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Inkulturation als
Aufgabe der Pastoral

Die pastorale Anfgabe

Wie kann ein in der Seelsorge Titiger die
Aufgabe der Inkulturation angehen? Gibt es
einen empfehlenswerten pastoralen Ansatz, der
seinem Zweck durchweg entspricht? Mein Ar-
tikel befaflt sich mit dieser Frage von existenti-
eller Bedeutung fiir die Praxis. In ihm stelle
ich die Behauptung auf, daf§ das Engagement
fiir die Inkulturation blofle Rhetorik bleibt,
falls der Seelsorger nicht iiber die erforderli-
chen Uberzeugungen und iiber einen effekti-
ven Ansatz, sozusagen iiber die «Geisteshal-
tung» verfiigt, um zwischen christlicher Lehre
und Kultur auf eine Art und Weise zu vermit-
teln, die iiber Ubersetzung und Anpassung in
Richtung auf eine wirkliche Inkulturation hin-
ausgeht.

Es gibt niemals ein kulturloses Christentum,
und es hat bisher noch keine vollkommen
christliche Kultur gegeben. Folglich muf sich
jeder in der Seelsorge Tatige um Inkulturation
bemiihen und zwischen irgendeinem «Evange-
lium» und irgendeiner «Kultur» vermitteln.
Aber sicherlich verschirft sich diese pastorale
Aufgabe innerhalb einer Kultur, fiir die der
christliche Glaube noch relativ neu ist, in
einem Kontext, der bisher erst in geringem
Umfang mit einer der diversen Kulturen des
Christentums in Berithrung gekommen ist;
eine derartige Situation habe ich besonders
vor Augen. Ungeachtet des Schwierigkeitsgra-
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des der Aufgabe benétigen jedoch alle in der
Pastoral titigen Menschen die erforderlichen
Uberzeugungen und einen zielgerichteten An-
satz der Inkulturation.

Obwohl dieser Punkt in bisher veroffent-
lichten Artikeln bereits ausfiihrlich behandelt
worden 1st, will ich doch kurz erkliren, wie
ich den Begriff «Inkulturation» im Sinne einer
pastoralen Aufgabe verstehe; hierin besteht ei-
ne notwendige Voraussetzung fiir meinen Vor-
schlag fiir einen pastoralen Ansatz zur Durch-
fiihrung der Inkulturation. Meine Ausgangs-
pramisse lautet: Die Inkulturation des christ-
lichen Glaubens verfolgt das vorrangige Ziel,
den Anbruch des Reiches Gottes in einer
konkreten Zeit und an einem konkreten Ort
voranzutreiben.

Das «Reich Gottes» ist ein umfassendes Sym-
bol fiir Gottes Heilsplan fir seine ganze
Schopfung. In der alttestamentlichen Tradi-
tion werden diese Pline in Gottes Vision von
Schalom - von Frieden und Gerechtigkeit,
Liebe und Freiheit, Ganzheit und Fiille des
Lebens fiir alle Menschen und von der Inte-
gritit von Gottes Schopfung - ausgedriickt.
Nach christlichem Glauben verstand Jesus den
Sinn seines Lebens und seines Werkes als die
Verwirklichung des Himmelreiches auf Erden.
Fiir Jesus ist das Reich Gottes angebrochen,
wenn den Hungrigen zu essen gegeben wird,
die Armen versorgt, die Kranken geheilt, die
Siinder verséhnt, die Fremden aufgenommen,
die Ausgestoflenen willkommen geheiflen und
die Unterdriickten befreit werden, wenn die
Armen die Frohe Botschaft von Gottes Liebe
horen und allen die Fiille des Lebens zuteil
wird (vgl. Lk 4,16-21; Mt 11,4-6; 25,31-46;
Joh 10,10, usw.). Und das grofite Gebot des
Reiches Gottes in Jesus ordnet das Gerechtig-
keitsmandat dem allumfassenden und radika-
len Liebesgebot unter; allumfassend in dem
Sinne, dafl wir Gott mit unserem ganzen Ver-
stand, unserem ganzen Herzen, unserer ganzen
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Seele und unserer ganzen Kraft, und unseren
Nichsten wie uns selbst lieben sollen (vgl. Lk
10,27, usw.), und radikal in dem Sinne, dafl
der Begriff «der Nichste» fiir Jesus grenzenlos
ist und sich unsere Liebe zu Gott an unserer
Nichstenliebe messen lassen muf. In gleichem
Mafle wie das Werk Jesu symbolisiert das
Reich Gottes auch immer die pastorale Aus-
richtung der Menschen in seiner Nachfolge
und sollte thren Ansatz der Inkulturation lei-
ten und beurteilen. Mit dem alles bestimmen-
den Zweck des Reiches Gottes in Jesus ist eine
christliche Inkulturation immer eine dialekii-
sche Begegnung zwischen einer bereits kulturier-
ten Version des christlichen Glaubens und
einer anderen Kultur, fiir die das Christentum
entweder neu ist oder die Bereiche aufweist,
die noch nicht explizit vom Christentum
durchdrungen sind. Im Sinne einer «Begeg-
nung» stellt eine christliche Inkulturation ei-
nen wechselseitigen Austausch dar - vom «Evan-
gelium» zur Kultur und von der Kultur zum
«Evangelium» -, und da sie als «dialektisch»
begriffen wird, spiegelt sie eine drejfache Dyna-
mik der Bestatigung und Hochschitzung, der
Ablehnung und Infragestellung und des Auf-
bruchs hin zu neuen und verwandelten Mog-
lichkeiten sowohl fiir die christliche Lehre als
auch fiir die Kultur wider.

Betrachten wir die Dialektik zunichst von
der Seite der Begegnung, auf der sich das
«Evangelium» befindet: Es wird Aspekte einer
bestimmten Kultur geben, die der christliche
Glaube bejahen und pflegen wird, weil er sie
als lebenspendend versteht und sie auf das
Reich Gottes zuriickfiihrt; es wird ebenso kul-
turelle Aspekte geben, die das Christentum
ablehnen oder in Frage stellen kénnte, weil sie
fir das Reich Gottes problematisch sein
konnten; schliefflich wird der christliche Glau-
be diese Kultur zu einer gréfleren Verinde-
rung in Richtung auf das Reich Gottes einla-
den. Ahnlich verhilt es sich mit der Seite der
Begegnung, auf der sich die Kultur befindet:
Es wird Aspekte dieses kulturbefrachteten
«Evangeliums» geben, die sie bejahen und als
lebenspendend anerkennen und auf das Got-
tesreich zuriickfithren wird; es wird Aspekte
geben, die diese Kultur unter Beriicksich-
tigung ihrer speziellen Situation hinterfragen
oder fiir problematisch halten wird; und
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schlieBlich wird diese Kultur tiber das hinaus-
gehen, was ihr begegnet, wenn sie sich dieses
Moment des Christentums aneignet, um ihren
eigenen und bereicherten Ausdruck des Chri-
stentums zu gestalten.

