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Die dthiopische orthodoxe Christenheit als unser
ckumenischer Partner

VON FRIEDRICH HEYER

Daf3 der Zentralausschul des Okumenischen Rates der Kirchen die Einladung
der orthodoxen Kirche Athiopiens angenommen hat, seine nichste Sitzung im
Januar 1971 in Addis Abeba zu halten, macht nicht zum ersten Mal die Haupt=
stadt des dthiopischen Kaiserreiches zum Schauplatz eines ckumenischen Treffens.
Die African Hall in der Churchill Road, jener modernen Achse, an der auch
Kaiserpaldste, Universitit, Patriarchat, Parlament, Hofkirchen und auch das
Deutsche Kulturinstitut liegen, ist fiir einen solchen Zweck allzu geeignet. Im
Januar 1965 eroffnete der Kaiser hier die erste Konferenz der hierarchischen
Héupter der fiinf sogenannten ,monophysitischen Kirchen”. Aufler der gastgeben=
den éthiopischen Kirche zihlen hierzu die Schwesterkirchen der Kopten, Syrer,
Inder und Armenier. Haile Selassie betonte damals: ,Die Einheit der Kirche ist
der Wille Gottes. Athiopien ist von alten Zeiten her fiir seine Gastfreundschaft
bekannt. Seit Wir auf den historischen Thron von Athiopien stiegen, haben Wir
es fiir unsere Pflicht gehalten, ein Treffen der Kirchen, welche zum selben Glau=
ben gehéren, zusammenzurufen.” Das von Kaiser Konstantin mit der Einberu=
fung des Okumenischen Konzils von Nicda begriindete Recht der Kaiser zur
Einberufung von Konzilien wurde von Haile Selassie dabei fiir seine Person in
Anspruch genommen. Im gleichen Jahre 1965 sah die African Hall die Panafri=
kanische Lutherische Konferenz in ihren Riumen, die der Athiopier Qes Esra,
Exekutivsekretir der aus Hermannsburger und Schwedischen Missionsleistungen
erwachsenen Lutherischen Kirche Athiopiens (Mekana Iyasus Church), als Prisi=
dent meisterhaft leitete. Athiopien, dessen angestammte Orthodoxie zu den
Griindungskirchen des Okumenischen Rates der Kirchen (Amsterdam 1948)
zahlte, hat sich dynamisch in die 6kumenische Weltbewegung eingeschaltet.

Das ist insofern bemerkenswert, als die dthiopische Christenheit in ihrer Ge=
schichte unter dem Gesetz stand, in der Isolierung eine eigene Existenz zu
wahren. Schon zu Beginn des 7. Jahrhunderts zerrifl ein iiberraschendes Vor=
dringen des Perserreiches die fiir Athiopien wichtigen Handelsverbindungen im
Roten Meer und entwertete den flachen Kiistenstreifen. Der aufkommende Islam
umflutete bald darauf das dthiopische Bergland. Er erschwerte die Verbindung
selbst zum Patriarchat Alexandrien, dem Athiopien jurisdiktionell unterstellt
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war, seit Frumentius anfangs des 4. Jahrhunderts die &thiopische Kirche ,ge-
pflanzt” und sich bei dem grofen alexandrinischen Patriarchen Athanasius die
Bischofsweihe geholt hatte. Das athiopische Christentum geriet auch in eine
dogmatische Absonderung von der Weltorthodoxie byzantinischen Gepriiges.
Denn die in Agypten herrschenden muslimischen Araber schleusten seine Dele=
gationen, die periodisch in Kairo auftauchten, um sich fiir ihre entlegene Metro=
pole einen dgyptischen Monch zum ,Abuna”, das heifit zum regierenden Bischof,
weihen zu lassen und mit sich zu fithren an den koptisch-monophysitischen
Patriarchenhof, nicht zum byzantinisch=orthodoxen. Man mufte ja zu verhindern
trachten, dafl der potientielle Feind — der byzantinische Kaiser und der mit ihm
kooperierende dyophysitische, fiir die Hellenen Agyptens noch immer zustindige
Patriarch Alexandriens — in Athiopien einen Bundesgenossen erhielt.

Man kann von einer tausendjihrigen Isolierung Athiopiens sprechen, die da=
mals begann. Von jedem normierenden Einfluf der Weltkirche entfernt wurde
jetzt der unverwechselbare kirchliche Eigencharakter entwickelt. Indem der
Glaube und mit ihm die semitische Sprache in das bisher unberiihrte siidliche
Bergland vorgetragen wurde, wurde zugleich ein neues, eingeborenes, in den
Urspriingen heidnisches Element ins Wesen der éthiopischen Orthodoxie einge=
bracht. Die altkirchliche Konformitit mit der Weltchristenheit lste sich vollends
auf. Man beschreibt diesen Vorgang als ,Indigenization”. Der aus animistischem
Hintergrund erwachsene Geisterglaube ist dessen auffilligstes Merkmal. Das
macht es 6kumenischen Gisten in Athiopien so schwer, aus der ithiopischen
Uberlieferung etwas fiir sich selbst zu iibernehmen, obwohl man in diesem
frommen Volk auf Schritt und Tritt spiirt, dal hier wie in einem Stausee
unvergleichliche geistliche Krifte angesammelt sind.

Die athiopische Isolierung schien durchbrochen, als 1541 ein portugiesisches
Expeditionskorps von 400 Mann mit Artillerie landete, um das christliche Reich
von der Unterjochung durch den muslimischen Emir von Harar zu retten, der
14 Jahre zuvor plotzlich aggressiv geworden war und Kirchen und christliche
Biicherschitze verbrennend und die Ménche hinschlachtend durchs Land zog.
Der Jesuitenorden, noch unter seinem Griinder Ignaz von Loyola, der selbst
nach Athiopien zu reisen erwog, nutzte die Lage zu einer Werbung fiir eine
Union der #thiopischen Orthodoxie mit der romischen Kirche. Unter Kaiser
Susenyos (1607—1632) kam es zu einem Verbot der monophysitischen Be=
kenntnisformeln und der traditionellen éthiopischen Sabbatobservanz, zur Auf-
nahme der romischen Lehre des filioque und zur Einwilligung der Hofkreise in
die Union. Doch die portugiesischen und spanischen Jesuiten verfuhren in ihrer
Orthodoxie=Kritik allzu pedantisch. Den Athiopiern wurde ein zu seltener Ge=
brauch des Beichtsakraments vorgeworfen, eine Unangemessenheit ihrer Bufi-
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satisfaktionen, eine zu geringe Beimischung von Wasser in den eucharistischen
Kelch, die Verehrung von ,Heiligen”, die diese Verehrung nicht verdienten. Als
die dthiopischen Briuche bei Beschneidung, Fasten und Priesterweihe im latei=
nischen Sinn abgedndert wurden, gingen selbst die Mitglieder der kaiserlichen
Familie zur Widerstandsfront iiber. Susenyos wurde zum Thronverzicht genétigt.
Das Edikt seines Sohnes Fasiladas von 1632, das die Privilegien der monophy-
sitischen Kirche wiederherstellte und alle Fremden des Landes verwies, fithrte
das Reich erneut in die Isolierung hinein.

Obwohl der Riickzug in die Isolierung historisch eingeiibt ist, liegt in der
dthiopischen Glaubenstradition eine Bezogenheit auf das 6kumenische Ganze.
Wie in aller Orthodoxie ist auch hier ein menschheitlicher Universalismus
grundlegend. Bei jeder Begegnung mit einem konfessionell oder rassenmiBig
anders beheimateten Christen wird auf das Theologumenon zuriickgegriffen:
Wir haben alle einen gemeinsamen Ursprung in Adam. Gleichsam um den Grad
unserer Verwandtschaft festzustellen, wird dann in den biblischen Vélkertafeln
und Geschlechtsregistern nach dem Punkt gesucht, an dem sich unsere und die
dthiopische Abstammungslinie verzweigen. ,Bei der Aufteilung von Sem, Ham
und Japhet”, sagte mir das geistliche Oberhaupt einer Klosterinsel im Tana=See,
ventstehen auch die Ahnen der Deutschen.” Aus der Verarbeitung der eigenen
Kirchengeschichte leiten die dthiopischen Orthodoxen die Norm ab, daf}, wenn
ihnen authentischer Christenglaube in der Verkérperung von Fremden begegnet,
sie die Grenzen ihrer eigenen Nationalitit und Konfessionalitit iibersteigen
miissen. Waren doch auch die Griinder der Kirche Frumentius und Aedesius und
die Stifter der monastischen Institution in Athiopien die ,Neun Heiligen” des
6. Jahrhunderts, Fremde von weifler Rasse, entweder Agypter oder Syrer oder
Rhomder. ,Und doch hat unser Volk sie aufgenommen, ihnen einen Tabot
(Nachahmung der Bundeslade mit Inschrift des Dekalog und der sechs neu=
testamentlichen Gebote, bischdflich geweiht und Vorbedingung fiir den Vollzug
der Eucharistie) gegeben und sie geistlich unter uns wirken lassen”, sagte mir
der Tergums=Lehrer Ayyele in Gondar. ,Zu Gleichem miissen wir heute bereit
sein.” Die dthiopischen Kirchengelehrten sind sich auch dessen bewuft, dafl die
rund 800 Biicher, die die &thiopische Kirche im Laufe ihrer Geschichte rezipiert
hat — biblische Biicher, patristische Anthologien, hagiographische Ubersetzungen
aus dem kopto=arabischen Bestand, Kanonssammlungen —, aus dem Schatz der
Weltchristenheit stammen und nur einen Teil dessen ausmachen, was die
Christenheit besitzt. Man ist grundsitzlich bereit, aus diesem Schatz weiteres
zu empfangen.

Die Kirchengelehrten von Gondar verstanden die Okumene so: Es gebe nur
einen einzigen Glauben. Dieser sei wie ein Baum, der sich in unterschiedliche
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Zweige teile. Man darf diese Auffassungen nicht mit der branch=Theorie ver=
wechseln, denn der darin liegende dogmatische Relativismus ist noch gar nicht
entdeckt. Ein Eremit auf dem Gipfel des Managasha erklirte die Eucharistie fiir
das Geschehen, in dem unsere Einigung stattfinden miisse. Damit meinte er
nicht, dafl wir gemeinsam zur nédchsten Kirche gehen und eine eucharistische
Gemeinschaft miteinander aufnehmen koénnten. Was er vor sich sah, war dies:
Im Augenblick der sakramentalen Vereinigung mit dem Leibe Christi umfafiten
wir jetzt schon, wenn auch in getrennten Kirchen, spirituell die ganze Christen=
heit der Welt.

Daf3 in der dthiopischen Tradition selber eine solche 8kumenische Grund=
orientierung wirksam ist, sollten wir im Auge behalten. Denn heute monopo-=
lisiert eine Handvoll im Ausland gebildeter #dthiopischer Theologen die zwischen=
kirchlichen Beziehungen bei sich selber. Sie verbinden ihre ckumenische Arbeit
mit progressistischen Programmen, welche die Gefahr des Verlustes an ererbter
Spiritualitit herauffithren. Allzuleicht reagieren die konservativen Kreise damit
auf diese Lage, daf3 sie sich parteiartig gegen diese 6kumenischen Verbindungen
stellen und den Skumenischen Fortschritt blockieren. Es kommt auf unseren
Takt an, diese antickumenische Animositit der traditionellen Kreise wieder zu
iiberwinden.

Ein taktvolles Verhalten ist auch noch aus einem anderen Gesichtspunkt er=
forderlich. Seit 1829 die protestantische Mission in Athiopien begann und
zehn Jahre spiter eine neue Welle katholischer Missionsversuche kam, hat Athio=
pien seine kirchliche Homogenitit verloren. Die katholische Mission wurde
dadurch besonders erfolgreich, daR sie der kolonialen Unterwerfung Nord=
dthiopiens durch die Italiener in die Héinde arbeitete. In dem von den Italienern
gesicherten Eritrea hatte die Mission leichte Arbeit. Schliellich wurde die fiinf=
jahrige italienische Okkupation, die 1936 begann, zum Einsatz italienischer
Mbnchsgruppen im ganzen Reich genutzt. Aber auch die Missionierung bisher
heidnischer nichtamharischer Stimme schaffte Gewinn. Der Missionar Massaia,
der 35 Jahre lang in Athiopien wirkte, hatte unter den Galla schnell eine Kirche
von 6000 Katholiken errichtet.

Die evangelischen Ansitze wurden 1838 dadurch, dafl die Missionare des
Landes verwiesen wurden, abgebrochen. Als 1859 eine neue Gruppe von Missio=
naren kam, wurde sie auf die Mission der ,Schwarzen Juden” (Falasha) abge=
dringt. Der gewaltsame Kaiser Tewodros setzte schlieflich 1867/68 die Missio=
nare in seiner Staatsfestung Magdala gefangen, um auf die englische Konigin
Viktoria einen Druck auszuiiben. Ein englisches Expeditionskorps unter Lord
Napier muBte sie befreien. Die éthiopische Kirche iibernahm von den Missio=
naren eine von der British and Foreign Bible Society gedruckte amharische
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Volkssprachenbibel. Innerlich aber fiihlte sie sich durch die kritischen Anfragen
der Protestanten verletzt. Schon Missionar Gobat machte sich eine Kritik an der
Heiligen= und Marienverehrung und einen demonstrativen Bruch der Fasten=
ordnung zur Aufgabe. Heute sind es dthiopische Protestanten, die ihre ortho=
doxen Landsleute mit ihrer Polemik reizen. Za Manfas kritisiert den #thio=
pischen Bibelkanon. Die Apokryphen seien in Athiopien geschrieben, um die
Leute zu verfithren. ,IThr sollt diese Biicher ins Feuer werfen.” Man miisse den
Glauben von Liigenmirchen unterscheiden. Das Volk sehe noch immer sein Heil
von Gebeten abhiéngen, die werkhaft zu verrichten sind. Monch zu werden, sei
nutzlos. ,Sie liigen, wenn sie behaupten, enthaltsam zu sein.” Jede Kreatur, bis
hin zum Insekt suche die geschlechtliche Vereinigung.

Wenn man bedenkt, da8 unter der Vielzahl protestantischer Denominationen,
die inzwischen ein Missionswerk in Athiopien begonnen haben, der grofere
Teil die Kindertaufe verwirft, kann man die Ressentiments verstehen, die in der
dthiopischen Orthodoxie gegeniiber den Verfechtern anderer kirchlicher Gruppen
aufgewacht sind. Unter den 275 jungen Amerikanern, die mit dem Peace Corps
zur Schularbeit ins Land kamen, schlichen sich auch Vertreter der ,Ernsten
Bibelforscher” ein und sammelten Gruppen des Watch Tower. So kann der
traditionelle orthodoxe Athiopier in kumenischen Besuchern auch potentielle
Bundesgenossen fiir die im Lande wirkenden Gruppen sehen, die die amharisch=
orthodoxe Einheit auflosen.

Darum kann es nicht wundernehmen, daf in Athiopien auch immer wieder
Tendenzen in Erscheinung treten, die dkumenische Entwicklung zu blodckieren.
1964 hatte sich in Asmara ein 6kumenischer Kreis orthodoxer, protestantischer
und katholischer Personlichkeiten zusammengefunden, der sich bis Juli 1965
allmonatlich, im ganzen achtmal, traf. Der dthiopische Kapuziner Augustino
war die treibende Kraft, der italienische Comboni — Vater Josef Angeli — der
einzige teilnehmende Europder. Der orthodoxen Kirche schien die Entwicklung,
die sich hier anbahnte, so uniibersehbar, dafi sie durch Eingriff des Gouverneurs
diese Zusammenkiinfte verbieten lief.

Der dthiopische Erzbischof von Jerusalem, Filpos, mit dem Kaiser eng ver=
bunden, da Haile Selassie 1936 im Augenblick der italienischen Invasion zuerst
ins dthiopische Kloster der Heiligen Stadt geflohen war und dort Aufnahme
gefunden hatte, war durch die kumenischen Kontakte in Jerusalem dahin ge=
langt, einen Versuch zur Uberbriickung des monophysitisch=dyophysitischen
Gegensatzes zu unternehmen. 1964 veriffentlichte er in der grofiten Druckerei
von Addis Abeba seine Ergebnisse unter dem Buchtitel Egziabher Keniagar. Im
dritten Kapitel setzt Filpos damit ein, dal die Geburt Jesu aus der Jungfrau
doch fiir menschliche Sinne, z. B. fiir Hirten und Magier, sichtbar gewesen sei.
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Darum koénne diese Geburt doch nicht als eine ,gottliche” Geburt beurteilt
werden. In der Fleischwerdung habe die zweite Person der Trinitdt die volle
menschliche Natur durch die Jungfrau erhalten. Und doch — so zeigt das vierte
Kapitel — entstand dabei eine volle Einheit von Gott und Mensch. , Wenn wir
sagen, hier bestehe Einheit, so reden wir von unterschiedenen Dingen, die vereint
sind. Denn wenn ein Ding von Anfang an eins ist, kdnnen wir nie sagen, es
wurde eins.” Hier zeigt sich eine Tendenz, Gottheit und Menschheit Christi in
dyophysitischem Sinn voneinander abzuheben. Im 9. Kapitel kommen dann die
entscheidendsten Sitze, die in Athiopien so grofe Aufregung verursachten: ,Ein
Christ, der glaubt, daf8 das Wort Fleisch wurde, muf3 auch glauben, daf in der
Natur Christi durch eine geheimnisvolle Einheit zwei Naturen sind, eine gott=
liche und eine menschliche Natur.” Die éthiopische Hierarchie war durch diese
ungewthnliche Formulierung so beunruhigt, dafl der Kaiser, dem Rechnung
tragend, die Inhaftierung des Filpos verfiigen mufite. Bis sein offentlicher Wider=
ruf in den Zeitungen verbreitet werden konnte, blieb der Jerusalemer Erzbischof,
seiner Wiirde entkleidet, im Gefingnis von Assale.

Man darf aber nicht meinen, daf8 solche Einzelphdnomene der Blockierung
einer konsequent verfolgten Linie der gesamten Kirche entsprichen. Das Zu=
standekommen der Januarkonferenz der hierarchischen Haupter aller 5 nonchalce=
donensischen Kirchen in Addis Abeba und die dortigen Beschliisse zur 6kumeni=
schen Aktion sind ein positives Indiz. Der Zusammentritt der Haupter dieser
fiinf Kirchen nach eineinhalb Jahrtausenden voneinander isolierter Existenz ist,
fiir sich genommen, eine religiise Romanze. In der Planung von Addis Abeba
zeichnete sich ein dkumenisches Vorgehen in drei Kreisen ab.

Zuerst sollte es darauf ankommen, daf8 Kopten, Syrer, Inder, Armenier und
Athiopier sich zu gemeinsamem Handeln in der neuen Weltsituation zusams=
menfinden. Die Beziehungen zu den indischen Monophysiten hatten sich an=
gesponnen, als Haile Selassie unter den zum Nachkriegsaufbau engagierten
indischen Lehrern den Father Paul Verghese entdeckte. Dieser fihige Mann hatte
in kurzer Zeit die amharische Sprache soweit erlernt, dafl er seinen Unterricht
auf amharisch erteilen konnte. Zum Berater des Kaisers in religivsen Ange=
legenheiten aufgestiegen, tat er das Seine, dafl akademisch gebildete indische
Theologen (Dr. Simon, Dr. Josef, Dr. Samuel) 1960 und in den folgenden Jahren
auf Lehrstithle der damals gegriindeten akademischen Pflegestitte éthiopischer
Theologie, Holy Trinity College, berufen wurden.

Das Bewuftsein der Zusammengehorigkeit mit der armenischen Kirche war
alt. Von einem der groen Monchsreformer des Mittelalters, dem hl. Ewostate=
wos, wird tradiert, er habe seinen Mantel als Schiff und Segel benutzt, um nach
Armenien zu fahren. Kaiser Yohannes 1. (1667—1682) empfing einen armeni=
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schen Bischof, der eine Handreliquie des Ewostatewos mit sich fithrte. Als 1868
der englisch=dthiopische Konflikt, der durch die erpresserische Inhaftierung
protestantischer Missionare unter Kaiser Tewodros ausgelost war, auf den
Hohepunkt kam, versuchten im letzten Augenblick noch zwei armenische Geist=
liche, die aus Konstantinopel und Jerusalem angereist kamen, einen Ausgleich.
Manche Kreise in Athiopien hitten den armenischen Bischof gern als Metro=
politen bei sich im Lande behalten. Die Beziehung zu den Armeniern wurde
dadurch verstirkt, da man den in akademischer Arbeit erfahrenen armenischen
Bischof Poladian als Rektor von Holy Trinity College in Addis Abeba enga=
gierte.

Das Verhiltnis zur koptischen Kirche war seit 1926 dadurch gespannt, daf3
das erstarkende dthiopische Nationalbewuftsein nach Befreiung von der frem-
den koptischen Jurisdiktion und Errichtung eines autokephalen #thiopischen
Patriarchats verlangte. Als 1950 Abuna Qerellos, der letzte Agypter auf dem
dthiopischen Metropolitenstuhl, gestorben war, gelang aber Haile Selassie ein
Ausgleich mit dem koptischen Patriarchat. Der bisherige Monchsfiihrer (Etchege)
Athiopiens wurde am 14. Januar 1951 zum ersten nationaldthiopischen Patariar=
chen geweiht. So war eine hinreichende Basis des Zusammenwirkens mit den
Kopten vorhanden. Dadurch, daB in allen nonchalcedonensischen Kirchen eine
Gruppe fortschrittlicher Kirchenfithrer mit englischer Bildung entstanden war,
war auch eine sprachliche Verstindigungsmoglichkeit unter ihnen gegeben. So
konnte sich im Januar 1965 die Kirchenhidupterkonferenz von Addis Abeba
konstituieren, um sich gemeinsam den herandringenden Problemen der moder=
nen Welt zu stellen. Ziel der Beratungen war denn auch, wie man die Kluft
zwischen der neuen Bildungselite der nonchalcedonensischen Vélker und der an=
gestammten kirchlichen Tradition {iberbriicken konnte.

Der zweite Kreis dthiopischer dkumenischer Bemithungen ist mit der Eroff-
nung des Unionsdialogs mit der griechischen (chalcedonensischen) Orthodoxie
zu beschreiben, der auf Anregung von Faith and Order 1964 in Aarhus begon=
nen und 1967 in Bristol fortgefithrt wurde. Die romische Jubildumsenzyklika
zum Chalcedonense ,Sempiternus rex” von 1951 hatte bereits festgestellt, daf3
der Unterschied der chalcedonensischen und nonchalcedonensischen Christologie
nicht ein Unterschied in der Sache, sondern nur eine terminologische Verschieden=
heit darstelle. Evangelische Untersuchungen Friedrich Heilers und russische For=
schungen, die im Journal des Moskauer Patriarchats verdffentlicht waren, hatten
dasselbe Ergebnis gezeitigt. Nun stimmte das Symposion von Theologen aller
beteiligten orthodoxen Kirchen dieser Sicht der Dinge zu. In Kyrill von
Alexandria fanden Monophysiten und Dyophysiten den gemeinsamen Kirchen=
vater, in dessen Formeln man sich einigen konnte.



Die éthiopischen Theologen gingen in die theologische Konferenzarbeit hinein,
beeindruckt von der positiven Erfahrung einer wiederentdeckten und neuerprob=
ten Verwandtschaft mit der russischen und griechischen Orthodoxie. Die Russi=
sche Geistliche Mission von Jerusalem, Instrument der kirchlichen Nahostpolitik
des Zarenreichs, hatte bereits in den 80er Jahren die Verbindung mit dem ortho=
doxen Athiopien gesucht. Die russischen Vertreter brachten goldgestickte litur=
gische Gewinder und silbernes Kirchengerit als Gastgeschenk. Sie drangen auf
Kaiser Yohannes ein, die protestantischen und katholischen Missionare auszu=
weisen. Vom BewufStsein der Glaubensverwandtschaft getragen, nahmen an=
ndhernd 20 Kosakenoffiziere in der dthiopischen Armee Dienst und halfen, die
von heidnischen Galla besiedelten Siidgebiete zu erobern. Eine éthiopische Kir=
chendelegation nahm 1888 an der 900-Jahrfeier der Taufe Ruflands teil. Auf
diese alten Beziehungen konnte hingewiesen werden, als 1959 die Verbindung
zwischen dem Patriarchat Moskau und der monophysitischen Kirche Athiopiens
wieder aufgenommen wurde. Politische Motive sprachen dabei mit. Kaiser Haile
Selassie fuhr veriirgert iiber die angelsichsische Zustimmung zur Griindung
eines unabhingigen Staates Somalia in die Sowjetunion, der amtierende Patriarch
folgte zwei Monate spiter. Von diesem Datum an beteiligte sich die dthiopische
Orthodoxie an den ,christlichen Friedenskonferenzen” von Prag.

Derselbe Kaiser Yohannes IV., der den ersten Besuch der Russen empfing, war
es auch, der sich um Kontakte mit dem orthodoxen Griechentum miihte. Kénig
Georg von Hellas, den er um Entsendung griechischer Priester und eines Leib=
arztes bat, entsandte zwar nur den Arzt. Die kirchliche Verbindung iiberlie er
dem alexandrinischen Patriarchen. Das hatte Folgen bis zur Gegenwart. 1910
errichtete das Patriarchat Alexandria in Addis Abeba einen Metropolitansitz.
Die Anteilnahme der griechischen Christen an der Erringung der dthiopischen
Autokephalie 1950 blieb nicht unvermerkt. 1957 vertiefte eine Delegation des
Okumenischen Patriarchats die Bezichung. Wenn #thiopische Theologen ihre
Bildung im Ausland suchen, so gehen sie vornehmlich an die griechischen Aus=
bildungsstitten Chalki und Athen und werden hier reichlich mit Stipendien
bedacht. Der jiingst inthronisierte Patriarch Nikolaus VI. von Alexandrien griin=
dete 1969 eine #thiopisch-griechische Gesellschaft.

