Der Friedensbeitrag des
Religionsdialogs nach der Erfahrung
der Gemeinschaft Sant’Egidio

von Ambrogio Spreafico

Der Titel dieses Beitrags weist auf einen grundlegenden Zug des Einsatzes der Gemeinschaft
Sant’Egidio in den vergangenen 20 Jahren hin. Dieser geht vom Treffen der Religionen
aus, das Johannes Paul II. 1986 in Assisi gewollt hat: die Verbindung zwischen Dialog und
Frieden. Und man kénnte noch einen anderen Aspekt hinzufiigen, der seitdem in den
Themen der internationalen Treffen unserer Gemeinschaft aufgegriffen wurde: das Gebet.
Dieser Aspekt betont die spirituelle Quelle unserer Treffen, die dabei allerdings die Nicht-
gliubigen nicht ausschlieffen. Ich méchte nun den Weg der Gemeinschaft Sant’Egidio auf
dem Gebiet des interreligiosen Dialogs erlautern, indem ich in diesem Zusammenhang
einige Ereignisse darstelle, aber gleichzeitig auch Leitlinien aufzeige, die die Arbeit der
Gemeinschaft in diesen Jahren gepriigt haben.!

1 Der Geist von Assisi

Nach dem 11. September 2001 sagen viele, dass sich die Welt verdndert hat. Wir haben
unsere Schwiche und Verletzbarkeit deutlicher gesehen. Auch die Reichen des Westens,
sogar die grofite Weltmacht, machen die Erfahrung, dass man sie treffen kann und dass
es fast unmaoglich ist, sich vor unbekannten Bedrohungen zu schiitzen, die noch nicht
ganz aufgeklart sind. Der Terrorismus hat auch im Herzen Europas bei den Attentaten in
Madrid zugeschlagen. Diese Ereignisse haben in direkter Weise die Religionen einbezogen,
insbesondere das Christentum, den Islam und auch das Judentum - wegen der Probleme
im Nahen Osten. Wieder einmal wurde der Westen, den man getroffen hat, von einigen
unbewusst und von anderen in direkter Weise, mit dem Christentum gleichgesetzt, und
der Terrorismus mit dem Islam. Der Krieg im Irak hat, unabhingig von den wahren oder
angeblichen Begriindungen, die ihn verursacht haben, sicherlich nicht dazu beigetragen,
das Klima des weltweiten Zusammenlebens zu verbessern.
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Ich glaube, dass man alle Initiativen dieser Jahre zur Férderung der Begegnung und
des Dialogs unterstiitzen muss, um ohne Widerspriiche zu sagen, dass die Religionen den
Konflikt nicht wollen und den Terrorismus verurteilen. Die Gemeinschaft Sant'Egidio hat
sich mit Ausdauer fiir den Geist der Begegnung unter den Religionen eingesetzt, der mitt-
lerweile » Geist von Assisi« genannt wird, seitdem Johannes Paul 11. 1986 den Weltgebets-
tag nach Assisi einberufen hat. Von diesem Ereignis geht ein Geist aus, der mit der Zeit
mehr oder weniger tiberall Begegnungen, Debatten, Augenblicke der Reflexion und des
Gebetes gefordert hat, wie die Schlussbotschaft der Interreligitsen Versammlung, die am
28. Oktober 1999 im Vatikan stattfand, unterstreicht.

Wenn man tber die Erfahrung des interreligiosen Dialogs einer Bewegung wie der
Gemeinschaft Sant’Egidio spricht, muss man insbesondere vom Leben einer christlichen
Gemeinschaft sprechen. Unsere Gemeinschaft ist — natiirlich - nicht entstanden, um
interreligiésen Dialog zu fordern. Wir sind eine christliche Gemeinschaft, die in Rom im
Herzen der Katholischen Kirche 1968 entstanden ist. Unser Gemeinschaftsleben wird vom
gemeinsamen und téglichen Gebet gefiithrt und begleitet, es reicht vom Evangelium iiber
den Dienst an den Armen und der Arbeit fiir den Frieden bis zur Freundschaft. Und gerade
deswegen haben wir das Gefiihl, dass eine Gemeinschaft wie die unsrige dazu berufen ist,
sich nicht aus den Fragen der Welt und der Geschichte herauszuhalten.