In dieser Dialektik bedeutet die durch das
Christentum geférderte Bereicherung der Kul-
tur keine Negation ihrer selbst, auch wenn
ihre im Hinblick auf das Reich Gottes proble-
matischen Aspekte von der christlichen Lehre
kritisiert und hinterfragt werden. Vielmehr
bestatigt eine Begegnung der Inkulturation
das, was in dem speziellen Kontext der jeweili-
gen Kultur wahr und lebenspendend ist, und
baut auf diese bereits gegenwirtigen Zeichen
des Reiches Gottes auf, um neue Maoglich-
keiten der personlichen und gesellschaftlichen
Umwandlung anzubieten. Andererseits verleiht
die Begegnung mit einer «anderen» Kultur
dem christlichen Glauben die Gabe eines ein-
zigartigen Ausdrucks seiner selbst, die den
ganzen Leib Christi bereichert. Diese Begeg-
nung hilft der christlichen Gemeinde tiberall
auf der Welt dabei, sich Aspekte des «Evange-
liums» anzueignen, die in dieser besonderen
Art und Weise vorher noch nicht verwirklicht
waren, und den «Sinn» und Werte-
«Uberschuf», der in diesem «Vorrat» des Rei-
ches Gottes (vgl. Mt 13,52) immer vorhanden
sein wird, zu entfalten.

Diese Uberlegungen zusammenfassend defi-
niere ich Inkulturation priziser als eine dialek-
tische Begegnung zwischen dem christlichen Glauben
und einer bestimmten Kultur, durch die die Kultur
bestitigt, hinterfragt und zum Gottesreich hin ver-
wandelt wird und durch die gleichzeitig der christli-
che Glaube bestditigt, hinterfragt und durch diese
einzigartige Form seiner Verwirklichung bereichert
wird. Wir kénnen nun zu unserem zentralen
Anliegen zuriickkehren, nimlich wie man in
der Pastoral mit Inkulturation umgehen kann.

Fiir die Inkulturation erforderliche
Uberzengungen

Ein erfolgreicher Vermittler von Inkulturation
zu sein, hingt weniger von den erkennbaren
Methoden eines Menschen ab als vielmehr
von den zugrundeliegenden Uberzeugungen,
mit denen er ans Werk geht. Inkulturation ist
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immer eher eine Frage der phromesis als der
techné, eher eine Frage der praktischen Ver-
nunft als einer bestimmten Methode. Und,
wie bei Aristoteles nachzulesen ist, mufl die
praktische Vernunft von klaren Prinzipien ge-
leitet sein, an denen man als seinen eigenen
Uberzeugungen festhilt und die man auf ver-
schiedene Situationen anwenden kann!. Als
Seelsorger Inkulturation betreiben zu konnen,
setzt voraus, zumindest liber vier grundsitz-
liche Uberzeugungen «zu verfiigen», die man
sich bei jedem Aspekt der Begegnung zwischen
christlicher Lehre und Kultur bewuffit machen
sollte.

1) Es gibt weder ein kulturloses Christentum noch
eine unglinbige Kultur. In der Praxis soll der
erste dieser zusammengehorenden Leitsitze
den Seelsorger davor bewahren, eine Erschei-
nungsform des christlichen Glaubens zu ver-
allgemeinern, und der zweite erinnert ithn dar-
an, dafl Gottes erlosende Gegenwart und
Selbstoffenbarung in jeder Kultur immer
schon «vorher da» ist, lange bevor der christli-
che Glaube ausdricklich ankommt. Zusam-
men ermutigen diese beiden Sitze zu wahrhaf-
ter Begegnung und Gesprich.

In vieler Hinsicht ignoriert die pastorale
Praxis der Kirche, daf jede Erscheinungsform
des Christentums, einschlieflich der der ersten
christlichen Gemeinden, kulturell befrachtet
ist. Bis vor kurzem haben wir oft unterstellt,
dal das Credo, der Kodex und der Kult des
christlichen Glaubens fast {iberzeitlichen Cha-
rakter hitten, {iber das <historische Bewufit-
sein» der menschlichen Geschichte erhaben
seien und sie iberstiegen. Christliche Texte,
Symbole und Quellen wurden als von histori-
scher und sozialer Bedingtheit losgelést be-
trachtet, sie spiegelten angeblich ein universa-
les, objektives und neutrales Wissen wider.
Aber das heutige Bewufitsein dariiber, dafd jede
Tradition. «ihr eigenes historisches Bewuf3t-
sein» (Gadamer) in sich tragt, dafl jedes Wis-
sen und jegliche Identitit von gesellschaftli-
chen Faktoren abhingig ist, bedeutet, daf} die
Symbole des christlichen Glaubens die Kultur
einer bestimmten riumlichen und zeitlichen
Situation reflektieren. Weit davon entfernt,
den christlichen Glauben zu relativieren, be-
wahrt ihn das Bewufitsein seiner Historizitit
davor, sich zu einer verhirteten Ideologie zu
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entwickeln und ermoglicht dem Christentum,
als «lebendige» Tradition (vgl. unter Punkt 2
unten) weiterzuleben. Unser kultur-befrachte-
tes Verstindnis des Christentums bei der Be-
gegnung mit einer «anderen» Perspektive oder
einem anderen Kontext «aufs Spiel zu setzen»,
ist genau das, was der Tradition neues Leben
verleiht.

Auch im Hinblick auf den «bereits in jeder
Kultur vorhandenen» Glauben miissen Chri-
sten zugeben, in der Vergangenheit mit Blind-
heit geschlagen gewesen zu sein. Christliche
Missionare, die 1n nichtchristlichen Kontex-
ten titig waren, haben die einheimische
Bevolkerung und ihre Kultur oft im wesentli-
chen als «heidnisch» und ihre religiésen
Uberzeugungen und Briauche als falsch be-
trachtet und vorausgesetzt, sie brichten nun
Gottes Wort und Gegenwart zu diesen un-
gliubigen Menschen. Ein beliebtes Bild fiir
den Status der zu missionierenden Menschen
vor threr Christianisierung war «Dunkelheity;

die Missionare brachten ithnen «Licht», und

im besonderen «das Licht Christi.»

