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Der Dialog mit anderen Religionen

Lieber Johannes,

wie wir im letzten Brief gesehen haben, hat die Bedeutung der Kirchen

in der heutigen Zeit massiv abgenommen. Gleichzeitig stehen wir aber

einer schier uniibersichtlich groen Zahl von Religionen und religiosen

Ausdrucksformen gegeniiber. Ihr dagegen kanntet damals nur die Reli-

gionen, die Abraham zum Vater haben und deshalb

1. ,abrahamitische Religionen® genannt werden: Judentum, Christen-
tum und Islam. Daneben aber gibt es

2. die Religionen, die aus dem Fernen Osten kommen: Konfuzianismus,
Buddhismus, Taoismus, Shintoismus;

3. die indischen Religionen: Hinduismus, Jainismus, Sikhismus und
Zoroastrismus;

4. die Religionen Afrikas und Amerikas, die in besonderer Weise mit
der Natur verbunden sind;

5. Kulte und Religionen, die erst in neuerer Zeit entstanden sind.

Alle diese religiosen Ausdrucksformen begegnen uns heute wie nie zu-
vor in der Geschichte. Ob wir uns in Ziirich, Miinchen oder Wien auf-
halten — aberall sind sie da — wie in einem einzigen ,,globalen Dorf«.
Der Dialog ist darum eine der dringlichsten Aufgaben geworden. Und
es ist ein lohnendes Unterfangen, mit euch dariiber ins Gesprich zu
kommen, lieber Johannes.

Warum Franz von Assisi die Schriften der Menschbeit achtete

Ich sehe, Johannes, wie du auf die Ehrfurcht zeigst, mit der Franz von
Assisi den heiligen Namen Gottes und Jesu Christi begegnet ist. Wenn
er Bruchstiicke von irgendwelchen Schriften im Staub liegen sah, hob er
sie auf und brachte sie an einen sauberen Ort. Als er eines Tages von
einem Bruder gefragt wurde, warum er auch die Texte von Heiden und
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solche, in denen der Name des Herrn nicht stand, so eifrig sammle, ant-
wortete er: ,,Weil in thnen die Buchstaben vorkommen, aus denen man
den glorwiirdigen Namen des Herrn zusammensetzen kann. Auch eig-
net das Gute, das man dort findet, nicht den Heiden oder irgend-
welchen Menschen, sondern Gott allein, dem alles Gute gehort (nach
IM9,8und 1 C 82).

Diirfen wir in einer solchen Geschichte nicht schon zum Teil enthal-
ten sehen, was in unseren Tagen das Zweite Vatikanische Konzil er-
kannt hat? Gott hat iiberall seine Spuren hinterlassen. Auch die ande-
ren Religionen sind solche Spuren des Heiligen Geistes. Franziskus er-
kennt in der Menschwerdung Gottes den Schliissel, der ihm einen Zu-
gang zu anderen groflen oder kleinen Texten eroffnete. Jeder Buch-
stabe, wo immer wir ihn vorfinden und bei welcher Religion auch im-
mer, buchstabiert den Namen des eingefleischten Gottes.

Dialog — Begriffsklirung und Grundregeln

Ihr habt damals, lieber Johannes, noch nicht von Dialog gesprochen.
Darum méchte ich zuerst etwas zu diesem modernen Begriff sagen.

Begriffsklirung

Dialog ist eine ,,Wechselrede“: ein fortschreitender Austausch von Be-
ziehungen, Ideen, Handlungsablidufen und Erfahrungen, von Reden
und Schweigen (= Kommunikation). Die Schliisselbegriffe sind bedeu-
tungsvoll und bediirfen einer Erklarung:

o Wechselrede: Dialog ist ein Sprechen zwischen zwei oder mehreren
Personen oder Parteien, die sich gegenseitig achten und anerkennen.

o Fortschreitend: Dialog will einen Wachstumsprozess in Gang setzen,
d.h., die Beteiligten wollen iiber das Gesprich eine hohere und rei-
fere Stufe der Erkenntnis erreichen.

o Kommunikation: Dialog ist Teilen und Teilhaben lassen, ist Geben
und Empfangen.

o Beziehung: Dialog ist ein Aufeinander-bezogen-und-angewiesen-
Sein.

e [deen: Dialog ist Teilen von Wissen, Lebensauffassungen und Welt-
verstandnis.

