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Religionspiddagogik im christentumsgeschichtlichen
Wandel

Der wichtigste Beitrag der Religionspidagogik zur Gesamtaufgabe theologischer
Reflexion darf in der Aufhellung des Verhiltnisses von Glauben und Bildung ge-
schen werden, und zwar speziell im Sinn des Zueinanders zweier den menschli-
chen Lebensvollzug bestimmender Grofien. Dieses Zueinander ist als ein wech-
selseitiges Konstitutionsverhaltnis zu begreifen. Das heifit einerseits: Das Ge-
schehen der Ausbildung und Verinnerlichung von Glaubensiiberzeugungen ist
immer auch Teil eines umfassenderen personalen Entwicklungs- und Bildungs-
prozesses. Als solcher hat es mit bestimmten psychischen und biographischen
Voraussetzungen zu tun und unterliegt bestimmten psychologischen und pad-
agogischen Sachzusammenhingen. Insofern kann von der menschlichen Reife
bzw. von der Bildung eines Menschen als einer Konstituente seines Glaubens ge-
sprochen werden. Andererseits werden Bildungsbemiihungen letztlich immer
von einer Gesamtsicht des Lebens gesteuert. Auch der christliche Glaube lifit die
Aufgabe und das Ziel der anzustrebenden personalen Entwicklung in einem be-
stimmten Auslegungshorizont sehen und entscheidet so, wo er wirklich einstel-
lungsprigend ist, wesentlich mit dariiber, was man warum lernen bzw. andere
lehren will. Von daher kann auch der Glaube als Konstituente des personalen
Bildungsprozesses gelten.

Dieser lebenspraktischen Beziehung zwischen Glauben und Bildung muf§ auch
auf der Ebene wissenschaftlicher Reflexion entsprochen werden. Demnach hat
die Religionspiadagogik die Relevanz christlicher Glaubensiiberzeugungen fiir die
Bestimmung von Aufgabe und Ziel menschlicher Bildung genauso zur Geltung
zu bringen wie die Relevanz der in die bildungstheoretische Tradition eingegan-
genen Vorstellungen tiber die Subjektwerdung des Menschen fir glaubensver-
mittlerische Bemuihungen; und zwar so, daff die beiden hier vor allem betroffe-
nen Fragestellungen der Theologie und der Pidagogik im religionspidagogischen
Reflexionsprozefl aufs engste miteinander verzahnt werden, gleichzeitig aber die
Eigenstindigkeit ihrer jeweiligen Perspektivik gewahrt bleibt. Das heifft, es darf
weder die relative Autonomie piadagogischer Fragen durch unsachgemifite theo-
logische Mafigaben miflachtet, noch die spezifische Intentionalitit eines aus dem
christlichen Glauben begriindeten Handelns durch sinnfremde padagogische Re-
alisierungsstrategien unterlaufen werden. Ahnliches gilt auch fiir die Koopera-
tion mit der Psychologie oder mit der Soziologie.
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Man kénnte in diesem Zusammenhang von zwei Quellen religionspidagogi-
scher Erkenntnis sprechen!. Das methodologische Hauptproblem der Religions-
pidagogik stellt nun die Frage dar, wie sich diese beiden Quellen so miteinander
verbinden lassen, dafl aus der Integration theologischer und humanwissenschaft-
licher Perspektiven eine spezifisch religionspidagogische Urteilskompetenz er-
wichst; nimlich eine solche, die es dem Religionspidagogen erméglicht, im
Blick auf die praktischen Probleme religiéser Erziehung und Bildung zu brauch-
baren Handlungsorientierungen zu gelangen.

