Welt-Kirche und Welt-Mission
vor den Zeichen der Zeit

von Michael Sievernich S

Aus dem schweizerischen Kanton Zug stammt der vielseitig begabte Missionar Martin
Schmid (1694-1772), der wie viele junge Ménner seiner Zeit, die hinreichend abenteuerlustig,
begabt und spirituell motiviert waren und daher in die Mission entsandt zu werden
ersehnten.! Tatsichlich wurde er als Missionar in die Neue Welt geschickt, zu den Chiquitos
im heutigen Tiefland Boliviens, wo er nicht nur Reduktionen organisierte, sondern auch
Kirchen und Uhren baute und die Indianer mit seiner selbst komponierten Musik auf eigens
gebauten Instrumenten faszinierte.

Bei seiner Abreise von Miinchen nach Buenos Aires schrieb er in einem Brief vom
11. Juli 1726 an seinen Bruder iiber seine Beweggriinde: » Anietzo bin ich der gliickselligen
zahl derienigen zugezehlet worden, welche in die netie Welt die ehr Gottes, und das heill des
nechsten zu beférdern geschicket werden. Und disses ist mein bestes gliick, meine groste
freiid, mein einziges zihl und end, wohin meine begirden und verlangen allzeitt gestanden
seind. [...] Das heill des nechsten, welches zu suchen ich alleinig verlange, ruffet mich aus
der alten in die neiie welt.«* Im 17. und 18. Jahrhundert, der Hochzeit der katholischen
Missionen in Amerika und Asien, wire niemand auf die Idee gekommen, die Legitimitét
in Zweifel zu ziehen, da man im Gegenteil von der Pflicht zur weltweiten Glaubensver-
breitung iiberzeugt war. Sicher wollte man die Missionsunternehmen aus der politischen
Umklammerung der iberischen Patronatsméchte befreien und stirker kirchlicher Weisung
unterstellen, wie die Griindung der romischen Congregatio de Propaganda Fide (1622) zeigt.
Aber Mission war von der Frithen Neuzeit bis zur Aufklarung und den Wetterwechseln
der Franzdsischen Revolution eine unstrittige Angelegenheit. Und in der Hochphase des
europiischen Kolonialismus im 19. und 20. Jahrhundert wurde Mission wiederum zur
erwiinschten Vorbereiterin und Begleiterin politischer Herrschaftsausbreitung und Welt-
aufteilung.

Da nimmt es nicht wunder, dass die alte und die neue Verquickung der Missionsidee
mit den kolonialen Bestrebungen grofle Probleme schuf: Am Anfang des 20. Jahrhunderts
sah der philanthropische Albert Schweitzer die Mission als »Siihne« fiir die Schuld des
Kolonialismus an und nach der Dekolonisation in der Mitte des 20. Jahrhunderts pladierten
nicht wenige fiir eine Demissionierung der Mission oder wenigstens fiir ein Moratorium.
Die letzten 50 Jahre galten der Abarbeitung dieses Erbes und der Neugewinnung eines
theologisch und kontextuell angemessenen Missionsverstindnisses, das im doppelten Sinn
»an der Zeit« ist. Schauen wir zunichst auf die Misere des Missionsbegriffs im Idearium
der Gegenwart, sodann auf das langsame Werden einer missionarischen Weltkirche und
schliefllich auf die Zeichen missionarischer Zeit.
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1 Misere des Missionsbegriffs

Wer heute der Semantik des Wortes »Mission« nachspiirt, stofit in der Umgangssprache
auf unterschiedlich konnotierte Bedeutungen. So herrscht in der Sprache der Diplomatie,
der Technik, der Wissenschaft oder der Werbung ein gemeinsamer positiver Grundton vor.
In diesen Bereichen ist »Mission« positiv besetzt. Von einer schwierigen diplomatischen
Mission ist zum Beispiel die Rede oder von einem wissenschaftlichen Grofiprojekt im
Weltraum, das »Marsmission« heif3t. Grofie Firmen beschreiben ihre Unternehmensziele
als Mission, wo sie kundtun »why we do what we do«. Auch akademische Institutionen
wie Universitaten stellen ihren Auftritten im Internet ein »mission statement« voran. So
lautet an der Ostkiiste der USA das informelle Motto der Princeton University: » Princeton
in the Nation’s Service and in the Service of All Nations« (princeton.edu); an der Westkiiste
nennt die Loyola Marymount University in Los Angeles eine dreifache »Mission«: »The
encouragement of learning; The education of the whole person; The service of faith and
the promotion of justice.« (Imu.edu).

Wihrend dieses Verstindnis rundweg positiv konnotiert ist, verschiebt sich im allgemeinen
Sprachgebrauch die Bedeutung tendentiell ins Negative, wenn es um eine religiose Mission
geht, der oft Skepsis entgegenschligt und der nicht selten Intoleranz und Zwang unterstellt
werden. In einer pluralistischen Gesellschaft, in der jeder nach seiner Fagon selig werden kann,
verbiete sich jedoch Mission und Konversion. Man will weder »missioniert« und von religiéser
Propaganda behelligt werden, noch ist man selbst geneigt, die eigene religiose Orientierung
offentlich kundzutun. In unserer Lebenswelt werden direkte Beeinflussungsversuche auf der
Strafle oder evangelikale Werbeziige mit Pauken und Trompeten eher als peinlich empfunden.

Wenn nun von christlicher Mission die Rede ist, dann wachsen Skepsis und Ablehnung,
weil man Mission iiberdies aus moralischen Griinden glaubt ablehnen zu miissen. Denn
sie wird stereotyp mit westlicher Uberheblichkeit und Eurozentrismus, mit »Schwertmis-
sion« und Kolonialismus identifiziert. So unterliegt Mission grundsitzlich dem Verdacht
unrechten und unmoralischen Handelns. Manche Zeitgenossen schérfen diesen Verdacht
bisweilen polemisch an, um das Christentum und seine Mission zu diskreditieren und zu
delegitimieren oder wenigstens als vormodern und obsolet erscheinen zu lassen.