» Handlungsabliufe: Dialog ist Aktion, Zusammenarbeit.

e Erfabrung: Dialog ist der Austausch von Erfahrungen in den unter-
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schiedlichen wirtschaftlichen, politischen, ethnischen, geographi-
schen, sozialen, kulturellen und religiésen Bereichen.

® Reden, Schweigen: Dialog ist ein Prozess, der nur durch Offenheit
und ein Aufeinander-Horen in Gang kommt. Schweigen ist die Vor-
aussetzung, dass wir das Wirken des Heiligen Geistes in uns wahr-
nehmen. Das erst erméglicht uns, einander zu verstehen und die
Liebe des anderen zu erkennen, auch ohne Worte.

Dialog ist eine Pilgerreise in grofler Demut — mit dem Ziel, eine zwi-
schenmenschliche Verstandigung zu erreichen. Ohne Demut und Liebe
gibt es keinen Dialog. Dieser Satz kénnte doch von euch stammen, lie-
ber Johannes, oder? Ein Dialog, der seines Namens wiirdig ist, kann
also nur entstehen, wenn er auf einer gemeinsamen Ebene stattfindet,
auf der es weder Vorrang noch Unterordnung gibt. Da darf es auch kei-
nen Anspruch geben, von vornherein einen gréfleren Anteil an ,, Wahr-
heit“ als der Gesprichspartner zu besitzen. Ein sinnvoller Dialog lebt
wesentlich von der Gleichrangigkeit, von respektvoller Toleranz gegen-
iiber anderen Uberzeugungen, Standpunkten und anderer Lebenspraxis
und von der totalen Bereitschaft, sowohl zu geben als auch zu empfan-
gen,

Ziel

Das Ziel des Dialogs ist so alt wie der Dialog selbst. Am deutlichsten ist
es von SOKRATES verfolgt worden. Um die schidlichen Einfliisse der
Sophisten (= eine Philosophenschule, die durch Scheinlogik viele Men-
schen in die Irre fithrte) zu bekimpfen, begann SOKRATES, sie durch
Fragen in ein Gesprich zu verwickeln. Er wollte damit erreichen, dass
sie aus sich selbst zur Wahrheit finden sollten. Er war nur daran inter-
essiert, die Wahrheit ans Licht zu bringen, und nicht daran, ein besseres
Argument als die anderen zu haben oder die anderen zur eigenen Uber-
zeugung zu bekehren. Sein Mithen um Dialog ist als ein demiitiges
Suchen nach Wahrheit zu verstehen. Auch heute sollte Dialog kein
anderes Ziel haben, als die Wahrheit demiitig zu suchen.

Das indische Modell

Wir leben heute nicht mehr in einer einheitlichen Welt. Ich habe es ja
schon gesagt, lieber Johannes: Wir leben in einem ,,globalen Dorf¢, in
dem viele Weltanschauungen, Religionen, Auffassungen und Haltungen
aufeinanderprallen. Darum hat sich das Wahrheitsverstindnis ge-
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dndert. Es begegnen uns heute viele ,Wahrheiten® — aber welches ist
die ,Wahrheit®, die dahinter steht?

Die indische Tradition bietet uns ein Wahrheitsverstindnis an, das
uns vielleicht weiterhelfen kann. Fiir die Inder ist die Wahrheit ein Mit-
telpunkt, dem sich die verschiedenen Religionen und Philosophien zu
nihern versuchen. Sie ist nicht etwas, das man zu einer bestimmten
Zeit voll besitzen konnte. Solange der Mensch ist, was er ist, namlich
eine endliche und begrenzte Kreatur, ist sein Mithen um die Wahrheit
mit einer Reise zum Mittelpunkt vergleichbar, wo sich alle Anwege
iiberschneiden und treffen. Wihrend die Fulle der Wahrheit sicher im
Mittelpunkt zu finden ist, sind die verschiedenen Philosophien und Re-
ligionen erst auf dem Weg zu diesem Mittelpunkt. Vielleicht hat die
eine einen weiteren Weg zum Zentrum als die andere. Es wire darum
richtiger zu sagen: Obwohl alle Anteil an der Wahrheit haben, sind sie
doch nicht vollkommen wahr. Obwohl alle Mingel haben, sind sie
doch nicht véllig mangelhaft. Was immer in der Religion gesagt wird,
es bleibt immer noch mehr und anderes zu sagen; eine Aussage kann
durch eine neue Aussage korrigiert werden. Jedem ist es moglich, sich
zu entwickeln und in Richtung auf mehr Wahrheit fortzuschreiten. Der
Weg dahin ist offensichtlich der Dialog.

