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Die rechtsbiirgerliche — zuweilen auch zivilreligiose — Kritik
an kirchlichen Stellungnahmen zu politisch relevanten und
besonders zu politischen Fragen richtet sich nicht gegen dieses
geistige Umfeld, sondern gegen die Konkretheit der sozial-
ethischen Lehrverkiindigung, die deshalb nicht selten als Par-
teipolitik apostrophiert wird. Diese Kritik, mit der gegen eine
vermutete Abhéngigkeit kirchlicher Kreise von parteipoliti-
schen Organisationen, ihren Programmen und ihren Aktionen
angegangen werden soll, wurde und wird nicht nur in der
Ziiricher Kirche erhoben. Schon am 17. Mai 1987 wurde vom
GroBen Rat, dem Parlament des Kantons Bern, der Bernische
Regierungsrat beauftragt, das Verhéltnis Kirche — Staat bzw.
Kirche — Politik in einem Bericht darzulegen. In der Begriin-
dung dieses von biirgerlicher Seite unternommenen Vor-
stoBes wird auf das Bernische Kirchengesetz Bezug genom-
men, das ,als Aufgabe der Kirchen die Wortverkiindigung,
die Lehre, die Seelsorge, den Kultus, religiose Aufgaben, die
Liebstatigkeit sowie die Mission“ nennt: ,,Von Politik ist hier
nicht die Rede.“

In der Folge beauftragt die Direktion des Kirchenwesens des
Kantons Bern eine Expertengruppe mit der Erarbeitung eines
Berichtes iiber das Verhiltnis von Kirche und Politik. Im
veroffentlichten umfangreichen Gesamtbericht (Kirche — Ge-
wissen des Staates?, Bern 1991) wird aus politikwissenschaftli-
cher Sicht herausgestellt, daf sich kirchliche Stellungnahmen

zur Politik von parteipolitischen insofern unterscheiden, als
»die Kirchen und ihre Vertreter eigene Begriindungsquellen
und auch eigene Begriindungsweisen haben, die in der Partei-
politik nicht iiblich sind“. Anderseits wird aufgrund eines zeit-
geschichtlichen Uberblicks gezeigt, wie sich das kirchliche
VerantwortungsbewuBltsein gegeniiber der Gesellschaft und
dem Staat ,unter dem Eindruck geschichtlicher Ereignisse
und Wandlungen erweitert und verstarkt hat*, dafl diese Ent-
wicklung indes weder einheitlich noch innerkirchlich unbe-
stritten ist.

Die diesbeziiglichen Meinungsverschiedenheiten und Mei-
nungsgegensatze seien zunehmend weniger konfessionell be-
stimmt, sondern weit mehr durch unterschiedliche Wertvor-
stellungen gepragt, oft im Zusammenhang mit der Zugehorig-
keit zu bestimmten gesellschaftlichen Schichten. Dabei spiele
es eine wesentliche Rolle, wie Kirche verstanden werde: ob
von der Welt abgewandt oder auf die Gesellschaft bezogen,
als Raum fiir Dialog und Verstidndigung oder als Plattform fiir
prophetische Anklagen und Forderungen usw. SchlieBlich
schwinge auch Unwigbares mit, denn ,,in der Kirche wirken —
wie iiberall in der Gesellschaft — Menschen mit ihren soziolo-
gischen und psychologischen Bedingtheiten®. So wird auch ei-
ne sachgerechte und zeitgeméBe Bestimmung und (Neu-)Ord-
nung des Verhiltnisses von Kirche und Staat in der Schweiz
nicht frei sein von Unwégbarem. Rolf Weibel

Es fiihrt kein Weg zuriick

Zur Situation des interreligiosen Dialogs in Asien

In praktisch allen Teilen Asiens stellen die Christen nur eine — oft sehr kleine — Minderheit.
Sie leben in einem Umfeld, das von Tradition und Prisenz anderer grofier Religionen ge-
priigt ist. Auf diesem Hintergrund haben sich die christlichen Kirchen Asiens in den letzten
Jahrzehnten in vielfacher Hinsicht fiir den interreligiosen Dialog engagiert. Das Klima fiir
diesen Dialog ist derzeit rauher geworden, aber es gibt zu thm keine Alternative. Asien
bleibt der Testfall fiir Theorie und Praxis des interreligiosen Dialogs.

Die Ereignisse um die Zerstdérung der Babri-Moschee in
Ayodhya im Dezember 1992 (vgl. HK, Februar 1993, 69) stel-
len fiir viele Beobachter einen Wendepunkt in der religidsen
Situation auf dem indischen Subkontinent und dariiber hinaus
in Asien insgesamt dar. Diese Entladung von religiosem Fana-
tismus im Zusammenhang mit gezielter politischer Agitation
scheint zugleich auch auf die Wirkungslosigkeit vieler
=Bemiithungen auf dem Feld des interreligiésen Dialogs hinzu-
deuten. Das interreligitse Klima ist in Asien rauher geworden
und Krifte, die auf Abgrenzung zu anderen Religionen hinar-
beiten und die trennenden Unterschiede zwischen Religionen
hervorheben, finden verstirkt Gehor.

