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Der Dialog zwischen Muslimen und Christen

Wahrend der letzten Jahrzehnte, vor allem seit dem Beginn der sechziger Jahre, ist
in den Beziehungen zwischen Christen und Muslimen zweifellos eine neue
Situation entstanden. Dies lafit sich zunichst an statistischen Fakten ablesen. Die
Muslime zihlen heute fast eine Milliarde; damit nihert sich ihre Zahl der
Gesamtzahl der Christen. In Westeuropa beliuft sich die Zahl der Muslime auf 16
bis 17 Millionen, in der Bundesrepublik Deutschland auf 1,7 Millionen. (In West-
Berlin zum Beispiel leben mehr Muslime als Katholiken, nimlich 300000 Muslime
und 260000 Katholiken.)

Beide Religionsgemeinschaften sind weltweit prisent, weltweit aktiv und welt-
weit in Tuchfiihlung miteinander. Beide haben ihrem Wesen nach universalen
Charakter. Sie sehen jeden Menschen als potentielles Glied ihrer Gemeinschaft und
laden jeden und alle zur Mitgliedschaft ein. Nach Ansicht der Muslime ist die
heutige Zeit weiterhin von Neokolonialismus oder Neoimperialismus geprigt.
Dennoch ist wahr, daff beide, Christen und Muslime, heute in der nachkolonialen
Epoche leben.

In der kolonialen Epoche beherrschten die der christlichen Zivilisation zugeh-
renden Staaten durch direkten oder indirekten Einfluff den Grofiteil der islami-
schen Welt. Dies hatte einen entscheidenden Einfluff auf die religiésen Beziehun-
gen im engeren Sinn und pragte nicht zuletzt die gegenseitige theologische Sicht
voneinander. Auf ideologischer und normativer Ebene ergab sich zunichst auf
christlicher Seite der Durchbruch zu einer neuen Sicht. Diese Weichenstellung
driickt sich, mit hochster Autoritat ausgestattet, in den Texten des Zweiten
Vatikanischen Konzils aus, die zum Dialog mit den nichtchristlichen Religionen
und Kulturen im allgemeinen sowie zum Dialog zwischen Christen und Muslimen
im speziellen Stellung nehmen. Die autoritativen Texte des Konzils waren Ergebnis
und Kulminationspunkt prophetischer Initiativen und zukunftsweisender Ideen
vieler Pioniere, wie etwa Charles de Foucauld, Louis Massignon, W. H. Temple-
Gairdner und Kenneth Cragg, um nur einige der herausragenden Vorkampfer fir
eine neue Sicht und Gestaltung der Beziehungen zwischen Christen und Muslimen
zu nennen. So heiflt es in der Erklarung iiber das Verhiltnis der Kirche zu den
nichtchristlichen Religionen ,Nostra Aetate® (Nr. 1) iiber den Dialog mit den
Nichtchristen und iiber den Sinn der Religionen:

»In unserer Zeit, da sich das Menschengeschlecht von Tag zu Tag enger zusammenschliefit und die
Beziehungen unter den Vélkern sich mehren, erwigt die Kirche mit um so groflerer Aufmerksamkeit, in
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welchem Verhiltnis sie zu den nichtchristlichen Religionen steht. Gemafl ihrer Aufgabe, Einheit und
Liebe unter den Menschen und damit auch unter den Vélkern zu fordern, fafdt sie vor allem das ins
Auge, was den Menschen gemeinsam ist und sie zur Gemeinschaft untereinander fithrt. Alle Volker sind
ja eine einzige Gemeinschaft, sie haben denselben Ursprung und haben Gott als ein und dasselbe Ziel.
Seine Vorsehung, die Bezeugung seiner Giite und seine Heilsratschlisse erstrecken sich auf alle
Menschen. .. Die Menschen erwarten von den verschiedenen Religionen Antwort auf die ungelosten
Ritsel des menschlichen Daseins, die heute wie von je die Herzen der Menschen im tiefsten bewegen:
Was ist der Mensch? Was ist Sinn und Ziel unseres Lebens? Was ist das Gute, was die Siinde? Woher
kommt das Leid und welchen Sinn hat es? Was ist der Weg zum wahren Gliick? Was ist der Tod? Und
was ist schlieBlich jenes letzte und unsagbare Geheimnis unserer Existenz, aus dem wir kommen und
wohin wir gehen?“

Die Muslime werden zunichst in der Konstitution iiber die Kirche ,Lumen
gentium® (Nr. 16) genannt, und zwar als erste unter den nichtbiblischen monothei-
stischen Religionen. ,,Nostra Aetate“ nimmt dann eingehender zum Islam und zu
den christlich-islamischen Beziehungen Stellung:

»Mit Hochachtung betrachtet die Kirche auch die Muslime, die den alleinigen Gott anbeten, den
lebendigen und in sich seienden, barmherzigen und allmichtigen, den Schépfer Himmels und der Erde,
der zu den Menschen gesprochen hat. Sie miihen sich, auch seinen verborgenen Ratschliissen sich mit
ganzer Seele zu unterwerfen, so wie Abraham sich Gott unterworfen hat, auf den sich der islamische
Glaube gerne beruft. Jesus, den sie allerdings nicht als Gott anerkennen, verehren sie doch als
Propheten, und sie ehren seine jungfriuliche Mutter, die sie bisweilen auch in Frommigkeit anrufen.
Uberdies erwarten sie den Tag des Gerichtes, an dem Gott alle Menschen auferweckt und ihnen vergilt.
Deshalb legen sie Wert auf sittliche Lebenshaltung und verehren Gott besonders durch Gebet, Almosen
und Fasten. Da es jedoch im Lauf der Jahrhunderte zu manchen Zwistigkeiten und Feindschaften
zwischen Christen und Muslimen kam, ermahnt die Heilige Synode alle, das Vergangene beiseite zu
lassen, sich aufrichtig um gegenseitiges Verstehen zu bemiithen und gemeinsam einzutreten fiir Schutz
und Forderung der sozialen Gerechtigkeit, der sittlichen Giiter und nicht zuletzt des Friedens und der
Freiheit der Menschen® (Nostra Aetate, 3).

