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Manfred L. Pirner
Mediendsthetik
* Theologische und religionspddagogische Perspektiven

Sterben als mediendsthetische Inszenierung

Als evangelischer Theologe erlaube ich mir, mit dem wahrscheinlich wichtigs-
ten und ,populdrsten” (katholischen) Medienereignis des Jahres 2005 in das
Thema Mediendsthetik einzusteigen: Das Leiden und Sterben von Papst Johan-
nes Paul II. Es ist unter anderem deshalb besonders aufschlussreich, weil im
Kontext dieses Ereignisses gleich mehrere gdngige (Vor-)Urteile sowohl beziig-
lich Medien als auch beziiglich Religion zumindest kritisch angefragt wurden.
Eines davon ist die These vom Absterben der Religion in den westlichen Indus-
trieldndern (Sdkularisierungshypothese); ein anderes die modifizierte These,
dass zwar Religion in einem weiten, mit individueller Sinnsuche und Transzen-
denzoffenheit gleichzusetzenden Verstdndnis noch aktuell, aber in ihrer kirch-
lich-institutionellen Form passé sei (Entkirchlichungshypothese); ein drittes
Vorurteil betrifft die Skepsis gegeniiber der Mdglichkeit, religiose Erfahrungen
durch elektronische Medien zu ,vermitteln”: Wenn ein (,sdkularer”) ntv-Reporter
sichtlich bewegt von seiner religiosen Ergriffenheit berichtet, die ihn inmitten
der trauernden Menge auf dem Petersplatz erfasst hat, und wenn mir am Tag
darauf ein fremder Mann im Zug erzdhlt, er habe durch die Ereignisse um das
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Sterben des Papstes wieder zu glauben angefangen, dann deutet dies auf Wirkun-
gen ,mediatisierter Wirklichkeit” hin, die manche medienkritische Theologen er-

heblich verunsichern diirften.

Die medial vermittelte Asthetik des leidenden und sterbenden Papstes sowie der
mit ihm leidenden, fiir ihn betenden und an ihm Anteil nehmenden Menschen-
mengen, ist zwar durchaus vielschichtig, aber in ihrem Bedeutungsspektrum doch
recht eindeutig.. Hier wird eine Leidensnachfolge Jesu ,in Szene gesetzt”: Der
Heilige Vater” sucht und findet offensichtlich am gekreuzigten Jesus selbst Halt
in seinen letzten Tagen. Ahnlich wie Jesus will er bis zuletzt fiir die Menschen da
sein, bis zum letzten vergeblichen Versuch, zu der Menschenmenge auf dem Pe-
tersplatz zu sprechen. Und dhnlich wie Jesus verbirgt er sein Leiden und seine
Lunschdone Gestalt” nicht hinter den Mauern des Vatikan, sondern macht sie 6f-
fentlich, bis schlieflich sein Leichnam &ffentlich prdsentiert wird - unter dem
Kreuz Christi. (Medien-)inszenierung, existenzielle Authentizitdt und theologi-
sche Botschaft scheinen in diesem Fall kein Widerspruch zu sein. Die von den
Menschen gespiirte Authentizitdt der Selbstinszenierung des ,Medien-Papstes”
hangt wohl mit der unbedingten Ernsthaftigkeit des existenziell nahe gekomme-
nen Todes zusammen, angesichts dessen - nach weit verbreiteter Meinung - alles
Scheinhafte und Aufgesetzte zerbricht, aber auch mit dem Leitbild, das dieser
Papst - trotz seiner Umstrittenheit - immer wieder abgegeben hat, ndmlich einer
der wenigen Gffentlich bedeutsamen Menschen zu sein, die sich etwas Hoherem
und Tieferem als Geld, Macht, Eitelkeit oder Genuss verpflichtet fiihlen. In sol-
chen symbolischen Gehalten gewinnt die mediale Inszenierung des leidenden
und sterbenden Papstes auch eine eminent gesellschaftskritische Funktion. Ja,
in der herbeigefiihrten medialen Aufmerksamkeit fiir die Asthetik des alten, ge-
brechlichen, entstellten, unschénen, vom Tod gezeichneten Menschen kdnnte
man eine implizite Kritik gegen die vorherrschende Mediendsthetik des schénen
Scheins sehen, die sich an jungen, dynamischen, durchtrainierten, schonen und

lebensfrohen Menschen orientiert.

Das Beispiel des mediendsthetisch inszenierten sterbenden Papstes kann sensibi-
lisieren dafiir, dass das Thema Mediendsthetik, differenzierter ist als es zundchst
scheinen mag, und dass es hdufig mehr und anders mit Religion zu tun hat als es
anmuten mag. Im Folgenden werde ich zundchst versuchen, den Begriff der As-
thetik etwas genauer zu kldren, einige zentrale spannungsreiche Aspekte aus
dem Diskurs um Asthetik herauszuarbeiten und Folgerungen fiir das Verstindnis
von Medienasthetik und dsthetischer Bildung anzudeuten. Mit einem solchermafRen
gescharften Blick sollen dann typische Konzepte dsthetischen Lernens im religi-
onsdidaktischen Kontext in den Blick genommen und auf ihr Verhaltnis zur Medi-
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enkultur befragt werden. SchlieRlich werde ich noch einige kurze Anmerkungen
zur Bedeutung &dsthetischer Aspekte im Konzept einer medienweltorientierten

