3 So darf man nach E. Theodorou ,,nicht vergessen, daf3 aus der Sicht der orthodoxen Theo-
logie der Priester oder der Bischof immer noch die personale Repriisentanz sowohl Christi
als auch der Kirche ist®, in: ders., Die Tradition ... (vgl. Anm.4), 31.

3 Vgl. Theologia 754 u.o.

3 Vgl. z.B. 7.13.18.

3  Dies sind: VI.Gleichheit und Unterscheidung von Frauen und Ménnern; VII. Vollere Betei-
ligung der Frauen am Leben der Kirche; VIII.Der Diakonat und ,-niedrigere Amter®; IX.
Die Herausforderung durch die feministische Bewegung in nicht-orthodoxen Kirchen; X.
Die Berufung zur Heiligkeit.

31 Zu den bereits seit lingerem hierzu andauernden Bemiihungen vgl. die Studien von
E. Theodorou in dessen Werkverzeichnis in: Warum keine Ordination von Frauen?, 1987
(s.0. Anm.2), 47.

3% Behr-Sigel 528.

Die Antwort von Theologie und Kirche
auf den Kommunalismus in Indien

VON FRIEDRICH HUBER

»,Der Kommunalismus . . . ist zum Verhdngnis der indischen Gesellschaft
geworden*'. Von ,,Kommunalismus* spricht man in Indien, wenn Anhin-
ger einzelner religioser oder sozialer Gemeinschaften sich so sehr mit diesen
identifizieren, daB dariiber die Verantwortung fiir die Gesellschaft und den
Staat im ganzen stark zuriicktritt oder ganz verlorengeht. Eine derartige
Haltung kann natiirlich auch aus der Angst geboren sein, die eigene
Gemeinschaft sei von den anderen gesellschaftlichen Gruppen bedroht,
oder sie kann aus dem Wunsch entstehen, Machtpositionen und Privilegien
zu erringen oder festzuhalten. Der Kommunalismus ist nicht erst in den
letzten Jahren entstanden, und er ist auch nicht auf Indien begrenzt. Aber
in Indien hat er in den letzten Jahren in derart beingstigender Weise um
sich gegriffen, daf} er die Nation zu zerreiBen droht: ,,Es scheint heute, daf3
es in Indien nur Hindus, Muslime, Sikhs und Christen gibt, keine Inder.“?

Der Kommunalismus wird intensiviert durch Politiker, die den Versuch
machen, religiés oder anders definierte Gemeinschaften als ganze zu mobi-
lisieren und zur Wahl einer bestimmten Partei zu bewegen.

Die Kirchen und einzelne Christen in Indien haben sich in den letzten
Jahren immer wieder mit dem Phénomen des Kommunalismus befat und
sind mit Stellungnahmen und Aufrufen an die Offentlichkeit getreten. Die
Zeitschrift ,,Religion and Society* widmete 1984 ein ganzes Heft diesem
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Thema (Jahrgang 31, Heft 3). Im Jahr 1987 befafiten sich die in der ,,Indian
Theological Association®* verbundenen katholischen Theologinnen und
Theologen mit der Thematik. Ein Jahr spiter berieten 120 katholische
Bischofe iiber ,,National Integration and the Role of the Catholic Church*
und publizierten eine Stellungnahme?®. Als im Dezember 1989 der
,,)National Council of Churches in India‘*“ sein 75jahriges Jubildum feierte,
verband M.M. Thomas seine Ausfithrungen iiber ,,The Future of the
Church in India‘ mit der Thematik des Kommunalismus*. Anfang Okto-
ber 1990, als die Ereignisse in Ayodhya® ihrem Hohepunkt entgegengin-
gen, trafen sich Vertreter der Katholischen Bischofskonferenz (CBCI) und
des Nationalen Rates der Kirchen (NCCI) und riefen zu Besonnenheit auf.
Im folgenden sollen nun einige Aspekte der christlichen Beschiftigung
mit der Problematik des Kommunalismus in Indien dargestellt werden.

1. Kritische Selbstpriifung

,»,Ein ehrlicher Blick auf unsere eigene Gemeinschaft‘ ist nach Walter
Fernandes SJ, dem Direktor des ,,Indian Social Institute* in Delhi, der erste
Schritt, den Christen tun miissen, wenn sie sich mit dem Kommunalismus
in Indien beschéiftigen. ®

