Hermann Bausinger

Frommigkeit im Bild: vor einigen Jahren wurde diese Frage
heftig diskutiert, als zum ersten Mal eine Heilige Messe in
Ubertragen werden sollte. Gewil
stellte sich hier das spezifische Problem, ob sich die ge-

einer Fernsehsendung
glaubte Gegenwart des Allerheiligsten mit technischen Mit-
teln vervielfaltigen lasse; aber daruber hinaus schwang in
jener fast schon wieder vergessenen Streitfrage vieles von
dem mit, was Bedenken gegen jeden Versuch hervorruft,
Frommigkeit in Bildern zu demonstrieren. Die Bilder drohen
den Betrachter an schénen AuRerlichkeiten festzuhalten und
am rechten Gehalt der Frommigkeit unauffallig vorbeizulen-
ken. Derartige Bedenken gelten auch fir diesen Band, der
Zeugnisse der Volksfrommigkeit zusammenfalt; sie gelten
vielleicht sogar in besonderem MaRe: das Stichwort Volks-
frommigkeit und seine bildliche Dokumentation schaffen eine
Art Reizklima, in dem sich die blutarm gewordene Frémmig-
keit anderer - soziologisch nicht leicht zu bestimmender,
aber eben der "Volks"frommigkeit entwachsener - Kreise
aufzufrischen sucht. Dies ist an sich legitim; aber es bewirkt
nicht selten eine einseitige und damit schiefe Perspektive:
an der Volksfrommigkeit wird der gewissermaflen musku-
I6se Charakter herausgehoben; das Erdhaft-Bauerliche der
Frommigkeit wird betont; die Grenzen zu urtimlichem Zau-
berkult werden verwischt, das .Magische' wird zum pragen-
den Etikett. Fir all dies lassen sich gewil Belege zusam-
mentragen. Von bayerischen Jinglingen wird berichtet, da®
sie in ihren handgreiflichen Auseinandersetzungen Antonius-
ringe als Schlagringe verwenden; manche Votivgaben be-
zeugen das bauerliche Vertragsdenken, das auch das Ver-
haltnis zu den Heiligen und zu Gott bestimmen kann; die
Weihen
Teufels- und Hexenvorstellungen verknipft; und es gibt Zau-

im Stall sind oft unmittelbar mit aberglaubischen

berzettel, auf denen biblische Namen eintrachtig neben de-
nen vorchristlicher Gottheiten stehen. Aber: dies ist nur eine
Perspektive, und es ist wohl nicht einmal die wichtigste.

Hermann Fischer Uberliefert in seinem Schwabischen Wérter-
buch einen Ausspruch aus dem Oberschwabischen, der aber
wohl auch anderswo gangig war. Von einer schénen, aber
dummen Person sagte man: ,ein Bild ohne Gnade". In dieser
Redensart steckt so viel, dal® wir sie hier nicht erschépfend
ausdeuten kénnen. Zweierlei aber soll herausgestellt werden.
Einmal: Der Begriff des Bildes, der hier in Beziehung gesetzt
ist zu dem Heiligenbild, trdgt von vornherein bis zu einem
gewissen Grad auch das Merkmal der Schonheit an sich.
Das asthetische Moment ist also nicht von gehobenen Schich-
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ten gepachtet, es gehort wohl auch in den Bereich der Volks-
frommigkeit. Man hat gelegentlich so argumentiert, daR fir
das einfache Volk die intentio recta, der direkte Weg, cha-
rakteristisch sei, der nach Kunst und Kitsch nicht fragt und
unmittelbar auf das Inhaltliche

