Michael é‘lma[adoss ,?]/

Im Dienst des interreligiosen Dialogs in Indien

Das Engagement von Jesuiten im interreligiosen Dialog in Indien reicht bis ins 16.
Jahrhundert zuriick. Auf Anfrage des Grofmuguls Akbar (1556-1605) reisten zwei
Jesuiten von Goa nach Agra, um an interreligiosen Gesprachen teilzunehmen, die
Akbar 1579/80 angeregt hatte. Thre Anwesenheit am Hof des Grofimoguls ist in ei-
ner Reihe von Miniaturzeichnungen dieser Zeit bezeugt!. Roberto de Nobili (1577
1611), der im Jahr 1606 in Madura (heute: Madurai) eintraf, stand zwar der indi-
schen Kultur positiv gegeniiber, nicht jedoch der indischen Religion. Aber er
verwarf oder ignorierte sie nicht einfach. Er diskutierte mit Hindus und war be-
strebt, thnen auf rationale Weise aufzuzeigen, dafl sie auf dem falschen Weg seien.
Das bedeutet, dafl er sie ernst nahm und mit thnen im Dialog stand, wenngleich eher
polemisch.

Das nichste ernsthafte Engagement beginnt im frithen 20. Jahrhundert. Eine
Gruppe junger belgischer Jesuiten betonte, daff es auch Gutes im Hinduismus gebe
und wertete es als eine Vorbereitung auf das Evangelium. Im Christentum sahen sie
die Erfilllung des Hinduismus. Sie griindeten die Zeitschrift ,The Light of the
East“. Pierre Johanns SJ (1882-1955) verfafite unter dem Titel , To Christ through
the Vedanta® (,,Zu Christus durch den Veda®) eine Reihe von Broschiiren, in denen
er aufzeigte, wie die Philosophien des Veda ihre Vollendung in der christlichen Phi-
losophie des Thomas von Aquin finden?. Sie waren zweifellos von Brahmabandab
Upadyaya (1861-1907) inspiriert, einem Hindukonvertiten, der sich selbst als
Hindu-Christ bezeichnete, aber auch von Hindus wie Keshub Chandra Sen (1838—
1884), die Jesus als ihren Guru betrachteten, obwohl ihnen die Kirche als Institu-
tion nicht sympathisch war.

Kultur und Religion der Hindus wurden ernsthaft studiert. Pioniere wie Julien
Bayart SJ (1905-1979), Richard De Smet SJ (1916-1997) und Josef Neuner S] (geb.
1908) stellten vergleichende Studien an?. Eine spezielle Beilage zu der von Jesuiten
herausgegebenen Zeitschrift ,,The Clergy Monthly“ begann mit der Veréffentli-
chung solcher Studien. Spater wurde sie in die Zeitschrift integriert, die 1974 in ,, Vi-
dyajyoti Journal of Theological Reflection umbenannt wurde. Sie orientierten sich
an dem Paradigma ,,Vorbereitung — Erfiillung® (,preparation-fulfillment), das eine
deutliche Wertschitzung des Hinduismus bedeutete.

Thr Zugang zum Hinduismus war nicht nur akademischer, sondern auch persén-
licher Natur. Pierre Fallon SJ (1912-1985) und Robert Antoine SJ (1914-1981) in
Kalkatha (frither: Kalkutta) sowie Guy Deleury SJ (der spiter aus dem Orden aus-
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trat) und Matthdus Lederle SJ (1926-1986) in Pune beherrschten Sanskrit und an-
dere lokale Sprachen; sie lebten unter Hindus und tauschten sich auf vielfiltige
Weise mit ihnen aus. Einige Jesuitengelehrte taten sich zusammen und riefen einen
Fernkurs zur Einfiihrung in den Hinduismus ins Leben. Die Lektionen dieses Kur-
ses wurden spiter in einem Buch gesammelt*.

Das Zweite Vatikanische Konzil hat diese Sicht bestirkt und geférdert. Es ist be-
zeichnend, dafl mit Josef Neuner einer dieser Pioniere Mitglied der Kommission
war, die die Erklirung tiber die nichtchristlichen Religionen ,Nostra aetate® ent-
warf. Das ernsthafte Interesse am Hinduismus hielt an, und viele junge Jesuiten stu-
dierten seine Philosophie, seine Theologie und seine Spiritualitit. Ich méchte mich
hier auf das konzentrieren, was Jesuiten auf diesem Gebiet nach dem Zweiten Vati-
kanum getan haben und immer noch tun. Angesichts der groffen Zahl derer, die sich
heute in diesem Bereich engagieren, werde ich mehr iiber die verschiedenen Arten
des Dialogs sprechen als iiber einzelne Personen und Namen nur dort erwihnen,
wo es wirklich notwendig ist.

