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Religionspadagogik im Spannungsfeld von Kultur
und Glaube
In: Franz Rupert Hrubi (Hg.), Universitat-Bildung-Humanitdt, Wien 1989, S. 237-262.

1 Der kirchengeschichtliche Kontext

»In der frihen Kirche war es eine Selbstverstandlichkeit, dass die Kulturen, denen
das Christentum begegnete, Ausgangspunkt und Ausdrucksform des christlichen
Glaubens wurden.“! Manche Autoren des christlichen Altertums verstanden so auch
die ,heidnische’ Philosophie mit ihrem religiosen Denken sogar als paidagogés eis
Christon (Klemens von Alexandrien, Irendus u. a.?). Und so hat trotz mancher Ge-
genstromung seit der Rezeption des geistigen Erbes der griechisch-romischen Antike
durch das Christentum in den Tagen der Kirchenvater und der grol’en Katecheten-
schulen von Alexandrien und Antiochien, Byzanz, Rom und Karthago® das Ringen um
die Beziehung zwischen paideia und kerygma, zwischen Bildung und Glaube die Bil-
dungsgeschichte des Abendlandes mitbestimmt.* Die Spuren dieser geistigen Ent-
wicklung sind heute selbst dort noch unschwer festzustellen, wo christlicher Glaube
sich in Atheismus oder zu Religionsersatz bzw. Ersatzreligionen® bzw. zum ,Aberglau-
ben‘ in einem New Age® verkehrt hat.

1.1 Ein neuer Aufbruch durch das Il. Vatikanum

In Leben und Theologie der katholischen Kirche fand in den letzten Jahrzehnten eine
Dimension des Dialogs zwischen Glaube und Bildung besondere Beachtung: die Be-
ziehung zwischen Glaube und Kultur. Wie innig beide zusammenhangen, hat A. Eder’
im selben Jahr ausfuhrlich dargestellt, in dem auch das Il. Vatikanische Konzil Ergeb-
nisse von Kulturphilosophie und Kulturanthropologie in die Pastoralkonstitution GAU-
DIUM ET SPES® aufnahm und damit einen nachhaltigen Impuls fiir eine innerkirchli-
che Bewegung in den folgenden zwei Jahrzehnten setzte.

Der Dialog wird heute weltweit gefuhrt, wobei in romanischen Sprachen die Néahe
und das Ineinander von Bildung und Kultur allein schon sprachlich stérker zum Aus-
druck kommen, da man dort Bildung und Kultur haufig mit demselben Wort cultura
(ital.) bzw. culture (frz.) bezeichnet.® Impulse fiir ein intensives Gewahrwerden des
Anliegens ,Kultur’ in Religionspadagogik, Seelsorge und Theologie gab nicht nur GAU-
DIUM ET SPES, sondern eine Reihe anderer Aussagen des Il. Vatikanischen Konzils,
so etwa uber das neue Verstandnis der universalen Kirche in ihrer Beziehung zu allen
Volkern, wie es die dogmatische Konstitution tUber die Kirche (LUMEN GENTIUM) in
ganz neuer und bis dahin ungewohnter Weise skizziert, aber auch das Konzilsdekret
uber die Missionsarbeit der Kirche (AD GENTES), die Erklarung Uber das Verhaltnis
der Katholischen Kirche zu den nichtchristlichen Religionen (NOSTRA AETATE). Letz-
teres gibt der tiefen Wertschatzung Ausdruck, die religibsen Traditionen der Mensch-
heit zu erweisen ist und initiierte nachhaltige Impulse, diese Traditionen, die ja im-
mer auch Kultur sind, neu zu entdecken und positiv zu werten.

Weder eine Rezeption kulturanthropologischer Ergebnisse durch das Konzil noch der
Stellenwert, den Inkulturation heute im kirchlichen Leben einnimmt, wéare maoglich
gewesen, ohne dass beides durch vorausgehende und begleitende theologische Er-
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kenntnisse fundiert worden ware. Stellvertretend sei in diesem Zusammenhang nur
hingewiesen auf K. Rahners Thesen zu einem ,universalen Heilsoptimismus* bzw. zu
einer ,universalen Hoffnung“*°, die fiir den Christen heute zur ,Torheit des Kreuzes®
gehdre und von der Rahner glaubte, dass ihre Betonung ,ein unumkehrbarer Fort-
schritt im Glaubensbewusstsein der Kirche ist“''. Zu den Wegbereitern gehort auch
das Lebenswerk des Missionstheologen Th. Ohm*? und vieler anderer.

1.2. Inkulturation wird zur Leitidee

Ein Jahrzehnt nach dem II. Vatikanischen Konzil riickten auf der Weltbischofssynode
1974 afrikanische Bischofe die Problematik ,Glaube — Kultur® in das Zentrum des In-
teresses. Dabei ging es — ohne dass das Wort selbst noch Schlagwort war —, bereits
um ,Inkulturation’. ,It's not this question that is new. But the status quaestionis, the
way the problem is envisaged, is new", urteilte A. Roest-Crollius wenige Jahre spa-
ter.”® Das Ergebnis dieser Bischofssynode, EVANGELII NUNTIANDI*, spricht in Nr.
20 im Anschluss an den Bruch zwischen Evangelium und Kultur, der ,ohne Zweifel
das Drama unserer Zeitepoche ist, wie es auch das anderer Epochen gewesen ist",
von einer Evangelisierung der Kulturen (Plural!) ,,auf mutige Weise*. Kulturen muss-
ten durch die Begegnung mit dem christlichen Glauben ,von innen her erneuert”
werden. Dies ist eine sehr positive Aussage. Es geht nicht um ein Konservieren einer
— etwa der abendlandischen — Kultur. Es geht auch nicht um einen Wandel oder eine
Anderung der verschiedenen Kulturen, die in ihrer Verschiedenartigkeit bestehen
bleiben sollen. Es geht um eine Erneuerung, um ein Neuwerden, d.h. aber, dass die
Begegnung zwischen Glaube und Kultur so erfolgen soll, dass die Kultur aufs Neue zu
ihrem eigenen tiefsten Wesen gelangt. Was nun fiir die Begegnung mit asiatischen
und afrikanischen Kulturen gilt, das gilt — mutatis mutandis — auch fir die Kulturen
im gegenwartigen Europa, seien es Subkulturen in einzelnen Nationen, sei es die
individuelle Kultur des Schiilers, sei es die neue, heraufkommende Kultur einer post-
industriellen Zeit. Das wurde in den Jahren nach 1974 immer deutlicher erkannt, und
so wurde ab da dieser Aspekt der facettenreichen Problematik ,Glaube und Kultur*
dominierend, wenngleich oft zu sehr eingeengt auf einzelne Inkulturationsphanome-
ne in Asien’®, Afrika’® und Lateinamerika'’. Die Impulse wurden in der gesamten
Dritten Welt mit groRBer Bereitschaft und mit Engagement aufgenommen. Es wurde
nicht nur die rémische Liturgie in die Landessprache Ubersetzt. In den Gottesdiensten
konnten nun Gesten und Riten aus asiatischen und afrikanischen Kulturen einfliel3en,
neue Kirchengebaude zeigten weniger europdischen als einheimischen Stil u.a.m.
Dass es dabei gelegentlich auch zu Ubertreibungen und Grenziiberschreitungen kam,
scheint darin zu liegen, dass neue Wege selten ganz geradlinig verlaufen. K. Piskaty'®
sieht die Grenzen der Inkulturation gegeben durch die Einheit des christlichen Glau-
bens, durch den weltweiten Kulturwandel, aber auch durch die in der Dritten Welt
vielerorts' gegebene Neigung zu Synkretismus und Relativismus. Wie grof3 die Pro-
bleme sein konnen, macht etwa der Osterreicher Hans Staffner S.J., der ein Leben
lang an exponierter Stelle in Indien wirkt, bewusst.'® 1977 forderte der Relator der
Weltbischofssynode zum Thema ,Katechese®, der lateinamerikanische Kardinal A.
Lorscheider, zum Thema ,Catechesis et Cultura“: ,Patres videant consentire in affir-
manda necessitate aptationis transmissionis Evangelii ad vitae humanae conceptiones
et ad mundi hodierni culturas“?. Besonders betonte auf dieser Synode der damalige
Generalobere der Jesuiten Pedro Arrupe®* das Anliegen der Inkulturation. Seine Stel-
lungnahme fand weltweite Beachtung und wurde auch zur Grundlage fir das Inkultu-

142



rationsverstandnis in den unten genannten dsterreichischen Lehrplanen. In dem kur-
zen Abschlussdokument der Synode 1977 ,NUNTIUS AD POPOLUM DEI“* findet man
erstmals in einem offiziellen, weltweit geltenden kirchlichen Dokument den von Je-
suiten seit 1974 im theologischen Sinne gebrauchten Terminus ,inculturatio“*. Die
aus den Synodenberatungen erwachsene Exhortatio Apostolica CATECHESI TRADEN-
DAE?* widmet der Inkulturation einen ausfiihrlichen Abschnitt. Das Thema ,Glaube —
Kultur® wird fortan stark — wenn auch nicht ausschlieBlich — unter diesem Leitwort
wahrgenommen.

1.3 Der Stellenwert von ,Glaube und Kultur’
im gegenwartigen Leben der Kirche

Sah man — unbeschadet des Abgehens von einer Missionstheologie alter Pragung, die
von europaisierenden Gedanken bestimmt war — in der ersten Phase nach dem Konzil
Inkulturation noch stark unter dem Aspekt der Missionierung und des Einwurzelns
des Christentums in verschiedene Kulturen, beachtete man ein Jahrzehnt spater
schon in viel starkerem AusmalR, dass Inkulturation nicht eine Einbahnstral3e hin zu
den Kulturen ist, sondern ein dialogischer Vorgang® und eine aus dem katholisch-
theologischen Selbstverstandnis resultierende permanente Aufgabe der Kirche.?® Die
nachkonziliare Kirche entschied sich damit fur eine differenzierende Auffassung vom
Verhaltnis ,Glaube und Kultur‘. Sie identifizierte beide GroRRen nicht, sah in ihnen aber
auch nicht einen einander ausschlieBenden Gegensatz, sondern begann das rechte
Verhéltnis in Analogie zu einer partnerschaftlichen Beziehung zu sehen: Christlicher
Glaube bringt den Kulturen — zumindest potentiell — den von Gott kommenden Geist
und den jede Kultur transzendierenden Sinn, wird selbst aber in der Kultur gleichsam
verleiblicht, konkretisiert und damit geschichtlich je einmalig ausgepragt. Am Beispiel
der Christologie versucht dies K.-H. Ohlig?” darzustellen. Er zeigt, wie die Christusbe-
ziehung der Christen von den ersten Anfangen an bis zu den gegenwartigen afrikani-
schen, asiatischen und lateinamerikanischen Christologien in enger Wechselwirkung
zur jeweiligen Kultur standen, wie die Juden in Christus den Messias, die aus dem
Hellenismus kommenden Christen den Gottessohn, die Romer den Rechtfertiger und
heutige Lateinamerikaner den Befreier sehen. Auch wenn man solche Aussagen nicht
verabsolutiert und K.-H. Ohlig nicht in Allem folgen wollte, so zeigt seine Denkweise
doch, in welche Richtung Impulse des Konzils heute wirken. Wahrend des Pontifikats
Johannes Paul Il. wurde die Thematik ,Glaube — Kultur' zu einem dominierenden An-
liegen. Im Mai 1982 errichtete Johannes Paul Il einen eigenen ,Papstlichen Rat fur
die Kultur“® der inzwischen eine Reihe von Impulsen fiir das weitere Gesprach gab,
bisher aber allerdings noch weitaus nicht alle Mdglichkeiten auszuschopfen scheint.