Auf die hier genannten gemeinsamen Elemente der Glaubenspraxis und Lehre
der beiden Religionen werden wir noch kritisch zuriickkommen. Hier sei folgen-
des festgehalten: 1. Der grundsitzlich zunichst das Positive und Verbindende
herausstellende Ansatz. 2. Das Auslassen so wichtiger zentraler Themen wie die
Bedeutung des Lebens und der Person Muhammads fiir Glauben und Leben der
Muslime und die asketisch-mystische Komponente des Islam sowie das Ubergehen
der poltitischen Grundvorstellungen und Ideale der Gemeinschaft der muslimi-
schen Gliubigen, der ,umma®. 3. Die schmerzliche Vergangenheit wird zwar
anerkannt, jedoch in keiner Weise erklart.

Die ersten Jahre nach dem Konzil waren allgemein von Optimismus und
Begeisterung, ja fast von Euphorie geprigt, jedenfalls unter denen, die diese Lehre
und Mahnung des Konzils ernst nahmen und in die Tat umzusetzen versuchten. In
den siebziger Jahren jedoch gewannen fundamentalistische und damit stark
machtpolitisch orientierte Stromungen unterschiedlicher Firbung in verschiede-
nen Teilen der islamischen Welt an Macht und Prominenz.

Dies wirkte sich zunachst aus in Lindern mit alten und ehrwiirdigen christlichen
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Minderheiten, wie etwa in Agypten und Syrien, aber auch im Libanon, wo die
Christen fast die Hailfte der Bevolkerung ausmachen, in Lindern mit christlichen
Minderheiten jiingeren Ursprungs wie etwa Pakistan oder Sudan sowie in der
Golfregion und Saudi-Arabien mit der groflen Anzahl christlicher Gastarbeiter.
Die machtpolitischen Strémungen fithrten zu Unsicherheit und neuen angsterfiill-
ten Fragen dieser christlichen Gemeinschaften, vergleichbar den Angsten und
Fragen vieler muslimischer Glaubigen und muslimischer Gemeinden in der neu
entstandenen westlichen Diaspora. Die politische Entwicklung der islamischen
Revolution in Libyen und vor allem das weltbewegende Drama der islamischen
Revolution im Iran 1978-1979 fiihrte zu einer weiteren Erniichterung gerade bei
denen, die sich mit groffen Hoffnungen und manchmal vielleicht auch naiven
Erwartungen fiir die Neugestaltung der christlich-islamischen Beziehungen einge-
setzt und gearbeitet haben. Auf beiden Seiten lebten alte, tiefsitzende Vorurteile,
Feindbilder und Angste wieder auf.

Konfrontation zwischen westlichem Christentum und Islam

Erinnern wir uns kurz an die Geschichte der Konfrontation zwischen west-
lichem Christentum und Islam. Zunichst breitet sich im 7. Jahrhundert das
arabisch-islamische Reich rapide nach Osten und Westen aus. Im Todesjahr des
Propheten des Islam, 632, eint es fast die gesamte arabische Halbinsel. In der
zweiten Hilfte des 7. Jahrhunderts dehnt es sich nach Agypten und Nordafrika
aus, nicht immer gegen den Willen der lokalen Bevélkerung, die der Oberherr-
schaft der Byzantiner mide war. Im Jahr 711 tberschreiten. die muslimischen
Armeen die Meerenge von Gibraltar. Das westgotische Reich fallt. 732 verhindert
die Schlacht von Poitiers eine Ausdehnung iiber Spanien hinaus nach Norden und
setzt dem arabischen Eroberungsdrang in dieser Region ein Ende. In anderen
Teilen Westeuropas gehen die islamischen Eroberungen weiter. Im Osten ist das
byzantinische Reich bedroht, im Westen fillt im 9. Jahrhundert Sizilien an die
Araber. Allerdings hilt sich die muslimische Herrschaft und Kultur im westeuro-
piischen Raum nur in Spanien auf lange Zeit, bis schliefllich die Reconquista im 15.
Jahrhundert ganz Spanien zuriickerobert.