Im Gegensatz dazu sollten Vermittler der
Inkulturation davon iiberzeugt sein, dafl-Gott
in jedem Kontext immer schon «da» gewesen
ist mit seiner erlosenden Gegenwart und ser-
ner Selbstoffenbarung seit dem Anbruch der
Geschichte. Christliche Missionare «bringen»
Gott nicht zu jemandem, da Gott immer
bereits vor ihnen da ist. Etwas anderes zu
behaupten, hiefle, zwei zentrale Aspekte des
katholischen christlichen Glaubens anzuzwei-
feln, nimlich zum einen die Allgegenwart von
Gottes Liebe und zum anderen das Prinzip
der Sakramentalitit. Zu behaupten, daf} die
Kultur, die dem Glauben begegnet, vorher
einfach «heidnisch» und ungliubig war, wiirde
bedeuten, dafl Gott nur unter Christen gegen-
wartig ist und nur ihnen den rechten Weg
gewiesen hat, dafl er sich jedoch von allen
anderen Menschen fernhilt und sie irregeleitet
hat; das wire sicherlich eher ein zynischer und
sektiererischer Gott als einer, der alle Men-
schen liebt. Das christliche und vor allem
katholische Prinzip der Sakramentalitit be-
inhaltet die Uberzeugung, dafl Gott sich dem
Menschen durch die ganz gewdhnlichen Ereig-
nisse und Dinge des tiglichen Lebens mitteilt.
Wie Rahner schreibt, birgt gerade die Pro-
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fanitit der alltiglichen Dinge das ewige Wun-
der und schweigende Geheimnis Gottes und
von Gottes Gnade?: Dies aber bezieht sich auf
den Alltag eines jeden Menschen und nicht
nur auf den von Christen.

Diese Grundhaltung wurde treffend als
«Geist der Kirche» im Rahmen der Erklirung
iber das Verhdltnis der Kirche zu den nichtchristli-
chen Religionen (Nostra aetate) des Zweiten Vati-
kanums formuliert. Die Erklirung beginnt
mit dem grundsitzlichen Leitgedanken, daf
sich «Gottes Vorsehung, die Bezeugung seiner
Giite und seine Heilsratschliisse auf alle Men-
schen erstrecken» (NA 1)3. Als Konsequenz
daraus «lehnt die katholische Kirche nichts
von alledem ab, was in diesen (anderen) Reli-
gionen wahr und heilig ist», und das Konzil
betont ausdriicklich, daff nicht-christliche Tra-
ditionen «nicht selten einen Strahl jener Wahr-
heit erkennen lassen, die alle Menschen er-
leuchtet» (NA 2).

Diese Anerkennung der nichtchristlichen
Religionen schwicht die herausragende Stel-
lung und die Normativitat, die Jesus Christus
1m christlichen Glauben zukommt, nicht ab.
Wie die Erklirung nachhaltig betont,
«verkiindet die katholische Kirche unablissig
und mufl sie verkiindigen Christus, der ist
«der Weg, die Wahrheit und das Leben>» (NA
2). Dennoch schliefit die Bestitigung Jesu als
Spitze der gottlichen Selbstoffenbarung und
seines Erlosungswerkes in der menschlichen
Geschichte eine Offenheit gegeniiber und
Wiirdigung von Gottes Offenbarung in Tradi-

tionen und Kulturen, die anders sind, nicht

aus. So sollten Christen eintreten in ein
«Gesprich und (eine) Zusammenarbeit mit
den Bekennern anderer Religionen, sowie
durch ihr Zeugnis des christlichen Glaubens
und Lebens jene geistlichen und sittlichen
Giiter und auch die sozial-kulturellen Werte,
die sich bei ihnen finden, anerkennen, wahren
und férdern» (NA 2).

Wie wichtig ist- diese Haltung des Konzils
fiir die pastorale Aufgabe der Inkulturation!
Sie ermutigt zu einer echten Begegnung zwi-
schen «Evangelium» und Kultur, die Inkultu-
ration bedeutet. Sie erfordert, dafl Seelsorger
die kulturelle Bedingtheit aller Ausdrucksfor-
men des christlichen Glaubens anerkennen,
und dafl sie immer wieder neu darauf achten
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aufzudecken und zu ermutigen, welche Aspek-
te dieses Kontextes bestitigt und als zum
Reich Gottes gehorig erhoben werden kénnen.
Diese «Zeichen» kénnen auf dem christlichen
«Evangelium» aufbauen und davon erhellt
werden, aber sie dirfen niemals flr nichtig
erklart oder abgeschwicht werden.

2) Die «Erziblung> und «Vision» des christlichen
Glaubens entfaltet sich weiter im Verlauf der Ge-
schichte. In der Praxis besteht der christliche
Glaube dadurch als lebendige Tradition fort,
dafl er als ein «aktuelles Ereignis» in neuen
Zeiten und an neuen Orten verwirklicht wird.
Seiner Vitalitit kann durch blofle Wiederho-
lung oder direkte Anwendung nicht Geniige
getan werden, sondern sie erfordert, in jedem
kulturellen Kontext heimisch zu werden.

Wenn in der Pastoral titige Menschen die
christliche Offenbarung als eine statische und
abgeschlossene Ausdrucksform der Fiille der
gottlichen Wahrheit begreifen, stehen sie ei-
nem wirklichen Dialog oder einer Begegnung
mit threm kulturellen Hintergrund entgegen.
Eine wirkliche Inkulturation setzt eindeutig
die Uberzeugung voraus, daf die «Erzihlung»
des christlichen Glaubens, (d.h. all die Symbo-
le, die seine Wahrheiten und Ethik zum Aus-
druck bringen und uberliefern)? sich immer
noch weiter entfaltet, daf sie eine Tiefe besitzt,
die noch ausgelotet werden muf}, und einen
«Sinntiiberschufl» (Ricoeur), der niemals aus-
geschopft sein wird. Genauso befindet sich
auch die «Vision» dieser Tradition (d.h. unser
derzeitiges Leben dieser Tradition bis hin zum
Reich Gottes) immer in einem Entste-
hungsprozef, bedarf der Reform, und er-
mahnt uns zu stirkerem Glauben bis zur
Vollendung des Reiches Gottes. Vermittler der
Inkulturation miissen von diesem «sich entfal-
tenden» Charakter des christlichen Glaubens,
der dem Glauben eines pilgernden Volkes
dhnelt, iberzeugt sein.