Auch in der katholischen Kirche wurde in den letzten beiden
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Jahren mehrmals vor einer zu groBen Offenheit gegeniiber
anderen Religionen gewarnt und auf die bleibende Verpflich-
tung zur Verkiindigung und Mission hingewiesen. Zugleich
gab es Kritik an Aussagen asiatischer Theologen, die in den
Augen bestimmter romischer Stellen zu weit gehen. Es wire
aber falsch, aus all dem zu schlieBen, daf3 sich in Asien (und
dariiber hinaus) der interreligiose Dialog in einer grundlegen-
den Krise befinde.

Die christlichen Kirchen in Asien sind Minderheitenkirchen,
zusammen machen sie gerade einen Anteil von 5 Prozent an
der Gesamtbevolkerung in diesem bevolkerungsreichsten
Kontinent aus. Diese erniichternde statistische Gegebenheit
erscheint fiir die Kirchen in einem noch ungiinstigeren Licht,
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wenn man den Anteil der Philippinen, dem einzigen asiati-
schen Land, in dem die Christen mit fast 90 Prozent Anteil an
der Bevolkerung dic groBe Mehrheit darstellen, abzieht.
Dann liegt der Anteil der Christen fiir Gesamtasien gerade
noch bei 2,5 Prozent.

Vielfiltige Aktivitdten der asiatischen Ortskirchen

Es ist daher nicht verwunderlich, da z. B. die ,,Vereinigung
Asiatischer Bischofskonferenzen (FABC) bei ihrer Griin-
dung 1970 unter den pastoralen und theologischen Priorititen
asiatischer katholischer Ortskirchen neben der Inkulturation
und der Auseinandersetzung mit den Problemen der Armut
den interreligitsen Dialog als vorrangige Aufgabe nannte. Im
Riickblick auf das vergangene Vierteljahrhundert 148t sich
feststellen, daB3 die FABC den Fragen des interreligitsen Dia-
logs ihre besondere Aufmerksamkeit gewidmet und eine Viel-
zahl von Aktivititen entfaltet hat, diesen als theologisches
Problem und pastorale Aufgabe der asiatischen Ortskirchen
herausstellen. An erster Stelle ist hier der Beitrag der Semina-
re zum interreligiosen Dialog fiir die Bischife zu nennen, die
iiber den Zeitraum von mehreren Jahren durchgefiihrt wur-
den. In diesen BIRA (Bishops’ Institutes on Interreligious
Dialogue) genannten Seminaren wurden die verschiedenen
Dialogsituationen der asiatischen Ortskirchen aufgegriffen,
die besonderen Probleme des Dialogs mit den Hindus, den
Buddhisten, den Muslimen und anderen asiatischen Religio-
nen von Fachleuten dargestellt sowie die sich daraus ergeben-
den pastoralen Konsequenzen erarbeitet.

Neben den bilateralen Beziehungen der katholischen Kirche
zu einzelnen Religionsgemeinschaften ging es auch immer
wieder um die allgemeine Problematik des religiosen und
ideologischen Pluralismus in Asien und die damit verbunde-
nen theologischen Fragen nach dem Stellenwert des Dialogs
angesichts der bleibenden Missionsverpflichtung oder nach
den Moglichkeiten und Grenzen der interreligiosen Zusam-
menarbeit auf dem sozialen Sektor.

Hier ist auch erwihnenswert, da die FABC immer stirker
die 6kumenische Zusammenarbeit mit den Gremien der
.,Christlichen Konferenz von Asien“ (CCA), dem Dachver-
band der protestantischen Kirchen in Asien, gesucht hat, um

zu einer gemeinsamen Position in dieser zentralen Frage des

Christentums in Asien zu gelangen. Das zeigte sich etwa auf
der gemeinsaen Konferenz von FABC und CCA in Singapur
1987, in der es um das ,,Gemeinsame Zeugnis gegeniiber den
Schwestern und Briidern aus den anderen Religionen® ging
(vgl. HK, September 1987, 418-422). Eine erste theologische
Zusammenfassung dieser verschiedenen Bemiihungen auf der
Ebene der asiastischen Bischofskonferenz sind die ,, Thesen
zuum interreligiosen Dialog®, die von der theologischen Bera-
tungskommission der FABC 1988 erarbeitet wurden (vgl
FABC Papers No. 48, Hong Kong 1988).