Auf seiten der Christenheit war man zunachst der islamischen Lehre gegeniiber
hilflos und verlegen. ,,Als Christ wufite man sich im Besitz der vollkommenen und
vollstindigen Wahrheit; die Offenbarung war mit dem Tod des letzten Apostels ab-
geschlossen, so daf} nichts Neues mehr hinzugekommen war. So wurde der Islam
zunichst auch nicht ernstgenommen. Betrachtete man die neue Religion, so nicht
um ihren Eigencharakter kennenzulernen, sondern um sie zu diskreditieren.“'

Aus der friithesten Phase weitgehender gegenseitiger Unkenntnis ragt die Gestalt
des Johannes von Damaskus (675-753) hervor, der sein Wissen iiber den Islam
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personlichen Kontakten verdankte. Sein Vater nahm, wie manch anderer Christ in
der Friihzeit des arabischen Reiches, eine hohe Stellung am Hof des Kalifen ein,
dessen Leibarzt er gewesen war. Johannes von Damaskus zihlt den Islam zu den
Hiresien, denn Muhammad sei in besonderer Weise von einem arianischen Ménch
informiert worden. Daher erklirt sich Johannes auch die Tatsache, daff Christus im
Koran zwar ,Wort“ und ,,Geist“ Gottes genannt, seine Gottheit aber bestritten
wird. Johannes hielt also die Lehre Muhammads tiber Christus fiir eine christliche
Hiresie arianischer Prigung. Dieser Ansicht, die abgewandelt in unzihligen
legendiren Variationen iiber Jahrhunderte weite Verbreitung fand, lag die offen-
kundige Tendenz zugrunde, die neue Religion als nicht originell darzustellen, sie
vielmehr als Echo einer hiretisch-christlichen Unterweisung und damit als Fil-
schung abzustempeln. Auf diese Weise sollte der Anspruch des Korans, Offenba-
rungsschrift gottlichen Ursprungs zu sein, entkriftet und aufgehoben werden.

Neben der Polemik und den Muhammad-Fabeln, die auch als Antwort auf das
Ritsel der so unglaublich raschen und weiten Ausbreitung des Islam verstanden
werden kdnnen, wurden im Mittelalter doch auch die ersten Grundsteine fiir eine
geistige Auseinandersetzung mit dem Islam gelegt. Auf Anregung des Abtes von
Cluny, Petrus Venerabilis, tibersetzte der englische Ménch Robert von Ketton um
das Jahr 1143 den Koran zum ersten Mal ins Lateinische. Damit war das
Fundament fiir eine relativ sachliche Auseinandersetzung mit dem Islam gelegt.

Im 13. Jahrhundert setzten sich im Zusammenhang mit der missionarischen und
intellektuellen Titigkeit der neu entstandenen Predigerorden apologetische Ten-
denzen durch. ,Die neue Akzentuierung®, so schreibt Ludwig Hagemann,
yresultierte aus der erwachenden Intention, den Muslimen den christlichen
Glauben zu predigen und ihnen Argumente fiir die Wahrheit der biblischen
Botschaft zu liefern, hatten doch die Kreuzziige zur Befreiung des Heiligen Landes
nicht die erhoffte Wirkung erzielt.“? Statt blinder Polemik erkannte man jetzt die
Notwendigkeit einer theologischen Kontroverse. An verschiedenen Universititen
wurden die ersten Sprachschulen fiir Arabisch gegriindet. Thomas von Aquin
nennt die unzureichende Kenntnis der Muslime und das Fehlen einer gemeinsamen
Schriftgrundlage als ernste Schwierigkeiten im Bemiihen um eine addquate Apolo-
getik. An die Adresse der Muslime richtet er in der Schrift ,,De Ratione Fidei® eine
knappe Darlegung des christlichen Glaubens auf der gemeinsamen Basis der
natiirlichen Vernunft. Ricoldus de Monte Crucis (gestorben 1320), Raimundus
Lullus (1232-1316) und Nikolaus von Kues (1401-1464) konnen hier als herausra-
gende Wegbereiter nur genannt werden.

Nikolaus von Kues verfafite noch im Jahr des Falls von Konstantinopel (29. Mai
1453) die prophetische Schrift ,,De Pace Fidei“ (Uber den Glaubensfrieden), ein
visionires Gesprich iiber den Glauben zwischen Vertretern der verschiedensten
Religionen und Weltanschauungen. Seine kritischen Untersuchungen des Korans
,Cribatio Alkorani®, sieben bis- acht Jahre spiter, bleiben zwar polemisch-
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apologetisch, zeugen jedoch von griindlichen, intensiven Studien und suchen nach
gemeinsamen theologischen Ankniipfungspunkten zwischen Islam und Chri-
stentum.

Die Reformation fithrte nicht zu einer Besserung des christlichen Verstandnisses
des Islam. Erst mit der Aufklirung und der mit ihr vorangetriebenen Lockerung
der Bindung an Dogma und Tradition begann eine neue Phase der islamisch-
christlichen Geschichte. Die schmerzlich erfahrene Vielfalt, ja Zerstrittenheit der
Konfessionen und Religionen wurde zum Anlafl, nach einer all dies transzendie-
renden Religion zu fragen. Diese glaubte man in der allen Menschen gemeinsamen
Vernunft als dem Prinzip der Einheit zu finden. Die Idee der Toleranz brach sich
Bahn. Gotthold Ephraim Lessing (1729-1781) antwortete in seinem Lehrdrama
»Nathan der Weise“ auf die Frage, welche der drei monotheistischen Religionen
die wahre sei: Als Gabe Gottes des Vaters ist jeder der drei Ringe insofern
authentisch, als die Gabe nicht theoretisch angegangen, sondern praktisch zugeeig-
net werden soll: Der Besitzer soll von Gott und den Menschen angenommen
werden, das heifit sich praktisch bewihren. Jede der drei Religionen spiegelt die
Offenbarung Gottes wider.

