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Uber das Wissen: Der

Zweikammerverstand

Die christliche Offenbarung beruht auf der sub-
jektiven Erfahrung einer heiligen Dimension von
Realitdt oder — priziser — einer Vertrautheitser-
fahrung in der Beziehung zu Gott. Die christli-
che Theologie nimmt fiir sich in Anspruch, dafl
sie aufgrund von objektiver Reflexion eine Arti-
kulation unserer gegenwirtigen Gotteserfahrung
im Lichte vergangener Erfahrungen bereitstellt.
Da eine bedeutende Anzahl von Menschen in der
westlichen Welt aber Erfahrungen beschreibt,
die von Phinomenologen wie Ott, van der
Leeuw und Eliade als religiése Erfahrungen be-
zeichnet werden, kann die Erfahrung Gottes
nicht mehr nur normativ betrachtet werden.
Tatsdchlich steht die Méglichkeit, Gott zu erle-
ben, fiir eine wachsende Zahl von Menschen in
Frage'. Die Folge davon ist, daf theologische
Uberlegungen an Bedeutung verlieren und eine
weniger wichtige Rolle beim Entstehen von
Glaubenssystemen spielen. Wihrend uns dieses
moderne Phinomen alles andere als klar ist und
die Ausnahmen zu einer jeden Verallgemeine-
rung recht zahlreich sind, stelle ich die Hypothe-
se auf, daf} dieses Phinomen, zumindest teilwei-
se, aus der funktionalen Zuriickweisung des
Zweikammerverstandes (bicameral mind) seitens
der etablierten Kirchen unserer modernen Zeit
resultiert.

Seit dem 16. Jahrhundert hatten die Amtstra-
ger der Kirche in ihrer Sorge um das richtige
Denken und das richtige Dogma eine Tendenz,
die Vernunft sowohl zum Utrsprung religidsen
Wissens als auch zu dessen Richter zu erkliren.
Wihrend einige Theologen die Wichtigkeit reli-
gioser Gemiitsbewegungen betonten und die
«breite Masse» oft in eher iibertriebener Weise
gefiihlsmiflig reagierte, haben die Hauptverant-
wortlichen der kirchlichen Katechese die religis-
se Erfahrung meist ignoriert und lehrten stattdes-
sen wie besessen die amtliche Lehre”. Beziiglich
eines jeden Vorhabens und eines jeglichen Zwek-

kes wurde dabei ein Keil zwischen die Emotio-
nen und den Glauben getrieben, zwischen die
subjektive Erfahrung und die objektive Refle-
xion, zwischen intuitive und intellektuelle Weise
des Wissens, zwischen die affektiven und kogni-
tiven Bereiche des Verstandes, zwischen die
rechte und linke Gehirnhilfte, zwischen die hei-
ligen und profanen Bereiche der Realitit, zwi-
schen Offenbarung und Theologie. Dieser un-
gliicklichen Aufspaltung ist es zu verdanken, dafl
die moderne Kirchengeschichte im Westen die
Geschichte einer Laien-Hiresie ist, des Pietis-
mus nimlich, der mit seinem ausschliefflichen
Interesse fiir die subjektive Erfahrung und sei-
nem iibertriebenen Besorgtsein um die richtigen
Gefiihle im Konflikt steht mit einer klerikalen
Hiresie, dem Rationalismus, der ausschlieflich
an der objektiven Reflexion interessiert ist und
sich iibermiflig mit dem richtigen Denken be-
schaftigt.

Im Lichte dieser Geschichte ist es sehr wesent-
lich, dafl wir einen simplifizierenden Begriff von
religiosem Wissen als entweder nur objektiv oder
nur subjektiv vermeiden. Religioses Wissen geht
iiber beides hinaus. Die Vernunft ist lediglich das
Vermogen des Verstandes — wenn auch ein sehr
wichtiges —, das uns unsere Erfahrung verstind-
lich zu machen hilft und iiberpriift, was uns
Sinne und Phantasie prasentieren. Die Ideen, die
sich aus diesem intellektuellen Vorgang ergeben,
beeinflussen unsere Erfahrungen von Realitit.
Der Verlauf der Sinnfindung insgesamt wird am
besten verstanden, wenn wir uns vorstellen, daf
er vom subjektiven Erleben ausgeht, sich dann
durch die Phantasie hindurch fortbewegt, hin zu
einer rationalen Reflexion, bis er sich schliefilich
in grundsitzlichen moralischen Uberzeugungen
findet, die dann wiederum Natur und Charakter
der erfahrenden Wahrnehmung beeinflussen.