Die neueren Dokumente der katholischen Kirche sprechen von vier verschiedenen
Arten des Dialogs: dem Dialog des Lebens, des Handelns, des intellektuellen Aus-
tauschs und der Erfahrung. Ich mochte diese vier Dialogarten um drei weitere ergin-
zen: den zwischenmenschlichen Dialog, den Dialog als Versshnung und die theolo-
gische Reflexion zur Vorbereitung und Unterstiitzung des Dialogs. Man kann diesen
Rahmen nutzen, um die verschiedenen Titigkeiten von Jesuiten auf dem Gebiet des
interreligiésen Dialogs einzuordnen. Unter heutigen Bedingungen richtet sich der
Dialog nicht nur auf religiése Phinomene, sondern auch auf sikulare Ideologien®.

Der Dialog des Lebens

In Indien sind die Jesuiten im Bildungs- und Erziehungssektor stark vertreten. Die-
ser Einsatz wird weitergefithrt und wichst sogar. Aufgrund der demographischen
Situation Indiens sind die meisten Studenten und auch einige Lehrer Angehérige
anderer Religionen. Anders als in protestantischen Institutionen, wo jeder zum Bi-
belstudium verpflichtet ist, respektierten jesuitische (katholische) Institutionen die
Religion der andersgliubigen Studenten. Sie erhielten Ethikunterricht, wihrend
Katholiken in ihrem Glauben unterwiesen wurden. Viele Studenten betrachteten
und respektierten Jesuiten als ihre ,,Gurus®. Jesuiten hatten auflerdem ein profun-
des Wissen von den religivsen Uberzeugungen und der religidsen Praxis ihrer Stu-
denten. Es gab keine Bekehrungsversuche. Ein erfahrener Missionar erzihlte mir
einmal, dafl es nie ein direkter Ubergang vom Hinduismus zum Christentum war,
wenn einige gebildete Hindus Christen wurden. Ein Hindu verlor seinen Glauben
wegen des Rationalismus, dann erst entdeckte er allmihlich das Christentum. Es
war also tatsichlich ein Dialog des Lebens.
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In den 80er Jahren des letzten Jahrhunderts hat die ,,Jesuit Educational Associa-
tion® von Indien eine Reihe regionaler Beratungen organisiert, die in eine nationale
Konsultation miindeten und die auch andere katholische Erzieher einbezog. Das
Thema war: ,Im Glauben erzichen®. Ubereinstimmung bestand darin, daf§ eine
ganzheitliche Erzichung auch religiose Erziehung einschliefft, dafl dies fiir junge
Menschen aber nur jeweils in ihrer eigenen Religion erfolgen kann, und daf} die Er-
zieher daftir verantwortlich sind, die Studenten in threm eigenen Glauben bzw. in ih-
rer eigenen Religion zu erzichen. Man unterschied zwischen Glauben als Verpflich-
tung, als Feier und als Reflexion. Die Verantwortung der Schule bezog sich nur auf
den Glauben als Reflexion. Alles andere war Sache der jeweiligen religiosen Gemein-
schaften. Ich glaube nicht, daf} irgendeine Institution der Jesuiten versucht hat, diese
Ausrichtung systematisch festzuschreiben. Aber Texte und Gebete aus den Schriften
anderer Religionen werden regelmiflig beim gemeinsamen Morgengebet verwendet.
Alle Studenten werden auflerdem als Teil ihrer Erzichungsprogramme in die Lehre
und in die Praxis anderer Religionen eingefiithrt. Spezielle Textbticher auf Englisch
und in indischen Sprachen wurden fiir diesen Zweck erarbeitet”.

Der Dialog des Handelns

Jesuiten sind mit vielen sozialen Zentren und Projekten an der umfassenden Befrei-
ung von Menschen engagiert. Viele Aktivititen auf diesem Gebiet sind interreligios.
Jesuiten suchen nach Zusammenarbeit nicht nur mit Menschen aller Glaubensrich-
tungen, sondern auch mit sikularen Gruppierungen. Von ihren Tatigkeiten profitie-
ren die Angehérigen verschiedenster Religionen. Religion nimmt in diesen Program-
men keinen herausragenden Platz ein. Ganz im Gegenteil! Man kann sogar sagen: Sie
neigen dazu, gegeniiber simtlichen Religionen kritisch eingestellt zu sein wegen de-
ren Tendenz zu ungerechten sozialen Praktiken wie dem Kastensystem oder der Un-
terdriickung von Frauen. Gleichzeitig wurden Anstrengungen unternommen, um
das Befretungspotential anderer Welt- und Volksreligionen hervorzuheben.