Die grofle Wende im Muhammad-Bild leitete der schottische Romantiker
Thomas Carlyle (1795-1881) ein. In einem Essay in seinem Buch ,,On Heroes®
(1841) sah er Muhammad als Propheten und literarischen Genius in dem Sinn, daf}
er auf einzigartige und wirksame Weise den Geist des Universums und seine
heiligen, ehernen Gesetze ins Wort des Korans und somit in die Geschichte
tibersetzt habe. Es ist das Verdienst von Minnern wie Ignaz Goldziher und
Theodor Noldecke, Ende des 19. Jahrhunderts die historisch-kritische Islamfor-
schung begriindet zu haben. Mit ihren Methoden und Ergebnissen trugen sie zu
einer sachlichen Kenntnis der Entwicklung und des Wesens des Islam bei.

Kirchliche Stellungnahmen seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil

Die bereits zitierten Stellungnahmen des Konzils wurden von den nachfolgen-
den Pipsten in weiteren Erklirungen aufgenommen und fortgefiihrt, so etwa von
Johannes Paul II. in seinem Grufiwort an die muslimischen Gastarbeiter am 17.
November 1980 in Mainz:

»Wenn Thr mit aufrichtigem Herzen Euren Gottesglauben aus Eurer Heimat hierher in ein fremdes
Land getragen habt und hier zu Gott als Eurem Schépfer und Herrn betet, dann gehért auch IThr zu der
grofien Pilgerschar von Menschen, die seit Abraham immer wieder aufgebrochen sind, um den wahren
Gott zu suchen und zu finden. Wenn Thr Euch auch in der Offentlichkeit nicht scheut zu beten, gebt Thr
uns Christen dadurch ein Beispiel, das Hochachtung verdient. Lebt Euren Glauben auch in der Fremde
und laft ihn Euch von keinem menschlichen oder politischen Interesse mifibrauchen!“?

Nimmt man alle papstlichen Verlautbarungen zum Islam und zu den christlich-
islamischen Beziehungen zusammen, so lassen sich folgende Themen herausstel-
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len: Die Unterwerfung unter den lebendigen und barmherzigen Gott, die vom
Koran (Sure 29, Vers 46: ,Unser und euer Gott ist ein einziger Gott und ihm sind
wir unterworfen®) und von der Kirche (Lumen Gentium, Nr. 16: ,Sie beten Gott
an®) in jeglicher Weise anerkannt ist und zwischen Christen und Muslimen ,.ein
geistliches Band“ schafft, eine ,,wahre Bruderbeziehung (oder Briiderlichkeit). Es
handelt sich um den Glauben an den einen Gott, den Schopfer, den allmichtigen
und barmherzigen Herrn der Geschichte, der durch die Propheten zu den
Menschen gesprochen hat und Vergelter am Jiingsten Tag sein wird. Von diesem
gemeinsamen Glauben an Gott kommt eine dhnliche Sicht des Menschen: Er ist
Geschopf Gottes, ,Diener Gottes®, Verwalter der Giiter Gottes; er ist dem Gesetz
des Guten und des Bosen unterworfen und berufen, zu Gott zu kommen. Fur
Christen und Muslime liegt in der Spannung zwischen dem personlichen Gott und
dem Menschen als Geschépf das Fundament der Ethik, und das Ziel des Lebens
besteht im Dienst am Menschen und in der Ehrung Gottes. In gleicher Weise gelten
fiir beide die Imperative der Gerechtigkeit und der Barmherzigkeit sowie der
Einsatz fiir die Wahrheit und den Frieden von Gott. So sagte Johannes Paul II. in
Ankara schon im November 1979, also gerade im Jahr der islamischen Revolution
im Iran:

,Briider! Wenn ich an dies gemeinsame geistig-geistliche Erbe denke und den Wert, den es fiir den
Menschen und die Gesellschaft hat, an seine moglichen Krifte vor allem, der Jugend Orientierung fiirs
Leben zu bieten, die vom Materialismus geschaffene Leere zu fiillen, der sozialen und rechtlichen
Ordnung eine sichere Basis zu geben, dann frage ich mich, ob es nicht dringend notwendig ist, gerade
heute, wo Christen und Muslime in eine neue Phase der Geschichte eingetreten sind, die geistig-
geistlichen Bande anzuerkennen und zu entwickeln, die uns verbinden und so — der Einladung des
Konzils folgend — ,gemeinsam einzutreten fiir alle Menschen, die soziale Gerechtigkeit, moralische
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Werte, den Frieden und die Freiheit zu bewahren und zu foérdern®.
In ihnlicher Weise und oft in gemeinsamer Hinwendung und Annaherunghaben
sich die evangelischen Kirchen dem Islam zugewandt.

