Hans Waldenfels S]
Pluralitit der Religionen

Folgen fiir Mission und kirchliche Entwicklungsarbeit

Das Grundstigma unserer Zeit ist ein allseitiger Pluralismus, der sich mit einem
hohen Grad von Relativismus verbindet. Insofern die Kirche in Zeit und
Geschichte lebt, ist auch sie von diesem Stigma gezeichnet. Konkret wirkt sich
das fir sie dadurch aus, daff das Christentum sich heute zusehends als eine Religi-
on unter anderen wiederfindet und seine Vorrangstellung in der Gesellschaft ein-
buflt. Wir leben in der postchristlichen Moderne!. Das wiederum ist nicht mehr
nur Ergebnis des neuzeitlichen Emanzipationsprozesses, der mit einer grundle-
genden Sikularisierung Hand in Hand geht, sondern zugleich in Verbindung zu
bringen mit einem wachsenden Einfluff nichtchristlicher Religionen, die heute
auch an den gesellschaftlichen Privilegien des Christentums beteiligt zu werden
wiinschen.

Mission und Religionen

Im Folgenden behandeln wir diese Situation vor allem im Hinblick auf die Missi-
onsaufgabe der Kirche. Hier befinden wir uns nun in einer merkwiirdigen Situa-
tion. Wahrend sich immer mehr Christen des Wortes ,,Mission® schimen und mit
wachsender Entfernung vom kirchlichen Leben diese fiir obsolet halten, machen
sich viele nichtchristliche religiose Kreise unbekiimmert den Begriff zu cigen.
Entsprechend beanspruchen andere Religionen bei uns fiir sich das Recht auf
Missionierung bzw. freie Verbreitung ihrer Lehren und Praktiken.

Dieser Ruf nach dem Recht auf Ausbreitung verbindet sich aber nicht selten
mit dem Einspruch gegen die Verkiindigung und Verbreitung des Christentums
in den eigenen Herkunftslindern. So wehren sich viele Juden gegen jede Form
von christlicher ,Judenmission® und finden darin inzwischen Zustimmung bei
Christen, als ob es nicht eine legitime Bezeugung des Glaubens iiberall geben
kénne. Der Islam schrinkt in zahlreichen Lindern des Nahen Ostens, Afrikas
und Asiens die Aktivititen, sogar solche, die die pastorale Betreuung von Chri-
sten betreffen, nach wie vor ein. Zu Recht wird in einigen Fillen sogar von Chri-
stenverfolgung gesprochen. Beschrinkungen fir Christen gibt es auch immer
noch in Lindern mit vorherrschend asiatischen Religionen, so in der tiberwie-
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gend hinduistischen Republik Indien wie im buddhistischen Birma und, wie
jiingst deutlich wurde, in Sri Lanka?.

All das ist offensichtlich kein Widerspruch zu der anderen Tatsache, dafl sich
nichtchristliche Religionen den Begriff ,Mission fir eigene Aktivititen unter
Auflenstehenden zu eigen machen. Auch hierzu seien einige Beispiele genannt:

Im Hinduismus ist das fritheste und immer noch deutlichste Beispiel die ,,Ra-
makrishna Mission®, die sich im Anschlufl an die Weltkonferenz der Religionen
in Chicago 1893 im Westen gebildet und vor allem im angelsichsischen Bereich
Verbreitung gefunden hat3. Reinhard Hummel hat dann seinerseits zu Recht
seine als Taschenbuch vorliegende Habilitationsschrift mit dem Titel ,Indische
Mission und neue Frémmigkeit im Westen® versehen®. Sie ist nach wie vor ein
Klassiker unter den Einfihrungen in die heutige neureligidse Szene, soweit sie
von Indien her bestimmt ist. Hier zeigt sich, dafl sich in der ,neureligiésen
Szene® mehr klassische religise Gruppierungen wiederfinden, als uns weithin
bewufit ist.

Auch wo das Wort ,Mission® fehlt, ist die Sache jedoch oft genug gegeben. So
gehort die bei uns negativ besetzte Rede vom ,Heiligen Krieg® im Islam unbe-
dingt in diesen Zusammenhang®. Im hiufig unqualifizierten Gebrauch des Be-
griffs zeigt sich, dafl der Islam die Fragwiirdigkeit der damit verbundenen Metho-
den noch immer zu wenig reflektiert und diskutiert. Dafl Muslime in einer reli-
gids eher ignoranten Bevolkerung wie der unsrigen immer noch eher skeptisch
angeschaut werden und ,,Fundamentalisten® heute zur gingigen Abwehrbezeich-
nung geworden ist, ist so unverstindlich nicht.