Unser Einsatz ist auch ein Bestandteil einer Linie, die mit der Neuentdeckung des
Glaubens als wichtigem Faktor des Lebens und des Zusammenlebens verbunden ist. Ein
beachtlicher Teil der Vordenker des 20. Jahrhunderts hielt das Verschwinden der Religionen
bis zum Ende des Jahrhunderts fiir unabanderlich, zumindest aber eine starke Schwéchung
ihres Einflusses. Sie wiren hochstens als privater Bezugspunkt fiir wenige iibrig geblieben.
Die kommunistischen Regime des Ostens hatten mit der Zeit den Raum des religiosen
Lebens eingeschréinkt; in Albanien wurde sogar der atheistische Staat ausgerufen, in dem
jede religiose Praxis verboten war oder unter schwerer Strafe stand. Im Westen schienen
Konsumismus und Moderne den traditionellen Raum der Religionen grundlegend zu
untergraben. Man sah das unvermeidbare Verschwinden der Religionen aus dem Leben der
Menschen voraus. So wiirde das 20. Jahrhundert als das am meisten sikularisierte Jahrhun-
dert der Geschichte zu Ende gehen. Doch das Ende des 20. Jahrhunderts war nicht so; im
Gegenteil, das vergangene Jahrhundert hat dem neuen Jahrhundert eine wichtige Rolle der
Religionen im 6ffentlichen und privaten Leben hinterlassen. Der Strom so vieler Menschen,
die zum Tod von Johannes Paul I1. nach Rom kamen, ist sicherlich der Beweis einer grofien
Aufmerksambkeit, die sich insbesondere auf seine Person bezieht, er bringt jedoch auch eine
Suche nach Orientierung und Sinn zum Ausdruck, die den Glauben betrifft.

Wenn man diese Dinge feststellt, soll dabei nicht ein Lob auf den Sieg tiber die Sdkula-
risierung gesungen werden (denn sie bildet weiterhin einen wichtigen Bestandteil unserer
Zeit, besonders in Europa); vielmehr ist das eine feststellbare Entwicklung, wenn man
das Leben vieler Volker iiberall auf der Welt beobachtet. Denn die Religionen tiben eine
offentliche Funktion aus, sie spielen eine Rolle bei vielen sozialen und personlichen Pro-
zessen, sie sind ein wichtiger Bestandteil der gegenwirtigen Geschichte. Das ist ein Anlass
zur Hoffnung fiir viele Frauen und Minner, die sich in harten Lebenssituationen befinden.
Wir sehen das in der christlichen Welt des Stidens, zum Beispiel in Afrika, wo die Armut
sehr grofl ist: der Glaube ist ein Element der Hoffnung im Leben, er dringt zur Solidaritat
auch in konkreten Problemsituationen, er ist ein Faktor der Humanisierung. Der Glaube
erneuert das soziale Zusammenleben und regt die Manner und Frauen an, ein besseres
Leben auf dem Weg der Weisheit und Heiligkeit zu fiihren, die alle Religionen als Weg der
Gldubigen ansehen.
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Deshalb waren die Jahre seit dem 11. September eine Gelegenheit, um neu tiber den Wert
des Dialogs unter den Religionen nachzudenken. Fiir viele ist er eine gefihrliche Naivitdt
oder zumindest nutzlos. Fur die Katholische Kirche ist er ein Weg, der vom Zweiten
Vatikanum eingeschlagen wurde, ohne Vermischungen und ohne Synkretismen, sondern
mit grofiem Einsatz. Johannes Paul II. hat vor und nach dem 11.September wiederholt
den Wert der Arbeit fir den Dialog betont. Er glaubte sehr, dass der interreligiose Dialog
eine gerechtere Vision der Beziehungen unter den Volkern férdern kann. Auch Papst
Benedikt XVI. sagte, als er nach seiner Wahl in der Homilie zu den Kardinilen iiber die
Okumene sprach: »In diesem Bewuf3tsein wende ich mich an alle, auch an diejenigen, die
anderen Religionen angehoren oder die einfach eine Antwort auf die Grundfragen des
Daseins suchen und sie noch nicht gefunden haben [...], um sie dessen zu vergewissern, daf3
die Kirche mit ihnen weiterhin einen offenen und aufrichtigen Dialog pflegen will in der
Suche nach dem wahren Guten des Menschen und der Gesellschaft. [...] Ich werde weder
an Kriften noch an Hingabe sparen, um den verheiffungsvollen Dialog fortzusetzen, der
von meinen verehrungswiirdigen Vorgangern mit den verschiedenen Kulturen angekniipft
wurde, denn aus dem gegenseitigen Verstdndnis erwachsen die Bedingungen fiir eine
bessere Zukunft aller«. Und dann hat er in der Homilie am Tag der Einfithrung und beim
Besuch der Basilika St. Paul diesen Einsatz insbesondere in Bezug auf die anderen Kirchen
und christlichen Gemeinschaften, auf das Judentum und den Islam wieder aufgegriffen. Der
Dialog bedeutet jedoch sicherlich keinen Verzicht auf die Suche nach der Wahrheit und
noch weniger ein Abgleiten in ein leichtfertiges Nachgeben des Relativismus.