Religionsdidaktik machen.
Asthetik zwischen sinnlicher Wahrnehmung und Kunst

Die Popularitdt von humanwissenschaftlichen Begriffen in der Gffentlichen Dis-
kussion verhilt sich hdufig umgekehrt proportional zu ihrer definitorischen Scharfe.
Man kann das aus wissenschaftlicher Sicht als problematisch und bedauerlich
bewerten, man kann es aber auch als durchaus tréstlichen Indikator dafiir sehen,
dass der Mensch und die menschliche Gesellschaft immer wieder einer trenn-
scharfen analytischen Sezierung widerstehen. Und man kann vermuten, dass die
,Schwammigkeit’ oder besser: die Komplexitdt und Vielschichtigkeit mancher Be-
griffe neben Problemen auch die Chance mit sich bringen, der Komplexitdt, Viel-
schichtigkeit, Perspektivitdt und Nicht-Feststellbarkeit der durch sie symbolisier-
ten Wirklichkeit am ehesten gerecht werden zu kdnnen. Den Begriff ,Asthetik”
kennzeichnet jedenfalls eine solche definitorische Unscharfe, die sich dann auch
in Wortverbindungen wie ,Mediendsthetik” oder ,dsthetische Bildung” hinein

fortsetzt.

Der Asthetik-Begriff ist in der Philosophiegeschichte vor allem mit der Theorie
des Schonen, mit der Theorie der Kunst und mit der Theorie der sinnlichen Wahr-
nehmung in Verbindung gebracht worden. In (primdr ,postmoderner”) Philoso-
phie und Teilen der Theologie ist, ebenso wie in Bereichen der Pddagogik, seit
den 1980er Jahren eine Tendenz wirksam geworden, Asthetik wieder stirker - im
Sinne ihres Begriinders als wissenschaftliche Disziplin, Alexander Baumgarten
(,Aesthetica” 1750/52) - auf die ,aisthesis” (Wahrnehmung) im umfassenden
Sinn zu beziehen und sinnliche Erkenntnis als eigenstdndigen Erkenntnis- und
Bewusstseinsmodus zu fassen, der sich damit auf die gesamte Wirklichkeit (nicht
nur auf ,Schénes’ oder Kiinstlerisches’) beziehen kann. Die unterschiedliche Ver-
haltnisbestimmung von ,urspriinglicher’ Sinneswahrehmung, kiinstlicher sowie
kreativ-kiinstlerischer Versinnlichungen und deren Bewertungen (dsthetisches
Urteil) spiegelt sich in heutigen Konzepten &dsthetischen Lernens bzw. dstheti-
scher Bildung (und religidser Bildung) wider, wie unten gezeigt werden soll.

Asthetisierung zwischen Oberfliche und Bedeutung
Aus Trends der aktuellen gesellschaftlichen und wissenschaftlichen Diskussion

lassen sich weitere spannungsreiche Facetten des Asthetik-Begriffs erheben. Im
Gefolge des ,linguistic turn” (sowie der schon fast wende-inflationdr gebrauch-
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ten programmatischen Labels ,cultural turn”, ,iconic turn”, ,pictural turn” oder
~aesthetic turn”) haben wir gelernt, die Geringschdtzung der Oberfldchen zu
iberwinden und Bedeutungen nicht ,hinter’, sondern in, mit und unter Sprache,
Zeichen, Bildern und Inszenierungen zu finden. Gleichzeitig beobachten wir je-
doch in unserer gegenwirtigen Gesellschaft eine meist als ,Asthetisierung der
Lebenswelt” diagnostizierte Tendenz, Dinge eben nicht mehr nach ihrer Bedeu-
tung, sondern vorrangig oder ausschlielRlich nach Kriterien des subjektiven Ge-
schmacks zu beurteilen: ,,Findest du, dass die Kreuz-Kette zu meinem Outfit passt
...”, heildt eine der ,entscheidenden’ Fragen, ,,... oder sollte ich heute lieber die
Buddha-Ohrringe tragen?”. Bezogen auf die Medien: ,Ich finde die religiosen
Songs und Clips von Xavier Naidoo einfach geil; die bringen soviel feeling riiber!”
Oder: ,Matrix I ist nach wie vor fiir mich der beste Film, weil der die besten
special effects hat, zum Beispiel als der Neo wieder aufersteht.”

An diesen Beispielen wird deutlich, dass der Trend der Asthetisierung sich als
recht ambivalent darstellt: Einerseits kommen neue Ausdrucksmdglichkeiten und
-qualitdten fiir ,Bedeutung’ jenseits rationalistischer Engfiihrungen in den Blick
und es entstehen neue Beziige oder Ubergangsfelder zwischen kulturellen Berei-
chen wie Moral und Asthetik oder Religion und Asthetik - auf diese Aspekte hin
kénnte man auch die angefiihrten Beispiele noch einmal befragen, und es wiirde
sich mdglicherweise zeigen, dass doch ,noch mehr” ,hinter den Aussagen steckt
als blofRe Geschmackspréferenzen (dann kénnte man von einer ,Tiefendsthetisie-
rung” im Sinne Wolfgang Welschs sprechen, vgl. Welsch 1993, 14). Andererseits
scheint ein gewisser Trend zur Verweigerung von Bedeutung und zum Sich-Zu-
riickziehen ins ,Oberfldchliche’ uniibersehbar. Hier werden Bedenken sowohl von
der Pddagogik als auch von der (insbesondere protestantischen) Theologie und
Religionspddagogik angemeldet werden, die sich stets gemeinsam gegen ,Maul-
brauchen” ohne Verstehen und Vollzug duRerer Formen ohne innere Uberzeugung
sowie die damit verbundenen Gefahren der Manipulation gewandt haben. Péada-
gogisch und didaktisch hieRe dies in der Konsequenz, sowohl die dsthetischen
Gestalten ernster zu nehmen als auch auf der Nachfrage nach deren Bedeutungen
und Funktionen zu bestehen.

