III. WILHELM GRAB

Zur Einfuhrung:
Gott in der Kultur

Das Thema der Religion und ihres Verhiltnisses zur Kultur, das in diesem Jahr fiir
die Werner-Reihlen-Vorlesung gewihlt worden ist, hat in der letzten Zeit in
vielfacher Hinsicht an Brisanz und Bedeutung gewonnen. Anlass dazu sind ebenso
auffillige wie strittige Verinderungen in Politik, Gesellschaft und Kultur: vom
bildungspolitischen Streit um die Verankerung eines Religions- und Ethik-Unter-
richts im Lehrbetrieb der Berliner Schulen bis zum Gottesbezug in der Verfassung
Europas, von der Politisierung der Religion in den USA bis zur Medienprisenz des
Papstes, vom Lob iiber die Schonheit des Korans bis zu den ideologischen Hinter-
grunden islamistischer Terroranschlige reichen die Probleme, die das Thema des
Verhiltnisses von Religion und Kultur neu auf die Tagesordnung gesetzt und in
die Debatten der Feuilletons der groflen Tageszeitungen eingebracht haben.
Sakularisierungstheorien, die von einem Absterben der Religion meinten ausgehen
zu milssen, stehen auf dem Priifstand. Gefragt wird nach der Verlagerung religioser
Motive und Bindungskrifte in die Alltagsidsthetik, in die Kunst und ins Kino. Die
Massenmedien haben Funktionen der Kirchen itbernommen. Sie spielen aber auch
bei der Riickkehr der Religion in die Kirchen bzw. deren eventkulturelle Selbst-
transformation eine enorme Rolle.

Religion ist aus unserer Gesellschaft nicht verschwunden. Zwar befindet sich
die Grofkirchen in manifesten Krisen, in Finanzkrisen und Legitimationskrisen.
Tiefgreifende Traditionsumbriiche und auch -abbriiche sind unverkennbar. Zu-
gleich treten jedoch neue Formen des Religiosen hervor, die iiber den Einfluss der
Medien dann auch wieder Eingang in die kirchliche Religionskultur finden und
dieser eine neue Attraktivitit verleihen konnen. Spirituelle Erfahrung wird oft in
Symbolen, Ritualen und meditativen Praktiken anderer Religionen gesucht. Viele
finden religiése Sinnerfiillung in dsthetischen Erfahrungen. Inhaltlich unbestimmte
Transzendenzgefiihle treten an die Stelle dessen, was die christliche Theologie in
christologischer Bestimmtheit als Begegnung mit dem in Jesus Christus Mensch
gewordenen Gott durchdenkt. Die Symbolwelt des christlichen Glaubens im-
pliziert eine Ethik des Friedens, sie verlangt die Solidaritit mit den Schwachen und
die ,Bewahrung der Schopfung’. Zu beobachten ist jedoch ebenso, wie auch im
Umbkreis des Christentums religiése Gewissheitspotentiale in fundamentalistische
Unduldsamkeit umschlagen koénnen. In Geschichte und Gegenwart auch des
Christentums wurden und werden immer wieder die Michte des Bosen, Gewalt
und Terror religios legitimiert. Die Sprache des Glaubens umfasst das alles, Him-
mel und Holle, Engel und Didmonen, das Gliick und die Not. Der religiose Glaube
symbolisiert die Kontingenz und reduziert die Komplexitit. Er bremst die Refle-



14 Wilhelm Grib

xion aus und sistiert sie in Abschluss-Symbolen. Der religiose Glaube kennt
genauso aber auch die unstillbare Sehnsucht nach dem Vollkommenen. Dann
artikuliert er, dass noch nicht erschienen ist, was wir sein werden. Oft ist die
Religion heute mehr Frage als Antwort, eher eine Bewegung der Suche und ge-
steigerter Kontingenzsensibilitit als die Gewissheit des Gefundenhabens und der
Fagung in Gottes unerforschlichen Ratschluss.

