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Bildung zur Gerechtigkeit — Gemeindepadagogische Pe  r-

spektiven
7 Erfahrungen und 8 Erkenntnisse

Vorbemerkung:

Ich habe flr meinen Vortrag einen induktiv-biogsafien Zugang gewahlt, weil es mir wich-
tig ist, auch die Ambivalenzen und Paradoxien desnias deutlich zu machen und die emo-
tionale Dimension des Themas nicht auszuklammegin®iGrundfrage lautet: Mit welchen
Erfahrungen von Gerechtigkeit bilden wir aus zdd@&ng zur Gerechtigkeit?

Dazu mochte ich eine Bestandsaufnahme unserer glien machen und einige Konse-
guenzen aufzeigen.

1. Biografischer Beginn: Nach einer Karriere als Elaratliche in Jugendarbeit und Be-
hindertenarbeit habe ich mich in meinem Studiurerisiv mit Befreiungstheologie,
vor allem mit feministischer Theologie auseinanésgjzt. Entscheidend war dabei
die Erkenntnis: als weil3e, deutsche, christlickeuin ich Taterin und Opfer
zugleich, ich profitiere vielfaltig von ungerecht8trukturen, bin in vielen Bereichen
privilegiert, als Frau aber auch immer noch ,Opfesh ungerechten Strukturen, die
mich benachteiligen oder Gewalt aussetzen. Diesgy8a auszuhalten und durchzu-
buchstabieren, erfordert eine hohe Ambiguitatséoler Die Miihe dieser Prozesse ist
fur mich exemplarisch am Thema der Geschlechtechégkeit zu erleben, die wir ja
in unseren eigenen Familien und Lebensgemeinschigtgich durchbuchstabieren.
Zugleich sehen wir hier auch die ,Vergesslichkeih Erfahrungen. Unsere Studie-
renden denken haufig, GeschlechtergerechtigkekeseiThema mehr. Erst wenn sie
selber versuchen, Familie und Beruf zu vereinbaresrken sie, dass wir das Thema
in unserer Gesellschaft noch nicht befriedigen@gidiaben. Das zeigt fir mich auch
die aktuelle Diskussion ums Familienbild.

2. Im Zusammenhang mit der Globalisierung frage icbhminwieweit die dualistische
Tater-Opfer-Analyse Gberhaupt noch stimmt. Ich @egmier verschieben sich Gerech-
tigkeitslinien. Bei jeder Betriebsschliel3ung in emresn Land merken die Menschen,
dass die Globalisierung bei uns angekommen istxinganz schnell zu Globalisie-
rungsverlierern werden konnen. Die Verunsicheraingdiese Erfahrung auslost, und
die Angst vor sozialem Abstieg vor allem im Altdre nach der Friedrich-Ebertstudie
39 % der Bevolkerung erfasst hat, durchzieht alikels und verandert unser Le-
bensgefuhl. Ich ziehe daraus die Konsequenz, dasgeue Analyseinstrumente brau-
chen, die es uns ermoglichen, Milieus und Lebemsiagobal zusammen zu denken.
Und ich frage mich, wo uns noch positive politistitepien begegnen. Der Zusam-
menbruch des Kommunismus hat da zumindest in dstdeetschen Linken grol3e
Fragezeichen hinterlassen, wie eine gerechte Vdelimg gedacht werden kann.

