Kirche, »neue Heiden«, neues Lernen

Mission in Katechese und Religionspidagogik:
50 Jahre Missionskatechetischer Kongress 1960 in Eichstitt

von Engelbert Grof§

1 »Wie ein Lack auf einem Mébel «:
christlicher Glaube

In der Reihe der katechetisch-religionspidagogischen Kongresse in Deutschland! wird
auch die Internationale Studienwoche iiber Missionskatechese aufgefiihrt, die vom 21. bis
zum 28. Juli 1960 im bayerischen Eichstitt stattgefunden hat. Inhaltlich war sie auf »ein
Programm der Weltkirche zur Erneuerung der Katechese«? ausgerichtet. Initiative und
Konzept stammten von P. Johannes Hofinger S], der damals in Manila/Philippinen das
Institute of Mission Apologetics leitete. Missionare und Bischofe aus aller Welt, » Fachleute
der Heimat und erfahrene Katecheten der Mission« trafen sich in Eichstitt »zu einem
fruchtbaren Gesprach«’, wach und offen fiir die inzwischen stark gewordenen »Bedenken,
das Christentum sei zu sehr blof3 wie ein Gewand angezogen worden ...; es sei wie ein Lack
auf einem Mobel«*. Der damals 44jihrige Kapuziner Walbert Bithlmann war sich sicher,
dass diese Bedenken nicht unbegriindet wiren und unterschrieb die Feststellung, »der
Katechismusunterricht sei ganz allgemein zu mechanisch und habe zu wenig Verbindung
mit dem christlichen Leben«’, und der Unterricht sei »derart mit westlichen Elementen
durchsetzt, dass man ihn allzu leicht mit der europiischen Zivilisation verwechselt«®.
Diese problematische Situation vor Augen, sind Katecheten aus den so genannten Mis-
sionslindern nach Eichstitt aufgebrochen, unter dem Druck ihrer Erfahrung, dass ihre
bisherige katechetische Arbeit mit neuscholastisch gearbeiteten Katechismen und ihrer
diktathaften Frage- Antwort-Methode ein lebloser Ansatz sei. Sie kamen in der Erwartung,
in Deutschland Impulse und Hilfen fiir die notwendige katechetische Reform zu erhalten
und in den Gespréchszirkel der deutschen Katechetiker aufgenommen zu werden. Spitz
gemacht fiir diese Erwartung hatte sie Johannes Hofinger, 1905 in Tirol geboren, 1984
in New Orleans/LA verstorben, Schiiler des Innsbrucker Josef Andreas Jungmann §]
(1889-1975), des bedeutenden Liturgiewissenschaftlers und Katechetikers. Bei ihm gewann
J. Hofinger seine Einsicht in die grundsitzliche Einheit von Leben und Glauben. Daraufhin
verabschiedete er sich von jedweder »ungesunden katechetischen Scholastik«” und deren
Kognitivismus und Lebensferne. Das konkrete Leben wahrnehmen, das musste auch heifien:
»Entfremdung von Religion «® registrieren und darauf reagieren. Josef Andreas Jungmann
hatte deswegen deutlich gemacht, eine gottentfremdete Umwelt miisste in der Art und
Weise der Katechese »wohl beachtet werden «®.

1 Vgl. Ralf SAUER, Katechetische Mission und Heimat, Freiburg/Basel/ 5 Ebd.
Kongresse, in: LThK® V, 1308. Wien 1961, 10 (Dokumentationsband). 6 Ebd., 86.
2 So lautet der Untertitel der Kon- 4 So sagte es P Walbert Bhl- 7 Johannes HOFINGER, Living in the
gressdokumentation. mann OFMCap in seinem Vortrag Spirit of Christ, Pecos NM 1977, 23.
3 Johannes HOFINGER, Katechetik Katechetische Anpassung unserer 8 Josef Andreas JUNGMANN,
heute. Grundsatze und Anregungen Verkiindigung an das Missions- Katechetik, Freiburg /Basel /Wien
zur Erneuerung der Katechese in volk, in: HOFINGER, Katechetik 1955, 54.
(wie Anm. 3), 84. 9 Ebd.
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Die, die 1960 nach Eichstitt strebten, interessierten sich darum besonders fiir den neuen,
1955 erschienenen, Katholischen Katechismus der Bistiimer Deutschlands, den — von der Farbe
des Einbandes her so genannten — Griinen Katechismus"®. Er galt als reformerischer Durch-
bruch, als Durchbruch hinaus aus dem bisherigen weltweit praktizierten Ordnungsprinzip
der Katechese, das aus Apologetik wider die Reformation und gegen Hiresie resultierte
und nun schon seit Jahrhunderten weithin unreflektiert angewandt wurde, als Durchbruch
hinein in eine katechetische Struktur kerygmatischer Art, also in ein Konzept, dessen
Dimensionen biblisch, liturgisch und lebensrelevant erschienen. Das bedeutete, Katechetik
muss Kontakt aufnehmen zu Psychologie, Sozialwissenschaft, Erzichungswissenschaft,
damit Katechese als praktische Glaubens- und Lebenshilfe tatsichlich darauf abzielen kann,
dass Menschen sich in Gott verlieben und von daher Welt gestalten.

Personlich bezog J. Hofinger diesen katechetischen Realismus auch aus den Erfahrungen,
die er bis 1949 als Missionar in China gemacht hatte. Mit ihnen zog er nach Manila und
brachte in das apologetisch arbeitende Institut dort einen katechetischen Schwerpunkt
ein, den er engagiert und energisch international - man nannte ihn den »katechetischen
Sputnik« - bediente. J. Hofinger, Optimist von Natur aus, erblickte vielfiltige Moglich-
keiten, den katholischen Glauben der modernen Welt anzubieten. Als Realist, der er auch
war, nahm er zudem die problematischen Einstellungen wahr, die der Verbreitung der
dynamischen Botschaft des Evangeliums entgegen standen: Traditionalismus, blindes
Ubernehmen von als gesichert und schlechthin giiltig deklarierten Ausdrucksformen des
Glaubens und seiner Praxis, Intellektualismus, Pessimismus, Ritualismus, die Tendenz,
innere Uberzeugung durch dufiere Aktion zu ersetzen, Legalismus sowie eine tiberzogene
Abhingigkeit von bestimmten Frommigkeitsformen. Er registrierte ebenfalls als fiir
katechetische Wirksamkeit hinderliche Faktoren das Elend der Menschen, die Ungerechtig-
keit und Unterdriickung, den Reichtum sowie die schlechten Vorbilder in der Kirche.!!

Der hier skizzierte »Geist von Eichstitt 1960«, der bei J. Hofinger manche Ausfaltung
erst spéter bekam, fithrte also vor fiinfzig Jahren katechetische Agenten der Weltkirche
in grofier Zahl zusammen, um Anregungen fiir das gesuchte » Programm der Weltkirche
zur Erneuerung der Katechese« auszutauschen. Auf die Reformelemente, die damals als
»Grundprinzipien fiir die Katechese« erarbeitet und proklamiert wurden,'? soll hier nicht
eingegangen werden, auch nicht auf deren Wirkungsgeschichte. Freilich, es muss festgestellt
werden: Trotz allem, der Eichstitter Kongress 1960 »war weitgehend eine Exportmesse.
Begehrtester Artikel war der» griine« Katechismus (KKBD) von 1955«'3, Aber Eichstitt 1960
markiert dennoch eine katechetische Wende.