Die Israeliten glaubten daran, daf Gott im-
mer «etwas Neues machen» konne (Jes 43,19).
Die alttestamentlichen Schriften erzihlen ilte-
re Texte und Traditionen oft neu oder formu-
lieren sie um, um sie einem neuen Gesamtzu-
sammenhang anzupassen; Die Exodustradition
wird wihrend der Konigszeit anders in Erinne-
rung gerufen und interpretiert als wihrend des
Exils. Jesus lief diese Grundhaltung anklin-



DIE AKTUELLE DISKUSSION

gen, als er erklirte, dafl «jeder Schriftgelehrte
..., der ein Jinger des Himmelreichs geworden
ist, einem Hausherrn gleicht, der aus seinem
reichen Vorrat Neues und Altes hervorholt»
(Mt 13,52). Am Ende seines Lebens kiindigte
er an, daf! sich «noch vieles» mit der Hilfe des
«Geistes der Wahrheit», der «in die ganze
Wahrheit fithren» werde, nach ihm entfalten
werde (Joh 16,12-13). Ein herausragendes er-
stes Beispiel fiir diese Entfaltung der Offenba-
rung ereignete sich beim Apostelkonzil in
Jerusalem. Die apostolische christliche Ge-
meinde mufite sich mit der «anderen» Sicht-
weise einer «anderen» Kultur auseinanderset-
zen, mit der Ablehnung der mosaischen
Ernihrungsvorschriften und der Beschneidung
der minnlichen Konvertiten von seiten der
Heidenchristen. Nach gemeinschaftlichem Ur-
teil <haben der Heilige Geist und wir beschlos-
sen» (Apg 15,28), von der Beschneidung Ab-
stand zu nehmen; diese Entscheidung bedeute-
te ein bemerkenswert «neues Moment» fiir die
gesamte Christengemeinde.

Die Offenheit fiir Entwicklung als Reaktion
auf neue Situationen und Kulturen zieht sich
durch die gesamte christliche Geschichte. Sie
ist in dem speziell katholischen Anspruch
zusammengefaflt, daR die fortschreitende «Tra-
dition» der Glaubensgemeinschaft eine not-
wendige Erginzung zur Schrift als Quelle der
gottlichen Offenbarung ist. Wie die dogmati-
sche Konstitution iiber die gottliche Offenba-
rung Dei Verbum feststellt, «bilden die Heilige
Uberlieferung und die Heilige Schrift einen
der Kirche iiberlassenen heiligen Schatz des
Wortes Gottes.» (DV 10) Und weiter «sollten
beide mit gleicher Liebe und Achtung ange-
nommen und verehrt werden» denn «nicht
aus der Heiligen Schrift allein schépft die
Kirche ihre Gewilheit iiber alles Geoffenbar-
te.» (DV 9) Aber im Gegensatz zu der konser-
vativen Einstellung, die Tradition sei ein Ar-
gument gegen den «Fortschritt», spiegelt gera-
de unsere Achtung vor ihr die Uberzeugung
wider, daff unser Verstindnis und unsere Um-
setzung des «iiberlieferten Glaubens» sich von
biblischen Zeiten an entfaltet hat und sich
auch weiterhin entwickeln wird. Auch hierin
bestand «der Geist» des Zweiten Vatikanums.
Dei Verbum beginnt mit der Betonung, dafl
«die christliche Heilsordnung, nimlich der
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neue und endgiiltige Bund, uniiberholbar ist,
und dafl keine neue offentliche Offenbarung
mehr zu erwarten ist ..» (DV 4) In diesem
Sinne war die christliche Offenbarung, zumin-
dest in ihrer urspriinglichen Form, mit dem
Tod des letzten Apostels abgeschlossen. Jedoch
bleibt unsere Aneignung und unser Ver-
stindnis dieser Offenbarung ein andauernder
Prozefi, der sich in der Geschichte fortsetzt.
Das Konzil formuliert: «Diese apostolische
Uberlieferung kennt in der Kirche unter dem
Beistand des Heiligen Geistes einen Fortschritt:
es wdchst das Verstdndnis der iiberlieferten Din-
ge und Worte ..» Dann erklirt das Konazil,
«denn die Kirche strebt im Gang der Jahrhun-
derte stindig der Fiille der gottlichen Wabrheit
entgegen, bis an 1hr sich Gottes Worte erfiillen»
(DV 9; Kursivsetzung vom Autor). Dies bedeu-
tete ein recht erstaunliches Eingestindnis fiir
eine Kirche, die bisher stindig den Anspruch
darauf erhoben hatte, bereits die «Fiille der
Wahrheit» zu besitzen.

Die Auffassung des Konzils, daff die «Tradi-
tion einen Fortschritt kennt», findet in der
zeitgenOssischen Literatur zur Hermeneutik
Bestdtigung. Diese Tatsache sollte eigentlich
nicht iiberraschen, da die Dynamik der Inkul-
turation im wesentlichen hermeneutisch ist.
Wie Ricoeur schreibt, ist die Aneignung des-
sen, was zuvor fremd war, immer das letztend-
liche Ziel aller HermeneutikS. Der zentrale
Punkt dieser Aussage besteht darin, dafl jede
authentische Auslegung eines Textes einer be-
stimmten Tradition in einem neuen situativen
Kontext eigentlich ein neues Verstehensmo-
ment und eine neue Form der Tradition be-
deutet. (Die zeitgendssische Hermeneutik ver-
steht unter dem Begrif «Text» jedes Symbol
einer Bedeutung oder Tradition).

David Tracy hat das niitzliche Bild. des
«Klassischen» fiir die iiberdauernden «Texte»
der Uberlieferung entwickelté. Als solche sind
«Klassiker» sowohl von «dauerhafter Bedeu-
tung» als auch von «einem Sinniiberschuf3»
(excess of meaning) gekennzeichnet. Der iiber-
dauernde Charakter des «Klassikers» bedeutet,
dafl er immer «einen wirklichen Aufmerksam-
keitsanspruch hier und jetzt, in dieser Zeit
und an diesem Ort» erhebt;” er kann sich an
immer neue Situationen anpassen. Sein
«Sinniiberschufs» bedeutet, daf er immer mehr
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«bedeuten kann» als er «ausgesagt hat». Ri-
coeur meint das gleiche, wenn er vom Sinn-
iiberschufl spricht oder sagt, daff immer ein
«Sinnhorizont» vor Klassikern liegt. Und die-
ser «Uberschufd» wird aufgedeckt durch «sich
immer wieder verindernde Rezeptionen» in
neuen Zeiten und an neuen Ortend. Den
iberdauernden Charakter und den Sinniiber-
schufl vorausgesetzt, «verlangen sie Interpreta-
tion, niemals blofle Wiederholung»?.

