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Gewaltausbriiche ereigneten sich in Indonesien ima@umenhang mit dem politischen
Machtwechsel im Jahre 1998. Friede zu bewahrenubeden diesem Kontext, Konflikte
zwischen verschiedenen Gesellschaftsgruppen zueigem einen Dialog mit ,den Anderen®
zu beginnen. Unter diesen Bedingungen bedirfen idoonesischen Christen einer
theologischen Herangehensweise, die ihnen anhamet &ozialanalyse die Mdglichkeit
aufzeigt, innerhalb der pluralen Gesellschaft zude#n.

Was ist los in Indonesien?

Die Meldungen Uber die Anschlage auf die KircheNigeria am Ende des Jahres 2011
erinnerten mich an die Gewaltausbriche bzw. Kot&likn Indonesien in den letzten
Jahrzehnten, in welchen verschiedene Religionsgmupgegeneinander standen. Solche
Konflikte eskalierten besonders auf den Molukke®9'9Zu dieser Zeit herrschte aber eine
friedliche Stimmung in meiner Heimatstadt, Jogj&kadie etwa 2500 km weit von den
Molukken entfernt liegt. Dennoch konnte man dom &threcken der birgerkriegséhnlichen
Unruhen durch die Medien miterleben. Mir sind zv&#ider von diesen Ereignissen noch
lebendig in Erinnerung geblieben. Eines war eink&tladas von einer muslimischen
Organisation im Stadtzentrum Jogjakartas aufgehaéioglen war. Es lautete: ,Schon ein Jahr
sind unsere muslimischen Schwestern und BridedanfMolukken in Verfolgung .%.Die
Botschaft war klar. Es rief zur muslimischen Sdlidd auf und war auf Mobilisierung
ausgerichtet. Das zweite Bild fand ich in einerioralen Zeitschrift. Es war ein Foto von
einer molukkanischen Familie, das einen Berichtr idie dortigen Konflikte illustrierte.
Darauf trug jede Person eine Waffe, und ein Kreuzlar Wand war der Hintergrund. Sie
schienen bereit zu sein, ihren Glauben mit Wafienerteidigen.

Solche Bilder kénnten den Eindruck erwecken, dams Rkeligionen die Ursache des
Blutvergiel3ens seien. In Wahrheit aber gibt esevigktoren, die die Konflikte, nicht nur
zwischen religiosen, sondern auch ethnischen Grupggslosen. Aul3erdem bricht ein
Konflikt zwischen Anhangern zweier Religionen ansnn beide Seiten gleich stark sind.



In diesem Inselraum stellt die religiose, kultwellund ethnische Vielfalt die
Grundherausforderung fir die Kirche dar. Diese ®Radalwurde bereits von den
Grundungvatern Indonesiens wahrgenommen, als sie d@m Ende der Kolonialherrschaft
die Staatsphilosophie der neuen Republik, Rhacasila, beschlossen. DiPanca-sila oder
auch .funf Prinzipien® genannt, sind: 1) Glaube @®n einen Gott; 2) Humanismus; 3)
nationale Einheit; 4) die Demokratie; 5) sozialerégbtigkeit fur alle. Das staatliche
Zusammenleben beruht seit der Unabhangigkeitserkgrauf der Rezeption dieser
Prinzipien. Diese spiegelt sich auf Sanskrit auhdgtaatswappen widerBhinekka Tunggal

ka“ (dt. Einheit in Vielfalt), was bedeutet, dassgedeligion und Kultur sich in Indonesien
zuhause fuhlen soll. Die Staatsverfassung wurdét mon einer bestimmten Religion
bestimmt, d. h. alle sind gleichberechtigt. Es eshdass das indonesische Volk erfolgreich
dieses Ziel verwirklichte, bis die blutigen Kontik zwischen Christen und Muslimen im
Osten Indonesiens und zwischen verschiedenen elil@msGruppen Ende 1998 und Anfang
1999 ausbrachen. Seit dem Sturz Suhartos, der 961 his 1998 das Land regierte, ist ein
tiefer sozio-kultureller Wandel als Folge der Vatérung des politischen Systems und des
wirtschaftlichen Fortschritts immer spirbarer gesdesr. Dieser Wandel ist ambivalent und
tritt immer wieder in Form von Konflikten zwische&erschiedenen Gruppen in Erscheinung.