zielt. Richtiger ist wohl, daR das Asthetische sehr viel weni-

im Bild Gemeinte, auf das
ger bewufRt und untergrindiger ist, daR hier andere astheti-
sche Male gelten, daR etwa die historisierende Stilbetrach-
tung zuricktritt, und dal heute noch begegnen kann, was
Bernhard von Clairvaux schon im Mittelalter kritisierte: die
Menschen hielten eine Heiligenfigur ,fir um so heiliger, je
bunter sie ist". DaR dies jedoch kein ausschlieBlicher, viel-
leicht nicht einmal der herrschende MaRstab ist, beweist
wiederum unsere Redensart, die gerade Uber diesen oft ver-
muteten plumpen Schematismus der Volksfrommigkeit hin-
ausfihrt. Denn dies ist das andere, das aus dieser Wen-
dung deutlich wird: So handfest und sinnlich manchmal das
Verhéltnis zu den Bildern und Dingen der Volksfrommigkeit
sein mag, so wenig fehlt doch im allgemeinen die Erkenntnis,
dall diese Bilder und Dinge Uber sich hinausweisen, dal} sie
nicht aus sich allein machtig sind, dal® sie - um nochmals an
die zitierte Redensart zu erinnern - der Gnade beddlrfen.

Dies mufy hier vorausgeschickt werden, gerade weil es aus
den Bildern selber nicht erkennbar ist. Sie alle prasentieren
Gegenstande, die in einem weiten Spielraum der Frommig-
in diesem funktionalen Feld

kaum festlegen lassen. Was sich in diesem Feld abspielt, und

keit verfugbar sind und sich

was so die seelische Dynamik der Volksfrommigkeit aus-
macht, 1aRt sich aus den Abbildungen nur zum kleinsten Teil
ablesen, und es IaRt sich auch nur in Annédherungen und Ver-
gleichswerten schildern. Man konnte etwa sagen: In den
Zeugnissen der Volksfrommigkeit wird das Heilige herabge-
holt in den Bereich des Menschlichen und oft Allzumensch-
lichen, es wird annektiert; aber oft geschieht, was sich auch
bei historisch-politischen Annexionen vollzieht - das Annek-
tierte breitet sich aus, macht seinen Anspruch geltend, erfullt
den Bereich, in den man es zog, und beherrscht schlief3lich
diejenigen, die erst dariber verfigten. Mit den Worten Paul
Tillichs: ,Das Subjekt wird in die Erfahrung, in das Heilige
selbst, hineingezogen, obwohl das Heilige in einem endlichen
Objekt dargestellt ist." Zeugnisse der Volksfrommigkeit sind
nicht nur bestimmt durch die Grobschlachtigkeit des Ge-
brauchs, durch die Unverbindlichkeit des Schmucks oder
durch die Vorlaufigkeit der Belehrung, sondern auch durch

den Ernst des Symbols. Was den Charakter des Abbilds



tragt, kann doch zum Urbild hinauffihren; was sich in schein-
barer Selbstgenigsamkeit darstellt, kann doch auch in sei-
nem Hinweischarakter gesehen und so als volles Symbol
verstanden werden.

Eine der trefflichsten Schilderungen der Zwielichtigkeit aller
religidsen Zeugnisse stammt aus der Feder von Friedrich
Theodor Vischer, der in den Tagebuchblattern seines Ro-
~Auch Einer"
wartigung nachdenkt. Er beruft sich dabei ausdricklich auf

mans Uber die Religion und ihre Vergegen-
Lessing, in dessen theologischen Streitschriften das Problem
des Beiwerks der religiésen Uberlieferung eine zentrale Rolle
spielt. In mannigfaltigen Vergleichen sucht Lessing deutlich
zu machen, daR nicht jeder Bestandteil der Tradition - und
zwar gerade auch der biblischen Tradition - zum Kern der
Religion gehore: er spricht von dem ,Gerlste" der Religion,
operiert unter Berufung auf seine Hamburger Umgebung mit
Brutto, Netto und der Tara, die auch der Heiligen Schrift zu-
komme, wendet sich dagegen, daR man ,die Arznei mit
sammt der Schachtel verschlingt", rechnet freilich auch mit
der Moglichkeit, dal® ,das Feuer noch lange so fortdampfen,
mit Rauch noch lange gesunde Augen beiRen" soll, ,ehe wir
seines Lichts und seiner Warme zugleich genieRen kénnen".
Immerhin ist bei Lessing stets ein optimistischer Entwick-
lungsgedanke lebendig: die Christen befinden sich zumin-
dest auf dem Wege zu einer reineren Auffassung ihrer Re-
ligion, welche dann des Gerlistes nicht mehr bedarf.