2 In Mission und Heimat die gleichen Fragen: die » Heiden «

Die gemeinsame katechetische Beratung zwischen Mission und Heimat sah J. Hofinger darin
begriindet: »Das, was uns in der Mission von heute auf den Nigeln brennt, sind im Grunde
die gleichen Fragen, um die es auch bei der katechetischen Erneuerung in der Heimat bisher
ging und vielfach noch weiter geht«': die »Heiden«. Wenn wir die erwahnte Notiz Wolfgang
Langers nicht plakativ verstehen, werden wir erkennen, dass an diesem neuralgischen
katechetischen Punkt - die »Heiden« - die sachlich gebotene fundamentale Erkenntnis
von der Mission her in die Heimat hinein gereicht wurde, und an diesem Denkprozess war
Walbert Bithlmann (1916-2007) maf3geblich beteiligt. Er hat in seinem Vortrag die »Haltung
des Missionars gegeniiber dem > Heidentum«« schonungslos offen gelegt und als negative
markiert. »Die negative Haltung kann im heiligsten Eifer verwurzelt sein. Man ist selber
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erfiillt vom » Neuheitserlebnis des Christentums, man fithlt sich als Herold, der die unerhérte
Botschaft zu bringen hat; man halt zudem das Heidentum fiir Gétzendienst, fiir Teufelswerk,
fiir Verkdrperung des Lasters, und so kann es nur eine radikale Abkehr davon geben ... Man
fand es nicht der Miihe wert, das Heidentum zu »studieren< «'* In W. Bithlmanns Sicht darf
diese Kritik allerdings nicht so pauschal, undifferenziert und damit falsch geraten, wie das
nicht selten festzustellen ist. Er kritisiert diesbeziiglich den in seiner Wirkung starken Rolf
Italiaander (1913-1991). In seinem Werk Der ruhelose Kontinent'® habe dieser affirmativ die
»grauenhaften Sitze des Zynikers«'” R. Wright kolportiert und unter die Leute gebracht.
Der amerikanische »Neger-Schriftsteller«'® Richard Nathaniel Wright (1908-1960)"® wird
von W. Bithlmann mit folgender bei R. Italiaander gelesenen Aussage zitiert: »Je linger ich
tiber die Arbeit der Missionare nachdachte, desto befremdlicher erschien sie mir. Diese
Minner hatten, von neurotischen Trieben angestachelt, die ganze Lebensphilosophie eines
Volkes zerstort, ohne sie durch eine andere zu ersetzen — ja, ohne auch nur zu wissen, was
sie taten ... «* Erstaunlicherweise bricht W. Bithlmann hier das Wright-Zitat R. Italiaanders
ab, das folgendermaflen weiter geht: »Der Missionar will erlosen, und das heifit, sich ein
neues Bild von sich selber machen; aber nicht den Afrikaner versucht er zu erlosen; um
ihn selber geht es hier, um sein Bewusstsein, nicht der Welt anzugehiren, in der er geboren
wurde.«*! R. Wright dreht hier die Achse der kirchlichen missionarischen Intention um 180
Grad. Bei ihm ist »Heidentum« der Seite der Missionierenden zugeordnet. Bei ihm gilt die
Idee vom »weiflen Heidentum«*, das in die religiése Welt der Afrikaner eindringt, und
dieses »weifle Heidentum« erscheint ihm als heidnisch, weil es sich von der Erde, vom Leben,
vom konkreten Menschen und seiner Situation ablost, weil es ihm vollig in Jenseitiges weg
gekippt erscheint. Erst in der Fortsetzung der von W, Biihlmann zitierten Wright-Aussage
lisst sich klar erkennen, warum er zu Wright-Italiaander hin von »grauenhaften Satzen des
Zynikers« spricht. Sie sind in einer Sicht offensichtlich hoch problematisch, weil sie plakativ,
undifferenziert, ideologisch, den historischen Tatsachen gegeniiber abgefeimt erscheinen
und darum auf den Missionar Walbert Bithlmann »grauenhaft« wirken.

Es ist zu registrieren, dass im Bereich heutiger Ethnologie tatsichlich eine wirkkriftige
und zuweilen gar aggressiv auftretende missionskritische Denklinie etabliert ist, die klar zu
machen versucht, »warum man iiber Missionierung als ein beliebtes Mittel zur Zerstorung
nichtwestlicher Kulturen laut und deutlich reden sollte«*, und die hier postulierte Rede
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konzentriert sich in der Forderung »Den Menschenrechten sollte ein Verbot der Mis-
sionierung hinzugefiigt werden!«** Mission wird hier generell als Finesse verstanden, kultur-
zerstorendem europdischem Machtgehabe zum Sieg zu verhelfen. Da dieses Verstindnis auf
der erwihnten Denklinie als ein grundsitzliches begriffen ist, wird Mission nicht historisch
eingeordnet, nicht geschichtlich gewiirdigt und in mancher ihr eigenen problematischen
Seite als inzwischen neu geordnet und iiberwunden nicht erkannt, sondern als bleibend
aktuell und darum heutig deklariert. Es heif3t, heute spreche man bei den christlichen
Kirchen »fortschrittlich - von der neuen dialogbereiten Missionierungsmethode«?: » Die
dialogbereiten Missionare stellen richtig fest, dass die Religion alle iibrigen Bereiche der
Kultur beeinflusst. Der Skandal aber ist, dass sie [...] von den der (erginze: indigenen)
Kultur immanenten > Fehlwerten« sprechen. Das aber ist die Arroganz der Macht und
hat mit » Dialogbereitschaft« nichts zu tun.«?® Konkretisiert wird dieser Vorwurf an der
Befreiungstheologie. »Demnach kann man die gesamte » Theologie der Befreiung« und die
sogenannte Dialogbereitschaft der christlichen Kirchen als eine neue Strategie, als eine neue
Missionierungsmethode ansehen [...] Letztendlich will auch diese neue Missionierungs-
methode einen Wandel der jeweiligen Kultur bzw. Gesellschaft erreichen, setzt auch diese
Missionierungsmethode eine Akkulturation in Gang, und das bewusst. Nur wird mit dieser
Methode weitaus subtiler, geduldiger und feinfiihliger vorgegangen. Letztlich zihlt auch hier
nur der Erfolg«”, und damit ist effektiver Kultur- und Gesellschaftswandel gemeint, der
hier vorwurfsvoll und kimpferisch markiert erscheint. Wer diese Position der Ethnologie
einnimmt, vermag aufgrund des ideologisierten Standpunktes nicht zu erkennen, was
W. Bithlmann 1960 zusitzlich zu seiner schonungslosen Kritik an der negativen Haltung
des Missionars gegeniiber dem »Heidentum« als Positives vorgebracht hat. Es erscheint
gebiindelt in der Aussage: »Das Entscheidende ist, [...] dass wir nicht den Menschen aus
seinem Wurzelgrund herausheben, um ihm mithsam in der Fremde wieder eine neue
geistige Heimat zu schaffen, sondern dass wir ihm iiber seinen Wurzelgrund die neuen
Wasser des Heiles zufiihren. «** Doch die Ideologie der skizzierten Position in der Ethnologie
stellt offensichtlich in Abrede, dass »neue Wasser des Heiles« irgendwo gebraucht werden.
Der hier mitlaufende Kulturbegriff erscheint auf eine problematische Weise positiv auf-
geladen, positivistisch geziichtet. Indigene Kultur ist prinzipiell in Ordnung, Unschwer ist
das Paradigma vom edlen Wilden und der heilen Welt indigener Kulturen zu assoziieren. Im
Urspriinglichen zeigt sich das Wahre, im Unberiihrten das Echte, im Natiirlichen das Heile.
Ein Blick fir »unerléste« Situationen, »unerloste« Gesellschaften, »unerloste« Menschen
gilt nicht,”” sie scheinen nicht zu existieren - und wer dann dennoch zu ihrer »Erlsung«
ansetzt, der greift Heiles an und zerstort es. Um das zu verhindern, soll zur Geltung gebracht
werden: »Den Menschenrechten sollte ein Verbot der Missionierung hinzugefiigt werden!«