Damals, 1986, stand man am Scheideweg von epochalen Verdnderungen, deren Reich-
weite noch wenig bewusst war. Niemand sah den schnellen Zusammenbruch der Sowjet-
union voraus, auch wenn manche Veranderungen am Horizont zu erkennen waren. Die Er-
eignisse der heutigen Welt haben seitdem eine unglaubliche Beschleunigung erfahren, mit
unvorhersehbarem Ausgang: das Ende des sowjetischen Imperiums, der Zerfall der Dritten
Welt, der fortschreitende Globalisierungsprozess, neue Konflikte auf ethnischer (und
manchmal auch religiéser) Basis. Im internationalen Kontext haben sich die Religionen,
deren Untergang im 20. Jahrhundert viele vorhergesagt hatten, auch als Element von grofier
geopolitischer Tragweite erwiesen, sodass man sie beim Umgang mit den Spannungen der
heutigen Welt berticksichtigen muss. Jener 27. Oktober 1986 bleibt heute noch mehr als
gestern ein dichtes Bild voller Hinweise und von grofier spiritueller Bedeutung, in einer
Welt, in der man heute ganz normal von Religionskrieg oder Kampf der Kulturen spricht. Er
bleibt ein Hinweis, auch wenn das Durcheinander und die Entwurzelung gréfier werden.

2 Die Arbeit der Gemeinschaft Sant’Egidio

Die Gemeinschaft Sant' Egidio wollte diesen Aufruf aufgreifen und - das ist heute sehr deut-
lich - hat nicht versucht, genau das zu wiederholen, was in Assisi geschehen war, sondern
sie hat die Inspiration in direkter Weise aufgegriffen; sie hat »das Bediirfnis verstanden,
diese spirituelle Bewegung, die Assisi gesammelt und hervorgerufen hatte, fortzusetzen
und sogar auszuweiten, um wie ein Fluss des Friedens die bitteren Wurzeln des Krieges
fortzuschwemmen«. Darin stellte Assisi wirklich eine Wende dar; denn es ging nicht um
komplizierte Verhandlungen und auch nicht um eine wissenschaftliche Tagung zum Thema
der Religionen und des Friedens, sondern um etwas viel Einfacheres: eine Versammlung
von Gldubigen mit unterschiedlichen Horizonten zu einem Friedensgebet. Im Herbst 1987,
also ein Jahr spater, hat die Gemeinschaft Sant’Egidio in Rom das erste Internationale
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Treffen zum Thema »Das Gebet an der Wurzel des Friedens« organisiert. Seit Assisi hat
die Gemeinschaft Sant’Egidio viele Energien fiir die Begegnung von Glaubigen tiber die
Probleme der Welt, iber Krieg und Frieden eingesetzt. Schon vor Assisi 1986 gab es einen
Einsatz der Gemeinschaft, den ich nicht so sehr als interreligiosen Dialog bezeichnen wiirde,
sondern eher als Begegnungen und Freundschaft mit Gldubigen verschiedener Religionen.
Zum Beispiel begegnet die Gemeinschaft in ihrem Dienst fiir die Armen und insbesondere
seit der Eroffnung der Mensa fiir die Armen in Rom Immigranten und Fliichtlingen, die
zu unterschiedlichen Religionen gehéren. Diese Begegnungen mit armen Minnern und
Frauen haben uns den Blick fiir die Welt gedffnet und uns dazu gebracht, Freundschaften
mit Menschen aufzubauen, die anders sind als wir. Auch in diesem Fall - wie in anderen Fil-
len — waren die Armen unsere Lehrmeister: sie haben uns geholfen, gegen die Versuchung
anzukdmpfen, Begegnung nur mit denen zu suchen, die uns dhnlich sind. Wir haben da-
durch verstanden, dass der Respekt gegeniiber der Verschiedenheit die Unterschiede als
Reichtum und nicht als Anlass fiir Trennungen verstehen lasst.

Im Laufe der Jahre nach 1986 wollte die Gemeinschaft Sant’Egidio das Bild von Assisi
nicht nur als Zielpunkt und kreative Rezeption des Konzils betrachten, sondern sie wollte
insbesondere diesen Geist in unterschiedlichen Zeiten leben, in denen Begegnung und
Dialog notwendig waren. Seitdem hat sie namlich einen Weg begonnen, der jedes Jahr in
verschiedene europdische Stadte gefithrt hat: Warschau 1989 in einem Klima, das im Osten
von Veranderungen ganz erfallt war. Ich erinnere mich an Warschau 1989, an das Treffen
»Nie wieder Krieg«, anldsslich der fiinfzig Jahre seit dem Ausbruch des Zweiten Weltkrieges.
Das Klima damals im September war voller Spannung, in der Erwartung auf eine baldige
politische Veranderung in Polen. Danach folgte eine Pilgerreise nach Auschwitz, ein Hohe-
punkt unseres Weges. Es war das erste Mal, dass Vertreter verschiedener Religionen gemein-
sam in einem Vernichtungslager versammelt waren: Juden, Christen, Muslime, Buddhisten,
Hindus. Im Lager Birkenau haben wir den Todesweg bis zu den Krematorien zuriickgelegt
und eine gemeinsame Geste vollzogen, indem wir Blumenkrénze niederlegten und im
schweigenden Gebet der Opfer der Shoa und der Millionen von Gefangenen gedachten,
die von den Nationalsozialisten umgebracht wurden. Wegen der Shoa gab es eine 6kume-
nische Pilgerreise, was vorher noch nie stattgefunden hatte, und dadurch wurden auch die
vielen anderen Opfer der nationalsozialistischen Todesmaschinerie ins Bewusstsein gerufen.
Dieses Zeichen von Solidaritit mit allen Opfern wurde zur Verpflichtung zum gegenseitigen
Verstehen und zur Uberwindung von altem Groll und alten Trennungen, zu einer Art Rei-
nigung des Gedéchtnisses. Nur wenige Wochen nach dem Gebet von Warschau und der
Pilgerreise von Birkenau fiel die Berliner Mauer, und es taten sich immer mehr Offnungen
im eisernen Vorhang auf.