Gemeinhin verstehen sich die Christen in Indien als Opfer des Kommuna-
lismus. Kritische Stimmen weisen nun aber darauf hin, dall die Christen
sich auch selbst dieses Instruments bedient haben. Die Versuchung war und
ist in der Tat groB, christliche Gemeinschaften durch den Appell an religics
begriindete Solidaritdt und legitime Interessen zur Durchsetzung bestimm-
ter Ziele mobilisieren zu wollen. DaB es sich dabei manchmal um recht
zweifelhafte Ziele handelt, zeigt das Beispiel des Streits um das Kreuz und
die Kirche in Nilackal (Kerala).” Der Verdacht l4Bt sich schwer abweisen,
dal} es sich bei dem aufgefundenen und dann auf mysteriése Weise wieder
verschwundenen, angeblich alten Steinkreuz von Nilackal um eine Fil-
schung gehandelt hat. Aber auch bei den Resten des Hindu-Tempels in der
Néihe der Stelle, an der das Kreuz entdeckt worden war, wurde der Verdacht
geduBlert, es handle sich um ,,kiinstlich geschaffene ,Ruinen‘ ““. Die Interes-
sen von Einzelpersonen und Gruppen greifen hier in einem kaum auflos-
baren Geflecht ineinander. Einzelne hatten die Moglichkeit, sich als ,,Vertei-
diger der Religion* zu profilieren. Gruppen befiirchteten einen Einbruch
einer anderen Religion in ein bisher unbestrittenes Gebiet. Dazu kommen
wirtschaftliche Elemente. All dies wirkt zusammen und 148t die Versuchung
entstehen, eine Storung der zerbrechlichen Harmonie des Zusammenlebens
religioser Gemeinschaften zu riskieren.
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Die entschlossene Selbstkritik indischer Christen zeigt sich daran, daB
selbst eine so empfindliche Frage wie der Empfang auslandischen Geldes
durch die Kirchen nicht umgangen wird. Daran haben hinduistische Grup-
pen immer wieder Anstofl genommen. Ihr Verdacht war, daB selbst dann,
wenn dieses Geld zum Unterhalt sozialer Einrichtungen verwendet wird, die
Kirchen dadurch ihre gesellschaftliche und politische Machtposition aus-
bauen und auf indirektem Wege auch zur Konversion zum Christentum
anhalten. Mit der Frage der Begrenzung und verwaltungstechnischen
Erschwerung des Empfangs ausldndischer Geldmittel — in Indien spricht
man von ,,foreign funds* — hat sich auch schon das Parlament befafit. Im
Jahr 1986 veroffentlichte die Regierung von Rajiv Gandhi eine Liste christ-
licher und anderer Organisationen, die erst nach vorheriger Genehmigung
Geld aus dem Ausland entgegennehmen diirfen. Dies hat natiirlich bei den
betroffenen Organisationen Protest hervorgerufen. Grundsitzlich jedoch
wurde auch Verstdndnis fiir die MaBnahmen der Regierung geiuBert. War
die finanzielle Selbstindigkeit nicht immer ein Ziel der indischen Kirchen
gewesen? Konnten die im ersten Augenblick schmerzhaften Einschrinkun-
gen nicht ,,a blessing in disguise* sein? Mathai Zachariah zog daraus die
Folgerung: ,,Wir miissen dringend iiber die Prisenz einer Kirche mit leeren
Hénden in Indien nachdenken.“® Ahnlich kritisch zu den Geldmitteln aus
dem Ausland duBerten sich die in der ,,Indian Theological Association*
zusammengeschlossenen Theologinnen und Theologen in ihrer 1987 verab-
schiedeten Stellungnahme zum Thema ,,Communalism in India: A Chal-
lenge to Theologizing*: Die aus dem Ausland kommenden Geldmittel stiin-
den einem ,,dialogue of action* mit nichtchristlichen Gruppen im Wege.

So umstritten derartige Stellungnahmen auch in Indien sein werden, so
zeigen sie doch die Ernsthaftigkeit und Entschiedenheit der Selbstkritik, zu
der indische Christen durch das Problem des Kommunalismus gefiihrt
wurden.

2. Ansdize im theologischen Denken
zur Uberwindung des Kommunalismus

Es entspricht dem im vorhergehenden Teil dargestellten selbstkritischen
Ansatz, dal der Kommunalismus in Indien als eine Herausforderung an das
theologische Denken verstanden wird. Hier wéren natiirlich viele Themen
zu nennen, von denen im folgenden drei behandelt werden sollen: die Be-
jahung des religiosen Pluralismus, die Forderung eines nicht-kommunali-
stischen Christuszeugnisses und die Frage nach der Aufgabe der Kirche in
der Gesellschaft.
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a) Die Bejahung des religiosen Pluralismus

Fiir indische christliche Theologen ist es heute kaum mehr moglich, iiber
das Verhiltnis des christlichen Glaubens zu den nichtchristlichen Religionen
und iiber das Verhiltnis der christlichen Gemeinde zu den Anhdngern ande-
rer Religionen nachzudenken, ohne sich dabei des durch die kommunalisti-
schen Auseinandersetzungen bestimmten indischen Kontextes bewuflt zu
sein. Das Nebeneinander — und manchmal Gegeneinander — verschiedener
Religionen ist ja eine der Hauptquellen kommunalistischer Spannungen.