24 Ebd., 92 32 Ebd.,33. 37 Im Jahr 1961, ebenfalls in Eich-
25 Ebd., 101 33 Als ihr Grinder gilt Pantainos statt, hat Karl Rahner diesen theo-
26 Ebd., 102, (um 180 n.Chr.), als herausragende logisch und wirkungsgeschichtlich
27 Ebd. Kopfe gelten Klemens (um 150-um belangvollen Begriff in seinem
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Da dieses Postulat generellen Charakter hat, trifft es nicht allein die Beziehung zu den
»Heiden« indigener Kulturen, also die »Heiden« in den so genannten Missionsgebieten,
sondern gleicherweise die »neuen Heiden« von heute: »Den Menschenrechten sollte
ein Verbot der Missionierung hinzugefiigt werden!« Die Eichstatter Erorterungen von
1960 - »Mission« und »Heimat« im Gesprich iiber die »Heiden« - lassen prinzipielle
Aktualitit erkennen.

3 Ein aktueller Blick auf die »neuen Heiden «
und ein neues Lernen

Wihrend der Internationalen Studienwoche iiber Missionskatechese vor fiinfzig Jahren ist
der Katechetische Blick auf die » Heiden« verdndert worden. W. Biihlmanns Beitrag belegt
das. Die von ihm kritisierte »negative Haltung« ist in eine postive iiberfiithrt worden: »Wir
miissen nicht »aus den Heiden« Christen machen, sondern Heiden als solche zu Christus
bekehren«®’, zu Christus hin aufgeschlossen machen: Heiden als solche, als Menschen, die
religios wertvoll und belangvoll leben. Spater wird W. Bithlmann die skizzierte »negative
Haltung« kritisch unter ein Vergréferungsglas halten und vor ein bibeltheologisches
Tribunal zitieren.*! Es tue weh, die totale Unfihigkeit, andere Kulturen und Religionen
»von innen kennen und schitzen zu lernenc, feststellen zu miissen.? Vor dem Tribunal des
Evangeliums komme ja etwas vollig Anderes ans Licht. Jesus sei zu Nicht-Juden erstaunlich
offen gewesen. Pfingsten ist grenzenlos. Die Theologen der Alexandrinischen Schule® hitten
in der griechischen Philosophie Samenkérner des gottlichen Wortes erkannt. Doch dann
habe sich in der Kirche ein Weltbild entwickelt, »in dem sich kein anstidndiger Platz mehr
fand fiir Nichtchristen «*%,

In der Eichstitter Internationalen Studienwoche 1960 ist diese problematische Haltung
aus Enge, Ignoranz und Arroganz katechetisch gesprengt worden - zu jener Einstellung hin,
die W. Bithlmann dann »die Wende zu Gottes Weite« genannt hat*®, und die Leonardo Boff
zur gleichen Zeit mit »Gott kommt frither als der Missionar« betitelt hat.>® Es entwickelt
sich ein neuer katechetischer Blick auf die » Heiden«, der sich in Karl Rahners (1904-1984)
Wort vom »anonymen Christen« einen spezifischen Ausdruck verschafft hat.”” Dieser
Begriff mochte markieren, dass es falsch wire, »den Heiden zu sehen als einen Menschen,
der bisher in keiner Weise von der Gnade und Wahrheit Gottes beriihrt war. Hat er aber
diese Gnade schon erfahren, [...] schon angenommen |[...], dann ist ihm [...] schon Offen-
barung geschehen [...].«*® »Vielleicht haben wir nur zu schlecht und zu wenig liebevoll
hingeblickt auf die nichtchristlichen Religionen, um sie wirklich zu sehen.«*°

Finfzig Jahre nach Eichstitt 1960 erscheint eine spezifische katechetische Sensibilitat fiir
dieses kritische VIELLEICHT in seiner heutigen Dringlichkeit vonnoten: wird »zu schlecht
und zu wenig liebevoll« auf die »neuen Heiden« geblickt? Die Aktualitit dieser Frage
begriindet sich sowohl katechetisch als auch religionsdidaktisch, und zwar unterschiedlich.

Die katechetische (und pastorale) Aktualitat dieses VIELLEICHT sei mit Eberhard
Tiefensee auf dem neuheidnischen Boden der Linder der ehemaligen Deutschen
Demokratischen Republik aufgewiesen, auf jenem Grund, auf dem E. Tiefensee selber lebt,
wahrnimmt und wirkt. Er hat seine Wahrnehmungen, Analysen und Entwiirfe 2006 bei
einer Tagung der Katholischen Akademie Bayern in Miinchen vorgetragen. Sie trug den
Titel: » Als ob es Gott nicht giibe«. Christsein mit den neuen Heiden.

Katechetisch wird interessieren miissen, was an den »neuen Heiden« denn neu ist. Es
handelt sich bei ihnen nicht um Menschen, die »religios unmusikalisch« sind - mit einer
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Formulierung Max Webers ausgedrﬁckt.’*“ M. Weber, der sich zu solchen selbst zihlte,
bezeichnete sich diesbeziiglich als »Kriippel«, er empfand da einen Mangel. Die »neuen
Heiden « aber kennzeichnet, dass sie einen solchen Mangel gerade nicht empfinden. »Was wir
hier vor Augen haben, sind keine Atheisten, da sie keine Position beziiglich der Gottesfrage
einnehmen, und auch keine Agnostiker, die sich in dieser Frage aus bestimmten Griinden
enthalten, sondern Menschen, die an der Abstimmung, ob es zum Beispiel Gott gibt oder
nicht, schlicht nicht teilnehmen, weil sie zumeist gar nicht verstehen, worum es bei dieser
Frage tiberhaupt gehen konnte... Ich nenne sie »areligios««.*' Erfahrung mit Religion gibt es
so gut wie nicht. » Ostdeutsche Jugendliche antworteten, als sie gefragt wurden, ob sie sich
als Christen oder als areligis einstufen wiirden: » Weder noch — normal halt««.*? Mit dieser
Situation vor Augen stellt E. Tiefensee zu Recht fest: »Die wesentliche Erkenntnis [...] diirfte
sein, dass sich christliche Mission in Westeuropa [...] erstmalig mit einem Milieu kon-
frontiert sieht, das so selbstverstindlich areligios ist.«** Da sind keine fremden Gétter (wie
im »traditionellen« Heidentum), das sind tiberhaupt keine Gotter. Es liegt historisch eine
vollig neue Lage vor, in der »eine immerhin nicht unerhebliche Zahl von Menschen so sehr
Gott los geworden ist, dass sie sogar vergessen konnten, dass sie ihn vergessen haben«*.
Anders und binnenkirchlich gewendet: » Martin Bubers » Gottesfinsternis« reicht bis in die
Familien — auch in die von kirchlich engagierten Laien und Verantwortlichen. «** Noch nie
in ihrer Geschichte war Katechese (und Seelsorge) mit einem derartig flichendeckenden und
ziemlich stabilen areligiosen Milieu konfrontiert. Die »neuen Heiden« stellen inzwischen
fiir kirchliches Handeln die eigentliche Herausforderung dar.