Interessanterweise sind heute selbst Religionen fiir Ubertritte offen, deren Zu-
gehérigkeit frither allein auf Stammes- oder Volkszugehdrigkeit beruhte. Hierzu
zihlt — mit allem Vorbehalt gesagt — auch das Judentum, vor allem aber der Hin-
duismus, zumal wenn man ihn mit Heinrich von Stietencron nicht als ein Global-
gebilde betrachtet, sondern als ein Ensemble von Hindureligionen®.

Diese Eingangsbeobachtungen rufen nun nach einer doppelten Fortsetzung:
Einmal ist das Spektrum der Religionen selbst in den Blick zu nehmen. Ihm ge-
geniiber wollen wir dann freilich nicht der Frage nachgehen: Wie gehen wir mit
den Religionen bei uns um, bzw. wie beurteilen wir sie theologisch”? Statt dessen
fragen wir: Wie steht es in dieser neuen Situation einer pluralistischen Religions-
szene mit unserem Selbstverstindnis von Mission?

Nicht ohne Grund ist neben das Stichwort ,Mission® das andere von der
_kirchlichen Entwicklungshilfe® gesetzt worden. Wir wissen, dafl diese Unter-
scheidung auf das kirchliche Selbstbewufitsein heute keineswegs mehr nur erhel-
lend und klirend wirke, sondern dafl das zweite Stichwort immer mehr zu einem
Ersatzwort fiir das erste wird. Das freilich hat in hohem Mafl mit dem heute ver-
flachenden Verstindnis von Kirche zu tun. Ich wiirde nicht zogern, die darin er-
kennbare Kirchenkrise entschiedener auf die vorhandene Gotteskrise hin zu be-
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fragen. Von ihr sprechen heute die verschiedensten kirchlichen Kreise, Bischofe
und Theologen?®.

Damit ist aber auch ein zweites gegeben: Wir richten unseren Blick bewuf3t auf
die Situation in Europa. Natiirlich stellt sich die Frage nach der Bezeugung der
christlichen Botschaft in den unterschiedlichen Situationen in unterschiedlicher
Weise. Es hat aber nichts mit einem heute leichthin kritisierten Eurozentrismus
zu tun, wenn wir der Frage nach missionarischer Bezeugung bewuf$t im Hinblick
auf das europiische Christentum und seine religidse Situation nachgehen.

Multireligiose Szene

In der multireligiosen Szene Europas und damit auch der Bundesrepublik lassen
sich vor allem drei Segmente unterscheiden.

1. Religionen des christlichen Umfelds. Im unmittelbaren Umfeld des Christen-
tums befinden sich Judentum und Islam.

Judentum: Das judisch-christliche Gesprich sollte hier schon deshalb nicht
ausgespart werden, weil es in Deutschland eine besondere Brisanz hat. Auschwitz
hat eine eigene Sprachlosigkeit erzeugt. Das lange Schweigen in Theologie und
von seiten des Episkopats wirkt nach wie vor in hohem Maf irritierend, nicht zu-
letzt auf junge Leute’. Das Wort der Deutschen Bischofskonferenz zum 50. Jah-
restag der Befreiung des polnischen Konzentrationslagers ist denn auch mit ehr-
licher Dankbarkeit aufgenommen worden. Das unaufgearbeitete Schuldgefihl
verbindet sich aber zugleich mit einer fast kritiklosen Bewunderung dessen, was
die bei uns auftretenden Sprecher des Judentums vortragen.

Islam: Anders ist es nach wie vor mit den Muslimen. Thre Prisenz in Europa
ist inzwischen so grof}, dafl sie vielfach nach den Angehérigen der Groflkirchen
und dann der zunehmenden Zahl der Konfessionslosen die stirkste Gruppe in
den Lindern Westeuropas darstellen. Der Respekt vor ithnen war zunichst eher
gering. Das hatte nicht zuletzt damit zu tun, dafl der gréfite Teil von ihnen als
Gastarbeiter zu uns kam und folglich auch der Bildungsstand fir intellektuelle
Auseinandersetzungen wenig geeignet war. Dazu kam, dafl bei den Muslimen
selbst das Bemiithen um die eigene Identititswahrung im Vordergrund stand und
eine Ghettohaltung gefordert hat.