Wahrnehmung zwischen Objekt und Subjekt

Im allgemeinen Gebrauch des Begriffs Asthetik und ebenso in dem noch recht
jungen Begriff der Mediendsthetik zeigt sich als weitere Spannung die zwischen
Objektgestalt (wie z.B. in der Rede von der Asthetik eines Computerspiels oder
eines Films) und subjektiver Rezeption. Fasst man Mediendsthetik als , Theorie
der Wahrnehmung unter den Bedingungen neuer technischer Medien”, so ist dabei
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- wie im Call zu diesem Themenheft angedeutet - die Subjekt-Perspektive be-
tont, wahrend die Frage der Objektgestalt sowie der aktiv-produktiven Gestal-
tung zumindest in die zweite Reihe riicken. Auch hier geht es wieder um eine
fundamentale Fragestellung, deren Beantwortung sich bis hinein in konkrete pi-
dagogische Konzepte auswirkt. Um es an einem Beispiel zu verdeutlichen: Wird
das wahrnehmende Subjekt im Sinn einer konstruktivistischen Erkenntnistheorie
als der entscheidende Faktor im Medienrezeptionsprozess veranschlagt, dann er-
scheinen (z.B. gewaltverherrlichende) Medieninhalte und -gestaltungen als we-
nig bedeutsam und problematisch - ein gewisser Trend, den ich in der qualitati-
ven Medienrezeptionsforschung der letzten zwanzig Jahre wahrnehme und der
medienpddagogische Konzepte beeinflusst hat.

Wie teilweise auch in anderen Fachdidaktiken hat in der Religionsdidaktik - und
dariiber hinaus in der Praktischen Theologie - die auf Husserl und Merleau-Ponty
zuriick gehende phdnomenologisch orientierte Erkenntnistheorie und Kunstphi-
losophie besondere Beachtung gefunden (vgl. v.a. Heimbrock 1998). Mit dem
zentralen Konzept des ,Erscheinens” von Phdnomenen liegt hier eine Theorie vor,
die betont, dass Wahrnehmung und Erkenntnis sich gleichsam im ,Zwischenraum’
zwischen Wahrnehmungsobjekt und wahrnehmendem Subjekt und deren jeweili-
gen Kontexten abspielen (vgl. fiir die Religionspddagogik Biehl 1998, fiir die
Kunsttheorie Seel 2000; siehe auch fiir die Politik-Didaktik Besand 2004, 21).
Beide Seiten, die Objektgestalt und ihre ,Rahmung’ durch den Kontext sowie die
subjektive Wahrnehmung mit all ihren Bedingungen und Voraussetzungen finden
somit Beachtung und ermdglichen es, Wahrnehmung nicht nur als subjektive Kon-
struktionsleistung, sondern auch als Begegnung mit dem Anderen zu beschreiben
und zu untersuchen (wobei sich hier auch Kompatibilitdten mit ,gemdRigten’ bzw.
differenzierten konstruktivistischen Ansdtzen ergeben). Aus theologischer Pers-
pektive gewinnt diese Sicht insofern eine besondere Relevanz, als sie ermdglicht,
die fiir den christlichen Gottesglauben unaufgebbare ,irreduzible Rezeptivitét des
Lebens” (Schoberth 1998, 854) - auch als Korrektiv gegeniiber dem neuzeitlichen
Postulat des autonomen Subjekts - erkenntnistheoretisch zu denken.

In Bezug auf pddagogische Fragestellungen zur Mediendsthetik erscheint mir
eine solche Perspektive insofern besonders vielversprechend, weil sie zum einen
die Lebenswelt der Kinder und Jugendlichen in umfassender Weise in den Blick
kommen ldsst und zum anderen ein Verstdndnis von Wahrnehmung nahe legt, das
tiber die sinnliche ,AuBRenwahrnehmung’ hinaus die innere Wahrnehmung mit ih-
ren Assoziationen, Emotionen und Imaginationen - auch im Sinn einer ,Wahr-
nehmung der Wahrnehmung” - mit beachtet. Als eine pddagogische und didakti-
sche Folgerung ergibt sich z.B., dass nicht nur die sinnliche Wahrnehmung und
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deren kognitiv-konstruktive Verarbeitung, sondern auch der hilfreiche Umgang
mit den eigenen Gefiihlen und der eigenen Phantasie unterstiitzt sowie eine
Kultivierung der ,Wahrnehmung der Wahrnehmung” angestrebt werden sollte -
was Medienbildung letztlich auf Bildung im umfassenden und reflexiven Sinne

hin orientiert.
Soziale Konstruktion und intertextuelle Struktur von Wahrnehmung

(Sozial-)konstruktivistische und semiotische Ansdtze nehmen nach meiner Ein-
schdtzung in mancher Hinsicht noch deutlicher und differenzierter als der phano-
menologische Zugang die kulturelle Bedingtheit und Konstruiertheit von Wahr-
nehmung in den Blick und kénnen diesen ergdnzen, wenn auch m.E. nicht erset-
zen. Inshesondere der aus der Literaturtheorie stammende und sowohl in der
Semiotik als auch in den Cultural Studies aufgenommene Ansatz der Intertextua-

