nicht anrechnet, wird ihm
wiederum als Gerechtigkeit ausgelegt.®®”

3.3.2.6 Paulinische Spannungsfelder und die Méglichkeit des
Heilsverlustes

Wie bereits im Kontext von Gal 5, aber auch von Rém 8 erwéhnt, beschreibt
Paulus die Wirklichkeit immer wieder durch sich gegenilberstehende
Spannungsfelder. Da ist zum einen die grundlegende Polaritat®® zwischen
Mensch und Gott, sowie himmlischer und irdischer Welt. Diese sind bei
Paulus — anders als im hellenistischen Bereich — jeweils klar voneinander

902 Vgl. Gal 5,14, 18; R6m 6,14 und 13,8-10.

903 \/gl. Erlemann, Unfassbar, 175 und B 1 3.2.2.3.
904 Vgl. B 11 3.3.3.

905 \/gl. Wolter, Paulus, 177.

906 \/gl. Schnelle, Anthropologie, 90.

907 Vgl. R6m 1,17; 3,21 und B 11 3.2.2.3.

908 \/gl. Wolter, Paulus, 175.
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unterscheidbar.®® Dazu entfaltet der Apostel verschiedene Antithesen z.B.
von Fleisch und Geist bzw. Buchstabe und Geist, Licht und Finsternis sowie
Tag und Nacht.®’® Auch die bereits erwahnte Spannung zwischen dem
elitéren Streben nach Weisheit und der Schwachheit des Kreuzes kann man
hierzu nennen.®'" AuRer Paulus, der dieses Spannungsfeld im NT am
haufigsten darstellt, findet es sich noch bei Johannes und im 1. Petrusbrief.®'?
Im AT beschreibt Jes 31,3 erstmals als Parallelismus membrorum diesen
Gegensatz von Mensch und Gott bzw. Fleisch und Geist.®'3

Vor allem im R&mer- und Galaterbrief verwendet Paulus das
Gegensatzpaar von Geist und Fleisch.%* Wahrend sich pneuma auf Gottes
Handeln in Christus bezieht, beschreibt sarx ,die Eigenméchtigkeit des
Menschen®.?5 Wenn es in Rdm 8,5 heilt ,Denn die da fleischlich sind, die
sind fleischlich gesinnt; die aber geistlich sind, die sind geistlich gesinnt®,
bedeutet dies, dass es hier kein teils-teils, sondern nur ein entweder-oder
gibt. Dabei ist allerdings erstmal das pneuma, nicht die sarx fir die
Lebensgestaltung der Christen bestimmend. Dennoch stehen Fleisch und
Geist miteinander im Kampf, was sich am Verhalten des Menschen zeigen
kann.®'® Der unerléste Mensch unterliegt in diesem Kampf.®'” Der Christ
dagegen kann nach Paulus aus der ihm geschenkten Auferstehungskraft
Christi leben und deshalb diesen Kampf zwischen Geist und Fleisch siegreich
bestehen. Grundlegend aber Ubt das pneuma in diesem Spannungsfeld
keinen Zwang aus, sondern ermdglicht Freiheit, die zu einer verantwortlichen
Lebensgestaltung anleiteten will.®'®

909 vgl. B 11 3.1.3.

910 Vgl. z.B. Rém 8,5, Gal 5,16f, 2Kor 3,6, Rém 2,28-29, 13,12, 1Thess 5,5 sowie Wolter, Paulus,
162f, 196. Paulus aber ,die Unterscheidung zwischen Juden und Heiden von Menschen gemacht.,
163.

911 vgl. 1Kor 1,18-2,16, B Il 3.3.2.3 und Wolter, Paulus, 164.

912 \/gl. Joh 3,6; 6,63; 1Petr 3,18 und 4,6.

913 Dabei vermutet Schnelle Verbindungen zur judischen Weisheitsliteratur. Vgl. Schnelle,
Anthropologie, 74-75. Auch bei Philo findet sich in Heres 57, dhnlich wie in Rém 8,5-6, 9, dass es
verniinftige Menschen gibt, die durch den géttlichen Geist leben und andere, die ,durch Blut und
Lust des Fleisches ... vegetieren.” Wolter, Geist, 114. In auBerjudischen Texten ist diese
Gegentberstellung allerdings eher unbekannt. In der Lehre der Gemeinde von Qumran wird jedoch
ebenfalls ein Ringen zwischen dem Geist der Wahrheit und dem Geist des Frevels im Herzen des
Menschen beschrieben. Auch wenn Paulus nicht von zwei Geistern spricht, hélt Lohse in der Weise
den Dualismus von Quamran mit dem Verstandnis des Paulus fiir vergleichbar, dass vom Menschen
eine kdmpfende Entscheidung gefordert ist, in der es keine neutrale Indifferenz gibt. Hierzu ist zu
hinterfragen, wie dies dem paulinischen Verstandnis vom Empfangen der Gnade entspricht.

914 \V/gl. Lohse, Brief, 47.

915 | ohse, Brief, 233. Vgl. auch B 11 3.2.2.3 zu Rém 8.

916 \/gl. die sogenannten ,Friichte” aus Gal 5,16f die unter B Il 3.3.2.5 gerade angesprochen wurden.
917 Vgl. R6m 7.

918 \Vgl. 2Kor 3,17, Gal 5,25.
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Der Kampf zwischen sarx und pneuma betrifft vielfach auch den Kérper
(soma) des Menschen. Schnelle, fihrt dazu aus, dass die Leiblichkeit des
Menschen stark mit seiner Geschdpflichkeit zusammenhangt. Zunachst mal
ist der Mensch der Stiinde und dem Tod ausgesetzt. Dennoch sind soma und
sarx bei Paulus nicht gleichzusetzen, auch wenn sie nahe beieinander liegen.
Der Soma-Leib kann vom Geist bestimmt werden und doch vom Fleisch
(sarx) angegriffen werden. ,Soma ist der Mensch selbst, die sarx hingegen
eine fremde, ihn beanspruchende Macht.“®"® Der Leib des Menschen soll
jedoch, wie bereits erwahnt, nach Rom 12 Gott als Gottesdienst zur
Verflugung gestellt werden. Nach 1Kor 6,19 gilt er als Wohnstétte des Heiligen
Geistes und die Gemeinde ist nach 1Kor 12 und Rém 12 als Leib Christi zu
sehen.%%0

Lohse betont dazu, dass bei Paulus der Leib (soma) gegenuber dem Geist
(pneuma) nicht als minderwertig eingestuft wird, sondern es jeweils um den
ganzen Menschen gehe.®?' Insgesamt muss man also genau zwischen soma
und sarx unterscheiden. So spricht Paulus zwar von der Auferweckung der
somata, nie aber von der Auferweckung der sarx.%%

In diesem ganzen Spannungsgeflige zwischen Fleisch und Geist gilt
dennoch grundlegend, dass der Heilsstatus auch wieder verlorengehen
kann.®?® So schreibt Paulus z.B. in 1Kor 6,9: ,Oder wisst ihr nicht, dass die
Ungerechten das Reich Gottes nicht ererben werden?“®?* Klar ist: Wenn
Paulus zu guten Taten ermuntert, geht es nicht darum, sich das Heil zu
verdienen, sondern darum, zu leben, was einem durch den Geist erméglicht
wird. Dazu gehdért aber auch, dass man bestimmte Handlungen wie z.B.
Ehebruch, Geiz oder Diebstahl meidet. Wer dennoch in Siinde bzw. nach
dem Fleisch lebt, muss nach Paulus mit Heilsverlust rechnen. Dennoch ist

919 Schnelle, Anthropologie, 67. Vgl. Rém 7,14b, dartber hinaus 2Kor 10,3, Gal 2,10, Phil 1,22, 24.
920 Vgl. B 11 3.2.1.3, 3.2.1.4 und 3.2.2.2. Ausgangspunkt furr diesen ekklesiologischen Gebrauch des
Soma-Begriffs ist nach Schnelle die Abendmahlsiberlieferung. Vgl. Schnelle, Anthropologie, 70.

921 \/gl. Lose, Brief, 235, aber auch Wolter, Paulus, 214.

922 \/gl. Lohse, Brief, 235 und B 11 3.3.2.7.

923 \/gl. Wolter, Paulus, 139-140. Schnelle ist der Meinung, dass die ,gesamte paulinische Ethik zeigt,
dal es fur den Apostel ein Zurlckfallen von Christen hinter den bereits erreichten Heilsstand gibt.”
Schnelle, Anthropologie, 91.

924 |m Anschluss daran werden konkrete Verfehlungen wie Unzucht, Ehebruch, Geiz oder Léasterei
aufgezahlt, die vom Reich Gottes ausschlieRen. Wer friher so gelebt habe, sei durch die Taufe rein
gewaschen und durch den Namen Jesu bzw. den Geist geheiligt. Deshalb sollen die Korinther nun
mit ihrem konkreten Leib ein heiliges Leben fihren und vor der Siinde fliehen.
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ein solches Urteil sicherlich allein Gott vorbehalten, der gnadig ist, wem er
will.9%8

Der Apostel warnt seine Gemeinden haufig davor, wieder in den
Herrschaftsbereich der Siinde zu gelangen. Die vielen Ermahnungen des
Paulus zeigen, wie im vorherigen Punkt ausgefiihrt, dass der Glaubige hier
Verantwortung zu Ubernehmen hat und sich aktiv um einen geistgemaRen
Wandel bemihen muss. Dies gilt auch in der Weise, dass laut 1Thess 5,19
der Geist nicht gedampft werden soll. Des Weiteren ermahnt Paulus in 1Kor
10,12: ,Darum, wer meint, er stehe, mag zusehen, dass er nicht falle.”
Allerdings erwédhnt er dabei in Vers 13, dass Gott treu ist und seine
Versuchungen nicht die menschliche Kraft Gbersteigen. Glaubige sind ja
allerhand Versuchungen ausgesetzt.®?® Der Geist aber will dazu befshigen,
sich ihnen zu widersetzen. Daruber hinaus sollen sich die Glaubigen dabei
untereinander unterstitzen.

So fuhrt Paulus den Korinthern auch die Ernsthaftigkeit des Gerichts vor
Augen, wo die Einheit der Gemeinde durch Streit gefédhrdet ist. Spaltungen
zerreiBen ja quasi die in Christus geschaffene neue Wirklichkeit der
Gemeinde. Entsprechend heif’t es in 1Kor 3,16-17: Wisst ihr nicht, dass ihr
Gottes Tempel seid und der Geist Gottes in euch wohnt? Wenn jemand den
Tempel Gottes verdirbt, den wird Gott verderben, denn der Tempel Gottes ist
heilig; der seid ihr.“ Diese harten Worte begriinden sich also besonders
daher, dass die Gemeinde als ,Gottes Wohnort und Stétte seines Geistes*“9%’
gilt.

3.3.2.7 Der Heilige Geist und die Auferstehung

Nach Schnelle ist das ,paulinische Denken ... zutiefst von der Einsicht
gepragt, dass mit und seit der Auferstehung Jesu Christi von den Toten der
Geist Gottes wieder wirkt. Als Kraft der SelbsterschlieBung Gottes in Jesus
Christus ist der Geist das bestimmende Element des sich vollziehenden
universalen Transformations-prozesses“.??® Somit gilt auch nach 1Kor 12,1-
3 das Bekenntnis zum auferstandenen Christus als dem Herrn als Kriterium
fur den echten Geistbesitz.

925 \/gl. Rém 9,15-16 mit Ex 33,19. Auch wenn es dabei um Israel geht, lasst sich diese Aussage
auch verallgemeinern.

926 \/gl. 1Kor 10,13; Gal 6,1; 1Kor 7,5; 10,9.

927 \/gl. Schrage, 1Korinther 1, 161-162, 306-307 und B Il 3.2.1.3.

928 \/gl. Schnelle, Paulus, 555.
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Hinter der Auferstehung Jesu steht nach Paulus der Heilige Geist.%?°
Genau genommen geht es in R6m 1,4 um ,pneuma hagiosynaes®, also den
,Geist, der heiligt. Erflemann Ubersetzt hier mit ,Geist der Heiligung” und
erldutert dies mit der ,Aussonderung aus dem weltlichen, profanen in den
géttlichen Bereich hinein“%*® bzw. der Integration von Menschen in Gottes
Sphare. Dies ist vor allem deshalb interessant, da Paulus in Rém 1,3 Jesu
Geburt ,kata sarka“ - ,nach dem Fleisch* bezeichnet.®3! Paulus verknipft also
die Gottessohnschaft Jesu mit der geistgewirkten Auferstehung von den
Toten. Diese Auferstehung Jesu ist insofern etwas ganz Besonderes, da der
Heilige Geist dadurch ,einen Prozess im Gang gesetzt [hat], der ... zur
allgemeinen Totenauferstehung hinfihrt.“®*2 Im Glauben an den ,Erstling der
Entschlafenen” kénnen nun nach 1Kor 15, 20-23 Menschen durch die Kraft
des Geistes so geheiligt werden, dass sie ,in Christus’ bzw. als ,Kinder Gottes’
auf ihre eigene Auferstehung von den Toten hoffen kénnen.

Wie lasst sich die Entstehung dieser Sichtweise des Paulus nun erklaren?
Die Begegnungen der ersten Jinger mit dem Auferstandenen wurden nach
1Kor 15,5-8 mit der Formulierung ,vom Himmel her* als Geisterfahrungen
interpretiert.®3% Daraus kann man schlieBen, dass in der friihen Christenheit
das Bewusstsein entstand, dass Menschen durch das Erkennen der
Auferstehung den Geist Gottes empfangen und damit Anteil an Gottes
Heiligkeit bekommen kdnnen. Wer keine Ostervisionen erlebte, dem erdffnete
sich der Zugang zu dieser Gemeinschaft der Heiligen durch den Glauben an
die Auferstehung. Wie einleitend erwahnt, begegnete auch Paulus dem
Auferstandenen, was sein Leben grundlegend veréanderte. %

Daruber hinaus erlangen Christen nach Rém 8,11 durch den Heiligen Geist
die Gewissheit, wie Jesu den leiblichen Tod zu (iberwinden.®® Diese
eschatologische Hoffnung der ersten Christen gilt nach Wolter sowohl als
grundlegend als auch mit dem Geist verknupft. Diese Hoffnung auf eine

929 Vgl. Rém 1,3f und 8,11. Dass Jesu Auferstehung mit dem Geist Gottes in Verbindung gebracht
wurde, kann man traditionsgeschichtlich auch von Hes 37,5-10 herleiten. Dort belebt der Geist die
toten Knochen. Vgl. Wolter, Geist, 104 und Wolter, Paulus, 165.

930 Erlemann, Unfassbar, 172.

981 Vgl. Lk 1,35 und Mk 1,10-11. Im Gegensatz dazu ist bei den Synoptikern von der vorgeburtlichen
Empféngnis durch den Heiligen Geist bzw. vom Empfang des Geistes bei Jesu Taufe die Rede.

932 Erlemann, Unfassbar 172.

933 Vgl. Wolter, Geist, 97-98, 102. Vgl. auch Lk 24,34 und 1Tim 3,16. Solche Ostervisionen deutete
schlieBlich Lukas in Apg 2,2-4 schriftlich als Erfullung von Joel 3,1-2.

94 Vgl. B Il 3.1.1. Schnelle, Paulus, 12 duRert dazu: ,Bei Paulus fihrte die Erfahrung des
auferstandenen Jesus Christus bei Damaskus zu einer neuen Deutung von Gott, Welt und Existenz,
die in eine radikal verénderte Lebensorientierung fuhrte.*

935 Vgl. Wolter, Paulus, 165-166, Wolter, Geist, 105-106 und Berger, Geist NT, 189.



205

Auferstehung der Toten bzw. die Umgestaltung des Leibes ist zunachst eine
.exklusiv christliche Heilshoffnung“.%%® Dabei geht es aber nicht nur um eine
Zukunftsaussicht, sondern sie beinhaltet ebenso die gegenwartige Erfahrung
der Gemeinschaft mit dem auferstandenen Christus.®®” So lasst sich sagen:
,Durch die Gabe des Geistes ist das eschatische Heil Gottes bereits in der
Gegenwart prasent und zwar im Modus der Hoffnung.“®® Rém 8,23
verwendet dafir das Bild der Erstlingsgabe, die bereits als Teil der ganzen
Ernte gilt®®® und 2Kor 1,22 bzw. 5,5 das Bild der Anzahlung. Erlemann sieht
in diesen Metaphern den ,Kern der paulinischen Geistkonzeption®, weil der
Geist darin als ,Briicke zwischen der leidvollen Gegenwart und der herrlichen
Zukunft Gottes“**® dargestellt wird. Durch den Heiligen Geist wird es den
Glaubigen ermdglicht, in der Spannung der Unvollkommenheit der
Gegenwart auszuhalten und auf die Erflillung der umfassenden Befreiung zu
warten.

1Kor 15,44 stellt fest: ,Es wird gesédt ein naturlicher Leib und wird
auferstehen ein geistlicher Leib. Gibt es einen natiirlichen Leib, so gibt es
auch einen geistlichen Leib.* Demnach ist die geistliche
Auferstehungsleiblichkeit etwas anderes als die irdisch substanzhafte
Leiblichkeit.®*' Um dies zu verdeutlichen stellt Paulus dem Begriff
pneumatikos (geistlich) das Adjektiv pychikos (nattrlich) gegeniiber. Beide
beschreiben namlich keine stoffliche Leiblichkeit.%*? Es geht auch niemals um
eine Erlésung vom Leib, sondern immer um eine Erlésung des Leibes, der
von den Folgen der Sinde gepragt ist.%® In Ankniipfung an das Bild der
Anzahlung stellt Wolter fest: ,Die ,Anzahlung des Geistes‘ sorgt dafur, dass
beim Tod eines Menschen nichts als geistgestiftetes ,Leben’ tibrig bleibt, das

936 Wolter, Paulus, 215. Dennoch gibt es dazu auch Bezuge judischen Strémungen, in denen
vertreten wurde, dass nur die Frommen zur Auferstehung gelangen. So vertritt auch z.B. in Hes 37,5,
dass der Geist Gottes Tote lebendig macht. Vgl. Berger, Geist, 179.

937 \/gl. Wolter, Paulus, 5. Man spricht in diesem Zusammenhang auch von ,Christusmystik“.

938 \Wolter, Paulus, 168.

939 Vgl. Wolter, Geist, 106.

940 Erlemann, Unfassbar, 176.

941 \Vgl. Wolter, Paulus, 161. In 2Kor 5,1 heif3t es: ,Denn wir wissen: wenn unser irdisches Haus,
diese Hutte, abgebrochen wird, so haben wir einen Bau, von Gott erbaut, ein Haus, nicht mit Handen
gemacht, das ewig ist im Himmel.“ Dies beschreibt aber auch etwas anderes als die Vorstellung,
dass der Korper in der Auferstehung rein geistig ware. Berger verweist auf die enge Verwandtschaft
dieses Gedankens mit gnostischen Konzeptionen. Berger, Geist, 190. Dabei erwéhnt er die
Konzeption der gnostischen ,Episthula ad Rheginum®.

942 \/gl. Wolter, Geist, 101. Vgl. Dazu auch die pneumatologische Erkenntnistheorie nach 1Kor 2,11-
14, wo die beiden Adjektive ebenfalls verwendet werden. Vgl. auch B Il 3.2.2.

943 Vgl. Rém 8,23 und Wolter, Paulus, 215.
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dann bei der Auferstehung mit himmlischer ,Leiblichkeit' Uiberkleidet wird. %44
So entsteht quasi durch den Geist eine Verbindung zwischen irdischer
Gegenwart und eschatologischer Zukunft.

Insgesamt stand jedoch die Frage nach der Auferstehung der Glaubigen
bei Paulus eher nicht im Mittelpunkt seiner Ausfiihrungen, da die Gemeinden
damals auf eine baldige Wiederkunft Christi hofften und vielfach noch in den
Vorstellungen der judenchristlichen Strukturen eingebettet waren.%* Klar ist,
dass Jesu Auferstehung, die durch Gottes Geist bewirkt wurde, der Grund ist,
warum Christen auf ihre eigene Auferstehung hoffen kénnen. Dies gilt
besonders auch deshalb, da Glaubige ,zwar eine ,neue Schépfung’ (2Kor
5,17)“ darstellen, doch immer ,noch denselben, von ... Leiblichkeit
ausgehenden Zwangen und Einschrankungen unterworfen“®*® sind wie zuvor.
Die irdische Leiblichkeit trennt die Christen quasi von der uneingeschrénkten
Gemeinschaft mit dem auferstandenen Christus. Aber sie haben den Geist
Gottes bereits in der Gegenwart als Angeld auf die bevorstehende Erlésung
des Leibes. Die Hoffnung der Glaubigen steht also in der Spannung von
,schon jetzt' und ,noch nicht‘.%*” Dennoch gilt grundlegend nach 2Kor 3,6 ,Der
Geist macht lebendig.*

3.3.3 Die Interdependenz systematischer Kategorien bei Paulus

Wie bereits einleitend erwdhnt, hebt Schnelle die Bedeutung der
Pneumatologie bei Paulus besonders hervor und vernetzt sie mit anderen
systematischen Kategorien. So schreibt er: ,Die iberragende Bedeutung der
Pneumatologie ergibt sich fur Paulus aus der internen Vernetzung mit der
Theologie, Christologie, Soteriologie, Antropologie, Ethik und Eschatologie.
Die integrative Kraft der Pneumatologie ermdéglicht es Paulus tberhaupt erst,
seiner Interpretation der Jesus-Christus-Geschichte Systemqualitdt zu
verleihen.“%48

Paulus selber wollte allerdings vermutlich weniger ein theologisches
System entwickeln, sondern vor allem auf Fragen der angeschriebenen
Gemeinden eingehen. Systematische Kategorien sind spéter gebildete

%44 Wolter, Paulus, 169. Vgl. Wolter, Geist, 108.

945 \/gl. Wolter, Paulus, 208, 214. So bleibt z.B. in Phil 3,21 oder in R6m 8,23 offen, wie man sich
eine Erlésung bzw. Umgestaltung des Leibes vorstellen muss, auch wenn die Texte zum
gegenseitigen Verstandnis helfen. 1Thess 4,13-18 und 1Kor 15 befassen sich demgegeniber
vermutlich mit konkreten Fragestellungen der Gemeinden zum Thema Auferstehung.

946 \Wolter, Paulus, 214-215.

97 Vgl. Wolter, Paulus, 185, 215.

948 Schnelle, Paulus, 555.
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Konstrukte, um theologische Inhalte besser erfassen und verstehen zu
kénnen. Da unser Denken heute durch diese Kategorien gepragt ist, sei
darauf hingewiesen, dass Paulus seine Uberlegungen viel stérker
miteinander in Beziehung setzt und untereinander verwebt als es eine klare
Systematisierung zuldsst. Die Interdependenz theologischer Teilbereiche
scheint also charakteristisch fir das Denken des Paulus zu sein. Deshalb
wird der Geist bei Paulus nicht extra theologisch reflektiert, sondern immer
mit anderen Themen verknlpft. ,Verdichtungen gibt es vor allem in
christologischen, anthropologischen, ekklesiologischen, ethischen und
eschatologischen Begriindungszusammen-héngen.“**® Auch ,die Rolle des
Geistes bei der Erlésung der Menschen“®® bedenkt Paulus. Diese
verschiedenen Aspekte sind intern miteinander vernetzt.

Demnach st in theologischer Perspektive Gottes Wirklichkeit mit
,Geistwirklichkeit’ gleichzusetzen. Pneuma geht von Gott aus. Diese
schopferische, dynamische Kraft wirkt lebensspendend bis hin zur
Auferstehung,®' wobei christologisch zu beriicksichtigen ist, dass Jesus
durch den Geist Gottes von den Toten auferweckt wurde.®®? Bei Paulus
entsprechen sich Christus und der Geist sogar vielfach.%® Aus
soteriologischem Blickwinkel gelangen die Glaubenden durch den Empfang
des Geistes Gottes in den Bereich der Christus-Gemeinschaft, die nicht dem
Machtbereich der Stiinde und des Todes unterliegt, und erlangen somit Heil.
Die Gemeinde ist durch den Geist grundlegend mit Christus verbunden,®* so
dass die Glaubigen laut 1Kor 15,44 nach dem Tod einen ,soma
pneumatikon®, also einen geistlichen Leib erhalten. Sie sind Teil des Leibes
Christi und ihr Leben wird dadurch geprégt.®®® Anthropologisch ist demnach
zu bertcksichtigen, dass der Geist fur den Glaubenden eine neue
Bestimmung und ein neues Sein erfahrt. Das bedeutet nicht, dass der
personlichkeitspragende Geist des Menschen aufgehoben ist, sondern dass
er von einer neuen, lebens- und sinnstiftenden Dynamik geprégt wird. Dies
beinhaltet sowohl ein Erkennen und Verstehen des Handeln Gottes, als auch

949 Wolter, Paulus, 164, und Wolter, Geist, 103.

950 Erlemann, Unfassbar, 170.

951 V/gl. Schnelle, Paulus, 555.

952 Vgl. Rém. 1,3b-4a; 6,4; 2. Kor. 13,4.

953 Vgl. 2 Kor 3,17: ,Der Herr ist der Geist ...“ und nach Rém 8,9 braucht man den Geist, um zu
Christus zu gehéren.

954 So belegen z.B. Rém 8 und Gal 4,6, dass Menschen dadurch zu Kindern Gottes werden, dass
der Geist (,seines Sohnes*) in ihren Herzen wohnt.

95 \V/gl. Schnelle, Paulus, 556-557.
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ein neues, ethisches Handeln. Die Eigenverantwortlichkeit und damit Wirde
des Menschen bleibt dabei jedoch bestehen.®®® Grundlage ist jedoch das
neue Sein, das in Einklang mit dem Geist besteht und so nun als Grund und
Norm des Handelns erscheint.®” In eschatologischer Perspektive aber
bewirkt der Geist ,den Ubergang in die postmortale pneumatische
Existenzweise der Glaubenden“ und schenkt so ,das ewige Leben*.%® Diese
Hoffnung hélt er in der ganzen Schdpfung wach. In der Liebe aber, die der
Geist neben Freiheit und Kindschaft schenkt, vollendet sich die Wirklichkeit
Gottes.%°

Insgesamt gilt es dabei zu beachten, dass Paulus Jesus nicht als
vordsterlichen Geisttrager wie in den Evangelien thematisiert. Er fokussiert
sich auch nicht wie die Apostelgeschichte auf das ,Management der
Weltmission®, sondern auf ,die geistgewirkte Organisation der christlichen
Gemeinschaft*.%6°

Zusammenfassende Verkniipfungen zu Teil A

1. Wer oder was ist der Heilige Geist? (im Vergleich mit dem Menschen, z.B.
bezlglich Geschlecht und Personalitét und in Abgrenzung zu bésen Geistern,
aber auch in seinem Verhaltnis zu Gott-Vater und zu Jesus Christus.)

Zu den ersten christlichen Gemeinden gehoérten vermutlich Erfahrungen,
die ein starkes Bewusstsein der Présenz des Geistes Gottes beinhalteten.
Indem Paulus dieses geistgeprégte Lebensgefiihl versténdlich deutete,
beschrieb er grundlegend, was Christsein ausmacht. Seine Sprache griff
dazu fir seine heterogene Leserschaft jldische Vorstellungen auf und
versuchte diese im hellenistischen Kontext verstehbar zu machen. Dies
wirkte sich auch auf die Rede vom Geist aus. So stellte Paulus den Geist
sowohl als wirkmachtige, aktive Kraft Gottes als auch als Gabe, die
Menschen empfangen kénnen, dar. Dabei entfaltet sich die paulinische
Theologie bzw. Pneumatologie von einer christologischen Grundorientierung
her, die von der Kraft des Heilstods Jesu und seiner Auferstehung her denkt.
Wo aber der Geist wirkt, da handelt laut Paulus Gott in Christus und ist
Christus im Geist gegenwartig. Dies zeigt sich z.B. auch darin, dass die

956 Vgl. Schnelle, Paulus, 558.

97 \/gl. Schnelle, Paulus, 559.

958 Schnelle, Paulus, 560.

99 Vgl. zu diesem Gesamtabschnitt auch die an dogmatische Kategorien angelehnte
Zusammefassung von Gerth in Gerth, Der Heilige Geist, 409-411.

90 Erlemann, Unfassbar, 170.
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Begriffe ,Geist Gottes' und ,Geist Christi* austauschbar verwendet werden.
Doch trotz aller Verschréankungen sind der Geist, Christus und der Vater klar
voneinander unterscheidbar. Auch die Formulierungen ,Sein in Christus’,
,Sein im Heiligen Geist' und ,Sein in der Liebe’ gelten bei Paulus als
Synonyme. Dadurch wird die daseinsprdgende Hoffnung der Glaubenden
beschrieben, die sie durch den Geist auf die Liebe Christi ausrichtet.

2. Wie zeigt er sich? (Ist er sinnlich erfahrbar? Wie und wo wirkt er? Hat er
die Kraft zur Verédnderung? Kann man ihm begegnen? Wie begegnet er dem
Individuum und wie der Gemeinschaft? Was wird dazu in der biblischen
Tradition berichtet?)

Auch wenn die Wirkung von pneuma im griechischen Kontext feinstofflich
verstanden wurde, unterscheidet Paulus wie im Judentum zwischen
go6ttlichem Geist und materieller Welt. Demnach beschreibt er das Wirken des
Geistes relational, auch wenn die metaphorische Verwendung des Begriffes
teilweise seine  Stofflichkeit suggerieren mag. Anknipfend an
alttestamentliche VerheiBungen wie in Joel 3 etablierte sich bei den frihen
Christen die Erwartung, dass in der Endzeit Gottes Geist nicht nur einzelnen,
sondern dem ganzen Volk Gottes gegeben wiirde. Damit verband sich die
Vorstellung, von Gott erwdahlt zu sein und seine Nahe zu erfahren. Seit der
Auferstehung Jesu vermittelt der Geist nicht nur Juden Zugang zu Gott,
sondern lasst Menschen aller Volker begreifen, dass sie durch die befreiende
Kraft des stellvertretenden Sterbens Jesu in den heilvollen Bund Gottes
eintreten kdnnen. Wéahrend Christus durch sein Sterben grundlegend
zwischen Gott und den Menschen vermittelt, werden die Glaubenden sowohl
durch Jesus als auch durch den Geist vor Gott vertreten. Ubernatiirliche
Wunder und Ekstase gehérten sicherlich teilweise zu den Erfahrungen der
ersten Gemeinden. Da sich beides jedoch auch in paganem Kontext findet,
lasst sich der Heilige Geist dadurch nicht klar identifizieren. Die korperlich
erfahrbare Teilhabe an Christus in der Gemeinschaft der Gemeinde kommt
in 1Kor 12 durch das Bild vom Leib und seinen Gliedern zum Ausdruck.
Sinnliches Erleben zeigt sich in dieser pneumatischen Sphére des
Auferstandenen zum einen durch die Taufe und das gemeinsame Mahl, zum
anderen durch die in der Liebe entfalteten Charismen der Christen. Bei
Paulus druckt sich Gottes Heilshandeln insbesondere durch den Begriff
,Gnade’ (charis) aus. Dadurch wird Wohlwollen und ,Freude’ (chara) erzeugt.
Darliber hinaus sind charismen Gnadengaben, also Geschenke, die
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beglicken sollen. Der Kontext von 1Kor 12 bringt diese Gaben mit dem
Wirken des Geistes in Verbindung. Der Leib der Christen wird als Wohnstatte
des Heiligen Geistes bezeichnet und die Christen sind nach R6m 12,1 dazu
angehalten, ihre Leiber als Opfer bzw. als Gottesdienst zur Verfuigung zu
stellen. Diese Aufforderungen kénnen sich sowohl auf den individuellen
Koérper des Christen beziehen, als auch auf den metaphorischen Leib Christi,
die Gemeinde. Der natlrliche Leib (soma) kann vom Geist (pneuma)
bestimmt werden. Dennoch kann er auch vom Fleisch (sarx), was bei Paulus
eine ,fremde, ihn beanspruchende Macht“%®' beschreibt, angegriffen werden.
Der Geist l&sst nach Gal 5,22-23 im Leben der Glaubigen ,Frichte’ wachsen.
Dieses Bild stellt eine Abgrenzung gegeniiber Werkgerechtigkeit bzw.
ethischer Moralisierung dar. Dabei ist als Frucht vor allem die Liebe, auch im
Sinne von 1Kor 13, hervorzuheben. Nach Rém 8,29 besteht das Ziel der
Verwandlung zum neuen Menschen darin, dem Bild Jesu zu entsprechen. Bei
der allgemeinen Totenauferstehung ist dieser Verwandlungsprozess dann
voraussichtlich vollendet. In der Zwischenzeit hilft der Geist den Glaubigen
die Spannung der Unvollkommenheit in der Gegenwart auszuhalten und auf
die Erfullung der umfassenden Befreiung zu warten. Grundlage fir die
christliche Hoffnung, dass der leibliche Tod (berwindbar ist, ist die
Auferstehung Jesu, die mit dem Wirken des Heiligen Geistes verbunden
ist.%2 Inwiefern der Geist nur das Leben der Glaubigen veréndert oder
aufgrund der universalen Heilswirkung von Kreuz und Auferstehung auch
einen universalen Transformationsprozess in Gang setzt, lasst sich erst in
eschatologischer Erfullung abschlieRend kléren.

3. Welche Bedeutung spielt der Heilige Geist fir den Glauben? (z.B. im
Kontext des Gebetes; Inwiefern hilft er Unfassbares zuganglich zu machen?)

Der Heilige Geist bewirkt, dass man sich zu Jesus als Herrn bekennen
kann, was als heilsentscheidend gilt. Diese Hinwendung des Glaubens zu
Jesus erfolgt mit dem ganzen Lebenswandel, nicht nur als Bekenntnisformel,
und wird bei Paulus auch als ,Neuschépfung‘ bzw. Beginn des Lebens als
,Kind Gottes' bezeichnet. Durch den geistgewirkten Glauben, der aus der
kraftvollen Verkiindigung kommt,®? erfdhrt und versteht der Mensch sich
selbst und die Welt neu, weil nun Gottes Wirklichkeit in Jesus Christus der

91 Schnelle, Anthropologie, 67.
962 Vgl. Rém 1,3f und 8,11.
963 \gl. Rém 19,17, 1Kor 2,4f und Schnelle, Anthropologie, 59, 60.
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MaRstab des Erkennens und Handelns ist.%* In Rém 8,15 oder Gal 4,6 wird
der Geist als Fursprecher im Gebet beschrieben. Die Geistesgabe der
Zungenrede stellt eine besondere Form des anbetenden Gebets dar, die zur
Erbauung des einzelnen dient. Durch eine auslegende Ubersetzung kann sie
auch der Gemeinde dienen.

4. Wie lasst sich die Rede vom Heiligen Geist auf moderne padagogische
Kategorien beziehen? (Wie werden Begriffe wie ,selbstbestimmtes,
vernunftgeleiteten Leben’, ,Menschlichkeit’, ,Gerechtigkeit’, ,Freiheit’ sowie
,Glick und Selbsterfullung‘ im biblischen Kontext gefillt?)

Der nattrlich geschaffene Mensch kann nach 1Kor 2,14 nichts vom Geist
Gottes vernehmen. Dennoch setzt die durch den Geist bewirkte Erneuerung
beim (nous) des Menschen an. Dies meint sein verstehendes Urteil, durch
das er als verantwortliches Subjekt handelt. War der nous des Menschen
unter der Herrschaft der sarx ohnmachtig, so wird er durch die Erneuerung
durch den Geist zu seiner eigentlichen Bestimmung gebracht. Laut Paulus
muss der Mensch seinen Verstand und seine Persdnlichkeit nicht aufgeben,
um vom Heiligen Geist erfullt und geleitet zu werden, auch nicht bei der
prophetischen Rede. Der Verstand wird vielmehr zum Kooperationspartner
des Geistes Gottes. Dabei soll geistliche Mindigkeit bzw. Reife, die sich auch
der menschlich-irdischen Begrenzung bewusst ist, geférdert werden. Die
geistgewirkte Erfahrung der Liebe befahigt dazu, die eigene Identitat als
Mensch anzunehmen sowie Gott und den Né&chsten zu lieben. Diese Liebe,
die die Liebe zu sich selbst beinhaltet, ist von Narzissmus®® klar
abzugrenzen. Auch der geisterfillte Mensch gilt bei Paulus noch als Teil der
nattrlichen Kreatur mit aller dazugehérigen Leiblichkeit. Séma kann auch
einfach nur ,Personlichkeit’ oder ,Person* meinen. Diké aber bezeichnet
urspriinglich eine Grundkraft der geordneten Welt. Als gerecht (dikaios) gilt,
wer sich zu der Gemeinschaft, in der er lebt, angemessen verhélt. Es geht
also um ein Leben in richtigen Beziehungen. Nach Paulus gilt dies auch im
Blick auf Gott, wozu der Mensch aber von sich aus nicht fahig ist. Er muss
dazu durch Christus bzw. den Geist befreit werden. Gottes Liebe, die der

964 \/gl. B 11 3.2.2.3 und Wolter, Geist, 103; So sieht Wolter in der Wortfamilie pneuma, pneumatikos,
pneumatikos ,ontologische Kategorien®, die Paulus einsetzt, ,um die Wirklichkeit Gottes als eine
Wirklichkeit zu kennzeichnen, die sich von der Wirklichkeit der Menschen kategorial unterscheidet.”

965 \/gl. Kunstmann, Einfiihrung, 296-299. Auf 298 heif’t es dazu: ,Der narzifitische Typ ist verbunden

mit Idealen der antiautoritdren Erziehung, nach denen der eigene Wille alle Freiheit erhalt‘. Dabei

wirde reife ,Selbst-Werdung*” verhindert und es entstiinde eine ,lllusion von Autonomie®.
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Geist erschlief3t, ist insgesamt ,auf ein gelingendes Miteinander, auf
,Schalom’hin ausgerichtet.“%%® So méchte die Gerechtigkeit Gottes in der Welt
konkret Gestalt gewinnen. Der Geist zielt auch darauf, dass nationale bzw.
soziale Unterschiede bedeutungslos werden, was als Ausdruck von
Gerechtigkeit aufgefasst werden kann. In der paulinischen Leibmetapher
geht es im Blick auf ein gelingendes Miteinander nicht um das Funktionieren
einer Organisation, sondern um einen lebendigen Organismus. Die von
Paulus beschriebene Spannung zwischen sarx und pneuma lasst fragen,
inwiefern Begriffe wie ,Selbstbestimmung’ ein selbstbezogenes Setzen auf
die eigenen Fahigkeiten im Sinne des Fleisches meint. Nach 1Kor 14,24f
kénnen gemeindeferne  Gottesdienstbesucher die Ausibung von
Geistesgaben als Zeichen der Gegenwart Gottes verstehen. So geht es bei
den charismen nicht um ,individualistische Selbstdarstellung‘, sondern nach
1Kor 12,4-11 darum, die vom Geist bewirkte Vielfaltigkeit in Einheit sichtbar
auszudriicken. Das Verhalinis zwischen schépfungsmaRiger, naturlicher
Veranlagung und Geistbegabung wird bei Paulus nicht thematisiert.

5. Inwiefern lassen sich traditionelle Symbole zum Heiligen Geist mit dem
biblischen Befund belegen? (z.B. Wind, Feuer oder die Taube)
Bei Paulus finden sich dazu keine Bezlige.

6. Wie ist das Verhéltnis von Geist und Schrift zu beurteilen? (Wie ist der
einzelne Text innerhalb seines theologischen Kontextes, des Verhéaltnisses
von AT und NT bzw. des ganzen Kanons einzuordnen? Was ergibt sich aus
dem Verhaltnis von Geist und Schrift fir das jeweilige Geistverstédndnis?)

Paulus war Jude. So waren ihm Tora und prophetische Schriften, welche
allmahlich zur hebraischen Bibel zusammengefasst wurden, bekannt. Darauf
bezog er sich in seinem Denken. Paulinische Briefe sind weniger als
systematische Darstellung theologischer Sachverhalte zu verstehen, sondern
vor allem als Briefe, die auf konkrete Gemeindesituationen eingehen. Paulus
legt die ausgepragteste Geistkonzeption im NT dar. Die befreiende Wirkung
des Gesetzes (der Tora) entfaltet nach Paulus erst durch den Geist seine
heilvolle Wirkung.

7. Welche weiteren Facetten des Heiligen Geistes lassen sich aufgrund des
exegetischen Befundes benennen? (Welche wesentlichen Zusammenhange

96 Erlemann, Unfassbar, 175.
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waren weder den Schilerinnen und Schilern noch den Studierenden im
Blickfeld?)

In Teil A wurde die Frage, welche Rolle der Geist fiir den Glauben spielt,
aus paulinischer Sicht letztlich nur gestreift. So gehéren zur christlichen
Identitdt nach Paulus Taufe, Geist, Glaube und die Gemeinschaft der
Glaubigen im Leib Christi zusammen.®” Die neu erfahrene Wirklichkeit
Gottes steht allerdings nach Paulus in einer Spannung zur weiterhin
bestehenden Wirklichkeit von ,Welt' und ,Fleisch‘.%8 Was dies im Blick auf
das Schulsystem bedeuten kann, muss weiter reflektiert werden. Zum
heilsentscheidenden ,Bekenntnis zu Jesus als Herrn' gehért jedenfalls nach
Paulus ein Lebenswandel im Geist und in der Gemeinde mit dazu. Die Frage,
inwiefern das Amt (auch das der Religionslehrkraft) in Verbindung mit der
Beféhigung durch ein Charisma steht, wurde in Teil A nicht berlcksichtigt.
Sicherlich sind heutzutage insgesamt solche Aspekte gegenulber
akademischen und berufspraktischen Befahigungen weniger im Fokus. So ist
zu fragen, wie innerhalb institutionalisierter Verhaltnisse Freirdume zur
bewussten Beachtung von Charismen entdeckt werden kénnen — in dem
Wissen um die Unverfiigbarkeit des Geistes. Kraft ist nach Paulus aufs
Engste mit Sendung, Kreuz und Auferstehung des Sohnes verknipft, da
dadurch grundlegend Siinde und Tod Gberwunden wurden. Demgegeniber
wird das ,Gesetz des Fleisches' als unvermégend bezeichnet. Solche
grundlegenden Zusammenhange paulinischer Theologie von Kreuz und
Auferstehung sowie dem damit verbundenen Wirken des Geistes fehlte im
Unterricht. Paulus stellt fest, dass durch die Gerechtigkeit, also dadurch, dass
Christus in einem Menschen ist, zwar dessen Leib durch die Stinde dem Tod
verfallen sei, sein Geist aber lebe. Dadurch kénne der geisterfiillte Mensch
auf seine eigene Auferstehung vom Tod hoffen. Auch diese Perspektiven
fehlten in Teil A. In 2Kor 5,17°6° und Gal 6,15°7° spricht Paulus explizit von
neuer Schépfung bzw. neuer Kreatur und davon, dass das, was bisher war,

967 \/gl. Wolter, Paulus, 35-36 und 135. Paulus geht bei der Taufe von einer Gegenwart des Heiligen
Geistes aus und verknlpft den Taufritus theologisch mit dem Empfang des Heiligen Geistes.
Allerdings gab es zu seiner Zeit keine volkskirchlichen Strukturen wie heute, so dass seine Aussagen
zum Geistempfang bei der Taufe nicht ohne kritische Reflexion auf unsere Zeit tGbertragen werden
kénnen.

968 \/gl. Wolter, Paulus, 95.

969 Darum: Ist jemand in Christus, so ist er eine neue Kreatur; das Alte ist vergangen, siehe, Neues
ist geworden.”

970 _Denn in Christus Jesus gilt weder Beschneidung noch Unbeschnittensein etwas, sondern eine
neue Kreatur.”
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vergangen ist. Die Erneuerung erféhrt aber nicht automatisch die ganze
Schopfung, sondern sie erleben (in erster Linie) die, die ,in Christus® sind.
Generell kam in Teil A die Vernetzung des Geistes mit anderen theologischen
Kategorien nicht richtig zur Sprache. Auch wenn dies fur den Unterricht
vermutlich zu anspruchsvoll wére, ist es als Hintergrundswissen fir
Unterrichtende hilfreich, um im Thema flexibel agieren zu kénnen. Ebenso ist
die direkte Diskussion der Stofflichkeit des Geistes wohl weniger fir
Jugendliche in der Schule interessant, sondern kann eher als Hilfe zur
,Geisterunterscheidung®”" fir Lehrkrafte dienen.

lll Systematische Spannungsfelder zum Heiligen Geist

Auf dem Hintergrund des exegetischen Befundes®? lassen sich nun
dynamische Spannungsfelder benennen, in denen sich im Laufe der Kirchen-
und Theologiegeschichte die Rede vom Heiligen Geist bewegte. Dies kann
damit begriindet werden, dass der Heilige Geist wie der Wind als unfassbar
und in dynamischer Bewegung beschrieben wird, der wie in einem polaren
Magnetfeld seine Kraft entfaltet.%”® Hierbei kénnte man in Betracht ziehen,
das zweidimensionale ,Feld’ durch den Begriff des dreidimensionalen
,Raumes’ zu erweitern. Dabei liel3e sich daran anknlipfen, dass im jadischen
Denken seit dem 1. Jh. n. Chr. ,das Wort ,Raum‘ (makém) haufig als
Gottesname behandelt worden“®’# ist. Wenn man jedoch bedenkt, dass auch
eine Dreidimensionalitdt dem raum- und zeitunabhéngigen Wirken®”® des
Geistes, der ja bekanntlich weht, wo er will, nicht angemessen erscheinen

971 Das paulinische Geistverstandnis beschreibt keine Magie oder Verschmelzung zwischen Gott,
Mensch und Welt, sondern Begegnung und Beziehung zwischen eigenstandigen Wesen und
Bereichen.

972 Unter anderem angestoRen durch die antithetischen Spannungsfelder bei Paulus.

973 Hierzu sei vergleichend der pneumatologische Ansatz von Pannenberg erwahnt. Vgl.
Pannenberg, Theologie 2, 99f. und B Ill 3.2.2 sowie 6.2.3. Er spricht allerdings nicht von polaren
Magnetfeldern, sondern bezieht sich auf die Feldtheorie des Physikers Michael Faraday, der Kérper
als ,raumfillende Felder” auffasst.

974 Pannenberg, Theologie 2, 106. Dort und auf den folgenden Seiten werden verschiedene Ansatze
der Theologiegeschichte skizziert, die sich mit dem Raum als mathematische, kosmische und
philosophisch-theologische Kategorie auseinandersetzen. So lasst sich z.B. der Raum auffassen als
,Inbegriff der Relationen zwischen den Dingen ..., wie sie sich in der Vorstellung... der Geschépfe
darstellen®, 108.

975 \/gl. Pannenberg, Theologie 2, 111. Dort entfaltet er seine Uberlegungen zum Verhéltnis von
Raum und Zeit. So sagt er z.B. ,Der Raum umfasst alles, was gleichzeitig gegenwartig ist.“ So
gesehen definierte sich quasi der Raum durch die Zeit. ,Die damit ausgesprochene Reduktion des
Raumes auf die Zeit" aber ist nach Pannenberg ,Bedingung firr eine theologische Interpretation der
Gegenwart Gottes im Raum als dynamische Wirksamkeit des géttlichen Geistes.* Auch wenn sich
demnach Raumzeit vierdimensional auffassen lasst (vgl. 112), reicht dies dennoch nicht aus, um
Gott zu verorten. Zudem stellt die Relativitatstheorie wohl Anfragen an eine absolute Gleichsetzung
von Raum und Zeit.



215

kann, bleibt festzustellen, dass sich der Geist auch nicht an Rdume binden
lasst, selbst wenn man sich diese offen oder unendlich vorstellt — wobei
letzteres menschliche Vorstellungskraft ja eigentlich sprengt. Menschlich
kann man eben nur in begrenzten, innerweltlichen Kategorien von Gott
sprechen, auch wenn Metaphorik und Kunst dariiber hinaus verweisen
mdgen. Und da der Begriff des ,Spannungsraumes’ weniger gebrauchlich ist,
soll hier der Begriff des ,Spannungsfeldes’ in seiner menschlich fassbaren
Begrenztheit dazu dienen, dem eigentlich unfassbaren Heiligen Geist
sprachliche Kontur zu verleihen. In so verstandener vorlaufiger
Unvollkommenheit werden im Folgenden dynamische Spannungsfelder
benannt, in denen sich Beschreibungen zum Wirken des Heiligen Geistes
bewegen kénnen: die Spannung richtigen Verstehens zwischen miindlichen
und schriftichen Worten (Gottes), das Wirken des Geistes zwischen
dynamischer Unberechenbarkeit und machtvoller Institution, sinnlicher
Erfahrbarkeit und rationaler Verantwortung, zwischen ordnendem Bewahren
und erneuernden Aufbriichen, zwischen der Einheit der Gemeinschaft und
der Freiheit des Individuums, dem Handeln im Diesseits und einer wartenden
Jenseitshoffnung sowie zwischen einem geistfokussierten und einem
bekenntnisorientierten Christusglaube. Auch wenn sich diese Bereiche nicht
immer genau voneinander trennen lassen, soll die Strukturierung in
Spannungsfelder helfen, um Aspekte zum Geist Gottes geordnet zu
beleuchten und dadurch besser zu verstehen. Dass der Geist dem Menschen
schdpfungsgemales Leben schenkt, ist dabei als grundlegend anzusehen.
Dies wird nicht in einem eigenen Spannungsfeld direkt thematisiert, klingt
aber an verschiedenen Stellen an. Auch der grundlegende Aspekt der
Relationalitédt, also der Beziehung, soll durch die verschiedenen
Spannungsfelder hindurch immer wieder in den Blick geraten.

Im Laufe der Zeit sind in der theologischen Lehrentwicklung und den damit
verbundenen Auseinandersetzungen viele Aspekie zum Heiligen Geist
hervorgehoben worden. Einige solcher historischen Auspragungen sollen im
Weiteren als Beispiele dienen, um die aus der Exegese abgeleiteten
sytematischen Spannungsfelder zum Geist zu illustrieren. Dabei wird erhofft,
dass sich die so ausgefiihrten Spannungsfelder fir religionspadagogische
Themenfelder, die in Teil C diskutiert werden sollen, als anschlussfahig bzw.
inspirierend erweisen.
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Zum Aufbau der folgenden Ausfihrungen lasst sich nun erst einmal
Folgendes sagen: Um die Verbindung zwischen Kapitel | und Il mit Kapitel 11|
zu verdeutlichen, werden zu Beginn eines jeden Kapitels Befunde aus dem
exegetischen Teil zusammenfassend wiederholt. Im Anschluss daran sollen
ausgewahlte Beispiele der Kirchen- bzw. Theologiegeschichte helfen, die
einzelnen Spannungsfelder zu erldutern, um diese danach in theologisch-
systematischem Kontext zu reflektieren. Dabei kommen auch passende
Aspekte aus neueren systematischen Ansatzen zur Sprache, um dann zum
jeweiligen Spanungsfeld ein eigenes Reslimee zu ziehen. Allerdings kann es
im Rahmen dieser Arbeit auch bei den systematischen Blickwinkeln nur um
ein Anrei3en gehen, nicht um eine systematische Darstellung der neueren
Pneumatologie insgesamt. Historisch-chronologische Perspektiven ordnen
sich hierbei insofern einem systematischen Blickwinkel unter, als die aus der
Exegese abgeleiteten Spannungsfelder die Struktur vorgeben. Auf diese
Weise wird eine Systematisierung verschiedener Redeweisen Uber den
Heiligen Geist angestrebt. Von daher soll dann nochmals kurz der Befund aus
Teil A Dbetrachtet werden, um anschlieBend in Teil C in eine
religionspddagogische Diskussion zum Heiligen Geist einzutreten.

1 Verstehen zwischen miindlichen und schriftlichen
Worten (Gottes)

Gleich zu Beginn der Bibel féllt die Bedeutung des ,Wortes* bei der Schépfung
auf. Dort wird berichtet, dass Gott das Leben durch sein Wort erschuf. Auch
wenn dies in Gen 1,1-3 nicht direkt ausgedruckt wird, ist erwdhnenswert, dass
zum Sprechen das Atmen dazugehdrt, was ja eine grundlegende Bedeutung
von ruach darstellt. Das Wort Gottes aber erging im Laufe der im AT erzahlten
Geschichte des Volkes Israel immer wieder an einzelne Menschen, z.B. um
sie zum Propheten zu berufen. Solche Menschen erhielten dadurch von Gott
den Auftrag, in seinem Namen zum Volk Israel in bestimmte Situationen
hineinzusprechen, zu warnen, zu korrigieren oder zu trésten bzw. Hoffnung
zu vermitteln. Vielfach hérte das Volk nicht auf diese Worte. Nach dem
Erzéhlfaden des AT kam es dadurch zur Zerstérung des Tempels in
Jerusalem und dem Exil. Dort gewann die Verschriftichung des Wortes
Gottes zur Vergewisserung der eigenen Identitat und in Abgrenzung zu
fremden Kulten an Bedeutung. So entwickelte sich tber die Zerstérung und
den Wiederaufbau des Tempels hinweg die Tora zum heiligen Ort der
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Begegnung mit Gott. Man glaubte jetzt neben der Ausrichtung auf den
Tempelkult, dass Gott durch das schriftlich niedergelegte Gesetz und dessen
Auslegung zum Volk redete. AuRerdem &uRerte sich um die Zeitenwende der
judische Philosoph Philo in seinem hellenistischen Kontext zur géttlichen
Inspiration von Texten. Des Weiteren ergaben sich durch Einflisse der
hellenistischen Philosophie Bezlige zwischen dem Wort (logos) und der
Weisheit (sophia), die spater auch auf Christus als Wort (vgl. Joh 1,1)
bezogen wurden.

Im Neuen Testament werden in Joh 3 und 4 intensive Gesprache Jesu mit
einzelnen Menschen beschrieben, die das Verhaltnis zu Gott kldren wollen.
Die Evangelien stellen dartiber hinaus die Bevollmachtigung und Sendung
der Jinger in die Welt dar, um von Gottes Liebe in Wort und Tat Zeugnis
abzulegen. Apg 2 berichtet, wie der Heilige Geist an Pfingsten den Jingern
Freimut zur Predigt verlieh. Innerhalb der Gemeinden bekam die
prophetische Rede als aktualisiertes Reden des Geistes unter den
Charismen, vor allem gegeniber der Glossolalie, einen hervorgehobenen
Stellenwert. Paulus betonte, dass Glaube an Christus vielfach der Predigt,
also des miindlich verkiindigten Wortes, bediirfe.

Dariiber hinaus ist bemerkenswert, dass die Sammlung der biblischen
Schriften Uber einen langeren Zeitraum hinweg erfolgte und somit eine Vielfalt
an Blickwinkeln und Zeugnissen enthalt. So gibt es beispielsweise 4
verschiedene Evangelien mit unterschiedlichen Konzeptionen. Alle
beinhalten Bezlige zu judischen Schriften, die z.B. durch sogenannte
Erfullungsformeln (,wie die Schrift sagt‘) markiert werden.®® Diese
Schriftbezogenheit findet sich ebenfalls in den Briefen. Insgesamt gibt es also
eine Fille an Aussagen in der Bibel, die dem mindlichen wie dem
schriftichen Wort als von Gott kommend eine besondere Wirkkraft
zuschreiben. Die Vielfalt der biblischen Zeugnisse ist allerdings auch in
Abhangigkeit vom historischen Kontext der unterschiedlichen Autoren und
deren Adressatengruppen zu sehen. So schrieb z.B. der hellenistisch
gebildete Jude Paulus an konkrete Gemeinden, die sich wiederum von
heutigen Gemeindesituationen stark unterscheiden. Dies gilt es bei der
Auslegung der Schriften zu beachten. Dartber hinaus ist zu beachten, dass

976 \/gl. Mt 21,42: ,Habt ihr nicht gelesen in der Schrift; Mk 14,49: ,Aber so muss die Schrift erfullt
werden®; Lk 4,21: ,Heute ist dieses Wort der Schrift erfillt vor euren Ohren®; Joh 7,38: ,wie die Schrift
sagt”.
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es im Sinne von 2Kor 3,6 (,der Buchstabe totet, der Geist aber macht
lebendig“) nicht nur um ein literarisches Textverstdndnis geht, sondern
darum, dass die jeweilige Textauslegung den Lebenshorizont von Menschen
erreicht und belebt.

Die Frage, inwiefern Worte in menschlicher Sprache — ob mundlich oder
schriftlich weitergegeben — als ,Wort Gottes’, d.h. als géttliche Offenbarung
bzw. als vom Geist inspiriert gelten kénnen, wurde immer wieder diskutiert.
AuRerdem ist es sinnvoll, dariber nachzudenken, inwiefern der Heilige Geist
bei Exegese und Hermeneutik der Schrift, also beim Auslegen und
Verstehen, helfen kann. Dieses Spannungsfeld zum ,Wort Gottes’ soll nun
naher betrachtet werden.

1.1 Der Umgang mit der Bibel

Die protestantische Bibel besteht aus einer Sammlung von 66 Schriften.
Davon gehéren 39 ins Alte und 27 ins Neue Testament. Manche Bibeln
enthalten zwischen den Testamenten die sogenannten Apokryphen.®”” Auch
die Reihenfolge der Schriften ist nicht in allen Ubersetzungen gleich. Trotz
aller Unterschiede verschiedenster Ubersetzungen und Ausgaben gilt die
Bibel fur den christlichen Glauben als Richtschnur bzw. Norm, was auf
Griechisch mit ,Kanon‘ bezeichnet wird.%”® Die Identitéat von Christen orientiert
sich demnach weitgehend an diesem Malistab der Bibel. So ladsst sich
zundchst fragen, wie diese bedeutsame Schriftensammlung Uberhaupt
entstanden ist.

1.1.1 Die Entstehung des biblischen Kanons

Grundsétzlich kann man sagen, dass das mundlich gesprochene Wort in
besonderer Weise der aktuellen Situation entspricht. Demnach ist
versténdlich, wenn man diesem gegenlber dem schriftichen Wort den
Vorrang einraumt.®”® Allerdings verfliichtigt sich Mindliches auch wieder
schnell. Das schriftlich fixierte Wort dagegen kann die Zeiten tiberdauern,%®°
muss jedoch immer wieder mindlich aktualisiert werden. Mundlichkeit und

977 \/gl. Schindler, Kanon, 769. Die griechischen Spatschriften des AT wurden von der kath. Kirche
anerkannt, von Protestanten aber im 16. Jh. als apokryph (= abseitig, unbedeutend) eigestuft. Dies
geschah im Kontext des Konzils von Trient (1545-1549), auf dem die katholische Kirche Luthers ,sola
scriptura’ ablehnte. Vgl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 124.

978 \/gl. Schindler, Kanon, 767. Ab dem 4. Jh. wurde der Begriff ,Kanon' in Zusammenhang mit
Kirchenrecht und Synodenbeschlissen gebracht, also in institutionellem Zusammenhang gebraucht.
979 \Vgl. Hubner, Kanon, 8-9 und Lipke, Geist, 578-579.

980 Vgl. Hubner, Kanon, 15.
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Schriftlichkeit beinhalten also jeweils eigene Starken und ergénzen sich so
gegenseitig. %"

Schon im Judentum gestaltete sich das Verhaltnis zwischen Gott und den
Menschen durch Sprechen, Zuhéren und Antworten.®®? Dieses vielfach
mundlich weitererzéhlte Wortgeschehen wurde seit dem Exil aufgeschrieben
und bis zum 1. Jh. n. Chr. im sogenannten Tenach gesammelt. Er besteht
aus den 5 Blchern Moses (die Tora), den Propheten und den Schriften. Diese
judischen Schriften lagen im 1. vorchristlichen Jahrhundert bereits als
Sammlung vor und waren fir Jesus und seine Jiinger bedeutsam.®? Die
ersten Christen verwendeten diese Texte dann allerdings weniger in der
hebraischen Ursprungsfassung als vielmehr in der ins Griechisch Ubersetzten
Septuaginta.®® Zu der Rezeption judischer Schriften kamen zun&chst
mindliche Uberlieferungen von gesammelten Jesusworten hinzu. Von diesen
sogenannten Logien, erschloss sich die alte Uberlieferung neu.%® Jesus galt
nun als der in den jiudischen Texten verheilene Messias. Aber auch die
Paulusbriefe spielten bei der Neuinterpretation der alten jidischen Schriften
eine wichtige Rolle. Seit etwa 50 n. Chr. wurden dann Briefe gesammelt und
die mindlichen Erzahlungen zu Jesus aufgeschrieben. So entstanden
verschiedene frihchristliche, als bedeutsam anerkannte Schriften. Aus
diesen las man in den christlichen Gottesdiensten vor. Dadurch wurde das
geschriebene Wort wieder zu mindlicher Verkindigung. Zum anderen
mussten sich die Gemeinden immer wieder gegenlber verschiedensten
philosophischen Richtungen positionieren. Da die Augenzeugen der
Geschehnisse um Jesus allmahlich starben, kam auch in der Abwehr von
Irrlehren den neu gesammelten Schriften immer mehr eine klédrende Rolle zu,
die ins das Konzept der Apostolizitat mit einfloss.%®

Markion stellte als erster im 2. Jh. dem jldischen Schriftenkanon eine
Sammlung christlicher Schriften gegentiber. Sein Anliegen war es, die
,christliche Verkiindigung seiner Zeit von allen sog. judaistischen
Verfalschungen“®’” zu reinigen. Dabei entfernte er alle alttestamentlichen
Zitate aus den gesammelten christlichen Schriften. Da er im

981 \/gl. Hbner, Kanon, 10.

982 \/gl. Hibner, Kanon, 7.

983 Endgultig festgeschrieben wurde der Tenach dann im Laufe des 2. Jhs.
984 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1,78-79 und Schindler, Kanon, 768.

985 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 79.

986 \/gl. Sommer, Repetitorium, 28.

987 Sommer, Repetitorium, 23.
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alttestamentlichen Schoépfergott nicht den Vater Jesu Christi sah, gab er der
sich formierenden Kirche Anlass, die Kanonbildung der neutestamentlichen
Schriften grundsétzlich zu durchdenken und damit auch ihre Lehrmeinung zu
festigen.

Zwischen 150 und 180 n. Chr. lag bereits eine Sammlung verschiedenster
Briefe, Evangelien mit der Apostelgeschichte und der Offenbarung vor. Um
200 n. Chr. gab es dann in Rom im sogenannten Kanon Muratori eine friihe
Liste neutestamentlicher Schriften.®® Im 39. Osterbrief des Athanasius 367
n. Chr. fand sich schlieRlich zum ersten Mal die Zusammenstellung der 27
Schriften, die sich zum Neuen Testament formierten.%® Aus der jiidischen
Uberlieferung stellte ca. 382 Damasus von Rom eine erste offizielle Liste fur
die Bibel der Christen zusammen, die sich an der Septuaginta, weniger an
der rabbinischen Sammlung orientierte. Hauschild ist der Ansicht, dass zur
Auswahl der Schriften keine festen Kriterien eindeutig feststellbar sind.%®
Kollmann dagegen fihrt fur die sich zum NT formierende Sammlung die
Abfassung durch einen Apostel oder Apostelschiiler an.®®' Moderne
Bibelwissenschaft versteht dies in intensiver Analyse der Texte nicht
unbedingt immer woértlich, sondern eher im Sinne einer Nahe zum Ursprung
des Christentums. TheilRen sieht als wesentlich bei der Auswahl trotz aller
Vielfalt der Schriften eine Einheitlichkeit der Lehre®? auch in Abgrenzung zu
sogenannten Irrlehren an. Durch diese Auseinandersetzung mit
verschiedenen Positionen klérte sich, was als interne Traditionsbildung
gelten sollte und was als externe abweichende Auffassung. Darliber hinaus
spielten auch der faktische Gebrauch und die Weite der Verbreitung der
Schriften eine Rolle. Sommer wertet diesen langen Prozess der Auswahl
neutestamentlicher Texte folgendermalen: ,Die Kanonbildung bedeutet
sowohl historischen Abstand zum Urchristentum wie den bleibenden
MaRstab der fruhchristichen Schriften fir die ganze weitere
Kirchengeschichte. Ohne Kanonbildung hatte dem Christentum der

988 \/gl. Sommer, Repetitorium, 28.

%9 Einzelheiten dazu vgl. bei TheiRen, NT, 119. TheiBen fihrt viele Einzelschritte der
Kanonentstehung aus. Diese hier im Detail auszufiihren, erscheint hier zu ausschweifend.

990 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 79.

991 Vgl. Kollmann, Testament, 17. TheilRen, NT, 116 fuhrt als Kriterien Apostolizitat und lehrméaRige
Ubereinstimmung an. Auf 120 benennt er dazu ,die Einheit Gottes und die Realitét der Inkarnation®
in Abgrenzung zur Gnosis.

992 \/gl. Theifen, NT, 116, 120. Auf 120 benennt er als lehrmaRige Ubereinstimmung ,die Einheit
Gottes und die Realitat der Inkarnation® in Abgrenzung zur Gnosis.
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Untergang im Synkretismus gedroht.“®®® Nach der Festlegung des Kanons
wurden immer mehr Fachleute mit der Auslegung der als heilig geltenden
Schriften beauftragt.®

Neben der schriftlichen Fixierung der Jesusiberlieferung entwickelten sich
mundlich bekenntnishafte Formeln, die dann wiederum schriftlich fixiert
wurden. Solche entstandenen Traditionen galten auch als Uberlieferung der
Apostel und bekamen ebenfalls normierenden Charakter.%%®

1.1.2 Die Frage nach der Inspiration der Schriften

Inspiration bezeichnet ,die Einhauchung (lat. inspiratio) des gottlichen
Geistes in den Menschen“.%%® Dies l&sst sich auf verschiedene Art und
Weisen verstehen, z.B. als wortwoértliches Diktat Gottes (Verbalinspiration),
aber auch als die Pragung einer Person oder Sache durch Gottes Geist
(Personal- bzw. Realinspiration).%%7

Den Begriff ,Inspiration‘ fuhrte vermutlich Tertullian als Fachausdruck
christlicher Theologie €in.®%®  Offenbarung’ gehért zum gleichen
Themenkreis. Er betont jedoch starker, dass (der verborgene) Gott etwas von
sich zeigt. Darlber hinaus lassen sich ,Trance’ oder ,Ekstase' sowie
,Prophetie’ mit Inspiration in Verbindung bringen. In Abgrenzung zu wortlosen
Formen der ,Be-Geisterung’, z.B. durch Musik oder Kunst, versteht man in
der Theologie Inspiration vor allem als klares Wortgeschehen, das somit in
der Form der Sprache seine Macht entfaltet.%® Insgesamt lasst sich
feststellen, dass die Frage nach der Inspiration der Bibel im Laufe der
Kirchengeschichte unterschiedlich gewichtet wurde.

Im frihen Christentum trat zunachst zu den judischen heiligen Schriften,
die als von Gottes Geist inspiriert angesehen wurden, die Autoritdt des
Auferstandenen. Dieser galt innerhalb der Gemeinde im Geist als anwesend.
Verbalinspiration war damals eher kein Thema — zumindest gibt es dafir

993 Sommer, Repetitorium, 28. Theilken, NT, 120, vertritt die Abwehr von Irrlehrern als Hauptmotiv
der neutestamentlichen Kanonbildung.

994 Pezzoli-Olgiati, Kanon, 767.

995 \/gl. Hauschild Lehrbuch 1, 81.

9% Beinhauer-Kéhler, Inspiration, 167.

997 \/gl. Harle, Dogmatik, 121. Héarle umschreibt Personalinspiration damit, dass ein menschlicher
Schreiber sein ganzes Leben im Wesentlichen durch Gottes Geist bestimmen lasst. Realinspiration
betont die Wirkung des Inhaltes. Verbalinspiration dagegen geht von einem fehlerlosen Diktat durch
Gottes Geist aus, wonach jeder einzelne Buchstabe als bedeutsam gilt.

998 \/gl. Bréndle, Inspiration, 169. Tertullian lebte ca. 150-220 in Karthago.

999 \/gl. Hubner, Kanon, 6.



222

keine Hinweise." 2Petr 1,21 und 2Tim 3,16'%°" werden zwar gerne im
Zusammenhang mit der Inspiration der Schrift zitiert, Gberzeugen aber nicht
als Beleg fir eine friihchristliche Inspirationslehre. Petrus geht es namlich vor
allem um die Auslegung von Schrift und (miindlicher) Prophetie. In 2Tim ist
die Wirkweise der judischen Schriften bezlglich ihres erzieherischen Nutzens
fur die Glaubigen im Blick.'%? Inspiration wird jeweils nur nebenbei erwéhnt.

Origenes vertrat die Fehler- und Widerspruchslosigkeit der Bibel, um damit
seine allegorische Schriftauslegung zu rechtfertigen.’®3  Ambrosius
behauptete, dass Gott der Autor der Heiligen Schrift sei. Auch Augustinus
betonte ,die unantastbare Wahrhaftigkeit und Irrtumsfreiheit der kanonischen
Schriften“.1%%* Dabei stand er unter griechisch-hellenistischem Einfluss eines
Vollkommenheits- und Harmoniedenkens. Immerhin hatte Augustinus die
Eigentimlichkeit der menschlichen Schreiber im Blick. Die Irrtumslosigkeit
der Schrift wurde als Lehre jedoch nirgends in Bekenntnisse aufgenommen
oder als Konzilsbeschluss verabschiedet. So bewegte sich die kirchliche
Auslegung der Schrift bis zur Reformation innerhalb der vorgegebenen
Bekenntnisse. 005

Zu Luther und den Reformatoren kann nur vermutet werden, dass sie eine
Inspiration der Schriften vertraten. Sie drickten dies nadmlich nirgendwo
explizit aus oder formulierten gar eine entsprechende Lehre.'% Als jedoch
im 17. Jh. durch neue Erkenntnisse in der Naturwissenschaft ein verandertes
Weltbild entstand, ergab sich der Konflikt, dass ,die Bibel ... auf
naturwissenschaftlichem Gebiet nicht mehr als Lehrmeisterin anerkannt“1°%7
wurde. In diesem Zusammenhang verfasste die protestantische Orthodoxie
eine ausflhrliche Theorie zur Inspirationslehre, die sich auf die Fehler- und
Irrtumslosigkeit der Bibel festlegte. Inspiration wurde nun quasi ,als
mechanischer Akt der schriftichen Aufzeichnung,'®® also als
Verbalinspiration verstanden. Damit galt jedes Wort der Schrift als vom

1000 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 117.

1001 2Petr 1,21: ,Denn es ist noch nie eine Weissagung aus menschlichem Willen hervorgebracht
worden, sondern getrieben von dem Heiligen Geist haben Menschen im Namen Gottes geredet.”
2Tim 3,16: ,Denn alle Schrift, von Gott eingegeben, ist nlitze zur Lehre, zur Zurechtweisung, zur
Besserung, zur Erziehung in der Gerechtigkeit.”

1002 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 119.

1003 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 121 und Dierk, Schatz, 102. Er lebte ca. 185-254 in Alexandria.
1004 Brandle, Inspiration, 169. Ambrosius lebte 339-397 in Mailand, Augustinus 354-430 in Hippo.
1005 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 121-122; Hauschild, Lehrbuch 1, 87.

1006 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 123.

1007 Sommer, Repetitorium, 177; Zimmer, Bibelwissenschaft, 124-126.

1008 Brandle, Inspiration, 170.



223

Heiligen Geist inspiriert.'° Widerspriiche erkldrte man damit, dass sich der
Heilige Geist an die jeweiligen Empfénger angepasst hatte (Akkommodation).
Dadurch kam dem biblischen Kanon ,Offenbarungsqualit&t*'®'° zu. Bei dieser
Lehre wurde ein zeitloses Wahrheitsverstédndnis vorausgesetzt, das
unabhangig von historischen Zusammenhéngen gultig ist, auch wenn es sich
an die jeweiligen Gegebenheiten anpassen kann.'®'' Der Text galt nun als
die entscheidende Offenbarung Gottes.'®'? Die Begriffe ,Bibel’ und ,Wort
Gottes’ wurden jetzt weitgehend gleichgesetzt. Man betonte, dass die Bibel
,Gottes Wort‘ sei — allerdings auch ,Christus als Mitte der Schrift’, von der aus
alles andere zu verstehen sei. Demnach galten nicht alle Worte der Bibel als
gleich wichtig, sondern wurden an inrem Verhaltnis zu Christus gewichtet.0'3

Mit dem Aufkommen der historisch-kritischen Bibelforschung im 19. Jh.
wurde dieses Verstandnis aufgebrochen.''* Im 20. Jh. entwickelte dann Karl
Barth eine differenzierte Auffassung vom ,Wortes Gottes'. Dabei spielt der
Offenbarungscharakter der Bibel in der Hinsicht eine wesentliche Rolle, dass
man durch sie in besonderer Weise glaubensstiftende Christuserkenntnis
geschenkt bekommt."®"> Paul Tillich vertrat des Weiteren eine
Personalinspiration, d.h. die Reaktion von Menschen auf
Offenbarungsereignisse. So wird Inspiration nun auch als ,ErschlieBungs-
geschehen géttlichen Offenbarungshandelns“'®'® umschrieben, um die
wechselseitige Bezogenheit zwischen géttlichem und menschlichem Handeln
auszudriicken. Sigfried Zimmer schreibt der Bibel als Ganzes
,Offenbarungsqualitéat*'®'” zu, wendet sich aber gegen die Behauptung einer
Fehlerlosigkeit der Bibel. Er betont, dass die Bibel nicht durch irgendeine
Theorie abgesichert werden muss, sondern durch den Heiligen Geist und
ihren Inhalt wirke. So stellt er fest: ,Christen glauben nicht an eine
Inspirationstheorie, sondern an Gott.“'°'® Der Glaube an Jesus Christus stehe
im Mittelpunkt christlichen Glaubens. Inspiration ware ohnehin ein
Geheimnis. Zimmer wendet sich vor allem gegen eine Inspirationstheorie, die

1009 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 123.

1010 Schindler, Kanon, 769. Gegner sprachen hierbei auch vom ,papierenen Papst".
1011 \/gl. Erlemann, Unfassbar, 80.

1012 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 123, 124-125.

1013 So hatte bereits Luther paulinischen Schriften wie dem Rémerbrief einen Vorrang vor anderen,
z.B. dem Jakobusbrief eingeraumt.

1014 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 150-156.

1015 \/gl. Miiller, Grundprobleme, 24.

1016 Brandle, Inspiration, 173.

1017 Zimmer, Bibelwissenschaft, 130.

1018 Zimmer, Bibelwissenschaft, 128.
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die Bibel als Mittel zum Zweck fur eigene Bediirfnisse der Rechtfertigung und
Sicherheit benutzen will."%"®

Letztlich scheitert ein wortliches Inspirationsverstéandnis der Schrift zum
einen daran, dass Menschen mit redlichem Verstand sich Uber historische
Zusammenhange Rechenschaft ablegen, zum anderen daran glauben, dass
Gott sich geschichtlich inkarniert hat. Die Bibel als ,Gotteswort in
Menschenwort'%° zu verstehen, versucht, dieser Spannung gerecht zu
werden.

1.1.3 Hermeneutik

1.1.3.1 Verstehen zwischen Buchstabe und Geist

Grundlegend gilt, dass Worte nicht an sich eindeutig sind, sondern immer mit
einem Aneignungsvorgang verbunden werden. Dieser kann je nach Rezipient
und Situation recht unterschiedlich ausfallen.'®?' Hermeneutik beschaftigt
sich mit dieser Kunst des richtigen Verstehens. Dazu gehért auch, die
Voraussetzungen und Methoden der Auslegung offenzulegen.'?? Zudem
geht es um das Integrieren fremder Sinngehalte ins eigene Denksystem,
wobei Interpretationen und Deutungen wesentlich dazu gehéren.'? Der
komplexe Prozess des Verstehens wird auch mit dem sogenannten
shermeneutischen Zirkel“ erklart. Dabei geht es um ein spiralférmiges ,Hin
und Her zwischen dem Allgemeinen und dem Besonderen“'%?* eines Textes,
wodurch sich das Verstehen vertieft. Ein solch dialogisches Vorgehen findet
zwischen Text und Leser (Horer), sowie dem Autor des Textes statt,'0%
indem auch dessen Theologie und Umfeld Beachtung findet. Ein solches
Zusammenspiel dieser verschiedenen Bezugspunkte wird auch als
,Hermeneutisches Dreieck’ bezeichnet. Interpretation ist demnach nie
abgeschlossen, sondern ,immer auf dem Weg ... und prinzipiell offen.“1926
Biblische Hermeneutik befasst sich insbesondere mit der Auslegung der
Bibel.'927 Dabei spielt sowohl die Auseinandersetzung mit der Textstruktur,
z.B. in der Grammatik, eine Rolle, als auch die Frage, in welchem geistig-

1019 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 129.

1020 \/g|. Ott, Antwort, 49f; Lupke, Geist,162.

1021 v/gl. Lupke, Geist, 579.

1022 \/gl. Bathel, Bibelauslegung, 186.

1023 \/gl. Wieland, Hermeneutik, 1, als Begriffsdefinition von Hermeneutik in diesem Sinne.
1024 Miller, Grundprobleme, 29.

1025 \/g|. Muller, Grundprobleme, 34f.

1026 Mller, Grundprobleme, 38.

1027 \/gl. Séding, Hermeneutik, 3.
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kulturellen Hintergrund der Text vermutlich entstanden ist. Aber auch
Vorverstdndnisse der Rezipienten kdnnen mit ins Blickfeld geraten. So gibt
Peter Miller zu bedenken, dass es einen Unterschied macht, ob man die
Bibel ,als historisches Dokument, als Glaubenszeugnis verschiedener
Menschen oder als persénliche Anrede”'%% einstuft.

Besonders anspruchsvoll erweist sich das Begreifen des Aneignungs-
prozesses, wenn das unverfigbare Wirken des Heiligen Geistes als
wesentlich zur ErschlieBung biblischer Inhalte aufgefasst wird. Dies gilt aber
nicht nur im Blick auf Schriftauslegung, sondern auch dann, wenn es um das
Verstehen und Auslegen des ,Wortes Gottes' in aktuelle Situationen hinein
geht, z.B. in Form von Predigt, Seelsorge bis hin zu mindlicher Prophetie. In
diesem Zusammenhang seien auch paulinische Charismen wie die
Auslegung der Zungenrede, Worte der Weisheit oder Erkenntnis bzw. das
Charisma der Unterscheidung der Geister angefiihrt.'92° Dabei gilt, dass sich
Kirche von Anfang an von der geglaubten Wirklichkeit des gekreuzigten und
auferstandenen Christus her versteht, aus der das verkindigte,
zugesprochene Wort hervorgeht — schriftlich wie mindlich. 1030

Da solche Verstehensprozesse anspruchsvoll sind, fasst nach Berger
bereits die ,frihe Gemeinde ... ihre christologische Schriftauslegung nicht als
jedermann zugangliche Selbstverstandlichkeit, sondern als Gabe des
Erhoéhten ... oder als Gabe des Geistes*'®" auf. Auch Paulus bringt die
Gebote Gottes mit dem Geist in Verbindung. So stellt er in 2Kor 3,6 heraus,
dass ,der Buchstabe tétet, aber der Geist ... lebendig [macht].“'%%2 Zuvor
erwahnt er in Vers 3, dass Gottes Geist die lebendige Botschaft von Christus
ins fleischliche Herz von Menschen und nicht auf steinerne Tafeln schreibt.
Dabei klingt Hes 36,26-27"°33 mit: Demnach wird das richtige Verstehen von
Gottes Wort also aufgrund einer Erneuerung des Herzens durch Gott bzw.

1028 Muller, Grundprobleme, 30. Auch die Leseféhigkeit und das kulturelle Eingebettetsein
beeinflussen das Vorverstandnis. Vgl. auch Jeanrond, Hermeneutik, 1655.

1029 \/gl. 1Kor 12,6-11, 14,1f sowie B I 3.2.1.4.

1030 \/gl. Hiibner, Kanon, 4.

1031 Berger, Geist, 181. Dabei verweist er z.B. auf Lk 4,18f (Antrittspredigt Jesu in Nazareth) und Lk
24, 25-27, 44-47 (Schriftverweise bei den Emmausjinger und bei der Erscheinung des
Auferstandenen vor den Jungern).

1032 {ipke, Geist, 578, Umstellung nach A.S. Vgl. zum Spannungsfeld zwischen Buchstabe und Geist
auch Rém 2,17-29; 7,6. Vgl. auch Dierk, Schatz, 102.

1033 Und ich will euch ein neues Herz und einen neuen Geist in euch geben und will das steinerne

Herz aus eurem Fleisch wegnehmen und euch ein fleischernes Herz geben. Ich will meinen Geist in
euch geben und will solche Leute aus euch machen, die in meinen Geboten wandeln und meine
Rechte halten und danach tun.”
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durch die Gabe seines Geistes ermdglicht. Dieses Geschehen zielt jedoch
nicht nur auf neue Erkenntnisse, sondern auf ein konkretes Umsetzen der
Weisungen Gottes. Lipke legt darliber hinaus das Spannungsfeld zwischen
Buchstabe und Geist als ,Wirklichkeit des Wortes Gottes im
Menschenwort“'%* aus. In solchen Begegnungen zwischen Gott und
Menschen durch das Wort sind seiner Meinung nach diese beiden Pole
sowohl zu unterscheiden, als auch ineinander verschrénkt. Dabei entsteht der
Eindruck, dass der Verstehensprozess selber sich im Letzten menschlichem
Begreifen entzieht. Dennoch ist er nicht beliebig, sondern vollzieht sich
zwischen klaren Anhaltspunkten. Diese erfahren allerdings in
unterschiedlichen Zeiten unterschiedliche Schwerpunktsetzungen.

1.1.3.2 Schriftauslegung im Wandel der Zeit"%%%

Bereits in der Alten Kirche galt, dass ,geistliche] und buchstabliche
Schriftauslegung aufeinander verwiesen“'% seien. Der Buchstabe steht
dabei fur das Eingebundensein des Menschen in irdische Geschichte und der
Geist fur die befreiende Gnade, an der Flille Gottes teilhaben zu dirfen. In
dieses Spannungsgeflige bringt der Mensch seine eigenen Auffassungen
und seine Vorverstdndnisse mit ein. Aber in dieser menschlichen
Gebrochenheit entwickelten sich auch verschiedene Auslegungs-methoden,
die sich untereinander korrigieren und erganzen:

So war Irendus der Meinung, dass die Kirche von den Aposteln die
Aufgabe erhalten habe, den Glauben zu bewahren und einheitlich zu
verbreiten. Tertullian knupfte an dieser Auffassung an und vertrat, dass
Uberlieferte Bekenntnisse und Glaubensregeln MafRstab der Schriftauslegung
seien. Zur Abwehr von Irrlehren war diese Haltung hilfreich. Andererseits
wurde dadurch die Macht der sich institutionalisierenden Kirche auf Kosten
der Miindigkeit der Glaubigen im Umgang mit der Bibel gestéarkt.'%%7

Origenes entwickelte auf dem Hintergrund platonischer Ontologie einen
eigenen Ansatz zur Interpretation der Bibel. Von der Annahme her, dass das
Sichtbare nur Abbild unsichtbarer Wahrheit ist, wandte er die in der Antike
gebrauchliche allegorische Methodik auf die Bibelauslegung an. Dabei ging
es ihm darum, den tieferen Sinn von Worten aufzuspuren, den er durch den

10341 tipke, Geist, 578.

1035 Grosse, Geist und Buchstabe, 158-178, geht auf dieses Spannungsfeld anhand von Origenes,
Augustinus und anderen bedeutenden Theologen ein.

1036 |_ipke, Geist, 580, Erganzung nach A.S.

1037 \/gl. Dierk, Schatz, 81-84. Irenéus lebte 135-202 in Lyon.
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Heiligen Geist in diese hineingelegt sah. Er vertrat, dass die Bibel tiber einen
historisch-wértlichen Sinn hinaus einen symbolisch-geistlichen enthielte. 08
Dennoch galt ,die Vorordnung des sensus literalis vor dem sensus
mysticus“'%% als grundlegend.

Indem Johann Cassian neben dem wodrtlich-historischen Sinn den
geistlichen Sinn in einen allegorischen (was zu glauben ist), moralisch-
typologische (was zu tun ist) bzw. anagogischen (worauf zu hoffen ist)
untergliederte, formierte sich die lange wirksame Lehre vom Vierfachen
Schriftsinn.®*® Der typologische Sinn der Schrift wird auch der pneumatische
genannt. Allerdings galt, dass es zur Dechiffrierung dieser verborgenen
Sinngehalte jeweils des Heiligen Geistes bedurfe, um nicht eigene Gedanken
in Bibeltexte hineinzulegen.'%4!

Johannes Chrysostomos betonte bei der Bibelauslegung ,die Einheit der
Offenbarung®, suchte also vor allem nach einem ,heilsgeschichtlichen
Zusammen-hang“.'®?  Dabei spielten insbesondere typologische
Entsprechungen zwischen AT und NT eine wichtige Rolle, auch als
neutestamentliche Erfillungen. Auch Augustinus suchte in der Bibel intensiv
nach Erfillungen von VerheilRungen, wobei er sich aber vor allem am
Wortsinn orientierte. Letzteres galt auch fur die Scholastik im Mittelalter wie
beispielsweise fiir Thomas von Aquin.%3

In der Reformationszeit wurde die Bedeutung der Bibel, auch im
Zusammenhang humanistischer Quellenforschung, neu entdeckt. Dennoch
war fUr Martin Luther zun&chst einfach das Wort (solo verbo) im Sinne einer
verheilRungsvollen, schépferischen, heilsstiftenden, auch (mindlichen)
Zusage Grundlage seiner Theologie. Darin sah er die Entfaltung der
beziehungsstiftenden Anrede Gottes an den Menschen. Diese lebendige
Stimme des Evangeliums (viva vox evangelii) soll nach Luther den Menschen
so erreichen, dass er seinen Glauben und sein Handeln auf die Hoffnung des

1038 \/gl. Dierk, Schatz, 102-103. Origenes unterschied zwischen einem ,philologisch-historischen ...
, allegorisch-moralischen und ... eschatologisch-pneumatischen Sinn.“ Barthel, Bibelauslegung,
189.

1039 | ipke, Geist, 581, also das buchstabliche Verstehen vor dem Ubertragenen. Liipke zeigt hierzu
Bezuige zu 1Kor 13,13 auf, wonach ,Glaube, Hoffnung, Liebe" das Ziel aller Schriftauslegung sei.
1040 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 86-87, Jeanrond, Hermeneutik, 1655 und Dierk, Schatz, 104-105.
1041 \/gl. Berger, Geist, 181.

1042 Barthel, Bibelauslegung, 189. Dieser lebte im 13. Jh.

1043 \/gl. Barthel, Bibelauslegung, 189.
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Reichs Gottes ausrichtet.'%4* In Abgrenzung zur kirchlichen Tradition bezog
sich Luther aulerdem durch sein sola scriptura klar auf die Bibel als
schriftliche Autorit&t.'%45 Er verstand Bibelauslegung so, dass sich der
Interpret der Schrift unterzuordnen habe und er im Gebet um die
Erschliefung des Wortes durch den Geist bitten solle. Der vom Heiligen Geist
geleitete Exeget solle sich auf diese Weise um ein ,Nachzeichnen der
Selbstinterpretation der Schrift“1%4¢ bemiihen und nicht seinen Verstand Uber
die Schrift stellen. Aus Luthers Entdeckung des sola gratia und solus Christus
(allein die Gnade und allein Christus), wodurch die Heilsmittlerschaft der
Kirche infrage gestellt wurde, war ja das sola scriptura als heilsvermittelnder
Bezugspunkt hervorgegangen. Dieses Prinzip wurde dann wiederum mit
solus Christus verknUpft, indem Luther Christus als ,Mitte der Schrift’ zum
hermeneutischen Schliissel seines Bibelverstindnisses erhob.'%” Dadurch
gab er ein Vorverstandnis zur Interpretation vor und grenzte sich gegenuber
judischer, aber auch gegeniber herkdmmlich kirchlicher Schriftauslegung ab.
Demnach beinhaltete nach Luther die Schrift grundlegend ,Gesetz und
Evangelium': Zum einen 6ffne das Gesetz dem Menschen die Augen fir die
Ausweglosigkeit der todbringenden Siinde, zum anderen befahige der Geist
durch das Verstehen des Evangeliums zum ,freien Tun der Liebe“.1%48
Dariiber hinaus band Luther in Abgrenzung gegenlber Spiritualisierung und
institutionalisierter Lehre das unverfligbare Wirken des Geistes an die
Auseinandersetzung mit der Schrift. So vertrat er, dass der Geist ,nirgendwo
gegenwartiger und lebendiger als in seinen hl. Blchern selbst, die er
geschrieben hat, gefunden werde.“'%° Insgesamt wandte sich die lutherische
Schriftauslegung vom vierfachen Schriftsinn ab und stérkte den Literalsinn,
auch durch die Einbeziehung der Sprachen, in denen die Bibel urspriinglich

1044 \/gl. www.worthaus.org/mediathek/luthers-verstandnis-des-wortes-6-2-1/ am 18.08.2016. Dort
fuhrt Zimmer aus, dass Luther vor allem in der Zusage (,promisso“) der Vergebung bei der Beichte
die Wirkung des (miindlichen) Wortes sah. Dabei betont er unter 41:15f Min den Wert des fliichtig
Zugesprochenen, das man nicht festhalten und das man nicht wie abstrakt formulierte schriftliche
Texte ,besitzen' kénne. Deshalb entwickle sich daraus kein Stolz.

1045 \/gl. Zimmer, Bibelwissenschaft, 124.

1046 Dierk, Schatz, 85. Vgl. auch 86. Selbstinterpretation heilt auf lateinisch ,sui ipsius interpres” —
Barthel, Bibelauslegung, 190. Vgl. B 111 4.1.2.

1047 \/gl. Dierk, Schatz, 87-88; Schindler, Kanon, 769. Das Evangelium von der Erlésung durch
Christus wird nach Luther auch als ,Kanon im Kanon’ bezeichnet.

1048 | ipke, Geist, 581. Das ,Wort vom Kreuz' sieht Luther als Mitte der Schrift an, das sowohl ttender
Buchstabe sein kann als auch lebendig machender Geist.

1049 | (ipke, Geist, 581. Vgl. auch Zimmer, Bibelwissenschaft, 13, 42, Huizing, Kanon, 770; Jeanrond,
Hermeneutik, 1656. Dabei galt fir Luther, dass das Bibelwort ,buchstab in libro“ sein kann, also nicht
nur géttlich, sondern von menschlichen Autoren ,irdisch’ verfasst. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 297f.
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verfasst wurde. %% Die altprotestantische Orthodoxie ab dem 17. Jh. verstand
dann die Bibel (anders als Luther) als vollstdndig irtumsloses Wort Gottes.
Dies wirkte sich entsprechend auf die Auslegung dieser Zeit aus und
provozierte im Zuge der Aufklarung Kritik.

So wurde ab dem 18. Jh. der biblische Kanon im protestantischen Bereich
durch die Aufklarung relativiert. Die ,naturliche Gotteserkenntnis® galt jetzt als
,Sachkriterium®, d.h. als ,inhaltliche Norm der Offenbarung®.'%®' In diesem
Zusammenhang versuchte Reimarus die Widerspruchlichkeit der Bibel und
des Uberlieferten Glaubens aufzudecken. Dabei erhob er die Vernunft zum
MafRstab und missachtete weitgehend die verkiindigende Absicht der
Texte.'952 So entstand vor allem durch Semler ein neuer, freierer Umgang mit
der Bibel. Dabei setzte er sich auch fir eine wissenschaftliche Untersuchung
der historischen Kanonentstehung ein.'5® Man unterschied nun zwischen
dem mehr oder weniger zufélligen Gewordensein der Schriftensammlung und
dem, was den Glauben begrindet. Dadurch wurde natirlich auch die
Schriftauslegung beeinflusst. Die sich vor allem im protestantischen Bereich
etablierende historisch-kritische Methode der Bibelauslegung sieht so in der
Schrift weniger das ,Wort Gottes’, als vielmehr ein historisch entstandenes
Dokument. Auf diese Weise versucht sie, den urspringlichen Textsinn
mdglichst frei von dogmatischen Vorentscheidungen zu erfassen.'®* Ein
solches Wahrnehmen und Analysieren der historischen Distanz des Textes
bringt sicherlich allerhand Erhellendes fiir sein Verstandnis mit sich.
Allerdings besteht die Gefahr, dass der ,im Literalsinn aufbewahrte
theol[ogische] Sinn“ dadurch verloren gehen kann, ,indem die neuzeitliche
Vernunft das Geschichtliche auf bloR Menschliches und hist[orisch]
Tatséchliches reduziert.“'%5 Demnach kann man sagen, dass die
~Problematik der Schriftauslegung ... in den Streit um das Verstandnis von
Wirklichkeit Gberhaupt eingreift.“'®¢  Bemerkenswert beziiglich der
Verbreitung historisch-kritischer Exegese erscheint auch, dass sich die
katholische Schriftauslegung ihr erst seit 1943 in breiterem MalRe gedffnet
hat. AuRerdem beeinflusst sie im aulereuropdischen bzw. im nicht

1050 \/gl. Dierk, Schatz, 87.

1051 Schindler, Kanon, 769.

1052 \/gl. Dierk, Schatz, 95.

1053 \/gl. Sommer, Repetitorium, 192; Zimmer, Bibelwissenschaft, 152.
1054 \/gl. Dierk, Schatz, 111f; Leonhardt, Grundinformation, 88.

1055 | {ipke, Geist, 581.

1056 | ipke, Geist 582.
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akademischen Bereich auch heute das Ringen um ein Verstehen der Bibel in
wesentlich geringerem MaRe als an den Hochschulen Europas. %7

Ab dem 17. Jh. bekam auRerdem die personliche Erfahrung des Christen
mit Schriftaussagen im Pietismus ein besonderes Gewicht. Durch
Schleiermacher, der als erster klassischer Vertreter der neueren
evangelischen Theologie gilt,'® setzte sich, auch im Sinne der deutschen
Frihromantik, die Betonung der personlichen Bedeutung der Bibel
weitgehend im gesamten evangelischen Bereich durch. Auflerdem
verdffentlichte 1835/36 D. F. Straul seine Kritik an der Bibel und dem Leben
Jesu als unhistorische Mythen. Durch seinen Ansatz verursachte er mitunter
einen Bruch zwischen theologischer Forschung und kirchlichem Glauben.9%°
Gleichzeitig war, besonders im schwabischen Pietismus, aber auch in der
Erweckungsbewegung, ein Biblizismus gebrauchlich, der die Heilige Schrift
wortwdrtlich als Gottes Wort verstand.

Bereits gegen Ende des 19. Jhs. gab allerdings Hermann Gunkel zu
bedenken, dass man nicht verstehen kénne, was in der Bibel mit pneuma
gemeint sei, wenn man nicht die dazu gehdrigen pneumatischen Erlebnisse
beachtete und sich quasi in die Pneumatiker einfiihle. Auf Grund dessen
kommt er zu der Aussage: ,Wir haben es in der Urgemeinde gar nicht mit
einer Lehre vom heiligen Geist und seinen Wirkungen zu tun ... Es handelt
sich hier ... um ganz concrete, allen in die Augen fallende Tatsachen, ... die
man ohne weitere Uberlegungen unmittelbar als geistgewirkt empfand. 0%
Gunkel leitet daraus ab, dass man fur eine richtige Exegese der biblischen
Texte ahnliche innere supranaturalistische Erfahrungen machen sollte. Diese
Forderung war insofern bahnbrechend, als daraus der religionsphdnomeno-
logische Ansatz mit groBer Breitenwirkung entstand. Gunkels
phanomenologischen Deutungsansatz wird allerdings in der Weise kritisiert,
dass dieser mit ,einem verfehlten positivistischen Erfahrungsbegriff
gearbeitet“'%" habe. Dies gelte auch deshalb, weil Aussagen nicht immer die

1057 Barthel, Bibelauslegung, 191-192.

1058 \/gl. Leonhardt, Grundinformation, 78-79. Friedrich Schleiermacher (1768-1834) gilt ja als
Begriinder der modernen Bewusstseins- und Erfahrungstheologie und verstand demnach Religion
als ,subjektiv-individuelles Geflihlserleben®, was ihre pluralistische Auslegung férderte. So gelang
es ihm, evangelische Theologie im Horizont von Aufklarung und ,neuzeitlichem Bewusstsein“ neu
zu begriinden. Im 20. Jh. wurde er dafiir zum einen von der Dialektischen Theologie heftig kritisiert,
zum anderen knipften theologische Ansatze nach der NS-Zeit wieder an ihm an.