Ich behaupte, dafl ein angemessenes Verstehen
der Religion und des menschlichen Lebens eine
Anerkennung des Zweikammerverstandes vor-
aussetzt und ebenso ein Begreifen seines Funk-
tionierens. Ich will mit der These beginnen, daf§
es zwel interdependente Arten des Denkens gibt,
zwei miteinander zusammenhingende Groflen
des Bewuftseins®. Die eine ist eine intellektuelle
Weise des Wissens, eine rationale Weise des
Denkens, ein aktiver Modus des Bewufitseins.
Sie ist die Grundlage der meisten katechetischen
Praktiken innerhalb der etablierten Westkirche
unserer modernen Zeit. Diese Dimension des
Bewufitseins bietet dem Wissen einen objektiv-
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reflektierenden Weg an. Ausdriicklich darum
bemiiht, Inhalte zu erarbeiten und vornehmlich
verbal in ihrer Ausdrucksweise, ist sie in der Welt
der Ordnung, Struktur und Sicherheit zu Hause.
Da linear und argumentativ, ist sie am besten fiir
Personen geeignet, die mit logischer Analyse,
Vorhersage und Kontrolle befafit sind.

Die alternative und in der modernen katecheti-
schen Praxis am meisten vernachlissigte Weise
des Wissens ist die intuitive. Sie ist die affektive
Dimension des Denkens und eine passive Weise
des Bewufitseins. Als solche stellt sie einen sub-
jektiv experimentierenden Weg zum Wissen dar.
Vorbehaltlos in ihrem Bemiihen, Inhalte in Be-
wegung zu bringen und im wesentlichen nicht-
verbal in threr Ausdrucksweise, ist sie in der Welt
des Chaos, der Antistruktur und Mehrdeutigkeit
zu Hause. Ganzheitlich und sinnlich in ithrem Stil
ist sie am besten zur Forderung von Phantasie,
Mysterium und Entdeckung geeignet.

Erst die kiinstliche Trennung dieser beiden
Weisen des Bewufitseins, bestehend in der Ab-
wertung bezeichnender, begrifflicher und analy-
tischer Aspekte des Lebens einerseits und der
milden Miflachtung symbolischer, mythischer,
imaginativer, emotionaler und anderer Aspekte
des Lebens andererseits, hat zu der gegenwarti-
gen religiosen Situation in den westlichen Kir-
chen beigetragen. Eine religiose Personlichkeit
hat beide Weisen des Bewufltseins voll entwik-
kelt, und sie hat gelernt, deren Funktionen zu
integrieren. Christliches Leben hat einen symbo-
lisch-konzepthaften,  mythisch-begrifflichen,
imaginativ-analytischen und informativ-emotio-
nalen Charakter.

Wir konnen Gott nicht aufgrund objektiver
Reflexion erkennen; jedoch konnen wir ihn er-
kennen aufgrund subjektiver Erfahrung. Wih-
rend die objektive Reflexion auf die Oberfliche
von Realitit beschriankt ist, auf das, was den
Sinnen in direkter Weise zuginglich ist, liefert
die subjektive Erfahrung dagegen den Zusam-
menhang, in dem Gottes Selbstoffenbarung indi-
rekt — dank der Vorstellungskraft (Phantasie,
Imagination) — erfahren wird. Niemand hat eine
direkte visuelle oder auditive, taktile oder ge-
schmackliche oder geruchliche Beziehung zu
Gott. Jedoch gibt es Stufen des Bewufitseins, die
einzelne innerhalb der erforderlichen histori-
schen und kulturellen Einschrinkungen durch-
aus als eine Gotteserfahrung ansehen und auf-
grund ihrer Vorstellungskraft als ein «Wissen
von Gott» bezeichnen mochten; ein Wissen, das

