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Zukunftsperspektiven der Missionswissenschaft

Norbert Hintersteiner

Dank der Arbeit von zahlreichen christlichen Missionswissenschaftlern und von
Fachleuten verwandter Disziplinen werden wir nun dessen gewahr, dass das
Christentum nicht der ausschliefiliche Besitz des weifsen Mannes oder der Volker
der westlichen Welt ist. Die wissenschaftliche Literatur zur Schwerpunktver-
schiebung des Christentums in Richtung des globalen Siidens bestitigt zusam-
men mit demografischen Statistiken, dass sich die Landkarte des ,Weltchristen-
tums*“ tatséchlich in dramatischer Weise verdndert hat.1 Dies wirft Fragen hin-
sichtlich der kiinftigen weltweiten Entwicklung des Christentums auf, aber auch
Fragen danach, welche missionswissenschaftlichen Ansdtze und Paradigmen
heuristisch (noch) von Nutzen sind oder Perspektiven fiir die Zukunft bieten.

Im Folgenden werde ich die Position vertreten, dass die Verschiebung des Chris-
tentums in Richtung des globalen Siidens fiir die Missionswissenschaften eine
neue Orientierung und ein neues Paradigma der ,Interkulturalitit® erforderlich
macht. Oder etwas bescheidener gesagt: Interkulturelle und interreligidse The-
men miissen im Hinblick auf die Mission an die erste Stelle riicken.? Zu diesem
Zweck will ich zuerst das frithere , Ubersetzungsmodell* in den Missionswissen-
schaften neu iiberpriifen und auf diese Herausforderung anwenden. Und ich will



neue Ansdtze erkunden, heute missionswissenschaftliche Forschung zu betrei-
ben. Sodann will ich die Frage nach den Zukunftsaussichten einer solchen Per-
spektive dadurch vorantreiben, dass ich zeitgendssische Verstehensweisen der
Missionswissenschaften anhand der Diskurse der interkulturellen und kompara-
tiven Theologie betrachte. Zum Abschluss werde ich diesen Gedankengang zu
einem katholischen Missionsverstindnis in der Weltkirche und im weiteren
Raum der Beziehungen zwischen den Religionen ins Verhaltnis setzen.

._._Found in Translation”: Mission als kulturelle
Ubersetzung und interreligidses Zeugnis

Die Theorie der ,,ﬁbersetzung" erfreute sich unter den missionswissenschaft-
lichen Ansétzen der 1980er- und 1990er-Jahre eines gewissen Ansehens und
Stellenwerts, wenn es darum ging, die interkulturelle Dimension der Mission, die
Missionsgeschichte sowie die Ausbreitung und Rezeption des Christentums jen-
seits des europdischen Kontinents in zahlreichen lokalen Sprachen und Kulturen
des globalen Siidens auf den Begriff zu bringen. Mit , Theorie der Ubersetzung*
beziehe ich mich nicht auf die wortliche Ubersetzung von Texten - wiewohl diese
innerhalb der Geschichte und der Strategie der christlichen Mission eine zentrale
Rolle gespielt hat. Man betrachte zum Beispiel die zahlreichen terminologischen
Auseinandersetzungen im Zusammenhang mit der Ubersetzung der Bibel in
Umgangssprachen. In unserem Zusammenhang aber wird der Ausdruck im weite-
ren Sinne von , kultureller Ubersetzung*? gebraucht.