Dieser Entwicklungsgedanke ftritt bei Vischer zurick. Sein
Ansatz ist ahnlich wie der Lessings. Das Christentum ist fir
ihn die ,Religion der Herzlichkeit"; aber dieser Kern wurde
,hart am Ursprung schon getribt, mit Mythologie umhéangt",
und so ,wurde die neue Religion in die grundschiefe Lage
der Konkurrenz mit dem Heidentum gedrangt". Wir kénnten
demgegeniiber auch sagen: das Christentum folgte den Ge-
setzen jeglicher Religion. Tatsachlich anerkennt Vischer
dann auch diese Unausweichlichkeit der religiosen ,Bilder-
welt", des ,Pigments", und er formuliert: ,Ohne Pigment
keine Religion - denn Religion muf} ja doch eine Geflhlsge-
meinschaft sehr vieler und ein Kultus sein. Es kann keine
farblose Volksreligion geben. Die Andacht mulR etwas zum
Anreden haben, also vorgestellte Ubersinnliche Person, Per-
sonen und, zum Anschauen, Ansingen, auch Tatsachen."
Friedrich Theodor Vischer akzeptiert also mit Lessing die
,Stitzen" der Religion; aber er sieht keine Mdglichkeit, sie
abzuwerfen. Damit wird erst die Bedeutsamkeit und auch die
voll bewuft:

Problematik dieser ,Stitzen" .Diese Stitzen

sind ebenso sehr Spiele ins Mark der Religion", denn sie
werden immer wieder ,als Surrogate firs Wesen" genom-
men; wo aber das Volk ,aus der Bilderwelt herausgewach-
sen" ist, da ist es damit auch ,hilflos ins Leere geworfen".

In diesem Doppelcharakter also wollen alle Zeugnisse der
Volksfrommigkeit verstanden werden: so sehr sie den spiri-
tuellen Gehalt des Religidsen zu verletzen drohen, so unent-
behrlich sind sie doch als Stitzen - wir kdnnen sogar noch
einen Schritt weitergehen: als Medien des Religiésen. Dies
gilt wohl fur alle bildlichen Belege zur Volksfrommigkeit,
und insofern kommt auch diesem Auswahlband allgemeine
Bedeutung zu. Er macht freilich die vielfaltigen Forschungen
zur Volksfrommigkeit nicht entbehrlich, und er kann etwa mit
dem Material der weitlaufigen und weitblickenden Samm-
lungen von Rudolf KriR nicht konkurrieren. Wenigstens bei-
laufig mag darauf hingewiesen werden, daR es fast fir jeden
kleinen Gegenstand der Volksfrommigkeit schon eingehende
und detaillierte Untersuchungen gibt - es seien nur die For-
schungen zum Votivbild von Lenz Kril-Rettenbeck oder die
Darstellungen zum Rosenkranz von Gislind Ritz und von
Eithne Wilkins erwahnt.
seinem Buch ,Bilder und Zeichen religiésen Volksglaubens"

Lenz KriR-Rettenbeck hat zudem in

(Minchen 1963) eine ebenso nichterne wie einfihlsame Be-
standsaufnahme der gegenstandlichen Zeugnisse volkstim-
licher Religiositdt gegeben; auf dieses Werk sei hier aus-
drucklich hingewiesen.

Der vorliegende Band laRt sich demgegeniber in seinen
Grenzen und in seinem besonderen Akzent sehr genau be-
stimmen: Die meisten der abgebildeten Gegenstande waren
zu einer Ausstellung des Ludwig-Uhland-Instituts der Uni-
versitat Tubingen im Fridhjahr 1963 zusammengetragen wor-
den, welche in freundlichster Weise von Vertretern der Mu-
seen und von privaten Leihgebern unterstitzt wurde - ihnen
sei auch hier noch einmal fur ihre Bereitwilligkeit gedankt.
Das Echo, das diese Ausstellung fand, ist wohl vor allem da-
durch zu erklaren, daR erstmals Zeugnisse aus dem deut-
schen Sidwesten zusammengefallt waren, der bisher auf
diesem Gebiet wohl allzu sehr im Schatten des Bajuwari-
schen stand. Das gibt auch diesem Bildband seinen Charak-
ter und sein Gewicht.