In den meisten asiatischen Ortskirchen wurden nationale

Kommissionen fiir den interreligiosen Dialog errichtet, die fiir
die Diozesen und Pfarrgemeinden als Koordinations-, Infor-
mations- und Beratungsgremium fungieren. Auch in der theo-
logischen Ausbildung in den Priesterseminaren und theologi-
schen Hochschulen in Asien spielt das Thema des interreligio-
sen Dialogs eine zunehmend wichtige Rolle und kommt in
Einfithrungskursen in die verschiedenen Religionen und de-
ren Philosophie, als Theologie der Religionen, als Problema-
tik von Dialog und Evangelisierung auf vielfiltige Weise im
Stundenplan vor. Immer hiufiger sind solche Einfiihrungspro-
gramme in andere Religionen mit Praktika verbunden, die die
Studenten in lebendigen Kontakt mit den anderen Religionen
bringen und zu einer tieferen Begegnung fithren wollen.
Besondere Bedeutung kommt den Dialogzentren zu, die in
den verschiedenen asiatischen Lindern entstanden sind, und
die auf unterschiedliche Weise das Anliegen des interreligio-
sen Dialogs teilweise eher wissenschaftlich, teilweise mehr an
der Erfahrung orientiert verschiedenen Gruppen in den Orts-
kirchen zugénglich zu machen versuchen. In Indien haben sich
die christlichen Askrams als Zentren bewihrt, in denen in ei-
ner an hinduistische Formen des religiésen Zusammenlebens
angelehnten Weise die Begegnung mit hinduistischer Spiritua-
litdt ermoglicht wird. Spezielle Institute an den verschiedenen
theologischen Hochschulen, wie z. B. in Bangalore (Dharma-
ram College), in New Delhi (Vidyajyoti), in Puna und ander-
wo befassen sich mit den Problemen der anderen Religionen
und des interreligiosen Dialogs auf einer mehr wissenschaftli-
chen Basis.

Ahnliche Einrichtungen finden sich in Sri Lanka, wo seit Jah-
ren das Tulana-Zentrum von Aloysius Pieris SJ sowohl wis-
senschaftliche Forschungsarbeit leistet wie interreligitse Se-
minare mit starker sozialer Zielrichtung abhélt. Die vorbildli-
che Dialogarbeit unter der buddhistischen Landbevélkerung
in Butala im Stiden von Sri Lanka wurde nach der Ermordung
ihres Begriinders und Inspirators, Michael Rodrigo OMI
(gest. 1987), leider nicht weiter gefiihrt. In Pakistan feiert das
okumenische ,,Christian Study Centre* in Rawalpindi, das
sich vornehmlich mit Fragen des christlich-islamischen Zu-
sammenlebens und Dialogs befaBt, in diesem Jahr sein
25jdhriges Jubildum. In Ostasien dient die Zeitschrift ,,Inter-
Religio* als Medium, um Informationen iiber die Titigkeiten
der verschiedenen Dialog- und Studienzentren von Japan,
Korea, Hong Kong, Taiwan und den Philippinen auszu-
tauschen, und als Kontaktstelle, um gemeinsame Studien zu
koordinieren.

Anfragen an die traditionelle Theologie

Die Fragen des interreligiosen Dialogs lassen sich nicht ein-
fach nur als Sonderthema innerhalb des herkémmlichen theo-
logischen Kanons abhandeln. Dies ist jedenfalls die Erkennt-
nis asiatischer Theologen, die sich in den letzten Jahren ver-
stirkt dazu veranlaBt sahen, in der Auseinandersetzung mit
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den multi-religiésen Verhéltnissen in Asien neue Wege zu ge-
hen. Dabei haben sie versucht, z. B. einen asiatischen Zugang
zur Christologie zu entwickeln, der die Rolle Jesu Christi als
Erléser und Mittler im Kontext asiat scher Vorstellungen von
Erlésung und Heil neu zu durchdern ten unternimmt. Beim
Thema Offenbarung gilt es, die Heraus’ orderung nichtchristli-
cher Heiliger Schriften zu bedenken, die iiber yahrhunderte
hinweg in Asien Menschen begleitet und zu tiefen religidsen
Einsichten und Verhaltensweisen inspiriert haben, und die
nicht einfach als ,,Vorbereitung auf das Evangelium* iiber-
wunden und obsolet genannt werden kénnen. Uber die theo-
retische Frage nach dem Stellenwert dieser Heiligen Schriften
im Gesamt des Offenbarungsgeschehens hinaus stellt sich
auch die praktische Frage, ob sie im christlichen Gottesdienst
heute eine Rolle spielen kénnen.

Angesichts der grundsitzlichen Bejahung des interreligidsen
Dialogs als besonderem Auftrag der asiatischen Ortskirchen
wird die bleibende Verpflichtung zur Evangelisierung und des
damit verbundenen Aufrufs zur Bekehrung problematisch.
Die herkommliche Missionstheologie gibt hier kaum Antwor-
ten, die fiir Asien unbesehen iibernommen werden konnten.
Je tiefer die Erfahrung des interreligiosen Dialogs gehen, in-
dem sie zu einer echten Begegnung mit dem Kern des jeweili-
gen anderen Bekenntnisses fithren, desto dringlicher wird die
Frage des Miteinanders bis hin zur ,participatio in sacris®,
konkret z. B. in der Frage der Teilnahme von Nichtchristen an
der Eucharistie in bestimmten Dialogsituationen, neu.

In diesem Zusammenhang ergeben sich auch neue Fragen be-
ziiglich der Kirchenzugehdrigkeit, die in der herkémmlichen
Ekklesiologie so nicht behandelt wurden. Die traditionelle
Antwort, daB Zugehorigkeit zur Kirche immer und iiberall die
Taufe zur Voraussetzung hat, erweist sich angesichts der Tat-
sache, daB3 der damit verbundene Wechsel der Religionszu-
gehorigkeit in vielen asiatischen Landern weitreichende Kon-
sequenzen im zivilen Recht hat, zunehmend als problema-
tisch. Es gibt eine schwer quantifizierbare, aber nicht
unerhebliche Zahl von Sympathisanten, die sich subjektiv als
Christen verstehen, da sie in Jesus Christus als ihren Retter
und Heiland betrachten, sich aber aus den genannten Griin-
den nicht in der Lage sehen, den Schritt zur Konversion auch
offentlich durch die Taufe zu besiegeln.