Zu den Autoren, die sich zuerst den I"Ibersetzungs-Ansatz innerhalb der Mis-
sionswissenschaften zu eigen gemacht haben, gehéren Andrew Walls und viele
seiner afrikanischen Schiiler, unter anderem Lamin Sanneh und Kwame Bediako.
In unterschiedlicher Weise legen sie ihren theologischen Ansdtzen das ,Prinzip
der Ubersetzbarkeit“ zugrunde und sprechen von der ,,ﬂbersetzung Gottes in die
Menschheit* und der sich daraus ergebenden Ubersetzbarkeit des Christentums
in eine Vielzahl von Kulturen. Damit beschreiben sie den interkulturellen und
verandernden Charakter des Ubersetzungsprozesses des Christentums. Lamin
Sannehs Arbeit Translating the Message: The Missionary Impact on Culture stellt in
diesem Zusammenhang eine der tiefschiirfendsten Missionstheologien und Mis-
sionsgeschichten dieser Art dar.4

Das ,Prinzip der Ubersetzung“, wie es von ihnen vorgeschlagen wird, ging
hauptsichlich aus einer kritischen und schopferischen Reflexion der Verinde-
rung des Christentums in einem afrikanischen Kontext hervors, doch es wurde zu
einem wichtigen Deutungsparadigma fiir das Verstidndnis der Entstehung des
weltweiten Christentums und dessen Vielfalt im Allgemeinen sowie fiir die Ent-
wicklung von kontextuellen und postkolonialen nichteuropdischen Theologien im
Besonderen.

Dariiber hinaus kann man die Frage stellen, ob das ,Prinzip der Ubersetzung* auf
das Christentum auch innerhalb von Kontexten anwendbar ist, in denen der
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Glaube nicht nur in lokale Denkweisen und eine lokale Kultur iibersetzt wird,
sondern in denen er historisch mit den Sprachen und geistigen Traditionen
anderer Weltreligionen einen gemeinsamen interkulturellen Raum bewohnt hat.
Dann stellt sich die Frage, wie man das missionswissenschaftliche Paradigma
kultureller Ubersetzung in Kontexten handhaben kann, in denen sich die christ-
liche Theologie am Knotenpunkt der grofsen Weltreligionen befindet.

Wenn man unter der jungen Generation englischsprachiger europdischer Mis-
sionswissenschaftler nach einem Ansatzpunkt fiir eine Antwort auf diese Frage
sucht, dann ist es von Nutzen, sich dem verstorbenen David Kerr zuzuwenden. Er
betonte unermiidlich den besonderen Kontext des nichteuropdischen Christen-
tums, der dieses angesichts interreligioser Realitdten, wie man sie bis vor Kurzem
im globalen Norden nicht kannte, zu einem interreligiosen Zeugnis herausfordert:

,Asiatische und afrikanische christliche Theologen arbeiten gewdhnlich mittels be-
wusster Interaktion mit indigenen religiésen Traditionen, welche deren Gesellschaften
prégen. Es ist fiir sie deshalb nicht abwegig, sich selbst im religiosen Verstdndnis als
,Bindestrich-Theologen ‘ zu sehen, welche sich das zu eigen machen, was im postkolo-
nialen Sprachgebrauch ,kulturelle Hybriditdt® genannt wird: Beispiele dafiir sind das
buddhistische Christentum des japanischen Theologen Kosuke Koyama, des taiwanesi-
schen Theologen C. S. Song oder von Lynn de Silva und Aloysius Pieris in Sri Lanka,
das konfuzianische Christentum, das von einigen chinesischen und koreanischen
christlichen Theologen geprigt wird, das Hindu-Christentum von mittlerweile drei
Generationen indischer christlicher Theologen. Afrikanische christliche Theologie hat
viele Aspekte traditioneller afrikanischer Religion in sich aufgenommen. Einige
zeitgendssische palistinensische Theologen betrachten sich selbst kulturell als Mus-
lime und im Hinblick auf ihren Glauben als Christen. “©

