Gewalt, Gewaltlosigkeit und der Kampf um soziale
Gerechtigkeit

Auf der Suche nach Strategien fiir den radikalen sozialen Wandel

Probleme und Méglichkeiten von Gewalt und Gewaltlosigkeit in sozialen
Konfliktsituationen werden heute in vielen Kirchen, zuweilen mehr hitzig als
klirend, diskutiert. Der ORK-Zentralausschul beauftragte das Referat fiir
Kirche und Gesellschaft, durch ein Studien- und Forschungsprogramm auf die-
sem Gebiet einen Beitrag zu leisten. Nachfolgend wird in groflen Ziigen das
neue Programm dargestellt, dem der Arbeitsausschufl des Referats fiir Kirche
und Gesellschaft im Juni 1971 zustimmte.

1. Die Kirche hat immer deutlicher erkannt, dafl sie aufgefordert ist, mit den
Armen und Unterdriidkten solidarisch zu sein; das verstirkte in den vergange-
nen Jahren den Ruf nach einer klareren Konzeption der Aktionsweisen, die das
christliche Engagement im Sozialkonflikt verwirklichen kdnnen, und insbeson-
dere der Moglichkeiten und Probleme von Gewalt und Gewaltlosigkeit.

2. Deshalb beauftragte der ORK-Zentralausschufl (Addis Abeba, Januar
1971) das Referat fiir Kirche und Gesellschaft, ein Zwei-Jahresprogramm durch-
zufiihren mit dem Ziel,

a) die Reflexion der Kirchen iiber die ethische Problematik von Gewalt und
Gewaltlosigkeit im Kampf um soziale Gerechtigkeit voranzutreiben; und

b) zur Entwicklung von Aktionsstrategien beizutragen, die die Gesamtsumme
von Gewalt in Konfliktsituationen auf ein Minimum reduzieren.

So ging es auf dieser Ausschufitagung wesentlich darum, das neue Programm
im einzelnen zu entwickeln und Priorititen innerhalb dieses Programms zu
setzen.

Die Entwicklung 6kumenischen Denkens iiber Gewalt und Gewaltlosigkeit

3. Der leidenschaftliche Wunsch, ein besseres Verstindnis von der christlichen
Verantwortung in einer Welt der Gewalt zu erarbeiten und verbreiten, be-
stimmte die frithen Jahre der modernen 8kumenischen Bewegung. So berei-
tete Erzbischof Séderblom der Bewegung fiir Praktisches Christentum den Weg,
andere christliche Organisationen mit internationaler Mitgliedschaft und oku-
menischer Ausrichtung entstanden, und die Tagesordnungen der beiden grofien
Weltkonferenzen fiir Praktisches Christentum 1925 und 1937 waren in diesem
Sinne konzipiert. Es kann also nicht gesagt werden, dafl die 6kumenische Be-
wegung das Gewalt-Problem aufler acht gelassen habe.

4. Allerdings wurde Gewalt bis 1960 fast ausschliefflich im Sinne internatio-
naler Konflikte zwischen souverinen Staaten verstanden. Zwar waren die
Schriften von Marx schon Jahrzehnte alt, zwar hitte die russische Revolution
1917 schwerwiegende Fragen iiber die Anwendung von Gewalt als Mittel zur
Herbeifiihrung von mehr sozialer Gerechtigkeit aufwenden miissen, doch wurde
diese gesamte Dimension des Problems gemeinhin vernachlissigt.
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5, Okumenische Zusammentreffen damals bedauerten, dafl Gewalt das Ver-
hiltnis zwischen den Staaten bestimme, konnten jedoch keine groflen Orientie-
rungshilfen geben in der Frage, ob Christen legitim an Gewalt beteiligt sein
diirften oder nicht. ,Kann der Krieg heute noch ein Akt der Gerechtigkeit
sein?® fragte die Griindungsversammlung des ORK 1948 und kam zbgernd zu
dem Schluf}, dafl man keine einmiitige Antwort auf diese Frage geben konne.
Die Zweite Vollversammlung in Evanston erklirte, dafl die Christen Wege zum
Frieden suchen und ,dabei beides in Rechnung setzen (miissen), christlichen
Pazifismus als eine Moglichkeit des Zeugnisses und die Uberzeugung anderer
Christen, dafl unter besonderen Umstinden militdrisches Eingreifen zu recht-
fertigen ist“. Vor diesem Hintergrund — niimlich eines christlichen Pazifismus,
der eine entscheidende, aber nicht vorherrschende Rolle spielt — begann die
Kirche in den 60er Jahren schliefilich, die Bedeutung der Gewalt im Kampf fiir
soziale, wirtschaftliche und politische Gerechtigkeit ernsthaft zu tiberlegen.