Gadamer vergleicht Interpretation mit ei-
nem «Gesprich»!0, In dem «Hin und Her»
zwischen Interpreten und «Text» miissen beide
Seiten beriicksichtigt werden. Um in dieser
Situation verstehen zu konnen, mufl der Inter-
pret «sein eigenes historisches Bewuf3tsein»
(d.h. sein kulturelles Erbe) in das Gesprich
mit der sich im Text widerspiegelnden «histo-
rischen Situation» einbringen. Die Aufgabe
besteht darin, nicht nur das, was der «Text»
bedeutet hat, sondern was er hier und jetzt
bedeutet, seine Relevanz fiir die aktuelle Situa-
tion, zu erkennen. In diesem Sinne, und wie
Gadamer betont, verfolgt die Hermeneutik im-
mer das Interesse der «Applikation»!l, Das
bedeutet nicht, einen in der Vergangenheit
festgelegten Sinn auf eine neuartige Situation
anzuwenden, sondern vielmehr, daf die Tradi-
tion neues Leben spendet und erlangt, wenn
ihre Bedeutung in neuen Situationen realisiert
wird. Fir Gadamer «spiegelt jeder neue Ver-
such zu verstehen eine neue Form der
Tradition selbst wider»12,

Anders ausgedriickt, stellt ein authentisches
Verstindnis eines «Klassikers» immer ein situa-
tionsbezogenes Ereignis des Uberlieferungs-
prozesses dar: «Der Text ..., wenn er angemes-
sen verstanden werden soll, d.h. dem An-
spruch, den der Text erhebt, entsprechend,
muf in jedem Augenblick, d.h. in jeder kon-
kreten Situation, neu und anders verstanden
werden. Verstehen ist hier immer schon An-
wenden.»!3 Ein derartiges Verstindnis fiihrt
zu einer «Horizontverschmelzung», und diese
Verschmelzung ist ein neuer und weiterer Ho-
rizont fiir beide, den «Text» und den gegen-
wirtigen Interpreten. Indem sie das «Span-
nungsverhiltnis zwischen Text und Gegen-
wart» eher entfalten als zudecken, fithren sie
einander zum Sinnhorizont, «den sie zu ge-
winnen haben»14,
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Auf unser Anliegen der Inkulturation bezo-
gen, bedeuten diese Erkenntnisse aus der Her-
meneutik, daff eine echte Begegnung zwischen
«christlicher Lehre» und Kultur neue Mog-
lichkeiten fiir beide Seiten er6ffnen mufS. Und
das macht erforderlich, dafl Seelsorger vom
Fortgang der Geschichte des Christentums
und der christlichen Vision iiberzeugt sind
und sich dafiir engagieren und dafiir offen
sind, daff das Potential einer jeden «anderen»
Kultur durch ihre Inkulturation neues Leben
in den christlichen Glauben einbringen kann.

3) Jede kulturelle Ausdrucksform des christlichen
Glaubens sollte von grundlegender Einzigartigkeit,
aber gleichzeitig in einer wesentlichen Einheit mit
allen anderen Erscheinungsformen verbunden sein.
Auf praktischer Ebene erfordert dies Seelsor-
ger, die das aufspiiren und unterstiitzen, was
die urspriingliche und eigentimliche Aus-
drucksform des christlichen Glaubens in der
jeweiligen Kultur ausmacht, und die gleichzei-
tig helfen, die Verbindung zum universalen
Leib Christi aufrechtzuerhalten.

Alle Ebenen des katholischen Christentums
sollten durch ein festes Band der Solidaritit in
Glaube, Hoffnung und Liebe miteinander ver-
bunden sein, und ihre Einheit im Glauben
sollte um die Wahrheiten herum verschmel-
zen, die fiir das katholische Selbstverstindnis
wesentlich sind. Mit «wesentlich» meine ich
die Lehren und Werte, die fiir den Katholizis-
mus konstitutiv sind, die thn zu dem machen,
was er ist. Wie das Zweite Vatikanum erklirte,
«.. gibt es eine Rangordnung oder Hierarchie
der Wahrheiten innerhalb der katholischen
Lehre, je nach der verschiedenen Art ihres
Zusammenhangs mit dem Fundament des
christlichen Glaubens» (Dekret iiber den Oku-
menismus, Unitatis redintegratio, 11). «Wesentli-
che» oder konstitutive Wahrheiten sind zwei-
felsohne solche, die in dieser Hierarchie weit
oben angeordnet sind.

Um «das Wesentliche» herum ist Einheit im
Glauben moglich, weil das Zentrum des ka-
tholischen Christentums von Wahrheiten und
Werten konstituiert wird, die in den Herzen
eines jeden Menschen Anklang finden kénnen
- wenn auch verschiedenartig angepafit, so dafl
sie in jeder Kultur eine besondere Bedeutung
annehmen koénnen und auf keine beschrinkt
sind. Als solche konnen die Kerniiberzeu-
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gungen des christlichen Glaubens, obwohl sie
immer durch bestimmte kulturelle Symbole
ausgedriickt und an die regionalen Gegeben-
heiten angepafit werden, geschichts- und
kulturiiberschreitend sein. Zum Beispiel ist
das «Paschamysterium» eine immerwihrende
Erfahrung der Menschheit: Welcher Mensch
begegnet nicht der Moglichkeit des Todes und
klammert sich dennoch jeden Tag an die
Hoffnung auf neues Leben? Das Symbol der
hypostatischen Union von Gottheit und
Menschheit in Jesus, wenn auch auf unzihlig
viele verschiedene Arten ausgedriickt, kann
z.B. an etwas zutiefst Menschliches in jedem
Menschen appellieren, der sich seiner authen-
tischen Menschlichkeit bewuflt ist und den-
noch seine innersten Sehnsiichte und
Moglichkeiten anerkennt. Genauso, wenn
auch in bezug auf das Essen selbst und die
Tischsitten wunderbar vielfiltig, besitzt das
Symbol des gemeinsamen Mahls in jeder Kul-
tur eine tiefe Bedeutung und eignet sich als
sakramentales Zeichen, das die Beteiligten mit-
einander und mit Gott verbindet. Und die
katholische Moraltradition eines «natiirlichen
Sittengesetzes» spiegelt die Uberzeugung wider,
daR, wenn auch immer geschichtlich vermit-
telt und angeglichen, alle Menschen «gemif
ithrer Bestimmung» die Fahigkeit haben, die
Absichten ihres «Schopfers» zu kennen. Alles
in allem reflektiert gerade der Katholizi-
tatsanspruch der Kirche die Uberzeugung, daf
die Wahrheiten und Werte des Christentums
von den verschiedensten Kulturen angeeignet
und an die Lebensweise des Empfingers
angepafit werden kdnnen, wihrend gleichzeitig
eine tiefe Einheit in der universalen Glaubens-
gemeinschaft bewahrt bleibt.