In etlichen asiatischen Ortskirchen bestehen Aktionsgruppen
in verschiedenen Bereichen des gesellschaftlichen Lebens, in
denen Christen mit Angehdrigen anderer Religionen zusam-
menarbeiten. Diese Basisgemeinden verleihen dem sozialen
Apostolat unter Bauern, Fischern und Industriearbeitern oft
eine weitaus groBere Resonanz, als sie die kleine christliche
Minderheit aus eigener Kraft bewirken kénnte, werfen aber
zugleich auch Fragen nach der Identitdt dieser Gruppierungen
auf. Positiv stehen diese interreligiosen Aktionsgruppen als
Zeichen dafiir, daB die Werte des Reiches Gottes zwar in der
Kirche und durch sie in der Welt gegenwirtig sind, da3 sich
diese Werte der Gerechtigkeit, der Liebe und des Friedens,
um nur einige herausragende zu nennen, aber auch auBerhalb
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der Kirche realisiert finden. Fiir das kirchliche Amt stellen
sich allerdings Fragen, ob diese Gruppen die Bezeichnung
katholisch®, bzw. ,,christlich® noch zu Recht fiithren, und in-
wieweit sie allgemeinen kirchlichen Vorschriften geniigen,
bzw. diese fiir sie noch verbindlich sind.

Andere pastorale Schwierigkeiten ergeben sich dann, wenn
eher traditionell orientierte Gemeindemitglieder an bestimm-
ten Formen der interreligiosen Zusammenarbeit und der In-
kulturation Anstof nehmen, weil ihnen die eigene christliche
Identitit auf dem Spiel zu stehen scheint. Manche neu gewon-
nenen Christen aus den anderen Religionen fragen sich, war-
um sie ihre alte Religionsgemeinschaft verlassen haben, wenn
die christliche Kirche in ihr so viele religiose Werte sieht und
anerkennt.

Es fehlt nicht an gegenldufigen Entwicklungen

Wie schon eingangs festgestellt, interpretieren eine Reihe von
Beobachtern die Ereignisse von Ayodhya und die darin mani-
fest gewordenen Auswiichse eines religiosen Fundamentalis-
mus als eine Art Menetekel und Zésur im interreligiosen Zu-
sammenleben in Indien und in anderen Landern Asiens. Der
indische katholische Theologe T. K. John SJ sieht sein Land
ins Mittelalter zuriickgeworfen, weil schon lingst iberwunden
geglaubte Verhaltensweisen, wie die Zerstorung der Tempel
anderer Religionen, auf einmal wieder zuriickkehrten. Er be-
klagt den Schaden, den das demokratische System Indiens ge-
nommen habe, weil die Regierung des Teilstaates Uttar Pra-
desh, mit dem Gouverneur an der Spitze, sich ganz offensicht-
lich tiber Gerichtsentscheidungen hinwegsetzte und die
radikalen Krifte der Hindus unterstiitzte. Damit werde auch
der Weiterbestand des sdkularen Staates, d. h. die Trennung
von Religion und Staat, in Indien in Frage gestellt. Auswir-
kungen hitten die Ereignisse aber auch auf den authentischen
Hinduismus in Indien, der durch diese Fanatiker kompromit-
tiert wurde (vgl. Vidyajyoti 57 (1993) 1, 55-63).

Auf dem indischen Subkontinent haben die Kréfte, die funda-
mentalistisches Gedankengut verbreiten, seit langerer Zeit
Auftrieb. Die heftigen Kdmpfe der Zentralregierung mit den
Sikhs in Punjab gehen zu einem Teil auf ungel6ste Probleme
aus der Aufteilung Kolonial-Indiens in Pakistan und Indien
zuriick. Zum anderen sind sie aber auch Ausdruck des ge-
wachsenen SendungsbewuBtseins hinduistischer politischer
Gruppierungen wie der ,Rashtriya Sevak Sang“ (RSS) und
der mit ihr sympathisierenden ,,Vishwa Hindu Parishad*
(VHP), die auf einen hinduistischen indischen Gesamtstaat
hinarbeiten. Das AusmaB der kommunalistischen Gewalt in
Indien hat in den letzten Monaten zweifellos zugenommen.
Bombenanschlige und organisierte Pliinderungen bestimmter
Wohn- und Geschiiftsgegenden, z. B. der muslimischen Min-
derheiten in Bombay, Kalkutta und in anderen grofen indi-
schen Stédten haben viele Opfer gefordert.