Wie geht heute zu ihnen hin jenes damalige VIELLEICHT Karl Rahners? Blickt Katechese
der Zweiten Moderne*® auch vielleicht zu schlecht und zu wenig liebevoll auf die »neuen
Heiden«, um sie wirklich zu sehen?

Mit E. Tiefensee lasst sich eine realistische Reaktion auf die VIELLEICHT-Frage kon-
zipieren. » Die Auflenstehenden wollen wissen: » Wozu seid ihr als Christen eigentlich gut?
Was bringt uns das Christentum?« [...] Wenn sie uns anfragen, dann als Menschen, die
mit Religion und der Frage nach Gott Erfahrung haben, die Gottesdienste feiern und beten
kénnen. Das ist der Kern, wo wir kompetent sein sollten: Wir sind sozusagen die Gottes-
erfahrenen und miissen hier Auskunft geben«, denn »sicher suchen auch sie: Segen, Ver-
gebung, Hoffnung, wollen sie Erfahrung von Endlichkeit und trotz alledem Geborgenheit
irgendwie thematisieren«*. Die Antwort auf die aktuelle VIELLEICHT-Frage lautet also
nicht: Neuevangelisierung, nicht Bekehrung im alltagssprachlichen Sinn.*® Die Ant-
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wort heifit: »Ich kann neugierig auf die andere Seite zugehen — wie in ein unbekanntes
Land - und gespannt sein, ob und wie sich die Dinge dann entwickeln.«* Hier meint
Mission: » Auf Sendung gehen«, nicht Magnet sein: auf Sendung gehen mit der Nachricht
von der Menschenfreundlichkeit Gottes, »ganz gleich, ob uns »das was bringt««*°. Hier
gilt es zu erkennen: der »Heide« ist nicht weniger Mensch, er ist anders Mensch. Es muss
die anthropologische Konstante katechetisch und pastoral anerkannt werden: » Der kon-
krete Mensch ist nie weniger Mensch, sondern eben anders Mensch als jeder andere.«!
Diese Anerkenntnis fithrt nicht dazu, den Anderen in Ruhe zu lassen, in einen »kalten«
Pluralismus gleichgiiltigen Nebeneinanders zu geraten. »Es geht durchaus um den > heifien«
Pluralismus Mit- und Gegeneinanders, der allerdings von beiden Seiten im Extremfall
fordert, in jedem Wort und in jeder Aktion fiir die andere Seite mitzudenken und dem
»liecbenden Kampf« um die Wahrheit [...] nicht auszuweichen. «**

Es ist unschwer zu erkennen: in dieser Antwort auf die VIELLEICHT-Frage geht es vor
allem darum, einander - Glaubende und »Heiden« — auf Augenhéhe zu begegnen, um das
Tabu zu brechen, das beide Seiten gegeneinander gebildet haben — dieses Tabu zu brechen
mit dem Ziel, gemeinsam Wachheit fiir das Unverfiigbare zu gewinnen, sie in eine adiquate
Form zu bringen und zu leben.

Diesem Ziel wird neues Lernen gelten miissen. Dabei gilt es, katechetisch und pastoral
jener Empfindsamkeit der »neuen Heiden« sensibel zu entsprechen, die in deren Frage
erkennbar wird: »Muss nur ich mich bewegen?«>*, ein Vorwurf, dessen ekklesiologische
Implikationen man kaum auszumessen wagt, wie E. Tiefensee prospektiv und realistisch
bemerkt. Im Bereich der ehemaligen DDR gibt es viele Beispiele, in denen das zu kon-
zipierende neue Lernen fiir Katechese und Seelsorge versucht wird.

Aktualitdt des Rahnerschen VIELLEICHT gibt es nicht nur katechetisch, also in den
Binnenbereichen von Kirche, sondern zudem religionsdidaktisch, also in Bereichen auf3er-
halb der praktizierten Kirche, zum Beispiel in der 6ffentlichen Schule. Diese religions-
didaktische Aktualitit der VIELLEICHT-Frage angesichts der »neuen Heiden« in der
staatlichen Schule und ihrem Religionsunterricht sei durch Erérterungen von Klaus Kénig
aufgewiesen. Er hat 2005 mit gymnasialen Religionslehrerinnen und Religionslehrern
religionsdidaktische Impulse zur Frage »Warum Mission?« diskutiert.>*

K. Konig schlidgt vor, Mission zu begreifen als Werbung in Sachen Religion. Fiir diese
Charakterisierung von Mission spreche, dass Werbung nicht ausschlieflich mit medial ver-
mittelter Produktwerbung identifiziert werden diirfe. Es werde auch fiir Uberzeugungen,
Positionen und Meinungen geworben. Er betont freilich: »Bei aller Parallelisierung
von Mission und Werbung darf ein markanter Unterschied nicht aufler Acht gelassen
werden [...]: Mission geht nie ganz im Modus psychosozialer, medial vermittelter Mach-
barkeit auf. Sie setzt auf das, was die christliche Tradition als ein géttliches Geheimnis
bezeichnen wiirde« (Andreas Feldtkeller) und bewahrt Mission dadurch vor dem Wahn,
mit allen Mitteln unbedingten Erfolg erzielen zu miissen.«*

Mit dem Begriffs- Aggiornamento Mission-Werbung arrangiert K. Konig den Versuch,
Schiilerinnen und Schiilern von heute »Mission als ein Charakteristikum gegenwirtiger
pluraler Gesellschaften zu verdeutlichen und sie als einen historisch mafigeblichen
Schritt hin zu Pluralitit aufzuweisen«¢. Mission wird hier beleuchtet als Korrektiv gegen
Horizontverengung auf die eigene Gruppe; als Korrektiv gegen Tendenzen zur feindlichen
Abgrenzung gegeniiber dem Fremden, denn dieser wird in der Mission nicht nur nicht
abgewertet, sondern der eigenen Botschaft ausdriicklich fiir wiirdig erachtet; als Korrektiv
gegeniiber religioser Uberhéhung von Gruppen und Volksgemeinschaften, als wirksames
Mittel gegen die Transzendierung von Volk, Nation, Rasse, Kultur.
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Indem hier das Eintreten fiir aktive Mission als Beleg fiir die Pluralititsfihigkeit von
Mensch und Gesellschaft heraus gestellt wird und den Hinweis bei sich hat, dass Gesell-
schaften, die Mission nicht zulassen, sich eben dadurch als nicht pluralititsfihig erweisen,
geschieht hier eine Argumentation zum guten Sinn von Mission, die nicht theologisch ist,
die nicht vom Binnenraum von Kirche her formuliert ist - und dennoch in den Religions-
unterricht der 6ffentlichen Schule hinein gestellt wird. Diese Argumentation ist kulturell, ist
gesellschaftlich, ist sikular. K. Konig begriindet diese frappierende Sichtweise auf Mission
mit der Wucht, die das Problem der starken Vorurteile und vielen Vorbehalte gegeniiber
Mission in den Religionsunterricht hinein treibt. Mission binnenkirchlich - gegen Vorurteil
und Vorbehalt - zu legitimieren, sei autoreferentiell und miisse darum scheitern. » Anfragen,
die von aufien an ein System gestellt werden, lassen sich nicht aus einer Binnenschau des
Systems beantworten«*, und in der 6ffentlichen Schule wird der Lernende des Religions-
unterrichts heutzutage zumeist wohl als solch ein » Auflen« betrachtet werden miissen.