Offenbarung

An dieser Stelle wirst du fragen, lieber Johannes: Und Jesus? Was aber
ist, wenn es nicht nur Anwege zum Mittelpunkt gibt? Wenn Gott uns
entgegenkommt; wenn er sich offenbart?

Dass Gott sich offenbaren kann, steht aufler Zweifel. Doch gibt dies
Anlass zu neuen Fragen: Was bedeutet Offenbarung? Sind sprachlich
fassbare Wahrheiten gemeint? Oder ,blof“ das Gewahrwerden der
Gegenwart Gottes in uns? Wer besitzt die wahre Gottesoffenbarung,
wenn mehr als eine Religion beansprucht, Offenbarungsreligion zu
sein? Wie vergewissern wir uns, ob der Empfanger einer besonderen
Uberlieferung diese wirklich verstanden und sie, ohne sie zu verfal-
schen, weitergegeben hat? Muss Gottes Offenbarung nicht zwangsldu-
fig unvollkommen werden, da doch der Mensch, der sie empfingt und
weitergibt, unvollkommen ist?

Diese und andere Fragen sind noch bedeutsamer, wenn wir uns be-
wusst werden, dass wir selbst geschichtlich bedingte Wesen sind und
dass alle Religionen und Uberlieferungen Irrtiimer und Fehler aufzu-
weisen haben. Wissenschaftliche Betrachtungsweisen wie z.B. die der
Psychologie haben uns auf die Tatsache aufmerksam gemacht, dass
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jeder Mensch und jede Gruppe die Welt ~ aber auch die Offenbarung -
in Begriffen wahrnimmt und versteht, welche durch die eigene Kultur
und Situation gefiltert und geformt sind. Die Schlussfolgerung dringt
sich auf: Auch wenn es Offenbarung gibt (wir haben diesbeziiglich
keine Zweifel), muss man, um sie zu erkennen, im Dialog bleiben mit
allen Kulturen, Uberlieferungen und Religionen.

Das Christentum und die anderen Religionen

Nicht immer war die Kirche eine Kirche des Dialogs. Ja, wir miissen
sogar eine grofle geschichtliche Dialogunfihigkeit der Kirche beklagen.
Aufgrund falscher theologischer Grundlagen hat sie den anderen Reli-
gionen abgestritten, Wege des Heils zu sein. Und oft hat man die reli-
giosen Traditionen der Menschen, zu denen man kam, zerstért. Man
hat die Menschen mit Gewalt zur Taufe gezwungen und ihnen eine ein-
seitige abendldndische Weise des Christseins aufgenétigt.
Heute sehen wir das anders, lieber Johannes.

Das Zweite Vatikanische Konzil

Dieses Konzil (1962-1965) bedeutete eine epochale Wende in der Be-
gegnung der Kirche mit den Kulturen und Religionen; darum ist es
wohl notwendig, zuerst auf die Lehre des Konzils einzugehen. Es ist das
erste Mal in der Geschichte, dass die katholische Kirche iiber ihre

Pflicht Rechenschaft gibt, einen Dialog mit den Angehorigen der ande-

ren Weltreligionen aufzunehmen. Im Einzelnen betont das Konzil:

o Alle Menschen konnen das Heil erlangen (LG 16). Gott ,,will, dass
alle Menschen gerettet werden® (1 Tim 2,4).

® Niemand wird ohne Christus gerettet (vgl. Joh 1,9).

* Die anderen Religionen haben viele positive Werte: Wahrheit, Giite,
Gnade und Heiligkeit (NA 2).

* In den anderen Religionen ist Gott auf verborgene Weise gegenwir-
tig. Da gibt es ,,Samenkorner des Wortes“ (AG 11) und Friichte des
Geistes. Da wird das Evangelium vorbereitet (LG 16; AG 3).

o Andere Religionen erlangen ihre Vollendung im Christentum.

* Die Kirche ist ,,der allgemeine Heilsweg® (UR 3) und das ,,universale
Sakrament des Heils* (LG 48).

* Andere Religionen sind Wege zum Heil (LG 16), auflerordentliche
und unvollkommene Mittel,
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Bleiben diese Aussagen des Konzils nicht hinter der Einstellung des hl.
Franziskus zuriick, lieber Johannes? Fiir Christen, die ganz konkret mit
Angehérigen anderer Religionen zusammenkommen, sagt es wahr-
scheinlich zu wenig und ganz sicher zu wenig fiir Angehotrige anderer
Religionen. Da miissen noch weitere Schritte getan werden.