Reaktionen der Muslime

Wie ist aber nun die Reaktion der Muslime auf dieses Entgegenkommen der
Kirche? Die Kirche hat sich dem Islam genihert, aber kann man auch von einer
Anniherung des Islam hin zur Kirche sprechen? Mit Recht bemerkt der langjihrige
frithere fithrende Mitarbeiter des romischen Sekretariats fiir die Nichtchristen,
Pietro Rossano:

,Die Antwort auf diese Frage ist weder leicht noch eindeutig. Man mufl unterscheiden: Zwischen
Personen und Institutionen, zwischen Intellektuellen und dem Volk, zwischen dem arabischen,
afrikanischen, siidasiatischen, siidostasiatischen Islam, zwischen dem Islam in der Situation der
Minderheit wie in Europa und etwa der Republik Indien und dem Islam in der Situation der Mehrheit
wie in allen islamischen Staaten..., vor allem aber zwischen den verschiedenen Sekten und den
verschiedenen Bewegungen und den ihnen entsprechenden religidsen Grundmentalititen.“?
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Auf der Ebene des sogenannten Dialogs des Lebens, das heifit im alltaglichen
Zusammenleben von Christen und Muslimen, konstatieren wir dort, wo Versuche
zu besserem Verstehen gemacht wurden, einen ganzen Ficher von positiven und
negativen Haltungen. Viele Beispiele von Indien und von ganz anderen Regionen
konnten hier positiv zitiert werden: gegenseitiger Respekt; Vertrauen und die
Bereitschaft, zu teilen; ein sichtlicher Zuwachs an Nachbarschaftlichkeit, der
Ausdruck findet im Austausch von Geschenken und guten Wiinschen, etwa
anlifilich der groflen Feste; Hilfen auf dem Gebiet der Erziehung; das Kennenler-
nen der Gebetsweisen anderer und der Motivation fiir deren religioses Leben.
Zugleich zeigen sich negative Haltungen: immer wieder falsche Sicherheiten;
Mifitrauen; Ablehnung jeglicher Art von Pluralismus; Eifersucht und Furcht vor
dem Erfolg des anderen; eine sektiererische Einstellung, die es dem anderen nicht
erlaubt, verschiedener Meinung zu sein; Rivalitdt; Proselytismus und einseitige
Forderungen. Der nihere Blick auf die gegenseitigen Beziechungen muslimischer
und christlicher Gliubigen zeigt, wie schwer es fiir beide Seiten ist, dem Streben
nach zahlenmifBiger Stirke und Uberlegenheit zu entsagen und die ndtigen inneren
Anstrengungen zu machen, um das Gegeniiber unparteilich und mit Verstdndnis
zu sehen, es mit derselben Fairnef§ zu behandeln wie die Mitglieder der eigenen
religiosen Gruppe.

Was den organisierten, offiziellen religiosen Dialog angeht, so ist zundchst
festzustellen, daf es Gesten von iiberraschender Offenheit und Herzlichkeit von
seiten einzelner, Institutionen und Staaten gab. Viele Begegnungen auf dieser
Ebene kamen durch islamische Initiativen zustande. Freilich, seit einigen Jahren
sind diese Begegnungen drastisch zuriickgegangen. Die seit 1968 jahrlich zuge-
sandte Botschaft zum Fest am Ende des Ramadan-Fastens (’Idul fitr) wurde von
einzelnen im islamischen Raum Asiens, Afrikas und Amerikas mit Sympathie
aufgenommen und nicht selten anlifllich des Weihnachtsfestes erwidert, hat aber
von seiten der grofien islamischen Organisationen keine Wertschitzung erfahren.
Seit einigen Jahren zeigt der Islam in vielen Landern ein hirteres, selbstbewufiteres
und nationalistischeres Gesicht und ist auf Macht und politischen Einfluff bedacht.
Zwei neuere islamische Dokumente — die ,,Islamische Universale Erklirung® vom
12. April 1980 und die ,Islamische Erklirung der Menschenrechte® vom 19.
September 1981 zeigen sicherlich keine besondere Offnung zum Christentum®.

Man konnte sagen, dafl der Islam in der Begegnung mit der Kirche zwischen
Gefiihlen der Anziehung und der Ablehnung hin und her gerissen wird: Anzie-
hung durch ihre Einheit und Organisation, durch ihre erzieherischen und sozialen
Dienste, durch ihr moralisches, politisches und diplomatisches Gewicht, das sie
international hat und das der Islam zu seinen Gunsten eingesetzt wissen mochte,
durch die karitativen und sozialen Leistungen vor allem der Ordensschwestern,
symbolisiert in der Gestalt der Mutter Teresa, die in der islamischen Presse haufig
zitiert wird. Die Ablehnung scheint jetzt viel stirker und tiefgreifender zu sein. In
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der islamischen Welt wird die Kirche oft mit dem Westen identifiziert und mit
diesem verurteilt: Beide seien verantwortlich fiir die Kreuzziige, den Kolonialis-
mus, den Kapitalismus, den Marxismus und die weitverbreitete Zerriittung der
Familie und der Moral im allgemeinen. Dem Christentum wird eine zu idealistische
Lehre vorgeworfen, die letztlich verantwortlich zu machen sei fiir den evidenten
Sittenverfall und die Dekadenz des Westens und der verwestlichten Schichten in
den islamischen Gesellschaften. Als Symptome werden genannt etwa eine ans
Widernatiirliche grenzende Tierliebe, speziell die Liebe zu Hunden, die auf
menschliche Vereinsamung hinweise und eine Folge des Verfalls der Familie sei.
Auch die Problematik des Alkoholismus, das Drogenproblem und der Sexualismus
seien offensichtliche Zeichen dieses Verfalls.