Diese zwar nicht theologische, aber grundsitzlich positive Sicht von Mission als Werbung
in Sachen Religion zielt an, den Freiheitszuwachs zu erkennen, den religidse Pluralitit und
kulturelle Vielfalt fiir den Einzelnen erbringen, und diesen Freiheitszuwachs als einen
unumkehrbaren, herausfordernden Wert zu sehen® - ein Lernziel, das sich gewiss auf
gesamtgesellschaftlich anerkennbare Plausibilitit stiitzen kann und deswegen dem religio-
sen Lernen in der &ffentlichen Schule der Zweiten Moderne und den »neuen Heiden« in ihr
addquat erscheint. K. Kénig erblickt in diesem Lernziel-Arrangement eine Kommunikation
von aufgeklirten, liberalen Denkweisen mit christlichen Grundsitzen: » Ohne Mission
keine Religionsfreiheit, ohne Religionsfreiheit keine Mission. Beide gehren zusammen,
teilen miteinander dieselben Entstehungsbedingungen und sind bleibend aufeinander
angewiesen. «*

Es gilt zu lernen, dass Mission mitverantwortlich ist fiir religiése und kulturelle Pluralitit,
dass Mission als Werbung in Sachen Religion mit der Pluralitit von Denkformen und
Lebensformen dauerhaft verbunden ist. Dieser Sachverhalt kulminiert und verheutigt
sich regelrecht in dem zu lernenden Axiom: »Wer das Recht auf die eigene religiose Ent-
scheidung beansprucht, darf Mission nicht grundsatzlich diskreditieren. «

Mission ist Werbung in Sachen Religion. Mission bringt Pluralititsbefihigung. Mission
gibt Freiheitszuwachs. Diese von K. Kénig auch historisch aufgewiesene These fiir den
Religionsunterricht in der heutigen 6ffentlichen Schule lasst erkennen, wie eine Antwort
auf das Rahnersche VIELLEICHT aussehen konnte, eine Antwort, die nicht katechetisch,
also binnenkirchlich, sondern religionsdidaktisch, hier: schulisch, formuliert ist: Was hat
zu geschehen, wenn religionsdidaktisch auf die »neuen Heiden« in der Schule zu schlecht
und zu wenig liebevoll hingeblickt wird, um sie wirklich zu sehen?

57 Ebd. tradition, widespread poverty and 64 Herbert STETTBERGER, Eine-Welt-
58 Vgl.ebd., 45. rapid social change.« (http://eapi. Religionspadagogik: historische

59 Ebd., 76. admu.edu.ph). Vielleicht ja kann Linien einer Padagogik und Didaktik
60 Ebd. es moglich gemacht werden, die subversiver Aktionen und Projekte, in:
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groRem Campus, wird derzeitig von
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Globalisierung verstehen. Zwischen
Marktplatz und Weltmarkt, Berlin
1999, 52-65.




Kirche, »neue Heiden«, neues Lernen 307

4 Lernziele, von Eine-Welt-Religionspidagogik provoziert

An ]. Hofingers Internationaler Studienwoche iiber Missionskatechese 1960 nahm W, Biihl-
mann als 44jéhriger teil, und er zéhlte 83 Jahre, als er 1999 — zum Millennium - in Eichstitt
Ehrengast und Referent beim Internationalen Religionspidagogischen Kongress » Weltkirche
erleben — voneinander lernen - Erde bewohnbar machen« war. Dieser Kongress feierte das
4ojahrige Jubilium der Studienwoche J. Hofingers, dessen Institut in Manila — heute East
Asian Pastoral Institute (EAPI)®' - durch seinen Nachfolger P. Jose Mario C. Francisco SJ als
Ehrengast reprasentiert war, und markierte vor allem jene weltkirchliche Dimension von
Religionspddagogik, die 1960 zu erkennen und zu realisieren angestoflen worden war. Es
hatte sich 1960 die Weltkirche getroffen. Als solche hatte sie die akute katechetische Frage
gestellt: wie reagieren wir zukunftsorientiert auf die neuen Herausforderungen? Diese
Frage hatte ihren Ort im Gesprich zwischen » Mission« und »Heimat«. Dieses dialogische
Bewusstsein und diese internationale Korrespondenz innerhalb weltkirchlicher Katechetik
galt es, zum Millennium hin zu aktualisieren und weiter zu entwickeln, begleitet vom
Wunsch des Prafekten der Congregatio de Institutione Catholica, Kardinal Pio Laghi: »Den
Blick in der Ortskirche zu weiten und bereit zu sein, vom Glauben der Briider und Schwes-
tern in der ganzen Welt zu lernen, ist eine wertvolle Zielvorgabe und zugleich Erinnerung
daran, sich zum Zweck des Austauschs der eigenen Glaubenswurzeln bewusst zu sein. «%
Dieser Kongress — vom Bayerischen Staatsministerium fiir Wissenschaft, Forschung und
Kunst als offizielle Veranstaltung zum Millennium anerkannt® - versammelte den etwa s00
teilnehmenden Katechetinnen und Religionslehrern 76 Referentinnen und Referenten aus
Europa, dem ehemaligen »Ostblock«, Lateinamerika, Afrika, Asien und Ozeanien, evange-
lische ebenso wie katholische, zur intendierten Bewusstseinsstirkung und zur intendier-
ten weltkirchlich-katechetischen Korrespondenz. Herbert Stettberger® hat in einer Analyse
hervorgehoben, dass bei diesem Kongress die Gaste aus der entfernteren Weltkirche, aus
den ehemaligen Missionsgebieten, stets zuerst das Wort hatten; dass sie zum Nachdenken
und Lernen der Hiesigen anbieten konnten, was sie fiir ihre Situation daheim konzipiert
hatten, d.h. Wolfgang Langers Notiz zu Eichstditt 1960 - »Exportmesse«®® - hatte in Eich-
stitt 2000 keinen Haftpunkt mehr. Darin ist eine erste grundlegende Entwicklung und
Erneuerung in der katechetischen Arbeit zu erkennen.

Eine zweite mafigebliche Weiterentwicklung dieser Arbeit stellt sich im Programm des
Kongresses dar. Wihrend 1960 die klassischen binnenkirchlichen Fragen die Studienwoche
beherrschten, dominierten beim Kongress 2000 solche Fragen, die erstens nur interdis-
ziplindr erfolgreich angegangen werden kénnen und zweitens im Rahmen jener neuen
Situation positioniert sind, die, vereinfacht gesagt, durch die neue Globalisierung geprigt
erscheinen. In den Thematisierungen zum Millennium ist unschwer zu erkennen: Der
Religionspadagogik wachst eine neuartige weltkirchliche Dimension zu.