Der Vorrang des Bairischen in der Dokumentation und Erfor-
schung der Volksfrommigkeit hat sicher seinen berechtigten
Grund:
Kultlandschaft so unmittelbar wie

kaum irgendwo decken sich Kulturlandschaft und
im bayerisch-dsterreichi-

schen Gebiet, und die spektakularsten Formen der Frémmig-



keit sind gerade im alpinen und voralpinen Gebiet des deut-
schen Sldostens daheim. Aber bei der Vorliebe fiir die bairi-
schen Formen der .Volksreligion' spielt doch seit langem

auch ein gewissermalen .folkloristisches' Interesse, eine
Neigung zum farbigen und pittoresken Brauch eine Rolle;
und die einseitige Konzentration auf Bayern bedeutete zu-
gleich im allgemeinen, daR Volksfrommigkeit als Vorrecht
und ausschlieliche Mdglichkeit der katholischen Glaubens-
form betrachtet wurde. Insofern beginnt dieser Bildband nicht
nur eine geographische Liicke zu schlieRen, sondern er gibt
dem Thema Volksfrommigkeit einen nur selten gesetzten
Akzent, indem er es nachdricklich unter den Aspekt beider
Konfessionen stellt.

Man wird Ubrigens fragen missen, ob sich die Konfessionen
auf diesem Gebiet nicht immer sehr viel naher waren, als es
die gelaufigen Etikettierungen erwarten lassen. Wenigstens
gibt es eine Reihe von Argumenten, die in diese Richtung
weisen. Eine ganze Anzahl von Bildzeugnissen ist beiden
Konfessionen gemeinsam, wie es etwa die in diesem Band
abgedruckten Abendmahlsbilder oder die Darstellungen aus
dem sogenannten ,Herzblchlein" beweisen. Aber auch wenn
wir uns theoretische AuBerungen zu den Bildern vornehmen,
entsteht bei genauem Zusehen eine merkwirdige Konver-

genz, eine bei grundverschiedenen Voraussetzungen doch
weitgehende Anndherung im Ergebnis. Eine bedeutende Rolle
fur die positive katholische Auffassung vom Bild haben nach
der scholastischen Theologie die Erorterungen des Ignatius
von Loyola gespielt, die am Anfang der Gegenreformation
und damit am Anfang der rauschenden Bildentfaltung im ka-
tholischen Barock stehen. Ignatius forderte, dall die religi6-
sen Gegenstande, dall also etwa die Vorgange der Passion
und bis

sinnlich vorgestellt ins einzelne vergegenwartigt

wirden; und man hat nachzuweisen vermocht - ausdriicklich
sei hier an die Forschungen Albert Walzers erinnert -, daB
etwa zahlreiche Zeugnisse der Krippenkunst auf diese For-
derung zuriickgehen. Ganz abgesehen von dem historischen
Gedanke

gung in der mystischen Tradition der .Einbildung' steht, die

Argument, daR dieser intensiver Vergegenwarti-

auch fir den Protestantismus bedeutsam wurde: sinnliche

Vergegenwartigung und spirituelle Erfahrung ricken hier

in einer Weise zusammen, welche die Trennung schwie-
wirkte sich aber
Martin Scharfe

zitiert in seinem Beitrag die padagogische Aufschrift einer

rig macht. Dieser Zusammenhang

zwangslaufig auch im Protestantismus aus.

evangelischen apokalyptischen Darstellung: ,Der glaubige

Leser nehme nur so viel aus dem Bilde, daR er sich nur etwas
aus dem Worte Gottes vorbildet, und das ist fir den Glauben
genug." Man ist versucht, hier die schlichte Frage zu wieder-
holen, mit der Rudolf Bultmann einer allzu vagen exegeti-
schen AuBerung von Karl Jaspers entgegentrat: ,Wie macht
man das?" Das Milktrauen gegen das Bild tragt Uber die
bildlicher

die spirituelle Wahrheit bedarf, wenn sie sich nicht verflich-

Notwendigkeit Vergegenwartigung nicht hinweg;
tigen soll, des Bildes - stehe dieses nun in der Ebene des
konkret Aufzuweisenden (und damit des Fotografierbaren und
oder stehe es

hier Wiederzugebenden) in derjenigen der

meist um nichts weniger bunten und eigenartigen inneren

Vorstellungswelt.