Eine der groften, von der Weltoffentlichkeit wahrscheinlich zu wenig in ihrer Bedeu-
tung erkannten Auswirkungen der kirchlichen Bemihungen um Begegnung zwischen
Kulturen (und Religionen) war das Friedensgebet, das Johannes Paul Il im Jahr 1987
in Assisi mit fUhrenden Mannern zahlreicher Weltreligionen zusammenfihrte. Es ware
vor dem Konzil undenkbar gewesen, dass ein Papst zu einem solchen Gebet einladt
oder dass Fuhrer der Weltreligionen einer solchen Einladung folgen.?® Die Impulse
des Il. Vatikanums werden heute auf allen Ebenen kirchlichen Tuns wahrgenommen.
Im gesellschaftlichen Bereich kénnte man in diesem Zusammenhang die Mitwirkung
des Bureau International Catholique de I'Enfance (Genf) bei Planung und Durchftih-
rung der 1988 von der UNESCO initiierten ,Décennie mondiale du développement
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culturel“ nennen. Das auf zehn Jahre angelegte Vorhaben strebt folgende Ziele an:
s 1. prise en compte de la dimension culturelle du développement

% 2. l'affirmation des identités culturelles

s 3. l'elargissement de la participation a la vie culturelle

% 4. la promotion de la cooperation culturelle internationale
Als Beispiel aus der 6sterreichischen Religionspadagogik kann — wiederum exempla-
risch fur vieles — auf das (kommentierte) Lehrplanwerk fir den Religionsunterricht an
allgemeinbildenden héheren Schulen verwiesen werden.®

«30

2 Brickschlag zwischen Glaube und Kultur als Anliegen des
Osterreichischen Religionsunterrichts an héheren Schulen

Die 0. g. ,Kommentierten Lehrplane” wurden in einem dreijahrigen gesamtdsterrei-
chischen Einsatz von einem interdi6zesanen Redaktionsteam unter Mitwirkung fast
aller in Osterreich mit Religionspadagogik befassten Personlichkeiten und Institutio-
nen, sowie mit Beratung namhafter Fachtheologen wie K. Rahner u.a., erarbeitet. In
ihnen fand das Anliegen ,Glaube — Kultur* in einem Ausmaf Beachtung, wie nie zuvor
in der Geschichte des Osterreichischen Religionsunterrichtes. Der Boden dafir war
nicht nur durch die angedeutete innerkirchliche Entwicklung bereitet worden. Diese
stellt gleichsam nur den einen Brickenkopf dar. Der zweite Brickenkopf der den
Glauben und die Kultur verbindenden Briicke wurde von Erziehungswissenschaftlern
in Osterreich wie R. Meister®, R. Schwarz®® und nicht zuletzt A. Eder** gebaut. Sie
haben in den Jahren der Zweiten Republik jene geistigen Grundlagen fur die Osterrei-
chische Schule mit geschaffen, ohne die das Anliegen ,Glaube — Kultur® keinen Sitz im
Leben und kein Fundament im Osterreichischen Schulwesen héatte. Waren sie es
doch, die in Osterreich gegenuber positivistischen und neopositivistischen Tendenzen
immer wieder aufmerksam machten, dass Bildungsfragen mit Weltanschauungsfra-
gen, Wertfragen, Sinnfragen korrespondieren. Und nur wo dies erkannt und aner-
kannt wird, kann es zu einem Gesprach zwischen christlichem Glauben und Kul-
tur/Bildung auf dem Boden eines Schulwesens kommen.

2.1 Die Grundstruktur des Lehrplans AHS 1983

Die Lehrplane AHS 1983 und BHS 1983 bauen auf CATECHESI TRADENDAE und auf
dem OSTERREICHISCHEN KATECHETISCHEN DIREKTORIUM® auf. Sie (ibernehmen
die von der GEMEINSAMEn SYNODE DER BISTUMER DEUTSCHLANDS erarbeitete
Globalzielformulierung: ,,Der Religionsunterricht soll dem glaubigen Schiler helfen,
sich bewusster fur seinen Glauben zu entscheiden; dem suchenden und im Glauben
angefochtenen Schiler die Mdglichkeit bieten, die Antworten der Kirche auf seine
Fragen kennen zu lernen und sich mit ihnen auseinanderzusetzen; dem sich als un-
glaubig betrachtenden Schuler Gelegenheit geben, den eigenen Standort klarer zu
erkennen oder auch zu revidieren. Er hat die Frage nach Gott, Welt und Leben zu
wecken, zu reflektieren und dabei die Antwort aus Offenbarung und Kirche versteh-
bar zu machen ...“*® Aus diesem Globalziel werden theologisch (A bis E) und anthro-
pologisch (1 bis 4) begriindete Richtziele abgeleitet. Theologische Richtziele sind:
A) Welt und Mensch (im Lichte des Glaubens und der gegenwartigen wissenschaftli-
chen Erkenntnisse) deuten;
B) das befreiende Handeln Gottes fur die Menschen und mit den Menschen sehen
und anerkennen;
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C) die Bibel als Zeugnis des befreienden Handelns Gottes fur die Menschen und mit
den Menschen sehen und anerkennen;

D) Inkulturation als Wesensmerkmal des christlichen Glaubens erfassen und ver-
wirklichen;

E) aus christlicher Verantwortung heraus handeln.

Die anthropologische Dimension des Lehrplans zeigt sich in vier Richtzielen:

1. sich selbst verstehen und annehmen;

2. sich mit allen Menschen solidarisch sehen;

3. sich im Kosmos als abhangig und mitgestaltend bejahen;

4. in Grunderfahrungen und Grundbedurfnissen die Sinnfrage wahrnehmen.

G. Krisper®” benennt diese Anliegen mit Identitatsfindung, Sozialisation und Solidari-
tat, Weltbewusstsein und Engagement, Sinnfindung. Die Korrespondenz dieser Anlie-
gen zu jenen, die man seit Herder ,,Personlichkeitskultur* oder mit W. Sombart ,,sub-
jektive Kultur® nennt, wie auch zu dem Bereich, den man im Anschluss an Herder
»objektive kulturelle Lebensumwelt® oder mit W. Sombart ,0bjektive Kultur® nennen
konnte, ist offenkundig.®® Desgleichen lassen sich unschwer die Querverbindungen
zwischen diesen Zielforderungen, einer ,,Symbolkultur® und einer ,Sozialkultur“*® auf-
zeigen. Auch die Korrespondenz zu Einzeldimensionen®® einer Kultur als Ganzheit, zur
sozialen, geschichtlichen, axiologischen und transzendentalen Dimension ist dem
Kundigen auf einem Blick deutlich. Jedes Thema wird sowohl einem theologisch als
auch anthropologisch begriindeten Richtziel zugeordnet, was fir jedes Schuljahr mit
Hilfe eines Rasters verdeutlicht wird. Der Lehrplan versucht die Spannung zwischen
dem, was CATECHESI TRADENDAE Nr. 55 die , Treue zu Gott* (fidelitas Deo servan-
da) und die ,Treue zum Menschen” (fidelitas homini praestanda) nennt, zum tragen-
den Strukturelement zu machen. G. Krisper stellt dazu fest: ,Mit diesem Konzept der
,doppelten Treue' ist ein Problem angesprochen, das an und fir sich kein neues ist.
Hierin spiegeln sich die alten philosophischen und dogmatischen Fragestellungen des
Zu- und Miteinanders von Humanum und Divinum, von Anthropologie und Theologie,
von Religion und Christentum, von Menschsein und Christsein, von menschlicher Er-
fahrung und Offenbarung ...“** Selbstverstandlich schlieBt dies auch die alte Frage
nach dem Verhdaltnis von paideia und kerygma, d.h. eine zentrale Dimension des
abendlandischen Bildungsdenkens ein.

Dieses Strukturelement kehrt bei den Unterrichtsprinzipien und Bildungsanliegen wie-
der. Die Lehrplane unterscheiden 1. theologische, 2. anthropologische und 3. schu-
lisch-didaktische Unterrichtsprinzipien. Zur ersten Gruppe gehort das ,,Prinzip der in-
karnatorischen Grundstruktur des christlichen Glaubens®. IThm wird zugezahlt: , Inkul-
turation des Christentums durch Aufnahme alles Wertvollen in den christlichen Le-
bensvollzug und das Einbringen des Geistes Christi in alle Lebensbereiche des einzel-
nen, der Gemeinschaften, Vélker und Kulturen ...“** Unter den anthropologischen Un-
terrichtsprinzipien haben das Prinzip der Erfahrungsorientierung, der Sprachbildung,
der Gesellschafts-und Berufsbezogenheit, unter den schulisch-didaktischen das der
Facherverbindung und der Kooperation besondere Relevanz fur das Anliegen Glaube
und Kultur.*® Unter den im Lehrplan genannten ,Erziehungsanliegen“ korrespondie-
ren mit der subjektiven Kultur besonders: Gewissensbildung, Friedenserziehung, Er-
ziehung zu verantworteter Haltung in Wirtschaft, Technik und Freizeit, Erziehung zu
einem integrativen Lebensstil.** Einem Vorzeichen vor einem Klammerausdruck gleich
bestimmen diese Prinzipien und Erziehungsanliegen die Gewichtung und die didakti-
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sche Richtung der Lehrinhalte.

Thematisiert wird das Anliegen ,Glaube und Kultur’ im Lehrplan AHS in den Matura-
klassen. Dort sind Themenfelder (8.9. Glaube und Kultur und 8.8. Inkulturation als
Aufgabe der Kirche) vorgesehen, die der Erhellung des Verhaltnisses von Kultur und
Glaube, von Kultur und Christentum dienen und um eine Erschlielung des wechsel-
seitigen Verhaltnisses dieser GroRen hinsichtlich Sinngebung, Kritik, Erneuerung
u.a.m. bemuiht sind. Daneben finden wir als einschlagige Themen alle kirchenge-
schichtlichen, ferner solche wie ,Die christliche Pragung unserer Umwelt und Heimat*
(5. Klasse), aber auch ,Kirche und Medien* (7. Klasse), ,,Zeichen und Symbole“ (2.
Klasse), ,Lebensgestaltung durch Feste“ (3. Klasse) unter das Richtziel ,,Inkultura-
tion* gestellt. Verwirklicht wird dieses Richtziel durch Bezugnahme der Katechese auf
die konkrete Auspragung der jeweiligen Personlichkeits- und Familienkultur der Schu-
ler, der Kultur des konkreten Lebensraumes mit seinem Brauchtum, seiner Gestal-
tung, seinen Wertordnungen usw.; Bewusstmachen, Deuten und auch kritisches Be-
fragen der christlichen Wurzeln unserer gegenwartigen Kultur®; Befahigung zur In-
kulturation im eigenen gegenwartigen und kinftigen Lebensbereich. Dazu zahlt u. a.
eine konzentrative Aufgabe: Alle Dinge und Erscheinungsformen der Kultur und des
einzelnen Lebens hin auf ihr Zentrum zu weisen, von dem her sie Sein und Sinn emp-
fangen und auf das sie hingeordnet sind. Dazu zahlt aber auch die besténdige kriti-
sche Frage, das bestandige In-die-Entscheidung-Rufen. Was der Superintendent der
Evangelischen Kirche A.B. in Wien von der Kirche schreibt, gilt auch hier. ,Es ist nicht
ihre Aufgabe, das Leben mit Programmen vollzustopfen, sondern ihn (scil. den Men-
schen) zur Besinnung aufzurufen und ihm so Hilfen fur einen anderen Lebensstil zu
geben. Kirche muss ein Raum der Redlichkeit sein. Darum muss sie verkehrte Erwar-
tungen und Utopien ebenso wie verkehrte Resignationen zurechtricken. Alles Ent-
scheidende in diesem Leben ist Geschenk, es ist unverfigbar. Wir sind auf dieses Un-
verfugbare lebensnotwendig angewiesen. Von diesem Geheimnis hat die Kirche zu
reden ... Nicht ... Ratschlage sind der entscheidende Beitrag der Kirche, sondern eine
neue Ebene gottbezogenen Denkens, ein neuer Horizont begriindeten Vertrauens.
Eine wirkliche Zuwendung zum Menschen und eine andere Rangordnung der Werte.
Ein Widerspruch zu anscheinend gultigen Automatismen, ein Mut zur Redlichkeit und
darum auch zur Verlegenheit, eine Bescheidenheit neuer Art. Kein Trdumen von
mdoglichen Weltveranderungen, wohl aber eine Mitwirkung an der Gestaltung der
Welt ...“*® Genau in diesem Sinne versteht der Lehrplan AHS 1983 sowohl die theolo-
gisch als auch die anthropologisch begriindeten Richtziele.