Diese nichteuropdischen christlichen Theologen leben einen religidsen Pluralis-
mus in einer Weise, die im Westen bis vor Kurzem nicht begriffen werden konnte.
Fiir sie war der religibse Pluralismus immer schon eine empirische Realitdt
gewesen, sowohl in ihrem Leben als auch in ihrer Theologie. Daraus folgt, dass
der wichtige Stellenwert der Theologie der Religionen nicht einfach eine theo-
retische Angelegenheit ist, sondern einen direkten Einfluss darauf hat, wie sich
diese Christen - die oftmals eine religiése Minderheit darstellen - ins Verhéltnis
zu den herrschenden Religionsgemeinschaften in asiatischen, islamischen und
afrikanischen Gesellschaften setzen. Interreligiose Versohnung und interreli-
gidser Dialog sind daher die beherrschenden theologischen und missionswissen-
schaftlichen Themen, wobei man damit die Gesamtgestalt christlichen Denkens
oder christlicher Identitdt nicht preisgibt. Innerhalb einer religiés mehrspra-
chigen Konstellation wird Mission im Sinne von kultureller Ubersetzung dann
hauptsichlich ein Prozess interkulturellen und interreligiosen Zeugnisses
gleichermafen. ,Wo der Pluralismus die vorgegebene Wirklichkeit der Gesell-
schaft ausmacht, wie dies in den meisten Teilen Afrikas und Asiens und zuneh-
mend im Westen der Fall ist, da wird der Dialog nicht mehr blof als ein



aufgeklirtes Mittel der Missionierung verstanden, sondern als das Wesen der
Mission selbst.“7

«Gott/die Gotter libersetzen”: Missionswissenschaft
als interkulturelle und komparative Theologie?

Hat der globale Norden der Missionswissenschaft neue Ansidtze anzubieten,
welche diese Wirklichkeiten integrieren? Die bewusste Wahrnehmung des Ent-
stehens und der Ausformulierung nichteuropdischer kultureller und theologi-
scher Ubersetzungen des Christentums hat gewiss unterschiedliche Gestalten
Jinterkultureller Theologie” in Europa und Nordamerika veranlasst, die oftmals
die missionswissenschaftliche Forschung auf den Priifstand stellen und sie zu-
weilen unter Verwendung einer neuen Terminologie ersetzen. Dariiber hinaus
haben ein zunehmender religioser Pluralismus und intensive interreligiose Debat-
ten in den Vereinigten Staaten die Entwicklung neuer Formen interreligidser
Forschung vorangebracht - inshesondere die , komparative Theologie“ -, welche
sich auch auf die Mission auswirken mogen. Ich vertrete die Auffassung, dass in
beiden Kontexten der Ansatz kultureller Ubersetzung und des interreligiosen
Zeugnisses gut anwendbar ist. Ein kurzer Blick auf beide soll das deutlich
machen.

Die Urspriinge interkultureller Theo-
logie in den 70er-Jahren findet man in
der Tat in Bemiihungen von Theolo-
gen im globalen Norden, nichteuro-
paische Theologen wahrzunehmen,
mit ihnen zu kommunizieren, sie zu
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weise war anfanghaft bereits Ende des 20. Jahrhunderts in Kreisen von rémisch-
katholischen Theologen mit dem Gedanken einer , kulturell polyzentrischen
Weltkirche” (J. B. Metz) entstanden, deren konkrete Gestalt der Einheit als
Anerkennung der Vielfalt ethnokultureller Christentiimer verstanden wurde. Als
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die Missionswissenschaften diese Debatte aufgriffen, indem sie lokale Theologien
unterstiitzten, entstand eine lebhafte Debatte dariiber, welche leitenden Prinzipi-
en zwischen kontextuellen und universalisierenden Verstehensweisen einer in-
terkulturellen Hermeneutik und Theologie vermitteln kénnten.?