Die religiosen Institutionen, also insbesondere die groflen Kirchen haben in der
modernen Kultur ihre Alleinzustidndigkeit fiir die Religion der Menschen verloren.
Die religiose Suche ist in hohem Maf3e individualisiert und privatisiert, was sie
aber keineswegs um ihre politische und zivilgesellschaftliche Relevanz bringt. Die
Transformationen der Religion in der modernen Kultur haben im Gegenteil
Prozesse der kulturellen Verflissigung der Religion ins Religiose befordert, so dass
sie nun alles und jedes wieder mit machtigen Bindungskriften versehen kann, auch
die Politik. Zudem wird spirituelle Erfahrung in neuen synkretistischen Zirkeln
gesucht. Es treten charismatische, sehr stark die emotionale Seite der Religion
ansprechende Gruppierungen hervor. Auch die groffen Kirchen freilich haben die
Menschen nicht ginzlich verloren. Sie erreichen sie mit ihren Gottesdiensten und
Predigten, mit ihrer Seelsorge und Diakonie am ehesten an den Wegstationen des
Lebens und im Jahreskreis, dann vor allem auch, wenn Katastrophen wie der
Tsunami in Stidostasien oder begliickende Erfahrungen der Solidaritit und des
Gemeinsinns wie der Wiederaufbau der Frauenkirche in Dresden die Gesellschaft
als Ganze erschiittern und bewegen. Dann tritt hervor, dass das Bewusstsein des
Glaubens die individuelle Daseinsgewissheit und das personliches Identitits-
bewusstsein berithrt. Ebenso sind aber auch die vielfiltigen Beziige der istheti-
schen Kultur, die Literatur, die bildende Kunst, die Musik und der Film fiir die
Menschen zu Medien religioser Sinnsuche und Sinndeutung geworden.

Das alles hat auch die 2002 von der EKD und der VEF herausgegebene Denk-
schrift ,Riume der Begegnung® zum Verhiltnis von ,Religion und Kultur in
evangelischer Perspektive®’ festgestellt. Die Denkschrift ermutigt deshalb Theolo-
gie und Kirche, sich verstirkt des Kulturthemas anzunehmen. Sie pladiert dafiir,
dass es am Ort der Kirche gesteigert zur Begegnung von Kultur und Religion
komme.

Die Denkschrift 6ffnet den Blick auch fur die populire Kultur, das Triviale der
Popkultur und des privatrechtlichen Fernsehens. Nicht nur die Hochkultur, auch
die populire Kultur — und sie mit noch viel grof8erer Breitenwirkung — kann fiir die
Individuen, die sich in religidsen Dingen wihlend verhalten, religitse
Sinndeutungs- und lebenspraktische Orientierungsfunktion gewinnen. Auch die
populire Kultur kann in sthetische Erfahrungen fithren, sinnliche Erkenntnisse
provozieren, aus denen dann eine tiefere, schliefflich auch eine religios relevante
Bedeutung fiir die Individuen hervorgeht.