Ein kleines Potpourri zeigt die kunterbunte Mischung von der Peinlichkeit bis zur Polemik.
Vor einem Jahrhundert schon, noch in der Hochzeit der Mission, hielt der evangelische Theo-
loge und Soziologe Ernst Troeltsch ein Grundgetfiihl fest, das sich bis heute durchzuhalten
scheint. »Von Mission zu sprechen, gehort zu den undankbarsten und unpopulirsten Auf-
gaben, wenn man sich an solche Kreise [gebildetes Publikum] wendet. Der Gebildete im
gewdhnlichen Sinn des Wortes (wo er die durchschnittliche Bildung besitzende Oberschicht
unseres Volkes darstellt) weif8 nicht von Mission; er will von ihr nicht wissen. Auch wenn
er sich im allgemeinen fiir die Aufgaben und Fragen des religiésen Lebens interessiert, so
ist ihm doch dabei die Mission das Gleichgiiltigste und Fraglichste.« Und weiter: » Auch der
ernsthafteste religiose Mensch empfindet gegeniiber den Missionen gewisse Bedenken. Hier
steht an erster Stelle unser religioser Individualismus, unsere Achtung der Gewissensfreiheit
und personlichen Uberzeugung, unsere Forderung der Toleranz. «2
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Ein Jahrhundert spiiter verschirft ein deutscher Philosoph den Ton. In einem Angriff
auf die sieben » Geburtsfehler« des Christentums attackiert Herbert Schnidelbach neben
Platonismus, Antijudaismus und Erbsiindenlehre vor allem den so genannten Missions-
befehl (vgl. Mt 28,18-20), denn dieser verbiete die Toleranz und sei ein »Auftrag zur
Ausrottung des Heidentums weltweit, das heif8t die theologische Erméchtigung zum
christlichen Kulturimperialismus«*. Auf eine solche Polemik, mit der Schnddelbach
seinen Philosophenmantel beschlabbert, kann man zunéichst nur mit dem Hinweis auf
die hochst differenzierte Geschichte der Mission begegnen, die sich in einem Zeitraum
von zwei Jahrtausenden vom mediterranen Raum weltweit verbreitet und Menschen,
Volker und Kulturen zusammengebracht hat, auch wenn in bestimmten historischen
Konstellationen unangemessene Methoden der Intoleranz und der Gewalt angewandt
wurden.’

Stereotyp klingt auch das Urteil des hoch angesehenen ehemaligen deutschen Bundes-
kanzlers Helmut Schmidt, der in einer »Bilanz« seines Lebens auch auf sein prinzipiell
positives Verhiltnis zur Religion angeht, sich als kritischer Christ bekennt, der Kirchenleute
wie Kardinal Kénig (Wien) und Oswald von Nell-Breuning (Frankfurt) schitzte, aber bei
der Frage der Mission dem Zeitgeist unterliegt. Er habe immer gliubige Menschen res-
pektiert und habe die religiose Toleranz immer fiir unerldsslich gehalten. Doch genau damit
begriindet er die Ablehnung des Missionsgedankens. »Deshalb habe ich die christliche
Mission stets als Verstof3 gegen die Menschlichkeit empfunden. Wenn ein Mensch in seiner
Religion Halt und Geborgenheit gefunden hat, dann hat keiner das Recht, diesen Menschen
von seiner Religion abzubringen.«® Dass Mission als offentliches Zeugnis des eigenen
Glaubens und friedliche Verbreitung der eigenen Religion gegen Menschlichkeit verstofie,
ist ein weit verbreitetes Vorurteil, das weder der Geschichte und dem theologischen Grund
der Mission noch den Menschenrechten standhilt, denn letztere sehen in der Moglichkeit
zum Religionswechsel einen Ausdruck der positiven Religionsfreiheit. Uberdies gilt fiir
jegliche humane oder politische Kommunikation, dass sie auf Uberzeugung anderer aus ist.

Das Potpourri sei abgeschlossen mit einem launigen Gedicht von Robert Gernhardt,
den die Lust am Reim zu einem satirischen Poem auf die paulinische Mission, transferiert
nach Nordamerika, reizt:

Weil’s so schon war

Paulus schrieb an die Apatschen:

Thr sollt nicht nach der Predigt klatschen.

Paulus schrieb an die Komantschen:

Erst kommt die Taufe, dann das Plantschen.

Paulus schrieb den Irokesen:

Euch schreib ich nichts, lernt erstmal lesen.”

2 Werden missionarischer Weltkirche

Das Potpourri der dffentlichen Meinungen zum Missionsgedanken lisst erkennen, wie Mis-
sion im Zuge der Debatte um die Dekolonialisation beeintrichtigt und derart diskreditiert
wurde, dass offentlich nur noch schlechten Gewissens von christlicher Mission die Rede
sein konnte. Wie im Fall der Sikularisierung scheint auch im Fall der Mission mindestens
teilweise der sozialpsychologische Mechanismus der self fulfilling prophecy gegriffen zu
haben, durch den das Erwiinschte oder Befiirchtete durch die Eigendynamik des Geriichts
tatsichlich eintritt.
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Allerdings ergaben sich die christlichen Kirchen nicht passiv der 6ffentlichen oder ver-
dffentlichten Meinung, sondern gingen eher pragmatisch voran. Das spiegelt sich exem-
plarisch im Wachstum der Weltkirche und in der Arbeit zahlreicher Hilfswerke. Am Beginn
des 21. Jahrhunderts umfasste die Katholische Kirche weltweit etwa 1,2 Milliarden Katho-
liken in allen Kulturen und ist damit die grofite Glaubensgemeinschaft. Das rasante Wachs-
tum spielt sich aus Griinden der Demographie und der Sikularisierung nicht in Europa
ab, das mit etwa 280 Millionen in Europa ein gutes Viertel (27%) der Weltkirche ausmacht.
Damit hat Europa zwar noch immer mehr Katholiken als ganz Afrika (12%) und Asien
(10%) zusammen, aber auf diesen Kontinenten sind drei Viertel der Weltbevolkerung (74%)
zu Hause.® Fiir die Zukunft muss man die Dynamik auf diesen Kontinenten in Rechnung
ziehen. So iiberfliigeln im letzten halben Jahrhundert die Wachstumsraten der Katholiken
bei weitem die der Gesamtbevilkerung; niemals in der gesamten Kirchengeschichte
wuchs die Kirche in einem Jahrhundert so schnell wie im subsaharischen Afrika. Ahn-
liches gilt fiir Asien und Ozeanien, abgeschwicht auch fiir Amerika. Dabei steht das sozio-
kulturelle und missionarische Wachstum der Kirche in starker Konkurrenz zu anderen,
vornehmlich pentekostalen Gruppierungen, deren Orientierung an sozialem Aufstieg und
enthusiastischer Erfahrung attraktiv erscheinen. Neuere Berechnungen gehen davon aus,
dass in weniger als zwei Jahrzehnten das subsaharische Afrika das Christentum in Europa
quantitativ iiberholt haben wird.?