Theologische Ansdtze

Dialektische Theologie: Freilich sind solche Schritte nur mit sehr viel
Widerstand zu tun, lieber Johannes. Das zeigt sich zum Beispiel in der
,Dialektischen Theologie®, welche die Einmaligkeit Jesu Christi be-
tont.

Diese Theologie protestantischer Herkunft sieht die christliche Of-
fenbarung und die Religionen in einem uniiberbrickbaren Gegensatz.
Offenbarung kommt ,,von oben®, von Gott, Religionen kommen ,,von
unten®. Religionen sind Bemithungen der Menschen, sich Gottes zu
bemichtigen.

Das Christentum ist also absolut einzigartig. Es steht den anderen
Religionen ,,dialektisch“ (= als Gegensatz) gegeniiber. Es bedeutet einen
radikalen Bruch mit allen menschlichen und religiosen Traditionen. Ein
echter Dialog mit anderen Religionen ist daher unmoglich. Diese Theo-
logie ist auf europiischem Boden gewachsen, ohne dass ihr irgendwel-
che konkreten Erfahrungen mit anderen Religionen vorausgegangen
wiren.

Theologie der Erfiillung: Die Theologie der Erfullung hat im Vergleich
zur dialektischen Theologie eine viel nuanciertere und tolerantere Hal-
tung den anderen Religionen gegeniiber. Das Christentum ist in dieser
Auffassung die Erfiillung der anderen Religionen. Es antwortet auf
Sehnsiichte des religiosen Menschen, die — auf Grund von Gottes Heils-
plan — in den verschiedenen Religionen der Welt zum Ausdruck kom-
men.

Fiir die Theorie der Erfiilllung enthalten andere Religionen bereits
das, was sie suchen. Im Heilsplan Gottes kommt ihnen eine Rolle oder
ein bestimmter positiver Wert zu, weil sie auf dem Weg zur Erfiillung
sind. Und jeder aufrichtig religiose Mensch wird durch Christus, der
,die Samenkorner seines Wortes® in den Grund der Herzen legt, ge-
rettet.

Der Unterschied zwischen Christentum und Religionen wird ge-
wahrt., Diese haben im gottlichen Plan nur eine vorbereitende Funk-
tion. Sie stellen eine ,,Vorbereitung auf das Evangelium* dar. Sie sind
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dazu bestimmt, nach dem Auftreten des Christentums, welches ihre
Fortsetzung und Erfiillung ist, zu verschwinden.

Diese Theologie der Erfilllung war in Indien wihrend der zwanziger
und dreiffiger Jahre des 20. Jh. sehr erfolgreich. Ihre Vertreter ent-
wickelten sie im Hinblick auf den hinduistisch-christlichen Dialog.

Theologie des anonymen Christentums: Diese Theorie entwickelte sich
ebenfalls in Indien, aber auch in Europa (R. Panikkar, K. Rahner). Da-
nach erreicht die heilende Gnade Christi nicht nur jeden einzelnen
Menschen, der Gott sucht. Die Religionen sind nicht blof eine ,,Vor-
bereitung auf das Evangelium hin“, sondern haben eine echte Heils-
funktion. Heil kommt zwar fiir alle von Christus, aber die Menschen
sind in und durch die Religionen, zu denen sie sich bekennen, gerettet.
Christus ist auch heute noch auf verborgene Weise in den Religionen
der Welt am Werk. Der gute Buddhist genauso wie der gute Hindu sind
»anonyme Christen®, und ihre Religion kann als ,anonymes Christen-
tum® bezeichnet werden.

Nach dieser Theorie darf man also den Einzelnen nicht von der Reli-
gion, der er angehort, trennen. Denn konkret erreicht Christus den
Menschen nicht in seiner beziehungslosen Einsamkeit, sondern inner-
halb seiner historischen Bedingungen, in seiner gesamten sozio-kultu-
rellen Situation, in seiner Zugehorigkeit zu einer konkreten Religion.
Der Mensch ist religids innerhalb seiner Religion. Die ,,Samenkérner
des Wortes“, von denen das Konzil spricht, werden nicht blof in die
Tiefe der Herzen gesenkt, sondern auch in die religitsen Traditionen
(vgl. LG 11).