Die Gewalttitigkeiten gegen Muslime in Indien und seit kur-
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zem verstdrkt in Kashmir haben entsprechende Gegenreak-
tionen in Pakistan und Bangladesh ausgelost, wo Muslime ih-
rerseits die Verfolgung hinduistischer Minderheiten aufneh-
men. Im Stiden des Subkontinents geht in Sri Lanka der Biir-
gerkrieg zwischen Singhalesen und Tamilen, ein Kampf, in
dem sich ebenfalls zwei Religionsgruppen, nidmlich Buddhi-
sten und Hindus, gegeniiberstehen, seit Jahren ungebrochen
weiter. Ebenfalls seit einigen Jahren versuchen muslimische
fundamentalistische Gruppierungen in Malaysia das Land in
einen islamischen Staat zu verwandeln, in dem die Sharia-Ge-
setzgebung Geltung haben soll. Ahnliche Bestrebungen
islamischer ausldndischer Kreise in Indonesien haben bisher
keinen groBen Riickhalt in der Bevélkerung finden kénnen.
In den Philippinen dagegen sind vielversprechende Entwick-
lungen auf dem Gebiet des christlich-islamischen Dialogs in
Mindanao durch radikale islamische Gruppierungen, die
durch Morde und Entfithrungen von kirchlichen Fiihrungs-
personen und Anschlige auf Kirchengebidude Angst und
Schrecken verbreiteten, fiirs erste zuriickgeworfen worden.

Es ist ein unbestreitbares Faktum, daB das Anliegen des inter-
religiosen Dialogs in den letzten Jahrzehnten vor allem von
den christlichen Kirchen und Gemeinschaften in Asien voran-
getrieben wurde. Der Minderheitenstatus der Christen ist
sicher ein erster wichtiger Grund fiir ihre Bereitschaft und
Offenheit, sich gegeniiber den alten und zahlenméBig meist
viel groBeren anderen religivsen Gemeinschaften um Ver-
standigung und Kooperation zu bemiihen. Tiefergehende
innere Griinde sind theologischer Natur und hiingen mit neu-
en Einsichten auf dem Gebiet der Theologie der Religionen,
einem vertieften Verstédndnisses von Gottes Heilswirken auch
iiber die Kirche hinaus und einer neuer Wiirdigung des Wir-
kens des Heiligen Geistes in den Heiligen Schriften anderer
Religionen zusammen, verbunden mit einer positiveren Be-
wertung ihrer Glaubens-, Gebets- und Meditationspraxis.

Da die Christen in der Vergangenheit den Angehorigen der
anderen Religionen oft in einer diese herabsetzenden Haltung
der Uberlegenheit und mit dem Anspruch, die einzig wahre
Religion zu vertreten, begegnet sind, ist es verstindlich, daB
die ungewohnte Dialogbereitschaft der Christen seitens der
anderen Religionen nicht immer ohne Miftrauen gesechen
wird. Das Vorurteil, da3 es sich beim interreligisen Dialog
nur um eine neue Taktik bei unverdnderter Missionsabsicht
handelt, ist schwer auszuriumen. Manche Aussagen von
hochsten kirchlichen Stellen ndhren den Verdacht der nicht-
christlichen Partner im Dialog, da3 genau diese Interpretation
richtig sei. Auch wenn es zunehmend gelingt, solche funda-
mentalen Einwédnde auszurdumen und die grundsitzliche
Absichtslosigkeit im interreligiosen Dialog glaubwiirdig zu
machen, bleibt es dabei, dal nach wie vor die meisten Dialog-
initiativen von den Christen ausgehen. Es ist offensichtlich,
daBl die meisten nichtchristlichen Gruppierungen in Asien
nicht in gleichem MaB die Notwendigkeit solcher Kontakte
verspiiren. Immerhin ist es iber die Errichtung einer Reihe
von nationalen und internationalen Initiativen, wie z. B. der

wWeltkonferenz der Religionen fiir den Frieden® (WCRP) u.
a. gelungen, dauerhafte Dialoginstrumente zu schaffen.

Mit dem wachsenden EinfluB verschiedener Formen asiati-
scher Befreiungstheologien wird die Wahl des richtigen Part-
ners ein Problem des interreligiosen Dialogs. Aus den Reihen
der ,,Dalit-Theologie®, einer theologischen Richtung in Indi-
en, in der die Kastenlosen und die Angehorigen der indischen
Stammesbevolkerung, d. h. die ,,Zerbrochenen® und ,,Getre-
tenen® ihre Stimme erheben, wird gegen manche Formen der
Dialog- und Inkulturationstheologie der Vorwurf erhoben,
sich mit der Religion der oberen Schichten und damit der Un-
terdriicker einzulassen. Eine Begegnung mit dem Hinduismus
der Brahmanen konne nur zu einer Korrumpierung des indi-
schen Christentums fithren und die Option fiir die Armen, d.
h. den sozialen Einsatz der Kirchen fiir die Unterdriickten,
um seine Glaubwiirdigkeit bringen. Aloysius Pieris aus Sri
Lanka gehort zu den Theologen, die die Eigenart des asiati-
schen Ansatzes im interreligiosen Dialog gerade in der Be-
schéftigung mit der kosmischen Religiositit dieser Armen se-
hen, aus der die asiatische Theologie der Religionen ihren be-
freienden Ansatz gewinnt (A. Pieris: Interreligious Dialogue
and Theology of Religions, An Asian Paradigm, in: Voices
from the Third World, December 1992, 176-188). Ahnliches
gilt fiir die ,Minjung-Theologie* in Korea, die ebenfalls die
Option fiir die Armen lebt und den Dialog mit der koreani-
schen kosmischen Spiritualitit des Schamanismus sucht.