3. Mein befreiungstheologisches Engagement hat micHikariat in einen sozialen
Brennpunkt in Miinchen gefihrt. Ich wollte bewusséine Gemeinde, wo ich es mit
den ,Armen“ und Benachteiligten in unserem Landéuruhatte. Die Gemeinde hatte
eine Geschichte als soziale Modellgemeinde himtér ®och was ich dort Anfang der
90er Jahre erlebt habe, war sehr desillusionief@iedzahlreichen sozialen Einrich-
tungen verwalteten die Not und standen im Wettbbwer die ,Kunden®. Das Stadt-



viertel und die Gemeinde teilte sich deutlich ia,dlie etwas haben und in die, die
nichts haben. Besonders hart war das in der Scholes eine klare Abgrenzung ge-
gen die ,Looser” und kaum Empathie gab. Gerechiigkar das Recht des Starkeren.
Kirche und Diakonie standen sich versault und getrgegeniber. Die Birgerliche
Mitte der Gemeinde zog sich in Hauskreise zurtick Ddakonie kiimmerte sich um
die ,Armen*. ,Gemeinde als Eintibungsfeld von Tehnae und Anerkennung von
Armen als Moglichkeit der Beteiligung von Gruppemnginalisierter®, wie sie in der
Denkschrift ,Gerechte Teilhabe” (Zif.145) gefordeiitd, hat dort jedenfalls Anfang
der 90er Jahre nicht funktioniert.

Beeindruckende Glaubwurdigkeit im sozialen Engagerhabe ich damals nur bei
den ,Radikalen” erlebt: den ,kleinen Schwesterrude®iner Ordensgemeinschaft,
die in den Notunterktinften lebte und das weniges swa hatten, mit inren Nachbarn
teilten und dadurch nicht mental die Differenz zskisn eigenem Lebensstandard und
Not der anderen Uberbriicken mussten. Aber war elasinzige Weg? Was ich da-
mals da erlebt habe, war die Ernlichterung der lsozBewegungen am eigenen Leib.
Geblieben ist die Frage, ob glaubwuirdiger Einsat£Serechtigkeit nur da gelingt, wo
uns die Not auf den Pelz rickt — in den BasisgedeirBrasiliens, der verfolgten Kir-
che in der DDR, in Gemeinden mit vielen Arbeitnehmelie von Betriebsschlief3un-
gen betroffen sind oder beim Kirchenasyl?

. Noch eine biografische Erfahrung aus der Akadergieinde, in der ich nach dem
Vikariat gearbeitet habe. Dort ist Bildung zur Gamggkeit im Kleinen gelungen als
ein Weg von vielen tausend kleinen Schritten. Eifedt-Laden, Frichteboykott in
der Frauenarbeit, Missionspartnerschaften wareieusipezifische Lernorte. Deutlich
wird mir daran: Wahrend die einen sich als Gebddeit Themen sozialer Gerechtig-
keit anwaltschaftlich beschaftigen kdnnen, sindatideren damit beschatftigt, um ge-
rechte Zugange zu Bildung zu k&dmpfen.

Die Schwierigkeit dieses Weges fir mich ist: Esttleft das Gefluhl, dass die Ent-
wicklung rennt, wahrend wir nur kleine Schritte gahDarum gilt es, die Ungleich-
zeitigkeit dieser langsamen Veranderung in einschleunigten Welt auszuhalten.
Und es gilt, eine wachsende Komplexitat auszuhattas steigende Nichtwissen an-
gesichts langsam wachsenden Nichtwissens, wiestsrgel hema war.

Mich beschaftigt in diesem Zusammenhang auch eage&iung mit Studierenden,
die vor einigen Wochen auf mich zukamen und eimaiS&sitzung zum Thema Spi-
rituelle und Politische Verankerung von Arbeit tserechtigkeit in der Gemeinde von
mir wollten. In der Vorbereitung schwappte meinazgaFrustration und Resignation
mit dem Thema Gerechtigkeit hoch und ich habe s¢dnsiv Gberlegt, wie ich den
Idealismus meiner Studierenden positiv aufnehmehiminealistische Schritte umset-
zen kann, ohne meine frustrierenden Erfahrungetentlich werden zu lassen.