Was aber soll dann noch die missionarische Aufgabe der Kirche?
Wenn es, um gerettet zu werden, fiir einen Buddhisten geniigt, ein guter
Buddhist, und fiir einen Hindu, ein guter Hindu zu sein, warum soll
dann der Missionar/die Missionarin solche Menschen verwirren, die
gutglaubig handeln und legitimerweise auch so handeln diirfen? Die
Antwort lautet: Die Theologie des anonymen Christentums stellt den
Vorrang des Christentums nicht in Frage. Sie leugnet auch nicht die
missionarische Rolle der Kirche. Die Nichtchristen kennen Christus
nicht in der Person Jesu von Nazaret; sie kennen sein Evangelium nicht,
aber sie sind in Christus, dem ,Sakrament der Begegnung Gottes mit
der Menschheit® gerettet. Oder genauer gesagt: Sie sind gerettet ,,im
Geheimnis Christi“. Dieses Geheimnis Christi ist in anderen Religionen
vorhanden, obwohl es sich nur im Christentum durch die Kirche voll
offenbart. Die Erfahrung des Geheimnisses Christi (welche Nicht-
christen auch in ihrer Religion machen) ist eine Sache, die Anerken-
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nung dieses Geheimnisses in Jesus von Nazaret eine andere: Die erste
Erfahrung ist eine Bedingung fiir das Heil, wihrend die zweite ein Vor-
zug der Christen ist. Durch die Zugehorigkeit zu anderen Religionen
gerettet zu werden ist der hdufigere Weg, wihrend das Christentum ein
auflerordentliches Heilsmittel darstellt.

Die Aufgabe der Kirche besteht also darin, bei Angehorigen anderer
Religionen ein klares Bewusstsein dessen zu schaffen, was sie unausge-
sprochen (= implizit) bereits sind. Sie muss den Ubergang von einer im-
pliziten zu einer ausdriicklichen (= expliziten) Erfahrung Christi for-
dern. Sie will zur vollstindigen Anerkennung der Menschwerdung
Gottes in Jesus fuhren.

Das ist, lieber Johannes, ganz gewiss eine faszinierende Auffassung.
Dennoch bleiben Fragen. Was ist dann das, was die Bibel ,,Bekehrung*
nennt? Ein blofer Ubergang vom Unbewussten zum Bewussten, vom
Unausgesprochenen zum klaren Ausdruck, eine Enthiillung dessen, was
bisher ,verhiillt“, verborgen in den anderen Religionen vorhanden
war? Worin aber bestiinde dann die Neuheit der Offenbarung Gottes in
Jesus? Ist Bekehrung nicht eine totale Umkehr, eine radikale Verdnde-
rung, ein ganz neues Leben, also ein echter Bruch mit der Vergangen-
heit?

Theologie der Logos-Christologie: Auch die Logos-Christologie ist in
Indien beheimatet (Anil Sequeira). Sie setzt bei der Jesusdeutung des Jo-
hannesevangeliums an. Da wird Jesus Christus als ,,Logos“ (= Wort)
bezeichnet: Er ist das Wort schlechthin. Christus wird da in viel umfas-
senderen Ausdriicken beschrieben, als wir es sonst gewohnt sind: Er ist
das ewige Sein, das eine intime Beziehung zu Gott hat, am Schopfungs-
akt teilnimmt und dann Mensch wird.

Alles was ist, wird durch ihn. Alles Werdende hat seine Quelle in
ihm. Es gibt nichts auf der Welt, kein ,,Sein® und kein ,Werden®, das
sich nicht dem ewigen Logos verdankte. Alles, was wir wissen und ver-
stehen, — sei es iiber Gott, sei es iiber den Menschen, die Welt und das
Leben, iiber Sorge und Gliick, Gnade und Erlosung — alle Wahrheit ist
eine Gabe dieses ewigen Logos an die Menschheit. Auch alles Wachs-
tum und jede Entwicklung, die wir heute feststellen konnen, sind letzt-
lich eine Gabe des Logos.

»Fleischwerdung® bedeutet fiir diese Theorie: Das Wort unterwirft
sich den Begrenztheiten, der Geschichtlichkeit, der Gebundenheit, den
Bedingungen der Welt. Das bedeutet aber dann, dass der Fleisch gewor-
dene Logos nicht in derselben Weise universal sein kann wie der ewige
Logos. In der Fleischwerdung des Logos erschopft sich nicht das Ganze
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der Wirklichkeit und Wahrheit. Daraus folgt, dass das Christentum in
seiner historischen Ausgestaltung keinen Anspruch auf die Fille der
Wahrheit und Offenbarung erheben kann. Wie alle anderen Religionen
ist auch das Christentum auf dem Weg zur Mitte, zum ewigen Logos.