Kritische AuBerungen romischer Instanzen

Bei seinen Reisen in asiatische Linder gehort es zum festen
Programm, daf3 Johannes Paul II. mit Vertretern der nicht-
christlichen Religionen zusammentrifft. Dabei weist der Papst
immer wieder auf den besonderen Beitrag hin, den die asiati-
schen Ortskirchen und ihre Theologen auf dem Feld des inter-
religiosen Dialogs leisten und der von der Gesamtkirche ge-
wiirdigt werde. Auch bei den ,,ad-limina-Besuchen® der ver-
schiedenen asiatischen Bischofskonferenzen wurde und wird
von Johannes Paul II. die Verpflichtung, das Gesprich mit
den anderen Religionen zu pflegen, immer wieder bekréaftigt.
Doch waren in den letzten Jahren auch andere warnende
Stimmen von romischen Stellen und Nuntien in asiatischen
Ortskirchen gegeniiber vermeintlichen Fehlentwicklungen in
der theologischen Reflexion zur Thematik des interreligiosen
Dialogs zu registrieren.

Das Schreiben des Prifekten der Glaubenskongregation, Kar-
dinal Josef Ratzinger, an die Bischofe der katholischen Kirche
»Uber einige Aspekte der christlichen Meditation® von 1989
(vgl. HK, Februar 1990, 79-85) wurde in den asiatischen Orts-
kirchen als Kritik an einigen Entwicklungen in der Ubernah-
me asiatischer Gebets- und Meditationsformen verstanden. In
einer Mischung aus Erstaunen, Bedauern und Verletzung
wurde in Kommentaren aus Asien festgestellt, daB die Glau-
benskongregation ohne Riicksprache mit den Fachleuten des
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Pipstlichen Rates fiir den interreligiosen Dialog im Alleingang
das Dokument erstellt habe. Auch seien keine Fachleute fiir
asiatische Gebets- und Meditationsformen aus Asien herange-
zogen worden. Bedauert wurde, dal der Anschein erweckt
werde, als ob die katholische Kirche von den Gebetstraditio-
nen der anderen Religionen tiberhaupt nichts zu lernen habe.

Auch die 1991 vertffentlichte Missionsenzyklika ,,Redempto-
ris missio® (vgl. HK, Mirz 1991, 104; April 1991, 163) enthilt ei-
nige Passagen, die als Korrektur der asiatischen Theologie der
Religionen und des Dialogs verstanden wurden. Die verschie-
denen — zugegeben oft tastenden — Versuche asiatischer Theo-
logen, eine theologische Sicht der Religionen zu entwickeln,
die diesen eine eigenstandige Stellung im Rahmen des univer-
salen Heilswillens Gottes einrdumt, werden in den einleiten-
den Kapiteln der Enzyklika zurlickgewiesen und als mit der
Lehre und Tradition der Kirche nicht vereinbar erklirt. Dabei
fallt auf, daB bestimmte Positionen asiatischer Theologen —
fiir den Insider erkennbar und auch namentlich benennbar —
angesprochen, dann aber in einer Weise beschrieben werden,
die den von diesen Theologen gemeinten Sachverhalt in einer
Verschirfung zeigt, die von ihnen so nie behauptet wurde.
Die literarische Eigenart einer Enzyklika bringt es mit sich,
daB die Autoren der kritisierten Ansichten namentlich nicht
genannt und keine Belegstellen fiir die inkriminierten Ansich-
ten angefiihrt werden. Es bleibt bei der pauschalen Zuriick-
weisung theologischer Positionen im Hinblick auf die Christo-
logie, das Reich Gottes und das Wirken des Heiligen Geistes.
Sie provoziert die Frage, inwieweit die theologische Diskussi-
on dariiber in Zukunft weitergehen darf (vgl. G. Evers, Inter-
religioser Dialog und Mission nach der Enzyklika ,Re-
demptoris missio*, ZMR 75 [1991], 191-209).

Besonders massiv wandte sich der Préfekt der Kongregation
fiir die Evangelisierung, Kardinal Josef Tomko, mehrmals ge-
gen gewisse Tendenzen in der asiatischen Theologie , die sei-
ner Meinung nach verheerende Folgen fiir die Evangelisie-
rung in Asien haben miiten. Dazu z&hlt er Ansitze, die in
der Christologie einen uninterpretierten Jesus Christus leh-
ren, bei der Pneumatologie einen schweifenden Geist, der
iiberall wirkt, verkiinden und in der Ekklesiologie eine un-
zulassige Trennung zwischen Reich Gottes und Kirche in der
Form eines gestaltlosen Reiches vornehmen. Ausdriicklich
wird Indien das Epizentrum dieser Tendenzen genannt, von
dem aus sich diese Gedanken ihren Weg gebahnt hitten (vgl.
L’Osservatore Romano, dt. Ausgabe, 26.4.1991).