6. Erste Anzeichen fiir eine neue Diskussion finden sich in einem offiziellen
tkumenischen Dokument in dem Bericht von der Dritten Vollversammlung des
ORK in Neu-Delhi 1961; hier werden in schriftlicher Form die Michtigen
dringend aufgefordert, auf die Anwendung von Gewalt zu verzichten und ihre
Provokation zu vermeiden. Wie in Vorwegnahme von Uppsalas Martin-Luther-
King-EntschlieRung, schlug die Vollversammlung vor, das Referat fiir Kirche
und Gesellschaft mdge eine Studie iiber gewaltloses Handeln durchfithren und
dabei z. B. auf die Frage eingehen, ob Gewaltlosigkeit sowohl geistig-sittlichen
als auch strukturellen Wandel in der Gesellschaft herbeifithren kann.

7. Die ORK-Konsultation iiber Rassenbeziechungen in Kitwe (Sambia) 1964
stellte bestiirzt fest, dafl sich der Kampf fiir rassische Gerechtigkeit in Afrika
unaufhaltsam von Gewaltlosigkeit auf Gewalt hin verlagere. Diese Verlage-
rung schien ihr in der Enttiuschung der angeblichen Reformer iiber die offen-
sichtliche Unwirksamkeit gewaltloser Methoden begriindet. Die Konsultation
wies zwar darauf hin, dafl Gewalt als letztes Mittel angewendet werden konne,
kam jedoch zu keiner Ubereinstimmung dariiber, ob sie eine Alternative fiir den
Christen sei oder nicht.

8. Deutlicher Stellung bezieht die Weltkonferenz fiir Kirche und Gesell-
schaft 1966 in Genf. Ihre sorgfiltig abgewogenen Worte verdienen alle Auf-
merksamkeit:

,Aber Gewalt ist eine sehr starke Wirklichkeit unserer Welt sowohl in der
Form der offenen Gewaltanwendung zur Unterdriickung als auch der unsicht-
baren Gewalt, die auf Menschen ausgeiibt wird, die zu Millionen Opfer der
Unterdriickung und ungerechter Gesellschaftssysteme waren oder nocﬁ immer
sind. Darum erhebt sich heute oftmals die Frage, ob die Gewalt, durch die in
einer geplanten Revolution Blut vergossen wird, nicht ein geringeres Ubel sein
konnte als die Gewalt, durch die zwar kein Blut vergossen wird, die aber die
gesamte Bevolkerung zu ewiger Verzweiflung verdammt. Tatsichlich haben sich
Christen an revolutioniren Prozessen beteiligt, welche Gewalt und Mif3-
achtung des Rechts nach sich zogen, und diese Christen warten mit einem un-
ruhigen Gewissen auf das Verstindnis und die Fihrung der Kirche. Andere
Christen widersetzen sich mit einem unruhigen Gewissen derartigen Aktionen.
Andere wiederum geben sich so lange zufgrieden, wie ,Recht und Ordnung’
gewahrt sind.“
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»Es kann nicht erklirt werden, dafl absolute Gewaltlosigkeit die einzig
mogliche Position fiir Christen ist. Es gibt Situationen, in denen Christen zur
Gewaltanwendung getrieben werden kénnten. Wann immer jedoch Gewalt an-
gewandt wird, muf sie als eine ,letzte Moglichkeit® betrachtet werden, die
nur in auflergewOhnlichen Situationen gerechtfertigt ist. Anwendung von Ge-
walt erfordert eine genaue Bestimmung der Ziele, fiir die sie angewandt wird,
und eine klare Erkenntnis der in ihr liegenden Ubel und das Bemiihen, sie
immer durch Barmherzigkeit zu mildern. Es muf} auch erkannt werden, daR es
keine Garantie gibt, dafl die tatsichlichen Ergebnisse der Gewaltanwendung
den erstrebten Ergebnissen entsprechen und dafl die Gewalt, wenn sie einmal
freigesetzt wird, von ihrem Initiatoren kontrolliert werden kann. Wie dem
auch sei, es gibt bestimmte ethische Grundprinzipien, die schopferisch auf die
spezifischen Situationen bezogen werden miissen, in denen sich ein Christ be-
findet, und die letzte Entscheidung mufl sich aus einer Synthese dieser beiden
Elemente ergeben.®