Das weltkirchliche und missionarische Bewusstsein in Europa zeigt sich pragmatisch in
zahlreichen kirchlichen Hilfswerken und privaten Initiativen. In Deutschland kam es nach
der Erfahrung grof3ziigiger Hilfen, die das zerstorte Land nach dem II. Weltkrieg erfahren
hatte, zur Griindung der bischoflichen Hilfswerke Misereor (1958) fiir die kirchliche Entwick-
lungszusammenarbeit und Adveniat fiir die Kirche Lateinamerikas (1961). Sie erganzten die
Arbeit der schon im 19. Jahrhundert auf Laieninitiative hin gegriindeten klassischen Mis-
sionswerke Missio Aachen und Missio Miinchen. Nach der Wende kam mit Renovabis (1993)
die Solidaritatsaktion der deutschen Katholiken mit Mittel- und Osteuropa hinzu. Kleinere
Hilfswerke wie das Kindermissionswerk mit ihrer erfolgreichen Sternsingeraktion und
das Frauenmissionswerk ergénzen das Spektrum, aber auch gewichtige Institutionen wie
Kirche in Not (gegr. 1947) und die fiir Katastrophenhilfe zustdndige Caritas Internationalis.
Schliefllich diirfen auf der Ebene der Ditzesen und Gemeinden nicht die zahlreichen welt-
kirchlichen Initiativen vergessen werden, von den di6zesanen Partnerschaften bis zu den
gemeindlichen Ausschiissen Mission - Entwicklung - Frieden (MEF). Nicht zuletzt wird
ein Gutteil der Missionsarbeit personell und finanziell von den Ordensgemeinschaften
getragen, die auch neue Initiativen wie die Missionare auf Zeit (MaZ) mittragen.'® Ahn-
liche Institutionen gibt es auch in der Schweiz, wenn man an Fastenopfer, das Katholische
Hilfswerk Schweiz, und an Brot fiir alle, Entwicklungsdienst der Evangelischen Kirchen
der Schweiz, sowie ihre kumenischen Kampagnen denkt.
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L. GAUTIER, Global Catholicism. der Sendung. Die weltkirchliche logischer Kommentar zum Dekret
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Ein Dokument der Deutschen Bischofskonferenz fasst zusammen: »So sehr sich die
weltkirchlichen Initiativen in ihrer unmittelbaren Zielsetzung unterscheiden, so treffen sie
sich doch in der gemeinsamen Teilhabe an dem einen Sendungsauftrag der Kirche, allen
Vélkern und allen Menschen durch Wort und Tat das Evangelium zu bezeugen. Thr Auf-
trag ist nicht rein menschlich-weltlicher Art. Er meint von Jesus Christus her und auf ihn
hin die Sendung zu einer ganzheitlich verstandenen Evangelisierung.«'! Thr Profil zeichnet
sich dadurch aus, dass sie aus dem Evangelium wirken und an der kirchlichen Sendung
teilhaben, dass sie ortskirchlich und ékumenisch kooperieren, sich an der christlichen
Soziallehre orientieren und die interreligiose Kooperation suchen.

Uber die weltkirchliche Praxis der Ortskirchen hinaus war es das I1. Vatikanische Konzil,
das die theologische Basis fiir ein neues weltkirchliches Bewusstsein und ein erneuertes
Missionsverstindnis legte. In dieser Synode, deren Er6ffnung 1962 von dem damals jungen
Fernsehen iibertragen wurde, vollzog sich die Weltkirche erstmals als solche, weil einhei-
mische Bischofe aus allen Kontinenten anwesend waren, deren Prisenz die Sendung der
Kirche zu allen Volkern anschaulich werden lief3.

Der konziliare Paradigmenwechsel, durch den sich die Kirche nicht nur ad intra defi-
nierte, sondern auch ad extra zur modernen Welt in kritisch-dialogische Beziehung ein-
trat und damit die Phase der antimodernen Defensive beendete, hatte auch erhebliche
Bedeutung fiir das Missionsverstindnis. Von grundlegender Bedeutung ist dabei die
fundamentale Erklirung iiber die Religionsfreiheit Dignitatis humanae, die das Recht der
Person und der Religionsgemeinschaften auf Freiheit in religiosen Dingen bestitigt sowie
jeglichen Zwang in Glaubensdingen und jede Unterdriickung Andersglaubiger ausschlief3t.
Damit verankert sie das Menschenrecht der Religionsfreiheit in der Personwiirde und wehrt
die machtférmige Durchsetzung von religiosen Wahrheitsanspriichen ab, denn die Wahr-
heit erhebt nicht anders Anspruch als »kraft der Wahrheit selbst, die sanft und zugleich
stark den Geist durchdringt« (DH 1).

Auf dieser Grundlage regelte das Konzil auch das Verhiltnis zu den nichtchristlichen
Religionen, die nicht in Bausch und Bogen als »falsche Religionen« verurteilt, sondern
als Antworten auf Menschheitsfragen wie Sinn, Gliick, Siinde, Leid und Tod betrachtet
werden. Da sie »nicht selten einen Strahl jener Wahrheit erkennen lassen, die alle
Menschen erleuchtet«, diirfe nicht abgelehnt werden, »was in diesen Religionen wahr
und heilig ist« (NA 2).