Im Frithjahr 1993 hielt Kardinal Ratzinger in Hong Kong vor
den Vorsitzenden der Bischofskonferenzen und den nationa-
len Glaubenskommissionen der asiatischen Linder ein
Grundsatzreferat iiber ,,Christus, den Glauben und die Her-
ausforderung der Kulturen®, in dem er Grundsitze fiir die Be-
gegnung des Christentums mit anderen Kulturen formulierte.
Dabei betonte er, daB es kein Christentum ohne kulturelle
Einkleidung gebe und die Inkarnation ein einmaliger Vor-
gang sei, der sich nicht wiederholen lasse. Konsequenterweise
solle man aufhéren, von Inkulturation zu sprechen und besser
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den Ausdruck Inter-Kulturalitdt verwenden. Die Begegnung
des Christentums mit den asiatischen Religionen sei
grundsétzlich analog der Auseinandersetzung der Kirchenvi-
ter mit der griechischen Philosophie zu sehen. Zuriickgewie-
sen wurden von Ratzinger Uberlegungen asiatischer Theolo-
gen, die, wie R. Panikkar, wohl von Jesus als dem Christus
sprechen, grundsatzlich aber in Christus mehr sehen, als im hi-
storischen Jesus von Nazaret verwirklicht sei. Diese und ande-
re Stellungnahmen lassen erkennen, daf in bezug auf die
theologische Problematik des interreligiosen Dialogs, der
Theologie der Religionen und der Inkulturation gegenwirtig
Klarungsbedarf besteht, wobei der Beitrag asiatischer Theolo-
gen fiir einige Unruhe sorgt.

Es gibt zum Dialog keine Alternative

Die Entwicklungen der jiingsten Zeit sowohl auf dem sozio-
politischen Sektor wie auf dem der Religionsphilosophie und
der Theologie der Religionen haben die Theologen in Asien
cher in der Auffassung bestirkt, dal es keine Alternative zur
Fortfiihrung des interreligiosen Dialogs gibt, und dal3 eine wie
immer geartete Losung der vielen anstehenden Probleme nur
iber den Weg einer Verstindigung unter den Religionen
moglich ist. Das Jahr 1993 wurde, aus Anlafl der Jahrhundert-
feier des ersten ,, Weltparlaments der Religionen*, das 1893 in
Chicago zusammentrat, als Jahr des Dialogs und der interreli-
giosen Verstdndigung ausgerufen. Bei der offiziellen Gedenk-
feier, die vom 28. August bis zum 4. September 1993 wieder-
um in Chicago stattfand (vgl. HK, Oktober 1993, 499-501), wa-
ren unter den 6000 Teilnehmern viele Vertreter religioser
Gruppen aus Asien. Im Vorfeld und in der Zeit danach fan-
den in Indien eine Reihe von Veranstaltungen statt, die an die
Bedeutung der Konferenz von Chicago erinnerten und die
Fortfithrung und Intensivierung des interreligiosen Dialogs
zum Gegenstand hatten.

Auf die Herausforderung des religiosen Fundamentalismus
versuchten ebenfalls eine Reihe von Konferenzen in Indien
eine Antwort zu geben. Die ,,Christliche Konferenz von Asi-
en“ (CCA) veranstaltete im September 1992 in Bangalore ei-
ne grofere Konferenz zur Thematik ,,Religioser Fundamenta-
lismus aus asiatischer Sicht“. Wihrend diese Tagung noch vor
der Zerstorung der Babri-Moschee in Ayodhya stattfand, lag
die internationale Konferenz ,,Herausforderungen durch den
religosen Fundamentalismus® in Madurai im Januar 1993 kurz
nach diesen Ereignissen. Bei beiden Anlissen ging es um ein
vertieftes Verstdndnis der Ursachen und Erscheinungsformen
des religiosen Fundamentalismus. Zugleich wies man auch
wieder darauf hin, da3 die Bejahung des religitsen Pluralis-
mus und die Bemiihungen um interreligiose Begegnung die
einzige Moglichkeit seien, positiv gegen dieses das Zusam-
menleben der Volker in Asien so bedrohende Phidnomen vor-
zugehen.

In Kerala haben Christen im Bau einer 6kumenischen Kirche
in Nilakkal ein Beispiel gegeben, wie Konflikte wie der von
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Ayodhya geldst werden konnten. Die Errichtung einer neuen
Kirche an einem Platz in Nilakkal, wo nach der Uberlieferung
einmal eine christliche Kirche gestanden haben soll, die auf
die Zeit des Apostels Thomas zuriickgeht, wurde von radika-
len Hindu-Gruppen heftig bekdmpft. Ein christliches Frie-
denskomitee suchte nach einer Woche des Gebets den Kon-
takt zu hinduistischen Gruppen, schlieBlich auch zu den radi-
kalen auf Gewalt gestimmten Hindu-Gruppierungen, und bot
an, die Kirche auf einem anderen Gelidnde zu errichten, das
die Hindus bestimmen sollten. Es kam zu einer einvernehmli-
chen Regelung, durch die die neue Kirche mit der Zustim-
mung der Hindus an einer neuen Stelle gebaut werden konnte
(vgl. The Examiner 28.8.1993).