. Mission und Diakonie sind heute Orte, in denenTama Gerechtigkeit kirchlich
wach gehalten wird. Das ist eine Frucht meiner Aibanternationalen Tagungen
und als Fortbildungsleiterin in der Diakonie gewedgort bin ich spirituellen Ge-
meinschaften begegnet, die aus sozialem Engageyeemichsen waren. Und mir
wurde deutlich: Diakonie agiert als Anwalt soziaBerechtigkeit weltweit (,,Brot fur
die Welt" gehort zur 6kumenischen Diakonie), imegign Land und im Alltag der
Pflege- und heilpddagogischen Routine. GerechtigikeKleinen bekommt dort ein
Gesicht. Kostensatzverhandlungen fir Pflegeheine esine Konkretion im Kampf
um Gerechtigkeit, denn der Einsatz flr gerechteaBking von Pflegekraften ist die
aktuelle Zuspitzung der Frage nach der Generatgerechtigkeit. Und Diakonie war
schon immer ein Bildungsort, als Trager von Schuled vielfaltigen Bildungserfah-



6.

rungen durch Praktika, soziales Jahr, Zivildiemst Boch durch den tiefen Graben
zwischen Diakonie und Kirche werden diese Lernoriger Gemeindepéadagogik
kaum wahrgenommen.

Wir haben uns gestern mit den grof3en VorbildemeinBildung zur Gerechtigkeit be-
schaftigt, mit Ernst Lange und Paolo Freire. InmeeDissertation Gber den Bayeri-
schen Mutterdienst habe ich mich intensiv mit Logtel Nold, dem ,weiblichen Ernst
Lange" auseinandergesetzt. Sie hat ihre Mitarbaikumenischen Gremien und im
Lutherischen Weltdienst, dem diakonischen Arm dé&Bl.in ihren Beitrdgen fur die
Latare-hefte, einer Schriftenreihe fir die Fraubararmund Erwachsenenbildung, um-
gesetzt und hat dort versucht, ihre Lernerfahrunvgaiterzugeben. Die Entwicklung
einer eigenen Buchreihe ,Stichworter zur Entwickjspolitik Anfang der 70er Jah-
re, in der Texte von Paolo Freire und Modelle vasiBgemeinden im europaischen
Kontext veroffentlicht wurden, hat allerdings zumiRRdes Laetare-Verlages gefuhrt.
Die Bucher, die noch heute aktuelle Themen verHtemdanden keine Kaufer, das
Thema hatte damals keinen Markt. Wie Ernst Langaush Liselotte Nold an dieser
Erfahrung, dass die Menschen um sie herum nicleirsefollen, was doch so dran-
gend ist, fast zerbrochen und 1978 mit 66 Jahrstogeen. Zwei Konsequenzen ziehe
ich daraus: Einsatz fur Gerechtigkeit fuhrt in gmmephetische Existenz und die war
immer schon mihsam. Anwalt von Gerechtigkeit sgtinnbequem, riihrt an schlech-
tes Gewissen, fuhrt in Ohnmacht und Hilflosigk@&itotzdem ist der Ansatz bei den
Erfahrungen der Zielgruppe trotz prophetischer Uindgt unverzichtbar. Und er ist ei-
ne hohe padagogische Herausforderung, die diesesr&en von ,Aufklarern® nicht
sehr gut gelungen ist, die aber auch heute nwersgklingt, das zeigen die milhsamen
Erfahrungen mit politischer Erwachsenenbildung.

Es bleibt aber auch eine andere Frage: Was sodigser Arbeit fur die spirituelle
und emotionale Balance? Wie sorgen wir dafir, des&nergie, die aus den bibli-
schen Verheildungen von Gerechtigkeit stromt, nicker Begegnung mit der Wirk-
lichkeit vollig verheizt wird?