Diese Einheit wird besser durch Vielfalt als
durch Uniformitit verwirklicht; sie ist am
authentischsten, wenn jede kulturelle Erschei-
nungsform des christlichen Glaubens in sich
einzigartig ist. Jeder Aspekt sollte seine eigene
Seele und sein eigenes Wesen besitzen, die ihre
Eigenidentitit als Ausdruck des christlichen
Glaubens formen. Es gibt eine alte scholasti-
sche Uberzeugung, daf} jede Offenbarung der
Lebenswelt ihres Adressaten "angepafit und
dementsprechend ausgedriickt ist. Und fiir je-
des Volk beinhaltet diese «Lebenswelt» die
Symbole ihrer spezifischen Kultur. Folglich
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mufl jedes Volk, um sich den christlichen
Glauben in einer Weise, die seiner Identitit
entspricht, zueigen zu machen und darauf
reagieren zu kénnen, das mit Hilfe der seiner
Kultur entstammenden Symbole und Verhal-
tensmuster tun. Dann wird ein wirklich ein-
maliger Ausdruck des christlichen Glaubens
entstehen. ;

Die theologische Legitimation fir die Exi-
stenz unterschiedlicher kultureller Ausdrucks-
formen des christlichen Glaubens besteht im
Leitgedanken der Inkarnation, der das Innerste
des Christentums ausmacht. Wir glauben dar-
an, daf «in dieser Endzeit» (Hebr 1,2) Gottes
eigenes Wort «Fleisch geworden ist und unter
uns gewohnt hat» (Joh 1,14) in Jesus von
Nazaret. Jesu Identitit war geprigt von seinem
kulturellen Umfeld als Jude im Palistina des
ersten Jahrhunderts. Genauso gaben die ersten
Ausdrucksweisen seiner Frohen Botschaft die
Sprache, die Sitten und Briuche und das
Ethos dieser Kultur wieder. Heute mufl das
«Wort», das der christliche Glaube ist, immer
und immer wieder im Leben jedes einzelnen
Christen und in der Kultur jeder Zeit und
jedes Ortes «Fleisch werden». Wie diese erste
Inkarnation mug jede spitere Inkarnation, um
authentisch zu sein, Ausdruck in der Kultur
ihrer eigenen Zeit und ihres Lebensraumes
finden.

Inkulturation verlangt demnach vom Seel-
sorger, die Menschen zu ermutigen, sich den
christlichen Glauben anzueignen und ihn mit-
tels der Symbole ihrer eigenen Kultur
auszudriicken. Auflerdem miissen sie sich als
aufmerksame «Verteidiger des Bandes», das
dieses Volk mit dem ganzen Leib Jesu Christi
verkniipft, verstehen. Beide Aspekte gehoren
zu ihrer katholischen Verantwortung.

4) Im Prozefs der Inkulturation sollten die Werte
des Reiches Gottes widergespiegelt werden. Praktisch
bedeutet das, daf} der Ansatz und die Verfah-
rensweise des Seelsorgers von den Werten, die
das Reich Gottes ausmachen, geprigt sein soll-
te, insbesondere von bedingungsloser Liebe.

Ich habe bereits erwihnt, daff das Reich
Gottes das Ziel der Inkulturation symbolisiert.
Wie der gesamte christliche Dienst strebt es
an, Frieden und Gerechtigkeit, Liebe und Frei-
heit, Ganzheit und Fiille des Lebens fiir alle
Menschen und die Integritit von Gottes
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Schépfung zu fordern. Darin besteht der
verandernde Zweck der christlichen Inkultura-
tion sowohl fiir das Leben des einzelnen als
auch fiir sein kulturelles Umfeld.

Der Aspekt, der mir im Zusammenhang mit
dieser vierten Uberzeugung jedoch wichtig ist,
liegt darin, diesen Sinn auf den Prozeff und
die Praxis der Inkulturation selbst zu bezie-
hen. In den Methoden, die die Seelsorger fiir
die Inkulturation anwenden, sollten sich die
Werte des Gottesreiches widerspiegeln. Zum
Beispiel sollten sie das Prinzip der Gerechtig-
keit anwenden und die Kultur respektieren
und die Rechte und Wiirde aller Menschen
fordern; jemanden herabzusetzen oder zu er-
niedrigen, ist Unrecht. Sie sollten friedlich
vorgehen und die Menschen ermutigen, zu
threm eigenen Wort und zu ihrer eigenen
kulturellen Ausdrucksweise des christlichen
Glaubens zu gelangen; ihnen ein «fremdes»
System aufzuerlegen, bedeutet Gewalt. Thr An-
satz sollte das Sebstbewufitsein der Menschen
steigern und sie dazu befihigen, zielstrebige
und kreative historische Vermittler zu werden;
die «Bankiers-Methode» (Paulo Freire)l> wird
Abhingigkeit verursachen und foérdern.

Vor allem jedoch sollte der Inkultura-
tionsprozefy vom obersten christlichen Gebot,
dem Liebesgebot, geprigt sein und von einer
radikalen Liebe, bei” der das Wort «der
Nichste» weder Ausnahmen noch Giinstlings-
wirtschaft kennt. Ohne eine derartige Liebe
stehen Seelsorger in der Gefahr, dem Terror
des fanatischen Sektierertums Vorschub zu lei-_
sten, Ein solches Sektierertum betrachtet den
«anderen» als Feind, der vernichtet werden
muf, wenn er sich nicht domestizieren lafit,
um «einer von uns» zu werden. Es besteht
hegemonisch darauf, daf «unser Eigenes» als
«das Allgemeine» herrschen mufl. Es strebt
eher «das Imperium» als das Reich Gottes an.

Das geschichtliche Zeugnis sollte uns von
jeglicher Naivitit in bezug auf die Fihigkeit
christlicher Erweckungsprediger, fanatisches
Sektierertum zu férdern, abhalten. Wir haben
«das Evangelium» nicht selten auf eine Art
und Weise verkiindigt, die auf unserer eigenen
kulturellen Ausdrucksform des Christentums
insistierte und zumindest indirekt den Haf}
auf jedes oder jeden «anderen» begiinstigte.
Wenn die Kirche in das, was Karl Rahner ihre
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«dritte Phase» nennt, eintritt - aus der euro-
pdischen kulturellen Begrenztheit heraustritt,
um eine wahre «Welt»-Kirche zu werden (und
wenn die «alte Welt» das durchmacht, was
Papst Johannes Paul II. eine «neue Evangelisie-
rung» nennt), sollten wir denselben Fehler
nicht noch einmal machen. Eine christliche
Inkulturation mufl das Besondere als Aspekt
des Allgemeinen, Vielfalt als die einzig ange-
messene menschliche Art und Weise der Ein-
heit fordern. Das erfordert unbedingte Liebe
als «<modus operandi» der Inkulturation; billi-
ger wird sie nicht zu haben sein.

Ein pastoraler Ansatz der Inkulturation

Auf dem Hintergrund der obigen Beschrei-
bung von Inkulturation und thren nétigen
Voraussetzungen konnte das «Gesprich» ein
empfehlenswerter Ansatz fiir ihre pastorale
Umsetzung sein.