Diese Anerkennung der Religionsfreiheit und der Wahrheitsmomente in anderen
Religionen macht nun die Aufgabe der Mission nicht tiberfliissig, sondern riickt sie in ein
neues Licht. Denn die anderen Religionen, »die in Schatten und Bildern den unbekannten
Gott suchen« (LG 16), sind der Kirche als dem messianischen Volk Gottes unterwegs
zugeordnet, die ihrerseits alles, was sich »an Gutem und Wahrem bei ihnen findet, als
Vorbereitung fiir das Evangelium und als Gabe dessen schatzt, »der jeden Menschen
erleuchtet« (LG 16).

Dies entfaltet das Dekret iiber die Missionstitigkeit der Kirche Ad gentes,'* das vom
inneren Anspruch der Katholizitit ausgehend die pilgernde Kirche als das »allumfassende
Sakrament des Heils« beschreibt (AG 1; vgl. LG 48) und ihre Sendung trinitarisch begriindet,
d.h. in der Sendung des Sohnes und des Heiligen Geistes, die aus der ur-spriinglichen
Liebe Gottes des Vaters hervorgehen. Aufgrund dieser Sendung ist die Kirche wesentlich
»missionarisch«, als Gesandte unterwegs (AG 2). Die kirchliche Mission ist keine Selbst-
erméchtigung, sondern beruht sowohl auf der ausdriicklichen Sendung Christi, der sein
Gesandtsein ummiinzt in jene Sendung, mit der alle Evangelien am Ende den neuen &ster-
lichen Anfang setzen (Mt 28,19f; Mk 16,15f; Lk 24,47f; Joh 20,21). Sie beruht aber auch auf
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der Sendung des Heiligen Geistes, der an Pfingsten auf die Jiinger herabkam und seitdem
allen Gliubigen als »Geist der Sendung« eingesenkt wird (vgl. AG 4). Daher hilt das kon-
ziliare Dekret fest: » Die Sendung der Kirche vollzieht sich mithin durch das Wirken, kraft
dessen sie im Gehorsam gegen Christi Gebot und getrieben von der Gnade und Liebe des
Heiligen Geistes allen Menschen und Vélkern in voller Wirklichkeit gegenwirtig wird, um
sie durch das Zeugnis des Lebens, die Verkiindigung, die Sakramente und die iibrigen Mit-
teilungsweisen der Gnade zum Glauben, zur Freiheit und zum Frieden Christi zu fithren:
So soll ihnen der freie und sichere Weg zur vollen Teilhabe am Christusgeheimnis eroffnet
werden.« (AG s).

Diese Sicht einer missionarischen Weltkirche ist auf doppelte Weise folgenreich fiir die
Bedeutung der pluralen Ortskirchen in der communio ecclesiarum und fiir die Bedeutung
der pluralen Kulturen der Weltgemeinschaft: Einerseits erweitert sich die tiber Jahrhunderte
wihrende Missionstitigkeit der europdischen Kirchen hin zur missionarischen Verant-
wortung aller Ortskirchen. So hegt das Konzil die Hoffnung, dass die »jungen Kirchen«
(ecclesiae novellae) nicht nur Empfinger bleiben, sondern »so bald wie méglich an dem
gesamten Missionswerk der Kirche aktiven Anteil nehmen, indem sie selbst Missionare
ausschicken, die iiberall auf der Welt das Evangelium verkiinden sollen« (AG20). Fiir
die Bischofe Asiens schlieft Mission ein: »mit den Menschen sein, auf ihre Bediirf-
nisse antworten, Feingefiihl gegeniiber der Gegenwart Gottes in Kulturen und anderen
Traditionen und Zeugnis ablegen von den Werten des Reiches Gottes durch Gegenwart,
Solidaritit, Teilhabe und durch das Wort. Mission wird bedeuten einen Dialog zu fithren
mit den Armen Asiens, mit seinen einheimischen Kulturen und mit anderen religiésen
Traditionen. «'* Der Lateinamerikanische Bischofsrat (CELAM) hat auf seiner Versammlung
in Aparecida (2007) ein Dokument verdffentlicht, das vollstindig den Fragen der Mission
in der Gegenwart gewidmet ist."

Andererseits wachsen die Ortskirchen unter Volkern, deren plurale Kulturen nicht
eingeebnet werden, sondern in einer kontextuellen Inkulturation so »aufgehoben« sein
sollen, »daf aller Same des Guten, der sich in Herz und Geist der Menschen oder in den
eigenen Riten und Kulturen der Volker findet, nicht nur nicht untergehe, sondern geheilt,
erhoben und vollendet werde« (LG 17).

Mit dieser Anerkennung der pluralen Kulturen tiberwindet das Konzil ein ubiquitar
anzutreffendes Grundmuster des Umgangs mit der fremden Alteritdt, das die Mission
nicht selten geprigt und beeintrachtigt hat. Es handelt sich um den Ethnozentrismus, die
spezifische Selbst- und Fremdwahrnehmung, die in so vielen Spielarten vorkommt wie es
Volker und Kulturen gibt. Er ist mit einer negativen Bewertung der fremden Andersheit
verbunden, so dass so gut wie keine Similaritdten wahrgenommen werden. Hierfiir ist mit
Georg Simmel »etwa das Verhiltnis des Griechen zum papPapog typisch, all die Fille, in
dem Anderen gerade die generellen Eigenschaften, die man als eigentlich und blofl mensch-
lich empfindet, abgesprochen werden. Allein hier hat »der Fremde« keinen positiven Sinn,
die Beziehung zu ihm ist Nicht-Beziehung, er ist nicht das, als was er hier in Frage steht:
ein Glied der Gruppe selbst.«"

13 Die Kirche in Afrika und Asien lung des Episkopats von Lateiname- Frankfurt 1992; »Exkurs Uber den
unterwegs ins dritte Jahrtausend. rika und der Karibik. 13.-31. Mai 2007 Fremden« 764-790, 770.