mehr gefiihlter Sinn als gedachte Bedeutung ist.
Ein relevanter religioser Gedanke ist in der Of-
fenbarung begriindet bzw. in der intimen, empi-
rischen Begegnung mit dem Geheimnis, das Gott
ist. Eine metaphorische, poetische, symbolische
und mythische Beziehung zu Gott liegt vor einer
jeglichen bedeutsamen Beschreibung oder Erkli-
rung bezeichnender, begrifflicher und analyti-
scher Art. Wenn solche Erfahrungen auch be-
nannt, beschrieben, erklirt und auf intellektuelle
Weise ausgedriickt werden miissen, so ist christ-
liches Leben doch niemals nur eine Angelegen-
heit intellektueller Zustimmung zu einer Ge-
samtheit von Behauptungen oder Wahrheitsan-
spriichen. Christliche Theologie wird am besten
als eine methodische Reflexion unserer Gotteser-
fahrung verstanden. Das rationale theologische
Denken ist ein notwendiger Prozef der mehr
oder minder systematischen Artikulation
menschlicher Erfahrung, wie sie aufgrund der
von uns erworbenen und vorausgesetzten Reali-
titswahrnehmungen vermittele wird*. Meine
dringende Bitte ist die, dafl wir beides bejahen,
die heiligen, symbolischen, nicht rationalen und
mystischen Dimensionen des menschlichen Le-
bens ebenso wie seine profanen, auf Folgerung
beruhenden, rationalistischen und niichternall-
tiglichen Dimensionen. Frommigkeit und Lehre
mifiten ebenso wie Frommigkeit und Politik
wieder miteinander vereint werden. Wir sollten
die intuitiven, physischen, empfindenden, my-
stischen Sensibilititen; die affektiven Dispositio-
nen also, nicht weniger beriicksichtigen als ihr
Gegenteil. Dennoch, in einer Welt, die durch
Entfremdung und ein katechetisches Establish-
ment charakterisiert ist, das dazu neigt, das eine
auf Kosten des anderen iiberzubetonen, benoti-
gen wir eine nachdriickliche Beachtung des In-
tuitiven, der Gemitsbewegung, der religidsen
Erfahrung. Das Ganze des Lebens beinhaltet —
wie die Religion selbst — sowohl heilige als auch
profane Elemente. Das Profane lenkt die Auf-
merksamkeit auf die Oberfliche des Lebens —die
objektiven Dimensionen der Realitat. Das Heili-
ge weist in die Tiefen des Lebens — die subjekti-
ven Dimensionen der Realitat. Durch die gesam-
te Geschichte hindurch ist entweder das eine
oder das andere dominant. Wenn das Sdkulare
vorherrscht, ist die Wissenschaft, die philosophi-
sche und theologische Reflexion von grofierer
Bedeutung; herrscht dasGeistliche vor, werden
Kunst, affektive und intuitive Erfahrungen be-
deutsamer. Es ist natiirlich beides von Wichtig-
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keit, und die Kirche muf in jedem Zeitalter nach
einem Ausgleich suchen.

Da die Katechese eine im wesentlichen ratio-
nale Komponente hat, miissen wir darauf achten,
dafl die wesentliche Mitte des Christentums — die
Erfahrung Gottes namlich — sich nicht in einer
Wolke des Rationalismus verliert. Im Herzen des
christlichen Glaubens ist ein nichtrationales Ele-
ment enthalten, das nicht auf den Begriff zu
bringen ist oder in diskursive Rede eingebracht
werden kann und das dennoch kommuniziert
werden mufl und kann. Amos Wilder driickt dies
so aus: «Die Imagination ist ein notwendiger
Bestandteil allen tiefen Wissens und Feierns;
allen Erinnerns, Begreifens und Erhoffens; allen
Glaubens, aller Hoffnung und Liebe. Wenn die
Vorstellungskraft versagt, erstarrt die Lehre,
werden Zeugnis und Verkiindigung hélzern,
Lobgesinge und Litaneien leer, wird der Trost
schal und die Ethik legalistisch.»® Diese Beto-
nung der Phantasie bei Wilder ist kein Flehen um
einen oberflichlichen Asthetizismus; sie soll
auch nicht den prazisen und strikten Gedanken
und das moralische Handeln verwerfen; es soll
lediglich anerkannt werden, daf «die schicksal-
haften Themen unserer neuen Welterfahrung
zuerst auf der Ebene der Vorstellung gemeistert
werden miussen ... Vor der Botschaft muf! die
Vision liegen, vor der Predigt der Kirchenge-
sang, vor der niichternen Alltiglichkeit die Dich-
tung und vor irgendwelchen neuen Theorien die
Theopoesie»®.