Die Fleischwerdung des Logos ist der Modellfall unserer mensch-
lichen Religiositit. Genauso wie Jesus durch seinen Tod und seine Auf-
erstehung ,,Christus“ wurde, so muss auch die ganze Menschheit, ja
der ganze Kosmos zu ,,Christus“ werden (= ,,Christifikation“). Dieses
»Christus-Werden® ist dann auch die wahre Erlosung des Menschen
und des Kosmos. Die Erlosung ist nicht nur Erlosung ,von etwas®,
sondern Erlésung ,zu etwas®, nicht nur Erlésung von der Siinde, son-
dern zur Fille des Lebens in Gott. Diese Fiille des Lebens in Gott ist
gemeint, wenn wir ,,Christus“ sagen. Zu dieser Fiille sind alle Men-
schen und die ganze Schépfung berufen (vgl. Rom 8,18-23). Alle miis-
sen wie Christus werden. Deshalb kann man sagen, dass Christus das
Wesen und das Ziel alles Existierenden darstellt. Und es ist ein Chris-
tus, der noch im Werden, also noch nicht vollendet ist, solange nicht
alle Welt in die Fiille Gottes gelangt ist (vgl. Kol 1,15.20).

Somit wire auch das Christentum erst auf dem Weg zur ,,Christus-
werdung®, mit der zusitzlichen Verantwortung, das Geheimnis des
»ganzen Christus® immer besser verstehen zu lernen und zu verkiinden.
Das ist erst dann erreicht, wenn alle Religionen dieser Welt in ihrer Be-
ziehung zum Logos verstanden werden. Deshalb ist der Dialog fiir das
Christentum wesentlich und unverzichtbar.

Als ich von dieser Theologie zum ersten Mal gehort habe, lieber
Johannes, habe ich richtiges Bauchweh bekommen. Aber ist das schon
der Beweis, dass etwas nicht wahr ist? Miissen wir uns nicht gerade
dann dem Abenteuer des Dialoges aussetzen? Vor allem zuerst auch
unter uns Christen? Vor allem stellen sich etwa Fragen wie: Was bedeu-
tet dann das Kreuz? Die Tatsache, dass sich im Christentum der Gottes-
glaube unaufloslich an einen zerstérten, gefolterten Menschen bindet?
Das ist ja gerade das Argernis, von dem schon der Apostel Paulus

sprach (1 Kor 1,18ff).
Dialog im alltiglichen Leben
Der Dialog zwischen den Religionen spielt sich eher auf der Ebene

menschlicher Begegnungen und Erfahrungen ab als auf der Ebene von
Begriffen, die oft vieldeutig und unvollstindig sind.
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e Zusammenarbeit und Dialog auf sozialem Gebiet: Das bedeutet:
miteinander die Not der Menschen wenden, der Freiheit und der
Gerechtigkeit dienen, miteinander Armut und Unsicherheit teilen. Die
Option fiir die Armen ist eine Gewissensfrage fiir alle Menschen guten
Willens geworden, fiir alle, die an Gott glauben, ob Christen oder
nicht.

e Organisierte Begegnungen: Christen und Andersglaubige teilen ihre
geistlichen Erfahrungen. Solche Begegnungen gibt es in Indien seit 30
Jahren zwischen Hindus und Christen. Da trifft man sich in kleinen
Gruppen von 10-20 Teilnehmern. Da fragt man sich zum Beispiel: Auf
welche Weise betest du? Hast du Gott entdeckt? Wenn ja, kannst du
uns sagen, wie du ihn entdeckt hast? Hast du im Leben gelitten? Hat
deine Religion dir in solchen Augenblicken des Leides geholfen? Wie
duflert sich deine Liebe zu deinem Nichsten? Oder man trifft sich ein-
fach, um miteinander zu beten, besonders an den Vorabenden grofer
religidser und nationaler Feste. Dabei entdeckt man die tiberraschenden
Reichtiimer fremder Gebetstraditionen und deren geistliche Tiefe. Die
Gemeinsamkeit der Herzen vollzieht sich am tiefsten beim gemein-
samen Beten, beim Lob und in der Anbetung Gottes. Dann entdeckt
man im anderen den Bruder, die Schwester, den Sohn oder die Tochter
Gottes, welchen Namen auch immer man diesem geben mag.

o Lingeres Zusammensein (in Indien ,Satsangas® oder , live-ins“ ge-
nannt) zum Gebets- und Erfahrungsaustausch.