An dieser Stelle ist das Unterfangen einer interkulturellen Theologie mit bedeu-
tenden systematischen Herausforderungen konfrontiert, inshesondere im Lichte
der Unterschiedlichkeit und der Forderungen kontextueller Theologen. Zunichst
bietet das westliche Projekt einer ,interkulturellen Theologie* Theologen der
Dritten Welt ein Forum fiir die Anerkennung ihrer kulturellen Besonderheit
innerhalb der Theologie. Andererseits erhebt eine interkulturelle Theologie den
Anspruch, dass kontextuelle Theologie aufgrund ihrer Reflexion der eigenen
Kontextualitit offen fiir andere Kulturen ist. Als exemplarisch dafiir kann Robert
Schreiter gelten: In Der Abschied vom Gott der Europder zeigt er die kulturelle
Grundlage lokaler Theologien und ihr Verhéltnis zur umfassenderen christlichen
Tradition auf, und ein Jahrzehnt spéter pladiert er fiir eine ,neue Katholizitit" im
Lichte eines global erweiterten Verstdndnisses von Kultur und der Notwendigkeit
einer interkulturellen Hermeneutik.10 Wie kann der christliche Glaube in der Be-
sonderheit einer bestimmten Kultur Gestalt gewinnen, ohne seine universalen
und deshalb transkulturellen Wahrheitsanspriiche im Lauf des Prozesses kultu-
reller Ubersetzung preiszugeben? Und wie konnen kulturelle Unterschiede im
konkret gelebten christlichen Glauben mit der ,Katholizitdt“, das heif’t der
universalen Einheit der Kirche zusammen bestehen? Die theologischen Themen,
die man behandeln muss, erschopfen sich nicht in diesen Fragen, doch sie
gehoren zu jener Art von Themen und Diskussionen, die fiir das, was die west-
europdischen und nordamerikanischen Missionswissenschaftler der jiingeren
Zeit unter diesem neuen Programm einer ,interkulturellen Theologie“!! verste-
hen, bezeichnend sind.

Das andere Gebiet, die angloamerikanische ,komparative Theologie", stellt einen
weiteren vielversprechenden Ansatz dar, den sich der missionswissenschaftliche
Diskurs und die missionswissenschaftliche Praxis im Hinblick auf die interkultu-
rellen und interreligiésen Herausforderungen zu eigen machen sollten. Sie baut
auf dem Reflexionsstand der frithen Pioniere des theologischen Dialogs zwischen
den religiésen Glaubensiiberzeugungen auf und scheint sich nun zum leitenden
Paradigma auf diesem Gebiet zu entwickeln.

Die angloamerikanische komparative Theologie unterscheidet sich ziemlich von
Adolf Exelers Versuch, in den deutschsprachigen Lindern in den 70er-Jahren
des vorigen Jahrhunderts die Missionswissenschaften durch eine ,vergleichende
Theologie“ zu ersetzen.1? Beide Ansdtze gehen in unterschiedlicher Weise von
der missionarischen Begegnung mit verschiedenen Kulturen und Theologien im
nichteuropiischen Kontext aus. Doch die neue angloamerikanische komparative
Theologie beschrankt sich nicht auf eine innerchristliche missionswissenschaft-
liche Diskussion kulturiibergreifender und vergleichender Themen innerhalb des
weltweiten Christentums. Ihr spezifisches Profil gewinnt sie vielmehr vor allem
auf dem Gebiet der interreligiosen theologischen Debatte und des religionsiiber-



greifenden Zeugnisses in der Begegnung mit den Weltreligionen, indem sie detail-
lierte vergleichende Fallstudien und besondere Projekte erarbeitet. Obwohl sich
die Perspektiven der komparativen Theologie im Lauf der Zeit in dem MaR ent-
wickeln werden, als sich mehr Theologen mit ihren jeweiligen besonderen Projek-
ten daran beteiligen, hat uns Francis Clooney nach seiner iiberaus produktiven
Pionierarbeit durch speziell hindu-christliche Forschungsarbeiten geholfen, be-
reits einige der systematischen Eckpunkte einer zeitgendssischen komparativen
Theologie auszumachen, obwohl deren Hauptgebiet die Arbeit im Bereich spezifi-
scher interreligiéser Fragestellungen ist. 13