1 EKD/VEF (Hg.), Riume der Begegnung. Zum Verhiltnis von Religion und Kultur in evangelischer
Perspektive, Giitersloh 2002.
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Es kann demnach auch dann, wenn sich Religion und Kultur am Ort der
Kirche begegnen, nicht mehr die Absicht von Theologie und Kirche sein, die
Religion oder die Kunst, gar die Kultur insgesamt, bevormunden, normieren oder
regulieren zu wollen. Die Religion ist in der Moderne ebenso frei wie die Kultur
und geht am Ort der Individuen ihre eigenen Wege. Die Kirche muss im Gegenteil
ihre Tore im Grunde sehr weit aufmachen, damit die Religion und die Kultur,
insbesondere die komplett individualisierte Kunst, wieder zu ihr zuriickfinden und
den Kontakt mit ihr suchen. Die Religion oder das Religiose ist in der Moderne zu
einer individuellen Sinneinstellung geworden. Der religiose Glaube deutet lebens-
geschichtliche Erfahrungen, das Dasein tiberhaupt, im Ausgriff auf eine absolute
Transzendenz, den Gott. Diese religiose Deutung von Lebenserfahrungen als
Gotteserfahrungen ist in der modernen Kultur aber eben nicht an die Kirche
gebunden. Die symbolischen Formen, die den Individuen die Deutung von
Kontingenz- und Transzendenzerfahrungen vermitteln, produziert auch die Kultur
in ihrer ganzen Breite, die Literatur, die bildende Kunst, das Kino und nicht
zuletzt das Fernsehen. Theologie, die moderne Kontingenz- und Transzendenz-
erfahrung Ernst nimmt und vor allem die vielfiltigen Sinnwelten im Blick hat, in
denen die Suche nach ihrer Deutung Gestalt gewinnt, muss sich deshalb immer
auch der Kultur in der Pluralitit ihrer symbolischen Formen zuwenden. Sie kann
nicht allein kirchliche Theologie sein, sondern muss zur Kulturtheologie werden.
Es ist ein weiter Raum, den die Theologie auf den Spuren der Engel heute ab-
zuschreiten hat. Das ist der Raum der Kultur.

Und es gibt heute so viele Kulturorte, an denen Kultur so zur Auffithrung
kommt, dass zugleich die religiose Dimension hervortritt. Die Kirche muss auf-
passen, dass sie nicht aus dem Spiel gerit. Allerdings, auch die Kirche hat Riume
von hoher isthetischer Ausdruckskraft. Das macht sie ebenfalls zu einem attrak-
tiven Kulturort. So gibt es zahlreiche Beispiele etwa einer Offnung kirchlicher
Riume fiir autonome Gegenwartskunst, insbesondere die bildenden Kunst. Beein-
druckende Anfinge sind gemacht fiir die Installation und Auffithrung von an-
spruchsvoller, autonomer Kunst in der Kirche, damit auch fiir die Konfrontation
der Gegenwartskunst mit der traditionellen Asthetik der Christentumskultur.
Wenn Kirche und Kultur sich begegnen, begegnen sich immer schon ésthetisch
gestaltete Riume, begegnen sich Kunstwerke, differente dsthetische Konzepte und
Schemata, unterschiedliche Stilprigungen religidsen Eindrucks- und Ausdrucks-
verhaltens. Auch die Kirche ist selbst immer schon ein dsthetisch geformter kultu-
reller Raum. Und in ihr bringt sich die christliche Religion mit ihren symbolischen
Formen und Sinnentwiirfen von weit her zur Darstellung.

Die Chancen der Kirche, Ort der Begegnung der traditionellen Christentums-
kultur mit der ebenso sikularen wie religios suchenden Gegenwartskultur zu sein,
liegen nicht unerheblich in ihren Riumen. Es kime freilich, wenn die Kirche diese
Chance wirklich nutzen will, auf eine moglichst attraktive, stilvoll Pflege und
Auffithrung auch der eigenen Uberlieferungsbestinde an, auf ebenso ergreifende
wie ergebnisoffene Inszenierungen der biblischen Texte, auf Mitbeteiligung der
bildenden Kiinstler, der Theaterleute, der Musiker an der Gestaltung der kirch-
lichen Riume, bzw. an dem, was in ihnen zur Darstellung kommt. Vor allem
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jedoch wire es wichtig, dass die Kunst sich in dsthetischer Autonomie auch am
Ort der Kirche entfalten kann.