5. Vollversammlung der FABC/ (Stimmen der Weltkirche 41), 16 Vgl. Carsten COLPE, Das Siegel
9. Vollversammlung der SECAM/ Bonn 2007. der Propheten. Historische Be-
SCEAM (Stimmen der Weltkirche 31), 15 Georg SIMMEL, Soziologie. Unter-  ziehungen zwischen Judentum,
Bonn 1990, 20. suchungen tber die Formen der Judenchristentum, Heidentum und
14 Vgl.Aparecida 2007, Schluss- Vergesellschaftung (Gesamtausgabe friihem Islam (ANTZ 3), Berlin 1990.

dokument der 5. Generalversamm- Bd. 1), hg.von Ottheim RAMMSTEDT,
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Ethnozentrismus ist dann gegeben, wenn die eigene »Wir-Gruppe« in Gestalt einer Ethnie,
eines Volkes, einer Nation den Mittelpunkt der Welt bildet, wihrend fremde Gruppen oder
Valker diskriminiert werden, kulturell als barbarisch und religios als idolatrisch. Das ethnozen-
trische Weltbild, das sich oft in der Eigenbezeichnung der Ethnien spiegelt, unterscheidet
dichotom zwischen »uns« und den »anderen«, es bevorzugt das »Eigene« gegeniiber dem
»Fremden«. Ein typisches Beispiel ist die biblische Terminologie fir das auserwihlte Volk
(am, LXX: lads) und die anderen (Heiden-)Volker (gojim, LXX: éthné), wobei die hebraische
Wortwahl auf die ethnische, die griechische auf die kulturelle Differenz abhebt. Die Differenz
wird sich in der christlichen Terminologie fortsetzen, wo die fremden Anderen als gentiles,
pagani oder Heiden bezeichnet werden.'® In der Antike setzten sich die »Griechen« von den
»Barbaren« ab, wie die Chinesen vom »Reich der Mitte« sprechen (Sinozentrismus) oder die
Inka ihre Hauptstadt als » Nabel« (Cuzco) der viergeteilten Welt bezeichneten.

Das Antidotum fiir alle Spielarten des Ethnozentrismus liegt seit biblischen Zeiten in der
christlichen Tradition bereit, die bei aller kulturellen und religiosen Alteritét die Similaritit
des Anderen betont, der schopfungsmafiig mit derselben Wiirde ausgestattet und ein zu
liebender »Nachster« (vgl. Mt 22,36-40) ist. Das Christentum konnte deshalb zu einer Welt-
religion werden, die sich potentiell in allen Kulturen einwurzeln kann, weil sie ethnische,
soziale und kulturelle Grenzen zu iiberschreiten vermag und im Glauben ein tibergreifendes
Einheitsprinzip findet. »Es gibt nicht mehr Juden und Griechen, nicht Sklaven und Freie,
nicht Mann und Frau; denn ihr alle seid > einer« in Christus Jesus.« (Gal 3,28).

Kurzum: Der konziliare Paradigmenwechsel hat die katholische Kirche instandgesetzt,
ihren Wahrheitsanspruch so mit der modernen Freiheitsgeschichte zu verbinden, dass
weder die religiose Wahrheit auf Kosten der Freiheit durchgesetzt wird, noch die Freiheit
ihre Wahrheitsbindung abstreift. Die untibersichtliche religiose Gemengelage der spiten
Moderne zeigt deutlich, dass die wechselseitige Bezogenheit von Freiheit und Wahrheit auf
dem Spiel steht, wenn denn biblisch gilt, dass »die Wahrheit euch befreien wird.« (Joh 8,32).

Das neue konziliare Missionsverstdndnis hat in den nachkonzilaren Dokumenten wei-
tergewirkt, die hier nur kurz erwdhnt werden: Evangelii nuntiandi (1975) von Paul V1. brachte
angesichts einer schleichenden »Exkulturation« des nordatlantischen Christentums mit der
Kategorie der bis dahin protestantisch konnotierten » Evangelisation« einen alten biblischen
Begriff wieder zu Ehren und verband ihn kontextuell mit dem epochalen Befreiungsparadigma,
so dass hier Tradition und Situation eine neue Synthese eingingen. Ein Vierteljahrhundert
nach dem konziliaren Dokument Ad gentes (1965) veréffentlichte Johannes Paul II. seine Mis-
sionsenzyklika Redemptoris missio (1990), bei der hier drei Punkte hervorzuheben sind: (1) ein
integrales Verstindnis von Evangelisierung, das aufier der missio ad gentes auch die Neuevan-
gelisierung und pastorale Aktivititen subsummiert; (2) neue Orte der Mission wie soziale
Welten (Grofistadte, Migranten) und moderne Areopage (Medien, Okologie, Forschung);
(3) neue Bedeutung des Heiligen Geistes »als Vorkiimpfer fiir die Mission« (RMi 21-30).

3 Zeichen missionarischer Zeit

Ein Merkmal des konziliar erneuerten Missionsverstindnisses ist die stirkere Betonung
des Wirkens des Heiligen Geistes in anderen Kulturen, Moralen und Religionen. Weil
Gott sich unter den Vélkern »nicht unbezeugt gelassen« hat (Apg 14,17) gibt es durch das
Wirken des Geistes eine Art »verborgene Gegenwart Gottes« in anderen Kulturen und
Religionen (AG g). Der Geist »weht, wo er will« (Joh 3,8) und wirkt deshalb schon, bevor
Missionare zu wirken beginnen.
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Johannes Paul I1. stellt in seiner Missionsenzyklika die fithrende Rolle des Heiligen Geistes
heraus, der die Kirche insgesamt als Missionskirche erweise. Die weltweite Sendung der Kirche
sei keineswegs vollendet, sondern stehe erst »in den Anfingen« (RMi 30). In der Tat scheint
es nicht tibertrieben, vom Beginn einer neuen Epoche der Weltmission zu sprechen, die mit
Blick auf Inkarnation und Geistsendung Andersheit nicht iiberwindet, sondern sie im Sinn
der Inkulturation als Bereicherung ansieht und Evangelium und Kultur in ein produktives
Verhiltnis zueinander setzt. Der Heilige Geist, der zu jeder Zeit und an jedem Ort gegenwirtig
und am Werk ist, wirkt aber nicht nur im Herzen der Menschen, sondern bewegt »auch die
Gesellschaft und die Geschichte, die Volker, die Kulturen, die Religionen. « (RMi 28).