Im Blick auf diese von ihr erwarteten Empfehlungen kann sich die Religions-
pidagogik nun nicht damit begniigen, das Verhiltnis von Glauben und Bildung
nur abstrakt und im allgemeinen zu erértern. Vielmehr mufl sie konkret fragen,
zum Beispiel: Wie ist es unter den in einem bestimmten Einzelfall gegebenen
Voraussetzungen anzustellen, dafl die den Menschen aus der Sicht der theologi-
schen Anthropologie auszeichnende Transzendenzverwiesenheit tatsichlich auch
als reflexe Erfahrung aktualisiert wird? Wie ist es unter ganz bestimmten gesell-
schaftlichen Bedingungen moglich, die von der pidagogischen Anthropologie
herausgestellte Offenheit und Plastizitit des heranwachsenden Menschen so in
kulturelle Einbindungen zu tberfithren, dafl dadurch gleichzeitig zunehmende
Eigenstindigkeit entbunden und persénliche Freiheit realisiert wird? Wie kann
in Anbetracht der faktischen kirchlichen Verhiltnisse die Einfithrung in den
christlichen Glauben mit der Férderung menschlichen Subjektwerdens Hand in
Hand gehen? Damit sind die Voraussetzungszusammenhinge im wesentlichen
schon angesprochen, im Blick auf die das Verhiltnis von Glauben und Bildung
religionspadagogisch zu konkretisieren wire, nimlich: die biographische Situa-
tion einzelner Menschen, die christlich-kirchlichen Verhiltnisse in einer be-
stimmten Zeit und die gesellschaftlichen Bedingungen in einem bestimmten geo-
politischen Raum. Die religionspidagogische Praxis erfordert also individual-,
christentums- und gesellschaftsgeschichtlich kontextualisierte Empfehlungen.
Mit einer vermeintlich iberzeitlich giiltigen und dementsprechend abstrakten
Teleologie religionspidagogischen Handelns ist ihr nicht gedient.

Wihrend nun die Frage nach den individualgeschichtlichen Voraussetzungen
religioser Erziehung und Bildung, zuletzt vor allem im Zusammenhang mit der
Rezeption der stufentheoretischen Entwicklungsmodelle von J. Fowler und F.
Oser, in der Religionspadagogik breit erortert wurde, stellt die eingehendere
Diskussion des christentumsgeschichtlichen (wie auch des gesellschaftsgeschicht-
lichen) Kontexts religionspidagogischen Handelns nach wie vor ein uneingels-
stes Desiderat dar. Neben der jederzeit notwendigen Vergewisserung, mit wel-
chen lebens- und glaubensgeschichtlichen Voraussetzungen wir es bei dieser oder
jener Gruppe von Kindern und Jugendlichen, in diesem oder jenem Einzelfall zu
tun haben, ist es auch nétig, sich den christlich-kirchlichen Gesamtzusammen-
hang zu vergegenwirtigen, innerhalb dessen religiose Erzichungs- und Bildungs-
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impulse heute wahrgenommen werden und zur Wirkung gelangen sollen. Wenn
dieser Zusammenhang lediglich durch Schlagworte (wie z.B. »Tradierungskrise
des Glaubens®) oder durch Einzelbeobachtungen mit ungeklirter Aussagekraft
beschrieben wird, setzt man sich der Gefahr aus, den christentumsgeschichtli-
chen Kairos religionspidagogischen Handelns zu verfehlen. Insofern stellt die
offene Frage nach den diesem Kairos entsprechenden, gerade heute filligen For-
men religiéser Erziehung und Bildung gegenwirtig eine der Hauptaufgaben reli-
gionspidagogischer Reflexion dar. Deshalb in einem zweiten Schritt jetzt die
Frage: Wie lifit sich dieser christentumsgeschichtliche Bedingungsrahmen und
vor allem der Wandel, dem er unterworfen war und ist, niher kennzeichnen?

Tendenzen christentumsgeschichtlichen Wandels

Es ist hier natiirlich nicht méglich, ein detailliertes Panorama christentums-
geschichtlicher Verinderungen zu bieten. Ich méchte vielmehr versuchen, diesen
Wandel durch seine drei mafigeblichen Tendenzen zu charakterisieren. Diese
Tendenzen beziehen sich auf die unterschiedlichen Dimensionen der Sozial-
gestalt des Christentums.