Die Gesamtorthodoxie wird innerhalb der Okumene eine neue Leuchtkraft
gewinnen, wenn ihrer Liebesfihigkeit die Aussohnung des Schismas zwischen
chalcedonensischen und nonchalcedonensischen Kirchen gelingt. Innerhalb der
Weltorthodoxie wiirde die 4thiopische Kirche mit ihren iiber 8 Millionen Gliu=
bigen, ihren 13000 Kirchen, 827 Kléstern und mit einem Klerus von iiber
150000 Priestern und Kirchensingern nach der russischen und ruménischen
Kirche die drittgroBte sein, der Zahl nach bedeutender als die griechische Kirche.
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Es zeichnet sich auch ein dritter Kreis kumenischer Interessiertheit der dthio=
pischen Orthodoxie ab: der Versuch einer realistischeren Orientierung gegeniiber
romischem und protestantischem Kirchentum. Die durch die 1839 neueinsetzende
katholische Mission gewonnenen Athiopier waren von ihren Missionaren latini=
siert worden. Die Kirchen wurden nach lateinischen Baumodellen gebaut, die
Beichte, die der orthodoxe Priester bei den Gridbern auf dem Kirchenhof abzu=
nehmen pflegt, in Beichtstithle hereingeholt und vervielfacht. Freilich war man
zu gewissen Anpassungen gezwungen. Fiir die Athiopier, die gewohnt sind, das
eucharistische Mysterium ganz verborgen zu halten, wire es ein Argernis ge=
wesen, wenn die Missionare das Allerheiligste in der Monstranz ausgesetzt und
damit gesegnet hitten. In gleicher Weise wie die Orthodoxen stellten die Missio=
nare auch den Abendmahlswein aus getrockneten Beeren her. Freilich iiberpriifte
man, wieviel Wassergehalt in frischen Trauben enthalten sein und welche Quans=
titit Wasser darum den Rosinen zugesetzt werden miisse.

Heute aber ist eine Tendenz bemerkbar, die man als Reorthodoxierung be-=
zeichnen konnte.

Die dthiopische Unionskirche will die nationalen Traditionen iibernehmen.
Schon 1930 ergriff die zustindige romische Kongregation die Initiative zu einer
puristischen Uberpriifung der Liturgie zur Entfernung der Latinismen. Die einzig=
artige orthodoxe Hymnik, die auf den hl. Yared im 6. Jh. zuriickgeht, wird von
einem Lehrer, der in den orthodoxen Zema=Schulen von Debra Abbai und Azozo
ausgebildet war und dann zur romischen Kirche konvertierte, den unierten
Studenten im Priesterseminar von Asmara eingeiibt. Die éthiopische Orthodoxie
reagiert auf diese Entwicklungen zunichst mifitrauisch. Man vermutet eine neue
Methodik der Proselytenwerbung durch Imitation orthodoxen Kirchenlebens. In
Wahrheit aber muff man feststellen: die Distanz zwischen den Kirchen wird
kleiner. Als Johannes XXIII. die dthiopische Orthodoxie zur Entsendung von
Konzilsbeobachtern aufforderte, erhielt der Papst, der die Studenten des in den
vatikanischen Gérten angesiedelten unierten dthiopischen Kollegs stets mit dem
Ostergrufl ihrer Heimatsprache Buruk fasiqa griifite und vor den Konzilsvitern
eine dthiopische Liturgie zelebrieren lie}, eine positive Antwort. Wenn die Kir=
chenhiupter-Konferenz von Addis Abeba auch keinen selbstindigen Dialog mit
Rom vorsah, so doch eine Beteiligung, wenn der Dialog zwischen der griechischen
Orthodoxie und Rom beginnt.

Den evangelischen Kirchen gegeniiber ist eine Mischung von Apologetik und
vorsichtigem Uberpriifen, wie weit eine Gemeinschaft eingegangen werden kann,
charakteristisch. Auf die Provokation des aus der schwedischen protestantischen
Mission hervorgegangenen Za=Manfas hat der orthodoxe Athiopier Admassu in
seinem Werk Koka Haimanot (Stein des Glaubens) 1956 das orthodoxe Kirchen=
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leben verteidigt. Unter den 81 Biichern der #thiopischen Bibel seien apokryphe
Schriften, die die Leute verfithren und die man ins Feuer werfen sollte? Nein:
alle sind voll vom Worte Christi! Die Orthodoxen sihen ihr Heil von Gebeten
abhingen, die werkhaft zu verrichten sind, und diese Gebete seien dazu noch
Interzessionsgebete an die Heiligen? Nein, die tiefsten Gebete sind an die Trini=
tit gerichtet, und im {ibrigen kénnen Heilige auch nach dem Tode nicht anders,
als im Himmel fiirbittend zu wirken. Gewi3, die Athiopier tun Werke und
beten, aber sie hdngen doch nicht davon ab! Alle Kreatur bis zum Insekt suche
geschlechtliche Vereinigung, und so sei das Ménchtum liignerisch? Nein! Zwar
ist auch die Ehe von Gott gestiftet, aber das Monchtum ist durch biblische Proto=
typen wie Elia und den Taufer legitimiert und einhaltbar.

Mich unterwarf ein Gelehrtenkonvent in Debra Marqos einem Glaubensverhér,
das vor allem darauf zielte, zu kliren, ob giiltige Taufbruderschaft zwischen uns
bestehe. Woher stammt nach eurer Meinung die Taufe? Die Antwort, daf sie
vom Téufer und den Aposteln herkomme und ohne Unterbrechung geiibt sei,
befriedigte. Werden aber auch von den deutschen Evangelischen die vorgeschrie-
benen Tauffristen eingehalten: 40 Tage nach der Geburt des Knaben, 80 Tage
nach der Geburt des Midchens? Gegenfrage: Bestimmt denn der Termin die
Validitdt der Taufe? Kann man es nicht zulassen, daf8 gewandelte Gesellschafts=
bedingungen die Fristbeachtung dndern? Mein im Verlag Walter de Gruyter
erscheinendes Buch iiber die orthodoxe Kirche Athiopiens — Versuch einer Be=
standsaufnahme — gibt dariiber weitere Auskunft.

Das abendlindische Christentum hat, wenn es den 6kumenischen Kontakt mit
der éthiopischen Orthodoxie aufnimmt, auch etwas einzubringen: Hilfe bei der
Bewiltigung der intellektuellen Probleme, wenn im Zuge der Verwissenschaft=
lichung auch fiir die dthiopische Orthodoxie eine kritische Phase heraufzieht.
Mitplanung beim Kirchenneubau, wenn die erschlossenen Neusiedlungsgebiete
versorgt werden miissen; Anleitung zur Erfiillung gesellschaftsdiakonischer
Aufgaben, wenn angesichts der sozialen Umwandlungen das alte System sozialer
Sicherung zusammenbricht; Einrichtung einer Touristenseelsorge, die das folklo=
ristische Interesse der Touristen zu einem geistlichen Verstindnis des &thiopi=
schen Kirchenlebens hinlenkt; Verhinderung, daf? die reiche dthiopische Tradition
museal wird; Hilfe, daB sie nicht durch billigen Modernismus Schaden nimmt.
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Gewaltlosigkeit und Gewalt in okumenischen Erklarungen
Ein Uberblick

VON WALTER MULLER-ROMHELD

Einleitung

In der 6kumenischen Bewegung des 20. Jahrhunderts gab es von Anfang an
eine Diskussion iiber Pazifismus und Krieg, Gewaltlosiglkeit und Gewalt. Die
Friedensbestrebungen waren ein entscheidendes Element der Anfangsjahre, sie
haben Kirchenfithrer iibernational zusammengefithrt und damit iiberkonfessio=
nelle Gemeinsamkeiten geschaffen. Von den kirchlichen Bestrebungen, die weiter
als bilateral angelegt waren, verdienen die des Weltbundes fiir Freundschafts=
arbeit der Kirchen durch die organisatorische und personelle Verbindung mit der
Bewegung fiir Praktisches Christentum gréBSte Aufmerksamkeit. Er mufl als
Pflanzschule der 6kumenischen Bewegung angesehen werden. Der Weltbund
wurde 1914 bei Kriegsausbruch gegriindet, er ist ein Ergebnis vorwiegend
britisch=deutscher Versohnungsversuche, die allzu schwach fiir eine deutliche
Verdnderung der politisch verfahrenen Lage waren.

Bevor einige Stellungnahmen der Vorldufer des Okumenischen Rates der Kir=
chen betrachtet werden, mufl auch an dieser Stelle noch einmal vor einer schwer=
wiegenden Fehldeutung okumenischer Verlautbarungen gewarnt werden. Weil
die Kirche mit dem Staat so lange eng verbunden war, weil hiufig hinter den
Erklirungen hierarchische oder staatliche Macht stand, deshalb wird auch heute
noch den kirchlichen Erkliarungen eine Autoritit zugeschrieben, die sie im Rah=
men der dkumenischen Zusammenarbeit nicht haben kénnen und nicht haben
sollen. Die frithere Auseinandersetzung iiber die ,Uberkirche” hat den Okume-=
nischen Rat der Kirchen schwer belastet, sie war zur Kldrung notwendig, beruhte
aber auf einem Miflverstindnis. Die Diskussion ist fast verstummt, weil sich die
Einsicht durchgesetzt hat, dafl die Beschliisse des ORK tatsdchlich nur insoweit
gelten, wie sie von den Kirchen angenommen und verwirklicht werden. Das ist
auch fiir die Frage der Gewalt oder Gewaltlosigkeit zu beachten. Stellungnahmen
des ORK haben ,ihre Autoritidt nur in dem Gewicht, welches sie durch die ihnen
innewohnende Wahrheit und Weisheit selber haben” (Geschiftsordnung IX).
Erklarungen stellen eine Meinung, kein verbindliches Urteil dar, und das gilt
ganz besonders von den Auferungen zu Gewalt und Gewaltlosigkeit, die grund=
sitzlich immer wenigstens zwei Alternativen anbieten.
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Die Vorgiinger des Okumenischen Rates der Kirchen

Seit dem Ersten Weltkrieg lést sich die Kirche ganz allmihlich aus ihren
verbleibenden staatlichen Bindungen und erkennt ihre Skumenische weltweite
Dimension. Erst aus dieser Perspektive ist die Kirche dazu in der Lage, sich
ernsthaft mit dem Krieg und seinen Problemen mit Abstand auseinanderzusetzen.
Der Erste Weltkrieg hat noch wenig von dieser Distanz verspiiren lassen, wenig=
stens in den kirchlichen Erklirungen der ersten beiden Jahre in Deutschland.
Noch wird die Grausamkeit des Krieges kaum zum Anlafl genommen, den Krieg
selbst zu verurteilen, die Kirchen predigen bestenfalls Midfigung, sie sehen Krieg
als etwas Notwendiges an und betrachten nur die Frage, wer ihn ausgel6st hat.
Einzelne Christen betrachten das Problem schon von grundsitzlicheren, nicht
nationalen Gesichtspunkten her, sie gelten aber als Phantasten oder gar Verriter
einer guten Sache.

Die Jahre vor dem Ersten Weltkrieg waren fiir eine echte Besinnung auf Frie=
den und Verséhnung wenig geeignet, und doch kamen Christen aus verschie=
denen Lindern zusammen, um miteinander zu sprechen und Ressentiments ab=
zubauen. Es gab neue menschliche Begegnungen; schon vor dem Ersten Weltkrieg
wurde von einer kleiner gewordenen Welt gesprochen, die die Kirchen zusams=
menbringt, aber Nachstenlicbe war im Zeitalter expandierender Nationalstaaten
keine politische Terminologie. Kirchlich und staatlich geférderte Besuche zwischen
Briten und Deutschen fanden zur gleichen Zeit statt, in der in Deutschland
Stimmen fiir einen Priventivkrieg laut wurden (Die Eiche, 1914, Bd. II, S. 199 £.).
Solche Auflerungen waren nach Ausbruch des Krieges in den sicher echt emps=
fundenen Unschuldserklarungen deutscher Kirchenfithrer vergessen. Nach Beginn
der Feindseligkeiten wurden Briefe zwischen denen gewechselt, die sich vorher
im Versthnungsgedanken gefunden zu haben glaubten, die aber im Rausch der
nationalen Begeisterung ebenfalls keine klaren Urteile abgeben konnten. Deutsch=
land und sein ,herrlicher Kaiser” erscheint ,zu Unrecht angegriffen und mit
wahrhaft infernalischen Liigen bekdmpft” (Die Eiche, 1915, Bd. III, S. 7). Der
Kaiser stand der Kirche zu nahe, als daf deren Vertreter Angriffe auf ihn hétten
dulden konnen. Oberhofprediger Ernst von Dryander hilt Deutschlands Vor=
gehen fiir Notwehr und meint, man kénnte ,nicht eher die Waffen niederlegen,
als bis uns ein Friede gesichert ist, der kiinftigen schméhlichen Friedensbruch
unméglich macht” (a.a.0., S. 8). Ein ,Aufruf der katholischen Missionen an die
christlichen Machte” beklagt den moralischen Schaden, der dieses Vélkermorden
in Afrika anrichten konne, wo bisher ,alle weien Volker solidarisch den Einge=
borenen gegeniibergestanden” haben (a.a.0., S. 46f.). Die Kirchenfithrer glau-
ben ein reines Gewissen zu haben, sie stellen nicht den Krieg selbst in Frage,
sondern ritseln iiber moralische Probleme, iiber den Eindruck, der bei der nicht=
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christlichen Welt verursacht wird, und iiber die Frage, wer nun eigentlich schuldig
ist. Der letztere Gesichtspunkt wird vor allem auf deutscher Seite in kirchlichen
Kreisen ausfithrlich behandelt. Krieg, der aus berechtigten Griinden gefithrt wird,
ist von der Kirche nicht zu verurteilen, und von der gerechten Sache waren alle
iiberzeugt.

Am Anfang des Ersten Weltkrieges standen u. a. zwei Friedensaufrufe der Kir=
chen, der des neu inthronisierten Papstes Benedikt XV. — je nach Lager als der
franzosische Papst” oder ,le pape boche” bezeichnet — und der des noch nicht
konsekrierten neuen Erzbischofs von Uppsala, Nathan Séderblom. Nur wenige
waren bereit, den Friedensappell Séderbloms zu unterstiitzen, den englischen
Kirchenfithrern erschien das illoyal, die deutschen dagegen fiihlten sich im Recht.
Der Protest gegen den Krieg kam aus religids=sozialen Kreisen. Eine Schweizer
Gruppe erklirte im September 1914 in Bern, sie wolle sich darin ,nicht beirren”
lassen, ,daBl die Gesinnung, die den Krieg hervorbringt und die er fordert, dem
Geiste des Evangeliums widerstreitet” (Die Eiche, 1916, Bd. IV, S. 66). Offiziell
wurde der Krieg als solcher nicht abgelehnt, aber die individuellen Pazifisten,
Quiker, Mennoniten u. a. gingen dafiir ins Gefingnis, weil sie den Waffendienst
ablehnten. 1917 verabschiedete das dénische Parlament als erstes ein Gesetz iiber
Friedensdienst, andere skandinavische Lander folgten. Der Weltbund fiir Freund=
schaftsarbeit der Kirchen konnte den Hafl kaum mildern, seine verschiedenen
schwachen Aktionen dienten der Linderung der Not, kaum der Beseitigung von
Ursachen. Gleichzeitig erwartete man aber von neutralen Freunden, daf sie sich
zur Schuldfrage in einem fiir die eine Seite giinstigen Sinne duferten.

Die Stockholmer Konferenz ist aus dem Plan einer Friedenskonferenz hervor=
gegangen, sie stand unter dem Eindruck und im Gefolge des Ersten Weltkriegs.
Von Siderbloms Plinen fiir ein Treffen aller Kirchenfithrer im Krieg, auch der
kriegfithrenden Staaten, blieb die Konferenz nordischer Kirchenfithrer 1917 iibrig.
Dort empfand man den ,Gegensatz zwischen dem Krieg und dem Geiste Christi”
deutlicher denn je (Die Eiche 1919, Bd. VII, S. 181). In dem Aufruf Séderbloms
von 1919, einen ,6kumenischen Kirchenrat” zu griinden, forderte er gleichzeitig
Recht und Gerechtigkeit — und Frieden. Die Stimme des christlichen Gewissens
sollte durch diesen Kirchenrat horbar werden. Die Diskussion ging nach Kriegs=
ende weiter, aber auf der Ebene des gerechten Krieges und auf dem Hintergrund
des zuniichst von messianischen Hoffnungen getragenen Vélkerbunds. Der Krieg
war als Mittel nationaler Politik zweifelhaft geworden, die Vélkerbundsidee
schien Abhilfe zu schaffen, man triumte von einer iibergeordneten Instanz, die
schiedsgerichtlich titig werden und zukiinftige Kriege verhindern konnte. Die
deutschen Kirchen teilten diese Erwartungen nicht, fiir sie war der Vélkerbund
mit Versailles verbunden und damit mit einem ungerechten Frieden. Dieser Ver=
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trag war — nach der vorausgehenden Diskussion nicht unverstindlich, aber fiir
einen volkerrechtlichen Vertrag ungewdhnlich — mit einer moralischen Verurtei=
lung des Besiegten verbunden. Die &ffentliche Auseinandersetzung erhitzte sich
deshalb weiter an der Schuldfrage, nicht an der Problematik des Krieges iiber=
haupt. Nach wie vor wurde in staatspolitischen Kategorien gedacht.

Auf der Weltkirchenkonferenz in Stockholm 1925, dieser ersten umfassenden
Begegnung der Kirchen nach dem Krieg, wurde die ,Verpflichtung der Kirche
gegeniiber Gottes Weltplan”, diese Vorstellung einer heilen Welt als erster
Hauptgegenstand diskutiert. Die Auseinandersetzung iiber Gewalt und Gewalt=
losigkeit blieb durchaus im staatlichen Bereich, wenn nicht die Forderung nach
menschenwiirdiger Behandlung des Gefangenen als Hinweis auf eine weitere,
individualethische Perspektive gewertet werden soll (Adolf Deissmann, Die
Stockholmer Weltkirchenkonferenz, S. 70). Das allgemeine Interesse galt der
Rolle der Kirchen in den zwischenstaatlichen Beziehungen, die Kirche war nur
ein Faktor in diesem eher diplomatischen Spiel. Aber das Vertrauen in den
Vélkerbund begann bald zu schwinden, jedenfalls wurde spiter seine Titigkeit
sehr viel niichterner beurteilt, und schon in Stockholm wurden weniger Hoffnun=
gen in ihn gesetzt als zum Zeitpunkt seiner Griindung.

Die schwirmerische Erwartung Séderbloms, der Vélkerbund miisse ,Religion
werden”, war verflogen. Noch in Stockholm 1925 wurden die Kirchen aufgefor=
dert, ihren gemeinsamen Einfluf zugunsten einer ,briiderlichen Organisation
der Vélker” geltend zu machen. Das ,Recht auf Selbstverteidigung gegen An=
griffe und Unterdriickung” sollte durch die ausgesprochene Verurteilung des
Krieges aber ,nicht angetastet” werden (a.a.0., S. 77). Wer aber sollte dariiber
entscheiden, nachdem sich gezeigt hatte, daB auch der Volkerbund dem Einflufl
politischer Opportunitit unterworfen war? ,Der Krieg als Mittel zur Losung
internationaler Streitigkeiten durch physische, mit Heimtiicke und Liige sich
verbindende Gewalt, ist unvereinbar mit der Gesinnung und dem Verhalten
Christi und darum auch mit der Gesinnung und dem Verhalten der Kirche
Christi. Der Krieg, so aufgefaft, ist Mifbrauch, nicht guter Gebrauch der Gewalt,
weil er die Vollmacht, iiber sittliche Werte autoritativ zu entscheiden, einer
Instanz zuweist, die dafiir nicht zustandig ist: der Gewalt” (a.a.0., S. 77). Hier
zeigt sich nach wie vor die Verquickung mit moralischen Fragen, ,Heimtiicke
und Liige” werden erwihnt, ihretwegen sind die sittlichen Werte angesprochen.
Nebeneinander empfahl die Konferenz treue vaterlindische Gesinnung und Inter=
nationalismus. In der Diskussion wurde eine erstaunlich neue Frage gestellt,
niamlich ob ,Christentum und Patriotismus unvereinbare Gegensitze” seien
(a.a.0., S. 512). Von der Konferenz erwarteten einige, dafl ,die Kirche eine
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ebenso deutliche Erklirung iiber den Krieg abgibt, wie seinerzeit iiber Sklaverei
und Duell” (a.a.0., S. 77).

Nach wie vor findet sich hier die moralische Beurteilung nach Motiven und der
Hinweis auf ein bestehendes internationales Tribunal, an das sich die bedrohte
Nation wenden kénne (a.a.0., S. 477). Der Krieg der Vilker gegeneinander
erscheint als Mittel der Politik unnétig, weil es eine Instanz gibt, die die Welt=
innenpolitik reguliert. Dieses Friedenskonzept, diese Ablehnung kriegerischer
Gewalt, ist ohne Vélkerbund nicht denkbar, es verwirklicht sich in der Beziehung
zwischen Staaten und tiberstaatlicher Organisation. Die Kirchen sollten eine
entsprechende Gesinnung férdern und die Christen zu internationaler Ethik er=
ziehen.

Zwolf Jahre spiter, auf der Weltkonferenz fiir Kirche, Volk und Staat in
Oxford, wendet sich die Kirche noch immer gegen den Haf}, der zwischenstaat=
liche Beziechungen vergiftet und Gewalt schafft. Die Teilnehmer betrachten es als
»unvermeidlich, dal Christen grundsitzlich verschiedener Ansicht dariiber sind,
welche Haltung die Kirche heute zum Krieg ... einnehmen sollte” (Kirche und
Welt in 6kumenischer Sicht, Genf 1938, S. 76). Fast allzu fatalistisch klingt die
Feststellung des Berichts: ,Scheidung und Kampf hat es immer in ihr” (d. h. in
der Menschheit) ,gegeben” (a.a.0., S, 106). Die Gewalt des Staates wird als
innenpolitische Notwendigkeit anerkannt, es kann ,aber kaum eine Frage sein,
dal der Weg der natiirlichen Gemeinschaft oder der Nation einen derartigen
Grad der Bosheit erreichen kann, daR der Kirche keine andere Wahl bleibt, als
ihn ganz und gar zu verwerfen und sogar zeitweise jede Mitarbeit zu verweigern”
(a.a.0., S. 109). Eine erste Andeutung eines Widerstandsrechts lafit sich im
offiziellen Bericht der Sektion I unter ,Einige praktische Vorschlige” finden.
Dort heifit es vom Volk: ,Das Wiederaufleben unbarmherziger Grausamkeit,
des Hasses, der Rassenverachtung (einschlieflich des Antisemitismus) in der
heutigen Welt ist eines der wichtigsten Anzeichen fiir den Zerfall ihres Gemein=
schaftslebens. Dem allen werde nicht nur die schwache Verurteilung durch das
Wort, sondern die machtvolle Verurteilung durch die Tat zuteil. Nur so schreitet
die Einheit der Kirche voran” (a.a.O., S. 113). Aus dem Kontext der Zeit heraus
bedeutete diese sehr aktuelle Feststellung allerdings keine Aufforderung zur
Revolution, zum korporativen Aufstand, sondern zu persdnlichem Widerstand
gegen ungerechtes Regime. Der Bericht verlangt eindeutig vom einzelnen, sich
dem Staat unterzuordnen (S. 253). Die Botschaft der Konferenz verurteilt den
Krieg ohne Vorbehalt (S. 262). Die Erwartungen der Kirchen, die sie in die
internationale Rechtsordnung der Staaten setzten, hat sich nicht erfiillt, die
Rolle des einzelnen als Opfer der Gewalt tritt ans Licht. In den Vorbereitungs=
binden fiir die Konferenz von Oxford spricht Emil Brunner vom Zwang, als
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einem Wesensmerkmal des Staates und zugleich als Zeichen seiner Siinde (Die
Kirche und das Staatsproblem der Gegenwart, Genf 1935, S. 12). Das ist eine
weitverbreitete Ansicht. Vom Staat wird erwartet, daf er ,jene duflere Friedens=
ordnung” schafft, ,die die Voraussetzung des menschlichen Lebens ist” (a.a.O.,
S. 14). Fiir die Teilnehmer in Oxford, die gerade in Sektion II ,Kirche und Staat”
Hinweise auf die Gewalt stark reduziert haben, ist Gewalt ein Mittel des Staates,
Aufruhr dagegen eine letzte Moglichkeit, falls der Staat seine Vollmacht will=
kiirlich gebraucht (Sektion V). Die Kirche bemiiht sich um friedliche Neugestal=
tung und Verséhnung. Uber die Kirche und den Krieg zihlt der Bericht drei
verschiedene Stellungnahmen auf (a.2.0., S. 250ff.): Einige stehen auf dem
Standpunkt, daf8 Krieg ,in jedem Fall Siinde ist”, sie verweigern deshalb den
Kriegsdienst. Diese Haltung wird nur notiert. Die zweite Gruppe will ,nur an
einem ,gerechten’ Krieg teilnchmen”, und zwar unterscheiden die einen dabei
nach vélkerrechtlichen Gesichtspunkten, die anderen sind dafiir, falls ein ,von
ihnen als wesentlich angesehener christlicher Grundsatz” verletzt wird. Als dritte
Kategorie nennt der Bericht von Oxford diejenigen, die Kriegsdienst aus staats=
biirgerlichem PflichtbewuBtsein erfiillen. Wird der nationale Krieg fiir eine ,un=
gerechte Sache” gefiihrt, dann ,hat der einfache Biirger ein Recht, Kriegsdienst
zu verweigern”. Noch immer wird die Kriegsdienstverweigerung von der Frage
nach der Gerechtigkeit eines bestimmten Krieges abhiingig gemacht, ein Urteil,
das nicht vom einzelnen zu fillen ist. Die Ansitze werden ferner neutralisiert
durch die abschlieBende Feststellung, der einzelne miisse ,grundsitzlich die Be=
deutung des Staates anerkennen und bereit sein, sich fir die Verletzung der
Staatsgesetze von der Obrigkeit bestrafen zu lassen” (S. 253). Von einer eindeu=
tigen Haltung 148t sich nicht sprechen, und die Konferenz von Oxford steht allzu
sehr im Schatten der totalitiren Regierungen und des eingestandenen Bankrotts
des Volkerbundes (S. 247), als daf die traditionelle Erwartung in iiberstaatliche
Vermittlungsorgane erfiillbar gewesen wire.