Franziskanischer Dialog

Lieber Johannes, es ist ein Hauptanliegen dieses Grundkurses, den Dia-
log zu fordern: innerhalb der Franziskanischen Gemeinschaften, aber
auch mit der Welt und ihren Problemen. Dazu gehért auch der Dialog
mit Andersglaubigen.

Vielleicht ist es gut, hier so etwas wie die ,,Zehn Gebote des franzis-
kanischen Dialogs® zusammenzufassen:

1. Dialog aus der Dynamik des Gebets: Der Dialog mit Angehorigen
anderer Religionen ist nicht eine bloffe Begegnung auf menschlicher
Ebene. Er ist ein Geschenk Gottes. Darum muss er im Gebet wur-
zeln. Bevor Franziskus zum Sultan ging, betete er um Kraft und Ver-
trauen (vgl. LM 9,9).

2. Aller Kreatur untertan sein: Wir miissen uns als ,,Minores“ (= Min-
dere) verstehen, d.h. den anderen hoher einschitzen als sich selbst,
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»aller menschlichen Kreatur untertan sein um Gottes willen® (NbR
16,6).

3. Sich selbst sein: Wer mit anderen spricht, muss auch zeigen, wer er
ist, ,sich als Christ bekennen® (NbR 16).

4, Mitten unter ihnen: ,Wenn ein Bruder unter die Sarazenen und an-
dere Ungldaubige gehen will ...“ (NbR 16; BR 12). Franziskus ge-
braucht den Ausdruck ,,inter saracenos et alios infideles* und nicht
»ad“ oder ,,per® (= zu oder fiir}. Die Briider und Schwestern, die sich
am Dialog mit Andersgldubigen beteiligen, miissen mitten unter
ihnen leben, ,mit ihnen sein“, indem sie ihre Lebensbedingungen
teilen.

5. Die Initiative ergreifen: Franziskus wartet nicht, bis der Sultan zu
thm kommt. Er geht auf ihn zu, um ihm zu begegnen. ,,Wir miissen
als erste®, so ermahnt uns PauL VI., ,die Menschen um ein Ge-
sprich bitten und nicht erwarten, dass sie uns zu einem Gesprich
auffordern (ES in AAS 1964, 642).

6. Den anderen vertrauen: Den anderen zugestehen, dass auch sie in
ihrem Glauben ehrlich und aufrichtig sind und einen tiefen Grund
haben, sich fir ihre Religion zu entscheiden. Ohne Vertrauen und
Achtung vor den Menschen und ihren religidsen Uberzeugungen gibt
es keinen Dialog. Zur Mission der Briider unter den Sarazenen be-
merkt JAKOB VON VITRY, dass die Muslime den Briidern gerne
zuhorten, wenn diese tber ihren Glauben an Jesus Christus predig-
ten, ,aber sobald die Briider iiber Mohammed sprachen und ihn
offen als Liigner und Betriiger verurteilten, {iberhduften die Muslime
sie mit Schlidgen und jagten sie aus der Stadt* (HO 32).

7.Durch das Leben und durch das Wort wirken: Franziskus unter-
scheidet zwei Formen des Dialogs: Dialog im Leben und Dialog
durch Predigt (NbR 16). Er zieht jedoch die erste Form der zweiten
vor. Was den Sultan tatsichlich am meisten beeindruckte, war nicht
die iiberzeugende Beredsamkeit des hl. Franz, sondern seine Lebens-
weise. ,,Er ist beriithrt von seiner Armut und seiner Losgeldstheit von
irdischen Dingen® (vgl. Fior 24; LM 9,8; 1 C 57).

8. Miteinander arbeiten: Nach dem Beispiel des Evangeliums schickte
Franziskus seine Briider zu Zweien in die verschiedenen Gegenden,
um den Menschen den Frieden zu verkiinden (vgl. 1 C 29). Er selbst
lasst sich von Bruder ILLUMINATUS zum Sultan begleiten (vgl. LM
9,8).

9. Eber verstehen als verstanden werden: In Demut und in der Bereit-
schaft zuzuhoren, hat Franziskus viel vom Sultan gelernt. Er war be-
eindruckt vom Empfang durch den Sultan und vom Gebetseifer der
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Muslime. Der Sultan seinerseits bewunderte Franziskus und hérte
ihm wohlwollend zu (LM 3,9).