Ein letzter Erfahrungsbaustein. Mich beschaftigzde sehr die neu entstehende vir-
tuelle Welt, die im Internet in Web 2.0 durch ,Sedd.ife” und &hnliche Plattformen
entsteht. Welche sozialen Strukturen entsteheresedvirtuellen Welt, welche Werte
und Regeln gelten dort? Werden die realen Verlssgnieproduziert oder gerechter
gestaltet? Und wie verandert Virtualitdt unserei@@ngen und unsere Beziehungs-
fahigkeit, unseren Umgang mit Grenzen, Alter, Kitagikund Leiden anderer? Dazu
mochte ich zitieren aus einem Artikel in der SZ v8in1.2007 Uber den Umgang von
Jugendlichen mit selbstgedrehten Gewaltmoviesein Artikel wird Klaus Hurrel-
mann zitiert: Der Ehrenkodex hat sich geandertdardit das Verhaltnis zwischen
Opfer und Tater. Es gebe keine Regeln mehr, di®géear schiitzen, sein Schicksal
spiele keine Rolle mehr. Wie auch, fragt Hurrelmamo doch der Mensch, der malt-
ratiert werde, in einer Mischung aus Kurzschluss psychischem Ausnahmezustand
nicht mehr als Mensch wahrgenommen wird? Heute gelselten darum, die
Missetat eines anderen zu vergelten, sich fur eg&mrecht zu rachen. Der Mensch,
der auf der Stral3e, in der Schule geprlgelt werskinn der Wahrnehmung der Téater
»ein virtueller Mensch®. Der Artikel berichtet dariiber eine Schule, die eine AG fur
Medienkompetenz eingerichtet hat. Einer der Scletgihlt, er konne brutale Videos,
auf denen gekopft und geschossen, amputiert umdrerbwerde, heute nicht mehr
anschauen: ,Ich frage mich dann immer, wie sich@pfer fuhlt.“ Solche Berichte
zeigen mir: wir brauchen Orte der Eintibung von Ettmigader Wahrnehmung von
Menschen als Gegentiber, der Einlbung in Beziehéahiggfeit, denn das ist die Basis



daflr, dass die goldene Regel funktioniert, dasshidupt der Wille zu Solidaritat ge-
weckt wird.

Erkenntnisse fir die Gemeindepadagogik
Vorab eine Kernfrage: ist Gerechtigkeit eigentkh Lernziel (im Sinne von Charakter- oder
Bewusstseinshbildung)? Oder ist Gerechtigkeit Bigginhalt im Sinne des Wissens Uber Re-
geln und Strukturen von Gerechtigkeit und das Ehtst von Ungerechtigkeiten. Oder ist
Gerechtigkeit Gerechtigkeit Gottes und Gerechtigleier den Menschen. (Vgl. Einleitung
in Bibel in gerechter Voraussetzung von Bildunggpssen im Sinne eines gerechten Zu-
gangs zu Bildung? Und wie ist es mit der Gerecleiigk den padagogischen Settings, die
wir kreieren? Geht es in der Bildung nicht um ditkdhe Desigsn, die Beteiligung ermaogli-
chen und Marginalisierung verhindern?

1. Welche Gerechtigkeit?
Warum wir uns in der Gemeindepadagogik mit Gerg&pit beschaftigen, muss nicht lange
begriindet werden. Gerechtigkeit ist ein biblischestralthema, als Sprache, auch ein In-
strument auf dem dornigen Weg zu mehr Gerechtigkieit! doch ist sie evangelisch gesehen
kein ganz einfaches Thema. Durch die konsekutingkg&ir von Glauben und Werken ist Hil-
fe fur andere und Einsatz fur Gerechtigkeit algEales Glaubens und nicht als Heilsbedin-
gungen zu begrinden. Menschliche GerechtigkeBpisgel der gottlichen Gerechtigkeit, als
Ausdruck der Dankbarkeit hat im Vergleich zu andezagangen weniger eindringlichen
Impetus und Nachhaltigkeit in der Forderung, wah 81 der Vernachlassigung der diakoni-
schen Thematik in der evangelischen Theologie orter haufigen und unbearbeiteten Kon-
kurrenz zwischen religioser und ethischer Bilduemtz Hier ist es noch nicht gelungen, das
Verhaltnis von Spiritualitat und sozialer Verantwmg befriedigend zu klaren.
Weiter ist zu fragen: Von welcher Gerechtigkeiteedavir? Was meinen wir damit? Jedem
das Seine oder jedem das Gleiche? Oder, um mit Rimhsrd Reuter zu reden: In welchen
Fallen ist es gerecht, dass jeder unter Abstralggdner Verschiedenheit das Gleiche erhalt
und wann soll jeder das Gleiche mach dem Mal? s¥i@echiedenheit erhalten? Die Ar-
mutsdenkschrift sagt dazu: Beteiligungsgerechtigkee sie die christliche Sozialethik ins
Auge fasst, verbindet Verteilungs- und Befahigumgsghtigkeit miteinander (Ziffer 61 Ar-
mutsdenkschrift)