Diese Gedanken legen es nahe, daran zu erinnern, daR sich
unsere beiden groen christlichen Konfessionen auf diesem
Gebiet neuerdings auch ausdriicklich einander nahern. In der
katholischen Liturgie sind Bestrebungen charakteristisch,
Bilder und Gesten wieder sinnfallig zu machen - das heifl3t
aber gleichzeitig: ihnen einen prazisen geistigen Bezug zu
geben. Die Erganzung oder gar der Ersatz des Lateins durch
die jeweiligen Volkssprachen stehen im gleichen Zusammen-
hang: was sich bisher nur als Zeichen prasentierte, soll sich
Volk'

protestantischen Theologie wachst andererseits der Wider-

auch fur das mit konkretem Gehalt erfillen. In der
stand gegen den Verbalismus, gegen die einseitige Vorherr-
schaft des Wortes. Man erkennt, daR leicht die Sprachbilder
ausufern, wo das Wort als einzig verlaBliches Medium be-
trachtet wird; man wirbt fir die Anschauung und das An-
schauliche als Weg zu einer Wirklichkeit, die jenseits alles
Bildhaften liegt; ,daR auch das Wort

eine Naturgrundlage hat und damit der Ubliche Gegensatz

man weist darauf hin,
von Wort und Sakrament hinfallig wird" und sucht so des
Recht sakramentaler Gegenstande zu betonen.

Diese Andeutungen sollen nicht einem radikalen Ausgleichs-
proze das Wort reden, der letztlich nur eine Nivellierung
zustandebrachte und der mdoglicherweise das Recht der Sa-
kularisierungstendenzen bewiese, gegen die er sich unifor-
miert. Sie sollen hier vielmehr vor allem auch deshalb er-
wahnt werden, weil sich in ihnen die Unausweichlichkeit des
Bildes erweist, das zwar stets der Gefahr der AuRerlichkeit
ausgesetzt, das aber offenbar unvermeidlich ist. Man spricht
in der Religionswissenschaft von ikonischen Mythen, wenn
sich an ein Bildwerk ein erklarender Mythos anschlieRt. In
einem weiteren Sinne kdnnte man sagen, dal es nur ikoni-

sche Vergegenwartigungen der Religion gibt. In den Christ-



liechen Konfessionen ist ihr eigentliches Zentrum zugleich die
letzte theologische Legitimation fir den Bildcharakter des
Religiésen: die Menschwerdung Christi.

Im (brigen sollte auch der Vorwurf der AuRerlichkeit sorg-
faltig geprift werden. Er besteht zu Recht, wo Glaubensin-
halte hinter Schwulst und Pomp verdeckt wurden oder wer-
den, wo also die Frommigkeit gewissermaflen allzu sehr ins
Schwimmen kommt. Er richtet sich manchmal aber auch gegen
eine Haltung, welche die Bilder, die Dinge und die Satze noch
ganz wortlich und ganz ernst nimmt. Lenz KriR-Rettenbeck
erzahlt in seinem schon erwahnten Buch von einer Bauerin,
die verschiedentlich einem Bettler zentrifugierte Milch gab;
der Bettler bedankte sich jedesmal mit einem ,Vergelt's
Gott!" Der Bauer wies, als er dies horte, seine Frau an, dem
Mann kilnftig gute Milch zu geben: ein ,Vergelt's Gott!" sei
eine zu stattliche Gegenleistung fiur Magermilch. Ist das
auBerlich - oder ist nicht vielmehr dieses aufBerliche Haften
am Buchstaben Zeichen eines gestrengen Ernstes, der sich
nichts abhandeln [4Bt? In solcher Weise wurden und werden
aber nicht nur Sprachbilder, sondern auch Bilder ernstge-
nommen, und wenn das Wort Volksfrommigkeit noch immer
einen besonderen Zauber ausilbt, so mag er auch darin be-

grundet sein.