Globalisierung als neue Rahmenbedingung fiir Religionspidagogisches lisst sich als
»Drama von Olivenbaum und Lexus« veranschaulichen.® »Olivenbaum« gilt als Bild
aus Paldstina-Israel, ist das Problem »Wem gehort welcher Olivenbaum?«. »Lexus«, die
Luxuslimousine, ist ein Bild aus Japan, meint Toyota City, Technologie und Technik fiir
héchste Anspriiche. » Olivenbaum« steht fiir: das, was einen in der Welt verwurzelt, was
einem Identitit gibt, was Heimat und Wirme schenkt; fiir die Intimitit personlicher
Rituale, die emotionale Tiefe privater Bezichungen, die Befriedigung, ein eigenstandiges
Individuum zu sein, die Sicherheit, auf Andere zugehen zu kénnen; fiir die Gefithle der
Selbstachtung und der Zugehérigkeit. » Lexus« steht fiir: den Wunsch nach sicherem Aus-
kommen, nach materiellem Wohlstand, nach Entwicklung und Fortschritt. »Lexus« steht
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fir die boomenden globalen Mirkte, die Finanzsituationen und Computertechnologien,
mit deren Hilfe die Menschheit einen hoheren Lebensstandard anstrebt.

Im »Drama von Olivenbaum und Lexus« besteht® die grofite Gefahr nicht durch den
Kampf um Olivenbdume. Sie geht vielmehr vom Lexus aus: »von den anonymen, trans-
nationalen, homogenisierenden und standardisierenden Marktkriften und Technologien,
die das globale Wirtschaftssystem ausmachen«®. Da werden Krifte und Entwicklungen
frei gesetzt, die die jeweiligen Olivenhaine der Menschen bedrohen, die jeweiligen Werte
und Beheimatungen angreifen. Diesem »Drama von Olivenbaum und Lexus« wird man
sich nirgendwo entziehen konnen, und es ist deswegen zur aktuellen Rahmenbedingung
der Religionspiddagogik in allen Kontinenten geworden. Diese Tatsache ruft nach einer
korrespondierenden Religionspadagogik, die ihre Adressen in der ganzen Welt hat. Eine
solche ist 1960 in Eichstdtt angestoffen und 2000 weiter entwickelt worden und hat im Pro-
jekt Eine-Welt-Religionspddagogik, das sich in der Theologischen Fakultit der Katholischen
Universitit Eichstatt-Ingolstadt (in Korrespondenz mit dem Projekt Theologie interkulturell
in der Johann Wolfgang Goethe-Universitit Frankfurt a. M.) etabliert hat, eine erste und
vorldufige Agentur gefunden.®

Das Programm dieses Projektes lasst eine Reihe von Merkmalen, die als neuartige
Lernziele zu begreifen sind, erkennen, von denen hier einige skizziert seinen.

4.1 Religionspidagogik, weltkirchlich horchend
und sich weitend, wird plural und erfihrt dadurch Bereicherung

Die Kirche Chinas z. B. bietet den anderen Kirchen an, die Bibel mit chinesischen Augen zu
lesen. Da wird betont, dass die Bibel ein dynamisches Buch sei, das stindig in Bewegung ist
und wichst. »Es gibt Leben, aber es nihrt sich auch vom Leben seiner Leser und Kulturen. «”®
Schwester Maria Ko erldutert die dadurch gerade in China sich darbietende tiberfliefende
Bedeutungsfiille der Bibel, diese »wunderbare Zusammenfassung des Unendlichen«, die
verlangt, dass der Lesende »iiber den Vers hinaus gehen muss« (Emmanuel Levinas), an der
Eigenart der chinesischen Schriftzeichen. Texte, die das alphabetische System verwenden,
laden ein, aufeinander folgende Buchstaben und Gedanken, die in einer bestimmten
Reihenfolge angeboten werden, nachzuvollziehen. Dieses Denken sei vorwiegend linear,
logisch. Chinesische Schriftzeichen hingegen wiirden einladen, die Zeichen als Ganzes
aufzugreifen und iiber sie hinaus zu gehen. Hier sei die Bedeutung der Worter nicht
die Summe der logischen Kombination der einzelnen Elemente. Darum zeige sich die
Bedeutung der Zeichen nicht durch logische Analyse, sondern durch Neigung und durch
Intuition des Lesers, die materielle Seite des geschriebenen Wortes zu iibersteigen. Das
Auge iibe sich darin, Ausschau zu halten nach dem, was nicht definiert und nicht schwarz
auf weifd gedruckt ist.

4.2 Religionspidagogik, aufgeschlossen fiir Wirklichkeit
im » Drama von Olivenbaum und Lexus«, organisiert sich
eine neue Dimension: das Okonomische

Diese realisiert nicht nur eine notwendige Thematisierung von Ethik in Wirtschaft und
Materialismus, sondern vor allem gilt es, die Struktur des Religionspadagogischen genuin
okonomisch zu begreifen. Wer gegenwirtig eine religionspidagogische Konzeption ent-
wirft, tut das im » Drama von Olivenbaum und Lexus«. Im Kongress 2000 verschaffte sich
dieses Postulat Gehor, zum Beispiel in der spitzen Aussage: »Die Schultheologen haben




Kirche, »neue Heiden«, neues Lernen 309

iiber weite Strecken nicht mitbekommen, dass die wichtigsten Theologien nicht mehr die
ihrer Handbiicher sind, sondern die der Wirtschafts- und Gesellschaftswissenschaftler.
Theologie wird nicht nur dort getrieben, wo explizit der Glaube an den biblischen Gott
reflektiert wird, sondern auch dort, wo es um das Ganze (totum) und Letzte (ultimum)
des Lebens und der Geschichte und um den fundamentalen Gegensatz von Leben und
Tod geht. Theologisch ist es der Antagonismus zwischen dem Gott des Lebens und den
Gotzen des Todes, um den es einer nicht idealistischen Theologie im Blick auf den Neo-
liberalismus geht.«”!

4.3 Religionspiadagogik, weltkirchlich korrespondierend,
sieht sich konfrontiert mit der Option nach Inkulturation
des Christlichen

Vor allem in ehemaligen Missionsgebieten hat sich die Forderung nach inkulturiertem
Christsein erhoben. »Inculturation juxtaposes the universal and the particular in incarnation
in such a way that > persons and events historically contingent become bearers of a trans-
cendent and absolute message« (John Paul I1, 1979) «, war in Ghana zu horen.” Das Evan-
gelium (samt seiner Praxis) auf die jeweilige Kultur beziehen und diese auf jenes, es in
unterschiedliche Kulturen hinein formen, es in spezifischen kulturellen Gewandungen
haben: das bringt nicht nur Vielfalt und Farbigkeit in die Kirche, sondern da dffnet sich
ein Ort, an dem der Geist Gottes auch indigen wirkt. Das erméglicht den Christen am Ort
einen authentischen Habitus.

Dieses Projekt Inkulturation religionspadagogisch wahrnehmen, heif$t zum einen,
Respekt vor fremdartig artikuliertem Christlichen erzieherisch programmieren, und
zum zweiten, die andernorts in der Weltkirche erkennbare Inkulturationspraxis als eine
Art Vergroferungsglas betrachten, mit dem entsprechende hiesige Probleme erkannt
werden kénnen, zum Beispiel die Aufgabe »Kirche und Kulturen, Milieus, Szenen heutiger
Jugend«. Es ist zu héren, Inkulturation bestehe nicht nur in der kulturellen Anpassung
an eine jeweilige Kultur, sondern auch in Konfrontation mit ihr.”® Und es gilt schlief3-
lich auch zu sehen, dass es darauf hinauslaufen kann, dass Inkulturation als Fixierung
auf Kultur fest bindet an Hergebrachtes, an Vergangenes, an Uberholtes. Wenn auf diese
Weise alle Probleme auf Fragen der kulturellen Identitit zuriick gefithrt werden, kann
sich ein religioses Ghetto bilden, von dem aus es unméglich erscheint, »die Tragweite
der Herausforderungen des Evangeliums in der gegenwirtigen historischen wie gesell-
schaftlichen Dynamik zu begreifen«™. Solche inkulturatorische Ghettobildung wiirde im
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Basel/Wien 2001, 416-440; Klaus
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europiischen Rahmen ebenso blind fiir Wirklichkeit, wie sie heute ist und morgen droht,
und genauso handlungsunfihig angesichts der »Zeichen der Zeit« machen, wie es fiir
Afrika und andernorts befiirchtet wird. Religionspddagogik und kirchliche Jugendarbeit
haben angesichts dieses Problems die Aufgabe, religitses Lernen kontextuell zu verorten:
gesellschaftlich, wirtschaftlich, gegenwirtig, zukiinftig.”