Im besonderen verzeiht der Islam der Kirche nicht die Missionen in den
islamischen Lindern. Sie sind dem Islam, der freilich selbst ohne Gewissensbisse
auf seine Art Mission (da’wat, d.h. Einladung) betreibt, ein Dorn im Auge. Auch
wird die Kirche immer wieder kritisiert, weil sie mit Israel und dem Zionismus im
Einverstandnis sei. Kurz: Die Muslime sind tiber die konziliare und nachkonziliare
Haltung der Kirche thnen gegeniiber erfreut. Aber in ihrer Gesamtheit sind sie weit
davon entfernt, sich den Christen zuzuwenden. Ein Grund fiir diese erniichternde
Lage ist wohl auch die von Muhammad Talbi immer wieder hervorgehobene
Verschiedenheit der Gesprachspartner und deren ungleiche theologische Entwick-
lung. Talbi schreibt:

»Es ist eine Binsenwahrheit, dafl der ganze heutige Islam zu dem Bereich der Unterentwicklung
gehort: nicht nur materieller, sondern vielleicht hauptsichlich intellektueller Unterentwicklung. Daf§
man den einen oder anderen hervorragenden Wissenschaftler nennen kann, indert nichts an der
allgemeinen Lage. Die Ausnahmen bestitigen nur die Regel. Mangels ,Dialogfihigkeit’ kommt es oft
gar nicht zu einem wirklich intellektuell addiquaten Gesprach. Mehr als andere Schwierigkeiten erklirt
diese Tatsache das Zaudern, die Zuriickhaltung, das Mifitrauen und schlieflich die derzeitige haufige
Unfruchtbarkeit der Kontakte, trotz vieler von christlicher, aber manchmal auch islamischer Initiative
ausgehender Versuche. Dabei bildet ein ganz grofies Problem auch die ungleiche theologische
Entwicklung. Einmal hat sich die christliche Theologie — besonders wieder seit der Aufklirung und dem
Aufkommen der kritisch-historischen Disziplinen — im Dialog mit den geistigen Strémungen ihrer Zeit
standig fortentwickelt und erneuert. Sie ist gerade durch ihre Krise hindurch dialogfzhig geworden.
Auch was die christlich-islamischen Beziehungen angeht, kann sie auf qualifizierte Gesprichspartner
und echte Wissenschaftler zuriickgreifen.“”

Im Gegensatz dazu bietet uns der Islam — wie er an den grofien theologischen
Seminaren wie etwa Al-Azhar (Kairo) oder Deoband (Indien) gelehrt wird — eine
Theologie an, deren Entwicklung praktisch im 12. Jahrhundert aufgehort hat.
Muhammad Talbi schreibt dazu:

»Die islamische Theologie lief} sich nicht herausfordern und dazu zwingen, sich noch mehr in das

Geheimnis der Welt und Gottes zu wagen. So zeigt sie heute eine unbewegliche Haltung mit einem oft

nur geschichtlichen Interesse.“®

Der Islam ist also weit davon entfernt, erfahrene Spezialisten aufzahlen zu
konnen. Es gibt nur ganz wenige muslimische Gelehrte, die man kompetente

730



Der Dialog zwischen Christen und Muslimen

Christianologen oder Okzidentalisten nennen kénnte. Man versteht deshalb die
enttduschte Frage des Algeriers Muhammad Arkoun (Paris):
»Wie soll eine Geisteshaltung, die von ihrer wahren Tradition abgeschnitten ist und von wirtschaftli-

cher und politischer Not bedringt ist, mit einem Bewuftsein, das mit seiner Vergangenheit und mit
seiner Gegenwart in wahrer Tuchfithlung ist, einen erfolgreichen Dialog fiithren?*?

Die tieferen Schwierigkeiten im islamisch-christlichen Dialog

Dennoch bleibt die Frage: Wenn es theologisch so gewichtige Entsprechungen
gibt wie den Glauben an den Gott Abrahams, die Sicht des Menschen als Geschépf
Gottes, die Annahme eines geoffenbarten géttlichen Gesetzes, die Griindung der
Gesellschaft auf gottlicher Ordnung und die Erwartung einer ewigen Vergeltung in
Gott, warum besteht dann diese enorme Schwierigkeit fiir den Islam, sich auf
diesen Fundamenten, die ja doch allesamt eine koranische — und damit allen
Differenzierungen der islamischen Sekten und theologisch-juridischen Schulen
vorausliegende — Grundlage haben, dem von der Kirche angebotenen Dialog zu
offnen?

Der eigentliche Grund scheint zu sein: Die groflen, dem Christentum und Islam
gemeinsamen religiosen Prinzipien und deren ethisch-soziale Implikationen wer-
den im taglichen Leben nicht auf dieselbe Weise interpretiert und verstanden. Dem
ist so, weil die beiden Religionen verschiedene religiose Wurzeln haben: Jesus
Christus und Muhammad. Dasselbe kénnte man fiir das Judentum sagen, indem
man sich auf Mose bezieht. Wie die ganze spirituelle Wirklichkeit des Christen-
tums von der geschichtlichen Gestalt Jesu durchdrungen ist oder, anders gesagt,
sich immer wieder am Grundmodell von Jesu Leben und Lehre, letztlich am
Mysterium des Leidens, Sterbens und Auferstehens zum neuen Leben messen
lassen muf, so ist die Wirklichkeit der islamischen Glaubenslehre und Praxis
beherrscht vom Grundmodell des Lebens und der Lehre des Muhammad. Dieses
Grundmodell ist schon gepragt von Muhammads irdischem Erfolg in Medina, wo
er die von ihm verkiindete Botschaft der Hingabe an Gott und der Briiderlichkeitin
Gerechtigkeit wirkkriftig in politische Strukturen umsetzen konnte. Der Kontrast
von Gethsemane und der Hijra (Emigration nach Medina) bestimmt das Ganze der
beiden Traditionen, wie vielfaltig die historischen Verwirklichungen auf beiden
Seiten auch gewesen sein mogen. Diese waren auf christlicher Seite die konstantini-
sche Wende, das Biindnis von Thron und Altar, die Kreuzzugsidee und -bewe-
gung, die Zweischwerterlehre und das nicht seltene Zusammengehen von Mission
und Kolonialismus. Auf islamischer Seite waren dies der Antinomismus in
Sufikreisen, synkretistische Formen des regional differenzierten Islam und die
islamische Theorie des Sakularismus und Nationalismus.