Auf diesem Hintergrund ist es zu sehen, wenn in der gegenwartigen Lage
von indischen Theologen der religiose Pluralismus ausdriicklich bejaht
wird. Dies lieBe sich an den AuBerungen vieler indischer Theologen veran-
schaulichen. So wurde etwa in der Stellungnahme der ,,Indian Theological
Association‘ gefordert, die Sitze der Christologie miiiten neu bedacht und
neu formuliert werden ,,im Kontext des religiosen Pluralismus‘ (Commu-
nalism, S. 15), G. R. Singh plédiert fiir ,,eine neue indische christliche Theo-
logie des religiosen Pluralismus*® und M. M. Thomas versteht sein Buch
,»Risking Christ for Christ’s Sake als ,,eine Untersuchung der Theologie
des Pluralismus“. Auf jeden Fall muB in diesem Zusammenhang der
Name von Raimundo Panikkar erwidhnt werden. In seinem 1990 in deut-
scher Ubersetzung erschienenen Buch ,,Der neue religiose Weg. Im Dialog
der Religionen leben‘!! unterscheidet Panikkar zunichst drei Typen der
Begegnung der Religionen: Ausschliefilichkeit, EinschlieBlichkeit, Neben-
einander. Alle drei sind unbefriedigend, auch das Nebeneinander. Es soll
nicht nur zu einem beziehungslosen Nebeneinander kommen, sondern zu
,,Ergdnzung und Bereicherung® (S. 27). Eine derartige gegenseitige Berei-
cherung der Religionen ist moglich, wenn man von einem Pluralismus der
Religionen ausgeht: ,,Der Pluralismus ist gleich weit entfernt von einer Plu-
ralitit, deren Bestandteile vollig beziehungslos nebeneinanderstehen, und
einer monolithischen Einheit* (S. 48).

Es ist hier nicht der Ort, auf die theologischen Implikationen von Panik-
kars Position einzugehen. Wichtig ist im Zusammenhang der Thematik die-
ses Aufsatzes jedoch, dali die Bejahung des Pluralismus eine Mission aus-
schliefit, die auf die Unterminierung und schlieBliche Ersetzung der ande-
ren Religion abzielt. Dagegen sollen das gegenseitige Zeugnis und so auch
die Moglichkeit der Konversion nicht ausgeschlossen sein. Ein Dialog, der
alle diese Aspekte im Auge hat, erfordert ein hohes MafB an Uberlegung und
Ubung, und zu beidem hat Panikkar viele Beitrige geleistet.
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Noch stirker auf die gegenwirtige gesellschaftliche Lage in Indien und
ihre Probleme bezogen ist die Bejahung des religiosen Pluralismus bei
M. M. Thomas, dem wohl bekanntesten Laientheologen Indiens, der in der
okumenischen Bewegung eine fiithrende Rolle gespielt hat und dem nun
auch ein hohes politisches Amt in Indien iibertragen wurde. Er will die
christliche Botschaft aus einer bestimmten gesellschaftlichen Situation her-
aus und in diese gesellschaftliche Situation hinein auslegen. Ein Beispiel
dafiir ist der Vortrag, den M. M. Thomas anldBlich des 75jihrigen Jubi-
laums des Indischen Christenrates im Dezember 1989 zum Thema ,The
Future of the Church in India* gehalten hat. Die Zukunft der Kirche ist —
so sagt M. M. Thomas —, daf sie ihre Aufgabe erfiillt, im indischen Kon-
text Zeugin der Bedeutung des Kreuzes zu sein.”> Im folgenden sollen
nicht die Ausfiithrungen dieses Vortrags im ganzen referiert werden. Es soll
lediglich gezeigt werden, wie sich fiir M. M. Thomas aus der Erfiillung die-
ser Aufgabe, Zeugin der Bedeutung des Kreuzes zu sein, die Bejahung des
religiosen Pluralismus ergibt.

Was ist die Bedeutung des Kreuzes Christi? M. M. Thomas meint, daB
man in der Geschichte der Kirche bis heute viel zu sehr die individuelle Seite
der Bedeutung des Kreuzes betont hat. Dieser Interpretation zufolge ist das
Kreuz das Stthnopfer, durch das der einzelne mit Gott versohnt wird. Im
NT finden sich aber noch andere Deutungen des Kreuzes. Und sie sind
M.M. Thomas besonders wichtig. Er nennt zwei dieser Deutungen: Der
Gekreuzigte ist Erstling der Gottesherrschaft, und das Kreuz ist Quelle
einer neuen Gemeinschaft (S. 143).

Erstling der Gottesherrschaft ist der Gekreuzigte, weil er nach Kol 2,15
,.die Méchte und Gewalten ihrer Macht entkleidet und 6ffentlich zur Schau
gestellt hat*. Fiir die Kirche in Indien bedeutet dies, daB sie den Gotzen der
Macht, des Reichtums und der kommunalen Eigeninteressen nicht dienen
darf, die das Zusammenleben der Menschen gefihrden und zerstéren. Viel-
mehr mul} die Kirche mithelfen bei der Schaffung ,.einer sakularen, natio-
nalen Gemeinschaft inmitten von Indiens religiosem und ideologischem
Pluralismus, indem sie eine Gemeinschaft in Christus darstellt, die Klasse,
Kaste, ethnische und religiose kommunale Teilungen transzendiert*
(S. 141).