Die erste Tendenz bezieht sich auf die institutionelle Dimension. Ich méchte
sie in Anlehnung an Franz-Xaver Kaufmann als Verkirchlichung des Christen-
tums bezeichnen. Damit ist, abgekiirzt gesagt, folgendes gemeint: Entgegen der
im Gefolge der Aufklirung vielfach erwarteten Auflssung kirchlich gebundenen
Christentums in eine natiirliche Religion kann sich die katholische Kirche im
Lauf des 19. Jahrhunderts trotz und in gewisser Weise auch gerade wegen vieler
Widrigkeiten auf eine erstaunliche Weise reorganisieren. Die in dieser Epoche
entstandene Sozialform des Katholizismus mit ihren alle menschlichen Lebens-
bereiche umfassenden Milieueinflissen, Erziehungseinrichtungen, Vereinen und
Veranstaltungen befindet sich seit etwa der Mitte der 60er Jahre in einer be-
schleunigten Auflésung. Von den Errungenschaften des Katholizismus bis heute
erhalten geblieben ist vor allem eine bestimmte Form kirchlicher Organisation,
so der ausgeprigte romische Zentralismus und eine in vieler Hinsicht modernen
Biirokratien entsprechende kirchliche Verwaltungsapparatur. Das heifit, poin-
tiert gesprochen: Wihrend das, war einstmals die ,katholische Welt“ ausmachte,
immer mehr zusammenschrumpft, werden die dem kirchlichen Regiment dienst-
baren Stibe immer umfangreicher. Verschirft noch durch die in den 60er Jahren
einsetzende Professionalisierung im Bereich kirchlicher Verbinde und Bildungs-
einrichtungen kommt es so zu einem fatalen Ubergewicht des beauftragten ge-
gentiber dem sozusagen naturwiichsigen, des veranstalteten gegeniiber dem sich
spontan artikulierenden Christentum.

Die zweite Tendenz bezieht sich auf die soziale Dimension des Christentums.
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Ich méchte sie als Desozialisation bezeichnen. Damit ist eine empirisch stattsam
belegte, alle Auflerungsformen von Religiositit betreffende Diskontinuitit bzw.
Erfolglosigkeit christlicher Sozialisationshemithungen gemeint, die sich in einer
Vielfalt von Phinomenen dufiert: dem abnehmenden Interesse am gemeindlichen
Gottesdienst und an kirchlichen Amtshandlungen, dem zunehmenden Ausfall ei-
ner auch nur ungefihren Kenntnis christlicher Glaubensiiberzeugungen und Le-
bensformen oder, fiir die Religionspidagogil besonders wichtig, der erheblich
gesunkenen Zahl von Eltern, die in der religidsen Erzichung ihrer Kinder noch
eine Aufgabe fiir sich sehen. Fiir eine zunchmend grofere Zahl von Eltern und
Erziehern gehort das Vertrautsein mit der fiir unseren kulturellen Kontext pra-
gend gewordenen Religion der Christen nicht mehr zu jener humanen Grund-
ausstattung, die sie den ihnen anvertrauten Kindern und Jugendlichen mit auf
den Lebensweg geben mochten. In alledem duflert sich nicht nur Distanz zu ei-
ner konkreten Praxis kirchlich institutionalisierten Christentums oder zu als
nicht mehr relevant erlebten Glaubensinhalten, sondern auch ein schwindender
Sinn fiir die soziale Dimension von Sinniiberzeugungen. So werden auch religis-
se Auffassungen immer stirker als ein nur mehr fiir den einzelnen bedeutsames
Gedankenkonstrukt angesehen. Und eine solche Religion sozialer Unverbind-
lichkeit ist fiir viele anscheinend nur mehr eine Etappe zu verschiedenen Formen
religioser Indifferenz bzw. zur volligen Preisgabe bestindiger Sinn- und Wert-
iiberzeugungen. Vor diesem Hintergrund erhilt die in verschiedener Hinsicht
gewifl nicht unproblematische Sikularisierungsthese eine zwanglose Plausibilitit,
die durch Erscheinungen wie etwa neue religiése Bewegungen oder erstarkte re-
ligiose Fundamentalismen nicht entscheidend becintrichtigt wird.