2. Wie wird Bildung zur Gerechtigkeit in der GP umees?
Wir stehen hier vor einer doppelte Aufgabe bzw. zwei Zielgruppen: Es geht um
Bewusstseinsentwicklung bei den ,Reichen®, (Entiiok von Solidaritat, compassi-
on) und um Beteiligungsforderung bei den ,Armenspaum die Frage: was aktiviert
Eigenverantwortung und Hilfe zur Selbsthilfe? Wasd&glicht Teilhabe? Ich pladiere
in diesem Zusammenhang fir den Begriff Empowerndart,ich aussagekraftiger als
den Begriff Teilhabe finde. Reich und Arm steheer lails Stellvertreterbegriffe fur die
verschiedenen Formen von Benachteiligung und Bmineg. Diese doppelte Aufgabe
wurde bisher nur hinkend umgesetzt: vermutlich hakie mehr Erfahrung mit Be-
wusstseinsentwicklung als mit Teilhabebefahigung Empowerment. Das haben wir
bisher der Diakonie Uberlassen.
Ich meine aber, dass wir nicht nur einen Bildungagfbei den ,Armen*“ haben, son-
dern die Chance, auch mit den Privilegierten ireoeisGesellschaft in Kontakt zu
kommen, nutzen sollten. Im Gesprach mit Unternehraad Fuhrungskraften aus der
Wirtschaft habe ich gelernt, dass es darum gehfiexitat zu steigern, nicht zu re-
duzieren. Es geht darum, auch die Wirklichkeitalederen zu sehen, die Auswirkun-
gen von Entscheidungen mit im Blick zu haben. Ethikkonomischen Diskursen



zieht Denkschleifen ein, die Entscheidungen nictiitaglingt vereinfachen.

. Bildung zur Gerechtigkeit fragt nach dem Verhéltros Individualitdt und Sozialitat,
nach dem Verhaltnis von Identitatsarbeit und ,Bramg” zu Gemeinschaft, nach dem
Verhaltnis von Freiheit und Solidaritat. Es gehtutta, den Zusammenhang von Ge-
meinschaft und Gerechtigkeit durchzubuchstariemm lau zeigen, wie das Recht auf
Individualitat begrenzt wird durch Gemeinschaftsntierung. Aktuell gesprochen,
wie wird aus einer Kirche der Freiheit auch einecKe der Gerechtigkeit? Exempla-
risch gut durchexerziert hat das K.E. Nipkow imsei padagogischen Grundaufgaben
der Kirche: zwei dieser Aufgaben fokussieren eledmtividualitat (Identitatshilfe,
kritische Religiositat), zwei eher die Sozialitée(antwortung, 6kumenischer Weg).
Auch andere Bildungsdokumente halten die beiderektgpzusammen: Mal3e des
Menschlichen sagt: Bildung betrifft den einzelnearidchen als Person, seine Forde-
rung und Entfaltung als ,ganzer Mensch* und seiredbung zu sozialer Verantwor-
tung fur das Gemeinwesen. (S.89)