Damit ist schon die zweite Bedeutung des Kreuzes angesprochen: das
Kreuz als Quelle einer neuen Gemeinschaft. Biblischer Hauptbeleg ist
Eph 2, 14-16. Das Kreuz ist demnach nicht nur Zeichen der Versohnung
mit Gott, sondern auch Zeichen der Verséhnung der Menschen unterein-
ander. Will die Kirche Zeugin dieser Bedeutung des Kreuzes sein, dann muf
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sie eine ,,Christus-zentrierte Gemeinschaft‘ sein, die sich mit den Opfern
identifiziert und ,,nach sikularen Formen der Gemeinschaft im religiGsen
und ideologischen Pluralismus unserer Nation* sucht (S. 148).

Wenn also die Kirche in Indien versucht, ihre Aufgabe zu erkennen,
indem sie die biblische Botschaft in den indischen Kontext hineinstellt und
sich fragt, was diese Botschaft in diesem Kontext bedeutet, dann wird sie
— nach M. M. Thomas — zur Bejahung des religiosen Pluralismus gefiihrt.
Die Bejahung des religiésen Pluralismus wird nicht nur politisch begriindet
als eine gesellschaftliche Notwendigkeit angesichts kommunalistischer
Spannungen, sondern sie entspringt aus dem Zentrum der biblischen Bot-
schaft, der Bedeutung des Kreuzes Christi, wenn dieses auf dem Hinter-
grund eines von kommunalistischen Spannungen charakterisierten Kontex-
tes verstanden wird.

b) Die Forderung eines nicht-kommunalistischen Christuszeugnisses

Will die Kirche in den Spannungen der indischen Gesellschaft verbindend
und heilend wirksam sein, so schliefit dies nach M. Deenabandhu ein, dal
,,ihr Zeugnis von Christus in nicht-kommunalistischer und nicht-triumpha-
listischer Weise geschieht*“ *. Das Nebeneinander der beiden Niherbestim-
mungen deutet schon an, in welcher Richtung hier gedacht wird. Christ-
liches Zeugnis wird dann als ,triumphalistisch* empfunden, wenn das
Bekenntnis zu Christus mit einer Abwertung anderer Religionen, ihrer Got-
ter, ihres Kults, ihrer Sitten und ihrer Anspriiche verbunden ist. Dann stellt
es einen Angriff dar und 16st Angst aus, unter Umstinden auch Verstiand-
nislosigkeit und Verachtung, Abwehr und Gegenangriffe. Ein im angedeute-
ten Sinn ,,triumphalistisches‘ Zeugnis von Christus kann eine Wurzel des
Kommunalismus sein.

Indische Theologen haben in vielfacher Weise versucht, das Bekenntnis
zu Christus aus der Verkniipfung mit der grundséitzlichen Ablehnung ande-
rer Religionen zu l6sen (was freilich Kritik im Einzelfall nicht ausschlief3t)
und es mit einer Bejahung des Miteinanders der Religionen zu verbinden.
Man wird ihrem Bemiihen nicht gerecht, wenn man auf der einen Seite die
Ernsthaftigkeit und Uneingeschrinktheit ihres Bekenntnisses zu Christus
bezweifelt und auf der anderen Seite ihre verantwortungsbewuBte Sorge fiir
den gesellschaftlichen Frieden verkennt. Sie treten nicht fiir eine Preisgabe
christlicher Grundiiberzeugungen ein, sondern sie sehen ihre Aufgabe — in
den Worten von M.M. Thomas — darin, ,,die pluralistische Situation,
besonders den religiosen und ideologischen Pluralismus, dem wir global
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und lokal begegnen, zu verstehen und zu interpretieren vom Standpunkt
unserer letztgiiltigen Verpflichtung (our ultimate commitment) auf Jesus
Christus als der Offenbarung Gottes her .

Damit soll dem Bekenntnis zu Christus nicht seine AnstoBigkeit genom-
men werden. Es wird nicht verkannt, daB3 dieses Bekenntnis einen Wider-
spruch darstellt und Widerspruch erfahrt. Es soll aber vermieden werden,
daB das Christuszeugnis schon durch seine iiberhebliche und verletzende
Form Verletztheit, Abwehr und Gegenwehr ausldst, sozusagen einen Wider-
spruch an der falschen Stelle erregt, wodurch ein wirkliches Horen dieses
Zeugnisses verhindert wird. Das ist freilich nicht nur ,,missionarische Tak-
tik*. Dahinter steht vielmehr eine Sicht der Religionen in ihrem Verhiltnis
zueinander, die davon ausgeht, dafl diese auf gegenseitige Ergdnzung und
Bereicherung angelegt sind.