Ich habe bereits erwihnt, daff viele Herme-
neutiker diesen Begriff zur Bezeichnung dafir
verwenden, was sich zwischen einem Leser und
einem Text vollziehen solltel®. Gadamer be-
schreibt «Gesprich» als «einen Vorgang der
Verstindigung. So gehdrt zu jedem echten
Gesprich, daf man auf den anderen eingeht,
seine Gesichtspunkte wirklich gelten lifit und
sich insofern in ithn versetzt, als man zwar
nicht ihn als diese Individualitit verstehen
will, wohl aber das, was er sagt»!7. Tracys
Definition scheint demgegeniiber den dialekti-
schen Charakter des Gesprichs stirker zu be-
tonen als Gadamer, und aus diesem Grund
ziehe ich sie in bezug auf den Inkultura-

tionsprozef vor. Tracy schreibt: «Das Ge-

sprich ist ein Spiel mit festen Regeln: Es sei
dir mit allem, was du sagst, ernst; driicke dich
so exakt wie méglich aus; hére dem, was der
andere sagt, zu und respektiere es, wie sehr es
sich auch von dem, was du denkst, unterschei-
den mag; sei bereit, deine Ansichten zu korri-
gieren oder zu verteidigen, wenn sie von dei-
nem Gesprachspartner in Frage gestellt wer-
den; sei, wenn notig, bereit, Einwinde zu
erheben, erforderlichenfalls zu konfrontieren,
notwendigen Konflikt auszuhalten und deine
Meinung zu indern, wenn die gegen dich
vorgebrachten Argumente dies nahelegen.»18
Das «Gespriach» der Inkulturation erfordert
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Ehrlichkeit und Integritit von beiden Part-
nern, Respekt voreinander und die Bereit-
schaft, sich auf die Art des Zuhorens einzulas-
sen, die «hart an der Schwelle» zur Empathie
steht. Die an diesem Gesprich beteiligten Per-
sonen sollten eher den guten Willen haben,
die Wahrheit herauszufinden, als einen strate-
gischen Vorteil zu erreichen. Das erfordert die
Bereitschaft dazu, kritisch zu reflektieren, in-
wieweit die eigenen Lebensumstinde und In-
teressen die eigenen Ansichten geprigt haben,
und die Offenheit dafiir, eine frither gestorte
oder unterdriickte Kommunikation miteinan-
der aufzudecken. Ein solcher Idealzustand
kann natiirlich niemals vollkommen realisiert
werden, aber, wie bei Habermas' «Idealtyp» der
«kommunikativen Kompetenz»1?, besteht die
Aufgabe von in der Inkulturation titigen Seel-
sorgern darin, Gespriche zu erméglichen, die
diesem Ideal zumindest niherkommen.

Der Inhalt des Gespriachs der Inkulturation
dreht sich um die Kultur und das «Leben»,
das sich hier abspielt, um die Geschichte und
die Vision des christlichen Glaubens und um
die Zusammenfithrung dieser beiden Seiten -
diese «Lebenswelt» und diese Glaubens-
tiberlieferung - in einer Weise, die auf beide
einen verindernden Einflu ausiiben. Diese
drei Schwerpunkte des Gesprichs weisen auf
eine bestimmte Dynamik und eine bestimmte
Vorgehensweise hin, die angewandt werden
konnen, um es zu vereinfachen. Ich habe an
anderer Stelle?0 ausfiihrlich iiber einen sol-
chen Gesprichsprozeff berichtet und bezeich-
ne ihn als einen «gemeinsamen christlichen
Praxisansatz». Meine Ausfithrungen zu diesem
Gedanken beziehen sich besonders auf die
Religiospidagogik. Hier méchte ich ihn als
angemessenen Ansatz fiir die Aufgabe der In-
kulturation vorschlagen?!.

Die «gemeinsame christliche Praxis» umfaft
fiinf prototypische «Schritte». Obwohl die
Schritte eine logische Reihenfolge aufweisen,
bilden sie eher ein dynamisches Prinzip, das
das Gesprich durchziehen sollte, als eine ge-
schlossene Marschformation. In einer pastora-
len Situation oder Begegnung wiirden sich die
Schritte kaum in ihrer logischen Abfolge ent-
falten, sondern wiirden in einer Vielzahl von
moglichen Anordnungen alternieren, wieder-
holt und kombiniert werden, Vorrang haben
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und in den Hintergrund treten. Ich méchte
hier in aller Kiirze einen Uberblick tiber diese
funf Schritte als fiinf Handlungen (Verben)
geben, die einen zielgerichteten Prozef der
Inkulturation durchdringen.

1. Schritt: zum Ausdruck bringen:

Das Gesprich der Inkulturation veranlaft
die Gesprichsteilnehmer unaufthérlich dazu,
ihre eigene Lebenswelt in Worte zu fassen, zu
verstehen zu geben, wie sie empfinden, was
mit ihnen, in ithrem Leben, in ihrer Kultur
und in ithrem Kontext geschieht. Ein solches
«Benennen» (P. Freire) ihrer «Praxis» in der
Welt kann auf unzihlig viele mogliche Arten
und Weisen geschehen, aber die Aufgabe der
Seelsorger besteht darin, die Gesprichs-
teilnehmer aufzufordern und zu ermutigen,
«thr eigenes Wort» iiber ihre «Lebenswelt» zu
sprechen, und dann den Charakter des Zu-
horens und des forschenden Eindringens zu
gestalten, der fiir ein wirkliches Gesprich
notig ist.

2. Schritt: Kritisches Reflektieren:

Die kritische Reflexion ist der Vorgang des
Aufdeckens der Entstehungsgeschichte und
der Bedeutung der eigenen Kultur und des
eigenen Kontexts. Eine solche Reflexion be-
schleunigt sowohl die persénliche Umkehr als
auch die Verinderung von Kirche und Gesell-
schaft. Seelsorger konnen die Gesprichs-
teilnehmer ermutigen, kritisch zu nachzuden-
ken (einschlieflich Gber sich selbst), indem sie
Fragen stellen, die den Verstand, die Erinne-
rung und die Vorstellungskraft beziiglich ihrer
historischen Situation beschiftigen: den Ver-
stand, um die Griinde fiir die bestehende
Praxis, die Interessen, denen man dient, die
eigenen unterschwelligen Annahmen und
Weltanschauungen, usw. erkennen zu kénnen;
die Erinnerung, um sich die individuelle und
gesellschaftliche Geschichte der eigenen Le-
benswelt bewuflt zu machen; und die Vorstel-
lungskraft, um sich wahrscheinliche und be-
vorzugte Ergebnisse, was getan werden kann
und sollte, neue Méglichkeiten, usw. vorstel-
len zu konnen. Im wesentlichen bedeutet die
kritische Reflexion als Antriebskraft des
Gesprachs der Inkulturation, die Menschen
einzuladen, Giber ithr Leben in diesem speziel-
len Kontext nachzudenken, sich an ihre Ge-
schichte zu erinnern und sich ihre Zukunft
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mit einem Verantwortungsbewufitsein fur sie
vorzustellen.