litdt enthalt weiterfiihrende Impulse. Nach ihren Hauptvertretern, Julia Kristeva-

und Michael Bachtin, umfasst er nicht nur die engere Frage von Beziehungen
zwischen konkreten Texten (bzw. Zeichen), sondern in seiner weiteren Fassung
auch die Beziehungen, die Wérter eines Textes mit den vorherigen Verwendungen
dieses Wortes in anderen Texten und Situationen verbinden, so dass letztlich jeder
Text als ein ,Mosaik von Zitaten” aufgefasst werden kann (Kristeva 1972, 245).

Der Fernsehwissenschaftler Lothar Mikos fasst die Bedeutung des Konzepts der
Intertextualitét fiir den Bereich der populdren Medienkultur folgendermalien zu-
sammen: ,Die Texte der Populdrkultur stehen [...] in einem kulturellen Referenz-
system. Jeder Text der Populdrkultur situiert sich so in einem bereits vorhande-
nen Universum der Texte, und die Position einzelner Texte verdndert sich mit
jedem neuen Text, der hinzukommt [...] Texte sind daher keine geschlossenen
Einheiten, sondern offene, von zahllosen Referenzen, Zitaten und Einfliissen dy-
namisierte Prozesse. Thre Bedeutung kann nur erschlossen werden, wenn sie auch
auf andere Texte hin ,gelesen’ bzw. ,gesehen’ werden. Die subjektiven Rezeptions-
geschichten, also die Erfahrungen von Zuschauern mit Texten der Populrkultur
als Teil ihrer Identitdt gehen in die Rezeption und Aneignung von Texten ein.
Intertextualitét ist also zugleich bestimmt durch alle Texte, die die Leser oder die
Zuschauer an die Texte herantragen.” (Mikos 1999, 6).

Der Vorzug des auf der Basis eines semiotisch erweiterten Textbegriffs verstande-
nen Konzepts der Intertextualitdt liegt in der gleichzeitigen Fokussierung des
Objekts, des individuellen Aneignungsprozesses und ihrer jeweiligen kulturellen
Bedingtheiten. Fiir die Religionsdidaktik eréffnet das Konzept insbesondere Chan-
cen, Beziige zwischen Medien und Religion differenziert in den Blick zu bekom-
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men. Den Nachteil des intertextuellen Ansatzes wie der semiotischen Perspektive
insgesamt sehe ich darin, dass hier dsthetische Wahrnehmung primar als Dechif-
frierung von Codes verstanden und damit - wie auch die Metapher des ,Lesens
von Texten” andeutet - rationalistisch eng gefiihrt zu werden droht. Demgegeniiber
wird im Folgenden die transrationale Seite von Asthetik betont.

Asthetik als das Andere der Ratio

Durch die Geschichte hindurch und vor allem seit der Romantik ist das Astheti-
sche stark mit dem Emotionalen und Irrationalen in Verbindung gebracht und
teilweise programmatisch als Gegenpol zu einem aufkldrerisch-kognitivistischen
und moralistischen Rationalismus verstanden worden. Da dsthetische Erfahrun-
gen zugleich sehr viel subjektiver und individueller sind als etwa die Rezeption
dogmatischer oder moralischer Grundsétze, die ~ dem Anspruch nach - auf der
Basis von allgemeinmenschlichen Vernunftregeln formuliert sind, impliziert das
Asthetische tendenziell ein individualisierendes, anarchisches und autorititskri-

tisches Moment.

Bildungstheoretisch kdnnen sowohl in der Uberwindung rationalistischer Eng-
filhrung als auch in der Stdrkung der Subjekte in deren Individualitdt besondere
Chancen &sthetischer Bildung gesehen werden, die zugleich als Kriterien an die
Beurteilung von mediendsthetischen Gestaltungen und medienpiddagogischen
Bildungsprozessen herangetragen werden kénnen: Ermdglichen Mediengestaltungen
und das pddagogische Arbeiten mit und tiber Medien den Kindern und Jugendli-
chen ganzheitliche Wahrehmungsfrei- und -spielrdume oder werden sie auf die
mechanisch-rationale Entschliisselung ,eindeutiger’ Codes festgelegt? Wird dem
individuellen &sthetischen Urteil der Heranwachsenden ein Wert und Eigenrecht
eingerdumt oder sollen sie zu einem bestimmten, z.B. - im Fall der Werbung -
konsumdienlichen oder - im Fall des Schulunterrichts - kiinstlerisch-anspruchs-
vollen, Urteil ge- oder verfiihrt werden?