1059 \/gl. Leonhardt, Grundinformation, 81.

1060 Strecker, Zugange, 9.

1061 Strecker, Zugénge, 11. Dabei bezieht sich Strecker auf Friedrich Wilhelm Horns
Habilitationsschrift von 1992 ,Das Angeld des Geistes“. Der ,Positivismus' als philosophische
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Erfahrungen beinhalten, die sie beschreiben, sondern auch als Interpretation
von Wahrnehmungen kritisch hinterfragt werden missten. Dennoch I&sst sich
feststellen, dass ein Austausch mit Christen, z.B. aus dem pfingstlich-
charismatischen Bereich, die zum Wirken des Heiligen Geistes &hnlich
konkrete Wahrnehmungen wie im NT beschreiben, den Auslegungshorizont
erweitern kann. 1062

1.2 Kommunikative und theologisch-systematische Aspekte zum
Wort (Gottes)

1.2.1 Neuere Ansitze zum Umgang mit der Schrift

Im 20. Jh. wurde die Liberale Theologie,'%® die den auf innerweltliche
Perspektiven setzenden Kulturprotestantismus des 19. Jhs. prégte, durch die
Katastrophe des Ersten Weltkriegs grundlegend erschiittert. Auf diesem
Hintergrund entwickelte Karl Barth in seiner Dialektischen Theologie eine
Systematik von dem Gedanken der Offenbarung Gottes in Jesus Christus
her.'%%* Die Bibel wurde dabei als ,menschliches Zeugnis der Offenbarung
Gottes verstanden.“'%5 Barth kritisierte dabei auch Friedrich Schleiermachers
Ansatz, das menschliche Bewusstsein statt des géttlichen Wortes zum
Ausgangspunkt der Theologie zu machen.'®® Die Autoritat des biblischen
Kanons sah Barth in der Schrift selbst durch die Zeugnisse géttlicher
Offenbarung begriindet und stellte dar, dass diese Autoritat gegenliber der
Macht der Kirche auch zum Korrektiv werden kénne.'%7 Bei allem Bemiihen
um philologische und historische Befunde von Bibeltexten ging es Barth nun

Richtung stutzt Erkenntnisse allein auf innerweltliche Kategorien wie Mathematik, Logik bzw.
Experimente.

1062 \/gl. Hempelmann, Riickkehr, 291-292. Bei aller Kritik am pentecostalen Schriftverstandnis
auBert er z.B. ,Allerdings ist auch kritisch gegentber einer auf Modernitatsvertraglichkeit bedachten
Kirche und Theologie anzumahnen, die Dimension des Wunders nicht pauschal und von vornherein
auszuschliefen.”

1063 Diese Bezeichnung kam erst im 20. Jh. auf, auch wenn sich die inhaltlichen Auspragungen
bereits im 19. Jh. formierten. Liberale Theologie steht dem Rationalismus nahe und vertritt ein
dogmen- und bekenntnisfreieres Christentum. Johann Salomo Semler gab dazu bereits Ende des
18. Jh. wichtige AnstéRe. Die historische Bibelauslegung wurde in diesen Ansatz integriert, um in
der von der Aufklarung gepragten Moderne theologisch sprachfahig zu sein. Vgl. Leonhardt,
Grundinformation, 88.

1064 \/gl. Jeanrond, Hermeneutik, 1657-1658; Dierk, Schatz, 120; Leonhardt, Grundinformation, 93f.
1065 Karpp, Bibel, 88.

1066 Die Frage ist allerdings, wie ein Mensch von Gott reden kann, wenn Gott sich ihm nicht offenbart
hat. Insofern lassen sich Offenbarung und Erfahrung nicht gegeneinander ausspielen. Vgl.
Moltmann, Geist, 18. Auf 20 I6st er diese Spannung so auf, dass er Gott in der menschlichen
Erfahrung als immanent ansieht und der Mensch sich in Gott transzendiere. So schreibt er ,Weil
Gottes Geist im Menschen ist, ist des Menschen Geist selbsttranszendent auf Gott angelegt.”

1067 \/gl. Ott, Antwort, 43.



232

darum, den jeweiligen Geist im Sinne einer ,nachkritischen
Schriftauslegung“'°%® denkend aufzuspiiren. Karl Barth tibte aber auch an der
historischen Exegese, die sich allein um historische und sprachliche
Analysen bemiht, Kritik. Er erkannte zwar deren ,Recht und Notwendigkeit*
an, ermutigte aber dazu, damit nicht zufrieden zu sein, sondern vielmehr ,zu
einem Entdecken des letzten Wortes’ in den Wértern“'%° zu gelangen.
Daneben entwickelte sich Bultmanns existentiale Bibelauslegung, der sowohl
eine Entmythologisierung von Bibeltexten als auch die Freilegung
existentieller zeitiibergreifender Inhalten in Texten ein Anliegen war.'97°
Diese verwies jedoch starker als Barths Auslegung auf das mdglichst
objektive Erfassen der Sache, um den existentiellen Kern richtig zu
verstehen.

Daruber hinaus vertrat der katholische Theologe Karl Rahner die Ansicht,
dass das ,Wort Gottes immer das vom bevollmachtigten Trager der Lehre
und Uberlieferung in der hierarchisch verfassten Kirche ausgerichtete
Wort“197" sei. Somit kommt in der katholischen Kirche dem Amt eine
wesentliche Rolle zu bezlglich dessen, was als ,Wort Gottes' gelten kann.
Zum anderen rdaumt Rahner ein, dass auch Amtsinhaber in der Auslegung
des Wortes insofern auf andere in der Kirche angewiesen seien, als durch sie
neue Bewegungen zur Auseinandersetzung mit dem Wort Gottes angeregt
wirden.

Heute bemiht man sich insgesamt vor allem um eine ,zeitgeméaRe
Rezeption bzw. Interpretation®.'9”2 Die verschiedenen Kulturen damals und
heute genau anzuschauen, gilt dabei als grundlegend, um mdglichst zeitlose
Aussagen der Schrift aus dem Weltbild ihres
Entstehungszusammenhangs'%”® herauszufiltern und Menschen unserer Zeit
verstandlich zu machen. Dies kann aber auch beinhalten, auf
Analogieloses'9* zu stofken, das dem eigenen Weltbild fremd erscheint und
damit das Verstehen herausfordert. Dennoch erweisen sich diachrone'07®

1068 Dierk, Schatz, 121.

1069 Ott, Antwort, 46-47.

1070 \gl. Leonhardt, Grundinformation, 103.

1071 Ott, Antwort, 67.

1072 Brandle, Inspiration, 170-171.

1073 \/gl. Vielhaber, Wein, 19f.

1074 \/gl. Stuhlmacher, Verstehen, 219. ,Analogieloses‘ meint, dass davon keine Entsprechung in der
Geschichte bekannt ist.

1075 Diachrone Verfahren beschaftigen sich mit der Entwicklung von Texten tber langere Zeitrdume
hinweg. Vgl. Metzger, Bibel, 93, 100. Zu nennen wéaren hier z.B. Text- Literarkritik,
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und methodische Fragen der Schriftentstehung fiir die Auslegung weiterhin
als hilfreich. Dartber hinaus gerdt eine gesamtbiblische Theologie
zunehmend in den Fokus, die von der Endgestalt des Kanons ausgeht.
Besonders synchrone Verfahren, die vor allem die Sprache eines Textes
(auch in Bezug zu ihrem kommunikativen Umfeld) untersuchen, spielen dabei
eine wichtige Rolle zur Ermittlung des Textverstdndnisses. Auflerdem
nehmen neuere Ansétze intensiv die Aussageabsichten biblischer Autoren in
den Blick. So versteht beispielsweise der ,canonical approach’ biblische
Texte als abgeschlossene Redaktionsprodukte und ,biblische Theologie’
betrachtet Texte bewusst vom Gesamtkontext der Bibel her.107

Auch wenn der biblische Kanon heutzutage weder als allein von der Kirche
gesetzt, noch als allein gottgegeben angesehen wird, ist es hilfreich, mehrere
Perspektiven bei der Textauslegung zu beachten. Das Spannungsverhaltnis
zwischen literarisch gewordenem Bibeltext und dem Glauben an Gottes
Offenbarung durch das Wort wird gewissermaf3en als Raum verstanden, in
dem sich ein sinnvolles Verstehen der Bibel bewegt."””” So betonen
verschiedene modernere Ansétze neben dem Bemihen um die historischen
Aussageabsichten des Textes im Sinne des hermeneutischen Dreiecks auch
die Rolle des Rezipienten, also des Lesers oder Hérers. Hierbei wéaren z.B.
Rezeptionsasthetik,  Befreiungstheologie, tiefenpsychologische oder
feministische Exegese zu nennen. Darliber hinaus erscheint es vor allem in
einer global vernetzten Welt erhellend, auRereuropéische Bibelauslegungen,
aber auch oOkumenische bzw. jidische wahrzunehmen.’?® In dem
Spannungsfeld, das um das richtige Verstehen des Wortes Gottes ringt, ist
nun auch der Bereich des Mindlichen zu bedenken.

1.2.2 Miindliche und schriftliche Kommunikation im Vergleich

In der Fluchtigkeit des Mundlichen treten andere Aspekte als beim Uber
langere Zeitrdume schriftlich fixierten Wort hervor. So kommt z.B. neben dem
gelesenen und zugesprochenen mundlichen Wort dem Gesprach eine
besondere Rolle zu. In mundlicher Form hat dabei das Gegenlber die
Méglichkeit, direkt zu antworten, nicht nur mit Worten, sondern auch mit
Blicken, Gesten oder Pausen. Dies kann den Fortgang des Gespraches

Uberlieferungsgeschichte, Redaktionskritik, Form- und Gattungskritik oder Traditionskritik. Vgl.
Barthel, Bibelauslegung, 191f.

1076 \/gl. Schindler, Kanon, 769.

1077 \/gl. Schindler, Kanon, 770.

1078 \/gl. Barthel, Bibelauslegung, 192.
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mafRgeblich beeinflussen. Dadurch wird die Beziehung der Gesprachspartner
direkt miteinander erlebt und gestaltet. In schriftlicher Form kann ein solcher
dialogischer Prozess z.B. in Form eines Briefwechsels stattfinden. Im
Vergleich mit der Mindlichkeit lassen sich dabei die Worte viel mehr in Ruhe
durchdenken und entfalten und die Antwort wird eher mit zeitlicher
Verzdgerung erwartet. Schriftiche Formen wie e-mails, Chatroom-
Kommunikation oder WhatsApp kénnen sich jedoch  dem schnellen
dialogischen Wechsel der Maundlichkeit anndhern, wenn auch ohne
Kd&rperlichkeit.

AuRerdem besteht heutzutage die Méglichkeit, Mindliches als Audio- oder
Videodatei aufzunehmen und z.B. durch das Internet an anderen Orten und
zu anderen Zeiten zu héren und anzusehen. Damit kann sich die Rezeption
des mundlich gesprochenen Wortes verandern. Tonfall oder Kérpersprache
kénnen zwar weiterhin das Gesagte unterstreichen, die Situationen, in denen
die Worte erklingen, sind aber mitunter sehr unterschiedlich und beeinflussen
damit das Verstehen. Friiher wurden ja neben Auswendiggelerntem vor allem
schriftliche Texte durch Konservierung und zeitverzégerte Wiederholung von
Worten gekennzeichnet. Die Wirkungen audio-visuell aufgezeichneter
mundlicher Worte in modernen Kontexten missen noch genauer untersucht
werden.

Schaut man in die theologische Systematik, ist es interessant, dass
Pannenberg das Sprechen in Verbindung mit ,Gottes Atemholen®'%7® bringt,
aus dessen Dynamik heraus schépferische Akte entstehen kdnnen. In
biblischen Texten wie Gen 1,3 oder Ps 33,6'% kommt dieses erschaffende
Wort Gottes ja explizit zum Ausdruck. Dabei handelt es sich zwar um
schriftliche Texte, aber es geht darin explizit um mundliche Rede. So lasst
sich fragen, inwiefern Worten in Predigt, Seelsorge oder sonstigen
personlichen Begegnungen solche schépferische Wirkung zukommen kann.

Unabhé&ngig vom Glauben an ein Wirken des Heiligen Geistes betont ja
auch die sogenannte Sprechakttheorie,'®' dass Worte mehr als die
Weitergabe reiner Information beinhalten. Sie kénnen vielmehr Wirklichkeit
verandern und damit neue Realitaten hervorbringen. An Satzen wie ,Ich liebe

1079 Pannenberg, Theologie 2, 98. Vgl. auch 99, 132.

1080 Und Gott sprach. Es werde Licht! Und es ward Licht.“ und ,Der Himmel ist durch das Wort des
Herrn gemacht und all sein Heer durch den Hauch seines Mundes.”

1081 Der Philosoph Ludwig Wittgenstein gilt als Wegbereiter dieser Theorie, in der auch von
Sprachspielen die Rede ist. John Langshaw Austin und Charles S. Peirce gelten als Vertreter der
Sprechakttheorie. Vgl. https://de.wikipedia.org/wiki/Sprechakttheorie am 19.08.2016.
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dich® oder ,Ich vergebe dir* lIasst sich dies einfach nachvollziehen. Inwiefern
solche Worte in aufgeschriebener oder aufgenommener Form ihre
schopferische Wirkung entfalten kdnnen, ware wiederum vom jeweiligen
Kontext her neu zu betrachten.

1.2.3 Grenzen der Rede von Gott und die Aktualisierung seines Wortes
Des Weiteren gilt es zu bedenken, dass im Gegensatz zu Musik oder Bildern
Worte mdglicherweise Eindeutigkeit herstellen. Sie kénnen aber auch in
poetischer Sprache z.B. als Metaphern mehrdeutig sein, tiefere Dimensionen
des Verstehens zum Schwingen bringen und eine schopferische Kraft
entfalten. Gerade modernere Gleichnisforschung wird von diesem Gedanken
her gepr&gt.’%® Dabei spielt auch immer wieder die Erfahrung als
Verstehensgrund von Worten eine wichtige Rolle, damit diese nicht nur
Floskeln werden, sondern ihre Wirkmacht entfalten. Zum anderen gilt:
Bezieht sich das Sprechen auf Gott, ist sich der kritische Realist dariiber im
Klaren, dass menschliche Sprechweise an Grenzen stoft. Hier werden
Metaphern interessant, da sie eine Sprechweise ermdglichen, die die
Wirklichkeit nicht unmittelbar beschreibt.'® Bei solcher Rede spielt es eine
wesentliche Rolle, welche erkenntnistheoretischen Prémissen zur Existenz
Gottes hinter den Worten liegen.

Eine Position dazu wére z.B. der ,Theologische Realismus‘. Dieser vertritt
,die Ansicht, es gabe einen Gott unabhéngig davon, was wir tber ihn denken,
sagen oder wissen mogen.“'%8 Dies wirkt sich auf die jeweilige Sprache aus.
So geht man in der sogenannten ,realistischen Theologie‘'%® davon aus, dass
von Gott nur aufgrund seiner Selbstenthiillung bzw. Offenbarung gesprochen
werden kann. Als ein Vertreter dieser Ansicht ware Michael Welker'%® zy
nennen. Demnach wird Gottes Wirklichkeit komplexer angenommen als
menschliche Systematisierungsversuche dies zu erfassen und auszudriicken
versuchen. Eine solche Sichtweise knupft zum einen an einem
offenbarungstheologischen Verstandnis an, verbindet dieses aber mit dem
Horizont menschlicher Erfahrung. Dies stellt Welker in seinem Standardwerk

1082 \/gl. Muller, Grundprobleme, 62-64.

1083 \/gl. Soskice, Realismus, 195.

1084 Soskice, Realismus, 190.

1085 Eine realistische Theologie ist eine auf verschiedene Erfahrungszusammenhange bezogene
und fur deren Differenzen sensibilisierende Theologie, die sich gerade in diesem vielféltigen und
komplexen Bezug auf die Wirklichkeit Gottes und die von Gott beabsichtigte geschopfliche
Wirklichkeit auszurichten sucht.” Welker, Geist, 12. Vgl. auch Soskice, Realismus, 194.

1086 Er schrieb 1992 sein viel beachtetes Werk ,Gottes Geist“ und 2012 ,Gottes Offenbarung” (2012).
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,Gottes Geist’ unter Bericksichtigung der Lebensbedingungen der
Postmoderne vor.'%” Darliber hinaus setzte er sich auch intensiv mit
nordamerikanischer Prozesstheologie auseinander.'%8 Diese beschreibt Gott
als Ursprung von Neuem, das sich sténdig fortentwickelt. Hierzu stellt Welker
seinen Ansatz vor: Dieser nimmt die Vielfalt der biblischen Uberlieferung wahr
und geht davon aus, dass ,keine menschliche Erfahrung tber ,Gott an sich’
verfligt, sondern dal® Gott Gottes Offenbarung in vielféltigen menschlichen
Bezeugungen der Gegenwart Gottes vermittelt.“'%° Dartiber hinaus versucht
eine solche Theologie Gotteserfahrungen in immer wieder neuen
Zusammenhangen zu betonen. Dies entsprache ,Gottes Lebendigkeit und
Gottes Freiheit“.’%° Ein durch Gottes Geist bewirkter sogenannter
emergenter Erneuerungs-prozess kénne z.B. auch im Zusammenhang mit
Bibeltexten erfolgen. Die darin verborgenen Erfahrungen der Gegenwart
Gottes aktualisiere der Heilige Geist, woraus wiederum neue, quasi inspirierte
Worte entstehen kénnten.'®' Der Geist bringe somit aus den biblischen
Zeugnissen die darin verborgene Prasenz und Realitit Gottes hervor.!092
Welker ist der Ansicht: ,Sowohl die Texte der Bibel an sich als auch die
Gemeinschaft an sich sind ohne diese Inspiration nichts als ,tote Buchstaben'
und trockene Knochen'.“1093 Der Geist eroffnet also durch die
Auseinandersetzung mit dem inspirierten Bibeltext einen Zugang, die
Gegenwart Gottes zu erleben und dies wiederum anderen zu bezeugen.
Allerdings rdumt Welker dabei ein, dass ,das Gesetz eine orientierende
Funktion auch inmitten der Ausgieung und inmitten des Wirkens des
Heiligen Geistes“'% behalte, indem es auf Recht und Erbarmen verweist.
Fur Wengst'% ist der Geist ebenfalls die Kraft der lebendigen Erinnerung
des je neuen Begreifens Jesu bzw. die Kraft der Wiederholung. Die
Wiederholung der Rede Jesu geschehe so, dass sein Wort in der
gegenwartigen Situation immer wieder neu ausgedeutet werde. Das heil’t

1087 \/gl. Welker, Geist, 38f.

1088 \gl. http://michael-welker.com/de/tag/prozessphilosophie-prozesstheologie-whitehead/ am
31.10.2018.

1089 \Welker, Geist, 54.

109 \Welker, Geist, 55.

1091 v/gl. Welker, Geist, 256-257.

1092 Fs ist die Aktivitdt des Geistes, die diese Zeugnisse zu wahren und lebendigen Zeugnissen
macht, ... das Volk Gotteszusammenfihrt, erneuert und starkt [und] ... die Gegenwart Gottes in
seiner Mitte erkennen und bekennen laRt.“ Welker, Geist, 256, Ergdnzung nach A.S.

1093 \Welker, Geist, 258.

1094 \Welker, Geist, 240.

1095 \/gl. Wengst, Johannes 2, 132.
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aber auch, dass sich das Uber Jesus Tradierte verandern kénne. Dennoch
besteht der Anspruch, dass gerade und nur so die authentische Stimme Jesu
laut werde.'®% Auch darin zeige sich das Anliegen der Aktualisierung von
Gottes Wort, das dann wiederum neue Wirklichkeit gestalte.

Auch Hans-Martin Barth setzt sich mit den Grenzen des Wortes Gottes
auseinander. So betont er die Unverfiigbarkeit Uber das Wort Gottes und
zeigt am Beispiel von Beichte und Absolution auf, dass es sowohl
diagnostisch als auch therapeutisch wirken kénne. Seiner Meinung nach
seien diese Wirkungen aber letztlich in einem eschatologischen Kontext zu
sehen. 1997

1.3 Resiimee

Das Spannungsfeld, das sich mit dem Verstehen des miindlichen und
schriftlichen Wortes Gottes beschéftigt, beinhaltet grundlegende Fragen nach
der Offenbarung des transzendenten Gottes in Raum und Zeit. Hierbei
stoRen rein innerweltliche Kategorien an ihre Grenzen. Im Kontext immanent
orientierter Wissenschaft gilt es deshalb offenzulegen, wo der Glaube, z.B.
an die Existenz Gottes und sein offenbarendes Reden, theologische
Uberlegungen pragen. Dies istim Rahmen dieser Arbeit der Fall. Dennoch ist
menschliches Reden Uber ,Gottes Wort* insofern sinnvoll, wie es im
Bewusstsein behélt, dass der Begriff ,Gott" auch Unverflgbares,
Geheimnisvolles und Unverstehbares beinhaltet. Zum anderen ist er vor
allem im judisch-christlichen Kontext vom vielfach bezeugten, geglaubten
und erfahrenen Willen Gottes geprégt, mit Menschen in Beziehung zu treten.
Dabei wird zum einen von situativ treffender, geistvoller Rede bzw. Anrede
Gottes berichtet. Zum anderen spielen Fragen nach Mdéglichkeiten und
Grenzen der Fixierung géttlichen Redens in menschlichen Kategorien eine
wesentliche Rolle. Gottes Reden in dieser Welt wird jeweils in konkrete
kulturell geprégte Horizonte hinein beschrieben. Dennoch schwingen dabei
immer wieder auch zeitiberdauernde universale Anspriiche mit. Hier genau
hinzuhéren und zu sehen und dann zu unterscheiden, gilt als wichtiges
Anliegen eines verantwortbaren Redens von Gottes Sich-Mitteilen in dieser
Welt. Dartber hinaus geht es nicht nur um leere Worte, sondern um
Krafterweise Gottes, die durch Worte neue Lebensraume erschaffen und

109 \/gl. Wiedenhofer, Hermeneutik, 6.
1097 Vgl. Barth H-M, Dogmatik, 594-595.
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somit auch das Handeln prdgen. Demgegeniber steht ein Verstédndnis der
Bibel als literarische Sammlung interessanter Worte und mehr oder weniger
schoner Geschichten vergangener Zeiten und Kulturen — auch wenn man
diese als Weltliteratur ansieht.

Grundlegend kann man sagen, dass Wabhrheit in Gottes Geschichte nicht
von auflen her beweisbar ist, sondern sich an denen als wahr erweist, die in
ihr leben. Dies spielt sowohl fiir die Frage nach der Inspiration der Schriften
als auch fur ihr Verstehen eine entscheidende Rolle. So lasst sich mit
Schneider-Flume folgendes zusammenfassend sagen: ,Die Wahrheit der
Schrift bewahrheitet sich durch die Kraft der lebendigen Beziehung auf Gott,
die Geist genannt zu werden verdient.“'%%® Dabei geht es weniger um eine
Fehlerlosigkeit der Schriften, sondern vielmehr um eine gelebte Realitat, die
sich als hoffnungsvoll, heilsam und beziehungsstiftend erweist. Wo daraus
aktualisierte geistvolle Rede in Predigt oder Prophetie hervorgeht, kann
wiederum die Schrift als Korrektiv zur fehlerhaften und fantasievollen
Subjektivitat von Menschen dienen. 0%

2 Dynamische Unberechenbarkeit und machtvolle
Institution

Bereits im AT verweist die Vielgestaltigkeit und dynamische Unfassbarkeit
des raah-Begriffes auf die Unverfligbarkeit Gottes bzw. seines Geistes. Das
Leben des von Gott geschaffenen Menschen ist zum einen grundlegend von
diesem unverfiigbaren Atem abhéngig,''® zum anderen ergeht der Auftrag
Gottes an den Menschen iiber die Erde zu herrschen.'%" Dariiber hinaus wird
erzahlt, dass immer wieder einzelne Menschen im Volk Israel plétzlich von
Gottes Geist Uberfallen wurden und sie so zeitweise fir konkrete Aufgaben
besondere gétiliche Macht bekam. Spéater Gbernahm Israel von anderen
Voélkern die Herrschaftsform eines institutionalisierten Koénigtums. Der
gesalbte Regent wurde dabei schlieBlich als dauerhafter Geisttrager
angesehen. AulRerdem galt der Tempel mit seinen Priestern als Ort der

1098 Schneider-Flume, Dogmatik, 338.

1099 \/gl. Dierk, Schatz, 92.

100 \vgl. Ps 104,29f; Hi34,14-15.

1101 Gen 1: 26 ,Und Gott sprach: Lasset uns Menschen machen, ein Bild, das uns gleich sei, die da
herrschen Uber die Fische im Meer und Uber die Végel unter dem Himmel und tber das Vieh und
Uber die ganze Erde und uber alles Gewilrm, das auf Erden kriecht. 28 Und Gott segnete sie und
sprach zu ihnen: Seid fruchtbar und mehret euch und ftllet die Erde und machet sie euch untertan
und herrschet tber die Fische im Meer und uber die V6gel unter dem Himmel und tber alles Getier,
das auf Erden kriecht.”
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besonderen  Gegenwart Gottes. Durch die Erfahrungen von
Tempelzerstérung und Exil wurde jedoch der Glaube an die Geisterfiilltheit
dieser Institutionen aufgebrochen. Es entstand die Hoffnung auf den Messias
als dem besonderen Geisttrager, der Gerechtigkeit und Frieden umfassend
aufrichten werde.

Die ersten Christen sahen diese Erwartung in Jesus erfillt. Ihr Miteinander
war zundchst von Erfahrungen der dynamisch-kraftvollen Gegenwart des
Heiligen Geistes gepragt. Dies zeigte sich auch in der Ausiibung besonderer
Begabungen zum Aufbau der Gemeinde. Durch diese sogenannten
Charismen ergab sich eine Differenzierung von Aufgaben innerhalb der
Gemeinschaft. Paulus kritisiert allerdings die damit einhergehende
Unordnung.'®? So kann man in den ersten Gemeinden noch keine etablierte
Amterstruktur erkennen. Aber bereits im Epheserbrief ist von Aposteln,
Propheten, Evangelisten, Hirten und Lehrern die Rede,''® was eine
beginnende Ausdifferenzierung von Amter vermuten lasst. Die Menschen, die
diese ausubten, galten als ,berufen’, also von Gott eingesetzt und fir diese
Aufgaben als vom Geist begabt. ,Gemeinde‘ wiederum verstand Paulus nicht
einfach als effizient funktionierende Organisation, sondern vielmehr als
lebendigen Organismus. Diesen ,Leib Christi’ bezeichnete der Apostel auch
als ,Tempel des Heiligen Geistes’, also als Ort, an dem Gottes Geist in
besonderer Weise anwesend ist, was sich vor allem in der Liebe
untereinander zeigen soll."1%

Seit der Verknlpfung von Staat und Kirche, die im 4. Jh. mit Kaiser
Konstantin begann, wurden geistliche Amter zunehmend mit staatlicher
Macht ausgestattet. Dies wirkte sich auch auf die Festlegung kirchlicher
Lehren aus. Andererseits gab es immer wieder Gruppierungen, die offenere
geistbetontere  Formen vertraten. Mit diesen und mit verschiedenen
philosophischen Strébmungen, die diese Zeit prégten, musste sich die
entstehende Kircheninstitution auseinandersetzen. Dadurch wurde die
Lehrentwicklung ebenfalls beeinflusst. Dies gilt z.B. im Blick auf die Art und
Weise, wie man Uber die Verbundenheit zwischen Vater, Sohn und Heiligem
Geist sprach. Bereits im Johannesevangelium wurde diese Beziehung ja als
gobttliche Liebesgemeinschaft dargestellt. Wie sich aus diesem Glauben

1102 \/gl. vgl. 1Kor 12 und 14 sowie B Il 3.2.1.

1103 \/gl. Eph 4,11.

1104 \/gl. 1Kor 3,16: ,Wisst ihr nicht, dass ihr Gottes Tempel seid und der Geist Gottes in euch wohnt?“
und 1Kor 13 sowie B 11 3.2.1.5.
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trinitarische Dogmen entwickelten, soll im Folgenden umrissen werden, da
sich daran die Spannung zwischen spontanem Geisteswirken und einer
Institutionalisierung in machtbetonten Auseinandersetzungen zeigen lasst.

2.1 Die Entwicklung trinitarischer Dogmen

In der Alten Kirche bildete sich allmahlich eine weitgehend anerkannte
kirchliche Lehre heraus. Dies geschah in Abkehr vom Judentum,'% in
Abgrenzung zu diversen philosophischen und religidsen Strémungen, aber
auch in der Aufnahme von hellenistischem Gedankengut.'"% Im Folgenden
werden nun ausgewahlte Aspekte entfaltet, die direkt oder indirekt zur
sogenannten Trinitatslehre fiihrten. 17

2.1.1 Einflussreiche Philosophien zur Zeit der Alten Kirche

Die philosophische Schule der Stoa beeinflusste bereits neutestamentliche
Autoren wie Paulus. Dariliber hinaus wirkte sie sich auf die weitere
Lehrentwicklung der Kirche aus, z.B. auf die Logos-Christologie. So galt in
der Stoa der Logos innerhalb ihrer ,rationalen, materialistischen Kosmologie
... [als] zentrales Prinzip“.""%® Diese Vorstellung bezog die Kirche nun auf
Jesus als Mittler. Demnach wurde der Logos (das Wort, das sich in Christus
offenbart — vgl. Joh 1) von Gott als Schépfungsmittler gezeugt. Daraus ergab
sich beispielsweise das problematische Modell des hierarchischen
Verhéltnisses zwischen Vater und Sohn, der nach Kol 1,15 und Hebr 1,3 als
Abbild bzw. Ebenbild Gottes gilt.""%° Unter anderem wurden diese
Uberlegungen wiederum auf die Entstehung des trinitarischen Dogmas
bezogen.'!"0

Zu den Diskussionen uber das dreigestaltige Wesen Gottes in der Alten
Kirche gehorte auch die Frage nach den Hypostasen (Seinsweisen).'!"

1105 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 32-33.

1106 \/gl. Sommer, Repetitorium, 51.

1107 Viele dieser Geistesstromungen wirkten sich auch auf die in B Il 3 dargestellte Mystik aus.

1108 Hauschild, Lehrbuch 1, 9. Umstellung und Erganzung nach A.S.

1109 Er ist das Ebenbild des unsichtbaren Gottes, der Erstgeborene vor aller Schopfung.” und ,Er ist
der Abglanz seiner Herrlichkeit und das Ebenbild seines Wesens und trégt alle Dinge mit seinem
kraftigen Wort.” Origenes vertrat, dass Gott ohne seinen Mittler nicht existiere und so Logos-Sohn
und Gott identisch seien. Als Abbild sei der Sohn aber zweitrangig. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 20-
21.

1110 Vgl. Sommer, Repetitorium, 19-20; Hauschild, Lehrbuch 1, 10-11.

1111 Uber die Frage der Hypostasen der Trinitat, auch im Gegensatz zu ihrem Wesen (ousia) wurde
viel gestritten. Dies kann in dieser Arbeit jedoch nur angerissen und nicht vertieft werden. Weiteres
vgl. unter Sommer, Repetitorium, 56-57; Hauschild, Lehrbuch 1, 19f, 33 und 38f. Dabei war z.B.
strittig wer mit wem wesensgleich (homoousios) oder nur wesensahnlich (homoiousios) wére und
ob der Heilige Geist zur Gottheit dazugehdre oder nicht.
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Dabei bezog man sich unter anderem auf den Platonismus. Bereits der
Mittelplatonismus (ca. 1.-3. Jh.) beschéftigte sich mit Uberlegungen, wie
Transzendentes der Welt vermittelt werde und ,wie es von der urspriinglichen
Einheit des Seins zur Vielheit komme*,'""2 z.B. durch den Nous (das reine
Sein im Denken). Dariiber hinaus spielte auch hier der Logos eine wichtige
Rolle. In dem von Plotin begriindeten Neuplatonismus'''® traten nun tber
rationales Erkennen hinaus mystische Elemente hervor, die die ekstatische
Schau bzw. Einigung der Seele mit dem urspringlich Einen, quasi dem
hdchsten abstrakten Prinzip, als Ziel anstrebten. Demnach verursache und
ordne die durch das Eine und den Nous erzeugte Hypostase der Weltseele,
die sich in allen Seelen wiederfinde, das, was im Werden sei. Hier lassen sich
Parallelen zwischen der Weltseele und Uberlegungen zum Heiligen Geist
erahnen. Der biblische Befund zum Geist Gottes bzw. Heiligen Geist setzt
allerdings andere Akzente. Bemerkenswert ist, dass neuplatonische Mystik
immer wieder ihren Einfluss auf christliche Mystik und Spiritualitét geltend
machte, was im nachsten Kapitel zur Mystik nédher ausgefuhrt wird.

Als Weiterentwicklung eines christlichen Neuplatonismus kann man die um
500 n. Chr. in Syrien entstanden Schriften eines unbekannten Autors unter
dem Pseudonym Dionysius Areopagita'''* auffassen. Diese beinhalteten
neuplatonische Mystik im Wortlaut negativer Theologie.'''® Dabei geht es
unter Einbeziehung der Sakramente um eine stufenweise Reinigung mit dem
Ziel einer ekstatischen Gottesschau. Hierbei klingt trotz aller geordneten
Stufung dynamische Unberechenbarkeit an. Die Vereinigung von Gott und
Mensch nach dem Vorbild Christi erfolgt nach dieser Lehre letztlich durch die
Hingabe an Gott, die Uber aller Erkenntnis und Meditation stehe. Diese
Auffassung  hatte  weiten  Einfluss auf die  Geistes- und
Theologiegeschichte.""®
Fir die Lehrentwicklung der GroRRkirche war aullerdem die
Auseinandersetzung mit der Gnosis,""” einer synkretistischen religidsen
Bewegung, pragend. Diese vertrat unter anderem einen strengen Dualismus

1112 Hauschild, Lehrbuch 1, 17.

1113 \gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 17-18. Plotin lebte um 205-270.

1114 \gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 198. Der Name bezieht sich nach Apg 17,34 auf einen Schiler des
Paulus.

1115 Diese fuhrt aus, was man nicht Uber Gott sagen kann. Vor allem in der Ostkirche gewann dieser
Gedanke an Raum, dass es nicht-offenbare Seiten Gottes gabe.

1116 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 293. Dieser Einfluss zeigte sich z.B. bei mystischen Strémungen
des Mittelalters, aber auch Gber Martin Luthers monastische Pragung in der Reformation.

17 Vgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 70-73.
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zwischen Geist und Materie, woraus sowohl Askese als auch Libertinismus
als ldeal folgen konnten. Materie wurde als grundlegend schlecht bewertet.
So lehnte selbst der christliche Gnostizismus einen Glauben an die
Schépfung ab. Den Geist von der Materie zu befreien, galt als Erlésung. Dies
war jedoch nur fir sogenannte Pneumatiker aufgrund ihrer besonderen
Erkenntnisfahigkeit maoglich.'"® Festzustellen ist allerdings, dass sich
christlicher Glaube vom sinnlich-kérperhaften rdah-Begriff weit entfernte, wo
er gnostische Gedanken aufnahm.''"®

2.1.2 Unterschiedliche Positionen zu ,Geist‘ und ,Trinitit‘ in der Antike
Gegen die gnostische Lehre stellte der Kirchenvater Irendus von Lyon nach
180 heilsgeschichtlich-systematische Uberlegungen an, in denen erstmals
,Okonomisch-trinitarische*!120 Gedanken auftauchten, die eine
innertrinitarische ,Aufgabenteilung’ beschreiben. Der Heilige Geist wird dabei
zur Gabe Christi, die den Glaubigen die Heilsoffenbarung vermittle und
dadurch Gemeinschaft mit Gott bewirke. "2’

Ab Mitte des 2. Jhs. forderte der sogenannte Montanismus''?? die sich
etablierende Kirche heraus, indem er vorgab, am Geistwirken der frihen
Christen anzukniipfen.''?® Prophetie, Enthusiasmus, Askese, Bule, eine
starke Beteiligung von Frauen und eine apokalyptische Erwartung des nahen
Weltendes bestimmten diese Bewegung, die sich kritisch mit der sich
entwickelnden Kirche auseinandersetzte und in der sich allerhand
dynamische Unberechenbarkeit breit machte.'?* Montanus aus Kleinasien
verstand sich selbst als besonderes Werkzeug Gottes im Sinne des
Parakleten nach Joh 14-16.

Gegentiber der Behauptung der Montanisten, individuell vom Heiligen
Geist begabt zu sein, entwickelte sich in der sich bildenden GroRkirche die
Uberzeugung, dass die Fiille des Geistes in der Institution der Gesamtkirche
liege bzw. an die Versammlung der Bischéfe geknipft ware. Dies fuhrte zur
Etablierung regionaler Bischofssynoden.''?> Darin zeigt sich, wie durch die

1118 \/gl. Sommer, Repetitorium, 16, 20-21. Neben Pneumatikern wurden Menschen in Psychiker,
Pistiker und Hyliker eingeteilt.

1119 Dies ist auch im Blick auf das 3. Spannungsfeld zwischen Sinnlichkeit und Rationalitat
interessant.

1120 Hauschild, Lehrbuch 1, 11, 14.

1121 Vgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 12.

1122 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 76-78.

1123 \/gl. Sommer, Repetitorium, 17.

1124 Ahnliche Erscheinungen fanden sich z.B. auch im radikalen Pietismus, vgl. B 111 5.1.3.

1125 \/gl. Sommer, Repetitorium, 24-25.
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Abgrenzung gegeniber sogenannten Héretikern die Kirche theologische
Fragen klarte — hier die nach dem Zusammenhang zwischen Charisma und
Amt — und dadurch kirchliche Amter mit Macht ausgestattet wurden."'28 In der
sich nun als katholisch, also als ,allgemein‘ verstandenen Kirche entstand
daraus die Lehre von der apostolischen Sukzession. Damit wird die
Weitergabe der Bevollmachtigung durch den Heiligen Geist innerhalb
institutioneller Amter verstanden.'%”

Auch Tertullian stellte sich gegen die Gnosis, hing aber am Ende seines
Lebens dem Montanismus an. Er entwarf grundlegende Gedanken, die sich
zur Trinitétslehre ausgestalteten: Der Heilige Geist wurde nun nicht mehr nur
als géttliche Kraft bzw. Gabe angesehen, sondern wurde neben Vater und
Sohn zur dritten géttlichen Person, wobei jede auf ihre Weise zu den
Menschen sprache.''?® Nach Tertullian gelten Vater, Sohn und Heiliger Geist
als drei unvermischte Personen, die jedoch in einer Einheit verbunden seien
im Sinne von ,una substantia — tres personae“."'?® Dabei wére aber der Sohn
dem Vater untergeordnet (subordiniert) und gehe aus ihm hervor."'* Eine als
Subordinatianismus verstandene Unterordnung des Sohnes und des Geistes
unter den Vater lehnte er ab.'"3

Origenes wiederum war durch mittelplatonische Philosophie beeinflusst.
Diese lehrte Gott als héchstes Wesen, aus dem die geistige Welt hervorging.
Daraus entstand eine tendenziell spekulative Theologie,!'*? die Origines in
,De principiis‘ systematisierte: Vergleichbar mit einem gnostischen Mythos
beschrieb er die ,Entstehung des Sohnes und des Geistes aus Gott“. Dabei
gilt der Sohn als Logos zwar mit dem Vater als wesenseins, aber diesem
untergeordnet, ebenso wie der Geist dem Sohn. Dieser Trias seien wiederum

1126 Das Bischofamt wurde nach Adolf von Harnack neben dem Kanon und der Glaubenslehre zu
einer der drei katholischen Normen. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 77 und Sommer, Repetitorium, 26-
27. Dabei gibt Sommer dort auch zu bedenken, dass die Normierung der Kirche fiir ihr Bestehen in
der Vielfalt der religidsen Bewegungen notwendig war. Die ,urchristliche, vom freien Walten des
Geistes bestimmte Vielfalt* wurde in den ,rechtlichen und gesetzlichen Formen* allerdings
eingegrenzt.

1127'\/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 76; 90.

1128 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 16. Ahnliche Gedanken finden sich um 217 bei Sabellius, dem
wichtigsten Vertreter der modalistischen Monarchianer, in seiner 6konomischen Trinitétslehre. Diese
besagt, dass sich Gott in der Heilsgeschichte nacheinander durch unterschiedliche Personen im
Sinne von Rollen wie im griechischen Theater, in dem durch verschiedene Masken gesprochen
wurde, offenbare. Demgegenlber versuchte die immanente Trinitdtslehre die innere
Beziehungsstruktur der Trinitat zu erlautern. Vgl. Sommer, Repetitorium, 54.

1129 Hauschild, Lehrbuch 1, 15. Vgl. auch Sommer, Repetitorium, 54, 58. Diese Formel fasst zwar
das Denken Tertullians gut zusammen, stammt aber vermutlich nicht von ihm direkt.

1130 \/gl. Sommer, Repetitorium, 31-32.

1131 Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 74.

1132 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 167.
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alle anderen Wesen untergeordnet.’'® Zudem entwickelte Origenes eine
immanente Trinitatslehre, um das Verhéaltnis von Vater, Sohn und Geist
untereinander weiter auszudifferenzieren.'3* Den Heiligen Geist sah er zwar
eigenstandig, also nicht nur als Gabe an, bezeichnete ihn jedoch nirgends
direkt als Gott. Seine Aufgabe in der Welt wére es, den Menschen zur
Vervollkommnung zu fihren. Dieser kdnne durch Vergeistigung in die
kosmologische Ordnung Gottes, also in die Gemeinschaft mit ihm,
zuriickgefuhrt  werden.’ In  seinem Denken findet demnach
Pneumatologisches und Trinitarisches einen wichtigen Platz, was sich auf
weitere Lehrentwicklungen der Kirche auswirkte.

Auch Bischof Athanasius von Alexandria''® entfaltete seit ca. 345/6 seine
Sicht von Trinitat. Dies geschah in Auseinandersetzung mit den sogenannten
Arianern, die von einer ,mittelplatonischen Ontologie* her ,Gott als alleiniges
Prinzip des Seins“''3" verstanden. Athanasius beriicksichtigte in besonderem
Male die Pneumatologie und betonte auch die Gottheit des Heiligen Geistes,
wahrend die sogenannten Pneumatomachen diese ablehnten. Er lehrte, dass
sich Gott als das Licht als Lichtabglanz durch Christus offenbare. Der Heilige
Geist beschenkt demnach den Menschen mit Erleuchtung, um diese géttliche
Offenbarung zu erkennen und zwar nicht nur kognitiv, sondern auch mit
einem geheiligten Lebensstil. Indem Athanasius Gott als Einheit beschreibt,
grenzte er sich dabei klar gegeniber einem polytheistischen
Trinitdtsverstédndnis ab und Uberwand den Subordinatianismus (die
Unterordnung Jesu und des Geistes unter den Vater). Seine Sicht pragte
wichtige Konzilsbeschliisse entscheidend mit.""38

Augustin'’®® entwickelte seine fiir die allgemeine Kirche sehr prégende
Theologie im Kontext des Neuplatonismus. Er flihrte die paulinische
Pneumatologie in seinem Kirchen- und Sakramentsversténdnis weiter, indem
er zwischen einer auReren Gestalt und der inneren Gemeinschaft, der
,communio sanctorum“ unterschied. In letzterer wirde sich Liebe und
Glauben real entfalten, auch in der inneren Wirkung der Sakramente

1133 Sommer, Repetitorium, 37.

1134 \/gl. Sommer, Repetitorium, 54.

1135 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 21.

1136 \V/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 35-37. Er wird auch als Vater der Orthodoxie (der Ostkirche)
bezeichnet.

1137 Hauschild, Lehrbuch 1, 36.

1138 \/gl. Sommer, Repetitorium, 57 und Hauschild, Lehrbuch 1, 37, 41, 43.

1139 Vgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 231-235. Er lebte von 354-420 und war Bischof von Hippo in
Nordafrika.
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(.effectus sacramenti*''*%). Eine solche Unterscheidung legte sich nun immer
mehr nahe, da sich das Christentum von ihrem urspriinglich
selbstverstandlich pneumatischen Dasein entfernte und im Prozess der
Institutionalisierung von Kirche die Verquickung zu staatlicher Macht immer
dominanter wurde. Dariiber hinaus bezog Augustin die Wirkung der Gnade
bei der Rechtfertigung stark auf den Heiligen Geist (spiritus gratiae). Beide
wirden geschenkt. Glaube bedeutet demnach ,durch den Geist Christi
bestimmt zu sein.“'"%" Hier zeigt sich eine starke N&he zur paulinischen
Pneumatologie. Allerdings hielten diese Lehren die Kirche nicht davon ab,
das Besondere der Sakramente z.B. in der Formel ,kein Heil auRerhalb der
Kirche“'1%2 zum Ausbau ihrer Macht zu gebrauchen.

Das Hauptwerk Augustins ,De ftrinitate®, an dem er von 399-419 schrieb,
umfasste 15 Bande Uber die Trinitdt. Seit 381 war fir ihn die
Wesensgleichheit von Vater, Sohn und Heiligem Geist gesetzt. Nun fuhrte er
diese in einem relationalen Personenbegriff aus. Dabei wird die
Verschiedenheit der Beziehungen zwischen Vater, Sohn und Geist
hervorgehoben. Auflerdem suchte er in geschdpflichen Analogien Vergleiche
von dreifach unterteilter Einheit im menschlichen Erfahrungsraum (z.B. der
menschliche Geist besteht aus Erinnerung, Verstand und Wille)."*® Diese
Vorstellungen und Lehren wirkten sich dann auf die Bildung von Dogmen aus.

2.1.3 Konzilsbeschliisse zur Trinitatslehre und Pneumatologie

Nach der Hinwendung Kaiser Konstantins zum Christentum 312, der
sogenannten Konstantinischen Wende, verknipften sich Kirche und Staat
immer enger miteinander.”™* Nun wurden im Ruckgriff auf den sich
formierenden biblischen Kanon und die Lehren der Kirchenvéter theologische
Dogmen der werdenden Reichskirche auf Konzilien festgelegt. Dabei spielten
nicht nur theologische Erwédgungen eine Rolle, sondern auch politische, um

1140 Sommer, Repetitorium, 67.

1141 Hauschild, Lehrbuch 1, 240.

1142 Cyprian, der Bischof von Karthago, formulierte im 3.Jh. im sogenannten Katzertaufstreit: ,quia
salus extra ecclesiam non est” - AufRerhalb der Kirche gibt es kein Heil. Vgl. Sommer Repetitorium,
39. Luther widersprach diesem Verstandnis von Kirche und hatte vielmehr die ganze ,Christenheit
auf Erden” als Ort des Geisteswirkens im Blick. Johannsen, Arbeitsbuch, 68-69 versteht demnach
,Kirche als Interpretationsgemeinschaft, die das von Christus gestiftete Gottesverhéltnis im Blick auf
die jeweilige Gegenwart deutet. ... Sie konstituiert sich, wo sich dieses Gottesverhaltnis einstellt.”
Der Satz von Cyprian wurde immer wieder kirchenintern auch sehr kontrovers diskutiert. Im Zweiten
Vatikanum wurde hierzu eine neue Ausrichtung vorgenommen. Vgl. C 2.5.2.

1143 \/gl. Sommer, Repetitorium, 71; Hauschild, Lehrbuch 1, 52-53.

1144 \/gl. Sommer, Repetitorium, 45.
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den Zusammenhalt des Staates durch die Einheit der Kirche zu férdern.''45
So entwickelte sich durch die Verlegung des Kaisersitzes nach
Konstantinopel ab 330 in Rom ein Papsttum, das immer mehr auch politische
Macht beanspruchte.'“® An Weihnachten im Jahre 800 krénte schlieBlich
Papst Leo Il Karl den Groen zum Kaiser des Westrémischen Reiches."4”
Mit dieser machtpolitischen Spaltung einher ging ein Prozess der
Entfremdung zwischen westlich-romischen und 6stlich-orthodoxen Kirchen,
auch in theologischer Hinsicht.'"#® Auf diesem historischen Hintergrund sind
nun im Blick auf Pneumatologie und Trinitdtslehre folgende Punkte
hervorzuheben:

325 klarte das Konzil von Nizda, dass der Sohn mit dem Vater

wesenseins sei.'4®
381 wurde darauf aufbauend vor allem die Trinitatslehre, also die géttliche
Einheit von Vater, Sohn und Heiligem Geist auf dem Konzil von
Konstantinopel zum ersten Reichsdogma.''®° Aussagen biblischer Schriften,
die auf die Géttlichkeit Christi hinweisen''®" und triadische Andeutungen''52
dienten als Beleg fur die Trinitatslehre. DarGber hinaus musste im Ruckgriff
auf Lehren der Kirchenvater die von der hellenistischen Philosophie gepragte
Logos-Christologie und dazugehérige Uberlegungen zur Préexistenz Christi
mit weiteren Strémungen in Einklang gebracht werden. Dazu gehdrten die
dynamischen und modalistischen Monarchianer, die auf jeweils eigene Weise
die Einheit Gottes betonten.''®® Arianer und Pneumatomachen, die bei den
Konzilbeschlissen unterlagen, wurden durch staatliche Gesetze
verboten.'% Dennoch folgten auch spéter nicht alle Christen dem Dogma der
Dreieinigkeit Gottes von Vater, Sohn und Heiligem Geist. So lehnten z.B.
Nationalkirchen der Goten die Trinitétslehre ab.''%5 AuRerdem wurden auf
dem Konzil Bekenntnisse weiterentwickelt: So vervollstdndigte man das ab

1145 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 26. Durch die Einheit der Kirche sollte das groRe und vielfaltige
rémische Reich stabilisiert werden. Deshalb wurden Dogmen als fixierte Lehrmeinung wichtig.

1146 \/gl. Sommer, Repetitorium, 46.

1147 \/gl. Sommer, Repetitorium, 73, 88, 93, Hauschild, Lehrbuch 1, 500. Auch der Untergang des
westrémischen Reiches um 476 beeinflusste die machtpolitischen Verhéltnisse im rémischen Reich.
1148 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 448f. Dort ist auch von Unionsversuchen, insbesondere beim Konzil
von Florenz 1439 die Rede.

1149 \/gl. Sommer, Repetitorium, 46, 55f.

1150 \/gl. Sommer, Repetitorium, 48, 51.

1151 v/gl. Phil 2,5-11, Rém 8,29, Joh 1,1-14.

1152 \/gl. 2Kor 13,13 oder Mt 28,19.

1153 \Vgl. Sommer, Repetitorium, 52-54; Hauschild, Lehrbuch 1, 14.

1154 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 49.

1155 V/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 356.
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150 aus dem Symbolum Romanum entstehende Apostolische
Glaubensbekenntnis nun mit dem 3. Artikel zum Heiligen Geist. Die
Beschlisse zu Ergadnzungen des Nizanischen Glaubensbekenntnis von 325
sind in der Forschung strittig. Die Formulierungen lassen auf eine volle oder
nur teilweise Anerkennung der Géttlichkeit des Heiligen Geistes
schlielRen. 1156

451 definierte das Konzil von Chalcedon'% in der sogenannten ,Zwei-
Naturen Lehre’, dass der Sohn Gottes ,wahrer Mensch und wahrer Gott'
zugleich sei.'®® Dadurch wurde das eigentlich vom Judentum gepragte
Geheimnis des messianischen Geisttragers Jesus von Nazareth so ,geklart’,
dass mdglichst viele unterschiedliche christologische Strémungen der von
der rémischen Antike gepragten Institution der Kirche sich damit identifizieren
konnten.

1054 wurde die sich schon langer anbahnendes® Trennung (Schisma)
zwischen Ost-West-Kirche anhand des sogenannten filioque-Streites
vollzogen. Dabei vertrat die Westkirche ausgehend von Augustins
Trinitatslehre, dass der Heilige Geist nur aus Vater und Sohn hervorginge und
deshalb ein ,filioque’ ins Nizénische Glaubens-bekenntnis eingefiigt werden
konne.'® Die Ostkirche verstand aber den Heiligen Geist nicht wie die
Westkirche als Teil der Christologie, sondern als ,préaexistente Hypostase“'"’
und verlieh dadurch der Pneumatologie einen eigenen Stellenwert. Diese
unterschiedliche Gewichtung der Lehre vom Heiligen Geist hatte
betrachtliche theologische Konsequenzen.

Die dogmatische Spaltung ist allerdings auch im Zusammenhang mit
politischen Interessen zu sehen, die sich vor allem seit der Reichsteilung
zwischen Westen und Osten''62 von 395 verschérften. Darliber hinaus trugen
sprachliche und kulturelle Differenzen zu verschiedenen Entwicklungen in der
West- und Ostkirche bei.!"63

1156 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 48; Johannsen, Arbeitsbuch, 65.

1157 Vgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 192f.

1158 \/gl. Sommer, Repetitorium, 51-52, 61.

1159 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 447, 549 und 267-268. Dort wird z.B. ausgefihrt, wie von 808-809
um das filioque’ gestritten wurde. Schon dort zeigt sich die Tendenz der Westkirche, die
Pneumatologie in die Christologie zu integrieren, wéahrend die Ostkirche ihr einen eigenstéandigen
Stellenwert gab.

1160 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 76.

1161 Hauschild, Lehrbuch 1, 267. Damit ist eine vor der Erschaffung der Welt existierende Seinsstufe
gemeint.

1162 \/gl. Sommer, Repetitorium, 62.

1163 VVgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 219 und 446. Vgl. auch die Entwicklung der Mystik in der Ostkirche.
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2.2 Weiterentwicklungen zur Trinitdtslehre und Pneumatologie

2.2.1 Trinitarische Ansitze in der Scholastik

Auch im 11. und 12. Jh. wurde die Trinitatslehre stark diskutiert. Dies geschah
im Zusammenhang mit der sogenannten Scholastik, die versuchte, Theologie
ganz neu rational zu durchdringen. Dabei sollte nicht nur die Tradition
wiedergegeben werden, sondern Denkprobleme sollten eigensténdig und
nachvollziehbar bearbeitet werden:"1%*

So betonte Peter Abaelard''® die ,Plausibiliat der Beziehung von Einheit
und Dreiheit.'"® Dabei versuchte auch er das Geheimnis géttlicher
Beziehung durch Analogien der menschlichen Erfahrungswelt zu erkl&ren.
Dass er den Heiligen Geist mit der platonischen Weltseele identifizierte, was
den Verdacht des Pantheismus erregte, brachte ihm Widerstand ein.'¢” 1121
wurden seine Erlduterungen zur Trinitatslehre von der Synode in Soissons
verurteilt, so dass er unter Haresieverdacht stand.

Joachim von Fiore vertrat die Lehre einer Abfolge von Zeitaltern des
Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes.''%®

Der sowohl durch Scholastik, Mystik und den Neuplatonismus gepragten
Viktoriner Richard von St. Viktor tGbte im 12. Jh. durch seine ,spekulative
Trinitatslehre” grof3en Einfluss aus. In seinem Traktat ,De trinitate’ erklarte er
im dialektischen Stil ,die Dreiheit des einen Gottes als wechselseitige Liebe,
die mit dem héchsten Sein identisch*!'8® ware.

Der bedeutenste Scholastiker Thomas von Aquin vertrat im 13. Jh.
innerhalb seines ontologischen Systems Trinitat als Geheimnis, das durch
Offenbarung teilweise verstanden werden k&nne. Heilsgeschichtliche
Zusammenhéange spielen dabei keine Rolle. Er sah in den drei Personen eine
Einheit, wobei der Vater durch die beiden anderen ewig erkannt und bejaht

1164 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 580.

1165 Er gilt als ,Vater der Scholastik“ und lebte 1079-1142. Hauschild, Lehrbuch 1, 577.

1186 Hauschild, Lehrbuch 1, 580. Gott Vater wurde im Zug dessen im Ruckgriff auf die Methodik den
Kirchenvater Augustin die Macht des Seins, dem Sohn grundlegende logische Struktur der Welt und
dem Geist das Einheitsband der Liebe zugesprochen.

1167 \/gl. Hauschild, Lehrbuch, 579.

1188 Fiore lebte ca. 1135-1202 und war ein von der Mystik gepragte Zisterzienserabt. Vgl. Sommer,
Repetitorium, 110; Hauschild, Lehrbuch 1, 318, 320. Moltmann, Geist, 245, sieht darin eine
sMiRverstandnis der ewigen und der zeitlichen Wechselbeziehungen von Wort und Geist.“ Demnach
lebt Kirche aus den Wechselbeziehungen zwischen Vater, Sohn und Geist. Auf 310 sieht er in Fiores
,Periodisierung der Heilsgeschichte und seine eschatologische Vision ihrer Vollendung® eine
entscheidende Pragung des neuzeitlichen Fortschrittsglaubens aus der Hoffnung auf ein
messianisches Zeitalter heraus.

1169 Hauschild, Lehrbuch 1, 588. Vgl. auch 54.
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wirde. Gott gilt hierbei insgesamt als vollkommenes Sein, das von Liebe und
Giite gepragt ist und von daher die Welt ordnet.''7°

In diesen Ansétzen zeigt sich, dass die Trinitatslehre immer wieder Anlass
zu spekulativen Weiterentwicklungen bot. Dabei war der Einfluss
philosophischer Strémungen vielfach bestimmender als die Riickbindung an
den vom judischen Denken her gepragten biblischen Befund. Zum einen kann
man die Trinitatslehre als besonderes Beispiel ,denkenden Glaubens“!'"”’!
auffassen, zum anderen finden sich z.B. Uber trinitarische Bilder,
insbesondere Ikonen, Anregungen zur intuitiv-meditativen
Auseinandersetzung mit dem im Thema verborgenen Geheimnis Gottes.
Interessant ist, dass die Ostkirche dabei eher um das Wesen der Trinitat
kreist, wahrend die Westkirche starker Bezug auf das Handeln derselben
nimmt und von daher christologischer ausgerichtet ist. Dabei lassen sich Gber
die Sprache auch Beziige zu jiidischen Wurzeln finden. 172

2.2.2 Moderne Diskussionen um die Trinitétslehre
In der Reformation schloss man sich den altkirchlichen
Konzilsentscheidungen zur Trinitét weitgehend einfach an.''”3 Es gab aber
auch Kiritik, z.B. von dem Humanisten Michael Servet in seiner 1531
erschienenen Schrift ,De trinitatis erroribus® (Uber die Irrtiimer der Trinitét).
Daraufhin wurde er in Genf verbrannt und es entstanden eigensténdige
unitarische Kirchen.''74

Der Idealist Fichte kritisierte Ende des 18. / Anfang des 19. Jhs., dass der
moderne Begriff ,Person’ im Sinne von Identitat nicht mehr dem antiken
Reden durch eine Maske entsprache und von daher fur die Trinitatslehre

1170 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 54; 618f, 623; Sommer, Repetitorium, 108f. Die Theologie des
Thomas von Aquin bewegte sich in starkem Male zwischen Aristoteles und Augustinus.

1171 Johannsen, Arbeitsbuch, 73.

1172 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 74. Auf 71-74 fuihrt er dabei anhand der Rubilow-lkone von 1425
die eher ,immanente Trinitatslehre’ der Ostkirche aus, um sie dann anhand von Gnadenstuhl-
Darstellungen (ab 1200) mit ,6konomischer Trinitat" der Westkirche zu kontrastieren. Auf 74 legt
Johannsen dar, dass der Begriff ,Gnadenstuhl* als Ubersetzungsméglichkeit des griechischen
Jhilasterion® bzw. hebréischen ,kapporet gelten kann. Luther Ubersetzt hier mit ,Suhne’. Die
urspriinglichen Begriffe bedeuten auch ,Deckplatte der Bundeslade®. Diese galt fur Juden als ,Ort
der Anwesenheit Gottes”. An Jom Kippur wurde dort der groRe Versdhnungsritus durchgefiihrt.
Hieran knupft das christliche Verstédndnis vom verséhnenden Opfertod Christi an.

1173 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 76-77. Dort belegt er diese Aussage mit einem Zitat aus dem 1.
Artikel der Confessio Augustana.

1174 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 77.
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inzwischen unpassend ware.'"® In Anlehnung an diese Kritik versuchte
Schleiermacher  unter  Anerkennung zentraler  Sinngehalte  der
Trinitatstheologie diese fir seine Zeit versténdlicher zu formulieren. So
sprach er von ,Gegenwart Gottes’, ,vollkommenem Gottesbewusstsein‘ und
,Gemeingeist der christlichen Kirche*."7®

In der 2. Halfte des 20. Jhs. Uberzeugten Vertreter der orthodoxen
Ostkirche westliche Theologen mit 6kumenischer Gesinnung, dass das
filiogue eine schwache Pneumatologie mit sich gebracht habe. Auf diese
Weise bekommt eine Theologie des Geistes im Protestantismus der jlingeren
Zeit mehr Aufmerksamkeit geschenkt. Oftmals wird der Geist dabei noch
immer als eng verbunden mit dem ,Wort' sowie mit ,Christus‘ dargestellt."””
Zudem knUpft die neuere Pneumatologie weitgehend an der Trinitatslehre an,
bringt aber auch deren Wiederentdeckung mit sich.'"® Im Zuge dessen
versuchen neuere Anséatze fir ,Trinitat' eine verstandliche Sprache zu finden.
Dabei dient manchmal ,Offenbarung’ und manchmal ,Anthropologie’ als
Ausgangspunkt der entsprechenden Uberlegungen. Aber auch diese
sprachlichen Versuche kdnnen nur als eine Annaherung an ein Geheimnis
angesehen werden und erganzen sich insofern in der Betonung
unterschiedlicher Facetten.

So unterstreicht Trillhaas im Blick auf die Entstehung von Dogmen, dass
,Gott' und der ,Heilige Geist' letztlich ,undefinierbar und indefinit*''7®
anzusehen seien. Darin zeige sich die unverfigbare Souveranitat Gottes.
Dennoch versteht er die Pneumatologie des Paulus und Johannes
LChristologisch orientiert*.'"® Darin wiirde wiederum das dem Menschen klar
zugewandte Angesicht Gottes erkennbar.

Pannenberg stellt seinen ftrinitarischen Ausfuhrungen differenzierte
Uberlegungen zur Offenbarung voran.''®" So fragt er nach der Verbindung

1175 Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 67 und 77. Johannsen definiert ,Person‘ deshalb nicht als
Abgrenzung, sondern als Offenheit fiir Beziehung und ein Leben in Gemeinschaft. Fichte lebte von
1762 bis 1814.

1176 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 77. Schleiermacher lebte 1768-1834.

177 Vgl. Wainwright, Geist 3, 572.

1178 \/gl. Wainwright, Geist 3, 573.

179 Trillhaas, Dogmatik, 440.

1180 Trillhaas, Dogmatik, 416. Auf 417 meint Trillhaas jedoch, dass die Christologie auch durch die
Pneumatologie eingeschrankt werde.

1181 Vgl. Pannenberg, Theologie 1, 207f, 326f. Er sagt auf 325: ,Eine Begriindung der Trinitatslehre
muB darum ausgehen von der Art und Weise, wie Vater, Sohn und Geist im Offenbarungsgeschehen
in Erscheinung treten und sich zueinander verhalten. Darin liegt das sachliche Recht der Forderung
nach einer Begrindung der Trinitétslehre aus dem Offenbarungszeugnis der Schrift bzw. der
Heilsékonomie.”
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des transzendenten, weltunabhangigen Gottes zur Welt. Das Hervorgehen
der Trinitat aus der Liebe abzuleiten, lehnt Pannenberg ab, da Gott ja selbst
Liebe ist. Letztlich entziehe sich die Frage der Entstehung Gottes dem
Menschen und daraus entstinden nur Probleme der gegenseitigen
Unterordnung.'® So (iberlegt er, wie ,Trinitdtslenre’ ohne ,Tritheismus'
einerseits und ,Modalismus‘ sowie ,Subordinarismus‘ andererseits gedacht
werden kann.''® Dabei gehe es auch um die Spannung zwischen Einheit und
Unterschiedlichkeit.’'8 Den Heiligen Geist sieht er an ,als Medium zur
Gemeinschaft Jesu mit dem Vater“''® und als den, der die Verbindung der
Glaubigen zu Christus herstellt. Dadurch, dass Pannenberg einen
weltunabhangigen, gemeinschaftlichen Gott vorstellt, der dennoch
Gemeinschaft sucht, wird unterstrichen, dass Gottes Liebe nicht nach dem
Menschen bedurftig, sondern frei ist.

Den Aspekt der gemeinschaftlichen Liebe der Trinitdt hebt auch
TheiRen''® hervor als nicht hierarchische, liebevolle Beziehung Gottes,
verstanden als Grund und letzte Wirklichkeit allen Seins.'®” Ebenso tut dies
Zimmerling, indem er sagt: ,Ein einsamer Gott im Himmel ist nur schwer als
liebender Gott versténdlich zu machen. Nur wenn Gott ewige Gemeinschaft
ist, lasst sich begriinden, warum Gott auch in seiner Offenbarung in Jesus
Christus ganz und gar Liebe und Anteilnahme ist.“'"® Wenn er den
Gottesbegriff so als Gemeinschaft versteht, geht es ihm dabei auch um den
Dialog mit dem Judentum und dem Islam.

Pius Helfenstein, der sich mit Studien zur Okumenischen Bewegung und
Religionstheologie beschaftigt hat, vertritt im interreligiésen Dialog einen
trinitarisch-pluralistischen Ansatz zur Klarung christlicher Identitat.''®® Auf
dieser Grundlage will er mit Menschen aus anderen Religionen ins Gespréch

1182 \/gl. Pannenberg, Theologie 1, 323.

1183 Vgl. Pannenberg, Theologie 1, 298, 302f und 325. Johannsen, Arbeitsbuch, 74, erklart
,Tritheismus* als drei Gotter, die zusammenwirken, ,Subordinatianismus* als die Unterordnung des
Sohnes und Geistes unter den Vater und ,Modalismus’ als Gott, der in drei Erscheinungsweisen eine
Einheit darstellt. Alle drei Erklarungsmuster wurden im Laufe der Zeit eher verworfen.

1184 Pannenberg, Theologie 1, 347f.

1185 Pannenberg, Theologie 1, 290. Er fuhrt auf 343 an, dass bereits Augustin den Heiligen Geist als
die Liebe angesehen hat, ,die Vater und Sohn verbindet.”

1186 TheilRen, Glaubenssatze, 147.

1187 \Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 73, 80. Zusammenfassend formuliert Theilen: ,Gott ist in sich
Gemeinschaft von Personen gleichen Rangs®. ,Das Geheimnis des Seins ist Gemeinschaft‘. ,Das
Geheimnis des Seins ist Beziehung®. ,Das Geheimnis des Seins ist Liebe".

1188 Zimmerling, Spiritualitét, 28-29. Einen ,abstrakt verstandenen metaphysischen Gott* sieht er
nicht als gemeinschaftsfahig an. Zimmerling hat unter dem Titel ,Gott in Gemeinschaft’ tber die
Trinitatslehre bei Zinzendorf promoviert. Vgl. Zimmerling, Gott.

1189 Vgl. Helfenstein, Ansatz, 358-359, 450.
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kommen. Dabei geht er davon aus, dass alle Religionen sich auf denselben
Gott als ihren Vater bezégen und von daher einen Platz innerhalb dessen
trinitarischer Dynamik héatten. Dieser Ansatz ist allerdings auch vom
Selbstverstdndnis der anderen Religionen her kritisch zu tberpriifen.
Intensiv mit dem Vergleich der Weltreligionen beschéftigt sich auch Hans-
Martin Barth in seiner Dogmatik. Die Trinitatslehre halt er fir diesen Dialog
fur geeignet. Er betont, dass durch sie verdeutlicht wiirde, dass man von Gott
Lnie einlinig* reden kénne, sondern immer ein letztes ,Geheimnis“''%° damit
verbunden bliebe. Er beschreibt die Trinitdtslehre im Zusammenhang des
Heilshandelns Gottes mit der Welt in ,Schépfung, Erlésung und Vollendung’,
wie bereits Luther dies in seinen Katechismen getan hatte."’® Nach
Augustinus sei allerdings das Handeln Gottes unteilbar, auch wenn man es
unterscheiden kénne. Daruber hinaus sei heutzutage das Gesprach mit den
Naturwissenschaften nétig.''®? Gott in trinitarischer Rede als Beziehung in
sich und als Liebe zu sehen, mache ihn in gewissem Sinne unabhéngig von
seiner Schopfung. lhn mit Pannenberg als die ,Alles bestimmende
Wirklichkeit' oder mit Tillich als das ,was uns unbedingt angeht' zu
bezeichnen, siehnt Hans-Martin Barth aus christlicher Sicht als nicht
ausreichend an. Deshalb ist fur ihn trinitarisches Reden weiterhin
unabdingbar. Dabei betont er die soteriologische Dimension und weniger die
ontologische. Eine Offenheit auf die Zukunft hin, die auf eine universale
Vollendung des Reiches Gottes wartet, sieht er diesbezlglich als wesentlich
an. In dieser Unabgeschlossenheit werde nédmlich die Frage nach Gott immer
wieder weiter angestoRRen."'®® Sein Modell einer ,Trinitarischen Eschatologie’
bringt er auch im Dialog mit auerchristlichen Religionen ins Gesprach. Er
stellt fest: ,Eschatologie und Trinitatslehre verhalten sich einander gegenuber
sprode, sofern das Trinitdtsdogma als Inbegriff des ewig Giltigen, die
Eschatologie als Musterfall des Dynamischen verstanden wird.“''% Deshalb
versucht er die jeweilige Dynamik dieser beiden Bereiche so aufeinander zu

1% Barth H-M, Dogmatik, 279. Insofern sieht er die Trinitatslehre mit dem Bilderverbot anderer
Religionen vergleichbar.

191 vgl. B 111 4.1.2.

1192 \/gl. Barth H-M, Dogmatik, 284.

1193 \gl. Barth H-M, Dogmatik, 285f.

1194 Barth H-M, Dogmatik, 729. Auf das Problem der Zeitlichkeit im Kontext eschatologischer
Uberlegungen geht er nochmals gesondert ein. So stellt er auf 780 fest: ,Es wird ,deutlich, daR es
hier nicht um eine philosophisch zu bestimmende Differenz zwischen Diesseits und Jenseits,
zwischen Immanenz und Transzendenz geht, sondern um die kategoriale Differenz zwischen der
Welt des Menschen und dem Bereich Gottes, der freilich auch die Welt des Menschen umfaRt.”
Deshalb sei es nétig, bei dieser kategorialen Differenz in Symbolen zu reden.
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beziehen, dass dabei grundlegende Zusammenhdnge deutlich werden.
Dabei stellt er heraus, wie der zeitlose, liebende Gott innerhalb der Zeit
agiere.%

Urspriinglich wurde die Trinitdtslehre in einer um politische Macht
ringenden Kirche entwickelt und hat diese Institution Uber Jahrhunderte
hinweg gepragt — im westlichen Bereich eher Uber die heilsékonomische
Betonung, im dstlichen eher Gber die immanente. Werden heute trinitarische
Ansétze z.B. mit einer dynamischen Fokussierung neu versprachlicht, muss
auch erwdhnt werden, dass andere die Trinitdtslehre grundlegend
hinterfragen. So legt z.B. Joachim Weinhardt anhand des biblischen
Befundes dar, dass Jesus ontologisch von Gott zu unterscheiden sei. Als
Beleg dazu erwédhnt er unter anderem ,zahlreiche paradox-metaphorische
Aussagen“''% aus dem Johannesevangelium. Dadurch betont er Jesu
Menschsein und grenzt sich so indirekt von der Trinitatslehre ab.

Insgesamt aber ldsst sich an den verschiedenen Ansatzen und
Diskussionen zeigen, dass das unverfigbare Wesen Gottes sich dem
Menschen zunachst nur bruchstiickhaft erschlief3t und sich im Sinne von 1Kor
13,1297 erst eschatologisch klart.

2.2.3 Die Dynamik des Geistes in Kirche und Gesellschaft
Es gibt neuere Ansatze, die die Dynamik und Unberechenbarkeit des Heiligen
Geistes nicht nur innerhalb der Trinitdt verorten, sondern im Blick auf den
Menschen, auch in Kirche und Gesellschaft, thematisieren. So betonen z.B.
Jungel und Moltmann das Dynamische der Trinitdt in der Geschichte vom
Kommen Gottes zu den Menschen: 1198

Jungel lehnt es ab, die Trinitdtslehre existential nach Bultmann
aufzulésen.''® Er sieht vielmehr im bejahenden Verhltnis zwischen Vater,
Sohn und Heiligem Geist eine Beziehung, die sich quasi als
Selbstwiederholung positiv auf das Verhaltnis Gottes zum Menschen

1195 Als Schépfer zu Beginn von Zeit, als Erléser in der Erfullung der Zeiten durch Jesus Christus und
durch den Geist, der die Glaubenden beféhigt, auf den wiederkommenden Christus in einem
dynamischem Leben zu warten. Dabei geht er sowohl von einem Eingreifen Gottes in die Zeit aus,
als auch von ethischen Konsequenzen des Glaubens. Vgl. Barth H-M, Dogmatik, 729.

119 \Weinhardt, Gott, 185. Er versteht die Einheit zwischen Gott und Jesus, die das
Johannesevangelium betont, ,als personale Einigkeit* im Sinne Gbereinstimmender Absichten, nicht
als ,ontologische Gleichheit”, 184.

1197 Wir sehen jetzt durch einen Spiegel ein dunkles Bild; dann aber von Angesicht zu Angesicht.
Jetzt erkenne ich stlickweise; dann aber werde ich erkennen, wie ich erkannt bin.”

1198 Auch Wolfgang Huber formuliert Trinitéat als ,Gott in Beziehung‘ und wendet sich so gegen einen
statischen Gottesbegriff. Vgl. Johannsen, Arbeitsbuch, 78.

1199 Vgl. Ott, Antwort, 138f.
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auswirkt. Dabei misse allerdings im Gekreuzigten zwischen dem Sohn und
dem Vater unterschieden werden.' In der Auferstehung wiirden sich aber
Vater und Sohn im Heiligen Geist wieder aufeinander beziehen. Insofern
ware der Heilige Geist sowohl innerhalb der Trinitat als auch im Verhaltnis
Gottes zum Menschen fiir das Relationale besonders wichtig. 2%

Moltmann betont, dass Gott aus christlicher Perspektive nicht als
entriickter Weltenherrscher verstehbar sei.'?%? Zwischen Transzendenz und
Immanenz sieht er das Dynamische im Geist Gottes.'?%® Dabei stellt auch er
.den Aspekt der Beziehung ins Zentrum seines trinitarischen Denkens*.'204
AuBerdem sieht Moltmann in der Einheit der Gemeinde ,in Wahrheit die
trinitarische Gemeinschaft Gottes selbst, die sie abbildet*?%® und gleichzeitig
daran teilhabe. So werde sie zu praktizierter, hierarchiefreier Liebe, wie sie
der Trinitét entspréche. Die Frage nach der trinitarischen Einheit aber 16st
sich nach Moltmann eschatologisch und nicht spekulativ.'2%6

Welker beschéftigte sich recht unabhangig von der Trinitatslehre mit dem
Heiligen Geist. So zeigt er zundchst das Wirken des Geistes Gottes im AT im
Kontext der Umgestaltung von politischen Machtstrukturen auf. Dabei betont
er den ,merkwirdigen Zusammenhang von Bevolliméchtigung und
Verohnméchtigung der vom Geist tberkommenen Menschen®, wodurch die
dynamische Unberechenbarkeit des Geistes hervorgehoben werde. Er stellt
heraus, dass die Menschen, die der Geist Gottes ergreift, sich dies nicht
ausgesucht haben. Dennoch seien sie ,trotz der Unterordnung und
Nachordnung des eigenen Willens nicht véllig verohnméchtigt."'2°” Aber trotz
personlich erlebter Unsicherheit durch Machtentzug, verleihe der Geist ihnen
eine starke Offentlichkeitswirkung. So formuliert Welker: ,Die neue Identit&t
bleibt gleichsam in der Schwebe — auch in der Schwebe von Macht und
Ohnmacht, 6ffentlicher Anerkennung und 6ffentlichem Befremden. 1208

1200 So ruft Jesus nach Mt 27,46 und Mk 15,34: ,Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich
verlassen?

1201 \/gl. Jungel, Gott, 513.

1202 30 versteht Moltmann, Geist, 14, 15, die ,Bindung des Geistes Gottes an die Kirche, an ihr Wort
und ihre Sakramente, an ihre Autoritét, ihre Institutionen und Amter* als Beitrag ,zur Verarmung der
Gemeinden, zur Entleerung der Kirchen und zur Auswanderung des Geistes in die Spontanen
Gruppen und die persénlichen Erfahrungen.*

1203 \/gl. Moltmann, Geist, 240. Dabei grenzt er sich ab vom Pantheismus sowie einem
Transzendentalismus oder auch gegeniiber einer Bipolaritét der Prozessphilosophie.

1204 Barth H-M, Dogmatik, 283. Dabei wiirden Personalitat und Sozialitét aufeinander bezogen.

1205 Moltmann, Geschichte, 98. Ergédnzung durch A.S.

1206 \/gl. Moltmann, Geschichte, 120.

1207 \Welker, Geist, 79.

1208 Welker, Geist 83.
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Dadurch werde klar, dass die erfahrene Macht sich von anderen Machten
grundlegend unterscheidet. Die Offentlichkeit, die sie anspricht, sei nicht nur
die aktuelle, sondern zeige sich im prophetischen Sinne universal.'?% Die
unubersichtlichen, teils zerrutteten Situationen, in denen die Macht des
Geistes deutlich werde, fuhren als ,schwer greifbare emergente
Prozesse“'?'° zu einer Neubesinnung. Dabei ziele der Geist jedoch letztlich
nicht nur auf die Verdnderung Dbisheriger gesellschaftlicher
Herrschaftsverhaltnisse, sondern auf ,deren Ende und einen neuen
Anfang.“?'" Hier klingt bereits die Dimension der Auferstehung an. Allerdings:
,Die befreiende Macht des Geistes Gottes bewahrt das Leben davor, die
eigene Angst und Aggressivitat auszubreiten und —immer im Bewuf3tsein der
Vergeblichkeit — die eigene Selbstdurchsetzung zu potenzieren.“1212

Zu kirchlicher Institutionen ist hier Gerths Bemerkung interessant. Sie
duBert, dass innerhalb der Okumene ,um eine neue Positionierung des
Heiligen Geistes innerhalb der Trinitatslehre® gerungen werde, woraus sich
,neue Impulse fir ein pneumatologisch begriindetes Amtsversténdnis der
Kirchen* entwickeln wiirden.'2'3

Hans-Martin Barth gibt zu bedenken, den Heiligen Geist nicht nur ,in seiner
positiven, erschlieBenden Funktion“ zu berlcksichtigen. Die Pneumatologie
bringe vielmehr ,ein Unruhe-Element in die christliche Gotteslehre, die mit
alledem noch réatselhafter und unversténdlicher wird.“'2'* Dabei sieht Barth
die Kirche in Abhangigkeit vom Wirken des Heiligen Geistes, weil dieser ihre
Dynamik ausmache. Allerdings sei im Sinne Calvins zwischen der sichtbaren
und unsichtbaren Kirche zu unterscheiden, wenn man sich mit ihr als
Institution befasse. 2

2.3 Resiimee

Die fruhe kirchliche Dogmenentwicklung fand statt in der Abkehr vom
judischen Messiasverstandnis sowie unter dem Einfluss griechischer
Philosophie, rémischer Machtstrukturen und Reichspolitik. Dadurch wurde

1209 \/gl. Welker, Geist, 87, 94.

1210 Welker, Geist, 100. Vgl. auch 254-255. Im Blick auf Kirche ist fraglich, inwiefern z.B. die Emerging
Church mit ihren Tendenzen zur Deinstitutionalisierung an Welkers Gedanken anknipft. Vgl.
http://emergent-deutschland.de/ am 31.07.2017.

1211 Welker, Geist, 95. Vgl. auch 97.

1212 \Welker, Geist, 243.

1213 Gerth, Geist, 2.3. Vgl. auch B Ill 7.2.2 zur Neuentdeckung des Geistes in den Kirchen.

1214 Barth H-M, Dogmatik, 275.

1215 \/gl. Barth H-M, Dogmatik, 672f.



256

der Kirche auflere Stabilitdt und Popularitat verliehen. Dadurch entstand aber
auch immer wieder der Eindruck von einem Gott als dem abstrakten Einen,
dessen machtvoller Herrschaft'?'® sich alles unterzuordnen hat. Dieses
Gottesbild sollte unter anderem dabei helfen, staatliche Strukturen
zusammenzuhalten, was bei einer Verquickung von Kirche und Staat
entsprechend  hierarchische kirchliche Amter mit sich brachte.
Demgegeniber wird heute Trinitédt als Ausdruck liebevoller und offener
Gemeinschaft verstanden, die in dynamischer Bewegung auf den Menschen
zukommt, um ihn in diese Gemeinschaft mit hineinzunehmen.

Dieser Wandel des Verstehens von Trinitdt wird auch bedingt durch
kulturelle und sprachliche Unterschiede. So entstehen z.B. andere
Vorstellungen, wenn man in antikem Sinne mit ,Person‘ eine Maske
bezeichnet, durch die gesprochen wird, als wenn man in modernem Sinne
eine in sich abgeschlossene Identitdt meint oder aber eine Offenheit fur
Beziehung und ein Leben in  Gemeinschaft.'?  Letzteres
Personenverstandnis ergibt sich insbesondere dann, wenn einengende,
unterdriickende Begrenzungen in Liebe tberwunden und befreit werden.
Daraus kann sich mitunter dynamische Unberechenbarkeit ergeben — aber
weniger eine, die Chaos erzeugt und zerstért. Es geht vielmehr darum, dass
etwas Neues entsteht, das dem Leben entspricht. Ein solch befreiender
Prozess lasst sich allerdings nur begrenzt von menschlicher Seite aus
steuern oder kontrollieren, da jeder Person ein unverfugbares Geheimnis
innewohnt. So kann man auch kritisch hinterfragen, inwiefern z.B. durch
Spekulationen und menschliche Vergleiche zur Trinitdt immer wieder
versucht wurde, das Geheimnis Gottes in menschlichen Kategorien erkléren
zu wollen, um der lllusion zu erliegen, dartber zu verfiigen. Gott jedoch
verfligt souveran Uber sich selbst und zeigt bzw. offenbart sich dem
Menschen wie und wann er will. Darauf verweist zumindest der biblische
Befund. So geht es hier nicht um ein stufenweises Streben nach
Vollkommenheit in griechischem Sinne, und die Bibel kennt auch keine
pantheistische Weltseele. Sie spricht vielmehr von einem Geist, der die gute,
aber durch Stinde unvollkommen gewordene Schépfung erneuern will. Dabei
geht es um Befreiung (Exodus!), Heil, Gerechtigkeit und Frieden als

1216 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 79.
1217 \/gl. Johannsen, Arbeitsbuch, 67, 77. Johannsen definiert ,Person’ nicht als Abgrenzung, sondern
als Offenheit fir andere, die Beziehung ermdglicht.
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messianische Hoffnung sowie um ein liebevolles Miteinander auf der
Grundlage der Erlésung in Christus. Wenn dann beispielsweise mit der
Austbung von Charismen innerhalb der Gemeinde dynamische
Unberechenbarkeit einhergeht, kann dies auch als Ausdruck der Offenheit
und Unverfligbarkeit eines von Liebe bewegten Gottes angesehen werden.
Paulus forderte dabei jedoch gute Ordnungen fir das menschliche
Miteinander ein, die auch ein sich Ein- und Unterordnen beinhalten kénnen.
Dennoch verblassten die Charismen in den institutionalisierten Kirchen
weitgehend gegeniber hierarchischen Amtern. Wo sich charismatische
Unberechenbarkeit einstellte, wie z.B. im Montanismus, wurden diese
Bewegungen bald als Haresie aus der offiziellen Kirche verbannt. Auch die
Sakramente, die ja eigentlich direkt an die communio sanctorum, also an die
in der Liebe Christi gegriindete Gemeinschaft der Heiligen gebunden sind,
wurden mitunter als Ausdruck institutioneller Macht missbraucht.

Lange wurde in der Westkirche tber die Unterordnung des Sohnes und vor
allem des Geistes unter den Vater diskutiert. Ob sich dieses Bedirfnis nach
Unterordnung und Hierarchisierung entsprechend in der Amterordnung
niederschlug? Das Wirken des Geistes jedenfalls wurde weitgehend an
Amter gebunden — bis hin zur Lehre von der apostolischen Sukzession in der
katholischen Kirche.'?'® Wenn nun in neuerer Zeit im theologischen
Feminismus, der Okumene oder in charismatischen Bewegungen
hierarchische Strukturen hinterfragt oder aufgeweicht werden, ist dies im
Sinne neuerer Interpretationen der Trinitétslehre begriflenswert.
Andererseits lasst sich fragen, inwiefern neuere trinitarische Ansatze wirklich
dem biblischen Befund entsprechen und wo sie eher Bedirfnissen nach
postmoderner Liberalitédt und Pluralitdt entgegenkommen.

Insgesamt wird deutlich, dass sich die altkirchlichen Dogmen in
Abgrenzung von dem, was man zur ,Héresie‘ erklarte, formierten. Sie lebten
weitgehend von einer ,Synthese zwischen Christentum und Platonismus*'?'°
und waren zudem von ihrem (kirchen)-politischen Kontext her
Machtentscheidungen. Interessant ist, wie sich diese Lehren dann unter
neuen Rahmenbedingungen weiter ausformten. So muss wohl immer wieder

1218 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 419f.

1219 Sommer, Repetitorium, 103. Vgl. auch Hauschild, Lehrbuch 1, 17-18. Dort wird erklart, wie sich
die Auseinandersetzung mit dem Platonismus auf die Trinitétslehre auswirkte. Dabei ging es vor
allem auch darum darzulegen, wie aus einer transzendenten Einheit sich die Vielheit in der Welt
entfalten kann.
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neu gepriift werden, welche Lehrentscheidungen fiir andere Zeiten Gultigkeit
behalten. Zudem wird da, wo der ,Heilige Geist' auch jenseits kirchlicher
Institutionalisierung wirkt, Kirche immer wieder in ihrer Reformbedirftigkeit
angeregt.'??° Dies gilt z.B. auch firr die Ablehnung materieller Kérperlichkeit
im Sinne griechischer Philosophie sowie einem Streben nach geistiger
Vollkommenbheit.

3 Sinnliche Erfahrbarkeit und rationale Verantwortung

Anders als der deutsche mehr oder weniger korperlose Begriff ,Geist'
beschreibt das hebraische rdah in seinem Ursprungssinn als ,Atem, Wind und
Hauch’ eher sinnlich Erfahrbares. Dieser lebensschaffende Atem geht von
Gott aus und ermdglicht das Leben aller Geschépfe. Dieses Leben ereignet
sich grundlegend sinnlich-kérperlich. An diese Kérperlichkeit sind nach dem
alttestamentlich-ganzheitlichen Menschenbild sowohl Emotionen gebunden
als auch der Verstand, mit dem sich der Mensch gegeniber sich selbst,
seiner Umwelt und Gott verantworten kann. Interessant ist dazu, dass der
griechische Begriff pneuma an manchen Stellen auch im Sinne von
,Personenzentrum, Selbst bzw. Verstand' verwendet wird. So begegnet der
Mensch zum einen durch seine kdrperlichen Sinne der Welt bzw. Gott und
reagiert darauf mit unterschiedlichsten Gefiihlen.'??' Zum anderen erféhrt er
durch verniinftig verarbeitete Emotionen und bewusst gestaltete
Beziehungen Sinn bzw. Antworten auf seine grundlegenden Fragen.'??? In
dieser Fahigkeit unterscheidet er sich von seinen Mitgeschopfen, was ihn in
besonderer Weise innerhalb der Schépfung hervorhebt.

Wahrend im AT vor allem Begegnungen Gottes mit dem Volk Israel
beschrieben werden, will das NT allen Menschen durch Jesus Christus
Zugang zur Liebe und Heiligkeit Gottes vermitteln und so Gemeinschaft mit
ihm ermdglichen. Hier zeigt sich wieder die hervorgehobene Bedeutung der
Relationalitdt. Nach Paulus erfahren sich Menschen, die an Jesus als Erl6ser
glauben, durch die Kraft des Heiligen Geistes als ,Neu-Schoépfung in
Christus” (vgl. 2Kor 5,17). Dies l8sst sich in der Weise verstehen, dass die
menschlichen Sinne dadurch erneuert werden, dass ihre Wahrnehmungen in
einen neuen Sinnzusammenhang eingeordnet werden. So ruft Paulus in R6m

1220 \/g|. Hauschild, Lehrbuch 1, 48-49.

1221vgl. B 11 1.1. Vgl. auch B | 1.3.

12227 B. ,Wer bin ich?“, ,Woher komme ich?“, ,Wohin gehe ich?“, ,Zu wem gehdre ich?“, Was soll,
darf und will ich tun?*
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12,1-2'?2% dazu auf, sich veréndern zu lassen durch die Erneuerung der
Sinne. Dabei ermuntert der Apostel zur Hingabe des ganzen Menschen'??
an Gott als vernlnftigen Gottesdienst. Dies meint nicht Selbstaufgabe,
sondern ein aktives Zulassen des Menschen, dass Gott an ihm heilsame
Verwandlung bewirken kann — beziglich des Denkens und Redens, aber
auch im korperlich erfahrbaren Sinn, so dass daraus z.B. konkrete Taten
erfolgen kénnen. Die lebensverdndernde Liebe Gottes begegnet aber
Menschen nicht nur in einsamer Abgeschiedenheit, sondern vor allem auch
in der sogenannten ,Gemeinschaft der Heiligen’, zu der auch Ubernaturliche
Zeichen gehéren kénnen — zumindest wird dies immer wieder bezeugt.?%5
Fir ein heilvolles Zusammenspiel solcher Begabungen ist jedoch auch ein
Bemiihen um verniinftige Strukturen nétig, das der liebevollen Gemeinschaft
zwischen Vater, Sohn und Heiligem Geist'?®® entspricht. In diese
Gemeinschaft sind die Jiinger ja nach Johannes mit hineingenommen.'??” Die
innige Beziehung zwischen Gott und seinem Volk bzw. der Gemeinde wird
auch durch Metaphern wie der Liebe zwischen Braut und Brautigam
ausgedriickt.'??8 Eine derartige durch den Heiligen Geist erfahrbare N&he zu
Gott ist in der Gemeinde z.B. durch die Taufe oder im Abendmabhl kérperlich-
sinnlich erlebbar. Darlber hinaus kann im eschatologischen Horizont der
Auferstehung bzw. der Vollendung des Reiches Gottes die Hoffnung auf ein
Schauen Gottes ,von Angesicht zu Angesicht® (vgl. 1Kor 13,12) entstehen
bzw. ein Glaube, dass er alles in allem sein wird (1Kor 15,28). Eine solche
Perspektive entzieht sich allerdings dem klaren Zugriff menschlicher Sinne
und des Verstandes. Sie kann unter geschépflichen Bedingungen nur
LStickweise® als ,dunkles Bild“ erkannt werden (1Kor 13,12).

Der Sehnsucht nach Gottesbegegnung, einer innigen Gottesschau bzw.
einer Vereinigung mit Gott gehen verschiedenste mystische Strémungen

1223 Ich ermahne euch nun, liebe Briider, durch die Barmherzigkeit Gottes, dass ihr eure Leiber

hingebt als ein Opfer, das lebendig, heilig und Gott wohlgeféllig ist. Das sei euer verninftiger
Gottesdienst. Und stellt euch nicht dieser Welt gleich, sondern &ndert euch durch Erneuerung eures
Sinnes, damit ihr prifen kénnt, was Gottes Wille ist, ndmlich das Gute und Wohlgefallige und
Vollkommene.*

1224 séma ist nicht nur der ,Kérper*! Vgl. B I1 3.2.1.3; 3.2.2.3.

1225 \/gl. Pkt. 5 ,Einheit der Gemeinschaft und Freiheit des Individuums" sowie Pkt. 7 ,Erwartung von
Wunderhaftem und bekenntisorientierter Christusglaube®.

1226 \/gl. dazu auch unter B lll 2.2.2 modernere Ansétze zur Trinitat.

1227 \/gl. Joh 14,20 ,An jenem Tag werdet ihr erkennen, dass ich in meinem Vater bin und ihr in mir
und ich in euch.” Vgl. auch Joh 17,26 und B 11 2.3.3.

1228 \/gl. dazu z.B. Hosea, Jes 62 und Offb 21,9.
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nach. Wie sich diese im Spannungsgeflige rationaler Verantwortlichkeit
einordnen lassen, soll im Folgenden untersucht werden.

3.1 Mystische Strémungen

3.1.1 Definitionsversuche und allgemeine Kennzeichen

Nach Zimmerling stellt Mystik eine ,Intensivform von Spiritualitit dar.“122°
Dabei geht es allgemein formuliert um das erfahrbare Verhaltnis des
Menschen zur geistigen Welt bzw. dem Heiligen. Der Begriff ,Mystik’ kommt
vom Griechischen ,myein‘, was so viel wie ,die Augen schlieen‘ oder
,schweigen‘ bedeutet, er findet sich allerdings nicht im NT. Da die Mystik als
geistesgeschichtliches Phanomen sehr viele verschiedene Strémungen
bezeichnet, lasst sich der Begriff nur schwer definieren. Kettling versucht es
mit ,eine besonders innige Verbindung mit dem Géttlichen.“'?*° Ein weit
gefasstes Verstandnis von Mystik definiert diese als ,universales religiéses
Phanomen®.'?®' Allerdings fuhrt z.B. Gerlitz mit Verweis auf Rudolf Otto auch
Schwierigkeiten eines solchen Definitionsversuches aus: Es mag zwar
ahnliche Urmotive der Seele in verschiedenen Arten der Mystik geben, in
ihren Ausformungen unterscheiden sie sich aber erheblich. So suggeriert
heute der Begriff ,Mystik im Kontext moderner Religiositdt ,eine
erfahrungsbestimmte und ausgesprochen individualistische Weise religiésen
Lebens ... und IaRt zugleich an eine von festen religidsen Gemeinschaften
und Lehrsystemen unabhingige Gotteserfahrung denken.“'?*2 Ein solches
Verstandnis wird jedoch vielen mystischen Strdmungen in keiner Weise
gerecht. Deshalb hélt es Gerlitz fiir sinnvoll, dass jede mystische Richtung
ihre eigene Definition und eigene Forschungsmethoden entwickelt. Dennoch
lassen sich einige grundlegenden Merkmale benennen.

Als wesentliche Merkmale mystischer Erfahrungen lasst sich eine
,Loslésung von der AuRenwelt und ,Berthrung des einsam gewordenen
Menschen mit dem einen Géttlichen“'233 bezeichnen. In der Regel hilft einem
ein Lehrer oder Meister durch sein Vorbild und Wissen dabei. Als vielfach
stufenartiger Weg hin zur ,Unio Mystica‘, der Gottesschau bzw. der

1229 Zimmerling, Spiritualitat, 22.

1230 Kettling, Mystik, 942.

1231 Gerlitz, Mystik, 534. Vgl. auch Louth, Mystik, 577: Demnach sucht man seit Ende des 19. Jhs. in
der Mystik nach dem Gemeinsamen der Religionen ,als eine Art Okumenismus des Geistes*.

1232 | outh, Mystik, 547.