Die Haltung des Okumenischen Rates der Kirchen in den ersten Jahren seines
Bestehens

Der Krieg brach erneut iiber die Vélker herein, alle Versuche, aus christlichem
Geist heraus die Menschheit zur Versohnung zu fithren, hatten sich als illuso=
risch erwiesen. Zum Widerstandsrecht haben sich im Zweiten Weltkrieg einzelne
einflureiche Christen gedufert (z. B. Karl Barth), andere haben ihre Uberzeu=
gung, daf ungerechtes Regime nicht geduldet werden darf, mit dem Leben be-
zahlt. Beim ersten Treffen des Vorldufigen Ausschusses nach dem Krieg im
Februar 1946 in Genf wird eine Botschaft an die Kirchen gerichtet, in der der
zurtickliegende Kampf noch einmal verurteilt wird und in dem die Vereinten
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Nationen als Vermittlerinstanz fiir die Nationen erneut empfohlen werden. Die
atomare Bedrohung verdeutlicht die existentielle Dringlichkeit der Verschnung.
1946 wird die Kommission der Kirchen fiir internationale Angelegenheiten
(KKIA) gegriindet, ein gemeinsames Instrument des ORK und des Internatio=
nalen Missionsrates. Sie basiert personell wie thematisch auf dem Ausschuf
fiir gerechten und dauerhaften Frieden des Bundesrats der amerikanischen Kir=
chen, sie zdhlt zu ihren besonderen Aufgaben den Kontakt mit internationalen
Organisationen, vor allem mit den Vereinten Nationen, und sie sucht auf dieser
Ebene Menschenrechte, Religionsfreiheit und Schutz der Minderheiten zu errei=
chen. Die Kommission zeigt in allen Aulerungen zum mindesten bis 1968, daf
sie der Mittlerrolle der Vereinten Nationen vertraut.

Die KKIA, deren Erklirungen héufig durch den ZentralausschufS oder iiber
eine Vollversammlung groBeres Gewicht erhalten, erfiillt ihre Aufgabe durch
sorgfiltige Vorarbeiten und Untersuchungen. Wenn &kumenische Erklirungen
durch ihre Wahrheit und Weisheit sprechen sollen, dann miissen die Fakten und
Hintergriinde der politischen Konflikte bekannt und verfiigbar sein. Schon die
Stockholmer Konferenz hatte aufgrund dieser Erkenntnis das Internationale
Sozialwissenschaftliche Institut geschaffen. Die KKIA sollte unvoreingenommen
die Griinde fiir Spannungen deuten und die kirchliche Offentlichkeit darauf auf-
merksam machen, um auf diesem indirekten Weg die Politiker zu beeinflussen.
Daneben standen die unmittelbaren, personlichen Kontakte mit internationalen-
Organisationen. Diese Aufgaben konnte die Kommission mit ihrem kleinen Stab
kaum zureichend erfiillen, sie verlief sich in der Vorarbeit auf ihr zugéngliche
Informationen, und die waren zu einer Zeit, zu der der Ostblock praktisch an der
okumenischen Zusammenarbeit iiberhaupt nicht teilnahm, notwendigerweise
einseitig. Die Unterstiitzung der Polizeiaktion der Vereinten Nationen in Korea
(ZentralausschuBsitzung in Toronto 1950) fand heftige Kritik. Hier zeigt sich,
wie die bedingungslose Anerkennung der Vereinten Nationen in die gleiche
Sackgasse fester Kategorien und Ordnungssysteme fithrte wie die frithere Iden=
tifizierung mit der nationalstaatlichen Autoritdt. Von dieser Einseitigkeit hat sich
die KKIA im Laufe der Jahre zunehmend gelost — auch unter dem Einfluff ver=
anderter politischer Verhiltnisse, im Kontakt mit der romisch=katholischen Kirche
und in Hinwendung zu den Problemen der Dritten Welt.

Im Vergleich zu den Jahren nach dem Ersten Weltkrieg mit der tibertriebenen
Friedenshoffnung wirkt nach dem Zweiten die Einleitung der Sektion IV der
Ersten Vollversammlung in Amsterdam 1948 schockierend. Unter dem Eindruck
der Machtverhiltnisse erscheint den Delegierten ,das Morgenrot eines kommens=
den Friedens” geschwunden (Die Erste Vollversammlung, Genf 1948, Sektion IV,
Nr. 1), es werden ,die einfachsten Menschenrechte mit Fiilen getreten”, der
Bericht spricht von ,Erschépfung und Enttiuschung”, vom ysittlichen Vakuum?”,
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von ,Furcht und Bestiirzung”. Nach diesem Auftakt der Frustration wird aber
die Hoffnung auf den Herrscher der Welt gelenkt, und die Christen werden auf=
gefordert, sich in den Dienst des Friedens zu stellen (IV, 6). Die Delegierten
bezeugten ,einmiitig: Krieg soll nach Gottes Willen nicht sein”, und sie be=
griindeten diese Feststellung damit, daf8 Krieg ,heute etwas vollig anderes als
frither” bedeute (IV, 7). Die Teilnehmer erklirten sich gegen die ,herkémmliche
Annahme, dal man fiir eine gerechte Sache einen gerechten Krieg mit rechten
Waffen fiihren” kann, aber die Ausiibung von Gewalt wird doch nicht verurteilt,
wo durch sie Recht verwirklicht werden soll. Es gibt in Amsterdam keine klare
Antwort auf die Frage, ob ,der Krieg heute noch ein Akt der Gerechtigkeit sein”
kann, sondern es werden wieder nur drei Grundhaltungen aufgezihlt, drei mog=
liche Reaktionen des Christen auf die Beteiligung am Krieg. In der Diskussion
hatten die Delegierten keine Ubereinstimmung erzielt. Reihenfolge und Formu=
lierung der drei Positionen entfernen sich etwas von der in Oxford, es bleibt die
kompromifilose Haltung des Pazifisten als dritte Moglichkeit erhalten. Zuerst
nennt der Bericht diejenigen, die ,unter bestimmten Umstinden” in den Krieg
ziehen, obwohl sie einsehen, daff der moderne Krieg ,kein Akt der Gerechtigkeit
sein kann”. Diese besonderen Umstinde werden nicht definiert. Die zweite
Gruppe halt militdrische Mafinahmen fiir das ,letzte Mittel, um dem Recht
Geltung zu verschaffen”. Recht und Gerechtigkeit im persénlichen, sozialen und
politischen Bereich ist der Leitgedanke der Sektion IV, die den Stempel der KKIA
deutlich trdgt. Sofern Veridnderungen notwendig sind, sollen sie ,auf friedliche
und gerechte Weise” erfolgen (IV, 11). Die Delegierten verurteilen ferner ,auf
das schirfste jegliche Art der Tyrannei, die dem Menschen die Freiheit versagt,
sei es auf politischem oder wirtschaftlichem Gebiet” (IV, 13). Uber die Form,
in der die Tyrannei bekdmpft werden soll, schweigt der Bericht. Im Zusammen=
hang mit der kriegerischen Mentalitit ist einmal von geistigem Widerstand die
Rede (IV, 12), den der Christ praktizieren soll. Mit der Frage der Widerstands-
bewegung in den besetzten Gebieten und in Deutschland hat sich die Okumene
offenbar nie auseinandergesetzt. Wieder werden in dieser Sektion entsprechende
internationale Instanzen gefordert, die in Konfliktsituationen sachlich entscheiden
und Einflufl ausiiben kénnen. Die Kirchen sollen solche Schritte durch ihre zwi=
schenkirchlichen Verbindungen und im Rahmen ihrer Offentlichkeitswirkung
unterstiitzen.

In Amsterdam war das Motto der ,verantwortlichen Gesellschaft” mit Gewalt=
anwendung schwerlich zu vereinbaren. Die Kirchen waren im Zweiten Weltkrieg
national viel weniger selbstgerecht als im vorausgehenden, und sie hatten den
Schrecken des Krieges wesentlich intensiver am eigenen Leibe erfahren. Die
Beseitigung der moralischen und materiellen Kriegsschiden stand im Mittel=
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punkt, aullerdem wurde der Christenheit die Problematik der Atombombe be-
wullt. Der Unterschied zwischen konventionellen Kriegen und atomarer globaler
Zerstorung wurde deutlich. Die Welle der ,kleinen Kriege” der Guerrillas war
noch nicht angelaufen, die Biirgerkriege im Zusammenhang mit der Verselbstin=
digung Indiens, Indonesiens, Chinas und der ersten afrikanischen Staaten trugen
noch den Charakter konventioneller Kriege. Was in den Lindern der Dritten
Welt geschah, erschien, wie der Begriff beweist, als nebensichlich, als dritt=
rangig gegeniiber dem Konflikt zwischen Ost und West. Dieser beherrschte auch
das kirchliche Denken.

Von der Zweiten Vollversammlung an tritt die rasche soziale Verinderung in
den Lindern Afrikas, Asiens und Lateinamerikas ins Blickfeld ékumenischer
Studien. Es miissen, so heift es im Bericht dieser Vollversammlung (III, 14c),
Kanile fiir politisches Handeln entwickelt werden, innerhalb derer Vélker ohne
Gewaltanwendung ihre Regierungen dndern konnen. Frieden, d. h. mehr als die
Abwesenheit von Krieg, ist das Ziel, fiir das Christen arbeiten und beten sollen
(IV, 6). Deshalb ist auch die Entwicklung und Annahme von Methoden zur
friedlichen Verinderung bestehender Ungerechtigkeiten fiir die internationale Ord=
nung ebenso wichtig wie wirksame internationale Kontrolle (IV, 13). Gewalt und
Zerstorung werden als von Natur aus bise bezeichnet, Christen miissen sich des=
halb dagegen auflehnen. Aber nach wie vor stehen zwei Wege zum Frieden
nebeneinander, die von Christen anerkannt werden, namlich Pazifismus und die
Uberzeugung, dafl unter bestimmten Umstinden militirisches Vorgehen zu
rechtfertigen ist (IV, 12). Die Alternative wird deutlicher als frither. Riistungs=
beschrinkung und Abriistung werden als christliche Aufgaben bezeichnet. Durch
den Bericht der Vollversammlung wenden sich die Teilnehmer gegen die An=
wendung von Gewalt jenseits der Grenzen (IV, 26b). Auch Hilfe fiir die Unter=
driickten, fiir Fliichtlinge und nicht heimgekehrte Kriegs= und Zivilgefangene,
also die Opfer der Gewalt, wird von der Regierung und internationaler Zusams=
menarbeit — auch der Kirchen — erwartet. Zum ersten Mal wird offizielle An=
erkennung der Kriegsdienstverweigerung gefordert (IV, 45). Auch daf8 regionale
Einrichtungen anerkannt werden, ist neu gegeniiber fritheren Erklirungen. Sie
sollen defensiv angelegt sein, die Vereinten Nationen stirken und den gegen=
seitigen Interessen dienen (IV, 42). Auch der Bericht dieser Vollversammlung
beruft sich in allen politischen Vorschligen auf das Vorbild Christi und sucht
echte Versohnung.

Verdnderungen der 6kumenischen Meinung kénnen, falls sie {iberhaupt még=
lich sind, nicht plotzlich eintreten. In den Berichten der Vollversammlungen,
und wir verlassen uns hier im wesentlichen auf diese allein verbindlichen Quel=
len, sind Beziige auf vorhergehende Berichte iiblich, und selbst wenn nicht wort=
lich zitiert wird, so ist die Nihe unverkennbar. Der Neu=Delhi=Bericht bezieht
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sich in der Sektion ,Dienst” (II) ganz ausdriicklich auf die Zweite Vollversamms=
lung in Evanston, die MaBstibe aufgestellt habe, ,an denen der Christ die poli=
tischen Institutionen messen sollte” (I, 30). Den Vélkern sollte es méglich sein,
ihre ,Regierung ohne Riickgriff auf Gewalt zu indern” (ebda.). Wieder wird die
Gewalt deutlich abgelehnt, wieder wollen die im Okumenischen Rat vereinigten
Kirchen durch pastorale Ermahnung die Mifistinde beseitigen. Der Staat ist zu=
ndchst einmal ein wichtiges Ordnungselement, und deshalb muf der Christ ,dem
Staat gegeniiber grundsitzlich eine positive Haltung einnehmen” (II, 29). Das
brauche sein christliches Urteilen und Handeln nicht einzuschrinken oder zu
korrumpieren. Ein Christ kénne unter jeder politischen Herrschaft leben, obwohl
es Gradunterschiede fiir diese Selbstverwirklichung in den verschiedenen Lindern
gebe. Der Bericht stellt aber auch fest, daf der Christ ,unter jedem politischen
System mit dem Staat in Konflikt kommen” kann (II, 35). Auf der einen Seite
wird der Staat befiirwortet, aber die Kirche wird andererseits aufgefordert, den
einzelnen gegebenenfalls gegen den Staat zu schiitzen. Die Delegierten von Neu=
Delhi erkliren gerade im Hinblick auf die Linder, in denen die Bevélkerung,
oder ein Teil davon, ihres Mitspracherechts beraubt ist: ,Die Anwendung harter
Mafnahmen — unter Einschluff von Massenhinrichtung durch die Regierung,
um die gewaltlose Auflerung von Beschwerden niederzuschlagen, zu der eine
Bevélkerung greift, wenn alle Mittel der politischen Meinungsiuferung verweis
gert werden — kann gar nicht scharf genug verurteilt werden” (II, 37). Im
gleichen Bericht hief8 es vorher, wir diirften ,uns nicht dazu verleiten lassen,
die heute Leidenden auf Wohltaten zu vertrésten, die in ferner Zukunft zu er=
warten sind” (II, 11). Das ist eindeutige Ablehnung der Gewalt, nicht deren
Anerkennung.

Es liegt nahe anzunehmen, daf} die in Neu=Delhi zum ersten Mal beteiligten
Delegierten der russisch=orthodoxen Kirche diese Empfehlungen mit anderen
Vorstellungen begleitet haben als Vertreter von Kirchen anderer Staaten. Die
aktuelle politische Erfahrung ist in solchen Feststellungen, so zeitlos sie sein
mogen, nicht ganz auszuschliefen. Das gilt fiir Amsterdam und die Erkenntnis
der atomaren Bedrohung, fiir Evanston und den Hintergrund von Biirgerrechts=
kimpfen und McCarthyismus, fiir Neu=Delhi mit seiner vorausgehenden Dis=
kussion iiber siidafrikanische Rassenprobleme. Der Bericht dieser Vollversamms=
lung greift aber auch wieder ausdriicklich zuriick auf die Verurteilung des Krieges
in Amsterdam (II, 64) und auf die Forderung der Abriistung.

Seit der Genfer Weltkonferenz von 1966

Die Vorstellung, dal der ORK ein Konzept gewaltsamer Verinderung ver=
treten konnte, geht auf die Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft in Genf
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1966 zuriick. Diese Expertenkonferenz bezog im Unterschied zu fritheren Kon=
ferenzen in weit hoherem AusmaB als je zuvor nichtkirchliche Fachleute und
romisch=katholische Teilnehmer ein. Mit den Ergebnissen dieser inoffiziellen
Konferenz muf gerechnet werden, die amtliche Vollmacht der Teilnehmer ist
hierbei jedoch noch weit geringer als die der Vollversammlungen und Zentral=
ausschuBsitzungen. Fiir den Bericht der Konferenz (Deutsche Ausgabe: Appell
an die Kirchen der Welt, Stuttgart 1967) diirfen die Kirchen nicht korporativ
verantwortlich gemacht werden. Die Konferenz legte die Ergebnisse dem ORK
und dessen Mitgliedskirchen ,zur Erdrterung und zur Durchfilhrung geeigneter
MaBnahmen” vor (Appell, 5. 108). Und doch ist der Bericht dieser Konferenz,
der in der Erwigung wirtschaftlicher und politischer Aktionen spiirbar weiter
geht als Vollversammlungsberichte und der diesen gegeniiber auch eine ge=
nauere fachliche Diktion aufweist, nicht so einseitig fiir Umbruch und Revolu=
tion, wie hiufig vorausgesetzt wird. Von der Genfer Tagung gingen Empfehlun-
gen aus, die in Uppsala auf der Vierten Vollversammlung 1968 von den Kir=
chen angenommen und teilweise in den Sektionsberichten verarbeitet wurden.
Gerade weil die fachgerechte Ausdrucksweise priziser ist, wirkt der ,Appell an
die Kirchen der Welt” — ein vom Verlag gewihlter Titel — noch heterogener als
sonstige dkumenische Erklidrungen. Auch dieser Bericht spiegelt den Prozef der
Meinungsbildung im Schof der Kirche, den er selbst férdern soll. Das gilt be-
sonders fiir eine Definition vertretbarer oder entschuldbarer Gewaltanwendung,.

In der Sektion I itber ,Wirtschaftliche Entwicklung in weltweiter Sicht” wird
angegriffen, daf ,einzelne Gruppen Unzufriedenheit iiber die bestehenden Ver=
hiltnisse schiiren, oder einen vorhandenen oder latenten Unwillen dariiber orga=
nisieren” (I, 49). Dieses Vorgehen wird abgelehnt, aber nicht etwa primir aus
Uberlegungen im Zusammenhang mit Christi Liebesgebot, sondern ,um nicht
Wege beschreiten zu miissen, die mit der angestrebten wirtschaftlichen Gerech=
tigkeit unvereinbar sind”. Auf jeden Fall ist hier, im wirtschaftlichen Kontext,
keine Rede von Anstiftung zum offenen Aufruhr. Die Kirchen sollen erzieherisch
zur Neuformierung des politischen Willens beitragen, um so das von ihnen jeher
verfolgte Ziel der Gerechtigkeit als Vorstufe der Liebe zu erreichen.

Im Mittelpunkt der Sektion IT ,Wesen und Auftrag des Staates in einer Zeit
des Umbruchs” steht die Macht, die vom Staat ausgeht. Christen sollen den
rechten Gebrauch dieser notwendigen Macht fordern, die natiirlicherweise auch
dem Miflbrauch unterworfen ist (II, 4). Breite Strecken dieses Sektionsberichts
lesen sich wie offizielle dkumenische Erklarungen, es gibt nur bescheidene An=
sitze dazu, die Gewalt des Staates ausdriicklich einzuschrinken. Gedanken und
Formulierungen sind im ORK durch dessen Kommission fiir internationale An=
gelegenheiten bekannt, die sich an bestehenden Krifteverhaltnissen orientiert.
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In der Definition staatlicher Macht spielen wirtschaftliche Gesichtspunkte eine
Rolle, er hat ,Recht und Pflicht . .., die Wirtschaftspolitik zu steuern” (II, 16).
Auch hinsichtlich der Forschung und sonstigen staatlichen Planung erscheint das
Urteil der Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft fast allzu positiv.

Fragend setzt sich der Bericht mit der christlichen Rolle in der Gestaltung des
Rechts auseinander. Sollen Christen nur konventionelle Antworten geben,
sollen sie sich an die ,erlassenen konventionellen Eigentumsgesetze” halten?
Sollen sie es sogar dann tun, wenn in verfassungsmifligem oder gesetztem
Recht keine Vorkehrungen fiir grundlegende Verdnderungen getroffen sind?
»Viele Christen sehen nicht nur, daf3 solche revolutiondren Handlungen, die von
anderen unternommen werden, zu entschuldigen sind, sondern sie erkennen es
als ihre Pflicht, aktiv mitzumachen” (II, 29). Diese Formulierung wird hiufig als
Unterstiitzung des Umbruchs betrachtet, wihrend sie doch nur zeigt, wie die
Konferenzteilnehmer mit der Abgrenzung des Erlaubten ringen. Es wird von
einem ,Recht der Revolution” gesprochen, man unterscheidet zwischen der schp=
ferischen und schiitzenden Funktion des Rechts und fragt nach deren Verhiltnis
zueinander. Es werden aber nur Fragen gestellt, keine Regeln, keine Antworten,
keine Anweisungen gegeben. ,Ist es je zu rechtfertigen”, heiflt es ganz spiirbar
reserviert, ,wenn Christen sich nicht nur an gewaltsamen politischen oder an=
deren sozialen Umstiirzen, die gegen die Gesetze des Staates gerichtet sind,
beteiligen, sondern sogar Initiative dafiir ergreifen?” Daf3 diese Fragen iiber=
haupt inoffiziell gestellt werden, ist erstaunlich und zeigt die Verdnderung der
letzten fiinfzig Jahre, aber sie bieten keine neuen Handlungsnormen, sondern
stellen nur die alten in Zweifel.

Die erhebliche Ausweitung der okumenischen Bewegung hat die Entscheidung
itber berechtigte Auflehnung erschwert. Zwar ist der Staat nicht mehr die letzte
richterliche Instanz, zwar identifizieren die Teilnehmer Gottes unsichtbare Ord=
nung nicht mehr unmittelbar mit der greifbaren des Staates, aber es gibt auch
(noch) keine Mafstibe fiir eine dem Christen erlaubte Aktion. Das Recht des
einzelnen soll gewahrt sein, die Individualsphére soll geschiitzt werden, der
Mensch soll menschenwiirdig leben und sich selber verwirklichen kénnen. Staat
und Kirche sind, je fiir sich, fiir den einzelnen da. An die Christen werden
Forderungen und Fragen gestellt, die sie verantwortlich erfiillen und beantworten
sollen. Die entscheidende Frage ist und bleibt nicht nur das Motiv seines Han=
delns, sondern — wie es in dem Abschnitt ,Gewaltlosigkeit und Gewalt”
(11, 83—85) heiit — die ,Methoden seines Widerstandes, die ein Christ zu Recht
anwenden darf”. Von Christen wird gefordert, nach ,friedlichen und verantwort=
lichen Formen des Handelns in der Gesellschaft zu suchen”. Gewaltlosigkeit sei
eine Methode, die der Christ kennen und beharrlich anwenden solle, Gewalt
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kénne nur als eindeutig letzter Ausweg offenbleiben. Sie miisse ,als eine letzte
Mbglichkeit betrachtet werden, die nur in aufergewdhnlichen Situationen ge=
rechtfertigt ist”. Angesichts ihres revolutiondren Engagements wissen Christen
nicht, wie sie sich entscheiden sollen, sie ,warten mit unruhigem Gewissen auf
das Verstindnis und die Fiihrung der Kirche” (S. 171: II, 83—85). Die Konferenz
fordert, daB sich die Kirchen mit der Problematik der Gewaltanwendung aktiv
und theologisch auseinandersetzen und MaBstibe entwickeln, die einerseits der
Forderung der Gerechtigkeit als einer Vorstufe von Liebe entsprechen, anderer=
seits aber vor allem die Versohnung zum Ausdruck bringen, die Christus gelebt
und gelehrt hat. Die Vierte Vollversammlung in Uppsala gibt darauf ebenfalls
keine eindeutige Antwort, ja sie nimmt wieder eine vorsichtigere Haltung ein.

Die Vierte Vollversammlung beschiftigt sich mit dem Problem der Verdnde=
rung der bestehenden Machtverhiltnisse in den Sektionen III und IV, d. h. ein=
mal unter vorwiegend wirtschaftlichen, zum anderen unter politischen Gesichts=
punkten. In der Sektion III werden in der Untersektion ,Politische Bedingungen
der Weltentwicklung” ein ,Programm zur gerechten Neuverteilung des Eigen=

tums* gefordert sowie ,eine revolutionire Neugestaltung der Sozialstrukturen”
(111, 15).

Der Begriff der Revolution, von Lateinamerikanern und anderen Vertretern der
Entwicklungslinder und von nordatlantischen Progressiven auf und seit der
Genfer Konferenz gern und oft angewandt, lost bei Kirchenfiihrern Europas und
Nordamerikas unbehagliche Erinnerungen aus. Die Franzosische und die Russi=
sche Revolution sind fiir europiische und selbst fiir die weniger historisch be=
stimmten amerikanischen Vorstellungen noch immer furchtbare Erfahrungen
reiner Unmenschlichkeit, die auch angesichts jiinigerer und vielleicht schrecklicherer
Ereignisse nichts von diesem beispielhaften Charakter eingebiifit haben. In beiden
Fillen richteten sich die revolutioniren Krifte auch gegen die Kirche, proklamier=
ten Atheismus und enteigneten die kirchlichen Giiter. Die grofe Revolution dieses
Jahrhunderts war auferdem mit viel Leiden fiir die Geistlichkeit verbunden. Die
Franzosische Revolution, ein Ausdruck der Aufklirung, hat in der sikularen
Geschichtsschreibung lingst positive Ziige angenommen, aber Revolution bleibt
im kirchlichen Unterbewufltsein nach wie vor ein schockierender Ausdruck. Ge=
fiihlsmaRig und weil sie davon abhingig sind, identifizieren sich die Vertreter
der institutionellen Kirche noch immer weitgehend mit nationalen Regierungen
als dem Ausdruck einer verliflichen Ordnung, und die 6kumenische Erfahrung
ergibt erst allmihlich eine andere politische Perspektive.

Diese Beziehung und das Gesprich seit 1966 sind vorauszusetzen, wenn Sek=
tion III in Uppsala feststellt, da revolutiondre Verinderungen ,moralisch ge=
sehen zweideutig” sind (II, 15). Das mag allzu vorsichtig klingen, distanziert
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sich aber von dem, was nach der Genfer Weltkonferenz so einseitig und damit
irrefithrend als ,Theologie der Revolution” bezeichnet wurde und was den ORK
von da an bis hinein in die jiingste Erkldrung iiber den Rassismus belastet. Was
sachlich fiir die Kirchen aber einigermaflen verbindlich ist, steht nicht im Bericht
der Genfer Konferenz, sondern im ,Bericht aus Uppsala”, und dort werden die
Kirchen aufgefordert, zur ,Entwicklung einer Strategie von Revolution und zu
sozialem Umbruch ohne Gewalt beizutragen” (III, 15). Dabei wird deutlich ge=
sagt, daff Revolution ,nicht mit Gewalttitigkeit gleichgesetzt werden darf”
(ebda.). Die Delegierten fordern die Mitgliedskirchen auf, schipferisch an einer
gerechten Neuordnung der Verhiltnisse dort zu arbeiten, wo die bestehenden
Formen Menschen unterdriicken oder unwiirdig behandeln. Das soll vorwiegend
durch Beeinflussung der 6ffentlichen Meinung geschehen (111, 19), vor allem aber
durch den Einfluff in Predigt, Unterricht und theologischer Ausbildung. Gewalt
wird abgelehnt.

Die Sektion IV steht in Uppsala bezeichnenderweise unter der Prioritit der
Gerechtigkeit vor dem Frieden, der Sektionsbericht heiflt: ,Auf dem Wege zu
Gerechtigkeit und Frieden in internationalen Angelegenheiten”. Der Sektions=
bericht schlieft sich an die Erklirung von Amsterdam an und verurteilt den
Krieg als politisches Mittel, weil er unvereinbar sei mit Christi Lehre und Vor=
bild. Es ist aber in erster Linie Pflicht der Regierung, den Krieg zu verhindern.
Nach wie vor besteht in Uppsala die Meinungsverschiedenheit zwischen den
absoluten Pazifisten und den Friedenswilligen, die begrenzte Gewaltanwendung
tiir unumginglich halten. Die Vierte Vollversammlung fordert fiir den Fall einer
kriegerischen Auseinandersetzung, dafl wenigstens der Kampf auf die militirische
Ebene beschrinkt bleibt (IV, 14). Durch militirische Macht allein kénne keine
neue Ordnung geschaffen, sondern eher dadurch verhindert werden. Die Dele=
gierten von Uppsala befiirworten nicht nur die Kriegsdienstverweigerung, son=
dern auch zivilen Ungehorsam, wenn Menschen an der Herstellung von Massen=
vernichtungsmittel beteiligt werden sollen (IV, 21). Auch eine selektive Kriegs-
dienstverweigerung, d. h. die Weigerung, an einem bestimmten Krieg mitzu=
machen, soll anerkannt werden. Gegeniiber frither bedeutet dies eine erweiterte
Entscheidungsfreiheit fiir den Christen.