Es soll lediglich noch auf eine Form des Christuszeugnisses hingewiesen
werden, die im Zusammenhang der Erorterung der Frage des Kommunalis-
mus Ofter begegnet: Das Evangelium ist eine Botschaft der Briiderlichkeit
und Harmonie. Bedauert wird die ,,Eroberungsmentalitit*, die die Christen
den Angehorigen anderer Religionen gegeniiber hatten. Demgegeniiber
sollte es letztes Ziel jeder evangelistischen Titigkeit sein, ,,allgemeine Brii-
derlichkeit aufzurichten*, denn nur dann werde das Evangelium wirklich
»gute Nachricht (Communalism, S. 161). Ganz entsprechend wird in der
Stellungnahme der ,,Indian Theological Association* festgestellt, daB die
Verkiindigung manchmal Spaltungen hervorgerufen habe und so Folgen
gehabt habe, ,,die dem Evangelium diametral entgegenstehen* (Communa-
lism, S. 17). Daraus ergibt sich fiir die Verfasser der Stellungnahme die For-
derung einer ,,neuen Form‘ (,,a new approach‘) der Evangelisation, da
,.wir unseren evangelistischen Einsatz (our evangelical thrust) nicht auf-
geben kénnen® (Communalism, S. 17). Die Praxis der Kirche soll ausgerich-
tet sein ,,auf die Schaffung von interreligioser Harmonie und Gemein-
schaft‘. (Communalism, S. 195/196). Dabei wird aber nicht iibersehen, daf
,,Christus immer ein Zeichen sein wird, dem widersprochen wird (a sign of
contradiction), ob mit oder ohne Evangelisierung. Das ldBt sich nicht
dndern. Deshalb ist ein bestimmtes Mal} von Spannungen unvermeidbar,
und wir sollten darauf vorbereitet sein‘“ (Communalism, S. 213).

Die Alternative ist nicht: Christuszeugnis oder gesellschaftlicher Frieden.
Es geht vielmehr darum, eine Form der Mitteilung des Evangeliums zu fin-
den, die nicht die menschliche Gemeinschaft zerstort.
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¢) Die Aufgabe der Kirche in der Gesellschaft

In einer Situation, in der verschiedene religitse Gruppen mit ihren Par-
tikularinteressen aufeinanderprallen und den Staat zu zerreifien drohen,
steht auch die Kirche vor der Frage, welche Haltung sie angesichts dieser
Probleme einnehmen soll. Nach Mathai Zachariah muB} die Kirche nach-
denken tiber die Maglichkeiten einer ,,Christian participation in nation
building*“ .

Mit dieser Formulierung ist ein Thema angeschnitten, das von indischen
Christen seit dem Eintritt in die Unabhingigkeit viel diskutiert wurde.
Unter dem Titel ,,Christian Participation in Nation-Building* versffent-
lichten z. B. P. D. Devanandan und M. M. Thomas im Jahr 1960 die Ergeb-
nisse einer mehrjihrigen Studie.’® Die Christen werden in diesem
AbschluBbericht aufgefordert, sich innerhalb der demokratischen Struktu-
ren am politischen Leben zu beteiligen. Die Aufgaben der Kirchen werden
vor allem im karitativen Bereich gesehen.!” Steht in den ersten Jahrzehn-
ten des unabhéngigen Staates Indien die Mitverantwortung der Christen
und Kirchen bei der Losung der sozialen Probleme im Vordergrund, so fehlt
die Beschéftigung mit kommunalistischen Spannungen doch nicht ganz,
zumal beides eng miteinander zusammenhéangt.

Immer wieder wird in Veréffentlichungen und Stellungnahmen von Chri-
sten die Moglichkeit abgelehnt, eine christliche Partei zu bilden, um auf die-
sem Weg die Belange der Christen zu vertreten und sie gegen Ubergriffe zu
verteidigen, wenn sich auch dieser Grundsatz nicht immer durchhalten lief3,
wie etwa der Kerala Congress zeigt.

Seit in den Jahren nach 1980 die kommunalistischen Auseinandersetzun-
gen in bedngstigendem AusmaR zunahmen, wurden sich auch Christen und
Kirche zunehmend der hier liegenden Verantwortung bewuBt. Aufgabe der
Kirche in einer pluralistischen Gesellschaft sei es, Briicken zwischen den
einzelnen Gemeinschaften und Gruppen zu bauen und auf diese Weise zum
gegenseitigen Verstdndnis beizutragen: ,,Yes, the Church is the pontifex . . .,
and it has a pontifical mission* (Communalism, S. 151).