4.4 Religionspidagogik, die in weltkirchlichem Kontakt steht,
betont Solidaritit als Erziehungsziel

Diese Religionspddagogik steckt voller Bilder aus aller Welt. Sie verfiigt iiber eine Menge
von Dokumenten aus allen Kontinenten. Sie bekommt sie aktuell iiber den Transfer der
kirchlichen und sikularen Hilfswerke, deren Wirksamkeit in so genannten Zweiten und
Dritten Welten sie sich »amtlich« verbunden wissen muss. Sie erhilt sie durch Augen- und
Ohrenzeugen aus ehemaligen Missionsldndern, die sie zu sich her einlidt; durch Einzel-
besuche und organisierte Gruppenbegegnungen; durch authentische Berichterstattung in
Buch, Zeitschrift und Zeitung; durch aktuellen eMail- und Telefonkontakt. Die Bilder aus
aller Welt bringen fremde Wirklichkeit nahe. Damit Lernende hier sich diesem Prozess
offnen kénnen, braucht es solide pidagogische und didaktische Reflexionen auf Seiten der
Erziechenden und Lehrenden.” Thematisch konfrontieren diese Bilder u.a. das Fremde
als das Geschlagene und Getretene, als das Geschundene und Geschiandete. Diese Kon-
frontation mit Opfern im »Drama von Olivenbaum und Lexus« zieht religionsdidaktisch
die jesuanische Frage heran: »Wer von diesen Dreien hat sich dem, der da unter die Riuber
gefallen ist, zum Nachsten gemacht? « (Lk 10,36).”

Ein solches Bild aus der Fremde hatte zum Auftakt von Eichstitt 2000 Paulo Suess auf-
gebaut und unvergesslich gemacht: die Fackel des Severino.”® Severino, der Landfliichtling
in Brasiliens grofier Stadt”, ein magerer Knabe, ein bleiches Kind, als Neugeborener freilich
»schon wie ein Ja in einem Saal voller Nein«, »schon, weil er eine Tiir ist, die sich in viele
Ausginge ausfaltet«, schén, weil er die »Windstille mit Windeswut« herausfordert®” - Seve-
rino ist an einen kritischen Punkt gekommen: soll er zum »besseren Teil aufbrechen «, wie
die Armen Lateinamerikas den Tod umschreiben?
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Paulo Suess registriert: » Der Internationale Religionspadagogische Kongress hat die Ein-
ladung zum Unterwegs-Sein aufgenommen und uns die Aufgabe gestellt, das » Unterwegs-Sein
mit Severino« als den Beginn von Solidaritat zu begreifen.«® Unterwegs-Sein mit Severino
realisiert »grofiere Gerechtigkeit« (Mt 5,20), »grofiere Liebe« (Joh 19,11), und die sind »poly-
g[ott«“z. Sie haben ihre Grenze nicht am Rand der Familie, des Freundeskreises, des Clubs, der
Clique, der Partei, der Konfession. Diese Gerechtigkeit und diese Liebe treiben zu Severino,
sind bei ihm. Sie entprivatisieren nimlich den eigenen Lebensentwurf. Sie kontextualisieren
ihn némlich zu Severino hin. Sie gehen jetzt mit Severino, und bei ihm iiben sie sich gegen
Einsprachigkeit, die sich nicht als Artikulation und Gesprich iiber Zaune und Grenzen hin
verstehen mag, die im Unverstindnis verbleibt und darum nicht selten zu Gewalt fithrt. Mit
Severino gehen, das ist ein Weg, auf dem Kopfschiitteln zu lernen ist, Kopfschiitteln dariiber,
dass Unrecht einfach dadurch Rechtscharakter gewinnt, dass es oft vorkommt.?* Solidaritit
als »Hinreise zu den Opfern... wohltitiger Willkiir und brutaler Gewalt«* ist als Disposition
allerdings »nicht angeboren, sie »muss padagogisch motiviert und eingeiibt werden «%.

Da nun fiir diese padagogische Einiibung aufgrund der duflerst komplexen Probleme
im »Drama von Olivenbaum und Lexus« »weder Robin Hood noch St. Martin« sich als
handlungsleitendes Verstehensmodell fiir » Unterwegs-Sein mit Severino« eignen, hat André
Habisch im Kongress 2000 sozialethisch die These vertreten: »Gegenstand einer Religions-
piadagogik der »Einen Welt« ist daher vor allem ein »symbolisches Handeln« in bezug
auf dringende Problemlosungen.«® Solidarische Aktionen und Projekte intendierende
Religionspadagogik miisse »politisch Sinn machen«¥, also aufriittelnde Bewusstseins-
bildung, kompetente Information, Orientierung und Engagement einiiben. A. Habisch
schlug dabei u.a. vor, Armut als »existenzielle Bezichungslosigkeit« und nicht nur von
Geldmangel und Ausbeutung her zu verstehen. Wer Armut so begreift, der wird zu ganz
neuen padagogischen Zielen und didaktischen Entscheidungen kommen. Der wird den Weg
der Lernenden zu Severino gestalten und iiben als Gang zu »No Room for Grace«®, und
diese Weggestalt vermag in Severino nicht primir den materiell armen und wirtschaftlich
nicht zu verwendenden landfliichtigen Jungen erblicken, sondern ihn in den Ketten hilflos
und einsam machender Gnadenlosigkeit sechen und dort sich fiir jene subversive Hoffnung
engagieren,” die in der Groflen Verheiflung des Evangeliums ihren Grund hat.®®

4.5 Religionspiddagogik, interkulturell engagiert,
erlernt einen » inneren Blick « auf nichtchristliche Religionen

Auf nichtchristliche Religion trifft man nicht allein in ehemaligen »Missionslindernx, sie
gehoren unterdessen zum europiischen und weltweiten Alltag. Sie sind nicht zu iiber-
sehen. Doch mit welchem Blick sind sie zu sehen? In der Regel gilt der informatorische,
der religionswissenschaftliche, der religionskundliche Blick. Er kommt von draufen, ist
niichtern und sachlich und hat sich der » Objektivitit« verschrieben. Seitens der Kirchen gilt
ein theologischer Blick. Er ist drinnen, auch er gibt sich kognitiv, auf seine Weise ebenfalls
sachlich und niichtern. In den Schulbiichern des Religionsunterrichts wird, wenn auch
unterschiedlich favorisiert, sowohl der religionskundliche als auch der theologische Blick
den Lernenden angeboten.