Die Haltung der Sozialtheologie und ihr Potenzial

Die Tatsache, dass die indonesische Nation duiches&onflikte bedroht ist, verlangt in den
letzten Jahrzehnten besondere Aufmerksamkeit. Dsgsgtion soll aldocus theologicus
verstanden werden. Als ich Theologiestudent in hedten war, stellte ich die Frage:
Welchen Beitrag kann die christliche Theologie zpositiven Entwicklung einer
interreligiosen bzw. interkulturellen Zusammenatbeisten? In meinem Doktoratsstudium
setzte ich mich einige Jahre spater mit der ,Stmalogie® auseinander, die mir eine
Antwort zu geben scheint. Ich lernte zwar dieseoldgie im Grundkurs kennen, aber ihr
Potenzial habe ich erst einige Jahre spater wabngeren.

Wenn in der innerkirchlichen Auseinandersetzung @mzialtheologie die Rede ist, meint
man eine theologische Haltung. Kennzeichnend féirisi die Grunddynamik, die von der
konkreten Erfahrung der christlichen Gemeinde dusgPiese Erfahrung wird zunachst
einmal durch die Anwendung von sozialwissensclehitih Erkenntnissen und Theorien
realisiert, und dann im Licht des Evangeliums umed kirchlichen Lehre reflektiert. Diese
Grunddynamik beeinflusst das Handeln bzw. die paktoPraxis mit dem Ziel des
gesellschaftlichen Wandels. Diese Vorgehensweiseinis Grunde nichts Neues: Viele
christliche Gemeinden benutzen schon lange ders€heit ,Sehen-Urteilen-Handelfh4on



Joseph Cardijn (1882-1967), dem Begrunder derrnatemalen christlichen Jugendarbeit.
Neu ist lediglich deren systematische Entfaltungl Wonkrete Anwendung, die von Joe
Holland und Peter Henriot nach dem Abschluss dewitéw Vatikanischen Konzils
durchgefuhrt wurde.

Holland und Henriot entwickelten das Modell ,paster Zirkel* in enger Anlehnung an den
methodischen Dreischritt systematisch weitdhr Modell beinhaltet folgende Schritte:

Erfahrung, Sozialanalyse, theologische Reflexiod &maxis bzw. pastorale Planung. Das
Element der Sozialanalyse und deren Verhéaltnighmologischen Reflexion bilden in ihrem
Ansatz den Schwerpunkt. Die Aufgabe der Sozialaealyist es, die gesamten
Erfahrungszusammenhénge und -hintergriinde herabesiem, sodass ein Gesamtbild
entsteht, das den Theologen, vor allem den Chriskeift, die Beziehung zwischen

verschiedenen Faktoren in der Gesellschaft zueleest

Der Beitrag von Henriot und Holland besteht dardgss die Sozialanalyse in der
theologischen Reflexion angewandt wird, um die vegaten Strukturen und Institutionen
der Gesellschaft zu verandern. D. h., Sozialandlysker theologischen Perspektive ist nicht
nur die Beschaftigung mit der empirischen Bescluggbeiner Situation und der Definition
eines Begriffs, sondern auch eine Auseinandersgtzuit dem ,ldeal® einer besseren
Gesellschaft. Mit anderen Worten: Die theologis@wzialanalyse enthalt nicht nur eine
Analyse einer bestimmten Gesellschaft und ein #tesmhes Vorverstandnis, sondern auch
eine klare Wertpramisse. Denn der theologischekBligf die soziale Wirklichkeit bringt ein
explizites normatives Element ein und stellt diader nach Werten und Idealen und jener
normativen Richtschnur, an der die Rechtmafigkaiieden Handelns und sozialer Strukturen
gemessen werden kahmas Evangelium als normative Quelle bietet denistém Normen
und Werte als Maldstab fir das Handeln an. Darircl#gpdesus von den grundlegenden
ethischen Werten wie Gerechtigkeit, Frieden undhstenliebe.