Auch wenn das Klima des interreligidsen Dialogs in Asien
und anderswo in der jiingeren Zeit rauher geworden ist, fiihrt
doch kein Weg hinter einmal gewonnene theologische Ein-
sichten zuriick. Asiatische Theologen sehen sich aufgrund der
besonderen Situation von Minderheitenkirchen im religiésen
Pluralismus Asiens in besonderer Weise mit der Auseinander-
setzung iiber die Fragen einer Theologie der Religionen kon-
frontiert. Dabei nehmen sie fiir sich in Anspruch, theologi-
sches Neuland zu betreten. Auch wenn sie einrdumen, von
dem im Lauf der Theologiegeschichte gemachten Erfahrun-
gen, besonders auch der Kirchenviter, profitieren zu kénnen,
halten sie doch daran fest, daBl die Kirchenvéter nicht schon
alles gesagt haben, ja nicht alles haben sagen kénnen, da ihre
Problemstellung von der in Asien heute anzutreffenden in
wichtigen Punkten verschieden gewesen sei (vgl. Felix
Wilfred, Geht dem interreligiosen Dialog die Luft aus?, ZMR
72 [1988] 97-117).

Das Gegeniiber der Kirchenviter waren ja weniger die
Religionen der Antike als die griechische Philosophie. In
Asien dagegen sind die lebendigen Religionen die Ge-
sprachspartner, religiose Traditionen, denen sich die asia-
tischen Theologen in besonderer Weise als ihrem eigenen
Erbe verbunden fiihlen. Es ist die doppelte Zugehorigkeit,
die sie die anderen Religionen nicht einfach nur als Gegen-
tiber, sondern auch als Teil ihrer eigenen Geschichte und
Identitit erfahren 14Bt. In einer gewandelten Fragestellung
suchen sie nicht so sehr die mit dem Christentum vereinbaren
Werte in den anderen Religionen zu entdecken, sondern
fragen eher nach der Rolle des Christentums im Verbund
mit den anderen Religionen. Dabei sind sie bereit, die ande-
ren Religionen als Weggefidhrten zu akzeptieren, die eine
ihnen eigene Rolle auf der Pilgerschaft hin zum Reich Gottes
haben.

Die Aufgabe der Evangelisierung bleibt dabei fiir die
asiatischen Kirchen durchaus eine Verpflichtung, der sie
nachzukommen versuchen, wo sich Tiiren fiir das Evangelium
auftun. Der Blick auf die Missions- und Kirchengeschichte
lehrt sie aber auch, daB das Christentum in Asien nur da
groBe Bekehrungserfolge aufzuweisen hatte, wo es auf eine
kosmische Religiositét, wie z. B. in den Philippinen, traf. Es
gibt bisher in der Geschichte so gut wie kein Beispiel dafiir,
dafl Bekehrungen in grofler Zahl von einer metakosmischen
Hochreligion zu einer anderen gegeben hat. Asien bleibt so
der Testfall fiir die Theorie und die Praxis des interreligiosen
Dialogs, der Theologie der Religionen und damit auch der
Evangelisierung in Verbindung mit einer Praxis des Dialogs.
Georg Evers

Islam am Bosporus

Die Tiirkei zwischen der islamischen Welt und Europa

Die moderne Tiirkei entstand nach dem Ersten Weltkrieg in bewufter Absetzung vom Os-
manischen Reich, einem Vielvolkerstaat mit starker islamischer Prigung. Der Kemalismus
verbannte den Islam aus dem dffentlichen Leben. Seit dem Zweiten Weltkrieg ist der Islam
in der Tiirkei neu erstarkt; gleichzeitig versteht sie sich offiziell auch weiterhin als siikularer
Staat nach europdischem Muster. Die Spannung zwischen diesen beiden Polen diirfte auch
fiir den weiteren Weg der Tiirkei bestimmend bleiben.

Als vor wenigen Monaten in der Tiirkei zum ersten Mal eine
Frau in das Amt des Ministerprésidenten berufen wurde, wur-
de in vielen deutschen Tageszeitungen darauf hingewiesen,
daB es sich um einen ungewohnlichen Vorgang handele, wenn
in einem islamischen Land eine Frau an die Spitze des Kabi-
netts berufen werde. Das war richtig, aber auch etwas zu iiber-
heblich; denn auch in Deutschland ist es ja eher die Ausnah-
me, daB eine Frau in einer derart herausgehobenen politi-

schen Position zu sehen ist. Auch die Feststellung, daB die
Tiirkei ein islamisches Land sei, hitte bei manchen tiirkischen
Staatsbiirgern wohl eher ein Stirnrunzeln hervorgebracht;
denn zumindest nach dem Verstdndnis groBer Teile der Eliten
in diesem Land ist die Tiirkische Republik ein sdkularer Staat,
in dem Religion Privatsache ist. Auf der anderen Seite wird
immer wieder von gewalttitigen Auseinandersetzungen zwi-
schen islamistischen und sdkularen Gruppen berichtet. Die
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