9. Zwei Jahre spiter formulierte eine Zusammenkunft von Theologen und
Sozialethikern ,Uberlegungen zu Theologie und Revolution® und hatte kaum
Zweifel, daff Gewalt eine echte christliche Alternative darstellte. ,,Christen in
der revolutiondren Situation miissen®, so heifit es dort, ,alles in ihrer Macht
Stehende tun, um das Amt der Versshnung auszuiiben, damit der revolutionire
Wandel gewaltlos oder, wenn das nicht méglich ist, mit einem Minimum an
Gewalt stattfinden kann. Wir diirfen uns jedoch nicht dariiber hinwegtiuschen,
daf einige Christen in Situationen stehen, in denen sie in aller Verantwortung
an der Revolution und der mit ihr unvermeidbaren Gewalt teilnehmen
miissen.“

10. Zu etwa derselben Zeit beginnt man auch in rémisch-katholischen Doku-
menten, sich mit diesem Thema auseinanderzusetzen. Gaudium et Spes, das
nach dem Zweiten Vatikanum entstand, sprach jenen seine Anerkennung aus,
die in dem Einsatz fiir soziale Gerechtigkeit ,darauf verzichten, Gewalt anzu-
wenden®. Populorum Progressio weist 1967 auf ,Versuchungen zu Gewalt®
hin und warnt davor, dafl revolutionire Unruhen im allgemeinen mehr Ubel
als Gutes bringen.

11. Die Beirut-Konferenz fiir Weltweite Zusammenarbeit in Entwicklungs-
fragen (1968), die vom Gemeinsamen ORK/RKK Ausschufl fiir Gesellschaft,
Entwicklung und Frieden, SODEPAX, getragen wurde, sah sich mit dem Pro-
blem der Verinderung der Sozialstrukturen konfrontiert. Die Konferenz sprach
sich eindeutig zugunsten gewaltloser Strategien aus und forderte die Nach-
ahmung des Beispiels von Menschen wie Gandhi, Johannes XXIII. und Martin
Luther King, riumte jedoch (ohne ein Werturteil zu fillen) ein, daff ,das
Gewissen der Menschen als letzter Ausweg sie in voller und klar erkannter
V;ran;wortung ohne Haf oder Erbitterung zur gewaltsamen Revolution fiihren
(kann)®,

12. Die Vierte Vollversammlung des Okumenischen Rates in Uppsala 1968
war sich in der Frage der Gewalt nicht schliissig. Die vor der Vollversammlung
vorbereiteten Sektionsentwiirfe waren in der Frage der Gewalt als einer christ-
lichen Alternative im allgemeinen positiver gehalten als die Sektionsberichte,
die die Vollversammlung selbst schlieflich verabschiedete. Sektion IT stellte fest,
daf in vielen Teilen der Welt Revolutionen stattfinden und einige Christen sich
fiir revolutionire Aktion entscheiden wiirden. Kénnte die christliche Gemein-
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schaft ihnen Unterstiitzung leisten? So fragte man, ohne eine Antwort finden
zu konnen. Sektion III erklirte, dafl ,Gesetz und Ordnung® selber eine Form
der Gewalt sein und gewaltsame Revolution hervorbringen konnen, die ,mora-
lisch gesehen zweideutig® ist. Sektion IV riumte ein, dafl einige Christen in
ihrem Kampf um wirtschaftliche Gerechtigkeit Zuflucht zur Gewalt nihmen, und
kam zu dem eher hilflosen Schlufl, dafl Gewalt und passives Nichthandeln
gleichermaflen unter Gottes Gericht fielen. Sektion VI appelliert an jene, die
alle Christen, welche die ,Gefahr und Schuld des Blutvergieflens® auf sich
genommen haben, verurteilen wollen, sie mogen das ,Blutvergieflen® durch
den Status quo nicht vergessen. In allen diesen Sektionen kommt, ebenso wie
in der Martin-Luther-King-Entschliefung?, deutlich zum Ausdruck, dafi man
gewaltlose Methoden bevorzugt und der Uberzeugung ist, die Kirchen seien
in besonderer Weise verantwortlich fiir die Entwicklung wirksamer gewalt-
loser Strategien. Riickblickend kann man sagen, dafi Uppsala das Problem zwar
deutlich erkannte, sich jedoch zuriickhaltender als Genf 1966 verhilt, wo es
darum geht, eine Antwort zu geben.