Problematisch erscheint allerdings andererseits eine Emotionalisierung und Sub-
jektivierung des Asthetischen, das von kognitiver Bewusstmachung, rationaler
Argumentation und kritischer Diskussion weit gehend abgekoppelt wird. In der
Religionspddagogik hat schon vor einigen Jahren Dietrich ZilleRen skeptisch ge-
fragt, ob die ,Konjunktur dsthetischer Religionspddagogik darin begriindet” sei,
»dass das interesselose Wohlgefallen als eine Méglichkeit angesehen wird, in die
Mitte der Dinge, in ihr Zentrum als ihr Wesen vorstoRen” und so den ,Verwicklun-
gen des Wertens” entgehen zu kénnen (ZilleRen 1999, 75). Noch schérfer hat
jlingst der reIigionspédagogische #Alt-68er” Godwin Limmermann die zunehmende
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dsthetische Affinitat der Religionspadagogik kritisch als ,ein hochst ambivalen-
tes Phdnomen” bezeichnet, das zwischen Regression und Progression schwanke
(Lammermann 2005, 359): ,Als regressiv hat sie dort zu gelten, wo sie zur Illu-
sion einer unmittelbaren Wahrnehmungsmdglichkeit oder zum Revival der Ro-
mantik verkiimmert ... Wir erleben die fréhliche Wiederauferstehung der Gefiihlsre-
ligiositdt als Opposition zum denkenden Glauben mit seinen gesellschaftspoliti-
schen Handlungsperspektiven unter dem Panier christlicher Freiheit und Subjekti-
vitét. ... Asthetische und kritische Bildung scheinen in Gegensatz zu geraten.”

0b diese Analyse im Hinblick auf Joachim Kunstmanns Ansatz (Kunstmann 2002,
2004), den Lammermann hier vor allem im Visier hat, stimmt, sei dahin gestellt;
sinnvoll und angebracht wird es jedenfalls sein, das Verhaltnis zwischen Wahr-
nehmung und kritischer Reflexion, zwischen individuellem Geschmack und ge-
sellschaftlicher Verantwortung, zwischen Asthetik und Ethik neu auszuloten. Dies
gilt insbesondere auch fiir den Bereich der Medien, wo neben und im Verbund mit
dsthetischen Ansdtzen kulturfunktionalistische Theorien iber langere Zeit gesell-
schafts- und medienkritische Perspektiven in der Medienforschung und teilweise
auch in der Medienpddagogik geddampft haben (vgl. Niesyto/Rath/Sowa 2006).
Die Frage, ob {iberhaupt und inwieweit ein Konzept dsthetischer Bildung poli-
tisch oder unpolitisch ist, wird sich jedenfalls nicht nur fiir die Politik-Didaktik
(vgl. Besand 2005), sondern ebenso fiir alle anderen Fachdidaktiken, auch und in
besonderer Weise fiir die Religionsdidaktik stellen.

Angesichts der oben angedeuteten Ressentiments Limmermanns gegeniiber ei-
ner Asthetik der Unmittelbarkeit und der ,subjektiven Evidenz” (360) lisst sich
auf die spezifischen Chancen einer die elektronischen Medien einbeziehenden
dsthetischen Bildung verweisen. Gerade die dsthetische Erfahrung einer medial
immer perfekter simulierten und konstruierten Wirklichkeit (einschlieRlich deren
Thematisierung in den und durch die Medien selbst) kann den heilsamen Zweifel
an der Maglichkeit unmittelbarer Wirklichkeitserfahrung nahren, die Konstruiert-
heit aller Wahrnehmung im Sinn der oben bereits angesprochenen ,Wahrneh-
mung der Wahrnehmung” bewusst machen und somit einen als reflexiv und kri-
tisch verstandenen Bildungsprozess unterstiitzen.

Das rezeptive und das aktiv-konstruktive Moment von Asthetik

Die Fassung von Asthetik als Theorie der Wahrmehmung steht in der Gefahr, die rezep-
tive Seite zu betonen und das aktiv-produktive dsthetische Handeln und Gestalten
einschtielllich seiner Wechselwirkungen mit dem Wahmehmen zu vernachldssigen.
Diese Gefahr zeigt sich in neueren Lexika-Artikel ebenso wie in theologischen und
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religionspadagogischen Uberlegungen zur , dsthetischen Erfahrung®, in denen in aller
Regel nur die rezeptive Seite dieser Erfahrung im Blick ist. Diese Gefahr scheint mir
teilweise auch bei der neuerlichen Tendenz zu bestehen, Praktische Theologie und
Religionspddagogik dezidiert als Wahmehmungswissenschaften zu verstehen (vgl.
Grozinger 1995, Biehl 1997), wenn und insofem die grundlagentheoretische Wahr-
nehmungsorientierung gegen die Handlungsorientierung ausgespielt wird.

Das weithin geschdrfte und durch empirische Befunde unterstiitzte Bewusstsein
fiir die starken aktiv-konstruktiven Anteile der Wahrnehmung kann sich in der
didaktischen Konsequenz ambivalent auswirken: Es kann dazu beitragen, Aneig-
nungsprozesse gerade durch aktivierende, handlungsorientierte Verfahren zu for-
dern; es kann aber auch dazu fiihren, sich mit der Initiierung einer rezeptiven
Begegnung der Heranwachsenden mit bestimmten Unterrichtsgegenstdnden zu
begniigen, unter dem Vorwand, jede Rezeption sei ja in sich bereits aktiv-kon-
struktiv. Grundsdtzlich wird an den vielfltigen Wechselbeziehungen von Wahr-
nehmen und Handeln festzuhalten und insbesondere an die wahrnehmungspra-
genden und -verdndernden Effekte des (Alltags-)Handelns zu erinnern sein, wie
sie vor allem Merleau-Ponty in seiner Phdnomenologie der Wahrnehmung heraus-
gearbeitet hat (Merleau-Ponty 1945/1974).