Leider kann eine theologische Sozialanalyse auctchdudeologische oder politische
Tendenzen beeinflusst werden. Dies geschieht besandienn sie in einer nicht christlich
gepragten Gesellschaft betrieben wird. Im indowmbeis Kontext kdnnen die Werte der
Staatsphilosophie auf eine theologische SozialaraBinfluss gewinnen. Darauf wiesen J.
Muller und J. B. Banawiratma hin, als sie den padém Zirkel in den indonesischen Kontext
bertrugen und weiterentwickeltérils sie diesen Ansatz bearbeiteten, galt Réacasila
unter dem Suharto-Regime als eine staatlich vestedfdeologie; was heildt, dass sie von
allen politischen und zivilgesellschaftlichen Orgationen und Gruppen als das einzige
Fundament akzeptiert werden mugstls Staatsphilosophie war sie tatsachlich von der
Uberzeugung gepragt, dass das friedliche Zusamivemlewischen verschiedenen Ethnien



und Anhangern verschiedener Religionen mdglich \l8egen ihrer starken historischen,
ethnischen und sozialen Heterogenitat, bendtigtirdienesische Nation eine Einheitsvision
wie die Pancasila. Ungliucklicherweise wurde sie vom Suharto-Regimeédgologisiert, dass
sie als Leerformel wirkte. Trotzdem enthd@Mancasila aber wichtige Werte fir den
Zusammenhalt der Nation, wie das Harmonieprifizipa das Regime die ,Einheit in
Vielfalt* durch Unterdriickung erzwang, tendiertesd®olk dazu, Konflikte, ja sogar
offentliche Kritik, zu vermeider® Das Ergebnis war eine oberflachliche Eintrache, itliren
Grund darin hatte, dass man mit den Konflikterfalgen nicht richtig umging. Die religiosen
und ethnischen Konflikte zeigten es nachdricklidhie wesentlichen Elemente des
Harmonieprinzips mussten gesucht und gefunden werde

Im Falle religiéser und ethnischer Konflikte hitfer Prozess der Sozialtheologie den Christen
einerseits eine Grundlage fur den von der pastorf@lanung ausgehenden Dialog zu finden.
In Indonesien war das diRancasila. Auf der anderen Seite ermdglichte ihnen diesezéss,
den politischen und ideologischen Einfluss zu higgi. Nur auf diese Weise kaRancasila
das Engagement der Christen als Mitglieder dernedischen Nation fordern. Es ist deshalb
wichtig zu erkennen, welche Werte unsere theolbgisSozialanalyse beeinflussen.
Sozialanalyse ist dem Anspruch nach deskriptivy ale theologische Sozialanalyse in der
Sozialtheologie impliziert die Werte und Normene dins bewegen, auch wenn sie von
verschiedenen Weltanschauungen ausgehen. DieseszRdbtder Sozialtheologie, das die
Werte und Normen als Mal3stab fur die Praxis autwedl die engagierten Theologen und
Laien in einer pluralen Gesellschaft dazu einladler® gelebten christlichen Werte in bereits
bestehende Werte zu integrieren.

Nota Pastoral 2004 als Anstol3 zur Sozialtheologie Ortskirchen

Angesichts des sozialpolitischen Wandels nach deedd¥gang des totalitdren Regimes
wurde das Ideal des indonesischen Staates, dialsd@zérechtigkeit fir das ganze Volk, zum
Thema in der Vollversammlung der indonesischen hitgkonferenz in den Jahren 2003,
2004 und 2008' Die Ungerechtigkeit war einer der Faktoren, diearBpngen und

Auseinandersetzungen zwischen den Birgern auslosterieser Versammlung wurde
mithilfe sozialtheologischer Analyse an einem Stuthg in Kleingruppen gearbeitet. Als
Dokumentation dieser theologischen Auseinanderegteuschien nach der Vollversammlung
jeweils eine ,Nota Pastoral® (kurz. NP). In der N®04 bekommen Konflikte und

Gewaltausbriche besondere Aufmerksamkeit nebenRidehlemen von Korruption und

Umweltschaden. Obwohl Gewalttatigkeiten nicht aafs dibrige Indonesien ubergriffen,
bedrohte ihre enorme Zunahme die Zukunft der insisocben Nation. Die NP 2004 ist als ein



Impuls* fiir die Christen angesehen, wie sie sich in deseCgehaft engagieren kénnen. Hier
soll zunachst der Inhalt der NP 2004 dargestellde®. Ein Beispiel des Engagements einer
christichen Gemeinde wird dann angefuhrt, um zugerze wie der Prozess der
Sozialtheologie in den Gemeinden fortgesetzt wird.