Vor zweieinhalb Jahrhunderten entstand in
der Fakultit der Thomasschule in Leipzig ein
Streit, der immer noch unentschieden ist und
eine Spaltung in der kirchlichen Seele kennzeich-
net. In diesem Konflikt ging es um den Zwei-
kammerverstand, was in einer Auseinanderset-
zung zwischen dem Schulkantor Johann Seba-
stian Bach und dem Rektor Johann August Erne-
st1 seinen Ausdruck fand. Ernesti, ein Vorreiter
des literarischen, historisch-kritischen Studiums
der Heiligen Schrift, glaubte, die Studenten soll-
ten mehr studieren und weniger singen. Bach
erachtete den Glauben und seinen musikalischen
Ausdruck als wichtiger. Jan Chiapusso schrieb
dazu: «Hier sehen wir den tragischen Konflikt
zwischen dem letzten und bedeutendsten musi-
kalischen Reprisentanten des Zeitalters des
Glaubens und dem jiingeren Vorkampfer des
Zeitalters der Aufklirung und Wissenschaft.»’

Zwei Helden, zwei Kulturen, zwei Verste-
hensweisen standen auf dem Spiel. Ernesti wollte

das Studium der Religion zum einzigen Zweck
der Schule erheben. Bach suchte den Standpunkt
zu verteidigen, dafl der Bibeltext von jeher dazu
gedacht war, im Leser eine intensive Art der
spirituellen Aktivitat freizusetzen: den Glauben.
Ernesti wihlte eine rationalistische, analytische
und intellektuelle Perspektive des Wissens, Bach
wihlte eine Perspektive der unmittelbaren Er-
kenntnis und des Experimentierens. Seit jenen
Tagen haben die Rationalisten mit ihrer Beto-
nung der theologischen Reflexion und threm
Interesse an der literarischen, historisch-kriti-
schen Methode des Bibelstudiums die kirchliche
Katechese dominiert. Diese bedauerliche Beto-
nung des intellektuellen Modus des Bewufitseins
trug zum Tod des intuitiven Modus bei und
fihrte zu einer Erkrankung des Lebens der
Kirche.

In unseren Tagen nun mufl ein Verstandnis der
Bedeutung der Welt des Symbols, des Mythos
und des Rituals wieder dringend erworben wer-
den. Religiose Symbole beinhalten Handlungs-
symbole (die Sakramente), narrative Symbole
(die Mythen oder heiligen Geschichten) sowie
Sprachsymbole (die Worte). Allein das Wort
Gott ist ein sehr wichtiges Wort, da es das
Gottliche symbolisiert, das heifdt, es vergegen-
wartigt Transzendenz und lifit sie konkret und
wirksam werden. Dennoch sollte das Wort nicht
durcheinandergebracht werden mit der Realitdt
selbst, auf die es verweist und von der es her-
kommt. Die Bedeutung des Wortes kann nur
durch die Teilnahme an der intuitiven und sub-
jektiven Erfahrung dessen erfafit werden, was
ihm als Realitit zugrundeliegt. Es ist sehr wich-
tig, festzuhalten, dafl Sprachsymbole auch zu
einer Teilnahme an jener Realitit verhelfen, auf
die sie verweisen. Dem Herzen einer Sache ni-
hert sich nach wie vor nur das Erleben selbst.
Ohne die Erfahrung, aus welcher das Symbol
hervorgeht und auf die es hinweist, bleiben Wor-
te definitionsbediirftig, sind sie begriffliche Ver-
balisierungen ohne aktuellen Einflufl auf unser
Leben.