Von daher muss als Korrekturkategorie oder Pruéfiaggemeindepédagogischer Ar-
beit immer die soziale Dimension mitgedacht werdengeht darum, ldentitatslernen
zu unterstitzen durch Bildungsarbeit und dabeFdage nach Verantwortung mitzu-
denken durch Lernen in Gemeinschatft, lokal und glaBleibt dabei ein Ungleichge-
wicht in der Umsetzung durch den Ansatz beim Irdlivim bestehen? Hat diese Auf-
gabe eine Schlagseite durch den Ansatz bei dedmtskeitsentwicklung?

. Bildung zur Gerechtigkeit ist ein dimensionales flag mit starken Verbundeten in
Diakonie, Okumene und Mission. Diese kirchlichem#langsfelder haben alle in den
letzten 50 Jahren Paradigmenwechsel von HilfeahZw Einsatz fur Gerechtigkeit
und Partnerschaft hinter sich. Sie haben sich bevaéghstarke Verbundete bei Part-
nerschaftsarbeit, bei Kirchenasyl, Gemeinwesen mdegration von Aussiedlern.
Mission wurde ein Lernort aus der Perspektive daclen in der Begegnung mit dem
Glauben und Leben der Menschen in anderen TeileWed#, Diakonie ein Ort dia-
konischen Lernens und Empowerment. Beide Lernoné@glichen Differenzerfah-
rungen durch globale und lokale Begegnungen delebefielgruppen.

. Welche Chance hat hier die Orts-Gemeinde als Lé&tristr ,Gemeinde als Eintibungs-
feld von Teilhabe fur alle“, wie die Denkschrift fesdert, nur ein Theorem oder ein
Uberparochialer Glucksfall. Gelingt milieutibergesifle Bildung in der Parochialge-
meinde und wenn ja wo? Ich sehe solche Orte irKdafirmandinnenarbeit, in der
Familienbildung, in der Arbeit mit Aussiedlern. @lezeitig ist mir vor allem im letz-
ten Feld auch die Frage begegnet: brauchen wiiéiverschiedenen Zielgruppen ge-
trennte Lernorte? Ist es sinnvoller, eine Konfigremur fur russlanddeutsche Jugend-
liche anzubieten, als Chance der Beheimatung? s€&deen wir bewusst auf gemisch-
te Gruppen, um die Integration zu fordern? (Bewnsshne ich hier den Gottesdienst
nicht, denn er ist nur der Theorie nach milieutibafgnd, faktisch meist eine klare
Zilegruppenveranstaltung.

. Wie erschliel3t sich die Sehnsucht nach Gerechtigkes sind die Eye-opener-
Erfahrungen? Wie hat das bei mir selber funktidRi&s sind Erfahrungen von Be-
gegnung, von Perspektivwechsel, wo Empathie gewedkd/orurteile oder Mauern
Uberwunden werden. Gerechtigkeit braucht ein Geseihe einzelne Erfahrung mit
Beziehungen zu anderen. Wie lassen sich diese Bagggn in der gemeindepadago-
gischen Arbeit gestalten? Ich mochte dazu auf @kasche Lernorte verweisen, die
es schon gibt:



- Diakonie

-Weltgebetstag — und der Versuch, ihn wiederzuekiteals Ort informierten Betens
und betenden Handelns

- Eine-Welt-Ladenarbeit und die Bildung Uber diakaufstasche (Frichteboykott)

- Brot fur die Welt- Bildung zur Gerechtigkeit déamiliengottesdiensten
Konfipraktikum in der Diakonie

- Partnerschaftsarbeit/Mission, interkulturelle dlogie (neuer Name in Bayern: Un-
sere Mission: Eine Welt. Centrum flr PartnerscHatfitwicklung und Mission)