Thematisierung von Glaube und Kultur erfolgt aber nicht nur durch Themen, die die-
sem Richtziel zugeordnet sind. Viele finden sich unter dem Richtziel ,Deuten von
Welt und Mensch” (z.B. philosophische Themen, Weltreligionen) und in anderen Zu-
sammenhéangen. Die Inhalte werden dabei im Sinne von R. Meister*’ als Objekti-
vationen von (Glaubens-)Erfahrungen und Sinngehalten gesehen, wobei man sich
bewusst ist, dass jede Objektivation (Kulturobjekt) nicht blof3 objektivierte Erfahrung,
sondern oft auch ,eingefrorener Lernprozess” ist, d.h. nicht nur statisch, sondern in
der ganzen in ihm ,,objektgewordenen Dynamik und Breite zu sehen ist.“*®

2.2 Das fundierende Kulturverstandnis

In der Alltagssprache und in den Medien wird das Wort ,Kultur' heute oft in sehr en-
gem und sehr unterschiedlichem Sinn gebraucht. Wir héren Wortschopfungen wie
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Pflanzenkultur, Kulturtechniken, Jugendkultur, Hochkultur, Kulturkritik, Kulturpolitik
u.a.m. Presse, Rundfunk und Fernsehen grenzen ihre Kulturseiten oder Kultursen-
dungen ab von Politik, Sport, Wissenschaft u.a.m. Angesichts dessen muss als er-
freulich registriert werden, dass GAUDIUM ET SPES Nr. 53-62 Kultur umfassend ver-
steht und dass das dort durch die Kirche rezipierte Kulturverstandnis heute weltweit
die theologische Diskussion bestimmt.** Wenn man die vom IlI. Vatikanum vorge-
nommene Beschreibung von Kultur auch nach manchen Seiten hin differenzieren,
erweitern und auch kritisch hinterfragen, erganzen und in einzelnen Formulierungen
wahrscheinlich auch korrigieren (sie ist ja kein Dogma!) kdnnte: Fur die katecheti-
sche Weiterarbeit scheint es nicht ungtnstig, von seinem Verstandnis der Kultur aus-
zugehen. Die in ihm gebotenen Sichtweisen eignen sich als Ausgangsbasis fur das
notwendige internationale, interdisziplindre und interkonfessionelle Gesprach gewiss
besser als wissenschaftliche Einzelarbeiten. Die ihm zugrundeliegende Auffassung
von Kultur hat bereits eine — wenn auch noch relativ bescheidene — katechetische
Wirkungsgeschichte. Seine Impulse und Sichtweisen sind in weitere kirchliche Doku-
mente eingegangen.

Im Gegensatz zum Kulturverstandnis ist jenes von Inkulturation heute Gegenstand
der Fachdiskussion. Inkulturation ist ein Kunstwort, das vor seinem Gebrauch in der
Theologie einen relativ fest umschriebenen Begriffsinhalt und -umfang in der Kultur-
anthropologie®® hatte. Aus diesem Grund gibt es bis heute Theologen, die dafiir pla-
dieren, auf das Wort Inkulturation im Bereich der Theologie tUberhaupt zu verzich-
ten.® Der in Hongkong wirkende Jesuit Pierfilippo Guglielminetti unterscheidet neben
Inkulturation auch innerhalb der Theologie noch Akkulturation, Inter-Kulturation und
Transkulturation. /nkulturation sieht P. Guglielminetti ebenso wie A. Arrupe®? als Kon-
sequenz und Folge der Inkarnation, d.i. der Menschwerdung des Logos, die sich
gleichsam fortsetzt in einer ,incarnational economy of salvation“>: ,Inculturation is
incarnation: the incarnation of the risen Christ in the cultural Bethlehem of every na-

tion and age.*>*

Die genannten Lehrplane verstehen Inkulturation im weitesten Sinne unter Einschluss
der Akkulturation als EinflieBen der christlichen Botschaft mit ihrem Welt- und Men-
schenversténdnis, mit ihrer Wertordnung, ihren Handlungsimpulsen und ihren Heils-
gutern (Friede, Gnade, Geist u.a.m.) in die Kulturen. Untrennbar damit verbunden ist
die Aufnahme und Annahme jener Elemente der Kultur, die dem Wesen des Christen-
tums nicht widersprechen. Diese (subjektiv-kulturelle und objektiv-kulturelle) ,Ver-
leiblichung“ des christlichen Glaubens wird verstanden als Form und Seele von Hu-
manitat (“... the word ‘Culture’ (with the capital ‘C’) indicates all those factors by
which men can come to an authentic and full humanity through the cultivation of na-
tural goods and values.“>® und als Aufgabe der Katechese im weitesten Sinne (,La
catéchése doit intégrer non seulement toute I'histoire de l‘univers et de I'homme,
mais encore toutes les dimensions de 'homme dont nous avons parlé plus haut, tou-

tes les ,valeurs humaines*.“*®

Geschichtlich gesehen war Inkulturation immer auch eine Briicke zwischen Herkunft
und Zukunft. Dies belegt die abendlandische Bildungsgeschichte, die zugleich eine
Geschichte der Inkulturation des Christentums ist. Eindrucksvoll zeigte dies schon vor
Jahrzehnten Wilhelm Flitner, der abendlandische Grundformen padagogischer Zielbil-
der beschrieb, deren geschichtliches Werden zugleich Modelle von Inkulturation ge-
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nannt werden kénnen.”’ Dies einem Schiiler heute bewusst machen, heift nicht nur,
ihm eine hohere Allgemeinbildung vermitteln. Es erschliel3t ihm auch das Wesen der
Inkulturation als Bricke zwischen Herkunft und Zukunft und genau dieses verlangen
die Lehrplane® im (anthropologisch begriindeten) Unterrichtsprinzip des geschichtli-
chen Denkens: ,,So weit mdglich, sollten die Themen aus ihrem Gewordensein heraus
verstandlich werden ... Da Zukunft immer auch Herkunft ist (Heidegger), umfasst das
Prinzip des geschichtlichen Denkens neben dem kritischen Blick auf die Vergangen-
heit immer auch den planenden Blick auf die Zukunft.“

Zahlreich sind in diesem Zusammenhang die Probleme: Wird es gelingen, dass das
Christliche in eine durch Mikroprozessoren und Informationstechnologien gepragte
Zivilisation ebenso inkulturiert, wie es einst in die von Buch und Schrifttum gepragte
Welt einging? Informationstechnik wird von manchen der Erfindung der Schrift
gleichgesetzt. Sie wird Sprache, Denkweisen, Symbolkultur, Familie und gesellschaft-
liches Leben, Freizeit und Bildung, Feiern und Lebensrhythmen préagen und vielleicht
starker wandeln, als wir es heute noch ahnen. Konkreter, gelebter Glaube in dieser
Kultur wird sich von dem in einer Agrar- oder Handwerkskultur wahrscheinlich eben-
so unterscheiden, wie ein Kind sich vom Erwachsenen unterscheidet. Theologisch
wird diese notwendige Ausweitung von Inkulturation auf Zukunft hin heute erganzt
durch eine Begriindung von der (endgultigen, eschatologischen) Zukunft her: Sinn,
Wert, Heil und damit ,Seele’ jeder Kultur als Ganzes sind nach christlichem Verstand-
nis nur vom Eschaton her, vom Ende der Geschichte, von der Transzendenz her
maoglich, da Gegenwart auf VerheiBung und Zukunft auf die — heute schon verborgen
gegebene, aber noch verhllt seiende und sich erst vollendende —basileia tou theou
hin ausgerichtet ist.

2.3 Religionsunterricht im Dienst der ,subjektiven Kultur’

Seit Augustinus im X. Buch seiner Confessiones schrieb: ,Ich wandte mich mir selbst
zu und fragte mich: Du — wer bist Du?“ hat diese Frage den abendlandischen Men-
schen nicht mehr losgelassen. Ihre verschiedenen Antworten markieren geradezu die
Meilensteine der Bildungsgeschichte. Was sind wir eigentlich? Eine Maschine (Lamet-
trie, N. Wiener), eine komplzierte Ratte (Thorndike), ein Reflexmechanismus (Paw-
low), ein Triebgeflige im Verstandnis Hobbes, Feuerbachs, Freuds oder Adlers? Oder
.ein Abglanz jenes Urlichtes droben, das unsichtbar alle Welt erleuchtet' (Goethe)? Ist
der Mensch wirklich nur ,ein infantiler Affe mit gestorter innerer Sekretion* (Th. Les-
sing) oder ,Sinnmitte des Universums' (Kant)? Ist er ,quodammodo omnia‘’ (Thomas)
oder ein ,Mangelwesen’ (Gehlen), eine ,Episode des EiweiBmolekils auf dem Weg
vom Tierahnen' (Darwin) zum ,Ubermenschen' (Nietzsche)? Ist er ,das, was er aus
sich macht' (Sartre) oder ein Produkt der wirtschaftlichen Umwelt (Marx)? Ist er pri-
mar Trager unendlicher VerheiBungen (Paulus) oder ,geworfen in ein Sein zum Tode’
(Heidegger)? Was charakterisiert ihn treffender, dass er animal rationale, zoon politi-
kon, homo sapiens oder homo faber genannt wird? Dass er fahig ist, Gott zu erken-
nen und zu lieben, oder dass Gott unverdienterweise seiner gedenkt (K. Barth)? Sind
sein Erkennen, Fuhlen, Wollen, Werten, Wagen und Richten die Charakteristika sei-
ner Wirde, Zeichen seiner Gottesebenbildlichkeit oder blolRe Epiphdanomene der Em-
porentwicklung seines Gehirns? Ist er ,ganz und gar Leib* (Nietzsche), oder ganz und
gar Geist (Hegel)? Kann seine Vernunft gar nicht hoch genug von sich selbst denken
(Hegel), oder ist sie nur eine tribe Lampe, die uns die Armseligkeit unseres Lebens
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noch furchtbarer bewusst werden lasst (Schopenhauer)? Ist der Mensch ,das Umwe-
ge machende Tier' (E. Bloch), ein ,Energieblitz im kosmischen Tanz der Energien’
(New Age), ein ,Faktor im Prozess wirtschaftlicher oder politischer Entwicklungs- und
Steuerungsprozesse oder ,geschaffen nach dem Bild eines Gottes, der die Liebe ist,
mit einem Herzen, um zu lieben' (Ph. Bosmans)?

Es ist heute die Richtungslosigkeit des Tuns, welche aus dem Verlust eines Ubergrei-
fenden, tragenden Sinnverstandnisscs resultiert, die den Erzieher belastet. Der
hollandische, evangelische Padagoge M.J. Langeveld machte aufmerksam: ,Es hat
sich historisch erwiesen, dass die Loslésung von Gott und Religion zu einer Aufgabe
fuhrte, die nicht darauf hinauslief, ,Gott' zu retten, sondern den Menschen zu retten.
Und was — ohne Gott danach zu fragen — dieser Mensch nun eigentlich ist ... Ja, wer
sollte das sagen? Und sowohl wer es sagen wirde, als auch wen es nicht kiimmern
konnte, ware einem Manne gleich, der mit einer Fackel durch ein Pulvermagazin
geht.“>® Kirche und katholische Theologie antworten auf die Frage nach dem Men-
schen mit der Lehre von der Person- und Kénigswirde des Menschen. Seit PACEM IN
TERRIS durchzieht dieses Anliegen die meisten papstlichen Dokumente. Ihm sind elf
Artikel im ersten Kapitel von GAUDIUM ET SPES gewidmet. In der Personwirde sieht
das I1. Vatikanum® das Recht auf Erziehung begriindet. In ihr griindet auch der ho-
he Stellenwert, den Inkulturation im Lehrplan AHS 1983 einnimmt. Denn das Il. Vati-
kanum ebenso wie die jlingste Auflage der New Encyclopaedia Britannica betonen:
Kultur ist integraler Teil unseres Menschseins. ,,Culture may be defined as behaviour
peculiar to Homo sapiens ... and use of culture depends upon an ability possessed by
man only.“®*

Diese innige Verschrankung von Kultur/Bildung und Menschsein hat A. Eder schon
sehr frih betont und in die Diskussion eingebracht. Er betont aber auch: ,Alle Pada-
gogik, die nicht schon zuerst die Kardinalfrage nach dem Sinn der Kultur und nach
dem sie tragenden Mafstab stellt, ist bereits in ihrem Ansatz verfehlt.“®? Deshalb ist
der Grad, mit dem ein Schulwesen diesem Anliegen Augenmerk schenkt, zugleich
auch ein Gradmesser fir die Humanitat desselben. Der Religionsunterricht in Oster-
reich versteht jedenfalls seinen Beitrag zur Bildung in diesem Sinne als Dienst am
einzelnen Schiiler ebenso wie an der Institution Schule®® und dadurch als Beitrag zur
Humanitat. Dem christlichen Menschenverstéandnis entsprechend ist das Einwurzeln,
das Inkulturieren des Glaubens in die Lebensgeschichte des Einzelnen und die mit ihr
verbundene jeweils einmalige und einzigartige Auspragung der Kultur in der einzel-
nen Personlichkeit als ,Wertordnung auf dem Boden des Subjekts* (R. Meister) die
Voraussetzung, Wurzel und Quelle jeder Begegnung von Glaube und Kulturen, eine
Wourzel, die freilich verdorren musste, ware sie nicht eingebettet in christliche Ge-
meinde und getragen von den Kraften briderlich-menschlicher Gemeinschatft.