Inzwischen sind die Muslime auf dem Weg zur Anerkennung als religiose Ge-
meinschaft ffentlichen Rechts. Thre Prisenz erhilt in der Offentlichkeit schon
dadurch deutlicheres Profil, daf es eine zunehmende Zahl erkennbarer Moscheen
in unseren Stidten gibt. Das alles deutet darauf hin, dafl die Anwesenheit des Is-
lam keine voriibergehende sein wird, sondern dafl wir in Zukunft mit ihm zu
rechnen haben.

2. Asiatische Einfliisse. Asiatische Einfliisse sind in vieler Hinsicht immer noch

42+ 595



Hans Waldenfels S|

mehr atmosphirischer Art. Dennoch lassen sich asiatische Religionen, sowohl
hinduismusabkiinftige wie auch buddhistische Gruppierungen, inzwischen in zu-
nehmendem Maff auch institutionell wahrnehmen.

Hinduismus: Der Hinduismus fallt institutionell dennoch wenig auf, weil die
Anniherung an ihn wissenschaftlich iiber die — in englischer Sprache gesagt —
»Great Traditions®, die literarisch greifbaren, in gewissem Sinn eher urbanen Tra-
ditionen lduft, weniger tiber die Erscheinungsweisen der auf dem Land, in den
Dérfern verbreiteten ,Little Traditions“. Was aber bei uns praktisch ankommt,
sind weniger Texte als Grundideen und praktische Verhaltensweisen.

Zu den Grundideen gehoren ein — wie immer verstandenes — Karma- und Rein-
karnationsdenken, sodann ,ahimsa®, die Idee der Gewaltlosigkeit allem Leben-
den gegeniiber, von dort inspiriert manches an Natureinstellung und Friedenspo-
litik. Zu den Praktiken sind zu zihlen Yoga, oft in sehr sikularisierter, fast wie
ein Sport betriebener Weise auch in den Volkshochschulen und unseren Bildungs-
einrichtungen vermittelt, aber auch andere Weisen des Meditativen mit einem
starken Sinn fir das Leiblich-Seelisch-Geistige, sodann Anweisungen im Bereich
der Ernihrung, der Hygiene und Gesundheitspflege in ganzmenschlicher Per-
spektive. Es kommen hinzu tantrische Ubungen, in denen sich Sexualitit und Re-
ligion miteinander verbinden.

Man muf§ nur mit Interesse die Auslagen grofierer Buchhandlungen anschauen,
um eine Ahnung davon zu erhalten, was alles unter dem Stichwort ,Esoterik® in
den Bereich der Religion Eingang und offensichtlich seinen Leserkreis findet. In
diesem Zusammenhang st6fft man auch auf eine Religion, die ich sonst nicht wei-
ter nenne, weil sie institutionell bei uns nicht vertreten ist: den Taoismus. Litera-
risch ist diese chinesische Religion jedenfalls sehr einflufireich, wie die Auslagen
der Buchhandlungen beweisen.

Buddhismus: Institutionell starker faflbar sind buddhistische Gruppen, von den
zwei Richtungen besonders hervorstechen: die dem Zen zugewandten Gruppen
und eine wachsende Zahl von tibetischen Zentren'?. Im Buddhismus geht es um
die stirkste alternative Religion, die dem Christentum heute begegnet. Das zeigt
sich auch in den beiden genannten Richtungen. In beiden, sowohl im Zen wie im
tibetischen Buddhismus, wird der Hypertrophie aktiven Lebens das Meditative
entgegengesetzt, und das, ohne daff von Gott die Rede ist!1.

Zen: Ich spreche bewufit von Zen und nicht von Zen-Buddhismus, weil sich
die Zen-Ubung — dhnlich wie Yoga — aufRerhalb Japans zu einem Teil von ihrem
eindeutig buddhistischen Substrat gelost hat. Das ist schon deshalb méglich, weil
keine meditative Ubung so radikal auf inneres Leersein abhebt wie die Zen-
Ubung und in der Ubung die theoretische Reflexion als sekundir in den Hinter-
grund verwiesen wird. Das ist an dieser Stelle nicht ausfihrlicher zu erlautern.