Im Jahre 1963 rief Sir Alister Hardy, ein
namhafter britischer Wissenschaftler, in seiner
Gifford-Vorlesung seine Kollegen dazu auf, die
Tatsache der religiosen Erfahrung als einen zen-
tralen Grundzug des menschlichen Lebens ernst
zu nehmen. Im Jahre 1969 kam er seinem eigenen
Aufruf nach und griindete die «Religious Expe-
rience Research Unit» am Manchester College in
Oxford. Zehn Jahre spiter veroffentlichte er
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«The Spiritual Nature of Man», die zukunfts-
trichtigste Analyse des Phinomens der religitsen
Erfahrung seit der des Gifford-Dozenten William
James. Nur wenige der hierzu vorliegenden
Biicher diirften fiir ein Verstehen des religiosen
Lebens und der spirituellen Erfahrung aufschluf-
reicher sein, und nur wenige ziehen im Hinblick
auf eine Ncugestaltun% der Katechese derart
radikale Konsequenzen®. Die dort zu finden-
den Untersuchungsergebnisse zusammenfassend
kann festgestellt werden, dafl eine bedeutende
Anzahl von Personen berichtet, bereits als kleine
Kinder religiose Erfahrungen gekannt zu haben,
durch die Natur, die Kunst, den Ritus, daf sie
jedoch zu viel spiterer Zeit erstin der Lage waren,
diese Erfahrungen auch als solche zu verstehen,
zu beschreiben, zu erkliren. Weil Kinder also
nicht tiber ihre Erfahrungen sprechen konnten,
wurde angenommen, sie hitten keine.

Folglich konzentrierten die Katecheten — hie-
rin der Anleitung der meisten Erzieher folgend —
ihre Aufmerksamkeit auf das Erkennen, die ob-
jektive Reflexion und das Treffen von Entschei-
dungen (simtlich angemessen, verniinftig und
notwendig fiir Erwachsene), wihrend sie die
Bildung der Vorstellungskraft und des Gemiits
unter Verwendung der Kiinste und des Rituals in
der Katechese (simtlich angemessen und natiir-
lich fiir Kinder) gering achteten. Die Einsichten,
die in «The Original Vision» vermittelt werden,
statten uns mit einer vertretbaren Alternative
aus, was die Katechese hinsichtlich aller Alters-
stufen angeht. Es handelt sich um eine Alternati-
ve, die nicht lediglich eine Reihe von Vorschrif-
ten beziiglich des Lernens von Kindern beinhal-
tet, sondern vielmehr in wesentlichem Bezug
zum religiosen Leben der Menschen steht und
diese auf ihrem Weg menschlicher Pilgerschaft
auch zu begleiten vermag’.

Religiose Gedanken beruhen auf religitsem
Erleben. Unsere Begriffe von Gott sind in unse-
rem Wissen von Gott begriindet. Unsere person-
liche Begegnung mit jenem letzten Geheimnis,
das Gott ist, wird ausgedriickt, mitgeteilt und
genihrt durch Tanz, Musik, Schauspiel, Dich-
tung, Malerei, Skulptur und den Film; durch die
Anregung unserer Vorstellungskraft, unserer vi-
suellen, oralen und kinetischen Sinne. Religiése
Erfahrung und Kunst sind miteinander ver-
wandt, und ebenso religiése Erfahrung und Li-
turgie. Durch rituell sich wiederholende, sym-
bolisch 4sthetische Handlungen, welche die Ge-
schichte einer Gemeinde ausdriicken (Erinne-

rung und Phantasie), werden sowohl subjektiv-
experimentell-intuitive Weisen unseres Be-
wufltseins als auch religiése Vorstellungskraft
und religiose Gemiitszustinde intensiviert und
belebt. Die Distanz, die wir in der Kirche zwi-
schen uns und der Kunst geschaffen haben, hat
unsere religiése Erfahrung verarmen lassen und
die Wirksamkeit von Liturgie und kirchlicher
Katechese vermindert.