Da Bildungsziele immer Lebensziele®® sind, wird die Richtungsbestimmtheit von Kul-
tur und Bildung festgelegt von Antworten, die Einzelne geben auf ,letzte Fragen des
Lebens der Welt und des Menschseins“®®. Solche Antworten kénnen — wie A. Eder
treffend bemerkt — ,,auf einem mehr oder weniger reich ausgebildeten Schatz religio-
ser Anschauungen, mythischer Uberzeugungen oder auf einem Schatz philosophisch-
wissenschaftlicher Erkenntnisse“®® griinden. Wo die Richtung von christlichem Glau-
ben bestimmt wird, erfolgt eine neue Sinnperspektive vom Geist des Evangeliums her
und das hei3t fUr jede subjektive und objektive Kultur auch, innerweltliche Sinnper-
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spektiven zu relativieren (sie aber nicht aufzuheben!), indem ihnen eine transzenden-
te Verankerung und Deutung und damit oft auch eine Integration in neue Sinnzu-
sammenhange gegeben wird. Modellhaft hat A. Eder am ,,padagogischen Verméacht-
nis F. Ebners*®’ eindrucksvoll dargestellt, was das heiRen kénnte. Den Geist, den
christlicher Glaube in die Kulturen einbringen will, verdeutlicht W. Nastainczyk mit ei-
nem Begriff, der auf M. Heidegger® zuriickgeht und der von K. Rahner® aufgegriffen
und weiter entwickelt wurde: ,Existentialien’. W. Nastainczyk nennt als solche: 1.
Schopfung; 2. Entfremdung — Sunde; 3. Befreiung — Erlésung; 4. Nachfolge — Jin-
gerschaft — Geist, 5. Endzeit — Hoffnung.” P. Arrupe spricht in diesem Zusammen-
hang von Fundamenten jeder Inkulturation, die durch Tod und Auferstehung grund-
gelegt sind: ,— eine Weltsicht: Die Welt ist Ort der Heilsgeschichte; — eine Anthropo-
logie: Der Mensch ist Kind Gottes, der Erlosung bedurftig; — ein neues Programm der
Beziehungen zwischen den Menschen und der Umwelt: die Seligpreisungen; — neue
Motivierungen, Einstellungen und Verhaltensweisen: das Verhalten Jesu, — eine neue
Lebensweise, eine ,0sterliche' Weise der Rettung und Heilung durch die Erlésung; —
die Méglichkeit von etwas, das fiir die Welt eine Utopie ist: das Himmelreich“"*

Nach H. Burkle zahlt zu dem, was das Christentum in Kulturen einbringen kann: Die
Einzigartigkeit der Person vor Gott, zu der christlicher Glaube jenseits von Rasse, Ge-
schlecht und Geburtsgemeinschaft befreit hat, die Orientierung an der Bruderliebe
(Caritas) und daraus resultierend ein Menschenbild, das MaRstabe fur Humanitat und
Mitmenschlichkeit gesetzt hat, MaRstdbe christlicher, politischer Ethik u.a.m. Nicht
zuletzt aber auch ,die Einsicht in die Geschichtlichkeit unseres Lebens, die das Chris-
tentum Europas zu ihrem Thema gemacht hat: Nicht die ewige Wiederkehr des Kos-
mos, nicht die unendliche Kette von Wiedergeburten, nicht das ewige gleiche Natur-
jahr, denen asiatische oder afrikanische Welterfahrung entstammen; nein — dieses ei-
ne Ereignis, Jesus Christus, das der Menschheit ihre Geschichte eroffnete, ihr ein
Vorher und ein Nachher gab und v.a.: das endgtiltige Ziel. In dieser Perspektive lie-
gen die Verméachtnisse des europaischen Christentums, die es den Menschen aus an-
deren Kulturen weiter schuldet.“”> In ihm liegt auch der Beitrag fiir die subjektive
Kultur des einzelnen Schilers. Denn nach christlichem Selbstverstandnis erftillt sich
darin der Sinn der schulischen Bildungsarbeit, ,,den jungen Menschen mit den obers-
ten Wert- und Lebensmalistaben zu konfrontieren und ihm die Mdglichkeit zu geben,
,mit seiner Weltanschauung ernst zu machen, von der Echtheit des Grundes aus und
auf die Wahrheit des Zieles zu* (M. Buber). Nur so kommt Bildung in ihr Wesen; sie
meint doch nichts anderes als die Verwesentlichung des Menschen, die aber ohne ein
Wissen um den letzten Sinn menschlicher Existenz nicht méglich ist. Diesen Sinn er-
fahrt der Mensch aber nicht nur aus dem Leben, sondern in Berihrung mit all dem,
was dem abendléandischen Menschen durch zwei Jahrtausende als wertvoll und
hochst wertvoll erschien.“”

Bewusst bleiben muss uns in diesem Zusammenhang allerdings: Wir befinden uns
zwar im Strom der abendlandischen Kultur des ausgehenden 20. Jahrhunderts. Aber
in diesem Strom schwimmen die einen in der Mitte, die anderen am Rande, die einen
mit raschem Tempo, die anderen langsam. Dieser Strom enthdlt in seinen Uferzonen
anderes als in der Mitte. Seine Wasser flieRen an dieser Stelle langsam und an jener
rascher. Ja noch mehr, da jeder nach christlichem Menschenverstandnis einmalig und
einzigartig ist, partizipiert jeder auf seine Weise unaustauschbar, unverwechselbar an
der allen gemeinsamen Kultur. Diese spiegelt sich in jeder Seele anders, und so parti-
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zipiert nicht nur die subjektive Kultur (Personlichkeitskultur), sondern auch die von
Personlichkeiten getragene und rezipierte objektive Kultur an jener Einmaligkeit und
Einzigartigkeit des Menschen, die tiefster Grund der Personwirde sind. Augustinus
préagte in diesem Sinne das Wort: ,Multae sunt vitae humanae.“"

Den Transzendenzbezug, verleiblicht durch die Idee der ,Gott-Ebenbildlichkeit* des
Menschen, der Erhohung der menschlichen Existenz, nennt W. de Boer die ,,Grundla-
ge aller Kulturen®. ,Kulturen beginnen zu verfallen, wenn diese transzendentale Erho-
hung unglaubhaft wird.“”> Gerade in dieser transzendentalen Erhdhung der Bildungs-
bemihungen unserer héheren Schulen liegt Sinn und Bedeutung des Religionsunter-
richts. Ubersehen durfen wir dabei allerdings nicht, dass dieses Bildungsbemiihen
sich nicht verwirklicht durch zweckrationales Tun oder durch Organisieren von Lern-
prozessen. ,Wo Kultur méglich sein soll, muss ein starkes Interesse des Menschen an
der Welt vorausgesetzt werden — und ,,Kultur ist nur da, wo den Menschen die geisti-
ge In-Zuchtnahme seiner sinnlichen Mdglichkeiten im Dienste der Entfaltung seiner
Innerlichkeit gelingt.”® Somit hat Religionsunterricht im doppelten Sinne eine ,konzen-
trative’, die Schuler auf das Zentrum ihres Lebens und der Kultur hinfihrende Aufga-
be: Es geht darum, die den Schiler umgebende Kultur auf ihre Mitte hin aufzuschlie-
RBen, wobei nach christlichem Welt- und Menschenverstandnis diese Mitte Immanenz-
und Transzendenzbezug jeder Kultur umfasst. Es geht auch darum, den Schiler zu
seiner Mitte — C. G. Jung wuirde sagen, zu seinem Selbst — hinzufihren und ihm zu
helfen, jene Voraussetzungen fir die Begegnung mit der Kultur, die W. de Boer ,In-
Zuchtnahme* und ,Entfaltung seiner Innerlichkeit* nennt, zu entdecken.””

3 Glaubensunterweisung und Sprachkultur

Domenico Mosso, Dozent fur Liturgiewissenschaft an der norditalienischen Theologi-
schen Fakultat in Turin, stellt im Rahmen einer Untersuchung tber Riten und Symbo-
le im menschlichen Leben schlicht fest, dass die menschliche Sprache nicht allein ein
Instrument ist, um den Dingen ihre Namen zu geben. In Wirklichkeit heil3e gerade
die Benennung von Dingen auch, ihnen einen Sinn geben.”® Und in dieser Verschran-
kung von Sprachkultur und Sinn-Gebung zeigt sich uns eine Dimension der Bezie-
hung zwischen Glaube und Kultur. Die o.g. Lehrplane fir den Religionsunterricht an
mittleren und hoéheren Schulen sehen ein eigenes Unterrichtsprinzip ,,Sprachbildung®
vor ,Als geschichtliche Religion wird christlicher Glaube in Worten und Sprachgestal-
ten weitergegeben und bezeugt. Viele dieser Sprachgestalten sind nur aus dem Le-
benskontext verstandlich, in dem sie ihre Auspragung erfuhren ... In héheren Schu-
len soll der Religionsunterricht die damit verbundenen Verstehensprobleme bewusst
machen und Hilfe zum religidsen Verstandnis anbieten.“’”® Diese Verschrankung von
Glaubensinhalt, Sprachgestalt und Lebenskontext (= Kultur), die bei allen Unter-
richtsinhalten zu beachten ist, ist eine Briicke zwischen Glaube und Kultur. Da ist zu-
nachst das Phanomen der religiosen Sprache mit den Problemen der Tradition tber-
kommener Worte und Sprachgebilde (einschlieBlich der theologischen Fachausdri-
cke) sowie in polarer Spannung dazu das Anliegen der bestandigen Ubersetzung des
Uberkommenen in die Sprache der Gegenwart mit ihrem oft gednderten Sprachge-
fuhl. Beachtet werden muss dabei auch der Wandel, der sich bei dieser Ubersetzung'
dadurch ergibt, dass heute viele gewohnte Termini in neue Sinnzusammenhange ge-
stellt und damit in ihrer Bedeutung nicht unbetrachtlich gewandelt werden. Am bes-
ten lasst sich dies aufzeigen an den Unterschieden zwischen dem traditionellen theo-
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logisch-philosophischen Verstandnis von Kausalitat und dem Verstandnis der (funk-
tionalen) Kausalitat in den heutigen Naturwissenschaften®. Glaubensverkiindigung
erfolgt heute nicht nur unter gewandelten und geanderten Glaubensstrukturen, son-
dern ebenso unter gewandelten und veranderten Sprachstrukturen. Seit Sprachana-
lyse und Strukturalismus® in Theologie und Religionspadagogik eingestrémt sind,
begegnen sich Religionspadagogik und Theologie auf einer neuen Ebene mit sprach-
kulturellen Anliegen. Wie dies konkret in der Religionspadagogik der Gegenwart ver-
standen wird, illustriert ein Blick auf das nicano-konstantinopolitanische Credo als
Sprachgestalt. Die osterreichische Religionspadagogik hat sprachanalytische Untersu-
chungen, die Alex Stock® an dieser mehr als 1600 Jahre alten Bekenntnisformel vor-
nahm, in die 6sterreichische Religionspadagogik an hoheren Schulen und auch in die
Erwachsenenkatechese Gilbernommen. Er zeigte durch Untersuchungen der Sprachge-
stalt dieses Symbolums auf, dass das Konzil von Nicda mit diesem Text die in die An-
tike so lange und oft diskutierte Frage nach dem HEN KAI PAN, nach dem EIN UND
ALLES, vom christlichen Glauben her in einem neuen Sinnzusammenhang sah. So
wird etwa Maturaklassen im Religionsunterricht bewusst gemacht, dass HEN KAl PAN
seit Xenophanes die Formel fur die Idee war, dass das Eine zugleich das All ist, dass
Gott und Welt eins seien. Das NICANUM aber betont im Gegensatz dazu (den trans-
zendenten und immanenten) Gott als Antwort auf die Frage nach dem EIN UND
ALLES. A. Stock veranschaulicht dies so:

s 1. Sequenz: Wir glauben an Gott: den Einen / den Vater / den A/herrscher / den

Alkchopfer
% 2. Sequenz: ... und an den Herrn Jesus Christus: den Einen / den Sohn Gottes /
durch ihn ist das A/ geworden, was im Himmel und was auf der Erde ist.®