Im Zusammenhang mit der wirtschaftlichen Gerechtigkeit — Sektion IIT und
IV iiberschneiden sich thematisch in diesem wie in anderen Punkten — wird in
Sektion IV die ,Zuflucht zur Gewalt” als Verzweiflungsakt und als ,letzter
Ausweg” betrachtet. Die wirtschaftliche Ungerechtigkeit fordere zur Gewalt, zum .
Aufruhr heraus. Die Vollversammlung hlt , Gewalt und passives Nichthandeln”
unter solchen Bedingungen fiir gleichermaflen verwerflich. Sie fordert Anderun=
gen der Lebensbedingungen durch gewaltlose Mafnahmen (IV, 30). Es ist inter=
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essant festzustellen, daf die weitergehenden Formulierungen, die eine Anwen=
dung von Gewalt nahelegen oder auch als Entschuldigung herangezogen werden
kénnten, im Zusammenhang mit wirtschaftlichen Gesichtspunkten geéuBert wer=
den. Auf politischem Gebiet wird auch in Uppsala nach wie vor von der Vor=
stellung ausgegangen, dafl durch die Instrumente der Vereinten Nationen Nor-
men geschaffen wurden, die sich weltweit durchsetzen lassen und die Anwendung
von Gewalt iiberfliissig machen. Das Thema ist aber nicht ausfiihrlich behandelt,
es verschwindet hinter dem dominierenden Thema der Entwicklungshilfe, dem
sich auch die Gewaltanwendung unterordnet.

Zusammenfassung

Mit dem Thema der Gewalt oder der Gewaltlosigkeit hat sich die 6kumenische
Bewegung immer auseinandergesetzt, hat aber bis heute nicht die eindeutige
Formulierung gefunden, die nach weitgehender Ubereinstimmung im Evangelium
Christi begriindet liegt. Okumenische Erkldrungen sind ein Kompromif}, sie
bleiben auf halbem Weg stehen, sie suchen zunichst einmal Gerechtigkeit. Um
diese Gerechtigkeit einzelnen und Vélkern zugute kommen zu lassen, werden
bestimmte Schritte befiirwortet, die je nach den Zeitumstinden andere Schwer=
punkte erkennen lassen. Folgende Grundgedanken sind zu erkennen:

1. Die Kirche soll sich fiir weltweite Gerechtigkeit einsetzen, und diese Ge=
rechtigkeit mufl mit rechten Mitteln verwirklicht werden.

2. Gewaltlosigkeit wird als rechtes Mittel angesehen, stellt aber nicht die
einzige Methode dar. Sie wird vor allem in den Fillen unwirksam, in denen
wirtschaftlicher Druck ausgeiibt wird.

3. Der Staat besitzt die legitime Gewalt und mufl anerkannt werden. Christen
sollen auch in ihnen feindlichen Systemen politisch mitarbeiten, um so die Ver-
hiltnisse gewaltlos zu dndern. Von einer Auflehnung der Kirche gegen den
Staat ist nicht die Rede, aber der einzelne kann sich unter bestimmten, nicht
niher definierten Bedingungen gegen den Staat auflehnen.

4. Gewalt hat den Charakter einer letzten Moglichkeit und mufS bei einzelnen
wie in internationalen Konflikten als Verzweiflungstat betrachtet werden. Ges=
walt ist von denjenigen, die einen anderen Standpunkt vertreten, in Grenzféllen
entschuldbar.

5. Revolution wird zunichst nicht als blutige Aktion verstanden, sondern als
Druck auf die bestehenden Machtverhiltmisse und als deren Verdnderung.

6. Die Kirchen werden aufgefordert, MaBstibe zu entwickeln, nach denen sich
der einzelne richten kann. Diese Forderung zwingt die Kirchen, sich mit dem

25



Problem stindig und nicht von oben herab zu beschiftigen und Zweifelsfille
menschlicher Entscheidung zu verstehen und zu entschuldigen.

Im Verlauf der ersten Jahrzehnte der 6kumenischen Bewegung wandelt sich
das Verhéltnis zum Staat und zum einzelnen. Das Schwergewicht verlagert sich
von der vollstindigen Identifizierung mit dem Staat zu einer Anerkennung einer
bestehenden Macht. Der Staat reprisentiert die Ordnung, in der der Christ lebt.
Die Beurteilung des Vélkerbunds und der Vereinten Nationen differiert zwar in
diesen Jahren hinsichtlich ihrer Wirksamkeit, aber die iibernationalen Organi=
sationen werden grundsitzlich immer von der dkumenischen Bewegung aner=
kannt und als Instanzen verstanden, die im politischen Bereich Gewaltanwendung
unndtig machen. Daraus erklirt sich die merkwiirdige Einseitigkeit, daf Gewalt
vorwiegend gefordert wird, um wirtschaftliche Anspriiche durchzusetzen. Selbst
die Drohung mit Gewalt wird auf staatspolitischer Ebene abgelehnt, weil die
Vereinten Nationen Ordnung schaffen kénnen. Das politische Widerstandsrecht
ist nur angedeutet, was angesichts der Widerstandsbewegung des Zweiten Welt=
kriegs verwundern kénnte. Aber die Auflehnung dieser Jahre war eher die von
einzelnen Christen — selbst in hohen kirchlichen Positionen — als die gemein=
same Bewegung von Kirchen. Erst in Uppsala wird unter dem Einflufl des Viet=
namkriegs auf inneren Widerstand nachdriicklich hingewiesen.

In allen Erkldrungen urteilt die 6kumenische Bewegung bisher vom Gesichts-
punkt des Staates her, nicht von dem des einzelnen Christen. Zwar wird die Not
des Einzelchristen zunehmend anerkannt, aber die ordnende Macht des Staates
wird hingenommen, mit der die Kirche mehr oder weniger verbunden ist. Schon
allein um der Gerechtigkeit willen, die allein unter einer gewissen verlalichen
Ordnung moglich ist, wird offene Gewalt als gefihrlich betrachtet und nicht
generell in Gkumenischen Erklirungen geduldet. Von einer Hinwendung zur
Gewaltlosigkeit als politischem Prinzip kann allerdings auch nicht gesprochen
werden. Es bleibt vor allem dem einzelnen Christen iiberlassen, sich nach Fin=
schatzung der Lage und im Lichte seiner christlichen Uberzeugung zu entscheiden.
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Das katholische Priesterbild im Wandel

VON LAURENZ VOLKEN

L.

Schon seit lingerer Zeit schwelte eine Identititskrise des katholischen Priesters.
Nun ist sie offenbar.

1. Die Menge der Biicher und Artikel, die sich mit Fragen des katholischen
Priestertums befassen, wird uniibersehbar. Das zweite Europdische Bischofs=
symposium in Chur vom 7.—10. Juli 1969 hatte als Forum des gegenseitigen
Meinungsaustausches folgendes Thema: Der Priester in der Welt und in der
Kirche von heute. In seiner SchluBansprache forderte Kardinal L. J. Suenens mehr
Vertrauen in die Uberraschungen des Heiligen Geistes, dessen Wirken nicht durch
ein historisch fixiertes Priesterbild paralysiert werden diirfe. Christus habe bei
der Griindung seiner Kirche weder die Strukturen noch die Ausiibungsweise des
Priestertums festgelegt. Nicht das Priestertum selbst, sondern lediglich dessen
uniforme Auspriagung wiirden von einem Teil des Klerus angefochten.

Am 11. Nov. 1969 verabschiedete die deutsche Bischofskonferenz eine von
fithrenden Theologen griindlich vorbereitete achtzigseitige biblisch-dogmatische
Handreichung: ,Schreiben der deutschen Bischofe iiber das priesterliche Amt”.
Dieses Schreiben der Bischdéfe — es wird hier mit der Abkiirzung SB zitiert —
geht von der Feststellung aus: Auch im innerkirchlichen Raum stellen manche
die Notwendigkeit, ja die Berechtigung des priesterlichen Amtes in Frage; fiir
Priester kann das zum Lebensproblem werden, und junge Menschen fragen sich,
ob es heute iiberhaupt noch Sinn hat, Priester zu werden (SB 5). Wir erleben
heute im Erscheinungsbild des Priesters einen ,tiefgreifenden Wandel” (SB 76).
Es ist deshalb nicht erstaunlich, daf Paul VI. fiir die Tagesordnung der nichsten
Sitzung der Bischofssynode in Rom im Herbst 1971 das Thema ,Amtspriester=
tum” vorgeschlagen hat.

2. Wie kam es zu dieser Situation? Vor allem durch die folgenden drei Tat=
bestéinde. Der erste gehort zum innerkirchlichen Bereich: Das Zweite Vaticanum
hat sich darauf konzentriert, sich klar zu werden iiber das Verstindnis der Kirche.
Die wichtigsten Erkenntnisse, zu denen es kam, waren diese: Nicht der Klerus,
die geweihte Priesterschaft, ist zunéchst und zutiefst Kirche, sondern die ganze
Gemeinschaft der Getauften als Volk Gottes; sie ist nicht eine fiir sich lebende

27



vollkommene Gesellschaft (societas perfecta), sondern in Christus das Heils=
sakrament fiir die ganze Menschheit. Das Konzil hat es nicht unternommen, diese
Grunderkenntnisse folgerichtig auf die Theologie des Priestertums anzuwenden.
In ihm wurde iiberhaupt der Priester zwischen den Bischéfen und Laien=Priestern,
an deren Funktion und Aufwertung man viel dachte, beinahe theologisch auf=
gerieben. Was es unterliefS, wird nun nachgeholt im breiten Forum der Kirche.

Ein zweiter Tatbestand wirkte von auflen her auf das iiberkommene Priester=
bild ein. Es ist der Trend zum Demokratischen und zur , Weltlichkeit der Welt”.
Fiir ihn bleibt kein Sinn mehr fiir einen Mann, der seinsmifig sakral und vom
Zeitalter des Feudalismus und des Absolutismus geprigt erscheint. Wir Christen
leben in einer Zeit der Aufklirung, die radikaler zu sein scheint als die des
18. Jahrhunderts. Die Welt wird ,umgedeutet”. Der Grund hierfiir liegt in der
Sikularisierung. Diese hat aber keine primir religitse Ursache, dafiir aber sekun=
dadr religitse Folgen.! Das gilt auch fiir das katholische Priesterbild.

Als dritter Tatbestand seien die Folgen der §kumenischen Offnung Roms er=
wihnt. Dazu gehort die Aussage des Kardinals Willebrands in Evian, katho=
lischerseits seien Forderungen eingeldst worden, die unter anderem von Martin
Luther ausgesprochen worden sind.? Das gilt auch — und wird wohl noch gelten
— fiir das Priestertum. Allerdings kann sich das nicht auf Aussagen des jungen
Luther wie die folgenden beziehen: ,was aufl der tauff krochen ist, das mag sich
rumen, das es schon priester, Bischoff und Bapst geweyhet sey, ob wol nit einem
yglichen zymt solch amt zu uben”;® die Priesterweihe ist kein Sakrament, sondern
ein kirchlicher Ritus wie die Weihe des Wassers oder des Salzes, der hochstens
dazu dient, in der Kirche Prediger auszuwihlen; der Dienst am Wort: das macht
den Priester und den Bischof aus.*

Gegen derartige Lehren nahm das Konzil von Trient Stellung.
Besonders bezeichnend sind die folgenden Canones:

Can. 1. Wer sagt, im Neuen Bund gebe es kein sichtbares und #ufSeres Priester=
tum oder keine Vollmacht, den wahren Leib und das Blut des Herrn zu konse=
krieren (der Sinn dieses Wortes schliefit hier eine Verwandlung ein) und darzu=
bringen (offerri), Siinden zu vergeben und zu behalten, sondern nur das Amt
und den blofen Dienst an der Verkiindigung des Evangeliums, oder daB8 solche,
die nicht predigen, iiberhaupt keine Priester seien: der sei ausgeschlossen!

Can. 2. Wer sagt, die Priesterweihe oder die Heilige Weihehandlung sei nicht
ein wahres, eigentliches, von Christus, dem Hermn, eingesetztes Sakrament, son=
dern menschliches Machwerk, von Minnern ersonnen, die nichts von kirchlichen
Dingen verstanden, oder sie seien nur eine bestimmte duflere Form, Diener des
Wortes oder der Sakramente auszuwiéhlen: der sei ausgeschlossen!®

Das Konzil von Trient ging nicht darauf aus, eine vollstindige Lehre iiber das

28



Priesteramt zu entwickeln, wobei das mit den Reformatoren Gemeinsame zur
Geltung gekommen wire. Sein erklirtes Ziel: die Abwehr reformatorischer Irr=
tiimer® wurde so verfolgt, daf8 z. B. positive Ausfithrungen iiber das allgemeine
Priestertum’ und die Verkiindigung,® die trotzdem in die Entwiirfe hineinkamen,
schlieBlich fallen gelassen wurden.

3. Der genannten Aussageintention des Konzils von Trient schenkt die nach=
tridentinische Schuldogmatik keine Beachtung, sondern fafit seine definitiven
Texte als erschopfende Sachdefinitionen iiber das Wesen des Priestertums auf.
So versteiften sich einige, schon seit dem Mittelalter iibertonten Ziige des Prie=
sterbildes, das dann weithin bis in unser Jahrhundert, offiziell bis zum letzten
Konzil, bestimmend blieb. Der ganze Denkhorizont, das systematische Geriist
fir die Erorterung des Priestertums, war von Trient her vorgegeben und nor-
miert. Dogmatische und kanonistische Fragen waren in diesem Horizont ver=
mischt, und so engte man sich auf einen stereotypen Themenkatalog ein. Dieser
kreist durchweg um folgende Fragen: Was bewirkt die Ordination in der Person
des Empfingers? Mit welchen Pridikaten miissen die personliche Wiirde und die
juridisch verstandenen Vollmachten umschrieben werden, die dem Empfinger
seinserhohend und unveriuBerlich zukommen? Das Priesterbild war zutiefst be=
stimmt von einer isolierten und abstrakten kultischen Auszeichnung: Der Priester
war der Mann der Sakramente.

Dieser Mann unterscheidet sich aufgrund der Ordination seinsmifBig und durch
ein unausldschliches Merkmal von den anderen Christen. Er ist mit iibernatiir=
lichen Vollmachten ausgestattet. Er identifiziert sich weithin mit seinem Amt.
So wird seine Person oft so vom Amt geprigt, dafl von vornherein die Gefahr
der Selbstentfremdung fiir seine Person sowie Verarmung und Verengung fir
sein Amt besteht. Er sondert sich ab, nicht nur durch besondere Kleidung, sondern
auch durch Verzicht auf das Erwerbsleben und auf die Ehe. Soziologisch gesehen
gehort er zu einem eigenen Stand der biirgerlichen Gesellschaft, der Privilegien
und biirgerliche Sicherungen genieBt. In diesen Stand kommt er durch eine lange
Ausbildung in einem vom Konzil von Trient verlangten Seminar, in dem ein
klosterlich=zonobitischer Lebensstil herrscht. So lebt denn auch der Weltpriester
weithin wie ein Moénch; er ist zum tiglichen Breviergebet verpflichtet, das aus
den Klostern stammt. Offentliche Theater sind ihm kirchenrechtlich untersagt.?

Die Arbeiterpriester von Frankreich lebten und leben nicht nach diesem Bilde;
das Konzil setzte Voraussetzungen zu dessen Verdnderung, und die deutschen
Bischéfe erklarten 1969: ,Immer und unvermeidlich muf3 die Kirche ihr Wesen
unter verschiedenen Bedingungen verwirklichen, wobei zeitbedingte Elemente in
ihre Wirklichkeit eingehen. Deshalb ist bereits im Neuen Testament ein Gestalt=
wandel der Amter zu beobachten. So kinnen auch wir die geschichtlich bedingte
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und variable Gestaltwerdung der Kirche und des kirchlichen Amtes nicht ver=
meiden. Stets sind wir aufgerufen, in der geschichtlich variablen Gestalt durch
Besinnung auf den Ursprung diesen selbst deutlich zu machen. Wir wollen diese
Besinnung in der Bereitschaft anstellen, auch kritische, unser bisheriges Ver=
stindnis korrigierende Einsichten anzunehmen, damit das Priestertum in unserer
Gegenwart eine solche Gestalt erhilt, daf} es seine notwendige Aufgabe in der
Kirche und fiir die Welt erfiillen kann.“*°

il

Der ,Gestaltwandel” des Priesters ist Tatsache und Forderung. Die Frage ist
nun: Worin besteht er? Diese Frage kann hier im Rahmen eines Artikels nur
teilweise beantwortet werden, und zwar so, dafl grundlegende Ansitze dieses
Wandels aufgezeigt und ihre hauptsichlichen Folgen angedeutet werden.

1. Der erste Ansatz besteht in der christologischen Grundlage des Priestertums.
Jede theologische Bestimmung dieses Priestertums mufl von der eindeutigen
Aussage der Schrift ausgehen, daf es nur einen Hohen Priester, den einzigen
Mittler zwischen Gott und den Menschen gibt (Hebr. 9, 11. 15; 1. Tim. 2, 5).
Es fallt auf, daf im Neuen Testament mit dem eigentlichen Ausdruck fiir den
Priester: iereus, auler den jiidischen und heidnischen Priestern nur Jesus bezeich=
net wird; wer unter den Christen ein priesterliches Amt bekleidet, wird dort nie
iereus genannt. Christus ist aber iereus ,nach der Ordnung des Melchisedech”,
also nicht so wie die anderen jiidischen Priester. In ihm ist das Priestertum Wirk=
lichkeit geworden; in ihm ist das Versshnungsopfer vollzogen (1. Kor. 5, 7;
Kol. 1, 20). Er ist gekommen, das Reich Gottes zu verkiinden, zu bringen und
deshalb zu dienen und sein Leben hinzugeben ,fiir viele” (Mark. 10, 45). So
steht denn dieses fest: durch Christus ist alles alttestamentliche Opferwesen
und Priestertum erfiillt und endgiiltig abgel6st.!!

Bezeichnend ist es hierfiir, dal er nicht aus dem Priesterstande seines Volkes
hervorgegangen ist; religionsgesetzlich war er ein Laie. Als Priester hatte er
seinen Altar nicht im Tempel: Er hat ,aufSerhalb des Tores gelitten” (Hebr.
13, 12); sein Opfer vollbrachte er nicht in einem abgegrenzten, sakralen Bereich,
sondern in der Offentlichkeit und Alltiglichkeit der Welt. Nicht nur in der Syna=
goge verkiindete er sein Reich, sondern auch und vor allem im Freien, und zwar
in Bildern und Gleichnissen, die er durchwegs dem profanen Bereich entnahm.

Gibt es also im Grunde den christlichen Priester nicht? Doch, aber nicht als
eine in sich stchende, sondern auf eine von vornherein andere, nimlich auf
Christus bezogene Wirklichkeit. Er ist der gottberufene Diener Christi. Nicht
umsonst umschreibt das Zweite Vatikanische Konzil an entscheidender Stelle das
Priestertum in diesem Sinne mit der Schriftstelle, die iibrigens Luther in dieser
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Sache am meisten anfiihrte: ,So halte man uns fiir Diener Christi und Verwalter
der Geheimnisse Gottes” (1. Kor. 4, 1).12

Im Neuen Testament heifien jene, die das priesterliche Amt haben, nicht sakral:
iereis. Um sie zu bezeichnen, werden dort Ausdriicke profaner Herkunft ge=
braucht wie: Diener, Altester, Aufseher. Auch wenn sie Leitungsfunktionen aus=
tiben, ist fiir sie das Dienstverhiltnis wesensbestimmend. Der Diener ist person=
haft das, was im nichtpersonalen Bereich Instrument genannt wird. Das Instru=
ment ist nur von dem her zu verstehen, der es gebraucht. So kann Karl Rahner
vom Priester sagen, ,dafl er in einem wahren Sinn nur das Instrument dieses
einen, bleibenden Hohenpriesters Jesus Christus ist”.'® Er ist Priester ,nach dem
Bilde Christi des hdchsten und ewigen Priesters”, und in der Eucharistiefeier
handelt er in seiner Person: in persona Christi.** Kurz: ihm ist der ,Dienst der
Versohnung” anvertraut (2. Kor. 5, 18).

2. Wie der christologische, so korrigiert auch der neue ekklesiologische Ansatz
die allzu individualistische Prigung des iiberkommenen Priesterbildes. In der
Schultheologie der letzten Jahrhunderte erschien der Amtspriester durchwegs als
eine Gestalt, die gegeniiber und iiber den andern Christen stand. Dieser verstand
auch gerne seine Vollmacht als Macht. So kam es zum weitverbreiteten, heute
stark verurteilten klerikalen Machtmifbrauch. Nun wird festgestellt: ,Mit der
Zeit stellt sich vor allem die ekklesiologische Ortlosigkeit des ,Presbyters’ als
Hauptmangel der nachtridentinischen Theologie heraus” (SB 55). Das Zweite
Vatikanische Konzil gab dem Priester eine grundsitzliche ekklesiologische Orts=
bestimmung (SB 58).

Um diese Ortsbestimmung wahrzunehmen, geniigt ein Hinweis auf zwei
theologische Gegebenheiten, die neu ins BewuBtsein der Kirche getreten sind.
Erstens: die Kirche, nicht der einzelne, ist primadr der Adressat der Teilnahme
am Priestertum Christi. Priesterlich in erster Linie ist das Volk Gottes als Ganzes,
das heiflt: wir brauchen dabei noch nicht den Unterschied zwischen einem all=
gemeinen und einem besonderen Priestertum wahrzunehmen. Weil dem so ist,
hat man auch immer grundsitzlich jedem Christgldubigen die Ermichtigung zu=
erkannt, taufen zu konnen, das heiflt den wichtigsten Akt des Heilsdienstes am
anderen Menschen zu vollziehen.'* Es ist in diesem Zusammenhang interessant
festzustellen, dafl dort, wo vom Priestertum des ganzen Gottesvolkes die Rede
ist, der eigentliche Ausdruck fiir Priestertum: ierateuma gebraucht wird und da8
diese Stellen, vor allem das Schriftwort 1. Petr. 2, 9 vom ,koniglichen Priesters
tum” aller, das fiir Luther in unserer Sache ein Schliisselwort war, vom Zweiten
Vatikanischen Konzil an wichtigen Stellen fiir das Priestertum aller Getauften
ausdriicklich zitiert wird.!

Zweitens wird das allgemeine Priestertum, das nun vom Konzil besser das
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gemeinsame (commune) genannt wird, nicht mehr wie frither so oft als klar
begrenzte Teilnahme am besonderen Priestertum, sondern direkt von Christus
und der Kirche selber her verstanden: ,Durch die Wiedergeburt und die Salbung
mit dem Heiligen Geist werden die Getauften zu einem geistigen Bau und einem
heiligen Priestertum geweiht.”!® Bevor es im Konzil zu solchen Texten kam,
mufiten Versuche, das allgemeine Priestertum als ,anfingliches”, ,gewisses”,
Juneigentliches” zu verstehen, abgelehnt werden. K. Rahner kann denn auch
kurz und klar schreiben: ,Das allgemeine Priestertum ist nicht eine vom Amts=
priestertum in metaphorischer Verdiinnung abgeleitete Grofle, sondern der tra=
gende Grund eben dieses Priestertums.”?” Es trigt das Amtspriestertum und nicht
umgekehrt.

Drittens ist das Priesteramt fiir das Ganze der Kirche da; es ist gerade auch
deshalb ,Dienst” (Ministerium, so heifft es nun durchwegs) am Heil des Volkes
Gottes.'® Jedenfalls ist und bleibt der Amtspriester von einzigartiger Bedeutung
fiir die Kirche. IThm steht es zu, das priesterliche Volk heranzubilden, und er
vollzieht in der Person Christi das eucharistische Opfer und bringt es im Namen
des ganzen Volkes dar.!?

3. Diese und #hnliche Konzilsaussagen zeichnen die Wesensziige des Priesters
von seinen Aufgaben her, soweit sie den ,traditionellen” drei Amtern Christi:
Lehramt, Hirtenamt, Priesteramt entsprechen. Der neue Stellenwert, den die eine
dieser Aufgaben gegeniiber den anderen erhilt, zeigt auf eine andere Art, wie
das Priesterbild sich wandelt. Im Dekret iiber Dienst und Leben der Priester
(Nr. 4) erklirt das Konzil: ,Da niemand ohne Glaube gerettet werden kann, ist
die erste Aufgabe des Priesters als Mitarbeiter der Bischofe, allen die frohe Bot=
schaft zu verkiinden, um so in der Erfiillung des Herrenauftrags: ,Gehet hin in
alle Welt, und verkiindet das Evangelium allen Geschopfen’ (Mark. 16, 15) das
Gottesvolk zu begriinden und zu mehren.” Hieraus — erst recht im Zusammens=
hang mit dem Kontext — erhellt, daff diese Verkiindigung im radikalen und um=
fassenden Sinn Heilsdienst ist, was mehr heif3t als einfach ,Predigt”.

Ausfiihrlicher und nuancierter duflert sich hieriiber das eingangs genannte
Schreiben der deutschen Bischife. Es betont wie das Zweite Vaticanum die hohe
Bedeutung der Leitungsfunktion in der Eucharistiefeier. Sie, mit der in ihr be=
schlossenen Konsekrationsvollmacht, nimmt in der Gesamtaufgabe des Priester=
tums einen ,hervorragenden Rang” ein (SB 70), deren Vollzug in ihr den dich=
testen Grad der Aktualisation findet (SB 72). Das Schreiben geht aber in dem
Sinne weiter als das Konzil, als es einerseits in aller Deutlichkeit Abstand nimmt
von der geschichtlich erwiesenen Uberbetonung der kultischen Aufgabe des Prie=
sters und andererseits die Verkiindigungsaufgabe den Stellenwert der Verkiindi=
gung stirker hervorhebt.