1233 Gerlitz, Mystik, 534.
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mystischen Vereinigung mit dem Absoluten oder der Liebe werden
Rauschmittel, Musik und Hypnose oder asketische Haltungen und
Handlungen empfohlen. AuRerdem kénnen Reue, schmerzvolle Reinigung,
Verzicht, Abkehr von der Welt, Armut, Achtsamkeit, Fasten, Gebet und
Versenkung bis hin zur Selbstlosigkeit dazu gehdren — mdglicherweise in
jeweils ambivalenter Ausformung.?* Auf solcherlei meditative Ubungen
kénnen Visionen oder Auditionen im Sinne von ,Erleuchtung’ oder
,Vernichtung' folgen. Eine positive Einheitserfahrung gilt allerdings als nicht
machbar, sondern als Geschenk. Schlussendlich verweist Gerlitz auch auf
,die Neubelebung auBerchristlicher mystischer Traditionen“'?® in der
westlichen Welt, die im Sinne von ,neuer Religion® vielfach synkretistische
Tendenzen aufweist. Bei aller Ubernahme mystischer Techniken entfernt sich
,neue Religion® allerdings h&ufig von ihren urspriinglichen religidsen Inhalten
und kann somit dem Heiligen oftmals nicht mehr gerecht werden. Insgesamt
unterscheiden sich sowohl die Wege als auch die Ziele mystischer
Strémungen mitunter erheblich.

So grenzt Kettling eine weit gefassten Definition bewusst von einem
detaillierteren Verstédndnis der Mystik im Blick auf die jeweiligen
Voraussetzungen und Ziele ab: In ferndstlich-mystischen Religionen wie dem
Hinduismus und Buddhismus werde ausgehend von einem unversehrten
géttlichen Kern im Menschen das Aufgehen des Individuums im All-Einen'2%6
angestrebt. Im Gegensatz dazu gehen prophetische Religionen wie
Judentum und Christentum von anderen Grundannahmen aus. Diese sollen
nun naher beleuchtet werden.

3.1.2 Merkmale jiidisch-christlicher Mystik
Nach Kettling sehen prophetische Religionen'?®”  das Gegeniber von
Schépfung und Geschopf, von Gott und Welt ... [und] die Bindung der

1234 \/gl. Gerlitz, Mystik, 536-543. Selbstlosigkeit z.B. im positiven Sinne ist frei von sich selbst und
deshalb offen fur andere. In negativem Sinne kann sich Selbstaufgabe selbstzerstorerisch
auswirken, weil die eigenen Bedurfnisse grob missachtet werden. Auch Selbstlosigkeit im Sinne der
Selbsterlésung funktioniert nur bedingt. Echte Erldsung oder Befreiung ist ein Geschenk. Zum
Thema mystische Selbsterlésung vgl. auch Rosenau, Mystik, 583.

1235 Gerlitz, Mystik, 544.

1236 Dabei wird je nachdem, ob es sich um eine Strémung mit oder ohne den Glauben an einen oder
mehrere Gotter handelt, dieses All-Eine als Eins-sein mit Gott oder dem Urgrund des Seins
verstanden. Vergleiche hierzu ausfihrlicher Gerlitz, Mystik, 534-535. Rosenau, Mystik, 582,
unterscheidet hier auch im Blick auf ein pantheistisches Verstandnis.

1237 Strittig ist, inwiefern der Islam zu den prophetischen Religionen gehdért, auch wenn er wesentlich
durch den Prophet Mohammed gepréagt ist. Aus Griinden der Gesamtkonzeption der Arbeit wird er
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Offenbarung an Raum und Zeit [fiir] unaufhebbar'?® an. Dies zeigt sich
bereits im Begriff rdah: So wie der Atem Geschdpfe leben lasst, in ihnen
Leben wirkt, aber nicht mit ihnen verschmilzt, so geht auch Gottes Geist nicht
im Menschen auf (oder umgekehrt). Das Ziel judischen und christlichen
Glaubens besteht also nicht in einer Aufldsung bzw. Verschmelzung von
menschlicher Identitédt mit etwas anderem, sondern in tiefer Gemeinschaft,
die personhafte'® Grenzen wahrt. So betont auch Martin Buber, dass das
,Grundwort Ich-Du ... die Welt der Beziehung“'?*® stiftet. Es geht also ,um
communio, nicht um Verschmelzung! ... [Christliche Mystik] ist hier die
Gewissheit, dass der Vater und der Sohn mir im Heiligen Geist naher,
gegenwartiger sind, als ich es mir selbst in meinem Bewusstsein oder auch
im "archetypischen‘ Unbewussten je sein kann: In ihm darf ich ruhen, gewinne
ich meine ,Identitat“."?*" Nicht nur Kettling, sondern auch Louth stellt
paulinische wie johanneische Theologie in den Kontext spezifisch christlicher
Mystik. Dabei wird diese als christozentrisch, ekklesiologisch und
sakramental charakterisiert: So geschehe die ,Vereinigung mit Gott ... durch
Christus®, erfahren werde sie ,.in der Kirche®, insbesondere durch die Wirkung
der ,Sakramente der Taufe und Eucharistie (Abendmahl)®.1242
Bemerkenswert ist dazu, dass im christlichen Bereich das Adjektiv ,mystisch’
schon friih auch in ekklesiologischen Zusammenhangen z.B. im Blick auf das
Sakramentsversténdnis verwendet wurde. 243

Insgesamt sieht Kettling mit Friso Melzer die innig-mystische
Beziehungsebene im Gottesverhéltnis als notwendiges Korrektiv an, um
weder in rein rationaler Lehre zu erstarren, noch sich in aktionistischer Ethik
aufzureiben, noch ,enthusiastisch in gestaltiosem Rausch [zu] zerflieRen®. 1244

hier bewusst ausgeklammert, auch wenn es im Blick auf den interreligiésen Dialog interessant wére,
seine mystischen Stromungen und sein Verhaltnis zum Heiligen Geist zu untersuchen.

1238 Kettling, Mystik, 942. Erganzung nach A.S.

1239 Gerlitz, Mystik, 534-535, bringt z.B. einen personalen Gottesbegriff mit linearem Denken und
einen a-personalen Gottesbegriff mit zyklischem Denken (Kreislauf von Wiedergeburt) in
Verbindung.

1240 Buber, Ich und Du, 6.

1241 Kettlling, Mystik, 943. Ergénzung nach A.S.

1242 | outh, Mystik, 548.

1243 \/gl. Louth, Mystik, 547.

1244 Kettling, Mystik, 943.
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3.1.3 Ausgewaihlte Beispiele christlicher Mystik

Um das Spannungsfeld zwischen sinnlicher Erfahrbarkeit und rationaler
Verantwortung zu beleuchten, sollen nun als Beispiele einige Vertreter
christlicher Mystik skizziert werden.

3.1.3.1 Mittelalterliche Mystik

Die Zeit des Mittelalters ist fUr dieses Spannungsfeld deshalb besonders
interessant, da es zum einen gepragt wurde durch den Ruckgriff auf
Aristoteles und somit die lehrhaft systematisierte Theologie der Scholastik
hervorbrachte. Zum anderen wurde diese Zeit beeinflusst durch politische
Interessen zwischen Kaisertum von Gottes Gnaden und Papstherrschaft. In
diesem Streben um logische Systeme und politische Macht entwickelten sich
mystische Strémungen als kirchenkritische Frémmigkeits-bewegungen. 124
So betonte z.B. Bernhard von Clairvaux'?*® in besonderer Weise die Liebe.
Dabei bezog er sich in seiner Theologie zunachst auf die Tradition der
Kirchenvater, veranderte diese jedoch zu einer ,Theologie der religidsen
Subjektivitdt und der spirituellen Erfahrung®. Diese beeinflusste seine Zeit
dann derartig, dass man auch vom ,Jahrhundert der Liebe“'?*” spricht.
Hauschild ist der Meinung, dass Bernhard eine Verbindung von Scholastik
und religidser Erfahrung anregte. Sommer jedoch behauptet, dass er sich
gegen die an der aristotelischen Logik orientierten dialektische Methode der
Scholastik wandte.'?* Interessant ist, dass die Unterscheidung ,zwischen
menschlichem Verstand und menschlichem Empfinden, zwischen Erkenntnis
und Liebe“1*? hier reflektiert wird. Augustinus, der Bernhard beeinflusste, sah
in seinem Werk ,De trinitate’ Erkenntnis und Liebe untrennbar miteinander
verbunden und die Weisheit als Vollendung an. Bernhard dagegen
entwickelte auch in Verbindung mit dem Hohenlied eine Liebesmystik
gegeniber dem menschgewordenen und gekreuzigten Christus.
Gotteserkenntnis erlangt man demnach allein durch die empfindende Liebe,
nicht durch rationales kritisches Forschen. Mit dem Scholastiker Peter
Abaelard stritt Bernhard heftig Uber die Gefahren eines kritischen
Rationalismus in der Theologie. Dabei setzte er sich fir die Frommigkeit ein

1245 \/gl. Sommer, Repetitorium, 90f, 103f.

1246 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 318-320. Dort geht es vor allem um den Zisterzienserorden, den
Bernhard stark beeinflusste und darin Abt war. Er lebt von 1090-1153.

1247 Hauschild, Lehrbuch 1, 582.

1248 \/gl. Sommer, Repetitorium,107.

1249 | outh, Mystik, 564.
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und bewirkte die Verurteilung von Abaelard auf der Synode von Sens
1140.1%%0 Auch Thomas von Aquin betonte spater, dass man Gott mit der
Vernunft erkennt, auch wenn die Liebe den Verstand dazu bewegen kann,
Gott zu suchen. Am Ende seines Lebens aber sah auch er die Fille wahrer
Erkenntnis in einer ,eschatologischen beseligenden Schau*.'?%"

Der Dominikaner Meister Eckhart gilt einerseits als der bedeutenste
mystische Theologe des Spatmittelalters. Zum anderen wird bestritten, ob er
Uberhaupt als Mystiker gelten kann.'?%2 Er war gepragt von Thomas von
Aquin und dem Neuplatonismus, aber auch durch Bernhard von Clairvaux
und Augustinus. So ging er davon aus, dass in der menschlichen Seele ein
,Seelenfiinklein existiere, das zu Gottes Wohnung werden méchte. 2% Er hob
hervor, dass menschliches Bemihen, Gott zu begreifen, auf Paradoxes
stoRe, so dass das Selbstvertrauen erschittert werde und man lerne, sich
Gott anzuvertrauen. Darliber hinaus betonte er zwar einerseits die Abkehr
von der Welt, andererseits aber die grundlegende Bedeutung des ethischen
Handelns. Dieses beinhaltet durchaus Ubernahme innerweltlicher
Verantwortung. Dennoch hatte er in seinem Bestreben vor allem den
Durchbruch der ,Gottesgeburt der Seele oder der Entdeckung des
Seelengrundes“'?®* im Blick. Heinrich Seuse, ein Schiiler Eckharts, brachte
die sogenannte ,Geburt Gottes in der Seele’ mit dem Erldsungswerk Christi
in Verbindung. Durch ihn verbreiteten sich viele Gedanken von Meister
Eckhards Wesensmystik.

Des Weiteren traten im Spéatmittelalter diverse Mystikerinnen in
Frauenkldstern auf. Dies ist auch in dem Zusammenhang zu sehen, dass
Theologie Mannern vorbehalten war, Frauen sich aber durch eine ,mystisch-
prophetische Redeweise ... Legitimation ... [und] Gehor ... verschaffen*125°
konnten. Dabei spielten — beeinflusst von der sogenannten ,areopagitischen

1250 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 579.580. Nach Abaelard Konzeptualismus soll sich die menschliche
Erkenntnis allein an der empirischen Wirklichkeit orientieren. Was real ist, existiere ,objektiv im Geist
Gottes”. Dies schlieRe auch die Erkenntnisféhigkeit des Menschen und die Einheit der Welt ein.

1251 Louth, Mystik, 566.

1252 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 635. Dabei kommt es auf die Definition an. Wenn unter Mystik die
erfahrungsmaRige ,Uberwindung des Gott-Mensch-Welt-Gegensatz durch eine umfassende Einheit"
verstanden wird, kann Eckart nah Hauschild als Mystiker gelten. Da die Schaffung dieser erlebbaren
Verbindung zwischen Gott und Mensch weitgehend als Aufgabe des Heiligen Geistes verstanden
wird, soll Eckart hier erwéhnt werden, auch wenn er sich nicht explizit auf den Geist Gottes bezieht.
Eckart lebt ca. 1260-1327.

1253 \/gl. Sommer, Repetitorium, 117.

1254 |outh, Mystik, 567.

1255 Hauschild, Lehrbuch 1, 328. Ergdnzung nach A.S.
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Mystik“2% — sinnliche Bildhaftigkeit, Stigmatationen, Ekstase, Auditionen und
Visionen, deren Ursprung man dem Heiligen Geist zuschrieb, eine wichtige
Rolle. Als besonders erwahnenswert gilt die Abtissin vom Rupertsberg
Hildegard von Bingen, die auch ,deutsche Prophetin“'?5” genannt wird. Ihre
Erkenntnisse werden weniger als ekstatische Erfahrungen beschrieben,
sondern eher als Offenbarungen, die Hildegard in Form von Lehren mit
praktischen und kritisierenden Ratschldgen an die Offentlichkeit weitergab.
Dies geschah zum einen in Predigten und Briefen, auf die selbst kirchliche
und weltliche Machthaber aufmerksam wurden. Zum anderen brachte sie ihre
Visionen in literarische Form. Darin werden z.B. Fragen der Kosmologie, der
Trinitdt oder auch der Inkarnationslehre behandelt. Ihre Ansichten waren
insofern emanzipatorisch, als sie Schriftauslegung nicht nur fiir Kleriker
empfahl.

Als weitere Vertreterinnen weiblicher Mystik sind Mechthild von Magdeburg
und Teresa von Avila hervorzuheben. Sie betonten die UberflieRende Liebe
Gottes, die nicht nur fir den mystischen Menschen erfahrbar ware, sondern
auch der ganzen Welt gelte.'?®® Zudem vertrat Teresa von Avila, dass eine
~mystische Offenbarung” sich nur dann als von Gott erweise, ,wenn sie mit
der Heiligen Schrift tibereinstimmt.“'2%° Hier wird quasi auf rationale Kriterien
zur Uberpriifung von empfangenen Eindriicken verwiesen.

In der Ostkirche entwickelte sich vor allem im Ménchstum eine eigene auf
den Heiligen Geist bezogene Mystik. Dazu seien hier einige Vertreter kurz
dargestellt:

So lebten z.B. die Messalianer, ein seit ca. 350 auftretendes ,radiales
Pneumatiker- und Wanderasketentum“'2%° aus. Sie lehrten, dass durch
standiges Beten das B&se im Menschen vertrieben werde und so der Heilige
Geist in den Menschen einstrome. Die Wirkungsgeschichte dieser
kirchenkritischen Bewegung war grof3 bis hinein in protestantische Bereiche
der Neuzeit.

Ab dem 6. Jh. entwickelte sich in der Ostkirche, beeinflusst durch die
Schriften des Pseudo-Dionysius Areopagita, eine christologisch-ontologische

125 Sommer, Repetitorium, 107. Diese Strémung griindet sich auf anonyme Schriften unter dem
Namen Dionysius Areopagita aus dem frihen 6. Jh., vgl. B lll 2.1.1. Dabei werden neuplatonische
Lehren auf das Christentum bezogen. Im Mittelalter wurden diese im Augustiner-Chorherrenstift St.
Viktor bei Paris neu entdeckt und belebt. Vgl. auch Hauschild, Lehrbuch 1, 293, 586.

1257 Hauschild, Lehrbuch 1, 329. Sie lebt 1098-1179.

1258 \/gl. Louth, Mystik, 570. Mechthild lebte ca. 1207-1282 und Teresa 1515-1582.

1259 Zimmerling, Spiritualitat, 86.

1260 Hauschild, Lehrbuch 1, 291.
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Lichtmystik, die die ekstatische Hingabe betonte und eine Vereinigung mit
Gott anstrebte. 25

Der Ménch Symeon aus Konstantinopel lehrte Ende des 10. / Anfang des
11. Jhs., dass der Mensch eigentlich unfahig sei, Gott zu erkennen. Durch
das gnadige Wirken des Heiligen Geistes und weltabgewandte Reinigung
aber kénne er sich verandern. Kontemplation kénne zu ,einer Vereinigung mit
der Trinitat, dem géttlichen Licht* fuhren. Nach Symeon ist der ,asketische
Geisttrager ... der wahre Heilige, der tiber den Klerikern steht.*1262

Dariiber hinaus entwarf Gregor Palamas, eine der hchsten Autoritaten der
Ostkirche, eine erfahrungsbezogene Energielehre zur Verbindung mit Gott,
die der Heilige Geist bewirke.'?®® Dies erfolgte im Zusammenhang
kérperorientierter kontemplativer Gebetstechniken des Hesychasmus und in
Auseinandersetzung mit der Trinitatslehre und der Lichtmystik.'?* Diese
Lehren beeinflussten natirlich auch die Konflikte zwischen Ost- und
Westkirche bis hin zum Schisma von 1054.

3.1.3.2 Mystische Stromungen in der Neuzeit

Nach dem Mittelalter fihrte z.B. Ignatius von Loyola mystische Gedanken und
Praktiken weiter. Diese werden bis heute in sogenannten Exerzitien
ausgeliibt. AuBerdem finden sich im 16. und 17. Jh. Anknipfungen und
Parallelen zu mystischen Gedanken unter dem Begriff Spiritualismus wieder.
Darin lebten vor allem auch Ideen des (Neu-) Platonismus auf. Schon in der
Bezeichnung ,Spiritualismus’ klingt der Anspruch an, zum Heiligen Geist —
dem ,spiritus’— in direkter Beziehung zu stehen.'?%® Dabei wurde vor allem
sein erleuchtendes Wirken betont, auch auflerhalb der Beschéftigung mit der
Bibel. Die institutionalisierte Kirche sowie die Sakramente wurden
vernachldssigt oder abgelehnt. So kritisierte z.B. Valentin Weigel'26®
orthodoxe Formen der Rechtfertigungslehre als ,formalisitische
VerauRerlichung® und warb ,fur einen im Geist angeeigneten Glauben an das
lebendige Wort Gottes als Grundlage der unsichtbaren Geistkirche.“'?%” Er
vertrat, dass der Geist Christi durch Einwohnung in der menschlichen Seele

1261 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 293.

1262 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 294.

1263 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 293, 294. Er lebte ca. 1296-1359, war Athosmd&nch und Erzbischof.
1264 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 1, 294.

1265 McLaughlin, Spiritualismus, 701.

1266 \Weigel lebte von 1533-88 und war ein vom Spiritualismus geprégter ev. Pfarrer aus Sachsen.
1267 Hauschild, Lehrbuch 2, 658-659.
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eine Veranderung des Wesens bewirke. Daraus leitete er eine Distanzierung
zur Welt ab, die seine individualistisch-nonkonformistische Leserschaft
umzusetzen suchte. Uber seinen Einfluss auf Johann Arndt und Jakob
Béhme, die im 16. Jh. lebten, fanden sich seine Gedanken auch im Pietismus
wieder, der im 17. Jh. als evangelische Bewegung entstand. Aber nicht nur
praktizierte Frémmigkeit, sondern auch theologisches Denken nahm
Elemente mittelalterlicher Mystik auf. So wurden in Ausformungen
evangelischer Mystik z.B. Christologie und Anthropologie derart miteinander
verbunden, dass man die Wiederherstellung der Gottesebenbildlichkeit des
Menschen durch die Verbindung der glaubigen Seele mit Christus bei der
Bekehrung lehrte. Hierbei zeigten sich vielfach individualistische Tendenzen
und ein Abriicken von der Kirche als Institution. 268

Auch in auBerkirchlichen religiésen Gruppen traten mystische Elemente
hervor. So bewegte sich z.B. Georg Fox'?®® unter anderem zwischen
LSpiritualismus und apokalyptischem Taufertum ... [und vertrat] gegen die
entartete Institution Kirche — ein individualistisch-enthusiastisches
Geistchristentum als wahre Form des Christentums®.’?? In schweigendem
Gebet erwarteten seine Anhdnger Eingebungen von Gott und strebten nach
ekstatischer Erleuchtung, um die Verbundenheit mit Gott zu spiren. Da sie
dabei zitterten, wurden sie abwertend als Quaker (= Zitterer) bezeichnet.
Obwohl sie sich sozial sehr engagierten, bekdmpfte man sie in England als
Staatsfeinde, so dass viele nach Nordamerika auswanderten.

3.2 Neu-Bewertung christlicher Mystik ab dem 18. Jh.

3.2.1 Ablehnung der Mystik durch Liberale und Dialektische Theologie

Im 18. und 19. Jh. wurde der Grundsatz von Hugo Grotius'?’" so zu handeln,
als ,wenn es Gott nicht gébe ... von allen Wissenschaften einschlieRlich der
Theologie ... ibernommen und zur Grundlage ihrer Methoden gemacht.“?72
Diese Sicht beinhaltete, dass auch Gott die Naturgesetze nicht durchbreche.
Schleiermacher verband den Glauben zwar mit dem ,Geflihl schlechthinniger
Abhangigkeit’, ansonsten jedoch legte die Liberale Theologie des 19. Jhs.

1268 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 658.

1269 Er lebte 1624-1691 in England und war eigentlich Schuhmacher bzw. Hirte.

1270 Hauschild, Lehrbuch 2, 663. Erganzung nach A.S.

1271 Grotius war ein dem niederlandischen Philosoph, Theologen und Aufklarer und lebte 1583-1645.
1272 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 23. Dort verweist er auf Ernst Troelschs Artikel von 1898 zur
Anwendung eines atheistischen Grundaxioms in der Theologie. Grotius lebte bereits 1583-1645.
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den Akzent eher auf die Ethik als auf das Empfinden. So waren Vertreter wie
Albrecht Ritschl oder Adolf von Harnack im 19. und Anfang des 20. Jhs. der
Ansicht, dass Mystik und evangelischer Glaube nicht zusammenpassen
wirde und man Gott im ethisch richtigen Handeln erlebe.?"3

Nach dem Ersten Weltkrieg wandte sich in hervorgehobener Weise die
Dialektische Theologie gegen die Mystik. Sie erhob den Vorwurf, .die
Grenzen zwischen Gott und Mensch zu verwischen.“ AuRerdem wiirde durch
die Lehre vom ,géttlichen Funken in der Seele des Menschen® die
Rechtfertigung des Menschen durch Christus verblassen. Emil Brunner gar
sah in der Mystik ein ,antichristiches Phanomen urmenschlicher
Selbstvergétzung“.'?* Karl Barth distanzierte sich erst am Ende seines
Lebens von seiner Ablehnung gegeniliber der Mystik und dem Pietismus und
nahm da die Frage nach der Erfahrbarkeit Gottes innerhalb der Welt neu in
den Blick. Etwa zur gleichen Zeit, namlich 1966, auferte der bedeutende
katholische Theologe Karl Rahner: ,der Fromme von morgen wird ein
,Mystiker’ sein, einer, der etwas erfahren‘ hat, oder er wird nicht mehr
sein.“1275

3.2.2 Immanenz und Transzendenz in panentheistischer Auseinander-
setzung
Im Zuge einer gesellschaftlichen Betonung naturwissenschaftlichen Denkens
und Redens bringt Pannenberg'?’® den Geist mit physikalischen Kraftfeldern
in Verbindung. Dabei bezieht er sich auf den Physiker Faraday, der ,hoffte,
daR sich alle Kraftfelder auf letztlich ein einziges, umfassendes Kraftfeld
zuriickfihren  lassen.“'?””  Dies wird zumindest als Faradays
handlungsleitende ,metaphysische Position“ festgestellt. In der Feldtheorie
sind ,Kraft und Raumzeit als eng zusammengehérige Gegebenheiten zu
verstehen.“'?’® Dabei sind auch Bezlige zum stoischen Pneumabegriff
herstellbar. Pannenberg rdumt allerdings ein, dass die ,prinzipiellen
Differenzen zwischen physikalischer und theologischer Betrachtungsweise

1273 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 23.

1274 Zimmerling, Spiritualitat, 23.

1275 Rahner, Schriften, 22.

1276 Nach Leonhardt, Grundinformation, 106-107, hat er besonderes Interesse ,an einer
wissenschaftlich plausiblen Verwurzelung des Glaubens in historischer Erkenntnis®, die sich nicht
vorschnell auf Offenbarung beruft. Er verband den ,christlichen Schépfungsglauben mit
naturwissenschaftlichen Erkenntnissen” und behauptete die Auferstehung als historische Tatsache.
1277 Pannenberg, Theologie 2, 100.

1278 Pannenberg, Theologie 2, 101.
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der Weltwirklichkeit® es verbdten, ,physikalische Feldtheorien direkt
theologisch zu interpretieren.“'?”° Er stellt aber dar, dass der biblische Befund
es erlaube, den Heiligen Geist in Verbindung mit einem ,dynamische[n] Feld®
zu bringen, ,das trinitarisch strukturiert” sei, weil ,das personale Wesen des
Heiligen Geistes erst im Gegenliber zum Sohn (und so auch zum Vater)
offenbar“'?° werde. Allerdings sei zu bedenken, dass ,unter den
Bedingungen der Zeit in den geschdpflichen Verhéltnissen die Dynamik des
Geisteswirkens sich anders duern [wirde] als in der ewigen Gemeinschaft
der Trinitat.“'?8' Hierzu skizziert Pannenberg verschiedene Anséatze der
Theologiegeschichte, die sich mit dem Raum als mathematische, kosmische
und philosophisch-theologische Kategorie auseinandersetzen. Seiner
Meinung nach lasst sich z.B. der Raum auffassen als ,Inbegriff der Relationen
zwischen den Dingen ..., wie sie sich in der Vorstellung ... der Geschdpfe
darstellen.“'82 Beziiglich der Verwendung des ,modernen physikalischen
Feldbegriffs“ im Blick auf den Heiligen Geist wird Pannenberg — allerdings
.entgegen seiner ausdricklichen Erklarung ... dem ,panenthetic turn’
zeitgendssischer Theologie zugerechnet.“'2%% Darunter versteht sich, dass
die Welt nur ein Teil des viel umfassenderen Gottes sei. In Abgrenzung zu
diesem Panentheismus sieht Pantheismus Gott und Welt als identisch an.
Hierzu stellt sich die grundlegende Frage nach der Anwesenheit Gottes in
seiner Schopfung bzw. der Immanenz oder Transzendenz Gottes. Zur
Beurteilung mystischer Strémungen werden solche Unterscheidungen aus
systematisch-theologischer Perspektive vielfach als hilfreich angesehen.
Klaus Miiller jedoch wirft diversen Systematikern vor, die Chance zu
verfehlen, &gyptisch-monotheistische Vorstellungen eines Machtgottes
zugunsten eines Monismus, der Alles in Einem versteht, zu verandern.'2%
Aus judisch-schépfungstheologischer und christologischer Sicht lasst sich
dem jedoch mit guten Griinden widersprechen.'® So betont z.B. Welker die

1279 Pannenberg, Theologie 2, 103.

1280 Pannenberg, Theologie 2, 104. Ergdnzung nach A.S.

1281 Pannenberg, Theologie 2, 106, Ergédnzung nach A.S.

1282 Pannenberg, Theologie 2, 108.

1283 Muller, Geist, 246. Auch Moltmann wird Panentheismus vorgeworfen. Dem amerikanischen
Prozesstheologen A.N.Whitehead, der Welker pragte, unterstellt man, er wéare vom platonischen
Gedanken der Weltseele beeinflusst. Vgl. Muller, Geist, 256-257.

1284 \/gl. Muller, Geist, 257-258, 262-263. Midiller ist ein katholisch gepragter Philosoph der Uni
Munster.

1285 Bibelstellen wie Rém 11,36 ,Denn von ihm und durch ihn und zu ihm sind alle Dinge.“ oder Kol
3,11 ,sondern alles und in allen Christus* durfen hierzu nicht aus dem Kontext gerissen als
vorschnelle Belege einer All-Einheitslehre herangezogen werden. Eine ausfiihrliche Diskussion
dieser Frage kann hier jedoch nicht gefiihrt werden.
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Neuschopfung als Zielpunkt, die bereits mit einer Erneuerung des Herzens
beginne.'?%® Moltmann ist der Ansicht, dass der Geist ,in seinen Wirkungen
weiter [reiche] als das Wort.“'?” Solch eine mystisch-sinnliche
Geisterfahrung kénne dann beispielsweise auch zu 6kologischer
Verantwortung gegeniber der Schopfung fihren ohne dabei Vorstellungen
von einer Weltseele mit pneumatologischen zu vermischen. So schreibt
Moltmann: ,Die Erfahrung der Kraft der Auferstehung [aber] und der Umgang
mit dieser Kraft Gottes flhrt nicht zu einer unsinnlichen, nach innen
gekehrten, leibfeindlichen und weltabgeschiedenen Spiritualitéat, sondern zur
neuen Vitalitat der Liebe zum Leben.“'288 |n diesem Sinne verweist Moltmann
auch auf den Ausspruch des Athanasius: ,Gott wurde ein Leibtrager, damit
die Menschen Geisttrager werden.“'?® Das Wort nahm demnach also
leibliche Gestalt an, damit Menschen den Heiligen Geist empfangen.
Auflerdem ist Moltmann der Ansicht, dass der ganze Mensch in der
Gemeinschaft des Heiligen Geistes ,nach Leib, Seele und Geist zum klaren
Bild Gottes auf Erden“ werde und so auch mit seinem Leib ,in die erlésende
und verklarende Gottesgemeinschaft hineingenommen“'?%®° sei. Durch solche
Erlduterungen ist zum einen eine Verstandigung Uber mystische
Auffassungen mdéglich und zum anderen werden christliche Perspektiven zur
Uberpriifung herausgestellt.”®' In Zeiten esoterischer Popularitdt und
interreligioser Herausforderungen ist dies zur Klarung hilfreich.

Fragt man zudem, inwiefern der Heilige Geist auch auflerhalb der
christlichen Kirche wirkt, bejaht die Orthodoxe Kirche dies problemlos und die
katholische sieht mit Rahner ,Transzendenzerfahrung, die Gott anwesend
sein &M, ... immer [als] Erfahrung des Heiligen Geistes [an], auch wenn dies
demijenigen, der sie macht, nicht bewul3t wird“.?°2 Selbst bei Karl Barth kénne
man derartige Andeutungen finden. Da ja auch Menschen aulerhalb der

1286 \/gl. Welker, Geist, 153f, insbesondere 158f und 167. Dort wird das Auswechseln des Herzens
nach Hesekiel 36 erlautert, das sich auch auf andere auswirkt.

1287 Moltmann, Geist, 15. Erganzung nach A.S. Er schreibt weiter: ,Das Einwohnen des Geistes in
,unseren Herzen' geht tiefer als die Schicht des BewulBtseins in uns. Es erweckt alle Sinne,
durchdringt auch das Unbewufte und den Kérper und macht ihn lebendig ... Vom Geist geht eine
neue Energie fur das Leben aus. Die einseitige Bindung an das Wort unterdriickt diese Dimension.
Die nichtverbalen Dimensionen zeigen ihrerseits, dall das Wort an den Geist, der Geist aber nicht
an das Wort gebunden ist.“ Geist und Wort sind demnach wechselseitig aufeinander bezogen — nicht
nur intellektuell.

1288 Moltmann, Geist, 22.

1289 Moltmann, Geist, 245.

1290 Moltmann, Geschichte, 96.

1291 \/gl. Moltmann, Erde, 420-438; Miller, Geist, 267-268.

1292 Barth H-M, Dogmatik, 418. Ergénzung nach A.S.
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Kirche durch das Wirken des Geistes zum Glauben k&dmen, wére es logisch,
dass der Geist auch dort wirke. Dariiber hinaus gelte der Geist als Odem
Gottes und damit als Lebensprinzip, das ,die Schopfung erfullt und tragt.”
Dieser Lebensgeist aber sei wohl derselbe wie der, ,in dem sich Jesus
Christus vergegenwdrtigt — der Vollendung entgegen.“'?%* Demnach finden in
der Pneumatologie Schépfung und Erlésung zusammen. Nach Hans-Martin
Barth kann deshalb der Heilige Geist grundlegend dabei helfen, die
Schoépfung weder unterzubewerten, noch in ihr aufzugehen.'?** Ein solches
Denken kann im Umgang mit Mystik und religiéser Sinnlichkeit zur
Verantwortung des Glaubens hilfreich sein.

3.2.3 Mystik in der Feministischen Theologie

Den Erfahrungsraum von Frauen als Kontext theologischen Denkens
berlcksichtigt seit Mitte 1960 die sogenannte Feministische Theologie. Sie
entstand aus der kirchlichen Frauenbewegung und gelangte von dort in die
Universitaten. Besonderes Anliegen dieser Perspektive ist es, eine eigene,
lebensrelevante Theologie zu finden. Dabei will sie auch aufdecken, wo
Frauen durch mannerdominierte Sichtweisen bzw. Gottesbilder an den Rand
gedriickt wurden und werden.2s VVon solchen Erkenntnissen aus soll sich
Kirche und Gesellschaft entsprechend erneuern. Insofern steht sie der
Befreiungstheologie nahe. Als bedeutende Vertreterin feministischer
Theologie gilt z.B. die evangelische Theologin Dorothee Sélle. Sie stellte
dazu ein eigenes mystisches Konzept vor. Dabei knlpfte sie an Meister
Eckart an,'?% verzichtete aber in ihren Gedanken auf die Vorstellung eines
personlichen Gottes. Fiir sie ist Gott da, wo Liebe ist.'?” So betonte sie die
Erfahrung der Gottesliebe im Kontext einer befreiten Welt.'2%

3.2.4 Bemiihungen zur Wiederbelebung christlicher Spiritualitat

Zimmerling arbeitet dagegen heraus, dass spatestens seit Ende der 70er
Jahre fir die evangelische Kirche eine einseitige Betonung sozialethischer
Fragen von einer neuen Suche nach evangelischer Spiritualitdt abgeldst

1293 Barth H-M, Dogmatik, 418.

1294 \/gl. Barth H-M, Dogmatik, 449.

1295 http://www.evangelischefrauen-deutschland.de/theologie/feministische-theologie/500  am
08.06.17.

129 \/gl. Moltmann, Geist, 105.

1297 \/gl. Sélle, Liebe.

1298 \V/gl. Solle, Mystik.
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wurde.'?® Er sieht den Ursprung des Begriffs ,Spiritualitat’ in der
.katholischen Ordenstheologie Frankreichs“. Gegeniiber dem evangelischen
Begriff ,Frémmigkeit' bringe der seit 1975 vom Okumenischen Rat akzeptierte
Begriff ,Spiritualitdt’ ,das in der abendldndischen Theologie Ilange
ungeniigend beriicksichtigte Wirken des Geistes neu ins Bewusstsein.“'3%
Der Begriff umschliee im Ruckgriff auf Romer 12,1f sowohl den Glauben
als auch die dazugehérige Lebensgestaltung. Der Rechtfertigungsglaube sei
darin sowohl Motivation zum ,verniinftigen Gottesdienst' des gelebten Lebens
als auch im Sinne von ,sola gratia® seine Begrenzung. Daruber hinaus setzt
sich Zimmerling fiir eine ,Verbindung zwischen gedachtem und gelebtem
Glauben“'®" sowie zwischen Theologie und Spiritualitit im evangelischen
Bereich ein. Dabei sieht er den Kern evangelischen Glaubens nicht im
Intellektuellen, sondern ,existentiell-erfahrungsbezogen“'3%? und pladiert
deshalb auch fiir eine Neuentdeckung des Emotionalen und des Kérperlichen
fur den evangelischen Glauben.

Interessant ist, dass sich in den letzten Jahren in 6kumenisch-
charismatischer Ausrichtung in verschiedensten Stadten vor allem jingere
Menschen in Gebetshdusern'3% versammeln. Anliegen ist es — dhnlich wie
bei den Messalianer der Ostkirche — durch andauerndes Gebet
Gottesbegegnung im individuellen Leben zu erleben und von daher in die
Gesellschaft hineinzuwirken.

Des Weiteren ist interessant, wie der indische Theologe Vinay Samuel
auch in Auseinandersetzung mit anderen Religionen das Verhaltnis von
Religion und Welt untersucht. Er beschreibt die Gefahr, dass aus der reinen
Beschaftigung mit dem Einen, das Gber aller Welt und allem Sein stehe, eine
.mystische Weltflucht“'3®* entstehen kann. Eine solche Abkehr von der
empirisch erfahrbaren Welt geschehe z.B. in der ,Advaita Vedanta®, in der
,das |deal die Befreiung des inneren Ichs nicht nur vo[n] ... der Welt der Zeit
und des Wechsels, sondern auch von der lllusion der Individualitat, dem Ich-

1299 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 16.

1300 Zimmerling, Spiritualitat, 15.

1301 Zimmerling, Spiritualitat, 19.

1302 Zimmerling, Spiritualitat, 18.

1303 Pragend ist dabei vor allem das 2007 von dem katholischen Theologen Johannes Hartl
gegrindete Gebetshaus Augsburg (https://gebetshaus.org/ am 09.06.2017). Aber auch in Stadten
wie Freiburg, Karlsruhe, Heidelberg, Tlbingen, Minchen, Marburg, Hamburg oder Berlin gibt es
Gebetshauser mit 24-Stundengebet, die sich leicht Gber Suchmaschinen im Internet finden lassen.
1304 Samuel, Religion, 203.
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Bewusstsein“'3% sei. Personalitit wirde so zu einer reinen ldee und
Engagement in der Welt vernachlassigt. In der christlichen Inkarnation Jesu
dagegen sieht Samuel ,Gottes Beziehung zur Welt* demonstriert und in der
JAuferstehung des Leibes” die Hoffnung, ,dass das Unendliche in der Form
des Endlichen erfahrbar ist.“'3% Demnach zeige sich ,die Einheit des
Spirituellen und des Materiellen“ auch in der christlichen Hoffnung auf einen
eigenen ,verwandelten Auferstehungsleib.“'*” Hier wird deutlich, dass
auBereuropdische und interreligidse Blickwinkel Aspekte des Christentums in
ein neues Licht stellen kénnen.

3.3 Resiimee

Die Bibel vertritt grundséatzlich ein positives Verhéltnis zur Materie und zur
Schépfung. In der christlichen Mystik wird dieses im Gegensatz zu
mystischen Strdmungen in anderen Religionen nicht unbedingt geleugnet.
Christliche Mystik stellt vielmehr einen Gegenpol gegenlber zu einseitiger
Betonung vernunft-logischer Orientierung und politischen Machtsystemen
dar, vor allem innerhalb der westlichen Kirche. Dies zeigte sich z.B. in
Auseinandersetzung mit der Scholastik, der lutherischen Orthodoxie, der
Aufklarung sowie moderner Wissenschaftsorientierung. Dabei betont die
Mystik jeweils die Erfahrung der sinnlichen Begegnung mit Gottes Liebe.
Dennoch war es bereits im Mittelalter gebrauchlich, die Bibel zur verniuinftigen
Uberpriifung mystischer Eindriicke zu verwenden. Auch wenn Mystik vielfach
in weltabgeschiedenen, asketisch wirkenden Kidstern erbliihte, zeigte sich
dort z.B. in der intensiven Férderung von Handwerk, Landwirtschaft und
Okonomie vernunftgeleitete Weltverantwortung.’®® Manche Strémungen
christlicher Mystik lehnten jedoch kirchliche Institution auch mit ihren sinnlich
vermittelten Sakramenten ganz ab. lhnen ging es vor allem um individuelle
Verwandlung und ein ekstatisches Spiren der Nahe Gottes unabhangig von
gesellschaftlichen Rahmenbedingungen. Dennoch brach im Laufe der
Kirchen- und Theologiegeschichte das Bewusstsein christlich-ethischer
Verantwortung in der Welt immer wieder durch. Demnach geht es weniger
um ein gegeneinander Ausspielen von Geist und Materie oder Gefiihl und

1305 Samuel, Religion, 204, Erganzung nach A.S.

1306 Samuel, Religion, 205.

1307 Samuel, Religion, 212.

1308 Gerade den Zisterzienserklostern kam im Mittelalter auf den Gebieten der Landwirtschaft und
damit auch der Okonomie wichtige Bedeutung zu. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 1, 318-319.
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Verstand, sondern um ein ausgewogenes Miteinander dieser den Menschen
ausmachenden Bereiche. So ldsst sich sagen, dass da, wo sich
Einseitigkeiten einschleichen, die verdndernde Kraft des Heiligen Geistes
gewissermallen wieder eine Balance herstellen will — individuell wie
gesellschaftlich. Auf diese Weise sollen Christen in der Welt in vernlnftiger
Liebe konkret-kérperlich Verantwortung ubernehmen. Wird der Mensch
namlich wie in der Bibel als Einheit von Kérper, Verstand, Wille und Gefiihl
aufgefasst, legt sich nahe, dass Gottesbegegnung alle diese Bereiche
betreffen will. Ein ganzheitliches Empfangen der Liebe Gottes muss dabei
nicht als ,Einigungsmystik“'3%® verstanden werden, sondern dréngt auch
einfach zu ethischem Handeln, zur Weltbegegnung, um dort Gottes Liebe
gegeniber anderen konkret werden zu lassen. Eine Abkopplung der Ethik
von der Gottesbegegnung als Kraftquelle kann jedoch zu Uberforderndem,
leeren Aktionismus entarten. Auch in der Begegnung mit mystischen
Strémungen anderer Religionen kann demnach die in der Bibel bezeugte
Liebe Christi, die den Blick nicht nur auf sich selbst (und Gott), sondern auch
auf den Nachsten richtet, Orientierung vermitteln.

So kann man einerseits in mystischen Sinne mit Peter Lombardus aus der
Alten Kirche vertreten, dass der Glaube an Gott bedeutet, ,in ihn ,einzugehen’
und ihm gleichsam koérperlich ,anzuhdngen® — Gott zugeeignet, ihm
inkorporiert, einverleibt werden“'*'% Anderseits braucht es auch ,das Zeugnis
vom Leben, Sterben und Auferstehen Jesu Christi und ... das ... aktuelle
Wirken des Heilige Geistes.“'*'" Dabei darf im Sinne der Ganzheitlichkeit
nicht nur das auf Beziehung ausgerichtete Gefiihl, sondern auch der
Verstand und das Handeln angesprochen werden.

4 Ordnendes Bewahren und erneuernde Aufbriiche

Grundlegend wird rdah wie der rhythmisch-geordnete Atem als
lebensstiftende und erhaltende Kraft verstanden. Wo aber ridah im Sinne von
Wind oder Sturm bzw. Geist dynamisch wirkt, kann auch Bestehendes
verandert werden. Dies zeigt sich im AT darin, dass Menschen von falschen

1309 Pannenberg, Theologie 2, 499, wendet sich gegen Einigungsmystik mit Christus, auch wenn er
Ekstase in der Gottesbegegnung fiir angemessen hélt, da der Mensch dem Ewigen begegnet.
Pannenberg betont aber auch in seiner Beschreibung des ,Seins bei Christus“ die personalen
Grenzen des Menschen. Es geht eben nicht darum, wie Adam, sein zu wollen wie Gott.

1310 Barth H-M, Dogmatik, 81. Ein solches Verstandnis des ,Seins in Gott’ findet sich vor allem in der
Ostkirche.

1311 Barth H-M, Dogmatik, 81.
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Wegen umkehren sowie Vergebung und die Wiederherstellung von
Gemeinschaft mit dem heiligen Gott erfahren. Dem entspricht, dass daraus
dann lebensférderliche Strukturen erwachsen, die ein heilvolles Miteinander
unterstiitzen und bewahren. Wo sich aber Ordnungen verfestigen und Leben
nicht schiitzen, sondern einengen oder ausbeuten, bricht Gottes Geist
Systeme auf, um sie zu verandern. Dies zeigt sich z.B. im aufwihlenden Wort
von Propheten wie bei Amos, der Missstdande anprangerte und zur Umkehr
aufrief. Damit kdnnen auch VerheiBungen der Erneuerung verbunden sein,
wie bei Hesekiel. Er sprach dem Volk Israel durch den Geist Gottes einen
umfassenden Neuanfang durch Herzensveradnderung zu. Seine Vision in Hes
37 von der Belebung eines Totenfeldes durch den Wind weckte Hoffnung auf
die Wiederherstellung des Volkes nach dem Exil. Dariiber hinaus vermittelt
dieses Bild einen Eindruck von der todiiberwindenden Kraft des Geistes, die
sich sowohl im Glauben an die Auferweckung Jesus als auch an die
Auferstehung der Glaubigen im NT fortsetzt. Dabei geht es nicht nur um eine
Verbesserung von Missratenem, sondern um eine grundlegende
Erneuerung, die auf eine umfassende Neuschépfung hin zulduft.

In Abgrenzung zu hellenistischen Vorstellungen wird klar, dass nach der
Bibel geistgewirkter Wandel nicht durch eine stoffliche Ubertragung von
pneuma erfolgt, sondern durch Beziehung, also relational.’®'? Des Weiteren
stellt das lukanische Doppelwerk den Geist als besondere Triebkraft zur
Veranderung vor. Nach Apg 2 erfolgte dadurch an Pfingsten die Umkehr
vieler Menschen hin zu Christus. DarUber hinaus wurde Juden wie Petrus und
Paulus gezeigt, dass durch Jesus der Zugang zum Heil Gottes auch
Nichtjuden offensteht. Bisheriges judisches Denken wurde dadurch
verandert, und insbesondere Paulus widmete sich nun der Bezeugung des
Heils durch Christus an Nichtjuden. Das Johannesevangelium spricht davon,
dass der Geist eine ,Neugeburt’ bewirke. Damit ist ein grundlegender
Neuanfang gemeint, der an einem geschieht. Das neue Leben steht nach
R6m 8 allerdings weiterhin in der Spannung zum Fleisch und nach Johannes
zur Welt. Insofern gilt es zum einen, das Neue zu bewahren, wozu die
Gemeinschaft der Kinder Gottes helfen kann, zum andern gilt es auch in der
Kraft der Liebe in die geistterne Umgebung lebensverdndernd
hineinzuwirken. Der Geist hilft dabei, um mit der Spannung der

1312vgl. B12.7; B 11 3.1.3.
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Unvollkommenheit in dieser Welt bis zur Vollendung der Schépfung
auszuhalten.

Dieses Spannungsfeld liegt nahe an dem bereits dargestellten zu
,dynamischer Unberechenbarkeit und machtvoller Institution’. Dort lag der
Schwerpunkt durch das kirchengeschichtliche Beispiel aber eher auf der
Entwicklung bewahrender, wenn auch machtvoller Institution. Hier nun liegt
der Schwerpunkt starker auf der Umkehr von falschen Wegen. Dazu gilt, dass
durch einen erneuernden Aufbruch eine neue Ordnung entstehen kann. So
ist grundlegend zu unterscheiden, in welcher Reihenfolge man
Unberechenbarkeit bzw. Aufbruch und institutionelle Ordnung erlebt. Wenn
Dinge festgefahren erscheinen, kann ein Aufbrechen der alten Ordnung als
befreiend empfunden werden. Andersherum wirkt es in der Regel als
wohltuend, wenn ein unibersichtliches Chaos geordnet wird.

Im Blick auf kirchliche Denksysteme und Organisationsformen zeigt sich
dieses Spannungsfeld zwischen ordnendem Bewahren und erneuernden
Aufbriichen insbesondere in der Zeit der Reformation Martin Luthers.
Inwiefern damals von Gottes Geist entfremdete Praktiken aufgedeckt und
neue lebensférderliche Gedanken formuliert bzw. entsprechende Strukturen
geschaffen wurden, soll nun exemplarisch ins Blickfeld geraten.

4.1 Die Reformationszeit

4.1.1 Rahmenbedingungen der Reformation

Bereits vor Martin Luther gab es im 14. und 15. Jahrhundert in Europa
sogenannte Vorreformatoren wie John Wyclif oder Jan Hus. Auch diese
versuchten, Missstdnde der Kirche zu verdndern. Dass Luthers
reformatorische Entdeckungen auf deutschem Boden und dariiber hinaus
groRe Auswirkungen hatten, héngt sicherlich damit zusammen, dass der
Beginn des 16. Jhs. gepragt war von ,politischen, wirtschaftlichen und
sozialgeschichtlichen Veranderungen“ Generell standen zu dieser Zeit
,Veranderung in allen gesellschaftlichen Bereichen“'*'® an. So sind hierzu
z.B. Spannungen zwischen der kaiserlichen Machtkonzentration und den
territorialen Interessen der Landesfiirsten in Europa zu nennen. Auferdem
veranderte das Aufkommen friihkapitalistischen Zweckdenkens die
wirtschaftlichen Verhaltnisse. Der von Gutenberg erfundene Buchdruck mit

1313 Sommer, Repetitorium, 123.



277

beweglichen Lettern trug zu schneller und kostengunstiger Verbreitung von
Schriften bei. Darlber hinaus regten Renaissance und Humanismus im
Ruckgriff auf die Antike das Geistesleben neu an. Dies zeigte sich z.B. in der
Entdeckung menschlicher Individualitdt und in der wissenschaftlich-
philologischen Erschliefung von Texten.'* Hinzu kam eine intensive
Volksfrémmigkeit, die sich durch kirchlich verkiindete BuRRe, Wallfahrten und
gute Werke intensiv um das Seelenheil bemihte. Christus erschien in diesem
Zusammenhang als strenger Weltenrichter.’'> Zum besonderen Stein des
AnstoRBes wurde der kirchliche Ablasshandel, mit dem man sich angeblich
eine Verkirzung der Qualen im Fegefeuer zu erkaufen hoffte.

In dieser Atmosphére spatmittelalterlicher Frommigkeit versuchte auch
Luther durch seinen Eintritt ins Augustiner-Eremitenkloster eine grof3ere
Heilssicherheit zu erlangen. Im Kloster wurde sein Leben von mystischen
Traditionen, die stufenweise zu erringende Erleuchtung versprachen,3'6
beeinflusst. Sein Seelsorger Staupitz versuchte Luther die Liebe Gottes zu
verdeutlichen, indem er ihn auf Augustins Gnadenlehre und Gedanken
Bernhards von Clairvaux hinwies. Luthers durchschlagende Erkenntnis des
Heils grindete sich jedoch auf sein eigenes Bibelstudium. So wurde die
Heilige Schrift als Quelle der Heilserkenntnis ins Zentrum der Reformation
geruckt. Mit seinen neu gewonnenen Entdeckungen ging Luther in
Vorlesungen, Disputationen, Predigten und Verschriftlichungen wie seinen 95
Thesen an die Offentlichkeit. So Ubte er offene Kritik gegeniiber der Kirche,
vor allem im Blick auf den Ablasshandel.’®' Daraufhin folgte ab 1518
papstlicher und kaiserlicher Widerstand, der nach dem Reichstag zu Worms
1521 zur Verhangung der Reichsacht gegenlber Luther und seinen
Anhangern fiihrte.’3'® Bei diversen Landesfirsten und Humanisten fand
Luther jedoch Unterstitzung. Wahrend er sich als Junker Joérg auf der
Wartburg versteckte, fertigte er eine volksnahe Ubersetzung des Neuen
Testaments auf Deutsch an, die 1522 gedruckt erschien. Mdéglichst jeder
sollte als mindiger Christ selbst in der Schrift nachlesen kénnen, was er
glaubt. Diese Haltung brachte intensive Bildungsbemihungen der

1314 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 26f.

1315 \/gl. Sommer, Repetitorium, 118-119.

1316 \/gl. Dionysos Areopagita B Il1 2.1.1; B Il 3.1.3.1.

1317 Vgl. dazu z.B. Zimmerling, Spiritualitat, 50-51. Er zeigt in diesem Kontext die Bedeutung von
Luthers 95 Thesen auf, vor allem im Blick auf sein durch Paulus gewonnenes, neues Versténdnis
von BuRe.

1318 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 39, 45-47 und Sommer, Repetitorium, 134-135.
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Reformation hervor, z.B. durch Philipp Melanchthon im Blick auf universitére
und schulische Reformen. AuRerdem entstand eine evangelische
Predigtbewegung. Das ,Wort Gottes‘ wurde intensiv betont.'®'° Dies galt auch
fur die Gestaltung des evangelischen Gottesdienstes. Nun wurde die Predigt
in allgemein verstandlicher deutscher Sprache statt der lateinischen
Opfermesse bzw. Eucharistiefeier in den Mittelpunkt gertickt. Darliber hinaus
widmete sich Luther der Verkiindigung durch populére, geistliche Lieder, die
nicht nur den Verstand, sondern auch Emotionen ansprechen sollten.’32° Ab
dem Reichstag zu Speyer 1526 kam es schlieRlich zu einem planmafigen
Aufbau der evangelischen Kirche, was diverse Strukturverdnderung z.B.
bezlglich der Gottesdienstgestaltung nach sich zog. Darliber hinaus hob
Luther durch seine Ehe mit Katharina von Bora fiir evangelische Pfarrer das
Zolibat auf. 132"

Eine besondere Herausforderung fur die lutherische Reformation stellte die
Auseinandersetzung mit den sogenannten  Spiritualisten’3??  bzw.
Schwarmern dar. So behaupteten z.B. die ,Zwickauer Propheten® direkt durch
den Heiligen Geist erleuchtet zu sein. Daraus entwickelte sich 1522 der
Bildersturm, bei dem kirchliche Kultgegenstinde zerstért wurden.’3?
Besonders problematisch war, dass sie ,die Freiheit des Evangeliums ... mit
Gewalt in die kirchliche und politische Praxis umsetzen“!3?* wollten. 1525
erwies sich die Verquickung zwischen Schwéarmertum und Bauernkrieg'3?5
gegen die Stédndeordnung und die Firsten unter der Fihrung des Priesters
und Sozialrevolutiondrs Thomas Miintzer'3? als heikel fiir die Durchsetzung
des reformatorischen Anliegens. So grenzte sich Luther scharf dagegen ab,
auch um die Unterstiitzung der Firsten nicht aufs Spiel zu setzen. Auch das
Taufertum, 32 mit dem Miintzer sympathisierte, wurde von katholischer wie
evangelischer Seite immer wieder mit Gewalt verfolgt. Der Taufer Melchior
Hoffmann rief schlieRlich seinerseits in apokalyptisch-enthusiastischer

1319 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 49, 54-55, 57.

1320 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 49, 55-56.

1321 \/gl. Sommer, Repetitorium, 136-137, 143; Hauschild, Lehrbuch 2, 107.

1322 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 80f.

1323 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 51-52 und Sommer, Repetitorium, 136.

1324 Sommer, Repetitorium, 133. Vgl. auch Hauschild, Lehrbuch 2, 73f, 92f.

1325 \/gl. Sommer, Repetitorium, 142-143.

1326 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 76f.

1327 Die Taufer wollten in der Kirche nur Rechtgldubige versammeln, weshalb sie ab 1525 die
Glaubenstaufe einfiihrten und sich von der Welt absonderten. Indem sie sich in den schweizerischen,
osterreichischen, siid- bzw. mitteldeutschen Raum ausbreiteten, kamen spiritualisitische, mystische
und apokalyptische Gedanken hinzu. Aus den Taufern entwickelten sich die Mennoniten und die
Hutterer. Vgl. Sommer, Repetitorium, 140-141.
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Gesinnung ,zur gewaltsamen Vernichtung aller Gottlosen*'3%® auf. Auf der
anderen Seite bauten die Taufer in Minster in Westfalen mehr oder weniger
gewaltsam ein  ,apokalyptisches  Koénigreich“'3?® auf, in dem
Gultergemeinschaft und Polygamie herrschte, bis die Stadt 1535 von den
Katholiken erobert wurde.

Durch die Confessio Augustana, eine reformatorische Bekenntnisschrift,
versuchten die protestantischen Firsten und Reichstadte 1530 auf dem
Reichstag ihre neue Glaubenshaltung zu verteidigen. Im 1531
geschlossenen Schmalkaldischen Bund sicherten sie sich gegenseitig
militdrische Hilfe zu, die sie auch umsetzen mussten. Im Augsburger
Religionsfrieden wurde 1555 dann erstmals ein Frieden zwischen den
verschiedenen evangelischen und katholischen Firsten im Reich vereinbart.
Dadurch, dass nun die Konfession des Landesherrn das Bekenntnis der
Untertanen vorgab, wurden in Deutschland konfessionelle Préagungen tber
lange Zeit territorial festgelegt, was bis heute erkennbar ist. Die Wabhlfreiheit,
seinen Glauben individuell zu wahlen, wurde dadurch stark eingeschrankt.
Taufer, Antitrinitarier und Spiritualisten waren von dem Kompromiss
ausgeschlossen. 330

4.1.2 Reformatorische Positionen zum Heiligen Geist
Da die Reformatoren eigentlich keine neue Lehre etablieren wollte, sondern
nur Missstande korrigieren, hielten sie sich vielfach an Dogmen der Alten
Kirche, wie z.B. an die Uberlieferte Trinitatslehre. Sie grenzten sich jedoch
gegen den Anspruch der katholischen Kirche ab, heilsvermittelnde Instanz zu
sein und gegen die Schwarmer, die sich auf das unmittelbare Wirken des
Geistes beriefen. Durch die Reformation wurde zunachst vor allem die
Christologie betont und damit verbundene Fragen nach dem Heil sowie die
Bedeutung des Wortes in Schrift und Predigt. Pneumatologische Aspekte
orientierten sich vielfach an diesem Fokus. '3

In praxisbezogenen Texten Luthers wie dem Katechismus, Predigten oder
Liedern spielt der Heilige Geist zwar eine wichtige Rolle, eine ,systematische
Lehre vom Heiligen Geist“'®3? verfasste der Reformator allerdings nicht. Der

1328 Sommer, Repetitorium, 151.

1329 Sommer, Repetitorium, 151.

1330 \Vgl. Sommer, Repetitorium, 148-149, 155.
1331 Foller, Geist, 131.

1332 Foller, Geist, 132.
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durch Gottes Gnade empfangene Glaube zur Rechtfertigung des Siinders 333
galt fur Luther als die entscheidende Wirkung des Heiligen Geistes.'3* So
formulierte er in seinem Katechismus: ,Ich glaube, daf3 ich nicht aus eigener
Vernunft noch Kraft an Jesum Christ, meinen Herrn, glauben oder zu ihm
kommen kann; sondern der Heilige Geist hat mich durchs Evangelium
berufen.“’3% In der Confessio Augustana /5 heillt es aulRerdem: ,Solchen
Glauben zu erlangen, hat Gott das Predigtamt eingesetzt, Evangelium und
Sacrament gegeben, dadurch er, als durch Mittel, den Heiligen Geist gibt,
welcher den Glauben, wo und wann er will, in denen, so das Evangelium
héren, wirket.“'3% Demnach kommt laut Luther dem Predigtamt zentrale
Bedeutung zu, weil er das Wirken des Heiligen Geistes damit verbunden sieht
und weil dadurch Glaube entstiinde. Dabei positionierte sich Luther allerdings
gegen ,die Notwendigkeit eines vollmachtigen Lehramtes als
Auslegungsinstanz*,'®% wie es die katholische Kirche vertrat, da die Schrift
eindeutig und klar sei. Gleichzeitig betonte er, dass sich das Wirken des
Geistes nur in Wort und Sakrament ereigne und stellte sich so den
schwéarmerischen Ansatzen von Geistunmittelbarkeit radikal entgegen.'3%8
AuRerdem grenzte er sich durch die Betonung des Glaubens, den der Heilige
Geist schenkt, von der bisher als Grundlage geltenden aristotelischen
Philosophie ab und wandte sich gegen die scholastische Lehre, dass der
Mensch durch Vernunft und freien Willen Gott erkennen und seine Gebote
erfillen kdnne. Somit positionierte er sich gegen eine natirliche
Gotteserkenntnis bzw. spekulative Gotteslehre. Er betonte vielmehr, dass
Gott sich in Jesus offenbare.’®* In ,Schépfung, Erlésung und Heiligung“'34°
zeige sich die trinitarische Einheit Gottes, die vor allem soteriologisch

1333 \Vor allem Rémer 1,17 lieR Luther erkennen, dass sich der Mensch nicht selber Gerechtigkeit vor
Gott erarbeiten kann, sondern damit von Gott beschenkt wird. Vgl. Sommer, Repetitorium, 126-127.
1334 \/gl. Zimmerling, Bewegungen, 100; Zimmerling, Spiritualitat, 22; Féller, Geist, 132.

1335 | uther, Kleiner Katechismus, 2. Hauptstick, 3 Artikel, vgl. https://www.ekd.de/Kleiner-
Katechismus-Zweite-Hauptstuck-13471.htm am 31.10.2018. In Luthers Erklarungen der
Glaubensartikel geht er im 3. Teil explizit auf den Heiligen Geist ein. Dabei betont er auch die
,Gemeinschaft der Heiligen*. Vgl. Zimmerling, Spiritualitat, 36-37.

1336 Zitiert nach Foller, Geist, 134.

1337 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 301.

1338 So heilt es im 8. Schmalkaldischen Artikel: ,Darum sollen und miissen wir darauf beharren, dass
Gott nicht mit uns Menschen handeln will, als durch sein duRerlich Wort und Sakrament. Alles aber,
was ohne solches Wort und Sakrament gerihmt wird, das ist vom Teufel.” zitiert nach Féller, Geist,
133.

1339 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 292. In einer natirlichen Theologie sah Luther eine falsche
Verherrlichung des Menschen (,theologia gloria‘) und riickte stattdessen die ,theologia crucis* mit der
auf das Kreuz Christi gegriindeten Rechtfertigungslehre des Paulus ins Zentrum seiner Theologie.
Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 34-35.

1340 Hauschild, Lehrbuch 2, 292.
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ausgerichtet wére. "' Durch die Inkarnation Christi und die ,Inverbation des
Heiligen Geistes* begegne Gott Menschen durch sein Wort, in dem der
Heilige Geist prasent sei, auch wenn dieses mit menschlichen Pragungen
behaftet ware. Demnach verstand Luther ,Offenbarung’ vor allem als
,Christuszeugnis und Geistesgegenwart® in Verbindung mit dem Wort. Dabei
gilt die Rechtfertigung des Menschen durch Christus als die ,auRere Klarheit
der Schrift / claritas scripurae“ und als ihr zentraler Inhalt. lhre ,innere*'342
Klarheit ergebe sich dadurch, dass der Heilige Geist diese Aussagen zu
erkennen helfe. Allerdings wére die Bibel ,leicht verstdndlich® und sie lege
sich selber aus (,sui ipsi interpres*).'343

Auf der Grundlage der in Christus offenbarten und durch den Heiligen Geist
vermittelten Gnade entwickelte Luther im Kontrast zum Ablasshandel ein
neues Verstédndnis von BulRe. Dabei ging es ihm nicht nur um
Sindenerkenntnis zur Strafvermeidung, sondern um das Aufdecken
verfehlter Anspriiche Gottes auf das eigene Leben. Gottes Urteil
zuzustimmen wirke in erster Linie befreiend und verséhnend.’®* So
verstandene Bulle versuche nicht aus eigener Anstrengung ein frommes
Leben zu fiihren, sondern vollbringe aus Dankbarkeit gegentber Gottes
Liebe gute Werke'*5 und gébe Gottes Handeln im eigenen Leben Raum.
Durch den Glauben bekdme der Mensch also nicht eine ,neue sittliche
Qualitat verliehen®.'3#¢ Das Gute im Leben eines Christen geschehe demnach
nicht durch sein eigenes Sein, Kénnen und Wollen, sondern durch die Kraft
der Gegenwart Christi, die durch den Heiligen Geist fir den Menschen
erfahrbar werde. Dies gilt als ,Heiligung’. Hierin zeigt sich eine Nahe Luthers
sowohl zur paulinischen Mystik als auch zu mystischen Stréomungen des
Mittelalters.'*” Mystische Anklénge lassen sich auch darin sehen, dass
Lutheraner beim Abendmahl von der ,Realprasenz Christi‘ in den Elementen
von Brot und Wein ausgehen. Dabei wird sowohl die katholische

1341 \V/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 293. Somit vertritt Luther eher eine 6konomische als eine immanent-
trinitarische Trinitatstheologie.

1342 Hauschild, Lehrbuch 2, 297. Vgl. auch 298 und 299. Dabei lehnt es Luther ab, im Sinne einer
allegorischen Auslegung zwischen ,Buchstabe und Geist" zu unterscheiden. Er differenziert vielmehr
zwischen ,Gesetz und Evangelium®. Trotzdem gehéren ,Wort und Geist” fur ihn zusammen.

1343 Hauschild, Lehrbuch 2, 298, mit Bezug zu Assertio 1520; WA 7,97.

1344 \Vgl. Zimmerling, Spiritualitat, 51.

1345 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 52.

1346 Zimmerling, Spiritualitat, 24.

1347 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 25. Dort &uRert er anhand verschiedener Beispiele die Auffassung,
,dass Luthers Verhaltnis zur Mystik viel differenzierter gesehen werden muss, als das in der
Vergangenheit weithin geschah.”
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(Transsubstantiationslehre, das Messopfer und die Vorenthaltung des
Laienkelches) als auch die reformierte (rein geistig-sinnbildliche
Abendmahlsauffassung) Position abgelehnt.’48 Luthers Versténdnis der
,Realprasenz Christi‘ I&sst sich einerseits als Auslegung des paulinischen ,In-
Christus-Seins’ auffassen und hangt zum anderen mit seiner
Inkarnationstheologie zusammen. Uber den Streit ums Abendmahl hinaus
griff Luther das damalige Kirchenverstandnis grundlegend an, indem er die
unfehlbare Autoritédt des Papstes bzw. der Konzilien anzweifelte. Er hob
vielmehr das ,allgemeine Priestertum der Glaubigen' hervor®*® und die
Gemeinschaft der Heiligen (,communio sanctorum®), die als Volk Gottes
s2aberall auf Erden ... durch den Heiligen Geist versammelt und regiert
werden.“'3%0 Auf die paulinischen Charismen ging Luther kaum ein. Er betonte
vor allem die vollkommene Gnade (charis) Gottes. Die Gnadengaben hielt er
demgegenuber fiir briichig und vertrat, dass diese auch bei Nichtglaubigen
zu finden wéren. 135

Zwingli entwickelte in Auseinandersetzung mit Luthers Gedanken zur
Rechtfertigung die ,Pradestinationslehre’, die von einer Vorherbestimmung
zum Heil ausgeht. Wer glauben kann, gilt demnach als erwahit.'®%? Das
Erkennen von Gottes Gnade geschehe durch den Heiligen Geist — meist in
Verbindung mit Gottes Wort."®® Grundlegend unterschied Zwingli dabei
zwischen Gott als ,Geist' und dem Menschen als ,Fleisch’. In platonischem
bzw. spiritualistischem Sinne trennte er die Wirklichkeit in die beiden Bereiche
,1ranszendenz und Immanenz®. Obwohl der géttliche und der menschliche
Geist qualitativ vollig unterschiedlich wéaren, gabe es eine Verbindung
zwischen dem géttlichen und dem menschlichen Geist. ,Gottes Dynamik als
Schoépfer und Erléser” lGberwinde namlich die Grenzen der verschiedenen
Spharen. Somit vertrat Zwingli — anders als Luther'®* — eine von der
Pneumatologie bestimmte Theologie. Dabei steht ,Gott als Geist einerseits
der Welt ... gegeniber” und wendet sich ihr ,andererseits ... gnadenhaft
zu.“13% Dies geschehe vor allem durch Gottes gitige Offenbarung in Christus

1348 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 45; Sommer, Repetitorium, 129, 131.

1349 \/gl. Sommer, Repetitorium, 130; Hauschild, Lehrbuch 2, 44.

1350 Hauschild, Lehrbuch 2, 301-302.

1351 \gl. Foller, Geist, 134-135.

1352 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 334.

1353 \/gl. Sommer, Repetitorium, 133, 139; Hauschild, Lehrbuch 2, 325, 326, 333.

1354 Luthers Theologie grindete sich demgegenuber vor allem auf die ,paradoxe Verbindung von
Gott und Mensch® in der Inkarnation Christi. Hauschild, Lehrbuch 2, 328.

1355 Hauschild, Lehrbuch 2, 328, 332.
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und durch das Wirken des Heiligen Geistes, der zwischen dem ganz anderen
Gott und dem irdisch verhafteten Menschen vermittle.'3%® Dabei bediene sich
der Geist des Wortes, obwohl er auch unabhéngig davon wirken kénnte.
Ohne den Geist aber wire das Wort letztlich leer.'” Eine leibliche
Anwesenheit Christi auf Erden lehnte Zwingli ab und vertrat in
spiritualistischem Sinne, dass ,der Heilige Geist ... kein Transportmittel fir
seine Gabe" brauche. Somit deutete Zwingli das Abendmabhl rein symbolisch
als Gedachtnismahl und als duReres Zeichen daflr, ,bereits zuvor innerlich
die Gnade durch den Heiligen Geist empfangen [zu] haben.“'®%® In der
Hervorhebung des Wortes verbot er — anders als Luther — Bilder in sakralen
R&umen. Statt sinnlich-mystischer Glaubenserfahrungen betonte er vor allem
auch die Ethik und strebte eine Erneuerung des religidsen und
gesellschaftlichen Lebens an.'° Innerhalb der Kirche ging er davon aus,
dass der Heilige Geist durch die Amter wirke. Wo sich Kirche aber nicht von
der Schrift, sondern von Konzilien und menschlichen Lehren leiten lasse,
verlére sie den Heiligen Geist. "3

Auch Calvin wurde durch Luthers Gedanken gepragt, setzte aber
wiederum andere Akzente. So betonte er Gottes souverdne Herrschaft,
Allmacht und Allgegenwart. In trinitarischem Sinne verband er diese mit der
Selbstoffenbarung Gottes in Christus und mit der Pneumatologie. Demnach
erreicht Gottes Heilstat in Christus den Menschen dadurch, dass ,Gott selber
als Heiliger Geist das menschlich Innere in Erkenntnis und Handeln
bewegt.“1%" Gott selbst handelt also an dem von ihm abhangigen Geschopf.
Dabei vertrat Calvin die Lehre von der doppelten Pradestination, also der
Vorherbestimmung zu Erwédhlung und Verwerfung. Erwdhlung sei an
,Sichtbaren Frichten des Glaubensgehorsams ablesbar ... (syllogismus
practicus)‘.'%2 Das verkiindigte duRere Wort aber, durch das der Heilige
Geist im Inneren des Menschen wirke, habe die Aufgabe, dazu beizutragen,
dass Christus im Leben eines Menschen einwohne.'® Durch diese

1356 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 329.

1357 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 331, 332.

1358 Hauschild, Lehrbuch 2, 337, 11.3; Ergédnzung nach A.Sudland.

1359 \/gl. Sommer, Repetitorium, 144; Hauschild, Lehrbuch 2, 66-72. Dabei ging er allerdings teilweise
sehr rigoros vor. So wurden Teile der Taufer, die sich urspriinglich von der Reformation in Zirich
abspalteten, durch Zwingli hingerichtet. Vgl. Sommer, Repetitorium, 140-141.

1360 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 336.

1361 Hauschild, Lehrbuch 2, 347.

1362 Sommer, Repetitorium, 166.

1363 \Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 353.
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,Christusgemeinschaft / unio cum Christo* bzw. ,Neuschépfung” entstiinde
eine ,umfassende Lebensverdnderung“.’® Der daraus folgende neue
Lebenswandel im Heiligen Geist orientiere sich an Gottes Wort und bewirke
,Heiligung* bis zur ,eschatologischen Vollendung®,'*® in der die Einheit mit
Gott ganz erfahrbar wére. Aber auch jetzt schon kdnnten die zum Heil
Erwahlten z.B. beim Abendmahl eine besondere Gemeinschaft mit Christus
erleben.’® Hierzu vertrat Calvin eine ,Spiritualprasenz‘, d.h. ,die reale
Gegenwart Christi ... die durch den Geist gewahrt wird“."3¢” Darliber hinaus
vertrat Calvin einen biblizistischen Ansatz. Demnach erhélt die Heilige Schrift
»aus der inneren Selbstbezeugung des Heiligen Geistes (testimonium spiritus
sacti internum)“13%® heraus Autoritéat. Zum einen wollte er damit die einseitige
lutherische Bibelauslegung von Paulus her korrigieren. Zum anderen konnte
er nun nicht mehr zwischen ,Wort Gottes‘ und ,Heiliger Schrift’ trennen.

Muntzer'®® unterschied wie Luther zwischen dem verbum externum
(&uRerliches Wort) und dem verbum internum (innerliches Wort). Er war aber
der Ansicht, dass das innere Wort, also die Erleuchtung der Seele
beziehungsweise die Entstehung des Glaubens durch den Heiligen Geist,
nicht unbedingt auf das AuRere der Predigt oder der Bibellese angewiesen
sei. So lehnte er — anders als Luther — auch die Kindertaufe ab und vertrat
die Geistestaufe als wahre Taufe. Miuntzer hatte enge Verbindungen zur
Tauferbewegung und hoffte auch in deren Sinn in einer apokalyptischen
Stimmung auf die reale Erneuerung der Kirche durch den Geist Christi
jenseits herkdmmlicher Institutionalisierung des Glaubens. 370

4.2 Weiterentwicklungen und Reflexionen

4.2.1 Pneumatologie als evangelische Randerscheinung

Aufgrund Luthers Auseinandersetzungen mit den Schwarmern seiner Zeit,
,die sich auf unmittelbare Geisteswirkungen und -offenbarungen
beriefen*,"3”! wurde lange eine positive Lehre enthusiastisch-charismatischer

1364 Hauschild, Lehrbuch 2, 354.

1365 Hauschild, Lehrbuch 2, 355.

1386 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 361.

1367 Sommer, Repetitorium, 166; Hauschild, Lehrbuch2, 363.

1368 Sommer, Repetitorium, 166. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 348.

1389 Er |ebte als Priester, Mystiker und Spiritualist und war wie Karlstadt sowohl von Luther als auch
von Tauler beeinflusst.

1370 \/gl. Sommer, Repetitorium, 134, 138; Hauschild, Lehrbuch 2, 86f.

1371 Foller, Geist, 131.
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Erlebnisse im Protestantismus verhindert.'3"2 Obwohl sich Luther selbst auf
Mystiker berief, galt Mystik lange als von den Reformatoren abgelehnt. Dies
pragte den Protestantismus. Einen entscheidenden Grund kann man darin
sehen, dass die Rechtfertigungslehre die Umgestaltung des Menschen durch
das Opfer Christi betont. Daraus ergibt sich eine veranderte Stellung vor Gott.
Dieser Ansatz zielt nicht auf eine von Mystikern betonte Vergéttlichung des
Menschen ab.'®”® Dennoch hatte selbst Luther gegeniiber mystischen
Erfahrung eine Offenheit,’¥* auch wenn sein sola gratia (allein die Gnade)
in der evangelischen Tradition anders ausgelegt wurde. Im Bewusstsein
dieser Entwicklungen ringt heute Zimmerling um eine Wiederentdeckung
evangelischer Spiritualitat und Mystik.'37®

In der Zeit nach Luther kam es zu heftigen theologischen
Auseinandersetzungen, durch die hindurch sich im Verlauf des 17. Jhs. die
lutherische Kirche herausbildete.'¥® Beziiglich des Heiligen Geistes
erscheinen in diesen Lehrstreitigkeiten z.B. folgende Aspekte interessant:
Bereits im 16 Jh. vertrat Osiander die ,Gerechtmachung des Stinders durch
die Einwohnung Christi im Inneren des Menschen®, wahrend die Philippisten
wie Melanchton eine forensische Rechtfertigungslehre lehrten. AuRerdem
wurde in der Formula concordiae (FC)'*” von 1577 der freie Wille als Beitrag
zur Bekehrung des Menschen strikt abgelehnt. Insgesamt fand das Wirken
des Heiligen Geist im Streit um diese Themen allerdings weniger direkte
Erwahnung.

Dies lasst sich darauf zuruckfihren, dass in der reformatorischen
Theologie  Christologie und Soteriologie hervorgehoben wurden. Die
Pneumatologie musste sich dem unterordnen.'’® Das reformatorische solus
Christus (allein Christus) richtete sich jedoch keinesfalls gegen den Heiligen
Geist oder ein trinitarisches Gottesverstandnis, sondern gegen eine falsche
Heiligenverehrung und eine falsch verstandene Mittlerstellung der Kirche.
Dennoch stellte sich im Protestantismus im Wesentlichen eine Konzentration

1872 \/gl. Zimmerling, Bewegungen, 100.

1373 \/gl. Louth, Mystik, 571.

1874 Vgl. B 111 3.1.3.1.

1375 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 22. Dabei verweist er aber gleichzeitig fur Erfahrungen mit Gott
jenseits von Wort und Sakrament auf eine Korrektur durch Wort und Sakrament. AuBerdem bleibt
immer zu fragen, inwiefern Mystik in Verbindung zum Heiligen Geist zu bringen ist. Vgl. auch
Zimmerling, Mystik.

1376 \/gl. Sommer, Repetitorium, 159-161.

1377 Diese stellte einen verbindlichen Kommentar zur Confessio Augustana (CA) von 1530 dar.

1378 \/gl. Foller, Geist, 131. Zu behaupten, ,Luthers Soteriologie und Ekklesiologie habe ,einen
starken pneumatologischen Akzent* (Wainwright, Geist 3, 572) erscheint nicht so Gberzeugend.
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auf Jesus Christus ein. In der Alten Kirche gab es dagegen z.B. in der
Appropriationslehre noch stérker trinitarische Beschreibungen. '3

Dartiber hinaus wird behauptet, dass es Luther bei aller Betonung der Bibel
(sola scriptura) weniger um wissenschaftliche Exegese oder Dogmatik,
sondern um ,existenzielle und erfahrungsbezogene Theologie“'*® gegangen
sei. Eine solche Lebensrelevanz lieRe sich ja mit Wirkungen des Heiligen
Geistes in Verbindung bringen. Demgegeniber betrachtete die lutherische
Orthodoxie im 16. und 17. Jh. die gesamte Bibel als vom Heiligen Geist
inspiriert und sah sie deshalb als vollkommen an.'®' Die vom Verstand
geleitete historische Kritik stellte allerdings spéater die vollkommene
Fehlerlosigkeit der Bibel zunehmend in Frage. Dieser Diskurs pragte
wiederum weite Teile evangelischer Theologie des 20. Jhs. Hierbei l&sst sich
kritisch hinterfragen, inwiefern sowohl die altprotestantische Orthodoxie als
auch die historisch-kritische Methode das reformatorischen Erbe im Blick auf
eine ganzheitliche Lebensrelevanz von Bibel und Glaube untergruben. 382

Dies liegt sicherlich daran, dass die Weiterentwicklung protestantischer
Theologie vor allem in der lutherischen Orthodoxie und durch die Aufklarung
von einem verstandesmafigen Firwahrhalten von Glaubensinhalten gepragt
wurde. Eine Verbindung des Glaubens mit ,Emotionalitdt, Gefiihl und
Wille*!38 oder Kérperlichkeit und konkretem Lebensvollzug kamen dabei
vielfach zu kurz. Luther selbst beschrieb seine reformatorische
Entdeckung'3* als emotionale Erfahrung. Spéter trat allerdings das Fiihlen
des Glaubens in der evangelischen Theologie eher in den Hintergrund.'38
Zum anderen wirkten konfessioneller lehrhafter Erstarrung immer wieder
spiritualisitische Einflisse — auch im Ruckgriff auf mittelalterliche Mystik —und
Erbauungsliteratur (vor allem um 1600) entgegen.'38¢

1379 \/gl. Zimmerling, Spiritualitét, 27-28. In der Appropriationslehre wird dem ,Vater die Schépfung,
dem Sohn die Erlésung und dem Heiligen Geist die Heiligung® zugeordnet, auch wenn die
Mitbeteiligung aller bei allem galt. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 292 und B 11l 4.1.2.

1380 Zimmerling, Spiritualitat, 32.

1381 \/gl. Sommer, Repetitorium, 162. Vgl. B Il 1.1.2. Diese sogenannte Verbalinspirationslehre
griindete sich auf die Logik aristotelischer Philosophie.

1382 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 32.

1383 Zimmerling, Bewegungen, 101. Vgl. auch Zimmerling, Spiritualitat, 20, 23. Hier erwéhnt er, dass
neben der allgemeinen Tendenz in der lutherischen Orthodoxie, Theologie und Spiritualitat zu
trennen, der orthodoxe Theologe Johann Gerhard (1582-1637) sowohl anspruchsvolle intellektuelle
als auch erbauliche Schriften veréffentlichte.

1384 Je nach Position wird hierzu Rém 1,17 oder die Entdeckung der géttlichen Zusage verstanden.
Vgl. https://worthaus.org/worthausmedien/luthers-reformatorischer-durchbruch-6-1-1/ am
20.08.2019.

1385 vgl. Zimmerling, Spiritualitat, 25.

1386 \/gl. Sommer, Repetitorium, 163.
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4.2.2 Entdeckung des Geistes in neueren evangelischen Anséatzen
Heute betont in etwas anderer Sprache als Luther Harle, dass da, wo der
Geist Gottes Einfluss auf einen Menschen gewinnt, ein neues
Selbstbewusstsein entsteht. Dieses mache in gewissem Sinne von anderen
Menschen unabhingig und frei.’®®” Auch Harle bringt die Vergebung der
Sinden in Verbindung mit dem Heiligen Geist. Zunachst einmal sieht er das
Erkennen und Bekennen von Verfehlung (z.B. Lieblosigkeit) als Wirkung des
Geistes. In der Erkenntnis dieser Wahrheit liege der ,Durchbruch zur Rettung,
namlich die Befreiung aus der Verstrickung in die eigene Lebensliige.“'388

Welker bringt Erneuerung in Verbindung mit einem Emergenzgeschehen.
Dies entfaltet er folgendermalRen: Nach der unterjochenden Erfahrung der
Siinde und dem verzweifelten Hilfeschrei zu Gott ermdglicht Gottes Geist ,in
einer nicht vorhergesehenen Weise einen neuen Anfang, neue Verhaltnisse,
eine neue Wirklichkeit.“'3 Dabei ereigne sich Vergebung, Gemeinschaft
werde wieder hergestellt und neue Lebenskraft komme zur Entfaltung. Solche
punktuellen Erfahrungen zielten letztlich darauf, dass durch den verheiRenen
Messias, als dem dauerhaften Geisttrager, ,Recht, Erbarmen und
Gotteserkenntnis® aufgerichtet werde, was sich dann universal ausbreite.
Dabei gehe es grundlegend um das, was Gott im Bund mit seinem Volk im
Gesetz bereits geordnet hat: Die Einschrankung, ,die eigenen
Lebensverhéltnisse zu Lasten anderer zu optimieren, ja sogar auf den
Verzicht darauf, die eigenen Rechte und rechtlich begriindbaren Anspriiche
durchzusetzen ... zugunsten der schwéacheren und benachteiligten
Mitmenschen.“'3% Diese Lebensqualitét eines gerechten Miteinanders gelte
letztendlich nicht nur fiir das Volk Israel, sondern fir alle Vélker. 1391

Trillhaas beschreibt den Geist so, dass er das Wort trage und erfiille und
zu einem Spender des Lebens sowie einer Begriindung des Glaubens
mache. Auf diese Weise werde Christus vergegenwartigt. Dies entspricht
Luthers Gedanken. Das blof3e Wort (und damit auch kirchliche Predigt) kann
nach Trillhaas jedoch auch geistentleerte Leerformel sein. Deshalb habe das
Wort dem Geist, der Christus vergegenwartigt, zu dienen. Der Geist

1387 \/gl. Harle, Dogmatik, 365, 368. Inwiefern ein solch geistgewirktes Selbstbewusstsein auch
einsam machen kann, ist gesondert zu untersuchen; vgl. B Il 5.

1388 Harle, Dogmatik, 376.

1389 Welker, Geist, 70.

139 Welker, Geist, 110. Vgl. auch 122.

1391 vgl. Welker, Geist, 113.
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allerdings sei nicht an den Buchstaben gebunden, wie es in der Reformation
in Abgrenzung zum Enthusiasmus propagiert wurde. 3%

Nach Hans-Martin Barth ist ,Gottes Geist ... das verborgene und doch in
allem sich offenbarende und verwirklichende Lebensprinzip, die geheime
Triebkraft allen gelingenden Lebens und Sterbens.” Demnach wirkt der Geist
von innen heraus Veranderung in der Schépfung. Dabei gilt auch: ,Gottes
Geist schafft Leben, indem er Sterben zumutet. Gottes Wehen reifdt
gleichsam die erstorbene Blatter vom Ast und sturzt die morschen Stdmme
um, damit Neues entstehen kann.“'393

4.3 Resiimee

Grundsatzlich 1asst sich sagen, dass in einer sich stdndig wandelnden Welt
selbst Impulsen, die zundchst forderlich wirken, die Gebrochenheit der
unvollendeten Schopfung anhaftet. So sind im Laufe der Zeit immer wieder
Erneuerungen nétig, damit der Geist Gottes seine heilsstiftenden Wirkungen
entfaltet. Dabei greifen Gottes souverdnes Handeln und menschliches
Bemiihen wohl geheimnisvoll und beziehungsstiftend ineinander.'3%* Zwar
betonte Luther angesichts erdriickender Erfahrungen von Werkgerechtigkeit
das gnadige menschenunabhéngige Eingreifen Gottes. Zum anderen stellte
er heraus, dass BuRe und letztlich auch Beichte eine fréhliche Sache
seien.”® Dem Menschen wird also auch bei Luther nicht seine
Verantwortung genommen. Auf dem Hintergrund angstbesetzter
mittelalterlicher Volksfrommigkeit kam Luthers Entdeckung eines gnadigen
Gottes reformierende Bedeutung zu. Damit jedoch durch diese innere
Erkenntnis eines einzelnen umfassende Veranderungen in Gang gesetzt
wurden, brauchte es auch &auRere Bedingungen. So haben z.B. der
Buchdruck Gutenbergs und das Bestreben der Landesfiirsten, vom Kaiser

1392 \/gl. Trillhaas, Dogmatik, 417, 426 und vgl. 2Kor 3,6 ,Denn der Buchstabe totet, aber der Geist
macht lebendig.”; vgl. B 111 1.1.3.1.

1393 Barth H-M, Dogmatik, 417.

1394 \/gl. Phil 2, 12-13: ,schaffet, dass ihr selig werdet, mit Furcht und Zittern. Denn Gott ist's, der in
euch wirkt beides, das Wollen und das Vollbringen, nach seinem Wohlgefallen.”

1395 \/gl. https://www.evangelischer-glaube.de/stimmen-der-véter/luther-beichte/ am 16.11.2018.
Dort wird auf den groflen Katechismus Luthers Bezug genommen. Auch Luthers Thesen beginnen
gleich mit dem Thema BuBe. So heif’t es dort: 1. Da unser Herr und Meister Jesus Christus spricht
,Tut BuRe' usw. (Mt. 4,17), hat er gewollt, daR® das ganze Leben der Glaubigen Bufle sein soll. 2.
Dieses Wort kann nicht von der BufRe als Sakrament — d. h. von der Beichte und Genugtuung — die
durch das priesterliche Amt verwaltet wird, verstanden werden. 3. Es bezieht sich nicht nur auf eine
innere BuRe, ja eine solche wére gar keine, wenn sie nicht nach auflen mancherlei Werke zur
Abtétung des Fleisches bewirkte.* http://www.luther.de/leben/anschlag/95thesen.html am
31.10.2018.
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unabhangiger zu werden, erheblich dazu beigetragen, dass sich Luthers
Gedanken verbreiteten und bisherige Strukturen aufgebrochen wurden.
Solche Veranderungsprozesse einfach als Wirkungen des Heiligen Geistes
zu beschreiben, ware sicherlich fragwirdig. Hierzu wé&ren zumindest
entsprechende Kriterien zur Bewertung nétig. In evangelischem Sinne wére
da z.B. das Vertrauen auf das Wirken des Heiligen Geistes beim Lesen der
Bibel bzw. beim Predigen zu nennen. Da aber gilt, dass ,der Buchstabe tétet,
der Geist aber lebendig macht“'3% ist auch dieses Kriterium schwer fassbar.

Des Weiteren kénnen Erkenntnisse, die in der Auseinandersetzung mit
einer bestimmten Epoche gewonnen wurden, Impulse liefern, um kritisch zu
Uberpriifen, was aus gewordenen Uberzeugungen und Strukturen heute zu
bewahren und zu erneuern ist. Hierzu lassen sich verschiedene Aspekte ins
Blickfeld nehmen:

Ausgehend von der Kritik Luthers am Ablasshandel |&sst sich z.B. heute
Uberprifen, inwiefern der Umgang mit Geld innerhalb der Kirche vom
Vertrauen auf Gottes Segen geprégt ist und dem Heil der Menschen dient
oder sich nur an sakularen Okonomisierungsgesetzen orientiert. In aktuellen
Kontexten diesseitsorientierter individueller Beliebigkeit (statt mittelalterlicher
Gottesfurcht) ist zudem darliber nachzudenken, inwiefern die Rede vom
,gnadigen Gott* dazu fihrt, eine Orientierung von der Heiligkeit Gottes her aus
dem Blick zu verlieren. Hier kénnte es gerade auch unter
,durchpsychologisierten’ Lebensbedingungen hilfreich sein, die
lebensférderlichen Wirkungen des Erkennens von Siinde sowie von Reue
und BuRe neu zu entdecken. Dabei kann die lutherische Betonung der
Schriftbezogenheit helfen, Gottes zeitunabhangige, lebendige Heiligkeit neu
hervorzuheben und von daher angstbesetzten, schwarmerischen oder
gewaltbereiten menschlichen Herrschafts-bedirfnissen klar
entgegenzutreten. Darliber hinaus lasst sich fragen, inwiefern verschiedenste
Formen der Schriftauslegung, etwa in internationaler oder Skumenischer
Perspektive, den lutherischen Protestantismus anregen, eigene Traditionen
bewusst zu bewahren sowie diese zu erweitern und zu erneuern. Des
Weiteren ist angesichts einer Uberalterung aktiver Kirchenmitglieder im Blick
zu behalten, dass jingere Menschen in den Geist der Reformation so

139 Vgl. 2Kor 3,6 und B Il 1.1.3.1. Als denkbarer biblischer MaR3stab kénnten z.B. auch die Friichte
des Geistes aus Gal 5,22 dienen. Eine genauere derartige Analyse zur Bewertung der
Reformationszeit wiirde den Rahmen dieser Arbeit sprengen.
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einbezogen werden, dass sie Kirche gestaltend weiterentwickeln kénnen.
Dies gilt auch auf dem Hintergrund von digitaler und globaler Vernetzung.
Musik, Liturgie und Sprache, aber auch inhaltliche Fragen missen ja immer
wieder auf die Spannung zwischen wandelbarem Zeitgeist der jeweiligen
Kultur(en) und dem unwandelbaren Kern des Evangeliums hin befragt
werden, um eine Offnung von Menschen fiir Gottes lebensstiftenden Geist zu
unterstitzen. Um zu solchen Unterscheidungen zwischen Form und Inhalt
befahigt zu werden, bedarf es intensiver Bildungsbemiihungen. Hier kann
man aus reformatorischer Zeit lernen, dass die Motivation zu
Bildungsreformen einer tiefen inneren Uberzeugung vom Wert des einzelnen
Menschen und nicht irgendeiner ,Kostenneutralitét' geschuldet ist. Da Luther
sich in seiner Zeit auch aus politischen, nicht nur theologischen Erwagungen
gegen geistbetonte Strémungen abgrenzte und evangelische Pneumatologie
von daher gepragt wurde, sind heute Impulse aus den weltweit am starksten
wachsenden charismatischen Kirchen neu zu tberprifen. Die Bindung des
Heiligen Geistes an die Schrift bringt da etwas Ordnendes und Bewahrendes
mit sich. Allerdings sollte hierbei bedacht werden, dass evangelische
Theologie zu einer einseitigen Betonung des Verstandes unter
Vernachladssigung kérperlicher und emotionaler Aspekte des Glaubens
tendiert. Da l&sst sich auch bei den Katholiken oder von orthodoxen Kirchen
lernen. Generell passt es zu den Wirkungen des Geistes, Grenzen
Uberwindende, kulturiibergreifende Gemeinschaft zu stiften. Hierzu lasst sich
z.B. fragen, wie es sich auf immer noch bestehende konfessionelle
Streitigkeiten um das Abendmahl auswirken kénnte, wenn die in der Liebe
Christi gegriindete Kraft des Geistes zum bestimmenden Mafstab erhoben
wirde.

5 Einheit der Gemeinschaft und Freiheit des Individuums

Zu Beginn der Bibel wird berichtet, dass Gott Noah nach der sogenannten
Sintflut verspricht, die Menschheit nicht mehr zu vernichten, solange die Erde
steht. Dieser erste in der Bibel erwahnte Bundesschluss Gottes gilt ,allem
Fleisch“'3%7 und stellt keine Bedingungen an den Menschen. Gott verpflichtet
sich darin einseitig, zu seinen Geschdpfen zu stehen. In Gen 17 geht es dann
um den Bundesschluss Gottes mit Abraham und seinen Nachkommen, der
sich segensreich auf alle Volker auswirken soll. Als besonderer Bund Gottes

1397 Gen 9,17. Der Regenbogen wird dazu als Gottes Bundeszeichen betrachtet.
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gilt die in Ex 24 beschriebene Willensbekundung des heiligen Gottes, mit
seinem erwahlten Volk in Gemeinschaft zu leben.'% Dieser Bund ist eng
verknipft mit der grundlegenden Erfahrung der Befreiung aus der Sklaverei
in Agypten. Die Gebote und Gesetze Gottes sollen dabei dem Volk helfen,
diese Freiheit zu bewahren und so mit Gott und untereinander in guter
Beziehung zu leben. Im NT wird das Bild des Bundes wieder aufgegriffen und
im sogenannten neuen Bund (bzw. Testament) auf christusglaubige Nicht-
Juden ausgeweitet. Hierbei ist von der Befreiung aus der Sklaverei der Stinde
die Rede.™ Uber diese Bundesschliisse Gottes hinaus wird sowohl im AT
als auch im NT immer wieder beschrieben, wie Gott einzelne (z.B. Mose oder
Maria oder Paulus) beruft und durch seinen Geist zu besonderen Diensten
an der Gemeinschaft bevollméachtigt. In der Bibel kommt also immer wieder
zum Ausdruck, dass Gott nicht nur das Kollektiv, sondern auch den einzelnen
LSieht’, wie z.B. Hagar in Gen 16,13. Der einzelne erhélt von Gott individuelle
Wiirde, Ansehen (Ps 139,13-16") und bekommt nicht eine Nummer,
sondern einen Namen verliehen (vgl. z.B. Adam, Abraham, Jes 43,1;
56,5'0"). Andererseits erhalt der einzelne durch das Hineingestelltsein in eine
groBere Gemeinschaft innerhalb einer Geschichte Orientierung, Halt und
Selbstvergewisserung. Er muss sich nicht nur selbst definieren und
bestétigen, sondern wird durch die Gemeinschaft getragen. Wird das
Zusammenleben von Erbarmen, Gerechtigkeit und Frieden gepragt, wofir
sich z.B. der verheilRene, geisterfiillte Messias einsetzt, kommt dies auch dem
einzelnen zugute. Zudem bewirkt die Veradnderung vieler einzelner Herzen
durch Gottes Geist eine Erneuerung des ganzen Volkes.'? Joel 3 verheil’t
dartber hinaus, dass der Geist nicht nur einzelnen, sondern ,allem Fleisch®
gegeben werden soll. Dabei ist die Frage, ob dabei auch nationale und
soziale Unterschiede unbedeutend werden. Jedenfalls schafft der Geist
durch  Umkehr und Verséhnung neue Zugénge zu lebensfroher

1398 Eine differenzierte wissenschaftliche Diskussion alttestamentlicher Bundestheologie sprengt den
Rahmen dieser Arbeit. Deshalb sei hier nur verwiesen auf Riterswérden, Bund (AT), 3.

1399 Vgl. Rém 6, 20, 22: ,Denn als ihr Knechte der Stinde wart, da wart ihr frei von der Gerechtigkeit
... Nun aber, da ihr von der Siinde frei und Gottes Knechte geworden seid, habt ihr darin eure Frucht,
dass ihr heilig werdet; das Ende aber ist das ewige Leben.”

1400 Denn du hast meine Nieren bereitet und hast mich gebildet im Mutterleibe ... Deine Augen
sahen mich, als ich noch nicht bereitet war®

1401 Und nun spricht der HERR, der dich geschaffen hat, Jakob, und dich gemacht hat, Israel:
Furchte dich nicht, denn ich habe dich erlést; ich habe dich bei deinem Namen gerufen; du bist mein!*
und ,denen will ich in meinem Hause und in meinen Mauern ein Denkmal und einen Namen geben;
das ist besser als S6hne und Téchter. Einen ewigen Namen will ich ihnen geben, der nicht vergehen
soll.