Beim Treffen von Brissel im Jahr 1992 wollten die Vertreter der verschiedenen Reli-
gionen auf Anregung der Gemeinschaft und im Kontext einer Freundschaft, die mit den
Jahren gewachsen war, gemeinsam die Fragen aufgreifen, die sich in den armen Lindern
des Stidens der Welt stellen; dabei haben sie ihre Stimmen in einem gemeinsamen Appell
vereinigt: » Um Afrika nicht zu vergessen«. Gleichzeitig fand in Rom im Zentrum der Ge-
meinschaft Sant’Egidio die letzte Verhandlungsrunde zur Befriedung von Mosambik statt,
die kurz danach mit der Unterzeichnung des Friedensvertrages zwischen der Regierung
und der Guerilla abgeschlossen wurde. Diese zeitliche Ubereinstimmung hat uns deutlich
gemacht, wie wichtig die schwache Kraft der Glaubigen sein kann. Das Treffen in Bukarest
1998, an dem Patriarchen und Metropoliten aller orthodoxen Kirchen teilnahmen, war wie
eine Vorbereitung des anschliefenden Besuches von Johannes Paul I1. im ersten Land mit
orthodoxer Mehrheit.
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Ich méchte nur aufzeigen, wie all diese Treffen auf eine Methode hinweisen. Eine Methode
fiir den Dialog in der gemeinsamen Suche nach Frieden, die auf der Freundschaft unter An-
hangern der Religionen aufbaut. Diese Freundschaft regt die Glaubigen dazu an, sich zu ver-
stehen und zu achten, und sie macht den Wert des Friedens in den verschiedenen religitsen
Traditionen deutlich. Es handelte sich nicht um Kongresse von Spezialisten der Religionen,
auch nicht um Studientagungen iiber den Frieden, sondern um eine Reflexion von Vertretern
verschiedener religioser Traditionen, die stellvertretend sind fiir ein vielfiltiges und spezielles
Lebensumfeld. Alles geschah in einem Klima von Freundschaft und Dialog, das immer eines
der wertvollsten Aspekte dieser jdhrlichen Treffen darstellt. Die Etappen dieser Reise sind
mittlerweile zahlreich. Die erwihnten sind nur einige wichtige Beispiele. Man kann viele
Informationen dariiber auf der Homepage unserer Gemeinschaft finden. Gerade erst ist ein
Buch auf Franzosisch erschienen, in dem die Botschaften, die Johannes Paul II. an die jahr-
lichen Treffen gesandt hat, und die Friedensappelle, die von den Religionsoberhduptern am
Ende eines jeden Treffens unterzeichnet wurden, veréffentlicht sind.

3 Neue Entwicklungen

Im vergangenen Jahrzehnt hat sich die internationale Lage sehr verandert. Unsere Treffen,
die 1987 begannen, haben gewissermafien diese Entwicklung vor und nach dem Zusammen-
bruch des eisernen Vorhangs, der Europa in zwei Teile trennte, und nach dem Zerfall der
kommunistischen Regime in Europa begleitet. Heute durchleben wir schwierige Zeiten.
Welchen Sinn hat die Fortsetzung unserer Treffen im Geist des Dialogs in einer Zeit, in der
sich viele fragen, wie man sich am besten schiitzen kann? Ich glaube, dass heute die Annihe-
rung, das gegenseitige Kennenlernen, der Dialog, die religiose Bitte um Frieden notwendiger
sind als gestern. Die Anhédnger der Religionen kénnen ihren Glaubensbriidern durch ein
inspiriertes Wort in der Tiefe Orientierung schenken und durch ein Leben, das ihrem
Glauben entspricht. Deshalb haben wir bei all unseren Treffen immer einen starken Appell
versplirt, uns personlich und spirituell zu erneuern. Bei unseren Treffen kénnen Menschen
unterschiedlicher Glaubensrichtungen ohne Furcht tiber alles sprechen: das weist auf ein
spirituelles Klima hin, das sich entwickelt hat und das von Vertrauen gekennzeichnet ist.