Auch das programmatische Grundsatzdokument Allen Vilkern Sein Heil (2004) der
deutschen Bischofe schirft den Sinn fiir das Wirken des Geistes, wenn es auf dem Horizont
der Missionsgeschichte und der gegenwirtigen religiosen Landschaft das theologische Profil
eines heutigen Missionsverstindnisses entwirft. Es griindet in der Sendung Jesu Christi und
der Sendung des Heiligen Geistes und ist als Dienst an der Freiheit und an der Wahrheit
zu verstehen; mit Rahner handelt es sich um jene Sendung, »die Gnade Gottes als Wahr-
heit und Liebe in der Welt geschichtlich prasent macht«". Da dies immer in raumlich und
zeitlich konkreten Kontexten geschieht, definiert das bischofliche Dokument: »Weltmis-
sion heif’t, die Grenzen zu den Anderen hin zu iiberschreiten und in ihnen in Respekt vor
ihrer Andersheit das Evangelium so glaubwiirdig zu bezeugen und zu verkiinden, dass sie
sich eingeladen wissen, Jesus nachzufolgen und sein Evangelium anzunehmen.«"® Die dort
angesprochene Lern-, Gebets- und Solidargemeinschaften kommen aber nur zustande
durch eine »Geistesgegenwart« im Missionsgeschehen, deren Ausgangspunkt das luka-
nische Geschichtswerk im Pfingstereignis erzahlt (vgl. Apg 2,1-13).

Wer einen Blick auf die Rolle des Geistes fir die Mission in der Gegenwart wirft,
erkennt ein Missverhdltnis zwischen der »begeisterten« Missionspraxis im Christentum
und der verhaltenen theologischen Reflexion. Im Raum des Christentums und an seinen
ausfransenden Randern gehoren die pentekostalen Erweckungsbewegungen im 20. Jahr-
hundert zum boomenden Sektor mit den hiochsten Zuwachsraten; die Schitzungen tiber
die Mitglieder liegen zwischen 300 und soo Millionen Anhangerinnen und Anhéngern in
aufgesplitterten Gemeinschaften und Gruppierungen mit geringer struktureller Kohésion,
aber global verbreitet.'"” Alle Bewegungen in diesem pentekostalen Megablock kommen
darin tberein, dass sie auf unmittelbare Erfahrung des Geistes setzen und auf die Geist-
taufe als initiale Evidenz. In den enthusiastischen Bewegungen geht es um Erweckung und
Heiligung, aber auch um Wunderheilungen und Sprachengabe (Glossolalie), welche die
Macht des Geistes demonstrieren sollen. Von eschatologischer Naherwartung gepragt, gerit
ihre Mission unter Zeitdruck. In Gestalt der Charismatischen Erneuerung (CE) ist dieser
Typ des enthusiastischen Christentums seit den 6oer Jahren auch in der Katholischen
Kirche vertreten, gefordert durch die Papste Paul VI. und Johannes Paul I1., die von dieser
neuen geistlichen Bewegung einen neuen Friithling fiir die Kirche erwarten. Weltweit liegen
die Schitzungen bei etwa 8o Millionen enthusiastisch Engagierten in der katholischen
Charismatischen Erneuerung, in Deutschland liegt die relativ geringe Zahl bei etwa 12.000.

17 Karl RAHNER, Grundprinzipien 18 Allen Violkern Sein Heil. Die Mis- 20 Yves CONGAR, Der Heilige Geist,
zur heutigen Mission der Kirche, sion der Weltkirche (Die deutschen Freiburg 1982, 176.

in: Selbstvollzug der Kirche. Bischofe 76), Bonn 2004, 37. 21 Ebd.,178.

Ekklesiologische Grundlegung 19 Vgl. Allan ANDERSON, An

praktischer Theologie (Samtliche Introduction to Pentecostalism.

Werke, hg. von der KARL-RAHNER- Global Charismatic Christianity,

STIFTUNG, Bd. 19), Freiburg 1995, Cambridge 2004.

342-373, 346.
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Im Pentekostalismus miindet die enthusiastische Erfahrung des Geistes in einer Mission
nach dem Modell einer »geistlichen Kriegsfithrung « (spiritual warfare) auf dem Schlachtfeld
der Welt, die einerseits die Gesellschaft heilen und andererseits die dimonische Michte
bekimpfen soll, was nicht selten mit einem unsensiblen Proselytismus verbunden ist. Der
Pentekostalismus und dhnliche Bewegungen sind in den verschiedenen Kulturriumen
einer zeitlich beschleunigten und raumlich verdichteten Welt als religiose Antwort auf die
Transformationskrisen des 20. Jahrhunderts zu verstehen und haben das Christentum in
eine durchaus ambivalente missionarische Bewegung gebracht.

Dies erfordert eine neue theologische Reflexion auf die »Geistesgegenwart« und die Rolle
des Heiligen Geistes in der Mission, angefangen bei einer Neuinterpretation der paulinischen
Charismenlehre (vgl. 1 Kor 12), die ja nicht nur die ekstatischen Charismen (Heilung, Prophetie,
Zungenrede) kennt, sondern auch die kerygmatischen Charismen (Apostel, Propheten, Lehrer),
die diakonischen Charismen (Dienste und Hilfsleistungen, Trost) und die kybernetische
Charismen (Leitungsdienste, Unterscheidung), deren Kriterien die Ubereinstimmung mit dem
Christusbekenntnis, die Auferbauung der Gemeinde und das Handeln nach dem Mafistab der
Agape sind. Wenn ein knappes Viertel des globalen Christentums pentekostale Ziige trigt und
missionsbegeistert ist, dann bedarf dieser Umstand einer stirkeren theologischen Reflexion,
die mit einem Abschied von der Uberraschungsresistenz beginnen konnte.