Dennoch ist von dieser Diastase zwischen Zen und Zen-Buddhismus zu spre-
chen, weil es eine wachsende Zahl christlicher Lehrer des Zen gibt, die Zen mit
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offizieller Approbation durch einen buddhistischen Zen-Meister weitergeben.
Ich habe schon vor Jahren an japanische buddhistische Freunde die Frage gerich-
tet, was es religionsgeschichtlich eigentlich bedeute, dafl bekennenden Christen
»inka®, das heifit die offizielle Anerkennung nicht nur ihres Erleuchtungsstatus,
sondern ihrer Beauftragung zum Zen-Meister zuerkannt wird. Wir haben inzwi-
schen in Deutschland eine Reihe von Ordensleuten, Minnern wie Frauen, die —
wie der verstorbene P. Hugo M. Enomiya-Lassalle S] — durch einen japanischen
buddhistischen Meister diese Anerkennung erlangt haben 12.

Freilich macht es keinen Sinn, wenn vom Christentum konvertierte deutsche
Buddhisten sich heute dariiber aufregen, dafl das der Fall ist, und sich dann in der
Angelegenheit gar an Bischéfe oder den Heiligen Stuhl mit der Bitte um Unter-
lassung wenden. Hier kann nichts verboten werden, vielmehr sind ruhige Ausein-
andersetzungen im Sinn der Discretio spirituum angesagt. Diese sind freilich
weniger Sache der hier angestellten Uberlegungen. Der Sachverhalt selbst aber
gehort in die Beschreibung der Situation. Daf} wir hier vor neuen Auseinander-
setzungen stehen, beweisen nicht zuletzt auch die heftigen Reaktionen der Bud-
dhisten in Sri Lanka auf das kleine Buddha-Kapitel im Buch des Papstes 13.

Tibet: Eher leise haben sich unterschiedliche Gruppen des tibetischen Buddhis-
mus bei uns ausgebreitet. Wie einflufireich sie inzwischen sind, beweist die Tat-
sache, daf8 die religidse Seite des Frankfurter Stadtjubiliums im vergangenen Jahr
in erster Linie von Sympathisanten der Tibeter vorbereitet. worden ist. Das
Ganze hat nur deshalb nicht die volle Offentlichkeit erreicht, weil der Dalai-
Lama aus politischen Erwigungen — im Blick auf China und den Stidtepartner
Kanton — ausgeladen worden ist und die geplanten interreligisen Veranstaltun-
gen ausgefallen sind. Unbestritten gehort der Dalai-Lama heute zu den missiona-
risch wirksamsten Gestalten unserer Zeit.

Mit dem tibetischen Buddhismus kann im iibrigen nicht dasselbe geschehen,
was wir beim Zen beobachten. Die umfassende Einbindung des Menschen theo-
retisch wie praktisch, mit Sinnen, Leib und Geist und eine sehr differenzierte
Weise schrittweiser Einfiihrung liflt keine Freiriume offen. Man sollte wissen,
dafl es auch in der Bundesrepublik ein Haus gegeben hat, in dem in vélliger Ab-
geschlossenheit fiir zwei bis drei Jahre junge Menschen sich in den tibetischen
Buddhismus einfiihren lassen konnten!. Die Alternative zu einem dufferst stren-
gen Ordensleben ist dabei mit Hinden zu greifen.

3. Neureligioses Geflecht. Als dritter Bereich ist das neureligiose Geflecht zu
nennen. Manches von dem, was atmosphirisch nach Asien gehort, findet sich hier
wieder. Wir brauchen allerdings nicht auf die lange genug diskutierten sogenann-
ten Jugendreligionen einzugehen, die es schon deshalb nicht mehr sind, weil die
anfangs jungen Leute heute, sofern sie noch Mitglieder sind, Erwachsene sind
und junge Leute inzwischen nicht mehr die eigentliche Zielgruppe darstellen.