Die Kiinste verkorpern unsere Erfahrung von
Mysterium, Wunder und Ehrfurcht. Auf diese
Weise helfen sie uns, dem Heiligen oder Geistli-
chen zu begegnen. Vor einer Reihe von Jahren
hielt die College-Gesellschaft fiir Kirchenarbeit
der Episkopalkirche ein Symposium am College
fiir Prediger in Washington, D.C. (USA) ab. In
einem Gesprich, das sich auf die fiir die Ver-
sammlung vorbereiteten Papiere bezog, kom-
mentierte die Dichterin Denise Levertov, dafl es
in besonderer Weise den Anschein habe, als seien
die Dichter die Glaubenden und die Theologen
die Skeptiker. Zu lange hat sich die Kirche um die
Beziehung gesorgt, die zwischen Athen (griechi-
scher Kultur) und Jerusalem (jiidischer Kultur)
besteht, und dabei die wichtige Frage vernachlis-
sigt: «Was hat Zion (religioses Leben) mit Bohe-
mia (kiinstlerisches Leben) zu tun?» Meine Ant-
wort lautet: Alles!

Funktion des kiinsterlischen Ausdrucks ist es,
die Tiefen des Lebens zu erhellen und uns tiefer
in sie hineinzuziehen. Die Kiinste verkérpern
unsere Erfahrung von Geheimnis, Wunder und
Ehrfurcht und verhelfen uns dabei, dem Heiligen
oder Geistlichen zu begegnen. Ohne die Kiinste
sind wir von den meisten der uns zur Verfiigung
stehenden Maoglichkeiten, des Lebens letzten
Sinn wahrzunehmen, abgeschnitten. Rudolph
Arnheim driicke dies so aus: «Die Kunst ist der
Gesellschaft tiefgriindigster Erinnerer, dafl wir
Menschen nicht vom Brot allein leben kon-
nen.»'® Die Kiinste tun beides, sie driicken die
intuitive, gemiithafte und empfingliche Seite un-
seres Bewufitseins aus, und sie nihren sie gleich-
zeitig. Sie erinnern uns daran, daf} der Glaube der
Theologie vorausliegt, und ebenso, dafl unser
Wissen von Gott seiner begrifflichen Fassung
vorangeht. Sie helfen uns zu verstehen, dafl unser
Sinn fiir Gottes Gegenwart eine intuitive, gemiit-
hafte Erfahrung ist. Unsere personliche Begeg-
nung mit diesem letzten Geheimnis, das Gott ist,
wird genahrt, ausgedrickt und mitgeteilt durch
Tanz, Malerei, Skulptur, Dichtung und Schau-

spiel, wie sie sich in der Liturgie ausdriicken.
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Religidses Leben und kiinstlerisches Leben
gehen Hand in Hand. Die Religion gehort zur
Sphire des Unsagbaren, des Absurden, der Welt
des Unsinns, und sie mufl metaphorische Bilder,
symbolische Worte und Dichtung benutzen,
wenn sie Uiberhaupt in Worte gefaflt werden soll.
Aus diesem Grund ist die Katechese von den
Kiinsten abhingig. Nur wenn das religios Gemii-
thafte und die Kiinste zum Fundament der Kate-
chese gehoren, werden Menschen sich diejenigen
Wahrnehmungen aneignen und Erfahrungen
mitteilen kdnnen, die es uns erst erméglichen, in
ganzer Weise in der Gemeinschaft menschlich zu
sein. Allein durch unsere Vorstellungskraft wer-
den wir einen Einblick und ein Verstehen gewin-
nen, wie es fiir ein menschliches Uberleben
notwendig ist. Zu lange haben wir die Entwick-
lung von beidem, von Bewuftem und Unbewuf}-
tem, vernachlissigt. Wir haben unsere menschli-
chen Moglichkeiten eingeschrankt, unser tieferes
Bewufitsein vernachlassigt und uns von unserem
kreativen Selbst entfremdet. Solange wir die reli-
giose Gemiitsregung nicht wirklich wieder zulas-
sen, der ihr angemessenen Rolle im menschlichen
Leben gemidf, werden wir in unseren Grenzen
eingeschlossen bleiben und von den bedeutsa-
men Beziechungen zu Gott, unserem Selbst, un-
serem Nachbarn und der Natur abgeschnitten
sein. Das menschliche Individuum und das ge-
meinschaftliche Leben stehen in der Entfrem-
dung von Zion und Bohemia auf dem Spiel. Thre
Wiedervereinigung kann als grofite Herausfor-
derung fiir die Katechese unserer Tage angesehen
werden'!.