Kleine Typologie religionsdidaktischer Konzepte asthetischen Lernens und
ihr Verhaltnis zur Medienkultur

Die vorgetragenen Grundsatziiberlegungen kénnen den Blick schérfen fiir die Profile,
die Stérken und Schwachen sowie die Ferne und Nahe zur Medienkultur von typischen
Ansdtzen dsthetischer Bildung, die in der Religionsdidaktik auszumachen sind, die es
aber vermutlich in dhnlicher Weise in anderen Fachdidaktiken gibt.

1. Asthetisches Lernen durch ,,unmittelbare” Sinneswahmehmung

Hier wird in einer Art pddagogischer Gegenbewegung zur hdufig mediatisierten
oder instrumentell vermittelten Wahrnehmung unserer Medienkultur die ,,urspriing-
liche”, ,direkte” Sinneserfahrung gesucht und geschult, z.B. in der Begegnung
mit der Natur bzw. deren elementaren Bestandteilen wie Stein, Licht, Wasser,
Luft, oder im Erleben des eigenen Kdrpers. So ist beispielsweise in dem interes-
santen, vor allem fiir die Grundschule entwickelten Konzept eines ,bewegten
Religionsunterrichts” von Elisabeth Buck ,das unmittelbare Erlebnis” ein ,we-
sentlicher Bestandteil” (Buck 2001, 18), das durch korper- und sinnen-betonte
didaktische Arrangements ermdglicht wird. Audiovisuelle Medien oder die Medi-
enerfahrungen der SchiilerInnen kommen in diesem Unterricht nicht vor.
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Noch deutlicher erscheint die medienfeindliche Haltung in der sich als Wahrneh-
mungs- und Sprachschule verstehenden Symboldidaktik von Hubertus Halbfas, in
der die SchiilerInnen laut einem Schulbuchtext (!) dazu angeleitet werden sol-
len, ,dass wir uns gegen die Umklammerung durch die Medien wehren und uns
ihren Gesetzen entziehen. Diese Gesetze beherrschen unser Denken und zerstd-
ren unsere Fahigkeit zu hoffen ... (Halbfas 1991, 164). Der Umgang mit elemen-
taren und religidsen Symbolen zielt bei Halbfas vor allem auf eine Spiritualitdt
der meditativen Unmittelbarkeit und der inneren Erfahrung, die aus der Wahrneh-
mung der Doppel- oder Mehrsinnigkeit der Dinge mittels des zu entwickelnden
und zu férdernden ,Symbol-Sinns” entstehen soll: Man sieht nur mit dem Herzen
bzw. mit dem ,dritten Auge” gut. Auf diesem Weg zur Innerlichkeit scheint die
bunte, grelle Medienwelt nur zu stéren, obwohl sich gerade auch an ihrer symbol-
reichen Asthetik das dritte Auge iiben lieRe.

2. Asthetisches Lernen durch qualitdtsvolle Kunst

Dieser religionspddagogische Typus versucht, traditionelle und moderne Kunst-
werke zur Erschlieffung von existenziellen und religiésen Themen zu ,nutzen’,
wobei die ,Qualitdtsmerkmale anspruchsvoller Kunst” (Lange 2002, 249) als ent-
scheidend angesehen werden, um Bildungsprozesse zu initiieren. Auch hier kann
es einen gewissen oppositionellen Gestus gegen die als zu platt, kiinstlerisch
minderwertig oder oberflichlich apostrophierte Asthetik der populiren Medien-
kultur geben, ja es werden im didaktischen Setting manchmal bewusst als kiinst-
lerisch wertvoll geltende Alternativen zu populdren Medieninszenierungen ange-
boten. Und auch hier geht es u.a. darum, die Sinneswahrnehmung zu schdrfen
und zu erweitern, die durch Medienerfahrungen eingeengt, verzerrt oder abge-
stumpft ist: ,,Wir machen uns zu selten bewusst, wie unzureichend und manipu-
liert unsere Farbwahrnehmung ist, wie wenig gescharft unsere Sinne fiir Farbrela-
tionen sind” (Mertin/Wendt 2004, 76).

3. Asthetisches Lernen mit religiésen und kirchlichen Formen und Gestalten

Die wahrgenommene Asthetisierung der Lebenswelt und enorme Bedeutung von
Medieninszenierungen fiihrt bei diesem Typus dazu, die ,eigenen’ dsthetischen
Gestalten, also jene aus dem Bereich der Kirchen und der Religionen wieder
ernster zu nehmen. Die Asthetik der Medien wird hier vor allem unter diagnosti-
schem Blickwinkel wahrgenommen: Sie zeigt an, was heutige Menschen anspricht
oder was ihnen fehlt. Es geht nicht darum, sie zu kopieren oder sich auf sie zu
beziehen, sondern vielmehr die dsthetischen Gestalten des Kirchenraums, der
traditionellen religiosen Symbole sowie der kirchlichen Inszenierungen mit Ver-
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fahren dsthetischen Lernens wieder zu entdecken. So hat sich beispielsweise in
den letzten Jahren der sehr erfolgreiche Ansatz einer , Kirchen(raum)pddagogik”
entwickelt, der die sinnlichen Erlebnisqualitdten kirchlicher Gebdude fiir religis-
ses Lernen fruchtbar machen will (vgl. Macht 2002, Rupp 2006). Der Bezug zur
Medienkultur wird in diesem Ansatz bislang m.W. nicht hergestellt, obwohl es
durchaus reizvoll und didaktisch sinnvoll erschiene, der Aufnahme der &dstheti-
schen Gestaltqualitdten von Kirchen oder liturgischen Inszenierungen in der
Werbung, in Videoclips oder in Kinofilmen nachzugehen.