Wichtiger als die Befassung mit konkreten Gruppierungen, die heute wieder
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von sich reden machen wie die Scientology Church, auch die Hare-Krishna-Be-
wegung, TM und andere, ist die Beobachtung, daff der Einfluf} dieses dritten
Bereichs heute weniger institutionell als atmosphirisch verliuft. Das bedeutet
zugleich, dafl wir es in vieler Hinsicht nicht mehr mit literarisch zuginglichen
Formen der Religiositit zu tun haben, sondern mit ungeschriebenen, oft nur
miindlich weitervermittelten Praktiken. Spiritismus, Satanismus, magische Prak-
tiken, Heilerpraktiken sind Erlebnisfelder, deren negative Spitzen wir in Kata-
strophenfillen, vor allem aber durch die Berichte der Sektenbeauftragten oder
die verschiedenen Zentren, die Evangelische Zentralstelle fiir Weltanschauungs-
fragen (EZW) in Stuttgart, demnichst in Berlin, das Sekten-Info Essen e. V. oder
die Katholisch-Sozialethische Arbeitsstelle e.V. in Hamm!® vermittelt bekom-
men. Seelsorgerlich stehen wir den Phinomenen weithin hilflos gegentiber, wenn
wir thnen Gberhaupt begegnen. Ich verweise an dieser Stelle auch auf die Hilf-
losigkeit gegentiber der Anthroposophie, deren Einfluff bis in kirchliche Kreise
reicht.

In dem hier Angedeuteten tut sich ein Abgrund auf, der sich viel direkter in
Afrika und Lateinamerika, vor allem Brasilien studieren lifit als bei uns, zumal
vieles von dem, was hier zu wirken beginnt, aus dem stammesreligiésen schrift-
losen Umfeld stammt, das auch die Religionswissenschaft lange Zeit eher ver-
nachlissigt hat. Die Uberzeugung, dafl das Religidse, wenn iiberhaupt, nur hoch-
kulturell iiberleben wird, hat viel zu lange zu uniibersehbaren Fehlschliissen ge-
fihrt. Praktiken ohne einen lehrmiBigen Uberbau enthalten aber gerade in
unserer mit Bild und Wort tibersittigten Gesellschaft einen hohen Grad von At-
traktion. Das Etikett ,,Synkretismus®, das wir schnell anzuheften bereit sind, 16st
sachlich kein einziges Problem. Wohl zeigt sich hier in Umrissen die ganze Weite
des heutigen Supermarkts Religion, auf dem sich viele nach threm Geschmack
und ihrer ,,Fasson“ bedienen.

4. Religiose Landkarte. Was in den drei Segmenten in Kiirze zur Sprache ge-
bracht worden ist, zeugt von einer verwirrenden Vielfalt und Uniibersichtlich-
keit. Wieder waren es weniger die Kirchen als Kommunen, universitare Institute
und andere Interessierte, die im Augenblick darangehen, religiose Stadtkarten
oder ihnliches zu entwerfen. Solche gibt es in ersten Anfingen fir einige deut-
sche Grof3stadte wie Berlin, Marburg und Essen '°.

Der Blick ins Telefonbuch, mit dem sich der verstorbene Marburger Religions-
wissenschaftler Ernst Benz vor Jahren in San Francisco kundig machte!’, bringt
bei uns nicht viel, da es bei uns in den Telefonbiichern die Rubrik ,Religion®
noch gar nicht gibt und man hochstens nach christlichen Kirchen und Gemein-
schaften Ausschau halten kann. Um hier konkret weiterzukommen, waren aber
religiése Landkarten ein Gebot der Stunde, damit wir endlich wissen, womit wir
es bei uns wirklich zu tun haben.

Angesichts dieser uniibersichtlichen Lage klingt es reichlich naiv, wenn wir da
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sehr schnell von Mission reden, wo wir doch eigentlich spiiren miifiten, dafl uns
ganz andere Kreise umgekehrt missionarisch im Nacken sitzen.

Dialog?

Das im Blick auf die pluralistische Situation schnell hingeworfene Wort lautet seit
den Tagen des Zweiten Vatikanischen Konzils Dialog. Um es in aller Klarheit zu
sagen: Ich stehe fiir diesen Dialog theologisch wie anthropologisch ein. Viel zu-
viel habe ich selbst im unmittelbaren Gesprich mit Vertretern anderer Religionen
gelernt, menschlich wie religios, um hier abfillig zu sprechen. Dennoch stort
mich der leichtfertige, inflationire Gebrauch des Wortes. Die Ernsthaftigkeit des
dialogischen Wollens ldfit sich aber leicht mit Hilfe der folgenden drei Prifsteine
feststellen.