Angesichts des Gegeneinanders der Gruppeninteressen muB die Kirche in
Indien eine ,,dienende Gemeinschaft‘ sein, wie M. M. Thomas im Riick-
griff auf eine Stellungnahme aus dem Jahr 1966 sagt. Die Kirche soll ,,eine
Gemeinschaft sein, die fiir sich selber keine anderen Rechte beansprucht
und keine anderen Interessen verfolgt als das Recht, da zu sein und zu die-

nen, als evangelistisches und soziales Ferment in allen Gemeinschaften im
Namen Christi‘ 8,
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Indem die Kirche eine solche Gemeinschalft ist, ist sie Zeugin der Bedeu-
tung des Kreuzes Christi, denn dieses ist nach Eph 2,14-16 Quelle einer
neuen Gemeinschaft. Damit ist freilich auch gesagt, daB es nicht nur um
eine oberflachliche Beruhigung der Spannungen geht. Da diese oft in unge-
rechten Verhéltnissen ihren Grund haben, die man auf der einen Seite auf-
rechtzuerhalten, auf der anderen Seite zu beseitigen sucht, so muB der
Dienst der Kirche auch darin bestehen, daB sie sich auf die Seite der
Benachteiligten stellt und in diesem Sinn ,,soziales Ferment® ist.

Daneben freilich gibt es fiir die Kirche viele andere Méglichkeiten, MiB-
trauen und Spannungen abzubauen. Darauf soll im letzten Teil dieses Auf-
satzes kurz eingegangen werden.

3. Ansdtze im kirchlichen Handeln zur Uberwindung des Kommunalismus

Wenn es richtig ist, daB eine der Wurzeln des Kommunalismus im Fort-
bestehen von ungerechten sozialen Verhaltnissen liegt, dann wire hier
natiirlich auch von den vielfachen sozialen Aktivititen der Kirchen zu
reden, von eigenen Projekten bis zum — nicht immer spannungslosen —
Verhiiltnis zu den sogenannten ,,Social Action Groups*“. Ein Nachlassen der
kommunalistischen Spannungen ohne die Herstellung gerechterer sozialer
Verhiltnisse, was als ersten Schritt die Inkraftsetzung bestehender Gesetze
einschlieBt, ist kaum denkbar. Von diesem weiten Feld sozialer Aktivititen
der Kirchen soll hier jedoch nicht gehandelt werden. Es soll lediglich darauf
hingewiesen werden, daB auch dieses, auf Uberwindung der kommunalisti-
schen Spannungen abzielende Handeln den Keim neuer Konflikte in sich
tragen kann. Erstens fithrt Einsatz fiir soziale Gerechtigkeit natiirlich
unvermeidlich zum Konflikt mit den Gruppen, deren Macht und Besitz
dadurch vermindert zu werden drohen. Aber noch in anderer Weise erregt
kirchliches Handeln im sozialen Bereich AnstoB: Es kann als indirekter Ver-
such verstanden werden, die Empfinger von Hilfe zum Christentum zu
bekehren. Zwar haben indische Theologen immer wieder vor diesem Ver-
stindnis sozialer Aktivitdt gewarnt. Aber dieses Verstandnis sozialen Dien-
stes war frither beinahe selbstverstindlich; und es findet sich auch heute
noch. Dazu kommt, daB die sozialen Einrichtungen nicht selten mit Hilfe
auslandischer Finanzhilfe unterhalten werden, wodurch das MiBtrauen der
nichtchristlichen Bevélkerung noch verstirkt wird.

Kirchliches Handeln ist aber vom Kommunalismus in Indien noch in
direkterer Weise herausgefordert: Es geht auf der einen Seite um einen Aus-
gleich innerkirchlicher Spannungen zwischen einzelnen Gruppen in einer
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Kirche oder zwischen den verschiedenen Denominationen. Auf der anderen
Seite sucht die Kirche in Indien nach neuen Formen eines Miteinanders mit
den nichtchristlichen Religionen, d.h. vor allem mit hinduistischen Gruppen.

a) Die Uberwindung des inner- und zwischenkirchlichen Kommunalismus

In ihrer selbstkritischen Analyse haben die Theologen und Theologinnen
der ,,Indian Theological Association® auch auf den ,,innerkirchlichen
Kommunalismus* hingewiesen: ,,Wir konnen die Tatsache nicht bestreiten,
daB der innerkirchliche Kommunalismus eine Realitdt ist* (Communalism,
Si9).

Dabei ist z.B. an die Spannungen zwischen Kasten, Sprachgruppen,
Stammesgruppen und Denominationen gedacht. Auch das Verhiltnis der
Kirchen zueinander wird hier also als innerkirchliche Fragestellung verstan-
den.

Stirker noch als die denominationalen Unterschiede wirken sich in den
indischen Kirchen derzeit traditionelle Faktoren der indischen Gesellschaft
als entzweiende Krifte aus. Kasten- und Stammesgruppen innerhalb der
Kirchen treten in Gegensatz zueinander. Die Auseinandersetzungen werden
nicht selten vor Gerichten ausgefochten, gelegentlich kommt es auch zu
Abspaltungen und zur Griindung neuer Kirchen. Auch dabei spiclen Fragen
von Macht, Einfluff und Geld cine Rolle, das Empfinden der Benachteili-
gung der eigenen Gruppe und das Bemiihen, Positionen zu festigen. Aber
die indischen Kirchen sind sich der hier liegenden Probleme und Aufgaben
bewuBt. Selbst in offiziellen Verlautbarungen von Kirchenfithrern wird das
innerkirchliche Kastenproblem angesprochen, z.B. in einer Stellungnahme
der Catholic Bishops’® Conference of India vom April 1988: ,,Die Scheduled
Castes, die der Kirche beigetreten sind, hétten in ihr eine Gemeinschaft der
Gleichheit und der Freiheit von Kasten-Unterdriickung finden sollen. Aber
viele von ihnen fiihlen sich in doppelter Weise diskriminiert. Der sakulare
Staat beraubt sie aus rein religiosen Griinden ihrer wirtschaftlichen Vorteile.
Die Kasten-Diskriminierung, die in der iibrigen Gesellschaft herrscht,
dauert unter den Christen an‘ (NCCR 108, S. 560).