Es ist der Gott Abrahams, Israels und Jakobs (Pascal), der Vater Jesu Christi, der
,durch ihn, mit ihm und in ihm‘ ,die Welt im Innersten zusammenhalt’. Ludwig Hansel
wies darauf hin, dass diese EIN-ALLES-Formel eine lange Wirkungsgeschichte hat.
Sie wird von Lessing verwendet, als dieser sich Jacobi gegenliber zum Pantheisten
Spinoza bekennt. Auch Schleiermacher habe diese Formel fur das Universum, das
Unendliche, in seinen Reden ,Uber die Religion* (1799) benitzt. Holderlin, Schelling
und Hegel gebrauchten diese Formel, die den ,Hyperion’ tragt, die Schellings Identi-
tats- und Hegels Geschichtsphilosophie bestimmt und die auch Herder in seinen Ge-
sprachen Uber Gott bemuht. Goethe verfasste nicht nur ein Gedicht ,Eins und Alles”.
Er verwendete die Formel auch flr seine Idee von der Urpflanze. Die eine Grundge-
stalt der Urpflanze sei in der Gestalt aller Pflanzen (2. rémischer Aufenthalt 1787). An
Frau von Stein schrieb Goethe: ,Dasselbe Gesetz wird sich auf alles tbrige Lebendige
anwenden lassen.“®* Die Linie lieRe sich bis zum Bemiihen um eine ,Weltformel* (W.
Heisenberg) weiterziehen. Der Glaube der Christen transzendiert die weltimmanente
Suche nach einer ,Weltformel* und dies bewusst zu machen ist ein Beitrag zu jener
~nhoheren Allgemeinbildung”, die das Osterreichische Schulorganisationsgesetz der
AHS als Aufgabe stellt.®

Eine weitere Begegnungsebene zwischen Sprachkultur und christlichem Glauben stel-
len die so zahlreichen Querverbindungen von Religion/Glaube zur Literatur (auch) der
Gegenwart dar. Dabei ist man sich heute bewusst, dass nicht nur religiose oder
christliche Literatur i.e.S., d.h. Literatur, in der und durch die Glaubenserfahrungen
objektiviert vorliegen, religionspadagogisch bedeutsam sind. Sigrid Muhlberger hat
unter religionspadagogischem Aspekt gezeigt, dass moderne Literatur nicht nur reli-
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gibse Erkenntnisquelle ist, sondern auch Spiegel der Wirklichkeit, Artikulationsmog-
lichkeit jugendlicher Probleme, Kulturtrager usw.®® Christoph Preihs hat den Nach-
weis erbracht, dass sich Muhlbergers Thesen auch auf die Beziehungen von Religion/
Glaube und Musik Ubertragen lassen. Ch. Preihs sieht Musik nicht nur als Spiegel der
Wirklichkeit, Begegnungsraum mit Lebens- und Zeitfragen, nicht nur als Artikula-
tionsmoglichkeit jugendlicher Probleme oder Mdglichkeit, die christliche Botschaft in
zeitgemalBer Sprache (neue geistliche Lieder) darzulegen oder zu deuten, wobei
Musik mehr vermdge als Dichtung allein sagen kann. Fur Preihs ist Musik auch Kul-
turtrager (die Geschichte der Kirchenmusik ist eine Geschichte der singenden bzw.
spielenden Kirche), Moéglichkeit zu sinnvoller Freizeitgestaltung und dadurch auch zu
einer Sinn-Findung. Dariber hinaus verkennt er nicht ihre Funktion, der Freiheit und
Freude (als christliche Grundhaltungen!) zum Durchbruch zu verhelfen und die Be-
reitschaft zu fordern, Gehortes aufzunehmen. Preihs verweist in diesem Zusammen-
hang aber auch auf Eigenschaften, die Musik zu missbrauchen: Musik kann verwen-
det werden als Transportmittel negativer Modestromungen (Gewaltwelle, Gewinn-
sucht ...), als Manipulationshilfe (Berieselung in Geschaften, Werbung), als Verleibli-
chung politischer Ideologien (Nationalsozialismus) und damit als Medium des Hasses
und des Kampfes.?” Gerade diese Grenzen gelten auch fiir alle anderen Werke der
Kunst und Literatur. Man kann wohl ohne Ubertreibung sagen, dass zu keiner Zeit a/-
/e Formen der Kunst in einem so breiten Mal} in den Religionsunterricht einbezogen
wurden wie heute, und dies nicht nur zur Veranschaulichung, Erklarung, Vertiefung,
lllustration, sondern im Hinblick auf geistiges und oft auch geistliches Wachstum von
subjektiver, individueller wie auch von sozialer Kultur.

4 Kultur — Korrelationsdidaktik — Symboldidaktik
4.1 Korrelationsdidaktik

Die (katechetische) Korrelationsdidaktik® steht in Zusammenhang mit der sog. ,an-
thropologischen Wende', die in der katholischen Theologie nach dem Il. Vatikanum
auf breiter Basis zum Durchbruch kam. Im religionspadagogisch-katechetischen
Schrifttum erlangte sie zum ersten Mal internationale Beachtung im Rahmen der
Erarbeitung und der Auseinandersetzungen mit dem ,Hollandischen Erwachsenenka-
techismus“®®. Aus der Diskussion erwuchs jene Auspragung eines ,erfahrungsbezoge-
nen Religionsunterrichts’, den man so zusammenfassen kdnnte: Religionsunterricht
ist die Vermittlung zwischen Glaube, Heilsangebot der Kirche, christlicher Botschaft
und Welterfahrung, Heilsbedirftigkcit, Sehnstichten des Menschen. Dies begrindet
eine Erfahrungsorientierung, die bestrebt ist, den Glauben im Kontext des Lebens
verstehbar zu machen und das Leben im Horizont des Glaubens als sinnvoll zu zei-
gen. ,Auslegung’ (Hermeneutik) der Uberlieferung der Botschaft der Kirche und ,Aus-
legung‘ des Daseins und der Wirklichkeitsbereiche nach dem MaRstab des Glaubens
ist Voraussetzung dazu. Man gebraucht daftr in der Katechetik bzw. Religionsdidaktik
den Terminus ,Korrelation‘. Mit der Ubernahme dieses Begriffes aus den Naturwissen-
schaften® schuf man ein Vokabel. das heute zu den am meisten verwendeten Begrif-
fen in Katechetik und Religionspadagogik zahlt und dies, obwohl der damit haufig
verbundene Begriff ,religidose Erfahrung' vieldeutig ist und daher oft in unterschiedli-
chem Sinn gebraucht wird.?* Der Korrelationsbegriffwurde von P. Tillich® in die (ev.)
Theologie eingefiihrt und von E. Schillebeeckx® in die katholische Theologie und Re-
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ligionspadagogik tbertragen. Nicht ibersehen werden darf, dass auch K. Rahners®
Lebenswerk gepragt ist vom Anliegen, das man heute Korrelation nennt. Heute
bezeichnet Korrelation den Kern der anthropologischen Wende, die in allen Diszipli-
nen der katholischen Theologie festzustellen ist, d.h. den grundsatzlich immer offen
bleibenden und nie ganz abgeschlossenen ,Versuch, Glaubensaussagen und heutige
Erfahrungen so miteinander ins Gesprach zu bringen, dass sie sich wechselseitig

erhellen“®®.

G. Krisper sieht in der anthropologischen Wende den Versuch, zwischen offenba-
rungspositivistischer Verhartung (Fideismus, Fundamentalismen) und kurzschlussiger
Anpassung an den Zeitgeist einen Weg zu finden, der sowohl neuen Verstehenshe-
dingungen gerecht wird als auch die Identitat des Glaubensgutes wahrt.*® In unse-
rem Zusammenhang ist zu vermerken, dass die anthropologische Wende und das
groRe Augenmerk, das man der Korrelation von Glaube und Erfahrung schenkte, zu-
gleich auch ein neues Verstandnis fur die anthropologische Dimension der religidsen
Unterweisung und damit auch fur neue theologische Zugange zur Kultur eréffneten.
Denn beides bildete ,die Basis dafur, dass sich ein Faktor ,Humanum' oder auch ein
Faktor ,Gesellschaft’ als eigenstéandige Grof3e neben dem Faktor Religion (scil. fur die
Bewaltigung religionspadagogischer Aufgaben) bilden konnte. Daraus resultiert dann
ein Verhaltnis gegenseitiger Kritik und Bedingung: Religionen konnten von einem
vorgeordneten Verstandnis vom Menschsein aus bewertet und kritisiert werden; von
den Religionen her musste sich das Menschsein auf seine Richtigkeit hin kritisch be-
fragen lassen.*®’

4.2 Symboldidaktik

In Korrespondenz zur Korrelationsdidaktik oder auch als deren legitime Frucht wird
heute die Symboldidaktik gesehen, die seit 1980 zunehmend die deutschsprachige
Religionspadagogik bestimmt. Einer der ersten, der die Aufmerksamkeit der deut-
schen Religionspadagogik auf die Symbollehre lenkte, war Erich Feifel, der schon
1977 eine Studie Uber ,Symbolerfassung als Weg zur Glaubenserfahrung“® verof-
fentlichte. Eine Motivation dieser Stromung ist das Bemihen um Ganzheit und die
Uberwindung einer zu versachlichenden Objektivierung von Glaubensinhalten. Frie-
drich Johannsen® registriert mit dieser Neuorientierung zugleich auch eine Abwen-
dung von der kritischen Tradition der neueren Religionspadagogik, wie sie etwa bei
H. Halbfas'® zu beobachten sei. Die symboldidaktischen Ansatze wurzeln in einer
geistigen Stromung, die von Paul Tillich ihren Ausgang nahm*“!®*. Johannsen verweist
mit Recht auf einen zweiten Symbolansatz vor allem fir katholische religionspadago-
gische Arbeiten — es ist der von Paul Ricoeur'%. Dieser Ansatz machte deutlich, dass
dem Menschen der Gegenwart jede ErschlieBung eines Symbols immer nur Uber eine
kritische Hermeneutik moglich sei, Symbole fordern ja zur Interpretation heraus.'®
FUr Ricoeur sind Symbole immer auch mehrdeutig und verlieren ihre Eigentimlich-
keit, wenn sie zu eindeutigen Zeichen oder einseitigen Klischees nivelliert werden.
Gerade aber durch ihre Mehrsinnigkeit wirden Symbole in didaktischen Zusammen-
hangen eine spannungsvolle Balance von sinnhaft-asthetischen und kognitiven Fahig-
keiten, von Kritik und Vertrauen, Emanzipation und Erfahrung, Reflexion und Kon-
templation, Rationalitat und Emotionalitat ermoglichen.'