Interkulturell engagierte Religionspadagogik verfiigt tiber die Fahigkeit, einen dritten
Blick zu gewinnen - und den schligt sie dem religiosen Lernen als eine adiquate Sicht
vor, wenn es um Augen fiir nichtchristliche Religionen geht. Sie resultiert aus konkreten
Begegnungsgeschichten mit Menschen, die eine andere Religion leben, und nicht von einer
Auseinandersetzung mit einem Lehrgebiude.
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Der zu beschreibende nicht vorrangig registrierende, sondern primir kommunizierende
Blick auf nichtchristliche Religionen hat sich auf einem religiésen Plateau positioniert, auf
dem es heifit: »Unsere erste Aufgabe im Zugang auf ... eine andere Religion ist es, unsere
Schuhe zu 16sen, denn der Ort, dem wir uns nihern, ist heilig. Sonst kénnten wir leicht
die Triume der Menschen zertreten. Oder, was noch schlimmer ist, wir konnten vergessen,
dass Gott schon vor unserem Kommen dort war.«”" Mit dieser religiosen Visitenkarte gilt
es, nichtchristliche Religionen zu besuchen, und schon vorweg wird deswegen kritisch
gesehen: »Theologisch und kulturell war das Christentum [...] nicht bereit zu héren und zu
lernen, sondern nur zu reden und zu lehren«”?, und dabei ist es gar so oft der Versuchung
erlegen, nur nach dem Falschen in einer Religion zu fragen.®® Stattdessen, so heifit es von
der Inkulturationstheologie auf den Philippinen her, miisse eine » Haltung des einfithlsamen
Horens und demiitigen Lernens« gelten; sie wurzele in den Prinzipien der Inkarnation und
des Pascha-Geheimnisses, denn sie entspreche »dem, was wir als Geist der Kenosis, der
SelbstentduBBerung (Phil 2,5-8) [...] bezeichnen kénnen«* Aus dieser Haltung resultiere vor
allem Respekt. Deswegen steht ein dreifaches, religionsdidaktisch relevantes, Plidoyer an.

1. Fiir das Verstehen einer nichtchristlichen Religion braucht es »anerkennende Auf-
geschlossenheit«*. Es ist die Wechselbezichung zu realisieren zwischen anerkennend-
empfinglicher und rationaler Bewusstheit, die Gefiihlsduselei ebenso vermeidet wie
Rationalismus. Es ist angesagt, der anderen Religion die Chance zu geben, selber zu sprechen
und nicht durch Kategorien und Modelle, in die wir sie hinein zwingen wollen. Staunen
ist das Kennzeichen.

2. Sodann steht an, den vom Anderen her mitgeteilten Sinn zu rezipieren, ohne sogleich
analysieren zu wollen. Empathie ist das Merkmal *®

3. Schlie8lich gilt es, Unterscheidung ins Spiel zu bringen: die andere Religion in ihrem
Kontext zu registrieren, zu priifen, zu wiirdigen; Kategorien zu verwenden, die auf eine bes-
sere Wahrnehmung des Anderen hinarbeiten helfen. Eine solche Kategorie wird z. B. darin
bestehen zu begreifen: »Die Menschen formen Religion, um ihr Uberleben zu sichern oder
ihre Lebensqualitit zu steigern«, zu erkennen, dass Religion — wie generell Kultur - »zum
Aufbau eines im besten Sinne menschlichen Zusammenlebens« verhilft.®’ Aber — und
das ist eine weitere Kategorie — diese grundsitzlich positive Kraft kann in ihrem Ergebnis
auch negativ sein, »mehr versklavend als befreiend«*®. Kennzeichen ist: Wechselwirkung
zwischen Gefiihl und kritischer Intelligenz.

Diese drei »Schritte« in Prozessen der Begegnung mit nichtchristlichen Religio-
nen - anerkennende Aufgeschlossenheit, zu riskierende Rezeption und ins Spiel zu
bringende Unterscheidung - leiten zu einer Didaktik des Dritten Weges hin, der weder
religionswissenschaftlich/religionskundlich noch theologisch fixiert ist, sondern kom-
munizierend verlduft, und er veranschlagt deswegen primir Staunen und Empathie und
Wechselwirkung zwischen Gefiihl und kritischer Intelligenz.

Die Internationale Studienwoche iiber Missionskatechese 1960, Johannes Hofingers
internationales Engagement, Walbert Bithlmanns kritische und konstruktive Perspektiven
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und die diversen Impulse aus der Weltkirche damals haben zu dem aktuellen Projekt Eirne-
Welt-Religionspidagogik gefiihrt, zum Internationalen Religionspadagogischen Kongress
Weltkirche erleben - von einander lernen — Erde bewohnbar machen zum Jahr 2000 (aus
Anlass des vierzigjihrigen Jubilaums von Eichstiitt 1960), zum Internationalen Religions-
padagogischen Symposion Schmerz und Sehnsucht von Kindern und Jugendlichen in Dritten
Welten als didaktischer Suchschliissel fiir realistische religionspédagogische Thematisierungen
im Jahr 2002, zu religionspidagogischen Engagements in Mitteleuropa (im Rahmen
des EU-Dozentenmobilitit-Programms), zur Schriftreihe Forum Religionspéidagogik
interkulturell (mit Thomas Schreijick, Frankfurt a. M.), deren Band 20 eine Art Festschrift
zu 50 Jahre Missionskatechetischer Kongress 1960 in Eichstitt darstellt: im Modus besagter
kommunizierender Begegnung mit dem Anderen, mit dem Fremden; auf dem Dritten
Weg einer Didaktik fremder Kultur und fremder Religion, ein Versuch, das Rahnersche
VIELLEICHT zu realisieren.

Zusammenfassung

Was muss geschehen, damit christlicher Glaube den Menschen nicht angepinselt wird
»wie Lack auf ein Mébel«? Was ist es um »Heiden, frither und heute? Inwieweit gilt
Karl Rahners »Vielleicht« im Blick auf nicht christliche Religionen? Sind Erfahrungen
mit »neuen Heiden« in ehemals kommunistischen Lindern aktuell pastoraltheologisch,
religionspiadagogisch und religionsdidaktisch von Belang? Kann heute begriindet und
verantwortlich von Mission gesprochen und in Mission gewirkt werden? Provoziert Eine-
Welt-Religionspidagogik neue Erziehungs- und Lernziele, generell fiir christliche Unter-
weisung? Gilt eine Didaktik des Dritten Weges?

Abstract

What has to happen so that Christian faith is not painted onto people like »varnish onto

furniture«? What is the status of » pagans«, formerly and today? To what degree is Karl Rah-
ner’s »perhaps« with respect to non-Christian religions valid? Are experiences with »new
pagans« in the former Communist countries of importance in a contemporary pastoral-
theological, religious-pedagogical and religious-didactical sense? Is it possible to speak
about mission ministry and to work in the missions today in a reasoned and responsible

way? Does one-world religious education provoke new educational and learning objectives

for Christian instruction in general? Is a didactics of the Third Way valid?

Sumario

3Qué tiene que ocurrir para que la fe cristiana no les sea pintada a los hombres como »la
laca sobre los muebles«? ;Qué pasa con los »paganos«, de ayer y de hoy? ;Qué significado
tiene el »quizds« de Karl Rahner con respecto a las religiones no cristianas? ;Las expe-
riencias con los »nuevos paganos« en los antiguos paises comunistas: son actualmente de
relevancia para la teologia pastoral, la pedagogia y la diddctica religiosas? ;Se puede hablar
hoy razonablemente de misi6n y trabajar por la misién? ;Provoca la pedagogia religiosa
en un mundo global nuevas metas educativas y cognitivas para la instruccién cristiana?
sVale la dialéctica del tercer camino?