Es geht insbesondere darum, die Religion vom Krieg zu trennen, die religiésen Traditio-
nen vom Instinkt des Krieges zu entsolidarisieren. Es reicht nicht aus zu vermeiden, dass die
Religion zum Anlass fiir den Krieg oder einfach fiir Trennungen oder Verachtung wird; es
muss auch zu einem Zeichen einer » radikalen Ablehnung« des Krieges und der Gewalt zur
Losung von Konflikten kommen, »ein Zeichen der Achtung und gegenseitigen Annahme
der Menschen in der Verschiedenheit und Gleichheit, in der sie leben, denn der Respekt
vor der Verschiedenheit ist eine vorrangige Grundlage fiir eine zivile Gesellschaft und fir
den Frieden«. Es gibt auch die Verantwortung, die Religion zu einem festen Bestandteil
des Friedens zu machen. Andrea Riccardi hat mehrere Male wiederholt, dass die Kriege
Menschen unterschiedlicher Religionen einander angenédhert haben: »In der Schule der
Schmerzen hat sich eine tiefere Solidaritdt unter Menschen verschiedener Religionen ent-
wickelt, und ein Gefiihl von Verantwortung fiir das Schicksal des Menschen, fur Frieden
und Krieg ist gewachsen «. Fiir ihn hat der interreligiose Dialog »in den finsteren Tagen des
Zweiten Weltkrieges « begonnen, in den Vernichtungslagern, und was die Okumene betrifft,
war das Leid der Martyrer eine »Schule der Einheit«.

Der Gldubige muss zum Sucher nach Frieden und zum Arbeiter fiir die Verschnung
werden, denn in dieser komplizierten und schwierigen Welt, in dieser Welt, die sich sehr
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verdndert hat, »kénnen alle Krieg fithren, aber alle kénnen auch Frieden schaffen«. Es gibt
eine Herausforderung und eine sehr grofie Verantwortung: Der Versuchung widerstehen, die
religiosen Gefiihle zu instrumentalisieren, um Trennungen und Gegensitze unter ihren uni-
versalistischen Traditionen zu schaffen; stattdessen miissen ihre friedenschaffenden Energien
freigesetzt werden. Der Dienst am Frieden ist daher wirklich »eine heilige Verantwortung«
fiir die Glaubigen im Bewusstsein eines gemeinsamen Schicksals und mit dem Ziel, den
Frieden in den Herzen aufzubauen, Frieden unter den Religionen und Vélkern zu schaffen.

Die dritte Verantwortung fiir den Frieden betrifft die Offnung der gliubigen Menschen
fiir die anderen Religionen und auch fiir die Nichtgldubigen, um die Menschen guten
Willens zusammenzufiihren, wie es der Intuition von Papst Roncalli entspricht. Der Dialog
zwischen laizistischem und religiosem Humanismus ist sicherlich ein wesentlicher Beitrag
dieser Treffen, und wir konnten sagen, ein grundlegender Zug unserer Methode. In den ver-
gangenen Jahren hat die Beteiligung von Méannern und Frauen aus der Welt der Kultur, der
Politik, der Wirtschaft und der Kunst zugenommen. Dahinter steht die Entscheidung, einen
Austausch der Religionen mit der Vielfiltigkeit der Welt und mit ihrer Verschiedenheit zu
ermoglichen. In Ttalien bezeichnen wir diesen Dialog seit vielen Jahren als Dialog zwischen
Nichtgliubigen und Glaubigen.