Komparative Theologie setzt die Akzeptanz des interreligiosen Charakters der
Theologie voraus. Theologie in einem Verstindnis, das wenigstens der fides quae-
rens intellectum entspricht, ist eine Praxis, die Menschen unterschiedlicher Tradi-
tionen gemeinsam ist. Selbst wenn das Christentum im Westen eine besondere
Geschichte hat, darf die Theologie nicht auf einen westlichen oder christlichen
Kontext beschridnkt bleiben. Von dieser Sichtweise her kann man von einer
Hindu-Theologie, einer islamischen Theologie, einer jiidischen Theologie und
vielleicht sogar von einer buddhistischen oder taoistischen Theologie sprechen.
Sofern Theologie eine intellektuelle religiose Aktivitit in unterschiedlichen Kul-
turen darstellt, konnen Theologen miteinander in einen Dialog eintreten und die
Ahnlichkeiten und Unterschiede beziiglich theologischer Inhalte und Methoden
iiber Religionsgrenzen hinweg erkunden. Eine solche Theologie ist vergleichend
(komparativ), interreligios und dialogisch. Theologen sind auf diese Weise sowohl
anderen religiosen Traditionen als auch ihrer eigenen verpflichtet.

Gewiss wird eine komparative Theologie auch Fille beriicksichtigen miissen, in
denen die Sensibilitit fiir die Besonderheit einer anderen theologischen Tradition
zur Skepsis hinsichtlich der Ubersetzbarkeit ihrer Ausdriicke und Begriffe iiber
religiose und theologische Grenzen hinweg fiihrt.

Im Fall des Christentums werden Fragen des religiosen Pluralismus oft mit
Fragen zur einzigartigen Stellung des Christentums innerhalb der Religionen, der
Bedeutung religioser Bekehrung und einer weiteren oder engeren Auffassung
beziiglich der Akzeptanz anderer Religionen in Verbindung gebracht. Innerhalb
der jiingeren Theologie der Religionen wurde die letztgenannte Frage unter den
Stichworten Inklusivismus, Exklusivismus und Puralismus abgehandelt. Doch
diese Art von Religionstheologie erfordert im Allgemeinen nicht unbedingt eine
besondere Kenntnis anderer religioser Traditionen, und ihr Rechtfertigungs-
grund bleibt eine interne Angelegenheit des christlichen Diskurses. Eine solche
Religionstheologie hat gewiss eine bestimmte Rolle zu spielen. Doch die Vertreter
einer komparativen Theologie wiirden darauf bestehen, dass sie nur nach einer
ausgiebigen komparativen theologischen Praxis am besten entwickelt werden
kann.14

Hat eine komparative Theologie eine neue theologische Gemeinschaft ,inter-
religiosen Glaubens® zur Voraussetzung oder erfordert sie eine solche, in der die
Theologie nicht mehr an eine besondere Glaubensgemeinschaft oder einen beson-
deren theologischen Diskurs gebunden ist? Wenn die komparative Forschung
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redlich und fruchtbar sein soll, muss der komparative Theologe tatsichlich in
zunehmendem Maf} innerhalb eines weiteren theologischen Horizonts und inner-
halb einer theologischen Gemeinschaft leben, die sich iiber religidse Grenzen
hinweg ausdehnt.

Trotz dieses weiteren theologischen Horizonts und ihres dialogischen Wesens
kann komparative Theologie immer noch konfessionell und apologetisch sein.
Wenn der Dialog fiir eine interreligiose Theologie wesentlich ist, dann liegt genug
lebhafte Dynamik darin, Unterschiede im interreligiosen theologischen Dialog zu
entdecken und zu diskutieren. Dariiber hinaus sollte es nach einem Prozess des
Gebens und Empfangens im theologischen Vergleich fiir die daran Beteiligen
moglich sein, die Wahrheit ihrer eigenen religidsen Glaubensiiberzeugungen im
Kontext interreligiosen Zeugnisgebens zu vertreten.