Man kann dafiir neuere Beispiele nennen. Als der Tsunami Ende 2004 die indische
Kiiste verwistete, beteiligten sich Jesuiten an der Hilfe und Sanierung des Nagapat-
tinam Distrikts im Rahmen einer weltlichen (multireligiosen und -ideologischen)
Nichtregierungsorganisation, im aktuellen Fall von Jesuiten angeregt. Freiwillige
aller Religionen waren dort engagiert. Dieselbe Nichtregierungsorganisation hat
auch Delegierte zum Weltsozialforum in Mumbai (2004) und Porto Alegre (2005)
entsandt. Auf der Ebene der Reflexion und der Diskussion arbeitet das ,,Indian So-
cial Institute® in New Delhi mit vielen Regierungs- und Nichtregierungsorganisa-
tionen beratend zusammen. Ahnlich heifit das ,,Indian Social Institute® in Banga-
lore bei seinen Ausbildungsprogrammen Sozialaktivisten aller Religionen und
Denkweisen willkommen.
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Die Jesuiten in den ,, Tribal areas”, den Gebieten der Stammesbevolkerung in Bi-
har und Madhya Pradesh, sind an Bewegungen beteiligt, die sich fiir das Land und
seine okologische Integritdt einsetzen. Diese Bewegungen umfassen alle Stimme
und gehen tber religiose Identitaten hinaus. Eine dhnliche Verbundenheit kann
festgestellt werden, wenn die kastenlosen Dalits verschiedener Religionen sich zu-
sammenschlieflen, um fiir ihre Befreiung einzutreten.

Der Dialog des intellektuellen Austauschs

Jesuiten haben das Studium des Hinduismus und des Islam aufgenommen, nicht
nur aus akademischem Interesse, sondern auch mit dem Ziel, mit diesen Religionen
in Verbindung zu treten. Die Methode hat sich jedoch gedndert. Roberto de Nobili
zum Beispiel studierte den Hinduismus, um zu zeigen, warum er falsch sei. Im be-
ginnenden 20. Jahrhundert richtete sich das Interesse mehr auf einen Vergleich, und
es wurden auch die positiven Seiten des Hinduismus gesehen. Im Grund wollte man
jedoch aufzeigen, daff der Hinduismus im Christentum seine Erfiillung findet. Eine
gute Kenntnis des Hinduismus wurde als notwendig dafiir angesehen, Hindus das
Evangelium verstindlich zu verkiindigen. Die Stimmung dnderte sich um die Zeit
des Zweiten Vatikanums. Seither wird der Hinduismus um seiner selbst willen und
als Dialogpartner geschitzt. Dieser Dialog geschieht auf der Ebene der Gleichheit
und ist von groflem gegenseitigen Respekt gepragt.

Auf dem Gebiet des intellektuellen Austauschs gibt es jetzt, abgesehen von Ein-
zelinitiativen, drei Zentren, die das Studium verschiedener Religionen vorantreiben.
In Pune ist dies das , Institute for the Study of Religion®, angeregt von Francis D’Sa
SJ®. Er hat sich insbesondere auf das Studium der Veden und der Bhagavadgita spe-
zialisiert. In Chennai hat die philosophische Fakultit der Jesuiten ein Forschungs-
institut eingerichtet, das von der Universitat von Madras anerkannt wird. Es hat Se-
minare und Veroffentlichungen tber interkulturelle Philosophie gefordert. Es
verdffentlicht auch das ,Hindu-Christian Studies Bulletin“ und bringt wissen-
schaftliche Artikel von Hindus wie von Christen heraus. Dieses Institut kooperiert
mit einer wissenschaftlichen Vereinigung in den Vereinigten Staaten von Amerika.
Zur Zeit leitet Anand Amaladass S] dieses Zentrum?.