13. Derartiges Zogern war der Notting-Hill-Konsultation im Mai 1969
fremd; sie machte Schlagzeilen, als sie den Okumenischen Rat aufforderte,
»wenn alle anderen Versuche fehlschlagen, sollen die Kirche und die Kirchen
Widerstandsbewegungen, einschliefflich Revolutionen, unterstiitzen, die das Ziel
verfolgen, politische und wirtschaftliche Tyrannei, die den Rassismus erst ermog-
licht, zu stiirzen“. Die Konsultation beschiftigte sich besonders mit der Bedeu-
tung von Macht und Machtlosigkeit fiir das Fortbestehen des Rassismus. Kern-
punkt des Problems war daher auch fiir viele Teilnehmer ,,nicht einfach Gewalt
gegen Gewaltlosigkeit, sondern die Anwendung von Macht fiir die Michtigen
und die Notwendigkeit der Macht fiir die Machtlosen®.

14. Eine noch nie dagewesene Diskussion dieses Gegenstands wurde innerhalb
der Kirchen und tiber sie hinaus ausgeldst, als der ORK-Exekutivausschuff im
September 1970 die Vergabe erster Zuwendungen aus dem Sonderfonds zur
Bekimpfung des Rassismus billigte, darunter auch Gelder zur humanitiren
Unterstiitzung von Befreiungsbewegungen im siidlichen Afrika. Bemerkens-
wert an dieser Diskussion war u. a., daff viele Pazifisten glaubten, den ORK-
Beschlufl unterstiitzen zu konnen, wihrend die heftigsten Proteste aus den
traditionsgemif nichtpazifistischen Kirchen kamen. Auffallend war auch, daf}
die traditionelle Doktrin vom ,gerechten Krieg“ weitgehend in Frage gestellt
wurde und man sich gleichzeitig intensiver mit der ,gerechten Revolution®
auseinandersetzte.

15. Das dkumenische soziale Denken der jiingsten Vergangenheit zeigt also
deutlich, daf} der Auftrag der Kirche, mit den Armen und Unterdriickten in
ihrem Kampf um Gerechtigkeit und Befreiung solidarisch zu sein, allgemein
bejaht wird. Diese ganz wesentliche Ubereinstimmung diirfen wir nicht verges-

1 In dieser EntschlieRung driickt die Vollversammlung den tiefen Verlust aus, den
die Ermordung von Martin Luther King bedeutete. Dr. King sollte wihrend des Er-
dffnungsgottesdienstes in der Kathedrale von Uppsala predigen. Die Vollversammlung
forderte die Kirchen auf, sein Beispiel ihren Mitgliedern vor Augen zu halten, und be-
auftragte den Zentralausschufl des Okumenischen Rates, nach Wegen zu suchen, wie der
Okumenische Rat Studien iiber gewaltlose Methoden zur Herbeifiihrung des sozialen
Wandels férdern kénne.
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sen, wenn wir {iberlegen, welche Meinungsverschiedenheiten unter den Christen
dariiber fortbestehen, wie diese Solidaritit in bestimmten Situationen mog-
lichst angemessen konkretisiert werden kann. Die Diskussion von Strategien
mufl das dringende Erfordernis eines weniger ambivalenten und mutigeren
Engagements der Christen fiir eine menschlichere Welt herausstellen und nicht
etwa verschleiern. Die Kirche kann dieses Engagement auf viele verschiedene
Weisen zu verwirklichen suchen — mit einer Ausnahme: Verzicht auf Engage-
ment stellt sicherlich keine Alternative dar.