Die dritte Tendenz bezieht sich auf die ideologische Dimension des Christen-
tums, theologisch gesprochen: auf die Glaubensinhalte. Der christentums-
geschichtliche Wandel zeigt hier in Richtung einer religiosen Individualisierung.
Jeder Mensch lebt heute in einer Reihe unterschiedlicher Welten. Jede dieser
Welten oder Systeme, von der Familie iiber den Betrieb bis hin zur institutionali-
sterten Religion, folgt anderen Sachgesetzlichkeiten und einem anderen sozialen
Reglement. Wenn diese verschiedenen Sinnanspriiche und Verhaltensmuster
noch im Rahmen einer halbwegs konsistenten personalen Identitit miteinander
koordinierbar sein sollen, darf die Identifikation mit keinem dieser Systeme total
sein. So kommt es, bezogen auf das Christentum, zu dem, was Peter L. Berger
aus soziologischer Sicht den ,haretischen Imperativ*? bzw. was Karl Rahner aus
theologischer Sicht die ,gnoseologische Konkupiszenz“* nennt. Die Aneignung
der in der Lehre der Kirche vorgegebenen Glaubensinhalte ist nur mehr selektiy
und in einer Weise moglich, die den Erfordernissen des individuellen Identitits-
managements Rechnung trigt. Es kommt so zu einer mehr oder weniger grofien
Ditferenz zwischen der kirchlichen und der von Rahner ,existentiell® genannten
Hierarchie der Wahrheiten*. Und es kommt, verbunden mit der Viefalt der auf
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den Christen heute einstromenden und sich mit seinen Glaubensvorstellungen
auf die eine oder andere Weise amalgamierenden weltanschaulichen Einfliisse, zu
einer Pluralisierung der Stile und Interpretationen des Glaubens.

Eine soziologische Analyse des christentumsgeschichtlichen Wandels macht
deutlich, wie sehr dieser noch einmal von umfassenden soziokulturellen Wand-
lungsprozessen abhangt. Dies gilt fiir alle drei eben beschriebenen Tendenzen.
Demnach ist die Verkirchlichung des Christentums und die mit ihr entstandene
Kluft zwischen kirchlichem System und christlicher Lebenswelt zunichst einmal
nichts anderes als ein Zeichen dafiir, daff die evolutionire Logik des fiir die euro-
paische Neuzeit charakteristischen gesellschaftlichen Differenzierungsprozesses
auch vor dem Christentum nicht haltmacht; demnach handelt es sich bei der De-
sozialisation des Christentums nur um einen Teilprozef eines viel umfassenderen
und in anderen Bereichen wie Berufsethos, Sexualitit, Erziehung noch einschnei-
dender verlaufenden kulturellen Kontinuititsbruchs; und demnach ist schlieflich
Individualisierung, wie noch einmal Ulrich Beck in seinem Buch ,Risikogesell-
schaft® (Frankfurt 1986) gezeigt hat, ein in allen gesellschaftlichen Lebensberei-
chen anzutretfender verinderter Umgangsstil mit kulturellen Vorgaben.

Die theologische Beurteilung des christentumsgeschichtlichen Wandels wird si-
cher differenziert ausfallen miissen. Im Zentrum der Uberlegungen werden hier
die auf der institutionellen, der sozialen und der inhaltlichen Ebene des Chri-
stentums entstandenen gravierenden Probleme und die mit ithnen verbundenen
Herausforderungen fiir eine zukinftige kirchliche Praxis zu stehen haben. So
lifit die Verkirchlichungstendenz fragen, ob der ekklesiologische Leitbegriff des
Volkes Gottes und die in seinem Horizont neu in den Blick gekommene Beru-
fung aller Christen durch sie nicht schon strukturell dementiert wird. Die Deso-
zialisationstendenz wirft die Frage auf, ob das Christentum durch den weitge-
henden Zusammenbruch seiner friher in Familie und Mileu gegebenen sozialen
Infrastruktur nicht zunehmend unanschaulich zu werden droht und welche Fol-
gen dies fiir seine Tradierungsfahigkeit hat. Und die Individualisierungstendenz
schliefflich stellt die Frage, wie die Einheit des Bekenntnisses in Anbetracht der
Pluriformitit der individuellen Glaubensiiberzeugungen noch gewahrt und in fiir
alle verbindlichen Zeichen und Formen in Gottesdienst und Lebenspraxis zum
Ausdruck gebracht werden kann.