Nach Wiirdigung dieser beiden jiingeren Ansétze im Bemiihen der Theologie, in
der interkulturellen und interreligiosen Forschung voranzukommen, miissen ei-
nige wenige Fragestellungen der weiteren Diskussion vorbehalten bleiben: Zu-
ndchst: Wenn die Mission Verantwortung fiir die interkulturelle Theologie
iibernimmt, setzt sie dann tatsdchlich die Bemithungen der vergangenen Jahr-
zehnte fort, lokale Theologien in verschiedenen Kulturen wahrzunehmen und auch
die europdische und nordamerikanische Theologie als eine solche bzw. die Tradi-
tion selbst als eine Reihe solcher lokalen Theologien zu betrachten, sodass die
s&lassischen” Theologien aus dem globalen Norden tatsédchlich weiterhin die Ver-
antwortung dafiir {ibernehmen, ihre eigene situative Bedingtheit und gesell-
schaftliche Verortung innerhalb einer globalen Christenheit anzuerkennen? Zwei-
tens: Jeder Versuch, Mission als interkulturelle Theologie umzuetikettieren, wird
mehr erfodern als eine schlichte Verdnderung der Terminologie. Es gab bereits
eine lange Diskussion dariiber, ob die Missionswissenschaft {iber ein spezifisches
methodologisches Riistzeug verfiigt oder ob sie ein Forschungsgebiet in Parallele
zu kulturellen oder ethnischen Forschungen bildet. Wenn die Missionswissen-
schaft sich selbst als interkulturelle Theologie darstellt, wird dies dann unserem
Verstédndnis von Kultur, Theologie oder Religionswissenschaften etwas Spezifi-
sches hinzufiigen, das wir nicht auf anderen Wegen herausfinden kénnen?15
Drittens: Es muss zugegeben werden, dass die komparative Theologie ebenso wie
die interkulturelle Theologie noch weit davon entfernt ist, eine eigenstidndige
akademische Disziplin zu sein, und dass die Auseinandersetzung iiber ihren
akademischen Status gegeniiber der interkulturellen Theologie einerseits und der
zeitgendssischen Missionswissenschaft andererseits gerade erst begonnen hat.
Man kann jedoch ihre Eignung dafiir, mit jeder Art von kiinftiger missionswissen-
schaftlicher Forschung zu korrelieren, klar erkennen.

Mission in der Weltkirche und interreligidses
Zeugnis

In den bisherigen Uberlegungen habe ich die ,kulturelle Ubersetzung" des Chris-
tentums betont, um sowohl das Verwurzeltsein des Christentums in unterschied-



lichen Teilen der Welt begrifflich zu fassen als auch nichteuropéische Theologien
als Ergebnis und Instanzen transformativer Ubersetzung darzustellen. Zweitens
habe ich versucht, Aspekte eines Missionsansatzes aufzuzeigen, der einer Ver-
schiebung weg vom traditionellen Missionsbegriff hin zur Sichtweise von Mission
als ,interreligiosem Zeugnis“ im Licht des gegenwirtigen religiosen Pluralismus
und der neuen, durch die Begegnung mit anderen Religionen aufgeworfenen
Fragen gerecht wird. In welchem Verhltnis stehen nun die bisher dargestellten
missionswissenschaftlichen Ansédtze mit ihren unterschiedlichen 6kumenischen
und theoretischen Anliegen zur postkonziliaren romisch-katholischen Missions-
wissenschaft?

Von zentraler Bedeutung ist hier vor allem anderen die Bezugnahme auf Entwick-
lungen in der zweiten Halfte des 20. Jahrhunderts, nach dem Anfangsimpuls des
Zweiten Vatikanischen Konzils. Die vielen Dokumente der Weltkirche und der
Ortskirchen sowie neue missionswissenschaftliche Ansitze bezeugen die Not-
wendigkeit, die Aufgabe der Missionswissenschaft neu zu bedenken und gleich-
zeitig ihre zunehmende Bedeutung anzuerkennen. Was die Weltkirche betrifft, so
ist es bemerkenswert, dass die von Papst Johannes Paul II. im Jahr 1990
promulgierte Enzyklika Redemptoris missio. Uber die bleibende Giiltigheit des Missi-
onsauftrags der Kirche in Kontinuitdt zum Missionsdekret des Zweiten Vatikani-
schen Konzils, Ad Gentes, behauptet, dass die missionarische Tétigkeit der Kirche
noch nicht an ein Ende gelangt sei, sondern dass die Kirche vielmehr angesichts
neuer religioser, kultureller und gesellschaftlicher Bedingungen am Beginn eines
neuen missionarischen Zeitalters stehe.