1. Bezeugung. Der erste Priifstein heifit Bezeugung. Es fragt sich, ob man so
leichthin den Dialog fiir die zentrale Verwirklichungsweise der Religion ausgeben
kann, wie es oft geschieht. Schliefilich lebt jede Religion, wenn sie wirklich Reli-
gion ist, von einer Botschaft, die sie sich nicht selbst gegeben, sondern die sie
empfangen hat. Damit ist die erste Aufgabe, die jede religiose Gemeinschaft zu
erfillen hat, die Bezeugung ihrer Botschaft.

Dieser Grundaussage widerspricht nicht die christliche Grundeinsicht, dafl
Gott mit dem Menschen in einen Dialog eintritt, weil er selbst in sich Communio
und damit Dialog ist. Das aus dem trinitarischen Gottesverstindnis abgeleitete
Dialogische des Christentums kann schon aufgrund des gegebenen Gefilles zwi-
schen Gott und Mensch, Schopfer und Geschopf nicht gegen den Auftrag der
Bezeugung und damit der missionarischen Verkiindigung ausgespielt werden.

Daf} eine Religion mit der Bezeugung ihrer Botschaft in Konkurrenz zu ande-
ren Religionen gerit und sich dann die Frage stellt, wie mit fremden Botschaften
umzugehen ist, ist gegeniiber der grundlegenden Feststellung eine nachgeordnete
Fragestellung.

2. Protest. Der zweite Priifstein des Dialogs ist seine Protestfahigkeit. Protest-
fahigkeit, Umkehrbereitschaft, aber dann auch Aufruf zur Umkehr und Verinde-
rung gehoren zu den Grundbotschaften aller Religionen 8. Angesichts des eupho-
risch-inflationiren Gebrauchs des Wortes ,,Dialog darf diese Seite nicht beiseite
geschoben werden, zumal die Protestfihigkeit niemals nur die Auflenwelt der
einzelnen Religionsgemeinschaft, sondern immer auch deren Innenseite betrifft.

Wenn auch nicht in allen Religionen ausdriicklich von Gott gesprochen wird,
so gibt es doch eine Grundverpflichtung, deren Urheberschaft sich dem Men-
schen entzieht und die viele Namen tragen kann. Die Treue gegeniiber dieser
Grundverpflichtung zeigt sich im Umgang mit dem Humanum, mit Freiheit und
Wahrheit, an Liebe und Solidaritit mit allen, gerade auch den Randexistenzen,
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werdendem und scheidendem Leben, Behinderten und Scheiternden. Hier erdft-
net sich ein breiter Raum fiir Protest, der Religionenkritik einschlief3t.

3. Vergleichgiiltigung. Der dritte Priifstein ist der Umgang mit der Gefahr der
Vergleichgiiltigung. Ein Dialog fordert gewift gleichberechtigte Gesprichspart-
ner. Das aber kann nicht bedeuten, was in der breiten Offentlichkeit inzwischen
oft daraus gemacht wird, dafl nimlich ,im Grunde® alle Religionen gleich sind,
weil wir alle denselben Gott haben, weil wir alle Fehler machen, weil wir alle
Menschen sind usw. Eine solche Einstellung fihrt zur Immunisierung jeder
Zeugnisbereitschaft und fiihrt dahin, dafl die Botschaften der Religionen nur
noch in dem Maf} gehort werden, als sie zu Ingredienzien eines irgendwie human
erscheinenden Breis taugen.

Unter der Voraussetzung, dafl immer mehr Menschen von und in diesem Brei
leben, seien abschlieend einige Bemerkungen zu Mission und kirchlicher Ent-
wicklungshilfe angesichts der Pluralitit der Religionen gemacht.

Der Anspruch des Katholischen und die Provokation

1. Mit dem Anspruch des Katholischen erinnern wir daran, dafl die Kirche als
cines ihrer Bestimmungsmerkmale den Anspruch an sich trigt, katholisch zu
sein. Katholischsein heiffit nach auffen: Die Kirche vertritt ein universales Heils-
angebot, das fiir alle Menschen, zu allen Zeiten und fiir alle Riume gilt. Dem ent-
spricht nach innen die Fiille, das Pleroma, von dem Paulus spricht. Die Katholizi-
tit als Kennzeichen der Kirche ist in sich eine Provokation zunichst an die Kir-
che selbst, weil sie immer neu vor der Frage steht, wieweit wir — die Kirche -
diesem Anspruch entsprechen. Sie ist ein Angebot aber dann nach auflen, an alle,
die sich nicht zu Christus bekennen, zumal wenn sie ihn nicht kennen.