Dieser »Geist von Assisi« ist eine deutliche und heitere Antwort auf die Instrumentali-
sierung der Religionen fiir den Krieg. Und diese Antwort wurde einstimmig gegeben (das
heifit sie kam aus den verschiedenen Religionen) und hat den Wert des Dialogs und einer
freundschaftlichen Néhe betont. Auf dieser Linie sind verschiedene neue Beziehungen unter
den Religionsgemeinschaften entstanden, auch auf Ebene der Glaubigen und nicht nur der
Oberhidupter oder Intellektuellen. Man kénnte sagen, dass eine Okumene des Volkes ent-
standen ist, an der nicht nur die Religionsoberhaupter, sondern auch die Menschen beteiligt
sind. Nur einige Zahlen: im vergangenen Jahr in Mailand gab es bei der Tagung 36 Foren
und ca. 30 Konferenzen von Religionsoberhiuptern in den Pfarreien und in anderen Zen-
tren der Stadt und des Hinterlandes. An der Schlusszeremonie auf dem Domplatz nahmen
ca.20.000 Menschen teil. Was kann der Geist von Assisi heute eingeben, wihrend wir an
einer heiklen Kehrtwende in den Beziehungen zwischen Volkern und Religionen stehen?
Der Geist von Assisi, also die freundschaftliche Annidherung unterschiedlicher religiser
Welten, wirft noch einmal ein Licht darauf, dass die Friedensbotschaft ein tiefer Bestandteil
der groflen religiésen Traditionen der Welt ist. Was wollen und kénnen heute die Ménner
und Frauen der verschiedenen Religionen tun? Sie stoffen immer weniger auf homogene
Welten. Wir leben in einer Zeit, in der Menschen unterschiedlicher Religionen oder Ethnien
naher zusammenleben. Diese Erfahrung macht Europa durch die Immigration, aber auch
durch ein neues Miteinander von Ost und West. Diese Herausforderung stellt sich auch
in Afrika, wo man sich gerade in dieser schwierigen Zeit mit der Zerbrechlichkeit der
Nationalstaaten auseinandersetzen muss, die durch ethnische, religiése oder andersartige
Unterschiede in Frage gestellt werden konnen. Es ist die Herausforderung der Wiedergeburt
der Nationen, der Beziehungen von Religion und Nation, der ethnischen Sduberungen in
einigen Gegenden der Welt. Aber es ist auch die Herausforderung der virtuellen Welt, in der
man immer mehr allen begegnet: in der virtuellen Welt lebt man immer mehr zusammen,
und wir sind dazu bestimmt, auf den zu stoflen, der anders ist als wir. Und schliefllich ist
es die Herausforderung einer Welt, in der man alles sieht und in der man immer mehr den
Reichtum von wenigen und die Armut vieler sieht.

Bei diesen Treffen haben wir eine gemeinsame Sprache vom Frieden entdeckt, wobei
nicht auf die Unterschiede der eigenen religiosen Traditionen verzichtet und keine Ver-
wisserung betrieben wurde. Diese gemeinsame Sprache wurde bei zahlreichen Dialogforen
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gesprochen, zu denen wir in diesen Jahren eingeladen haben: es ging um Analysen der
Situationen von Leid und Konflikten bis zu ehrlichen Diskussionen tiber wichtige Fragen
der Religionen. Deshalb haben wir uns viel Zeit genommen, um unsere Meinungen iiber
diese unterschiedlichen Fragen auszutauschen. Der Unterschied ist nicht nur Anlass fiir
Konflikte: der Unterschied regt durch den »Dialog« dazu an, zu verstehen und sich zu
verstehen. Mitten in den Unterschieden wurden Schlupflocher der Kommunikation ge-
schaffen, und das war nicht immer einfach, nicht nur aufgrund der Sprache, sondern auch
aufgrund unterschiedlicher Denksysteme und sehr verschiedener Bezugspunkte. Die Kom-
munikation hat den Weg der Freundschaft aufgetan: eine Freude, die das Gefiihl der Zu-
gehorigkeit zu einer gemeinsamen Familie der Médnner und Frauen gestirkt hat. Im Herzen
des Dialogs unter den verschiedenen Religionsgemeinschaften ist die Frage des Himmels
enthalten: Gott und das Leben des Glaubigen. Doch auch die Fragen der Erde: der Friede
und die Solidaritit. Und die Welt braucht den Beitrag der Religionen, um die Probleme der
Erde mit Blick auf den Himmel anzugehen. Ohne Blick auf den Himmel, der einen grofien
Einsatz erfordert, bleibt nichts anderes iibrig als ein Realismus, der Gefangener von sich
selbst und vom Recht des Stirkeren ist.

Der Geist des Dialogs ist also nicht am Ende. Er ist nicht am 11. September gestorben,
er ist auch nicht in den vielen Spannungen verloschen oder hat seine Bedeutung durch
manche Verworrenheiten verloren. Ausgehend von Assisi haben die Religionen durch
den Dialog aus der Tiefe in eigener Weise und mit Uberzeugung ihre Friedensbotschaft
deutlich gemacht. Man hat auf die Wege der geheimnisvollen Einheit des Menschen-
geschlechtes und auf die Schatze fiir das friedliche Zusammenleben der Vélker und
Gruppen hingewiesen. Freundschaft, Wissen, gegenseitige Achtung und Dialog waren die
verbindenden Bestandteile des Bildes von einer Welt, aus der der Damon des Konfliktes
verbannt ist. Noch einmal wurde deutlich, dass die Kraft der Glaubigen nicht in der Arro-
ganz besteht, sondern in Heiligkeit und Weisheit: das ist die innere Kraft dessen, der trotz
der mehr oder weniger schwierigen Ereignisse den Weg des Guten aufzeigen kann. Gleich-
zeitig wurde immer mehr bewusst, dass die Verantwortung der Glaubigen gewachsen ist
und sich mittlerweile auf alle bezieht, nicht nur auf die eigene Religionsgemeinschaft.
Die Stimme von Johannes Paul II. hat sich in diesem Sinn mit aller Deutlichkeit Verhor
geschaffen und die Glidubigen zur Kraft des Glaubens aufgerufen: » Die Dringlichkeit des
Augenblicks erinnert die Menschheit daran, dass wir nur im Antlitz Gottes den Grund
unserer Existenz und die Wurzel unserer Hoffnung finden kénnen «. Johannes Paul I1. sagte
in seiner Abschlussrede in Assisi: »[...] wir haben in Fiille Friedensvisionen in den Blick
genommen: sie setzen Energien fiir eine neue Friedenssprache frei, fiir neue Friedens-
gesten, fiir Gesten, die die fatalen Ketten der Trennungen zerbrechen [...]. Der Friede
wartet auf seine Baumeister [...] «.