Wer im religionspadagogischen Bereich heute von Symbolen spricht, muss angesichts
der Vieldeutigkeit des Begriffes zunachst deklarieren, was darunter zu verstehen ist.
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Wir finden heute ja neben der psychoanalytischen Deutung der Symbole (S. Freud:
Symbol als Ausdruck von Verdrangtem) oder der tiefenpsychologischen (C. G. Jung:
Symbol als Ausdruck der Ganzheit des Lebens) eine Reihe von theologischen und
philosophischen Ansatzen. Jirgen Heumann'® sieht eine Verschrankung von Symbol
sowohl mit der Koérperlichkeit und dem Gefihl, als auch mit der Lebensgeschichte
und der Verleiblichung subjektiver und kollektiver Erfahrung. Im Symbol stellen sich
Beziehungen zwischen mir und anderen, zur gesellschaftlichen Realitat, zur Tradition,
zur Natur und zu Grundmustern des menschlichen Lebens ein. Schlie8lich und endlich
verweisen Symbole des Ausbruchs auf Zukunft hin. Mit anderen Worten, Symbole
werden dort zu religiosen Symbolen, wo sie identitatsstiftend, beziehungsstiftend und
utopiestiftend sind.*® In Unterrichtsprojekten veranschaulicht J. Heumann die religio-
se Substanz des sich in der alltaglichen Erfahrung manifestierenden Symbols.

Symboldidaktik zeigt eine in sehr tiefe Schichten reichende Begegnungsebene von
Glaube und Kultur auf: ,Symbole erdffnen Wirklichkeitsschichten, die sonst verbor-
gen sind und auf keine andere Weise sichtbar gemacht werden kénnen ... Symbole
vermitteln ... Sinnmoglichkeiten, indem das ,Ganze' in ein Symbol integriert ... die
Vielfalt auf eine einzige Situation zurickgertuhrt und dadurch zugleich transparent
gemacht wird.“**” In den Ergebnissen einer Studientagung am Ostasiatischen Pasto-
ralinstitut in Manila bezeichnete man als Symbol ,,.a) jegliche Tatsache (Wort, Geste,
Objekt, Handlung, Bild), b) welche durch ihre eigene Kraft die Menschen fihrt, c) zu
einer tieferen und oft geheimnisvollen Wirklichkeit, d) durch Teilnahme an der Dy-
namik, €) die das Symbol bietet oder oft erweckt.“*% In diesem Sinne werden Sym-
bole vom bloRen Zeichen unterschieden und in dem Tagungsbericht auch genannt
~Fenster zum Unaussprechlichen, Unendlichen, Ubergeordneten ... Antwort auf sub-
jektive Sehnstichte (needs) nach etwas Tieferem, die auch verpflichtet zu einem ge-
wissen Handeln ...“**° Gerade ein solches Symbolverstandnis, das aus der Begegnung
mit ferndstlichen Lebenseinstellungen ebenso gespeist wird wie aus zutiefst christli-
chen Erfahrungen, wird heute in der deutschsprachigen Religionspadagogik hoch ge-
schatzt und geradezu als religionsdidaktisches Fundament angesehen.**® Und dies
nicht ganz zu Unrecht: Symbol kommt vom griechischen Verb symballo = zusammen-
werfen. (Ein Vertrag wurde in der Antike in zwei Halften geteilt. Jeder Vertragspart-
ner erhielt eine Halfte, diese diente seinem Erben oder Rechtsnachfolger als Legiti-
mation. Das Zusammenrigen beider Teile bezeichnete man urspringlich als symbal-
lein.) Symboldidaktik kénnte man auch verstehen als symballein von menschlicher
Erfahrung und Sinn-Deutung. Symbolkultur wiirde Uberall dort realisiert, wo sich Er-
fahrung und Sinn zu jener Einheit zusammenfiigen, die erst das Humanum freisetzt.
Insofern unter Sinn das verstanden wird, was der christliche Glaube als sein Spezifi-
kum schenkt (was aber nicht die einzige Sinn-Deutung ist oder sein muss), stehen
wir vor einer christlichen Symbolkultur. Die Lehrplane AHS und BHS 1983 verstehen
in diesem Sinne die religionspaddagogische Aufgabe (vgl. auch das Prinzip der Erfah-
rungsbezogenheit, der /nkulturation, der doppelten Treue usw.) und stehen auch da-
mit auf dem Boden einer Begegnung von Glaube und Kultur.

Zu den zentralen biblischen Symbolen, die die ganze Kirchengeschichte hindurch ka-
techetisch-religionsdidaktisch wirksam geworden sind, zahlt etwa das Symbol des
Weges. Wir finden es von einer der ersten christlichen Unterweisungsschriften, von
der Didaché™! an bis zu Religionsbiichern der Gegenwart'*?. Dieses Symbol fasst in
einem einzigen Bild die christologische Dimension der christlichen Unterweisung (,Ich

155



bin der Weg, die Wahrheit und das Leben‘: Joh, 14, 6), die ekklesiologische (Kirche
als pilgerndes Gottesvolk), die eschatologische (vgl. das Kirchenlied ,Wir sind nur
Gast auf Erden‘ oder das Bild vom Laufer auf der Rennbahn: 1 Kor 9, 24) zusammen.
Es vermag zum Verstandnis einer allen Religionen bekannten menschlichen Erfah-
rung (vgl. Tao = Weg) zu fuhren (6kumenische Dimension) und kann Hilfe zum exis-
tentiellen Verstehen der eigenen Lebensaufgabe bieten (vgl. dazu die Deutung des
Wegs als archetypisches Bild fiur Individuation und Identifikation durch die tiefenpsy-
chologische Schule C.G. Jungs).

5 ,Kultur® als Aufgabe der Religionspadagogik
als Wissenschaft

Religionspadagogik und Katechetik sind Brickenwissenschaften zwischen Theologie
und den Humanwissenschaften. Ihre Brickenfunktion nehmen sie nicht nur im Blick
auf das Uberkommene Erbe wahr. Wie das Beispiel vom Weg zeigt, sehen sie heute
eine ihrer Aufgaben auch im 6kumenischen und interreligiosen Bemuhen. Zur Inkul-
turation zahlt ja auch der Dialog zwischen Christentum und nichtchristlichen Religio-
nen und Kulturen. Sowohl das Il. Vatikanische Konzil als auch der Weltrat der Kir-
chen haben einen solchen Dialog mit Nachdruck gefordert.*** ,Dem entgrenzenden
Schritt des Christentums aus dem ursprunglich palastinensischen Bereich in den grie-
chisch-rémischen Weltkreis (oikumend) von damals entsprechen heute die viele
Grenzen Uberschreitenden Schritte des europaisch gepragten Christentums in die
Welt der Religionen und Kulturen der Volker. Hier gibt es keine letzten Reservate
mehr. Die Menschheit ist sich in einer Weise global néaher gerickt, wie sich das noch
unsere Véter nicht hatten vorstellen kénnen.“** Inkulturation als helfende, diakoni-
sche, bereichernde Begegnung zwischen christlichem Glauben, Kulturen und Weltreli-
gionen wird in Vereinigung mit anderen theologischen Disziplinen heute auch von Ka-
techetik und Religionspadagogik vorbereitet. Neben dem, was man dem Partner aus
dem Schatz des eigenen Glaubens bringen kann, bemiht man sich zunehmend um
einen offenen Blick auf das, was der Partner — exemplarisch hier die anderen Religio-
nen — schenkt: So zahlt man zu den Dingen, die das Christentum und damit die euro-
paische Religionspadagogik aus anderen Kulturen aufnehmen und lernen (bzw. wie-
derentdecken) kann, heute z.B. auch ein neues Verstandnis der Ganzheit des Men-
schen als Zielvorstellung des Erziehens: ,In den Kulturen der auflereuropaischen Welt
begegnen wir den Menschen noch weitgehend in dem, was wir seine ,Ganzheit'
nennen. Er ist noch nicht der Parzellierung seines Seins in der Weise ausgeliefert, wie
wir es in und um uns erfahren. Unbewusstes und Bewusstes, Erlebniswelt und Den-
ken, Innen und AuBen, Einzelner und Gemeinschaft, wie immer wir die Spannungs-
folgen fur viele Européer schon auseinander gefallener Dimensionen unseres Seins
ansprechen wollen. Fir den afrikanischen oder asiatischen Menschen liegen sie dicht
bei- und ineinander. Fir die Christen in diesen Kulturen kommen damit Dimensionen
in Sicht, die uns geradezu biblisch ferngerickt zu sein scheinen. Die umgebende Na-
tur als Schopfung wird unmittelbar erfahren und kann zum Interpretament des Glau-
bens werden. Der Mensch ist nicht nur das eindimensionale animal rationale. Darum
vermag auch das Empfinden, die Glaubenserfahrung, ja selbst das Atmospharische
christliche Existenz mit zu erfillen ... Das Sich-wundern-Kénnen, von dem das Neue
Testament so oft spricht, ist hier nicht zum Ausnahmefall geworden, sondern bleibt
der Normalfall. Von hier aus sind wieder Zugange zu gewinnen zum verborgenen
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Wesen des Christseins — auch zum Mysterium der Kirche. Symbole und Riten verwie-
sen dort den Menschen immer schon wirksam in den Zusammenhang der sittlich ver-
borgenen, aber der eigentlichen wahren Wirklichkeit.'*> Mutatis mutandis gilt eine
solche inkarnatorische Sichtweise fur jedes ,Kulturgebiet’, dem Christentum begeg-
net. Glaube erweist sich dabei immer als ein schon in eine bestimmte Kultur inkultu-
rierter Glaube. Kultur hingegen ist wiederum eine schon immer aus bestimmten welt-
anschaulichen Traggrinden existierende Kultur. Und damit ist die Begegnung von
(christlichem) Glauben und Kultur vielschichtig, da immer zugleich auch eine Begeg-
nung von zwei Kulturen und von zwei Weltanschauungen stattfindet. Allein schon
durch diese Komplexitat wird die Beziehung zwischen Glaube und Kultur nie zur Gan-
ze aufhellbar sein. Eine gelungene und ,Sinn-volle' Beziehung wird dartber hinaus
und von ihrem Wesen her immer Geschenkcharakter haben, partizipiert sie doch an
jener ,Unverfiigbarkeit’, die nicht nur das Divinum sondern in den tiefsten und ,letz-
ten* Bereichen auch das Humanum kennzeichnet.
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Romano CXIX (26. 10. 1979) Nr. 246, 1 ff.

Vgl. Korherr E. J.: Inkulturation und Katechese in Europa, in: Theologische Fakultat Graz (Hg.):
Theologie im Dialog, Graz—Wien—Kdéln 1985, 61-83: Roest-Crollius A. A.: Inculturation and the
Meaning of Culture, in: Gregorianum 61 (1980) 253-274, hier v.a.: 269ff.; Gevaert J.: Incultura-
zione, in: Istituto di Catechetica — Univcrsita Pontificia Salesiana: Dizionario di Catechetica. Turin
1986. 339-340 (dort auch weitere internationale Literatur in Auswahl. Fiir die Ubersetzung danke
ich Mag. Gerhard Krisper, Graz).

Paus A. (Hg.): a.a.0., 389-450.

Ohlig K.-H.: Fundamentalchristologie. Im Spannungsfeld von Christentum und Kultur, Minchen
1986; von evangelischer-asiatischer Warte: Seng-Song Ch.: Theologie des Dritten Auges. Asiati-
sche Spiritualitéat und christliche Theologie. Aus dem Evangelischen von Scherhaus P., Gottingen
1985.

Vgl. etwa auch die Ansprache Johannes Paul Il. an die Reprasentanten von Wissenschaft, Kunst
und Publizistik im Rahmen des 6sterreichischen Katholikentages 1983, in: Styria-Graz (Hg.): Bot-
schaft des Papstes, Graz 1983, 2—8; Conseil Pontifical pour la culture: Eglise et cultures Nr. 1
(1984) bis Nr. 16 (1988) (dort weitere Literatur).

Vgl. dazu u. a. das Themenheft ,De pace universali fovenda Conventus Assisiensis' von ,Seminari-
um XXXVIII — Neue Serie XXVII' (1987) H. 1/2, darin v.a. Fortino E. F.: La preghiera comune dei
cristiani ad Assisi e le consequenze per il dialogo ecumenico, 68—73.

Potterie E. de la: La Décennie mondial du dévelopment culturel, in: ,enfants de partout. bureau
international catholiquc de I'enfance’ (1987) Nr. 31, 20-21.