NP 2004 ist in vier Teile gegliedert: 1) die Besthung der staatlichen Gesellschaft; 2) den
analytisch-theoretischen Erklarungsrahmen; 3) dieolbgische Reflexion und 4) die
pastorale Planung. Inersten Teil werden die Probleme von Gewalt, Korruptiondun
Umweltschaden vor Augen gefuhrt. Ausgelést werdenven verschiedenen Faktoren, die
miteinander verbunden sind. Die indonesische GCadwlft befindet sich in einem
Demokratisierungsprozess. Nach dem Sturz des #utmi Regimes mussten sich die
politischen Parteien konsolidieren, um eine stalitlegierung bilden zu kénnen. Aber
Anhanger des alten Regimes versuchten, das Landleatabilisieren, indem sie die
Spannungen zwischen den gesellschaftlichen Gruap#meizten. Die Frage war: Wie kdnnte
denn ein Zusammenleben im Rahmen des Staates,idasarm Gemeinwohl orientiert,
geschaffen werden? Diese Frage fiihrt uns zamiten Teil, der eine Theorie Uber das
Verhaltnis zwischen der politischen Autoritat baz#em Staat, dem 6konomischen Bereich
und der burgerlichen Gesellschaft darstellt. Didsei Elemente sollten idealerweise die
soziale Ordnung im staatlichen Zusammenleben trageh so in einem ausgewogenen
Verhaltnis stehen, so dass sie sich nicht gegémsigitninieren. Im Fall von Indonesien unter
dem Suharto-Regime war der Staat in allen Lebepsitean sehr dominierend, die
zentralistische Staatsverwaltung verhinderte diergdnlichen Gemeinschaften, ihr
Sozialkapital wie z. B. Vertrauen und Toleranz urtten Birgern verschiedener kultureller
Hintergriinde zu entfalteli.

Ausgehend von dieser Erklarung ist Uber die Entfgtder unterschiedlichen Ethnien und
Gruppen im Licht des Evangeliums nachzudenken. sicges der Gewalt und des
ungerechten Systems, die eine negative Denk- underissveise in der Gesellschaft
verursachen, findet die Bergpredigt im Matthdusgetiom eine neue Bedeutung fur das
Zusammenleben, namlich dadurch, dass Jesus dererdiegen alternativen Lebensstil
anbietet. Jesus und seine Jinger lebten dadurchiredsKontrastgesellschaft inmitten der
restlichen Gesellschaft. ,Kontrastgesellschaft” rogdternativgesellschaft* wird in der NP
2004 zu einem Stichwort, das die Christen dazuadinleine neue Aktualitdt in der
Bergpredigt zu entdecken. Diegkitte Teil, die theologische Reflexion, miindet danniein
eine pastorale Planung bzw. in praktische Handimbggichkeiten der christlichen
Gemeinden. Da die soziale Situation und die Heomdsfung jeder Ortskirche in Indonesien
ganz unterschiedlich sind, bietet die NP 2004 alig@e Vorschlage wie z. B. Férderung der
Kommunikation mit den anderen Religionsgemeinseimaftoder Befahigung der



Gemeinschaften besonders auf der lokdisene. Als konkretes Beispiel wird die Praxis
einer christlichen Gemeinde in Zusammenarbeit mhtrchristlichen Nachbarn vorgestellt.

,Die innere Reise zum Anderen*

Ein kurzer Bericht erschien im Magazin der Jesuission,Weltweit, Ausgabe Ostern 2011.
Dort wurde wurde das Leben von den Christen untitiitiristen, die am Berghang des
Vulkans Merapi wohnen, erzahft.Vor einem Jahr (berlebten sie den Vulkanausbruch,
dessen Asche ihre Felder und Hauser im Dorfchenb8utredeckte. Wenn man nur von den
Spannungen zwischen Christen und Muslimen in Insiene gehort hat, ist es
bewundernswert, wie die Anhanger beider Religioe@ander helfen und sich um einander
kimmern. Eine solche intensive Zusammenarbeit, giagenseitige Verstandnis wurde
bestimmt nicht in wenigen Tagen aufgebaut. Die Natiastrophe war kein Ausléser zu
solcher Kooperation, sie hatte vorher bereits @xitstJahrelang bemiihten sich der Pfarrer
und die Christen, mit den muslimischen Nachbarre @dziehungen aufzubauen. Sie hatten
in ihrer Lebenssituation und -erfahrung nach etarerhaften Basis fir das Zusammenleben
gesucht. In Sumber ist diese Basis die Sorge uantibditionelle Kultur und die Umwelt.