4 Schluss

Ich mochte abschliefSend als Zusammenfassung einige Aspekte der internationalen Treffen
der Gemeinschaft Sant’Egidio unterstreichen:

1 Das starke Bewusstsein, dass die Religionen eine Kraft des Friedens und der Versoh-
nung in sich tragen, die weit tiber die Konflikte hinausgeht, die uns die Geschichte als Erbe
hinterlisst oder die sich manchmal heute noch mit der Maske der Religion bedecken.

2 Dieses Bewusstsein fiihrt dazu, dass die kulturellen und religiésen Unterschiede kein
Anlass zu Auseinandersetzungen sind, sondern im Gegenteil eine Quelle gegenseitigen
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Reichtums darstellen. Die Geschichte beweist, dass ein hoherer Zivilisationsgrad erreicht
wurde, wenn die Kulturen und Religionen zusammengelebt haben. Es reicht aus, an das
fruchtbare Zusammenleben von Juden, Christen und Muslimen an den Ufern des Mittel-
meeres iiber viele Jahrhunderte hinweg zu erinnern.

3 Aus diesem Bewusstsein geht der Wunsch nach Begegnung und Dialog hervor, wobei
man sich immer der eigenen Identitdt und Unterschiedlichkeit bewusst ist. Denn unser Ziel
besteht nicht darin, eine einzige Weltreligion zu schaffen, die das Ergebnis einer Ansamm-
lung von gemeinsamen Werten aller Religionen wire, wie mancher vielleicht anstreben
mdchte; unser Ziel ist noch weniger ein Synkretismus. Der Dialog ist dagegen nur méglich,
wenn man von einer starken Identitit ausgeht, die dann auch fihig ist, sich mit anderen
auszutauschen und die im Austausch wichst.

4 Auf dieser Ebene entwickelten sich verschiedene Initiativen der kulturellen und
sozialen Zusammenarbeit; sie beziehen sich auf eine Ebene von gemeinsamen Werten und
einer Praxis, die Gerechtigkeit und Frieden fordern und die Rechte der Armsten verteidigen
mdochte. Dabei beziehe ich mich nicht nur auf grofle internationale Treffen, sondern auch
auf einen kleinen und alltiglichen solidarischen Einsatz von Gruppen und Individuen
unterschiedlicher religioser Traditionen.

5 Auf katholischer Seite wollte Johannes Paul 1I. im heiligen Jahr 2000 einige Gesten
tun, wie das Gebet mit der Vergebungsbitte, das mit dem Dokument der internationalen
Theologenkommission Erinnern und Versohnen: Die Kirche und die Verfehlungen in ihrer
Vergangenheit (Einsiedeln 2000) verbunden war, oder das Gedenken an die Glaubenszeugen
des 20. Jahrhunderts, die eine starke spirituelle Anregung zur Begegnung und zum Neu-
verstindnis der Vergangenheit waren.

Es bleiben jedoch offene Fragen und einige ungeldste Probleme:

1 Kampf oder Dialog? - Man kann nicht leugnen, dass die Ereignisse des 11. September
wieder eindringlich die Frage tiber das Zusammenleben der Kulturen gestellt haben, die
unterschiedlich oder sogar gegensitzlich erscheinen. Samuel Huntington hat in seinem
berithmten Buch The Clash of Civilisations die Hypothese von einem unvermeidlichen
Kampf der Kulturen aufgestellt, die im Grunde genommen als unvereinbar erscheinen. Als
Mitglied der Katholischen Kirche glaube ich, dass das Evangelium Jesu Christi mir nicht
erlaubt, die Perspektive des Kampfes zu akzeptieren. Ich bin vielmehr davon tiberzeugt,
dass die Kulturen in einer globalen Welt dazu gezwungen sind, sich zu begegnen, sich aus-
zutauschen und Formen des Zusammenlebens zu finden, um sich nicht zu zerstéren. Es
gibt die Gefahr eines clashs, das kann man auch an den zahlreichen bestehenden Konflikten
erkennen, und manche sind unendlich. Die Religionen miissen eine friedenschaffende
Funktion ausiiben, sie diirfen kein Benzin sein, das neue Flammen schafft.