Die hier anzusprechenden Fragen hingen eng mit dem in der Praktischen
Theologie seit Jahrzehnten andauernden Streit um die Zukunft der Volkskirche
zusammen. Dabei geht es ganz wesentlich auch darum, wie die bislang bestim-
mende kirchliche Praxis der Glaubensvermittlung theologisch beurteilt und in
Zukunft umgestaltet werden soll. Dies macht deutlich, daf8 religionspidagogi-
sche Handlungsorientierungen, wie sie jetzt im dritten Schritt unserer Uberle-
gungen zu formulieren sein werden, stets bestimmte ekklesiologische Optionen
enthalten. Zugespitzt gesagt: Man kann im christentumsgeschichtlichen Wandel
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einen Ausdruck der Gottverlassenheit der Moderne und in der Kirche eine Ba-
stion des ,heiligen Restes“ sehen; man kann aber auch, und in diese Richtung
zielt meine eigene Option, davon ausgehen, dafl das Christentum in diesem Pro-
zefl in eine produktive Krisis hineingezwungen wird, die ihm Anlaf8 sein muf,
sich seiner Grundlagen neu zu versichern und sich auf den Normalfall christli-
cher Existenz vorzubereiten: niamlich in einer qualifizierten Diskrepanz zur Um-
welt zu leben. Was heifit dies nun fiir eine zukiinftige Religionspidagogik im
einzelnen?

Religionspadagogische Konseqenzen

Die Zusammenschau soziologischer und theologischer Perspektiven legt es
nahe, die verinderten soziokulturellen Bedingungen, unbeschadet ihrer méogli-
chen kritischen Bewertung im einzelnen, als den im ganzen unhintergehbaren
Voraussetzungszusammenhang christlich-kirchlicher Praxis anzuerkennen, auf
den diese in irgendeiner Weise abgestellt sein muf}; und zwar gerade auch dann,
wenn das Christentum sein kritisches und innovatives Potential zur Geltung
bringen konnen will. Dies liegt auf der Linie der von der Pastoralkonstitution
des Zweiten Vatikanums fiir dringlich gehaltenen Inkulturation von Glaube und
Kirche; es geht dabei um eine Form christlichen Zeugnisses, das die Treue zum
Evangelium mit der Fihigkeit zur Zeitgenossenschaft verbindet. Bezogen auf die
drei angesprochenen Tendenzen christentumsgeschichtlichen Wandels miifite
dies etwa heiflen: Institutionalisierung des Christentums mit den in einer moder-
nen Gesellschaft verfiighbaren administrativen und organisatorischen Mitteln: ja,
Verlaf auf die Ressourcen, die ein hochgertsteter kirchlicher Apparat fiir die
Kommunikation des Evangeliums zur Verfugung stellen kann: nein; Akzeptanz
der in der fortschreitenden Desozialisation des Christentums auch erkennbar
werdenden verinderten religiosen Bedirfnislage der Menschen: ja, Aufwertung
religioser Indifferenz zur sozusagen fortgeschrittensten Form anonymer Religio-
sitit: nein; Wiirdigung der Pluriformitit christlicher Glaubens- und Lebensstile:
ja, gerade soweit sie in der Konsequenz des Bemiihens um eine reflektierte und
personalisierte Aneignung des Evangeliums liegt; Gleichgiiltigkeit gegeniiber der
heute stark spiirbaren Tendenz zur Funktionalisierung des Glaubens: nein. Was
heifit dies nun speziell fiir die Praxis religiéser Erziehung und Bildung?