4. Asthetisches Lernen als Grunddimension einer performativen Religionsdidaktik

Hatte die Diagnose der Asthetisierung der Lebenswelt und der dsthetischen Di-
mension des Menschen im zuvor vorgestellten Ansatz zu einer neuen Wertschat-
zung der kirchlichen Formen und Orte gefiihrt, so wird in diesem Typus die dsthe-
tische Qualitdt des Unterrichts selbst neu betont. Der Unterricht selbst soll zum
LSchauplatz Religion” (so der Buchtitel von Klie/Leonhard 2003) werden, soll
»Religion zeigen” (ein weiterer Buchtitel, Dressler/Meyer-Blanck 1998) bzw. zur
theaterdhnlichen Auffiihrung, zur ,Performanz” bringen, auch deshalb, weil man
nicht iiber etwas reden oder reflektieren kann, was die meisten SchiilerInnen gar
nicht mehr ,aus eigener Anschauung’ kennen. Die performative Religionsdidaktik
stellt sich nicht als ein eigener Ansatz dar, sondern eher als Uberbegriff fiir eine
ganze Reihe von symboldidaktisch, semiotisch, phdnomenologisch, gestalttheo-
retisch, konstruktivistisch oder post-strukturalistisch orientierten konzeptionel-
len Vorschldgen, denen allen die Einsicht gemeinsam ist, dass Religionsunter-
richt sinnlich und dramatisch inszeniert werden sollte. Die elektronischen Medien
werden hierbei eher sporadisch und weniger grundsatzlich mit einbezogen. Der
Schwerpunkt der kulturellen Beziige liegt, wie bereits angedeutet, eher auf dem
Theater und dem Spiel, ein zentrales Ziel ist das asthetisch-(schau-)spielerische
Sich-Anndhern an Spiritualitdt und Religion (wobei den SchiilerInnen erfreulich
viel ,Spielraum’ fiir eigenes aktives und kreatives Handeln eingerdumt wird). Dies
entspricht nun allerdings in gewisser Weise dem medienésthetischen Umgang
mit Religion in der populdren Kultur, wo Spiritualitdt und Glaube haufig im Mo-
dus der dsthetischen Inszenierung und des ,Als-ob” auftauchen: ,Like a prayer”
(Madonna), ,Like a believer” (Marla Glen).

5. Asthetisches Lernen in und mit der Medienkultur
Uberblickt man die bisher vorgestellten vier Typen religionspidagogischer Kon-

zepte dsthetjschen Lernens, dann zeigt sich, dass durchweg die Chance gesehen
wird, durch sie scientifisch-rationalistische Verengungen, wie sie durch Lebens-
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welt und schulische Bildung bedingt sind, aufzubrechen und damit auch neue
Zugdnge zum Bereich des Religiosen zu fordern. Den (elektronischen) Medien
und ihrer Asthetik wird dabei allerdings kaum etwas Positives zugetraut; sie wer-
den eher als Negativfolie fiir das padagogisch Anzustrebende verwendet oder
bleiben randstdndig. Damit besteht auch die bedenkliche Tendenz, der von Kin-
dern und Jugendlichen bevorzugten Asthetik die Beachtung und Berechtigung
abzusprechen und &sthetisches Lernen entweder im Sinne natiirlicher Sinnlich-
keit oder im Sinne kiinstlerischer Qualitdt oder im Sinne traditionell-kirchlicher
Symbolik gegen die populdre Mediendsthetik anzustreben.

In den mittlerweile zahlreichen Versuchen, religionsdidaktisch an die populdre
Medienkultur anzukniipfen - die ich an anderen Stellen wiederholt zusammenfas-
send dargestellt habe (vgl. zuletzt in Pirner 2004a und 2004b) - wird wiederum
die Einbeziehung von Elementen der Medienkultur in den Religionsunterricht
bislang wenig im Sinne dsthetischen Lernens bzw. dsthetischer Bildung verstan-
den. Ansdtze dazu gibt es vor allem bezogen auf die Werbung, wo immer wieder
Motive aus dem Bereich der kirchlichen Kunst und Symbolik in hdufig charakte-
ristischen Transformationen auftauchen (vgl. Buschmann/Pirner 2003; Bickel-
haupt 2005), sowie im Hinblick auf Kinofilme, deren religionspddagogische Er-
schlieRung Inge Kirsner und Michael Wermke explizit als ,Schule des Sehens”
verstehen (Kirsner/Wermke 2005; 2004). Vor allem aber wird in Konzepten und
Versuchen mit aktiver Medienarbeit die verdnderte Wahrnehmung immer wieder
als Lernerfolg konstatiert, so dass insbesondere auch hier von einer ,Schule des
Sehens” (so z.B. Becker-Schmidt 2005) gesprochen werden kann.