2 Mission und/oder Dialog? - Manchmal werden Mission und Dialog als Gegensitze
gesehen. Einige behaupten, dass der Dialog die Hauptursache fiir die Schwiche der Mis-
sion sei, zu der jeder Christ aufgrund der ausdriicklichen Sendung Jesu an die Apostel ver-
pflichtet ist. Das Problem ist in Wahrheit jedoch vielschichtiger. Manchmal entspricht der
Mangel an missionarischem Geist der Unfihigkeit zum Dialog. Denn nur mit einer klaren
und genauen Identitdt kann man einen Dialog fiihren. Wie die Enzyklika Redemptoris
Missio und das Dokument des Pipstlichen Rates fiir den Interreligiésen Dialog Dialog
und Verkiindigung in unterschiedlicher Weise hervorheben, sind Mission und Dialog zwei
Aspekte desselben Prozesses, durch den der Christ den Inhalt seines Glaubens nach auflen
im Respekt gegeniiber dem Gesprichspartner weitergibt.

3 Die Rolle der akademischen Institutionen. Die akademischen Institutionen miissten
die Kenntnis der verschiedenen religiosen Traditionen stirken und eine Interpretation der




Der Friedensbeitrag des Religionsdialogs ... 101

heiligen Texte der jeweiligen Religionen durchfithren, bei der die Texte durch ein histori-
sches und kontextuelles Verstdndnis von den engen Grenzen der Ursprungskulturen befreit
werden, die manchmal zu einseitigem Verstandnis fithren. Damit ist eine weitreichende
Verantwortung fiir die Ausbildung der jungen Generationen verbunden, damit sie den
anderen achten und respektieren. So stellt sich fiir einige auch die Anfrage, einen Dialog
auf theologischer Ebene zu beginnen.

4 Schlieilich besteht die Gefahr einer rassistischen und intoleranten Mentalitit, Das
konnte man in dieser Zeit in Europa an Episoden erkennen, bei denen Gebetsorte oder
Vertreter der Religionen betroffen wurden, doch man nimmt es auch in einer Mentalitét
wahr, die den anderen aufgrund seiner Kultur oder Religion mit Angst und daher als
Bedrohung fiir die eigene Sicherheit und den eigenen Wohlstand ansieht. Die Glaubigen
miissen die Herausforderung aufgreifen, mit Geduld eine Kultur aufzubauen, die sich durch
den Wunsch nach gegenseitiger Kenntnis, durch die Notwendigkeit des Dialogs und die
gegenseitige Achtung auszeichnet.

Zusammenfassung

Der Artikel zeichnet die Titigkeit und die Spiritualitit der Gemeinschaft Sant’Egidio,
die 1968 in Rom gegriindet worden war, in den letzten Jahren nach. Einen markanten
Eckstein fiir den Beitrag der Gemeinschaft im Religionsdialog bildete das Friedens-
gebet der Religionen im Jahre 1986, das Johannes Paul II. in Assisi initiiere. Es wurde von
Sant’Egidio aufgegriffen und weitergefiihrt, so etwa im Rahmen des 1992 zustande gekom-
menen Friedensvertrages in Mosambik - als starker und konkreter Ausdruck der Ver-
bindung von Religion und Frieden. Es bleiben aber weiterhin offene Fragen und ungeloste
Probleme auf dem Feld der Religionsbegegnung. Hier ist nicht zuletzt auch das akademische
Umfeld in seinem Beitrag zu einer friedfertigen Kultur des Zusammenlebens gefordert.

Summary

The article traces the activity and spirituality of the Community of Sant’Edigio in recent
years, which was founded in Rome in 1968. The 1986 Interreligious Peace Prayer which
Pope John Paul 11 initiated in Assisi provided a prominent cornerstone for the contribution
of the community in the dialogue of religions. The Prayer was taken up and continued by
Sant’Edigio - for instance within the framework of the peace treaty in Mozambique which
came about in 1992 - as a powerful and concrete expression of the connection between
religion and peace. But open questions and unsolved problems still remain in the area of
encounter among religions. Not least of all the academic sphere is also faced with a chal-
lenge in its contribution to a peace-loving culture of coexistence.

Sumario

El articulo trata de la actividad y la espiritualidad de la Comunidad de Sant’Egidio, fundada
1968 en Roma, durante los tltimos afios. Un hito en la contribucién de la Comunidad al
didlogo interreligioso fue la oracion de las religiones por la paz, que Juan Pablo II inicié
1986 en Asis. La Comunidad asumi6 y continu6 dicha iniciativa, por ejemplo en el marco
del contrato de paz llevado a cabo 1992 en Mozambique que muestra de forma concreta
la unién entre religion y paz. Pero siguen quedando cuestiones abiertas y problemas sin
resolver en el campo del didlogo interreligioso. Ante esta situacion, el mundo académico
esta llamado también a contribuir a una cultura pacifica de la convivencia.