Das dritte Zentrum ist das ,,Institute of Dialogue with Cultures and Religions®.
Es besteht seit vier Jahren und ist ebenfalls in Chennai angesiedelt; es ist gleichfalls
der Universitit von Madras zugeordnet und bietet Doktoratsprogramme in inter-
kulturellen und interreligiosen Studien an. In diesem Jahr wurden die ersten sieben
Doktoranden zugelassen. Dieses Institut betreibt auch eigene Forschungsprojekte,
derzeit eine Dreijahresforschung uber ,Religion und Gewalt“. Es konzentriert sich
dabei auf die stidindische Stadt Coimbatore, wo es 1998 Ausschreitungen zwischen
Hindus und Muslimen gab. Das Institut hat mit Interviews und Berichten Daten ge-
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sammelt. Ziel ist es, die Griinde fiir den Konflikt herauszufinden und nach Wegen
zur Versdohnung und zum Frieden zu suchen. Dies wird durch gemeinsame interre-
ligiose Reflexion in Seminaren erfolgen. Das Institut organisiert in Zusammenarbeit
mit anderen, dhnlich gelagerten Organisationen anderer Religionen auch interreli-
gidse Seminare fiir Studenten und die breite Offentlichkeit°.

Dabei ist zu beachten, daf bereits ein rein akademisches Interesse am Hinduis-
mus als verdichtig gilt und von hinduistischen Fundamentalisten feindselig be-
obachtet wird. Derzeit haben sie amerikanische und europiische Forscher im Vi-
sier. Wer am Studium des Hinduismus interessiert ist, steht im Verdacht, den
Hinduismus schlechtmachen und das Christentum verbreiten zu wollen, selbst
wenn der Forscher iberhaupt kein Christ oder tiberhaupt nicht gliubig ist. Vor-
erst ist das ein neues, noch weitgehend auf das Internet beschrinktes Phinomen.
Diese Leute sind fiir keinerlei Dialog offen. Das zeigt, dafl der Dialog heutzutage
keine einfache Angelegenheit ist. Es liegen viele Verdichtigungen in der Luft. Es
gab eine Zeit, in der Inder sich geschmeichelt fiihlten, wenn Auslinder sich fiir
das Studium ihrer Religion interessierten. Sie waren sogar eher zum Dialog mit
auslindischen Hinduismus-Wissenschaftlern bereit, als mit indischen christli-
chen Studenten des Hinduismus. Aber die Situation hat sich fast unmerklich
geindert, und die Verdichtigungen fundamentalistischer Gruppen haben sich
verallgemeinert.

Der Dialog wird oft auf Vertreter von Weltreligionen wie dem Hinduismus
und dem Islam eingeschriankt. Aber diese Religionen haben auch ihre volkstiim-
liche Seite. Die Armen und die Stammesangehorigen praktizieren verschiedene
kosmische Religionen, obwohl sie offiziell als Hindus eingestuft werden. Im
Kampf fiir ihre eigene wirtschaftliche und soziale Befreiung betonen diese Grup-
pen heutzutage ihre Identitit als Nichthindus und entdecken ihre kosmischen
Religionen wieder, die in der Vergangenheit als Teile des Hinduismus angesehen
wurden. Einige Jesuiten, die mit diesen Gruppen arbeiten, haben sich mit dem
Studium dieser Religionen beschiftigt und ihr Befretungspotential herausgear-
beitet.

Bemiihungen gibt es auch im Dialog mit Muslimen. Indien stellt mit 125 Millio-
nen Muslimen weltweit die drittgrofite Gruppe. Christian W. Troll S] hat eine spe-
zielle Abteilung fiir Islamstudien (,Department of Islamic Studies®) am ,,Vidya-
jyoti College of Theology® in Delhi eingerichtet. Sie ist mit einer guten Bibliothek
ausgestattet. Er hat auch eine Gesellschaft fur islamische Studien (,, The Islamic Stu-
dies Association) gegriindet!!. Es gibt einige wenige Jesuiten — nur drei oder vier —,
die an diesem Dialog mit Muslimen interessiert sind. Diese wiederum scheinen fiir
einen Dialog offen zu sein, da beide Gruppen in einem mehrheitlich hinduistischen
Land Minderheiten sind: 80 Prozent der Inder sind Hindus. Die Fortschritte auf
diesem Feld sind allerdings gering.
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Der Dialog der Erfahrung

Ein gemeinsamer Ausdruck des Dialogs der spirituellen Erfahrung ist das gemein-
same Gebet. Das geschieht in Indien schon seit Jahren. Als Papst Johannes Paul II.
im Oktober 1986 die Fiihrer anderer Religionen nach Assisi einlud, um fiir den
Weltfrieden zu beten, wurde sehr sorgfaltig erklirt, dafl man zusammenkomme, um
zu beten und nicht, um zusammen zu beten.