Merapi ist fur die Christen und die Muslim&gmendum et fascinosum®. Obwohl man sich
vor seinem Ausbruch furchten muss, bedankt manf&ickeine vulkanische Asche, die den
Boden furchtbar macht. AuRerdem kommt aus Meraghitmur die Lava heraus, sondern eine
Menge Vulkansand, der den Bauern extra Einkommiet §ie schaufeln ihn aus den Bachen
heraus und verkaufen ihn. Aber ein neues Probléraufgetreten. Anfang 2000 wurde der
Sand, der in den Béachen lag, nicht nur geschawetidlern gebaggert. Als die Nachfrage in
der Stadt héher wurde, wurde er nicht nur an déisdéin gebaggert, sondern auch in den
Ackern und Waldern abgebaut. Die Lokalregierungeh&andkonzessionen erteilt, ohne dass
sie die Nachteile fir die Bauern in Sumber beaehtetB. dass die Bache austrockneten und
das Grundwasser versiegte). Die Bauern protestienie kulturellen und religiésen Ritualen,
die zu ihrem Alltag gehorten, gegen den Abbau vaitka&hsand. Die Bauern sind einfache
Leute. Um Aufmerksamkeit zu gewinnen, teilten sie loreiteren Offentlichkeit ihre sozialen
Probleme auf diese Art und Weise mit. Alle diessifpeen und negativen Erfahrungen mit
ihre Umwelt waren die Basis flir gutes ZusammenlelmehKooperation unter den Bauern.

Seit einigen Jahren brachten Medien Berichte tUlgegeimeinsamen Feiern von Christen und
Muslimen in Sumber. Sie veranstalten meistens iésley Rituale wie Gottesdienste mit
Prozessionen, in welchen die muslimischen Nachaaah mitmachen und mitgestalten. Die
Feste verbinden sie mit aktuellen Themen, wie UrtsgbBden, Ungerechtigkeit gegentber



den armen Bauern, interreligioser Dialog, usw. 8Saben erkannt, dass ihre positive
Erfahrung in der Offentlichkeit bewusst gemacht deer sollte. Der Pfarrer sorgt deshalb
daftr, Kontakt mit den Medien aufzubauen und zag#h. Die christliche Gemeinde soll sich
um eine Basis fur den Dialog und die Zusammenanngitden Anderen kiimmern. Aber
bevor sie eine derartige Basis finden kann, selkzsindchst eine ,innere Reise* machen, und
zwar mit Hilfe der Sozialtheologie: sie muss ihige@e Lebenssituation untersuchen, ihre
eigenen Starken und Schwéachen analysieren, sieiéht des Glaubens reflektieren, und
versuchen, diesen Glauben in ihrem Leben zu veliaidn.

Schlussfolgerung

Konflikte zwischen verschiedenen Gruppen, seierelggiose oder ethnische, sind in LAndern
mit traditioneller Demokratie kaum zu finden. Inndedndern mit jingerer Demokratie wie
Indonesien sind sie meistens Folge des Wandelpal#ischen Systems. Um die Konflikte in
Indonesien grindlich zu verstehen, muss man nightdie kulturelle und religitése Vielfalt
wahrnehmen, sondern auch die Struktur und Gesehadrt Gesellschaft in Betracht ziehen.
Der Grund dafur ist die Erfahrung in der jungen ¢béshte Indonesiens, in welcher man
sehen kann, wie politische Macht und InteresseZggsler Grindungsvater verfehlten. Diese
Historizitat gilt als einflussreicher Gesichtspurder die Sozialtheologie fruchtbar macht.

Der Gesamtprozess der Sozialtheologie selbst fieden christichen Gemeinden eine
Vorstellung, mithilfe derer sie sich in eine sopdltische und -kulturelle Konstellation
einordnen kénnen. Er befahigt sie dazu, ihre Ressauzu erkennen. Dann wird es ihnen
leichter fallen, kurz- und langfristige Pastoratplagen durchzufuhren. Die Durchsetzung der
Pastoralplanung ist nicht blof3 eine soziale AkKiitvisondern eine Form der Verwirklichung
des Glaubens. In der Aktualisierung der christlich&erte aus der HI. Schrift und der
kirchlichen Soziallehre kommen die Christen in Beting mit den kulturellen Werten, die in
der Realitat zwar schon vorhanden sind, aber wegegtischer Instrumentalisierung langsam
verschwinden. Die Durchfuhrung der Sozialtheologignn dabei fir die christlichen
Gemeinden eine Hilfe sein, diese gemeinsamen lalikar Werte wieder zu entdecken und
die speziell christlichen Werte in diese zu integen.
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