52



So stellt es einerseits fest: Das spezifische Priesteramt erschdpft sich nicht in
den kultisch=sakralen Aufgaben: ,Auftrag und Vollmacht des Priesters sind mit
der Vollmacht zur Feier der Eucharistie und zur Spendung der Sakramente nicht
hinreichend beschrieben” (SB 8, 33). ,Im Neuen Testament ist nicht ausdriicklich
gesagt, daf die Amtstriger auch fiir kultisch-sacerdotale Aufgaben bestellt sind.
Es ist aber zu priifen, ob das kirchliche Amt nach dem Neuen Testament priester=
liche Eigenart hat und priesterlich-sacerdotale Amtsfunktionen einschliefit”
(SB 22). Es gab in der Kirche einen gewissen Zug zur ,Verdinglichung” der
liturgischen Vollmacht (SB 46). Die Frage nach dem, was der Priester im Sinne
seiner sakramentalen Befahigung ,allein kann”, bekam im Rahmen der neuzeit=
lichen Theologie ein bedenkliches Ubergewicht (SB 51). Sein kirchliches Amt
wurde zu sehr auf seine sakramentale Befihigung und auf seine kirchenrecht=
lichen Konturen eingeengt (SB 47).

Andererseits heift es im Schreiben: Nach dem Neuen Testament ist das ,Her=
vorstechende des Presbyteramtes”, das dort noch nicht vom Episkopenamt unter=
schieden ist, zunichst die Verkiindigung und Lehre (SB 33). Diese sind ,das
vorherrschende Anliegen” (SB 34). Paulus erblickt seine spezifische Aufgabe in
der Verkiindigung des Evangeliums (SB 28).

Dies steht also fest: hier werden andere Akzente gesetzt als im Konzil von
Trient. Und wenn hier die Dreigliederung der Amter Christi — die iibrigens
durch die reformatorische Theologie Eingang gefunden hat in die katholische
Ekklesiologie — nun durch den Gedanken der ,Reprisentation” auf die Theologie
des Priestertums angewendet wird, so hat das auch Nachteile — die einfache
Nebeneinanderstellung von diesen drei nicht problemlos abzugrenzenden Funk-
tionen beeintrichtigt die Sicht auf die Einheit und die ekklesiologische Grund=
struktur des Priestertums —, aber das hat auch den grofen Vorteil, den Priester
zum ganzen, vielfiltigen Heilsdienst verpflichtet zu sehen: ,Das ,Wesen’ des
Priestertums wird damit aus einer kultisch=sacerdotalen Verengung befreit und
in die urspriingliche Weite seiner umfassenden Bestimmung hinausgefiihrt. Eine
Frucht dieses Neuansatzes besteht darin, dafl die im Vollsinne verstandene Ver=
kiindigungsaufgabe des Priesters an die erste Stelle seines Dienstes tritt” (SB 57).

Von dieser Sicht her kann Karl Rahner, der mehr als die anderen bedeutenden
katholischen Theologen iiber das Priestertum nachgedacht und geschrieben hat,
sagen: ,Der Priester ist der auf eine — wenigstens potentiell gegebene — Ge=
meinde bezogene im Auftrag der Kirche als ganzer und so amtlich redende Ver=
kiinder des Wortes Gottes derart, daf ihm die sakramental hichsten Intensitéts=
grade dieses Wortes anvertraut sind. Er ist, ganz schlicht gesagt, der Verkiinder
des Evangeliums in Sendung und im Namen der Kirche.”*

4. Man denke nun an Trient und an die nachtridentinische Schultheologie
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zuriick.?! Wenn die Verkiindigungsaufgabe im Priesterverstindnis so aufgewertet
wird, so sind neue Uberlegungen iiber diesbeziigliche theologische Einzelfragen
und iiber die soziologische Dimension des Priestertums selbstverstindliche Folgen.

Auf sie kann im Rahmen dieses Artikels blof hingewiesen werden. Im Gegen=
satz zu den bisher erwihnten Neuansitzen sind sie zum Teil nicht vom Lehramt
gedeckt. Hier wie auch sonstwo zieht ein Strom von Lehrmeinungen quer durch
die Grenzen der Konfessionen hindurch. Jedenfalls sind eine Reihe Theologen
mit dem 2. dogmatischen Teil des erwihnten Schreibens nicht zufrieden. In
manchem entspreche er nicht dem vorziiglichen ersten biblischen Teil. Es handelt
sich u. a. um die Ordination, die Priesterweihe als Sakrament, um das ,unaus=
loschliche Zeichen (character)” und den Zélibat. Das Schreiben beklagt, daf} die
Amtsweihe als eines der sieben Sakramente der Kirche heute vielfach auf Unver=
standnis stoffe, und sieht den Grund hierfiir letztlich in der Leugnung der Zei=
chenhaftigkeit der Kirche und ihrer Andersartigkeit gegeniiber einer schon ge=
heiligten Welt, in der ein eigens gottgeweihter ,Bereich” nicht mehr sinnvoll
erscheint (SB 59—60).

Auf alle Fille geht der Trend dahin, wegzukommen von einem Verstindnis
der Ordination, das metaphysisch und rechtlich im Zusammenhang mit einer
»Potestas”, Vollmacht, verstanden wurde. Eine exegetisch und theologisch tief=
begriindete Neuinterpretation geht hier von der Grundwirklichkeit der Sendung
Christi aus, wie sie z. B. J. Ratzinger darbietet.?® Damit wird auch der Vorrang
der Evangeliumsverkiindigung vor den andern Funktionen in der Ordination —
und nicht rechtlich — begriindet, und eine wahrhaft geistliche Potestas wird vom
Fundament der christologisch verwurzelten Sendung her auf Briiderlichkeit und
Menschlichkeit hin gedffnet. Der Priester ist da, um den Armen den Tisch des
Brotes und des Wortes zu bereiten.

»Das Konzil von Trient hat im Blick auf die Lehre vom Ordo auch die Existenz
eines ,unausldschlichen Zeichens’ (sakramentaler Charakter) dogmatisch defi=
niert” (SB 51). Auch diese Lehraussage stoft vielfach auf Unverstindnis. Wohl
auch deshalb geht das Schreiben der Bischofe auf sie ein. Da heifit es: die Aus=
sage betrifft nur die Existenz, nicht die Natur dieses Zeichens. Hieriiber duflert
sich das Konzil absichtlich nicht. Es darf nicht oberflichlich, sondern muff von
seinem Ursprung und vor allem von seinen tieferen Grundlagen her verstanden
werden, zu denen u. a. folgende zihlen: Besieglung der Ubergabe an die Person
und Sendung Christi durch wirksame und bleibende Verheifung im Weihe=
sakrament und die Forderung einer auf Unwiderruflichkeit hinorientierten Ernst=
haftigkeit und Giiltigkeit der von der Gnade getragenen Entscheidung (SB 54).

Was den Zolibat betrifft, steht man, zumal in germanischen Lindern, der
positiven Stellungnahme des Lehramtes weithin kritisch gegeniiber. Vor allem
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weil das Zolibatsgesetz als Hindernis eines wirksameren Heilsdienstes fiir die
Menschen, wie sie heutzutage leben miissen, gesehen wird, erscheint es vielen
als iiberholt, die {ibrigens nicht vergessen, daf} es nicht die katholische, sondern
nur die ,lateinische” Kirche verpflichtet.?®

Aus demselben Grund eines aktuellen Heils= und Verkiindigungsdienstes geht
man an andere Fragen heran: Frau im Amt. der part-time Priester, der neue
Seelsorge=Typ, priesterliche Geisteshaltung, der Lebensstil und iiberhaupt die
soziologische Dimension des Priesters.

Nur iiber die zuletzt erwihnte Frage sei noch ein Wort gesagt. Auch in den
letzten romanischen Lindern, selbst im Vatikan, ist die Soutane gefallen. Das
ist ein Symbol fiir die Auswirkung des geinderten theologischen Priesterver=
stindnisses im profan-gesellschaftlichen Raum. Der Priester gibt seine sichtbare
klerikale Apartheid” auf, um kraft seiner besonderen Sendung im Namen der
Kirche nicht nur amtlich, sondern auch besser das sein zu kénnen, was die ganze
Kirche sein soll: ,der Sauerteig und die Seele der in Christus zu erneuernden
und in die Familie Gottes umzugestaltenden menschlichen Gesellschaft”.2* Des=
halb verlangt das letzte Konzil denn auch vom Priester Eigenschaften, die von
dieser Gesellschaft heute sehr geschitzt werden wie: Charakterfestigkeit, Auf=
richtigkeit und unbestechlichen Gerechtigkeitssinn.?® Im Image des Priesters spielt
nun die Sachkunde eine wichtige Rolle. Diese kann soweit reichen, dafd er im
soziologischen Sinn nur ,nebenberuflich” sein Amt ausiibt. Die Arbeiterpriester
sind keine vereinzelte Erscheinung. Es ist nun klar geworden, dafl der Heilsdienst,
besonders in der sich erweiternden Diasporasituation der Kirche, nicht mehr so
stark vom territorialen Pfarrprinzip her organisiert werden kann.

Dies und manch anderes gehort zum Ankniipfungspunkt fiir den Heilsdienst
des Priesters, der dabei auch glaubensmutig die Torheit des Kreuzes ergreifen
mufl. Wer sich auf die Erfiillung der priesterlichen Aufgaben — vor allem auch
in ihrer gesellschaftlichen Dimension — besinnt, der kommt zur Uberzeugung,
daBi sich in der Sache des Priesters geradezu alle Probleme konzentrieren, die die
Kirche in ihrer gegenwiirtigen Situation bewegen: Die Funktion des Amtes, be=
sonders des Priesters, wird zur Schicksalsfrage fiir die Zukunft der Kirche,
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% Bezeichnend fiir diese einseitige Reaktion des Konzils auf die oft polemischen,
pamphletartigen Auflerungen der Reformatoren ist die Entwicklung der Formulierung
seiner Aussageintention, wie sie aus den folgenden Texten erhellt: a) Im Entwurf vom
13. 10. 1562 steht: ... Tridentina Synodus, etc., indendat . .. : pauca quaedam praefari
voluit in quibus totum (1) huius sacramenti rationem, Spiritus Sancti magisterio edocta,
breviter complecteretur; b) Im Entwurf vom 3. 11. 1562 heift es: errores qui contra
ordinis sacramentum in primisque novae legis sacerdotium disseminati sunt, confu-
tare . . . ¢) Im definitiven Text vom 15. 7. 1563 wird erkldrt: Vera et catholica doctrina
de sacramento ordinis ad condemnandos errores mostri temporis. Conc. Trid. IX, 38—
39, 105 und 620.

7 Conc. Trid. VII, 485 f.

8 Im Entwurf von 1552 wird betont, daB8 der ,Dienst des Wortes” vorziiglich (maxi=
me) Sache der Bischfe und Priester sei, die eine pastorale Verantwortung tragen. Conc.
Trid. VII, 486—487. Vgl. dazu die Entwiirfe von 1562, ib. IX, 38—40, 105—107.

9 Codex Iuris Canonici, can. 140. Fiir den ganzen Abschnitt siehe can. 118-159.

10 SB 7—8. ,Noch so sorgfiltige Bemithungen um die Kirche und noch so tiefgreifende
Reformen konnen nicht dazu fithren, daff wir nur ihr unverindertes Wesen realisieren”
(SB 7).

11 In dieser Aussage sieht H. Schlier das Hauptthema des Hebrierbriefes. H. Schlier,
Grundelemente des priesterlichen Amtes im Neuen Testament, in: Theologie und Phi=
losophie, 44 (1969) S.163. Fiir die exegetischen Unterlagen des erneuerten Priester=
bildes siehe auch: J. Colson, Ministre de Jésus=Christ ou le sacerdoce de 1’évangile,
Paris 1966; J. H. Eliott, Ministry and Church Order in the New Testament, a Traditio=
Historical analysis, in: Catholic Biblical Quarterly 32 (1970) S.367—391.

12 Das Konzil und die neueren katholischen Verdffentlichungen iiber das Priestertum
ziehen meistens dieselben Schriftstellen an wie die Reformatoren; sie gehen iiberhaupt
durchwegs von der Bibel aus.

13 Einiibung priesterlicher Existenz, Freiburg 1970. S.119. Vgl. hierzu J. Colson,
a.a.0., 5. 344: Le ministére chrétien ... n’est quune fonction, instrumentalité, une
,sacramentalisation’ du seul iereus efficace dont il proclame la mort et la Résurrection
et l'actualise rituellement.

14 Aus dem gleichen Grunde sehen nun Theologen mit Nuancierungen die gleiche
Erméchtigung in den Laien auch fiir die Eucharistiefeier: H. Kiing, Die Kirche, Freiburg
i.B. 1967, S. 449 und 516—517. — R. J. Bunnik, Das Amt in der Kirche, Diisseldorf 1969,
S. 68—69. — W. Kasper, Neue Akzente im dogmatischen Verstéindnis des priesterlichen
Dienstes, in: Concilium, 5 (1969) S. 169.

15 Dogm. Konst. iiber die Kirche, 9—10; Konst. iiber die Liturgie, 14; Dekret iiber die
Missionstitigkeit, 15, iiber Laienapostolat, 3.

16 Dogm. Konst, iiber die Kirche, 10.

17 Theologische Reflexionen iiber die Kirche von heute und morgen: Weltpriester nach
dem Konzil, Miinchen 1969, S. 100.
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18 Dogm. Konst. iiber die Kirche, 18.

19 ebenda, 10.

20 Der theologische Ansatzpunkt fiir die Bestimmung des Wesens des Amtspriesters:
Concilium, 5 (1969) S. 196. Vgl. J. Moingt, Nature du sacerdoce ministériel: Recherches
de science religieuse, 58 (1970) S. 260: il (le prétre) n’est pas ordonné seulement ni fon=
damentalement pour poser des actes sacrés. Ib. 255: méme dans l'administration des
rites sensibles, le sacerdoce chrétien reste caractérisé par le ministére de la parole et or=
donné au culte spirituel que Dieu attend des hommes.

21 Dijese Theologie hat in unserer Sache die schérfste Ausprigung in der ,Ecole
francaise” gefunden: ,Sacrifice” und ,adoration” gehoren zu den entscheidenden Wirk-
lichkeiten des Priesterseins. Der Priester, der nur sein Messeopfer in der Hauskapelle
darbringt, hat seine raison d'étre.

22 Zur Frage nach dem Sinn des priesterlichen Dienstes: Geist und Leben, 41 (1968)
347-376 und: Einfithrung in das Christentum, Miinchen 1968, 161-168, 173—183.

23 Siche den Teil des Kirchenrechts, den Pius XII. am 2. 6. 1957 fiir die katholischen
Ostkirchen promulgierte: De Ritibus Orientalibus, de personis pro Ecclesiis Orientali=
bus: Acta Ap. Sedis, 49 (1957) 433—600, besonders can. 68—73. Im can. 73 heifit es be-
zeichnenderweise: Clerici, etiam coniugati, castitatis decore elucere debent.

24 Pastoralkonst. Die Kirche in der Welt von heute, 40.

25 Dekret iiber Dienst und Leben der Priester, 3.

Zwischen Zion und Babylon

Zur 6kumenischen Bewihrungsprobe des amerikanischen Protestantismus

VON TRAUGOTT STAHLIN

Fred Fritschel, Professor am Augustana College in Sioux Falls/USA,
in Dankbarkeit und Freundschaft

Am 3. Mai 1970 machte eine Aktion des Prisidenten des New Yorker Union
Theological Seminary, John C. Bennett in Amerika Schlagzeilen. Zusammen mit
anderen fithrenden amerikanischen Christen — dazu gehérten David Hunter und
Malcolm Boyd — wurde er im Lafayette Park gegeniiber dem Weiflen Haus in
Washington verhaftet, wihrend er einen Gottesdienst und eine Protestversamms=
lung gegen die Politik der Regierung Richard Nixons hielt. Bennett wurde unter
dem Vorwand verhaftet, er hiitte die Versammlung nicht rechtzeitig im Polizei=
prisidium Washingtons angemeldet.

Einer der prominenten amerikanischen Theologen aus politischen Griinden —
wenn auch nur fiir kurze Zeit — in Polizeihaft — noch vor einigen Jahren wire
das in Amerika undenkbar gewesen.
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Dieser Vorfall ist keine Ausnahme und kein Zufall. Er ist vielmehr kenn=
zeichnend fiir die Spannung und innere Zerrissenheit, die zunehmend im poli=
tischen Alltag der Vereinigten Staaten zutage tritt und von der die Kirchen und
Synagogen ebenso betroffen werden wie die ganze Nation. Die Kirchen Amerikas
machen dabei einen tiefgehenden und dramatischen ProzeB der Wandlung oder
auch der — Verhirtung durch. Die Fronten, die im folgenden im Blick auf den
Protestantismus gekennzeichnet werden, gehen quer durch alle Denominationen
und Synagogen.

I. Zwischen Zion und Babylon

Zum ersten Mal in seiner Geschichte wird heute Amerika sich selbst zum
Problem. Dabei war es den ersten Generationen wie ein gelobtes Land, ja wie
die Stadt auf dem Berge erschienen, ein Zion, nach dem der Fromme sich sehnte.
Bezeichnend dafiir sind die Sitze, die einer der beiden ersten puritanischen Geist=
lichen bei seiner Ankunft in New England, in Massachusetts, gesagt haben soll:

»Wir gehen nicht nach Neu=England als Abtriinnige der Kirche von England,
obwohl wir nicht umhin kénnen, uns von der in ihr herrschenden Korruption
zu l6sen; sondern wir gehen, um den positiven Teil der kirchlichen Reformation
zu praktizieren und um das Evangelium in Amerika zu verbreiten.”* Was sie in
Europa nicht verwirklichen konnten, in Amerika wollten sie es in die Tat um=
setzen: die wahre Reformation der Kirche. Amerika sollte ein Zion werden.

Fiir viele Amerikaner wurde es ein Zion — es erschien ihnen jedenfalls so.
Obwohl es nie eine Staatsreligion gab, bildete sich doch eine ,Religion des
Staatsbiirgers” heraus, die von starken Kriften in der amerikanischen Gesell=
schaft getragen wurde, — wenn auch nie vom Gesetz. Zur beherrschenden Gestalt
dieser civil religion wurde der ,wasp”, der white anglo=saxon protestant, der
im Idealfall seine Vorfahren bis zur Mayflower zuriickverfolgen konnte.

Die Religion — und in erster Linie die protestantisch geprigte — hat einen
hohen Preis fiir ihre Anpassung an die gesellschaftliche Umgebung gezahlt, eine

1 Zit. in: Martin E. Marty, The New Shape of American Religion, New York 1959,
S. 4.

% Jirgen Moltmann (Metz, Moltmann, Oelmiiller, Kirche im Prozef der Aufklirung,
1970, S. 28 f.) weist auf die Unterscheidung Rousseaus zwischen der ,Religion des Men-
schen” und der ,Religion des Staatsbiirgers” hin. In Amerika hat sich die ,Religion des
Staatsbiirgers” in geradezu klassischer Form entfaltet. Die — nach Rousseau — vier grund-
legenden Dogmen dieser Art Religion sind in der civil religion der Vereinigten Staaten
zu tragenden Faktoren geworden: das Dasein eines allmichtigen Gottes, eine allumfas-
sende Vorsehung, ein zukiinftiges Leben und die Belohnung der Gerechten, der die Be=
strafung der Gottlosen entspricht.

Den Hinweis auf diese wichtige Stelle verdanke ich Rudolf Bohren.
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Umgebung, die vielen religidsen Amerikanern gleichsam Ziige der Offenbarung
und sogar der Erlésung zu tragen schien. Demokratische Verfassung und ur=
spriinglich primér protestantische civil religion gingen eine untrennbare Verbin=
dung ein: Religion war eo ipso demokratisch, Demokratie war in sich selbst
religiés. Wer der einen Feind war, wurde auch als Feind der anderen angesehen.

In den vergangenen Jahrzehnten kam in immer stirkerem Maf eine dritte
Grofle dazu: die Technologie. Nicht zufillig sagt eine , Theologische Erklarung”
zur gegenwirtigen Lage in Amerika, die in New York vom Union Seminary 1970
herausgegeben wurde: ,Die Christen in diesem Land haben sich zu sehr darauf
verlassen, daf} die Technik ihre ethischen, politischen und sozialen Probleme lésen
wiirde.”

Die Trias Religion — Demokratie — Technologie bildete bis vor wenigen Jahs=
ren die Grundlage des amerikanischen Staatsgefiiges.

Es war vor allem der Vietnam=Krieg, der zum Anla8 dafiir wurde, daf} seit
1964/65 diese Grundfesten Amerikas, des demokratischen Zion zwischen Boston
und San Francisco, erschiittert und von den wachsamen und kritischen unter den
Amerikanern in Frage gestellt wurden.

Rassen= und Klassenprobleme beherrschen drohend den amerikanischen Alltag.
Heute ist bei vielen, vor allem jungen Amerikanern — vom weillen Theologie=
studenten bis zum radikalen ,Black Panther” — das Bild von Amerika umge=
schlagen: Amerika wird zum Babylon des 20. Jahrhunderts abgestempelt, dem
gegeniiber es nur zwei Mdglichkeiten des Verhaltens zu geben scheint: Gewalt
oder Resignation.

Amerika erscheint wie auseinandergebrochen: in zwei Lager, in zwei Ver=
suchungen. Es liegt in beiden eine zugleich typisch amerikanische und eminent
menschliche Versuchung: in der iiberheblichen Selbstzufriedenheit, die im christ=
lich-demokratischen Zion zu leben meint, und in der resignierten oder haerfiill-
ten Abkehr von der amerikanischen Wirklichkeit als einem hoffnungslos dem
Untergang geweihten Babylon.

Fiir uns Christen in Europa ist es hochste Zeit, daf? unser Bild von Amerika
nicht mehr von den Schilderungen derer geformt wird, die als vielreisende und
=redende theologische Globetrotter dem staunenden Leser klarmachen wollen, in
Amerika sei alles anders. Es ist beschdmend, wie kurzsichtig und oberflichlich in
den Jahrzehnten seit dem 2. Weltkrieg von Amerika geschwirmt worden ist,
ohne die tiefen Risse zu erkennen, die ja nicht erst seit heute durch die ameri-
kanische Gesellschaft gehen, Schwirmerei hat ebensowenig mit Verstindnis und
Liebe zu tun wie pauschale Verwerfung.

Die amerikanischen Christen haben einen harten Weg zwischen Zion und
Babylon zu gehen: zwischen der Illusion, die aus Angst und Machtgier am Bild
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eines Zion festhalten will, und der Destruktion, die aus Haff und Verzweiflung
sich das Bild vom Amerika als dem gewaltigen Babylon macht, dem nur Ver=
achtung und Vernichtung gelten kann.

Die Notwendigkeit, diesen Weg zwischen Illusion und Destruktion zu gehen,
zeichnet sich in Amerika besonders deutlich ab, ist jedoch fiir die Okumene iiber=
haupt gegeben; denn der Weg des Christen fiihrt iiberall da zwischen Zion und
Babylon hindurch, wo in Ost und West die Gesellschaftsformen im Status quo
sich totalitir verdichten und den Menschen zum unkritischen Konformismus ver=
fithren und zwingen wollen.

Es kann kaum ein Zweifel dariiber bestehen, da} in dieser Lage in Amerika
sich die Theologie noch stirker als schon bisher dem praktisch=gesellschaftlichen
Kampf und dem konkret sozialen Vollzug verschreiben wird. Wer heute nach
Amerika blickt und nach neuen groflen Gestalten in der systematisch=theologi=
schen Disziplin Ausschau hilt, wird vergeblich suchen; denn die Fihigen wollen
kein System entwerfen und die Unféhigen kénnen es sowieso nicht, auch wenn
sie es — gegen das Gebot der Stunde — wollten.

Es ist bezeichnend, da gerade aus dem Lager der ,death-of-God=theology”
— neben der , process theology” wohl die bedeutendste neue amerikanische syste=
matische ,Schule” — sich die Stimme William Hamiltons erhebt: Die Theologie
ist, so Hamilton, gezwungen, ,den Brennpunkt der Aufmerksamkeit von der
Theologie, der Apologetik, der Kulturkritik, dem Kommunikationsproblem, ja
sogar von der Hermeneutik auf Gestalt und Wesen unseres Lebens zu ver=
lagern . . . Die Kommunikation des Christen in unserer Welt wird wahrscheinlich,
zumindest fiir einige Zeit, im wesentlichen ethischer und nichtverbaler Art
sein.”?

1I. Black Theology als Antwort auf die Konzeptionslosigkeit der ,weilen Theo=
logie”

Eine theologische Ethik, die zwischen den verfiihrerischen Schablonen ,Zion”
und ,Babylon” die weiflen Christen zur konsequenten und befreienden Tat fiihrt,
vermissen nicht nur die schwarzen Amerikaner, sie jedoch am schmerzlichsten.
Thre Kritik wird deshalb immer unnachgiebiger.

Sie fiihlen, daR sie als Fremde und Unterdriickte im eigenen Land leben:
»abroad in their land”. Maivoll und zugleich leidenschaftlich hief es in einer
ganzseitigen Anzeige in der New York Times am 3. Juli 1970 unter der Uber=
schrift ,Black Declaration of Independence” (verfaflt vom National Committee

3 Thomas J.J. Altizer and William Hamilton, Radical Theology and The Death of
God, New York 1966, S. 118.
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of Black Churchmen): ,Wir ... verdffentlichen und erkliren feierlich, daf} wir
frei und unabhingig sein werden und auch rechtmifig sein sollten von der
Ungerechtigkeit, der ausbeuterischen Kontrolle, der institutionalisierten Gewalt
und dem Rassismus des weiffen Amerika, dafl wir, solange wir nicht volle Wie=
dergutmachung und Befreiung von diesen Unmenschlichkeiten erlangen, dafiir
stimmen werden, uns von jeder Bindung an diese Nation loszusagen, und daff
wir uns in jeder Hinsicht weigern werden, mit dem Bésen zusammenzuarbeiten,
das an uns veriibt wird.”

Von seiten der protestantischen Kirchen ist nicht nur das grofe finanzielle
Opfer fiir den schwarzen Bruder gefordert, sondern ein Umdenken, das eine
Wurzel der Nation, den Kapitalismus Amerikas in Frage stellt. Dem einzelnen
unter die Rauber Gefallenen zu helfen geniigt nicht mehr. Es geht um eine radikal
soziale Reform.