Inder kennen solche Hemmungen nicht. Natiirlich geht es nicht um die Frage der
Teilnahme an 6ffentlichen Riten einer Religion. Christen haben zum Besipiel kein
Problem damit, sich beim Meditieren auf ihren Atem zu konzentrieren, indem sie
dem buddhistischen Zen oder Vipassana folgen. Ganz dhnlich wird Yoga zuneh-
mend als eine psychophysische Methode der Entspannung und Konzentration an-
erkannt, die in jeder anderen Religion verwendet werden kann. Einige Yogameister
behaupten, Yoga sei natiirlich und nicht religiés. Angehérige verschiedener Religio-
nen haben auch kein Problem damit, in Ehrfurcht dabei zu sein, wenn einzelne re-
ligiése Gruppen beten. Hindus und Christen finden es auch einfach, miteinander zu
beten, wenn die Ausrichtung auf Gott als solchen geht und nicht auf eine bestimmte
religiose Gestalt wie Jesus oder Krishna. Texte der Weisheitstradition wie die Upa-
nishaden oder der Lehre Jesu werden viel leichter von allen akzeptiert, solange ,hi-
storische“ Bezugnahmen vermieden werden. Das Zusammenleben multireligioser
Gruppen fiir zwei oder drei Tage wurde in Indien gefordert. Viele Jesuiten haben sie
organisiert oder selbst daran teilgenommen.

Aschrams sind Orte, wo solche interreligiésen, intellektuellen und spirituellen Be-
gegnungen selbstverstindlich sind. Es gibt Jesuiten, die einige Zeit in einem hindui-
stischen oder buddhistischen Aschram verbracht haben. In den letzten Jahren ent-
standen vier Aschrams von Jesuiten. Einer wurde wieder geschlossen, als der Leiter
(Guru) nach 25 Jahren starb. Ein weiterer wurde vortibergehend geschlossen, um ei-
nen Nachfolger zu suchen. Ein dritter Aschram in Kaladi, Kerala, ist immer noch ak-
tiv und wird von Sebastian Painadath SJ geleitet'2. Der vierte schlieflich ist ,Bodhi
Zendo*, ein Zen-Zentrum in den Bergen von Kodaikanal; Ama Samy SJ, der ihn lei-
tet, ist wahrscheinlich der einzige autorisierte Zenmeister in ganz Indien. Die mei-
sten Inder, die in den Zendo kommen, sind Angehorige anderer Religionen .

Gesprichsgruppen

Jesuiten aus verschiedenen Teilen Indiens haben Gesprichsgruppen organisiert, die
sich regelmiflig treffen. Sie sind oft so lange aktiv, wie die Jesuiten leben, die sie or-
ganisieren. Die Gruppen in Bangalore und Chennai bestehen seit iiber 25 Jahren.
Bei einem typischen Treffen kommen Menschen unterschiedlicher Religionen zu-
sammen, um {iber ein spezielles Thema zu sprechen. Ein oder mehrere Teilnehmer
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geben eine kurze Einfiithrung, auf die ein allgemeiner Austausch von Ideen und Re-
flexionen folgt. Manchmal beten sie zusammen oder feiern wichtige Feste der ver-
schiedenen Religionen. Die Gruppe in Bangalore hat einmal pro Jahr Wallfahrten
zu verschiedenen religiosen Heiligtiimern unternommen. Einige Gruppen treffen
sich hin und wieder fiir einen oder zwei Tage, um zusammen zu leben, zu beten und
sich auszutauschen. Der Akzent der Diskussionen kann auf Spiritualitit, Theologie
oder sonst einem aktuellen Problem von breiterem Interesse liegen. Die Gruppe in
Bangalore hat in diesem Jahr mit einer Reihe von Treffen tiber die Mystiker der ver-
schiedenen Religionen begonnen; der erste auf ihrer Liste war Meister Eckhart. Sol-
che Gruppen verbinden den intellektuellen Dialog mit dem Dialog tiber die Erfah-
rung, wobei der eine den anderen nihrt und vertieft.

Im Norden Indiens, im ,, Tribal belt, ist eine kleine Gruppe von Jesuiten an der
Verkiindigung des Evangeliums auf einem Weg des Dialogs beteiligt. Das Leben
und die Lehre Jesu werden mit Tanz und Musik vermittelt. Die Besucher werden
ermutigt, Anhinger und Nachfolger Jesu zu werden. Soziologisch gesehen wird ih-
nen zugestanden, bei dem zu bleiben, was sie sind. Der Anfiihrer dieser Bewegung
ist ein ,auslindischer Missionar®. Eine dhnliche Bewegung besteht in Varanasi, an-
geleitet von einer kleinen Gruppe, die der ,Indian Missionary Society angehért.
Diese Bewegungen verdienen es, beachtet zu werden. Sie konnen den interreligio-
sen Dialog mit neuen Wegen bereichern.

Mehrfache religiose Zugehorigkeit?