1. Religionspadagogische Konsequenzen aus der Verkirchlichung des Chri-
stentums: Solange wir es in Deutschland, mindestens im westlichen Teil, noch
mit den halbwegs funktionierenden Strukturen der iiberkommenen Volkskirche
zu tun haben, sollten deren auflerordentliche Handlungspotentiale und gesell-
schaftliche Einwirkungsmoglichkeiten auch religionspadagogisch genutzt wer-
den. Dies gilt insbesondere fur den umstrittenen Religionsunterricht an 6ffentli-
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chen Schulen. Nirgendwo anders konnen die christlichen Kirchen ihre Fihigkeit
zur Zeitgenossenschaft deutlicher unter Beweis stellen als hier. Doch dies ist nur
die eine Seite. Denn immer stirker zeigen sich auch die Tauglichkeitsgrenzen der
vorfindlichen kirchlichen Strukturen, und zwar vor allem da, wo es gilt, christli-
che Uberzeugungen motivkriftig und offensiv in sikulare Lebenswelten hinein
zu vermitteln. Wo Ausprigungen vitalen Christentums in der natiirlichen Le-
benswelt der Menschen nicht mehr vorkommen, kann dieser Ausfall allein durch
Mafinahmen kirchlicher Amter nicht kompensiert werden. Hier tut sich die
Kluft zwischen System und Lebenswelt auf.

Das heiflt, dafl die Religionspidagogik den unerliflichen praktischen Bewih-
rungszusammenhang fiir das, was sie in Bildungsprozessen anspricht, zuneh-
mend selbst bereitzustellen versuchen muf. Sie mufl Orte anbieten koénnen, an
denen auch Menschen, deren Gleise zur Kirche weitgehend abgebrochen sind,
erfahren konnen, was Treue zum Evangelium praktisch heifit; zum Beispiel in
Jugendarbeit oder Erwachsenenbildung, aber etwa auch in neuen Formen einer
offentlichen Prisenz von Kirche. Hier lassen sich Kommunikationsstile denken,
die sowohl zu den gesellschaftlich als auch zu den kirchlich vorherrschenden
Verkehrsformen kontrastieren; kleine Gegenwelten, die nicht selbstgentigsam in
sich ruhen, sondern die zu einer kritischen Aufmerksamkeit fiir das Geschehen
in Gesellschaft und Kirche neu motivieren. Kurz, die These ist: Die Religions-
padagogik mufl sich ihre soziale Plausibilititsstruktur zukiinftig in vermehrtem
Maf selbst bzw. in Verbindung mit gemeindlichen Initiativen erst aufbauen. Die
Religionspidagogik kann sich nicht, wie einflufireiche kirchliche Kreise heute
meinen, primir durch eine intensivierte systematische Glaubensunterweisung aus
der Tradierungskrise herauswinden, sondern eher dadurch, daf sie die lebens-
praktische Relevanz elementarer christlicher Grundhaltungen erfahrbar zu ma-
chen hilft. Denn erst wer die Relevanz des Glaubens sozusagen ,sicht“, fangt an,
sich fir die Wahrheit und die systematische Ausfaltung des christlichen Glau-
bens zu interessieren.

2. Religionspidagogische Konsequenzen aus der Desozialisation des Christen-
tums: Es fehlt immer noch an der nétigen Sensibilitit fiir auferhalb oder am
Rand des christlich-kirchlichen Lebensraums zu beobachtende religitse oder
doch quasireligiose Tastversuche nach Sinn und Erfiillung; wenn man das Be-
diirfnis, hier sofort eine Defizitanalyse vorzunehmen, einmal zuriickstellen
kénnte und sich bemiihte, solche Versuche zunichst einmal wirklich wahrzuneh-
men, wiirde man vielfach auch da, wo aufs erste nichts als ein religioser Sub-
stanzverlust erkennbar ist, Spuren erstaunlicher Sinnproduktivitit entdecken.
Das ist die zeitgenossenschaftliche Seite des religionspiadagogischen Engage-
ments, wenn man so will, der dem Religionspiddagogen abverlangte , descensus
ad inferos*. Dies kann natirlich nicht heiflen, dafl man darauf verzichtet, sozusa-
gen den ,Mehrwert® christlicher Uberzeugungen zur Sprache zu bringen. Aller-
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dings wird dies unter den Bedingungen einer weitreichenden Desozialisation
deutlich anders als bisher zu geschehen haben.