Besser als Bert Brecht kann auch heute keiner ausdriicken, was die amerika=
nische Misere ist:

Ich hore, daf in New York

An der Ecke der 26. Strafle und des Broadway

Wihrend der Wintermonate jeden Abend ein Mann steht
Und den Obdachlosen, die sich ansammeln,

Durch Bitten an Voriibergehende ein Nachtlager verschafft.
Die Welt wird dadurch nicht anders

Die Beziehungen zwischen den Menschen bessern sich nicht
Das Zeitalter der Ausbeutung wird dadurch nicht verkiirzt.
Aber einige Minner haben ein Nachtlager

Der Wind wird von ihnen eine Nacht lang abgehalten

Der ihnen zugedachte Schnee fillt auf die Strafie.

Leg das Buch nicht nieder, der du das liesest, Mensch.
Einige Menschen haben ein Nachtlager

Der Wind wird von ihnen eine Nacht lang abgehalten

Der ihnen zugedachte Schnee fillt auf die Strafle.

Aber die Welt wird dadurch nicht anders

Die Beziehungen zwischen den Menschen bessern sich dadurch nicht
Das Zeitalter der Ausbeutung wird dadurch nicht verkiirzt.*

Um beim Gleichnis zu bleiben: es geht um die Sicherheit auf dem Weg von

4 B, Brecht: ,Die Nachtlager”, in: Gedichte und Lieder, Bibl. Suhrkamp, Bd. 33,
Frankfurt a. M. 1962, S. 43. Vgl. den Zusammenhang, in dem dieses Gedicht in dem ,Po=
litischen Nachtgebet in K&ln”, hg. von D. Sélle und F. Steffensky, Stuttgart/Mainz 1969,
S.97 £., aufgefithrt wird.
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Jerusalem nach Jericho iiberhaupt. Dazu gehort, aber dafiir geniigt nicht mehr
die Tat der Liebe des einzelnen Samariters.

Protest und Enttiuschung iiber die politisch=soziale Wirklichkeit in den Ver=
einigten Staaten sind die wichtigsten Quellen, aus denen sich in den letzten
Jahren eine ,black theology” entwickelt hat, die immer konsequenter und radi=
kaler wird.

Was die schwarzen Amerikaner in einer , weifflen Welt” empfinden, hat Lang=
ston Hughes knapp und klar ausgedriicke:

I swear to the Lord

I still can't see

Why democracy means
Everybody but me.

Diese Stimme wirkt jedoch heute sogar auf viele schwarze Christen in Amerika
zu gezihmt, zuriickhaltend und effektlos. Andere Stimmen werden laut und
finden Gehor; zu den profiliertesten gehort die des schwarzen Theologen James
H. Cone. Mit wachsender Leidenschaft und Ungeduld greift auch dieser besonnene
und kluge Mann die weile Gesellschaft an: ,Wihrend Amerika das reichste Land
der Welt ist — und dies als ein Ergebnis des erzwungenen Dienstes der Schwarzen
und der Vernichtung der Indianer —, ... erwartet (es) von den Schwarzen, daf8
sie Recht und Ordnung respektieren, wihrend andere ihnen iiber den Schidel
hauen. Diese Perspektive muf} die Schwarze Theologie sehen, bevor sie die Frage
der Gewaltanwendung behandelt . .. Schwarzes Leiden ist nicht neu. Aber neu
ist ,schwarzes BewuBtsein’ ... Schwarze Theologie ist sich dariiber klar, daf8
Gewaltanwendung an sich gar nicht die vorrangige Frage ist. Gewaltanwendung
ist eine ,untergeordnete und relative Frage’ ..."3

Daf Gewaltanwendung relativ ist, ist fiir Cone und die Mehrzahl der schwar=
zen Intelligenz dadurch gegeben, dafl in Amerika Gewalt lingst ausgeiibt wird:
durch Gewalttitigkeit der Weiflen, Sklavenarbeit der Schwarzen, Hunger und
Ausbeutung, Polizeiterror und heimliche und unheimliche Rassenschranken, die
fiir den schwarzen Amerikaner uniiberwindlich sind. Deshalb argumentiert Cone:
,Das ist die Tatsache, die die meisten Weiflen zu iibersehen scheinen: die Tat=
sache, daf Gewalt bereits angewandt wird. Der Christ hat nicht zwischen Gewalt
und Gewaltlosigkeit, zwischen Bise und Gut zu wihlen. Er wihlt zwischen dem
kleineren und dem groferen Ubel. Er muB iiberlegen, ob revolutionire Gewalt=
anwendung mehr oder weniger bedauerlich ist als die Gewalt, die vom System
an der Macht gehalten wird ... Aber wir kinnen sicher sein, daf die Geduld

5 James H. Cone, Schwarze Theologie, Miinchen/Mainz 1970, S. 153 f.
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der Schwarzen zu Ende ist, und wenn das weifle Amerika nicht positiv auf die
Theorie und die Aktivitit von Black Power antwortet, dann ist ein langer und
blutiger Biirgerkrieg unvermeidlich.”® Hier taucht es wieder auf — wie schon bei
weniger zuriidkhaltenden, weniger nachdenklichen schwarzen Amerikanern an
vielen Stellen: das Wort und das Gespenst vom Biirgerkrieg.

Cone’s beschworende Frage in den Schlufsitzen seines Buches richtet sich an
weifle Christen in Amerika und in der ganzen Welt: ,Mit wem identifiziert ihr
euch? Wo steht ihr? Auf der Seite der unterdriickten Schwarzen oder der weiflen
Unterdriicker? Laflt uns hoffen, daf8 es genug Menschen gibt, die diese Frage
richtig beantworten, damit Amerika nicht dadurch zur Anerkennung einer allen
gemeinsamen Menschlichkeit gezwungen wird, daf? es sieht: Blut hat immer nur
eine Farbe.””

Bei Cone klingt es an, was die eigentliche Krise des weiflen amerikanischen
Christen heute ist: eine Identitdtskrise, die kaum tiefgehender sein konnte. Es
gilt nicht weniger, als eine neue Identitit zu finden und aus dem gelobten Land
eines vermeintlichen amerikanischen Zion auszuwandern in ein unwirtliches und
gefahrvolles Neuland, das Risiko und Selbstentduflerung bedeutet.

Zwar bleibt es sehr problematisch, dafl eine rassistische Gesellschaftsordnung
in Amerika durch neue rassistische Kampfmafnahmen — nun von seiten der
schwarzen Amerikaner — unterh6hlt und zu Fall gebracht werden soll, aber der
weifle Christ wird sich dieser Bewegung, die eine zwangsldufige geschichtliche
Bewegung ist, nicht entziehen konnen. Im Gegenteil: von ihm wird gefordert
werden, was sich die Vertreter der white civil religion nicht hitten triumen
lassen: die erklarte Bereitschaft zur Gewaltanwendung gegen die eigenen weilen
Mitbiirger und die gefafite Bereitschaft zum Leiden unter Weiff und Schwarz.

Denn es geht, wenn ich recht sehe, um diese Forderung des schwarzen Christen
an seinen weillen Bruder: daf er in Zukunft bereit sei, gleichzeitig Gewalt an=
zuwenden gegen die weiflen Herrscher und zu leiden. Zu leiden nicht nur unter
Hafl und Rache der alten weillen Herrscher, sondern auch unter neuer schwarzer
Herrschaft, die er nicht nur zu bejahen, sondern auch mit heraufzufithren ver=
pflichtet ist. So fordert das Vorwort zum ,Black Manifesto”, das im vorigen Jahr
Amerika zugleich erschiittert und verhirtet hat wie kaum ein anderes ,schwar=
zes” Dokument vorher: ,Wir erkliren, daf8 es eine revolutionére schwarze Spitze
geben mufl und dafl weifle Menschen in diesem Lande willens sein miissen,
schwarze Fithrungskrifte anzuerkennen, denn dies ist der einzige Schutz, den
wir schwarzen Menschen dagegen haben, daff der Rassismus in diesem Lande

% James H. Cone, a. a. O., S. 155.
* Aca O3S 164,
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wieder hochkommt.”8 Fiir den amerikanischen Christen bedeutet, seine Identitit
zu verlieren, sie zu gewinnen, sie zu behalten jedoch, sie zu verlieren.

Es gilt, die Identitit zu verlieren, die durch die Zugehorigkeit zur herrschenden
weien Rasse und durch die Ideologie einer demokratisch=christlichen Nation, in
der angeblich jeder die gleichen Rechte und Chancen hat, bestimmt ist. Und die
Identitit zu gewinnen, die in der Bereitschaft zum Leiden unter Weiffen und
Schwarzen eine eschatologische Dimension in sich schliefit. Denn diese Identitét
ist die Identitdt mit Christus, die nur in der Nachfolge Jesu Wirklichkeit wird.

Weil es um diese Dimension geht, ist die Bewdhrungsprobe des amerikanischen
Protestantismus eine so eminent 6kumenische. Hier fallen Entscheidungen nicht
nur fiir Amerika, sondern fiir die Zukunft der christlichen Kirche in dieser Welt.

Die ,Black Theology” erreicht ihr Zentrum, ihre folgenreichste Aussage — und
sie gehort genau hierher —, wenn James Cone sagt: ,. .. in Amerika ist Gottes
Offenbarung auf Erden immer schwarz gewesen oder rot oder sonst eine schockie=
rende Schattierung — aber niemals weif . .. Wenn wir ein Volk sehen, das von
einer Ideologie des WeifSseins beherrscht wird, dann wissen wir, was Verséhnung
heiBlen kann. ... Es bedeutet die Zerstorung des weiflen Teufels in uns. Ver=
séhnung mit Gott bedeutet, dal die Weiflen dazu bereit werden, sich selbst zu
verleugnen (das Weiflsein), daf8 sie das Kreuz auf sich nehmen (Schwarzsein)
und Christus nachfolgen (ins schwarze Ghetto).”?

Ich kenne kein anderes Wort, das biindiger, zwingender und — schockierender
sagt, was schwarze und weifle Christen in Amerika verbindet und trennt. Es ist
eine amerikanische Konkretisierung des Bonhoefferschen Satzes: ,Der Mensch
wird aufgerufen, das Leiden Gottes an der gottlosen Welt mitzuleiden.”?

Keinem europdischen Christen, schon gar nicht einem deutschen, steht es zu,
den Weg des amerikanischen Christen zwischen Zion und Babylon urteilend oder
gar verurteilend zu beobachten. Von uns allen wird eine Solidaritit gefordert
werden, die im Verhiltnis Europa — USA bisher wenige voraussehen konnten,
geschweige denn zu realisieren bereit und in der Lage waren.

III. Die urbane Wirklichkeit

Urbanitit und Provinzialismus im Kampf zwischen City= und Vorort=
Gemeinde

Bestanden werden muf3 diese Bewidhrungsprobe der amerikanischen Christen

in einer Sozialstruktur, die sich mehr und mehr als schwerwiegendes Hemmnis

8 Robert S.Ledy und H. Elliott Wright (Hg.), Black Manifesto, Religion, Racism,
and Reparations, New York 1969, S. 118.

9 James H. Cone, a. a O., S. 162.

10 Widerstand und Ergebung, Brief vom 18. 7. 1944, Miinchen 1964, S. 244.
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erweisen wird und kaum von geringerer Lihmungskraft ist als Kapitalismus und
Rassenschranke. Die gemeinte Sozialstruktur ist gekennzeichnet durch ein grund=
sitzliches soziales Spannungsverhiltnis: zwischen city und suburb, Innenstadt
und Vorort.

Es mag zunichst iiberraschend erscheinen, in unmittelbarem Zusammenhang
mit den groBen Problemen der ,black theology” im Kontext der Rassen= und
Klassenfrage in Amerika von der soziologischen Wechselbeziehung und Span=
nung zwischen city und suburb zu sprechen. Und doch bewegen wir uns damit
— wenn auch unter verdnderten Vorzeichen — auf derselben Ebene; denn gerade
in der sich verschirfenden Spannung zwischen den immer &rmer und krimineller
werdenden ,downtown areas” der Innenstidte, in denen vom establishment nur
die Wolkenkratzer der Firmen iibrigbleiben, und den gesellschaftlich gehobenen
oder sogar exklusiven Vororten (die in Grofstidten wie New York und Chicago
bis zu 40—50 Meilen umfassen konnen) werden die Konflikte Amerikas ent=
scheidend ausgetragen. DaB hier, in dieser stidtesoziologischen Konstellation die
Konflikte ausgetragen und entschieden werden, trifft in zunehmendem Maf} auch
auf die Lander Europas zu und wird schlieflich fiir alle Kontinente gelten.

Zukunft und Ausgleich kann die amerikanische Gesellschaft nur gewinnen,
wenn die Metropolis, die urbane Verdichtung, als Ausgangs= und Zielpunkt
menschlicher Koexistenz in unserer Zeit erkannt und bedacht wird. Gibson Winter
hat das so ausgedriickt: ,Offentliche Ordnung kann aus dem Chaos nur hervor=
gehen, wenn die Metropolis als das erkannt wird, was sie ist — die Grundeinheit
unserer neuen Gesellschaft.”!!

Es kann heute kein Zweifel mehr dariiber bestehen, da3 die Kirche und gerade
sie von dieser Grundtatsache ausgehen mufi. Fiir Amerika wird sie handgreiflich
in den Stidte-Landschaften wie der 600-Meilen=City von Maine bis Virginia,
die Boston, New York, Philadelphia, Baltimore und Washington umfaf8t und die
nur zweimal von ,reinen” Naturgebieten unterbrochen wird, einmal fiir zwei
und einmal fiir siebzehn Meilen! Vergleichbar, wenn auch geringer im Ausmaf3,
ist die ,Industrie=Riviera” am Michigansee mit Chicago als Schwerpunkt und der
Komplex Los Angeles — San Diego an der Westkiiste. (In Europa ergeben sich
ghnliche Zusammenballungen, am auffilligsten im Ruhrgebiet, in Holland und in
Mittelengland.) Ein neuer weitumfassender Begriff fiir diese Wirklichkeit ge=
winnt Bedeutung: Interurbia. ,Die Kultur der modernen Stadt breitet sich iiber

11 Gibson Winter, The New Christendom in The Metropolis, New York 1969, S. 1.
Vgl. dazu G. Winters wichtiges Buch: The New Creation in Metropolis, New York 1963.
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Amerika aus und hat die Universalitit fast erreicht. Ein neues Konzept entwickelt
sich, das dieses Faktum zusammenfaft: Interurbia.“12

Im Bereich der Interurbia sind jedoch innerscity und suburb weniger inein=
anderverwoben als vielmehr gegeneinander abgegrenzt.

Die weiflen protestantischen Kirchen setzen fast alles auf eine Karte: die
suburb, den Bereich der Vorstiddte. Deshalb kann George Webber von einem
»suburban boom” der Kirchen sprechen, der mehr und mehr einem Riickzug der
Kirche vor der Verantwortung im innerstidtischen Bereich der Interurbia gleich=
kommt. In den Vorstidten wohnen in erster Linie die Weifen, d. h. die weifle
middle class, in relativ homogenen, behiiteten und exklusiven Verhiltnissen.
Das eindriicklichste Beispiel fiir diesen Tatbestand bildet New York. Die , Wasp”=
Bevolkerung (der white anglo=saxon protestants) betriigt in den fiinf Bezirken
weniger als 5%0 der New Yorker Einwohner! Von den iiber 8 Millionen gehoren
etwa 50%o der katholischen Kirche an, ca. 30% sind Juden, etwa 1890 sind
Protestanten, von denen sich jedoch nur etwa die Hilfte, selbst befragt, in die
Kategorie des Protestantismus einordnen lassen wiirden. Von den verbleibenden
protestantischen 9% sind fast zwei Drittel Neger und Puertoricaner. Das be=
deutet, daf3 die ,Wasp”=Bevélkerung in New York City nur etwa 3—4%0 aus=
macht.”® Der weifle Protestant ist in die Vororte gezogen, ja geradezu gefliichtet
und lebt dort in einer fast antidemokratischen Homogenitit mit seinesgleichen.
In der Innenstadt dagegen — und New York ist dafiir nur das eklatanteste Bei-
spiel — verdichten sich die eigentlichen Probleme der Gesellschaft: Unterdriickung,
Armut, Schulproblem, Arbeitslosigkeit, Depression und Apathie.

Im Zentrum der Stidte kann sich die christliche Gemeinde viel weniger leicht
auf sich selbst zuriickziehen als in den oft mehr sozial exklusiven Clubs gleichen=
den Gemeinden der Vororte und Auflenbezirke.* Diese Riickzugsbewegung wird
entscheidend verstirkt durch die starken Privatisierungstendenzen in der reli-
gibsen Haltung des Amerikaners, wie sie typisch bei Billy Graham in Erschei-
nung tritt.

Sehr scharf, aber im Kern richtig urteilt Gibson Winter: ,Erstaunlich am

12 Martin E. Marty, a.a. 0., S. 104.

18 Die Daten sind dem Aufsatz George Webbers ,The Christian Ministry and the
Social Programs of the Day, Maschinenschrift New York 1970, S. 1, entnommen.

14 Auf dieses Phédnomen der amerikanischen Vorort=Gemeinde als exklusiver ,Club”,
wobei gewisse Denominationen geradezu jeweils einer bestimmten Gesellschaftsschicht
und Einkommensgruppe zugeordnet werden konnen, hat mich zuerst P.H. Erchinger,
Hannover, aufgrund seiner amerikanischen Erfahrungen aufmerksam gemacht. Vgl. dazu
Peter L. Berger, The Noise of Solemn Assemblies, Garden City, N. Y., 1961; Pierre Berton,
The Comfortable Pew, Philadelphia 1965; und George W. Webber, The Congregation in
Mission, New York 1964.
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Graham=Kreuzzug ist nicht das Auftreten eines weiteren Predigers des hollischen
Feuers. Die Vereinigten Staaten sind von diesem Phénomen in ihrer ganzen
Geschichte heimgesucht worden. Das Paradoxon der Graham=Bewegung besteht
in ihrer Koalition mit dem konfessionellen Christentum, und diese Koalition ist
entstanden aus der gemeinsamen Treue zu einem privatisierten Christentum.“
Es ist Tatsache, daf die meisten Versuche, Laienbewegungen in Amerika ins
Leben zu rufen, die Laien de facto in den Dienst der privaten Interessen der
Organisation Gemeinde im Vorort und nicht in den ungesicherten und verhei=
Bungsvollen Raum der Innenstadt gestellt haben.

Christlicher Glaube aber veréindert die Sicht der Metropolis, integriert Innen=
stadt und Vorort zur kommunikativen Interurbia und ermutigt zu Risiko und
Wagnis. Fiir jeden, der diese Probleme in Amerika kennengelernt und studiert
hat, ist die East Harlem Protestant Parish ein lebendiges Beispiel solchen ge=
lebten christlichen Einsatzes. Voraussetzung dieses Einsatzes ist allerdings, daf
die Gemeinde nicht primédr als Organisation und schon gar nicht als ,Club®,
sondern als riskanter Dienst bejaht wird.

»Dienst, nicht Uberleben, ist unser Kriterium.“1®

Vom weifien protestantischen Christen verlangt das einen Verzicht und eine
Bereitschaft zur Selbstaufgabe, die derjenigen vergleichbar und ihr soziologisch
und theologisch zugeordnet ist, die ihm im Namen Jesu von der gekennzeichneten
Black Theology James H. Cone’s im Blick auf seine schwarzen Briider abverlangt
wird.

In Amerika besteht ein tiefer Zusammenhang zwischen der Trennung von
Schwarz und Weif8 und der Trennung zwischen Innenstadtgemeinde und Vorort=
gemeinde. Diese Trennung ist um so folgenreicher, als die amerikanischen Vororts
gemeinden sich so mit den sozialen Verhiltnissen in den suburbs identifizieren
— dadurch den AbkapselungsprozeB verstirkend und geradezu reprisentierend —,
dafl sie oft vornehmlich zwei Funktionen ausiiben: die Integration der weiflen
middle class und die soziale Kontrolle, die den outsider, vor allem den Neger,
ausschlieSt und ihn zwingt, in seiner unterprivilegierten Stellung zu bleiben. Der
Vorort und die Vorortgemeinde praktizieren damit eine Konzeption der Metro=
polis, die dem christlichen Glauben widerspricht. G. Winter nennt diese Sicht
«the exploitative view of urbanism.”!” Echte Urbanitit kann so nicht zur Ent=
faltung kommen. Der Status quo wird religios und politisch gefestigt. Der Pro=

15 Gibson Winter, a.a. 0., S. 3.

16 A a.0,S. 7. Immer mehr gewinnt das Problem des Verhiltnisses Vorort=Gemeinde
— Innenstadt-Gemeinde auch in Deutschland an Bedeutung, erkennbar — ganz abgesehen
von grundsitzlichen Fragen — etwa im zunehmenden Zogern der Pfarrer, in einer Innen=
stadtgemeinde zu arbeiten, wenn eine Vorort (Neubau)=Gemeinde sich anbietet.

AA a0, 5.6
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vinzialismus, den sich die Interurbia nicht mehr leisten kann, bleibt beherr=
schend.

In den amerikanischen Vororten wird gelebt, wonach im Weilen Haus, im
Pentagon und in den Direktionsriumen der Industrickonzerne gehandelt wird.

Die wachgewordenen amerikanischen Christen sind deshalb leidenschaftlich
mit der Frage beschiftigt: Wie konnen die Christen als Sauerteig wirken und die
verhirteten Fronten zwischen Vorort und Innenstadt durchbrechen, anstatt den
Fortbestand der weiflen Vormachtstellung und der damit gekoppelten Skonomi-
schen und kulturellen Privilegien zu untermauern? Christliche Gemeinde und
exklusiver Kirchen=Club, Urbanitit und Provinzialismus stehen sich gegeniiber.
Mutatis mutandis haben sich in den europiischen Kirchen #hnliche Fronten her=
ausgebildet. Es ist ein primires Problem der Kirche heute, dafl sie in Amerika
wie in Europa suburban und nicht urban denkt und handelt.

IV. ,Dienst, nicht Uberleben, ist unser Kriterium®

Der amerikanische Protestantismus ist in einer Bewadhrungsprobe, die so hart
ist wie kaum eine in seiner Geschichte bisher. Jedenfalls muflte er sich dessen
nie so unverdeckt bewufst werden wie heute, Es ist eine 6kumenische Bewihs=
rungsprobe, weil die amerikanischen Christen in ihren politisch=sozialen und
geistlichen Kémpfen an vorderster Front stehen und von ihren Niederlagen und
Uberwindungen der Weg der Christenheit in der Okumene beeinflufft werden
wird.

Die Kirchen der Vereinigten Staaten haben weniger mit dem deutschen Pro-
blem einer , Volkskirche” als mit dem Problem einer national-religitsen Ideologie
zu tun, die die kapitalistisch-demokratische ,Religion des Staatsbiirgers” bildet
und quer durch alle grofen Denominationen geht. Von verschiedener Seite ist
beobachtet worden,'® daf diese ,Religion des Staatsbiirgers” zunehmend into=
leranter und verschlossener wird, so dafB sie sich geradezu totalitdr zu verdichten
droht — nicht nur bei Spiro Agnew.

Fiir den protestantischen Christen, der sich und seine Denomination kritisch
befragt, transformiert sich die Identifikation von Religion und Kultur zu einem
BewuBtsein der Spannung zwischen beiden. Gerade in der Entfaltung dieses
BewuBtseins liegt in Zukunft die Méglichkeit fiir soziale Relevanz der Kirche.

18 Vgl. Peter L. Berger, The Noise of Solemn Assemblies, Garden City, N.Y., 1961,
S. 134 £. Berger zieht — wie manche Amerikaner heute — Parallelen zur Zeit des aufkom=
menden Nationalsozialismus in Deutschland und betont sogar die neue Bedeutung der
Barmer Theologischen Erkldrung von 1934 fiir die Situation der amerikanischen Kirchen
in der Gegenwart. Ein Deutscher dagegen sollte jedoch duBerst vorsichtig und zuriickhal=
tend in der Aufnahme solcher geschichtlicher Vergleiche in sein Urteil iiber die Vereinigten
Staaten sein.
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Denn in Amerika ist ein neues Bewuf3tsein der Freiheit des Christen von der
Gesellschaft notig, um im Sinn des Evangeliums fiir die Gesellschaft wirksam und
provozierend arbeiten zu kénnen. Dazu wird ein MaB an disestablishment ge=
horen, das fiir viele amerikanische Christen bis vor wenigen Jahren kaum vor=
stellbar war.

Das Amerika des 18. und 19. Jahrhunderts war ein weitgehend protestantisches
Amerika. Im 20. Jahrhundert ist es ein nach=protestantisches Amerika geworden.
In ihm wird es fiir den Christen von neuem nétig werden, die jahrtausendealte
Erfahrung der Kirche zu machen, daf der Christ dazu gezwungen sein kann,
»abroad in his land” zu leben.

Je weniger er bereit ist, die gesellschaftskritische Funktion des christlichen
Glaubens zu akzeptieren, desto mehr wird er sich daran klammern, im Status quo
der scheinbaren Identitit von amerikanisch=demokratischer Kultur und christ=
licher Religion und in der darin implizierten Vormachtstellung des weifen
Amerikaners weiterzuleben. Dann jedoch wird immer mehr zur Maxime seines
Handelns werden: survival, not ministry.

Es ist nur allzu leicht, dariiber von aulen zu urteilen. Wer in diese Gefahr
kommt, sollte an das Wort des grofen deutsch=amerikanischen jiidischen Reli=
gionsphilosophen Abraham Heschel denken, das den Kampf der weiflen Christen
und Juden in Amerika zum Ausdruck bringt: ,Was in der Tiefe unseres Lebens
vorgeht, hat eine tiefgreifende Wirkung auf die internationale Situation. Andere
leiden vielleicht an der Degradierung durch Armut; wir sind bedroht von einer
Degradierung durch Macht. Macht korrumpiert, und nur die Annahme des Gei-
stes Gottes rettet und verhiitet Unheil.”*?

Es ist immer ein besonders schmerzhafter und schwerer Prozef in der Kirchen=
geschichte, wenn aus einer konstantinischen eine Diasporakirche wird. Aber dabei
kann aus einer gelihmten und lihmenden Mehrheit eine schopferische Minder=
heit werden.