- Aussiedlerarbeit

7. Padagogische Grundregeln:
- Keine Padagogik des schlechten Gewissens! Dasvest schwer, aber notwendig.
Es geht darum, den Indikativ der Verheil3ung durbhztstabieren, damit Gerechtig-
keit nicht zu einem ,du musst“ wird. Vielleicht lu@hen wir eine Padagogik im Um-
gang mit schlechtem Gewissen, aber Bildung zur ¢bigkeit darf nicht darauf zie-
len, ein schlechtes Gewissen als Lernziel zu eereugas fuhrt langfristig nur zum
Immunisierung. Hier holt uns das ungeklarte Verhélin der Theologie von Spiritua-
litdt und soz. Verantwortung wieder ein.
- Think global, act local; Wir brauchen beidese Bonkreten Erfahrungen vor Ort und
die nachgehende Reflexion auf die globalen Zusarhérege, sichtbar im Ansatz der
Compassion..
- Projekte!; Ehrenamtliches Engagement geschialiehda, wo sich konkret Sinnvol-
les Uberschaubar tun lasst. Gleichzeitig bleibiShannung, dass sich Gerechtigkeit
nicht auf Projekte reduzieren lasst, sondern Kaiitéih braucht. Die im letzten Punkt
aufgezeigten Lernorte sind regelmafiig wiederkelegalder in sich Uberschaubare
Projekte..
- Wir brauchen das Lernen durch Vorbilder: Die Badgen von Menschen wie Doro-
thee Soelle, Ernst Lange, Martin Luther King, adnaéch die grof3en biblischen Leitbil-
der und Geschichten von den kleinen Helden voisiod Mdglichkeiten, zu sehen
wie Menschen ihren Einsatz fur Gerechtigkeit kohigedebt haben.
- Aus der Genderdidaktik kommend habe ich gelalidgktische Designs auf ihre ge-
rechten Strukturen hin zu Gberpriufen. Es gibt Méémy die von Frauen bevorzugt
werden und ihre Beteiligung férdern, z.B. Kleingoep; und es gibt Methoden, die
eher von Mannern bevorzugt werden, z.B. Plenumads&nen. Hier gilt es zu tber-
prufen, inwieweit unsere Bildung in sich gerechuisd Beteiligung ermdglicht.
Ziel all dieser Bemuhungen sind die Férderung vahwiehmung und Sprachfahig-
keit.

8. Ansatzpunkte, Themen die brennen im Blick auf Bilgléir Gerechtgkeit:
- Familienbildung mit den Aspekten Medienpadago@kwalt gegen Kinder und
Frauen, Einibung von Beziehungsfahigkeit und Mitseatichkeit
- Lernberatung, Bildungsangebote fir Bildungsfef@erechtigkeit in der Bildung
durch Bildungsforderung bei Jugendlichen, durcliiilgsberatung und milieuspezi-
fische Angebote, die Menschen helfen, ihre schiatErfahrungen mit Bildung zu
Uberwinden
- Aussiedler, d.h. interkulturelles Lernen mittartar uns; hier begegnen sich Arme
und Reiche, hier ist in der Gemeinde eine Chane#habe aller einzutiben
- Armut, auch Armut zwischen den Kirchen, Arbeissgikeit, Perspektivliosigkeit

Schlusswort: In der gerechtigkeitsorientierten Bild stehen wir vor der Aufgabe, Spiri-
tualitat und soziale Verantwortung zusammenzudenkeihdamit den Zusammenhang



von religidser und ethischer Bildung nicht aufzeldsDas braucht eine christologische
Fundierung, um die Ambivalenzen und Erfahrungen®bnmacht und Scheitern auszu-
halten und zu verkraften. Sehnsucht nach und Bgdwm Gerechtigkeit braucht einen
langen Atem, eine hohe Frustrationstoleranz, dehzduprophetischen Existenz und viel

spirituelle Kraft, um nicht zu resignieren, sonddaer Hoffnung weiter die Hand hinzuhal-
ten, ohne mide zu werden.