Interdizesanes Amt fir Unterricht und Erziehung: Lehrplane fir den katholischen Religionsunter-
richt an Allgemeinbildenden héheren Schulen (kommentierte Ausgabe), Wien 1983: im Folgen-
den kurz als ,Lehrplan AHS 1983° zitiert. Die nachfolgend geschilderten Grundlagen dieses Lehr-
plans (dort: 3—11) wurden auch in die Lehrplane fir den katholischen Religionsunterricht an mitt-
leren (Wien 1985) und hoheren berufsbildenden Schulen (Wien 1983, kurz als ,Lehrplan BHS
1983) und an Bildungsanstalten fiir Kindergartenpadagogik (Wien 1986) ibernommen und von
der Evangelischen Religionspadagogik Osterreichs als Beitrag auch zur Lehrplandiskussion in der
Evangelischen Kirche Osterreichs herangezogen. Vgl. dazu Themenheft ,Schulfach Religion* (ev.)
3 (1984) 3/4: Lehrplan — planen — Lehrplan; dort: Die neuen rémisch-katholischen Lehrplane fir
den Religionsunterricht (Korherr E.J.: 345f.; Karlinger A.: 447-454): dazu: Heine S.: ,,... so sollt
ihr sein ...“. Ein kleiner kritischer Essay Uber die hohen Anspriiche in den Lehrplanen, in: Schnider
A./Renhart E. (Hg.): Treue zu Gott — Treue zum Menschen. Diakonia, Liturgia, Martyria, Graz
1988. 165-174; Korherr E. J.: Chancen und Grenzen des Religionsunterrichts an allgemeinbilden-
den hoheren Schulen, in: Theologischpraktische Quartalschrift 131 (1983) 2, 112-126; dsbe.:
L'insegnamento religioso nelle scuole statali austriache in: Religione e scuola 10 (1981) 4, 150-
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158; vgl. ferner Bliem M.: Genese des Wiener Arbeitsplanes und der Arbeitsbiicher 5-8: in: Schni-
der A./Renhart E. (Hg.): Treue zu Gott — Treue zum Menschen, a.a.0., 151-163: Krisper G.: Der
Osterreichische Religionsunterricht vor dem Anspruch der Korrelationsproblematik, Theologische
Dissertation, 2 Bde., Graz 1988, v.a. Bd. I, 277-288 und Bd. 11, 457-509; Moser F.: Religion und
Wirtschaft. Der Religionsunterricht an den kaufméannischen Schulen, Wien 1986, 107-162.

Vgl. etwa Meister R.: Geistige Objektivierung und Resubjektivierung. Kultur und Erziehung, in:
Wiener Zeitschrift fur Philosophie, Psychologie und Padagogik | (1947) I, 56ff; dsbe.: Beitrage zur
Theorie der Erziehung, Wien 1946.

Vgl. etwa Schwarz R.: Wissenschaft und Bildung, Freiburg—Minchen 1957; dsbe.: Humanismus
und Humanitatsidee in der modernen Welt, in: aus politik und zeitgeschichte (Beilage zur Wo-
chenzeitschrift ,das parlament’), Bonn (23. 12. 1964) 3-46, hier v.a.: 30ff; dsbe.: Bildungspolitik
ohne Bildung?, in: a.a.0., (22. 12. 1973) 21-46, hier: 45f. u.a.m.

Eder A.: Vgl. etwa Anm. 4; dsbe.: Akademische Lehrerbildung als Probleme und Aufgabe heute,
in: Erziehung und Unterricht 135 (1985) 4, 210-216; dsbe.: Das padagogische Verméachtnis Fer-
dinand Ebners an unsere Zeit, in: Methagl W. u.a. (Hg.): Gegen den Traum vom Geist. Ferdinand
Ebners Beitrag zum Symposion Gablitz 1981, Salzburg 1985, 192—-198.

Vgl. Anm. 24 und Osterreichische Kommission fiir Bildung und Erziehung des Sekretariats der Os-
terreichischen Bischofskonferenz (Hg.): Osterreichisches Katechetisches Direktorium fiir Kinder-
und Jugendarbeit. Wien 1981.

Gemeinsame Synode der Bistiimer der Bundesrepublik Deutschland: Offizielle Gesamtausgabe,
Bd. 1. Freiburg—Basel-Wien 1977, 113-114. Lehrplane AHS 1983 und BHS 1983: a.a.O., 4. Dort
auch die im Folgenden wortlich zitierten Richtziele.

Krisper G.: A.a.0.,359.

Siehe dazu Eder A.: Bildung und Gesellschaft, a.a.0. 46f.: Eder argumentiert im Anschluss an
Herders Samtliche Werke, hg.v. Suphan B., Bd. XIV, Berlin 1909, 42 und Sombart W.: Vom Men-
schen, Berlin—Charlottenburg 1938, 17.

Vgl. dazu Meister R.: a.a.0., 56ff; Bossle L.: Stichwort Kultur’, in: Arnold W./Eyscnck H. J./Meili
R.: Lexikon der Psychologie. Bd. Il, Freiburg—Basel-Wien 1980, Sp. 1179 f.

Vgl. dazu Réttig P.: Dialog der Kulturen, Wien 1971; Spranger E.: Kultur und Erziehung, Leipzig,
2. Aufl. 1922. 141.

Krisper G.: a.a.0., 7.

Lehrplan AHS 1983: a.a.0., 5.

A.a.0., 6f.

A.a.0., 7.

Vgl. dazu: Pontifical Lateran University — Pontifical Catholic University of Lublin: The Common

Christian Roots of the European Nations. 2 Bde., Florenz 1982. Bezliglich der kritischen Funktion
des schulischen Religionsunterrichts ist man sich heute allerdings bewusst, dass jede Erziehung
zum kritischen Denken die Reife des Schilers und seine altersspezifische Situation beachten
muss. Zu verantworteter Kritik ist eine entsprechende Distanz notwendig. Wo Kritik ohne diese
reifeméalige Distanzierungsfahigkeit gefordert wird (etwa Kritik von Kindern an den Eltern),
kommt es weniger zu einer gréfieren Reife oder zu neuen Qualifikationen, sondern eher zu seeli-
schen Belastungen und Stérungen (dazu Krisper G.: a.a.0., 160).

Horn W.: a.a.0., 9.

Meister R.: a.a.0.; Korherr E. J.: Methodik des Religionsunterrichts, Wien 1977, 28f.

Vgl. Heine S.: Wort und Aufgabe der Fachdidaktik im religionspddagogischen Handlungsbereich,
in: CPB 94 (1981) 267.

Vgl. u.a. Amalorpavadass D.: Evangelisation und Kultur, in: Concilium 14 (1978) 4, 243-249;
Hauser L.: Theologie und Kultur. Transzendentaltheologische Reflexion zu ihrer Interdependenz.
Altenberge 1983; Kehl N.: a.a.0., hier: 378-380; Langemeyer G.: Kultur, in: Beinert W. (Hg.): Le-
xikon der katholischen Dogmatik, Freiburg i. Br. 1987, 339 f.; Proksch G.: a.a.0.; Scherer R.: Kul-
tur, in: Sacramentum Mundi, 3. Bd., Freiburg—Basel-Wien 1969, 106-115; Waldenfels H.: Inkul-
turation, in: dsbe. (Hg.): Lexikon der Religionen, Freiburg i. Br. 1987, 307—-309.

Vgl. auch Fréhlich W. D.: Enkulturation, in: Arnold W./Eysenck H.J./Meili R. (Hg.): A.a.0O., Bd. 1,
Freiburg—Basel- Wien 1971, Sp. 482.

Vgl. Anm. 23.

Arrupe P.: a.a.0.; ebenso Catechesi Tradendae Nr. 53. Zum Zusammenhang von Inkulturation
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und Inkarnation vgl. auch Muller K.: A.a.O., 176 u.a.m.

Guglielminetti P.M.: From Inculturation to Transculturation: Christianity and China, in: East Asian
Pastoral Review XXII (1985) 4, 379-392, hier: 381.

A.a.O., 381.

A.a.O., 380.

Colomb J.: Le service de l'evangile. Manuel Catéchetique, Bd. 1. Desclée. Paris—Tournai 1968,
370.

Flitner W.: Die abendléandischen Vorbilder und das Ziel der Erziehung, Bad Godesberg 1947. Zur
Sinndeutung der Geschichte aus christlichem Verstandnis vgl. u.a. auch Fischl J.: Was ist der
Mensch? Versuch einer Sinndeutung des Lebens und der Geschichte, Graz—Wien 1948, 216—283.
So der Lehrplan AHS 1983, a.a.0., 6.

Langeveld M.J.: Das Kind und der Glaube, Braunschweig 1959, 55.

Gravissimum Educationis Nr. 2.

White L A.: Human Culture, in: The New Encyclopaedia Britannica, Bd. 8, London. 15. verénderte
Aufl. 1985, 1151-1155, hier: 1151.

Eder A.: Bildung und Gesellschaft, a.a.O., 48ff, hier: 51.

Vgl. Osterreichische Kommission fiir Bildung und Erziehung des Sekretariats der Osterreichischen
Bischofskonferenz (Hg.): a.a.0., 7.

Eder A.: Bildung und Gesellschaft, a.a.0., 33; vgl. auch Schwarz R.: Bildung als Problem und Auf-
gabe heute, in: Wissenschaft und Welthild 13 (1960) 1, 14f.

Eder A.: Bildung und Gesellschaft, a.a.O,. 33.

Ebd.

Eder A.: Das padagogische Verméachtnis Ferdinand Ebners an unsere Zeit, a.a.0., 182-198. bes.:
196 Punkt 3.

Heidegger M.: Sein und Zeit. TUbingen, 7. unveranderte Aufl. 1953: Erstaufl. 1927: dort noch mit
,2' geschrieben (Existenzialien) und als ,Seincharakter' des Daseins verstanden im Gegensatz zu
Kategorien als ,Seinsbestimmung des nicht daseinsmafig Seienden’; Fischl J.: Geschichte der Phi-
losophie. Bd. V. Graz—Wien—KdIn 1954. 262 nennt Existentiale auch ,Mal3stdbe der Innerlichkeit’
und ,Mal3stdbe des Herzens' und macht so ihre Bedeutsamkeit und Sinnhaftigkeit bewusst.

Vgl. Rahner K.: Existential, in: Sacramentum mundi, Bd. I, Freiburg—Basel-Wien 1967, Sp. 1298—
1300.

Nastaincyk W.: Thesen eines Theologen zu neueren Entwicklungen in der Padagogik, in: Pdggeler
F. u.a.: Perspektiven einer christlichen Padagogik, Freiburg—Basel-Wien 1978, 72 ff. Fir Nastain-
cyk ergeben sich aus dem christlichen Menschenbild u.a. auch ,,Dimensionen christlicher Diakonie
als Perspektiven des Religionsunterrichts” (so in: Schnider A./Renhart E. (Hg.): Treue zu Gott —
Treue zum Menschen, a.a.0., 367-375), ein Anliegen, das im Lehrplan AHS 1983 groRRe Beach-
tung fand. Zum Ganzen vgl. auch Korherr E.J.: L'educazione cristiana come risposta alla chiamata
di Dio, in: 1l Nuovo Areopaga Bologna 3 (1984) 3, 83-99; dsbe.: Religionsunterricht und Gemein-
dekatechese im Dienste der Briuderlichkeit, in: Marbéck J. (Hg.): Bruderlichkeit, Graz 1981, 173—
193.

Arrupe P.: a.a.0. (vgl. Anm. 21).

Blrkle H.: Das europdische Christentum und die nichtchristlichen Religionen, in: Lobkowicz N.
(Hg.): Das europaische Erbe und seine christliche Zukunft. Veroffentlichungen der Hanns-Martin-
Schleier-Stiftung, Bd. 16, Kéln 1985. 70.

Eder A.: Bildung und Gesellschaft, a.a.0., 39; vgl. zum Ganzen auch Schwarz R.: Wissenschaft
und Bildung, a.a.0.; Meister R.: Beitrdge zur Theorie der Erziehung, Wien 1946, 43; Siewerth G.:
Bildung und Glaube, in: Vierteljahrschrift fiir wissenschaftliche Padagogik 37 (1961) 2, 81; Buber
M.: Reden Uber die Erziehung, Heidelberg 1956 u.a.

Enarratio zu Ps. 62. 12, zit. in: Baier W. u.a. (Hg.): A.a.0., 1370.

Boer W. de: Das Problem des Menschen und die Kultur. Neue Wege der Anthropologie. Bonn
1958, 23.