Das jeweils verschiedene Grundmodell prigt allen Hauptpunkten des islami-
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schen und des christlichen Glaubens seinen Stempel auf: Im Islam der absolute und
unmittelbar transzendente Gott und im Christentum der eine und dreipersonliche
Gott mit seiner Selbstmitteilung; im Islam das Gesetz als eine alles umgreifende
Norm, im Christentum die das alte Gesetz durchbrechende Lehre des bedingungs-
losen Dienstes am Mitmenschen und der Radikalitat der Liebe Jesu, die das ,neue
Gesetz des Geistes“ begriindet; im Islam der Mensch als Knecht Gottes oder als
Stellvertreter Gottes, der berufen ist zu Gehorsam und Verantwortung gegeniiber
dem im Koran letztgiiltig geoffenbarten Willen Gottes, auf christlicher Seite der
Mensch als Bild Gottes, berufen zur Annahme an Kindes Statt in Christus, im
Geist; im Islam die von der Scharia diktierten, von ihr bestimmten und besiegelten
Menschenrechte, in der christlichen Lehre die Menschenrechte, die in der Wiirde
des Menschen selbst griinden und fiir jeden Menschen in gleicher Weise gelten; im
Islam das Ideal oder die Utopie einer von einem einzigen, strikt theokratisch
verstandenen Gesetz geeinten und geleiteten Gesellschaft, in der christlichen
Tradition politische und gesellschaftliche Pluralitit.

Es handelt sich um tiefgreifende Unterschiede, die besonders spiirbar werden,
wenn es sich um die Konkretisierung des Glaubens im tiglichen Leben und in der
Politik handelt. Vor einigen Jahren, als die Beziehungen zwischen Muslimen und
Christen in Agypten einen neuen Grad der Spannung erreicht hatten, betonte ein
so offener und aufgeklirter Mann wie der dgyptische Prisident Anwar el Sadat mit
grofler Selbstverstindlichkeit, daf} sich die Christen unter dem Schutz des Islam
sicher fithlen miifiten; der Islam sei doch eine ,himmlische Religion®. Es eriibrigt
sich zu sagen, dafl Christen ihrerseits dort nicht als , Biirger zweiter Klasse®, als
Schutzempfohlene (dhimmis) leben wollen, sondern als gleichberechtige und freie
Mitbiirger ihrer muslimischen Landsleute.

Die Reaktion der Christen

Zwei relativ neue kirchliche Dokumente veranschaulichen zwei Typen einer
moglichen christlichen Reaktion auf diese Lage:

Im Jahr 1979 sandten die Bischofe Nordafrikas gemeinsam einen gewichtigen
Brief an die in Nordafrika lebenden Gliaubigen, mit dem Titel ,Le sens de nos
rencontres® (Der Sinn und die Bedeutung unserer Begegnungen). Die Christen
werden von ihren Bischéfen eingeladen, den Muslimen als Briidern auf der Ebene
weltlicher, humaner Erfahrungen zu begegnen und von deren islamischem Glau-
ben abzusehen. Jeder Mensch sei in Adam und in Christus Bruder, jedem
Menschen sei auf einzigartige Weise das Paschamysterium angeboten. Der Heilige
Geist wecke im Herzen jedes einzelnen die religiose Suche und die Hinwendung
zum anderen,

»Das Reich verwirklicht sich nicht nur, wo Menschen die Taufe empfangen, es kommt auch iiberall
dort, wo ein Armer als Mensch sich in seiner echten Berufung einsetzt, tiberall dort, wo er geliebt
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wird... Es kommt, wo Feinde sich verséhnen, wo Gerechtigkeit Férderung erfihrt, wo Wahrheit,
Schonheit und das Gute den Menschen wachsen lassen.

,Wie man sieht®, schreibt Rossano dazu, ,geht es hier um eine Art Entreligionisierung der
Gesprichspartner, um auf der Ebene der humanen Werte wie Frieden, Gerechtigkeit, Briiderlichkeir,
Versohnung, Solidaritit und so weiter, Werte, die fiir den Christen bereits Teil des Reiches Gottes sind,
zur Begegnung zu kommen. Dies ist eine Position, die Achtung verdient und aus einer langen und
schmerzvollen Erfahrung kommt. Aber man verzichtet dabei auf den zwischenreligidsen Dialog, und
man achtet nicht auf den ererbten Glauben des Gesprichspartners.