1402 \/gl. Hes 36,26-27 und B 1 2.4.
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Gemeinschaft. Er ermachtigt, gerecht leben zu kénnen. Das beinhaltet nicht
nur individuelle Rechtfertigung vor Gott, sondern insbesondere auch die
Fahigkeit, sich in Gemeinschaft angemessen verhalten zu kénnen. Dabei
geht es nicht um Moral, sondern um ein Leben in richtigen Beziehungen, das
letztlich auf universalen Frieden (schalom) ausgerichtet ist und ein
Miteinander in Liebe verwirklicht.

Nach dem Johannesevangelium werden die Junger bereits im Hier und
Jetzt in die géttliche Liebesgemeinschaft von Vater, Sohn und Geist
hineingenommen. In Joh 17,11 bittet Jesus sogar dafir, dass die Einheit der
Jinger der géttlichen Einheit entsprechen mége. Nach Rém 8 sind diese
familienartigen Beziehungen allerdings grundlegend von Freiheit gepragt, da
Menschen in der Bindung an Christus von der Knechtschaft der Stinde befreit
werden. Deshalb missen sich Christen untereinander nicht mehr in
unterdriickende Abhangigkeiten verstricken, sondern werden befahigt,
einander wie Christus zu dienen und sich in Liebe wirklich zu begegnen. Ein
solches Verstdndnis von Freiheit kann allerdings in Konflikt mit (post-
ymodernem individuellem Freiheitsstreben geraten.

Auf individuelle Umkehr zu Christus, um die Befreiung von Sinde zu
erleben, legte der Pietismus besonderen Wert. Damit einher ging die
Sammlung von Glaubigen in Kleingruppen zum Austausch Uber Bibeltexte,
gemeinsamem Gebet und gegenseitiger Firsorge. Anhand dieser
Strémungen des 17. und 18. Jhs. soll nun das Spannungs-feld zwischen
Individualitdt und Gemeinschaft ndher beleuchtet werden.

5.1 Pietistische Strémungen

5.1.1 Kennzeichen und geistesgeschichtliche Kontexte des Pietismus

Pietismus  umfasst nach  Martin  Brecht ,die bedeutendste
Frommigkeitsbewegung oder religiése  Erneuerungsbewegung des
Protestantismus nach der Reformation.“™% Auch wenn diese Bewegung
zwischen 1670 und 1780 vielfaltige Facetten'“%* hervorbrachte, gibt es
einheitliche Kriterien. Dazu gehéren z.B. die Betonung von Bufe, Heiligung
und Nachfolge sowie eine Verinnerlichung der christlichen Botschaft beim
einzelnen, worin sich der besonders neuzeitliche Zug der Bewegung zeigt.
Die sogenannte praxis pietatis, also der praktische und lebendige Vollzug von

1403 Brecht, Pietismus, 606. VVgl. auch Sommer, Repetitorium, 177.
1404 Hauschild, Lehrbuch 2, 680, unterscheidet sechs Typen des Pietismus.
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Fréommigkeit, riickte in den Fokus. Dabei spielte auch die ,Sammlung der
Frommen in Konventikeln als Kerngemeinde in der Kirche (ecclesiola in
ecclesia)“ eine wichtige Rolle. Dort beschéaftigten sich vor allem Laien
miteinander intensiv mit der Bibel. Dabei ging es stark um emotionale
Erbauung, aber auch um gesellschaftliche Verédnderung durch die geistliche
Erneuerung von Menschen.'#% Auch wenn diese Zusammenkinfte vielfach
innerhalb der evangelischen Kirche stattfanden, wurde die Bildung spezieller
Gruppen kritisiert und mit Separatismus in Verbindung gebracht.'#% In der
heutigen Forschung wird der Pietismus jedoch weniger im Sinne Ritschels
mit ,weltflichtig-mystische[n] Tendenzen® beschrieben, sondern es werden
eher ,seine sozialethischen Impulse“'“%” hervorgehoben.

Brecht betont in Abgrenzung zu anderen Autoren wie Schmidt oder
Beyreuther, dass es sich beim Pietismus nicht nur um ein deutsches, sondern
um ein europdisches Phdnomen handelt. Als Ausgangspunkt wird eine
zunehmende ,Frémmigkeitskrise im Protestantismus um 1600“'4% angefiihrt.
Zimmerling sieht als Ursache fir das ,Zerbrechen der Einheit von Theologie
und Spiritualitat'*®® im 17. Jh. die Suche nach einem neuen
Lebensfundament jenseits konfessioneller Streitigkeiten, die ja immer mehr
zu politischen Machtkdmpfen wurden. Dies galt insbesondere nach den
Schrecken des DreiRigjahrigen Krieges (1618-1648). Laut Sommer hat da der
Pietismus mit der Betonung gelebter Frémmigkeit ,im Deutschen Reich
erheblich zur Entkonfessionalisierung des Christentums beigetragen.“'41°

Zum anderen erschien im 17. Jh. immer mehr die Vernunft als befreiendes
menschliches  Verbindungsglied, das sich kirchlich-konfessioneller
Einengung entziehen konnte. So pragten nun auch die absolutistischen Hofe
nicht mehr durch religidse Aspekte das gesellschaftliche Leben, sondern
durch einen nach innerweltlichen Kriterien ausgerichteten pragmatisch-
rationalen Zentralismus.'" Mit Grotius entdeckte man die Naturrechte des
Menschen, die keiner géttlichen Legitimation bedurfen.'#'? In dieser

1405 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 682.

1406 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 681.

1407 Sommer, Repetitorium, 178. Ergdnzung nach A.S. Ritschl pragte durch seine von 1880-1886
verfasste Geschichte des Pietismus lange das Bild des Pietismus als weltfllichtig.

1408 Brecht, Pietismus, 607.

1409 Zimmerling, Spiritualitat, 16.

1410 Sommer, Repetitorium, 158.

1411 V/gl. Sommer, Repetitorium, 175, 177 Dort wird eine neue Staatsrason und Machtpolitik erwéhnt,
die sich auf Philosophen wie Machiavelli und Thomas Hobbes griindete.

1412 \Vgl. Zimmerling, Spiritualitat, 17 und B 11l 3.2.1.
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Betonung menschlicher Vernunft beeinflusste immer mehr die aufkommende
Geistesstromung der Aufkldrung das Denken und Handeln der Menschen.
Damit musste sich die Theologie auseinandersetzen:

So vertrat z.B. Descartes im 17 Jh. mit seinem cogito ergo sum (Ich denke,
also bin ich) einen ,Geist-Materie-Dualismus’. Demnach soll der menschliche
Geist sich die materielle Welt untertan machen. Der Geist Gottes spielte
dabei keine Rolle mehr, da sich die Philosophie ohnehin von der Theologie
l6ste. Spinoza hingegen versuchte in seinen pantheistischen Uberlegungen
den Unterschied zwischen Gott und Natur aufzuheben. Daruber hinaus
kamen 1625 in De vertitate von Herbert von Cherbury Gedanken einer
natirlichen Religion auf.'4'?

Rousseau sah im 18 Jh. das menschliche Gliick weniger im rationalen
Erkennen des Menschen als vielmehr ,in den Geflihls- und Gemdtskréaften
des natiirlichen Menschen“.''* Deshalb vertrat er programmatisch ,Zuriick
zur Natur!" und dass der Mensch eigentlich gut sei, was theologischen
Positionen z.B. von der Erbslinde widersprach.

John Locke betonte als Grundlagen des Christentums ,Toleranz, Tugend
und Moral“'*'® und vertrat im Sinne einer Erfahrungsphilosophie ein
harmonisch ausgeglichenes Verhaltnis zwischen Vernunft und Offenbarung
— demnach kénne Glauben tbernatirlich, aber nicht widerverniinftig sein.

Auch Leibniz bemihte sich in seiner Monadenlehre um Harmonie
zwischen Glaube, Vernunft und Offenbarung sowie Leib und Seele. Sein
Schiler Christian Wolff wurde 1723 aus dem pietistischen Halle
vertrieben,'#'® weil er die Moral unabhéngig von der Offenbarung alleine auf
die Vernunft griinde wollte.

Lessing vertrat die Meinung, dass die Bibel ihren Geist und ihre Kraft nicht
beweisen kdnne, da sich nicht jedem einleuchte. Er sah in Liebe und Vernunft
die wahre Religion.

Immanuel Kant kritisierte schliellich bisherige Gottesbeweise und stellte
ein neues Verstandnis der Metaphysik vor. Gott, Freiheit und Unsterblichkeit
seien darin ,notwendige Postulate der praktischen Vernunft“.'#'” In seiner
Schrift ,Religion innerhalb der Grenzen der bloRen Vernunft' setzte er

1413 \/gl. Sommer, Repetitorium, 187.

1414 Sommer, Repetitorium, 189.

1415 Sommer, Repetitorium, 187.

1416 \/gl. dazu auch Brecht, Pietismus, 615.
1417 Sommer, Repetitorium, 194.
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Religion mit Moral gleich. Dadurch ergab sich eine Gegeniberstellung
zwischen Rationalisten, die Religion mit der Vernunft kritisch zu tGberpriifen
versuchten, und Supranaturalisten, die am Offenbarungscharakter biblischer
Schriften festhielten. 418

Solche abstrakt-theoretischen Gedanken der Aufklarung wirkten sich auf
die Theologie aus, vor allem im Blick auf eine Betonung der Ratio.'*'® Im
Gegensatz zu Frankreich zeigte sich jedoch die Aufklarung in Deutschland
weniger kritisch gegentber bestehenden gemeinschaftlichen Strukturen in
Politik und Kirche.'?° Zu den unterschiedlichen Strémungen des Pietismus
ergaben sich Uberschneidungen, aber auch Spannungen. Dem Pietismus
war vor allem an der individuellen Erfahrbarkeit Gottes im Alltag sowie der
gemeinschaftlichen Praxis des Glaubens in gegenseitiger Erbauung und im
Einsatz fur Bedirftige gelegen.™?' Insgesamt I4sst sich aber sowohl im
Pietismus als auch in der Aufklarung vor allem in der Uberwindung der
Orthodoxie ein neuzeitlicher Geist entdecken. Dies gilt, obwohl sich beide
geistesgeschichtlichen Bewegungen nicht eindeutig vom konfessionellen
Zeitalter abgrenzen lassen.'4??

5.1.2 Pragende Vertreter des kirchlichen Pietismus und ihr
Geistverstiandnis

Um bedeutende Vertreter des kirchlichen Pietismus besser verstehen zu

kénnen, sollen zundchst bedeutende Einflisse skizziert werden, die sie

gepragt haben:

Als wesentlich ist dabei Johann Arndt zu nennen. Obwohl er eigentlich
lutherischer Theologe war, verbreitete er vor allem mittelalterliche Mystik und
Weigelschen Spiritualismus,#?® um individuelle Fréommigkeit zu férdern. Mit
seinen vier Bichern ,Vom wahren Christentum® gilt er aus
frommigkeitsgeschichtlicher Sicht als ,Begriinder des Pietismus®."?* Seine

1418 \/gl. Leonhardt, Grundinformation, 82.

1419 Vgl. Zimmerling, Spiritualitat, 23.

1420 \/gl. Sommer, Repetitorium, 175-176. Auf 176 fuhrt Sommer aus, dass die Aufklarung ihre
Zielsetzungen ,nicht mehr unmittelbar aus dem geschichtlichen Zusammenhang von Kirche und
Theologie” ermittelt habe, sondern in der kirchenkritischen Bewegung des Hochmittelalters und der
Renaissance verwurzelt sei.

1421 \/gl. Sommer, Repetitorium, 178.

1422 \/gl. Sommer, Repetitorium, 189.

1423 \/gl. Brecht, Pietismus, 609-610. Arndt lebte 1555-1621. Vgl. auch B 1Il 3.1.3.2.

1424 Sommer Kirchengeschichtliches, 164, vgl. auch 179. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 665: Er merkt
an, dass Arndt insofern nicht als ,Vater des Pietismus‘ bezeichnet werden kann, da er keine eigenen
Konventikel sammelte. Die Wirkung durch seine Schriften war allerdings grof.
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Schriften wirkten bis ins 19. Jh. Sie betonten als Erganzung zur ,Reformation
der Lehre“ die ,Reformation des Lebens“.'#?® Darin zeigte er auf, wie BuRe,
auch in Abkehr von der Welt, in die Nachfolge Christi fiihre. Das Erleben der
Aneignung des Heils beschrieb er als Prozess der Praxis des Glaubens —
durchaus noch im Rahmen lutherischer Rechtfertigungslehre. Der
institutionalisierten Kirche und den Sakramenten mal er wenig Bedeutung
zu."?8 Vielmehr betonte er, dass sich die erneuerte Gottebenbildlichkeit des
Menschen in der liebenden Verbindung der Seele mit Gott zeige.'?” Dies
rédumt aber auch in Nahe zur Mystik eine gewisse individuelle Freiheit ein.

Weniger freiheitlich wirkt die Erbauungsliteratur des englischen
Puritanismus, der neben Arndt die Entstehung des Pietismus beeinflusste.
Darin wurde die intensive individuelle Erforschung des Gewissens und in
calvinistischem Sinne eine strenge Lebensheiligung gefordert.’?® Auch
chiliastische Erwartungen spielten eine Rolle. Dartiber hinaus wirkten
spekulative, gnostische und theosophische Gedanken Jakob B&hmes auf
den Pietismus ein, der wie Arndt durch den Spiritualismus des 16. und 17.
Jhs. gepragt war. 1429

Als Hauptvertreter des lutherischen Pietismus in Deutschland, den man
von ca. 1670-1720 ansetzt, gelten die Theologen Spener und Francke.'#3
1670 entstand in Frankfurt nach einer Predigt von Philipp Jakob Spener das
Collegium pietatis, ein kleiner Kreis von Christen, die ihren Glauben ernsthaft
leben wollten. Von dort gingen reformerische Impulse in die evangelische
Kirche aus, zu deren Gemeinschaft sich diese Pietisten klar zugehérig
fuhlten. 1675 erschien Speners Schrift Pia Desideria, die als Programm des
Pietismus gilt. Darin wird auf Missstédnde der Kirche hingewiesen, aber auch
im Sinne eines gemaRigten Chiliasmus'#3" Hoffnung auf Besserung aufgrund
biblischer VerheilRungen verbreitet. AulRerdem stellte Spener konkrete
Reformpunkte vor wie z.B. gemeinschaftliches Bibellesen in Konventikeln.

1425 Sommer, Repetitorium, 178.

1426 Brecht, Pietismus, 610.

1427 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 666.

1428 \/gl. Sommer Kirchengeschichtliches, 169, 170; Hauschild, Lehrbuch 2, 668 und Brecht,
Pietismus, 608. Als bekanntestes puritanisches Erbauungsbuch gilt das 1628 von Lewis Bayly
veroffentlichte ,Practice of Piety".

1429 \/gl. Brecht, Pietismus, 610; Sommer, Repetitorium, 178; B 11l 3.1.3.2. Bohme lebte 1575-1624.
1430 \/gl. Sommer, Repetitorium, 178.

1431 Dabei geht es um eine endzeitliche Hoffnung auf das Tausendjahrige Reich der Herrschaft
Gottes. Die lutherische Orthodoxie sah dagegen das Jiingste Gericht als Ende der Geschichte an.
Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 689, 694. Spener war urspriinglich elséssischern Pfarrer und lebte 1635-
1705.
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Dass darin auch Laien die Schrift auslegen durften, begriindete er mit dem
,allgemeinen Priestertum der Glaubigen®‘. Die aktive Beteiligung von Frauen
vertrat er jedoch nicht."#3? Freiheitlich-emanzipatorische Bestrebungen waren
demnach in Speners Bewegung begrenzt. Er forderte aber, das
Theologiestudium und die Predigt auf den gelebten Glauben hin
auszurichten. Dies sollte der Erbauung des Einzelnen wie der Gemeinschaft
zugute kommen. GemaR seiner kirchlichen Reformbemihungen hatte er
nicht im Sinn, sich von der Kirche zu separieren. Dennoch sammelte er die
Frommen innerhalb der Kirche, um sie besonders zu férdern (ecclesiola in
ecclesia).'*® Inhaltlich driickte sich dies folgendermaRen aus: In Nahe zu
Luthers ,Rechtfertigung’ und ,Heiligung‘ unterschied Spener zwischen der
Wiedergeburt (regeneratio) des einzelnen und der darauf aufbauenden
Erneuerung (renovatio). In seiner Pia Desideria duf3erte er dazu, dass ,der
wahre, tatige Glaube ... zwar durch den Geist gegeben [wiirde], aber mittels
des in der Schrift enthaltenen Wortes Gottes.“'*** Wie Luther brachte er also
das Wirken des Heiligen Geistes mit der Bibel in Verbindung. Im Gegensatz
zu Luther legte Spener allerdings seine Betonung weniger auf die
,Rechtfertigung’ als vielmehr auf die Férderung der ,Heiligung’, wie Luther die
renovatio nannte. Vollkommenheit in der Lebensfihrung Idsst sich nach
Speners Auffassung im Diesseits allerdings nicht erreichen.'3% Dabei geht es
im Sinne Speners aber um eine geistgewirkte praxis pietatis, also eine
veranderte Lebensflihrung. Mystisch-radikalere Richtungen des Pietismus
strebten hierbei in viel gréRerem Malie nach ,Vollkommenheit im Diesseits’
als Spener.

Ahnlich wie Spener griindete August Herrmann Francke in Leipzig das
Collegium philobiblicum, einem Bibelstudienkreis zwischen Universitat und
Birgertum.'#3 Anders als bei Spener wurde im Pietismus Franckes nach
seinem selbst erlebten Vorbild die Wichtigkeit einer datierbaren individuellen
Bekehrung mit ernstem BufRkampf betont. Einer solchen Lebensumkehr
folgte der Einsatz fur Bedurftige in der Gesellschaft. So entstanden in Halle
soziale Einrichtungen wie eine Armenschule, ein Waisenhaus und eine

1432 \/gl. Brecht, Pietismus, 612.

1433 \/gl. Sommer, Repetitorium, 179-180.

1434 Karpp, Bibel, 80. Erganzung durch A. S.

1435 Sommer, Repetitorium, 182. Louth, Mystik, 575 merkt jedoch an: ,Nach pietistischer Auffassung
werden die Glaubigen durch das Wirken der Gnade Gottes zur Heiligkeit berufen und kénnen sie
auch erlangen.”

1436 \/gl. Brecht, Pietismus, 613. Francke lebte 1663-1727 und wirkte vor allem in und um Halle.
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Lehrerausbildungsstatte,'®” um christliche Klugheit und Tichtigkeit zu
fordern. Darlber hinaus reformierte Francke als Professor das
Theologiestudium in Halle im Sinne Speners in Ausrichtung auf die praxis
pietatis. ,Die Predigt blieb [jedoch] eng an den Text der Bibel gebunden ... ;
entsprechend wurde das ganze theologische Studium auf die Exegese
ausgerichtet.“'#%® Auf diese Weise bemiihte sich Francke im Bewusstsein
einer starken Betonung des Verstandes — wie in der Aufklarung — Theologie
und Spiritualitat miteinander zu verbinden.'#3® Des Weiteren beteiligte er sich
an der Grindung einer deutschen Bibelanstalt, damit mehr Menschen die
Bibel selber lasen.'° Auch die Entstehung einer Missionsgesellschaft in
Sidindien wurde durch den hallischen Pietismus geférdert. Dabei galt
insgesamt das Motto der ~Weltverwandlung durch
Menschenverwandlung®."#4! Dabei sollte der einzelne durch den Geist Christi
und das gemeinschaftliche Bibelstudium mdglichst so zur Verantwortung
befreit werden, dass er sich gerne fir das gesellschaftliche Gemeinwohl
tatkraftig einsetzte.

In  solchen ,sozialethische[n] Impulse[n]® bestand eine gewisse
Ubereinstimmung mit der Aufkldrung. Dies galt auch im Blick auf die
,Uberwindung der konfessionellen Polemik®, auch wenn gerade Francke sich
immer wieder gegen den Aufklarer Christian Wolff stellte. In Themen wie
,Stnde, Gnade und Rechtfertigung“'#4? unterschieden sie sich allerdings
grundlegend. Da es bei allem vernlnftigen Agieren Franckes in seinem
Umfeld immer wieder zu Ekstasen und Prophezeiungen kam,'#*3 bekampfte
die lutherische Orthodoxie den kirchlichen Pietismus.

5.1.3 Gemeinschaftsbetonter und schwiarmerisch-freiheitlicher
Pietismus

Der Pietismus entwickelte sich allerdings nicht nur innerhalt der

evangelischen Kirche, sondern weitgehend auch auRerhalb dieser

437 Francke wird immer wieder mit einer sogenannten ,schwarzen Padagogik’ in Verbindung
gebracht. Darunter wird verstanden, den Willen eines Kindes brechen zu missen. Francke selber
vertrat jedoch, dass sich der eigene Wille dem Willen Christi beugen solle, um veréndert zu werden.
Seine Nachfolger legten dies vor allem in der Praxis teils anders aus. Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2,
698.

1438 Karpp, Bibel, 82. Ergdnzung nach A.S.

1439 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 20.

1440 \/gl. Sommer, Repetitorium, 181.

1441 Sommer, Repetitorium, 182.

1442 Sommer, Repetitorium, 178. Ergédnzung nach A.S.

1443 \/gl. Brecht, Pietismus, 614.
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Gemeinschaft bzw. Institution. Dabei zeigten sich unterschiedlichste
spirituelle Betonungen bis hin zu radikalen und schwéarmerischen Facetten.
Von solchen freiheitlicheren Bewegungen des Pietismus sollen im Folgenden
einige Eindriicke vermittelt werden:

Als eigene Form des Pietismus entstand durch Nikolaus Ludwig Graf von
Zinzendorf'## die evangelische Freikirche der Herrnhuter Briidergemeine.
Sie zeichnete sich durch eine 6kumenischer Gesinnung und eine innige
Jesusfrommigkeit aus. Besonders auffallig ist, dass hier in Abgrenzung zur
Betonung individueller Frémmigkeit anderer pietistischer Richtungen ein
ausgepragtes gemeinschaftliches Gemeindebewusstsein gepflegt wurde. 445
Eigentlich wollte Zinzendorf im Sinne Speners ecclesiola in ecclesia eine
Gruppe innerhalb der sédchsischen Landeskirche etablieren. Dadurch, dass
er auf seinem Gut nicht nur Lutheraner und Reformierte'#¢ beheimatete,
sondern auch béhmisch-méahrische, sowie schlesische Glaubensflichtlinge,
galt es verschiedene Glaubensrichtungen, auch separatistische und
enthusiastische, zu einem Gemeinwesen zu vereinen. Dies filhrte zu einem
eigenen Weg.'**” Besonders bedeutsam fiir die Entstehung eines intensiven
Gemeindebewusstseins in Herrenhut war am 13. August 1727 eine
erneuernde Gemeinschaftserfahrung bei einer Abendmahlsfeier. Daraus
folgte eine besondere Einheit der Gemeinschaft, die beim persénlichen
Austausch in Kleingruppen, beim Liebesmahl und bei FuRwaschungen in
intensiver Herzlichkeit gepflegt und durch eine Amterordnung unterstiitzt
wurde. Durch das tégliche Losen von Bibel- und Liedversen sollte der
einzelne wie die Gemeinschaft ermutigt werden. Der Uberkonfessionelle
Geist der Herrnhuter zeigte sich sowohl in Beziehungen zur lutherischen
Ortsgemeinde, in der Griindung von Tochtergemeinden als auch in der
weltweit wirkenden herrnhuterischen Missionsbewegung. Neben dieser
praktisch-weltzugewandten Seite kennzeichnete eine Innigkeit zum ,Heiland’,

1444 Zinzendorf war urspriinglich Jurist und lebte 1700-1760. Da er in den Halleschen Anstalten
erzogen wurde, war er selber vom kirchlichen Pietismus geprégt. Von der strengen Frommigkeit
Franckes grenzte er sich jedoch ab. Bedeutend fur die Entwicklung seines fréhlich-emotionalen
Herzensglaubens war vor allem seine mystisch gepragte GroBmutter. AuBerdem wurde Zinzendorf
durch die Begegnung mit Uberkonfessionellen Ideen auf dem Grafenhof ReuRR-Ebersdorf beeinflusst.
Aber auch die Auseinandersetzung mit Luthers frihen Schriften wirkte sich auf Zinzendorfs
Theologie aus. Vgl. Brecht, Pietismus, 618, 619; Hauschild, Lehrbuch 2, 706 und Sommer,
Repetitorium, 184-185.

1445 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 705.

1446 \/gl. Brecht, Pietismus, 618.

1447 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 706.
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der von Siuinden befreite, den Frémmigkeitsstil der Herrnhuter.'#4® Die damit
verbundene Betonung individueller Geflhle wirkte bis hin zur Klassik und zu
Schleiermacher im 19. Jh. Rationale Gotteserkenntnis wurde abgelehnt. In
herrnhuterischen Tochtergemeinden in der Wetterau kam es allerdings von
1743-1750 in der Sprache esoterisch-erotischer Jesusmystik zu
enthusiastischen  Fehlentwicklungen, von denen sich Zinzendorf
distanzierte.'**° Somit war auch diese Gemeinschaft keine vollkommene
Einheit.

Der Pietismus zeigte aber noch weitere schwérmerisch-separatistische
Ausformungen. Diese wurden insbesondere durch die visiondren Schriften
von Jakob Béhme'#%° beeinflusst. Er verstand sich zwar als Lutheraner, stand
aber vor allem dem Spiritualismus nahe. So vertrat er eine spekulative
dualistisch-universelle Weltdeutung: Durch die Erleuchtung des Heiligen
Geistes gelange der Mensch zur Erkenntnis Gottes. Als von Gott gesandter
Prophet verkiindete B6hme eine neue Reformation im Sinne einer Geist-
Kirche. Orthodoxe Theologen bekdmpften seine Gedanken, auch weil er die
institutionalisierte Kirche mit Wort und Sakramenten geringschétzte. 45"

Der schwabische Pietismus separierte sich nicht von der Kirche und ist bis
heute innerhalb der evangelischen Landeskirche zu finden. Auch in ihm
kommt eine starke Betonung von Innerlichkeit zum Tragen.s2 Geprégt wurde
er vor allem durch Johann Albrecht Bengel.'#® Er vertrat einen ,theologisch
fundierte[n] Biblizismus“'*** mit besonderen spekulativen Seiten. Auch
Friedrich Christoph Oetinger wirkte auf den Wirttembergischen Pietismus
ein. Er setzte sich intensiv mit der Theosophie Bohmes auseinander und
verband sie mit naturwissenschaftlichen sowie kabbalaistischen Ideen.
Daraus entwickelte er eine spekulative Bibelauslegung. Dadurch wandte

1448 Nach Zinzendorfs ,Blut und Wundentheologie® entstand die ,christliche Heilszuversicht ... durch
emotionale Betroffenheit gegentiber dem Gekreuzigten und seinem stellvertretenden Strafleiden.”
Sommer, Repetitorium, 185.

1449 \/gl. Hauschild, Lehrband 2, 708.

1450 vVgl. B 111 3.1.3.2.

1451 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 660-661. Jakob Bohme war eigentlich ein Schustermeister aus
Schlesien und lebte 1575-1624.

1452 \/gl. Sommer, Repetitorium, 186.

1453 \/gl. Brecht, Pietismus, 619. Johann Albrecht Bengel lebte 1687-1752 und wurde durch den
radikalen und hallischen Pietismus beeinflusst.

1454 Hauschild, Lehrbuch 2, 710. Erg. nch A.S. Vgl. auch 712. Bengel wollte mit Textkritik die
Irrtumslosigkeit der Bibel beweisen. Er vertrat, dass die Bibel von géttlicher Wahrheitskraft bestimmt
sei und entwickelte eine heilsgeschichtliche Auslegung als Grundlage fir seine chiliastische
Eschatologie. Dabei errechnete er den Anbruch des Milleniums bzw. die Wiederkunft Christ fir das
Jahr 1836. Vgl. Brecht, Pietismus, 619.
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auch er sich gegen den rein menschlich orientierten Rationalismus der
Aufklarung.14%

Strémungen des sogenannten radikalen Pietismus wurzelten dagegen in
einem kirchenkritischen mystischen Spiritualismus. Sie zeigten Ahnlichkeiten
zu dem vor allem in Frankreich verbreiteten katholischen Quietismus, 4% der
zur gleichen Zeit wie der Pietismus auftrat, aber als Irrlehre bek&@mpft wurde.
Die haretischen Tendenzen des radikalen Pietismus gingen soweit, dass
darin die institutionalisierte Volkskirche klar abgelehnt und zur radikalen
Separation aufgerufen wurde. Als besonderer Vertreter in dieser Hinsicht ist
Gottfried Arnold zu nennen. Zun&chst wandte er sich durch Spener dem
Pietismus zu, radikalisierte sich dann aber. Als Professor wertete er die
Geschichte der Kirche im Kontrast zur Frémmigkeitsbewegung wahrer
Christen als Verfallsgeschichte.'5” So gab er bald seine Professur auf und
beschaftigte sich mit Sophienmystik. Gleichzeitig belegte er trotz seiner
Ablehnung der Kirche als ,Babel‘ ein Amt in ihr."#%8 Positiv hervorzuheben ist
allerdings, dass er z.B. die Frage, wer Schuld am Unrecht in der
Kirchengeschichte habe, thematisierte und das Wirken von Laien und Frauen
hervorhob.'%® Darin zeigte sich also auch eine gewisse Freiheit.

Zur Radikalisierung pietistischer Stromungen trug in besonderer Weise
Enthusiasmus und eine starke eschatologisch-chiliastische Naherwartung
bei. Zum einen wurde dabei die Kirche als ,Hure Babylon® abgelehnt, zum
anderen erdffneten sich beziglich des Auslebens der radikalen Frémmigkeit
neue Freiheiten. So konnten z.B. Frauen in diesen Gruppen aus
gesellschaftlichen Rollenmustern ausbrechen. Da sich die radikalen Pietisten
durch ihre ganzlich separierte Gruppenbildung ,06ffentlicher Kontrolle und
kirchlicher Sozialdisziplinierung entzogen®,'#® machten sie sich allerdings
verdachtig, revolutiondre Ideen zu pflegen. Deshalb erlebten sie
Verfolgungen, wodurch sie wiederum den Toleranzgedanken forderten, den
auch die Aufklarung aufgriff.'#6' Bei den franzésischen Hugenotten z.B. traten
ab 1688 unter Verfolgung ekstatische Ziige in der Bewegung auf. Viele ihrer

1455 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 713. Christoph Oetinger lebte 1702-1782 und war Theologe.

1456 \/gl. Louth, Mystik, 575; Sommer, Repetitorium, 178.

1457 Dabei wurde in Bezugnahme auf die Gnadenlehre von Augustinus eingetibt, im Gebet passiv
vor Gott zu ruhen, um ihn zu lieben. Vgl. Meredith, Quietismus, 41 und Hauschild, Lehrbuch 2, 702.
Arnold war Theologe und lebte 1666-1714.

1458 \/gl. Brecht, Pietismus, 617.

1459 \/gl. Sommer, Repetitorium, 183.

1460 Hauschild, Lehrbuch 2, 703.

1461 Vgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 701; Brecht, Pietismus, 618.
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Pfarrer waren ermordet und so begannen Laien in apokalyptischer
Ausrichtung ,als gottgesandte, vom Heiligen Geist inspirierte ,Instrumente’ zu
reden (Gottesrede in Ich-Form).“462 Solche Prophetien wurden dann
verschriftlich und beeinflussten wiederum radikale Pietisten in Deutschland.
Wie bei den Separatisten warnten auch diese bedréngten Hugenotten vor
allen groRen Kirchen. Ab etwa 1690 machten sich ebenfalls im deutschen
Pietismus Ekstase, Visionen und Prophezeiungen breit. Besonders
erwdhnenswert sind hierzu die Inspirationsgemeinden, die sich z.B. in
Suddeutschland um ,ekstatisch-geisterfillte Propheten und
Prophetinnen“'463 versammelten.

Als besonders skurile Erscheinung des radikalen Pietismus zeigte sich die
libertinisische Gemeinschaft, die sich von ca. 1700-1706 um Eva Buttler'464
scharte. Sie selbst verstand sich als himmlische Sophia. Wechselnde
sexuelle Partnerschaften wurden in dieser Kommune religiés begriindet.
Ebenfalls eigentimliche Ausformungen traten seit etwa 1728/39 in Elberfeld
innerhalb der apokalyptischen Zionsgemeinde auf, die durch die Visionen der
Anna von Biichel gepréagt wurde.'8 Auch hier hatten also Frauen mehr
Freiheiten als ihnen das die damalige Gesellschaft sonst zugestand.

5.2 Individualisierung in (post-)modernen Gesellschaften

Im Spannungsfeld zwischen dem einzelnen und einer Gruppe stellt sich in
besonderer Weise die Frage nach gesellschaftlichen Rahmenbedingungen,
da diese ja quasi ein Grof3-Kollektiv darstellen.

In der Zeit des Pietismus wurde das gesellschaftliche Leben noch viel
starker institutionell bestimmt als heute, wo individuelle Spielrdume teils
grenzenlos erscheinen. Damals galt es als etwas Besonderes, wenn dem
einzelnen durch die Betonung von Bekehrung und Gemeinschaft neue
Lebensmdglichkeiten eréffnet wurden. Um beurteilen zu kénnen, wie der
Pietismus im Spannungsfeld zwischen der Freiheit des Individuums und der
Gemeinschaft bzw. Gesellschaft einzuordnen ist, erscheint es hilfreich,
weitere gesellschaftliche Rahmenbedingungen als Vergleich néher zu
beleuchten.  Schliellich bekommt man ja unter verénderten

1462 Schneider, Inspirationsgemeinden, 203.
1463 Hauschild, Lehrbuch 2, 704.

1464 \/gl. Brecht, Pietismus, 617.

1485 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 704.
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Rahmenbedingungen  einen  anderen Blickwinkel. Uber solche
Verstehensvoraussetzungen gilt es sich Klarheit zu verschaffen.

Im Gegensatz zum Mittelalter wurde seit Beginn der Neuzeit in der
Renaissance, dem Humanismus und in der Reformationszeit die Bedeutung
des einzelnen hervorgehoben. Dieser Trend verstarkte sich durch die
Aufklarung. Neben der Betonung des Verstandes mit einem antreibenden
Fortschrittsglauben, bedrohten vor allem ab dem 19. Jh. S&kularisierung
sowie Industrielle Revolution mit Massenfertigung und Urbanisierung das
heimatlich-geborgene Lebensgefiihl der Menschen. Dem versuchten
Empfindsamkeit und Romantik entgegenzuwirken, z.B. durch das Ideal der
romantischen Liebe, aber auch in der Beziehung zu einem personalisierten
Gott. Aulerdem sollte der Zerfall traditioneller Bindungen durch die
Forderung der Selbstbestimmung des Individuums kompensiert werden.
Darliber hinaus hob der sich in Europa ausbreitende Nationalismus die
Gesellschaft gegeniber der Gemeinschaft hervor, allerdings in nationalen
Grenzen, nicht in globaler Perspektive. Der entstehende Kommunismus
betonte ebenfalls das Kollektiv, aber mit veranderten
Herrschaftsverhaltnissen.' In den vor allem seit der Aufklarung betonten
Menschenrechten driickte sich ein universaler Anspruch der Moderne aus.
Insgesamt beschreibt der Begriff ,Moderne’ ein sich Ablésen von alten
lebensbestimmenden Traditionen und umfasst in etwa den Zeitraum von der
Aufkladrung bis Mitte bzw. Ende des 20 Jhs.'467

Bereits in der Moderne eingeschlossen wirkten postmoderne Gedanken,
die gegen Ende des 20. Jhs. immer starker und radikaler in den Vordergrund
des gesellschaftlichen Bewusstseins drangten.’%® Der Ubergang zwischen
Moderne und Postmoderne ist also als flielend anzusehen. Als postmodern
kann gelten, was ,die Unterstellung der ,Einheitlichkeit der Wirklichkeit' und
der ,Einheit der Erfahrung*“146° aufgibt. Dabei versucht die Postmoderne die
Grundannahmen und Institutionen der als zu eindimensional geltenden
Moderne zu (berwinden.'*’® Der Nihilismus Nietzsches gilt dabei als

1466 \/gl. dazu auch Ferdinand Toénnies Schrift von 1935 ,Geist der Neuzeit* und sein Hauptwerk
,Gemeinschaft und Gesellschaft‘ von 1887.

1467 \/gl. Pat, Religion, 13-14.

1468 Welsch, Moderne, 40.

1469 \Welker, Geist, 47.

1470 Als grundlegende Schrift gilt die 1979 veréffentlichte Schrift,Das postmoderne Wissen’ von Jean-
Francois Lyotard. Darin wird das Ende der grof3en Meta-Erzahlungen wie Aufklarung und Idealismus
beschrieben. Daritiber hinaus gelten Michel Foucault, Jacques Derrida und Roland Barthes als
grundlegende Autoren zur Theoriebildung der Postmoderne.
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Bezugspunkt. Infolgedessen wird selbst der Emanzipation des einzelnen
innerhalb eines sinnvollen Ganzen kein Glaube mehr entgegengebracht.
Dennoch muss er fiir seine Identitdts- und Sinnfindung selbst voll
aufkommen.""" Dies gilt innerhalb eines gesellschaftlichen Rahmens, in dem
mehrere, sich gegenseitig widersprechende Perspektiven gleichberechtigt
nebeneinander stehen. Pluralismus, Heterogenitat und Relativismus werden
somit zu Leitparadigmen der Postmoderne erhoben. Damit einher geht die
Forderung nach Toleranz, um Unterschiede aushalten zu ké&nnen.
Massenmedien unterstiitzen die Verbreitung dieser postmodernen Ideale. 72
Sowohl der Vernunft'#’® als auch dem autonom agierenden Subjekt sowie
universalen Wahrheitsansprichen kommt keine Geltung mehr zu.
Demgegenliber werden Emotionalitdt und Irrationalitat betont, selbst
gegeniiber naturwissenschaftlich beweisbaren Gesetzen.'#’* Die ,Aufgabe
des Wissenschaftlers“ bestehe nun darin, ,den Mitbirgern die Auge fir die
Unausweichlichkeit und Unhintergehbarkeit dieses Pluralismus zu 6ffnen”.
Dazu gehére auch eine ,Einibung in den Polytheismus® und eine
Verabschiedung von ,Monotheismus-Wiinschen[n]*."475

5.3 Systematische Positionen zu Geist, Individualitdt und
Beziehung

Eine zunehmende Differenzierung verschiedener Strémungen, auch
theologischer, gab es allerdings schon vor der Postmoderne im Laufe des 19.
Jhs. Bereits hier kam der Subjektivitdt des einzelnen Theologen prégende
Kraft zu. Zwar kann man noch Gruppierungen wie ,Konfessionalismus',
,Liberalismus‘ oder ,Kulturprotestantismus® ausmachen. Laut Sommer

1471 Welsch, Moderne, 42-43, fuhrt in Ruckgriff auf den Soziologen Max Weber an, dass die
modernen Menschen der ,radikalen Pluralitat” der Postmoderne nicht gewachsen wéaren und deshalb
,hach einem Fuhrer und Lehrer [riefen], der sie aus dieser Pluralitat noch einmal herausfuhrt, indem
er ihnen gibt oder auch blof verspricht, was modern gerade obsolet wurde: letzte Orientierung.” In
alledem entwickle der einzelne mehrere Identitdten — nicht nur aufgrund von funktionaler
Differenzierung innerhalb der Gesellschaft, sondern bereits in sich selbst. Vgl. Welsch, Moderne, 43-
44.

1472 Hierzu schreibt Welsch, Moderne, 41: ,Sofern die neuen Kommunikations-Technologien
vereinheitlichend sind und als Operatoren von Systemherrschaft wirken, tritt der Postmodernismus
ihnen strikt entgegen; sofern sie jedoch (etwa tber freien Zugang zu den Datenbanken) im Sinn der
Pluralitat genttzt werden und somit als Medien einer postmodern-demokratischen Lebensform
fungieren kénnten, werden sie begruft.”

1473 Welsch, Moderne, 41, bescheinigt der Postmoderne den Bruch mit der ,szientifischen
Rationalitat“ der Moderne — ,radikal und extensiv*.

1474 \/gl. Pat, Religion, 38-40.

1475 Welsch, Moderne, 43. Dies habe Max Weber bereits so geduRert, wobei die Postmoderne —
anders als Weber — die Pluralitét als ,Befreiung und Chance*, nicht als bedrohliches Schicksal
auffasst.
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reichen sie jedoch nicht aus, um die Vielfalt der individuellen Theologen zu
biindeln.'#"® Dabei beschéftigte den Protestantismus auch die Frage nach
Uberzeugendem christlichem Leben (der von Luther hervorgehobenen
individuellen Heiligung) innerhalb staatskirchlicher Strukturen. Konnte sich
Luther noch auf die Schrift als objektiven MaRlstab zur Orientierung des
einzelnen berufen, wurde nun Religion zunehmend in ihrer Absolutheit
angegriffen. Verbindliche Anspriche von Glaube und Kirche drohten zu
zerbréseln. 477

Far Schleiermacher allerdings lie? sich ,Theologie nur in Relation zur
Gemeinschaft® betreiben. Im ,individuellen Nachdenken [lieRe sich Glaube
nicht] ... systematisieren“.'’® Bezlige des einzelnen zu einer Kirche bzw.
Kirchenleitung seien fiir die Theologie wichtig, da der einzelne nur
unzureichend vom Heiligen Geist erfullt sein kdnne und er somit der
Erganzung durch die anderen bedurfe. Im Blick auf christliche Gemeinschaft
unterschied er zwischen flieRenden frommen Gefithlen und einem festen,
abgeschlossenen frommen Selbstbewusstsein.

Die Verarbeitung des Scheiterns im Ersten und Zweiten Weltkrieg stellte
fur Christen in Deutschland eine weitere Herausforderung dar.’#® Galt in der
Zeit des Nationalsozialismus das Motto ,Dein Volk ist alles, du bist
nichts!“,"#8 petonte danach in Ankniipfung an Hegel, Marx und Freud die
Kritische Theorie um die (Sozial-) Philosophen Theodor Adorno, Max
Horkheimer und Jirgen Habermas die Mindigkeit des einzelnen in der
Gesellschaft. Dabei wurden alle ,Energien ... auf das Diesseits [und] ... die
irdischen Méglichkeiten des Menschen“'#8! ausgerichtet.

In all diesen gesellschaftlich-ideologischen Umbrichen, lasst sich nun
weiter nach theologisch-systematischen Uberlegungen zu dem, was den
Menschen ausmacht, fragen. Dabei spielt eine grundlegende Rolle, wie der
Geist des Menschen verstanden wird. Aber auch hierbei sind vielfaltige
Auffassungen moglich.

1476 \/gl. Sommer, Repetitorium, 216-217.

1477 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 649.

1478 \/gl. Ott, Antwort, 65, Erganzung durch A.S.

1479 \/gl. McGrath, Christentum, 17.

1480 Es geht also nicht um einen ,Volkskoérper wie in der NS-Ideologie, in dem sich der einzelne der
Masse véllig zu beugen hat. So zeigte sich ja auch am Widerstand einzelner Christen wie Georg
Elser, den Geschwistern Scholl oder Dietrich Bonhoeffer wie der Glaube Mut schenkt, um gegen
eine widergoéttliche Massenbewegung aufzustehen.

1481 Brunkhorst, Wahrheit, 47. Ergédnzung durch A.S.



306

5.3.1 Transzendierung

Trillhaas ist der Ansicht, dass man weder in der Anthropologie noch in der
Theologie von einem festen Geistbegriff ausgehen kann. Im Geist
transzendiere sich der Mensch — z.B. beim Erinnern, Planen, im Spiel oder
beim Witz. AuBerdem bewirke der Geist sowohl eine Individualisierung als
auch Gemeingeist. Insofern stellt Trillhaas fest: ,Der Geist ist ... eine nicht
abzumessende immerfort neue Mdglichkeit menschlichen Seins.“'#82 Als
Beispiel fur den unterschiedlichen Gebrauch des Geistbegriffes sei erwahnt,
dass diesem Begriff im eher spekulativ ausgerichteten Idealismus ein
zentraler Stellenwert innerhalb der Philosophie und Anthropologie zukam. 483
Allerdings wurde er dabei rein immanent gebraucht, wahrend der géttliche
Geist nach Trillhaas ,transzendent und etwas véllig anderes“'*® sei.
Schleiermacher wird von Trillhaas so eingeordnet, dass dieser seine
Geistlehre an die Erfahrung binde. Dabei bestimme er das Verhaltnis der
Erneuerung des einzelnen zum Gemeingeist. Auflerdem verstiinde
Schleiermacher den Geist Gottes als von auflen kommend und dann als
Wirkmacht im Inneren des Menschen ohne die menschliche
Selbstbestimmung zu tibergehen. ' Bei aller Reflexion der verschiedensten
geisteswissenschaftlichen Stromungen sieht Trillhaas selber im Geist Gottes
die Méglichkeit der Erneuerung des gefallenen menschlichen Geistes. 48
Allerdings kénne sich der Mensch gegeniber der geistigen Welt 6ffnen oder
verschlieRen, worin sich die relative Freiheit des Menschen zeige. Gottes
Geist erneuere den Menschengeist, wobei er die Psyche bzw. das natiirliche
Ich nicht verdrange. Er I8hme unsere Individualitat nicht, sondern schliele sie
auf, erneuere und reinige sie und verhelfe ,dem Menschen zu seinen
geistigen Moglichkeiten®. 487

1482 Trillhaas, Dogmatik, 434. Vgl. auch 433.

1483 \Vgl. Trillhaas, Dogmatik, 407. So versucht Hegel nach Trillhaas in seiner ,Phanomenologie des
Geistes ... den Geist Gottes wie den geschichtlichen Geist der Vélker wie auch den Geist des
Individuums zu umspannen und in ihrem Verhéltnis zu begreifen.”

1484 Trillhaas, Dogmatik, 409.

1485 \/gl. Trillhaas, Dogmatik, 409. Vgl. auch 433. Dort fuhrt Trillhaas aus, dass Schleiermacher ,den
Gemeingeist der christlichen Gemeinde dem Gemeingeist der Menschheit gegentberstellte.” Dabei
spielen Uberlegungen zur Siindhaftigkeit des Menschen eine Rolle, wodurch wiederum die Frage
nach der Offenbarung Gottes angestoRen wird.

1486 \/gl. Trillhaas, Dogmatik, 437.

1487 Trillhaas, Dogmatik, 435, 436.
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5.3.2 Unverfiigbare Personalitat

Pannenberg ist der Ansicht, dass die Personalitat des Menschen in tieferem
Sinne nicht von seinem individuell unterscheidbaren Selbstbewusstsein
herrtihre, sondern auf das Wirken des Geistes Gottes zuriickzuflihren sei.
Dies stellt er folgendermalRen dar: ,Personalitdt hat es zu tun mit dem
Inerscheinungtreten der Wahrheit und Ganzheit des individuellen Lebens im
Augenblick seines Daseins ... Personalitat ist begriindet in der Bestimmung
des Menschen, die seine empirische Realitdt immer Ubersteigt.“'%% Dieses
Leben werde vor allem am Du erfahren. In der Begegnung mit dem anderen
gehe es aber letztlich um ein Geheimnis, das zeigt, dass der Mensch ,von
einem allem &duferen Einblick entzogenen Grund seines Daseins her tétig
ist.“14% Insofern bliebe der Grund der Freiheit des Menschen bei allen
moglicherweise zutreffenden psychologischen Erkldrungen letztendlich
unverfugbar. Das Wirken Jesu sei aber auf ,die Erneuerung der
Gemeinschaft der Menschen gerichtet.“4%

5.3.3 Subjektive Entfaltung in der Gemeinschaft

Moltmann hebt hervor, dass der Protestantismus durch den Subjektivismus
die Wirde und damit die Rechte des einzelnen in unserer Gesellschaft
gefordert hat. Allerdings ist er der Ansicht, dass sich der Mensch nicht durch
Selbsterfahrung — auch keine mystische — erkenne, sondern letztlich in der
Gemeinschaft.®" Um subjektive Entfaltung in der Freiheit des Geistes Gottes
zu erfahren, brauche es sowohl soziale Bezlige als auch objektive
Méglichkeiten.'%2 So ist er der Ansicht: ,Wahre Gemeinschaft 6ffnet ... die
individuellen Méglichkeiten in der gréten gegebenen Vielfalt.“'#% Demnach
gehe es nicht um eine Vereinheitlichung und Reduzierung innerhalb von
Gemeinschaft. Bei der Gemeinschaft, die der Heilige Geist stifte, gehe es
vielmehr um die Erfahrung von Liebe, die untereinander verbindet, aber auch
befreit, so dass der einzelne innerlich zu sich kommen kann. Aus dieser von
Liebe gehaltenen Freiheit ergében sich wiederum Spielrdume zur Entfaltung
von Individualitat innerhalb der Gemeinschaft. Zusammenfassend kann man
dies mit Moltmann auch folgendermafien ausdriicken: ,Gemeinschaft, die

1488 Pannenberg, Theologie 2, 227.
1489 Pannenberg, Theologie 2, 228.
149 Pannenberg, Theologie 2, 441.
1491 \/gl. Moltmann, Geist, 106.

1492 \/gl. Moltmann, Geist, 129-130.
1493 Moltmann, Geist, 232.
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dem Leben dient, kann darum nur so verstanden werden, dal sie integriert
und Einheit in der Vielfalt schafft und zugleich differenziert und Vielfalt in der
Einheit er6ffnet.“14%* Diese ist aber grundlegend durch das Evangelium
gepragt, das Menschen durch den Glauben als Freie und Gleiche verbindet
und ,in der Gegenwart des Gekreuzigten auf seine erldsende Zukunft
warten“™% |sst. SchlieBlich ist Moltmann auch der Auffassung, dass
menschliche Gemeinschaft in der ,Gemeinschaft des Heiligen Geistes ,der
einzigartigen, unvergleichlichen Gemeinschaft des Vaters, des Sohnes und
des Heiligen Geistes“'*% entspréache. Er versteht zudem den Geist als
Initiator eines neuen Lebensanfangs, der Menschen ,zu eigenen Subjekten
ihres Lebens in der Christusgemeinschaft“4°” macht. Darin sieht er mehr als
eine aulere Kirchenmitgliedschaft, sondern vielmehr die Erfahrung nach
Rom 5,5, von Gottes Liebe erfiillt zu werden.

In &hnlicher Weise betont Hans-Martin Barth, dass sich christlicher ,Glaube
immer innerhalb einer Gemeinschaft herausbildet und dal dies ein
ganzheitliches, auf eigene Erfahrungen abzielendes Geschehen darstellt. 4%

5.3.4 Polyindividualitat in emergenter Gemeinschaft

Welker unterscheidet im Blick auf Individualismus und Pluralismus in der
Postmoderne zwischen aufbauenden und zerrittenden Auspragungen.
Funktionale Differenzierung und narzisstischen Individualismus wertet er
dabei als Merkmale, die moderne Gesellschaften unterstiitzen.'%® Welker
unterscheidet demgegentber das Wirken des Geistes und grenzt es von

1494 Moltmann, Geist, 233.

1495 Moltmann, Geist, 245.

4% Moltmann, Geschichte, 97. ,Zinzendorf machte damit die nach dem Bild einer Familie
vorgestellte goéttliche Trinitdt zum Urbild der geschwisterlichen Gemeinde auf Erden: ,da der Vater
unseres HErrn Jesu Christi unser wahrhafftiger Vater / und der Geist Jesu Christi unser wahrhafftige
Mutter ist; weil der Sohn des lebendigen Gottes ... unser wahrhaftiger Bruder ist.’... Die Familienidee
fur die Darstellung der Trinitat hat gnostisch-christliche Urspriinge, wie noch heute auf athiopischen
Ikonen zu sehen ist. Was er hinzufiigt, stammt aus der Zeit der beginnenden Kultur der Gefiihle.”
Moltmann, Geist, 173. Dabei bezieht er sich auf M. Meyers Schrift Das ,Mutter-Amt’ des Heiligen
Geistes in der Theologie Zinzendorfs, in EV Th 43, 1983, 415-430. Zum Mutteramt des Heiligen
Geistes bei Zinzendorf vgl. auch Moltmann, Geschichte, 98f. Zimmerling promovierte 1990 bei
Moltmann zum Thema ,Zinzendorfs Trinitatslehre".

1497 Moltmann, Geist, 15.

1498 Barth H-M, Dogmatik, 139.

1499 \/gl. Welker, Geist, 39. Funktionale Differenzierung bringt z.B. eine Verselbststandigung der
Teilbereiche gegeniber dem Ganzen mit sich. Auflerdem gibt es nicht mehr nur ein Zentrum,
sondern viele. Dabei geht ein gemeinsames Bewusstsein verloren. Nach 41 bewirken
Massenmedien in diesem Prozess eine ,progressive Verohnmachtigung des gesunden
Menschenverstandes und der 6ffentlichen Moral“. Die narzisstische Personlichkeitsstruktur wird auf
45 durch die Begriffe ,Selbstbezogenheit, Selbstsucht, Egoismus, Hedonismus, Verliebtsein in sich
0.4.“ ndher umschrieben.
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einem ,dissoziierten Pluralismus“ sowie von einem ,abstrakt unifizierenden
Individualismus“'®® ab. Der Geist schafft dem einzelnen vielmehr einen
Zugang zu seinem individuellen Gewordensein. Wo Gottes Geist dem
einzelnen solches Selbstbewusstsein schenkt und dabei gleichzeitig Vielfalt
bewirkt, sieht Welker ,bereichernde, starkende Kraftfelder,'°! die in ihrer
Vielfalt und in der Einheit des Geistes moglichst emergent
zusammenwirken.’™? | In ... emergentem Zusammenwirken [aber]
erschlieBen die von der Ausgieflung des Geistes betroffenen Menschen
einander Wirklichkeit und Zukunft® Dadurch werde trennende Sprache
Uberwunden sowie intensive  Gemeinschaft untereinander und
,vertrauensvolle Intimitdt mit Gottes Willen“'%%® hergestellt. Demnach
verblassen nach Welker in geistgewirkter Gemeinschaft Hierarchien und
konfessionelle Grenzen. In alledem sieht er postmoderne Zerrissenheit als
geeignet an, um auf die Kraft des Heiligen Geistes aufmerksam zu werden,
da die ersten Zeugen dieser Kraft auch mit Zerrissenheit und Zerstreuung zu
kampfen hatten.>%* Dabei grenzt sich Welker bewusst gegeniiber Konzepten
ab, die Sinntotalitat vorgeben, aber auch gegeniiber einem ,dialogistischen
Personalismus.“'% Des Weiteren grenzt er sich von einem
,Sozialmoralismus“'%% ab, der einem vermeintlichen Fortschrittsprozess
nacheifert. Nach Welker bewegen sich Menschen, die durch den Geist
Gottes erneuert wurden, in einem Kraftfeld, das sich nicht als homogen
erweist, sondern als vielfaltig. Die besondere Gemeinschaft dieses Volkes
Gottes zeige sich insofern als Einheit, als ihr die durch Christus erwirkte
,Rettung aus Verlorenheit, Ohnmacht und Verzagtheit“'"” zugrunde liege.
AuRerdem erfahre sich der einzelne intensiv als Individuum, das aber in eine
Gemeinschaft eingebunden ist. Somit entspréachen die
Jndividualitdtserfahrungen ... nicht denen des modernen IchbewufRtseins,
sondern die eigene Besonderheit wird erfahren inmitten einer bewuft

1500 Welker, Geist, 230.

1501 \/gl. Welker, Geist, 33. Vgl. auch 34, 36f.

1502 \/gl. Welker, Geist, 36. Auf 38 findet sich folgende Definition: ,Als ,emergent’ bezeichnen wir
Konstellationen, Zustédnde und Strukturen, deren Auftreten nicht aus vorausgehenden
Konstellationen, Zustdnden und Strukturen abgeleitet werden kann, obwohl sich mannigfaltige, beide
Zustdnde bestimmende Elemente in ihnen durchhalten. Nach Luhmann entstehen so neue
Perspektive der Weltsicht.

1503 Welker, Geist, 255. Ergéanzung nach A.S.

1504 \/gl. Welker, Geist, 48-49.

1505 Dijeser versuche ,alle wesentlichen Inhalte des Glaubens, Denkens und Handeln in der Ich-Du-
(Liebe)-Korrelation zu erfassen.” Welker, Geist, 51.

1506 \Welker, Geist, 52.

1507 Welker, Geist, 214.
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wahrgenommenen Polyindividualitdt und Polykonkretheit.“'°% Dies meint
quasi eine vom Geist gewirkte vielfaltige Gemeinschaft, auch in sprachlicher
und kultureller  Hinsicht, die ein Verstehen Uber normale
Kommunikationsbarrieren hinweg ermdglicht, um miteinander Gottes Taten
zu erkennen und zu loben. Dabei geht es nicht nur darum, dass der einzelne
aus seiner Isolierung heraustreten kann, sondern auch um die Herstellung
einer ,machtvolle[n] Offentlichkeit.'*%® Als Verursacher davon gilt der Geist
Gottes. Insgesamt werden nach Welker ,Konkrete Individualitdt und
weltibergreifende  Universalitdt ... im  Kraftfeld des Geistes
zusammengehalten. 151

5.3.5 Die verbindende und befreiende Gleichzeitigkeit der Liebe

Harle sieht im Geist grundsétzlich etwas Verbindendes. Sowohl zwischen
Menschen als auch zwischen Gott und Mensch. Hierzu gehére auch, dass
Gottes Wesen als Liebe beschrieben werde. Im Geist kdnne Liebe quasi
gleichzeitig bei sich selbst als auch beim anderen sein.'®'" Der Geist Gottes
aber decke liebevoll die Verirrungen im Leben eines Menschen auf und
befreie zur Liebe. Dies wirke sich auch auf die Kirche als Gemeinschaft der
Heiligen aus.'5'2

5.3.6 Einfliisse des gesellschaftlichen Zeitgeistes auf die Gemeinde?

Auch Alister E. McGrath fragt, ahnlich wie Welker, nach den
Herausforderungen der Postmoderne. So sieht er im theologischen
Liberalismus die Tendenz, sich ,in Einklang mit dem Zeitgeist zu bringen.“1%13
Allerdings benennt er dabei die Gefahr, in der Betonung von Offenheit und
Toleranz sich selbst intolerant gegeniiber Stromungen zu verhalten, die die
Vorherrschaft dieser Maximen infrage stellen.'®'* Nach J.Ellul sei es weniger
bedenklich, wenn Christen sich mit der sie umgebenden Gesellschaft
auseinandersetzten. Schwierig wére allerdings, wenn sie sich Trends einfach
nur anpassten, ohne sich dabei um ein christliches Profil zu bemihen. Dies

1508 \Welker, Geist, 218, 250.

1509 Welker, Geist, 219-220. Ergénzung nach A.S.
1510 Welker, Geist, 231.

1511 \gl. Harle, Dogmatik, 361-364.

1512 \/gl. Harle, Dogmatik, 367-368; 374.

1513 McGrath, Christentum, 16.

1514 \/gl. McGrath, Christentum, 17.
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gilt auch in der Auseinandersetzung mit postmodernen Wahrheitsansprichen
des Pluralismus, der alles zu relativieren versuche.'5'®

5.4 Resiimee

Fihlten sich die Menschen noch vor dem Dreiigjéhrigen Krieges mit ihrem
Jlch-BewuRtsein ... in eine (berindividuelle kosmische Ordnung“!5'6
eingebettet, zerbrach dieses kollektive Vertrauen zunehmend durch
politische und geistesgeschichtliche Umwalzungen. Die Aufklarung versuchte
daraufhin durch die Betonung des innerweltlich orientierten menschlichen
Verstandes das gesellschaftliche Miteinander neu auszurichten. Der
Pietismus wiederum setzte dieser allgemeinen Verunsicherung durch die
Starkung der Frommigkeit des einzelnen und dessen Sammlung in
Uberschaubaren Gemeinschaften etwas spezifisch Christliches entgegen.
Dabei bezog er seine Inspirationen sowohl aus der Bibel als auch aus
mindlichen Prophetien und bekam so trotz sozialer Kontrolle in Kleingruppen
freiheitliche Hoffnung fir den einzelnen, gerade auch durch jenseitige und
chiliastische Vorstellungen. Dabei fanden diese Bewegungen sowohl
innerhalb als auch auRerhalb der institutionalisierten Kirche statt. Durch die
Erneuerung des einzelnen zielten die pietistischen Reformabsichten jedoch
auch auf gesellschaftliche und kirchliche Strukturveranderungen.''” Dies gilt
z.B. im Blick auf die Férderung von Laien, auch Frauen, die Betonung von
Individualitat sowie lebensweltlich-emotional geprégter Kommunikation statt
passiven Belehrt-Werdens durch Theologen.'®'® Teilweise separierten sich
pietistische Kreise allerdings so stark von der Kirche und Gesellschaft, dass
sie in ihrer Zeit nicht mehr als verdndernde Kraft wahr- und ernst genommen,
sondern bekampft wurden. Dies galt insbesondere fiir geistbetonte,
prophetisch und apokalyptisch orientierte Kreise. Aus postmoderner Sicht
kénnte man diese heute je nachdem als Zentren spontaner und vielfaltiger
Innovationskréafte beurteilen. Inwiefern in unserer Zeit z.B. die sogenannte
Emerging Church''® entsprechend postmodernen Bediirfnissen Rechnung
tragt, ware gesondert zu Uberprifen. Andererseits kann man heute

1515 \/gl. McGrath, Christentum, 19, 21.

1516 Hauschild, Lehrbuch, 656.

1517 \VVgl. Hauschild, Lehrbuch 2, 670, 680-681. So wird dem Schriftsteller Johann Valentin Andreae
das Anliegen unterstellt, die Gesellschaft durch Frommigkeit erneuern zu wollen.

1518 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 682.

1519 Die in den 90er Jahren in den USA entstandene Bewegung setzt sich bewusst mit der sie
umgebenden Gesellschaft vom Glauben her auseinander. Vgl. http://emergent-deutschland.de; am
08.06.2017.
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bemangeln, dass in der evangelischen Kirche vielfach vor allem subjektive
Innerlichkeit und Individualismus vorherrschen.’®?° Demnach scheint es so,
als ob Kirche je nach Milieu und Alter immer mehr an Bedeutung zur
Sammlung der Glaubigen verliert. Ob sich demnach neben einem ,Glauben
als Privatsache’ ohne Gemeinschaft sich unverbindlichere und mehr oder
weniger uninstitutionalisierte Formen christlicher Gemeinschaft etablieren,
gilt es im Kontext postmoderner Bedingungen gesondert zu reflektieren.

Dartber hinaus lasst sich vielfach beobachten, dass durch die
Infragestellung von Wahrheitsanspriichen in der Postmoderne, aber auch
bereits durch die innerweltlich orientierte Rationalisierung der Aufklarung, der
einzelne heute immer wieder auf sich selbst zuriickgeworfen wird. Dadurch
hohlt sich mitunter auch sein Vertrauen in einen transzendenten Grund des
Daseins aus. Dies gilt im Blick auf die Suche nach einem sinnvollen Ganzen
sowohl im eigenen Leben als auch bezlglich der Menschheitsgeschichte. Die
Freiheit des einzelnen kann so zur angstmachenden Orientierungslosigkeit
verkommen. Der Raum der pluralistischen Gesellschaft aber droht
fundamentalistische Verengungen als Ort der Selbstvergewisserung zu
provozieren bzw. als vermeintlicher Orientierungsrahmen in scheinbar
unbegrenzten Mdglichkeiten selbst zum diesseitigen, totalitdren Gefangnis zu
werden. Dies ware z.B. dann der Fall, wenn die unverfligbare Freiheit des
Individuums, sich im Absoluten bzw. Transzendenten zu bergen und von
daher seine Beziehungen zu gestalten, bedroht wird, weil die Gesellschaft
selbst mit Forderungen nach Toleranz und Relativismus
Absolutheitsanspriiche stellt.

Insgesamt muss man sagen, dass der Pietismus trotz all seiner
ekstatischen Auswiichse eine enorme Wirkung erzielte. Dies gilt sowohl im
Blick auf die Forderung intensiver Gemeinschaft sowie der Inneren wie
AuReren Mission mit sozialem Engagement, als auch beziiglich der
LAblehnung moderner kritischer Theologie.“'%?" Der Pietismus beeinflusste
die Erweckungsbewegungen des 19. Jhs. und wirkt bis heute teils auch unter
der Bezeichnung ,Evangelikale' weiter, wobei dabei auch angelsachsische
Strémungen eine Rolle spielen.

1520 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 36-37.
1521 Brecht, Pietismus, 607.
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6 Handeln im Diesseits und Jenseitshoffnung

Die Bibel beginnt mit der Erschaffung der sehr guten Schoépfung. Im
Anschluss daran liefert Gen 3 gleich die Begriindung dafir, dass es dennoch
Muhe, Leid und Tod in dieser Welt gibt: Der Mensch hatte durch sein Handeln
Gott das Vertrauen gegeniiber dessen guter Ordnungen aufgekindigt. Zur
Vertreibung Adams und Evas aus dem Paradies wird jedoch erwéhnt, dass
der Schopfer seine Firsorge gegenliber beiden zeigte, indem er sie mit
Fellen bekleidete. Diese Fiirsorge Gottes fiir schuldige, leidende Menschen
setzt sich beim Brudermdder Kain fort, der von Gott ein Schutzmahl erhalt.
Viele weitere Beispiele des handelnden Eintreten Gottes fiir Unterdriickte,
Ausgestofliene und Schuldige lassen sich im AT anflhren bis hin zu den
Propheten. Diese rufen aber auch andere Menschen dazu auf, Bedurftigen in
dieser Welt konkret zu helfen. Jes 58 beispielsweise verheilst dazu den
besonderen Segen Gottes. Bei solchem Handeln ist im Wesentlichen eine
Verminderung von Leid im Diesseits im Blick. Die Hoffnung auf eine
Uberwindung von Leid im Jenseits ist im AT kein Thema. Jes 11 allerdings
Iasst sich als Ausdruck der Hoffnung auf ein umfassendes, messianisches
Friedensreich auffassen. Auch an anderen Stellen heif3t es vom verheifenen
Messias, dass er fur die Aufrichtung von Erbarmen und Gerechtigkeit zur
Erflllung des Gesetzes Gottes sorgen wird. Der Knecht Gottes in Jes 53
weicht dem Leid im Diesseits nicht aus und leidet so quasi mit den Leidenden
in dieser Welt mit. Auch das ist ein Handeln.

Die Autoren des NTs beziehen diese at-lichen Beschreibungen des
leidenden Gottesknechtes und des Messias auf Jesus von Nazareth. So stellt
Lk 4,16 Jesus als den dar, der Jes 61,1f erfillt, indem er als Geistgesalbter
Gefangene befreit und Blinde sehend macht. Darliber hinaus berichten die
Evangelien in vielfaltiger Weise, wie Jesus Menschen am Rande der
Gesellschaft notlindernd zur Seite steht. AuRerdem heildt es in Mt 22,37-40,
dass in dem judischen Gebot, Gott zu lieben und seinen Nachsten wie sich
selbst, das ganze Gesetz zusammengefasst sei. Dies ldsst sich auch so
verstehen, dass aus der Erfahrung heraus, von Gott angenommen und
geliebt zu werden, die Beféhigung zur Liebe gegentiber Gott, dem N&chsten
und gegeniiber sich selbst entsteht. Matthdus stellt das Gesetz fur die
Nachfolger Jesu als erfullbar dar und verweist in besonderer Weise auf die
Bedeutung ethischen Handelns, gerade gegeniuber Bedirftigen (vgl. Mt
25,31f). AuBerdem wird in den Schilderungen von Jesu Leiden und Sterben



314

in den Evangelien auf unterschiedliche Art Gottes Mitleiden, quasi seine Sym-
pathie mit den Menschen ausgedriickt. Die Berichte von der Auferweckung
Jesu zeugen dariiber hinaus vom Glauben an die endgiiltige Uberwindung
diesseitigen Leidens. Vor allem Paulus leitet davon die Hoffnung auf ein
schmerzfreies Weiterleben der Glaubigen nach dem Tod ab. Diese sieht er
begrindet im stellvertretenden Leiden Jesus am Kreuz und in der
Uberwindung von allem Bésen durch die geistgewirkte Auferweckung vom
Tod. Von der damit geduRerten Liebe her werden Christen aufgefordert, mit
den Leiden Christi in dieser Welt mitzuleiden. Nach 1Kor 13 geht es dabei
aber nicht um ein heldenhaftes Aufopfern, sondern um ein in der Liebe Gottes
gegrindetes Handeln. Paulus sieht die Glaubenden dazu auch durch den
Heiligen Geist befahigt an. So lasst der Geist nach Gal 5,22 heilvolle
Eigenschaften wie Liebe, Freundlichkeit oder Barmherzigkeit entstehen.
Dariber hinaus néhrt Paulus z.B. in R6m 8 die Hoffnung auf eine umfassende
Erneuerung der Schopfung durch Gottes Geist. Off 21 spricht des Weiteren
von einem ,neuen Himmel und einer neuen Erde“ ohne Tranen, Geschrei und
Schmerz.

In der Erweckungsbewegung des 19. Jhs. wurde diese eschatologische
Hoffnung wach gehalten, wenn auch mitunter in spekulativer Weise.
Auflerdem ermunterte diese Frémmigkeitsrichtung zu einem handfesten
Eintreten fur Benachteiligte, gerade im Kontext der sozialen Frage ihrer Zeit.
Deshalb soll die Erweckungsbewegung hier als Beispiel dienen, um die
Spannung  zwischen  sozial-ethischem  Engagement und einer
leidiberwindenden Jenseitshoffnung zu verdeutlichen.

6.1 Die Erweckungsbewegung

In der Fille der unterschiedlichen Ausfuhrungen,'®?? was unter
Erweckungsbewegung'®23 zu verstehen sei und wie sie sich konkret auswirkte, fasst
Schmidt diese religidse Erneuerungsbewegung in einem Satz pragnant zusammen:
,Mit dem Begriff ,Erweckungsbewegung’ wird eine seit dem Ende des 18. Jhs. sich
von verschiedenen Zentren ausbreitende, sehr heterogen gestaltete, vor allem von
Laien und einzelnen Theologen getragene Bewegung bezeichnet, deren

1522 \/gl. z.B. Benrath, Erweckung; Hauschild, Lehrbuch 2, 765-782; Moeller, Geschichte, 340-346;
Beyreuther, Diakonie, 50f. Nipperdey, Geschichte, 423f, unterscheidet ,drei grole Bewegungen® im
Protestantismus des 19. Jhs.: eine von Aufklarung und Rationalismus gepragte universitare
Bewegung (424), die Erweckungsbewegung (Zusammenschluss von Orthodoxie und Pietismus) und
ein liberaler Protestantismus (427), wie ihn vor allem Friedrich Daniel Schleiermacher pragte.

1523 Der Begriff ,Erweckung’ wurde vor allem durch den Halleschen Pietismus und Lavater gepragt.
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gemeinsame Tradition der Pietismus und deren gemeinsames Ziel eine Erneuerung
des religisen Lebens in Abgrenzung und Uberwindung des Rationalismus war.“1524

6.1.1 Verbreitung und Organisation

Die Erweckungsbewegung breitete sich im 18. und 19. Jh. in verschiedenen
europadischen Landern (England, Schottland, Schweiz, Skandinavien) sowie in
Nord-amerika aus. In Deutschland blieb sie innerhalb der evangelischen Kirche
verankert, entwickelte aber selbstdndige Parallelstrukturen in Form von
birgerlichen Vereinen und entzog sich dadurch dem direkten Zugriff der offiziellen
Kirche. Es entstand eine Vielzahl neuer Einrichtungen wie z.B. die 1780 in Basel
gegrindete Christentumsgesellschaft, der Bibel- und Missionsgesellschaften,
Rettungshéduser, Armenschulen, Waisenhduser sowie Gefangnis- und
Krankenpflegevereine an unterschiedlichen Orten folgten. Es handelte sich also um
die Verbreitung des christlichen Glaubens sowie um diakonische Projekte. In
diesem Bereich bestand im 19. Jh. auch deshalb ein besonderer Bedarf, da
Industrialisierung und Kriege viele Menschen in soziale Notlagen brachte. So
entstand in dieser Zeit z.B. die Diakonissenbewegung. Dariiber hinaus gab es
Bemiihungen um eine ,christliche Industrie®,'5?> wie z.B. durch P.M. Hahn, Gustav
Werner oder Carl Mez, die versuchten, wirtschaftliche Produktion und Sozialarbeit
miteinander zu verbinden.

Raumliche Zentren der Erweckung waren in Deutschland Teile Wirttembergs,
Badens und Frankens, das Siegerland und Bergische Land, sowie Gebiete in
Niedersachsen, Schleswig-Holstein, Mecklenburg, Pommern, Schlesien und
bestimmte Personengruppen in Berlin, Hamburg und Bremen. Als Patriarch der
Erweckung gilt Heinrich Jung Stilling. Dartber hinaus waren z.B. der Pfarrer Alois
Henhdofer sowie die Griinder der Rettungshausbewegung Christian Friedrich Spittler
und Christian Heinrich Zeller herausragende Personen dieser Bewegung. 526

In der ersten Jahrhunderthélfte bestanden in erster Linie institutionell
unabhangige Einzelinitiativen nebeneinander, die sich durch personliche
Bekanntschaften {ber Besuche und Briefe gegenseitig beeinflussten. Dazu
gehodrten Menschen aus den unterschiedlichsten sozialen Schichten. 1848 wurde
durch die Anregung Johann Hinrich Wicherns der ,Central-Ausschuss fir Innere
Mission' gegriindet, der sich quasi zum Dachverband der Erweckungsbewegung
entwickelte.'®?” Die heutige Diakonie innerhalb der evangelischen Landeskirche
geht unter anderem auf diese Initiative Wicherns zurtck.

1524 Schmidt, Schwester, 30-31.

1525 Beyreuther, Diakonie, 52.

1526 \/gl. Sommer, Repetitorium, 221-223 und Hauschild, Lehrbuch 2, 767-768; 771-773.
1527 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 791-796.
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6.1.2 Inhaltliche Pragungen und deren Reflexion
Inhaltlich versteht man unter ,Erweckung’, dass Menschen aus religidser
Tragheit bzw. aus ihrem Sundenschlaf aufgerittelt werden und befahigt
werden, ein geheiligtes Leben zu fiihren.'528 Nach Deichgréber entspricht z.B.
Eph 5,14'%2° diesem Verstandnis. Vor der Erweckungsbewegung sprach die
lutherische Orthodoxie im Sinne der ordo salutis von Berufung (vocatio),
Erleuchtung (illuminatio) und Bekehrung (conversio). Letztere kommt dem am
nachsten, was ,Erweckung‘ bezeichnet. Im 18. und 19. Jh. entstanden
allerdings im Zusammenhang der Erweckungsbewegung neuartige Formen
der Verkiindigung. Im Ruckgriff auf Gedanken des Pietismus und
Schleiermachers Hervorhebung neuzeitlicher Subjektivitat wurde die
Erfahrung des Eingreifens Gottes in das personliche Leben betont.5%
Siindenerkenntnis, Bekehrung bzw. Wiedergeburt sowie ein neuer
Lebenswandel in Heiligung, Lebenshingabe und Gemeinschaft bestimmten
das Denken und Erleben der ,erweckten’ Menschen. Im deutschsprachigen
Raum wurde dabei nicht nur am Pietismus angeknipft, sondern auch am
Idealismus, der Romantik, dem Neuluthertum und dem Konfessionalismus.
Auch der Methodismus aus England nahm auf die Bewegung Einfluss.
Politische Unruhen wurden in erwecklichen Kreisen als Zeichen des
nahenden Weltendes gedeutet und mit dem Ruf zur Umkehr verbunden. %3
Dabei mischten sich eschatologische Ansatze aus dem Pietismus'®3? mit
Erweckungsfrémmigkeit. So rief z.B. in Wirttemberg der Theologe Christoph
Hoffmann im 19. Jh. die sogenannten ,Jerusalemfreunde’ dazu auf, sich
angesichts der nahen Endzeit in Palastina zu einem geistigen Tempel Gottes
zu versammeln.'®%® Der wirttembergische Pfarrer J.Ch. Blumhardt sprach
1879 in einer Weihnachtspredigt Uber die ,Vorahnung von einer gréf3eren

1528 \/gl. Benrath, Erweckung, 205.

1529 \/gl. Deichgraber, Erweckung, 220, ,Wache auf, der du schlafst, und stehe auf von den Toten,
so wird dich Christus erleuchten.” Als Vergleich fuhrt Deichgréber auch noch Rém 13,11 an.

1530 \/gl. Hauschild, Lehrbuch 2, 773.

1531 V/gl. Benrath, Erweckung, 211. So fasste z.B. J.H. Jung-Stilling, der als Patriarch der Erweckung
gilt, politische Unruhen seit 1792 apokalyptisch auf.

1532 \/gl. Asendorf, Eschatologie, 319. Dort wird z.B. Speners Schrift von 1692 ,Behauptung der
Hoffnung kinftig besserer Zeiten' erwahnt. Der pietistische Gedanke, aktiv auf das kommende Reich
Gottes zuzuarbeiten, beeinflusste wiederum die Aufkldrung, allerdings eher in moralisch
ausgerichtetem Sinne. J.A. Bengels (vgl. B ll1 5.1.3) 1687-1752) chiliastische Spekulationen wirkten
auch noch im 19. Jh fort.

1533 \/gl. Benrath, Erweckung, 213. Dadurch entstand 1861 die ,Tempelgesellschaft’, deren Mitglieder
aus der Kirche austraten und in Jaffa, Haifa und Jerusalem deutsche Siedlungen griindeten. Mehr
dazu auch unter Barth, Templer.
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Heilszeit, die noch anbrechen wird“."5% Dabei ging er davon aus, den
Durchbruch  derselben noch zu erleben. Der norddeutsche
Erweckungsprediger Ludwigs Harms wiederum sah in der fortschreitenden
Weltmission ein ,Zeichen der bevorstehenden Wiederkehr Christi
[,wonach das] Ende kommt, wenn alle Vélker Christus als den Herrn erkannt
haben“."®% Gerade da, wo sich ,heilsgeschichtliche Theologie“ und
,Erweckung“'5% begegneten, entstanden eigene, teils spekulative Ansétze im
Blick auf die zu erwartende Zukunft. Insgesamt bekam in den verschiedenen
Erweckungsbewegungen des 19. Jhs. die Eschatologie einen wesentlichen
Stellenwert. Auch der Chiliasmus'5¥” wurde dabei wieder verbreitet.

Grundsatzlich ging es in der Erweckungsbewegung nicht nur um ein intellektuell
verstandesmaRiges Furwahrhalten bestimmter Dogmen, zumal es auch kein festes,
einheitliches theologisches Lehrsystem gab. Charakteristisch war eher eine starke
Orientierung an der Bibel selber. Von der starken Betonung der subjektiven
Erfahrung christlichen Glaubens lasst sich auch das groRe Engagement dieser
Menschen bezlglich praktischer Nachstenliebe und das Bemihen um einzelne
Lebensschicksale verstehen. Dabei distanzierte sich diese Bewegung bewusst von
katholischer Werkgerechtigkeit. Seit den 1780er Jahren stellte sich die
Erweckungsbewegung zudem dem Rationalismus in Wort und Tat entgegen. Dies
ist auch in dem Zusammenhang zu sehen, dass die sozialen Néte der Zeit wuchsen.
Nach Nipperdey grenzte sich dieser ,neue konservative Fligel ... gegen die
aufkléarerische Auflésung des Christlichen ins Vernilnftige und Menschlich-
allgemeine“'5% ab, aber auch gegen liberal-idealistische Strémungen, die
versuchten, das Christentum im Kontext der Moderne neu zu interpretieren.

In dogmatischen Lehrwerken kommt der Begriff ,Erweckung’ eher als
kirchengeschichtliches Phanomen und weniger als davon unabhangige
theologische Reflexion vor. Es wird hochstes zwischen dem aktiven Wirken
des Heiligen Geistes und der passiven Seite der erfahrenen Erneuerung im
Leben eines Menschen unterschieden. Karl Barth allerdings widmet sich dem
Thema ,Erweckung’ im Zusammenhang mit der Heiligungslehre
ausfuhrlicher. Dabei wird der ,Ruf in die Nachfolge® mit ,Erweckung zur

1534 Asendorf, Eschatologie, 331.

1535 Asendorf, Eschatologie, 325.

1536 Asendorf, Eschatologie, 324. So versteht z.B. Vilmar 1847 in ,Von der Zukunft der Kirche“ die
Kirche ,im heilsgeschichtlichen Schema der nacheinander geéffneten Siegel der Apk“. Dadurch
kommen quasi Aufgaben ins Blickfeld, die noch vor der Wiederkunft Christi durch die Kirche zu
erledigen sind.

1537 Darunter versteht sich der Glaube an die Wiederkunft Christi mit der Aufrichtung des
Tausendjéhrigen Reiches.

1538 Nipperdey, Geschichte, 424.
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Umkehr* in Beziehung gebracht. Da der Begriff beinhaltet, dass sich niemand
selbst erwecken kann, wird durch ihn das von auf3en auf einen Menschen
zukommende Wirken des Heiligen Geistes stark betont (vgl. das
reformatorische extra nos).’®*® Es geht dabei um ein ganzheitliches
Erschrecken Uber die eigene Sundhaftigkeit, die dem Trost der Gnade
begegnet (vgl. Gesetz und Evangelium), woraus nicht nur traditionelle
Gewohnheit, sondern ein lebendiges Beziehungsgeschehen erwachst.
Daraus folgt als Frucht des Geistes der Dienst am N&chsten, auch in der
sogenannten Mission. Nach Deichgraber gibt ,Erweckung ... der Christenheit
etwas von ihrem urspriinglichen Charakter als Glaube ... zurlick.“'®*° Fir
erstarrte volkskirchliche Strukturen sieht er darin eine Chance, nicht nur
intellektuelle Kompensation fehlenden Glaubens, sondern Reflexion gelebten
Glaubens zu ermdglichen, die trotz aller individuellen Ansprache zu vertiefter
Gemeinschaft fuhrt. Allerdings darf dabei erlebte Emotionalitdt nicht
vorschnell mit echtem Wirken des Heiligen Geistes verwechselt werden. So
betonte Karl Barth in Anknlipfung an Luther, dass aus der Grunderfahrung
des Glaubens eine ,das ganze Leben der Glaubigen bestimmende Macht
werden soll.“'%*! Dabei sind auch wachsende Niichternheit und Wachsamkeit
gefragt, die das Handeln bestimmen. Problematisch ist, wenn sich daraus
eine Ablehnung theologischer Reflexion ergibt.

In der Erweckungsbewegung wandten sich Christen im Bewusstsein
gelebter Nachfolge Notleidenden ihrer Gesellschaft zu. Auch die Erwartung
des hereinbrechenden Reich Gottes unterstitzte ein solches Engagement.
Nun lasst sich fragen, wie in der neueren Theologie diese Aspekte reflektiert
werden.

6.2 Sozialethik und Eschatologie in der neueren Systematik

Wie bereits an anderen Stellen erwdhnt, brachte die Liberale Theologie des
19. Jhs. im Kulturprotestantismus die moderne Entwicklung der Kultur mit
dem Kommen des Reiches Gottes in Verbindung. Nach dem Ersten Weltkrieg
betonte dann Karl Barth in seiner Dialektischen Theologie wieder die
Offenbarung Gottes und unterschied klar zwischen Immanenz und
Transzendenz. Dabei gab er jedoch keine ,befriedigende Antwort auf die

1539 \/gl. Deichgraber, Erweckung, 221.
1540 Deichgraber, Erweckung, 222.
1541 Deichgréber, Erweckung, 223 in Bezug auf Barth, Karl KD 1V/2, 1955, 627.
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Frage nach dem Ort der Offenbarung Gottes in der Welt.“'%*? Insofern ist es
interessant zu untersuchen, wie weitere Theologen die Anwesenheit Gottes
in der Welt in der Spannung zwischen Leid, Erlésung und Vollendung
darstellen.

6.2.1 Eschatologischer Realismus

Bonhoeffer entwickelte die Uberzeugung, ,dass es ,durch jedes Ereignis, und
sei es noch so ungdttlich, ... [es] einen Zugang zu Gott’ gabe und dass man
,Gott in dem finden und lieben (soll), was er uns gerade gibt.“'543 Laut Welker
entwickelte Bonhoeffer in seiner NS-Haft ,seinen geistlichen und
theologischen Realismus zu einem eschatologischen Realismus.“'5** Dieser
Ansatz, der die Wiederherstellung aller Dinge beinhaltet, besagt, dass in
Christus alles, was geschehen ist, aufgehoben ist, aber befreit werde von
aller Entstellung durch die Siinde. Der Gedanke an eine neue Schépfung
durch den Heiligen Geist gab Bonhoeffer Trost und Halt und der Glaube an
die Auferstehung wurde ihm zur Kraftquelle. Dabei ist Gott fiir ihn im Sinne
géttlicher Selbstoffenbarung ,mitten in unserem Leben jenseitig“'>*® und
damit als lberwindende Kraft ,mehrdimensional-polyphon“'>46 erfahrbar.
Somit kénne man als Christ die Spannungen und Vielschichtigkeiten
zwischen Leid und Glick, Welt und Reich Gottes gelassen aushalten. Dies
ware vor allem auch deshalb méglich, weil Gott sich am Kreuz ohnméchtig
und schwach zeige und so den Menschen in der Welt helfen kénne. Daran
knipft auch Bonhoeffers Uberzeugung an, als Christ im leidenden Christus
ganz in der Diesseitigkeit der Welt zu leben und so die Diesseitigkeit Gottes
zu erfahren, der sich in der Tiefe und im Leiden in seiner Liebe zu erkennen
gibt.1547

1542 Zimmerling, Spiritualitét, 17. Barth lebte 1886-1968.

1543 Welker, Profile, 106, mit einem Zitat aus Bonhoeffers Brief vom 18.12.43. Erg. durch A.S. Dietrich
Bonhoeffer war Theologe, lebte von 1906-1945 und wurde durch die Nationalsozialisten verfolgt.
1544 Welker, Profile, 107. Vgl. auch 108. Dort erklart er Bonhoeffers Gedanken anhand von Eph. 1,10
,Gott hat ,beschlossen, die Fiille der Zeiten heraufzufiihren, in Christus alles zu vereinen, alles, was
im Himmel und auf Erden ist.”

1545 Bonhoeffer, Brief vom 30.04.44, zitiert nach Welker, Profile, 113.

1546 \Welker, Profile, 115.

1547 \/gl. Welker, Profile 118-119.

Auch Dorothee Sélle betont wie Bonhoeffer den ohnméachtigen Gott am Kreuz. Bei ihr vertritt der
Gekreuzigte quasi den abwesenden Gott, der sich uns ausgeliefert hat. Deshalb sieht sie Gott als
auf den Menschen angewiesen an. Dieser aber erkenne Gott vor allem durch Gottes Niederlagen.
Christlicher Glaube besteht fur sie im ,Teilhaben am Leiden Gottes in Christus.” Sodlle,
Stellvertretung, 202.
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6.2.2 Renovatio und Potenzierung

Trillhaas stellt den Geist als Schépfer von neuem Leben vor.'®*® Demnach
unterscheidet er die grundlegende Schdpfung, in der der Geist nach Gen 1,2
anwesend war und die der Sunde unterlag, von der renovatio, der
Erneuerung bzw. Erweckung z.B. nach Hes 37. In der Neuschdpfung durch
den Geist sieht Trillhaas eine Potenzierung: ,Das Tote wird lebendig; das
Verzweifelte wird getréstet, unsere Knechtschaft in Kindschaft verwandelt
(Gal 4); aus der alten Menschheit wird der Keim einer erneuerten Menschheit,
namlich die Gemeinde Gottes.“'%*° Diese Neuerungen bleiben nach Trillhaas
jedoch erstmal angefochten. Der Geist muss sie offen halten und ist
gleichzeitig ein Angeld auf die Vollendung dieser Erneuerung, nach der sich
die ganze Schépfung sehnt (R&m 8). Diese aber zeige sich als ,absolut neue
Schopfung® Demnach ist ,die erneuerte Schopfung nicht mehr nur die
wiederhergestellte alte Schoépfung ... Die zweite Schopfung ist eine
Potenzierung der ersten, sie ist mehr, sie fihrt Gber das erste hinaus. Sie ist
etwas Neues. Sie ist wirklich eine neue Schépfung.«'%%°

6.2.3 Geistwirken als Kraftfeld gottlicher Zukunft

Auch Pannenberg setzt sich mit der neuen Schépfung auseinander, woraus
sich z.B. Hoffnung angesichts von Leid schdpfen lasst, das in Okologischen
Zusammenhangen zu sehen ist. Dazu ist es interessant, die Grundlagen
seines fundamental-theologischen Entwurfs ins Blickfeld zu nehmen. So stellt
er namlich, wie bereits erwdhnt, Bezlige zwischen Faradays Feldtheorie und
dem Heiligen Geist her.'®" Seiner Meinung nach entfalte der Geist in der
Schépfung seine Dynamik vom ,Feld des Mdglichen®,'%2 auch von der
Zukunft her. Pannenberg belegt diese These mit der Auffassung, dass im
Neuen Testament die Gegenwart des Geistes bei Jesus und in der Gemeinde
als entscheidendes Zeichen dafir gewertet wird, dass Gott die Vollendung
seines Reiches beginnt.’>® So stellt Pannenberg gewissermalen die Rede
von Gott im Kontext eines dynamischen Feldes dar, ,das trinitarisch
strukturiert ist“.'5%* Dabei fasst er das Wirken des Geistes als Kraft auf, die im

1548 \/gl. Trillhaas, Dogmatik, 419.
1549 Trillhaas, Dogmatik, 420.
1550 Trillhaas, Dogmatik, 421.

1551 V/gl. Wainwright, Geist, 570. Vgl. B 111 3.2.2.

1552 Pannenberg, Theologie 2, 119.

1553 \/gl. Pannenberg, Theologie 2, 120. So bringe auch Paulus die Vollendung der Schépfung mit
dem Geist in Verbindung, z.B. in Rém 8.

1554 Pannenberg, Theologie 2, 104.
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Zusammenspiel mit Vater und Sohn auf die Zukunft hin ausgerichtet ist. Dies
erfolge zunachst so, dass der Heilige Geist Menschen ,Uber ihre eigene
Endlichkeit hinaus“ hebt, ,so daR sie im Glauben ... teilhaben“'%®® an dem
Verséhnungsgeschehen durch den Tod Jesu.'®%® Dadurch werde ihr Sein von
Christus her bestimmt und bekomme wieder Kontakt zu Gott, dem Ursprung
des Lebens. Nach dieser Auffassung kann den Glaubenden weder Leid noch
Sterben von Gott trennen und sie werden beféhigt ,ihr eigenes endliches
Dasein vor Gott anzunehmen.“'%%” Darliber hinaus sehne sich nach Rém 8
die ganze Schépfung nach dieser urspriinglichen Verbindung zu Gott. ,Der
schopferische Gottesgeist® aber sei ,in der ganzen Weite der Schépfung
belebend wirksam“'®%® und treibe ihre Vollendung voran. Diese
eschatologische Zukunft des neuen Lebens werde bereits in der
Auferstehung Jesu proleptisch vorweggenommen.'® Inwiefern sich dieser
Glaube jedoch als wahr erweise, zeige sich letztendlich erst bei der
Vollendung der Welt durch Gott. Allerdings kénne ,diese Wahrheit Gberall da
schon wirksam gegenwartig ... [sein], wo der Geist Gottes und Christi weht.*
Insofern beinhalte der Glaube an Gottes Zukunft ,das Bewusstsein der
Vorlaufigkeit und Gebrochenheit ihrer gegenwirtigen Realisierung®.'560

6.2.4 Eschatologische Erwartung und gerechtes Handelns

Moltmann stellt 1964 in seiner ,Theologie der Hoffnung‘'%®! den Gott vor, der
in der Auferweckung des gekreuzigten Christus der Welt und vor allem den
Unterdrickten Hoffnung schenkt. Darin legt er den Fokus auf die
Uberwindung von diesseitigem Leid, gerade auch von politisch-strukturellem.
In seiner 1991 verdéffentlichten Pneumatologie ,Der Geist des Lebens’
verschrénkt er dann géttliche Offenbarung und menschliche Erfahrung
miteinander und begriindet so eine ,auf die Zukunft orientierte Eschatologie*
neu. Auf diese Weise setzt er ,das Zeit-Ewigkeits-Schema, das Karl Barth ...
1930 vertrat, aufler Kraft und entwickelt Eschatologie als den

1555 Pannenberg, Theologie 2, 498. Vgl. auch 499.

1556 |n Pannenberg, Theologie 2, 491f, unterscheidet er dabei zwischen dem Sterben des
historischen Jesus und den entsprechenden theologischen Deutungen.

1557 Pannenberg, Theologie 2, 501. Vgl. auch 442 und 499.

1558 Pannenberg, Theologie 2, 162.

1559 \/gl. Pannenberg, Theologie 2, 392-392, und Pannenberg, Theologie 3, 593f.

1560 Pannenberg, Theologie 2, 13, Ergédnzung nach A.S.

1561 In Abgrenzung zu Ernst Blochs utopischem ,Prinzip Hoffnung' in einer Welt ohne Gott'. Dartiber
hinaus zeigte Moltmann in seinem 1972 verdffentlichten Band ,Der gekreuzigte Gott' den
Zusammenhang zwischen dem leidensfahigen Gott und der Liebe auf. 1975 stellt er in Kirche in der
Kraft des Geistes’ vor, wie Benachteiligten zu ihrem Recht verholfen werden soll. Vgl.
https://de.wikipedia.org/wiki/J%C3%BCrgen_Moltmann am 16.11.2018.
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Erwartungshorizont fiir die geschichtliche Erfahrung des Geistes Gottes.“!562
Aus der Hoffnung, dass der Geist die Erde erneuert, ergibt sich fur Moltmann
eine weltzugewandte politische und auch sinnlich-mystische Ausrichtung
seiner Theologie.'®® Dabei ist seine eschatologisch-messianische Hoffnung
Lnicht jenseits, sondern zukunftsorientiert,'%®* universal ausgerichtet's® und
gilt demnach der ganzen Schépfung.'®® Sie motiviert zu gerechtem Handeln
in der Gegenwart und weniger dazu, sich ein apokalyptisches oder heilvolles
Weltende auszumalen.'®®” Dafur gilt als grundlegend, dass der Geist die
Lebenskraft Gottes in Jesus zur Geltung brachte, wodurch ,das Reich Gottes
und die Neuschépfung aller Dinge“'%® begann. Jesus aber, der durch den
Geist das Reich Gottes verkérpere, wandte sich zunachst insbesondere den
Armen, Leidenden und Ausgegrenzten zu. Hierin dient er Christen als Vorbild.
Laut Moltmann trage aber vor allem zum gerechten Handeln die
Uberzeugung bei, dass Gott fiir Schwache und Arme Partei ergreife, weil er
selbst ,Opfer der Gewalttatigen“ sei und sich mit ihnen solidarisiere. Dies
werde z.B. in Jes 53 deutlich: ,Der messianische Sohn Gottes nimmt die
Bedingungen unserer verwundbaren und sterblichen Existenz vorbehaltlos
an und wird ein Mensch wie wir. Er geht den Weg der gewaltfreien
Passion.“1%6% Aber auch ,die paulinische Eschatologie ist die theologia crucis,
weil seine Kreuzestheologie tiefster Ausdruck der Hoffnung auf Christi
Kommen ist.“'57% Dass Gott in seiner Liebe leidet und in der Auferstehung des
Gekreuzigten alles Todbringende dieser Welt Uberwindet, ldsst nach
Moltmann ,Gott in allen Dingen — alle Dinge in Gott* erkennen. So schreibt

1562 Moltmann, Geist, 20. Auf 65 stellt er fest ,Wo keine Hoffnung ist, gibt es auch keine
Enttduschung. Die enge Verbundenheit von Gottesglaube und Zukunftshoffnung gibt es nur bei
geschichtlichen Gotteserfahrungen ... In mystischen Gotteserfahrungen vergift man Zeit und
Stunde.”