Grundsatzlich haben m.E. die aufgefiihrten religionsdidaktischen Typen dstheti-
schen Lernens ihre je eigene Berechtigung, gerade auch in ihrer alternativen
Stellung gegeniiber der Medienkultur - solange sie diese nicht kategorisch aus
dem Religionsunterricht ausschlieRen, sondern sich auch auf die Wahrnehmung
der Medien beziehen lassen. Gerade durch die spannungsreichen Beziige von ,na-
tiirlicher’ Sinneswahrnehmung und ,kiinstlicher’ Medienwahrehmung, von ,inne-
rer und ,duRerer Wahrehmung, von Begegnungen mit ,ernsthafter sowie religi-
Oser Kunst und Erfahrungen mit unterhaltsam-populdrer Medienkunst - so meine
These - gewinnt die Wahrnehmung der SchiilerInnen in einer Weise an Differen-
zierungsfahigkeit, Dynamik und Urteilsvermdgen, dass Bildung im umfassenden
Sinn von dsthetischer Bildung, Medien-Bildung und religidser Bildung erreicht
wird. Als profiliertestes Rahmenkonzept, innerhalb dessen diese Beziige herge-
stellt werden konnten und kénnen, hat sich in der Religionsdidaktik die Symbol-
didaktik, insbesondere in der Ausprdgung von Peter Biehls ,kritischer Symbol-
kunde” erwiesen (vgl. Biehl 1999). Was meine eigenen Versuche zu einer ,medi-
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enweltorientierten Religionsdidaktik” angeht (Pirner 2001, 2006), missen diese
sicher im Hinblick auf die Dimension der Asthetik und der dsthetischen Bildung
weitergefiihrt und ergdnzt werden. Hierzu willich abschlieRend noch einige knappe
Uberlegungen anstellen.

Mediendsthetik und dsthetische Bildung im Rahmen einer medienweltori-
entierten Religionsdidaktik

Kunstmann (2002) verweist zurecht darauf, dass sowohl Bildung als auch Religi-
on eine dsthetische Basis haben. Bildung kann als ,einen Sinn fiir etwas haben”,
als ,waches Aufgeschlossensein, als Staunenkdnnen, Sehenkdnnen mit den Au-
gen des anderen” (289) und - ich ergdnze - als Sich-selbst-von-aulten-wahrneh-
men-konnen beschrieben werden. Religion wiederum ist, nach der vielzitierten
Auffassung von Friedrich Schleiermacher, ,,Anschauen des Universums ... so alles
Einzelne als einen Theil des Ganzen, alles Beschrankte als eine Darstellung des
Unendlichen hinnehmen ...“ (Uber die Religion, zit. nach Grib 2005, 378), sie
ist eine bestimmt Art der Welt-Anschauung. Insofern ist dsthetische Bildung
nicht lediglich ein Teilbereich von Bildung neben anderen, sondern eine grundle-
gende Dimension von Bildung generell und religioser Bildung speziell.

Mediendsthetik als Bereich wissenschaftlicher Forschung (vgl. z.B. Schnell 2000)
macht uns darauf aufmerksam, wie die kulturelle Dominanz bestimmter Medien
menschliche Wahrnehmung verdndert hat und verdndert, wie bestimmte dstheti-
sche Eigentiimlichkeiten und Standards im Bereich der populdren Medien mensch-
liche Wahrnehmung gepragt haben und pragen. Dadurch verdndert sich auch das,
was Bildung ausmacht und was als dsthetische Erfahrung oder als religiése Erfah-
rung beschrieben werden kann. Und es ergeben sich, wie oben bereits angedeu-
tet, neue Ubergangsfelder zwischen Bildung, Asthetik, Moral und Religion - Uber-
gangsfelder, die neue Chancen und Zugédnge erdffnen, aber angesichts von Ver-
mengungen und Vermischungen auch neue Unterscheidungs- und Urteilsfahigkei-
ten erfordern. Von daher habe ich vorgeschlagen, vier Aufgaben- und Bezugsfel-
der einer medienweltorientierten Religionsdidaktik zu unterscheiden und auf
einander zu beziehen (vgl. folgende Seite), von denen die Mediendsthetik eines
darstellt (vgl. Pirner 2006, 336).

Mit Wilhelm Grab sehe ich die zentrale Aufgabe der heutigen Religionspadagogik
und -didaktik darin, die Kunst zu vermitteln, ,die es braucht, um die ,gelebte
Religion” der Individuen kritisch iiber sich selbst zu verstandigen und in ihren
lebensfiihrungspraktischen, ethischen Konsequenzen konstruktiv zu formulieren”
(Grdb 2005, 377). Dazu gehort aber zundchst einmal, die Wahrnehmung zu
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erweitern und zu dynamisieren, den ,Sinn fiir das Religiése’ zu fdrdern, namlich
fiir die religiosen Dimensionen und Affinitaten eigener Wahrnehmungen, Einstel-
lungen und Uberlegungen ebenso sensibel zu werden wie fiir die vielfaltigen
Gestalten des Religidsen in der Kultur. In den populdren Medien findet sich die-
ser,Sinn fiir das Religiose’immer wieder und zugleich werden die entsprechenden
dsthetischen Inszenierungen hier auch unterschiedlichen Funktionalisierungen
und Ideologisierungen unterworfen. In beiderlei Hin-Sicht, beziiglich der phano-
menologisch-hermeneutischen Erschlieffung als auch beziiglich der kritischen Aus-
einandersetzung kann medienweltorientierter Religionsunterricht zur Wahrneh-
mungsbildung beitragen, so dass - wie ich das ab und zu selbst erlebt habe -
hoffentlich noch viele SchiilerInnen am Ende einer Unterrichtsstunde sagen: ,,So
hab”ich das noch nie gesehen!”
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