Konzipierung der vor uns liegenden Aufgabe

16. Alle weiteren Studien- und Forschungsarbeiten zu diesem Thema sollten
den Schwerpunkt auf die Reflexion konkreter Situationen legen, in denen Chri-
sten am sozialen und politischen Kampf beteiligt sind und bei der Entwicklung
von Aktionsformen unterstiitzt werden miissen, die treues Zeugnis ablegen fiir
das richtende und erlosende Werk Gottes in der menschlichen Gesellschaft. Das
Wort Gottes, aus dem wir Erkenntnis schopfen — seine Fithrung des Volkes
Israel, seine Inkarnation in Jesus Christus und das Werk seines Geistes in der
frithen Kirche —, wird im geschichtlichen Handeln und durch geschichtliches
Handeln konkretisiert. Die allgemein ethischen Richtlinien, die die Kirche durch
die Jahrhunderte hindurch entwickelt hat, mdgen uns helfen, wenn wir der
eigenen Verantwortung und der der anderen aut den Grund gehen wollen; aber
nur aus dem umfassenden Verstindnis der menschlichen sozialen Konflikte, in
denen wir leben, heraus ist es moglich, den Richtlinien eine spezifische Bedeu-
tung zu geben, und innerhalb dieser Richtlinien zu differenzieren. Es wird des-
halb vorgeschlagen, dafl die Studie sich zunichst auf die lebendige Erfahrung
von Christen und anderen, die sich Gott ihrem Kampf fiir Gerechtigkeit und
Freiheit verpflichtet wissen, konzentriert, um dann die Formulierung gemein-
samer Uberzeugungen zu versuchen, die uns allen als Richtlinien dienen mdgen.

Auf diese Weise sollte die Studie ein dreifaches Ziel verfolgen:

a) sie sollte Christen in bestimmten Gesellschaften, in denen Gewalt und

Ungerechtigkeit akut sind, Hilfe leisten;
b) sie sollte Christen in anderen Gesellschaften Richtlinien geben, wie sie das
Zeugnis ihrer Briider unterstiitzen konnen;
¢) sie sollte dem Okumenischen Rat der Kirchen und anderen Ausdrucks-
formen der kumenischen Bewegung Richtlinien geben, wie die Kirche, die
i(ikumenische Kirche, Ungerechtigkeit bekimpfen und Freiheit unterstiitzen
ann. : R |

17. Es wird vorgeschlagen, die Problematik von Gewalt und Gewaltlosig-
keit! im Rahmen der allgemeinen Frage des legitimen und illegitimen Ge-
brauchs von politischen und sonstigen Formen sozialer Macht sowie der Frage

1 Hier tritt, wie bereits vom URK-Zentralausschufl (Addis Abeba 1971) festgestellt,
erschwerend hinzu, daf} die Bedeutung von Termini wie ,Gewalt®, ,Gewaltlosigkeit®,
»>Macht®, ,Befreiung® und ,Revolution® je nach sozialem und linguistischem Kontext
nicht scharf voneinander getrennt werden. Tiefe, wesentliche Unterschiede kommen oft
in abweichenden Definitionen zum Ausdruck oder werden durch die Verwendung des-
selben Terminus verschleiert. Angesichts der verschiedenen Erfahrungen, die die Bedeu-
tung der Termini ausmachen, miissen wir versuchen, sie so klar wie moglich zu gebrau-
chen. Dieser Vorschlag will dem Rechnung tragen.
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nach dem rechten Gebrauch der Macht fiir den Wandel der Gesellschaft in Rich-
tung menschlicher Gerechtigkeit, Freiheit und Frieden zu behandeln. In den
bisherigen 8kumenischen Diskussionen gibt es folgende Ubereinstimmungen,
Meinungsverschiedenheiten und weiter zu behandelnde Fragestellungen:

a) Es besteht allgemeine Ubereinstimmung dariiber, dal die Regierungs-
macht legitim funktioniert, wenn das Wohl des Staates und die Freiheit des
einzelnen geférdert und vor der Bedrohung durch einzelne und Gruppen ge-
schiitzt werden. Niemand wiirde alle &ffentlichen Kontrollen der Macht der
Starken im Umgang mit den Schwachen abschaffen wollen. Der christliche
Glaube gibt sich keinesfalls der Illusion hin, dafl die Menschen ohne jede Regie-
rung in Frieden und Freiheit leben wiirden. Wenn eine Regierung mit Macht
versucht, die Macht des einzelnen im Interesse des &ffentlichen Wohls und der
individuellen Freiheit einzuschrinken, dann sagen wir, sie besitzt Autoritdt.

Es besteht auch allgemeine Ubereinstimmung dariiber, daf die Regierungs-
macht oft auf verschiedene Weise und verschieden stark mifibraucht wird, um
das 6ffentliche Wohl und die Freiheit der einzelnen zu untergraben, und dafl es
einen Punkt gibt, an dem dies zum gewaltsamen Gebrauch politischer Macht
wird, selbst wenn die Ordnung aufrechterhalten ist. Wenn wir herausfinden
wollen, wo Gewalt in der menschlichen Gesellschaft ihren Ursprung nimmt,
wenn wir auch herausfinden wollen, welche Mittel zur Verfigung stehen, um
Gewalt entgegenzutreten, dann miissen wir bestimmte Regierungen im einzel-
nen untersuchen, um zu erkennen, wann und wo ihre Macht Ausdruck von
Autoritdt — starker Autoritit vielleicht — einerseits und Gewalt andererseits
ist.