1563 \/gl. Moltmann, Geist, 20-21f. Vgl. auch Leonhardt, Grundinformation, 107-108. So vermittelte
gab er der Befreiungstheologie wichtige AnstoRe. Seine Frau, Dr. Elisabeth Moltmann-Wendel, gilt
als Begruinderin der deutschen feministischen Theologie. ,Die Friedens- und Umweltbewegung
verweist vermehrt auf die Bedeutung des Geistes fiir die Schopfungstheologie, wahrend die
Befreiungstheologie das motivierende Potenzial des Geistes im Kampf gegen Unterdriickung und
Unrechtsstrukturen erkennt.“ Gerth, Geist/Engel, 58.

1564 Moltmann, Geist, 107.

1565 Moltmann, Geist, 10. Dort schreibt er: ,Das Wirken des lebendig machenden und
lebensbejahende Geistes Gottes ist universal und in allem wiederzuerkennen, das dem Leben dient
und seinen Zerstérungen wehrt.”

1586 Moltmann, Geist 66, 67, 70, 87. Die AusgieBung des Geistes auf alles Fleisch (vgl. Joel 3) geht
dann nach Moltmann ,universal®, ,total”, ,bleibend* und ,unmittelbar* auf die gesamte Schépfung
Uber.

1567 \/gl. Moltmann, Geist, 12.

1568 Moltmann, Geist, 74.

1569 Moltmann, Geist, 143.

1570 Moltmann, Geist, 223.
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er: ,Wer Gottes Gegenwart in der Gottverlassenheit des Gekreuzigten glaubt,
der sieht ihn Uberall, in allen Dingen ... [auch, dass] Gott im Dunkel des
gelebten Augenblicks prasent ist.“'5! Dabei versteht Moltmann das Wirken
des Geistes zunachst als Lebensenergie aller Geschdpfe, die Auferstehung
aber insbesondere als Hoffnung fiir Unterdriickte. Auf diese Weise bekommt
die Theodizeefrage in seiner Pneumatologie durch die Betonung eines
Gottes, der mitleidet und das Leid Uberwindet, einen wichtigen Stellenwert.
Zum anderen hebt er hervor, dass angesichts der Neuschopfung ,alle Dinge
in ihrer Krankheit zum Tode offenbar“'"2 werden. Wo aber der Geist deutlich
mache, was erlést werden muss, sei Reinigung von Siinde notwendig. '
Naht sich die erlésende Freiheit, beginnen die Ketten zu schmerzen, ,denn
man spiirt schon die Kréafte, sie zu brechen.“1%74

Das erlésende, neuschaffende Wirken Gottes sieht Moltmann im Pietismus
und der Erweckungsbewegung vor allem durch die Betonung der
+Wiedergeburt des verlorenen Menschen zum Kind Gottes aus dem Heiligen
Geist“!%"® hervorgehoben. Unter Wiedergeburt aber versteht sich nach
Moltmann ,der persénliche Anfang eines neuen Lebens in der Hoffnung auf
Gottes Zukunft.” Damit ist dieses ,als Resonanz Christi ... Ouvertlire eines
neuen Lebens.“'576 So wird im Wiedergeborenen die Hoffnung auf das ewige
Leben in einer zukinftigen, neuen Welt lebendig, die zwar bereits
angefangen habe, aber auf seine Vollendung warte.'®”” Demnach 6ffne die
Pneumatologie der Kreuzestheologie den Horizont zur realfuturistischen
Eschatologie‘ auch Gber das individualistische Leben hinaus, weil es letztlich
um die Erneuerung der ganzen Schdpfung gehe. So stellt Moltmann fest:
.Das Ziel dieser Geschichte des Geistes ist die eschatologische
Wiederbringung aller Dinge und ihre Neuschépfung zur ewigen
Herrlichkeit“'®’® in der Gemeinschaft, aus der alles entstanden ist.

1571 Moltmann, Geist, 227, Erganzung durch A.S. Dabei unterscheidet er zwischen Pantheismus,
Panentheismus und Pannihilismus. Wahrend der Pantheismus die Auffassung beschreibt, dass Gott
quasi den Kosmos beseelt, meint der Panentheismus, dass Gott gleichzeitig zur Welt immanent und
transzendent sei und die Welt ebenso Gott einschlieBe wie von ihm umschlossen werde. Der
Pannihilismus verneint alles.

1572 Moltmann, Geist, 100.

1573 Nach Moltmann, Geist, 101, werden Christen aber ,nicht von der Welt erlést, sondern mit der
Welt.“ Der Geist schafft quasi ein tiefes Mitleiden mit den Leiden der Welt.

1574 Moltmann, Geist, 88.

1575 Moltmann, Geist, 158.

1576 Moltmann, Geist, 165.

1577 \/gl. Moltmann, Geist, 166.

1578 Moltmann, Geist, 247.
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Welker wertet diese Sicht Moltmanns folgendermafien: ,Die neuere
eschatologische Diskussion hat die Spannung zwischen ,présentischer und
futurischer* Eschatologie relativiert, indem sie in die biblischen
Uberlieferungen eine ,komplementére Eschatologie’ freilegte, die einerseits

. sowohl prasentisch als auch futurische Dimensionen erkennen liel3,
andererseits in der sogenannten ,Endtheophanie’ ... eine ,Fllle der Zeiten
zu denken nétigte, die nicht einfach ,der Zukunft' zugerechnet ... werden
kann.“'%°® Insgesamt bekommt die Eschatologie in der Systematik Moltmanns
einen bestimmenden Stellenwert, von dem aus Geschichte und Gegenwart
her betrachtet werden miisse.5%

6.2.5 Neuordnung von Macht

Welker wird der realistischen Theologie zugerechnet.'' Er versteht den
Geist als Kraftfeld, von dem bereits im AT berichtet wird und das an Pfingsten
zu einer umfassenderen Herrschaft Gottes in dieser Welt durchbricht. Dabei
gehe es jeweils um die ,Rettung aus Verlorenheit, Ohnmacht und
Verzagtheit*,'%2 so dass einengende Herrschaftsverhltnisse durchbrochen
werden und Gemeinschaft, Freiheit und Frieden erlebt werden kdénnen.
Politische, 6konomische, rassistische oder sexistische Bereiche sind dabei
im Blick,'®® werden aber weniger konkret anhand aktueller Beispiele
ausgefiihrt. Welker stellt eher allgemein bzw. anhand von biblischen
Beispielen dar, dass der Geist Gottes in befreienden Erfahrungen ,die Kraft
des Erbarmens Gottes ... besonders den Schwachen, Vernachlassigten,
Ausgegrenzten und Hinfélligen® offenbare. Dabei zeige der Geist allerdings
auch ,den Konflikt Gottes mit den Méchtigen und Eigenméchtigkeiten der
Geschopfe dieser Welt.“'%8 Des Weiteren &uRert Welker ganz allgemein:
,Die GeistausgieBung ist verbunden mit einem vielfaltigen Prozess der
kenntlichen und verborgenen Erneuerung und Neubelebung.“'®® Dabei hebt
er hervor, dass die ,Erbarmensgesetze und die VerheiBungen des Geistes ...
Gottes besondere Parteinahme fiir die Schwacheren, die Unterdriickten und
Notleidenden einer Gemeinschaft“'%8 deutlich machen wiirden. Dies zeige

1579 Welker, Profile, 272.

1580 \/gl. Barth H-M, Dogmatik, 720.
1581 \Vgl. B Il 1.2.3.

1582 \Welker, Geist, 214.

1583 \Vgl. Welker, Geist, 31.

1584 Welker, Geist, 16. Vgl. auch 115f.
1585 \Welker, Geist, 255.

1586 \Welker, Geist, 30.
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sich auch in der Hoffnung auf die ,Herrschaft des ohnméchtigen und
verachteten Gottesknechtes.“'®” In dem messianischen Geisttrager Jesus
wirde diese Herrschaft des Reiches Gottes in Krankenheilungen und
Exorzismen konkret. Auch hier werde ,Gerechtigkeit zugunsten der
Schwacheren und Bedréngten®'5® aufgerichtet. AuRerdem zeigt sich nach
Welker gerade im Kreuzesgeschehen, dass ,Jesus Christus Menschen und
Menschengruppen aller Zeiten ... aus den damonischen Umklammerungen
durch die Siinde retten will.“'58 Dies geschehe dadurch, dass Menschen
erkennen, wer der Gekreuzigte ist und so ihr eigenes Machtgefiige neu
geordnet werde durch die Liebe, die der Geist entfalten will. Dazu stellt
Welker fest: ,Die Liebe férdert die kraftvolle Selbstentfaltung des geliebten
Mitmenschen und empfindet damit verbundene Selbstzuriicknahme nicht als
Verlust, sondern als eigene Starkung.“'®® So entsteht eine ,machtvolle
Gemeinschaft®, in der ,das Ausgeschlossenwerden des von Gott Erwahlten,
das Verdrangtwerden des leidenden Gerechten aus der Welt ... zur
Grunderfahrung geworden ist.“'%" Insofern lebt sie von der Gemeinschaft mit
dem selbstlos Gekreuzigten und Auferstanden her, ohne Angst und Leid in
der Welt auszuweichen zu missen. Damit werde sie ,zum Resonanzbereich,
zur vielfaltigen Vergegenwértigung dieser Person unter den Bedingungen
irdischen, endlichen Lebens bestimmt.“’%2 Und indem sich diese
Gemeinschaft der Kinder Gottes ,mit dem Gekreuzigten und auferstandenen
Christus identifiziere®, wirde sie erkennen, wie er ,aus dem Abgrund der
Gottverlassenheit in die Fille der Gegenwart Gottes“'%% filhre. Somit stellt
Welker in Bezugnahme auf biblische Texte vor, wie Gott leidvolle
Herrschaftsverhaltnisse durchbrechen méchte und dass dies bereits heute,
vor allem in der Gemeinschaft der Glaubigen und deren Verantwortung fir
die Unterdriickten, erfahrbar sei. Die Vollendung dieses Prozesses bzw. die
Neuschdpfung thematisiert er in diesem Zusammenhang nicht explizit, da er
wohl eher eine dynamische Gleichzeitigkeit statt einer linearen Chronologie
im Blick hat.

1587 Welker, Geist, 125.
1588 \Welker, Geist, 193. Vgl. auch 192.
1589 Welker, Geist, 197. Vgl. auch 198.
1590 Welker, Geist, 212.
1591 Welker, Geist, 284.
1592 \Welker, Geist, 286.
1593 Welker, Geist, 306.



326

6.2.6 Trinitarische Eschatologie

Nach Hans-Martin Barth ,wird jede Christengeneration neue Frichte
hervorbringen.“'%% Dies gelte deshalb, da das Leben im Geist zu einem
Handeln anleite, dass sich an Jesu Botschaft orientiere und somit der
jeweiligen Zeit diene.

Er sieht innerhalb der Trinitdt den Schwerpunkt des Heiligen Geistes auf der
Vollendung, wahrend dem Vater die Schépfung und dem Sohn die Erlésung
zukomme. Dies ware nicht der allgemeinen, sondern der spezifischen
Offenbarung zuzurechnen. So schreibt er: ,Heilvolle SelbsterschlieRung
Gottes vollzieht sich ... [in trinitarischem Glauben] im Zusammenspiel von
Schopfung, Geschichte und Geist-Wirken.“'5% Darliber hinaus unterscheidet
Barth zwischen verschiedenen Formen eschatologischen Denkens. So
versuchte man im 19. Jh. unter dem Begriff ,Konsequente Eschatologie” ohne
den Glauben, dass da noch etwas komme, zu leben. ,Transzendentale
Eschatologie®,'®% zu der Paul Althaus und Karl Barth tendierten, verstehe
jeden Augenblick von Gott her. ,Existentiale Eschatologie® nach Rudolf
Bultmann fasse eschatologische Aussagen des NT mythologisch auf und
interpretiere sie existential. Hierbei finde das Entscheidende nicht in der
Zukunft fur die gesamte Menschheit, sondern in der Gegenwart fir den
einzelnen statt. ,Eschatologien der Verantwortung“ sehen sich durch die
VerheilRung einer neuen Welt dazu aufgerufen, in der Gegenwart (dhnlich wie
im Marxismus) durch ,Revolution und Befreiung“'>®” aktuelle politische und
Okologische Missstéande zu beseitigen. So gehére die Zukunft auch im Sinne
alttestamentlicher Messiaserwartung den Armen und Entrechteten. Barth
sieht in all diesen Ansatzen berechtigte Anliegen, aber leider zu isoliert.5%
Grundlegend gehe es ja vor allem um die ,Integration von individueller und
universaler Eschatologie und ... von futurischen und prasentischen
Elementen.“'%%° Deshalb verbindet Barth Eschatologie mit dem trinitarischen
Bekenntnis als Ubergeordnete Perspektive.

1594 Barth H-M, Dogmatik, 420.

1595 Barth H-M, Dogmatik, 157, Ergénzung nach A.S.

159 Barth H-M, Dogmatik, 724. Vgl. auch Ott, Antwort, 482f.
1597 Barth H-M, Dogmatik, 725.

159 \/gl. Barth H-M, Dogmatik, 730.

1599 Barth H-M, Dogmatik, 727. Vgl. auch 729f.
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6.3 Resiimee

Da das Dasein in der diesseitigen Welt vielfach von Leid gepragt ist, ist die
Hoffnung, schmerzhafte und todbringende Erfahrungen zu Giberwinden, nicht
selbstverstandlich zugénglich. In der Erweckungsbewegung machten
Menschen die Erfahrung, durch den christlichen Glauben ein erneuertes
Leben geschenkt zu bekommen. Dadurch wurden sie motiviert, sich
Notleidenden zuzuwenden, um der empfangenen Liebe Gottes durch ihr
Handeln Ausdruck zu verleihen. Ein solches Engagement kann auch als
Mitleiden Gottes mit den Leiden der Welt verstanden werden, worin sich seine
Nahe in besonderer Weise zeigen kann. Dabei geht es weniger um ein sich
selbst verleugnendes Aufopfern fiir andere, sondern vielmehr um ein
konkretes Ausleben des Glaubens, dass Gott sich den Leidenden zuwendet
und in Christus durch den Geist die Endlichkeit bereits Giberwunden hat. Aus
dieser Hoffnung, die von der erfolgten Auferweckung Christi herkommt und
auf die eigene Uberwindung des Todes ausgerichtet ist, ergibt sich die Kraft
zum Dienst am Né&chsten in dieser Welt. Inwiefern dabei in der
Erweckungsbewegung die Hoffnung auf die Erneuerung der ganzen
Schépfung eine Rolle spielte, ware gesondert zu untersuchen. Allerdings
rickte dieser Aspektim 20. Jh. angesichts fortschreitender Umweltzerstérung
durch die im 19. Jh. angefangene Industrialisierung starker in den Fokus
christlichen Glaubens. Dabei erwéhnen z.B. Moltmann oder Pannenberg die
Verantwortung des Christen zum Engagement in der Schépfung. Zum
anderen erscheint es unrealistisch, dass der Mensch selber die unheilvollen
Zustande im Diesseits wirklich Gberwindet. Immer wieder wird er sich der
eigenen Ohnmacht und Zerbrochenheit stellen miissen. Aber gerade in der
Begegnung mit Schwachheit, kann sich nach Welker durch Gottes Geist eine
Neuordnung von Machtverhéltnissen ereignen, so dass Heil erfahrbar wird.
Dies gilt nicht erst fiir die noch ausstehende volle Herstellung des Reiches
Gottes, sondern immer wieder in der bereits angebrochenen neuen Welt. Der
Geist aber wirke seit Beginn und Fall der Schépfung auf ihre Erneuerung bzw.
Vollendung hin. Eine solche kosmisch-eschatologische Perspektive geht
Uber rein innerweltliches Engagement in humanistisch-rationalem Sinne
hinaus und ist letztlich — wie man auch immer Eschatologie verstehen mag —
darauf angewiesen, dass Gottes Geist ihr im Leben von Menschen konkret
Glaubwurdigkeit und Kraft verleiht. So ist es auch nicht verwunderlich, dass
laut Zimmerling seit Ende der 70er Jahre in der evangelischen Kirche eine
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einseitige Betonung sozialethischer Fragen von einer neuen Suche nach
evangelischer Spiritualitdt abgeldst wurde. 1600

Daruiber hinaus zeigt sich auch in freikirchlichen Stromungen das Anliegen,
individuell und gemeinschaftlich erfahrene Frémmigkeit in gesellschaftlichem
Engagement fur Benachteiligte auszuleben und dadurch
Transformationsprozesse zu férdern. 160

7 Geistfokussierter und bekenntnisorientierter
Christusglaube

Zum einen kommt in der Bibel immer wieder ein Staunen ber die von Gottes
Geist erflllte, wunderbare Schépfung zum Ausdruck, zum andern berichtet
sie auf vielfaltige Weise von Begegnungen mit Gott, die menschlichen
Erfahrungen innerhalb dieser Ordnung durchbrechen. Da ist die Rede von
Phanomenen wie der Zungenrede, Visionen und Auditionen, Heilungen,
Geisteraustreibungen, Naturwundern bis hin zur Uberwindung des Todes.
Solche ,Wunder* werden vielfach mit dem Geist in Verbindung gebracht und
sie werden oftmals von starken Emotionen begleitet. Zum einen ist da die
Angst vor dem Unbekannten und zum anderen die Begeisterung, Grenzen zu
Uberwinden, aber auch hoffnungsvolles Erschrecken, Gott zu begegnen. Die
Wendung ,Firchte dich nicht!” leitet so manchen Bericht eines
Aufeinandertreffens zwischen sichtbarer und normalerweise fur Menschen
unsichtbarer Wirklichkeit ein. Nicht immer ist klar, woher die Kraft zum
Auflergewbhnlichen kommt. Auch das Wirken des Geistes stellt sich
zunédchst ambivalent dar — unfassbar wie der Wind mit zerstérerischer sowie
heilvoller Kraft, plétzlich hereinbrechend sowie mit sanftem, kontinuierlichem
Sauseln. Prophetische Ekstase wie bei Saul erscheint von auRen schwer
versténdlich und die Unterscheidung zwischen bdsen und guten Mé&chten ist
nicht immer fur alle sofort offensichtlich.

So verdachtigten z.B. in Mt 12,24f die Pharisder Jesus, mit Damonen
verbiindet zu sein, um Wunder zu tun. Selbst Johannes der Taufer war sich
laut Mt 11,5 unsicher, ob Jesus der geisterfillite Messias ware. Als Antwortet
bekommt er auf diesen Retter hinweisende Wunder aufgezahlt: ,Blinde

1600 \/gl. Zimmerling, Bewegungen, 103 und Zimmerling, Spiritualitét, 16 sowie die Ende der 70er
Jahre entstandene EKD-Studie ,Evangelische Spiritualitat'.

1601 \/gl. hierzu z.B. das von Prof. Dr. Tobias Faix vertretene Programm der Transformationsstudien
an der CVJM Hochschule Kassel:
http://www.transformationsstudien.de/gesellschaftstransformation-inhalte.html am 10.08.2017.
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sehen, Lahme gehen®. Seine Taten zielten aber nicht auf beweisende
Rechthaberei, sondern auf das glaubende Erkennen seiner Person.
Demzufolge zieht sich die Frage ,Wer ist dieser?” durch das
Markusevangelium hindurch. Sie wird vor allem im Kontext von
Wunderberichten immer wieder gestellt. Interessant ist hierzu, dass im
Zusammenhang mit Wundern Jesu weder von terata noch von taumata die
Rede ist wie bei anderen Wundertatern seiner Zeit. Es geht bei Jesus nicht
darum, durch Wunder spektakuldres Aufsehen zu erregen, sondern Zeichen
zu setzen in der Kraft des Geistes, die von Gottes Reich zeugen. Diese
werden dann mit Begriffen wie semeion (Zeichen), dynamis (Kraft), energeia
(Kraftwirkung) oder exousia (Vollmacht) benannt.'®? Dabei ist weniger das
Durchbrechen innerweltliche Kausalitat im Fokus, sondern
Gottesbegegnung. Im NT ist diese von Ostern her mit der Heilsbedeutung
Jesu als Christus verbunden.

In den ersten Gemeinden konnten weder die erlebten Wundertaten noch
Ekstase als klares Erkennungsmerkmal fir das Wirken des Heiligen Geistes
gelten, da beides auch im paganen Umfeld vorkam. Zur Auslibung von
Charismen, also z.B. der Gabe zu heilen oder in Zungen zu reden, gehorte
vielmehr nach 1Kor 12,3 ein klares Bekenntnis zu Christus als Herrn, auch
mit einem entsprechend von Liebe gepragten Lebenswandel. 1603

Waéhrend in der Antike allgemein das Wirklichkeitsverstédndnis einer von
Geistern und Méachten bewegten Welt vorherrschte, erscheinen aus unserer
neuzeitlichen, innerweltlich-kausal denkenden Sicht die Wunderberichte der
Bibel zunachst als ,fremde Welt'. Dabei ist allerdings heute auch ein Verlust
an Ganzheitlichkeit und Sinn zu verzeichnen. Deshalb werden in
interdisziplindren Forschungen inzwischen naturwissenschaftlich-empirische
Zugangsweisen mit geisteswissenschaftlichen verknupft. Darliber hinaus ist
nicht nur ein Boom an esoterischen Strémungen zu beobachten, sondern seit
Neuestem auch ein Aufkommen des sogenannten ,Postfaktischen‘. Wéhrend
in der katholischen Kirche der Glaube an Wunder immer noch per Dogma
festgeschrieben ist, hat die evangelische Kirche diesen langst
entmythologisiert. Neben den beiden genannten Konfessionen gelten in
unserer Zeit jedoch Pfingstkirchen und charismatische Bewegungen weltweit

1602 \/gl. B Il 1.3 und Fuf3note 1638.
1603 \/gl. dazu auch Joh 13,35: ,Daran wird jedermann erkennen, dass ihr meine Jiinger seid, wenn
ihr Liebe untereinander habt.”
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als die schnellst wachsensten christlichen Gruppierungen. Diese beziehen
sich stark auf den Heiligen Geist und haben das damit verknlpfte Erleben
wirklichkeitsdurchbrechender Wundererfahrungen bewusst in ihre Theologie
und Glaubenspraxis integriert. So sollen diese Bewegungen nun dazu
dienen, das Spannungsfeld zwischen einem geistfokussierten und einem
bekenntnisorientierten Christusglauben néher zu beleuchten.

7.1 Pfingstkirchen und charismatische Bewegungen

7.1.1 Entstehung, Verbreitung und Organisation

Die moderne Pfingstbewegung'®* hat ihre Wurzeln in der US-
amerikanischen Erweckungs- und der methodistischen Heiligungsbewegung
des 19. Jhs. Der Beginn wird mit Charles F. Parham in Verbindung gebracht,
der die Bethel Bible School in Topeka/ Kansas leitete. Es wird berichtet, dass
es dort am 01.01.1901 zu Erfahrungen der Zungenrede (Glossolalie)'6% kam,
die im Sinne von Apg 2 als Geistestaufe verstanden wurden und zum
missionarischen Dienst beféhigten. 1906-1913 knlpfte der
afroamerikanische Pastor William J. Seymour an der Auslegung derartiger
Erlebnisse in der sogenannten ,Azusa Street Erweckung’ in Los Angeles an.
Daraus entwickelten sich die Pfingstkirchen (Pentecostal Churches).

Die Bewegung wuchs rasch weltweit. Da in pfingstlerischer Frommigkeit
Emotionen besonderen Raum bekommen, wird diskutiert, inwiefern kulturelle
Bedingungen fur die Verbreitung eine wichtige Rolle spielen. Unstrittig ist,
dass die Bewegung zunachst eher in ungebildeten Gesellschaftsschichten
ihre Kreise zog. Heute finden sich allerdings in allen gesellschaftlichen
Gruppierungen Anhdnger. Von Anfang an (bernahmen auch Frauen
Leitungspositionen. 6%

Mit weltweit etwa 500 Millionen Mitgliedern stellt die Pfingstkirche nach der
katholischen die zweitgréfte christliche Denomination dar.'®%” Wenn man von
einer Einheitlichkeit dieser Kirche ausgeht, ist es die derzeit am starksten
wachsende christliche Bewegung in der Welt. Dies zeigt sich jedoch weniger
in Europa als vor allem in Sidamerika, Afrika und China. Vor allem in

1604 \/gl. Frenschowski, Pfingstbewegung, 1232, und Hempelmann, Rickkehr, 271f

1605 \/gl. Hempelmann, Pfingstbewegung.

1606 \/gl. Frenschowski, Pfingstbewegung, 1233. Vgl. auch Hempelmann, Pfingstbewegung. Er sieht
in Afrika, Asien und Sidamerika fur pfingstlerische Frémmigkeit aussichtsreichere kulturelle
Ankntipfungsmdoglichkeiten als in westlichen Industriegesellschaften, da die Hoffnung auf ein
besseres Leben genahrt wird.

1607 \/gl. Frenschowski, Pfingstbewegung, 1234; Hempelmann, Pfingstbewegung.
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Lateinamerika mit ca. 141 Millionen Mitgliedern, gefolgt von Asien mit etwa
135 Millionen und Afrika mit ungefahr 126 Millionen Glaubigen sind grof3e
Pfingstkirchen anzutreffen.'6%

In Deutschland verbreitete sich die Pfingstbewegung ab 1906 im Rahmen
der pietistisch-evangelikalen Gemeinschaftsbewegung. Zwischenzeitig gab
es eine langere Periode der gegenseitigen Abgrenzung. Mittlerweile findet
wieder eine Zusammenarbeit statt. Inzwischen ist die Pfingstbewegung in
Deutschland in Form von evangelischen Freikirchen organisiert. Der ab 1954
gebildete BFP (Bund Freikirchlicher Pfingstgemeinden) mit ca. 49000
Mitgliedern (zuztglich Kinder und Freunde) in 783 Gemeinden'6% und der
Mulheimer Verband gelten als Dachverb&nde mit 9 Gliedkirchen und ca. 50
000 vollen Mitgliedern. Der Milheimer Verband befindet sich seit 1971 in der
ACK (Arbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen) im Gaststatus. Der BFP ist
dort seit 1984 Gastmitglied.'®'° Seit 1971 gibt es einen offiziellen Dialog
zwischen Pfingstkirchen und der rémisch-katholischen Kirche,'®'" die sich
seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil (1962-1965) gegenlber
charismatischen Strémungen 6ffnete. Alle drei Jahre gibt es seit 1947 eine
.Pentecostal World Conference“.'®'? Einzelne Pfingstkirchen gehéren seit
1961 zum Okumenischen Rat der Kirchen (ORK). Allerdings ist auch die
Feststellung Hempelmanns nachdenkenswert: ~Je alter
Pfingstgemeinschaften werden, desto mehr gleichen sie sich anderen
Kirchen an.“1813

Innerhalb etablierter Kirchen verbreitete sich ab etwa 1960 von den USA
aus die sogenannte charismatische Bewegung, die zur Pfingstbewegung
viele Ahnlichkeiten aufweist. Allerdings strebt sie bewusst keine
Kirchenspaltung an, sondern will durch interne Einflussnahme bestehende
Kirchen geistlich erneuern. In Deutschland geschieht dies z.B. innerhalb der
Evangelischen Landeskirche in Form der ,Geistliche Gemeinde-Erneuerung’

1608 \/gl. Gerloff, Pfingstbewegung, 1239.

1609 \/gl. Hempelmann, Pfingstbewegung. Dort ergeht der Hinweis, dass 36 % der Gemeinden bzw.
20 % der Mitglieder des BFP zur Arbeitsgemeinschaft Internationaler Gemeinden gehéren, also
Menschen mit Migrationshintergrund einschlieRen.

1610 \/gl. Frenschowski, Pfingstbewegung, 1233. Auf der Homepage der EKD wird behauptet, der
BFP habe seit 2010 die Vollmitgliedschaft der ACK, Hempelmann von der Evangelischen
Zentralstelle fur Weltanschauungsfragen bescheinigt ihr seit 2010 nur Gaststatus.

1611 Vgl. EKD, Pfingstbewegung; Hempelmann, Pfingstbewegung. Hempelmann erwahnt den Dialog
von Papst Benedikt XVI und Papst Franziskus mit den Pfingstlern vor allem im Blick auf ethische
Fragen und die Evangelisierung Europas. In ,ekklesiologischen und sakramententheologischen
Fragen® bestehe weiterhin grundlegender Dissens.

1612 Frenschowski, Pfingstbewegung 1234.

1613 Hempelmann, Pfingstbewegung.
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(GGE) und in der Katholischen unter dem Namen ,Charismatische
Erneuerung in der katholischen Kirche* (CE). Daneben entstanden durch die
charismatische Bewegung auch neue Gberkonfessionelle Gruppierungen wie
z.B. Jugend mit einer Mission’,'®" die ,Geschéftsleute des vollen
Evangeliums' und ,Christliche Zentren® in gro3en Stadten. In den 80er Jahren
war daruber hinaus von einer Dritten Welle* die Rede, die nach dem
missionstheologisches Konzept C. Peter Wagners diverse lose verbundene
Gemeindegrindungen wie z.B. die ,Vineyard-Bewegung’ oder ,International
Christian Fellowship' (ICF) nach sich zog.®'® Insgesamt gibt es innerhalb der
charismatischen Bewegung auch stark ékumenische Tendenzen, die die
Einheit des Leibes Christi betonen.'®'® Eine genaue Abgrenzung zur
Pfingstbewegung ist nicht immer maéglich.

7.1.2 Besondere Kennzeichen und theologische Gemeinsamkeiten
Pentecostales Christsein konzentriert sich auf ,Erlésung, Heilung, Taufe im
Heiligen Geist und die Erwartung der Wiederkunft Christi.“'%"” In diesen
Lehren gibt es zu anderen christlichen Richtungen Uberschneidungen, vor
allem zur Heiligungsbewegung, der sie entstammt. In pfingstlerisch-
charismatischer Frommigkeit spielt aber auch kérperlich und emotional-
enthusiastisch erfahrbares Erleben eine besondere Rolle, besonders in der
Form sogenannter Geistesgaben.’®'® So bietet diese Bewegung in
Kombination mit einem ,Wortfundamentalismus dem modernen Menschen
in den Verunsicherungen und der ,Erfahrungsarmut des Alltags in sékularen
Industriegesellschaften*'®'® Halt sowie ein breites Erlebnisangebot.

Als besonderes Erlebnis gilt die sogenannte ,Geistestaufe’, die aus
verschiedenen Bibelstellen'®2° abgeleitet wird. Sie gilt als ,machtige Kraft
Gottes”, die nach der Bekehrung in den Menschen ,eindringt und sich nach
auBen sichtbar macht durch das biblische Zeichen der Zungenrede®

1614 \/gl. Gasper, Bewegung, 116.

1615 \gl. Frenschowski, Pfingstbewegung, 1233-1234; Gerloff, Pfingstbewegung, 1239;
Hempelmann, Pfingstbewegung.

1616 \/gl. Gasper, Bewegung, 120; Hempelmann, Pfingstbewegung.

1617 Hempelmann, Ruckkehr, 273. Vgl. auch 274f. Laut 277 wird ,die Ausgiefung des Geistes ... als
Endzeitgeschehen im engeren Sinne begriffen”, was mitunter zu ,einem elitdren Selbstverstandnis*
fuhrt.

1618 \/gl. Hempelmann, Pfingstbewegung.

1619 \/gl. Hempelmann, Rickkehr, 276, 277. Demnach braucht es zur Identitatsfindung keine grofRen
sintellektuellen Anstrengungen®, sondern nur ein Bitten um die Kraft des Heiligen Geistes. Dem
Anknlipfen der Bewegung an ,gegenwartige Zeitstromungen und anthropologische Bedurfnisse”
schreibt Hempelmann durchaus ambivalente Wirkungen zu.

1620 Hierzu sind z.B. Mk 1,8; Joh 1,33; Joh 3,5 oder Apg 1,5 zu nennen.
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(Glossolalie). Dabei ist von einem dreistufigen Heilsweg die Rede:
.Bekehrung und Wiedergeburt, Heiligung als Reinigung des Herzens [und]
Taufe mit dem Heiligen Geist*."62!

Die Geistesgaben (Charismen) gelten als Ausdruck eines geisterfillten
Christseins. Sie wurden urspriinglich eher als Ubernattrlich angesehen,
erscheinen nun aber immer mehr als veredelte natiirliche Gaben'®?? und
werden teils auch methodisch eingelibt. Besonders im Blickfeld sind
auBergewodhnliche Charismen wie Heilung, Befreiung (auch von Damonen)
und die prophetische Rede, der vor allem seelsorgerlicher und wegweisender
Charakter zugesprochen wird. Letztere wird vielfach 6&ffentlich im
Gottesdienst praktiziert, ahnlich wie das personliche Zeugnisgeben Uber
wunderhafte Erlebnisse. Es besteht eine Offenheit fir den Empfang von
Visionen, geistlich gedeuteten Trdume oder Bilder als Reden des Geistes
Gottes, auch unabhangig von der Bibel. In der gottesdienstlichen Gestaltung
ist Raum fur spontane Mitgestaltung. Die Erfahrung der Gegenwart Jesu und
der Kraft des Heiligen Geistes wird vielfach in den Kontext von Lobpreis
gestellt. Das Proklamieren des Sieges Jesu als Kampffihrung gegenuiber
bdsen Méachten erfolgt mitunter auf dem Hintergrund eines dualistischen
Wirklichkeitsversténdnisses. 623

Insgesamt ist die Pneumatologie dieser Bewegungen jedoch im Sinne von
1Kor 12-14 und Rém 12 weitgehend christologisch ausgerichtet. So gibt es
zu traditionellen christlichen Uberzeugungen diverse Uberschneidungen, von
denen einige hier beispielhaft erwahnt werden sollen: 62

Die pfingstlerische Erlésungslehre (Soteriologie) entspricht der
lutherischen. In reformatorischem Sinne wird das Beschenktwerden betont,
auch wenn das Gebet als besonderer Zugang z.B. zu den Charismen
Erwahnung findet. Die Ablehnung der Sauglingstaufe durch die Pfingstler und
die Geistestaufe als besonders Kennzeichen von Geistesfille sorgen
allerdings fur Differenzen zu ftraditionellen Volkskirchen. Die in der
Pfingstbewegung anzutreffende Erwachsenentaufe ist jedoch nichts Neues,
sondern findet sich insbesondere seit der T&uferbewegung bereits in

1621 EKD, Pfingstbewegung.

1622 Manfred Baumert beschéftigt sich in seiner Promotionsschrift ,Naturlich-tbernaturlich:
Charismen entdecken und weiterentwickeln“ ausfuhrlich mit diesem Thema. Dabei bezieht er sich
insbesondere auf eine empirische Studie innerhalb der Badischen Landeskirche. Baumert,
Charismen.

1623 \/gl. Hempelmann, Pfingstbewegung.

1624 \/gl. Frenschowski, Pfingstbewegung, 1233-1234; Hempelmann, Pfingstbewegung.
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mancher Freikirche, vor allem bei den Baptisten. Ahnlich wie im Pietismus
und Methodismus werden Bekehrung und Heiligung betont. Das
pfingstlerische Bibelverstandnis'®?® ist —

evangelikalen Kreisen vergleichbar — tendenziell biblizistisch ausgerichtet,
rechnet also mit einer Unfehlbarkeit und direkten Anwendbarkeit der Bibel auf
die eigene Lebensfiihrung. Des Weiteren findet man in diesen Gruppierungen
verschiedentlich eine ausgepragte Endzeiterwartung, wodurch
Evangelisation, Mission und Gemeinde aufbau angeregt werden.

Vor allem innerhalb der charismatischen Bewegung, die sich ja weitgehend
in etablierten christlichen Gruppen und Kirchen ausbreitet, bietet
theologischer Konsens Anknipfungspunkte zu weiterer Kooperation. So
gelangen in traditionellen Kirchen (in orthodoxe am wenigsten) Erfahrungen
der Geistestaufe mit Sprachengebet sowie eine neue Fokussierung der
Geistesgaben aller Glaubigen, was eine stérkere aktive Beteiligung von Laien
im Gemeindeleben nach sich zieht. Solche Erfahrungen werden dann im
Kontext der vorhandenen kirchlichen Tradition gedeutet. Als besonderes
Anliegen der charismatischen Bewegung gilt eine Erweckung und
Erneuerung der Christenheit durch das Wirken des Heiligen Geistes und
weniger die Griindung neuer Kirchen.'626

7.2 Einordnungen und Beurteilungen

7.2.1 Die Frage nach Wundern

Die in Pfingstkirchen und in der charismatischen Bewegung betonten
Geistesgaben sollten grundsétzlich nicht nur auf die wunderwirkenden,
spektakuldren  eingeengt  werden.'®”  Dennoch  fordern  diese
auflergewodhnlichen Begabungen wie Heilungen in besonderer Weise
heraus. Bereits Origenes beklagte, dass ,die meisten der hervorragenden
Charismen abhandengekommen sind.“'%% |m 2. Jh. gab es allerdings auch
die Meinung, dass die Wundergaben nur fir den Anfang der Kirche nétig
waren.'82° Bernhardt von Clairvaux hielt sogar statt sichtbarer Zeichen ein

1625 \/gl. Hempelmann, Pfingstbewegung.
1626 \/g|. Gasper, Bewegung, 116.

1627 \/gl. Schrage, Korinther 3, 181.

1628 Schrage, Korinther 3, 181.

1629 \/gl. Schrage, Korinther 3, 182.
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rein geistiges Wirken des Heilige Geistes fiir wiirdiger. %0 Allerdings war der
Umgang mit Wundern nicht zu allen Zeiten gleich.

So wurden im Mittelalter Wunder selbstversténdlich als Eingreifen Gottes
in die Natur verstanden. Erst in der Aufkldrung stellten Spinzoa und Hume
untberbriickbare Gegensatze zwischen Wunderglaube und Vernunft auf.
Feuerbach beurteilte Wunder als abergldubische Phantasieprodukte zur
Befriedigung menschlicher Sehnsiichte.®3! Wahrend die katholische Kirche
bis heute bezeugte Wunder als Voraussetzung einer Heiligsprechung
ansieht,'®3? versuchte die Rationalistische Theologie im 19. Jh., Wunder
innerweltlich zu kléren (z.B. Jesus ging auf Steinen Ubers Wasser). Dies
Uberzeugte allerdings nicht allzu lange. Die Entmythologisierung durch D. F.
Strau® sah Wunder nun als vom Osterglauben gepragte Mythen an zum
Erweis der Messianitat Jesu. Daran knlpfte Bultmann an mit der Intention,
den existentiellen Kern von Wundern herauszuarbeiten, um neue
Daseinsmdglichkeiten zu erschlieRen. 633

Dies erfolgte auch auf dem Hintergrund des neuzeitlichen Weltbildes, das
innerweltlich-kausal orientiert ist.'®* Die Naturwissenschaften mit dem
Postulat empirischer Uberpriifbarkeit vertreten darin vielfach dominante
Anspriche in der Gesellschaft. Allerdings kann man auch feststellen, dass
Poesie, Kunst, Liebe und Trdume schon immer auf Bereiche verweisen,
denen eine rein innerweltliche Perspektive nur unzureichend gerecht wird.
Daran wird jeweils deutlich, dass Menschen nicht rein innerweltlich und
rational ausgerichtet sind. Die Bibel jedenfalls nimmt durchgéangig nicht nur
den Verstand des Menschen ernst, sondern auch seine Leiblichkeit. Dies
aber kann auch die Heilung kérperlicher Gebrechen mit einschlieRen und
somit den Glauben an Wunder herausfordern. So gibt z.B. der Beauftragte
fur Weltanschauungsfragen der Landeskirche Hempelmann zu bedenken,
dass eine ,auf Modernitatsvertraglichkeit bedachte Kirche und Theologie ...
die Dimension des Wunders nicht pauschal und von vornherein aus ...
schlieRen“18% sollte.

Nach Hans-Martin Barth hangt die Wunderfrage stark damit zusammen,
was man unter Gott versteht. Theistische Ansdtze wiirden das Wunder als

1630 \/gl. Schrage, Korinther 3, 181.

1631 \/gl. Kollmann, Wundergechichten, 204; Sommer, Repetitorium, 187.
1632 \/gl. Lachmann, Wunder, 386.

1633 \/gl. Grimm, Wunder, 1475-1476.

1634 \/gl. Lachmann, Wunder, 383; Kollmann, Wundergeschichten, 202.
1635 Hempelmann, Ruickkehr, 291-292.
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Durchbrechung von naturwissenschaftlichen Kausalzusammenhangen
auffassen. Zum anderen wiirden Wunder mit psychologischen Deutungen in
Verbindung gebracht. Subjektiv kdnne quasi alles als Wunder eingeordnet
werden. Barth kritisiert daran folgendes: ,Es ist ... nicht mehr deutlich, dal
es mit dem in Jesus Christus gegebenen Heil zusammenhéngt und sich auf
die eschatologische Vollendung bezieht.“'®3 Bultmann dagegen akzeptiere
nur die Offenbarung in Christus als Wunder. Dabei blende er aber aus, dass
dieses Heil nicht nur mit dem Verstand, sondern ,inmitten unserer
psychosomatischen Zusammenhange [vom] gesamten Menschen“'6%7
erfasst werden will. Dies sei auch in dem Kontext zu sehen, dass die
Gemeinschaft der Glaubenden auf ihre eschatologische Vollendung zugehe.
Insofern ist Barths Wunderverstandnis ftrinitatstheologisch eingebettet.
Dennoch raumt er ein, dass biblische Wunderberichte dem heutigen Weltbild
widersprechen kénnen. Allerdings stellt er heraus, dass es dabei nicht um
irgendwelche Gottesbeweise gehe: ,Nicht ,Gott' wird durch ,Wunder’ definiert,
sondern ,Wunder* bzw. ,Wundertaten' werden durch den Gottesglauben als
solche erkannt.“'6%8 Sie geben Menschen in Not Anteil am Heil, Gott die Ehre
und in der Apostelgeschichte erbauen sie auch die Gemeinde. Dabei geht es
weder um Magie noch um Beweise oder die Erfullung egoistischer Wiinsche,
sondern um eine lebensverdndernde Kraft in der Begegnung mit Gott bzw.
seinem Geist, der Heil schafft.

7.2.2 Kirchliche Auseinandersetzungen mit geistbetonter Frommigkeit
Wie bereits erwahnt, blieben die ,reformatorischen Kirchen ... aufgrund von
Erfahrungen mit Schwarmern des 16. Jahrhunderts gegeniber der Berufung
auf Charismen zuriickhaltend, ja abweisend.“'%% Immerhin erkannten sie das
Priestertum aller Glaubigen als Gegenlber zu Klerus und Institution an. Vor
allem aber betonte sie im Sinne Luthers das Heilswerk durch Christus. Im 20.
Jh. ging diese Abgrenzung weiter. Es gab aber auch Anndherungen:

Auch wenn sich die Pfingstbewegung in Deutschland zundchst innerhalb
der pietistisch orientierten Gemeinschaftsbewegung beziehungsweise den
erwecklich geprégten Evangelikalen ausbreitete, grenzten sich diese bald

1636 Barth H-M, Dogmatik, 454.

1637 Barth H-M, Dogmatik, 455.

1638 Barth H-M, Dogmatik, 455. Dabei fiihrt Barth aus, dass im NT Wunder als ,'Machttaten‘ Gottes
(terata/dynameis’) oder ,Zeichen' (,semeia‘ ...“) bezeichnet werden. Staunen erregende Gaben
(,charismata’ ...) verweisen auf das Wirken des Geistes.”

1639 Barth H-M, Dogmatik, 669.
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durch die Berliner Erklarung vom 15.09.1909 von den Pfingstlern ab.
Letzteren wurde darin ein ,Geist von unten‘ zugesprochen. Erst ab dem
01.07.1996 wird durch eine gemeinsame Erkldrung die Zusammenarbeit
zwischen Evangelischer Allianz und dem Bund Freikirchlicher Pfingstkirchen
(BFP) wieder offiziell gestéarkt. 1640

Dariiber hinaus bemuhen sich verschiedene Kirchen um eine behutsame
Integration charismatischer Elemente. Dabei werden diese durch die Schrift
und entsprechende kirchliche Traditionen jeweils geprift. Als problematisch
wird angesehen, wenn ,die Vorldufigkeit und Gebrochenheit christlichen
Lebens unterschétzt und eine seelsorgerliche Verarbeitung von bleibenden
Krankheiten und Behinderungen verweigert wird oder wenn ein dualistisch
gepragtes Weltbild fir den Frommigkeitsvollzug beherrschend“'®*" wird. Im
deutschen Raum werden pfingstlerische Stufenmodelle ebenso wie eine
Notwendigkeit des Sprachengebets von bestehenden evangelischen Kirchen
abgelehnt. Aulerdem ergeht der Hinweis, dass kirchliche Bindung, die
Bedeutung der Sakramente und die Kreuzestheologie nicht vernachlassigt
werden dirften. Auch sei die Bibel nicht einseitig von der Apostelgeschichte
her zu interpretieren. So ist das Verhaltnis der Volkskirchen zu den
Pfingstlern durchaus angespannt,’®*? auch wenn man sich heute nicht mehr
wechselseitig als ,sektiererische Bewegung“ oder ,antichristliche Systeme*
bezeichnet. Dr. Reinhard Hempelmann von der Evangelischen Zentralstelle
fur Weltanschauungsfragen beurteilt die Pfingstbewegung als ,gesteigerte
Erweckungsfrdmmigkeit* mit ,ekstatische[n] und visionare[n] Ergriffenheits-
erfahrungen” und stellt fest: ,Betont werden eher Symbolik als Logik, eher
Fantasie als Vernunft, eher Gefiihl als Reflexion.“'®*3 Je nach Blickwinkel
kann eine solche Aussage sowohl als Korrektiv als auch als Kritik aufgefasst
werden. Auffallend ist die N&he charismatischer Elemente zu neuer
Religiositdt des aulerchristlichen Spektrums. Bei aller kritischen
Auseinandersetzung kann man jedoch sagen, dass die Neuentdeckung des
Heiligen Geistes und seiner Gaben in den ftraditionellen Kirchen auf
Resonanz st6Rt. 84

1640 \/gl. Frenschowski, Pfingstbewegung, 1233.

1641 Hempelmann, Pfingstbewegung.

1642 EKD, Pfingstbewegung.

1643 Hempelmann, Pfingstbewegung. Ergdnzung nach A.S.
1644 \/gl. Gasper, Bewegung, 118.
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In ihrer gesellschaftlichen Wirkung wird die Pfingstbewegung seit 1980
auch als ,transnationale Bewegung der Postmoderne“ aufgefasst. Dabei
wirden ,tragfdhige Alternativen zur abendlandischen Logik, polit. und
staatskirchl. Machtentfaltung und den vielféltigen Entfremdungsprozessen
(Urbanisierung, Industrialisierung, Migration, Armut'64%) angeboten. Freiheit
und Hoffnung des Reiches Gottes erscheinen ganz neu erfahrbar. Gerloff
entdeckt in dieser gewaltlosen, Grenzen Uberwindenden Bewegung
.,ungemeines Potential zur Veradnderung des einzelnen und seiner
Umwelt.“'%%® So sieht er die europdische Theologie dazu aufgefordert,
Uberkommene Paradigmen zu Uberdenken wund gerade auch in
Auseinandersetzung mit auRereuropaischen Weltsichten dem Heiligen Geist
ganz neu Raum zu gewahren. So heildt es auf der Kirchen-App der EKD
(Evangelische Kirche Deutschlands) im Glossar zu Charismatikern und deren
Anliegen zur Erneuerung der Kirche: ,Die Kirche bedarf geistlicher
Bewegungen, um vergessene Aspekte des Christseins wieder ins
Bewusstsein zu rufen und den Schatz geistlicher Erfahrungen aus ihrer
Geschichte dem Vergessen zu entreifien.“'%4” Dariiber hinaus betont Gerth:
»In beiden Kirchen ist seit Mitte des letzten Jahrhunderts eine Riickbesinnung
auf die Pneumatologie festzustellen. Dies ist auch den charismatischen und
pfingstlerischen Bewegungen zu verdanken, die vermehrt auf die Bedeutung
spezifischer Geisterfahrungen verweisen, sowie der feministischen
Theologie, die durch die Rede vom Heiligen Geist als ,weiblichem Teil Gottes’
zu einem neuen Nachdenken tiber zeitgemaRe Sprachformen anregt.“'648

7.3 Charismatische Ansétze in wissenschaftlicher Perspektive

Nun lasst sich fragen, wie die heutige evangelische Theologie mit
charismatischen Erfahrungen umgeht. So erwahnt z.B. der Exeget Wolfgang
Schrage, dass bei aller Scheu und Abwehr ekstatischer Phanomene, ,die
auBergewshnlichen Charismen wieder starker gewirdigt*'®*° werden und
manche Theologen dazu aufforderten, diese vernachldssigten Dimensionen

1645 Gerloff, Pfingstbewegung, 1240. Vgl. auch Hempelmann, Ruckkehr, 227 und Hempelmann,
Pfingstbewegung. Er spricht von ,Protest gegen ein geheimnisleeres Wirklichkeitsverstandnis und
gegen ein Glaubensversténdnis, das die Dimension des Wunders und des Wunderbaren
ausschlielt."

1646 Gerloff, Pfingstbewegung, 1241.

1647 Kirchen-App, Glossar, Charismatiker; vgl. https://www.kirchen-app.de/impressum.php am
17.11.2018.

1648 Gerth, Heiliger Geist, 2.3.

1649 Schrage, Korinther 3, 183.
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trotz ihrer Ambivalenz neu zu bewerten. Brunner warnt davor, ,die Wunder
des heiligen Geistes mit den MaRstdben unserer aufgeklarten Rationalitat
beurteilen zu wollen.“'®%° Und Joest sieht in der Fremdheit von Glossolalie
und Wundern eine Verburgerlichung kirchlichen Lebens, dem die Freude im
Glauben an den Auferstanden fehlt.’®>! Inzwischen gibt es ja verschiedene
wissenschaftliche Bemihungen zur Klarung von Fragen rund um
Pfingstkirchen und charismatische Frémmigkeit.'®5? Daran lasst sich weiter
anknupfen.

7.3.1 Christuserkenntnis durch den Geist
Nach Pannenberg bewirkt der Geist, dass Menschen Zugang zur
Gemeinschaft mit dem Vater und dem Sohn bekommen und dadurch
Befreiung ihrer eigentlichen Identitat erleben. Dies schlie3t ein Verstehen der
Heilsbedeutung Jesu mit ein.'®%3 Diese gilt es nicht nur individuell zu erfassen,
sondern auch im Blick auf die Menschheitsgeschichte. Daflr 6ffne der Geist
das Verstandnis. 65

Auch Haérle ist der Ansicht, dass der Glaube an Christus letztlich weder an
gute Predigtrhetorik noch an den Willen des Menschen geknipft sei, sondern
vom unverfiigbaren Wirken des Heiligen Geistes abhéngig ware. %% Dies
belegt er mit dem 5. Artikel der Confessio Augustana und dem dritten Artikel
des Kleinen Katechismus, %% also grundlegenden evangelischen Texten. Mit
diesem Versténdnis verortet Harle seine Pneumatologie in der Christologie,
da diese Aspekte von Gottes Offenbarung beinhalte. Christologie definiert er
dabei ,als die Lehre der SelbsterschlieRung Gottes,'%5 die das Ziel habe, im
Menschen Glauben zu wecken. Dariber hinaus bringt er den Geist in
Verbindung mit Gott als Geist, stellt ihn als Wahrheit, Liebe und Leben vor
und thematisiert exemplarisch Charismen zum Aufbau der Gemeinde."6%8

1650 Brunner, Dogmatik, Bd. 3, 31 in Schrage, Korinther 3, 184.

1651 \/gl. Joest nach Schrage, Korinther 3, 184-185.

1652 \/gl. A 1.3.

1653 \/gl. Pannenberg, Theologie 2, 496, 487.

1654 \/gl. Pannenberg, Theologie 2, 489.

1655 \/gl. Harle, Dogmatik, 358.

1656 Solchen Glauben zu erlangen, hat Gott das Predigtamt eingesetzt, Evangelium und Sakrament
zu geben, dadurch er als durch Mittel den heiligen Geist gibt, welcher den Glauben, wo und wenn er
will, in denen, so das Evangelium héren, wirket.“ und ,Ich glaube, daf ich nicht aus eigener Vernunft
noch Kraft an Jesum Christ, meinen Herrn, glduben oder zu ihm kommen kann, sondern der heilige
Geist hat mich durchs Evangelium berufen, mit seinen Gaben erleuchtet, im rechten Glauben
geheiligt und erhalten.” Zitiert nach Harle, Dogmatik, 358.

1657 Harle, Dogmatik, 357.

1658 \/gl. Harle, Dogmatik, 367-371, 378f.
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Somit vertritt er zunachst traditionelle evangelische Standpunkte zum Geist,
setzt dariiber hinaus aber auch eigene Akzente und zeigt eine Offenheit, sich
mit Charismen wie Zungenrede und Krankenheilung auseinanderzusetzen.

Ebenso bezieht sich Hans-Martin Barth auf das ,klassische christliche
Offenbarungsverstandnis®, das besagt, ,dafl Gott sich in Jesus Christus
offenbart hat und [sich] dies durch den Heiligen Geist den Glaubenden
erschlief3t.“16%° Dabei hebt er hervor, dass nach 1Kor 12,3 niemand Jesus als
,Herrn‘ nennen kann, dem es nicht der Heilige Geist erschlief3t. Vernunft und
Wille des Menschen wiirden bei solchen ,Schlusselerlebnissen ... der
SelbsterschlieRung Gottes“'®® nur eine untergeordnete Rolle spielen. Es
bliebe dabei immer ein Geheimnis der Unverfligbarkeit Gottes bestehen, das
sich erst eschatologisch klaren werde. Jesus aber sei im christlichen Glauben
wesentlicher Inhalt, dessen Relevanz bereits erfahren werden kann, dessen
universelle Bedeutung sich aber letztlich noch zeigen muss.'®" Dies lasse
sich so allerdings nur von einem Standpunkt des Glaubens her formulieren
und nicht aus einer phanomenologischen oder rein vernunftorientierten
Perspektive her.

AuRerdem halt Hans-Martin Barth trinitarisches Denken fur die Erfassung
des Christusgeschehens fir notwendig. So stellt er fest: ,Nur im Zuge
trinitarischen Denkens konnte die Begegnung mit Jesus, dem Christus, als
das erfaldt werden, was sie war.“'%®? Diese Auffassung muss man so nicht
uneingeschrankt teilen. Dennoch verweist sie darauf, dass das Neue
Testament den Heiligen Geist in Bezogenheit auf Christus vorstellt. Den Geist
wiederum sieht Barth als in die Herzen der Glaubigen ausgegossen an. So
werden ihnen ,Charismen’ zur Erbauung der Gemeinde gegeben. Insofern
versteht er ,Gotteslehre‘ und ,Kirche eng miteinander verknipft. Allerdings
musse sich Kirche als konfessionelle Institution auch davor hiiten, sich selbst
mit Christus zu sehr zu identifizieren. 1663

7.3.2 Charismatische Lebenskraft
Moltmann beschreibt in seiner Pneumatologie ,Der Geist des Lebens” das
Wirken des Heiligen Geistes eigenstandig und dennoch ftrinitarisch

1659 Barth H-M, Dogmatik, 153.

1660 Barth H-M, Dogmatik, 148.

1661 \/gl. Barth H-M, Dogmatik, 149.

1662 Barth H-M, Dogmatik, 273-274. Dabei sieht er die ,erste Person der Trinitat ... [als den] Gott
Israels.” Somit versteht er den Gott Israels als den dreieinigen, ,auch wenn das Judentum dies
vehement bestreitet.“ Barth H-M, Dogmatik 275. Diese Ansicht wére gesondert zu diskutieren.

1663 \/gl. Barth, H-M, Dogmatik, 275.
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eingebunden, beziehungs-weise auf das Werk Christi bezogen. So formuliert
er: ,Dieses Wirken des Geistes ersetzt das Wirken Christi nicht, sondern
macht es universal relevant.“'®%* AuRerdem setzt auch er sich mit den
Charismen auseinander. Dabei versteht er diese nicht nur als religiésen
Phanomene, sondern so, dass die Herrschaft Christi natirliche Existenz mit
allen Begabungen bzw. leiblichen und sozialen Beziligen derartig verédndern
kann, dass diese insgesamt zu einer lebendigen, charismatischen Erfahrung
wird.'%%% Darunter versteht er auch ,Erweckung’ im Sinne eines Glaubens, der
spersonlich erfahrenen und persénlich zum Ausdruck gebracht® wird. Kritisch
merkt er dazu weiter an: ,Bevor Landeskirchen und Bischéfe den Geist der
,charismatischen Bewegung' ,dampfen’, sollten wir alle dem Geist Freiheit
einrdumen, nicht nur in Gottesdiensten, sondern auch in unseren Korpern,
die schliefllich zum ,Tempel des Heiligen Geistes' (1Kor 6,19) werden
sollten.” Andererseits befragt Moltmann auch die charismatische Bewegung
nach ihren vernachldssigten Charismen: ,Wo sind die Charismen der
,Charismatiker* im Alltag der Welt, in der Friedensbewegung, in den
Befreiungsbewegungen, in der Okologiebewegung?“ Er fordert dazu auf,
nicht in eine ,religivse Traumwelt zu fliehen, sondern zum Zeugnis der
befreienden Herrschaft Christi in den Konflikten dieser Welt*,'%% weil
christlicher Glaube nicht zu einer entpolitisierten Religion werden durfe.
Darliber hinaus kritisiert er, dass durch eine Betonung des Amtes in der
Kirche die ,Gemeinschaft des Volkes Gottes*“'%” an Bedeutung verlor und
dadurch auch die Charismen unterschéatzt wurden. Nach seinem Versténdnis
setzt die Herrschaft Christi in der Uberwindung von Lebensdngsten im
individuellen Leben an. Vertreibt der Geist diese Angste, werden Charismen
in der Gemeinde freigesetzt, die dann auch politisch in die Welt hineinwirken.
So sieht Moltmann z.B. die Heilung von Kranken neben der Verkindigung als
wesentlich an im anbrechenden Reich Gottes. Er fasst sie ,im Kontext des
Glaubens [als] Zeichen der Neuschodpfung und der Wiedergeburt des
Lebens“'%% auf. Auch quélende Ddmonen miissten ja nach alter jiudischer
Uberzeugung weichen, wenn der Messias seine Macht entfaltet. Demnach ist
,Gottes Geist ... eine Lebenskraft, die die Kérper der Menschen durchdringt

1664 Moltmann, Geist, 10.

1665 \/gl. Moltmann, Geist, 196. Dabei bezieht er sich auf Kdasemann, Amt, 116.
1666 Moltmann, Geist, 200.

1667 Moltmann, Geschichte, 97.

1668 Moltmann, Geist, 202.
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und die Bazillen des Todes vertreibt ... Erst wenn diese eschatologische
Hoffnung verloren geht, erscheinen jene Wunderheilungen als Mirakel in
einer unveranderten Welt.“'%6° Somit gehéren fiir Moltmann Wunder direkt zur
Hoffnung auf Gottes Reich dazu. Darlber hinaus beschreibt er die Erfahrung
des Geistes Gottes ,als vitalisierende Energie®, durch die das Leben ,in der
begliickenden Nahe Gottes zu vibrieren” beginnt und Menschen sich ,in den
Schwingungen des géttlichen Kraftfeldes“'®7° erleben. (Seine Wortwahl |&sst
fragen, inwiefern er selbst sich als Zeuge solcher Erfahrungen versteht.) Da
solche Erfahrungen vielfach als ein FlieRen erlebt werden, versteht Moltmann
den Geist als Quelle und Ursprung des Lebens. Aulerdem sei die
Auferweckung Jesu als Beginn der Neuschépfung aller Dinge durch den
Geist anzusehen. Insofern wolle sich Glaube auch kérperlich auswirken, aus
knechtenden Herrschaftsstrukturen befreien und dazu befahigen, ,sich fur
das kommende Reich Gottes einzusetzen und sich unterdriickender Autoritat
politisch entgegenzustellen.“'87! Unterstiitzend kénnen dazu sowohl jiidische
als auch christliche Rituale angesehen werden, da sie Zeichen des
befreienden Exodus beinhalten und so einen Vorgeschmack auf das gelobte
Land bzw. das ewige Leben gaben.

Nach Zimmerling 6ffnet Jirgen Moltmanns ganzheitliche Pneumatologie
den Weg ,zu einer positiven Aufnahme charismatischer Geisterfahrungen.®
Dabei Uberwinde er die ,uberholten Alternativen zwischen géttlicher
Offenbarung und menschlicher Erfahrung des Heiligen Geistes*."672

7.3.3 Charismen als geistliche Kraftfelder und Resonanzen Christi

Welker kann in der Fulle von Bewegungen unserer Zeit die charismatische
Bewegung neben Befreiungstheologie oder feministischer Theologien in
vielfaltiger Einmutigkeit ,im Kraftfeld von Recht, Erbarmen und
Gotteserkenntnis“'®7® sehen. Charismen beschreibt Welker darin als
.Elemente des Kraftfelds des Geistes", das ,,himmlische' Komplexitat besitzt
und den Menschen nicht verfiigbar ist.“'®’* Der Geist zeige sich in diesen
Charismen und bewirke darin Erkenntnis. Somit seien die Charismen ,nicht
einfach individuelle Einstellungen und Haltungen ..., sondern Teilhaben und

1669 Moltmann, Geist, 203.

1670 Moltmann, Geist, 208.

1671 \/gl. Moltmann, Geist, 119f.

1672 Zimmerling, Bewegungen, 102. Vgl. Moltmann, Geist, 17f.
1673 Welker, Geist, 28.

1674 Welker, Geist, 224.
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Teilgaben an o&ffentlichen Kréaften.“'”> Dadurch befinden sich die
Glaubenden aber ,in einem Zeiten und Kulturen ({bergreifenden
Resonanzbereich®.'®’® Dieser kann auch im Kontext ,von intensiven und
frohnen Gemeinschaftserfahrungen'®’” gesehen werden, von denen viele
Menschen aus der charismatischen Bewegung berichten wirden. So bemiiht
sich Welker in Auseinandersetzung mit charismatischen Bewegungen um
eine nlchterne und realistisch wahrnehmbare Theologie des Heiligen
Geistes. Spektakuldren Wirkungen des Geistes stellt er dabei das Entstehen
von ,Gerechtigkeit, Freude und Frieden“'®® gegeniiber. Wenn nun
Gemeinden mit pfingstlich-charismatischer Ausrichtung mit der Ausgief3ung
des Geistes im Sinne von Joel 3 rechneten, versteht Welker diese als ein
.Emergenzgeschehen®, das ,auf eine Pluralitdt des Betroffenseins und auf
wechselseitige Interdependenzen des vielfaltigen, in vielen Kontexten
zugleich aufsprieRenden und gestarkten Lebens“'67® abziele. In dieser Welt
werde ja die Macht Gottes, die sich insbesondere in der Liebe zeige, vielfach
verdeckt. Im Glauben an den Gekreuzigten und Auferstandenen allerdings
werde diese in besonderer Weise offenbar, wodurch weltverdndernde Kraft
erfahrbar werden kann.'%8 Menschen, die in diesem Glauben durch den
Geist Gottes zu einer ,epocheniibergreifenden, transkontinentalen und doch
realistisch auch in dieser Welt gegenwartigen Gemeinschaft”
zusammengeschlossen werden, bekdmen ,teil an der Macht des
auferstandenen Christus“'®®" und kénnten so die Liebe Christi in der Welt
bezeugen. Der Heilige Geist aber vereine in dieser vielfaltigen Gemeinschaft
die unterschiedlichsten Perspektiven auf Christus hin, so dass ein
.Resonanzbereich Christi“1®82 entstehe.

7.3.4 Gestaltete charismatische Freirdume

Von der wissenschaftlichen Auseinandersetzung mit charismatischer
Frommigkeit her versucht Zimmerling charismatischer Spiritualitat innerhalb
seines Lehrstuhls flr praktische Theologie fur landeskirchliche Kontexte
gestaltbar zu machen. So empfiehlt er z.B. ,Entscheidungsriten ..., um die

1675 Welker, Geist, 226.

1676 Welker, Geist, 227.

1677 Welker, Geist, 21. Vgl. dazu auch 24-25.
1678 \Welker, Geist, 27.

1679 Welker, Geist, 139.

1680 \/gl. Welker, Geist, 240.

1681 Welker, Geist, 285.

1682 \Welker, Geist, 289.
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haufig zu beobachtende Profillosigkeit evangelischer Spiritualitdt zu
Uberwinden.“'%8% Dabei verweist er z.B. auf Glaubenskurse, da Konfirmation
und Firmung ihren Entscheidungscharakter weitgehend verloren héatten.
AuRerdem wiinscht er sich, dass die ,vom Geist begabte Gemeinde zur
Vorbildgemeinschaft fiir die tibrige Gesellschaft'®®* in dem Zusammenspiel
der unterschiedlichen Gaben werde. Dies solle weder dissoziierend plural,
noch rein individualistisch erfolgen, sondern er strebt an, dass einfach ein
Freiraum zur Entfaltung von Charismen geéffnet werde. Demnach kdnnten
z.B. im Gottesdienst durch einen besonderen Festcharakter, aber auch bei
Segnungen  oder  Krankensalbungen, verschiedene  menschliche
Erfahrungsebenen angesprochen werden, nicht nur der Verstand oder Wille
durch die Predigt.'685

7.4 Resiimee

Der Glaube an Gott und seinen Geist beinhaltet grundsatzlich Unverfiigbares,
das sich innerweltlichen Erklarungen entzieht. Allerdings ist es problematisch,
fur alles Unerklarliche den Heiligen Geist verantwortlich zu machen.
Pha&nomene, die sich unserer gewdhnlichen Erfahrungswelt entziehen, gibt
es viele. Aber die Frage, ob der Heilige Geist als Wirkungsmacht damit in
Verbindung gebracht werden kann, bedarf der Prifung. Aus evangelischer
Perspektive sind dazu die Bibel und die Orientierung am Verséhnungswerk
Christi anzufiihren. Dadurch werden Menschen aus verzerrenden
Verstrickungen in die Freiheit gefuhrt. Auch gemeinschaftsforderliche Liebe
kann ein Kriterium sein und ob Gott (oder bestimmten Menschen) die Ehre
zukommt. Daruber hinaus gilt es, die eschatologische Spannung der noch
ausstehenden vollen Erfllllung des Reiches Gottes auszuhalten.
Bedenkenswert ist, dass lange im evangelischen Bereich alles, was den
Verdacht des Schwarmerischen erregte, ausgeklammert wurde. Dabei
kamen Emotionen und Leiblichkeit eher zu kurz. Der Geist und mit ihm
verbundene Charismen und Wunder, wie sie in der Bibel beschrieben
werden, waren nicht im Erwartungsbereich fur das eigene Erleben. Vielmehr
wurde der Fokus auf die Verkliindigung der Erlésung durch Christus gelegt.
Diese Erlésung ist allerdings nicht nur als geistiger Vorgang einzuordnen,
sondern will mit dem ganzen Menschsein erfasst werden. Dazu gehéren auch

1683 Zimmerling, Spiritualitat, 38. Zimmerling habilitierte sich zu charismatischen Bewegungen.
1684 Zimmerling, Spiritualitat.
1685 \/gl. Zimmerling, Spiritualitat, 39.
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Gefiihle, Korperlichkeit sowie soziale Bezlge. Insofern kann es als
Bereicherung angesehen werden, dass angeregt durch Pfingstkirchen und
geistbetonte Bewegungen inzwischen in der evangelischen Theologie
verschiedene Ansatze einer positiven  Auseinandersetzung  mit
charismatischen Aspekten auffindbar sind. Hierbei wére wiinschenswert,
dass die heilschaffende Kraft und Lebensfreude, die darin zum Ausdruck
kommt, auch im landeskirchlichen Rahmen Veranderungen anstof3t, die
wiederum in die Gesellschaft hineinwirken. Dies kann die Erwartung von
Erfahrungen, die innerweltlich-kausale Erklarungsmuster sprengen, mit
einschlieRen. Problematisch ist jedoch, wenn sich Christen vor allem auf
aulBergewodhnliche,  enthusiastische und  ekstatische = Phanomene
konzentrieren. Demgegeniber ist es sinnvoll, die Breite des Geisteswirkens
in den Blick zu nehmen und sich dabei an der Offenbarung in Christus zu
orientieren.'®8 AuRerdem lasst sich immer wieder danach fragen, wo bzw.
wodurch Menschen Gott in der Welt begegnen. Solche bezeugten
Erfahrungen gilt es dann wieder biblisch-theologisch zu tUberprifen.

Zusammenfassende Zwischenauswertung

In Teil A wurde die leitende Fragestellung aufgeworfen, wie Studierende der
Religionspéddagogik das Thema ,Heiliger Geist' im Blick auf Schulunterricht
einschatzen. Aus der dazu durchgefiihrten Textanalyse ergaben sich sieben
Fragestellungen zum Geist. Diese beantworteten sich durch Ergebnisse
exegetischer Analysen zum AT und NT. Zudem entstand dabei folgendes Bild
zum Geist Gottes bzw. dem Heiligen Geist:

Der Geist kann als Lebensatem der Schépfung verstanden werden. Im
Volk Israel kam er immer wieder zu Wort, z.B. durch Propheten. Im neuen
Testament wird dann der heilvolle Anbruch des Reiches Gottes in Jesus
beschrieben. Viele Juden seiner Zeit sahen in ihm den verheilenen,
messianischen Geisttréger. Vor allem durch Paulus begannen auch Nicht-
Juden Jesus als ihren Retter zu erkennen. Dazu verkindigte der Apostel
befreiende Deutungen der Kreuzigung Jesu. Diese grinden sich auf den
Glauben an die Uberwindung des Todes durch die geistgewirkte
Auferweckung Jesu. Daran an kniipft die Rede von der kraftvollen Dynamik
des Geistes zur Auferbauung der nachdsterlichen Gemeinde. Diese gilt als
der besondere Machtbereich des Geistes und als Ort der Gegenwart des

1686 \/gl. Hempelmann, Rickkehr, 293.
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Auferstandenen. ,In Christus wird der Beginn der neuen Schépfung gesehen.
Dabei wird im weltumspannenden ,Leib Christi’, in dem Menschen mit der
Préasenz des Geistes rechnen, in besonderer Weise heilstiftende
Gemeinschaft unter den Glaubigen und mit Gott erlebt.'®®” Dazu gehért auch
die Uberzeugung, dass der Geist aus dieser Gemeinschaft heraus seine Kraft
in der Welt entfaltet — als Zeugnis der Liebe Christi und als lebendige
Hoffnung der Auferstehung bis zur Vollendung der Schdpfung.

Derartige Deutungen der biblischen Rede vom Geist Gottes bzw. des
Heiligen Geistes ziehen sich auch durch verschiedenste theologisch-
systematische Ansatze. Diese wurden im Anschluss an die biblisch-
exegetischen Ausfuhrungen in sieben Spannungsfelder zum Geist mit
kirchengeschichtlichen Beispielen verknlpft und erlautert. Daraus lassen sich
nun folgende allgemeine Aussagen zum Geist ableiten:

Als hervorgehobene Aufgabe des Geistes kann die Schaffung neuen
Lebens angesehen werden. Dies zeigt sich sowohl in der Schépfung, bei der
Vergegenwartigung der Erldésung, als auch in der eschatologischen
Vollendung der neuen Schépfung. Zwischen dem Geist in der Schépfung
bzw. Welt, im Volk Israel und in der christlichen Gemeinde ist allerdings zu
unterscheiden, auch um deren wechselseitige heilvolle Bezogenheit
herausarbeiten und verstehen zu kdnnen. Dabei gilt, dass Sprache und
Kultur, in denen der Geist thematisiert wird, das jeweilige Verstehen von
Aspekten des unverfligbaren Geistes pragen. Die verschiedenen Varianten
von Begriffskonnotationen unterschiedlicher Ubersetzungen kénnen sich
gegenseitig erhellen, missen aber auch beziglich ihrer jeweils kulturellen
und philosophischen Hintergriinde kritisch befragt werden. Die Bibel gilt dabei
aus evangelischer Perspektive als grundlegender Bezugspunkt, um die
Offenbarung durch den Geist zu erforschen. Durch sie lassen sich
Wahrnehmungen und Erfahrungen zum Geist Uberprifen — in dem Wissen
um die Vielfalt der biblischen Uberlieferung und die Angewiesenheit auf eine
aktualisierende Auslegung. So hangt beispielsweise die Beurteilung,
inwiefern es sinnvoll ist, den Geist mit trinitarischen Modellen in Verbindung
zu bringen, von den jeweiligen Schlissen ab, die man daraus zieht. Ein

1687 So schreibt z.B. Barth H-M, Dogmatik, 670: ,Die Kirche wird so zu einer eschatischen
Wirklichkeit, die mitten in der Zeit Uber die Grenzen der Zeit hinaus verweist und zugleich durch ihre
Prasenz die Grenzen von Raum und Zeit transzendiert. In ihr sind alle Menschen miteinander
verbunden, die je von Gottes Geist angerthrt wurden, in Jesus Christus das Heil gefunden haben
und so zu dem dreieinigen Gott in eine lebendige Beziehung gelangt sind — diesseits und jenseits
der Grenze des Todes.”
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Verstandnis von Gott, das ihn als dynamische Liebesgemeinschaft
beschreibt, wirkt in unserer Zeit tendenziell Uberzeugender als spekulative
Uberlegungen zu innertrinitarischen Hierarchien. Die Bezogenheit des
Geistes Gottes auf Christus, den Messias, lasst sich allerdings grundlegend
feststellen. Pole, zwischen denen sich Erfahrungen des Geistes fur die
menschliche Wahrnehmung beschreiben lassen, sollten weder einfach mit

,gut und schlecht’ bewertet noch gegeneinander ausgespielt werden. Dies

begrindet sich dadurch, dass Spannung fir das erkennbare Wesen des

Geistes konstitutiv ist, da diese seiner dynamischen Unverfugbarkeit

entspricht. Dazu gehéren sowohl Statik als auch Dynamik, wie sich mehrfach

innerhalb beschreibbarer Spannungsfelder zum Geist wahrnehmen lasst. 1628

Auch das Leben an sich braucht diese beiden Pole, um sich zu entfalten. Je

nach Kontext entstehen dadurch unterschiedliche Wirkungen. Um dies

besser zu verstehen, werden nun die oben aus-fihrlich dargestellten

Spannungsfelder zum Geist nochmal kurz zusammengefasst:

1. Verstehen zwischen mindlichen und schriftlichen Worten (Gottes): Gottes
Wort wird dann richtig verstanden, wenn die dahinterstehende Kraft des
Geistes das Leben bewegt, erneuert sowie zum Handeln und Hoffen
anregt. Dabei kann ein griindliches Textstudium mit Sprach- und
Kulturkenntnissen dazu beitragen, dass aus alten, aufgeschriebenen
Worten geistvolles, relevantes Reden fir heute wird. Zudem kann die
durch den Geist verstandene Schrift helfen, menschliche Fehlerhaftigkeit
und Phantasie zu korrigieren.

2. Dynamische Unberechenbarkeit und machtvolle Institution: Die kraftvolle
Dynamik des Geistes kann unerwartet Verhdltnisse und Menschen
verandern. Dabei bleibt sie unverfligbar und heilig. Der Geist schitzt
sowohl das Geheimnis Gottes, als auch das des Menschen als Gottes
Ebenbild vor Machtmissbrauch. Wo aber Menschen in diesem Geist der
kraftvollen Achtsamkeit ihre Macht nutzen, um Ordnungen, Strukturen und
Institutionen zu errichten bzw. zu pflegen, kénnen sich Liebe und
lebensstarkende Gemeinschaft ausbreiten.

3. Sinnliche Erfahrbarkeit und rationale Verantwortung: Die hebréischen und
griechischen Geist-Begriffe umfassen sowohl sinnliche Erfahrbarkeit als

1688 |n den beschriebenen Spannungsfeldern driickt sich ,Statik‘ aus unter 1. in der ,Schrift', bei 2. in
Form der ,Institution’, unter 4. im Sinne des ,Bewahrens* und bei 5. als ,Einheit’. Die ,Dynamik’ kommt
in vorgestellten Spannungsfeldern unter 1. im ,Mundlichen’, bei 2. durch die ,Unberechenbarkeit’, bei
4. durch ,Aufbriiche’ und unter 5. in der ,Freiheit' zum Ausdruck.
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auch den Verstand des Menschen. Der Heilige Geist aber zielt darauf, die
nattrlichen Sinne und den Verstand so zu erneuern, dass er in der
Ausrichtung auf die Neuschdpfung in Christus als ganzer Mensch neuen
Sinn erfahrt. Dies wirkt sich in verantwortlichem Denken, Fihlen, Reden
und Handeln aus.

4. Ordnendes Bewahren und erneuernde Aufbriiche: Sowohl im Ordnen von
Chaos als auch im Aufbrechen festgefahrener Strukturen liegt etwas
Befreiendes. Menschen brauchen beides. Im geistlichen Bereich gehéren
dazu aufritteindes prophetisches Reden, Reue, Bufe, Umkehr,
Vergebung, Wiedergutmachung und die Wiederherstellung von
Gemeinschaft, auch mit dem heiligen Gott. Die todiberwindende Kraft des
Geistes zielt dabei letztlich auf den umfassenden Aufbruch der
Neuschdpfung.

5. Einheit der Gemeinschaft und Freiheit des Individuums: Menschen erleben
in Bindnissen Schutz und starkende Gemeinschaft. Auf diese Weise wird
ein freies, friedvolles Miteinander ermdéglicht. Dabei gilt Gottes Blick aber
auch dem Einzelnen in seiner Bedurftigkeit und Wirde. So werden immer
wieder einzelne Menschen durch Gottes Geist begabt und beauftragt, um
zur Uberwindung von Sinde, zerstérerischen Abhangigkeiten und
Unterdriickung beizutragen, damit sich das Leben in befreiten
Beziehungen, Gerechtigkeit und Frieden entfalten kann.

6. Handeln im Diesseits und Jenseitshoffnung: Das Leben in dieser Welt ist
vielfach von Leid gepréagt. Gott aber stellt sich auf die Seite der Schwachen,
besonders durch berufene Propheten und durch Jesus, den besonderen
Geisttrager. Nachfolger Jesu werden durch die Liebe, die sie empfangen,
motiviert, Sym-pathie (Mit-Leiden) in der Welt zu verbreiten und so zu
handeln, dass Leiden gemindert wird. Dabei befligelt sie auch der Glaube
an die Uberwindung des Todes durch die Auferstehung und die Hoffnung,
dass alles Leiden im Himmel und auf einer neuen Erde beendet wird. Diese
Perspektive halt der Geist lebendig.

7. Geistfokussierter und bekenntnisorientierter Christusglaube: Je nach
Kontext werden besondere Phdnomene wie Visionen oder Wunder mit
dem Geist in Verbindung gebracht. Dies kann mit intensiven Emotionen
verbunden sein. Allerdings muss Uberpriift werden, ob wirklich der Heilige
Geist hinter dem aufergewoéhnlichen Erleben steckt. Sein Wirken zielt
darauf, Jesus als den Retter zu erkennen. So erfahren Menschen im
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Bekenntnis zu Christus haufig eine Erneuerung ihres Lebens, manchmal
auch in auBergewdhnlicher und kérperlich erfahrbarer Weise. Der Heilige
Geist und Christus gehéren demnach zusammen!

Auf dem Hintergrund dieser exegetisch-systematischen Studien richtet sich
nun der Blick wieder auf die Religionspadagogik. Dabei werden
Formulierungen aus den vorgestellten Spannungsfeldern zum Geist
aufgegriffen und weitergefuhrt.
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C. Religionspddagogische Perspektiven

,Religionspadagogik’ gilt als ibergeordnete Kategorie, die sich nicht nur auf
den Religionsunterricht, sondern auch auf Katechetik'®®® und
Gemeindepadagogik bezieht. Fiir Bereiche, die sich mit dem schulischen
Religionsunterricht beschaftigen, ist genau genommen der Begriff
,Religionsdidaktik‘ passend. Dennoch wird fuir schulische Kontexte h&ufig der
Uberbegriff ,Religionspadagogik’ verwendet. Diese Arbeit hat speziell den
Religionsunterricht im Blick. Manche Aspekte lassen sich aber auch auf
aulderschulische Bereiche beziehen, missen damit verknlpft werden oder
stammen aus Ubergeordneten Uberlegungen. Deshalb wird hier immer
wieder der Begriff ,Religionspadagogik’ verwendet, auch wenn streng
genommen ,Religionsdidaktik’ gemeint ist.

Bereits in der Studie in Teil A zeigten sich allgemeine Aspekte des
Religions-unterrichts im Spannungsfeld zwischen Machbarkeit und
Unverfugbarkeit. Von daher lasst sich im Blick auf die Religionspddagogik
vermuten, dass im Bemiihen um das Thema ,Heiliger Geist‘ die Komplexitat
des Faches im Allgemeinen erfahren und reflektiert werden kann. Dabei sollte
jedoch nicht alles, was an Erfreulichem in der Schule geschieht, allzu schnell
als Wirkung des ,Heiligen Geistes’ gedeutet werden. So sind z.B.
,Erkenntnisse’, ,Begeisterung’ oder ,Gemeinschaft’ einfach Ausdruck des
menschlichen Lebens. Im Neuen Testament aber haben geistgewirkte
Phanomene in der Regel einen Bezug zu Christus. Dieses Kriterium lasst sich
auch heute anwenden, vor allem dann, wenn man in der wissenschaftlichen
Auslegung der Bibel eine wichtige inhaltliche Orientierung fur christliche
Religionspadagogik sieht. Davon wird in dieser Arbeit ausgegangen, auch
wenn nicht alle in der Religionspddagogik diese Ansicht in gleicher Weise
teilen. Kunstmann beispielsweise ist der Auffassung, dass die Exegese des
AT und NT fur die Religionspadagogik nicht als Bezugspunkt in Betracht
komme. Ihm geht es auf der Grundlage von Schleiermachers weitem

1689 Nach Schweitzer, Religionspadagogik 2015, 1-2, 16st der Begriff ,Religionspadagogik’ den Begriff
JKatechetik’ weitgehend ab. Katechetik’ wirde ,zunehmend als zu eng angesehen".
,Religionspadagogik’ verweise dagegen ,auf eine enge Beziehung zur Padagogik, die neben der
Theologie als weitere konstitutive Bezugswissenschaft fungieren soll, und andererseits auf ein weites
Verstandnis von Religion“. Dieses bezdge sich nicht nur auf ,kirchliche Tradition®, sondern auf
,allgemeine Formen einer christlichen Kultur®. Daruber hinaus seien Wissenschaften wie
4Psychologie, empirische Religionsforschung, aber auch die Naturwissenschaften“ von Belang.
Nach Kunstmann, Einfiuihrung, 2-3, umfasst ,Katechetik' die ,lehrende Weitergabe des Glaubens®. Er
sieht sie weitgehend in der Gemeindepadagogik fortgefiihrt.
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Versténdnis fir die Interessierten am Christentum'% vor allem um aktuelle
Bedeutungszusammenhdnge. Dabei erwdhnt er allerdings die
~Systematische Theologie ... als direkte Bezugs- und Leitwissenschaft der
RP“.'%9" Diese wurde bereits in Teil B innerhalb der systematischen
Spannungsfelder zum ,Heiligen Geist' beriicksichtigt. Allerdings bildete der
vorangestellte exegetische Befund dafiir bewusst die Grundlage. Somit liegt
nun ein vielschichtiges Bild zum ,Heiligen Geist' und seinem Wirken vor.
Dieses soll im Folgenden, auch in Ruckbesinnung auf den empirisch
orientierten Schulbezug in Teil A, mit religionspddagogischen bzw. -
didaktischen Uberlegungen in Verbindung gebracht werden. Die
Uberschriften lehnen sich dabei vielfach an die Formulierungen der
Spannungsfelder von Teil B an. Insofern versucht Teil C die vorangestellten
Teile A und B so mit Religionsp&dagogik in Verbindung zu bringen, dass sich
daraus Impulse fur die Aus- und Weiterbildung von Religionslehrkréaften, aber
auch fur die Religionspddagogik insgesamt ermitteln lassen.

1 Religionsunterricht zwischen Institution und
Unberechenbarkeit

Christlicher Religionsunterricht gilt als sogenannte ,,Res mixta‘ (gemischte
Angelegenheit), in der der Staat ebenso zusténdig ist wie die Kirchen.“'%%2 Er
findet zum einen weitgehend im Rahmen staatlicher Institutionen statt und
wird zum anderen inhaltlich schwerpunktmaRig'®® von den christlichen
Kirchen bzw. Konfessionen verantwortet. Aulerdem gibt es inzwischen Uber
den evangelischen und katholischen Religionsunterricht hinaus an
staatlichen Schulen orthodoxe Religionslehre sowie Religionsunterricht fir
Juden und Muslime in unterschiedlich konfessioneller Gestalt. Dafir missen
alle Religionen und Konfessionen vom Staat gesetzte Rahmenbedingungen
erfillen. Somit beeinflussen jeweils mehrere Institutionen den
Religionsunterricht, woraus sich Spannungen und unvorhersagbare

1690 Kunstmann, Einfuihrung, 15.

1691 Kunstmann, Einfiihrung, 26-27.

1692 Kunstmann, Einfiihrung, 107.

1693 Kunstmann, Einfiihrung, 111, weist darauf hin, dass z.B. bei der Erstellung der Bildungspléne fir
den RU der Staat sich ,die inhaltliche Ausgestaltung des Faches nicht ganz aus der Hand nehmen*
lasst. So sollte sich z.B. das Fach Religion an die allgemeinen Richtlinien des jeweiligen
Bildungsplans méglichst anpassen.
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Dynamiken z.B. bei der Stundenplanerstellung'®®* oder der Gestaltung
religidser Feiern'®® an der Schule ergeben kénnen. Dies gilt es bewusst
wahrzunehmen. Ziel ist es, damit so umzugehen, dass einerseits das eigene
Profil klar erkennbar bleibt und andererseits ein friedliches Miteinander
mdglich ist. Aus christlicher Perspektive kann hierbei die durch den Heiligen
Geist geschenkte Liebe, die sich auf den Glauben an Christus bezieht,
Orientierung und Beféhigung in bisher unbekannten Begegnungssituationen
vermitteln. Dies gilt auch deshalb, weil Unberechenbarkeiten, die in der
Kooperation verschiedener Institutionen auftreten, in starkem Malfe von
unterschiedlichen Menschen geprégt werden, die diese Organisationen
jeweils vertreten. Geht es dabei um Religion, sollten diese Personen nach
Méglichkeit nicht nur institutionelle Vorschriften kennen, sondern durch die
Art ihres Verhaltens und Redens den Glauben, fir den sie stehen,
Uberzeugend verkdrpern. Hinzu kommt, dass es immer wieder neue
gesellschaftliche Bedingungen gibt,'®% die Institutionen und die
dazugehodrigen  Menschen in  neue unberechenbare Dynamiken
hineinnehmen. Deshalb ist ein Bemihen um kontinuierliche Reflexion des
eigenen Profils in einer sich verdndernden Umwelt und dazu passende
Unterstutzung der eigenen Mitarbeiterschaft nétig. Die Auseinandersetzung
mit dem ,Heiligen Geist’ kann dazu aus christlicher Sicht identitatsstarkende
sowie kommunikationsférdernde Impulse liefern, die eine inspirierende
Dynamik in das Miteinander von Menschen und Institutionen bringt. Ziel ist
dabei, dass Machtmissbrauch z.B. durch unfaire Ressourcenverteilung
aufgedeckt wird und ausbeuterische Abhangigkeiten sich in ein sinnvoll
strukturiertes Miteinander verwandeln, in dem Gerechtigkeit und liebevolle
Fursorge erfahren wird.

1694 Kunstmann, Einfuhrung, 110, verweist z.B. auf den hohen Aufwand, die verschiedenen religiésen
und weltanschaulichen Gruppen eines Jahrgangs klassenubergreifend mit unterschiedlichen
Lehrkraften auszustatten. Daraus ergibt sich fur die Stundentafel eine hohe Komplexitét.

1695 Zur Unterstitzung ihrer Lehrkrafte gibt es z.B. verschiedenste Veroffentlichungen und
Handreichungen der Kirchen zum Thema ,Multireligidse Feiern'. Vgl. http://www.elk-
wue.de/fileadmin/Downloads/Leben/Interreligioeser_Dialog/Handreichung_-_Begegnen__feiern__
beten.pdf am 14.07.2018.

169 Auf gesellschaftliche Rahmenbedingungen wurde bereits unter A 1.1 eingegangen und unter B
IIl 5.2 fand eine Auseinandersetzung mit dem Individualismus der (Post-)Moderne statt. Vgl. auch
Schweitzer, Suche, 85.
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1.1 Rechtliche Rahmenbedingungen und inhaltliche
Verantwortung

Religionsunterricht ist als einziges Schulfach im Grundgesetz erwéhnt. So
klart Artikel 7, Absatz 1, dass grundsatzlich der Staat die Schulaufsicht
innehat.’®” Absatz 2 legt fest, dass die Erziehungsberechtigten tber die
,Teilnahme des Kindes am Religionsunterricht'% bestimmen kénnen. Nach
Absatz 3 ist Religionsunterricht an ,6ffentlichen Schulen ... ordentliches
Lehrfach ... [und wird] in Ubereinstimmung mit den Grundséatzen der
Religionsgemeinschaften erteilt“."®° Die inhaltliche Ausgestaltung ist
demnach nicht beliebig.

Laut eines Urteils des Bundesverfassungsgerichts von 1987 gilt
Folgendes: Religionsunterricht ,ist keine Uberkonfessionelle vergleichende
Betrachtung religiéser Lehren, nicht bloRe Morallehre, Sittenunterricht,
historisierende und relativierende Religionskunde, Religions- oder
Bibelgeschichte. Sein Gegenstand ist vielmehr der Bekenntnisinhalt, ndmlich
die Glaubenssatze der jeweiligen Religionsgemeinschaft. Diese als
bestehende Wahrheiten zu vermitteln, ist seine Aufgabe.“'’® Aus
theologischer Sicht lasst sich ,Glaube‘ allerdings nicht allein in
,Glaubenssatzen' fassen und auch nicht allein durch solche ,vermitteln’,
sondern es geht vielmehr um das Empfangen eines unverdienten
Geschenkes, das Beziehung ermdglicht. Dass der Begriff ,Glaube’ in
juristischen und theologischen Texten sehr unterschiedlich verwendet
werden kann, verdeutlicht wiederum die Spannung zwischen Kirche und
Staat. Auferdem sind ,bestehende Wahrheiten* aus theologischer Sicht in
erster Linie relational und weniger ontologisch oder pragmatisch
aufzufassen.'®" Nach Artikel 7 Absatz 3 des Grundgesetzes ist weiterhin
bemerkenswert, dass Lehrkréafte nicht gegen ihren Willen dazu verpflichtet

1697 Indirekt wurde dadurch ,das Ende der kirchlichen Schulaufsicht* bestatigt. Vgl. Kunstmann,
Einfihrung, 109. Um die dazu gehérige Weimarer Verfassung geht es dort auf 111.

1698 http://www.bpb.de/nachschlagen/gesetze/grundgesetz/44187/i-die-grundrechte am 17.07.2018.
Da Jugendliche mit 14 Jahren als religionsmiindig gelten und aus der Kirche austreten kénnen, kann
bereits ab diesem Alter ohne die Zustimmung der Eltern ,die Teilnahme am RU aus
Gewissensgrinden verweigert werden.” Kunstmann, Einfuhrung, 109. Stattdessen muss das Fach
Ethik besucht werden, welches allerdings weitgehend erst ab Klasse 8 angeboten wird.

1699 http://www.bpb.de/nachschlagen/gesetze/grundgesetz/44187/i-die-grundrechte am 17.07.2018,
Ergénzung nach A.S. Vgl. auch Grethlein, Fachdidaktik, 53 und Burrichter, Rahmenbedingungen,
53.

1700 http://datenbank.flsp.de/flsp/Ipext.dll/Infobase8/r/religionsunterricht/652nr15?fn=document-
frame .htm&f=templates&2.0# am 17.07.2018: B | 3. Vgl. auch Grethlein, Fachdidaktik, 56.

1701 Vgl. Mller, Perspektiven, 48-56.
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werden dirfen, Religion zu unterrichten. Demnach kommt auch aus Sicht des
Staates der Lehrperson im Religionsunterricht eine besondere Bedeutung
zu."%2 Zum anderen gilt fiir die Schule grundlegend nach dem ,Beutelsbacher
Konsens [ein] Uberwaltigungsverbot“.'” Dies soll vor allem Schiilerinnen
und Schiiler davor schitzen, indoktriniert zu werden. Insofern sind Lehrkréafte
allgemein zu weltanschaulicher Neutralitdt bzw. Vermittlung von
Multiperspektivitat verpflichtet. Dies gilt selbst fur den Religionsunterricht,
auch wenn Religionslehrkrafte dabei das entsprechende Profil der Religion
bzw. Konfession mdglichst Gberzeugend vertreten sollen. Hier zeigt sich
wiederum eine Spannung, die es noch weiter zu differenzieren gilt."”** Uber
die grundgesetzlichen Regelungen hinaus kdnnen die Lander Uber die
Einflhrung von Religionskunde entscheiden. Das Fach LER
(Lebensgestaltung, Ethik, Religionskunde) in Brandenburg allerdings, das
sich auf die sogenannte ,Bremer Klausel' des Grundgesetzes, Artikel 141
beruft, bewegt sich in einem rechtlich noch nicht endgultig entschiedenen
Bereich. 1705

Nicht nur das Grundgesetz, sondern auch Landesverfassungen nehmen
Bezug auf den Religionsunterricht, wie z.B. in Artikel 18 des Landes Baden-
Wirttemberg.'7%6 Die darin erwahnten Grundsétze der
Religionsgemeinschaften werden entsprechend in den Grundordnungen der
dazugehdrigen Landeskirchen, z.B. von Baden und Wirttemberg, erlautert.

Die inhaltliche Verantwortung liegt also bei den Kirchen. Dafur veréffentlich
der Rat der Evangelischen Kirche fir alle Landeskirchen als
Orientierungshilfe von Zeit zu Zeit Denkschriften zur aktualisierten
Ausrichtung des evangelischen Religions-unterrichts.'”®” In diesen Schriften
wird mehrfach hervorgehoben, dass der Religionsunterricht ,weder ein
Instrument kirchlicher Bestandssicherung, noch eine grof3zligige Geste des
Staates“'7% sei. Vielmehr habe der Staat zum einen selber Interesse an einer

1702 http://www.bpb.de/nachschlagen/gesetze/grundgesetz/44187/i-die-grundrechte am 17.07.2018.
Vgl. auch Grethlein, Fachdidaktik, 54 und Pkt. 1.4.

1703 hitps://www.lpb-bw.de/beutelsbacher-konsens.html am 14.07.2018; Einfligung nach A.S.

1704 \/gl. Grethlein, Fachdidaktik, 196f. Pkt.1.4 vertieft die Diskussion zur Rolle der Religionslehrkraft.
1705 \gl. Kramer, Lebensgestaltung; https://www.juraforum.de/lexikon/bremer-klausel am
17.07.2018.

1706 \/gl. https://www.landtag-bw.deffiles/live/sites/LTBW/files/dokumente/rechtliche_grundlagen/
Landesverfassung%20Stand%2001.12.2015.pdf am 05.08.2018; https://www.|pb-bw.de/bwverf/
bwverf.htm am 15.07.2018.

1707 Hierzu gehoéren z.B. EKD, Identitdt und Verstandigung (1994) und EKD, 10 Thesen zum
Religionsunterricht (2006).

1708 EKD, Identitat, 42-43. Vgl. mit EKD, Orientierung, 35.
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Auseinandersetzung junger Menschen mit kulturell verwurzelten, tragenden
Werten und zum anderen misse auch das Fach Religionslehre padagogisch
begriindbar sein. Dabei gehe es um eine freie und mdéglichst selbststéndige
religidse Orientierung von Kindern und Jugendlichen.