Fiir die Kirchen kommt es darauf an — wie Walter Fernandes sagt — ,,die
Botschaft der Gleichheit zu leben‘ . Die Problematik liegt in den einzel-
nen Kirchen sicher sehr unterschiedlich. Nicht immer ist die Benachteili-
gung der Scheduled Castes das Hauptproblem. In jedem Fall aber wird die
Herbeifithrung eines vertrauensvollen Miteinanders ein langer Prozel} sein,
bei dem die Einsicht in die bestehenden Schwierigkeiten nur der erste
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Schritt ist. Es ist vielleicht nicht verwunderlich, daB es leichter fillt, die
Uberwindung von auf Lehrunterschieden beruhenden Spannungen in
Angriff zu nehmen als die Versohnung von Differenzen, die sich auf alle
Gebiete des Lebens erstrecken.

b) Die Uberwindung des interreligiésen Kommunalismus

Das Entstehen einer Atmosphire des Verstindnisses und des Vertrauens
zwischen Anhéngern verschiedener Religionen setzt voraus, daB man einan-
der kennenlernt. Hierfiir ist eine Vertrautheit mit der Tradition der jeweils
anderen Religion und mit der Interpretation dieser Tradition gewiB eine
gute und unverzichtbare Basis. Dal} aber der Dialog mit Angehéorigen ande-
rer Religionen iiber einen intellektuellen Gedankenaustausch weit hinaus-
geht, wurde in Indien schon frith erkannt. Dabei war man sich dessen
bewuBt, daB} ein alle Unterscheidungen und Differenzierungen ignorieren-
der Enthusiasmus auf Dauer keine tragfihige Basis ist. Gewill mag es reli-
gios-pluralistisch zusammengesetzte Gruppen geben, die im gemeinsamen
Verfolgen eines Zieles in einer Weise zusammenwachsen, daB im Verhéltnis
zur Orientierung an diesem Ziel alle Unterschiede zweitrangig erscheinen.
Die Kirche freilich redet einer unreflektierten Praxis nicht das Wort.

So widmete sich eine von der liturgischen Kommission der Katholischen
Bischofskonferenz einberufene Kommission im Januar 1988 der Frage einer
s»communicatio in sacris‘.? In der Ubersetzung wird von ,Teilhabe am
Gottesdienst* gesprochen. Es geht aber um die Teilhabe an den heiligen
Handlungen der jeweils anderen Religion im umfassenden Sinn. Eine mog-
liche theologische Grundlage fiir die Gemeinschaft in Gebet und Gottes-
dienst sieht die Kommission der Katholischen Bischofskonferenz darin, daf
,»Gottes Geist in allen Religionen und Traditionen am Werk ist* (S. 150).
Von daher erscheint die in Indien als problemlos empfundene Verwendung
hinduistischer Texte im Gottesdienst als gerechtfertigt. Die Kirche von
Sudindien hat sogar in die Taufliturgie ein Gebet aufgenommen, das deut-
lich einer Passage aus der Brihadaranyaka-Upanishad nachgebildet ist:
»Aus der Dunkelheit fiihre sie zum Licht, aus dem Tod fiihre sie ins ewige
Leben.“? Auch das gemeinsame Gebet ist in Indien ,eine eher weitverbrei-
tete Praxis® (S. 151), wobei man sich hiufig auf die beim Gebetstag von
Assisi (27. 10. 1986) geiibte Praxis beruft. So etwa die Mitglieder der indi-
schen Katholischen Bischofskonferenz in ihrer Stellungnahme zum Thema
;,National Integration*: ,,Dem Beispiel von Papst Johannes Paul II. fol-
gend, der Menschen verschiedenen Glaubens einlud, sich in Assisi zum
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Gebet zu versammeln, unterstiitzen auch wir derartige Gebetsversammlun-
gen von Ménnern und Frauen verschiedenen Glaubens, da wir uns dessen
bewuBt sind, daB Frieden und Harmonie Gaben Gottes sind.*“?

Gelegentlich geht man freilich iiber die in Assisi praktizierte Form hin-
aus, indem man nicht nur von einem ,,Zu-Gast-Sein* beim Gebet des ande-
ren, sondern von einem gemeinsamen Gebet spricht.