Die schopferische Kraft in der Bejahung der Diasporasituation wird sich vor
allem darin erweisen, daf8 Experimente nicht mehr domestiziert werden,?® dall
gesellschaftliches Risiko weniger gescheut wird, daf die Probleme und Notstinde
nicht gemieden, sondern geteilt werden. ,Der Christ ist nicht der Lebensretter
am Ufer, sondern ein Ertrinkender unter anderen, nicht tugendhafter oder ,ge=

19 Abraham J. Heschel, Man’s Quest for God, New York 1967, S. XIIL

*0 Experimente, die versuchen, christliche ,pressure groups” im politischen Alltag zu
verwirklichen, Experimente wie in der Church of the Savior in Washington, D. C., in der
East Harlem Protestant Parish in New York und in der Free Church of Berkeley, die ge=
sellschaftliche Freiheit in der Begegnung mit hippies und radikalen Studenten zu leben
versucht. (Vgl. Richard L. York, The Free Church of Berkeley, in: Church in Metropolis,
Nr.22, New York 1969, S. 15 ££.)
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rettet’ oder in irgendeiner Weise ausgesondert auler durch sein Vertrauen, dafl
Gottes Wille geschehen wird.”*! Dabei kann der Christ nicht sichergehen wollen,
daf3 seine Existenz und sein Einsatz auch dem Aufbau der eigenen kirchlichen
Formation dienen.

Die schopferische Kraft des Glaubens wird sich vor allem in der praktizierten
Erkenntnis entfalten, daf3 der einzige realistische Triger der Liebe in den Macht=
zentren dieser Welt die Gerechtigkeit ist. Sonst bleibt der christliche Einsatz und
Kampf fiir die durch ihre Armut und Rasse Degradierten und fiir und gegen
die durch ihre politische und soziale Macht Degradierten irrelevante Aktion gut=
williger, aber schlecht informierter Idealisten. Offenbar liegt hierin ein entschei=
dendes Problem nicht nur der amerikanischen, sondern aller Christen in west=
lichen und 6stlichen Gesellschaftssystemen.

Wir werden uns dabei gegenseitig brauchen. Amerika zu kritisieren ist leicht,
schwerer ist es, sich mit den amerikanischen Christen zu solidarisieren. Beispiel=
haft hat das eine Gruppe evangelischer Manner und Frauen in Frankreich getan.
Sie schrieben gemeinsam an mehrere Christen in Amerika im Friithjahr 1970
einen Brief — Paul Lehmann vom Union Theological Seminary in New York, der
einer der Empfanger war, berichtete mir davon —, in dem sie nicht kritisierten,
sondern sich an die Seite der amerikanischen Christen stellten und das gemein=
same Ziel ins Auge fafiten.

Dieses ckumenische Ziel wird heute in Amerika besonders deutlich: ,. .. that
the church be a force, not a form.“??

21 George W. Webber, The Clergy, the Laity, and the Issue of Poverty, als Manu-
skript gedruckt, New York 1969, S. 233 £.

22 Pierre Berton, The Comfortable Pew. A. Critical Look at Christianity and the Reli-
gious Establishment in the New Age, Philadelphia 1965, S. XIII.
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Dokumente und Berichte

Ein Schritt zur Einheit

Ertrige und Fragen der 20. Generalversammlung des Reformierten Weltbundes

Die 20. Generalversammlung des Reformierten Weltbundes (Nairobi/Kenia,
20. bis 30. August 1970) war zugleich die letzte, die er in seiner bisherigen Ge=
stalt einberufen hatte. Der Internationale Kongregationalistenrat, der sich in
Nairobi offiziell mit dem Reformierten Weltbund vereinigte, hat ebenfalls auf=
gehort, in seiner alten Form zu existieren. Dies Ereignis, auch von der Tages=
presse aufmerksam vermerkt, kann in seiner Bedeutung kaum iibersehen werden.
Dr. Blake, der in dem Vereinigungsgottesdienst die Predigt hielt, hat deshalb
ausdriicklich betont, welchen Dienst die beiden Weltorganisationen dem Oku=
menischen Rat der Kirchen durch ihren Zusammenschluf3 erwiesen haben.

Es wire zu leichtfertig, wollte man sagen: beide Gruppen hatten gleiches
Herkommen, wufdten sich denselben Bekenntnissen verpflichtet, und auf ort=
licher Ebene war es ohnehin schon zu allerlei Zusammenschliissen gekommen.
Immerhin waren 10 Jahre griindlicher Verhandlungen nétig, den Zusammens=
schlufs zu bewerkstelligen. Bedenken mufiten auf beiden Seiten ausgerdumt wer=
den. Zwar gehért es zur gemeinsamen reformierten Tradition, dafd man darum
weiB, die Gesamtkirche ist nicht mehr als die Ortskirche und der Gesamtkirche
und ihren Organisationen kommt keine groflere geistliche Autoritdt zu als der
einzelnen Gemeinde. Dennoch haben die Kongregationalisten, auch wenn sie sich
zu Synoden versammelten, stets die Unabhéngigkeit der Ortskirche von Synodal-
beschliissen beachtet, wihrend die Reformierten den Synoden zumindest ein
Weisungsrecht zuerkannten. Da der Reformierte Weltbund jedoch bald nach
seiner Griindung festgestellt hatte, er wolle keine Weltkirche werden, die durch
ihre Organe in das Leben der Mitglieder durch Lehraufsicht oder gar Verbind-
lichkeit kirchlicher Strukturen und Gottesdienstformen einzugreifen gedichte,
war der Weg zur Vereinigung offen.

Zweierlei muf dabei jedoch erwihnt werden: einmal jene Gruppe skandina=
vischer Freikirchen, die sich dem Internationalen Kongregationalistenrat ange=
schlossen hatte, obwohl sie lutherischer Tradition folgt und sich also mehr
lutherischen als reformierten Bekenntnissen verwandt weil. Sie hat ihre Ent=
scheidung iiber die Mitarbeit im neuen Reformierten Weltbund, der in seinem
englischen Namen jetzt den Zusatz ,reformiert und kongregationalistisch” fiihrt,
zurtickgestellt; doch ist anzunehmen, daf er vollzogen wird. Dann eine kleine
Gruppe kongregationalistischer Gemeinden in Wales, die zunichst dem Zusams=
menschluf zugestimmt hatte, ihn dann jedoch widerrief, weil sie in der Tendenz
der Weltbiinde einen neuen Papalismus witterte, der dem Verstindnis von Kirche
allein in der jeweiligen Gemeindeversammlung abtriglich sein miifite. Gerade,
Kekr’m man die Vereinigung begriiflt, wird man diesen Beschluf8 zu respektieren

aben.
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Die Gruppe der Kirchenfamilien, die im Okumenischen Rat und mit anderen das
Gesprich fiihren, ist also seit Nairobi kleiner geworden. Der neue Reformierte
Weltbund wird den ekklesiologischen Erkenntnissen beider Vorginger ebenso
Rechnung zu tragen haben wie der unterschiedlichen Wertung von Bekenntnissen.
Gerade weil der neue Weltbund keine Weltkirche zu sein beabsichtigt, kénnte
er innerhalb des Okumenischen Rates dahin wirken, daB die verschiedenen
Kirchenfamilien untereinander priifen, ob und inwieweit sie auf dem Wege zur
kirchlichen Einheit dhnliche Schritte zu erwdgen haben. Durch diesen Akt des
Zusammenschlusses haben die beiden alten Weltorganisationen allen anderen
jedenfalls die Frage gestellt, was um des Zeugnisses und der Zusammenarbeit
willen von den Kirchen und Kirchenfamilien getrennt und was gemeinsam ver=
antwortet werden kann. Der in Nairobi lediglich zu ratifizierende Beschluf ist
deshalb doch als ein wirkliches Ergebnis einer der groflen Kirchenkonferenzen
zu werten.

Kirchenversammlung

Wir sind gewohnt, nach den Ertrigen der groflen internationalen Kirchen=
konferenzen zu fragen. Sie kosten viel Geld und Arbeit. Die Frage also ist
berechtigt, lohnt es iiberhaupt, derartige GroBveranstaltungen durchzufiihren.
Ein Thema wird bearbeitet und was geschieht nachher? Man wendet sich bei der
nichsten Tagung einem anderen Thema zu, ohne dafl man davon iiberzeugt sein
kann, das alte Thema sei wirklich befriedigend bearbeitet, geschweige denn ge=
16st worden. So ist es nicht verwunderlich, daf die beiden Generalsekretire der
alten Weltverbéinde der Generalversammlung die Frage vorlegten, ob es nicht
an der Zeit sei, diese Generalversammlungen abzubauen.

Der lebhafteste Protest dagegen kam aus den sogenannten ,Jungen Kirchen”,
die ja im Reformierten Weltbund eine erhebliche Mehrheit an Mitgliedskirchen
ausmachen. Man wisse nicht, wozu man Mitglied sein solle, wenn man nicht
auch zusammenkomme, so wurde uns gesagt. Untersucht man dies Argument,
so ergibt sich, daf in der Tat nur die groflen internationalen Kirchenversamms=
lungen den Minderheitskirchen die Moglichkeit geben, mit anderen als wirklich
Gleichberechtigte und Gleichgeachtete zusammenzutreffen.

Beachtet man dies, so ergibt sich, daf8 wir die Kirchenversammlungen nicht
zuerst nach ihren ,Ergebnissen”, sondern nach ihrem Geschehen und ihrer Funk=
tion zu beurteilen haben. Dies ist m. E. in Nairobi sehr klar in Erscheinung
getreten.

Das eigentliche Ereignis, die ,Einmiitigkeit im Geist”, la8t sich sehr schwer
als ,Ergebnis” beschreiben oder gar publizieren. Wenn die Versammlung trotz
z. T. recht hitziger Debatten, insbesondere in der Rassenfrage, nicht auseinander=
brach, wenn sie im Gegenteil wie zu Beginn zum AbschluR das Heilige Abend=
mahl feiern konnte, so wurde damit nicht nur das vorgesehene Konferenzpro=
gramm ohne Riicksicht auf das, was geschehen war, durchgefiihrt, es entsprach
vielmehr dem Glauben und dem Willen der Beteiligten.

Nach Nairobi werden wir uns noch sorgfiltiger als bisher von der Vorstellung
zu I8sen haben, als sei eine solche Kirchenversammlung so etwas dhnliches wie
eine Konferenz von Sachverstindigen und Spezialisten, die bestimmte Probleme
kraft ihres Verstandes und guten Willens zu losen hitten. Wir werden mehr zu
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bedenken haben, dafl die Delegierten, die aus den groflen Spannungen nicht
entlassen sind, in denen ihre Kirchen zu leben haben (wirtschaftlich, kulturell,
politisch und ihrer unterschiedlichen Bildung und Tradition entsprechend), in
eine solche Versammlung, wenn es wirklich gelingt, ,Gaben des Geistes” mit=
bringen, die einfiltig und differenziert den anderen Gliedern dienstbar gemacht
werden. Wir werden ebenso sorgfiltig zu bedenken haben, dafl eine Kirchen=
versammlung nicht ein Theologenkongref ist, daf} aber gerade die Theologie der
Versammlung einen unerldflichen Dienst zu erweisen hat. In dieser Hinsicht
erwies sich das Referat von Jiirgen Moltmann als ein Musterbeispiel fiir theolo=
gische Hilfe in einer Kirchenversammlung.

Das Thema

,Gott versohnt und macht frei.” Unter diesem Generalthema standen die
10 Tage fleifiger Arbeit. Bearbeitet wurde es in vier Sektionen, die sich den
Stichworten: Schopfung, der einzelne Mensch, die Gesellschaft und die Kirche
zuwandten, Die Sektionsberichte sind inzwischen verdffentlicht und sollen des=
halb an dieser Stelle nicht zitiert werden. Dafl aber Moltmann durch sein Referat
ermoglichte, biblisch von Gott zu reden, ohne daf8 die Versammlung sich den
philosophischen Anfragen nach solcher Moglichkeit stellen mufite, obwohl nie=
mand vergaf, daB die ,Theologie nach dem Tode Gottes” unter uns umgeht,
verdient festgehalten zu werden.

Wer die Sektionsberichte liest, wird ferner feststellen, dafl in Nairobi nicht
vergessen wurde, das Zeugnis von der Versthnung auszurichten. Dies gerade
in all jenen Fillen, in denen ,konkret” zu bestimmten Situationen von Unver-
sohnlichkeit Stellung genommen wurde. Wer sich wieder einmal auf die Presse=
berichterstattung verlassen hat, wobei leider ein erheblicher Teil der kirchlichen
Berichterstattung nicht auszunehmen ist, muf8 den Eindruck gewinnen, die Ver=
sammlung habe z. B. in der Rassenfrage ,scharf verurteilt”, ,harte Anklagen”
ethoben und ,bezichtigt”. Wer die Konferenzpapiere studiert, wird feststellen,
da gerade im Blick auf die Konkretionen Versdhnung gepredigt und zur Bufle
gerufen wurde. Das Angebot zu einer Rassenkonsultation mit den siidafrikani=
schen Kirchen ist iiberhaupt nur aus diesem Geist heraus zu verstehen, und das
Schweigen zu den politischen Verhiltnissen in Kenia bedeutete nicht, daff man
den Kopf in den Sand gesteckt hitte. Immer wieder wurde deutlich, dafl man
mit Erschrecken von sich selbst und nicht iiber andere zu reden hatte, dafl man
also auch nicht einen Katalog der Mifistinde in der Welt aufzustellen, sondern
zur Vers6hnung zu rufen habe.

Fragen und Aufgaben

Daf nach dem Zusammenschlu} der Reformierten mit den Kongregationalisten
die Frage nach Zusammenarbeit und Zeugnis nicht erledigt ist, wurde in man-=
cherlei Hinsicht deutlich. Im 6kumenischen Bereich stellte der neue Reformierte
Weltbund sich positiv zu dem Vorschlag fiir ein ,6kumenisches Konzil“, dessen
Voraussetzungen und Méglichkeiten untersucht werden sollen. Die Zusammen=
arbeit mit dem Lutherischen Weltbund soll auf jede mégliche Weise verstirkt
werden. Das Gesprich mit Rom wird fortgesetzt, dabei soll jedoch die Zusammen=
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arbeit mit der Okumene und den anderen kirchlichen Weltbiinden intensiviert
werden. Die Arbeit im Reformierten Weltbund selbst soll weiter auf das uner=
laBliche Mafl konzentriert werden. Was immer gemeinsam mit dem Rat, dem
Lutherischen Weltbund und anderen getan werden kann, soll nicht mehr allein
unternommen werden. Die lutherisch=reformierten Gespriche fanden in den ent=
sprechenden Beschliissen nicht nur Zustimmung, sondern zeitigten bereits ein
neues Programm.

Da eine Kirchenversammlung wohl nur in seltenen Fillen theologische Pro=
bleme zu l&sen vermag, ergab es sich gleichsam von selbst, dafl die Versamm=
lung den Fach=Theologen und der Theologischen Abteilung des Reformierten
Weltbundes einige Aufgaben iibertrug. Einige davon ergaben sich aus der kon=
tinuierlichen Arbeit in Ausschiissen, Gesprichen und Konsultationen und wurden
von der Hauptversammlung eigentlich nur zur Kenntnis genommen und den
Zustindigen iiberwiesen. Zu diesen Themen gehéren: die Methodenfrage der
Theologie; die Bedeutung und Verbindlichkeit der Theologie fiir Kirche und
Gesellschaft; Moglichkeiten und Grenzen der Interpretation biblischer Aussagen;
Verantwortung der Theologie fiir die Laien und das Verhiltnis von Laien zur
Theologie; damit die sozial-ethischen Fragen nach Menschenrechten, Freiheit und
1liel?reiung sowie den Moglichkeiten und Grenzen von Dialogen iiber die Kirche

inaus.

Eine weitere Reihe von theologischen Auftrigen ergab sich aus der Diskussion
in den Sektionen. Insbesondere Sektion I stie auf eine Reihe theologischer
Probleme, die im Zusammenhang mit reformiert bestimmter Theologie bisher
tiberhaupt nicht oder nur verkiirzt erortert worden sind. Das gilt vor allem fiir
das Verstiindnis des Menschen als Geschopf vor dem Schépfer und in der Schép=
fung sowie fiir die Zusammenhinge von Schoépfung, Geschichte und Kultur, also
auch von Macht der Siinde und Kraft des Heiligen Geistes. Die Frage nach der
»~Weltlichkeit” der Welt und der Sikularisation gehort in diesen Katalog ebenso
wie die Fragen nach der Kooperation von Theologen und Naturwissenschaftlern
und Technikern auf den Gebieten der Naturbeherrschung und Naturausbeutung.
Dafl von Sektion IV her besondere Aufmerksamkeit fiir die soziologischen Fra=
gen nach den Strukturen von Kirche und Gesellschaft, von Kirche in der Gesell=
schaft und der sikularen Gesellschaft gegeniiber der Kirche gestellt wurden, ergab
sich fast zwangslaufig.

Zum Ort und zur Situation

Bei dem naheliegenden Vergleich der beiden Groffkonferenzen des Jahres 1970
ist dem Reformierten Weltbund mancherlei Lob zuteil geworden, daf3 er in
Nairobi getagt hat, wihrend der Lutherische Weltbund von Brasilien an den
Genfer See auswich. Zu den Ertrigen und Fragen, die eine und in diesem Fall
zwei Kirchenversammlungen der Okumene einbringen, gehort zumindest seit
1970 auch die Wahl der Konferenzorte. Die sich da ergebenden Probleme sollten,
wie man heute zu sagen pflegt, genauestens analysiert und dann erst diskutiert
werden. Es wiirde zukiinftige Entscheidungen fiir dhnliche Unternehmen ver=
unsichern, wenn die Kritik und das Lob fiir diese oder jene Entscheidung, die
gegenwirtig zumeist von Vorentscheidungen her getroffen werden, die sachliche
Abkldrung der anstehenden Fragen verhindern sollten.
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So Skumenisch es sich anhort, dafl ein Weltbund, der iiber ein wesentliches
Potential an Mitgliedern in Afrika verfiigt, gut daran tut, in Afrika eine General=
versammlung abzuhalten, soviel Fragen sind im Blick auf Moglichkeit und Durch=
fithrung einer solchen Konferenz nicht nur in Afrika, sondern in vielen Teilen
der Welt zu stellen. Selbstverstindlich hatte sich das Genfer Generalsekretariat
des Reformierten Weltbundes rechtzeitig versichern lassen, daf die Regierung
Kenias allen Delegierten aller Kirchen die Ein= und Ausreise gestatten wiirde.
Kenia hat sein Wort gehalten, aber es hat bis kurz vor Beginn der Tagung eine
Reihe von Ungewiftheiten gegeben, die zwar zur Befriedigung iiberwunden wer=
den konnten, die dennoch danach fragen lassen, ob die notwendige Freiheit einer
kirchlichen Generalversammlung uns z. Z. nicht zwingen kénnte, bestimmte Teile
der Welt bei unseren Planungen zundchst auszusparen?

Wir werden uns ferner sehr genau dariiber Rechenschaft zu geben haben, ob
eine Kirchenversammlung um des Evangeliums und der Menschen willen ver=
pflichtet ist, zur Voraussetzung einer solchen Tagung das Eingehen auf bekannte
und von jedermann zu beurteilende Miflstinde machen mufl? Von dem her, was
in Nairobi iiber die Berechtigung voneinander abweichender Kulturen gesagt
wurde, gehort sicher auch die Frage nach der unterschiedlichen Handhabung von
Freiheit und Gewalt, vom Verstindnis der Menschenwiirde im sikularen Sinne
und der Wiirde, die Gott dem Menschen zuerkennt. Gerade um der Ortswahl
wird es notwendig sein, da wir uns in der Okumene iiberhaupt dariiber ab=
kliren, was wir der ,Welt” und was wir einander als Gieder der Kirchen um
Christi willen zu sagen haben.

Fine letzte Beobachtung gehért in diesen Zusammenhang. In Nairobi gab es
keine einheitlich ausgerichtete Opposition der Jugend. Fiir den Berichterstatter
besteht kein Zweifel, dafl auch der Reformierte Weltbund mit einer solchen hitte
zu rechnen gehabt, wenn er an einem Orte der alten Welt einschlielich Nord-
amerikas getagt hitte. Es ist hier nicht der Ort zu beurteilen, ob dies fiir die
Generalversammlung ein Vor= oder ein Nachteil war. Festzustellen bleibt ledig=
lich, daR die jiingeren Delegierten aus den sogenannten ,Jungen Kirchen” in
ihren Kirchen so stark integriert sind, daf} sie ihre Opposition auf andere Weise
vertreten, als dies in den ,Alten Kirchen” gegenwirtig der Fall ist. Das aber
diirfte deutlich machen, wie sehr eine Kirchenversammlung darauf bedacht sein
muf, allen Delegierten das Recht einzurdumen, ihre Sache zu vertreten.

Karl Halaski
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XX. Internationaler Alt-Katholikenkongref3
vom 3.—6. September 1970 in Bonn

In der Reihe von 28 Alt-Katholikenkongressen in den 100 Jahren seit dem
I. Vaticanum, dem Schicksalsdatum alt-katholischer Existenz, darf der 20. inter=
nationale KongrefS mit seinen iiber 600 Teilnehmern besondere Beachtung bean=
spruchen. Nicht nur erreichte seit den ersten Anfingen kein Kongref eine so
hohe Zahl stindiger Teilnehmer, er bot auch den mit Angehorigen alt-katho=
lischer Kirchen und von Kirchen, die mit der ,Utrechter Union” in Sakraments»
gemeinschaft stehen, aus 17 Lindern (Australien, Bundesrepublik Deutschland,
Kanada, CSSR, England, Frankreich, Holland, Italien, Jugoslawien, Osterreich,
Philippinen, Polen, Portugal, Sambia, Schweiz, Spanien und USA) ein so noch
nicht erreichtes Spektrum des , alt=katholischen Weltbundes” in freundschaftlicher
Verbundenheit mit Vertretern aus den romisch=katholischen, orthodoxen, angli=
kanischen, lutherischen, reformierten und freikirchlichen Bereichen der Okumene.
Damit kam es, von den Veranstaltern eher ungewollt, mit gesprochenen und ver=
lesenen Gruflworten zu einer so betonten internationalen und kumenischen
Reprisentation, daf} es manchen, besonders aus der jiingeren Generation, des
Guten eher zuviel erscheinen wollte. Dieser Zug verstirkte sich besonders ge=
legentlich der festlichen Erdffnung der ersten Ausstellung zum Thema ,Ignaz
von Déllinger und die alt=katholische Kirche” in der Bonner Universititsbiblio=
thek, wo ein sehr eindrucksvolles und instruktives Material zusammengetragen
worden war und drei Monate bis Ende November 6ffentlich zuginglich blieb.

Tatséchlich sollte nach dem Willen der Veranstalter dieser KongreR vor allem
eine Arbeits= und Aussprachetagung selbstkritischer Art sein und bleiben. Dazu
diente das Thema ,Kirche in Freiheit und Bindung”, aufgeschliisselt in die Sek=
tionsthemen: ,Glauben in Freiheit und Verantwortung”, ,Nachfolge Christi
heute”, ,Lebendiger Gottesdienst”, ,Geistliches Amt — miindige Christen”.
Schon ein Jahr lang standen diese Fragen auf Grund vorbereitender Papiere in
den Gemeinden zur Diskussion, wobei sich allerdings zeigt, daf eine derartig
weitgespannte Zusammenarbeit leichter zu planen als effektiv durchzufithren ist.
Immerhin konnte das schon im Juli, also sechs Wochen vor Kongrefibeginn, von
dem Hauptinitiator und verantwortlichen Koordinator Prof. Kiippers in Bonn
herausgebrachte , Arbeitsbuch” neben einer Reihe von Informationen und Uber-
sichten den Sektionsteilnehmern Berichtstexte zur Verfiigung stellen, die aus der
breiteren Vorbereitung sozusagen als ,Konzilsschemata” erwachsen waren, um
den Aussprachen im Kongref} die Basis zu geben, ohne die sie in der Kiirze der
Zeit sinn= und fruchtlos geblicben wiren. Tatsichlich war dann allerdings auch
bei solcher Vorbereitung die Zeit des wirklichen Zusammenseins zum Gesprich
in den Sektionen viel zu kurz, was sich als echter Mangel erwies und einfach
zeigte, dafl derartige , Massenzusammenkiinfte” ohne ein entsprechendes Opfer
an Zeit und dann auch Geld ihre Méglichkeiten nicht ausschopfen kénnen. Es
war jedoch von Anfang an vorgesehen, daf der Kongref in dieser neuen Form
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vor allem ein Anstof8 zur intensiven Weiterarbeit in kleineren Gruppen an vielen
Orten, in den Gemeinden und auf den Synoden, sein sollte. Das bisherige Echo
zeigt auch, dafl derartiges weiterhin vom Kongref8 her in Gang kommen wird.

Natiirlich hatte der Kongreff auch sein ,Jugendproblem”. Es spitzte sich be=
sonders zu um die innere Gestalt einer von der Jugend im deutschen Bistum
vorbereiteten Eucharistiefeier. Eine néichtliche, ausgedehnte Aussprache im Bonner
,Déllingerhaus” schuf dann aber doch jene Basis gegenseitigen Vertrauens, die
zur Entfaltung von Freiheit und Bindung im grundlegenden katholischen Wech=
selverhiltnis unerldfilich ist. Konkret bedeutete dies, dafy in dem sehr stark be-=
suchten Gottesdienst am Samstagmorgen ein dramatisch=aggressiver, vom barms=
herzigen Samaritergleichnis her gestalteter Wortgottesdienst mit der Eucharistie=
feier nach dem Kanon Hippolyts verbunden wurde und sehr starke Eindriicke
hinterlies. Ubrigens gab es kein besonderes Problem von ,Jugenddelegierten”.
Die jungen Mitglieder waren Vollmitglieder des Kongresses. Es gab nur eine
nach der Geschiftsordnung abgestufte Kongrefzugehorigkeit von alt=katholischen
Teilnehmern, Gésten und Pressevertretern. Besonderes dkumenisches Gewicht
hatte auch das Forum am Freitagabend, dem 4. September, zum Thema ,Einheit
in Christus”. Zu seiner Vorbereitung hatten am Nachmittag des Tages sechs
namhafte Theologen der anglikanischen, lutherischen, reformierten, orthodoxen,
romisch=katholischen und alt=katholischen Kirche in je einer Vorlesung das Ein=
heitsverstandnis ihrer Kirche im Blick auf die spezielle alt=katholische Position
behandelt. Am Abend bildeten sie unter alt-katholischer Leitung das Podium,
dessen Gesprach im zweiten Teil vom Plenum aufgenommen und zum Teil
kritisch weitergefithrt wurde. Hier, in den Sektionen und in den Plenarsitzungen
kamen immer wieder kréiftig und gelegentlich unwillig und kontrastierend Stim=
men hervor, die von Zielvorstellungen bestimmt waren wie ,weg von der Theo=
logie und Dogmatik, hin zum leidenden und ausgebeuteten Mitmenschen”, ,her=
aus aus den Tempeln, hinein in die Welt”, ,keine Festfeiern, sondern vielmehr
Aussprachen in fiir alle verstindlicher Sprache mit zunehmender Ausrichtung
auf Aktion”. Jedoch blieb die Mehrheit sich bewuft, und gab dem auch immer
wieder klaren Ausdruck, dafl der alt-katholische dkumenische Beitrag, gerade
um der rechten Praxis (Orthopraxia) willen, immer auch und in seiner Art sogar
zuerst ein theologischer und kirchlicher sein und bleiben miisse, weil es sich ja
bei der besonderen alt=katholischen Position um einen ganz bestimmten theolo=
gie= und kirchenkritischen Ansatz in der Riickbesinnung auf die Alte Kirche
handelt. So bleibt alt=katholische Theologie und alt-katholisches kirchliches
Leben mit der Bewahrung der rechten Uberlieferung des Offenbarungsglaubens
nach dem Maf der Alten Kirche verbunden (Orthodoxia).