Dieses Anliegen muindiger Orientierung, aber auch die Absicht der
Denkschriften, Religionsunterricht maoglichst (gesellschafts-)relevant und
somit lebensférderlich zu gestalten, lasst sich gut mit den theologisch
beschreibbaren Wirkungen des ,Heiligen Geistes® in Verbindung bringen.
Dies druckt sich allerdings in den Formulierungen dieser offiziellen EKD
Schriften weniger aus. So wird z.B. im Text von 2014 mit dem Titel ,Religidse
Orientierung gewinnen. Evangelischer Religionsunterricht als Beitrag zu
einer pluralitatsfahigen Schule“'”® der ,Heilige Geist' explizit iberhaupt nicht
erwahnt. Inhaltlich geht es in dieser Schrift darum, wie sich evangelischer
Religionsunterricht in einer vielfaltigen Gesellschaft durch die Reflexion von
Pluralitdt und die Forderung eines offenen Dialogs mit seinem Profil
identitats-, friedens- und gerechtigkeitsstiftend einbringen kann. Dabei liegen
Beziige zum ,Heiligen Geist' auf der Hand. Dies zu thematisieren, kénnte
entlastend wirken, da das Bewusstsein gestarkt wirde, gesellschaftlichen
Herausforderungen nicht aus eigener Anstrengung begegnen zu missen.
Immerhin wird erwdhnt, dass ,Freiheit und Selbststandigkeitim ... christlichen
Glauben an Gott zu[wachst] ... [und die] Beziehung zu Gott ... auf das ganze
Leben ausstrahlt.“'""0 Inwiefern in offiziellen Schriften der EKD zum
Religionsunterricht, aber auch in fachspezifischen Handreichungen einzelner
Landeskirchen der ,Heilige Geist' beriicksichtigt wird, wére eine eigene
Untersuchung wert.

Schlieflich ist im Spannungsfeld zwischen rechtlichen
Rahmenbedingungen und inhaltlicher Verantwortung erwahnenswert, dass
man Schule aufgrund der Schulpflicht als Zwangsveranstaltung ansehen
kann.”"' Da die Méglichkeit besteht, sich vom Religionsunterricht
abzumelden, unterliegt er einer gewissen Freiwilligkeit. Dennoch spielen
auch in diesem Fach Disziplinarmallnahmen eine Rolle. Zudem ist
,Religionslehre’ versetzungsrelevant, so dass Selektion durch Leistung

1709 EKD, Orientierung.

1710 EKD, Orientierung, 10. Ergdnzungen nach A.S.

1711 Pirner, Lehrer, 17. Er fuhrt innerhalb eines strukturtheoretischen Professionsansatzes aus, dass
Schule an sich verschiedene Widersprichlichkeiten in sich birgt. Dazu gehért generell ,unter Zwang
(in der Zwangsanstalt Schule) zur Selbstbestimmung beféhigen” zu wollen.
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erfolgen kann. Unter diesen Rahmenbedingungen ein Verstédndnis von
christlicher Freiheit zu vermitteln, ist anspruchsvoll. Ebenso kann es
spannungsreich sein, unter solchen Umstédnden jungen Menschen ,das
unbedingte Angenommensein durch Gott unabhangig von aller Leistung als
Zentrum des christlichen Glaubens“7'? erschlieBen zu wollen. Hinzu
kommen konfessionelle Herausforderungen, sowohl im Blick darauf, das
eigene Profil glaubhaft zu vertreten, als auch Offenheit gegeniiber anders-
oder nichtglaubigen Schilerinnen und Schilern zu verkérpern.'”'® Demnach
lassen sich Schule und Kirche, insbesondere im paulinischen Sinne des
Leibes Christi‘, keinesfalls gleichsetzen.'' Dies gilt es grundlegend zu
berticksichtigen.  Unberechenbare = Widerspriiche rund um den
Religionsunterricht in Verbindung mit dem ,Heiligen Geist* wahrzunehmen,
kann jedoch zu ungeahnten, dynamischen Wegen filhren, um mit diesen
Spannungen kreativ und lebensférdernd umzugehen.

1.2 Bildungsplédne als Orientierungsrahmen

Nicht nur Gesetzestexte, sondern auch Bildungspléne gelten als rechtlicher
Orientierungsrahmen. Im Blick auf den Religionsunterricht kénnen sie als
offizielle Dokumente der Kooperation zwischen Kirche und Staat angesehen
werden. Dies gilt insofern, als diese Pléane auch inhaltlich nicht véllig autonom
von den Kirchen erstellt werden. Zum einen missen sich Bildungsplane fir
Religionslehre nach den allgemeinen Richtlinien des jeweiligen
Gesamtplanes ausrichten und zum anderen arbeiten normalerweise an den
inhaltlichen Formulierungen gemischte Kommissionen, ,in denen Vertreter
von Staat und Kirchen mitarbeiten.“'"'5

Im Bewusstsein, dass es Religionsunterricht verschiedener Religionen und
Konfessionen gibt, der in den jeweiligen Bundesldndern unterschiedlich
umgesetzt wird, fokussiert sich diese Arbeit vor allem auf den evangelischen
Religionsunterricht in Baden-Wirttemberg, da die Studie von Teil A dort
entstand. Auch wenn zum Zeitpunkt der Erhebung der Studie noch der

1712 Pirner, Lehrer, 18.

1713 vgl. Pirner, Lehrer, 18.

1714 Dies gilt auch, wenn im Spannungsfeld der Kooperation zwischen Kirche und Staat sich
unterschiedliche Schultypen unterscheiden lassen wie ,Bekenntnisschulen’, (,christliche) Gemein-
schaftsschulen’ oder ,bekenntnisfreie Schulen’, die aber Ausnahmen darstellen. Je nach Schultyp ist
der Einfluss von Staat und Kirche unterschiedlich ausgepragt. Vgl. Grethlein, Fachdidaktik, 55.
Orthodoxe Religionspadagogik hebt trotzdem den Gottesdienst als zentraler Lernort religioser
Bildung hervor. Vgl. Danilovich, Lernen, 11.

1715 Kunstmann, Einfuhrung,111.
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Bildungsplan 2004 in Kraft war, kommt nun der aktuelle Bildungsplan des
Landes Baden-Wurttembergs zu Wort.

Nach dem baden-wirttembergischen Bildungsplan von 2016 der
Sekundarstufe | sollen im evangelischen Religionsunterricht Deutungen des
biblischen Zeugnisses, Bekenntnisse der Kirchen und die Lebensrelevanz
des Glaubens fur Heranwachsende innerhalb der aktuellen Gegebenheiten
aufeinander bezogen werden.'”'® Da aus theologischer Sicht Glaube als
unverfigbare Wirkung des Heiligen Geistes gilt, zeigt sich hier die
grundlegende Angewiesenheit des christlichen Religionsunterrichts auf den
Geist, auch wenn er in den Leitgedanken des Bildungsplans nicht explizit
thematisiert wird."”'” ,Glaube, Einstellungen und Haltungen“'"'8 gehéren laut
Bildungsplan als wesentlicher Bestandteil zum Religionsunterricht dazu,
dirfen aber weder Uberprift noch benotet werden. Daraus ergibt sich eine
Spannung, mit der sensibel umzugehen ist. Hilfreich ist dabei, sich nicht nur
an vordergrindig wahrnehmbaren Bedurfnissen der Schulerinnen und
Schuler ,bei ihrer Suche nach Identitdt und Lebenssinn“'"'® zu orientieren,
sondern in Auseinandersetzung mit prozessbezogenen und Uberprifbaren
inhaltsbezogenen Kompetenzen bewusst religidse Bildung zu férdern.'720
Diese beinhaltet ,die Fahigkeit, die Vielgestaltigkeit von Wirklichkeit
wahrzunehmen und theologisch zu reflektieren, christliche Deutungen mit
anderen zu vergleichen, die Wahrheitsfrage zu stellen und eine eigene
Position zu vertreten sowie sich in Freiheit auf religidse Ausdrucks- und
Sprachformen (zum Beispiel Symbole und Rituale) einzulassen und sie
mitzugestalten.“!72! All das lasst sich auch ohne den ,Heiligen Geist‘ férdern.
Wahrnehmung von Wirklichkeit, theologische Reflexion, die Frage nach der
Wahrheit und religiése Ausdrucksformen stellen sich allerdings unter

1716 So wird laut Bildungsplan als Aufgabe und Ziel des evangelischen Religionsunterrichts
verstanden, ,die religidse Dimension des Lebens zu erschlieRBen.” Dies wird als ,unverzichtbarer
Beitrag zum allgemeinen Bildungs- und Erziehungsauftrag der Schule* aufgefasst. Als ,Grundlage
des Unterrichts [gilt dafiir] ... die biblisch bezeugte Geschichte Gottes mit den Menschen und ihre
Deutung in den reformatorischen Bekenntnissen der Evangelischen Landeskirchen in Baden und
Wairttemberg.* KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 3; Ergdnzung nach A.S. Zudem soll die gegenwartige
LLebenswirklichkeit der Schilerinnen und Schuler ... mit ihren individuellen, gesellschaftlichen,
biografischen und beruflichen Zukunftsaufgaben verkniipft* werden. KuMi B-W, Bildungsplan 2016,
8. Dabei soll der christliche Glaube so ins Gesprach gebracht werden, dass ,die Heranwachsenden
... den Glauben als Méglichkeit ... entdecken [k6nnen, um] die Wirklichkeit zu deuten und ihr Leben
zu gestalten.” KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 3. Ergédnzung nach A.S.

1717 Mehr dazu im nachfolgenden Kapitel.

1718 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 6.

1719 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 3. Vgl. dazu auch Kunstmann, Religionspadagogik.

1720 \/gl. KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 7f.

1721 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 6.
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pneumatologischen Gesichtspunkten grundlegend anders dar, da der ,Heilige
Geist’ die Beziehung zu Gott und somit die transzendente Ebene als
erfahrbare Wirklichkeit erschlieffen kann. Zwar ist das Wirken des Geistes
weder verflgbar, noch darf Glaube im Sinne von Beziehung zu Gott im
Religionsunterricht gefordert werden. Transzendente und relationale Aspekte
im Blick auf Gott sollten aber auch nicht einfach ausgeblendet werden. Die
,Mitgestaltung von Festen, Feiern und Gottesdiensten ... [sowie eine]
Offnung ... zu Kirchengemeinden, diakonischen Einrichtungen und anderen
auBerschulischen Partnern“722 kénnten in diesem Spannungsfeld eine Hilfe
sein.

Untersucht man den Bildungsplan 2016 vom exegetisch-systematischen
Befund her daraufhin, wo sich Beziige zum ,Heiligen Geist’ in den
inhaltsbezogenen Kompetenzen finden, lasst sich Folgendes feststellten:
Explizit wird der ,Heilige Geist® mehrfach unter ,mdglichen Fachbegriffen*
erwahnt, ebenso wie ,Pfingsten®, vor allem in KI. 5/6.7%% So heiltt es in den
inhaltsbezogenen Kompetenten dieser Klassenstufen im Bereich ,Kirche und
Kirchen ... Die Schulerinnen und Schiler kénnen ... (2) anhand biblischer
Texte die Entstehung und das Leben der Gemeinde in Jerusalem (z. B.
Taufe, Wirken des Heiligen Geistes, Gemeinschaft) darstellen“.’”?* Im
Bereich ,Religionen und Weltanschauungen“ wird ,Pfingsten® als ein
»,maogliche[r] Fachbegriff* erwahnt, um (1) religiése Praxis im Christentum [zu]
erlautern.7?5 Bei der Formulierung aus dem Bereich ,Gott, in dem sich
Schilerinnen und Schiler ,mit Fragen nach Gott (z. B. Wo ist er? Gibt es ihn
Uberhaupt? Wie wirkt er?) auseinandersetzen®'’?8 sollen, liegen Beziige zum
,Heiligen Geist' auf der Hand. So wird er auch unter den dazugehdrigen
,maoglichen Fachbegriffen” explizit genannt. Im Bereich ,Bibel” I&sst sich eher
implizit auf den ,Heiligen Geist' verweisen, wenn dort in KI. 5/6 und 7-9 jeweils
auf die ,Bedeutung biblischer Texte fiir die Gegenwart“'’?” hingewiesen wird.
Fur Kl. 7-9 erwdhnen die inhaltbezogenen Kompetenzen prophetisches

1722 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 4. Ergénzung nach A.S.

1723 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 18, 20, 21, 23. Gerth, Geist, 4, fuhrt aus, dass man in Sek | bei
der Pfingsterzahlung gut Gberlegen muss, wie man ,die eigene Distanz zum Bibeltext* Gberbrickt,
da sie unserem Erleben nicht entspricht. So empfiehlt sie ,Pfingsten’ als Beginn christlichen
Gemeinden zu behandeln.

1724 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 20. Zitierte Formulierung gehoért zum Niveau M. Da es hier um
den ,Heiligen Geist' und nicht um Niveaudifferenzierung geht, werden die Formulierungen des G und
E Niveaus nicht abgedruckt.

1725 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 22-23.

1726 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 17.

1727 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 16, 27.
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Reden und Handeln sowie ,Freiheit, Gerechtigkeit und Frieden“.7?® Dabei
lassen sich alttestamentliche Vorstellungen des geisterfillten Messias mit
neutestamentlicher Rede von Jesus als dem Christus verknipfen.
Erwahnenswert ist auRerdem, dass sich die Kompetenz im Bereich ,Gott ...
(2) Besonderheiten christlichen Gottesverstandnisses (z. B. Gott als Liebe,
als Beziehung, Trinitét, Verborgenheit Gottes) beschreiben“'”?° nicht ohne
Kenntnisse zum Heiligen Geist erwerben lasst. Bei den ,Merkmale[n]
evangelischer Kirchen (z. B. ... Predigt, Sakramente ...) ...“ wird als
mdglicher Bibeltext 1Kor 12 vorgeschlagen und unter ,mégliche Fachbegriffe
... Leib Christi; Priestertum aller Glaubigen; Kirche als gelebte Gemeinschaft;
... EKD; Pfingstkirchen; Orthodoxe Kirche“'”3? genannt. Auch hier finden sich
vom exegetisch-systematischen Teil dieser Arbeit her entsprechende Beziige
zum ,Heiligen Geist’. Dies gilt ebenso fir die Begriffe ,Auferstehung;
christliche Hoffnung“'73! im Bereich ,Mensch*.

Demnach lassen sich viele Anknupfungspunkte im Bildungsplan 2016 der
Sekundarstufe | von Baden-Wirttemberg zu Aspekten des ,Heiligen Geistes’
finden. Dass dies im Bildungsplan 2004, vor allem explizit, nicht der Fall war,
darauf hatten die Studiereden in der Studie in Teil A mehrfach hingewiesen.
Demnach hat hier eine Weiterentwicklung stattgefunden. Eine genaue
Analyse dieser Veranderung im Blick auf explizite und implizite Erwahnungen
des ,Heiligen Geistes’, auch im Vergleich mit Bildungsplanen anderer
Konfessionen oder Bundeslander, wére interessant, kann aber im Rahmen
dieser Arbeit nicht erfolgen.

1.3 Entwicklung miindigen Glaubens — individuell und
gemeinschaftsbezogen?

Glaube gilt aus theologischer Perspektive vor allem im Sinne einer

vertrauensvollen Beziehung zu Gott als Geschenk, das ,nicht gelernt werden

kann, sondern allein Gabe des Geistes Gottes ist.“'”3? Anderseits behauptet

z.B. Gerth, dass ,religidses Lernen ... etwa durch gezielte Verkiindigung und

1728 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 26, 27.

1729 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 28. Operator nach G-Niveau; auf M lautet er ,entfalten®, auf E
,sich auseinandersetzen®. Gerth, Geist/Engel, 4 sieht im ,Thema ,Trinitat' sowohl fur Kinder als auch
Jugendliche einen spannenden Zugang zum Wirken des Geistes".

1730 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 32.

1731 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 25.

1732 Schoberth, Glaube, 20. Vgl. auch Schweitzer, Lebensgeschichte, 240. Nach 1Kor 2,10-12 wirkt
ja allein der Geist im Glaubigen Gotteserkenntnis und nach 1Kor 12,3 ist nur durch den Geist ein
authentisches Christusbekenntnis méglich. Paulus spricht auch von ,Neuschépfung'. Vgl. B 113.3.2.1.
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Auslegung der Schrift, initiiert werden kénne.“'”3 Dabei klingt zunachst Rém
10,17'734 an, wonach der Glaube aus der Predigt kommt. Im schulischen
Kontext hat die Predigt allerdings heutzutage hauptséchlich im
Schulgottesdienst ihren Ort, weniger im Unterricht. Laut Bildungsplan geht es
vor allem um ,religiése Bildung*.'73® Dies war nicht immer so.

1.3.1 ,Glaubensvermittlung‘ zwischen Schule und Kirche

Um religionspadagogische Standpunkte zu begriinden, kann es hilfreich sein,
sich mit geschichtlichen Positionierungen zum Thema auseinandersetzen.
Dabei ist zu beachten, dass historische Ansétze, &hnlich wie aktuelle,
versucht haben, auf die Bedurfnisse und Problemlagen ihrer Entstehungszeit
Antworten zu geben. Dennoch lohnt es sich zu lberlegen, welche Aspekte
von damals auch heute Gltigkeit haben und warum.

Nach dem Zweiten Weltkrieg beschaftigte sich die sogenannte
,Evangelische Unterweisung“'”% intensiv mit der Frage nach der Vermittlung
des Glaubens im Religionsunterricht. Angesichts der nationalsozialistischen
Diktatur und den Folgen des Krieges sprach man sich offen fur die
Verkiindigung des Wortes Gottes in der Schule aus.'”” Das bereits 1929 von
Gerhard Bohne verdffentlichte Buch ,Das Wort Gottes und der Unterricht’ galt
dabei als Grundlage fiir die sogenannte ,Evangelische Unterweisung'.'”*®
Dabei orientierte man sich auch an der dialektischen Theologie Karl Barths,
in der Gottes offenbarendes Handeln durch sein Wort betont wird. Der Heilige
Geist wird dort, wie bei Luther, als Vermittler gesehen, der bewirkt, dass
Menschen Gottes Wort verstehen und so zum Glauben finden. Die
Evangelische Unterweisung betonte aber auch die ,Unverfugbarkeit des
Geisthandelns in der religiésen Vermittlung“."”® So duRerte Theodor Heckel
folgende Ansicht: ,Die Bitte um den Heiligen Geist, der durch das Wort zum

1733 Gerth, Geist, 3.

1734 \/gl. Rom 10, 17. Dort heif’t es ,So kommt der Glaube aus der Predigt, das Predigen aber durch
das Wort Christi.“ Vgl. B I 3.3.2.3.

1735 vgl. C 1.2.

1736 \/gl. Lachmann, Kontext, 15.

1737 Vgl. Schmidt, Konzeptionen, 58. Allerdings waren nicht alle Vertreter der Evangelischen
Unterweisung im Widerstand gegen die NS-Diktatur bzw. in der Bekennenden Kirche gewesen, wie
man damals dachte. Helmuth Kittel z.B. hatte sich nie von seiner Vergangenheit in NS-
Organisationen offiziell distanziert und vertrat ,autoritére, antidemokratische und antiaufklarerische
Theorien®. Méller, Unterweisung, 3.

1738 \/gl. Rothnagel, Religionslehrer, 35.

1739 Gerth, Geist, 3.
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Glauben ruft, ist schlechthin wichtiger als alle Methodik.“'74? Solche Aussagen
klingen heute recht einseitig. Sie zeigen aber, dass neben der Betonung des
Glaubens und der Bibel auch das Gebet in den Fokus riickte. Helmuth Kittel
ging es in seiner 1947 veroffentlichten Programmschrift ,Vom
Religionsunterricht zur Evangelischen Unterweisung’ darum, wie das
Evangelium durch den Religionsunterricht weitergegeben werden kann. Er
vertrat &hnlich wie Heckel, dass es fur eine richtige Bibelauslegung
entscheidend wére, dass Lehrer um den Geist Gottes beten. Dadurch wiirden
sie so vor Gottes Angesicht gestellt, dass sich ihr Herz zum Hoéren
aufschlésse.“7#' Von daher sah er die Religionslehrkraft in einer
zeugnisgebenden Rolle, durch die eine Scheidung unter den Kindern
eintreten sollte zwischen denen, die Wort Gottes héren und glauben und
denen, die es ablehnen. Religionslehrer reprasentierten nach diesem
Verstandnis ,Kirche in der Schule’ und galten somit als kirchliche
Amtstrager.'#2  Religionsunterricht verstand man als nachgeholten
Taufunterricht, aber auch als missionarischen Teil des
Gesamtkatechumenats neben dem Kindergottesdienst und dem
Konfirmandenunterricht.

Auf katholischer Seite stand die ,materialkerygmatische Katechese’ der
Evangelischen Unterweisung nahe. Dazu gehdrte das 1936 veréffentlichte
Buch von Joseph Andreas Jungmanns ,Die Frohbotschaft und unsere
Glaubensverkindigung'. Auch hierbei ging es vor allem darum, dass Kinder
zum Glauben an Christus finden sollten. Religionsunterricht wurde ebenfalls
als kirchliches Wirken in der Schule verstanden. Diesen erteilten fast
ausschlieBlich Priester, und er beinhaltete z.B. auch eine Vorbereitung zum
Empfang der Sakramente wie der Firmung, bei der die Thematisierung des
Heiligen Geistes eine wichtige Rolle spielt.'”43

Schaut man aus unserer Zeit auf diese Positionen, so ist zun&chst einmal
juristisch wie inhaltlich richtig, dass Religionsunterricht auf die Kirche
bezogen ist. Die Besonderheiten von Schule als staatlicher Lernort waren in
der Evangelischen Unterweisung allerdings zu wenig im Blick. Somit wurden
die Lebensumstande der Kinder und Jugendlichen in diesem Ansatz zu wenig

1740 Heckel, Methodik, 29. Kittel &uRerte zudem, dass Methoden nur dazu dienen wirden, um
,Gottes Wort in der eindeutigen und einmaligen Bestimmtheit seiner gegenwartigen Anrede
vernehmlich zu machen.” Kittel, Religionsunterricht, 25.

1741 Vgl. Kittel, Religionsunterricht, 9f, 18f; Rothnagel, Religionslehrer, 37.

1742 \/gl. Grethlein, Fachdidaktik, 197.

1743 VVgl. Rothnagel, Religionslehrer, 36.
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bericksichtigt. Dennoch ermdglichte damals die empfohlene Ausrichtung auf
Gott im Gebet, Lehrkraften eine Distanz zu Konflikten zu gewinnen und sich
gleichzeitig Schilerinnen und Schilern intensiv zuzuwenden. Zwischendurch
aus dem Abstand auf Einzelne zu blicken, ist ja auch in padagogischer
Hinsicht sinnvoll und so wirkte sich das Gebet auf die Begegnungen im
Unterricht vermutlich positiv aus. Durch die Betonung des Gebets wurde
zudem ,die spirituelle Dimension der Kommunikation zwischen Lehrern und
Schillern“'7#* hervorgehoben. Somit plante man bewusst Raum fir das
Wirken des unverfigbaren Geistes im Unterricht ein. Hier ist zu Uberlegen,
was sich davon in unserer durchorganisierten Zeit wiederentdecken lasst.
Zunachst kann hier als Streitfrage eingeordnet werden, ob Glaube durch
Predigt, Verkiindigung oder durch lernende Auseinandersetzung mit
christlichen Inhalten entsteht. Wesentlicher erscheint es jedoch, bewusst
wahrzunehmen, dass der Glaube auf das Wirken des Heiligen Geistes
angewiesen ist. Insgesamt |&sst sich die ,Evangelische Unterweisung‘ also
nicht einfach als ,unpadagogisch” und ,theologisch-normative“ Epoche der
Religionspadagogik abtun. Laut Buttner gab es ndmlich damals ,in der Praxis
... Spuren durchaus kindgemafen Unterrichtens ..., die bereits auf die
Didaktik der Elementarisierung verweisen.“'745 Méller hebt auRerdem hervor,
dass in der Betonung des gelebten Glaubens das ,ideologiekritische Potential

. des Religions-unterrichtes” liege, ,das zu entfalten angesichts der
Herausbildung postmoderner Mythen und Ideologien aktuell gesellschaftlich
dringend geboten erscheint.“'746

Als problematisch wurde an der Evangelischen Unterweisung kritisiert,
dass Lehrkréfte mit der Rolle als Zeugen Uberfordert sein kénnten, wenn
Verkindigung zur Leitkategorie des Religionsunterrichts erhoben werde.
Hierzu kann man fragen, was Lehrkrafte heute brauchen, um in den
Spannungsfeldern des Religionsunterrichts nicht Uberfordert zu werden.
Schulungen zu Methoden und Inhalten gibt es viele. Wo aber lernen
Lehrkrafte in unserer Zeit, ihren Geist und Kérper in eine Haltung zu bringen,
die mit dem unverfugbaren Wirken Gottes im Religionsunterricht rechnet?
Oder ist dies gar nicht gewollt, weil Transzendentes in der Schule aul3en vor
bleiben soll? In den sechziger Jahren jedenfalls gab es einen Streit dariber,

1744 Grethlein, Fachdidaktik, 199.
1745 Bittner, Praxis, 153-168.
1746 Moller, Unterweisung, 4.
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ob ,die Inhalte der Glaubensiberlieferung als ,Information’ oder als
\Verkiindigung‘ zu vermitteln seien®.'4” So geht es heute viel weniger um die
Fragen nach der Entstehung von Glaube. Man kann vielmehr grundsatzlich
fragen, ob sich ,religidses Lernen‘ bzw. religidse Bildung® und ,Glaube
Uberhaupt entsprechen bzw. inwiefern sie sich unterscheiden. Im schulischen
Religionsunterricht heute ist es ja auch mdéglich, religidse Bildung‘ zu
erwerben, ohne den Glauben fir sich als persdnliche Lebensorientierung in
Anspruch zu nehmen.

1.3.2 Fragen nach der Entwicklung von religiésem Sinn

Die theologische Anthropologie begreift den Menschen so, dass er sich selbst
nicht seinen letzten Sinn geben kann. Versucht er es dennoch, verliert er
,seine Menschlichkeit ... und das Leben verdinglicht.“'"“® Dies wird ja in
unserer konsumorientierten Welt vielfach erfahren. Der christliche Glaube will
den Menschen von der Uberbelastung der eigenen Sinnsuche befreien.
Durch die geschenkte Beziehung zu Gott kdnnen namlich alle anderen
Erfahrungen, auch die des Scheiterns, in einem neuen Licht erscheinen und
dadurch einen neuen Sinn gewinnen.

Sozialwissenschaftliche und entwicklungspsychologische Anséatze ordnen
christlichen Glauben allgemein unter Religion'#® ein. Christlicher Glaube
entspricht aber nicht immer den allgemeinen Stufen und Zielen von solchen
Modellen allgemeiner religidser Entwicklung.'” So bringen z.B. die
Entwicklungsstufen Fowlers'’®" ,Glaube‘ in Verbindung mit einer Beziehung
zu universaler Transzendenz. Eine christologische oder ftrinitarische
Ausrichtung oder die damit verbundene eschatologische Hoffnung auf
Vollendung von allem Unvollkommenen fehlen dort. Da christlicher Glaube
weniger als Endpunkt religidser Entwicklung zu verstehen ist, sondern immer

1747 Biehl/Baudler, Erfahrung, 9. Hierzu gibt Baudler zu bedenken, ,daf es schon biblisch neben dem
Begriff des '’kerygmas’ den der ‘'martyria‘ gibt, der urspriinglich ‘Zeugenschaft' bedeutet.”

1748 Schweitzer, Lebensgeschichte, 241.

1749 Der Begriff ,Religion* kommt vom lateinischen ,religio’, was mit (Rtick-)Bindung tibersetzt werden
kann. Es gibt keine allgemein anerkannte Definition. Der Begriff kann Kulte um Gottheiten und
spirituelle Praktiken umfassen sowie handlungsleitende Wertvorstellungen. Vgl. http://www.religion-
ethik.de/religion/definition-was-ist-religion.html am 28.07.2018.

1750 Vgl. Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 40. Dort wird erw&hnt, dass manchen
christlichen Vorstellungen nach gewissen Stufenschemata etwas ,Magisches’ und somit ,Unreifes’
angehangt wird. Demnach kann man die Universalitat dieser Modelle in Frage stellen.

1751 Vgl. Fowler, Stufen; Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 76-77 und Schweitzer,
Lebensgeschichte, 242. Fowler unterscheidet zwischen ,belief (Glauben im Sinne von
Furwahrhalten) und faith (Glauben im Sinne von Vertrauen ,zu einem transzendenten Wert- und
Machtzentrum®).”
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wieder neu und anders als von au3en empfangener Sinn erfahren werden
will, spricht Schweitzer lieber von einer ,Entwicklung des Glaubens® statt von
einer ,Entwicklung zum Glauben‘.'7%2 AuRRerdem ist er der Ansicht, dass sich
durch tiefgreifende Glaubenserfahrungen oberflachlichere
Entwicklungsnormen relativieren kénnen.'”%3 Beides (iberzeugt.

Auch Bittner und Dieterich hinterfragen gangige Stufungsmodelle'”>* und
stellen neue Konzepte doméanenspezifischen Lernens vor, wie z.B. die
religibsen Stile von Streib.'” Dabei spielt eine feste Reihenfolge von
Entwicklungsphasen keine Rolle. Unterschiedliche Bereiche kdnnen vielmehr
nebeneinander auf unterschiedlichen Niveaus ausgepragt sein. Buttner und
Dieterich unterscheiden auflerdem zwischen ,Glaube’ und ,Spiritualitat’ im
Sinne einer meditativen Selbstvergessenheit.’%® Dies entspricht allerdings
nicht einem Erfilltsein mit dem Heiligen Geist, auch wenn der Begriff
,Spiritualitat’ eine Nahe zum Geist suggeriert. Hier gilt es genau hinzusehen.

So sieht z.B. die Psychologin Nye ,Spiritualitét’ als eine Kategorie an, die
der ,Religion‘ ibergeordnet ist. Sie hat Interviews gefuhrt, um nach kindlichen
spirituellen Vorstellungen zu forschen. Allerdings fallt es schwer, die
AuBerungen von Kindern, die dazu benannt werden, mit dem biblischen Bild
vom ,Heiligen Geist’ in Einklang zu bringen. Er wird zwar explizit erwéhnt,
kann aber in den beschriebenen, vagen Andeutungen auch zu einem
phantastischen oder esoterischen Versténdnis fithren.'”%” Dennoch lasst sich
die Kenntnis des Begriffes ,Heiliger Geist', vor allem wenn er dabei mit
positiven Gefiihlen belegt ist, als Turéffner fur weiteres Lernen zum Geist
ansehen. So versucht ja auch das Theologisieren mit Kindern und
Jugendlichen'%®  die vorhandenen Vorstellungen der Lernenden
wahrzunehmen und daran anzuknipfen. Dariiber hinaus ist es wichtig, sich
bewusst zu machen, dass vielfach ,religiése ... Entwicklung an die
nichtplanbare ... Erfahrungen der Lebensgeschichte“'’%® von Kindern und

1752 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 239. Bekehrung versteht Fowler laut Schweitzer ,als eine
bewuRt erfahrene und vollzogene religiése Neuorientierung ... als ein Zum-Glauben-Kommen ...
Dies muss allerdings nicht den ,.... Ubergang zu einer neuen Entwicklungsstufe bedeuten®. 243.

1753 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 246.

1754 Interessant hierzu ist auch, dass Stufenmodelle religiéser Entwicklung in der Kirchengeschichte
eine lange Wirkungsgeschichte haben. Vgl. B 111 2.1.1 und 3.1.3.1. zur areopagitischen Lehre.

1755 \/gl. Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 28f, 82f.

1756 Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 126f.

1757 \/gl. Nye, Children’s Spirituality, 34. Freudenreich, Spiritualitat, 56f, 60f. Dort ist die Rede von
einer Begegnung mit dem Heiligen Geist, der aussah wie ein auRRerirdischer Bischof, und von damit
verbundenen Geflhlen. Vgl. auch Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 130f.

1758 \/gl. C 2.4.3.

1759 Schweitzer, Lebensgeschichte, 262.
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Jugendlichen gebunden ist. Dadurch kénnen allerdings innerhalb einer
Altersgruppe  sehr  unterschiedliche religibse = Bedirfnisse  und
Entwicklungsstédnde vertreten sein, mit denen es dann wiederum im
Unterricht sensibel umzugehen gilt.

1.3.3 Glaube als lernende Méglichkeiten mit dem Ziel miindigen
Christseins

Laut Bildungsplan soll christlicher Glaube so ins Gesprach gebracht werden,
dass ,die Heranwachsenden ... den Glauben als Mdéglichkeit ... entdecken
[kénnen, um] die Wirklichkeit zu deuten und ihr Leben danach zu
gestalten.“'7%0 Die Unverfiigbarkeit des Geistes, der Glauben bewirkt,
entspricht hier gewissermalien der Freiheit, ,den Glauben als Mdéglichkeit zu
entdecken®. Dabei stellt sich fur Religionslehrkréfte die Herausforderung, die
,bedingungslose Zuwendung zu den Kindern“'"®" vorzuleben und méglichst
verstehbare Anreize zum Glauben zu setzen.

Als Entwicklungsziel ist allerdings ein reifes'®? bzw. miindiges'7%
Christsein anzusehen. Heutzutage ist dabei auch in Anlehnung an Klafkis
Bildungsbegriff'’®* die Selbststéndigkeit der einzelnen in der Beurteilung
religioser Fragen im Blick, die sich dann wiederum férderlich auf die
persénliche und gemeinschaftliche Lebensgestaltung auswirkt. Demnach
kann und sollte sich Glaube durch Lernen weiterentwickeln und reifen, so
dass der Mensch ,versteht, was er glaubt, und ... weil3, an was sich nicht zu
glauben lohnt."® Ein Aneignen von Sachwissen und Diskutieren von
Positionen kann dabei helfen. Deshalb dirfen Glauben und Lernen nicht
vorschnell gegeneinander ausgespielt werden. Es lasst sich vielmehr fragen,
inwiefern Glaube und seine Entwicklung im schulischen Kontext positiv
gefordert werden kénnen.

Hierbei spielen der Glaube, die Haltung, die padagogischen Fahigkeiten
und das Wissen der Lehrkraft'’® sowie die christliche Sozialisation der
Schilerinnen und Schuler in der jeweiligen Gruppe eine wichtige Rolle.

1760 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 3. Erganzung nach A.S.

1761 Schweitzer, Lebensgeschichte, 246.

1762 1Kor 13,11 stellt ,Reife im Glauben‘ in den (eschatologischen) Kontext der Liebe. Vgl. B 11 3.2.1.5.
1763 So heilt es z.B. in Eph 4,14: ,damit wir nicht mehr unmuindig seien und uns von jedem Wind
einer Lehre bewegen und umhertreiben lassen durch trigerisches Spiel der Menschen, mit dem sie
uns arglistig verfuhren.” Bei dieser Miindigkeit geht es um Standfestigkeit und Klarheit in der Lehre.
1764 \Vgl. A2.4.1.

1765 Schweitzer, Lebensgeschichte, 247.

1766 Mehr dazu unter C 1.4.
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Liegen dort individuelle oder gemeinschaftliche Erfahrungen einer Beziehung
zu Gott vor, ist die Frage, wie daraus lebendige Glaubensaussagen werden,
die andere dazu anregen, sich mit Glauben beschenken zu lassen. Allerdings
kénnen auch kritische Anfragen von Mitschilerinnen und Mitschilern, die
nicht glauben, Anlass zur Auseinandersetzung geben und somit zur Reifung
von Glaube beitragen.

Daruber hinaus missen in der Weiterentwicklung gesellschaftlicher
Bedingungen Glaubensaussagen immer wieder auf ihre geschichtlichen
Kontexte sowie ihre Relevanz angesichts neuer aktueller Gegebenheiten
Uberprift werden.'”®” In solchen sich standig verandernden Dynamiken von
Gruppen und Gesellschaften kann die Rede vom ,Heiligen Geist' z.B. als
,Paraklet’ oder ,Geist der Wahrheit''7%® lebendige Orientierung vermitteln,
sowohl fur die individuelle als auch fur die gemeinschaftliche Entwicklung von
Glauben.

1.3.4 Individueller und gemeinschaftsbezogener Glaube

SchlieRlich ist Glaube nicht nur individuell zu verstehen, sondern wird
insbesondere in Gemeinschaft lebendig und driickt sich darin aus. So bezieht
sich nach Eph 4,12-14"7%° die Miindigkeit des einzelnen auf die Auferbauung
des Leibes Christi, also auf die christliche Gemeinschaft, in der er lebt. Von
daher verweigert sich christliche Anthropologie einem einseitigen
Individualismus, wie er vielfach Modellen religiéser Entwicklung zugrunde
liegt. Nach biblischem Verstdndnis werden zwar immer wieder einzelne
Menschen zum Glauben gerufen, doch bezieht sich dieser dann immer auch
auf die Gemeinschaft des einzelnen. Nach christlichem Versténdnis gehdren
,Glaube und Gemeinde“'"’? letztlich zusammen und der ,Leib Christi‘ gilt als
der besondere Ort des Wirkens des Geistes Gottes. Zwar kann christlicher
Religionsunterricht nicht als ,Leib Christi‘ verstanden werden. Dennoch ist er
inhaltlich, aber auch institutionell auf Verbindungen zu Kirche(n) angewiesen.
Dies zeigt sich z.B. auch daran, dass das Apostolische Glaubensbekenntnis
im 3. Artikel den Glauben ,an den Heiligen Geist ... [in Verbindung mit der]

1767 \/gl. Grethlein, Fachdidaktik, 57.

1768 \/gl. B 11 2.3.3.

1769 Dadurch soll der Leib Christi erbaut werden, bis daR wir alle hinankommen zur Einheit des
Glaubens und der Erkenntnis des Sohnes Gottes, zur Reife des Mannesalters, zum vollen Maf} der
Fulle Christi. Auf daf wir nicht mehr unmiindig seien ...“ — vgl. FuBnote 1763.

1770 Schweitzer, Lebensgeschichte, 249.
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heilige[n] christliche[n] Kirche [und der] Gemeinschaft der Heiligen“'”"" bringt.
Dennoch kann diesem Glauben an die Gemeinschaft der auch individuell
erfahrbare Glaube an Gott, den Vater, und an Jesus Christus vorausgehen.
So jedenfalls kdnnte man die Reihenfolge der Artikel im Glaubensbekenntnis
verstehen. Allerdings driicken diese eine aufeinander bezogene trinitarische
Einheit aus, die nicht hierarchisch oder chronologisch gedeutet werden sollte.

Grundsatzlich darf sich (religiése) Erziehung weder nur an den
Entfaltungsméglichkeiten des Kindes orientieren noch allein ,als Ubertragung
festliegender kultureller Inhalte*!’’? der gesellschaftlichen Gemeinschaft
verstanden werden. Beide Pole mussen aufeinander Bezug nehmen. Dabei
steht christliche Erziehung im Zusammenhang mit der aktuellen Gestalt von
Kirche, der Gesellschaft — auch in ihrem jeweiligen Gewordensein — und dem
Entwicklungsstand des Individuums. Schweitzer bringt dazu auRerdem die
Begriffe ,Freiheit' und ,Verséhnung‘ ein. Diese beziehen sich nach (judisch-
)christlichem Verstandnis auf sich selbst, den Nachsten sowie auf Gott. Somit
verbinden sie individuelle mit sozialen Aspekten, weil die grundlegende
Vers6hnungserfahrung des Glaubens sich ,an Liebe und Gemeinschaft
orientiert*.’””* Demnach geht es nicht um eine individuelle Freiheit, sondern
um ,eine mit anderen geteilte Freiheit und Verséhnung, die auf Freiheit
basiert“."7* Sozialwissenschaftlich werden ,persénliche Autonomie“ und
Jkommunikative Ethik“ als ,Ziel der Entwicklung“'”’® genannt. Diese
korrespondieren mit ,der theologisch geforderten Mindigkeit in Freiheit und
Versbhnung mit Mensch und Natur‘,'7® sind damit aber nicht
deckungsgleich. Dies gilt insbesondere deshalb, da christlicher Glaube, wenn
er entsprechende Impulse durch den biblischen Befund erhalt, um die
Vorlaufigkeit und Briichigkeit erlebter Versdhnung in dieser Welt weif3. Und
dennoch kann er sich dann — insbesondere in paulinischem Sinn — durch die
geistgeschenkte Hoffnung auf die Vollendung stetig darum bemuhen, bereits

1771 http://p.dw.com/p/2yXFp am 28.07.2018. Ergénzungen nach A.S. Auf die Entstehung des
Glaubensbekenntnisses und die Kritik an diesem Text kann hier nicht eingegangen werden. Da das
Apostolische Glaubensbekenntnis Christen verschiedenster Konfessionen, Kulturen und Zeiten eint,
kommt ihm noch immer besondere Bedeutung zu.

1772 Schweitzer, Lebensgeschichte, 256.

1773 Schweitzer, Lebensgeschichte, 247. Vgl. hierzu auch z.B. das Bedeutungsspektrum von
schalom.

1774 Schweitzer, Lebensgeschichte, 247.

1775 Schweitzer, Lebensgeschichte, 248.

1776 Schweitzer, Lebensgeschichte, 248. Unter A 2.4.1 wurde ja bereits die Frage gestellt, inwiefern
,eine Auseinandersetzung mit dem ,Heiligen Geist’ dem Gesamtziel moderner padagogischer
Bemihungen im Sinne der Foérderung von Mindigkeit entspricht®. Die hier erfolgten
Differenzierungen kénnen bei dieser Frage hilfreich sein.
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,im Hier und Jetzt' Gerechtigkeit, Frieden und Heil, wie es der Verséhnung in
Christus entspricht, auszubreiten.

1.4 Die Religionslehrkraft zwischen Charisma und Amt

Der Religionslehrkraft kommt in dem Spannungsfeld zwischen institutionellen
Rahmenbedingungen und dem Gespur fur unplanbare, ,fruchtbare
Moment[e]“,"”7 um religidse Bildung bzw. Glauben zu férdern, eine
besondere Bedeutung zu. So heilt es im Bildungsplan ,Die fachliche,
didaktische und personale Kompetenz der Lehrperson sind wichtige Faktoren
fir den Evangelischen Religionsunterricht.“'”’® Dazu lassen sich sowohl
geistlich-transzendente als auch naturlich-immanente Aspekte der
Forderungen unterscheiden, wenn auch nicht immer trennscharf abgegrenzt.

1.4.1 Geistliche Unterstiitzung von Religionslehrkriften

Denkt man bei dem Stichwort ,personale Kompetenz' an Eigenschaften wie
Geduld oder Freundlichkeit, liegen neben charakterlichen Eigenschaften
auch Bezlige zu den ,Friichten des Geistes' nach Gal 5,22 nahe.'”’® Des
Weiteren lasst sich fragen, inwiefern man im Sinne von 1Kor 12 von einem
,Charisma‘ zum Erteilen von Religionsunterricht sprechen kann und welche
Kriterien sich daflir in unserer Zeit benennen lassen. Als mégliche Bereiche
waren dazu z.B. folgende denkbar: Gesplr fir Bedirfnisse junger
Menschen, Begeisterung, Glaubwirdigkeit und Verstandlichkeit im
Versprachlichen christlicher Inhalte oder auch Kreativitat, Flexibilitdt, und
Dialogbereitschaft angesichts sich stdndig wandelnder (gesellschaftlicher)
Gegebenheiten. Wo solche Eigenschaften bei jungen Menschen zutage
treten,'®0 kénnte es eventuell angebracht sein, bei der Berufswahl das
Lehramt fiir Religion ins Gesprach zu bringen. In kirchlichen oder staatlichen
Ausbildungsstétten lieBen sich dann bereits vorhandene Anlagen durch
fachliche und didaktische Qualifikationen erganzen, formen und
entsprechend Uberprifen. Dort sollten allerdings auch die mitgebrachten

1777 \V/gl.  http://paed.ophen.org/2017/08/23/der-fruchtbare-moment-im-bildungsprozess-friedrich-
copei-1902-1945/?lang=de am 30.07.2018. Erganzung nach A.S. Mehr dazu unter C 2.4.3.

1778 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 6, 10.

1779 Die Frucht aber des Geistes ist Liebe, Freude, Friede, Geduld, Freundlichkeit, Giite, Treue,
Sanftmut, Keuschheit; gegen all dies ist das Gesetz nicht.” Vgl. B Il 3.3.2.5.

1780 Dabei ist z.B. an gemeindliche Erprobungsrdum wie Kindergottesdienst, Jungschar oder
Freizeiten zu denken.
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nattrlichen und geistlichen Begabungen der Studierenden bzw.
Lehramtsanwarter nach Mdglichkeit individuell geférdert werden.

Vom Bild der Gemeinschaft des ,Leibes Christi‘ her wéare es auflerdem
winschenswert, wenn Christen und Kirchengemeinden (werdende)
Religions-lehrkrafte durch Furbitte oder ermutigenden Beistand in ihrer
Aufgabe unterstiitzen. In der Verleihung der ,Vocatio® (Berufung) fir
evangelische und der ,Missiof (Sendung)  fur katholische
Religionslehrkrafte'”®" zum Berufsbeginn klingt etwas von dieser geistlichen
Dimension des Amtes an. Dies bedeutet aber nicht, dass sich die
Religionslehrkraft ,als kirchlicher Amtstrdger mit der Aufgabe der
Verkiindigung in der Schule“'’82 zu verstehen hat. Durch die Ubergabe der
Vocations-Urkunde in einem Gottesdienst soll vielmehr das Eingebundensein
gerade auch der staatlichen Religionslehrkrafte in eine christliche
Gemeinschaft verdeutlicht werden.

Interessant ist, wie in der Agenda der EKD Anregungen zur liturgischen
Gestaltung eines Vocationsgottesdienstes formuliert sind:""®® So wird in der
Frage nach der Bereitschaft, sich in den ,Dienst in der Schule* senden zu
lassen, gleich auch das ,Vertrauen auf den Beistand Jesu Christi“ erwahnt.
Nach der Bejahung dieser Frage folgt die Zusage: ,Im Vertrauen auf Gottes
Wort und seine Zusage bevollmachtigen wir sie zu ihrem Dienst. Im
anschlieRenden Gebet wird die Bitte gedullert: ,Erfille sie mit deinem Geist,
damit durch sie junge Menschen Orientierung gewinnen und dem Glauben
begegnen.” Als geistliche Hilfen fiir den ,Dienst’ — also nicht nur die ,Aufgabe’,
das ,Amt‘ oder den ,Job‘ — werden ,Jesus Christus®, das ,Wort Gottes und
der ,Geist* genannt. So aufgezahlt, liegen trinitarische Anklédnge nahe. Die
vorangestellte Betonung von ,Christus® und dem ,Wort' vor dem ,Geist'
entspricht wiederum dem evangelischen Profil. Wesentlich ist aber vor allem,
dass durch Liturgie und Segnung das Bewusstsein unterstitzt wird, im

1781 Aus katholischer Sicht ist es wichtig, dass die ,Missio’ durch die Hand des Weihbischofs
Ubergeben wird. In einer damit verbundenen Gottesdienst-Liturgie sollen die Lehrkréafte auf die Frage
des Bischof nach der Bereitschaft, den Dienst an den Schiulerinnen und Schiilern zu ibernehmen,
folgendermalien antworten: ,In Taufe und Firmung sind wir mit Jesus Christus verbunden und durch
den Heiligen Geist gestarkt. Vgl. dazu das Programmheft der Missioverleihung der Erzdiozidse
Freiburg vom 27.04.2018 im Freiburer Minster. Die Unterschiede zur evangelischen Liturgie sind
auffallig. Um okumenische Gottesdienstformen fir diesen Anlass zu etablieren, mussten erst
konfessionelle Unterschiede zum Amtsversténdnis, aber auch zu den Sakramenten (iberwunden
werden.

1782 \/gl. Grethlein, Fachdidaktik, 197. Ein solches Verstandnis lag nach dem Zweiten Weltkrieg in
der sogenannten Evangelischen Unterweisung vor. Mehr dazu unter C 3.1.1.

1783 EKD, Berufung, 131-132.



370

Religionsunterricht als Lehrkraft durch Gottes Geist begleitet zu werden und
sich Freude und Mut ausbreiten, um die Herausforderungen des Dienstes
unerschrocken anzupacken. Spannungsfelder rund um den
Religionsunterricht gibt es ja gentigend. '8

1.4.2 Ganzheitliche Férderung der Kompetenzen von
Religionslehrkraften

Eine Vielfalt an teils widerspriichlich anmutenden Anforderungen in einem
angemessenen Verhdltnis in der Praxis auszubalancieren ist anspruchsvoll.
Angesichts dessen wurden verschiedene Modelle entwickelt, um fachliche,
didaktische und personale Kompetenzen von Religionslehrkraften gezielt
férdern zu koénnen. So benennt das 2008 von der EKD erstellte
Kompetenzmodell fiir Religionslehrkréfte eine ,Theologische und
religionspddagogische Reflexionsféhigkeit, ... [sowie die] Fahigkeit zur
Reflexion der eigenen Religiositdt und der Berufsrolle®."®® Auch das
katholische Habitus-Modell sieht in der Reflexionsféhigkeit eine
Schlusselkompetenz fir Lehrkréfte, denn ,jihr obliegt es als Uibergeordnete
Kompetenz, die einzelnen Kompetenzen zu verbinden, in ein Verhéltnis zu
setzen und zu transformieren.“'78 Kognitive Fahigkeiten sind auch deshalb
wichtig, weil ,Fachwissen ... die Grundlage [ist], auf der fachdidaktische
Beweglichkeit entstehen kann*.'78"

Die EKD- Schrift ,Orientierung gewinnen’ hebt dartber hinaus Folgendes
hervor: ,Die Bindung an das biblische Zeugnis von Jesus Christus schlief3t
nach evangelischem Verstandnis ein, dass der Lehrer die Auslegung und
Vermittlung der Glaubensinhalte auf wissenschaftlicher Grundlage und in
Freiheit des Gewissens vornimmt.“'7®® Zu diesem Zitat lasst sich ergénzen,
dass Wissen nicht alles ist und der Verstand sowie das Gewissen durch den
,Heiligen Geist' erhellt werden kénnen, um geistliche Zusammenhange zu
verstehen. Zudem kann die Liebe zu den Lernenden helfen, um fir sie z.B.

1784 \/gl. Pirner, Lehrer, 18.

1785 Burrichter, Einfuhrung, 10. Ergénzung durch A.S. Zusammenhéngend wird die ,Theologisch-
religionspddagogische Kompetenz® verstanden als ,Gesamtheit der beruflich notwendigen
Fahigkeiten und Fertigkeiten, der Bereitschaft und berufsethischen Einstellungen, tber die ein
Religionslehrer bzw. eine -lehrerin verfligen muss und die es ihnen ermdglicht, mit der Komplexitat
von beruflichen Handlungssituationen konstruktiv. umzugehen, d.h. religionspadagogisch
handlungsféhig zu sein.”

1786 Burrichter, Einfiihrung, 9.

1787 Pirner, Lehrer, 22. Ergédnzung nach A.S. Baumert und Kunert betonen dies laut Pirner in ihrem
heuristischen Modell professioneller Handlungskompetenz.

1788 EKD, Orientierung, 50.
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passende Inhalte und Methoden auszuwéhlen. Weder in der Bibelauslegung
noch bei der Freiheit des Gewissens geht es um Beliebigkeit. Beide Aspekte
zielen darauf, dass Kinder und Jugendliche begrindbare und befreiende
(Glaubens-)Erfahrungen machen kénnen, die insbesondere in der Bindung
an Jesus Christus erlebbar sind. Damit Religionslehrkrafte mit diesem Raum
zwischen Bindung und Freiheit entsprechend umgehen kénnen, sollten in der
Aus- und Weiterbildung persoénlichkeitsstédrkende bzw. -korrigierende
Angebote zur weiteren Professiona-lisierung vorkommen.'78° Als MaRstab gilt
dabei das berufliche Anforderungsprofil. Neben kognitiven Aspekten gehéren
dazu auch emotionale, kdrperliche, aber auch geistliche. So stellt die EKD-
Denkschrift ,Orientierung gewinnen‘ fest: ,Guter Religionsunterricht lebt
immer auch davon, dass er von glaubwirdigen Personen unterrichtet wird.
Glaubensiuberzeugungen sind Gegenstand des Religionsunterrichts, aber
dies schlie3t notwendig die Dimension persénlicher Auseinandersetzung und
Klarung des eigenen Glaubens ein. Fir Kinder und Jugendliche spielt dabei
die Person der Unterrichtenden eine wichtige Rolle. Sie fragen deshalb
mitunter auch ganz direkt, ob der Lehrer oder die Lehrerin eigentlich selbst
glaube, was er oder sie unterrichtet. Nach evangelischem Verstandnis setzt
die Befahigung, um Religionsunterricht zu erteilen, eine Bindung an den
christlichen Glauben voraus, was freilich nicht mit einer lehramtlichen
Kontrolle verwechselt werden darf.“!7% Dem ist voll zuzustimmen.

SchlieBlich ist erwahnenswert, dass nicht nur staatliche Lehrkrafte
Religionsunterricht erteilen dirfen, sondern auch kirchliche Amtstrager.
Diese Menschen bringen oft Erfahrungen aus dem Pfarramt oder der
Gemeindepadagogik mit. Solche institutionsverbindende Blickwinkel kénnen
sowohl fur Kirchengemeinden als auch fir Schule gewinnbringend sein. Dazu
sollten sich die entsprechenden Personen aber nach Mdglichkeit auf beide
Bereiche  bewusst einlassen und sich  kontinuierlich  weiter
professionalisieren.'”®!

1789 Hierbei kénnen z.B. biographisches Lernen oder Gestaltpadagogik hilfreich sein, aber auch
kirchliche Angebote z.B. als Begleitprogramm zum Studium.

1790 EKD, Orientierung, 51.

1791 \Vgl. EKD, Orientierung, 52-53.
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2 ,Geist-Suche in Religionspadagogischen Konzeptionen
und Ansétzen

Im unter Teil A zugrundeliegenden Unterricht wurden verschiedene
Methoden zum Thema ,Heiliger Geist’ ohne tiefer reflektierte Beziige zu
religionsdidaktischen Theorien erprobt. Unterrichtliches Handeln erhélt aber
in der Regel mehr Sicherheit und Zielklarheit, wenn es sich auf zum Thema
passende Modelle stitzen kann. Deshalb sollen im Folgenden
religionsdidaktische Konzeptionen, die zur Vermittlung des Themas ,Heiliger
Geist' besonders geeignet erscheinen oder Bezlige zu ihm vermuten lassen,
naher beleuchtet werden. Da evangelischer Religionsunterricht sein
Verstandnis zum ,Heiligen Geist’ vor allem der Bibel entnimmt, geraten
zundchst bibeldidaktische Ansétze ins Blickfeld. Symboldidaktik ist insofern
interessant, da der ,Heilige Geist' als unfassbar gilt. Deshalb wird — wie in der
Studie in Teil A deutlich wurde — vielfach durch Symbole versucht, sich auf
anschauliche Weise an das anzunahern, was mit dem Begriff ,Heiliger Geist'
gemeint sein konnte. Des Weiteren versucht der Performative
Religionsunterricht, ein Erleben, das zum Verstehen religiéser Dimensionen
nétig ist, aufgrund mangelnder Erfahrungen von sdkularisierten Schiilerinnen
und Schilern in den Unterricht einzubinden. Gerade zum Thema ,Heiliger
Geist’ kann innerhalb der Schule weitgehend nicht von vorhandenen
Vorerfahrungen und Vorkenntnissen ausgegangen werden. Somit regt dieser
neuere Ansatz zum Nachdenken darlber an, was fir ein Verstdndnis zum
Heiligen Geist bzw. fur den Glauben an sich nétig ist. Auch theologisierende
Gesprache kénnen dazu hilfreich sein. Dafiir ist Lehrkraften nicht nur das
Vertrauen auf den Beistand des Heiligen Geistes zu empfehlen, sondern
auch theologisches Sachwissen sowie allgemeinpddagogische und
(entwicklungs-)psychologische Kenntnisse, um positive Beziehungen fir
lebensférderliche Gesprache zu gestalten. Schlie3lich muss sich christlicher
Religionsunterricht inzwischen immer mehr mit einer multireligidsen
gesellschaftlichen Situation auseinandersetzen. Deshalb soll in einem
weiteren Punkt beleuchtet werden, welche Aspekte zum ,Heiligen Geist'
innerhalb des interreligiésen Lernens hervortreten. Dabei gilt, dass
Begegnungen mit Andersglaubigen zur eigenen lIdentitatsklarung bzw. -
stérkung beitragen kénnen. Insgesamt sollen in der Untersuchung der
unterschiedlichen religionspadagogischen Ansétzen auch immer wieder
Aspekte der in Teil B genannten Spannungsfelder zum ,Heiligen Geist'
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anklingen, um daran im Schlussteil mdglichst geistvolle Anregungen
anzuknipfen.

2.1 Bibeldidaktik als Hilfe zum Verstehen des Wortes (Gottes)

Im unter A angerissenen Unterricht zum Heiligen Geist kamen verschiedene
Bibeltexte zum Einsatz. Neben der Pfingstgeschichte aus Apg 2 und Jes 11
waren dies vor allem Bibelstellen aus den Evangelien und den paulinischen
Briefen. Dabei wurden diese teils ohne griindlichere exegetische Erforschung
aus dem Zusammenhang gerissen als Beleg flr eigene Aussagen verwendet.
Diese Problematik soll nun in den Kontext verschiedener bibeldidaktischer
Konzeptionen gestellt werden.

Bibeldidaktik fragt insgesamt nach ,Lehr- und Lernprozessen mit der
Bibel.“'7%2 Dabei gilt ein ,ErschlieRen und Verstehen biblischer Texte [als]
eine der Hauptaufgaben des ... Religionsunterrichtes”, da ja die Bibel
grundlegend als ,Urdokument des christlichen Glaubens ... fur Christinnen
und Christen uniiberholbar giiltig als dessen Quelle und Korrektiv¢'73
angesehen wird. Dies schlieRt sowohl ein exegetisches Bemihen um den
Text als auch eine zielgruppenspezifische ErschlieRung und somit didaktisch-
methodische Aufbereitung mit ein. Wichtig ist dabei, sich auch mit
Vorverstédndnissen und Konnotationen von Begriffen auseinanderzusetzen,
um Missverstandnissen vorzubeugen. Hierbei sind auch kulturelle sowie
konfessionelle Unterschiede wahrzunehmen.'7%4

Zunéchst einmal lasst sich kulturgeschichtlich viel Gber die Bibel als Buch,
z.B. in ihrer Entstehungsgeschichte, lernen. Man kann aber auch durch die
lesende Auseinandersetzung mit den Gotteserfahrungen, die in der Bibel
aufgeschrieben wurden, Orientierung in eigenen Lebensfragen erhalten. Eine
solche existentielle Begegnung mit der Bibel ist jedoch nicht machbar,
sondern auf das Wirken des Heiligen Geistes angewiesen. Bei der
Beschaftigung mit der Bibel ist in der Begegnung zwischen Text und
Rezipient nicht nur ein fachliches und p&adagogisches Bemiihen um eine
wechselseitige ErschlieBung nétig, sondern auch das Bewusstsein, dass

1792 Zimmermann, Bibeldidaktik, 1.

1793 Gpandt, Themen, 268. Erganzungen nach A.S.

1794 |Interessant hierzu ist auch orthodoxe Bibeldidaktik wahrzunehmen. Nach Danilovich, Lernen, 1
bildet ,die Kirche als gottmenschlicher Organismus [, der] vom Heiligen Geist geleitet wird“, ,einen
unabdingbaren hermeneutischen Rahmen fir die Schriftauslegung®. Ergénzung nach A.S. Nach 1.1
,wird der Gottesdienst ... als zentraler Lernort der religiosen Bildung gedeutet.” Insgesamt versteht
sich die Orthodoxie als ,ortho-dox’, also als ein Bemiihen um die ,richtige Anbetung'. Historisch-
kritische Exegese findet sich dort bisher nur teilweise. Vgl. Danilovich, Lernen, 4.
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,Gottes Geist ... im Medium der Texte ansprechen und inspirieren kann.“17%
Demnach geht es hierbei auch um die Spannung zwischen menschlichen,
immanenten ErschlieBungs-methoden und der unverfligbaren Offenbarung
Gottes. Auf diesem Hintergrund sollen nun verschiedene bibeldidaktische
Ansatze dargestellt und auf ihre Relevanz fiir das Thema ,Heiliger Geist‘ hin
Uberprift werden.

2.1.1 ,Worte wie Feuer*

Horst Klaus Berg'"® bezieht sich in seinem ,Grundriss der Bibeldidaktik' auf
Klafkis kritisch-konstruktive Didaktik mit dem Anliegen, wissenschaftliche
Exegese und eine Orientierung an der Lebenswelt der Jugendlichen
aufeinander zu beziehen.®” Aus den von Klafki erwahnten Problemfeldern
der Gegenwart ermittelt Berg gegenwartsrelevante Themen, wie ,Frieden’
oder ,Gerechtigkeit’. Jedoch musse immer wieder Uberprift werden, was
gerade fiir Lernende wirklich relevant sei. Den Problemen einer solchen
,Gegenwartsanalyse“'"® stellt er Themenfelder der Bibel gegeniiber, um
,Lernchancen® der Bibel herauszufinden. Diese sieht er z.B. im Blick auf
,Hoffnung und Widerstand“ oder ,Modelle gelingenden Lebens®,'"*® aber
auch in der Offenheit der Bibel gegeniiber dem Scheitern des Menschen. Im
Sinne wechselseitiger ErschlieRung seien die Schilerinnen und Schiler mit
ihren Erfahrungen nach Méglichkeit bereits in die Exegese von Bibeltexten
einzubeziehen.’®® Bei der Strukturierung und dem Auffinden von
lebensrelevanten Inhalten der Bibel, kdnnten dazu zentrale Motive bzw.
,Grundbescheide®, die sich durch die Bibel zdgen, helfen. Diese benennt
Berg folgendermalen: Gott schafft Leben, Gott stiftet Gemeinschaft, Gott
leidet mit und an seinem Volk, Gott befreit die Unterdriickten, Gott gibt seinen
Geist, Gott herrscht in Ewigkeit."®! Gnandt fasst diese Motive als

1795 Zimmermann, Bibeldidaktik, 9.

1796 Julia Gerth vertritt, dass die Grundbescheide von Horst Klaus Berg und die biblischen
Grundmotive von TheiBen die Rede vom Heiligen Geist wieder in die Religionspadagogik
eingebracht hatten. Vgl. Gerth, Geist, 3.

1797 \/gl. Berg, Grundrif3, 127-143.

1798 \/gl. Lindner, Bibeldidaktik, 2.1. Als weitere ,Problemstellungen“ werden z.B. benannt:
Komplexitat, Fremdbestimmung, Anonymitéat, Sehnsucht nach Geborgenheit, Hoffnungslosigkeit,
Perfektionismus oder Reizuberflutung und Hektik.

1799 Berg, Grundrif3, 35f.

1800 \/gl. Johannsen, Bibeldidaktik, 168.

1801 \V/gl. Berg, Grundri3, 80f.
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,Transferschienen zwischen Traditon und Gegenwart*,'®? quasi als
zusammenfassende Orientierungen der Heilsgeschichte, auf.

Miller hebt hervor, dass diese Grundbescheide ,weniger lehrhaften als
tréstenden und ermutigenden Charakter“'8%3 haben. Immerhin entspricht ein
Trosten dem Parakleten des Johannesevangeliums. Auferdem Kkritisiert
Muller die Formulierungen Bergs als nicht ganz treffend, vor allem, wenn man
,Bescheid’ als ,autoritative Auskunft‘!84 versteht. Vom exegetisch-
systematischen Teil dieser Arbeit her betrachtet 1&sst sich jedoch sagen, dass
sich in allen genannten Bereichen das Wirken des Geistes Gottes in
besonderer Weise zeigt. Um den Zusammenhang zwischen Pneumatologie
und Ethik nicht aufder Acht zu lassen, kénnte man vielleicht noch ergénzen
,Gott befahigt zum guten Leben und verschenkt seine Gaben®. Die direkte
Bezogenheit des Geistes auf Christus allerdings kommt bei Berg nicht genug
zum Ausdruck. So bezeichnet auch Miller Bergs Grundbescheide in
christologischer Hinsicht als ,defizitar'®% und auflerdem im Blick auf die
Bedurfnisse von Kindern und Jugendlichen zu einengend formuliert. Dennoch
kann Bergs Ansatz dazu anregen, ,die Frage nach Gott und dem Menschen
offen und wach“'®% zu halten durch die Worte der Bibel. Dass diese Worte
Jwie Feuer'®7 erhellen und warmen, l3sst sich wiederum als Anspielung auf
das Wirken des Geistes verstehen. Gerth vertritt, dass die bibeldidaktischen
Grundbescheide von Berg die Rede vom Heiligen Geist wieder in die
Religionspadagogik eingebracht hatte.'®® Dem lasst sich in ausgefiihrtem
Sinn bedingt zustimmen.

2.1.2 Kraftvolle Bibeltexte in der existentiellen Bibeldidaktik

Ingo Baldermann geht in seiner existentiellen Bibeldidaktik davon aus, dass
die Bibel in impliziter Didaktik selbst dazu anregt, Uber das Gelesene deutend
nachzudenken: ,Der Text ist in diesem Lernprozess nicht Objekt meiner
Didaktik, sondern selbst ein didaktisches Subjekt; er wurde aufgezeichnet,
um mir etwas zu zeigen, etwas mitzuteilen, mich etwas lernen zu lassen. Und

1802 Gnandt, Themen, 271.

1803 Muiller, Schliissel, 66.

1804 Muiller, Schliissel, 68.

1805 Miller, Schltssel, 69.

1806 Gnandt, Themen, 269.

1807 Berg, Wort. Der ganze Titel lautet ,Ein Wort wie Feuer, Wege lebendiger Bibelauslegung.”

1808 \/gl. Gerth, Geist, 3. Neben Berg erwahnt sie dabei auch die biblischen Grundmotive von
TheilBen. Nach der Kritik an der Evangelischen Unterweisung, die den Heiligen Geist betonte (vgl. C
1.3.1 und 3.1), wurde er erstmal langer in der Religionspadagogik nicht beachtet.
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so muss ich mich darauf einlassen, wie er mich fithrt.“8%° Nach Baldermann
drickt sich dies so aus, dass die Bibel selbst eine unerhérte Kraft enthalte,
sich in der unmittelbaren Textbegegnung fur die Gegenwart als relevant zu
erweisen.’8'0 Deshalb strebt er ein moglichst selbststédndiges Lesen (bzw.
Héren) des Textes durch die Lernenden an. Dafiir erscheinen ihm vor allem
Verse aus den Psalmen und Texte aus den Propheten geeignet. Die Lehrkraft
soll hierin begleitend und unterstitzend wirken. Dies gilt auch im Bezug
darauf, ,die Wirklichkeit des Menschen ... von der Wirklichkeit Gottes her«18!!
wahrzunehmen und zu deuten. Inhaltlich sieht er die zum Handeln anregende
Hoffnung, die die Bibel fur das Leben aufschlieffen will, als ihr dominantes
Thema an.'®? Methodisch schlagt Baldermann assoziative und
memorierende Verfahren vor, die z.B. durch eigene Text- und
Bildproduktionen ergénzt werden, was sich gerade bei bildhaft-symbolischen
Aussagen nahelegt. Wichtig dabei ist dann das gemeinsame Gespréch.
Hierbei ergeben sich Ankniipfungsméglichkeiten zum Theologisieren. 1813

Auch Baldermann bezieht seine Bibeldidaktik auf Klafkis Konzept der
wechselseitigen ErschlieBung zwischen Thema und Lernendem. Zudem
knlpft er an Aspekten der Elementarisierung (z.B. in der bewussten Auswahl
von Bibelstellen) sowie dem entdeckendem Lernen an.'®'4 Das damit
verbundene Bemihen, biblische Aussagen in den Verstehendhorizont von
Kindern und Jugendlichen zu riicken, ldsst sich mit dem Anliegen in
Verbindung bringen, dass sich Menschen fur Gott 6ffnen. Aus theologischer
Sicht ist dafiir das Wirken des Heiligen Geistes wesentlich. Diesen
Zusammenhang erwahnt Baldermann jedoch nicht. Statt vom Geist spricht er
metaphorisch von der Kraft' bzw. dem ,Feuer’, das in Bibeltexten stecken
kann, um das aktuelle Leben zu berlhren. Die Hoffnung, die er durch
Bibeltexte vermittelt sieht, passt auch zu prophetischen und
eschatologischen Aspekten des Geistes. Dazu gehért auch, dass sich diese
Hoffnung nicht nur ein schénes Gefuhl bleibt, sondern sich in gutem Tun
niederschlagt.

1809 Baldermann, Einfuihrung, 3. Vgl. auch Zimmermann, Bibeldidaktik, 15.
1810 \/gl. Baldermann, Einfiihrung, 71f.

1811 |indner, Bibeldidaktik, 2.2.

1812 \/gl. Baldermann, Einfuihrung, 11.

1813 \vgl. C 2.4.3.

1814 \/gl. Lindner, Bibeldidaktik, 2.1.
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2.1.3 Zugédnge zu Gottes Wort durch ,Grundmotive’, ,Schliissel‘ und
,Fremdheit’

Bei den 14 Grundmotiven'®'® von Gerd Theissens Bibeldidaktik l&sst sich eine
christologische Orientierung auffinden. Seine ,offene Bibeldidaktik*'8'® hat
aber nicht nur Schule im Blick, sondern sucht das Gespréch Uber die Bibel
mit gebildeten Menschen ganz allgemein. Auch Theil’en bezieht sich auf
Klafkis Ansatz der doppelten ErschlieRung. Dabei betont er jedoch nicht nur
das Grundlegende und Beispielhafte, sondern auch kommunikativ-
dialogische Aspekte. So fuhrt er aus, dass der Geist dem Menschen das
Fundamentale, namlich den Bibeltext bzw. den Zugang zu Gott,
erschliel3t."®” Allerdings sei es notwendig, mit der Sprache religidser Zeichen
umgehen zu lernen und ihre Grammatik zu verstehen.'®® |n den
Grundmotiven zeige sich ,der Geist der Bibel“.'®"® Dadurch kénne man diesen
eher begreifen und bekdme von daher wiederum eine Hilfe zur Auswahl
konkreter  Bibeltexte.’®° Somit thematisiert wenigstens Theilen
erschlieBende und orientierungsgebende Wirkungen des Geistes in
bibeldidaktischem Kontext.

Mller kritisiert an TheilRens Ansatz allerdings, dass er sich zwar um
elementare Strukturen im Blick auf die Sache bemilihe, dabei aber die
Menschen, um die es im dialogischen Prozess ginge, zu wenig mit im Blick
waren. Aullerdem wirde der Geist dadurch zu sehr eingeschrankt, dass er
an die Grundmotive gekniipft und in die Nahe einer Grammatik geriickt
wiirde. Das passe nicht zu seiner Unverfiigbarkeit. Ahnliches gelte fiir die
Auswahl von Bibeltexten, die durch das Raster der Grundbescheide erfolge
und dadurch Interpretationen bereits vorgegeben waren. 1821

Peter Muller sucht in seiner Bibeldidaktik nach Schlisseln, die ,eine Tur
zur Bibel aufschlieRen ..., Interesse wecken, Motivation fur das Lesen und
Weiterlesen ... schaffen und auf diese Weise einen Zugang zur Bibel ...
6ffnen.“1822 Dabei ist es ihm wichtig, sowohl Zugange zu den Lernenden als

815 Dazu sind als Motive zu nennen: Schopfung, Weisheit, Wunder, Entfremdung, Hoffnung,
Umkehr, Exodus, Stellvertretung, Einwohnung, Glauben, Agape, Positionswechsel, Gericht,
Rechtfertigung. Vgl. Theilen, Bibel, 139-165.

1816 TheilRen, Bibel, 52f. Vgl. auch Muller, Schliissel, 66.

1817 \/gl. TheilRen, Bibel, 122f.

1818 \/gl. Theilen, Bibel, 131f. Zu dieser Sprache gehdren z.B. Erzéhlungen, Metaphern oder Rituale.
Vgl. auch Miller, Schlissel, 67.

1819 TheilRen, Bibel, 131f.

1820 \/gl. TheilRen, Bibel, 166.

1821 \/gl. Muller, Schlussel, 69f.87f.

1822 Mller, Schltssel, 89.
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auch zu dem, was die Bibel beinhaltet, zu ermdglichen. Solche Schlissel
kénnten Stichworte, Bilder, Szenen, Musik oder anderes sein, das jeweils
eine Briicke zwischen bestimmten Menschen und Bibeltexten schaffen kann.
Ziel ist es, dass diese Schlissel zu eigenen Fragen anregen. Daran an
schliet Muller ,Themenkreise®, die sich aus biblischen Texten ableiten
lassen und miteinander verkntpfbar sind. Dabei benennt er ,Gott und Welt",
,Gott und Mensch®, ,Glauben, Hoffen, Handeln“ und ,Jesus Christus*.1823

Auch hier lassen sich vom exegetisch-systematischen Teil dieser Arbeit
Beziige zum Heiligen Geist finden, wenngleich diese bei Miuller nicht
offenkundig formuliert sind. So fuhrt er z.B. zum Themenkreis ,Gott und Welt*
die grundlegende Bedeutung von ,Beziehung‘ fir das Verhéltnis zu Gott
aus.'®* Das Relationale des Geistes wurde ja im exegetisch-systematischen
Teil dieser Arbeit mehrfach herausgestellt, so dass sich hier eine Nahe zum
Wirken des Geistes zeigt. Dies gilt auch in dem Sinne, dass es vor allem in
evangelischer Tradition als wesentliche Aufgabe des Heiligen Geistes
angesehen wird, die Bibel und das Verhéltnis zu Gott grundlegend
aufzuschlieen. Somit lassen sich in Mullers ,Schlissel zur Bibel' Bezilige
zum Heiligen Geist zwar weniger explizit auffinden, inhaltlich aber doch
erkennen.

Uber die bisher genannten bibeldidaktischen Ansatze hinaus, gibt es
weitere, die allerdings noch weniger direkte Beziige zum Heiligen Geist offen
zeigen. Erwahnenswert ist jedoch, dass Alkier, Dressler, Ruster und auch
Meurer sich mit der Fremdheit biblischer Texte beschéftigen und tberlegen,
wie sie diese fruchtbringend in den Unterricht einbeziehen kénnen.®% |In der
Andersartigkeit der Bibel zur aktuellen Alltagswelt zeigt sich ja, wenn man es
so verstehen will, etwas von der Unverfigbarkeit des Geistes Gottes.
AuRerdem kann das Fremde der Bibel auch Neugier wecken, die helfen mag,
sich den eigenen Erfahrungen von Fremdheit zu stellen. Damit daraus
heilsame Erfahrungen werden, sei neben allem padagogischen Geschick von
Lehrkréften auch wieder auf das unverfiigbare Wirken des Geistes
verwiesen.

1823 \/gl. Muller, Schlissel, 98f.
1824 \/g|. Muller, Schlussel, 108f.
1825 \/gl. Alkier/Dressler, Wundergeschichten. Ruster, Welt. Meurer, Fremde. Muller, Schiussel, 73f.
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2.1.4 Sinn-liche und dynamische ErschlieBungshilfen der Bibel

Uber bibeldidaktische Konzeptionen hinaus gibt es verschiedene Ansétze
und Methoden, die Zugange zur Bibel zu schaffen versuchen. Diese sind
allerdings von umfassenderen Konzeptionen zu unterscheiden. Hier sollen
nun einige solcher praxisnahen Ansédtze betrachtet werden, um sie
beispielhaft auf ihre Bezlige zum Heiligen Geist zu untersuchen.

2.1.4.1 Bibliolog

Der Bibliolog ist eine Methode der lebendigen Bibelauslegung, bei der
subjektive Erfahrungen mit Bibeltexten verschrankt werden. Die Bibel gilt
dabei als Textsammlung von verdichteten Erfahrungen mit Gott, die
menschliche Grunderfahrungen aufnimmt und erweitern kann.

Der Bibliolog wird auch als ,das kleinere Bibliodrama“'826 bezeichnet, weist
damit also Ahnlichkeiten auf. Er muss aber insofern klar davon abgegrenzt
werden, als das Bibliodrama als therapeutischer Ansatz'®?’ gilt, so dass es
sich fir den Schulunterricht nicht eignet. Anregungen fur den Unterricht bietet
das Bibliodrama insofern, als man dabei wie im Szenischen Spiel in biblische
Charaktere eintaucht und sie emotional lebendig werden l&sst. '8 Der Kérper
wird dabei moéglichst mit allen Sinnen einbezogen. Dadurch soll die Bibel nicht
nur verstanden, sondern Texte sollen erfahrbar werden, auch mit
unterschiedlichen Stimmungen. Es geht also darum, Bibeltexte nicht nur
kognitiv zu erfassen oder zu illustrieren, sondern mdglichst auch mit dem
Koérper und mit Gefuhlen.

Der Bibliolog versteht sich nun als bibeldidaktischer Ansatz, der
subjektorientierte Elemente wie z.B. beim Theologisieren enthalt.'®2° Er gilt
aber auch als ,hermeneutisch-methodischer Zugang zu biblischen
Texten*,'®0 der wie das Bibliodrama uber Identifikation Begegnungen

1826 RoR, Bibliodrama.

1827 Das Bibliodrama entstand unter dem Einfluss des Psychodramas in den 60er Jahren des 20.
Jhs. Auch Theaterpadagogik, Themenzentrierte Interaktion, Gestalttherapie, Tiefenpsychologie und
Gruppendynamik Ubten darauf ihren Einfluss aus. Eine eigene Gesellschaft fur das Bibliodrama
bietet regelmaRig entsprechende Fortbildungen an. Vgl. Reuter, Bibliodrama, 2;
http://www.bibliodrama-gesellschaft.de/ am 31.07.2018.

1828 \/gl. RoB, Bibliodrama. Reuter, Bibliodrama, 4 unterscheidet zwischen einer Aufwarmphase,
einer Spielphase und der Reflexion als feste Bestandteile des Ablaufs.

1829 \/gl. Pohl-Patalong, Bibliolog, 5.

1830 Pohl-Patalong, Bibliolog, 1. Vgl. auch 2. Unter 4. schreibt Pohl-Patalong: ,Hermeneutisch geht
der Bibliolog von der Relevanz biblischer Texte fur die Gegenwart aus, ohne ihre Historizitat zu
leugnen.” Dabei gilt ,die Strukturanalogie von Erfahrungen zwischen der biblischen Textwelt und der
heutigen Lebenswelt” als grundlegend. Der Bibliolog versucht nicht psychologisierend herausfinden,
,wie eine biblische Gestalt sich gefiihlt haben mag, sondern die Vielfalt méglicher Fillungen der
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zwischen Menschen und Bibeltexten beabsichtigt. Entwickelt wurde der
Bibliolog in Nordamerika von dem judischen Psychodramatiker und
Literaturwissenschaftler Peter Pitzele. Dabei bleibt wie im judischen Midrasch
zwischen dem unangetasteten Text Raum fir eigene Gedanken. Der
Bibliolog greift somit den Gedanken der rabbinischen Hermeneutik auf, die
.Zwischen dem ,schwarzen Feuer’, dem Buchstabengehalt der biblischen
Texte, und dem ,weillen Feuer' als dem Raum zwischen den Worten“'8%
unterscheidet. Dabei zielt das ,weile Feuer’ insbesondere auf die
existentielle Aneignung des Textes.

Der Bibliolog gilt in Abgrenzung zum Bibliodrama als rein sprachlicher
Auslegungsprozess, der von der Leitung stark vorstrukturiert wird.'®3? Dazu
gehdrt eine Einflihrung in den Bibliolog allgemein sowie in die Situation der
biblischen Erzahlung '8 mit entsprechenden historischen Informationen, um
ein moglichst richtiges Textverstdndnis anzubahnen. Dann werden jeweils
Textabschnitte vorgelesen, zu denen Teilnehmenden eine Rolle angeboten
wird, in der sie auf offen gestellte Frage entsprechend reagieren kénnen. Die
Leitung wiederholt die AuRerungen ohne Korrektur oder Ergénzung so, dass
sie gewlrdigt werden und gleichzeitig ihr emotionaler Gehalt zugespitzt wird.
Auch kleine Interviews mit Teilnehmenden, die sich in biblische Personen
hineinversetzen, sind mdéglich. Dabei kénnen auch mehrere Menschen zur
gleichen Rolle befragt werden, damit mehrere Deutungen als Varianten der
Fullung angeboten werden kénnen. Schliellich werden alle bewusst aus ihrer
Rolle entlassen und eine Uberleitung fiihrt wieder in die Gegenwart zuriick.
Die Ergebnisse bleiben unkommentiert stehen.'® Durch diese stark gelenkte
Vorstrukturierung der einzelnen Phasen eignet sich der Bibliolog auch fir
gréRere Gruppen und Uberschaubare zeitliche Rahmenbedingungen. Um
einen Bibliolog zu leiten, wird ein viertédgiger Fortbildungskurs empfohlen. 1835

In der Suche nach dem Wirken des Heiligen Geistes im Zusammenhang
mit der Schrift l&sst sich sowohl beim Bibliodrama als auch beim Bibliolog
hinterfragen, inwiefern die kreative Interaktion zum Text bzw. die Fullung von

jeweiligen Rolle erdffne[n]. ... Der Text selbst zieht die ,Grenze der Interpretation* (Umberto Eco).”
Die Fremdheit des Textes muss dabei nicht aufgeldést werden. Die Texterkenntnis ist also der
Selbsterkenntnis vorgeordnet.

1831 Pohl-Patalong, Bibliolog, 2.

1832 \/gl. Pohl-Patalong, Bibliolog, 5.7.

1833 Es konnen allerdings auch nicht-erzéhlende Texte verwendet werden. Dabei kénnen auch
sichtbare Gegensténde eingesetzt werden. Vgl. Pohl-Patalong, Bibliolog, 6.

1834 \/gl. Pohl-Patalong, Bibliolog, 3.

1835 \/gl. Pohl-Patalong, Bibliolog, 8.9 und www.bibliolog.de am 08.08.2018.
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Leerstellen zwischen dem Text als geistgewirkt oder aber als subjektive
Assoziationen zu verstehen sind. Zur jeweiligen Beurteilung sind hierzu
sicherlich biblisch-hermeneutische, psychologische und gruppendynamische
Kenntnisse der Leitung hilfreich.'8¢ Das Anliegen, Bibeltexte sinnlich in den
Erfahrungsbereich heutiger Menschen zu bringen, muss aber jeweils
gewirdigt werden und bietet Anknipfungspunkte zur ganzheitlich
lebensverandernden Kraft des Geistes.

2.1.4.2 Bewegter Religionsunterricht

Im exegetisch-systematischen Teil kam immer wieder die Dynamik und
Bewegung zur Sprache, die mit dem Heiligen Geist verbunden ist. So soll nun
Uber Bewegung im Religionsunterricht nachgedacht werden. Dabei ist zu
bedenken, dass Methoden an sich kaum be-geistern bzw. mit dem Heiligen
Geist erfullen kénnen. Sie sind vielmehr immer darauf angewiesen, dass der
unverfigbare Geist Vorbereitetes und Inszeniertes mit echter Begegnung
und Leben fillt. Dennoch ist ein Bemihen um exegetisch fundierte und
padagogisch durchdachte Wege im Umgang mit der Bibel sinnvoll. Dies gilt
auch dann, wenn Hailer Methoden ,die auf Be-Geisterung zielen — etwa durch
den bewegten Religionsunterricht“'®3" als sekundéar gegeniiber guter erlebter
Gemeinschaft, auch mit Gott, beurteilt. Dabei kann man fragen, wodurch
solche ,gute Gemeinschaft’ geférdert werden kann. Der sogenannte
,Bewegte Religionsunterricht’ jedenfalls versucht dafir Anregungen zu
geben. Deshalb soll er hier kurz vorgestellt werden.

Der ,Bewegte Religionsunterricht’ wurde Anfang der 90er Jahre von
Elisabeth Buck entwickelt. Dabei sollen Begegnungsfelder ertffnet werden,
um unter Einsatz des eigenen Korpers religiossen Themen und Fragen
nachzugehen, unterschiedliche Perspektiven zu erproben (sowohl rdumlich
als auch mental), um darin eigene Standpunkte zu finden. Theoretische
Fundierung erhalt dieser Ansatz durch Bezlige zu reformpadagogischen
Konzepten, Ideen der elementaren Tanz- und Musikerziehung sowie dem ,,
,kommunikationstheoretischen Lernmodell‘ von Werner Radigk®."®% Dabei
geht es nicht nur um geistig-sprachliche Einsichten, sondern um ,eine
veranderte Sicht- und Erlebnisweise durch eine Reorganisation der

1836 \/gl. Schramm in Kiehn, Bibliodrama, 116-135.

1837 Hailer, Geist, 242. Buck selber vertritt unter Buck, Konzeption, dass ihr Ansatz nicht nur als
Methode sondern als ,religions-pddagogische Grundidee” anzusehen ist.

1838 Buck, Religion, 11.
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Achtsamkeit“'®° — also um ein ganzheitliches Erkennen. Unter Einbeziehung
von verschiedenen realen Sinneswahrnehmungen, die dann aber
versprachlicht und reflektiert werden sollen, wird eine vertiefte religiése
Symbolbildung angestrebt. Als Grundlage ihres Konzeptes sieht Buck ein
judisch-christliches Menschenbild an, das eine Einheit von Leib, Seele und
Geist vertritt. AuBerdem erwahnt sie als Ansatzpunkt, dass Gott Menschen
bewege. So schreibt sie: ,Auf Schritt und Tritt begegnen wir in biblischen
Texten Menschen, die in Bewegung sind. Und wir kénnen dabei erkennen,
dass auch von Gott erzahlt wird, wie er sich auf uns zubewegt und uns in
unserer Bewegung begleitet."'®? Somit griindet sie ihren Ansatz auf die
Dynamik des christlichen Glaubens, die sich z.B. in der ,Inkarnation Gottes
und ... [der] Lebenswende von Menschen, denen Gott begegnet*,'3 zeigt.
Allerdings erwahnt auch Buck den Heiligen Geist in ihrem Ansatz nicht.
Dazu muss man sagen, dass der Schwerpunkt ihrer Veroffentlichungen
insgesamt weniger auf theologischen Grundiiberlegungen, sondern mehr auf
vielen praxisorientierten Beispielen liegt, in denen sie sich stark auf Texte der
Bibel bezieht. Hermeneutische oder exegetische Uberlegungen finden sich
dabei kaum. Es gibt lediglich didaktische Hinweise zu den einzelnen
Bibeltexten. Als religionsdidaktische Anregungen bietet sie Symbolspiele,
Tanz, Musik, Reime, Szenische Darstellungen und Wahrnehmungsspiele an
sowie eine Heftgestaltung mit symboltréchtigen Eintragen, auch zum Fuhlen.
Dabei betont sie, dass die Beziehungsebene zwischen Lehrkraft und Gruppe
sowie eine vertrauensvolle Atmosphére unter den Kindern oder Jugendlichen
fur einen erfolgreichen Lernprozess grundlegend sind, um Persénliches in
aller Freiheit dulRern zu kénnen. Zudem stellt sie die Beweglichkeit ihres
Konzeptes heraus, um sich an die jeweiligen Bedirfnisse anzupassen. So
verzichtet sie auf feste Lernzielformulierungen, um im konkreten Prozess den
nétigen Freiraum zu gewahren. lhr Ubergeordnetes Ziel bleibt es aber, ,mit
der Leiblichkeit theologisches Denken anzustofen.“'%42 Demnach wird hier,
wie bei anderen religionsdidaktischen Ansatzen'® auch, das

1839 Buck, Konzept.

1840 Buck, Glaube, 9.

1841 Buck, Religion, 11. Ergdnzung nach A.S.

1842 Buck, Konzept.

1843 Erwahnen kann man hierzu Bibliodrama, Textraumerkundung sowie erlebnispadagogische
Ansatze bis hin zum Pilgern, das ja im judisch-christlichen Bereich auf eine lange Tradition
zurlickblicken kann.
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Kérpergedachtnis'®4 bewusst in den Erkenntnisgewinn einbezogen. Gerade
in einer Gesellschaft, in der immer weniger auf religidse Erfahrungen
zuriickgegriffen werden kann, sind dies wichtige Anregungen, um
miteinander Uber Gott ins Gesprach zu kommen und sich in die Dynamik
seines Geistes ganzheitlich hineinnehmen zu lassen.

Insgesamt betrachtet, heben die verschiedenen bibeldidaktischen
Konzeptionen und Ansétze jeweils unterschiedliche Aspekte hervor und
erganzen sich dadurch letztlich: Wahrend Berg, TheiRen und Miller
systematisierende Themenfelder zur Orientierung in der Bibel vorstellen,
betonen neben Berg auch Baldermann, der Bibliolog und Buck das kraftvolle,
bewegende Feuer von Bibeltexten. Dies kann mit dem texterschlielenden
und aktualisierenden Wirken des Geistes gleichgesetzt werden. Manche
Konzepte geben mehr Hilfen zur Textanalyse, wahrend andere vor allem
methodische Anregungen zur lebendigen Unterrichtsgestaltung vermitteln.
Allen Ansatzen gemeinsam ist aber das Anliegen, trotz aller Fremdheit,
Bibeltexte versténdlich und lebensrelevant werden zu lassen. Auch dies
entspricht dem Geist.

2.2 Symboldidaktik zwischen Sinn-lichkeit und Rationalitét

Auffallig ist, dass die unter Teil A erwéahnten Studierenden sich intensiv darum
bemuhten, das Thema ,Heiliger Geist' im Unterricht Uber Bilder bzw. Symbole
anschaulich werden zu lassen. Dabei traten allerdings verschiedene
Probleme auf, z.B. Symbole zum Geist durch biblische Texte zu verstehen,
sie mit Erfahrungen der Lernenden zu verknlipfen oder zwischen ,Zeichen’
und ,Symbolen‘ zu unterscheiden.®® Um diese Schwierigkeiten besser
verstehen zu kdnnen, ist es sinnvoll, symboldidaktische Ansatze genauer zu
betrachten, die seit den 80er Jahren intensiv in die religionsdidaktische
Diskussion eingebracht wurden. Dabei soll der Fokus weniger auf einer
theoretischen Durchdringung der studentischen Unterrichtsversuche liegen,
sondern mehr darauf, welche Impulse symboldidaktische Ansétze zur Frage
nach dem ,Heiligen Geist im Religionsunterricht‘ beitragen kénnen.'® Dies

844 Durch die Speicherung von Sinneswahrnehmungen und Bewegungsabldufen baut sich ein
Kérpergedachtnis auf, das sehr langfristig damit verbundene Erinnerungen wachhalten kann. Vgl.
http://lexikon.stangl.eu/9227/koerpergedachtnis-kinaesthetisches-gedaechtnis/ am 31.07.2018.

1845 \/gl. dazu auch Meyer-Blanck, Symbol, 1.

1846 Gerth, Geist, 3, beurteilt symboldidaktische Ansatzen im Blick auf den Geist so, dass sie zwar
Symbole aus der Pfingstgeschichte aufgreifen, dem Geist aber ansonsten ,wenig Gewicht*
einrdumten.
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soll auch auf dem Hintergrund des biblisch-systematischen Teils dieser Arbeit
erfolgen. Dabei ist insbesondere die Spannung zwischen sinnlicher
Erfahrbarkeit und rationaler Verantwortung im Blick, die von beiden Polen her
Sinn erschlief3t.

2.2.1 Symbole zum Heiligen Geist im Religionsunterricht?

Bilder, Metaphern und Symbole'®” zum Heiligen Geist gibt es viele: von der
Mutter Uber Energie, Liebe, Licht, Wasser, bis hin zur Taube oder
Wildgans.'® In der Symboldidaktik wurde der Geist bisher insbesondere als
JWind/Sturm, Atem und Feuer/Feuerzungen®® im Kontext der
Pfingstgeschichte aufgegriffen. Diese Symbole passen weitgehend zum
Bedeutungsspektrum von rdah und pneuma.'8® Uber Kérperilbungen wie
bewusstes Atmen, Pusten, Feuermachen sowie ein Sammeln von Aspekten
zu Feuer und Wind bzw. Sturm kénnen diese Symbole sinnlich erfahrbar
werden und erscheinen somit fir weitere Reflexionen zuganglich. Fur jingere
Schilerinnen und Schiller kénnen sie eingebunden in (biblische)
Erzahlungen oder Lieder weiter lebendig werden und so mit Fragen,
Uberlegungen und biblischen Aspekten zum Heiligen Geist verknipft
werden.'®' Gegeniiber kritischen Anfragen, vor allem auch von Alteren,
halten solche spielerisch-anschaulichen Angebote allerdings kaum stand.
Deshalb ist genauer zu durchdenken, welche Symbole fir ein Verstéandnis
zum Heiligen Geist hilfreich sein kénnen. Vielleicht springt ja der Funke eher
bei Begriffen aus dem physikalische Bereich Gber wie ,Kraft', oder ,Energie’.

In unserer Kultur findet sich vor allem die Taube als Bild fur den Heiligen
Geist. Somit ist die Kenntnis dieses Symbols zur Entschlisselung von
kiinstlerischen Darstellungen wichtig. Dies gilt, obwohl sich ein direkter Bezug
zwischen Taube und dem Heiligem Geist in der Bibel eigentlich nur bei der

1847 \/gl. Gerth, Geist/Engel, 56f. Gerth spricht hier nicht von Symbolen, sondern von Metaphern.
Diese erlautert sie auf 57 folgendermafen: ,Sie versuchen nicht Wesensbeschreibungen zu sein,
sondern Bilder und Erklarungen fur erfahrene Geistwirkungen.” Allgemein gilt die Metapher als
Sprachbild, das auf einen anderen sinngebenden Bereich verweist. Eine Abgrenzung zwischen
,Metapher' und ,Symbol‘ ist komplex, da beide Begriffe mit unterschiedlichen Theorien geftllt werden.
Es geht aber jeweils um ein tieferes Verstehen. Die Deutung von Metaphern kann als Teil der
Symboldidaktik aufgefasst werden. Vgl. Miiller, Verstehen, 233, 237.

1848 \/gl. Gerth, Geist/Engel, 60f. Dort werden Sprachbilder zum Heiligen Geist nach personalen,
formalen, Bewegungsmetaphern, mythischen und tierischen Metaphern sortiert.

1849 Gerth, Geist/Engel, 3.

1850 \/gl. B 1 1 und Il 1. Das Feuer gehért zwar nicht direkt zum Bedeutungsspektrum dieser Begriffe,
lehnt sich aber an die Ambivalenz und Dynamik des Windes an. AuBerdem passt es mit seiner
Wérme und Kraft zur Liebe und emotionalen Leidenschaft des menschlichen Herzens.

1851 Hierbei bietet sich z.B. auch das theologisierende Gespréch an. Vgl. C 2.4.3.
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Taufe Jesu herstellen lasst.’2 AuRerdem gibt es eher keine
Zusammenhange zwischen den Alltagserfahrungen von Schilerinnen und
Schilern mit streitstichtigen, dreckigen Stralentauben und dem Wirken des
Geistes. Erfahrungen mit Brieftauben als Boten sind im Zeitalter von e-mail
und WhatsApp kaum mehr bekannt. Umso wichtiger ist es, die Taube als
kulturell entwickeltes Symbol in seinem Entstehungszusammenhang
verstandlich zu machen.

In der Antike galt die Taube als Vogel von Liebesgéttinnen, als
Verkdrperung der Seele oder als Zeichen fir Israel, nicht aber fir den
Geist.83 Im Judentum und im frilhen Christentum stand die Taube fiir ,die
géttliche, kreative Weisheit und die liebende, lebensschaffende Kraft“!8%* der
Schoépfung. In der Weisheitstheologie brachte man sie als Botin der Sophia
in Verbindung mit dem Logos, also dem Wort, mit Christus und teils sogar mit
den Glaubigen. Dort ist nach dieser Theologie die zur Weisheit gehérende
Liebe jeweils anwesend.'®% Die kirchliche Tradition verband die Taube mit
L~Sanftmut, Unschuld, Reinheit und Keuschheit®. Feministische Theologie
betont dagegen in Ruckgriff auf antike Vorstellungen die stiirmische, gar
erotische ,Begeisterung Gottes fiir den Menschen.“'8% Moltmann verweist
darauf, dass das Symbol der Taube fur den Heiligen Geist weiblicher Natur
sei und dadurch die miutterlichen Eigenschaften des Geistes (,heilend,
befreiend und einfiihlend“'857) betone. Solche Uberlegungen liegen allerdings
beim Anblick einer Taube nicht auf der Hand und wirken eher konstruiert.
Kulturgeschichtliche Kenntnisse kénnen aber zu verstehen helfen, wenn
einem das Symbol der Taube in Verbindung mit dem Heiligen Geist
begegnet. Daruber hinaus ist es sinnvoll, auch kurz tber die Friedenstaube
mit Olzweig nachzudenken. Sie ist als Friedenssymbol weit verbreitet und
gehoért urspriinglich zur Noah-Geschichte.'8% Dort driickt sich durch sie die
VerheiRung aus, dass das Leben nach der Gerichts-Flut weitergeht. Bei
genauerem Nachdenken passt dies indirekt auch zum Geist, da er Vergebung

1852 \/gl. Mt 3,16-17 und Joh 1,29-34. Ansonsten wird die Taube in der Bibel in der Noahgeschichte
unter Gen 8, 8-12 als Hoffnungszeichen erwahnt und als Stindopfer in Lev 5,7. In Hohenlied 2,14
und Mt 10,16 steht sie jeweils als Symbol fiir Reinheit.