10. Als Werkzeug des Friedens: Nachdem Franziskus dem christlichen
Kreuzfahrerheer vergeblich den Frieden gepredigt hatte, ging er
zum Sultan, nicht um ihn zu bekdmpfen, sondern als ein Werkzeug
des Friedens, und er machte die Erfahrung, dass ihm der Sultan in
derselben Haltung begegnete.

i

,Auf dem Weg zu einer heileren Welt — Religionen fiir den Frieden®
(V1. Vollversammlung der Weltkonferenz der Religionen fiir den Frieden
[WCRP] im November 1994 in Rom/Riva del Garda):

, Wir, versammelt aus unterschiedlichen Religionen, unterschiedlichen Tra-
ditionen verpflichtet und von unterschiedlichen Kulturen gepragt, treffen
uns doch unter der gemeinsamen Verpflichtung, Frieden zu suchen, fiir Ge-
rechtigkeit einzutreten und unsere Umwelt und unsere Zukunft, wie sie
sich in unseren Kindern verkorpert, zu schiitzen.

Wir stehen ebenso unter der Verpflichtung, eine Vision gemeinsamer
Heilung zu entwickeln. In dieser Zeit des Ubergangs, in der sich die Welt
vom Kalten Krieg zu einer bisher noch unbestimmten neuen Ordnung be-
wegt, hetzen wir den Ereignissen und der Entwicklung der Technologien
hinterher. Wo Ideologien zusammenbrechen und Beziehungen ihre Eindeu-
tigkeit verlieren, vervielfachen sich die Zeichen von Gebrochenheit. Die Be-
gegnung hochst unterschiedlicher Vélker, Sprachen, Religionen, Kulturen
und &konomischer Systeme gibt Impulse fiir eine neue Weltgemeinschaft.
Doch Armut, Ungerechtigkeit, verwehrter Zugang zu Ressourcen, Unter-
driickung, Diskriminierung und Gewalt belasten immer noch das Leben
von Milliarden Menschen. Hier kann sich Heilung zeigen, wo sich nach
langem Kampf Ungerechtigkeit in Gerechtigkeit, Unterdriickung in Frei-
heit, Diskriminierung in Gleichheit und Gewalt in Frieden verwandelt ...

Die Vision einer Weltgemeinschaft mit Rechten und Verantwortung
nimmt Gestalt an. Menschenrechte fiir die am meisten verwundbaren und
an den Rand gedringten Glieder unserer Gesellschaft - Frauen, Kinder und
Minderheiten ~ werden zunehmend anerkannt. Und doch setzt sich Diskri-
minierung fort, sogar in unseren Religionsgemeinschaften. Die Heiligkeit
der Erde und unsere Einheit mit ihr werden an vielen Orten tief empfunden
und erinnern uns an unsere Verantwortung, als Haushalter (stewarts) die-
ses zerbrechlichen Okosystems, das uns nihrt und erhilt, zu handeln. Und
doch wird die Umwelt in bisher nicht dagewesenem Mafle zerstort ...
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In der Bewegung von Zertrennung und Zerbrochenheit hin zu Gemein-
schaft ist ein Heilungsprozess enthalten. Religiose Gruppen finden Inspira-
tion und Motivation fiir dies ethische und soziale Vorhaben in ihren eige-
nen religiésen Traditionen. Dabei miissen sie der Gefahr begegnen, Werk-
zeug 0konomischer, sozialer oder politischer Programme zu werden und so
die geistig-prophetische Bewegkraft zu verlieren ...

Die Religionen selbst haben es nétig, von jedem engen Fanatismus und
Ausschliefslichkeitsanspruch geheilt zu werden, gerade in dem weiten Kon-
text des Ganzen, das die begrenzte Erfahrung der Gruppe iiberschreitet,
Solch eine Heilung setzt die prophetische und geistliche Dynamik jeder Re-
ligion frei, um die Gesellschaft zu verwandeln.“

Fragen

Was sagst du zu diesem Text?

Wie verhalten sich politisch-ethische Forderungen zu den Religionen?
Inwiefern ist deine Religion ein Beitrag fiir deinen eigenen Heilungspro-
zess?

Welche Impulse bieten deine Religion und Kultur zur Heilung der Mensch-
heit?

Wie konnen andere Religionen zu diesem Heilungsprozess beitragen?
Welche konkreten Méglichkeiten erkennst du in deinem Umfeld / deiner
Region / deinem Land, mit Angehorigen anderer Religionen an diesem Hei-
lungsprozess mitzuwirken?
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