Viele Jesuiten bemiihen sich um eine indisch-hinduistische christliche Spiritualitit.
Auch wenn sie keinen Aschram betreiben, integrieren sie Elemente aus dem Yoga
wie das Atmen, Haltungen, Meditation oder andere Konzentrationshilfen wie Mu-
sik, das ,Gebet des Namens® usw. Viele Jesuiten haben auch die Sitzungen von Vi-
passana mitverfolgt, einem buddhistischen System zur Konzentration, das zur
Hinayana-Tradition gehort (Zen gehort zur Mahayana-Tradition). Unter ihnen
wurde Anthony de Mello SJ (1931-1987) international bekannt!*. Er leitete Chri-
sten, hauptsichlich Priester und Schwestern an. Aber er integrierte auch viele Ge-
sichtspunkte asiatischer Weisheit, indem er ihre Geschichten und Gebetsmethoden
benutzte. Er fithrte keinen formellen Aschram, doch er wurde zweifellos von vie-
len, die von seiner spirituellen Inspiration und Fithrung profitierten, als Guru ange-
sehen.

Vor einigen Jahren fand in Briissel ein internationales Seminar iiber mehrfache re-
ligivse Zugehorigkeit statt!®. Viele behaupteten, Hindu-Christen und buddhisti-
sche Christen zu sein. Vielleicht ist ,mehrfache religiose Zugehorigkeit“ nicht der
richtige Begriff. Es gab dort niemand, der, soziologisch oder kulturell betrachtet,
gleichzeitig zwei verschiedenen religiésen Traditionen angehorte. Jeder war in ener
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einzigen Religion verwurzelt — dem Christentum. Aber viele fiihlten sich frei, spi-
rituelle Praktiken aus anderen Religionen zu iibernehmen. Es ist fiir einen Christen
ein grofler Unterschied, ob er aus dem Yoga oder vom Zen einige Atem- und Me-
ditationstechniken tibernimmt, oder ob er Zen oder Yoga unter Anleitung cines
Zen- oder Yoga-Meisters praktiziert und dabei viel von den theologischen Perspek-
tiven, die diesen Praktiken zugrundeliegen, ernst nimmt.

Wenn wir hier iiber Dialog sprechen, beziehen wir uns dabei auf Gliubige ande-
rer Religionen. Genau genommen treten wir nicht mit einer anderen Religion ins
Gesprich ein, sondern mit einem Menschen, der einer anderen Religion angehort.
Ein indischer Christ, dem lange Zeit beigebracht wurde, dafl der Hinduismus bose,
falsch und vom Teufel sei, kann durch die Erfahrung entdecken, daff der Hinduis-
mus viele gute theologische und spirituelle Elemente besitzt. Er oder sie kann dabei
wahrnehmen, dafl der Hinduismus nicht einfach die Religion der anderen, sondern
die der eigenen Vorfahren ist. Durch seine Umwelt, seine Kultur und seine Sprache
ist jemand immer vielfach beeinfluflt. Der cine wird dies harmonisch integrieren
und dabei loyal zu seinen zweifachen Wurzeln stehen, also zu den hinduistischen
und zu den christlichen. Ein anderer wird sich als Hindu-Christ fithlen und so auch
am besten fahig sein, einen interreligiésen Dialog zu fiihren.