Diese Sichtweise von Mission anerkennt, dass die Ausbreitung des Christentums
nicht an irgendeine besondere ethnische, sprachliche, politische oder kulturelle
Konstellation gebunden ist, sondern im Hinblick auf dessen universale heilbrin-
gende Sendung und kulturelle Ubersetzbarkeit im Prinzip offen ist fiir die Vielfalt
der Welt. Als Folge davon ist der christliche Glaube imstande gewesen, in fast
allen Lindern, Kulturen und Volkern der Welt Wurzeln zu schlagen. So unter-
schiedlich die Prozesse der Weltmission in Abhdngigkeit von ortlichen oder
zeitlichen, vergangenen oder gegenwdrtigen Gegebenheiten sind: Sie alle kom-
men darin iiberein, wie wichtig interkulturelle Dimensionen der Ubersetzung, des
Austausch und der Begegnung sind. 16

Was das ,interreligiose Zeugnisgeben“ betrifft, so war innerhalb der rémisch-
katholischen Missionswissenschaft lange Zeit ein exklusivistisches Heilsver-
stindnis vorherrschend, selbst dann, als die missionarische Praxis eine eher
vermittelnde, inklusivistische Haltung zu erfordern schien. Innerhalb dieses
Modells werden andere Religionen als Ausdrucksweisen der menschlichen Gott-
suche gewiirdigt. Dementsprechend bleiben ihre Gottheiten, selbst wenn sie
herabgestuft werden, ,iibersetzbar, wie Kardinal Ratzinger sagte. Sie sollen ,als
Ahnungen, als Stufe auf der Suche nach dem wahren Gott und seiner Spiegelung
in der Schépfung® betrachtet werden, sie kénnen ,zu Botschaftern des einen
Gottes werden®17.

Ein deutscher Missionswissenschaftler, Michael Sievernich, stellt hier im An-
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schluss an Redemptoris missio fest, dass die katholische Missionswissenschaft die
weitere theologische Aufgabe hat, der Rolle des Heiligen Geistes eine stirkere
Aufmerksamkeit zu widmen: ,Wenn das Wirken des Geistes in allen Kulturen
und Religionen, auch vor dem Kommen von Missionaren, anerkannt wird und zu
einem fiir Uberraschungen offenen Dialog (vgl. Apg 10,45) fiihrt, dann besteht
weder ein Widerspruch zwischen missionarischer Verkiindigung und inter-
religivsem Dialog noch handelt es sich um eine Alternative.“18 Aus der voran-
gehenden Diskussion sollte klar geworden sein: Interreligioser Dialog und
glaubensiibergreifendes Zeugnis ersetzen den Missionsanftrag der Kirche nicht,
sie ergdnzen ihn vielmehr durch die Dynamik der Gegenseitigkeit und die Suche
nach Wahrheit iiber Kulturen und Religionen hinweg. Die Schaffung der theologi-
schen Pramissen fiir die Erforschung der weltweiten Christenheit als eine sowohl
interkulturelle als auch eine mégliche interreligiése Theologie bleibt eine Heraus-
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Aus dem Englischen iibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.

Mission und ,Remission”

Mission und interreligiéser Dialog in einem postmoder-
nen, postkolonialen Zeitalter

Peter Admirand

. Drei missionarische Szenen

Ist die Mission ein Krebsgeschwiir innerhalb des Christentums gewesen oder hat
ein Krebsgeschwiir die christliche Mission befallen? Dieser Beitrag will diesen
Fragen im Licht des interreligiosen Dialogs nachgehen, doch zundchst sollen drei
Szenen die Tonlage vorgeben und die Perspektive deutlich machen.

Norbert
Hintersteiner