Es ist freilich auch der Zauber des Vergangenen. Ganz sicher
ist die Formenwelt der religidsen Bildzeugnisse in einer ge-
wissen Umwandlung begriffen. Der schreitende Samann, der
uns in der Wirklichkeit heute nur noch im landwirtschaftlichen
Kleinstbetrieb begegnet, verliert dadurch mdéglicherweise
auch an symbolischem Gehalt; und wenn sein Bild heute an
zahllosen Rathausern, Sparkassen, Schulen und Kindergar-
ten angebracht wird, spricht dies doch nicht dagegen, daR
sein Symbolwert in Gefahr ist, auf Schrebergartenformat her-
abzusinken. Man wird nicht erwarten dirfen, dal® sich solche
Bilder véllig unverletzt halten wie die gelaufigen Vorstellun-
gen des ptolemaischen Weltbildes: keine technische Einrich-
tung wird wohl etwas daran andern, dall im alltdglichen Er-
leben die Sonne auch kinftig aufgeht und um die Erde kreist;

dagegen werden die Veranderungen, die man unter dem

Schlagwort Technik begreift, wohl nicht alle die jahrhun-
dertelang festen Vorstellungen und Bilder des .natlrlichen’,
bauerlichen Daseins unangetastet lassen.

Andererseits aber sollte der Einbruch der Technik auch nicht
damonisiert werden. Wenn Ernst Jinger die Ansicht vertritt,
daR ein von Elektrizitat gespeistes Ewiges Licht seine reli-
giésen Qualitdten verliere und den Kirchenraum der Profa-
nierung ausliefere, so ist diese Auffassung gewissermalien
schon von den Realitaten Uberholt. Richtig ist, daR sich die
technische Entwicklung einerseits fast bruchlos in die alte
Formenwelt einfugt - es sei nur an die Automobil- und Trak-
torenweihen erinnert -, dalk aber andererseits den alten
Grundformen gerade auch im Kontrast zur technischen Ent-
wicklung eine besondere Bedeutung zukommt, daf} sich sol-
che Formen um so klarer dem Symbolischen zuneigen, je ge-
ringer ihre Abnitzung durch den taglichen Gebrauch ist. Das
Kerzenlichtin seiner lebendigeren Warme und in seinem sinn-
bildlichen Aufleuchten und Vergehen wird durch das kuhlere
elektrische Licht nicht ganz aus den Kirchenrdumen ver-
drangt werden. Die Flurprozessionen breiten sich auch in
Dorfern aus, in denen die Landwirtschaft nur eine unterge-
ordnete Rolle spielt. Den religidsen Umritten und Pferde-
prozessionen kommt, seit das Pferd als Arbeitstier zuriick-
gedrangt wird, von vornherein eine besondere festtagliche
Weihe zu, und mancher Bauer halt sich sein Pferd in erster
Linie nur noch fir diese Gelegenheiten. Allerdings stellen
sich damit, daR der religidse Brauch mehr und mehr aus
seiner Alltagsfunktion entlassen wird, bestimmte Probleme:
man geht gewi® nicht ganz fehl, wenn man das Eindringen
einer sentimentalen Naturbegeisterung, einer vagen Fest-
stimmung und einer verschwommenen Geflhligkeit in solche
Brauche und Vorgange registriert. Und gewifl kann der reli-
giése Symbolcharakter nicht nur durch AuBerlichkeit, son-
dern auch durch falsche Innerlichkeit verfehlt werden. Die
.Umfunktionierung' bedeutet aber zugleich Kontinuitat; sie
zeigt, daR offenbar auch kunftig mit dem alten Formenbe-
stand zu rechnen ist. So prasentiert dieser Bildband also

gewill nicht nur Vergangenheit.