Die religiose Erfahrung wird hauptsichlich
von der Asthetik gespeist und angeregt, die sich
in der Liturgie ausdriickt. Sie stellt im besten Fall
eine kiinstlerische Aktivitdt dar, die die religiose
Wahrnehmung, die religiose Vorstellungskraft
und die Erfahrung des Heiligen oder Geistlichen
wachruft. Die Liturgie drickt religiose Erfah-
rung aus und speist sie gleichzeitig. In der expli-
ziten Katechese der Liturgie wird die christliche
Geschichte in Form des symbolischen Narrati-
ven (des Fundamentes der christlichen Lehre)
dargestellt und im Kontext der empirisch-gemiit-
haften Kulthandlung mitgeteilt. Unsere Wahr-
nehmungen, Haltungen, Veranlagungen und
Wertvorstellungen werden durch die Teilnahme
an den symbolischen Handlungen der Liturgie,
die auf diese Weise eine implizite Katechese
dargestellt, geformt. In diesem im wesentlichen
intuitiven Ereignis ist Kindern und Erwachsenen

die grundlegende Erfahrung moglich, die fiir den
christlichen Glauben und ein christliches Leben
notwendig ist. So werden zum Beispiel unsere
Charaktere, welche Wahrnehmungen, Disposi-
tionen, Haltungen und Werte einschlieffen, im
Verlauf der Inkulturation in eine Geschichte
gestaltet, die ihrerseits wiederum in einer Ge-
meinschaft des Glaubens und deren Liturgie
geformt wurde. Natiirlich ist da noch mehr.
Unser Gewissen, das eine Aktivitat ganzer Per-
sonen (Denken, Fithlen und Wollen) in bewufi-
ter Treue zu Jesus darstellt und das moralische
Urteile hinsichtlich dessen abgibt, was als glaub-
wiirdige Handlung in einer bestimmten histori-
schen und kulturellen Situation gelten kann,
dieses Gewissen mufl sich aufgrund von intellek-
tuell-reflexiven Prozessen, die zu fordern sind,
heraus- und fortbilden. Dabei ist die Natur des
Charakters abhangig von einer intuitiven Art des
Wissens, das BewufStsein von einer intellektuel-
len Art des Wissens. Diese dualen Vorginge der
Gestaltung und Bildung betreffen auch die Kate-
chese. Sie hingen miteinander zusammen, ob-
wohl der Charakter entwicklungsmiflig und
chronologisch gesehen noch vor der Erziehung
des Bewufitseins seine Priagung erhilt, ebenso
wie der intuitive Weg, Wissen zu erwerben, dem
intellektuellen vorangeht. Einer neuen Wahr-
nehmung der visuellen, kiinstlerischen, vorstel-
lungsmafigen, assoziativen und in Beziehung
setzenden Aktivititen des Gehirns kann es des-
halb nicht gestattet werden, unser Interesse fiir
Sprache, Logik, kognitives Urteilen, Analyse
und lineare Aktivititen einzuschrinken oder ab-
zuschwichen. Um religios sein zu kénnen, miis-
sen wir sowohl die intuitiven als auch die intel-
lektuellen Weisen des Wissens bestmoglichst
entfalten. Jedoch mufl die Kirche ihr besonderes
Augenmerk heute auf die intuitive Wissenserfas-
sung richten, da sie die intellektuelle Weise des
Wissens iiberstrapaziert hat. Es ist immer daran
zu erinnern, dafl wir, um menschlich zu sein,
beide Hemisphiren unseres Zweikammerver-
standes entwickeln miissen. Die Pflege der reli-
giosen Erfahrung durch eine Versinnlichung des
Lernprozesses aber verlangt ganz besondere
Aufmerksamkeit.