Dass die moderne Kultur sich mit der biblischen Tradition und der Ikonogra-
phie der Christentumskultur in dsthetischer Autonomie und Souverinitit aus-
einandersetzt, dafiir gibt es ebenso viele Beispiele. Zu denken ist etwa an Emil
Noldes Darstellung biblischer Motive, an den Christus von Georg Baselitz im
niedersichsischen Luttrum, an Mel Gibsons Passionsfilm, an das ,,Vater Unser”
von Ulrich Seidl in der Berliner Volksbithne, an den Bibelzyklus im Berliner
Maxim Gorki-Theater. Die Miinchner Kammerspiele stellten gleich die ganze
letzte Spielzeit unter das Motto ,Die zehn Gebote“. Ebenso belegt die Renais-
sance, die Goethes ,Faust® an den deutschen Bithnen erlebt, die Aktualitit der
Gretchenfrage: ,Wie hiltst Du’s mit der Religion?“ Die Fragen des Glaubens und
der Religion treiben die heutigen Kulturschaffenden um. Sie suchen allerdings,
auch wenn sie sich der traditionell biblischen Themen annehmen, ihre eigenen,
unkonventionellen Antworten, bzw. sie haben mehr Fragen als Antworten. Auch
im Anschluss an die ikonographische Tradition des Christentums verfihrt die
moderne Kultur autonom, d.h. den individuellen isthetischen Intentionen und
Formprinzipien entsprechend. Es geht nicht darum, eine vorgegebene biblische
Botschaft auszurichten, sondern eine neue isthetische Wirklichkeit hervorzubrin-
gen und eine isthetische, Bedeutung generierende Erfahrung machen zu lassen.
Ob diese dann auch noch religios gedeutet wird, ist jedem selbst tiberlassen und in
der Regel nicht zwingend.

Die Arbeiten zeitgenossischer Kiinstler verstoren. Sie fordern zu eigenem
Fragen heraus, zu eigener, schopferischer Kreativitit, manchmal auch zu einem
neuen Glauben. Das genau zeigt aber die Chance, die fiir die Kirche in der Off-
nung fiir die Gegenwartskultur liegt. Wem die alten Inhalte und die traditionelle
Aufbereitung des Stoffes, aus dem die christliche Religion gemacht ist, schwer
verstindlich geworden sind, der kann vielleicht durch neue Inszenierungen, zu
der die Gegenwartskultur findet, auch neu aufmerksam werden auf die religiose
Dimension in den eigenen Lebensfragen. Wenn die Kirche heute ungenutzte
Chancen hat, dann liegen sie in der wechselseitigen Begegnung mit der dstheti-
schen Kultur der Gegenwart.

Insbesondere die fiir die Kultur der Gegenwart so charakteristische Favorisie-
rung der ,Asthetik des Performativen’, eine Formulierung fiir die Bedeutung
generierende Kraft des Asthetischen, die die Berliner Theaterwissenschaftlerin
Erika Fischer-Lichte gefunden hat, erdffnet auch der Kirche ganz neue Chancen.
Auch die Kirche kann von den Kulturschaffenden neu entdeckt werden als ein
Raum der sich geradezu aufdringt fir die Inszenierung ihrer Arbeiten, sei es nun,
dass diese sich an dem alten, biblischen Stoff des Christentums abarbeiten oder
damit gar nicht im direkten Bezug stehen, sondern sich auf religios indirekte Weise
existentieller Grundfragen annehmen. Die Kirche wiederum kann die symbolische
Kraft, die Deutungspotentiale und Ausdrucksqualititen ihrer Liturgien und geprig-

2 Vgl. ERIKA FISCHER-LICHTE, Asthetik des Performativen, Frankfurt a.M. 2003.



Zur Einfithrung 17

ten Formen gelebten Glaubens, also die Asthetik ihrer Gottesdienste, neu wahr-
nehmen und zur eindriicklichen Gestalt bringen. Gott in der Kultur, das miisste
dann gerade nicht heiflen, Gott auflerhalb der Kirche. Das kénnte auch heiffen am
Ort einer Kirche, die als Raum stilvoller Auffithrung der Christentumskultur
erfahren wird, als eine Bereicherung des Lebens, die wir auf keinen Fall missen
mochten.

Die Beobachtungen zu Transformationen der Religion in der modernen Kultur
ziehen jedenfalls viele Fragen und praktische Anregungen nach sich, denen in der
diesjdhrigen XIV. Werner-Reihlen-Vorlesung nachgegangen werden soll.