1853 \/gl. Schroer, Geist, 200.

1854 VVinzent, Geist kunstgeschichtlich, 576.

1855 \/gl. Vinzent, Geist kunstgeschichtlich, 576; Schroer, Geist, 213f.

1856 Gerth, Geist/Engel, 64-65.

1857 \/gl. Moltmann, Geschichte, 100.

1858 \/gl. nach Gen 8,6-12 bis Gen 9,8-17. Die Noah-Geschichte weist insofern auch einen
universalen Horizont auf, da Gottes verséhnende Heilsabsichten fir alle im Regenbogen symbolisiert
werden.
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und Frieden ausbreiten will. AuRerdem halt er die eschatologische Hoffnung
auf die neue Schopfung lebendig. Insofern Iasst sich die Friedenstaube, wenn
sie von Lernenden als Symbol eingebracht wird, mit biblisch begriindbaren
Aspekten zum Heiligen Geist verknipfen — allerdings eher dogmatisch als
exegetisch, dafiir aber narrativ.

Insgesamt ist der Versuch, etwas zum Heiligen Geist Uber das Symbol
,Taube' verstehen zu wollen, als komplex einzustufen und deshalb mit
Bedacht zu wahlen. Da dieses Tier in der Kunstgeschichte aber immer wieder
vorkommt, kann man auf Symbol-Kenntnisse zur Taube nicht ganz
verzichten.

Fasst man den Begriff ,Heiliger Geist' selbst als Symbol auf, lasst sich
fragen, inwiefern dieser sich nur kulturell entwickelt hat'®° oder ob sich
dahinter tatsachlich eine Realitat verbirgt. Diese Frage bezieht sich somit
weniger auf den ,Heiligen Geist' als Unterrichtsgegenstand, sondern eher auf
die grundlegende Wirklichkeits-wahrnehmung fir den Unterricht. Welche
Antwort man darauf fiir sich findet, hdngt auch davon ab, ob man sinnliche
Erlebnisse mit dem ,Heiligen Geist' verbindet und welche magischen oder
rationalen Erkldrungen man diesen zuschreibt. Zudem spielt dabei eine Rolle,
was man eigentlich unter einem Symbol versteht.

2.2.2 Bedeutungsspektrum des Symbolbegriffs

Der Begriff ,Symbol‘ bezeichnet von der griechischen Wortbedeutung
,symbolon‘ her ein Zeichen (aus zwei Teilen), das ein wechselseitiges
Erkennen ermdglicht.'®° Dies I4sst sich zum einen in platonischem Sinne
verstehen als Abbild, das wesensmaRig am Urbild teilhat. Zum anderen kann
man in Anlehnung an Aristoteles die Bedeutung eines Symbols durch
gesellschaftliche Zuschreibungen erklaren.'®" Somit kann mit dem Wort
,Symbol‘ ein breites Bedeutungsspektrum verbunden sein, das jeweils zu
kldren ist.'®2 Sprachwissenschaft, Psychologie, Philosophie, Kunst,

1859 \/gl. hierzu z.B. die sprachlichen Verénderungen des Geistbegriffes durch Ubersetzungen in Teil
B, Vorbemerkungen.

1860 \/gl. Grau, Symbol, 1296.

1861 \/gl. Miiller, Perspektiven, 58f. Uber diese Spannung zwischen ontologischer und konventioneller
Wahrheit wurde im Laufe der Kirchengeschichte heftig gestritten. So kann man z.B.
Bilderstreitigkeiten oder Kontroversen um das Abendmahl in diesen Zusammenhang einordnen. Vgl.
Menke, Symbol, 1158. Meyer-Blanck verweist auf die Konkordienformel, in der Lutheraner die
Realpréasenz Christi ,theologisch-relational®, also im kommunikativen Zusammenhang eines
sakralen Ritus verstehen und nicht ,philosophisch-ontologisch®, also seinsméaRig. Vgl. Meyer-Blanck,
Symbol, 3und B Ill 4.1.2.

1862 Steimer, Symbol, 1154.
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Theologie bzw. Religionsdidaktik betonen jeweils verschiedene Aspekte und
verkniipfen diese teilweise sogar mit unterschiedlichen Voraussetzungen.
Demnach kénnen z.B. Symbole nach einem weiten Verstandnis einfach als
.geglickte Verbindung einer Handlungsform mit einem sprachlichen
Ausdruck“'®3 verstanden werden. Darin schlagen sich auch alle Gefiihle
einer Situation adaquat nieder, werden also nicht verdrangt. Misslingt die
Verbindung zwischen Ausdruck und Gefiihlen, entstehen leere Worte, blof3e
Zeichen, blindes Handeln oder Klischees. Vielfach wird Symbolen
zugeschrieben, ,dass sie mehr als ein Zeichen“'8%* seien. Dies beinhaltet z.B.
einen Doppelsinn, der zur Reflexion herausfordert. Allerdings héngt das
davon ab, wie komplex bzw. leistungsfahig ein Symbol ist. 85 Rein sprachlich
kann man sich dem Sinn mancher Symbole nur anndhern. Mitunter werden
sie auch zu einer ,Briicke des Verstehens“.'®® So beschreibt z.B. die
Psychoanalyse Symbole ,als Vermittlungsinstanz*'87 zwischen Gefiihlen, da
Symbole, Sprache und Sinn eng zusammenhéngen. 1868

In der Theologie ist im Kontext von Symbolen von ,zeichenhaften
Verweisfunktionen®, ,realen Vergegenwartigungen“ und ,Teilhaben des
Heiligen an seiner aktuellen Gestalt“'%®° die Rede. Dies gilt vor allem im Blick
auf ihren kultischen Gebrauch, z.B. beim Abendmahl. Wo jedoch ein
religioser Kultus mit Gegensténden kritisiert wird, treten eher Wortsymbole in
den Vordergrund, um eigentlich Unsagbares dennoch auszudriicken. Wenn
dabei aber die tiefere Bedeutung der Symbolik nicht durch einen erlebten
Vollzug lebendig gefillt werden kann, geht ihr Sinn verloren.'®° Anders
herum heil3t es, dass ohne ein ausgebildetes Symboldenken das
Wirklichkeits-verstandnis verkimmern wirde. Dies kénne krankmachende
Folgen fiir die Psyche mit sich bringen, da Symbole einen ,Sinn fir das Ganze
des menschlichen Lebens und das Verbindende der verschiedenen

1863 Schweitzer, Lebensgeschichte, 203. Im Sinne Alfred Lorenzers heit es dort: Die Fahigkeit,
Symbole zu bilden und zu verstehen, wird ... als ein zentrales Merkmal des Menschen und seiner
Entwicklung angesehen.”

1864 Meyer-Blanck, Symbol, 1.

1865 \/gl. Spaeth, Symboldidaktik, 126. So unterscheidet Paul Ricoeur verschiedene Ebenen der
Leistungsfahigkeit von Symbolen: unproduktive Stereotype, Symbole, die zur Identitatsstarkung
gebraucht werden, und ,Symbole, die neue Mdglichkeiten erschlieBen®. Biehl greift in seiner
Symboldidaktik auf diese Unterscheidungen zuriick.

1866 Grethlein, Fachdidaktik, 256, zitiert nach Oelkers/Wegenast (Hg): Das Symbol — Briicke des
Verstehens.

1867 Biehl/Baudler, Erfahrung, 36.

1868 \/gl. Biehl/Baudler, Erfahrung, 40.

1869 Burkle, Symbol, 1154.

1870 \/gl. Burkle, Symbol, 1155.
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Lebensbereiche!®”" vermitteln wollen. Dies aber entspricht einem
grundlegenden Bedirfnis des Menschen.

Auch der Heilige Geist will laut exegetischem Befund dem Menschen
Neuorientierung und somit Sinn vermitteln. Fasst man ihn selber als Symbol
auf, wird schnell deutlich, dass man sich dem, was hinter dieser Wendung
oder hinter bildlichen Darstellungen zum Geist steht, immer nur anndhern
kann. Dies liegt auch daran, dass der Geist selbst fur die ,Vergegenwartigung’
des Heiligen zusténdig ist und sich selbst in seiner Unverfligbarkeit der
scheinbaren Machbarkeit von Riten oder der Greifbarkeit von Gegenstéanden
und Bildern entzieht. Jung bzw. Drewermann beschreiben Symbole als
etwas, durch das menschliches Denken durchbrochen werde.'®"? Hier l&sst
sich im Blick auf den Geist fragen, inwiefern dies zum offenbarenden oder
erneuernden Wirken des Geistes passt. Das hangt sicherlich auch davon ab,
in welche Richtung sich eine solche ,Offenbarung‘ bzw. ,Transzendierung’
vollzieht und ob damit im neutestamentlichen Sinne vertiefte
Christuserkenntnis verbunden ist. S6ding jedenfalls sieht in Symbolen von
Gott geoffenbarte und gesetzte Zeichen, durch die Menschen etwas von ihm
erfahren — individuell oder in Gemeinschaft.’®”3 Ob sich dies allerdings so
generell sagen lasst, ist zu hinterfragen und muss im jeweiligen Kontext auf
seine Glaubwiirdigkeit hin Uberpriift werden.

2.2.3 Existential-ontologische Symbolverstindnisse

Paul Tillich sieht Symbole nicht nur als Reprasentation einer Bedeutung an,
die aulierhalb des jeweiligen Symbols liegt. Fur ihn sind darin vielmehr
L,Erfahrungen einer langen Geschichte verdichtet®,'®"* die einer Gemeinschaft
Orientierung geben. Demnach haben Symbole Anteil ,an Sinn und Macht
dessen, was sie symbolisieren“'®”5 und sind somit nicht austauschbar. Sie
wirden vielmehr auf diese transzendente Tiefe verweisen und somit Glauben
ermdglichen.'®® Einem Zeichen oder Klischee kénne dies nicht gelingen, weil
keine innere Verbindung mit dem Bezeichneten bestehe. Auch wenn Tillich

1871 Biehl/Baudler, Erfahrung, 35.

1872 \/gl. Menke, Symbole, 1159. Er versteht Symbole aus biblisch-theologischer Sicht weder
mythisch als Goéttergeschehen, noch tiefenpsychologisch als Ausdruck eines kollektiven
Unterbewusstseins.

1873 \/gl. S6ding, Symbole, 1157.

1874 Biehl/Baudler, Erfahrungen, 37. So wurden urspriinglich auch Bekenntnisse als Symbol
aufgefasst.

1875 Tillich, Symbol, 214.

1876 \/gl. Spaeth, Symboldidaktik, 125.
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einrdumt, dass Symbole Bezlige zu Erfahrungen brauchen, um gedeutet zu
werden, beinhaltet sein Symbolverstandnis eine grundlegende ,existential-
ontologische Perspektive“.’®”” Religion wird so zu einer menschlichen
Grundkategorie und Symbole zum entscheidenden Ausdruck von Religion.
Symbole &6ffnen demnach eine besondere Ebene, die sich nur symbolisch
versprachlichen 1asst.’®® Im religitsen Kontext wird dabei von einer
,Dimension der letzten Wirklichkeit“!8”® gesprochen, deren Heiligkeit Uiber das
Symbol erfahren werden kann.

Nach diesem Verstadndnis Iasst sich der ,Heilige Geist' selbst als Symbol
auffassen. Gleichzeitig gibt es Symbole zum Heiligen Geist wie ,Wind* oder
,Feuer’. Dabei stellt sich allerdings die Frage, ob unterschiedliche Menschen
durch solche Symbole den gleichen Zugang zu der im NT beschriebenen
Kraft des Heiligen Geistes bekommen und sich ihnen dadurch das Heil durch
den Glauben an Christus erschlief3t. Dies ist eher unwahrscheinlich. So sind
schon alleine die Erfahrungen, die man mit Wind oder Feuer machen kann,
sehr unterschiedlich und auch ambivalent. Insofern verhelfen erlduternde
Worte in der Begegnung mit Symbolen tendenziell schon zu tieferer
SinnerschlieRung. Dies gilt ebenso, um einem falschen Symbolgebrauch, der
das Symbol wie einen Gétzen verehrt, entgegenzuwirken. 1880

Von diesen Uberlegungen her ldsst sich auch die umfassende
symboldidaktische Konzeption von Hubertus Halbfas'®" hinterfragen. So
verknipft er seine religidse Sprachlehre’ &hnlich wie Tillich mit
archetypischen Denkvoraussetzungen. Dabei geht er von einem
allgemeinen, universal menschlichen Religionsbegriff aus. Dieser wird im
Anschluss an Tillich verstanden ,als Erschlossenheit fir die Dimension der
Tiefe im Menschen® und als ,das Ergriffensein von dem, ,was uns unbedingt
angeht'.“'®2 Dafiir seien weder der Glauben an die Existenz Gottes, noch
Kultus, noch religiése Einrichtungen nétig. Demnach sieht Halbfas die
Religionswissenschaft und nicht die Theologie als Bezugspunkt fiir seine

877 Biehl/Baudler, Erfahrung, 13. Theologisch steht er Bultmanns Entmythologisierung und
,Bonhoeffers nichtreligidser Interpretation biblischer Begriffe* nahe. Biehl/Baudler, Erfahrung, 38.
1878 \/gl. Tillich, Symbol, 215.

1879 Tilllich, Symbol, 217.

1880 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 214.

1881 Auf seiner Homepage https://halbfas.org/vita/ ist am 01.08.2018 zu lesen: ,In den 1980er Jahren
initiierte er ... eine didaktische Neuorientierung, die unter dem Stichwort ,Symboldidaktik’ den
Religionsunterricht ... wesentlich beeinflusste. ... Er realisierte sein Konzept in einem
Unterrichtswerk fur das 1. bis 10. Schuljahr®. Dazu passt auch seine ,Religiése Sprachlehre’ von
2012. Urspriinglich entstammt Halbfas dem katholischen Bereich, verlor aber seine Lehrerlaubnis.
1882 Grethlein, Fachdidaktik, 257. Ergédnzung nach A.S.
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Symboldidaktik an.'® Ein Symbol allerdings ist fiir ihnn der Ausdruck einer
dahinter liegenden Macht, die der Mensch im Unterbewusstsein wahrnimmt.
Fur die Hintergrindigkeit des Metaphysischen wiederum sollte der Mensch
sensibilisiert werden, um nicht in oberflachlichen Alltagserfahrung zu
verkiimmern, sondern Lebensorientierung z.B. im Umgang mit Angsten und
Winschen zu erfahren. Dies geschehe aber nicht in erster Linie kognitiv,
sondern emotional und intuitiv mit dem sogenannten ,dritten Auge®.'%* In
erster Linie solle deshalb nicht Gber Symbole geredet bzw. Wissenswertes
dazu gesammelt werden, sondern man solle sich der sinnstiftenden Wirkung
der Symbole méglichst ganzheitlich aussetzen.'®® Einen solchen
vorrationalen, spielerischen Umgang mit Symbolen, bei dem es mehr ums
Erleben als ums Erklaren geht, empfiehlt er vor allem fiir die Grundschule. 88

Gerade hier aber setzt die Kritik an Halbfas an. Man kann sich namlich
fragen, um welche Machte es hier eigentlich geht. Nach der
lebensverandernden Kraft in Christus, die der Heilige Geist erschlief3t, klingt
das jedenfalls nicht. So stellt Meyer-Blanck an Halbfas* Symboldidaktik ,die
massive, archetypische Ontologisierung® in Frage. Sie berge die Gefahr der
.Vereinnahmung*,'®" bei der alles in ein System eingegliedert wiirde und
beinhalte die Regel ,je symbolischer, je archetypischer, desto ’offener’ und:
je weniger tief und ganzheitlich, desto 'geschlossener Dazu bemerkt Meyer-
Blanck ,auf solche Offenheit kann ich als Christ und denkender Mensch
getrost verzichten.“'88 Dies gilt auch deshalb, weil sich die metaphysischen
Denkvoraussetzungen von Halbfas, wie z.B. die Archetypen-Lehre, nie
empirisch  Uberprifen  lieRen.’®® Des Weiteren werden seine
.pseudoreligitsen Mystifizierung®,'®° die Ignoranz gesellschaftlichen
Wandels auch bezlglich der Bedeutung von Symbolen und eine
unzureichende Kritikfahigkeit im Umgang mit Symbolen beméngelt. Bucher
kritisiert Halbfas vor allem aus entwicklungs-psychologischer Sicht unter
Berufung auf Piagets kognitivistische Psychologie unter den Stichworten

1883 \/gl. Spaeth, Symboldidaktik, 122.

1884 Halbfas, Auge. Vgl. auch Grethlein, Fachdidaktik, 258. Dort erklart dieser, wie er Halbfas
Uberlegungen dazu versteht: ,Mit dem dritten Auge ist jener Blick gemeint, der hinter die
Alltagsgestalten dieser Welt sieht, der den geistigen Sinn der Dinge erfasst, das Licht der Finsternis.“
1885 \/gl. Spaeth, Symboldidaktik, 123; Meyer-Blanck, Symbol, 2.

1886 \/gl. Buttner, Halbfas/Biehl, 56-57.

1887 Meyer-Blanck, Symbol, 2.

1888 Meyer-Blanck, Symbol, 3.

1889 \/gl. Grethlein, Fachdidaktik, 258.

1890 Spaeth, Symboldidaktik, 123.
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JVerfriihung“ und ,Beliebigkeit“.'®' Da Grundschulkinder noch nicht
mehrdimensional denken kénnten, stellt Bucher den Sinn des symbolischen
Eintibens in diesem Alter in Frage.'? Wichtig sei, dass die Begegnung mit
Symbolen in Verbindung mit Handlungen und Erfahrungen stehen und sich
nicht sprachlich isoliert verselbsténdigen wirde.'®® Dariiber hinaus wird
Halbfas Konzeption als katholisch und von der natiirlichen Theologie gepragt
beurteilt, bei der die Offenbarungstheologie und Christologie zu kurz
kidmen.'®*  AuBerdem fehle Halbfas* Konzeption durch den
religionswissenschaftlichen statt theologischen Bezug das ,grundgesetzlich
vorgeschriebene kirchlich-theologische Fundament des
Religionsunterrichts zugunsten einer individuellen mystischen
Spiritualitat.“'®% Fur den Unterricht liefern seine praktischen Vorschlage
dennoch viele Anregungen.

2.2.4 Kulturelle und semiotische Reflexionen zu Symbolen

Peter Biehl gilt als wichtiger evangelischer Vertreter der Symboldidaktik. 8%
Auch fur ihn sind Symbole vielschichtiger als Zeichen.’®” Demnach
beinhalten sie ,eine hermeneutische und didaktische Briickenfunktion®!8%
und verweisen auf eine andere Wirklichkeit. Das stimmt fiir ihn allerdings nur,
wenn diese ,von einer Gemeinschaft anerkannt werden und somit sozial
eingebettet sind“.’®%® Demnach hélt er die Bedeutsamkeit von Symbolen fir
gesellschaftsabhéngig. Dabei vollzieht sich nach seiner Meinung ein
kritisches Symbolverstehen sowohl in einem ganzheitlich- sinnlichen
Begegnen'®® als auch in einer kritischen Reflexion dariiber. So beabsichtigt
Biehl einen erarbeiteten Erkenntnisgewinn darlber, welche Symbole sich als
vertrauenswirdig und wahr erweisen bzw. welche sich z.B. zum Ausdruck
von Angst oder Hoffnung eignen'®" und auf diese Weise Sinn vermitteln. Bei
seiner Suche nach verstehbaren Symbolen nutzt Biehl auch die Emotionalitat

1891 \/gl. Buttner, Halbfas/Biehl, 59.

1892 \/gl. Grethlein, Fachdidaktik, 259. Vgl. hierzu auch C 2.2.4.

1893 \/gl. Spaeth, Symboldidaktik, 124.

1894 \/gl. Buttner, Halbfas/Biehl, 60-61.

1895 Grethlein, Fachdidaktik, 259.

189 \/gl. Biehl, Symbole; Biehl/Baudler, Erfahrung.

1897 \/gl. Spaeth, Symboldidaktik, 126.

1898 Miller, Schltssel, 63.

1899 Spaeth, Symboldidaktik, 125.

1900 Dies ist deshalb bedeutsam, da vielen Kindern und Jugendlichen christliche Symbole nicht mehr
vertraut sind und sie ihnen teilweise zum ersten Mal im Religionsunterricht begegnen. Vgl. Biehl,
Festsymbole, 31f.

1901 Spaeth, Symboldidaktik, 126-127.
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gesellschaftlich vermittelter Symbole wie Songs, Stars oder Werbung, um sie
mit biblischen Inhalten in Verbindung zu bringen und dartber zu reflektieren.
Grundlegend versucht seine Symboldidaktik aber bei der Schilerwirklichkeit
anzusetzen. So lasst er die Lernenden selber Symbole bilden oder entnimmt
sie aus ihnen vertrauten Lebensbereichen. Hierbei ist z.B. an einen
Geschenkegutschein zu denken, um das unverdiente Geschenk der Gnade,
das der Heilige Geist zuganglich machen méchte, zu verdeutlichen. Ein
Smartphone als Symbol kénnte dazu dienen, die Hilfe des Geistes bei der
Kommunikation mit Gott zu verstehen. Vielleicht kénnte auch eine Powerbank
mit dazu hinflhren, den Heiligen Geist als besondere Kraftquelle zu erfahren.
Neben der Neubildung von Symbolen'™? hebt Biehl aber auch den
geschichtlich gepragten Charakter traditioneller Symbole hervor und nimmt
ihren christologischen Kontext ins Blickfeld.'®® Er lehnt es jedoch ab,
christliche Symbole als ,mit sakramentaler Kraft geladene Manifestationen
des Heiligen“'®* aufzufassen, sondern sieht in ihnen eher Hinweise auf
etwas, das real existiert bzw. realprasent ist. Somit werden Symbole nach
Biehl nicht allein alleine durch Kommunikationsprozesse bedeutungsvoll.?%
Meyer-Blanck kritisiert an Biehls Symboldidaktik allerdings, dass das
sakramentale Verstédndnis von Realprdsenz aus seinem liturgischen
Zusammenhang gerissen werde und ,unbesehen in die Didaktik
Uberfiihrt”'9% werde. Vielmehr sei der Kontext, in dem Symbole prasentiert
werden, jeweils sorgfaltig zu bedenken. Allerdings unterscheidet Biehl hier
schon zwischen verschiedenen Symbolebenen, namlich zwischen
J#Alltagserfahrungen, religiése Erfahrungen und christliche
Glaubenserfahrungen*.'97
Generell aber kritisiert Meyer-Blanck die herkdmmliche Symboldidaktik
aufgrund ihrer reprasentativen bzw. ontologischen Symbolverstandnisse.
Dabei argumentiert er aus semiotischer Perspektive und warnt vor einer
Abbilddidaktik. Er halt nicht nur Symbole, sondern auch Zeichen fir
interpretationsoffen, nicht eindeutig und je nach Gebrauch zum Symbol

1902 \/gl. dazu auch Rosenow, Symbolisieren.

1903 Grethlein, Fachdidaktik, 259.

1904 Meyer-Blanck, Symbol, 1. Das Zitat stammt urspriinglich wohl von Halbfas. Es fehlt dazu aber
eine Quellenangabe bei Meyer-Blanck. Er bezieht es in seinem Text aber auf Biehl.

1905 Die Rede ist hier in Anknlipfung an Tillich und Ricoeur von Teilhabemetaphern. Vgl. Meyer-
Blanck, Symbol, 3, 7.

1906 Meyer-Blanck, Symbol, 3; ,extra usum‘ (lat.) meint hier auBerhalb ihres sakramentalen
Gebrauchs.

1907 Bittner, Halbfas/Biehl, 63.
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wandelbar. Deshalb will er den jeweiligen Gebrauch von Symbolen kritisch
untersuchen,®%® um Zeichenprozesse besser zu verstehen.'®% Hierbei hat er
sowohl &uRere Formen, ihren Kontext und als auch dazugehdrige
Zeichenprozesse im Blick.'®'? Eine Hierarchisierung von eindeutigen Zeichen
zu komplexen Symbolen hélt er fir weniger hilfreich, da dabei das Ergebnis
bereits im Vorfeld festgelegt ware. In semiotische Sinne entscheide aber die
Rezeption darliber, ob etwas als Symbol oder als Zeichen aufgefasst werde.
Dabei beachtet er auch nochverbale, soziale oder raumliche Beziige'®'! und
bezieht so nicht nur den kritischen Verstand, sondern auch sinnliche
Wahrnehmung und Gefuhle mit ein. Grundsétzlich aber versteht Meyer-
Blanck Symbole in erster Linie als ,konventionelle kulturelle Zeichen®.'®'?
Dabei geht es ihm vor allem um eine Verstéandigung tber Symbole und das
»~otaunen Uber den Reichtum an Codierungen und Konnotationen in der
Kommunikation®."®'® Die Wahrheitsfrage werde dabei jedoch nicht
berlcksichtigt, da sich Semiotik deskriptiv und nicht normativ verstehe.
Hierzu lasst sich allerdings fragen, was unter ,Wahrheit' verstanden wird —
Existenz, Wirklichkeit, Konvention oder Beziehung?'9'* Meyer-Blanck jedoch
will Symbole gar nicht nach ihrem ontologischen Wahrheitsgehalt
befragen.’®'® Inn interessiert vielmehr ihre Funktion in Verstehensprozessen,
da in semiotischem Sinne die Bedeutung von Symbolen und Zeichen vor
allem von Kommunikationsfaktoren abhéngig wére.'®'® Einen relationalen
Wabhrheitsbegriff aber, der nach gelingenden Beziehungen sucht, auch zu
Gott, schlieBt Meyer-Blanck nicht aus. Vielmehr sieht er die Aufgabe
christlicher Religionspadagogik gerade darin, das Evangelium, also die
Herrschaft Gottes in Christus, verstehbar mitzuteilen. Grethlein merkt
allerdings an, dass Meyer-Blancks semiotischer Ansatz die ,geschichtliche
Dimension“ von Symbolen Ubergehe und deshalb nicht erkldren kdnne,
s~warum sich in der Religions- und Christentumsgeschichte gewisse Zeichen

1908 \/gl. Spaeth, Symboldidaktik, 127.

1909 Meyer-Blanck, Symbol, 2.

1910 Grethlein, Fachdidaktik, 260.

1911 \/gl. Meyer-Blanck, Symbol, 4.

1912 Meyer-Blanck, Symbol, 7.

1913 Meyer-Blanck, Symbol, 7. Auch Umberto Eco, auf den sich Meyer-Blanck beruft, versteht
Kommunikation vor allem als ein Entschliisseln von vereinbarten Codes. Vgl. Mayer-Blanck, Symbol,
5. Demnach stehen Inhalte immer im Zusammenhang von ,Aneignung und Kommunikation unter
bestimmten Regeln®.

1914 \/gl. Muller, Perspektiven, 48-56.

1915 \/gl. Meyer-Blanck, Symbol, 7.

1916 \Vgl. Meyer-Blanck, Symbol, 6.
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als besonders hilfreich fiir die Vermittlung zwischen dem Transzendenten
bzw. Gott und den Menschen erwiesen haben.“'"" Vielleicht filhrt aber auch
ein Staunen Uber den Reichtum an Konnotationen von besonders treffenden
Symbolen genau dazu, dass sie entsprechend tradiert werden.

Im Blick auf die Symbole ,Wind’ und ,Feuer’ zum Heiligen Geist ist
nachvollziehbar, dass sie eine Vielfalt an Assoziationen beinhalten. Bei der
,Taube' als Symbol allerdings ist aus heutiger Perspektive je nach
Begegnungsort und Reife eher Verwirrungen zu erwarten, auch wenn
kiinstlerische Darstellungen mitunter schon zum Staunen anregen kdnnen.
So betont auch Biehl, dass Symbole das Verstehen der Welt férdern oder
behindern kénnen.'®'® Dennoch schlégt Biehl vor, das Wirken des Geistes an
Pfingsten Uber die traditionellen Symbole Feuer, Taube, Wind und Atem zu
verdeutlichen.''® Dabei ist ihm jedoch bewusst, dass Schiilerinnen und
Schiilern diese vielfach nicht mehr kennen. Deshalb sei dabei mit einer Re-
Symbolisierung zu rechnen, also einem ersten Begegnen und langsamen
Sich-Anndhern an die kulturell verbreitete christliche Bedeutung des
Symbols. Allerdings stellt sich dazu die Frage, welchen Sinn die mihsame
Erschliefung traditioneller Symbole mit sich bringt, ,wenn diese Symbole
dann in der Auseinandersetzung mit religidsen Fragen keinerlei Stellenwert
haben.“1920 Gerth sucht deshalb lieber nach neuen Kontexten, die eine Re-
Symbolisierung Uberflissig machen und direkter zum ,Erkennen Gottes in
Jesus, das zum sprachfiahigen Glauben fihrt“'%?" verhelfen. Legt man aus
kulturellen Grinden dennoch auf traditionelle Symbole Wert, darf man nicht
bei ihrer ErschlieBung stehen bleiben, sondern muss sie mit Schilerfragen
und theologischen Impulsen weiter verknipfen, damit sie lebensrelevant
werden. So verweist Biehl zum einen auf die ambivalente Wirkung von
Symbolen, erwdgt zum anderen aber auch die Mdglichkeit, Symbolen neue
Bedeutungen zuzuschreiben, um Erfahrungen zu durchbrechen, zu erweitern
und zu vertiefen.'9?? Aufbruch und Weite klingen hier wieder nach dem
Heiligem Geist. Die Frage ist nur, ob in den neuen R&umen
Lebensforderliches wartet oder nicht. Da Biehl jedoch religidse Symbole

1917 Grethlein, Fachdidaktik, 260.
1918 \/gl. Muller, Schlussel, 63.
1919 Bjehl, Pfingsten, 1500f.

1920 Gerth, Geist/Engel, 441.

1921 Gerth, Geist/Engel, 443.

1922 Grethlein, Fachdidaktik, 259.
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kritisch auf inren Christusbezug hin befragt,®?® passt dies wiederum gut zum
Geist des NT. Darlber hinaus kann Meyer-Blancks Ansicht, Symbole nicht
als ,Teilhabemetaphern‘'®* zu verstehen, auch als Weigerung aufgefasst
werden, sich an Heiligem Uber Gegenstdnde oder Worte vergreifen zu
wollen.'?5 Ein solches Anliegen entspréche zumindest der Unverfiigbarkeit
des Geistes. Inwiefern ansonsten ein allein auf semiotische Zeichenprozesse
fokussiertes Verstehen von Symbolen dazu beitragen kann, sich
Transzendentem anzundhern, kann hinterfragt werden. Hierbei sind sowohl
der analytische Verstand als auch die Erfahrung, wodurch Sinn entsteht,
gefragt.

2.2.5 Reifung zu einem komplexen Symbolverstehen?

Wer meint, der Heilige Geist wéare eine Taube oder bestehe aus Feuer, der
wird nach den sechs ,Stufen der Symbolfunktion‘ von Fowler'¥?® einem
,magisch-numinosen‘ oder ,eindimensional-wértlichen* Symbolverstehen der
Stufen 1 und 2 zugeordnet. Angestrebt wird aber eine Reifung mindestens zu
einem ,mehrdimensional‘-symbolischen® Verstehen der Stufe 3. Auf dieser
Stufe erkennt man, dass Symbole mehrdeutig sind und auf etwas anderes
verweisen. Dennoch gilt das Symbol immer noch selbst als bedeutsam bzw.
heilig. Somit bleibt auf dieser Stufe das Verstédndnis konventionell gepragt
und Tradition bzw. Lehre sind bestimmend. Auf einer 4. ,symbolkritischen’
Stufe wird getrennt zwischen dem Symbol und dem, worauf es verweist. Hier
zahlt allein die Bedeutung. Die Form wird ,entmythologisiert’. Versteht man
Symbole im Sinne von Stufe 5. ,nachkritisch’, sieht man wieder ihre Einheit
von Form und Sinn."%%" Die 6. Stufe gilt eher als spekulativ. Es heilt, dass
nur die ersten beiden Stufen von allen Menschen durchlaufen wirden.
Demnach bleibt mancher auf der eindimensional-wdrtlichen Stufe stehen.

1923 \/gl. Buttner, Halbfas/Biehl, 62.

1924 \/gl. Meyer-Blanck, Symbol, 7.

1925 Hierbei sei auch auf konfessionelle Streitigkeiten um Abendmahl und Bilder verwiesen (vgl. B Il
4.1.2) sowie auf das Verbot, sich ein Bildnis von Gott zu machen (vgl. Ex 20,3-5).

1926 Symbolfahigkeit und Symbolverstdndnis bezeichnet Fowler zusammenfassend als
Symbolfunktion. Die nachfolgende Darstellung der Stufen erfolgt nach Schweitzer,
Lebensgeschichte, 206-208. Interessant ist, dazu auch Fowlers Stufen der Glaubensentwicklung zu
vergleichen. Vgl. Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 77f. Unter C 1.3 finden sich kritische
Anmerkungen zu religiésen Stufenmodellen, z.B. im Blick auf universellen Anspriiche oder die
Passung zum christlichen Glauben, vor allem in den héheren Stufen.

1927 Hierzu gehort auch die sogenannte ,zweite Naivitat'. Mehr dazu in Ricouer, Symbolik, 399. Das
,Selbst’ wird hier nicht nur rational (wie auf Stufe 4) angesehen, sondern vielschichtiger mit
Bewusstem und Unbewusstem. Die Einsicht in die Begrenztheit von Symbolen bleibt aber erhalten.
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Dort gibt es nur ein konkretes Verstehen. Andere entwickeln sich weiter und
erkennen (ibertragene Bedeutungen von Worten oder Formen.'928

Bringt man nun in eine Gruppe von Jugendlichen Symbole zum Heiligen
Geist ein, wird sich vermutlich je nach Vorkenntnissen und Reifegrad ein
breites Spektrum an Verstandnissen finden. Wahrend sich die einen geman
ihrer christlichen Sozialisation unhinterfragt mit traditionellen Deutungen
auseinandersetzen, stellen andere z.B. in Berufung auf
naturwissenschaftliche Experimente das Unfassbare des Geistes selbst
kritisch in Frage. Der Lehrkraft kommt dabei die Rolle zu, die
unterschiedlichen Verstandnisse z.B. in einem theologisierenden Gesprach
so zu moderieren, dass moéglichst fur alle Anreize entstehen, eine neue Stufe
zu erreichen. FUr die Unterrichts-beobachtung kann das Stufenmodell
Fowlers hilfreich sein, um z.B. kritische AuRerungen im Sinne der 4. Stufe
einordnen zu kénnen. Auch das Anliegen, von einem konkreten Verstehen zu
einem mehrdimensionalen oder nachkritischen Symbolverstehen anzuleiten,
klingt nachvollziehbar. Allerdings muss bedacht werden, dass die
Entwicklung der Symbol-Kompetenz ,als empirisch unzureichend
erforscht“192° beurteilt wird. Zudem ist auch hier wie bei Fowlers ,Stufung der
Glaubensentwicklung’ die universale Perspektive der letzten Stufe
theologisch zu hinterfragen. In ihr klingt eine universelle Mystik an, bei der
unklar ist, ob damit z.B. buddhistische Erleuchtung oder die Beziehung zum
Auferstandenen durch den Heiligen Geist zu verstehen ist. Beides
gleichzusetzen kann aus religionswissenschaft-licher Perspektive versucht
werden, nicht aber aus christlich-theologischer Sicht.

Grundsatzlich braucht es fir Schritte einer reifenden Aneignung von
Symbolen entsprechende Erfahrungen, also sinnliche Erlebnisse, die kognitiv
gedeutet werden. %0 Nach Biehl ist Erfahrung ,die einzige Weise, in der sich
uns Wirklichkeit zeigt und in ihrer Wahrheit erschlielt.“'*%! Dazu lasst sich
allerdings fragen, in welchem Licht oder Geist Erlebnisse jeweils gedeutet
werden. Manche Deutung versperrt z.B. als einengender Glaubenssatz'9%?
unbeschwerte Zugédnge zum weiteren Leben. Dem ,Geist der Wabhrheit'
allerdings entspricht es, solche verzerrenden Deutungen ans Licht zu bringen

1928 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 209 und Fowler, Stufen, 126.

1929 Weidiger, Symbol, 1160. Vgl. C 1.3.2.

1930 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 210.

1931 Biehl/Baudler, Erfahrung, 29; im Original kursiv hervorgehoben.

1932 Beispiele hierfur konnen sein ,Ich muss besser als alle andere sein, um geliebt zu werden.” oder
,Nur die harten kommen in den Garten — also keine Gefiihle zeigen!*
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und geradezubiegen, so dass daraus versdhnliche und lebensforderliche
Glaubenserfahrungen'®®® werden. Diese tragen wiederum zur Reifung des
Glaubens bzw. seiner Miindigkeit bei.'®3* Erzeugen‘ lassen sich solche
Erfahrungen innerhalb der Schule allerdings nur begrenzt. Sicherlich kommt
es vor, dass Menschen bezeugen, z.B. bei Schulgottesdiensten durch
Raumgestaltung, Liturgie oder Predigt etwas von Gottes Geist zu spiiren oder
zu verstehen. Das ist aber ein Geschenk und trotz aller Planung nicht
machbar. Auch erlebnispadagogische Ubungen, wie z.B. Drachensteigen
oder Segeln'%® kénnen hilfreich sein, um etwas iber die Kraft des Windes zu
verstehen und von da aus weiter Uber den Heiligen Geistes nachzudenken.
Weil Schule aber nur begrenzt das Leben selber abbildet, sind nach
Schweitzer gerade im Jugendalter vor allem ,die religidsen Symbole direkt
und ausdricklich mit der lebensgeschichtlichen Erfahrung zu verbinden®.tes
Hier gilt es sensibel herauszufinden, inwiefern eine Bereitschaft besteht, z.B.
Uber Begegnungen mit dem Tod und damit verbundene
Auferstehungshoffnungen in der Gruppe zu reden. Dabei ist es Schweitzer
wichtig, Symbole und deren Vermittlung nach den Erfahrungen und dem
bisher gereiften Symbolverstdndnis derer auszurichten, die etwas lernen
sollen. Ohne eine solche ,Punktlichkeit“'®” bliebe Symbollernen
Lerfahrungsleer und lebensfern.“'%% Der Begriff ,Heiliger Geist‘ jedenfalls ist
fur viele Menschen unserer Gesellschaft'®® eine Worthiilse, da er nur
vereinzelt mit Erfahrungen, kulturellem Wissen und entsprechenden
Reflexionen verknipft wird. Wer daran etwas dndern mdéchte, sollte dabei
sowohl auf eine sinnlich basierte Erfahrungsebene als auch auf die kognitiven
Verstehensbedingungen'®° der jeweiligen Lerngruppe achten. Ob solche
didaktischen Bemihungen um ein explizites Verstehen zum ,Heiligen Geist'

1933 Hierzu seien als Beispiel genannt: Rém 8,28 ,Denen, die Gott lieben, missen alle Dinge zum
Besten dienen.” und R6m 8,38f ,Ich bin gewiss, dass mich nichts von Gottes Liebe trennen kann.”
1934 Vgl. C 1.3.2.

1935 7 B. mit Flugobjekten oder aber mit dem eigenen Koérper im Sportunterricht.

1936 Schweitzer, Lebensgeschichte, 204.

1937 Schweitzer, Lebensgeschichte, 261.

1938 Schweitzer, Lebensgeschichte, 211.

1939 Nach Schweitzer, Lebensgeschichte, 212 hangt die Bedeutung von Symbolen immer auch vom
Umgang der Gesellschaft mit ihnen ab. Moderne Gesellschaften stehen eher ,im Gegensatz zu
einem religiésen Selbstverstandnis®. Allerdings lasst sich auch an Werbung und Medien ankntpfen,
um dort angesprochene menschlichen Grunderfahrungen mit christlichen Symbolen ins Gesprach
zu bringen.

1940 \/gl. dazu Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 89-97. Dort geht es um die Entwicklung
von ,hybridem Denken“ (z.B. in Form eines Nebeneinanders von naturwissenschaftlichen und
religisen Vorstellungen) hin zu ,komplementdrem Denken®, das scheinbare Widerspriiche
integrieren kann.
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allerdings mit seiner Prasenz ,belohnt’ werden, ist menschlich nicht steuerbar.
Dennoch ist das Bemiihen darum, diese Worthlse fillen zu wollen, sinnvoll,
weil es im Sinne von Mt 7,7'%" auch als Bitte verstanden werden kann, ihm
zu begegnen.

2.2.6 Der Geist als Symbol - ontisch, geoffenbart oder sozialisiert
erfahrbar?

Betrachtet man die verschiedenen symboldidaktischen Anséatze, wird
deutlich, dass sie von unterschiedlichen Wirklichkeitsverstdndnissen
herkommen. Je nachdem, in welchem Zusammenhang von Symbolen
geredet wird, kann es sinnvoll sein, eher einem ontologischen oder einem
semiotischen Symbolverstandnis zu folgen. Wird z.B. die Rede von ,Gott
oder dem ,Heiligen Geist' selbst als Symbol aufgefasst, erscheint es
theologisch angebracht, hinter diesen Wortsymbolen eine ontische
Wirklichkeit zu postulieren, auch wenn diese nicht empirisch oder rational,
also mit immanenten Methoden, nachweisbar ist. Zum anderen leuchtet ein,
dass ohne Erfahrungen, die mit solchen Wortsymbolen verbunden sind, diese
zu leeren Worthulsen bzw. Klischees verkommen kénnen. Dartber hinaus
erscheint es von semiotischen Uberlegungen her plausibel, dass solche
Erfahrungen innerhalb einer Gemeinschaft unterschiedlich konnotiert sein
kénnen und somit die Bedeutung von Symbolen entwicklungsbedingt und
sozialisationsabhéngig ist.1e42

S6ding'%*3 sieht Symbole als von Gott geoffenbarte und gesetzte Zeichen
an. Hierzu lasst sich weiter diskutieren, ob sich durch solche Uberlegungen
eine hilfreiche und dem biblischen Befund angemessene Briicke zwischen
einem platonischen und einem aristotelischen Wirklichkeitsverstéandnis zeigt.
,Offenbarung’ wiirde dabei sowohl ontischen Aspekten Rechnung tragen, als
auch geschichtlichen Bedingungen der Gemeinschaft, in die sie hinein
geschieht, bertcksichtigen. Allerdings wére die Erfahrung der ,Offenbarung’
nicht so leicht auf andere Gemeinschaften Ubertragbar, auch wenn z.B.
Erz&hlungen, Lieder oder Bilder, die Herz und Verstand berihren, dabei
helfen kénnen. Damit einmal erfolgte Offenbarung neu lebendig wird, bedarf
es aus theologischer Sicht wiederum des unverfigbaren Wirkens des
Heiligen Geistes.

1941 Bittet, so wird euch gegeben, suchet, so werdet ihr finden, klopfet an, so wird euch aufgetan.”
1942 \/gl. dazu auch Schweitzer, Lebensgeschichte, 212.
1943 \/gl. Soding, Symbole, 1157.
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Generell soll Religionsunterricht nicht nur ,bei einer kognitiv-reflexiven
Haltung gegeniber ,Religion‘ stehen bleiben, sondern auch die Mdglichkeit
fur religivse Praxis ertffnen.’®* Die verschiedenen symboldidaktischen
Bemihungen geben daftir Anregungen, da Symbole ein gefiihlsmaRiges
Erleben von Glauben anstofen kdnnen und so zum nachdenkenden
Gesprach einladen. Allerdings steht das Gelingen symboldidaktischen
Unterrichts, wie Buttner betont, grundsatzlich in starkem Zusammenhang mit
der ,persénlichen Rezeption durch die Lehrerlnnen®.’® Dies ist umso mehr
zu beachten, als Halbfas ,von einer weitgehenden Symbolunfahigkeit der
Schulkinder und wohl auch der Lehrerlnnen“'®* ausgeht. Dies gilt auch im
Blick auf die Schwierigkeit verstarkter gesellschaftlicher Sakularisierung.
Deshalb Iasst sich fragen, wie Religionslehrkrafte im Aufbau eines komplexen
Symbolversténdnisses geférdert werden kénnen, damit sie Kinder und
Jugendliche zum Aufbau eines mehrdimensionalen bzw. (nach-)kritischen
Symbolverstédndnisses und damit zusammenhangenden Gottesbildes
anleiten kénnen. Eine Auseinandersetzung mit dem Heiligen Geist, der
einerseits unverfigbar ist, zum anderen Verstehen und Beziehung
gegenlber Gott vermitteln will, kann dabei helfen. Dies gilt insbesondere
dann, wenn damit nicht nur kognitive Erkenntnisse verbunden sind, sondern
auch ein ganzheitliches Erleben. Dieses ldsst sich insbesondere in
christlicher Gemeinschaft vermuten, da es von dieser heil3t, dass darin die
Prasenz des Heiligen Geistes besonders erfahrbar ware.'®*” Somit erscheint
eine entsprechend gemeinschaftliche Begleitung von (werdenden)
Religionslehrkraften, in der sinnliche wie kognitiv-reflexive Aspekte Raum
bekommen, auch Uber die Ausbildung hinaus sinnvoll. Dies lasst sich nicht
zuletzt damit begriinden, dass es aus entwicklungspsychologischer Sicht
zum Aufbau eines komplexen Symbolverstédndnisses der Reifung bedarf, die
in der Regel vor allem uber Lebenserfahrung erworben wird und deshalb
Lebenszeit beansprucht.

1944 Grethlein, Fachdidaktik, 260.

1945 Biittner, Halbfas, 60.

1946 B{ittner, Halbfas, 56.

1947 \/ergleiche hierzu insbesondere das paulinische Verstandnis der Gemeinde als ,Leib Christi’
sowie das ,in-Christus‘-Sein unter B I 3.2.1 und 3.3.1.2.
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2.3 Performative Aspekte im Religionsunterricht als Aufbruch zur
Bewahrung?

Im Kontext der Symboldidaktik sowie der Bibeldidaktik, wurde bereits tber
die Erfahrungen der Lernenden bzw. deren Lebenswelten als wichtige
Bezugspunkte nachgedacht. Auch in Teil A finden sich bei den Studierenden
Uberlegungen zu der Frage, an was man anknipfen kann, um das Thema
,Heiliger Geist' fur Jugendliche lebensrelevant aufzubereiten. Nun geht es um
Performativen Religionsunterricht. Dieser beschéftigt sich intensiv mit der
Frage, wie sich mit der mangelnden religidsen Sozialisation der Lernenden
im Religionsunterricht umgehen lasst. Hierbei wird erprobt, inwiefern religidse
Handlungen in der Schule erlebt werden kénnen, um dann diese mdglichst
gewinnbringend zu reflektieren. Performative Ansédtze brechen hierbei zu
neuen Wegen auf, um trotz zunehmender Sakularisierung den christlichen
Glauben im Sinne religiéser Bildung'®*® fiir die nachwachsende Generation
weiterhin zugénglich zu machen und somit zu bewahren. Bei diesem
Aufbruch, Neues im Religionsuntericht zu erproben, zeigt sich, dass dabei
auch andere Spannungsfelder wie Korperlichkeit und Reflexion sowie der
Umgang mit Unverfigbarem hervortreten.

2.3.1 Suche nach religiéser Erfahrung im Kontext des
Traditionsabbruchs

Viele Schilerinnen und Schiler bringen keine eigenen religidsen
Erfahrungen mehr mit in den Unterricht.'®*° Junge Menschen haben nur
wenig Kontakt zu Kirchen und das Verstdndnis von Religion stellt sich
zunehmend individualisiert dar.

Um dem sogenannten Traditionsabbruch gegenitber dem christlichen
Glauben zu begegnen, begann Bernhard Dressler mit weiteren Praktischen
Theologen'® ab 2002 eine evangelische Theoriebildung zu einer
,Performativen Religionsdidaktik® vorzulegen. Dabei regte die Schwierigkeit,
,dass religidse Kommunikation den Rahmen begrifflich-verbalsprachlicher
Kommunikation aufsprengt® dazu an, Uber ein ,handlungsorientiertes
Verstehen von Religion“1%" weiter nachzudenken. Entsprechend wurde der

1948 \/gl. hierzu C 1.2. sowie Leonhard/Klie, Lernen, 97.

1949 \/gl. Muller, Schissel, 78. Kunstmann, Einfiihrung, 1. Schweitzer, Lebensgeschichte, 11.

1950 Dazu gehéren Thomas Klie aus Rostock, die niederséchsische Religionslehrerin Dr. Bérbel
Husmann und die Praktische Theologin Silke Leonhard aus Loccum. Vgl. Rupp, Didaktik, 4.

1951 Dressler, Religionsunterricht, 1. Worte kénnen ja auch zu sinn-leeren Hulsen verkommen.
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von Rudolf Englert aufgebrachte Begriff der ,Performanz’, der allgemein ,zum
Sprechen passende Handlungen‘ beschreibt,'%? zum Leitwort der neuen
Bewegung. Dieser Aufbruch zu performativen Wegen in der Religionsdidaktik
kniipfte unter anderem an Biehls und Meyer-Blancks Uberzeugung an, dass
Symbolverstehen vom Gebrauchskontext abhangig ist. Dieser aber besteht
nicht nur aus Worten, sondern auch aus Handlungen. Als theoretische
Bezugspunkte Performativer Religionspddagogik dienen Zeichendidaktik,
Gestaltpadagogik und Poststrukturalismus.'®%3 Dariiber hinaus orientiert man
sich im evangelischen Kontext ,an lutherischer Schriftauslegung und
Worttheologie®, da die Bibel dort auch in rituellen Zusammenhangen eine
Rolle spielt. Auf katholischer Seite beeinflussen ,Konstruktivismus und
Mystagogik“'%** performative Uberlegungen. Rupp kritisiert hierzu jedoch,
dass unter dem Begriff ,Mystagogik’ teilweise eine ,Eintbung in kirchlich
gelebte Religion“'9%® stattfande. Das aber will Performative Didaktik nicht. So
verstehen Dressler und die anderen Initiatoren performativer Didaktik ihren
Ansatz nicht als Einibung in den (evangelischen) Glauben, sondern wollen
.Formen gelebter Religion spielerisch erproben.“'®% Anschlietend soll durch
Reflexion von Erlebtem dazu Distanz ermdglicht werden.

Theoretisch  wird  unterschieden  zwischen ,Performanz  und
Performativitat:'®” Bei der ,Performanz‘’ geht es um den darstellenden
Charakter von Aussagen. Dabei werden z.B. biblische Geschichten in Szene
gesetzt.'%%® Performativitat’ dagegen ,verweist auf sprechakttheoretische
Uberlegungen von John L. Austin.“'%° Diese betonen, dass Worte mit
Handlungen verbunden sein kénnen und durch solche Sprechhandlungen
,eine neue Wirklichkeit“'%®0 entsteht. Dies gilt besonders beim Segnen, Beten
oder auch beim Versprechen oder Taufen. Damit Sprechhandeln ,gelingt’,

1952 \/gl. Dressler, Religionsunterricht, 1. Weiter unten wird diese Begrifflichkeit weiter differenziert.
1953 \/gl. Leonhard/Klie, Lernen, 94. Dieser ist als Teil der der allgemeinen Didaktik auch auf den
philosophischen Dekonstruktivismus ausgerichtet und sucht ,religiose Spuren in der Profanitét, [also]
den ,Zwischenrdumen' des Alltags®. Leonhard/Klie, Asthetik, 12; Ergdnzung nach A.S.

1954 |_eonhard/Klie, Asthetik, 12.

1955 Rupp, Didaktik, 4.

1956 Rupp, Didaktik, 4.

1957 Roose, Religionsunterricht, 1. ,Beiden Begriffen liegen sowohl linguistische, philosophische als
auch kulturtheoretische Verankerungen zugrunde.“ Leonhard/Klie, Lernen, 96.

1958 Dabei darf zwar verfremdet oder weitergefiihrt werden, der Ursprungstext bildet jedoch den
klaren Bezugspunkt. Vgl. Leonhard/Klie, Lernen, 96. Vgl. auch Roose, Religionsunterricht, 1. Dabei
darf zwar verfremdet oder weitergefihrt werden, der Ursprungstext bildet jedoch den klaren
Bezugspunkt.

1959 Roose, Religionsunterricht, 1. Vgl. auch Rupp, Didaktik, 4-5.

1960 | eonhard/Klie, Lernen, 96. Dort wird auch darauf verwiesen, dass Luther dabei den Begriff
,Tatelwort" in einem klaren, christologischen Kontext verwendete. Es geht hier also nicht um Magie.
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darf es aber nicht unter Zwang geschehen, sondern muss aufrichtig
erfolgen.'®! Die Wirkmachtigkeit hdngt sowohl von dem Geist ab, in dem die
Handlung vollzogen wird, als auch von der entgegengebrachten
Glaubenshaltung. Davon grenzt sich das Sprechen auf einer Buhne ab, das
ja letztlich unernst ist und ohne Konsequenzen im Leben bleibt. Somit
unterscheiden sich ,Performanz‘ und ,Performativitat’ grundlegend.

Allerdings stellt sich die Frage, ob Veranderung nicht auch durch das reine
Nachspielen eines Rituals erfolgen kann. Entscheidend dafir ist die innere
Haltung, ob man mit einer Handlung einverstanden ist oder nicht."962
Demnach kénnen sowohl ,Performanz‘ als auch ,Performativitét‘ z.B. ethische
Wirkungen hervorbringen.'®®® Dies kann einfach durch das Erleben, Eintiben
oder Nachahmen erfolgen, was aber alleine nicht ausreicht. Es braucht auch
ein Reflektieren Uber inszenierte Erlebnisse, um sowohl Distanz, als auch
Optionen zur Reifung von Glauben zu ermdglichen. Es geht also nicht um
Manipulation durch Inszenierungen, sondern um ein Aufbrechen zu einem
reflektierten, mindigen Glaube.

2.3.2 Religiose Inszenierungen als Grundlage ordnender Reflexion?

Nach den Ansatzen des Performativen Religionsunterrichts wird empfohlen,
in der Schule zuerst einmal ,zur Darstellung“'®®* zu bringen bzw. zu
Jimaginieren®,'%5 was im privaten Umfeld an christlicher Sozialisation nicht
mehr erlebt wird. %% An solche inszenierten Begegnungen, die zeigen sollen,
was Religion eigentlich ist, schlieRt sich eine Reflexion dariber an, um das
Erlebte zu ordnen. Performative Didaktik setzt also zunachst bei duRerlich
wahrnehmbarer Religion an.'®" In der Betrachtung religiéser Formen als
Grundlage religiésen  Lernens  ahnelt sie  symboldidaktischen
Konzeptionen.'8 Erst nach dem Wahrnehmen (religiéser) Wirklichkeit, kann
man sie deuten oder verandern.'%° Dies gilt auch deshalb, weil Religion
,wahrnehmbare Praxis und nicht einfach Lehre“!%70 ist. Schlielich driicken
sich religidse Inhalte in sinnlich nach- und mitvollziehbaren Formen aus,

191 V/gl. Roose, Religionsunterricht, 1-2.

1962 \/gl. Roose, Religionsunterricht, 2-3.

1963 | gonhard/Klie, Lernen, 97.

1964 Rupp, Didaktik, 4.

1965 | eonhard/Klie, Lernen, 90.

1966 \/gl. Roose, Religionsunterricht, 3.

1967 \/gl. hierzu auch die Prozessbezogenen Kompetenzen des Bildungsplans 2016; C 1.2 und 2.3.3.
1968 \/gl. Leonhard/Klie, Asthetik, 10-11.

1969 \/g|. Leonhardt/Klie, Asthetik, 9.

1970 Rupp, Didaktik, 3.
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kénnen gefeiert und erzahlt werden und so ,beriihren, bewegen und in eine
Lebenshaltung hineinfilhren.“'®”" AuBerdem geht es nicht in erster Linie um
eine Zustimmung zu bestimmten Glaubenssatzen, sondern vor allem um eine
Lebenspraxis, die auf Vertrauen aufbaut. Davon aber muss man etwas
gespurt haben, bevor man sich dazu zustimmend oder ablehnend
positionieren kann.

Jugendliche sind heutzutage Vvielfach gewohnt, Lebenswelten zu
inszenieren,’¥’2 besonders in sozialen Netzwerken. Dem Performativen
Religionsunterricht geht es aber darum, Inhalte einer Religion mit
verschiedensten Sinnen leiblich auf sich wirken zu lassen, um sie ,fir die
Lernenden vernehmbar® zu machen.“'973 Diese sinnliche Seite, die zu rdah
grundlegend dazugehért, wurde ja bereits im Kontext der Symboldidaktik
entsprechend bedacht. Religiéses Lernen ,im Kontext pluraler
Lebensformen'®7* sollte sich entsprechend nicht nur auf den kognitiven
Bereich beschranken, sondern sich ganzheitlich, also auch mit dem Kérper
und der Gemeinschaft, in der sich Leben ereignet, auseinandersetzen. Dabei
spielen eine kommunikative und &sthetische ErschlieBung der Wirklichkeit
eine besondere Rolle. Der Inhalt soll so von der Form z.B. religidsen
Sprechens und Bewegens her erschlossen werden.'®> Sichtbare
Erscheinungen oder fihlbare Konturen wollen ja etwas erahnen und
begreifen lassen,’®® um es sich (ber Identifikation als etwas Eigenes
einzuverleiben.

Nach einem Handeln zu Religion, soll dann ein Nachdenken Uber das
erfolgen, was man erlebt hat.'7 Nur so gelingt religidses Lernen wirklich.978
Das eigene Lernen wird dadurch in einen klaren Bezugsrahmen bzw. einen
,didaktische[n] Spielraum“'®’® gesetzt und kann reflektiert werden. Dazu
eignet sich sowohl die Einzelarbeit, als auch das Gesprach. Generell aber
sollen ,religionsasthetische und reflexive, darstellende und kognitive Phasen
wechselseitig aufeinander bezogen“'% werden. Dabei geht es sowohl um

1971 Rupp, Didaktik, 3.

1972 \/gl. Leonhard/Klie, Lernen, 91.

1973 |eonhard/Klie, Lernen, 91.

1974 |eonhard/Klie, Lernen, 90.

1975 \/gl. Leonhard/Klie, Lernen, 90.

1976 \/gl. Leonhard/Klie, Lernen, 94.

1977 Rupp, Didaktik, 4.

1978 \/gl. Klie, Religion, 104f und Mdller, Schlussel, 78.
1979 Leonhard/Klie, Lernen, 97.

1980 | gonhard/Klie, Lernen, 91.
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eher kognitiv orientierte Auseinandersetzungen mit Texten im Sinne von
,Textproduktion und -rezeption®, als auch um kiinstlerisch-expressive*,9!
wie Musik, kiinstlerisches Gestalten oder Theater,'®® in dem Texte ja in
erster Linie nicht analysiert, sondern aufgefiihrt werden. Biblische
Erzadhlungen, Gleichnisse oder Metaphern eignen sich fir solche
Inszenierungen gut. Performative Didaktik beschéftigt sich aber nicht nur mit
der Aneignung von Texten der Bibel, sondern auch mit liturgischen Formen
oder Kirchenrdumen. Letztere bieten sich deshalb daflir besonders an, weil
sie schon allein ,durch die Raumgestaltung leiblich-sinnlich auf das
Entscheidende ausrichten und fiir die Begegnung mit dem Heiligen Gott
praparieren.“193 So erwahnt Rupp, dass es wichtig ist, Religion in der Schule
immer wieder jenseits von konkreten Bildungszielen ,Raum zu geben.“'%8
Der Heilige Geist stehe schlielich nicht beliebig zur Verfiigung und er sei
nicht inszenierbar. In der Regel zeigt sich aber das Wirken des Geistes in
kulturell gepragten Formen. Ob jedoch in der Betrachtung dieser Formen,
derselbe Geist fir andere Bedeutung gewinnt, muss offen bleiben. AuRerdem
kann sich jede Deutung irren."98

Daruber hinaus ldsst sich kritisch anfragen, inwiefern eine inszenierte
Darstellung von Religion nicht auch ungewollte Wirkungen entfalten kann, wie
z.B. Manipulation. Dazu wird angefiihrt, dass Handeln auf der Biihne keine
Konsequenzen habe. Man spricht von ,Probehandeln“.'% Doch selbst wenn
zwischen Erfahrung und Reflexion unterschieden wird, gilt bei
Inszenierungen, dass ,das Leibgedachtnis ... l&nger in Erinnerung [halt], als
das reine Wortgedachtnis“.'®” Dies spricht im positiven Sinne fir die
Nachhaltigkeit performativen Lernens. Andererseits stellt sich die Frage, ob
inszenierte religidse Sprechakte als zu ,unernst’ erlebt werden und auf diese
Weise noch ,gelingen‘ kénnen oder ob religidses Sprechen dabei nicht eher
,profanisiert’ werde. Mendl jedenfalls ist der Meinung, dass man nicht
.probeweise beten“'%®® koénne. Insofern muss lber die Inszenierungen

1981 | eonhard/Klie, Lernen, 91.

1982 Dazu schreiben Leonhard/Klie, Lernen, 94: ,Seinen klassischen Ausdruck findet die Performanz
in der Welt des Theaters ... Mit den Mitteln der Inszenierung verwandelt man Texte in Sprech-Akte"
Dabei werden ,Leib, Raum, Sprache und Intersubjektivitat bewusst geformt.

1983 Rupp, Didaktik, 6. Zur Kirchenp&dagogik vgl. auch Schweitzer, Religionspadagogik, 163f.

1984 Rupp, Didaktik, 5.

1985 \/gl. Leonhard/Klie, Asthetik, 16.

1986 Roose, Religionsunterricht, 4.

1987 Rupp, Didaktik, 6. Ergdnzung nach A.S.

1988 Rupp, Didaktik, 5.
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Performativer Ansétze sicherlich noch weiter diskutiert werden, um ihre
Tauglichkeit religionspddagogisch einzuordnen. Generell gilt jedoch, dass
dem Lernen in der Schule in allen Fachern etwas Kinstliches anhaftet:'98°
»Schule ist bei allem Ernst doch nur ein 'Proberaum’. Hier wird ausprobiert,
vielleicht sogar experimentiert, aber es ist nicht der Ernstfall selber.“9%
Gelebte Religion passt ihre Gestalt diesen Rahmenbedingungen an. Wird sie
als inszenierte Auffihrung erlebt, muss sie reflektiert werden, damit daraus
,Bildung und Miindigkeit*'®®" entstehen kann. Dabei ist sowohl ein ,Sich-
einlassen’, als auch eine distanzierende Haltung mdglich.

2.3.3 ,Religion in der Schule‘ angesichts der Unverfiigbarkeit des
Geistes

Stellt sich fur die Performative Religionsdidaktik die Frage nach dem
Selbstverstédndnis des Religionsunterrichts, grenzt sie sich klar gegenuber
reiner Religionskunde wie dem Fach LER'"9%? ab. Demnach will Performativer
Religionsunterricht sich nicht mit einem Nachdenken tber Religion allein aus
der Beobachterrolle begniigen.'®% Er will aber auch nicht in katechetischem
Sinne als ,Kirche in der Schule' verstanden werden.'%* Deshalb
unterscheidet er klar zwischen der erlebten Inszenierung und der
dazugehdrigen Reflexion. Dabei ist es insbesondere im Raum der Schule
wesentlich, ,das Verhéltnis von theologischer Freiheit und religidser
Bildung“'%® zu beachten. Deshalb sollen beim performativen Lernen immer
wieder bewusst gestaltete Moglichkeiten der Distanzierung eréffnet
werden. 199

Kritiker fragen dennoch, inwiefern bei einem solchen Unterricht ,der
Unterschied von schulischem und kirchlichen Lernen verwischt wiirde.“%%”
Daruber hinaus wird tberlegt, ob man gelebte Religion fir die Lebensfihrung

1989 | eonhard/Klie, Lernen, 90.

1990 Rupp, Didaktik, 5.

1991 |eonhard/Klie, Lernen, 97.

1992 | ebensgestaltung-Ethik-Religionskunde. Vgl. C 1.1.

1993 So heillt es bei Roose, Religionsunterricht, 3: Lediglich ein ,Reden Uber Religion [wére]
substanzlos ..., wenn keine religiésen Erfahrungen mehr vorhanden seien.” Erganzung nach A.S.
1994 \gl. Roose, Religionsunterricht, 6.

1995 | eonhard/Klie, Lernen, 91.

1996 \/gl. Leonhard/Klie, Lernen, 96.

1997 \/gl. Rupp, Didaktik, 5. Weitere Kritikpunkte fasst Rupp, Didaktik, 7 zusammen: Die Frage nach
einer ,Vergewaltigung“ von Schilerinnen und Schilern, Rickkehr zu den 50er Jahren, ob ein
probeweises sich Einlassen Uberhaupt maglich ist, ob man gelebte Religion fur die Lebensfiihrung
heute Uberhaupt braucht und performativer Unterricht helfen kann, seinen eigenen religiésen
Standpunkt zu klaren, aber auch, ob man Lehrenden so was zumuten kann.
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heute Gberhaupt noch braucht bzw. ob performativer Unterricht wirklich helfen
kann, seinen eigenen religiésen Standpunkt zu kldren.'®® Gegeniber
solchen Anfragen positionieren sich die performativen Ansétze
folgendermalen: Performativer Religionsunterricht will weder nur Uber
Religion informieren, noch im Sinne kerygmatischer Ansatze das
Evangelium ,verkiundigen. Dennoch ist ein wichtiges Ziel die
,Teilhabefahigkeit an Religion“.®® Diese bezieht sich im christlichen
Religionsunterricht vor allem auf die christliche Religion. An diesem Anliegen
zeigt sich besonders der Aufbruch zum Bewahren von Lebensférderlichem.
Dabei sollte z.B. auch der Umgang mit der Bibel zeigen, ,dass die Bibel
Grundlagenbuch einer lebendigen Religion ist*, in der durch biblische Texte
,ein Dialog mit einer transzendenten Realitdt aufgenommen“?°® wird. Dies
will Performativer Religionsunterricht bewusst machen. Dazu sei aber kein
predigender Appell nétig. Angestrebt wird ein Verstandnis fur ein Bekenntnis,
selbst wenn man es sich nicht zu Eigen macht. Um dies genau unterscheiden
zu kénnen, ist ein aufrichtiges Beobachten und Verstehen nétig. So zeigt sich
ja religidse Kompetenz als Teilaspekt von Allgemeinbildung gerade auch
darin, Religion ,wahrnehmen, verstehen, vergleichen, beurteilen und
gestalten zu kénnen.“?' Hierzu will Performativer Religionsunterricht
beitragen. Dies tut er, indem z.B. Texte so dargeboten werden, dass sich
dadurch ,Raum fiir Unsagbares*?°%? er¢ffnen kann. Solche Inszenierungen
zielen aber nicht auf eine Asthetisierung von Religion, sondern wollen letztlich
auf Christus verweisen. Dieser aber ist nicht immer offensichtlich zuganglich.
Deshalb versucht die Performative Didaktik ,auf dem Weg des Zeigens ...
Einsichten in Bereiche verborgenen Lebens“?°% zu erméglichen. So soll eine
Haltung erprobt werden, die sich darauf einlassen kann, sich dem
unverfiigbaren Gott anzundhern.?°** Glaube allerdings ist weder wirklich
lehrbar?%® noch lasst er sich inszenieren. Dennoch kénne nach Leonhard und
Klie ,didaktisch abgebildet werden, Uber welche Formgestalten

1998 \/gl. Rupp, Didaktik, 7.

1999 Rupp, Didaktik, 5.

2000 \/gl. Roose, Religionsunterricht, 6-7.

2001 Rupp, Didaktik, 5. Diese Bereiche wurden ja auch bewusst den prozessorientierten
Kompetenzen des Bildungsplans Baden-Wirttemberg 2016 zugrunde gelegt. Vgl. C 1.2.

2002 | eonhard/Klie, Lernen, 99.

2003 |_eonhard/Klie, Lernen, 99.

2004 \/gl. Leonhard/Klie, Lernen, 95. Vgl. auch Rupp, Didaktik, 7.

2005 \/gl. C 1.3.
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Gewissheitskommunikation funktioniert.“2°% Allerdings sind bestimmte Worte
und Gesten nicht automatisch mit einer inneren Haltung kombiniert. Es gibt
ja auch Betrug und Luge. Wesentlich ist der Geist hinter den Formen, auch
wenn er nicht immer klar erkennbar ist.

Daruber hinaus Iasst sich selbst im Rahmen der Schule nicht alles planen,
inszenieren und zielgerichtet umsetzen. Manches ereignet sich auch dort auf
ungeahnte Weise und wirkt dennoch in belebender und lebensverdndernder
Weise. Zudem lasst sich fragen, inwiefern bereits religionsdidaktisch
reflektiert wurde, dass aus theologischer Sicht der Heilige Geist
Unverfugbares erschlieBt und welche Auswirkungen dies auf die
Vorbereitung von Unterricht haben kdénnte. So kann man darlber diskutieren,
welche Kenntnisse, Haltungen und Fahigkeiten eine Religionslehrkraft
braucht, um Lernende an Unverfigbares heranzufihren. Rupp z.B. stellt fest,
dass sich die ,Rolle der Lehrenden® verandert, wenn sie ,als Expertinnen und
Experten fur gelebte Religion in Anspruch genommen werden®. Dann
missten sie namlich ,selber mit gelebter Religion vertraut sein.“?°” Demnach
erscheinen eigene Zugange zum Unverfigbaren bzw. zu Christus, z.B. durch
Gebet, Liturgie, Musik, Kirchenraumerfahrungen, aber auch durch Bibeltexte
als hilfreich. Allerdings ist auch damit keine ,Erfolgsgarantie‘ verbunden. Eine
mitunter als ,Verohnmachtigung“?°®® erfahrene Unplanbarkeit kann gerade in
einem System wie Schule verunsichern. Allerdings sollte der Hinweis auf
Unverfugbares nicht einfach als Ausrede gebraucht werden, um diffuse
Unorganisiertheit, zerstreute Unklarheit oder einfach nur Faulheit der
Lehrperson zu entschuldigen. Dennoch I&sst sich fragen, ob man Lehrenden
zumuten kann, sich der Unverflgbarkeit des Geistes zu stellen. Dabei ginge
es weniger um einen Ruickgriff auf die Lehrerrolle der Evangelischen
Unterweisung,?®® sondern eher um den Aufbruch zu einem neuen
Selbstversténdnis, das sich vor allem Uber ,Beziehung* versteht.

2.4 (Geistvolle?) Beziehung als Grundlage fiir lebensférderliche
Lernprozesse

Wie in Teil B mehrfach erwahnt, spielt der Heilige Geist aus biblischer und
systematischer Sicht fir die Entstehung und Erhaltung lebendiger

2006 | gonhard/Klie, Asthetik, 16.

2007 Rupp, Didaktik, 6.

2008 Dieser Begriff stammt von Welker. Vgl. B 111 2.2.3 und 5.3.4.
2009 \/gl. C 1.4 und 3.1.
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Beziehungen bzw. gelingender Gemeinschaft eine wichtige Rolle. Dies gilt im
Blick auf die Beziehung zu Gott, aber auch zu sich selbst, zum Nachsten und
zur Umwelt. Christliche Gemeinde wird in 1Kor 12 und R6m 12 im Bild vom
Leib als lebendiger Organismus und somit als Beziehungsgeflecht
dargestellt. Darin wirkt der Heilige Geist auf besondere Weise, z.B. durch
Begabungen der einzelnen Glieder, um den lebendigen Organismus der
Gemeinde aufzu(er)bauen.?°™® Die Beziehung bzw. das Spannungsfeld
zwischen Individuum und Gemeinschaft ist dabei im Idealfall so
ausbalanciert, dass beide Pole sich gegenseitig fordern.

Nun sind ja ,staatliche Schule und Religionsunterricht® mit ,christlicher
Gemeinde' nicht gleichzusetzen, auch wenn z.B. in der baden-
wirttembergischen Landesverfassung von Lchristlichen
Gemeinschaftsschulen“®'! die Rede ist. So lasst sich auch die paulinische
Charismenlehre nicht direkt auf Schule Ubertragen, selbst wenn es dort in
hohem MalRRe um die Férderung von Begabung zur Personlichkeits- und
Gemeinschaftsstarkung geht. Dennoch kann man grundlegend sagen, dass
fur gelingende Lern- und Bildungsprozesse lebendige, vertrauensvolle
Beziehungen eine wesentliche Rolle spielen. So stellt Miller in
religionspddagogischem Kontext grundlegend fest: ,Bildung bezieht sich vor
allem auf die personliche Entfaltung eines Menschen ... So verstanden
entfaltet sich Bildung durch Begegnung und Resonanz und wéchst an dem,
was als bedeutsam erfahren wird.“?°2 Insofern ist es innerhalb dieser Arbeit
interessant, auch in sakularer Literatur nach Hinweisen fir gelingende
Beziehungsgestaltung zu suchen, um diese dann wieder mit
religionspédagogischen Aspekten in Verbindung zu bringen.

2.4.1 Beziehungen im allgemeinen System von Schule

Je nach Schulart standen lange Beziehungsfragen gegeniliber fachwissen-
schaftlichen mehr oder weniger im Hintergrund.?'® Der Schulberater
Reinhold Miller vertritt allerdings schon seit Ldngerem, dass ,der Lehrberuf
... ein Beziehungsberuf“ist, ,der neben Fach- und Sozialkompetenz vor allem

2010 \v/gl. B 113.2und 111 7.

2011 Landesverfassung fur Baden-Wirttemberg, Artikel 15 und 16 https://www.landtag-
bw.deffiles/live/sites/LTBW/files/dokumente/rechtliche_grundlagen/Landesverfassung%20Stand%?2
001.12.2015.pdf am 05.08.2018.

2012 Maller, Schlussel, 33.

2013 \/gl. Miller, Beziehungsdidaktik, 7.
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Selbst- und Beziehungskompetenz verlangt.“?°'* Dies sollte insgesamt zur
Folge haben, Kommunikations- und Sozialverhalten sowie Strategien zur
Konfliktbewaltigung in der Schule bewusst zu férdern.?’'> Gemeinschafts-
forderliches Verhalten baut dabei auf individuellen Kompetenzen auf. Dazu
gehdoren z.B. Affektkontrolle,?9'® Selbstorganisation und Selbstverantwortung.
Dies gilt auch fur Schilerinnen und Schiler. Wer seine eigenen
Gefiihlszustande beherrschen und seine Bedurfnisse in geeigneter Weise zu
befriedigen versteht, ist frei, sich empathisch auf Beziehungen zu anderen
einzulassen. Hier die richtige Balance zu finden, gilt es zu lernen. Dies sollte
Schule im Blick haben und entsprechende Anreize setzen, z.B. zur
Selbstreflexion und zum Feedback. Damit solche Angebote sich hilfreich
auswirken koénnen, ist eine vertrauensvolle und respektvolle Beziehung
zwischen Lehrkréften und Kindern bzw. Jugendlichen nétig. Generell werden
Lernerfolge stark durch solch positive Beziehungen unterstitzt, wie die in den
letzten Jahren viel zitierte empirische Studie von John Hattie deutlich
macht.2"7

Fur erfolgreiches Lernen spielen allerdings nicht nur individuelle und
zwischenmenschliche Fahigkeiten eine wichtige Rolle, sondern beides wird
auch durch strukturelle Bedingungen wie Gruppenzusammensetzungen,
Raumauf-teilungen, Stundenverteilungen sowie geklérte
Verantwortlichkeiten beeinflusst. Deshalb bezieht die Systemische
Padagogik den Kontext von Lernsituationen bewusst mit in ihre
Uberlegungen ein.?°'® Demnach ist es aufschlussreich, Beziehungen (iber die
unmittelbaren Interdependenzen zwischen Menschen hinaus von den
umgebenden Systemen her zu betrachten. Professionelle Organisations- und
Schulentwicklung wiederum evaluiert, was vorhanden ist, legt gemeinsam
Ziele fest und begleitet Veranderungsprozesse, damit sie nach Mdglichkeit in
die gewiinschte Richtung verlaufen.?%'® Hier spielt eine wichtige Rolle, in

2014 Miller, Beziehungsdidaktik, 17.

2015 \/gl. Miller, Beziehungsdidaktik, 8.

2016 Dazu gehdren Fahigkeiten, wie die eigene Bedurfnisbefriedigung zugunsten langerfristiger Ziele
zuriicknehmen zu kénnen, Frustration aushalten zu kénnen, aber auch sich an passenden Stellen
in der Gemeinschaft einbringen zu kénnen. Vgl. http://lexikon.stangl.eu/2713/affektkontrolle/ am
03.10.2018.

2017 Vgl. http://visiblelearning.de/wp-content/uploads/2013/04/Hattie-
2_Veroeff_Zsfa_2012_09_26.pdf am 06.08.2018, 8.11 und vor allem 16. Hierzu gehéren auch
Klassenklima‘ und ,Feedbackkultur’.

2018 \/g|. https://www.dgsp.org/glossar#systemisch am 02.10.2017.

2019 Vgl. https://rp.baden-wuerttemberg.de/rpt/Abt7/Ref77/Documents/Forum%20Leitfaden%
20zur% 201%C3%B6sungsorientierten%20Schulentwicklung.pdf am 06.08.18.
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welchem Geist Strukturen entwickelt werden — z.B. zur Leistungs- und
Effektivitdtsforderung oder um Begegnung, Transparenz und Partizipation zu
ermdglichen. Solche Ideale zum Geist einer Organisation sollten im Sinne
humanistischer Philosophie in einem gemeinsamen Prozess aller Beteiligten
erarbeitet und in einem Leitbild>®?° formuliert werden. Da menschliche
Haltungen in entscheidender Weise beeinflussen, wie Ereignisse
wahrgenommen bzw. gewertet werden, bestimmen sie wesentlich mit, was
wie gelernt wird — sowohl individuell als auch gemeinschaftlich. Lernen aber
ist das entscheidende Kerngeschaft von Schule.

In der Neurowissenschaft wird betont, dass das menschliche Gehirn vor
allem das lernt, was ihm bedeutungsvoll erscheint, was es aktiv
problemldsend anpacken kann und wo soziale Unterstlitzung dazu fiihrt, dass
motivierende Hormone ausgeschittet werden.?%?" In zwischenmenschlichen
Beziehungen, die mit allen Sinnen erfahrbar sind, wirden auRerdem
Spiegelneuronen aktiviert, die Aufschluss (iber innere Vorgénge geben.20?2
Von der Bedeutung ganzheitlicher Begegnungen her ist demnach auch der
Einsatz von Medien im Unterricht grindlich zu reflektieren. Speziell im
Religionsunterricht, in dem Haltungen besonders gefragt sind, wird
manchmal die Lehrkraft selbst zum wichtigsten Medium.2°2® Dabei sollte sie
méglichst Resonanz?%?* férdern, durch die Schilerinnen und Schiiler in eine
intensive Beziehung zu sich und ihrer Umwelt, gegebenenfalls auch zu Gott
treten kdnnen. Uber ihre natiirliche Beziehungsfahigkeit hinaus, kann dabei
wiederum ,Wissen Uber zwischenmenschliche Vorgadnge und bestimmte
Fahigkeiten im Umgang miteinander“?°?® sehr hilfreich sein. So lasst sich z.B.
von Rogers lernen, dass eine Haltung, die durch ,Achtung / Akzeptanz,
Einfuihlung, Echtheit und nicht dirigistische Verhaltensweisen*?9%6 gepragt ist,

2020 \/gl. http://www.qualitaets-portal.de/wp-content/uploads/Leitbildentwicklung_in_Schulen-01.pdf
am 06.08.2018.

2021 \/gl. Miller, Beziehungsdidaktik, 22, aber auch Arbeiten von Manfred Spitzer und Gerald Huther.
2022 \/g|. Bauer, Bedeutung, 8. Diese Erkenntnisse passen auch zu den Beschreibungen der Bibel,
dass heilsame und férdernde Wirkungen (des Heiligen Geistes) in liebevoller, méglichst sinnlich
erlebter Gemeinschaft besonders erfahren werden. Vgl. B Il 3.2.1.5.

2023 \/gl. C 1.4.

2024 \/gl. Rosa, Resonanz. Resonanzerfahrungen gelten als ein tiefes, identitatsstarkendes Berihrt-
oder Ergriffenseins, das einen als Lernenden verwandelt. Dabei geht es auch um eine innere
Gemitsqualitat, nicht nur um die Aufnahme von Informationen.

2025 \/gl. Miller, Beziehungsdidaktik, 30.

2026 \/gl. Miller, Beziehungsdidaktik, 11. Beschaftigt man sich auch nur oberflachlich, z.B. Uber
https://de.wikipedia.org/wiki/Carl_Rogers am 06.08.2018, mit Rogers Biographie, wird deutlich, dass
er selber eine intensive christliche Erziehung genossen hat und auch einige Semester Theologie
studierte. Insofern liegt nahe, dass seine Gedanken durch das Christentum beeinflusst wurden, auch
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sich auf Beziehungen forderlich auswirkt. Der sogenannte ,Rapport’
wiederum umschreibt, wie sich empathische Aufmerksamkeit und ein guter
wechselseitiger Kontakt auch in der Koérpersprache und Sprechweise
ausdriickt.?%?” Miller empfiehlt, Beziehungslernen in die Lehreraus- und
fortbildung bewusst zu integrieren. Hierzu gehdrt auch eine Selbstreflexion
z.B. im Blick auf Bedirfnisse der Machtaustibung oder Hintergriinde Uber
konkurrierendes Verhalten.?928

2.4.2 Begleitung Heranwachsender beim Aufbau ihrer Gottesbeziehung

Um Beziehungen zu jungen Menschen lebensférderlich gestalten zu kénnen,
ist es auch sinnvoll, sich Wissen uber entwicklungspsychologische Aspekte
anzueignen. Dadurch wird eine professionelle Begleitung Heranwachsender
unterstiitzt. Dies ist insbesondere da bedeutsam, wo es, wie im
Religionsunterricht, um den Aufbau einer mdglichst positiven
Gottesbeziehung geht. In Teil A wurde zu den studentischen Reflexionen
angemerkt, dass darin entwicklungspsychologische Uberlegungen zu kurz
kamen. Auch deshalb soll dieser Bereich hier zur Sprache kommen.20%°

Die Religionspsychologie unterscheidet grundsatzlich zwischen einem auf
Emotionen konzentriertes Erleben von Religion und der kognitiven
Entwicklung von Religiosit4t.2%® AuRerdem ist zu berlicksichtigen, dass
religidse Entwicklung ,nicht nur ein individueller, sondern auch ein sozialer
ProzeR“?%" ist. Religionsunterricht versucht nun, positiv auf die religidse
Entwicklung von Kindern und Jugendlichen einzuwirken. Dabei ist zu
berlicksichtigen, dass Kinder nicht nur weniger wissen als Erwachsene,
sondern auch anders denken und urteilen, wie z.B. Piaget und Kohlberg?®3?
aufzeigen.

Dies gilt auch fur die Frage nach einem ,angemessenen Gottesverhaltnis,
d.h. eine im Kern theologische Frage“.23® Auch wenn der ,Heilige Geist' im

wenn er sich davon distanzierte. Er entwickelte als Kinder- und Jugendtherapeut die
klientenzentrierte Gespréachstherapie und trieb die Humanistische Psychologie voran.

2027 \/gl. Miller, Beziehungsdidaktik, 32.

2028 \/gl. Miller, Beziehungsdidaktik, 36f, 50.

2029 Unter C 1.3 wurde bereits tGber die Entwicklung von Glaube nachgedacht und unter C 2.2.5 tber
eine Reifung des Symbolverstehens. Dabei gibt es Parallelen und Bertihrungspunkte.

2030 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 44 ,Als Vertreter der ersten Richtung ist aus der &lteren
Diskussion beispielsweise A.Miehle (1928) zu nennen, aus der neueren Zeit dann besonders H.-
J.Fraas 81973; 1983); fur die zweite Richtung O.Kupky (1924), F.Oser/P.Gmiinder (1984) und zum
Teil J.Fowler (1981a).

2031 Schweitzer, Lebensgeschichte, 50.

2032 \/g|. Buttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 14f.

2033 Schweitzer, Lebensgeschichte, 44.
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Zusammenhang mit ,Gott’ vielfach nicht erwahnt wird, gehort er aus christlich-
theologischer Sicht elementar dazu. So ist er nicht nur ein Teil im
Gemeinschaftsgeflige der Trinitdt, sondern bewirkt gerade, dass die
Beziehung zu Gott aufgebaut wird, sich weiterentwickelt und lebendig bleibt.
Dennoch ist es Uber das Rechnen mit dem unverfligbaren Wirken des
Heiligen Geistes hinaus sinnvoll, das Menschenmdgliche dazu beizutragen,
um Kinder und Jugendliche bei ihrer Suche nach Gott zu unterstitzen.
Entwicklungspsychologische Beobachtungen wéren dabei eine solche
menschliche Hilfe, auch wenn man sie aus theologischer Perspektive
hinterfragen kann.

Bezieht man Theorien zur allgemeinen Entwicklung von Kindern auf den
Gottesglauben, entsteht z.B. die Auffassung, dass sich in der spaten Kindheit
das Gottesbild von anthropomorph-mythologischen Vorstellungen?3 zu
I6sen und zu vergeistigen beginne.?%%® Fir einen solchen Reifungsprozess
aber braucht es neue Begriffe und Bilder. So wurde bereits im Kontext des
Symbolverstehens darauf hingewiesen, dass mit zunehmender Reife,
Symbole entmythologisiert und ihre verweisenden Aspekte erkannt wiirden.
Das Reden Uber ,Gott als Geist' kann in dieser Entwicklung fir manchen
Jugendlichen vielleicht hilfreich sein, wenn er sich als Kind Gott z.B. zu
menschlich als alten Mann oder im Sinne eines wunderhaften Magiers
vorstellte. Aus entwicklungspsychologischer Perspektive jedenfalls wird die
Vorstellung von ,Gott als Geist' fiir ein abstrakteres Symbol gehalten als
anthropomorphe Begriffe.?%¢ Dabei sollten allerdings vermenschlichende
Gottesvorstellungen nicht mit personalen verwechselt werden. Der
Personenbegriff an sich kann ja schon sehr komplex sein, was sich z.B. im
Kontext der Trinitdtstheologie zeigt.?®®” Deshalb sollte ein personell
orientiertes Reden von Gott gegeniber einem geistig-abstrakten nicht als
minderwertig angesehen werden. So sprach ja selbst Jesus von Gott vor
allem als ,Vater'. Schweitzer unterscheidet hierbei zwischen einem

2034 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 220. Hierbei bezieht er sich auf Fowler. Mehr zu Fowlers
Stufen der Glaubensentwicklung findet sich auch unter Bittner/Dieterich, Entwicklungspsychologie,
76f. Anthropomorphe Gottesvorstellungen schreiben Gott menschliche Eigenschaften zu.

2035 \/gl. Schweitzer, Lebensgeschichte, 222. Als AnstéRe zur Weiterentwicklung des Gottesbildes
im Jugendalters werden z.B. ,die Erfahrung von Einsamkeit”, die durch die Freundschaft mit Gott
durchbrochen wird, ,die Neigung zur Idealisierung (Gott als Vorbild und Trager bewunderter
Eigenschaften) und die Erfahrung von Schuld im Sinne des Versagens gegentber sittlichen Idealen;
- religiése Zweifel als Ausdruck der Suche nach eigener Freiheit und als Folge einer allgemeinen
Vertrauenskrise* angesehen. Schweitzer, Lebensgeschichte, 223.

2036 \/g|. Schweitzer, Lebensgeschichte, 221.

2037 \Vgl. B 1Il 2.(1.2).
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Lphilosophischen Gottesversténdnis, das sich aus der religidsen Entwicklung
ergibt und einem ,christlich-theologischen Gottesverstandnis®.20% Letzteres
ist allerdings nur dann zu erwarten, wenn entsprechende Impulse die
religiose Erziehung beeinflussen. Dabei gilt jedoch auch, dass sich bestimmte
Gottesvorstellungen ,nicht unabhéangig vom Entwicklungsstand und von den
jeweiligen Vorstellungen und Erfahrungen der Kinder und Jugendlichen
vermitteln“29% |lassen. So kann z.B. erst gegen Ende der Kindheit religitse
Praxis und Lehre bewusster wahrgenommen werden. Dabei spielen sowohl
affektive, wie kognitive Aspekte eine wichtige Rolle.

Zudem ist auch das Geschlecht wichtig in der Auseinandersetzung mit der
Gottesfrage. So fand Carol Gilligan heraus, dass Madchen und Frauen dazu
neigen, ein starkeres Gefiihl fir Verantwortung und Firsorge als fir
Rechtsfragen auszubauen. Aufierdem stellte sich heraus, dass fir weibliche
Menschen  Verbundenheit und Beziehungen' wichtiger sind als fur
mannliche. Jungen und Manner tendierten dagegen eher zu Ablésung und
individueller ~ Selbstbestimmung.?®4®  Hier zeigt sich also eine
geschlechtsspezifische Spannung zwischen individueller und
gemeinschaftlicher Ausrichtung. Schweitzer formuliert diese Unterschiede
folgendermalen: ,Im Gottesverstandnis von Madchen und Frauen ist
demnach die Beziehung zu Gott zentral, weniger die Allmacht oder GréRRe
Gottes. In erster Linie ist ihnen die Geborgenheit bei Gott wichtig. Kunst und
Asthetik, einschlieBlich Musik und Tanz, gehéren fiir Madchen zu Gott. Diese
Aspekte treten in ahnlicher Weise im Verhéltnis zu Jesus hervor: Madchen
betonen die personliche Beziehung zu ihm, wahrend Jungen in Jesus eher
einen Lehrer sehen.“?%*' Inzwischen kénnte sich dabei allerdings einiges
geandert haben, da fur diese Vorlieben Sozialisationsbedingungen eine
wichtige Rolle spielen.??? So ist auch erwéhnenswert, dass ,feministischer
beziehungsweise genderbewusster Religionsunterricht rein méannliche

2038 Schweitzer, Lebensgeschichte, 234.

2039 Schweitzer, Lebensgeschichte, 235.

2040 \/g|. Schweitzer, Lebensgeschichte, 81. Dort erwahnt Schweitzer: ,J.Fowler (1991a, 19) [hat]
darauf hingewiesen, daR sich der Ubergang vom konventionellen zum reflektierenden Glauben bei
Madchen wohl anders vollziehe als bei Jungen. Er vermutet, daR dieser Ubergang bei mannlichen
Jugendlichen vor allem Individualisierung bedeute, wahrend er bei den weiblichen Jugendlichen
durch Verbundenheit gekennzeichnet sei.” Ergédnzung nach A.S.

2041 Schweitzer, Suche, 81.

2042 \/gl. Schweitzer, Suche, 78. Dort heilt es ,Die bei Frauen haufig anzutreffende Beziehungs-
orientierung gehe auf deren geschlechtsspezifische Sozialisationserfahrungen zuriick (Chodorow
1985). Sie sei als eigener Zugang zur Wirklichkeit zu achten (vgl. Belenky u.a. 1991) und durfe nicht
einfach am mannlichen MaR der Autonomie gemessen werden. Genau dies aber sei Kohlbergs
Theorie der Moralentwicklung vorzuwerfen.”
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Gottesbilder kritisch hinterfragt.“?**> Die Rede von der alttestamentlichen
weiblichen rdah vermittelt in diesem Kontext entsprechende Impulse. Aber
auch die im Neuen Testament hervorgehobenen Aspekte der
Beziehungsstiftung durch den Geist kénnen ein auf Hierarchie und Recht
ausgerichtetes, eher ménnlich orientiertes Gottesbild korrigieren.
Grundlegend ist zu bedenken, dass es beim Aufbau einer Gottesbeziehung
um einen aktiven ,Prozel3 der Auseinandersetzung, der Aneignung und
Ablehnung bzw. bei Jugendlichen auch der kritischen Distanzierung“2%44 geht.
Haufig finden solche Prozesse in gemeinschaftlichen Gesprachen mit
Gleichaltrigen, aber auch mit Erwachsenen statt. Um dabei als Lehrkraft
themenbezogene SchulerduRerungen besser einordnen zu koénnen, ist es
hilfreich, dass mittlerweile verschiedene empirische Untersuchungen
vorliegen, in denen Vorstellungen von Heranwachsenden zu ,Gott’, ,Jesus'
und dem ,Heiligen Geist’ ausgewertet wurden.?**5 Dieses Wissen kann
helfen, Heranwachsende im Aufbau ihrer Gottesbeziehung zu unterstiitzen.

2.4.3 Inspirierende Begegnungen in theologischen Gesprachen

Als besondere Form des Gespréchs gilt das ,Theologisieren’ mit Kindern und
Jugendlichen. Dabei wird, &hnlich wie in der ,Kinderphilosophie’, versucht, im
gemeinsamen Gespréach Antworten auf existentielle Fragen zu finden.?%46
Den theologischen Deutungen Heranwachsender wird in diesem Prozess
bewusst Wertschatzung entgegengebracht, z.B. indem die Lehrkraft
Schilerduferungen mdglichst gewinnbringend im Unterrichtsprozess
positioniert. Auf diese Weise werden die Schilerinnen und Schiler als
kompetente Gesprachspartner in theologischen Gesprachen
wahrgenommen.?%4” Sie kénnen jeweils ihre eigenen Vorerfahrungen und
Deutungen mit einbringen. So soll es zu einer gleichberechtigten
Auseinandersetzung zwischen den Lernenden, der Lehrkraft und
traditionellen theologischen Positionen kommen. Demnach ist es hilfreich,
wenn sich auch die Lehrperson interessiert und ehrlich auf ein gemeinsames
Suchen und Fragen einldsst. Darliber hinaus kommt ihr die Aufgabe zu, in
fachlicher und padagogischer Professionalitat Impulse z.B. aus der Bibel oder

2043 Gerth, Geist, 3.

2044 Schweitzer, Lebensgeschichte, 38.

2045 Auf diesem Gebiet waren bisher im deutschsprachigen Raum insbesondere beispielsweise
Gerhard Buttner, Petra Freudenberger-L6tz und Julia Gerth tétig. Vgl. A 1.3.

2046 \/g|. Kalloch, Kindertheologie, 13f; Reiss/Freudenberger-L6tz, Didaktik, 133.

2047 Freudenberger-L6tz, Gesprache, 12.
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der christlichen Tradition zu entwickeln, die das Lernen weiter anregen. Das
Theologisieren mit Kindern und Jugendlichen ist sozusagen mit dem
Theologisieren fiir Heranwachsende, also der altersgerechten Aufbereitung
komplexer theologischer Inhalte, dialogisch zu verschréanken. Dazu sollte sich
die Lehrkraft im Vorfeld fachlich so gut ins Thema eingearbeitet haben, dass
sie verschiedene Positionen in den AuRerungen der Schiilerinnen und
Schiler erkennen kann, um entsprechend daran anzuknipfen.

Zum anderen l&sst sich gutes Theologisieren nicht immer planen, sondern
kann sich auch durch eine Wachsamkeit fir spontan auftretende ,fruchtbare
Momente?**® ergeben. Diese beinhalten in der Regel nicht nur kognitive
Erkenntnisse zu intensiv gestellten Fragen, sondern auch Begeisterung.
Somit haftet solchen Augenblicken etwas Inspirierendes an. Wenn z.B. ein
Kind den ,Heiligen Geist als ,Gottes Gedanken in uns“?°*° beschreibt, klingt
dies theologisch treffsicher. Welche genauen Vorstellungen sich dahinter
verbergen, gilt es dann weiter herauszufinden und je nachdem mit Impulsen
zur Weiterentwicklung zu ergdnzen. Um aber solche vielsagenden
Situationen Uberhaupt zu erkennen und sie flr weitere Lernschritte nutzbar
zu machen, braucht die Lehrkraft beim Theologisieren eine gute
Beobachtungsgabe und Gesplr. Zudem ist auch in methodischer Hinsicht
Geschick nétig, um eine gute Gesprachsatmosphére zu férdern. Aufierdem
braucht es fundierte, fachwissenschaftliche Kenntnisse,2°° damit das
Gespréch nicht in inhaltlicher Beliebigkeit endet.