So wiren neue Wege einer gestuften Initiation ins Christentum unter Einbe-
zug vor allem auch prikatechetischer Angebotsformen zu entwickeln; es wire
mit Konzepten ganzheitlich-mystagogischen Glaubenlernens zu experimentie-
ren, die auch durch die Erfahrungen neuer religiéser Bewegungen und die geistli-
chen Wege nichtchristlicher Religionen inspiriert sind; es wire die weitgehende
Beschrinkung religioser Lernprozesse auf Kinder und Jugendliche durch eine
lingst fillige Intensivierung erwachsenenbildnerischer Initiativen zu iiberwin-
den; es wiren differenzierte Angebotsformen zu entwickeln, die der Pluriformi-
tit religioser Entwicklungsverliufe und der Ungleichzeitigkeit christlicher Glau-
bensstile Rechnung tragen. Meine These ist: Die im Erosionsprozef der be-
schriebenen Desozialisationserscheinungen zerfallende filiative Tradierungsform
des Glaubens ist allmahlich durch eine stirker metanoetische Tradierungsform
abzul6sen, oder anders gesagt: An die Stelle des Vertrauens auf die volkskirchli-
che Rekrutierungsautomatik hitte eine Religionspidagogik zu treten, die der
Unselbstverstindlichkeit christlicher Uberzeugungen entspricht.

3. Religionspidagogische Konsequenzen aus der religiosen Individualisierung:
Eine durch Individualitit und Selektivitit gekennzeichnete Aneignungsform des
Glaubens darf nicht moralisch disqualifiziert, sondern muf8 als Ausdruck ein-
schneidender bewufitseinsgeschichtlicher Verinderungen gesehen werden. Wenn
die Religionspidagogik Menschen in ihrer religiésen Entwicklung so begleiten
will, daf} deutlich wird: Wachstum im Glauben und personale Bildung sind nicht
zwel sich gegenseitig einschrinkende, sondern sich wechselseitig férdernde Aspi-
rationen, dann kann ihr dies unter den gewandelten Voraussetzungen nur gelin-
gen, wenn sie den zeitgendssischen Formen des Ringens um Subjektwerdung
auch im glaubensgeschichtlichen Entwicklungsprozefl Raum gibt. Das heifit zum
Beispiel Glaubensaneignung nicht als Ubernahme eines fix und fertig vorgegebe-
nen Depositum fidei zu verstehen, sondern als Aufnahme eines durch hilfreiche
Uberlieferungen vorgespurten, letztlich aber eigenen Glaubenswegs.

Insofern muf religiose Bildung stirker den Charakter einer Wegbegleitung er-
halten. Das setzt voraus, dafy der Religionspiddagoge einen Blick hat etwa fur die
Rhythmen religiéser Entwicklung, fiir ihre sensiblen Phasen, ihre vorhersehba-
ren Krisen, ihre notwendigen Moratorien, fiir individuelle Sonderwege usw. Dies
entspricht der von der Religionspadagogik zu fordernden zeitgenossenschaft-
lichen Sensibilitit. Das ihr durch die Treue zum Evangelium auferlegte komple-
mentire Erfordernis ist, den einzelnen im Sinn eines Sentire cum ecclesia auch
auf das hin zu 6ffnen, was ithm am christlichen Glauben nicht ohne weiteres
adaptierbar erscheint. Das Glaubensverstindnis des einzelnen wire auf der Linie
etwa des Konzepts des Nikolaus von Kues von den Particula veri als eine auch in
ihrer Gebrochenheit durchaus legitime, letztlich aber doch erginzungsbediirftige
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Ausfaltung der ganzen Glaubenswahrheit zu sehen und nach Moglichkeit in ein
je volleres Verstindnis zu tiberfahren.