b) Es besteht Ubereinstimmung dariiber, dafl zahlreiche Formen der Macht,
insbesondere auf wirtschaftlichem, technologischem und wissenschaftlichem Ge-
biet, nur unzureichend von irgendeiner offentlichen Einrichtung kontrolliert
werden und Elemente der Kreativitit fiir eine groflere Fiille menschlichen
Lebens, aber auch der Gewalt gegeniiber den einen im Interesse der anderen in
sich vereinigen. Konkrete Situationsanalysen sind erforderlich, um zu erkennen,
was befreit und was gewaltsam ist.

¢) Es besteht Ubereinstimmung iiber die Grundfrage, die sich christlicher Ak-
tion und Verantwortung stellt: Wie kénnen Macht oder Machtlosigkeit einge-
setzt werden, um ,die Summe von Gewalt in der Welt zu verringern und Men-
schen fiir gerechte und friedliche Beziehungen zueinander zu befreien® (Frie-
den — Imperativ unserer Zeit; SODEPAX-Bericht iiber die Badener Studien-
tagung). Ziel des sozialen Wandels ist eine Gesellschaft, in der alle Menschen an
den Friichten und Entscheidungsprozessen teilhaben konnen, in der die Macht-
zentren genau determiniert sind und sich verantworten miissen, in der die
Menschenrechte fiir alle tatsichlich verwirklicht werden und die verantwor-
tungsbewuflt gegeniiber der gesamten Menschheit und den kommenden Genera-
tionen handelt.

18. Bei der Analyse jeder der drei oben genannten Bereiche mag es sehr
wohl zu Meinungsverschiedenheiten unter den Christen kommen, die in bezug
auf den dritten Fragenbereich besonders evident werden. Eine Moglichkeit,
diese Unterschiede aufzuzeigen, wire, sie je nach Oppositionsstirke gegeniiber
der Regierungsmacht und den iibrigen von ihr getragenen Michten auf einer
Skala einzuordnen:
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Strategien fiir den Ausbau der Strategien fiir die Zerschlagung
Partizipation innerhalb relativ grundlegend ungerechter Macht-
gerechter Machtstrukturen CNEEE SR Bt tUr Ch

Unberiicksichtigt bleibt dabei allerdings der qualitative Unterschied, den viele
zwischen verschiedenen Moglichkeiten, den sozialen Wandel und die Verlage-
rung der Macht herbeizufiihren, gemacht wissen wollen:

i) Nutzung der Macht- und Einflufisphiren, die im Rahmen der bestehenden
Regierungs-, Industrie-, Technologie- usw. -strukturen dem Wandel offenstehen;

i) gewaltlose Strategien fiir die Ausiibung von Pressionen auf die be-
stehenden Strukturen;

iii) Schaffung neuer Sozialstrukturen als Alternativen zu den bestehenden;

iv) Strategien fiir den gewaltsamen Kampf gegen bestehende Strukturen.

19. Jede dieser Alternativen stellt grundlegende Fragen an alle anderen.
Wie das geschieht, sollte Gegenstand der von uns empfohlenen Studie sein, Nach-
folgendes ist daher nur im Sinne einiger Beispiele zu verstehen.

Wenn man sich ausschlieflich fiir die erste Alternative entscheidet, nimmt
man dann die hartnickige und tief verwurzelte strukturelle Gewalt ernst
genug? Wird dadurch nicht manchen Gruppen in der Gesellschaft Stimme und
Einflufl permanent verwehrt? Begiinstigt eine scheinbar demokratische Gerech-
tigkeit nicht tatsichlich die Reichen und Michtigen? Ist es moglich, in einer
siindigen Welt Gerechtigkeit zu schaffen, ohne eine wirkliche soziale Verschie-
bung der bestehenden Machtzentren vorzunehmen?

Wenn man sich fiir die zweite Alternative entscheidet, wie wird dann Gewalt-
losigkeit als eine konstruktive Aktionsform in konkreten Situationen verstan-
den? Welche legitimen und illegitimen Zwinge iibt sie aus? Umgekehrt, inwie-
weit wird die Regierungsstruktur durch bestimmte Akte biirgerlichen Ungehor-
sams bestitigt oder in Frage gestellt?