Fragen wir auf der theoretischen Ebene, wie in der dogmatischen Pneumatologie
die Mission und die Rolle des Heiligen Geistes in ihr thematisiert wird, dann kann man
bisweilen den Eindruck gewinnen, das pneumatologische Biiro habe nur selten gedffnet
und wende der Mission nur wenig Aufmerksamkeit zu. Doch gibt es auch Autoren, die auf
die Zusammenhinge zwischen Pneumatologie und Mission eingehen.

Das Konzil hatte ja griindliche, aber noch unabgegoltene Vorarbeit geleistet, als es die
Mission trinitarisch begriindete, durch das Wirken des Heiligen Geistes die Heilsmoglichkeit
tiber die Grenzen der formellen Kirchenmitgliedschaft hinaus ausdehnte (LG 8) und eine
konzentrisch gestufte Mitgliedschaft formulierte (LG 14-16). Auch sprach es allen Getauften
Anteil am Wahrheitszeugnis zu und erneuerte im Laiendekret die Charismenlehre (AA 3).
Uberdies erinnert das Konzil an die Pflicht der Kirche nach den »Zeichen der Zeit« zu
forschen (GS 4) und geistgeleitet in den Ereignissen, Wiinschen und Bediirfnissen der Zeit
»zu unterscheiden, was darin wahre Zeichen der Gegenwart oder der Absicht Gottes sind«
(GS 11). Schlief8lich konstatiert das Konzil unumwunden, dass »der Heilige Geist auch auf
vielfache Weise den Missionsgeist in der Kirche weckt und nicht selten der Titigkeit derer,
die das Leben der Kirche zu leiten haben, vorauseilt« (AG 29).

Der grofle franzosische Theologe Yves Congar (1904-1995) behandelt das Thema in
seiner spiten Pneumatologie Je crois en I'Esprit Saint (1979/80), wenn er in seiner Aus-
legung des Katholizitéitsprinzips von der Rolle des Geistes in der Kirche spricht und diese
folgendermafien auf den Punkt bringt: »Er >katholisiert« sie sowohl dem Raume, der
weiten Welt nach als auch der Zeit, der Geschichte nach.«*® Die »Katholisierung« des
Raums erldutert Congar an der Missionsgeschichte, um dann aber das Neue der heutigen
Situation zu beschreiben. »Durch die Sendung und Gabe des Geistes ist die Kirche als
universale Kirche ins Dasein getreten, indem sie als vielfiltige, partikulire Kirche geboren
wurde; sie ist katholisch, weil sie partikulér ist; sie hat die Fiille der Gaben, weil jeder seine
eigenen Gaben hat. Die Kirche ist die Umkehrung von Babel nicht durch die Riickkehr zu
einer Einférmigkeit, wie sie vor Babel bestand, sondern indem sie eine Inkulturation des
Evangeliums und desselben Glaubens in vielfaltige, mannigfache Kulturbéden und mensch-
liche Rdume ankiindigt.«*' Zur Geltung komme das durch Aufwertung der Charismen
und der Ortskirchen.
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Uberdies wiirdigt Congar in einem ganzen Kapitel seines Werks die »charismatische
Erneuerung im Geist« und damit die Bedeutung des pfingstlichen Moments. Diese
Erneuerungsbewegung mit ihrem Erlebnischarakter trage die Vitalitit der Charismen
ins Herz der Kirche und beseele damit von innen die Institution. Dadurch wiirden
zwei Wirklichkeiten aufgewertet, die in der Kirche bisher nicht selten beargwohnt
wurden, nimlich das »personliche Prinzip«, d.h. freie Initiativen aus personlichen
oder Gewissensgriinden, sowie die »geistliche Erfahrung«, d.h. die Unmittelbarkeit
der Gotteserfahrung.**

Ein weiterer theologischer Gewihrsmann ist der Freiburger Dogmatiker Gisbert
Greshake, der dem Missionsthema in seiner trinitarischen Theologie auf iiberraschende
Weise Raum gewihrt. Im Bemiihen, die Trinitit als hermeneutischen Schliissel des
christlichen Glaubens zu verstehen, bestimmt er Kirche als » Geheimnis der trinitarischen
Koinonia« und versteht in diesem Zusammenhang Kirche als Communio und als Missio.
Doch stehen diese Bestimmungen nicht einfach parataktisch nebeneinander, vielmehr
stelle in Analogie zur Trinitit die Missio die Modalitit der Communio dar. In diesem
Zusammenhang aber beklagt er, dass die Vorgaben des Konzils nicht hinreichend einge-
16st worden seien. Denn das Zweite Vatikanische Konzil habe »zwar die Grundlagen fiir
eine nachkonziliar weitgeficherte Communio-Ekklesiologie gelegt und auch wichtige
Elemente einer trinitarisch begriindeten Missio-Ekklesiologie dargeboten«?, etwa
durch die Bestimmung, dass die pilgernde Kirche ihrem Wesen nach missionarisch
sei, da sie in der Sendung des Sohnes und des Heiligen Geistes ihren Ursprung habe
(vgl. AG 2). Doch schon im Konzil selbst seien die missio-ekklesiologischen Ansitze
steckengeblieben, weil sie communio-ekklesiologisch finalisiert worden seien (vgl. AG
6) und so nicht hinreichend zum Ausdruck komme, dass die Kirche fiir die Welt da ist
und zu ihr gesandt ist (vgl. LG 9 und GS1). Greshake pladiert also deutlich dafiir, die
konziliare Missio-Ekklesiologie aus ihrer Isolierung zu holen und ihre unabgegoltene
Intentionen fruchtbar zu machen. Zustimmend schliefit er sich dem Diktum seines
Bonner Kollegen Karl-Heinz Menke an: » Aber wer in Taufe, Firmung und Eucharistie
dem bis ans Kreuz hinabgestiegenen Sohn »>zugesellt« (Ignatius von Loyola) wird, per-
vertiert die ihm geschenkte communio, wenn er sie nicht als missio und diaconia lebt.«**
Mission und Diakonie sind also nicht nachgeordnete Aktivititen der Kirche, die auch
ausfallen konnten, sondern koextensiv mit der Existenz der Kirche. Mit den Fragen
nach der Bedeutung der pentekostalen Bewegung und nach der Rolle des Heiligen
Geistes in den Kulturen und Religionen einerseits und nach dem theologischen Rang
der Charismen und der Entfaltung einer Missio-Ekklesiologie andererseits offnet sich
ein »weites Feld«, an dessen Bestellung alle theologischen Disziplinen beteiligt sind und
interessiert sein miissen.