Als Ziel des Theologisierens kann angesehen werden, ,zu zentralen
Fragen des Glaubens® intensiv mit Kindern und Jugendlichen ins Gespréch
zu kommen, so dass sie ,zu eigenen begriindeten Positionen“?%%! gelangen.
Theologische Gesprache rechtfertigen sich auch dadurch, dass ein
reflektierter Glaube ,persénlich durchdrungen® werden muss, um ,bedeutsam
und lebensrelevant‘?®5? zu werden. Inhaltlich ist dabei zu unterscheiden
zwischen beantwortbaren Wissensfragen, die objektiv Uberprufbar sind und

2048 Diesen Begriff brachte Friedrich Copei durch seine 1930 erschienene Veréffentlichung ,Der
fruchtbare Moment im Bildungsprozess’ ein. Darin unterscheidet er zwischen dem ,Anstol’, z.B.
einer Schulerfrage, der ,Fragehaltung’ im Sinne besonderer Aufmerksamkeit, dem Finden der
Antwort als begeisternde Erkenntnis, also dem fruchtbare Moment, und schlieRlich dem
,Durchbilden* der Erkenntnis, bei dem das Neue mit bisherigem Wissen verknipft wird. Vgl.
http://www.rpi-loccum.de /material/elementarpaedagogik/freuteu am 28.07.2018.

2049 Bjttner/Dieterich, Entwicklungspsychologie, 24.

2050 \/g|. Reiss/Freudenberger-Lotz, Didaktik, 134f.

2051 Freudenberger-L6tz, Gespréche, 8.

2052 Freudeberger-L6tz, Gespréache, 13.
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existentiellen Glaubensfragen, die nur subjektiv plausibel erlautert oder
versténdlich bezeugt werden kénnen. Dennoch lassen sich individuelle
Perspektiven objektiv dahingehend hinterfragen, ob sie Hoffnung vermitteln
oder eher einengen.2%%3

Gerth hat sich intensiv mit dem Theologisieren zum Thema ,Heiliger Geist’
beschaftigt. Dabei stellt sie fest, dass dieses Thema komplex, nicht alltaglich
und herausfordernd ist, da es dazu in der Regel an Vorwissen mangelt. Von
daher wird der Begriff ,Geist’ vielfach eher assoziativ mit Gespenstern oder
Engeln verknlpft, was dem biblisch-theologischen Befund nicht
entspricht.?®®* Das klingt zun&dchst weniger nach inspirierenden
Begegnungen. Anregend ist allerdings folgende Beobachtung: ,Spricht man
mit Kinder oder Jugendlichen ausgehend von der Pfingstgeschichte tiber den
Heiligen Geist, dann treten personale Vorstellungen zuriick.“?%%® So
entstehen Verknipfungen, die den Geist z.B. als Geistesblitz deuten. Die
Frage, ob die Pfingst-geschichte ein Wunder berichtet, kann wiederum dazu
auffordern, Uber Gottes Wirken in dieser Welt miteinander ins Gesprach zu
kommen. Kombiniert mit biblischen Texten findet demnach beim
Theologisieren zum ,Heiligen Geist' vielleicht doch inspirierende Begegnung
statt, die wiederum ein Reifen von Denken, Fiihlen und Glauben fordern.

2.5 Interreligiése Bildung als AnstoB fiir grenziiberschreitende
Gemeinschaft

Diese Arbeit konzentriert sich in erster Linie auf den evangelischen
Religionsunterricht. An einzelnen Stellen kommen kurz katholische
Perspektiven ins Blickfeld.?%%® Seit etlichen Jahren besteht zwischen
Evangelischen und Katholiken (sowie Menschen verschiedenster
Freikirchen) trotz diverser konfessioneller Unterschiede eine gute
O6kumenisch-christliche Gemeinschaft. Dies zeigt sich z.B. auch in
Vereinbarungen zum  konfessionell-kooperativen Religionsunterricht.2057
Inzwischen  gibt es allerdings neue  Herausforderungen zu
grenziiberschreitender Verstandigung und Zusammen-arbeit. Diese spielten
in der Studie von Teil A keine Rolle, sind aber dennoch wichtig.

2058 \/gl. Freundenberger-L6tz, Gesprache, 14.

2054 \/gl. Gerth, Geist/Pfingsten, 279f.

2055 Gerth, Geist/Pfingsten, 282.

2056 \/gl. C 1.4.1 zu Vocatio und Missio; 2.2.3-2.2.6 zu Symbolverstandnissen.
2057 Vgl. Sajak, Lernen.
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So treffen heutzutage durch Globalisierung und Migration Menschen
unterschiedlicher Religionen viel haufiger als friher in ihrem Alltag
aufeinander. Dadurch wird interreligiése Verstandigung zur Gestaltung eines
gelingenden gesellschaftlichen Miteinanders immer wichtiger. Hierfur reicht
es nicht, sich auf eine Klarung konkreter Konflikte der Lebensgestaltung zu
beschranken. Es ist vielmehr nétig, sich auch um eine Verstandigung tber
unterschiedliche Glaubens-lberzeugungen zu bemihen, die ja oft im
Hintergrund von konkreten Konflikten stehen. Dafirr sollte Schule und
Religionsunterricht AnstéRe und Hilfen bieten. In diesem Zusammenhang
wird vielfach der Begriff ,Dialogféhigkeit’ verwendet. Was darunter verstanden
werden kann, soll hier erldutert werden. Da religions-padagogisches
Nachdenken und Handeln von kirchlichen Rahmenbedingungen beeinflusst
wird, werden auRerdem Uberlegungen zum interreligiésen Lernen an einen
kleinen Uberblick zu kirchlichen und ékumenischen Positionierungen der
letzten Jahrzehnte geknipft. Dabei geht es auch um Fragen nach dem Heil
in den unterschiedlichen Religionen. Das Wirken des Heiligen Geistes in
alledem mit zu bedenken, kénnte neue AnstdéRe vermitteln — zur Klarung
christlicher Identitdt, aber auch um auf Menschen anderer Religionen
gemeinschaftsférdernd zuzugehen.

2.5.1 Dialogfahigkeit

Dialogfahigkeit ist besonders im Blick auf interreligiése Verstandigung in
pluralen Gesellschaften ein wichtiges Bildungsziel. So wird z.B. im aktuellen
Bildungsplan von Baden-Wirttemberg eigens darauf verwiesen.?%® Mit
Dahling-Sanders kann man Dialogféhigkeit folgendermafen definieren: ,Ein
Dialog setzt ... mit der Bereitschaft eines Menschen ein, sich einer Person zu
6ffnen, die einer anderen Tradition oder Uberzeugung verpflichtet ist. Teilt die
andere Person diese Haltung, entsteht ein Dialog, ein offener Prozess. Ziele
dieses Prozesses sind Kennenlernen, Respektieren und Verstehen des
Anderen oder auch gemeinsames Handeln. Dazu ist unter Umstanden Mut

2058 \/gl. KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 3.10. Dort hei3t es ,Der Evangelische Religionsunterricht ...
fordert die Sprach-, Toleranz- und Dialogfahigkeit.” Bei den Prozessbezogenen Kompetenzen steht: ,Die
Schiulerinnen und Schuler nehmen am religiosen Dialog argumentierend teil. Die Schilerinnen und
Schiler kénnen 1. sich auf die Perspektive eines anderen einlassen und sie in Bezug zum eigenen
Standpunkt setzen 2. Gemeinsamkeiten und Unterschiede religidser und nichtreligitser
Uberzeugungen benennen und sie im Hinblick auf mégliche Dialogpartnerinnen und Dialogpartner
kommunizieren 3. sich aus der Perspektive des christlichen Glaubens mit anderen religiésen und
nichtreligisen Uberzeugungen auseinandersetzen 4. Kriterien fir einen konstruktiven interreligisen
Diskurs benennen.”
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erforderlich, auf jeden Fall aber Neugierde auf den Anderen, gegenseitiges
Vertrauen sowie Respekt vor der Integritdt und Identitdt einer jeden
Person.“?%% Aus christlicher Perspektive lassen sich solche Haltungen und
Fahigkeiten mit dem Wirken des Heiligen Geistes in Verbindung bringen.
Begrundet werden kann dies mit der Ausrichtung des Geistes auf gelingende
Kommunikation, Verséhnung und Schaffung von neuem Leben in
Gerechtigkeit und liebevoller Gemeinschaft sowie den ,Frichten* nach Gal
5,22, die der Geist daftir hervorbringt. Das Verséhnungswerk Christi bildet
dabei nach Paulus die Grundlage, die aus seiner Perspektive nicht
verhandelbar ist.?%° Dennoch bemiiht er sich, dem anderen in seinem
Verstehenskontext zu begegnen mit dem Ziel, dass Menschen im Sinne des
christlichen Glaubens gerettet werden.?%' Demnach ist nach Paulus der
Dialog zwar nicht wie bei Dahling-Sander ergebnisoffen angelegt, wohl aber
von einer Haltung gepragt, die den anderen verstehen und somit
wertschatzen will. Um herauszufinden, inwiefern sich in anderen Religionen
ahnliche dialogférdernde Haltungen finden, sind eigene Untersuchungen
nétig. Diese Arbeit hat hier nur Ankniipfungspunkte zum interreligiésen Dialog
aus christlicher Sicht im Blick. Damit Dialog gelingt, braucht es naturlich auch
von der anderen Seite eine entsprechende Bereitschaft.

2.5.2 Kirchliche Beschliisse zum interreligiésen Dialog

Auf katholischer Seite wurden im 2. Vatikanischen Konzil in den 60er Jahren
grundlegende Weichenstellungen zum interreligidsen Dialog festgelegt.
Hierzu sind vor allem die Verlautbarungen ,Lumen gentium® (1964) und
,Nostra aetate (1965)2°2 zu nennen. Das Judentum wird darin als ,heilige
Wurzel’ des Christentums anerkannt. Im Blick auf den Islam werden
dialogférdernde Gemeinsamkeiten betont.?%3 Dennoch geht die katholische

2059 Dahling-Sander, Dialog, 1.

2060 vgl. B Il 3.

2061 So schreibt Paulus in 1Kor 9,19f: ,Denn obwohl ich frei bin von jedermann, habe ich doch mich
selbst jedermann zum Knechte gemacht, damit ich méglichst viele gewinne. 20 Den Juden bin ich
wie ein Jude geworden, damit ich die Juden gewinne. Denen, die unter dem Gesetz sind, bin ich wie
einer unter dem Gesetz geworden — obwohl ich selbst nicht unter dem Gesetz bin —, damit ich die,
die unter dem Gesetz sind, gewinne. ... 22 ... Ich bin allen alles geworden, damit ich auf alle Weise

einige rette.”
2062 \/gl. http://www.vatican.va/archive/hist_councils/ii_vatican_council/index_ge.htm . am
08.08.2018.

2063 Hierzu zahlt der Glauben an einen sich offenbarenden Gott sowie die Beachtung von Abraham
und Jesus. Allerdings haben beide in Judentum, Christentum und Islam unterschiedliche
Bedeutungen.
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Kirche von ,verschiedenen Stufen der Offenbarung“?°®* aus. Die Gottes-
erkenntnis innerhalb der katholischen Kirche gilt dabei als die héchste Form.
Dies sehen Vertreter anderer Kirchen anders. Weitgehend versteht man dort
zwar nicht die katholische Kirche als klarste Heilsoffenbarung, wohl aber den
christlichen Glauben. Beides entspricht einer inklusivistischen Position.206

Im Okumenischen Rat der Kirchen, dem die katholische Kirche nur als Gast
angehort, wird seit 1971 intensiv an einem Dialogprogramm gearbeitet. Als
Ziel gilt, mit Menschen, die nicht durch das Christentum gepragt sind, auf
verséhnliche und gemeinschaftsstiftende Weise ins Gesprach zu
kommen.2%%6 So wurden 1977 und 1979 vom ORK ,Leitlinien zum Dialog mit
Menschen verschiedener Religionen und Ideologien“?%6” verabschiedet.
Dabei geht es nicht um Abgrenzung gegeniber anderen Religionen und der
sakularen Welt, ,sondern um eine Begegnung, die zum Zusammenwirken der
Religionen und Ideologien in den Lebensfragen der Menschheit fiihren
soll.“?068 Beabsichtigt ist mit diesem Dialog nicht, ,die Religionen und
Ideologien unserer Zeit auf den kleinsten gemeinsamen Nenner zu bringen,
und auch nicht, lediglich Symbole und Konzepte zu vergleichen und zu
diskutieren, sondern eine wahre Begegnung zwischen jenen spirituellen
Einsichten und Erfahrungen zu erméglichen, die nur in den tiefsten Griinden
des menschlichen Daseins zu finden sind.“20® Demnach ist hier nicht nur die
intellektuelle Ebene im Blick, sondern auch die emotionale. Gegeniber
Synkretismus grenzt sich das Papier ausdriicklich ab.2%7° Der eigene Glaube
soll also weder aufgegeben noch vermischt werden.

Auch die ,Charta Oecumenica‘, die von der Konferenz Europaischer
Kirchen und dem Rat der Europaischen Bischofskonferenz 2001
verabschiedet wurde, ringt um ein theologisch verantwortbares gutes
Verhdltnis zu anderen Religionen, insbesondere zum Judentum und
Islam.?”" Dieses Papier ist insofern bedeutsam, als zum ersten Mal

2064 | ghnemann, Dialog, 1.

2085 |nklusivismus meint, dass sich Spuren des Heils auch in anderen Religionen findet. In der
eigenen Religion sei dies aber am klarsten der Fall. Vgl. Schmidt-Leukel, Gott, 68.

2066 \/gl. Dahling-Sander, Dialog, 3.

2067 ORK, Leitlinien, 1.

2088 | ghnemann, Dialog,1.

2069 ORK, Leitlinien, 7.

2070 ORK, Leitlinien, 8.

2071 \gl. Konferenz Europaischer Kirchen, Charta, 1-10; Dahling-Sander, Dialog, 2. Der Konferenz
Europaéischer Kirchen gehért die katholische Kirche nicht an, wohl aber dem Rat der Européischen
Bischofskonferenzen. Die Verlautbarung &uRert darin auch eine gemeinsame Verantwortung der
Kirchen fur Europa.
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orthodoxe Kirchen, evangelische Kirchen und die rémisch-katholische Kirche
eine gemeinsame, theologische Richtlinie herausgegeben haben. Dabei wird
auch die in Christus begrindete Zusammengehdrigkeit christlicher
Konfessionen betont. AuBerdem nimmt das Papier mehrfach Bezug auf den
Heiligen Geist. So heilt es gleich im Vorwort ,Wir danken unserem
Dreieinigen Gott, dass er durch seinen Heiligen Geist unsere Schritte zu einer
immer intensiveren Gemeinschaft fiihrt.“2”2 Zum Schluss wird Rém 15,13
hervorgehoben zitiert: ,Der Gott der Hoffnung erfille uns mit aller Freude und
mit allem Frieden im Glauben, damit wir reich werden an Hoffnung in der Kraft
des Heiligen Geistes." Demnach griindet sich der Mut, in 6kumenischer
Gemeinschaft auf andere Religionen verséhnlich zuzugehen, explizit auf die
Kraft des Heiligen Geistes.

Darliber hinaus entwickelten im wissenschaftlichen Bereich vor allem
Vertreter pluralistischer Religionstheologien wie John Hick und Perry
Schmidt-Leukel ,Modelle fiir eine Theologie der Religionen®.2°’® Dabei
werden unter den Begriffen ,Exklusivismus, Inklusivismus und
Pluralismus“?°™ verschiedene Positionen zum ,Heilsgehalt' der Religionen
unterschieden. Demnach sieht Exklusivismus das Heil nur in der eigenen
Religion. Inklusivismus gesteht anderen Religionen auch Heilsbedeutendes
zu, versteht die eigene Religion aber als Uberlegen. Pluralismus sieht
mehrere Religionen im Blick auf ihre Heilsbedeutung als gleichwertig an.2°7
Die die sogenannte ,Komparative Theologie“?°’® wiederum versucht, den
+~Wahrheitsanspruch des eigenen Glaubens mit einer respektvollen, ja
positiven Wirdigung anderer Religionen in Verbindung“®®”” zu bringen.
Kirchen setzen sich zur Erstellung ihrer Positionen mit solchen
wissenschaftlichen Entwirfen auseinander.

So aulerte sich die EKD zum Thema unter anderem in ihrer Verlautbarung
von 2015 ,Christlicher Glaube und religidse Vielfalt in evangelischer
Perspektive®.297® Dabei lehnt sie sich an den Kurs des ORK an. So sieht sie

2072 Konferenz Europaischer Kirchen, Charta, 1.

2073 Dahling-Sander, Dialog, 5. Eine ,Theologie der Religionen' versucht Religionen aus einer
Innenperspektive miteinander zu vergleichen. ,Religionswissenschaft' tut dies von auf3en.

2074 Dahling-Sander, Dialog, 5.

2075 \/gl. Schmidt-Leukel, Gott, 68.

2076 \/gl. EiRler, Theologie.

2077 EiRler, Theologie. Komparative Ansatze entstanden in der kritischen Auseinandersetzung mit
Exklusivismus, Inklusivismus und Pluralismus. Dieses Schema wurde als zu starr und abstrakt
empfunden. Als bedeutender Vertreter der Komparativen Theologie gilt der Katholik Klaus von
Stosch.

2078 EKD, Glaube, 1.
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sich zum einen dem Glauben an das Heil in Christus verpflichtet und zum
anderen um den Dialog mit Anders-Glaubenden bemiht. Die letzte
Entscheidung Uber das Heil und Fragen zum Geheimnis Gottes bleiben
bewusst offen bzw. werden Gott liberlassen.?97

Von solchen offiziellen Positionierungen werden wiederum Richtlinien fur

den Religionsunterricht zum Lernen Uber bzw. mit anderen Religionen
beeinflusst.

2.5.3 Religionsdidaktische Anséatze zum interreligiésen Lernen

In den fiinfziger und sechziger Jahren wurden Uber andere Religionen im
Wesentlichen nur Sachinformationen vermittelt. Im evangelischen Bereich
regte zu Beginn der siebziger Jahre Helmut Angermeyer einen
Paradigmenwechsel von einer missionarischen zu einer dialogischen
Ausrichtung an.?%% Ab den siebziger Jahren erstellte Johannes Ldhnemann
religionswissenschaftliches Material fur Religions-lehrkréfte. In den
neunzigern erfolgte dies auch mit einem interreligidsen padagogischen Profil,
das er durch eigene Erfahrungen erprobt hatte.?®' Die 1994 erschienene
EKD Denkschrift ,Identitat und Verstandigung® préagte Karl Ernst Nipkow?%82
entscheidend mit. Darin wird Uberlegt, ob ,Pluralismus’ ein im Sinne Klafkis
epochenspezifisches Thema ist und wie damit umzugehen ist.2%% |m
Bemiihen um evangelische Offenheit fur pluralistische Verhaltnisse werden
so interkonfessionelle, aber auch interreligiése Aspekte berlicksichtigt. Dabei
werden nach Ansicht Lahnemanns auch ,Anliegen der differenzierten
pluralistischen Religionstheologie ... produktiv‘?%* aufgegriffen. Nach
Schweitzer gilt inzwischen ,gesellschaftliche, religidse und weltanschauliche
Pluralitét als entscheidende Herausforderung fiir die Religionspadagogik.”
Dabei miisse man sich an klaren Prinzipien orientieren, aber auch gegentber
~.Fundamentalismus  und Relativismus  als  problematische

2079 \/gl. Dahling-Sander, Dialog, 5.

2080 \/gl. Angermeyer, Weltmacht, 9, 139. Demnach kann die Auseinandersetzung mit anderen
Religionen die eigene Glaubenspraxis in hilfreicher Weise hinterfragen und anregen.

2081 \/gl. Lahnemann, Weltreligionen; Lahnemann, Religionspédagogik.

2082 Nijpkow schrieb dann 1998 sein groBes Doppelwerk ,Bildung in einer pluralen Welt* (Band 1:
Moralpadagogik im Pluralismus; Band 2: Religionspadagogik im Pluralismus).

2083 \/gl. EKD, lIdentitat, 14-15. Unter 2.2 heilt es da: Es ist ,bedenklich, daB ... das
Pluralismusproblem nicht ausdricklich genug als epochales Thema begriffen wird.” Weiter heilt es:
,Dabei scheint es nicht das Hauptproblem zu sein, daR verschiedene religitse Uberzeugungen
nebeneinander existieren, sondern dal die Konfrontation mit anderen Religionen in Deutschland mit
einer verbreiteten Standpunktlosigkeit, vagabundierenden Religiositdt und synkretistischen
Mischformen einhergeht.” 26.

2084 \/g|. Léhnemann, Dialog, 2.
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Reaktionsformen auf die erfahrene Vielfalt“?°8 abgrenzen. So heifdt es in der
EKD Schrift von 2014 ,Religiése Orientierung gewinnen’: ,Ein konstruktiver
Umgang mit Pluralitdt kann weder in einer Gleichgultigkeit gegenlber allen
Unterschieden bestehen noch in einem Rickzug von der Pluralitdt dadurch,
dass nur noch die eigene Wahrheit gesehen wird.?%% Pluralitat’ ist ein
Schwerpunkt dieser Veroffentlichung.

Auf katholischer Seite entwickelte Stephan Leimgruber seit den 1990er
Jahren ein  Konzept unter dem Begriff des ,dialogischen
Begegnungslernens“.2%” Neben religionskundlichem Wissen sollen hierbei
auch Begegnungen mit Anhdngern anderer Religionen verarbeitet werden,
um ein gegenseitiges Verstehen zu verbessern. Dabei soll auch die jeweilige
Mindigkeit des einzelnen geférdert werden. Hierfir ist allerdings eine
,grundlegende Beheimatung in der eigenen Religion*?%% VVoraussetzung. Bei
zunehmender Sékularisierung der Gesellschaft erfordern diese Bildungsziele
besondere religionsdidaktische Bemuhungen. AuRerdem vertritt Claus Peter
Sajak ein trialogisches Lernen, dem der Leitbegriff der Konvivenz zugrunde
liegt. Dabei geht es um ein ,Miteinander in respektierter Differenz*.2%%° Dies
férdere auch die eigene Glaubensentwicklung.20%

2.5.4 Trinitat als besondere Anfrage im interreligiosen Dialog

Gerade im Blick auf das eigene Versténdnis zum Heiligen Geist betont Gerth,
dass im ,interreligidsen Religionsunterricht ... die Trinitdt und mit ihr das
Wirken des Geistes als Anfrage der anderen Religionen bedacht“2%®! wird.
Christen verstehen Gott trinitarisch. Der Glaube an den dreieinigen Gott gilt
sogar nach Artikel 1 der ,Charta Oecumenica“®®? als grundlegender
Bezugspunkt fur die Einheit unterschiedlicher christlicher Konfessionen.
Demnach gehért — zumindest nach dieser offiziellen ©6kumenischen
Verlautbarung — ein trinitarisches Gottesbild fur den christlichen Glauben zum
essentiellen Selbstverstandnis. Das schliet nicht aus, dass es in der

2085 Schweitzer, Religionspadagogik 2015, 2.

2086 EKD, Orientierung, 60.

2087 | eimgruber, Perspektiven, 128, 131.

2088 Meyer, Lernen, 2.3.

2089 Sajak, Lernen, 227. Auch die EKD Studie ,Religionen, Religiositat und christlicher Glaube* von
1991 verwendet den Begriff der Konvivenz. Sie sieht es als Gottes Schépferwillen an, als Christen
in dieser Welt mit Menschen zusammenzuleben, die nicht den gleichen Glauben teilen. Hierbei
bestehe der Auftrag zu ,wechselseitiger Hilfe“. Léhnemann, Dialog, 1.

2090 \/gl. Meyer, Lernen, 2.6; Dahling-Sander, Dialog, 5.

2091 Gerth, Geist/Engel, 3.

2092 Konferenz Europaischer Kirchen, Charta, 1. Vgl. auch Dahling-Sander, Dialog, 2.
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christlichen Theologie kritische Uberlegungen zur Entstehung trinitarischer
Dogmen gibt.?°% Dieses trinitarische Selbstverstandnis soll dem
6kumenischen Konsens entsprechend im Dialog mit Anhdngern anderer
Religionen — auch denen, die dem Christentum nahe stehen wie Judentum
und Islam — nicht aufgegeben werden. Es geht vielmehr darum, den eigenen
Glauben fir das interreligiose Gesprach so zu reflektieren und zu
versprachlichen, dass Menschen mit anderen religidsen Uberzeugungen
Ankniipfungsmaéglichkeiten fur ein Verstehen aus ihrer Perspektive geboten
werden. Gott als liebende Gemeinschaft zu beschreiben, aus der heraus er
sich Menschen auf unterschiedliche Arten zeigt, vermittelt vermutlich auch im
interreligidsen Dialog mehr Zuganglichkeit als ein hierarchisch strukturiertes
Trinitdtsmodell. Der Vorwurf, dass Christen an drei Goétter glauben wirden,
muss allerdings klar zuriickgewiesen werden. So betont die EKD-Schrift
,Christlicher Glaube und religiése Vielfalt in evangelischer Perspektive’ von
2015, dass ,sie den Glauben an den trinitarischen Gott als christliche Form
des Monotheismus prazisiert.“?0%

Insgesamt zeigt sich, dass durch ein Bemihen um einen interreligidsen
Dialog Uberkonfessionelle Zusammenarbeit sowie eine Vergewisserung
christlicher Identitat geférdert wird. Der Heilige Geist tritt dabei als Kraft zur
Verstandigung hervor. Fraglich ist jedoch, ob Heranwachsende mit den
aktuellen dialogischen Bildungszielen eher Uberfordert sind oder ob sie
diesen Herausforderungen doch gewachsen sind. Dies héngt auch davon ab,
ob sie in ihrer christlichen Identitdt Uber den Religionsunterricht hinaus
gestarkt werden und inwiefern sie im Alltag normale Begegnungen mit
Andersglaubigen erleben.

3 Zusammenfassende Auswertung

3.1 ,,Glaube, Liebe, Hoffnung“ — Was bleibt davon im
Religionsunterricht?

Nach der EKD-Schrift ,Religiése Orientierung gewinnen‘ bilden ,Glaube,

Liebe und Hoffnung ... die Mitte der Beziehung zu Gott, die auf das ganze

Leben ausstrahlt.20%

2093 \vgl. B Il 2.
2094 EKD, Glaube, 65.
2095 EKD, Orientierung, 10.
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Durch diese Grundworte kommt die soteriologische, ethische und
eschatologische Ausrichtung christlicher Identitdt komprimiert zum Ausdruck.
Diese entfaltet sich nach dem Kontext von 1Kor 13,1320% jn besonderer
Weise im pneumatischen Raum des Leibes Christi, also in der christlichen
Gemeinde. In Teil B Il wurde vor allem innerhalb der Spannungsfelder
,Handeln im Diesseits und Jenseitshoffnung” sowie ,Geistfokussierter und
bekenntnis-orientierter Christusglaube® ausgefihrt, wie ,Glaube, Liebe und
Hoffnung“ innerhalb der Kirchengeschichte z.B. durch die Diakonie oder in
den charismatischen Bewegungen konkret Gestalt annahm und -nimmt.

Heutzutage versteht sich evangelischer Religionsunterricht allerdings
bewusst nicht als ,Kirche in der Schule’. Dennoch kann er ohne die
Anbindung an Kirche weder juristisch noch inhaltlich existieren. Aus dieser
,Zwischenexistenz' aber — zwischen Staat und Gesellschaft einerseits und der
auf den Heiligen Geist angewiesenen Kirche andererseits — ergeben sich
auch fur den Religionsunterricht verschiedenste Spannungsfelder. Diese
wurden in den vorangegangenen Kapiteln im Blick auf ein Verstehen der
Bibel, der Balance zwischen Sinnlichkeit und Rationalitat, Aufbruch zu neuen
Formen zur Bewahrung von bewéahrten Inhalten sowie dem Ringen um gute
Beziehungen und grenziiberschreitende Gemeinschaft ausgefihrt. Nun soll
abschlieBend gefragt werden, inwiefern christliche Identitat als Ausrichtung
auf ,Glaube, Liebe und Hoffnung' im Religionsunterricht hervortreten kann.
Alle drei Bereiche lassen sich mit dem Wirken des Heiligen Geistes in
Verbindung bringen. Dies soll sowohl in historischen Aspekten zum
Religionsunterricht anklingen, als auch bei der Frage, wie sich christlicher
Religionsunterricht weiterentwickeln kann.2097 Nach diesem
zusammenfassenden Uberblick werden dann zur Auswertung der gesamten
Arbeit Impulse fir religionspadagogische Bildung vorgestellt.

3.1.1 Glaube in Verkiindigung, erarbeiteter Sinnfindung und im Dialog

Zu Beginn des religionspadagogischen Teils dieser Arbeit wurde erdrtert, wie
nach heutigem Verstdndnis die Entwicklung christlichen Glaubens im
Religionsunterricht geférdert werden soll. In diesem Zusammenhang kam
auch die Konzeption der ,Evangelischen Unterweisung‘ zur Sprache. Damals,

2096 \/gl. 1Thess 1,3 oder 1 Thess 5,8. Die Reihenfolge der Begriffe variiert in den triadischen
Formeln. Dies wird hier jedoch nicht erértert. Vgl. auch B 1l 3.2.1.5: Kap. 13 steht zwischen 12 und
14!

2097 Vgl. Kraft, Religionspéadagogik.
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in den 50er Jahren, sollte im Religionsunterricht der christliche Glaube
verkundigt werden. Dabei rechnete man bewusst mit dem Wirken des
Heiligen Geistes. Doch trotz der intensiven Betonung des Geistes wurde es
zunehmend schwierig, die Schilerinnen und Schuler in ihrer
Lebenswirklichkeit zu erreichen. Heute wird Glaube nicht nur mit Wissen um
Glaubensinhalte und einer positiven Beziehung zu Gott in Verbindung
gebracht, sondern auch mit  personlicher  Sinnfindung  und
Lebensorientierung. Besonders wachsam gilt es da zu sein, wo ein allgemein
verbindlicher Sinnhorizont fehlt und z.B. ,Autobiographische Selbstreflexion

. als sakulare Strategie der Sinnstiftung“?®® oder esoterische Angebote
christliche Lebensdeutungen ersetzen sollen. Religions-lehrende sollten
demnach ein Gespur fur die verschiedenen sinnstiftenden Muster ihrer
pluralen Lerngruppen entwickeln und herausfinden, wie man auRerhalb der
Kirche etwas vom Geheimnis des Glaubens vermitteln kann. Dabei werden
statt der Bitte um das Wirken des Heiligen Geistes eher soziologische und
psychologische Theorien als Hilfe betont.?% Bibeldidaktische Konzeptionen
gehen davon aus, dass das Wort Gottes selber mit dazu beitragt, dass
Glaube gefordert wird. Allerdings muss der Sinn dieser Texte auch
herausgearbeitet werden. Hierbei spielen sowohl hermeneutische als auch
didaktische Aspekte eine Rolle. Symboldidaktische Ansétze versuchen dafur
zu sensibilisieren, dass hinter dem vordergriindig Feststellbaren tiefere
Bedeutung verborgen liegen kann. Auch hier spielt individuelle Sinnfindung
Uber Symbole eine Rolle. Ob diese immer mit dem biblisch-christlichen
Glaubensverstandnis (ibereinstimmt, kann allerdings gefragt werden.
Dennoch bekamen durch die Symboldidaktik die ,in den christlichen Kirchen
Uberlieferten Glaubensinhalte“?'® wieder mehr Aufmerksamkeit in der
Religionspadagogik. AuRerdem wurden durch sie symbolisch-metaphorische
Ausdrucksformen als besondere Sprache der Religionen hervorgehoben und
das Asthetische betont. Performative Religionsdidaktik knipft in ihren
Formen nun daran an.?'°* Dabei intensiviert sich die Auseinandersetzung mit
Medien, Kirchenrdumen und mit der Inszenierung (Performance) von
Religion. Vor allem aber setzt sich die Performative Religionsdidaktik damit
auseinander, wie Glauben in der Schule nach dem Traditionsabbruch

2098 \/gl. Schweitzer, Suche, 122.

2099 \/gl. Schweitzer, Religionspadagogik, 20-59, 100f.

2100 Bjehl/Baudler, Erfahrung, 9.

2101 \Vgl. Schweitzer, Religionspadagogik 2015, 3.2; Mdller, Schitssel, 78.
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bedeutsam werden kann ohne wieder ,Kirche in der Schule‘ zu werden.2'02
Dartber hinaus rickt heute der Dialog tGber Glauben mit Menschen anderer
Religionen, vor allem aus dem Islam und dem Judentum, in den Blick.2'%
Durch das Gesprach miteinander soll der eigene wie der fremde Glaube
intensiver verstanden werden, auch um dadurch mit Menschen anderer
Religionen in unserer Gesellschaft besser zusammenleben zu kdnnen.
Solche Dialogfahigkeit setzt allerdings eine gewisse kognitive wie emotionale
Festigung im eigenen Glauben voraus. Das Ziel ist ja schlieflich nicht
Synkretismus! Auferdem  kommt erschwerend hinzu, dass religiése
Haltungen und Weltdeutungen immer pluraler werden, individualisierte
Formen von Religion ohne institutionalisieten Rahmen weitgehend
Akzeptanz finden und Sakularisierung immer dominantere Ziige annimmt.2'%4
Dadurch kann das gemeinsame Gesprach Uber Glaubenserfahrungen
erschwert werden. Diesen Herausforderungen muss sich der christliche
Religionsunterricht jedoch stellen, um gesellschafts-relevant zu bleiben. Eine
Ruckbesinnung auf den Heiligen Geist als dynamischen Vermittler in der
Kommunikation zwischen Menschen untereinander und mit Gott kdnnte
dabei vielleicht neuen Mut, Kraft und Kreativitat freisetzen.

3.1.2 Schiilerorientierung als Ausdruck von Liebe oder
Selbstsédkularisierung?

Um der Frage nachzugehen, welcher Stellenwert der Liebe in der
Religionspddagogik zukommt, entsteht die Spannung zwischen
Schilerorientierung als Ausdruck der zuwendenden Liebe Gottes und der
Gefahr der Selbstsékularisierung von Religionsunterricht. Zur Erlduterung
dieser These ist es sinnvoll, wieder in die Geschichte der Religionspadagogik
zu schauen.

Im 19. Jh. versuchte die liberale Religionspadagogik neben der
traditionellen Katechetik der Kirchen die angenommene natirliche religiése
Anlage von Menschen zur Entfaltung zu bringen.?'% Dieses Anliegen wurde
durch die Erfahrungen der beiden Weltkriege im 20. Jh. in Frage gestellt. Die

2102 \/gl. Lachmann, Kontext, 24-27. Vgl. C 2.3.

2103 \/gl. Lachmann, Kontext, 23-24.

2104 \/gl. In der evangelischen Religionspadagogik setzt sich David Ké&bisch mit der
Konfessionslosigkeit von Kindern und Jugendlichen heute auseinander. Vgl. Kabisch,
Religionsunterricht. In der katholischen Religionspadagogik Osterreichs nimmt Paul Zulehner eine
,Verbuntung“ der Gesellschaft wahr. Vgl. Zulehner, Verbuntung.

2105 | achmann, Kontext, 14.
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folgende Betonung der Glaubensvermittiung durch die Evangelische
Unterweisung?'% geriet in den Verdacht, dass ein auf Verkiindigung
angelegter Ansatz in einer weltanschaulich vielféltigen Gesellschaft nur
wenige Kinder und Jugendliche wirklich erreichen und pragen kdénne. lhre
Lebensumstande seien dadurch viel zu wenig im Blick. So rickten immer
mehr Uberlegungen zur Lebenssituation der Schiilerinnen und Schiiler sowie
deren sinnvolle Bewaltigung in den Mittelpunkt religionsdidaktischer Fragen.
In der auf die Evangelische Unterweisung folgende hermeneutische Phase
der 60er Jahre, die Martin Stallmann, Hans Stock und Gert Otto prégte, zeigte
sich die Hinwendung zu den Lernenden in der Weise, dass sie auf ein
existentielles Verstehen von Bibeltexten abzielte. Um herauszuarbeiten, was
fur Kinder und Jugendliche relevant sein kénnte, wurden diese Texte zuvor
entsprechend historisch-kritisch analysiert.2'%” Der Heilige Geist spielte dabei
weniger eine Rolle, sondern eher der menschliche Verstand.?'® Hierbei
bezog man sich auf die Aufklarung und auf Friedrich Schleiermacher.?'% Sich
mit seinem ganzen Verstand der Bibel und dem, was fiir die Lernenden
relevant sein kénnte, zuzuwenden, ist sinnvoll. Allerdings erschliel3t sich aus
theologischer Sicht das Geheimnis Gottes, von dem die Bibel erzahlt, nicht
alleine durch den Verstand.

1968 verkiindete Klaus Wegenast ,Die Empirische Wendung“,?''° so dass
sich seitdem die Religionspddagogik nicht mehr nur am biblischen Horizont,
sondern ebenso an den wissenschaftlich untersuchten, aktuellen
Gegebenheiten orientiert. Dies ist in den Kontext der gesellschaftspolitischen
Umbrtchen der 60er und 70er Jahre einzuordnen und der damit verbundenen
religionspéadagogischen ,Krise und Wende“.?'"" Religionspadagogik bezieht
sich seitdem stéarker auf die Allgemeine Didaktik und bringt so z.B.
entwicklungspsychologische Aspekte bewusst mit in ihre Uberlegungen ein.
Dabei geraten die Lebenswelt der Kinder und Jugendlichen sowie die Ethik
starker ins Blickfeld der Religionspadagogik. Dies kommt den Kindern und
Jugendlichen sicherlich zugute. Sinnvoll ist auch, dass sich die
Religionspddagogik bemiht, gesellschaftlich anschlussfahig zu sein. So

2106 \/g|. C 1.3.1.

2107 \/gl. Schmidt, Konzeptionen, 60. Mller, Schlussel, 58-59.
2108 \/gl. Gerth, Geist/Engel, 3.

2109 \/gl. Schmidt, Konzeptionen, 58.

2110 Lachmann, Kontext, 17.

2111 Lachmann, Kontext, 14.
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knipften Nipkow und Schweitzer?''? an Klafkis Uberlegungen an und
differenzierten ihre religions-pddagogische Elementarisierung weiter aus.
Gleichzeitig entfaltete sich in den 70er Jahren der Problemorientierte
Religionsunterricht, z.B. durch Hans-Bernhard Kaufmann.?''® Gert Otto
spitzte diesen Ansatz auf einen ideologiekritischen Religionsunterricht zu, der
ganz die emanzipatorischen Bedurfnisse von Schilerinnen und Schilern
unterstitzte. Dass die Hinwendung zu Gegenwartsthemen, die die
Beschaftigung mit der Bibel im Religionsunterricht weitgehend abléste, war
allerdings heftig umstritten.?''* Im therapeutischen Religionsunterricht von
Dieter Stoodt wurden weniger gesellschaftliche Strukturen als Ursache von
Unterdriickung, sondern vor allem individuelle Biographien und
Sozialisationsbedingungen betrachtet.?'’> Bibeltexte kamen in einer
intensiven Diskussion um eine ,bibeldidaktische Korrelation“?''® wieder ins
Blickfeld. Dabei wurde darum gerungen, wie man Erfahrungen aus biblischen
Zeiten mit aktuellen verschréanken kann.

Insgesamt kann eine Hinwendung zu den Schilerinnen und Schilern als
padagogische Firsorge, aber auch als Ausdruck der Liebe Gottes aufgefasst
werden. SchlieRlich wandten sich auch Jesus und Paulus im Geist der Liebe
den Menschen zu. Andererseits ist zu fragen, inwiefern durch die Betonung
des menschlichen Bemihens ohne Bezogenheit auf den Heiligen Geist eine
Selbstsakularisierung geistlicher Arbeitsfelder vorangetrieben wurde.
Insgesamt wurde Uber die Bedeutung des Heiligen Geistes fur die
Religionspddagogik nach der Evangelischen Unterweisung kaum mehr
nachgedacht.?''” Dennoch passt das Bemiihen, die Lebensrelevanz von
Gottes Wort fiir junge Menschen darzustellen, zu diesem Geist.

2112 Die Elementarisierung widmete sich dem Spannungsfeld zwischen ,Person‘ und ,Sache‘. Dabei
werden die Prozesse von Vermittlung und Aneignung bewusst aufeinander bezogen und miteinander
verschrankt. Vgl. A 2.4.2.

2113 \/gl. Muller, Schlussel, 59.

2114 \/gl. Schmidt, Konzeptionen, 62.

2115 \/gl. Schmidt, Konzeptionen, 63.

2116 | achmann, Kontext, 22. Korrelativer Religionsunterricht findet sich vor allem auf katholischer
Seite. Dabei gilt es zwischen heilsrelevanter Bedeutsamkeit theologischer Inhalte und Wissenschaft
eine Balance zu finden. AuBerdem wurde in der Korrelationsdidaktik auch stark das ,In-Beziehung-
Setzen von christlicher Glaubenstradition und der Lebenswelt junger Menschen® (vgl. Gnandt,
Konzeptionen, 70) betont. In der Erklarung der Deutschen Bischofskonferenz von 1972 und dem
Synodenbeschluss von 1974 wurde die ,wechselseitige Bezogenheit von Glaubenswirklichkeit und
Lebenswirklichkeit* (vgl. Gnandt, Konzeptionen, 69) als Zielsetzung des Religionsunterrichtes
bestatigt. Vgl. auch Rieder, Korrelationsdidaktik, 76.

2117 Vgl. Gerth, Geist, 3. Laut Gerth habe sich die Religionspadagogik erst wieder in der Bibeldidaktik
mit Berg und Theilen stérker auf den Heiligen Geist bezogen. Heute beschéftigen sich
Kindertheologie, die Didaktik der Religionen und genderbewusster Religionsunterricht mit Aspekten
des Geistes Gottes.
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Heute werden eher Verbundmodelle angestrebt, die sowohl der biblischen
Tradition als auch den Herausforderungen von Gegenwart und Zukunft
gerecht werden wollen. Demnach hat sich das Spannungsfeld zwischen
Schiller- bzw. Gesellschaftsorientierung und der ,Sache?''® inzwischen
einigermafien ausbalanciert. Es geht darum, in méglichst guter Beziehung
bei den Lernenden zu sein und sie mit vernlinftig erschlossenen Inhalten
sowie dazu passenden, liebevoll durchdachten Methoden zu be-geistern.
Das Wirken des Geistes aber kann in diesem Prozess der wechselseitigen
Erschliefung noch intensiver bedacht werden.

Dazu lasst sich z.B. kritisch hinterfragen,?''® inwiefern Erfahrungen der
Schilerinnen und Schiler zur Offenbarung beziehungsweise zu
Glaubensinhalten wirklich passen.?'?® Hierfiir sind nach Engler eigentlich
.gewachsene Beziehung zwischen Mensch und Gott“?'?! Voraussetzung.
Begegnung mit und Beziehung zu Gott kann man aber nicht ,machen’. Zudem
gilt es zu berucksichtigen, dass sich biblisch orientierte Rede von Gott nicht
immer passend in bestehende Denkmodelle einfligen I&sst und sich nicht als
reine ,Bestatigung unserer Sehnsiichte und Wiinsche® eignet. Vielmehr gilt
es auch dem in der Schrift zu begegnen, ,der unsere Lebenserfahrungen und
damit unser gesamtes Lebenskonzept aufbricht, damit wir aufbrechen
kénnen.“2122 Somit bleibt ,Gott’ ein Gegeniiber zu menschlichen Erfahrungen
und geht nicht einfach in ihnen auf. Zum anderen entspricht ein Bemihen
z.B. um eine altersgeméafie Erschlieung von Bibeltexten der Botschaft der
Bibel, die besagt, dass Gott, auch als der Andere, auf den Menschen
zukommt.2'2® Welche Rolle in alledem der Heilige Geist spielt und wie sich
dies fur die Lehrerbildung bzw. die Unterrichtsvorbereitung auswirken kénnte,
ist in unserer Zeit noch nicht ausreichend diskutiert worden.

3.1.3 Hoffnung liber den (religions-)padagogischen Alltag hinaus

Eschatologische Aspekte finden sich bisher in der Religionspadagogik vor
allem in Form von Unterrichtsthemen. So stellt sich im Kontext von

2118 Hierzu geben in Baden-Wirttemberg die Inhaltsbezogenen Kompetenzen des Bildungsplans
Auskunft. Diese beziehen sich nicht nur auf biblische Inhalte, sondern auch auf menschliche
Grundbedirfnisse, gesellschaftliche Verantwortung, Kirche(ngeschichte) oder andere Religionen.
2119 Die in diesem Absatz verwendete Literatur bezieht ihre Uberlegungen auf die katholische
Korrelationsdidaktik. Diese Gedanken lassen sich aber auch gut auf evangelischen
Religionsunterricht beziehen.

2120 \/gl. Rieder, Korrelationsdidaktik, 77.

2121 Rjeder, Korrelationsdidaktik, 77.

2122 Rijeder, Korrelationsdidaktik, 79.

2123 \/gl. Gnandt, Themen, 270.
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,Endlichkeit, Sterben und Tod“?'** die Frage nach der Hoffnung auf ein
Weiterleben. Die Auferstehung Jesu gilt dabei als Begrindung dieser
christlichen Hoffnung. Der Heilige Geist aber halt diese Hoffnung aus
theologischer Sicht lebendig. Dies wird aber bisher wohl kaum im Unterricht
thematisiert. Wenn von ,biblisch-prophetischem Reden und Handeln®
gesprochen wird, geht es um ,Trdume von einer gerechten Welt“.2'?5 Dass
Propheten durch Gottes Geist berufen und inspiriert werden, um Hoffnung in
ausweglose Lagen zu bringen, wird vielleicht am Rande erwéhnt. Der Fokus
liegt dabei in der Regel eher auf sozialkritischen und damit ethischen Fragen.
Ausdrucklich fordert der Bildungsplan ,Aspekte der Hoffnung in biblischen
Erz&hlungen (z.B. Wunder, Gleichnisse, Berufungen, Auferstehung)
heraus[zu]arbeiten und [zu] entfalten“.2?® Wird diese Hoffnung in Verbindung
mit Jesus gebracht, kommt dabei wenigsten manchmal auch seine
Messianitat zur Sprache und damit vielleicht, dass er als der besondere
Geisttrager gilt.

Neben Unterrichtsthemen gibt es aber auch genliigend spannungsreiche
Alltagssituationen im (Religions-)Unterrichts, die Hoffnung herausfordern,
z.B. in Form von Stérungen. Diese nun kann man versuchen, durch
strukturelle  Anderungen und bestimmte Techniken wie eine andere
Sitzordnung oder ein Wechsel der Arbeitsform mdglichst schnell zu
beseitigen. Man kann aber auch in Anlehnung an Welkers
Emergenzverstéandnis?'?” versuchen, diese als ein Auf- bzw. Ausbrechen aus
eingefahrenen  Strukturen sehen zu lernen und so nach dem
Hoffnungspotential  Ausschau  halten, dass darin auf neue
Lebensmaglichkeiten hin dréngt.?'? So bricht in der Sekundarstufe | ja bei
vielen Jugendlichen durch die Pubertat ihr bisher kindlich geordnetes Leben

2124 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 25.

2125 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 26.

2126 KuMi B-W, Bildungsplan 2016, 27. Ergéanzung nach A.S..

2127Vgl. B 111 4.2.2 und 7.3.3.

2128 Auch Miller rat dazu, Disziplinschwierigkeiten nicht nur oberflachlich durch Verhaltenstraining
beseitigen zu wollen, sondern darlber hinaus méglichst dahinterliegende Haltungen und
Einstellungen aufzuspuren. Dabei sieht er die ,Wirde des Menschen ... Gleichwertigkeit ... Selbst-
und Mitbestimmung ... Autonomie ...“ und ,Solidaritat* (Miller, Beziehungsdidaktik, 50f) als
normgebende Werte an. Er verwendet also das gleiche Vokabular wie Klafki und bewegt sich
ebenfalls im Horizont eines humanistisch-emanzipatorischen Menschenbildes. Dieses entspricht
teilweise biblischen Grundgedanken wie der Wirde des Menschen als von Gott geschaffenem
Ebenbild oder auch der Befreiung aus Unterdriickung und Sklaverei im Exodus sowie der
Knechtschaft der Stinde bei Paulus. Allerdings verzichten humanistische Uberlegungen tendenziell
auf einen Gottesbezug, emanzipieren sich teilweise bewusst davon und idealisieren den freien
Menschen ohne Bezug zu Gott.
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auf und wird neu sortiert. Dies geschieht mitunter in einer grolRen Dynamik
und birgt so viele Chancen, zumal Autonomiestreben zum normalen
Entwicklungs-prozess dazu gehért, vor allem fir Jungs in der Pubertat.212°
Allerdings gilt es genau hinzuschauen und zu unterscheiden, in welche
Richtung sich welche Kréafte jeweils bewegen. Nicht alles, was aufbricht,
entwickelt sich automatisch hoffnungsvoll und lebensférderlich weiter. So
werden in postmodernen Kontexten mitunter divergierende Kréfte in einer Art
und Weise geférdert, die darauf ausgerichtet sind, einen gewachsenen,
gemeinschaftlichen oder gesellschaftlichen Zusammenhalt aufzulésen.?'30
Das kann vordergrindig befreiend wirken, muss sich aber l&angerfristig nicht
automatisch als lebensférderlich auswirken. Hier gilt es immer wieder kritisch
und prifend hinzuschauen, gerade auch was das Aufeinandertreffen
verschiedener Weltanschauungen und Religionen betrifft. Ahnlich wie die von
kirchlicher Seite geforderte ,Pluralismusfahigkeit‘?'3" &uRert Miller dazu eher
sdkular: ,Das Bejahen der Vielheit der ,Welt-Anschauungen’ ist letztlich
immer ein demokratischer und humaner Vorgang, weil Demokratie nicht
primér Konsens der Vielheit, sondern Aushalten der Unterschiedlichkeit von
Uberzeugungen ist.“232 Dem lasst sich aus pneumato-logischer Sicht in
gewisser Weise zustimmen. So kann man auch den Geist der Bibel als
polyphon, spannungsreich, verandernd und offen auffassen — allerdings nicht
als beliebig. Der Geist drangt namlich letztlich nicht auf Zerstérung, sondern
auf Neuschdpfung hin. AuRerdem gilt: Wo sich die Bruchigkeit des
unvollkommenen Lebens zunachst in Stérungen Raum schafft, Idsst sich
nicht nur ein Streben nach individueller Freiheit vermuten, sondern auch die
Sehnsucht nach echter Liebe, gemeinschaftlicher Verbundenheit und
Vollkommenheit. Aus christlicher Sicht schwingt hierbei die Hoffnung mit,
dass einmal alles gerecht und gut wird.?'3® Von diesem Bewusstsein her, nur
im Vorletzten zu leben, lasst sich dann wieder selbst in bedrédngenden
Situationen befreiend lachen. Ein solcher Humor gibt der Gelassenheit
Ausdruck, nicht fur alles selber grade stehen zu missen. Dadurch kann der
Blick frei werden, um L&sungen zu erkennen, die manchmal zwischen den
Fronten liegen. Dabei muss sich guter Humor weder Uberheben, noch

2129 \/gl. C 2.4.2.

2130 \/gl. Zimmerling, Bewegungen, 326.

2131 Die EKD-Schrift ,Religidse Orientierung gewinnen‘ beschéftigt sich intensiv damit.
2132 Miller, Beziehungsdidaktik, 54.

2133 Vgl. B 113.2.1.5 zu 1Kor 13.
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bloRstellen oder Dinge verkomplizieren. Dies zumindest wiirde zum Vorbild
Jesu und seiner Gesinnung bzw. seinem Geist passen. Somit kann Humor
sehr ,geist-reich’ sein. Er kann zu neuer Hoffnung, Klarheit, Geduld, Kraft,
Sanftheit, Weite, Kreativitat und Liebe?'3* fiinren, um heilvoll agieren zu
kénnen. Dies zumindest entsprache dem Heiligen Geist bzw. den Frichten,
die er wirkt.

Schlussendlich lasst sich fragen: Darf nicht gerade der Religionsunterricht
als ein Raum wahrgenommen werden, in dem etwas vom Einbrechen einer
anderen Wirklichkeit in den Schulalltag spurbar wird? — Naturlich im Rahmen
staatlicher und kirchlicher Vorgaben — aber auch in aller Freiheit des Geistes.
Spannend ware, wenn die hoffnungsstiftende Kraft des Heiligen Geistes
festgefahrene Strukturen und ausgediente Modelle religionspadagogischer
Bildung aufbrechen wiirde und sich sowohl in der Unterrichtspraxis, als auch
in der religionspadagogischen Theoriebildung in neuer Klarheit zeigen wiirde.
Bisher fallt es namlich schwer, etwas von dieser geistvollen,
eschatologischen Hoffnungsdimension in religionspddagogischen
Konzeptionen explizit zu finden. Aber auch die Aus- und Weiterbildung von
Religionslehrkraften kann immer wieder Impulse fur eine Neuausrichtung
gebrauchen, um hoffnungsvoll und damit geist-reich zu sein.

3.2 Impulse fiir religionspéddagogische Bildung

Aus dem breiten Spektrum der studentischen Reflexionen (Teil A), den
fachwissenschaftlichen Uberlegungen (Teil B) und dem fachdidaktischen
Befund (Teil C) werden nun auswertende Uberlegungen zusammengefasst.
Dies geschieht einmal in der Systematik der Spannungsfelder aus Teil B und
einmal in einer freieren Form zum Abschluss. Inhaltliche Wiederholungen in
den beiden unterschiedlichen Darstellungsformen werden dabei nicht
vermieden, sondern sollen dem vertieften Verstehen dienen.

3.2.1 Geistliche Spannungsfelder in der Religionspadagogik

Auch im Religionsunterricht sind theologische Spannungsfelder zu
berticksichtigen, die sich nicht einseitig auflésen lassen, sondern
ausgehalten und im gemeinschaftlichen Miteinander ausbalanciert werden
sollten. Dabei ist eine Unterscheidung zwischen dem ,Heiligen Geist' als
Unterrichtsthema und dem ,Heiligen Geist' als grundlegende Dimension fir

2134 Vgl. hierzu auch die Friichte des Geistes in B 11 3.3.2.5.
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gelingendes religionspadagogisches Handeln sinnvoll. So lasst sich zu den

Spannungsfeldern aus Teil B folgendes formulieren.

1. Verstehen zwischen miindlichen und schriftichen Worten (Gottes): Ein
Verstehen der Bibel bewegt sich zunachst zwischen der Entschlisselung
literarisch fixierter Texte und Fragen nach der Offenbarung Gottes durch
sein Wort, die der Geist aktualisieren kann. Im schulischen Kontext ist
diese Spannung nicht immer so im Bewusstsein. Die verschiedensten
bibeldidaktischen Ansatze und Konzeptionen haben vor allem im Blick,
Gottes Wort in den Lebenshorizont von Schilerinnen und Schiler
hineinsprechen zu lassen. Dabei kénnte allerdings noch expliziter auf das
erschliefende Wirken des Heiligen Geistes Bezug genommen werden.
Immerhin kommt gelegentlich das ,Feuer' zur Sprache, durch das
Bibelworte begeistern, anrihren und existentiell relevant werden.
Systematisierungsversuche zu biblischen Themenfeldern versuchen
aulerdem Lehrkraften Hilfestellungen zu geben, Bedeutsames in der Bibel
zu finden und fir den Unterricht aufzubereiten. Schliellich ist bei der
fachlichen TexterschlieBung menschliches Bemiihen genauso gefragt wie
das unverfigbare Wirken des Geistes. Deshalb ist exegetische Arbeit an
Bibeltexten als Grundlage fur systematisch-theologische Aussagen sowie
fur fachlich fundiertes religionspadagogisches Handeln sinnvoll. Dafir
braucht es aber Zeit, Kenntnisse und nach Méglichkeit Ubungsrdume in
der Aus- und Weiterbildung. Schliel3lich kdnnen exegetisch fundierte
Kenntnisse helfen, mit dem Fremden umzugehen und Missdeutungen oder
Manipulationen entgegenzuwirken. Dabei gilt es auch zu lernen,
subjektorientierte Auslegung bzw. emotionsorientierte Aneignungen von
Bibeltexten nicht unreflektiert mit dem Wirken des Heiligen Geistes
gleichzusetzen. Dennoch kénnen sich auch im schulischen Kontext bei
einer Auseinandersetzung mit der Bibel schopferische Sprechakte
ereignen, die zum Hoffen und Handeln anregen. Ob dies in der Analyse
von Texten oder in ihrer kreativen Verarbeitung stattfindet, kann offen
bleiben. Wesentlich ist, dass Unterrichtende sowohl literarisch-
theologische Kenntnisse zur Schrift sammeln, als auch ein Gespur fiir die
lebensverandernde Kraft biblischer Texte entwickeln. Wer selber durch die
Schrift bewegt wird, dem fallt es sicherlich leichter, der Dynamik des
Wortes Gottes im Unterricht Raum zu geben. Dazu kann sowohl das
personliche Bibelstudium, als auch ein lebensbedeutsamer Austausch
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Uber Bibeltexte mit anderen beitragen. Inwiefern Religionslehrkrafte
(wieder) dazu angeregt werden sollten, bei der Schriftauslegung fiir den
Unterricht um die Hilfe des Heiligen Geistes zu bitten, lasst sich weiter
diskutieren.

2. Dynamische Unberechenbarkeit und machtvolle Institution: Zwischen
Religionsunterricht an staatlichen Schulen und der Kirche als ,Leib Christi’
muss aus theologischer und damit auch religionspéadagogischer Sicht
unterschieden werden. Dabei ist zu reflektieren, inwiefern die theologische
Einsicht, dass der Heilige Geist Unverflgbares erschlielt, in die Planung
und Durchfiihrung von Unterricht einbezogen werden kann. Hierbei kann
es hilfreich sein, bewusst mehrere Moglichkeiten des Unterrichtsverlaufs
vorzudenken und verschiedene Schaltstellen zur flexiblen Umsetzung
einzuplanen. Konzepte zur Offnung von Unterricht?'® kénnen dabei
praktische Anregungen vermitteln. Dabei wird angestrebt, Schilerinnen
und Schiler individuell passende Lernmdéglichkeiten zu bieten, die durch
kooperative Formen ergénzt werden. Da in einer solchen offenen
Unterrichtsplanung Lernwege nicht starr vorgegeben sind und an
auftretende Bedirfnisse und Vorkommnisse angepasst werden kénnen,
bietet sich dadurch auch Raum fir das unverfiigbare Wirken des Geistes.
,Offenheit’ bedeutet allerdings nicht, dass Unterrichtsgestaltung in
Beliebigkeit oder Chaos mindet. Dennoch kann es dazu gehéren,
,Misslingen‘ auszuhalten und zu reflektieren, um erneut offene Wege der
Begegnung zu wagen. Wesentlich ist aber vor allem die Haltung der
Lehrkraft, um mit solcher ,Offenheit’ souveran umzugehen. Von daher ist
zu fragen, welche Kenntnisse und Fahigkeiten Unterrichtende brauchen,
um selbst mit Unberechenbarem im Kontext der Schule umzugehen und
Lernende an Unverfigbares heranzufihren. Eine Reflexion der eigenen
Macht- und Sicherheitsbedirfnisse, Erfahrungen der Verséhnung mit
eigenen und fremden Unzulénglichkeiten sowie grundlegendes
Geborgensein in Gottes Liebe, eine Vergewisserung der unantastbaren
menschlichen Wiirde als Gottes Ebenbild sowie ein Training in achtsamer
Wahrnehmung kénnen dabei hilfreich sein. Dies gilt insbesondere im

2135 \/gl. z.B. http://methodenpool.uni-koeln.de/unterricht/darstellung.html am 02.10.2018. Allerdings
ist zu beachten, dass ,offener Unterricht’ nicht automatisch gleichzusetzen ist mit ,Offenheit fir den
Heilige Geist'. In der Reformpadagogik, der humanistischen Pédagogik oder dem Konstruktivismus,
worauf sich diese Konzepte griinden, spielt der Heilige Geist namlich keine Rolle. Diese
unterschiedlichen ,Geisteshaltungen’ gilt es grundlegend wahrzunehmen.
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Umgang mit vordergrindig ,stérenden’ Situationen. Dartber hinaus
erleichtern die Aneignung eines breiten Methodenrepertoires, fachliche
Sicherheit, ein wachsames Beobachten der Schiulerinnen und Schiler
sowie padagogische Erfahrung eine flexible Unterrichtsgestaltung. Auch
hospitierende  Beratung und kollegialer  Austausch, z.B. in
Fallbesprechungen, kénnen dabei hilfreich sein.

Die Komplexitéat von Religionsunterricht zeigt sich auf3erdem in besonderer
Weise im Bemihen um das Unterrichtsthema ,Heiliger Geist’. Aspekte
dazu sind z.B. Bedeutungsverschiebungen durch Sprachvarianten,?'3¢
Umgang mit Unanschaulichem, Unsagbarem und Dynamik sowie damit
verbundene Emotionen und Haltungen,?'3 aber auch Wissens- und
Denkvoraussetzungen fir das Erfassen komplexer Sachverhalte?'® sowie
Spannungen zwischen unverfugbarer Erfahrung und institutionsbewusster
Planbarkeit.

Dartber hinaus sollten Menschen machtvoller Institutionen rund um den
Religionsunterricht z.B. aus der wissenschaftlichen Theologie, Vertreter
kirchlicher Verlautbarungen und Institute sowie religionspéddagogischer
Fakultdten immer wieder in einen intensiven Austausch gebracht werden,
um sich gegenseitig zu korrigieren und anzuregen. Ziel dabei ist es, den
Bedurfnissen von Heranwachsenden in den Herausforderungen ihrer Zeit
von einem biblisch-theologischen Fundament her und innerhalb einer
gelebten  Ekklesiologie zu begegnen. Dadurch kénnte das
heilserschlieRende Wirken des Heiligen Geistes (soweit Uberhaupt
moglich) unterstitzt werden.

3. Sinnliche Erfahrbarkeit und rationale Verantwortung: Vor allem in der
Symboldidaktik zeigt sich eine Spannung zwischen einem sinnlich
wahrnehmbaren Ersplren von Sinn und einem vernlnftigen Analysieren
von Sprache, Formen, Kultur und Kontexten. Hierzu gehéren z.B. Fragen
nach dem, worauf Symbole verweisen, welche Macht mit ihnen verbunden
wird und ob man sich demgegeniber Uberhaupt 6ffnen will. Angestrebt
wird dabei die Sprachféhigkeit eines eigenen erfahrungsgefillten und
lebensrelevanten Glaubens. Um daflir passende Anreize zu setzen, muss

2136 \/gl. raah, pneuma, Geist; auch beim interreligiésen, das ja mit interkulturellem Lernen verknupft
ist, sind Bedeutungsanderungen durch Ubersetzungen zu beachten.

2137 7 B. Ohnmacht, Staunen, Begeisterung, Veréanderungsbereitschaft.

2138 7 B. Komplementaritat (Ergédnzung durch scheinbar Widersprichliches) oder Ambiguitat
(Mehrdeutigkeit).
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innerhalb schulischer Rahmenbedingungen sensibel erprobt und
durchdacht werden, welche Symbole zu welcher Gruppe passen, um sich
Transzendentem entsprechend anzundhern. Im Blick auf die erneuernde
Kraft des Geistes ist dabei besonders anspruchsvoll, dass die Prasenz des
Geistes methodisch nicht verfugbar ist. Um diese Erfahrung lasst sich aber
bitten. Dies steht nicht im Widerspruch zu einer padagogisch und fachlich
durchdachten Unterrichtsgestaltung.

Grundséatzlich geht es weniger um eine Re-Symbolisierung, d.h. einem
JAuswendiglernen’ traditioneller Symbolbedeutungen und auch nicht um
eine unreflektierte Ubernahme tradierter Klischees, sondern um den
Aufbau eines inhaltsvollen, kulturell passenden und reflektierten
Symbolverstandnisses. Hierzu lasst sich fragen, wo (angehende)
Lehrkrafte dazu selber Anregungen erhalten, auch im Blick auf lebendige
Symbole fur den Heiligen Geist. Auflerdem gilt: Ein komplexes
Symbolverstehen zum Heiligen Geist, das ein mindiges Christsein
unterstiitzt, grindet sich auf Erfahrungen und damit verbundene biblisch-
systematische Reflexionen. Dafir braucht es Erfahrungsrdume und
lebensbegleitende Mdglichkeiten zum theologisierenden Gesprach fir
Lehrende, auch Uber die Ausbildung hinaus. Dadurch sollen Lehrkrafte in
ihrer eigenen Glaubensentwicklung geférdert werden, um so Schiilerinnen
und Schilern zu unterstitzen in der Entwicklung eines lebensrelevanten
und durchdachten Symbolverstehens, das zu verantwortlichem Handeln
fuhrt.

4. Ordnendes Bewahren und erneuernde Aufbriiche: Ansétze Performativer
Religionsdidaktik versuchen christlich-spirituelle Erlebnisse in den
Religions-unterricht zu integrieren, um jungen Menschen, die ohne
glaubensbewahrende Traditionen aufwachsen, Reflexionsmdglichkeiten
dazu zu bieten. Dadurch soll eine bewusste religidse Orientierung mit der
Option zur Teilhabe am christlichen Glauben geférdert werden.
Religionslehrkrafte werden dabei herausgefordert, ihre eigene
Teilhabefahigkeit am christlichen Glauben selbstkritisch zu Uberprifen und
zu férdern. Ein Bemihen um ein mdglichst ganzheitlich erlebbares
Begegnen mit dem Glauben und damit auch mit dem unverfigbaren Geist
Gottes sowie die Reflexion dieser Versuche erscheint innerhalb sakularer
Rahmenbedingungen allerdings als anspruchsvoll. Dies gilt insbesondere
fur die Phase der Pubertat, in der bewahrte Erfahrungen der Kindheit in
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Frage gestellt werden und ein Aufbruch zu neuen, eigenen Ordnungen
angestrebt wird. Um so mehr sollte weiter Uber die Bemihungen, Glauben
in der Schule ganzheitlich z.B. durch Fihlen, Schmecken, Beten, Singen,
Lachen, Spielen und Feiern zu begegnen, nachgedacht werden, auch
konzeptionell.2'3® Wenn so in der Praxis der kérperorientierten Sinnlichkeit
von rdah in lebendiger Gemeinschaft mehr Raum gegeben wird, kdnnte
dies in der theoretischen Reflexion beinhalten, sich sowohl dem Geist als
auch dem Glauben mehr in judisch-christlicher und weniger in
hellenistisch-idealistischer Perspektive zu nahern. Dies entsprache
jedenfalls starker den Urspriingen des Christentums. In der Besinnung auf
die judischen Wurzeln des christlichen Glaubens ist es allerdings nétig,
jahrhundertealte antijiidische Denkmuster?'#? in der christlichen Theologie
und damit auch in religionspaddagogischen Zusammenhdngen weiter
aufzubrechen. Dies kann beinhalten, die Bibel starker aus ihrem jadischen
Kontext heraus zu verstehen und weniger durch eine dogmatisch gefarbte
Brille, die z.B. bei Luther antijudische Ténungen aufwies. Das Aufbrechen
von Stereotypen wie ,das AT ist von Gewalt gepragt®, ,alles Jidische ist
gesetzlich und einengend® oder ,die Kirche wurde nach dem Scheitern
Israels zum erwéhlten Volk Gottes® kann zudem helfen, die christliche
Identitdt besser zu erkennen. In der Besinnung auf die Urspriinge des
Glaubens lassen sich vielleicht auch konfessionelle Grében besser
Uberwinden und neue Wege finden, um auf Menschen anderer Religionen,
insbesondere aus dem Judentum, zuzugehen. Dies gilt gerade auch da,
wo verschiedenste Formen von aktuellem Antisemitismus?'#! Schulen und
somit auch Religionslehrkrafte vor neue Aufgaben zur Uberwindung von
Hass und ideologischer Verblendung stellen. Auch nach Uber 70 Jahren
Holocaust bzw. Shoa, bleibt die Herausforderung bestehen,
verschwiegenes Unrecht aufzudecken,?'? Erinnerungen wach zu halten,

2139 Konzepte des Performativen Religionsunterrichts enthalten dazu bereits hilfreiche
Uberlegungen.

2140 Dabei ist z.B. an Substitutionstheologie zu denken, die vertritt, dass die Christen das neue
erwahlte Volk Gottes wéaren. Auch Luthers Antijudaismus pragt die evangelische Schriftauslegung,
Theologie und damit Religionspadagogik in verschiedenen Bereichen immer noch. Dies gilt, auch
wenn sich die Kirche davon offiziell distanziert hat und z.B. neue Perspektiven zur Exegese von
Paulusbriefen diskutiert werden, die den Bund Gottes mit den Juden nicht als einengende
Gesetzlichkeit darstellen.

2141 Hierbei ist z.B. zu denken an Hetze gegen Juden im Netz, judenfeindliche Spriiche im Deutsch-
Rapp, Antiisraelismus oder Ubergriffe gegen Juden, auch von muslimischer Seite.

2142 Gerade in regionaler Perspektive gibt es hierbei im Religionsunterricht noch immer viel zu
entdecken — auch in Zusammenarbeit mit dem Fach Geschichte.
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ordnende Vergebung anzubieten und zu verséhnender Verantwortung
aufzurufen.
In diesem Sinne darf sich die Religionspaddagogik immer wieder neu von
Gottes Geist durchwehen lassen, um klar zu erkennen, welchen konkreten
(prophetischen) Aufgaben sie sich in der aktuellen Gesellschaft zu stellen
hat.2143

5. Einheit der Gemeinschaft und Freiheit des Individuums: Menschen unserer
Gesellschaft finden heute zum einen in unterschiedlichen religidsen und
weltanschaulichen Gruppen Halt und Orientierung. Zum anderen liegt es
im Trend, sich als einzelner innerhalb von erlebnisorientierten,
multioptionalen Verhaltnissen und jenseits von Institutionen individuelle,
spirituelle Selbstvergewisserung beliebig zusammen zu patchen. Dabei
kann die Sehnsucht nach Selbstfindung auch als Gegenbewegung zu
autoritdren und gesellschaftlich vereinnahmenden Erziehungsformen
vergangener Gesellschaften eingeordnet werden.?'** Wer in seiner
kindlichen Entwicklung sichere Bindung?'*® erlebt, kann als Erwachsener
in ausgewogener Weise sowohl Autonomie und Selbstverantwortung
zeigen, als auch sich respektvoll und empathisch auf andere Menschen
einlassen. Hier gilt es in der Schule beide Pole verlasslich und
wertschétzend zu férdern. Theologisierende Gesprache kénnen dabei z.B.
ein gemeinschaftlicher Raum sein, der dazu beitragt, die individuelle
Beziehung zu Gott so zu erleben und zu reflektieren, dass daraus ein
tragfahiges Fundament fir das Leben verantwortungsvoller Freiheit
entsteht. Die Rede von Gott als Geist kann hierbei Hilfen zum Aufbau eines
reifen Gottesbildes bieten.

2143 Interessant dazu ist z.B., dass llse Peters, die ,seit 1929 die erste Professorin fir
Religionspadagogik in Deutschland* war, wéhrend der NS-Zeit entlassen wurde und so in der
Schulkammer der Bekennenden Kirche einen kirchlichen Lehrplan gegen die NS-Ideologie entwarf.
In der Nachkriegszeit entwickelte sie daraus zusammen mit anderen einen Lehrplan der
Evangelischen Unterweisung, der sich ,um eine Neugestaltung der Beziehung zwischen Christen
und Juden ... bemihte®. Bewundernswert ist hierbei der Mut, sich gegen gesellschaftliche Trends
vom Glauben her eindeutig zu positionieren. Auch angesichts der vielen Verstrickungen von
Religionslehrkréften in die NS-ldeologie gab es fiir diese pro-judische Position auch nach dem Krieg
aus religionspadagogischen Kreisen heftige Kritik. Vgl. Méller, Unterweisung, 3.

2144 Hierzu sind z.B. Patriarchat oder die Erziehung im Kaiserreich und der NS-Zeit zu nennen, die
bis heute in Familiengeschichten ihre Spuren hinterlassen. vgl.
https://www.zeit.de/wissen/geschichte/ 2018-07/ns-geschichte-mutter-kind-beziehung-
kindererziehung-nazizeit-adolf-hitler am 03.10.2018.

Die 68-er Bewegung mit ihrer Betonung von Freiheit gilt hierzu als Gegenbewegung.

2145 Zu unterschiedlichen Bindungstheorien vgl. z.B. https://www.eltern-kind-bindung.net/
fachpersonen/ postpartaler-bereich/bindungsmodelle/ am 03.10.2018.
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Dariiber hinaus wird der aktuelle gesamtgesellschaftliche Zusammenhalt
durch die Aufspliterung in unterschiedliche (religiose) Milieus
herausgefordert. Um ein friedliches Miteinander zu férdern, sollte deshalb
der Umgang mit Pluralitét gelernt werden z.B. durch interreligiése Bildung.
Dabei kann in der grenziberschreitenden Begegnung Bereicherung und
Anregung zur Identitatsstdrkung und Eigenreflexion liegen. Von
christlicher Seite ist dabei auch die Frage zu bedenken, wie der biblisch
bezeugte, besondere Bund Gottes mit den Juden die Heilserfahrungen
anderer Volker und Religionen herausfordert. Der Heilige Geist kann
hierbei als identitdtsklarende und verséhnliche Verstandigungshilfe im
interreligidsen Lernen dienen. Dies ist in der Aus- und Weiterbildung zu
bertcksichtigen. Zudem kann der Heilige Geist als Grundlage
konfessionsubergreifender Einheit verstanden werden, was z.B. im Blick
auf konfessionell kooperativen Religionsunterricht zu durchdenken ist. Als
Ziel religionspddagogischen Handelns aber kann mundiger Glaube im
Sinne eigensténdiger Beurteilungen gelten. Diese sollen dann wiederum
eine forderliche Lebensgestaltung unterstiitzen — zwischen Freiheit und
Versdhnung und in Bezogenheit auf die Auferbauung von Gemeinschaft.
.Handeln im Diesseits und Jenseitshoffnung: Das humanistische
Menschenbild, das in allgemeinpaddagogischen Zusammenhangen eine
wichtige Rolle spielt, konzentriert sich auf die Gestaltung eines
menschenwirdigen Lebens im Diesseits. Auch die aktuelle
Religionspddagogik orientiert sich vielfach an diesem ethisch-sozialen
Horizont. Dabei kann betont werden, dass humanistisches Denken viele
Entsprechungen zum biblischen Versténdnis von Freiheit, Gerechtigkeit,
Mindigkeit und Gemeinschaft enthalt. Die christliche Uberzeugung, dass
Gott sich in Jesus dem Diesseits auch in seinen leidvollen Aspekten ganz
aussetzt, mitleidet sowie Schmerz und Tod Uberwindet, hebt jedoch noch
ganz andere Aspekte hervor. So kann ein solcher Glaube dazu motivieren,
sich den Schwachen in dieser Welt liebevoll zuzuwenden, aber auch vor
der menschlichen Selbstiberschatzung bewahren, allein aus eigener Kraft
Heil im Diesseits schaffen zu wollen. Somit beinhalten transzendente
Beziige zu Gott, Christus, dem Heiligen Geist, der Glaube an die
Verwandlung zur neuen Schdpfung im Kraftfeld der Liebe des ,Leibes
Christi’ sowie die Hoffnung auf Auferstehung und eine neue Welt
grundlegende Unterschiede zu rein innerweltlichen Philosophien. Dies gilt
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es sowohl in religionspadagogischen Konzeptionen als auch in der Aus-
und Weiterbildung von Religionslehrkraften neu zu durchdenken, auch um
(Selbst-) Sakularisierungs-tendenzen entgegenzuwirken. Immerhin fallt
auf, dass sich bisher kaum eschatologische Bezlige in
religionspddagogischen Theorien finden. Solche Hoffnungsperspektiven
aber will der Heilige Geist wach halten und somit gehéren sie grundlegend
zum christlichen Glauben dazu. Bei allem notwendigen Bemihen,
Religionsunterricht zu allgemeinp&adagogischen Entwicklungen
anschlussfahig zu halten, sollte deshalb christliche Religionsdidaktik ihr
eigenes Profil starken und dabei ihr weltiiberwindendes Potenzial nicht aus
den Augen verlieren.

7. Geistfokussierter und bekenntnisorientierter Christusglaube: Grundlegend
gilt der christliche Glaube als unverfigbares Geschenk des Heiligen
Geistes. Dieses kann wie ein Wunder in das Leben eines Menschen
hereinbrechen.  Allerdings entsteht Glaube nicht nur durch
AuRergewdhnliches, sondern kann auch gelernt werden. Hierbei sind auch
entwicklungs- und lernpsychologischen Gesichtspunkte zu
berlcksichtigen. Grundlegend bezieht sich christlicher Glaube zwar auf
Inhalte, ist aber vor allem zu verstehen als ein Sich-Verlassen, als neuer
Blick auf das Leben und von daher als Sinnstifter, Halt und Orientierung im
Handeln. Dies liegt daran, dass nach christlicher Uberzeugung Gott (iber
Christus mit den Menschen in eine Beziehung treten will. Dadurch wird der
Mensch befreit, sich selbst und andere in Wahrheit und Liebe zu erkennen.
Dies kann mit plétzlichen, intensiven Emotionen verbunden sein, sich aber
auch in einer kontinuierlichen, theologisch fundierten Hinwendung zum
Bekenntnis des Glaubens an Christus ereignen. Schliellich gibt es ja auch
impulsive und bedéachtigere Persoénlichkeitsstrukturen, auch bei
Schiilerinnen und Schilern.?'“® Dies gilt es religionspadagogisch zu
bertcksichtigen.

Generell aber sollten religionsdidaktische Ansédtze und Konzeptionen das
\Wirken des Heiligen Geistes* expliziter in ihre Uberlegungen mit einbeziehen
- als Unterrichtsthema sowie als Dimension gelingenden
Religionsunterrichts. Dabei gilt, dass der Heilige Geist einerseits aufgrund

2146 |nteressant hierzu sind z.B. die Wertefelder von dem Psychologen Shalom Schwartz
https://www.wertesysteme.de/nuetzliche-infos/werte-modelle/wertemodell-von-schwartz am
19.08.19.
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seiner Unverflgbarkeit nicht didaktisierbar ist. Andererseits wird er im
Johannesevangelium als Lehrer des Glaubens bzw. als lebensdienlicher
Troster (Paraklet) vorgestellt. Deshalb ist weiter zu Uberprifen, welche
Konsequenzen die Rede vom Heiligen Geist fir eine lebendige
Religionsdidaktik ergibt.

3.2.2 AbschlieBende und weiterfiihrende Gedanken

Wer oder was der Heilige Geist ist, entzieht sich zum einen menschlichem
Verstehen und erhellt es gleichzeitig, vor allem im Blick auf Christus und die
Wirklichkeit der neuen Schoépfung. Dabei zielt die Dynamik des
unverfliigbaren Geistes starker auf eine heilvolle Umgestaltung konkreter
Lebensverhéltnisse als auf die Erstellung systematisch-rationaler Kategorien.
Dies bedeutet nicht, dass sich nicht systematisch-theologisch Uber den
Heiligen Geist reden lasst, sondern vielmehr, dass sich seine erneuernde
Kraft im Leben als wahr erweisen will und zwar auch kérperlich erfahrbar und
gemeinschaftsstarkend.

Im Kontext von Schule als Teil der Welt, weniger der Gemeinde, verweist
die Rede vom Heiligen Geist erstmal nur auf Unverfigbares und auf die
Hoffnung der Uberwindung von allem Todbringenden. Dazu gehért, dass sich
die unfassbare dynamische Macht des Geistes im letztlich unverfigbaren
Personenkern eines jeden Menschen spiegelt. Von daher kann sie zur
Starkung mundiger Freiheit dienen, die als Grundlage lebensférderlicher
Gemeinschaft angesehen werden kann.?'#” Inwiefern eine Klarheit geistvoller
Rede im Blick auf die Erlésung in Christus und die christliche Hoffnrung der
Neuschdpfung bis zur Vollendung innerhalb von Schule mdglich ist, muss
unter den jeweiligen Rahmenbedingungen geprift werden. Dabei ist auch zu
fragen, welche Vorstellungen und Erfahrungen bei unterschiedlichen

2147 \/gl. hierbei auch zur Auseinandersetzung mit Klafkis Forderungen nach Selbstbestimmung und
Solidaritatsfahigkeit Pannenbergs Ausfiihrungen: ,Die Selbstbestimmung der Geschépfe néamlich
entspricht nicht ohne weiteres der Bestimmung, auf die hin ihr Schopfer sie angelegt hat. Die
Selbstverfehlung der Menschen in ihrer Verselbststédndigung gegen Gott hat vielmehr zur Folge, daf
sie ihr vermeintliches Eigeninteresse nicht nur Gott gegeniber, sondern auch im Verhéltnis zu ihren
Mitmenschen und gegen alle anderen Geschépfe durchzusetzen suchen. Das Ergebnis ist der
Unfriede in der Schépfung mit der Konsequenz, da die Herrschaft des Schépfers in ihr nicht ohne
weiteres erkennbar ist® ,Die Hoffnung auf das endzeitliche Gottesreich enthalt schon als solche den
Gedanken der Verséhnung von Individuum und Gesellschaft. Herrschaft des Rechtswillens Gottes
bedeutet ja, dal jedem das Seine zu Teil wird und keiner sich mehr anmaft als ihm zukommt ... Erst
das Recht Gottes, das durch die Liebe vollendet ist, verséhnt im Reich Gottes endgultig die
Individuen miteinander so auch mit der Gesellschaft. Diese im Gedanken des Gottesreiches
begriindete Verséhnung von Individuum und Gesellschaft findet in der christlich eschatologischen
Hoffnung ihren Ausdruck®. Pannenberg, Theologie 3, 626f, 630.
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Menschen mit bestimmten Worten und Symbolen jeweils verbunden werden.
Insofern sollten auch die Worte der Bibel, die als besondere Zeugnisse von
der Kraft des Geistes angesehen werden kdénnen, angesichts der Situation
der Horenden jeweils neu bedacht werden. Hierbei ist nicht nur geschichtlich-
philologisches Handwerkszeug und padagogisches Geschick von
Religionslehrkraften gefragt, sondern auch der Glaube herausgefordert, dass
der Heilige Geist die nétigen Verstehensprozesse erschlief3t. Dazu kénnen
z.B. besondere Erfahrungen wie Begegnungen mit Leid, die Durchbrechung
einengender Verhaltnisse, ein stilles Nachsinnen tber Gottes Geheimnisse
oder lebensfrohe Gemeinschaft helfen, eine Ahnung von der unverfiigbaren
Kraft des Geistes zu bekommen. Dartiber hinaus kann eine exegetische und
theologisch-systematische Auseinandersetzung mit dem Heiligen Geist
Religionslehrkraften  grundlegend  unterstitzen, einen theologisch
durchdachten Zugang zur Thematik zu finden. Solche erfahrungs- bzw.
schriftorientierten Begegnungen mit dem Geist wirken sich méglicherweise
auf den Unterricht als innovativ, lebensrelevant, kreativ, herausfordernd und
gemeinschaftsfordernd aus. Dabei kénnen z.B. auch Erkenntnisse zu den
hebrdischen Wurzeln christlichen Lebens in Unterscheidung =zu
hellenistischen und rémischen Einflissen neue ganzheitliche Perspektiven
aufzeigen.?'¥® Auf diese Weise ist zu hoffen, dass der Religionsunterricht
weiterhin dazu beitragen kann, etwas gegen die an vielen Stellen drohende
Verzweckung des Lebens von Kindern und Jugendlichen in unserer
Gesellschaft z.B. durch Konsum oder Medien beizutragen. Die Uberzeugung
von der Wirde und Freiheit des Menschen sowie seine Beféhigung in
lebensdienlicher Gemeinschaft zu leben, kann so durch die Beschéaftigung
mit der Rede vom Heiligen Geist eine neue tiefe Verwurzelung und damit eine
kraftvolle Lebensrelevanz erhalten. Inwiefern die jeweils aktuelle Gesellschaft
es ertragt, die Gegenwart von christlich-eschatologischer Hoffnung her zu
verstehen und zu gestalten, ist im méglichst vom Geist gepragten Gespréch
und in entsprechenden Taten immer wieder mutig zu erproben. An der von
Klafki geforderten Gegenwarts- und Zukunftsbedeutung mangelt es dem
Thema ,Heiliger Geist‘ jedenfalls nicht. Die Akzeptanz dieser Bedeutungen

2148 5o ZuRBert z.B. Moltmann: ,In dem Mafe, wie sich das Christentum von seinen hebraischen
Wurzen l6ste und hellenistische und rémische Gestalt annahm, verlor es seine eschatologische
Hoffnung, und gab seine apokalyptische Alternative zu ,dieser Welt' der Gewalttat und des Todes
auf. Es verschmolz mit der gnostischen Erldsungsreligion der spatantiken Welt.* Moltmann, Geist,
101.
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jedoch kann nicht als selbstverstandlich vorausgesetzt werden. So versteht
z.B. Pannenberg innerweltliche Utopien wie bei Kant oder Marx ,einer durch
menschliches Handeln zu realisierenden Vollendungsgestalt der
Gesellschaft* angesichts christlich-eschatologischer Erwartung ,nur als sehr
unvollkommene Ausdrucksformen der Hoffnung auf eine kinftige Vollendung
der Menschheit.“?'*® Solche Aussagen provozieren vielleicht, sollen aber vor
allem zum Nachdenken anregen. Dies gilt insbesondere deshalb, da sich
padagogische Konzepte unserer Zeit vielfach auf humanistische oder
kommunistische Ansatze beziehen und christliche Religionspadagogik sich
darin mit einem eigenem Profil behaupten muss.

Insgesamt kommt beim Nachdenken Uber den ,Heiligen Geist im
Religionsunterricht’' dem Theologisieren eine besondere Bedeutung zu. Zum
einen kann das Vertrauen in die erschlieRende Kraft des Geistes solche
Gespréche grundlegend offnen, beleben und eine Wachsamkeit fur
bedeutsame AuRerungen und Augenblicke schaffen. Zum anderen eignet
sich das Reden miteinander besonders, wenn man den Geist im Unterricht
explizit thematisieren will. So kann man sich gemeinsam einem Verstehen
des Unfassbaren anndhern. Damit die Lehrkraft dabei entsprechende
Impulse setzen kann und das Gesprach nicht in einer nichtssagenden
Beliebigkeit verlauft, braucht sie exegetische und theologisch-systematische
Kenntnisse zum Heiligen Geist. Dazu will diese Arbeit beitragen. Die
Ausfihrungen zu den Konzeptionen sollen auerdem helfen, in den
verschiedensten kommunikativen Situationen religionsdidaktisch durchdacht
agieren zu kdnnen. Mégen sich so viele Geist-volle Begegnungen ereignen —
im Religionsunterricht, in der Schule und dartber hinaus.

2149 Pannenberg, Theologie 3, 631. Ergdnzung nach A.S.
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Beitrage zur Kinder- und Jugendtheologie

Herausgegeben von
Prof. Dr. Petra Freudenberger-L6tz, Universitat Kassel
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Band 2

Band 3

Band 4

Band 5

Band 6

Band 7

Band 8

Band 9

Band 10

Band 11

Die Religionsstunde aus der Sicht einzelner Schiler/innen. Empirische
Untersuchungen aus der Sek. Il, Kassel 2008, 195 S., ISBN 978-3-89958-403-5
Annike ReiB

Méglichkeiten und Grenzen der Ubertragbarkeit mathematikdidaktischer
Prinzipien auf den Religionsunterricht der Klassen 3-6, Kassel 2008, 66 S.,
ISBN 978-3-89958-434-9

Nicole Wilms

"Sylvia van Ommen: Lakritzbonbons". Jenseitsvorstellungen von Kindern ins
Gesprach bringen. Perspektiven flir den Religionsunterricht in der Grundschule,
Kassel 2009, 122 S., ISBN 978-3-89958-678-8

Michaela Wicke

Personliche Gottesvorstellungen junger Erwachsener, Kassel 2010, 156 S.,
ISBN 978-3-89958-826-2
Karina Méller

Urknall oder Schépfung? Eine empirische Untersuchung im Religionsunterricht
der Sekundarstufe Il, Kassel 2010, 595 S., ISBN 978-3-89958-842-2
Meike Rodegro

Mannlich — Weiblich — Géttlich. Geschlechtsspezifische Betrachtungen von
Gottesbeziehungen und Gottesverstandnis Heranwachsender aus mehrheitlich
konfessionslosem Kontext, Kassel 2010, 241 S., ISBN 978-3-89958-844-6

Ina Bosefeldt

Achtklasslerinnen entdecken einen Zugang zu Wundererzahlungen, Kassel 2010,
142 S., ISBN 978-3-89958-878-1
Katharina Burhardt

Philosophisch und theologisch denken. Ein Beitrag zur Entwicklung eines
Curriculums fir die Ausbildung, Kassel 2010, 122 S., ISBN 978-3-89958-990-0
Philipp Klutz

+Ernst und das Licht“. Theologische Gespréche zur Christologie in der Oberstufe,
Kassel 2011, 138 S., ISBN 978-3-86219-118-5
Katharina Ochs

Spiritualitat von Kindern - Was sie ausmacht und wie sie padagogisch geférdert
werden kann. Forschungsbericht Gber die psychologische und padagogische
Diskussion im anglophonen Raum, Kassel 2011, 392 S., ISBN 978-3-86219-126-0
Delia Freudenreich

Kompetenzorientierter Religionsunterricht. Planung, Durchfiihrung und
Auswertung eines Unterrichtsprojekts zum Thema ,Sterben, Tod und
Auferstehung® (Jahrgangsstufe 9), Kassel 2012, 127 S., ISBN 978-3-86219-262-5
Johanna Syrnik, Tino Wiesinger, Mario Ziegler
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Band 17

Band 18

Band 19
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Die Bedeutung der Theodizeefrage im theologischen Gesprach mit Kindern und
Jugendlichen. Uberraschende Erkenntnisse eines Forschungsprojektes, Kassel
2012, 116 S., ISBN 978-3-86219-274-8

Sebastian Hamel

Facetten des Gotteskonzepts: Kinder einer 4. Klasse schreiben in Briefen iber
ihre Gottesvorstellungen, Kassel 2012, 238 S., ISBN 978-3-86219-284-7
Carolin Pfeil

Vom Umgang Jugendlicher mit der Leidfrage. Planung, Durchfiihrung und
Reflexion einer Unterrichtsreihe fir die 10. Klasse, Kassel 2012, 181 S.,
ISBN 978-3-86219-300-4

Magdalena Rode

,Geschichten sind doch dazu da, weitererzahlt zu werden“. Eine empirische
Untersuchung zu Sinn, Relevanz und Realisierbarkeit einer Kinderbibel von Kindern,
Kassel 2012, 264 S., ISBN 978-3-86219-256-4

Nicole Metzger

Studentische Gottesvorstellungen. Empirische Untersuchungen zur
Professionalisierung der Wahrnehmung, Kassel 2013, 368 S.,
ISBN 978-3-86219-310-3

Nina Rothenbusch

Die Professionalisierung Studierender durch Reflexionsgesprache. Aufgezeigt am
Beispiel der Forschungswerkstatt , Theologische Gesprache mit Jugendlichen®,
Kassel 2012, 170 S., ISBN 978-3-86219-328-8

Sarah-Maria Schmidl

Welche Vorstellungen haben Kinder der vierten Klasse vom Tod? Kassel 2012,
85 S., ISBN 978-3-86219-344-8
Katharina Druschel, Franziska Schmeier, Anna-Lena Surrey

LAuf der Grenze" - Religionsdidaktik in religionsphilosophischer Perspektive.
Unterrichtspraktische Uberlegungen zur Anthropologie in der gymnasialen
Oberstufe mit Paul Tillich, Kassel 2012, 395 S., ISBN 978-3-86219-348-6
Anke Kaloudis

Gestaltung und Einsatzmdglichkeiten einer Lernkiste zur Josefserzahlung
fur ein 4. Schuljahr, Kassel 2012, 212 S., ISBN 978-3-86219-354-7
Rebekka lliner

Theodizee — Einbruchstelle des Glaubens bei Jugendlichen?, Kassel 2012,
168 S., ISBN 978-3-86219-356-1
Stefanie Neruda

Wie entsteht der Glaube im Menschen? Eine Untersuchung der persénlichen
Vorstellungen von Schilerinnen der neunten Jahrgangsstufe, Kassel 2013,
112 S., ISBN 978-3-86219-462-9

Annika Stahl
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Dialogische Bibeldidaktik. Biblische Ganzschriften des Alten und Neuen
Testaments in den Sekundarstufen des Gymnasiums — ein unterrichtspraktischer
Entwurf, Kassel 2013, 112 S., ISBN 978-3-86219-462-9

Christian Dern

Powerful Learning Environments and Theologizing and Philosophizing with
Children, Kassel 2013, 170 S., ISBN 978-3-86219492-6
Henk Kuindersma (Ed.)

Religionspadagogik mit Madchen und Jungen unter drei Jahren in ausgewéhlten
neueren Entwirfen. Eine Untersuchung der theoretischen Bezlige und der
religionspadagogischen Praxis, Kassel 2013, 137 S., ISBN 978-3-86219-644-9
Frauke Fiedler

Gott ist (k)ein alter weiser Mann! Jugendliche schreiben Uber ihre Gottesvorstellungen,
ihren Glauben, ihre Zweifel, Kassel 2014, 247 S., ISBN 978-3-86219-644-9
Judith Krasselt-Maier

Gott als Therapeut? Eine Untersuchung zur religiésen Orientierung Jugendlicher,
Kassel 2014, 137 S., ISBN 978-3-86219-764-4
Victoria Kurth

Kreatives Schreiben im Religionsunterricht der Grundschule am Beispiel der
Davidsgeschichte, Kassel 2014, 217 S., ISBN 978-3-86219-764-4
Elena Wagener

WeiBt du wohin wir gehen ... ? Mit Kindern liber das Leben nach dem Tod
theologisieren und philosophieren. Ein Praxisbuch, Kassel 2015, 143 S.,
ISBN 978-3-86219-816-0

Robin Alexander Kiener

,WeiBt du, wieviel Sternlein stehen?* Eine Kosmologie (nicht nur) fur
Religionslehrer/innen, Kassel 2014, 192 S., ISBN 978-3-86219-840-5
Veit-Jakobus Dieterich / Gerhard Buttner (Hrsg.)

Lich spreche im Kopf mit Gott.” Empirische Erkundungen in der Grundschule
zum Thema Gebet,Kassel 2015, 122 S., ISBN 978-3-86219-864-1
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Children's voices. Theological, philosophical and spiritual perspectives, Kassel
2015, 171 S., ISBN 978-3-86219-922-8
Petra Freudenberger-L6tz / Gerhard Buttner (Hrsg.)

,Man soll etwas glauben, was man nie gesehen hat.“ Theologische Gesprache
mit Jugendlichen zur Wunderthematik, Kassel 2015, 621 S.,

ISBN 978-3-86219-918-1

Annike ReiB

,,Fur die géttliche Erfahrung muss die Chemie stimmen." Persénliche
Gotteserfahrungen von Oberstufenschi ler/innen aus jugendtheologischer
Perspektive, Kassel 2015, 607 S., ISBN 978-3-7376-0010-1

Karina Méller
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Kirche, Jugend, Internet. Die Landeskirche von Kurhessen Waldeck im Netz —
Erreichbarkeit und Einbindung der jungen Generation nach der Konfirmation mittels
einer speziellen Homepage, Kassel 2015, 601 S., ISBN 978-3-7376-0018-7

Daniel FaBhauer

Biographisches Lernen in der religionspédagogischen Erzieherlnnenausbildung,
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