Der Dialog als Versohnung

Das Gesprich iiber den interreligiosen Dialog hat seinen Ausgangspunkt und seine
Entwicklung im Kontext von Mission. Der Dialog selbst wurde als ein Weg angese-
hen, wo eine direkte Verkiindigung des Evangeliums nicht méglich ist. Man hoffte
ferner, dafl der Dialog eine Vorbereitung fiir eine mégliche Verkiindigung wire.
Aber in multireligiosen Gesellschaften wie Indien miissen Menschen, die verschie-
denen Religionen angehoren, als eine soziopolitische Gemeinschaft zusammenleben,
indem sie gegenseitig die Religionsfreiheit respektieren. Das betont nachdriicklich
die Erklarung iiber Religionsfreiheit ,, Dignitatis humanae“ des Zweiten Vatikanums.
Solches Zusammenleben setzt gegenseitiges Wissen, Verstehen und Respekt voraus.
In jiingster Zeit scheint jedoch die Gewalt zwischen religivsen Gruppen zuzuneh-
men. Religios bedingte Verfolgung, Kreuzziige und Dschihads sind der Geschichte
nicht unbekannt. Religidser Fundamentalismus und die Politisierung von Religion
(,communalism®) gab es in verschiedenen Formen immer. Aber interreligiose Ge-
walt wird heute zunchmend zu einem lokalen wie globalen Phinomen. Aufgrund
der weltweiten Migration werden Gesellschaften iiberall multireligis. Die Kommu-
nikationsmedien machen interreligiose Konfrontationen schnell global bekannt.
Als Anfang 2006 einige danische Karikaturisten muslimische Empfindlichkeiten
beleidigten, wurden christliche Kirchen in Pakistan und Nigeria attackiert. Mus-
lime organisierten Massendemonstrationen gegen den amerikanischen Prisidenten
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George W. Bush wegen seiner Nahost- und besonders wegen seiner Irakpolitik. Ein
Angriff auf eine muslimische Moschee im Norden Indiens 16ste muslimische Unru-
hen und hinduistische Repressalien in vielen Teilen Indiens aus. In solchen ange-
spannten Situationen konnen Menschen guten Willens aus allen Religionen zusam-
menkommen, um iiber Frieden zu reden. Aber selbst in einer solchen Gruppe
konnen und wollen die Teilnehmer nicht die Grunde der Gewalt und deren persén-
liche wie soziale Schiden und Verletzungen ignorieren. Der Dialog mufl dann als
Konfliktlésung beginnen, indem er die Erinnerungen heilt und Verséhnung zwi-
schen den verschiedenen religiosen Gruppen anregt.

Christen in Indien waren es gewohnt, abseits zu stehen, wenn Hindus und Muslime
einander bekimpften. Neuerdings beteiligen sie sich an der Verteidigung fundamenta-
ler Menschenrechte. Das blieb auch so, als fundamentalistische Hindugruppen Chri-
sten angriffen. Heute wird uns langsam bewufit, wie man den Dialog als Konfliktl-
sung und zur Friedensstiftung einsetzen kann. Es ist eine Tatsache, daff andere Formen
des Dialogs in einer Konfliktsituation nicht méglich sind, es sei denn rein symbolisch.
Das ,Institute of Dialogue with Cultures and Religions der Jesuiten in Chennai be-
ginnt — basierend auf Feldstudien — damit, sich primir mit Konfliktlosungen und der
Férderung von Eintracht in Situationen interreligioser Gewalt zu befassen.

Theologische Reflexion

Zwei Arten theologischer Reflexion sind durch die Aktivititen des interreligiosen
Dialogs ausgelost worden. Zuerst einmal gab es eine Entwicklung in der Theologie
der Religionen und einen Dialog in bezug auf die Sendung der Kirche. Dann hat der
Dialog mit anderen Religionen, besonders mit dem Hinduismus, zu einer kontextu-
ellen Methode Anlafl gegeben, die zu einer indischen christlichen Theologie fiihrte.
Das Paradigma ,, Vorbereitung — Erfullung® gab es in Indien schon vor dem Zwei-
ten Vatikanum. Das Konzil hat zu dieser Haltung anderen Religionen gegentiber er-
mutigt. Der lebendige Kontakt mit Angehorigen anderer Religionen, die ihre Ver-
pflichtung und ihre Praxis ernst nchmen, fithrt jedoch zu einer Wertschatzung
anderer Religionen und damit zu der wachsenden Uberzeugung, dafl Gottes Heils-
wille sich auf Gliubige anderer Religionen erstreckt — nicht nur trotz ihrer Religion,
sondern in ihr und durch sie: Die anderen werden als Mitpilger auf dem Weg zu
Gott und seinem Reich gesehen. Karl Rahner bestitigte dieses Apriori auf die ihm
eigene Art. Indische Theologen erkliren es aus ihrer Erfahrung mit Glaubigen an-
derer Religionen als ein Aposteriori. Das hat sie zu der Annahme gebracht, dafl die
heiligen Schriften anderer Religionen von Gott auf analoge Art inspiriert sein kén-
nen und dafl sie in Gebet und Liturgie verwendet werden diirfen.
Jesuitentheologen haben eine Vorreiterrolle bei diesen Uberlegungen iibernom-
men. Dialog wird nicht linger nur als Vorbereitung auf die Verkiindigung angese-
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hen, sondern als Wert in sich. Theologen sprechen jetzt in Begriffen der Zusammen-
arbeit von der Verteidigung und Forderung gemeinsamer menschlicher und spiritu-
eller Werte in einer multireligiosen Gesellschaft. Der Dialog zwischen den Religio-
nen kann zur gegenseitigen Herausforderung werden. Das Ziel von Mission wird
dann weiter und ist zweifach gekennzeichnet: der Aufbau des Reiches Gottes und
der Kirche als dessen Symbol und Dienerin. Ein solcher Zugang hat Konsequenzen
fur die Antwort auf andere Fragen wie die Rolle der Kirche bei der Erlosung, die
Einzigartigkeit Christi als Erloser, das Handeln des Geistes Gottes in der Welt und
in den Menschen und sein Zusammenhang mit der Erlosungstat Jesu Christi. Diese
Fragen werden heute in theologischen Kreisen in Indien, Asien und der ganzen
Welt lebhaft diskutiert'®. Jesuiten aus Indien haben sicher eine wichtige Rolle bei
der Vorbereitung des Dokuments tiber interreligiésen Dialog auf der 34. General-
kongregation der Gesellschaft Jesu (1995) gespielt. Befreiungstheologen aus dem
Orden haben auch die Einrichtung von multireligiésen Basisgemeinden vorgeschla-
gen, die sich Seite an Seite mit christlichen Basisgemeinden im Kampf fiir Befreiung
einsetzen.