A.a.0., 26.

Ebd.

Mosso D.: Riti e simboli nella vita dell’'uomo, in: Credere oggi VI (1986) I, 31/5-31/16.

Lehrplan AHS 1983, a.a.0., 6 (ebenso in den anderen o. g. Lehrplanen).

Vgl. dazu Eder G.: Methoden und Denkformen in der Naturwissenschaft. in: CPB 98 (1983), 44—
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50; dsbe.: Religionspadagogische Aspekte heutiger Denkweisen, in: a.a.0., 51-58.

Ausfuhrliche Literaturhinweise in Korherr E. J.: Metodi verbali, in: Istituto di Catechetica — Univer-
sita Pontificia Salesiana, a.a.0., 427f. In engem Zusammenhang mit sprachanalytischen Fragen
ist auch die seit mehreren Jahren zu verzeichnende Fachdiskussion tber eine ,narrative Theolo-
gie' zu sehen. Vgl. dazu u.a. Zirker W.: Sprachanalytische Religionskritik und das Erzéhlen von
Gott, in: Religionspadagogische Beitrage (1982) 19, 148-160; Woschitz K.M.: Erzahlter Glaube,
in: Zeitschrift fur katholische Theologie 107 (1985) 3, 4, 319-332 (dort auch weitere einschlagige
Literatur); Zerfass R. (Hg.): Erzahlter Glaube — erzahlende Kirche. Quaestiones disputatae 116,
Freiburg—Basel-Wien 1988.

Vgl. Stock A.: Umgang mit theologischen Texten. Ziirich-Einsiedeln—Ko6ln 1974. 75ff, bes.: 78-84.
A.a.0., 79.

Das Ganze nach Hénsel L.: Goethe. Chaos und Kosmos. Wien 1949. v.a.: 46f. und 61.

Vgl. dazu Korherr E.J.: 1600 Jahre mit Nicdno-konstantinopolitanisches Glaubensbekenntnis, in:
CPB 94 (1981) 3, 184; Schnider A. u.a.: Credo, in: Korherr E.J. (Hg.): Religion in Maturaklassen.
Stundenbilder, Materialien, Folienvorlagen (hektographierter Behelf, Bd. 2. Klagenfurt 1985, 435—
460; dsbe.: Gott — der Vater Jesu Christi. Sprachanalyse mit Hilfe von Folien und Arbeitsblattern
zum Erwachsenenkatechismus, in: Korherr E.J. u.a.: Pfarrliche Mitarbeiterschulung mit dem Er-
wachsenenkatechismus. Exemplarische ErschlieBungsmodelle, Graz 1986, 63—84.

Muhlberger S.: Literatur im Religionsunterricht. in: CPB 93 (1980) 4, 253-259.

Preihs Ch.: Querverbindungen zwischen Religionsunterricht und Musikerziehung an der Oberstufe
der AHS. Theologische Diplomarbeit. Graz 1981; dsbe.: Musik als. Theologische Erkenntnisquelle’.
Dargestellt an Vertonungen des Nicdno-Konstantinopolitanischen Symbolums, in: CPB 98 (1985)
1, 30-42; dsbe.: Spirituals und Psalmen im Religionsunterricht. Der theologische Wert der Spiritu-
als — Ausgangspunkt katechetischer Arbcit, in: CPB 98 (1985) 2, 141-143; dsbe.: David und Goli-
ath. Ein musikalisches Szenenspiel zum Davidkapitel in ,Komm mit — fass an“ (1. HS) und im Ar-
beitsbuch Religion 5, in: CPB 100 (1987) 2. 79f.; vgl. ferner Musalek K.: Das Lied in der Kateche-
se. Gedanken aus der praktischen Arbeit. Wien 1969; vgl. Porsch M.: Wohin entwickelt sich das
religise Lied? in: CPB 100 (1987) 2, 80-91. Im Hinblick auf bildende Kunst vgl. etwa Staguhn K.:
Didaktik der Kunsterziehung. Stuttgart 1967, v.a. 304.

Vgl. dazu Korherr E.J.: Einfihrung in den Arbeitsplan fir den Religionsunterricht bei Zehn- bis
Vierzehnjéahrigen, in: Bliem M./Korherr E.J.: Lehrerhandbuch zu Arbeitsbuch Religion fur die 6.
Schulstufe. Als Ms. im Religionspadagogischen Institut der Didzese Gurk-Klagenfurt, 1.Aufl. 1980,
9-23. hier: 9 (dort auch weitere Literatur, 22); vgl. Directorium Catechisticum Generale, Vatican
1971, Nr. 42; weitere aus der anthropologischen Wende hervorgegangenen katechetisch-religi-
onspadagogische Richtungen vgl. bei Korherr E.J., Methodik des Religionsunterrichts, a.a.O., 5f.
Glaubensverkiindigung fir Erwachsene. Deutsche Ausgabe des Hollandischen Erwachsenenkate-
chismus, Freiburg, 12. Aufl. 1983 (Erstaufl. Freiburg 1971).

Zum naturwissenschaftlichen Verstandnis von Korrelation siehe Weiss R.: Grundfragen der Pada-
gogischen Psychologie, Innsbruck 1979, 19f.

Vgl. Bernet W.: Inhalt und Grenze der religiésen Erfahrung. Eine Untersuchung der Probleme der
religiésen Erziehung in Auseinandersetzung mit der Psychologie C.G. Jungs, Bern-Stuttgart 1955,
11; vgl. auch Klessmann M.: Identitat und Glaube. Zum Verstandnis von psychischer Struktur und
Glaube, Miinchen 1980, 149.

Tillich P.: Systematische Theologie, Bd. I. Stuttgart 1955, 9-15, 73-83 und Bd. 2., Stuttgart
1958, 19-22; dsbe.: Gesammelte Werke, Ergdnzungsband 4, Stuttgart 1975, 19-34, 71-84; vgl.
auch Bantle F.X.: Paul Tillich und der katholische Religionsunterricht in: Lebendige Seelsorge 25
(1974) 243-251; Jentsch W.: Der Einfluss Tillichs auf die Religionspadagogik der Gegenwart, in:
Der Evangelische Erzieher 22 (1970) 345-364; Schaffer W.: Erneuerter Glaube —verwirklichtes
Menschsein. Die Korrelation von Glauben und Erfahrung in der Lebenspraxis christlicher Erneue-
rung, Zurich—Einsiedeln—Koéln 1983, 319-381. Vgl. dazu und zum Folgenden dsbe.: Menschsein
und Glaube. Konkrete Korrelationen aus der Erfahrung geistlicher Aufbriiche, in: Baumgartner K.
u.a. (Hg.): Glauben lernen — leben lernen. Festschrift fir E. Feifel, St. Ottilien 1985, 185-208:
Ridez L.: Discours Théologique et Pratique de la Catéchése des adultes, in: Baumgartner K.
(Hg.): a.a.0., XXIV; vgl. dazu auch Chio V. di: Didaktik des Glaubens. Die Korrelationsmethode in
der religiésen Erwachsenenbildung der Gegenwart, Zurich-Einsiedeln—Ko6ln 1975; Baudler G.: Kor-
relationsdidaktik: Leben durch Glauben erschlielen, Paderborn 1974; dsbe.: Religidse Erziehung
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heute. Grundelemente einer Didaktik religiosen Lernens in der weltanschaulich pluralen Gesell-
schaft, Paderborn 1979; Lange G.: Zwischenbilanz zum Korrelationsprinzip, in: Katechetische
Blatter(= KatBI) 105 (1980) 151.

Schillebeeckx E.: Menschliche Erfahrung und Glaube an Jesus Christus. Freiburg 1979; dsbe.:
Erfahrung und Glaube, in: Christlicher Glaube in moderner Gesellschaft, Bd. 25, Freiburg—Basel-
Wien 1980, 73-116.

Vgl. Baudler G.: A.a.O., 21.

Niehl F.W.: Korrelation, in: Bitter G./Miller G. (Hg.): Handbuch religionspadagogischer Grundbe-
griffe, Bd. 2, Miinchen 1986, 750: vgl. dazu Krisper G.: A.a.O., 390-398 und 406-418.

Krisper G., a.a.0., 393.

A.a.0., 139.

Feifel E.: Welterfahrung und christliche Hoffnung, Donauwérth 1977, 11-43.

Johannsen F.: Was der Regenbogen erzahlt. Wasser — ein biblisches Symbol. Anregungen und
Beispiele fur die Grundschule, Gitersloher Taschenbuch 754, Gutersloh 1987, 9ff.

Halbfas H.: Das dritte Auge. Religionsdidaktische AnsttRe, Diisseldorf 1982, 128.

Tillich P.: Wesen und Wandel des Glaubens, Frankfurt a.M. 1961, 63; vgl. auch Spiegel Y.: Der
Glaube wie er leibt und lebt, Teil 1: Die Macht der Bilder, Miinchcn 1984, 121ff.

Ricoeur P.: Phanomenologie der Schuld, Bd. 1: Die Fehlbarkeit des Menschen; Bd. Il: Symbolik
des Bdsen. Freiburg—Miinchen 1971, 396 ff.

Johannsen F.: A.a.O., 11.

ZilleRen D.: Symboldidaktik, in: Der Evangelische Erzieher 36 (1984) 630 und Johannsen F.,
a.a.0., 14; vgl. zum Ganzen auch: Biehl P.: Zugange zu christlichen Grunderfahrungen mit Hilfe
elementarer Symbole, in: Der Evangelische Erzieher 35 (1983) 255-272; dsbe.: Symbol und Me-
tapher. Auf dem Wege zu einer religionspadagogischen Theorie religidser Sprache, in: Jahrbuch
fur Religionspadagogik, Bd. I, Neukirchen-Viuyn 1985, 29-64; dsbe. u.a.: Symbole geben zu ler-
nen. Einflhrung in die Symboldidaktik anhand der Symbole Hand, Haus und Weg. Neukirchen-
Viuyn 1988. Zur Symboldidaktik vgl. auch Baudler G.: Einflihrung in die symbolisch-erzéhlende
Theologie. Der Messias Jesus als Zentrum der christlichen Glaubenssymbole, Paderborn—Wien—
Minchen u.a. 1982 (dort weitere Literatur).

Heumann J.: Symbol — Sprache der Religion, Stuttgart—Berlin—Kéln—-Mainz 1983.

A.a.0., 54-116.

Baudler G.: Korrelationsdidaktik, a.a.O., 41f.

Nikolas A. de u.a.: Sacraments and culture, Themenheft von East Asian Pastoral Revicw, XIX
(1982) 3, hier: 203.

A.a.O., 202f.

Vgl. Baudler G.: Korrelationsdidaktik, a.a.O.

Die Zwolfapostellehre. Eine altchristliche Gemeindeordnung, Eingeleitet und Gbersetzt und erklart
v. Winterwyl L.A., Freiburg 1939.

Vgl. etwa Autorentcam HS: Komm mit — fass an. Religionsbuch fir die 1. Klasse HS, Salzburg
1987, wo das Thema ,Weg' vom Titelblatt bis zur letzten Seite den ,roten Faden' darstellt; sehr
beliebt sind auch katechetisch interpretierte Weg-Bilder, wie das Emmausbild von Zacharias Th.,
in: Autorenteam interdidzesane Projektgruppe: Arbeitsbuch Religion fir die 6. Schulstufe (AHS),
Linz, 4. neubearb. Aufl. 1986, 151. Zur anthropologischen Bedeutung der Wegsymbolik vgl. auch
Rombach H.: Leben des Geistes, Freiburg—Basel-Wien 1977, 173-190.

Vgl. dazu Burkle H.: A.a.O., 64-71 (vgl. Anm. 72); Nostra Aetate: Erklarung tber das Verhaltnis
der Kirche zu den nichtchristlichen Religionen, in: Rahner K./Vorgrimler H.: A.a.O. (vgl. Anm. 8),
356f.; Margull H.-J./Sanmartha St. (Hg.): Dialog mit anderen Religionen. Material aus der 6kume-
nischen Bewegung, Frankfurt 1972, 43 und 47; vgl. ferner Church and Culture: Zeitschrift hg. v.
Papstlichen Rat fiir die Kultur, Rom seit 1984.

Birkle H.: a.a.0., 65.

A.a.O., 69f.
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