Als Provokation aber empfinden wir auch die Situation des religiésen Pluralis-
mus, in dem wir leben und den wir von Tag zu Tag bewufiter wahrnehmen und
spiiren. Nun hat das Wachstum des Fremden unter uns zweifellos vielfiltige
Griinde, die nicht allein mit der Lage des Christentums zu tun haben. Wenn das
Fremde aber fiir Christen nicht nur zur Provokation, sondern vielfach auch zur
Attraktion wird, dann mufl das mit unserer Verwirklichung des Katholischen zu
tun haben. Anders gesagt: Die Attraktion des Fremden stellt uns vor die Frage,
ob wir wirklich so katholisch sind, wie wir es zu sein vorgeben. Wenn wir es aber
nicht sind, weist das auf Mingel und Defizite hin, die wir uns eingestehen miis-
sen.

2. Defizite des Katholischen. Nicht das Katholische selbst ist defizitir, wohl
aber viele Weisen kirchlicher Selbstverwirklichung!®. Das Defizitire braucht hier
allerdings nicht in einer umfassenden Analyse aufgezeigt zu werden, zumal die
kirchenkritische Literatur umfangreich genug ist und in ihren Wiederholungen
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zu langweilen beginnt. Wohl ist es sinnvoll, zu priifen, warum Menschen sich an-
deren Religionen zuwenden. Weniger in der Abkehr von der Kirche, wohl aber in
der Hinkehr zu anderen Religionen und ihren Begriindungen liegen Hinweise auf
Defizite verborgen, die Menschen an der Kirche feststellen, teilweise sogar be-
dauern.

Mangelnde Kenntnis. Ein erster Punkt ist die mangelhafte Kenntnis des Chri-
stentums. Viele, die zu anderen Religionen gehen, kennen das Christentum weder
theoretisch noch praktisch, zumal sie es in ihrem Leben nicht erlebt haben und es
dort niemals einen existentiellen Ort hatte. Ein junger Buddhist aus Kéln be-
merkte kiirzlich auf Nachfrage, seine Eltern — in konfessionsverschiedener Ehe
lebend — hétten ihm alle Liebe geschenkt, die denkbar sei, doch hitten sie ihm
keine Religion vermittelt. Immer mehr Getaufte wissen immer weniger tiber ih-
ren Glauben und das Christentum und machen auch immer weniger Erfahrungen
mit ihm.

Das MifSverhéltnis von Antwort und Frage. Sodann gibt es vielfach ein Miflver-
hiltnis zwischen gegebenen und erwarteten Antworten. Viele Botschaften und
Antworten der Kirchen kommen zu schnell, zu unvermittelt und zu endgiiltig.
Viele Menschen haben Fragen, doch die Verkiindigung gibt Antworten, die nicht
gefragt sind oder fir die zuvor die Fragen hitten geweckt werden miissen. Dafiir
bleiben Fragen, die gestellt werden, unbeantwortet. Angesichts der zunehmenden
Kompliziertheit heutigen Lebens kann die Kirche in ihren Vertretern auch gar
nicht mehr alles beantworten, was gefragt wird, doch muf sie das offen sagen.
Eine umfassende Heilsbotschaft bei gleichzeitiger Selbstbescheidung im Konkre-
ten will von der Kirche heute erst gelernt sein.

Feblende Stille. Ungehort verhallen vielfach die Rufe nach Stille und Schwei-
gen, Meditation, Gebetsanleitung, geistlicher Fiithrung, aber auch nach Fest und
Feierlichkeit im Gottesdienst. Die Kritik an der heutigen Liturgie kommt keines-
wegs nur aus einer Richtung, sondern ist selbst in sich facettenreich. Ich wundere
mich dartiber, daf§ nicht wenige junge Menschen unsere modernen Kirchen kalt
finden. Doch Kirchen konnten fiir Heimat und Geborgenheit stehen, tun es aber
in ihrer eigenen Verschlossenheit und Anonymitit weithin nicht. Das Geflecht
von Basisgruppen gehort dabei selbst fast schon wieder zum ,neureligiésen Ge-
flecht“: Es ist nicht selten uneinsehbar.