Kontextuelle Theologie

Theologie ist Reflexion auf unseren Glauben im Kontext unserer Lebenserfahrungen.
Der Glaube selbst ist eine Antwort auf Gott, der zu uns spricht und uns ruft. Wenn
Gott auch zu unseren Vorfahren gesprochen hat, in welch begrenzter Weise auch im-
mer, kann unsere Antwort auf ihn das nicht ignorieren. Theologische Reflexion wird
dann dialogisch und interreligiés. In der Vergangenheit wurden philosophisch-theo-
logische Perspektiven anderer Religionen als Widerspruch oder Gegensatz zu unse-
rem eigenen Glauben betrachtet. Heute geht es um eine dialogische Beziehung. Die
Uberzeugung ist gewachsen, daf gerade christliche Theologie, die in Europa durch
den Dialog mit verschiedenen Kulturen und Religionen gewachsen ist, heute durch
den Dialog mit Kulturen und Religionen in Indien wachsen kann. Das betrifft jeden
Traktat in der Theologie, ist aber bei weitem noch nicht systematisch aufgearbeitet!”.

Vor etwa 25 Jahren haben die Jesuiten beschlossen, die theologische Ausbildung
zwecks besserer Inkulturation zu regionalisieren. Es gibt ernsthafte Bemithungen,
den christlichen Glauben in speziellen Kontexten zu reflektieren, von denen es auf
dem indischen Subkontinent viele gibt, und dies so weit als moglich in der Landes-
sprache (weniger auf Englisch). Eine solche kontextuelle Reflexion hat nicht nur an-
dere Kulturen, sondern auch die Religionen Indiens auf allen Ebenen zu bertick-
sichtigen. Im Augenblick findet der Dialog mehr mit den Volksreligionen statt, da
die Menschen, auf die wir uns beziehen, hauptsichlich Arme und Marginalisierte
(wie die Dalits und die Tribals) sind. Die Friichte dieses Dialogs und dieser Refle-
xion zeichnen sich langsam ab. Sie brauchen aber noch Zeit, um zu reifen.
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Im Dienst des interreligiosen Dialogs in Indien

Auf struktureller Ebene hat jede der 17 indischen Jesuitenprovinzen einen Koor-
dinator fiir den interreligiésen Dialog. Die Koordinatoren werden von einem Na-
tionalsekretariat unterstiitzt. Fiir Reflexion, Planung und Unterstiitzung von
Gruppen finden regelmifig regionale und nationale Treffen statt. Natiirlich stehen
die Jesuiten hier nicht allein. Sie arbeiten mit vielen anderen religiosen Kongrega-
tionen und mit Laien zusammen. Fiir die Jesuiten in Indien ist der Dialog zu einem
Weg des Lebens geworden. Sie werden nicht beunruhigt durch theologische Fragen
wie Jesuiten anderswo, obwohl es in einer Situation von wachsendem religisem
Fundamentalismus und Gewalt viele praktische Probleme gibt, besonders in eini-
gen Regionen Indiens wie Gujarat und Madhya Pradesh. Obwohl Indien auf eine
jahrtausendealte Tradition von religidser Toleranz verweisen kann, tendieren un-
sere Gesprachspartner heute dazu, sensibel und aggressiv zugleich zu sein. Ein glo-
bales Bewuf3tsein in einer postkolonialen Welt ist dafiir verantwortlich. Aber die Je-
suiten versuchen mit ihren Erziehungs- und Sozialeinrichtungen und ihrem
tiefgreifenden Engagement in theologischer Reflexion und Spiritualitit den gegen-
wirtigen Herausforderungen des interreligiésen Dialogs kreativ zu begegnen.
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