! L. Dupre, Spiritual Life in a Secular Age: Daedalus III:1
(1982) 21-31.

2 H. Hesses Novelle «Unter dem Rad» die zum Teil auf
Hesses eigener Erfahrung basiert, stellt eine Bekundung des
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Wissens von der Dualitit der menschlichen Natur und einen
Angriff auf Erziehungssysteme, die den Intellekt auf Kosten
des Gefiihls begiinstigen, dar. .

3 Siehe R. Ornstein, The Psychology of Consciousness
(San Francisco 1972).

* Siehe M. Polanyi, The Tacit Dimensions (Chicago 1966).

> A.N. Wilder, Theopoetic (Philadelphia 1976) 2.

 Aa0. 2.

7 J. Chiapusso, Bach’s World (New York 1968) 43.

8 E. Robinson, The Original Vision (New York 1983).

% Eine Ausnahme hinsichtlich dieser Tendenz stellen G.
Durka und J. Smith (Hg.) dar, Aesthetic Dimensions of
Religious Education (New York 1879), und C. Fischer, The
Inner Rainbow: The Imagination in the Christian Life (Pau-
list Press, New York 1983).

10 R Arnheim, Art and Visual Perception (Berkeley 1969)
22

11 Giche J. Westerhoff und J. Eusden, The Spiritual Life:
Learning East and West (New York 1983).

Aus dem Englischen iibersetzt von Birgit Saiber M.A.

Norbert Mette

Die Aufgaben der kirchlichen

Gemeinde im religiGsen
Lernprozefl

In der religionspidagogischen und katecheti-
schen Diskussion wird seit einiger Zeit der Auf-
gabe der Gemeinde im Prozef§ der Glaubensver-
mittlung vermehrte Aufmerksamkeit gewidmet.
«Gemeindekatechese» und «Gemeindepidago-
gik» stehen im Mittelpunkt konzeptioneller
Uberlegungen'. Mit dieser Zuwendung zur Ge-
meinde als Lernort geht ein Perspektivenwechsel
im traditionellen Verstindnis und der damit ver-
bundenen Praxis einher, die Lernen vorwiegend
als eine Angelegenheit von Kindern und Jugend-
lichen betrachtet und entsprechend in die Phase
der Erziehung lokalisiert haben. So lautet jeden-
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falls die These, die im folgenden erldutert werden
soll. Mit der stirkeren Herausstellung der Auf-
gaben der Gemeinde sind also mehr Implikatio-
nen und Konsequenzen verbunden, als dafl den
bisher bestehenden Instanzen der Glaubensver-
mittlung eine weitere hinzugefiigt wird oder dafl
deren jeweilige Bedeutungen anders akzentuiert
werden. Vielmehr geht es darum, dafl die Glau-
bensvermittlung als ein interaktiv-sozialer Vor-
gang deutlicher wahrgenommen und praktiziert
wird und damit eine zu individualistisch-privati-
stische Sichtweise korrigiert wird.

Von daher wire es zu vordergriindig, wiirde
man blof einen Katalog méglicher Aufgaben, die
von der Gemeinde zu erledigen sind, zusammen-
stellen. Vielmehr ist es dazu unerlafilich, sich zu
vergewissern, welche Griinde dafiir ausschlagge-
bend sind, daf der Gemeinde im Zusammenhang
der Glaubensvermittlung nunmehr ein grofieres
Gewicht beigemessen wird. Deswegen setzen die
folgenden Uberlegungen mit soziologischen
Analysen ein und versuchen, deren Befunde mit
theologischen und  religionspadagogischen
Theoremen so in Zusammenhang zu bringen,
daf das auf Zukunft hin immer bedeutsamer
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