Die groBite Schwierigkeit stellt natiirlich die Abendmahlsgemeinschaft
dar. Das hier liegende Problem wird dadurch erschwert, daf} es in Indien
eine angeblich erhebliche Zahl von Menschen gibt, die an Jesus Christus
glauben und dies auch in ihrem Lebensvollzug zum Ausdruck bringen, sich
aber nicht taufen lassen, da dieser Akt sie aus ihrem gesellschaftlichen Kon-
text ausschlieBen wiirde. Die Kommission der Katholischen Bischofskonfe-
renz geht zwar davon aus, daB die eucharistische Gemeinschaft in der Regel
auf die Getauften beschrinkt ist. Sie erwigt dann aber, ob diese Gemein-
schaft ,,ausgedehnt werden konnte auf jene, die sich Christus verbunden
fithlen, aber aus bestimmten ernsten Griinden die Taufe nicht empfangen,
weil sie befiirchten, sich von ihrer Gemeinschaft zu isolieren* (S. 151).

Noch einen Schritt weiter geht die Uberlegung, ob die Abendmahlsge-
meinschaft auch auf diejenigen ausgedehnt werden konnte, ,,die bewegt
vom Geist die Werte des Evangeliums leben, in briiderlicher Gemeinschaft
mit den christlichen Gldubigen verbunden sind, sich fiir menschliche Befrei-
ung und Solidarit4t mit den Armen einsetzen, auch wenn sie Christus nicht
als ihren Herrn angenommen haben. Dies wire umso angebrachter, wenn
diese Personen uns bekannt sind und wenn es sich innerhalb der Dynamik
einer Gruppenerfahrung ereignet, die grole Schwierigkeiten oder Gefahren
mit sich bringt. Eine solche Teilhabe an der Eucharistie ware also auf keinen
Fall wahllos* (S. 151).

Man mag hier im einzelnen anderer Ansicht sein, wird aber den indischen
Theologen und Theologinnen nicht absprechen kénnen, daf sie versuchen,
auf die Herausforderungen ihrer Gesellschaft mit einer theologisch reflek-
tierten Praxis zu antworten.

Die Frage einer ,,communicatio in sacris‘“ stellt sich natiirlich auch in
umgekehrter Form hinsichtlich der Teilnahme von Christen an heiligen
Handlungen von Nichtchristen. So fordert Aloysius Pieris SJ, ein katho-
lischer Theologe aus Sri Lanka, der Christ solle ,,im Jordan buddhistischer
Spiritualitidt untertauchen“?,

In seinem Vortrag bei der Tagung der ,,Indian Theological Association*
im Jahr 1987 stellte M. Amaladoss SJ fest: ,,Man kann eine Atmosphére
der Toleranz in Gebieten der Welt feststellen, die sdkularisiert sind, allein
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deshalb, weil Religion nicht allzu ernst genommen wird oder strikt auf die
Privatsphére beschrinkt ist* (Communalism, S. 115).

Religiose Gleichgiiltigkeit fiihrt freilich nicht immer zur Toleranz. Auf

Jjeden Fall zeigen die vielfiltigen Bemiithungen in der indischen Theologie
und Kirche, eine Antwort auf die Herausforderung des Kommunalismus zu
finden, daf} auch eine Haltung engagierter christlicher Uberzeugung Wege
zu einem Miteinander verschiedener Religionen suchen und finden kann.
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Marktwirtschaft und Ethik
VON HERMANN BARTH

Es geht nicht um Heiligsprechung, wohl aber um Ehrenrettung des Eigen-
nutzes.

Schon lange hat sich der Protestantismus schwer getan mit dem Eigen-
nutz. In den Aussagen iiber die personliche Lebensfithrung steht, in der
Liturgie nicht anders als in der Theologie, die selbstlose Nichstenliebe so
sehr im Vordergrund, daf} fiir die Selbstliebe — die mit gutem Gewissen
geiibte Selbstliebe — kaum Raum bleibt. Betroffen sind aber nicht minder
die okumenischen Theorien und Handlungsweisen, die am Figennutz
ankntipfen. Weithin konnte und kann bei protestantischen Christen offen-
bar nur gedacht werden in der Alternative zwischen einem zerstorerischen
,,natiirlichen Egoismus* und einem aus ,,den Lebenskriiften des Evange-
liums*“ gespeisten ,,erhabenen Altruismus®. 1913 schloB Theodor Sommer-
lad in der 1. Auflage der RGG seinen Artikel iiber ,,Wirtschaftsgeschichte*
mit dem Satz: Auf dem Boden der Reformation ,,ist der moderne Gedanke
einer Mitarbeit der Kirche im Wirtschaftsleben erwachsen, der die religios-
sittliche Wahrheit, da} jedermann an seinen rechten sozialen Platz gestellt
ist und als solcher seines natiirlichen Egoismus Herr werden muB, zur Gel-
tung bringen und alle Gemeinschaftsgebiete des Volks- und Kulturlebens
mit einem erhabenen Altruismus erfiillen will*.!
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