Wenn man sich in erster Linie fiir die dritte Alternative entscheidet (die
natiirlich mit einer der iibrigen drei kombiniert werden kann), welche Bezie-
hung besteht dann zwischen diesen neuen Strukturen und der mafgeblichen
Umgestaltung der gesamten Gesellschaft? Wird dieser Weg als eine Hoffnung
fiir die ganze Welt oder als Alternative zu dieser Hoffnung eingeschlagen?

Wenn man sich fiir die vierte Alternative entscheidet, wie ist dann Gewalt
definiert, determiniert und kontrolliert? Welche Struktur soll die Anwendung
von Gewalt herbeifiihren? Wie sieht das Zusammenspiel von konstruktiven und
destruktiven Kriften bei der Gestaltung der Zukunft aus?

Schlieflich gibt es Fragen, die sich an alle diese Alternativen richten, Hier
seien nur zwei, den Extremfall darstellende Fragen genannt:

Wie sehen christliche Hoffnung und Verantwortung aus, wo es keine politisch
absehbare Moglichkeit des Wandels oder der Zerschlagung gewaltsamer und
ungerechter Macht zu geben scheint? Kann das Kreuz Christi in diesem Fall als
eine Quelle der Hoffnung und Orientierung des christlichen Lebens angesehen
werden oder aber als Element in weniger extremen Situationen? Welche Rela-
tion besteht zwischen der Aktion und dem Leiden in christlicher Antwort auf
Gott in der menschlichen Gesellschaft?

Wie kann andererseits menschliche Strategie fiir den sozialen Wandel vor
Selbstgerechtigkeit bewahrt und auf die neue Schopfung bezogen werden, in
der Feindschaft iiberwunden ist und alle Menschen neu sind? Wie verhilt sich
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gottliche Verschnung mit ihren Dimensionen Urteil und Vergebung fiir alle

Menschen zu menschlicher Aktion fiir Gerechtigkeit und Freiheit?

20. Das Projekt sollte in Zusammenarbeit mit mindestens drei Personen-
kategorien innerhalb und auflerhalb der Kirchen durchgefiihrt werden:

— diejenigen, die sich ihres Engagements in Konfliktsituationen bewufit sind
und tiglich mit der Problematik sozialer Gewalt konfrontiert sind; denen
ein 6kumenischer Studienprozefl aus breiterer Perspektive und grofierer Di-
stanz von unmittelbaren Zwingen vielleicht helfen kann;

— diejenigen, die sich nicht in derartige Konfliktsituationen verstrickt wihnen
und bestindig geneigt sind, allzu einfache Lésungen zu wihlen; die ihr Ver-
stindnis und Verstehen vertiefen und sich aktiv engagieren miissen;

— diejenigen, die sich in Regierungen, politischen Gruppen, Befreiungsbewegun-
gen, akademischen Instituten usw. mit derartigen Fragen auseinandersetzen
und den Beitrag der Kirchen zu threm Denken und Handeln begriifien.

21. Diese Studie sollte sich auf mehrere spezifische Konfliktsituationen —
etwa das siidliche Afrika, Brasilien, Nordirland, Ostpakistan, den Kampf der
Schwarzen und anderer Minderheitsgruppen in den USA — konzentrieren, und
zwar durch Kontakte der Mitarbeiter, Zusammenstellung der Verbreitung von
Schriftmaterial und, soweit moglich, das Zusammenbringen von Menschen, die
aktiv in derartigen Situationen engagiert sind, um deren jeweilige Strategien
zu analysieren und bewerten und iiber mogliche Alternativen ,realistisch zu
traumen®. Beriicksichtigt werden sollten auch potentielle Konfliktsituationen in
anscheinend stabilen Gesellschaften, z. B. Teile Westeuropas. Dies miifite vor
dem Hintergrund einer gleichzeitigen Analyse der aktiven sozialen Mechanis-
men geschehen, es miifiten auch Kontakte zu entsprechenden Studienzentren,
Instituten und Alktionsgruppen in verschiedenen Teilen der Welt aufgenommen
werden, um festzustellen, welche Fragen hier von lebenswichtiger Bedeutung
sind, wo entscheidende Durchbriiche erfolgen und welche Schliisselgedanken auf-
gegriffen werden sollten.