Damit wiirde die Religionspadagogik nicht nur den in der Vielstimmigkeit in-
dividueller Glaubensancignungen zum Ausdruck kommenden polyphonen Cha-
rakter des Glaubens zu seinem Recht kommen lassen, sondern auch seinen im
Bild der Kirche als Leib Christi zum Ausdruck kommenden symphonischen
Charakter. Das heifit zum Beispiel, dafl der heute deutlich erkennbaren Tendenz
zu einer Therapeutisierung des Glaubens entgegenzuarbeiten wire. Wo die
christliche Glaubensiiberlieferung nur mehr als ein Fundus von Motiven angese-
hen wird, dessen man sich zur Stabilisierung der eigenen Identitit nach Belieben
bedienen kann, wire deutlich zu machen, dafl sich das Heilsame vom Befrem-
denden des Glaubens nicht einfach ablésen lilt. Bei der Begleitung religidser
Entwicklungsprozesse geht es ja nicht einfach nur um einen der vielen sozialen
Hilfsdienste, deren Erfolg in ihrer Funktionalitit besteht, sondern mafigeblich
auch um den Wahrheitsanspruch einer Sinnsicht von ganz eigener Dignitit.
Wenn sie auf diese Weise sowohl der polyphonen als auch der symphonischen
Seite des Glaubens Rechnung trigt, kann die Religionspidagogik durch ein diffe-
renziertes, vom einzelnen und seiner religiosen Perspektivik ausgehendes Lern-
angebot auch dem Glauben und der Erneuerung der ganzen Kirche dienen.

Im Versuch, die vorangegangenen Uberlegungen zusammenzufassen, kénnte
man sagen: Wir befinden uns gegenwirtig in einer Art christentumsgeschichtli-
cher Zwischenzeit, eine Zeit, in der die gesellschaftlichen Voraussetzungen und
die individuellen Aneignungsformen des Glaubens einem tiefgreifenden Gestalt-
wandel unterliegen. Christlich-kirchliche Praxis insgesamt und speziell auch die
Religionspadagogik sind herausgefordert, auf die verinderten Gegebenheiten zu
reagieren. Hierzu habe ich einige Hinweise zu geben versucht. Ich wollte deut-
lich machen, wie sehr die Qualitit religionspadagogischer Bemiihungen von ei-
ner grindlichen Analyse der christentumsgeschichtlichen und kirchlichen Rah-
menbedingungen abhingig ist. Eine Religionspadagogik, die diese Beziehung
nicht reflektiert, bleibt der gerade vorfindlichen Faktizitit unkritisch verhaftet;
sie lduft Gefahr, ihren Beitrag zum kirchlichen Erneuerungsprozefl zu verfehlen.
Und auch im bescheidenen Rahmen ist hier einiges moglich: Denn letztlich ist
doch jeder Schritt im religiosen Lernprozef} beispielsweise einer Ministranten-
gruppe auch ein Beitrag zu einer zukunftsfihigen christlichen Communio.

ANMERKUNGEN

! H. Schroer, Humanwissenschaften und Religionspidagogik, in: EvErz 29 (1977) 150-177; N. Mette, H. Stein-
kamp, Sozialwissenschaften und Praktische Theologie 166ff.; C. Boff, Theologie und Praxis, insb. 21f.

2 P. L. Berger, Der Zwang zur Hiresie, Religion in der pluralistischen Gesellschaft (Frankfurt 1980) 39 ff.

¥ K. Rahner, Glaubensbegriindung heute, in: ders., Schriften XII, 21.

4 Ders., Hierarchie der Wahrheiten, in: Diak 13 (1982) 379ff.

758