Eine andere Position vertritt die These, daff der Dialog mit den Muslimen
unmoglich ist, weil der Islam die Existenz des anderen nicht achtet. Der libanesi-
sche Bischof Paul Bassim schrieb in diesem Sinn an den damaligen Prisidenten des
Sekretariats fiir die Nichtchristen, Kardinal Pignedoli (veroffentlicht am 16.
November 1977 in der Frankfurter Allgemeinen Zeitung). Diese Position wird
besonders verstindlich aus den Erfahrungen der christlichen Gemeinschaften im
Libanon. Der Bischof hilt den Dialog mit den Muslimen fiir unmoglich, weil der
Islam die volle Gleichheit des anderen nicht achte sowie gegen das Prinzip der
Gegenseitigkeit verstofie. Der Islam kann die Existenz der Nichtmuslime tolerie-
ren, aber nur unter der Bedingung, daf§ sie ihren Tribut (djizya) bezahlen, sich
unterwerfen und sich nicht in die Angelegenheiten des Staates einmischen (vgl.
Koran 9:29). Die Unmoglichkeit, mit einem Muslim in einen Dialog einzutreten,
folge notwendig aus den Prinzipien des Koran,

Der gemeinsame Weg in den Dialog

Heute, nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil und der intensiven Belehrung
der letzten Papste, den Aufrufen vieler Bischofskonferenzen, christlich-6kumeni-
scher Gremien und christlich-muslimischer Gruppen ist es fiir die Christen nicht
mehr legitim, sich geistlich vom Islam zu trennen, den Islam in seiner geschicht-
lich-religiosen Dimension zu ignorieren oder gar zu den alten Positionen des
Kampfes und der Polemik zuriickzukehren. Der Geist des Evangeliums verlangt,
mit Achtung und Sympathie auf die Muslime zu schauen und geduldig alle Wege zu
suchen, um sie besser kennenzulernen, mit ithnen in Kommunikation zu treten
und, wo immer méglich, mit ihnen zusammenzuarbeiten.

Das fordert Klugheit und die Entwicklung eines kritischen Unterscheidungsver-
mogens. Es gilt, aus dem Geist des Evangeliums sich immer wieder neu allem
Guten und Wahren im Glauben und Leben der Muslime zu 6ffnen, um es, wo
immer moglich, mit ihnen gemeinsam zu férdern und so auf das Reich Gottes
hinzulenken, das die Kirche in besonderer Weise zu bezeugen berufen ist, das
jedoch keimhaft {iberall und besonders in den wirklich Suchenden der Religionen,
nicht zuletzt der ,Familie Abrahams®, am Werk ist. Mit anderen Worten, der
Glaube an den gottlichen Plan fiir die Geschichte und die christliche Sicherheit, dafy

733



Christian W. Troll S]

Gott die Versshnung und Vereinigung aller Dinge in Christus noch nicht beendet
hat, sind eine unerschopfliche Quelle fiir die Hoffnung auf ein allmihliches
Zueinanderfinden in Verschiedenheit.

Es gehort aber auch zum Dialog und zur Verantwortung fiireinander, dafl
Christen immer dort Kritik iiben und Widerstand leisten, wo politische Ziele und
gesetzliche Vorschriften im Namen des Islam durchgesetzt werden, die der
Menschenwiirde und den Menschenrechten, wie sie allen Menschen ohne Ausnah-
me in der einen pluralistischen Menschenfamilie zukommen, widersprechen.
Christen und Muslime sind berufen, Zeugnis fiir die ihnen gemeinsamen Wahrhei-
ten und Werte abzulegen. Von daher stellt sich die Aufgabe, den gemeinsamen,
normativen Rahmen der Theologie, Anthropologie und Eschatologie zu priifen,
auszuweiten, zu kliren und zu erkliren, um konkrete Linien in das Leben und
Verhalten heute hineinzuziehen (zum Beispiel auf dem Gebiet der Menschenrech-
te, der medizinischen Ethik, der Umweltethik und Friedensethik). Mit P. Rossano
mufl man fragen: Denkt man geniigend dariiber nach, was es im Rahmen der
heutigen westlichen (weltweit sich ausbreitenden) Kultur, in ihrer relativistischen
und rein diesseitig utilitaristischen Sicht bedeutet, die fundamentalen Werte des
Lebens in der Absolutheit Gottes — von der der Mensch ein ,Bild“ ist und die er
sstellvertretend hier zu verantworten hat — zu verankern? Muf es nicht mehr und
mehr die Aufgabe des christlich-islamischen Dialogs sein, zusammen die Wiirde
und menschliche Freiheit (mit ihren Rechten und Pflichten) so zu begriinden und
zu fordern, daff das absolute und transzendente Géttliche in Geschichte und
Gesellschaft zum Aufschein kommt?!? Oder mit den Worten Muhammad Talbis:

»Der Dialog ist eine lange Geduldsprobe. Wenn es thm gelingt, ein allmihliches Sichniherkommen
anzubahnen, wenn er Gleichgiiltigkeit oder freundliche Zuriickhaltung durch echte Freundschaft oder
sogar durch wahre Briiderlichkeit ersetzt — trotz der Verschiedenheit der Bekenntnisse und Meinun-
gen —, dann ist das schon viel. Dialog fithren heiflt nicht notwendigerweise, eine gemeinsame Losung zu
suchen, und noch weniger, auf Biegen oder Brechen eine Ubereinstimmung zu finden. Die Aufgabe des
Dialogs ist es vielmehr, groflere Klarheit und Offenheit in die Debatte zu bringen und allen Partnern es
zu ermdglichen, iiber sich hinauszuwachsen, anstatt sich in ihrer Sicherheit wohl zu fithlen. Der Weg
zum Reich des Lichts wird lang sein, und Gott hat ihn mit dem Schleier des Geheimnisses umhiillen
wollen.“ "
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