22. Im Verlauf dieser Untersuchung sollten folgende Punkte mit besonderer
Aufmerksamkeit behandelt werden: prizise Definitionen der angestrebten
Ziele; in welchem Mafl diese Ziele den gewihlten Mitteln inhirent sind; das
Verstindnis von Gewalt und Gewaltlosigkeit; die Existenz und Dauer eines
kohdrenten sozialen Trigers des Wandels; die ethischen Kriterien fiir Ent-
scheidungsbildung und Handeln; die christliche Motivation bestimmter Ent-
scheidungen und Aktionen.

23. Im besonderen werden folgende Moglichkeiten bereits erprobt oder
bieten sich an:

a) Verschiedene Kirchenfithrer und Theologen sind gebeten worden, die in
ihren Augen wichtigen theologischen Fragestellungen, die weitere Skumenische
Studien auf diesem Gebiet erfordern, auszumachen. Das aus ihren Antworten
zusammengestellte Material wird sich von Nutzen erweisen fiir jegliche Tagung,
die mit Vertretern der ORK-Mitgliedskirchen in Siidafrika zustande kommen
mag, aber auch fiir die Zukunft dieser spezifischen Studie.

b) Es wird Verbindung aufgenommen mit Kirchen, Christenriten, theologi-
schen Fakultiten usw., um festzustellen, welche Studien schon auf diesem Ge-
biet durchgefiihrt, welche gegebenenfalls geplant sind. Um dieses Material aus-
zuwerten und an einen grofleren Personenkreis zu vermitteln, miifite irgendein
System gefunden werden.
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¢) Im Anfangsstadium der Untersuchung sollte eine kurze, annotierte Biblio-
graphie mafigeblicher Literatur zusammengestellt sowie eine Liste bestehender
Studienzentren angelegt und fiir die Kirchen, aber auch das Projekt selbst zur
Verfiigung stehen.

d) Der Stab sollte eine Reihe von Studienblittern verdffentlichen, die u.a.
iiber den jeweiligen Stand des Projekts, laufende Studien an anderen Instituten
und Zentren und Material zur Unterstiitzung von Diskussion und Engagement
der Kirchen auf diesem Gebiet informieren wiirden. Studienblitter, die direkt
aus dem Studienprozefl hervorgehen, sollten gesondert in den bestehenden dku-
menischen Verdffentlichungen erscheinen.

e) Man sollte irgend etwas Schriftliches planen. Ein Historiker oder mehrere
Historiker kénnten beauftragt werden, sich mit Menschen und Situationen zu
beschiftigen, wo die christliche Gemeinschaft in der Vergangenheit einen beson-
ders schopferischen Beitrag zu diesen Fragen geleistet hat, und dabei vor allem
den tragenden theologischen und ethischen Voraussetzungen Aufmerksamkeit
schenken. Mehrere Ethiker und Theologen konnten dann gebeten werden,
diese Voraussetzungen auf ihren heutigen Wert zu priifen. Andererseits wire
eine Serie biographischer (oder wenn méglich autobiographischer) Darstellungen
denkbar, um zu zeigen, wie bestimmte Menschen in bestimmten Situationen sich
auf der Grundlage des christlichen Glaubens mit der Problematik der sozialen
Gewalt auseinandergesetzt haben.

f) Drei Arten von Konsultationen konnten sich bei der Durchfithrung des
Projekts von Nutzen erweisen: eine Konsultation, die iiber den gegenwirtigen
Forschungs- und Erfahrungsstand einen Uberblick gibt und eine Bewertung
versucht; eine Konsultation, die sich mit einer oder mehreren der in der Dis-
kussion aufgeworfenen langfristigen theologisch-ethischen Fragen auseinander-
setzt; und eine dritte Konsultation, die das Projekt insgesamt noch einmal iiber-
priift, bevor dem ORK-Zentralausschuf8 auf seiner Tagung im August 1973 ein
Schlufibericht vorgelegt wird.

24. Angesichts der kritischen Finanzsituation, mit der der Okumenische Rat
in unmittelbarer Zukunft konfrontiert ist, miissen die erforderlichen Projekt-
mittel groftenteils auferhalb des Allgemeinen ORK-Haushalts gefunden wer-
den. Von der Mobilisierung dieser Mittel hingt es ab, inwieweit die oben dar-
gestellten Pline verwirklicht werden konnen.

25. Kirchen, sonstige Gruppen und FEinzelpersonen, die sich iiber die Ent-
wicklung des Projekts informieren oder an der Diskussion teilnehmen méchten,
sind gebeten, mit dem URK-Referat fiir Kirche und Gesellschaft Verbindung
aufzunehmen.
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