3. Schritt: Die «Erziblung» und Vision des
Christentums unmittelbar werden lassen:

An der Inkulturation interessierte Seelsorger
sind immer dafiir verantworlich, daff die Men-
schen in diesem Kontext direkten Zugang zur
«Erzihlung» und Vision des christlichen Glau-
bens erhalten. Ich sage «direkten» Zugang,
denn je mehr Menschen persénlich den Sym-
bolen des christlichen Glaubens (Schrift, Tra-
dition, Liturgie, usw.) begegnen konnen, desto
wahrscheinlicher st es, dafl sie thre eigene
kulturelle «Geschichte und Vision» mit der
christlichen Geschichte und Vision 1ns
Gesprich bringen. (Zur Verdeutlichung: Der
Ansatz des Katechismus, der in der friiheren
Evangelisierung angewandt wurde, leistete die-
sen «direkten» Zugang nicht). Ich verwende
den Begriff «Zugang»22, weil er signalisiert,
dafl es wichtig ist, die Menschen in die Lage
zu versetzen, selbst in ein unmittelbares
Gesprich mit den Symbolen des christlichen
Glaubens einzutreten, statt thnen etwas von
oben aufzuerlegen oder zu vermitteln. Wenn
ein solcher Zugang besteht, muf$ der Seelsor-
ger die Gesprichsteilnehmer immer wieder zu
einer dialektischen Aneignung des christlichen
Glaubens durch ihre eigene Kultur ermutigen.
Und hierin besteht die dynamische Intention
des 4. Schrittes!

4. Schritt: Sich zu eigen machen:

Dieser Schritt stellt den Hohepunkt der dia-
lektischen Dynamik dar, die die gesamte pa-
storale Praxis der Inkulturation durchdringen
sollte. Wie bereits festgestellt, findet der Aus-
tausch zwischen der Kultur und Lebenswelt
dieser Menschen und der kulturbefrachteten
Version des christlichen Glaubens, der in ih-
ren Kontext gebracht wird, statt. Hier sollte

1 Vel. zB. Aristoteles, Nikomachische Ethik, Buch 6,
Kapitel 11,7.

2 K. Rahner, Belief Today (New York 1967), 4. (Das
Zitat konnte auf deutsch nicht aufgefunden werden, d.
Red.) Hier gibt Rahner die Grundhaltung des Griinders
des Jesuitenordens,dem er angehorte, Ignatius von Loyola,
wieder, der das sakramentale Prinzip als «Gott in allen
Dingen schauen» formulierte; wir héren auch Anklingean
die poetischen Zeilen eines anderen Jesuiten, «Geladen ist
die Welt mit Gottes Herrlichkeit. Ausflammen wird sie wie
Glast von geriitteltem Flitter.» Gerard Manley Hopkins,
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das Gesprich die volle Kraft der dialektischen
Begegnung haben, die ich in dem Abschnitt
iiber die «pastorale Aufgabe» umrissen habe.
Wenn Menschen erkennen, was bestitigt und
hinterfragt werden muf}, und tiber was sie in
ihrer Kultur und in der Version der «christli-
chen Lehre», die ihnen gebracht worden ist,
hinausgehen miissen, konnen sie sich den
christlichen Glauben entsprechend ihrer eige-
nen kulturellen Weise des Empfangens aneig-
nen und werden ihn in Symbolen ausdriicken,
die sowohl ihrer eigenen Kultur entspringen
als auch dem christlichen Glauben angemes-
sen sind.

5. Schritt: Den Glauben leben und verdndern:

Der Ruf zum christlichen Glauben ist im-
mer auch eine Aufforderung zur metanoia, zur
personlichen Umkehr in der Nachfolge Chri-
sti, und zur Beteiligung am Aufbau des Rei-
ches Gottes in seinem jewells eigenen ge-
schichtlichen Kontext. Das Gesprich der In-
kulturation sollte diesen Aufruf zur Umkehr
enthalten; es sollte die Menschen auffordern,
sich zu entscheiden, wie sie thren christlichen
Glauben leben, zur Erneuerung der Kirche
beitragen und zur Verinderung ihres sozialen/
kulturellen Umfeldes auf das Reiches Gottes
hin gerichtet beitragen wollen. Dieser Ruf in
die Nachfolge sollte aber wirklich eher ein
einladender als ein erwartender sein, und Seel-
sorger sollten die Gesprichsteilnehmer ermuti-
gen, ihre Antwort darauf in der thnen eigenen
Art auszudriicken.

Ich empfehle diesen «Ansatz der gemeinsa-
men christlichen Praxis» als eine Moglichket,
die Dynamik der Inkulturation zu fordern,
aber ich bin sicher, es gibt noch andere Wege.
Es scheint mir jedoch, dafl die Begegnung der
Inkulturation einen solchen zielgerichteten
Ansatz des pastoralen «Gesprichs» erfordert.

Gedichte - Schriften - Briefe, hrsg. von Hermann Rinn
(Miinchen 1954) 54-55.

3 Die Texte des Zweiten Vatikanischen Konzils sind am
leichtesten zuginglich in: K. Rahner/H. Vorgrimler (Hg.),
Kleines Konzilskompendium. Simtliche Texte des Zwei-
ten Vatikanums (Freiburg i. Br. 1991).

4 Ich gebrauche «Erzihlung» als eine Metapher fiir die
gesamte Realitit des christlichen Glaubens, in Vergangen-
heit und Gegenwart, wie sie in vielen symbolischen
Formen zum Ausdruck kommt. Diese Formen umfassen:
Schriften, Traditionen und Liturgien; Glaubensbekennt-
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nisse, Dogmen, Lehren und Theologien; Sakramente und
Rituale; Symbole, Mythen, Gesten und religiése Sprach-
muster; Spiritualitit, Werte, Gebote und erwarteter Lebens-
stil, Gesang und Musik, Tanz und Drama; Kunst, Kunst-
handwerk und Architektur; Heiligengedenken; die Feier
der heiligen Zeiten und die Achtung vor heiligen Stitten;
Gemeinschaftsstrukturenund Formen der Regierung, usw.
Fiir weitere Angaben zu meinem Gebrauch der Metaphern
«Erzihlung» und «Vision» vgl. Th.H. Groome, Sharing
Faith. A Comprehensive Approach to Religious Education
and Pastoral Ministry (San Francisco 1991), besonders
Kapitel 4.

5 Vgl. P. Ricoeur, Interpretation Theory: Discourse and
the Surplus of Meaning (Fort Worth 1976) 91.

6 Vgl. z.B. D. Tracy, The Analogical Imagination (New
York 1981) 99-153.

7 Aa0O. 102.

8 D. Tracy, Theologie als Gesprich. Eine postmoderne
Hermeneutik(Mainz 1992).

? Tracy, Analogical Imagination, aaO. 154.

10 H.-G. Gadamer, Wahrheit und Methode. Grundziige
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