Verlust der Transzendenz. Schlieflich wirkt sich auch in den Kirchen der Ver-
lust des Sinns fiir Transzendenz, damit verbunden der Verlust des Religis-Spiri-
tuellen gegeniiber dem Gesellschaftlich-Sozialen, der Mystik gegeniiber dem Po-
litischen aus. Der Vorwurf ist vor allem im protestantischen Raum zu héren,
doch das Thema ,,Gotteskrise kann auch im katholischen Raum nicht mehr aus-
geblendet werden. Es wird nur leider in vielerlei nominell kirchlichen Aktivititen
verdringt oder von diesen tberspielt.

All das ist hier nur andeutungsweise gesagt, manches vielleicht auch auf Ver-
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dacht hin. Zudem bleibt es bewufit fragmentarisch, weil sich gerade so Raum fir
Rede und Gegenrede bietet und Platz 1ifit fiir weitere Konkretionen. Wenn nicht
alles tauscht, senkt sich jedenfalls im Augenblick fiir viele Menschen die Waage
zwischen Punkten, die die Kirche anziehend machen, und solchen, die Menschen
cher abstoflen, zuungunsten der ersten.

3. Nochmals: katholisch. Die Wiirzburger Synode hat in ihrem Beschluf} ,Mis-
sionarischer Dienst“ die Mission als Weg gekennzeichnet, in dem sich die Kirche
in besonderer Weise als das allumfassende Sakrament des Heils fiir die Welt er-
weist (2.1.1.), und dann die Verkiindigung des umfassenden Heils in seiner Viel-
gestaltighkeit beschrieben: ,,Verkiindigung der Botschaft Christi, Feier der heiligen
Eucharistie, Spendung der Sakramente, Aufbau des Leibes Christi, der Kirche
sowie karitative und soziale Dienste, Entwicklungs- und Friedensarbeit (2.1.3.).

,Umfassend, integral, ganzheitlich sind heute auch die Stichworte der alterna-
tiven Religionsszene unserer Tage?°. Dafl es im christlichen Missionsverstindnis
Mingelerscheinungen gab, ist im Lauf der Geschichte immer wieder festgestellt
worden. So gab es nach dem Ersten Weltkrieg in der Missionstheorie die Diskus-
sion um den Vorrang von ,,Salus animarum®, LSeelenheil®, oder ,,Plantatio Eccle-
siac“, ,Einpflanzung der Kirche®. Beobachtungen solcher Art diirften nach dem
Zweiten Weltkrieg auch bei der Unterscheidung von Mission und Entwicklung
und den damit gegebenen Neugriindungen der Werke cine Rolle gespielt haben.
Sicherlich macht es auch heute noch einen Sinn, wenn sich der kirchliche Welt-
dienst auf unterschiedliche Weise darstellt.

Dennoch ist auch hier die Hand auf eine Wunde zu legen. So fragt es sich doch,
ob wir nicht schon wieder in einer Zeit leben, in der Gegensteuerungen sich als
notwendig erweisen. Das Auseinanderklaffen von sozialer Bediirftigkeit und so-
zialem Dienst einerseits und religiosem Hunger und entsprechendem religiosem
Angebot andererseits kann uns nicht unbeschiftigt lassen. Sikulares Denken
bricht auch hier ein. Es kommt vor, daf} selbst Bischofe die Antwort auf die
Frage, warum Einheimische getauft wiirden, anstatt sie in ihrer Religion zu be-
stirken, schuldig bleiben.

Angesichts der vielen Heilsanbieter heute bleibt die Frage: Sind wir Christen
uns unseres Angebots noch sicher? Wissen wir, was wir anbieten? Wissen wir,
worauf die Menschen warten? Hans Urs von Balthasar hat einmal davon gespro-
chen, daf die Menschheit dem Christentum alles abnimmt, was sie ihm nehmen
kann, weil es ihr unmittelbar dient und soweit es einsichtig ist; iibrig bleibt der
unverdauliche Rest: das Kreuz Christi. Oder asiatisch in den Worten des japani-

schen Missionars Koyama Kosuke in Thailand gesagt: ,Das Kreuz hat keinen
Handgriff.“?!
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