Kommen wir auf unseren Schweizer Missionar Martin Schmid aus Zug zuriick, der am
10. Oktober 1744 aus der Reduktion San Rafael Chiquitos einen Brief nach Hause schrieb,
der drei Jahre spiter in Zug eintraf. Dort berichtet er, dass er »ein freudenvolles Leben

22 Ebd, 273.

23 Gisbert GRESHAKE, Der dreleine
Gott. Eine trinitarische Theologie,
Freiburg 1997, 406f.

24 Karl-Heinz MENKE, Die Einzigkeit
Jesu Christi im Horizent der Sinnfrage
(Kriterien g4), Einsiedeln /Freiburg
1995, 173f.

25 P.Martin Schmid (wie Anm. z), 95.
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fithre: kurz! dass ich singe, psalliere, spiele, ja sogar tanze, und vor Vergniigen authiipfe.
Das ist mir, ja wohl! ein vortrefflicher Missionar; - so werden Sie sagen? - Ja, so sage auch

ich - ein Missionar, und desswegen ein Missionar, weil ich singe, psalliere, d.i. auf Saiten-
Instrumenten spiele, und aufspringe. [...] Aber ich sagte oben, dass ich nicht nur singe, und

psalliere; sondern auch tanze. Sie werden mir aber einwenden, Sie sihen nicht ein, wie das

Tanzen fiir einen Missionar anstindig seyn konne. — Aber - bedenken Sie, dass sogar die

Fiisse derer, die das Evangelium verkiinden, wohl geordnet seyn miissen. Uberdas erinnern

Sie sich, dass die Spanier ihre hochsten, und wichtigsten Feste nicht nur mit Gesingen,
sondern auch mit anstindigen Tadnzen zu feyern, und dabey zu sagen pflegen, dass sie es

thun, um den vor der Bundeslade tanzenden David nachzuahmen.«*® Pneumatologische

Reflexion lag dem Missionar gewiss fern, aber nicht die Einsicht, dass Gottes Geist vor
und in der missionarischen performance wirkt, zum Beispiel in den Ausdrucksformen von

Musik und Tanz, die interkulturell verbinden.

Zusammenfassung

Spitestens seit der Dekolonisation in der Mitte des 20. Jahrhunderts fithren die negativen
Konnotationen des Missionsbegriffs in der offentlichen Debatte nicht selten zu Skepsis,
Ablehnung oder Polemik. Umso erstaunlicher sind zwei zeitgleich verlaufende Phinomene,
welche einen Paradigmenwechsel im Missionsverstindnis signalisieren und positiv kon-
notiert werden. Auf der praktischen Ebene entstanden in Deutschland und anderen
Lindern zahlreiche kirchliche Hilfswerke zugunsten der Mission der Kirche in einem
holistischen Sinn, der Bezeugung des Evangeliums mit dem Einsatz fiir Bildung, Gesundheit
und Gerechtigkeit verbindet. Auf der programmatischen Ebene spiegeln verschiedene
Dokumente des II. Vatikanischen Konzils den Wandel zur Religionsfreiheit und zur
positiven Sicht von anderen Religionen. Auf diesem Hintergrund stellt sich angesichts
einer neuen religiosen Landschaft mit wachsendem Pentecostalismus und neuen religiésen
Bewegungen als neue Herausforderung die Frage nach dem Wirken des Heiligen Geistes
im Missionsgeschehen. Sie kénnte mit Blick auf die paulinische Charismenlehre eine
praktische und mit Blick auf eine zu entwickelnde Missio-Ekklesiologie (erginzend zur
Communio-Ekklesiologie) eine theoretische Antwort finden.

Abstract

At the latest since the decolonization in the middle of the 20th century, the negative con-
notations of the mission concept have often led to skepticism, rejection, or polemics in the
public debate. All the more astonishing are two phenomena which have been occurring
simultaneously, are signalling a paradigm shift in the understanding of mission, and have
positive connotations. On the practical level, numerous church aid organizations have arisen
in Germany and other countries for the benefit of the missionary work of the church in a
holistic sense which links witnessing the Gospel with the commitment to education, health
and justice. On the programmatic level, various documents of the Second Vatican Council
reflect the shift to religious freedom and to a positive view of other religions. Against this
background and in view of a new religious landscape with a growing Pentecostalism and
new religious movements, the question concerning the workings of the Holy Spirit in the
mission process arises as a new challenge. This question could find a practical answer in the
Pauline doctrine of charisms and a theoretical answer in view of a missiological ecclesiology
(as a complement to the communio-ecclesiology) which is to be developed.
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Sumario

A més tardar desde el proceso de descolonizacién a mediados del siglo XX, las connotaciones
negativas del concepto de misién conducen en la debate piiblico con frecuencia a escepti-
cismo, rechazo y polémica. Sorprenden, sin embargo, dos fenomenos positivos que tienen
lugar de forma paralela y que sefialan un cambio paradigmatico en el concepto de mision.
En el campo practico, se crearon en Alemania y en otros paises diversas instituciones de
ayuda para la misién de la Iglesia en un sentido holistico, es decir, que unen el testimonio
del Evangelio con el compromiso por la formacién, la salud y la justicia. En el campo
programitico, diversos documentos del Concilio Vaticano II reflejan el cambio hacia la
libertad religiosa y una comprensién positiva de las otras religiones. Con este fundamento
y ante un nuevo paisaje religioso con un pentecontalismo creciente y nuevos movimientos
religiosos como nuevo desafio se presenta la cuestion por el papel del Espiritu Santo en la
obra misionera. Dicha cuestién podria obtener en relacién con la doctrina paulina de los
carismas una respuesta practica y en una eclesiologfa de la misién (que, como complemento
de la eclesiologia de la communio, ha de desarrollarse todavia) una respuesta teorética.