Gerade so aber konnte der Kongref in seinem weitgespannten dkumenischen
Rahmen alt-katholischem selbstkritischen Sichbesinnen und Selbstfinden dienen
und zugleich zum verbesserten Trittfassen im groflen weltweiten Ringen um die
Skumenische Integration der gemeinsamen Aufgaben aller Kirchen anleiten.

Eine Rheindampferfahrt vereinigte am Samstagnachmittag die grofle Kongref=
gemeinde und weiter hinzugekommene Giste fiir einige Stunden mit den viel=
filtigen Moglichkeiten wechselnder Gespriche und Begegnungen. Empfinge des
Bundesprisidenten und des Metropoliten Jakovos als Vertreter des Okumenischen
Patriarchats setzten fiir die jeweils geladenen Kreise des Kongreflplenums be-=
sondere Akzente. Sonderzusammenkiinfte alt=katholischer Gruppen und Ver=
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einigungen, besonders auch der Frauen und der Schwestern, ergénzten das unge=
mein dichte und bunte Bild der kurzen Tage.

Das Schluiplenum hatte grofe Miihe, unter kaum noch ertréglichem Zeitdruck
die Berichte der Sektionen durchzusprechen und zu verabschieden. Hier fehlte
ganz einfach ein voller Tag des Zusammenseins.

Der Sonntag brachte den Ausklang mit dem grofien Schlulgottesdienst in der
Aula der Universitit — fiir einige ,zu festlich”, fiir die groSe Mehrheit der iiber
800 Teilnehmer aber doch offenbar ein wahrer Héhepunkt und in besonderer
Weise ,zu Herzen gehend”, und das gewifl mit Recht, besonders wenn man
bedenkt, in welchem MafBle der alt=katholische Alltag von extremen Diaspora=
situationen geprigt und iiberschattet ist.

Der niichste KongreR soll 1974 in der Schweiz, voraussichtlich zur 100=Jahrfeier
der alt(christ)=katholischen Fakultit in Bern, stattfinden und nach dem Votum des
Plenums sich mit dem Verhaltnis von Kirche und Welt beschiftigen.

Werner Kiippers

Der Denkprozeff der Okumene in sozialen Fragen seit
1966 — und in der Zukunft

Seit der Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft im Jahre 1966 beteiligen
sich viele Kirchen und christliche Gruppen an einer heftigen Debatte, die neue
Wege christlichen Denkens und Handelns in sozialen Fragen zum Gegenstand
hat, Diese Debatte hat schon oft Theologen und Laien desselben Kontinents in
zwei Lager gespalten, und bekannte kirchliche Persénlichkeiten wie die Profes-
soren Ellul aus Frankreich und Ramsey aus den Vereinigten Staaten haben von
verschiedenen Blickwinkeln aus das, was sie als Verrat an der kumenischen
Bewegung bezeichnen, scharf angegriffen. So schreibt Professor Ellul in seinem
jiingsten Buch nicht ganz ohne Bitterkeit iiber die ,christlichen Intellektuellen”,
die seiner Ansicht nach auf der Konferenz 1966 dominierten. ,Ihre avantgar=
distische Haltung ist nicht mehr als ein schlechter Scherz, der sie regelmifig dazu
verfithrt, an den entscheidenden Problemen der Gesellschaft vorbeizugehen. Aus=
gerechnet sie nimlich sind trotz ihres Avantgardismus die letzten, die dem sich
vollzichenden Wandel Rechnung tragen. Die Arbeit der Weltkonferenz fiir
Kirche und Gesellschaft ist besonders hinsichtlich dieser beiden Tendenzen be=
merkenswert. “!

Das Problem liegt natiirlich darin, daf es kein absolutes Kriterium gibt, mit
dem die Giiltigkeit 6kumenischen Denkens in sozialen Fragen an einem belie=
bigen Zeitpunkt der Geschichte festzustellen oder zu beurteilen wire, und das
geringe Maf an Ubereinstimmung, das in der Vergangenheit erzielt wurde, wird
durch die Diskussionen, die durch neue gesellschaftliche Konflikte ausgeldst wer=
den, schnell wieder zunichte gemacht, In der Tat geht es ja in der kumenischen

1 Tacques Ellul, Autopsie de la révolution, 1969, S. 255.
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Bewegung letztlich darum, zu kliren, ob die Kirchen jederzeit, und sei es auch nur
versuchsweise, einigen gemeinsamen Kriterien zustimmen konnen. Wer kann
sich zum Sprecher fiir diese Kirchen machen, und auf welche Weise konnen die
verschiedenen theologischen und ethischen Tendenzen innerhalb einer Kirche
angemessen vertreten werden? Jeder, der schon eine dkumenische ,Begegnung”
organisiert hat, weifl zur Geniige, daB diese Fragen den Gesprichsstoft und die
Dynamik eines Skumenischen Dialoges liefern. Die 6kumenischen Tagungen, die
sich mit diesen Fragen befassen, haben ja meist nur sporadischen und wohl auch
zufilligen Charakter. Von daher ldBt sich nur schwer sagen, wann eine neue
sozialethische Konzeption in der Okumene bis zu einem gewissen Grade Zu=
stimmung gefunden hat.

In den zwei Jahren zwischen 1966 und 1968 fand eine temperamentvolle Aus=
sprache iiber die Konferenz des Jahres 1966 statt, die besonders durch die scharfe
Kritik einiger Geschiftsleute aus den USA und Europa belebt wurde. Trotz dieser
Kontroverse hat sich 1968 die Vierte Vollversammlung des Okumenischen Rates
der Kirchen positiv iiber die Konferenz fiir Kirche und Gesellschaft gedufSert:

,Die Konferenz fiir Kirche und Gesellschaft (1966) hat den Kirchen und dem
Okumenischen Rat eine starke Anregung vermittelt. Es ist immer noch unmog=
lich, diese Arbeit im vollen Umfang auszuwerten, und die Hauptreaktion der
Vollversammlung kann nur darin bestehen, ihre Dankbarkeit fiir dieses umfas=
sende Panorama sozialethischen Denkens zum Ausdruck zu bringen. Es hat in
der ganzen Welt Echo gefunden und wird weiterhin betrichtlichen Einflul aus=
iiben ... Der wichtige Punket fiir die Mitgliedskirchen besteht jetzt darin, diese
Beschliisse auszufiihren.”?

Aber die dkumenische Diskussion iiber gesellschaftliche Probleme bleibt ein
dynamischer Vorgang. Auflerdem hatte die Vollversammlung gar nicht die Zeit,
auf die Einzelheiten der Beschliisse von 1966 einzugehen. So geht die Ausein=
andersetzung in den Kirchen iiber den Denkprozef der Okumene weiter. Be=
stimmte sozialethische Fragen sind verschiedentlich einer zunehmenden Polari=
sierung unterworfen. Es ist deshalb angemessen, vier Jahre nach der Konferenz
fiir Kirche und Gesellschaft und zwei Jahre nach der Vollversammlung einmal
Bilanz zu ziehen, wo wir uns heute in diesem Denkprozef befinden.

Schenkt die 6kumenische Bewegung den sozialen Fragen zuviel Aufmerksamlceit?

Hauptangriffspunkt der Kritiker der dkumenischen Bewegung ist deren Hin=
wendung zu sozialen und politischen Fragen, die sie in Gefahr bringe, ihre fun=
damentale, christliche Integritit einzubiiflen. Dieser Beurteilung zufolge domi=
nierte auf der Vollversammlung von Uppsala die Diskussion iiber soziale Fragen,
die auch weiterhin die Aufmerksamkeit im 6kumenischen Bereich auf sich ziehe.
Dadurch aber wiirden evangelistische und theologische Anliegen beiseite gescho=
ben oder zumindest stark beeintriichtigt.

Es ist nicht einfach, die Stichhaltigkeit dieser Kritik objektiv zu priifen. Fiir
viele ernstzunehmende Laien der Kirche liegt das Problem genau umgekehrt: Die
kirchlichen Strukturen sind immer noch mit einer einseitig theoretischen, bibli=
schen, ideologischen und ekklesiologischen Ausrichtung belastet, die in keiner

2 Bericht aus Uppsala 68, Genf 1968, S. 252 £.
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Weise die Herausforderung widerspiegelt, der sich Christen beiderlei Geschlechts
in der Welt konfrontiert sehen. In Wirklichkeit widmete die Vollversammlung von
Uppsala in ihrer Tagesordnung und ihrer Struktur den theologischen und evan=
gelistischen Fragen mehr Aufmerksamkeit als den gesellschaftlichen Problemen.
Nur zwei der sechs Sektionen der Vollversammlung befafiten sich ausdriicklich
mit sozialen Fragen, und drei behandelten Themen aus dem theologischen, evan=
gelistischen und liturgischen Bereich. Man kann sich deshalb des Verdachtes nicht
ganz erwehren, dafl das relativ geringe Interesse, das die gegenwirtigen theolo=
gischen und evangelistischen Diskussionen erwecken, sowohl auf die theologische
Unsicherheit als auch auf die schwierige Lage derjenigen zuriickzufithren ist, die
sich mit Evangelisation befassen und sich nur schwer von traditionellen und
altertiimlichen Formulierungen aus dem evangelistischen oder theologischen Be=
reich loszuldsen vermdgen. Es ist auBerdem unwahrscheinlich, daf8 Fragen wie
Theologie und Evangelisation und die Suche nach neuen Gottesdienstformen in
den Kirchen die Oberhand gewinnen konnen, solange die Kirchen nicht bereit
sind, die Laien genauso zu beteiligen wie die Theologen und Kirchenfunktionire,
die derzeit immer noch iiberwiegen.

Auf jeden Fall aber ist es falsch, das Gesprich in der Okumene iiber Evange-
lisation und soziale Fragen zu trennen. Von Anfang an bestand da ein enger
Zusammenhang. Dr. J. H. Oldham, der grofle Pionier der Okumene aus England,
der selbst sowohl fiir das evangelistische Anliegen wie auch fiir soziale Verant=
wortung eintrat, sagte:

»Sodann hat die Kirche auch an dem weiteren Feld menschlicher Beziehungen
ein direktes Interesse, da der Sinn des persénlichen Lebens im Ganzen der Gesell-
schaft neu begriffen werden mufS. In der weltlichen Sphire, nicht in der Kirche
als Institution, miissen wir den wirklichen auf uns zukommenden Anspriichen
gerecht werden, und geistliches Wachstum vollzieht sich in der Begegnung mit
wirklichen Schwierigkeiten und ihrer Uberwindung.”?

Sicherlich deutet nichts im gegenwirtigen 6kumenischen Gespriich darauf hin,
dal man dabei ist, eine rein innerweltliche Losung auf die Frage des sozialen
Umbruchs und der gesellschaftlichen Institutionen zu finden. Im Gegenteil macht
man in zunehmendem Mafle die Erfahrung, daBl man ohne die geistliche und
ethische Dimension nicht auskommt — ob man nun ihrer einzeln oder in einer
Gruppe gewahr wird —, um der Herausforderung der geschichtlichen, begrenz=
f(en und endlichen Modelle menschlicher Lebensweise in der Welt begegnen zu

onnen.

Denkt man in der Okumene zu revolutionir?

Es ist gegenwirtig iiblich, von einer Polarisierung hinsichtlich gesellschaft=
licher Probleme zu sprechen, und es gibt an einigen Punkten auch schon eine
tiefgreifende ékumenische Polarisierung zwischen ,Revolutiondren” und ,Re=
formern”, zwischen denen, die radikale Verinderungen in den Machtstrukturen

8 Die Kirche und die Auflosung der gesellschaftlichen Ordnung. Okumenische Studien
durchgefithrt unter den Auspizien des Okumenischen Rates der Kirchen, Genf 1948,
S.159;
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befiirworten, um unterdriickten Rassen und sozialen Gruppen helfen zu kénnen,
und denjenigen, die eine allmihliche Anpassung der alten Strukturen an die
neuen Verhiltnisse vorziehen. Die wirkliche Lage im kumenischen Denkprozef3
in sozialen Fragen ist heute allerdings komplexer. Die Anforderungen, die der
soziale Umbruch stellt, haben die verschiedenartigsten Reaktionen zur Folge, die
auf eine Vielzahl von lokalen, nationalen und regionalen Interessen zuriickzu=
fithren sind; es liegt ihnen aber auch eine Fiille von neuen Erkenntnissen, Er-
fahrungen und Mut zugrunde, den die Kirche in verschiedenen Situationen be-=
wiesen hat. Das ist immer schon so gewesen, aber vielleicht tritt es in unserer
Zeit deutlicher zutage. Wie Professor Jan Lochman in einem jiingst verdffent=
lichen Artikel aufgezeigt hat, sah sich die Kirche in der Tschechoslowakei einer
ganz anderen Situation ausgesetzt als die Kirche im westlichen Europa und ge-
langte demzufolge auch zu anderen geistlichen Erkenntnissen.

Wenn man von den gegenwirtigen Spannungen her urteilt, wird man den=
noch erwarten miissen, daf8 auch in Zukunft jede Hinwendung zu sozialen Fra=
gen, die von christlicher Seite aus erfolgt, von den herkémmlichen gesellschaft=
lichen und wirtschaftlichen Systemen und Ideologien wohl noch schiirfer in Frage
gestellt werden wird. Wir erhalten ja fast tiglich neue Beweise fiir die Krise aller
unserer Gesellschaften und die Infragestellung aller ihrer Voraussetzungen. So
bleibt die Aussage der Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft (1966), die auf
die Notwendigkeit des ,revolutiondren” Zeugnisses des Christen in der heutigen
Gesellschaft hinweist, eine der bedeutendsten &kumenischen ,Entdeckungen”
dieser Konferenz:

»Als Christen miissen wir uns fiir die Umwandlung der Gesellschaft einsetzen.
In der Vergangenheit haben wir das gewdhnlich in aller Stille durch Bemithungen
um soziale Erneuerung getan, indem wir in den und durch die vorhandenen In=
stitutionen ihren Bestimmungen gemifl gearbeitet haben. Heute beziehen viele
von denen, die sich dem Dienst Christi und ihres Nichsten widmen, eine
radikalere und revolutionirere Stellung. Sie leugnen keineswegs den Wert von
Tradition und sozialer Ordnung, sind aber auf der Suche nach einer neuen
Strategie, mit deren Hilfe grundlegende Anderungen in der Gesellschaft ohne
zu groflen Zeitverlust herbeigefithrt werden kénnen. Méglicherweise wird in
Zukunft die Spannung zwischen diesen beiden Lagern einen wichtigen Platz im
Leben der christlichen Gemeinschaft einnehmen. Zum gegenwirtigen Zeitpunkt
ist es wichtig, dal wir die tiefere Verankerung dieser radikalen Position in der
christlichen Tradition erkennen und ihr einen berechtigten Platz im Leben der
Kirche und in der gegenwirtigen Diskussion iiber die soziale Verantwortlichkeit
einrdumen. ”4

Die Wahrheit dieser Aussage wird uns durch drei Faktoren geradezu aufge-
zwungen: durch das Verlangen nach sozialer Gerechtigkeit in den Lindern der
Dritten Welt; durch den Druck auf alle politischen und gesellschaftlichen Systeme,
den die Forderung nach den Menschenrechten und der Rassengleichheit ausiibt;
und durch die ungeheure Herausforderung an den Menschen und die Gesellschaft,
die der moderne wissenschaftliche und technologische Fortschritt darstellt. Jeder
dieser Faktoren sorgt schon fiir sich dafiir, dafl unsere Konzeptionen und die

4 Appell an die Kirchen der Welt — Dokumente der Weltkonferenz fiir Kirche und Ge=
sellschaft, Stuttgart 1967, S. 268.

61



Formen der gesellschaftlichen Ordnungen immer wieder neu iiberdacht werden
miissen. Zusammengenommen aber iiben sie einen massiven Druck aus, die Ziele
und die Struktur der zukiinftigen Gesellschaft einer Priifung zu unterziehen.

Die Herausforderung des revolutioniren Wandels in der Dritten Welt

Jemand beklagte sich kiirzlich, dal er bei jedem dkumenischen Gesprich iiber
die Weltwirtschaftsentwicklung ein neues Schlagwort zu horen bekomme! Tatséch=
lich — der DenkprozeR in diesem Gebiet wird so schnell vorangetrieben, dafs die
Erkenntnisse von gestern schon durch die Konflikte von heute und durch die
Entdeckungen der Probleme von morgen iiberholt sind. Da immer mehr Men-
schen in den Landern der Dritten Welt miindig werden und sich darum an der
Festlegung der sozialen und ethischen Zielsetzungen beteiligen wollen, kann man
erwarten, dafl dieser Prozefl noch beschleunigt wird. Die Beschliisse der Kon=
ferenz im Jahre 1966 iiber Entwicklungsfragen wurden bereits durch die Ent=
deckungen, die die Vollversammlung von Uppsala 1968 gemacht hat, tiberholt,
und heute stehen die Erkenntnisse von Uppsala bereits unter Kritik, zumal sich
die Stimme Lateinamerikas, Asiens und Afrikas immer starker erhebt. AufSerdem
kann man beobachten, wie hier eine Art dkumenischer Dialektik am Werk ist:
eine neue Denkrichtung erzeugt sofort eine weitere, die einen ganz anderen Weg
einschligt, und gesellschaftliche Wandel losen einander in geradezu verwirren=
der Folge ab. Die Griinde dafiir liegen auf der Hand. Die Entkolonialisierung
nach dem Zweiten Weltkrieg stellt eine Bewegung dar, deren Verdstelungen erst
jetzt deutlich zu werden beginnen. Zusammen mit der Bevélkerungszunahme in
viclen Lindern Asiens bedeutet dies, dall die sozialen Zielsetzungen einer
stindigen Revision unterzogen werden miissen, da ja unser Verstindnis der
menschlichen Zusammengehorigkeit und der sozialen Gerechtigkeit um neue
Dimensionen erweitert wird. Nichts ist heute wichtiger, als sich stindig zu be=
miihen, die Bedeutung dieses Prozesses theologisch zu interpretieren. Wenn etwas
zur Verarmung theologischen Denkens beitrigt, dann ist es der Mangel an
Theologen, die geistliche Grofe besitzen und gleichzeitig der zeitgenossischen
Geschichte soviel Verstandnis entgegenbringen, daf sie eine lebendige Debatte
iiber die ,Zeichen der Zeit” in Gang zu halten vermdgen, Solche Zeichen der
Zeit sind: die soziale Gewalttitigkeit in Lateinamerika; die weltweite Suche nach
neuen sozialen Strukturen; die Anziehungskraft, die die chinesische Kultur-
revolution auf die Jugend ausiibt; die geistliche Dynamik der Black Power=
Bewegung. Die Kirchen haben diesen Zeichen der Zeit bis heute nur wenig
Aufmerksamkeit geschenkt.

Wenn man die Jahre seit 1966 iiberhaupt schon auf Anzeichen hin unter-
suchen darf, erkennt man, daf die Ideale und Lebensformen der politischen und
wirtschaftlichen Vorherrschaft des Westens und des weiflen Rassismus sich nicht
einem geringeren, sondern einem stirkeren Druck ausgesetzt sehen. Die Kirchen
werden in diesem Loslésungsprozel unausweichlich eine erhebliche Rolle spielen
miissen, wenn sie wahre Kirchen bleiben wollen. Es geht in diesem Prozefl um
die menschliche Selbstverwirklichung, die fiir die Zukunft des Menschen und
der Gesellschaft so entscheidend ist, daff es einfach zu einem Anliegen all der=
jenigen werden muB, die aufgrund ihres Glaubens an Jesus Christus gar nicht
mehr anders konnen, als sich fiir diese Selbstverwirklichung einzusetzen.
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Als ermutigendes Zeichen in diesem Bereich darf gelten, daf sich die rémisch=
katholische Kirche bereitgefunden hat, in dem Ringen nach dem rechten christ=
lichen Verstindnis des sozialen Umbruchs und der Verantwortung dafiir mit
dem Okumenischen Rat zusammenzuarbeiten. Dieser Beweis einer wachsenden
dkumenischen Verstindigung und die Anniherung im Bereich des Denkens und
Handelns hat alle diejenigen Liigen gestraft, die voraussagten, daf} sich auf
Grund der Genfer Konferenz (1966) die Divergenz zwischen dem Okumenischen
Rat der Kirchen und der rémisch=katholischen Kirche nur vertiefen kénne. Das
Programm der Gemeinsamen Kommission der romisch=katholischen Kirche und
dem ORK fiir Gesellschaft, Entwicklung und Frieden (SODEPAX) hat einmal
mehr die Erfahrung von ,Life and Work” bestiitigt, dafl nimlich Menschen ver=
schiedenster theologischer oder ekklesiologischer Anschauung wirksame Wege zur
Zusammenarbeit im humanitidren Bereich entdecken konnen, bevor sie imstande
sind, die theologische und ekklesiologische Grundlage, auf der die Zusammen-
arbeit geschieht, klar und befriedigend zu artikulieren. Diese gemeinsame Er=
fahrung wird sie ja gerade dazu fiihren, ihre theologischen Differenzen neu zu

durchdenken.

Die Herausforderung der modernen Naturwissenschaft und der Technik

Vielleicht ist die wichtigste Entwicklung die, daf} sich die Okumene mit den
Folgen des wissenschaftlichen und technischen Fortschritts fiir die Gesellschaft
befafit. Bis 1968 wurde diesem Thema in 6kumenischen Diskussionen nur wenig
Aufmerksamkeit geschenkt, und nur wenige Techniker und Naturwissenschaftler
fiir die Arbeit von ,Kirche und Gesellschaft” gewonnen. Heute werden sich die
Wissenschaftler des Einflusses, den ihre Entdeckungen auf die Gesellschaft haben,
bewuBlt, und die Gesellschaft beginnt die Folgen des wissenschaftlichen Fort=
schritts immer kritischer zu priifen.

Im Blick auf diese neue Situation beginnt der Okumenische Rat der Kirchen
tiber seine Abteilung fiir Kirche und Gesellschaft ein Fiinf-Jahres=Programm, das
sich eine wissenschaftliche Analyse der Probleme der Technik und der Zukunft
des Menschen und der Gesellschaft zum Ziel gesetzt hat. Der ORK setzte diese
Untersuchung in Gang, weil nach den Worten der Zentralausschu3sitzung von
Canterbury im Juli 1969 , die stindig zunehmende Entwicklung der Wissenschaft
und Technik die Menschheit vor ein grofles Paradoxon stellt: einerseits ist diese
Entwicklung die Bedingung dafiir, da8 der Mensch iiberleben kann, andererseits
bedroht sie ihn mit vélliger Zerstorung. Es wird deshalb immer dringender, daf
wir die Sachfragen, die hier mitenthalten sind, kldren, damit wir wissen, welche
Entscheidungen gefillt werden miissen und welche ethischen Kriterien gelten.
Diese neue Lage wird eine Neubewertung der traditionellen Sicht des Menschen
und der iiberkommenen Gesellschaftsstrukturen notwendig machen.”

Der erste Schritt bestand darin, eine informative Konferenz fiir Naturwissen=
schaftler und Techniker zusammen mit Soziologen und Ménnern des 6ffentlichen
Lebens, Theologen und Kirchenfiihrern einzuberufen. Diese Tagung, an der iiber
100 Ménner und Frauen aus aller Welt teilnahmen, fand vom 28. Juni bis 4. Juli
1970 in Genf statt, und die Diskussionen bewiesen einmal mehr, wie wiinschens=
wert es ist, vom Gesichtspunkt der Naturwissenschaft und der Technik und im
Hinblick darauf, was diese in Zukunft bringen werden, die Aufmerksamkeit auf
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die gesellschaftliche Verantwortung der Christen zu richten (vgl. hierzu den
Bericht von E. v. Weizsicker in OR 4/1970, S. 463 f.). Die meisten Teilnehmer
waren protestantische, romisch-katholische und orthodoxe Laien. Aber auch
einige Konfessionslose und Angehdrige nichtchristlicher Glaubensgemeinschaften
waren vertreten. Es ist mehr als nur wahrscheinlich, daf8 diese Konferenz in den
niichsten fiinf Jahren zu einer sehr intensiven Okumenischen Diskussion mit
Naturwissenschaftlern und Technikern fithren wird, die sich auf einen neuen
Bereich sozialer Probleme erstrecken und die christliche Haltung gegeniiber gesell-
schaftlichen Fragen im Lichte einer neuen Perspektive untersuchen wird. Das
Gesprich dreht sich hauptsichlich um drei Themenkreise:

a) Die weltweite tkologische Krise. Der Menschheit ist schon seit einiger Zeit
bekannt, wie sehr Wirtschaft und Technik die Welt veréindert haben, aber erst
in jiingster Zeit wurde sie darauf aufmerksam, dafl das tkologische Gleich=
gewicht in der Welt ganz erheblich bedroht ist. Diese Tatsache, hervorgerufen
durch einen kurzsichtigen Umgang mit Naturwissenschaft und Technik, kénnte
den Menschen und seine Wohnrdume stark gefihrden. Die Moglichkeit, daf
verschiedene, fiir den Menschen lebenswichtige Bodenschitze schon abgebaut
sind, die Vernichtung verschiedener Tiergattungen und die Luft= und Wasser=
verschmutzung in einem bisher unbekannten Ausmafl haben dazu gefiihrt, daf
man sich nun plétzlich Gedanken iiber die Ausbeutung der Natur durch den
Menschen macht.

Fiir viele kam dieser zweideutige Charakter der technologischen Gesellschaft
als Schock. Noch vor ein paar Jahren setzte man auf die zukiinftige Entwicklung
der Technik grofles Vertrauen, und den eigentlichen Problemen wurde nur zweit=
rangige Bedeutung zugemessen. Heute aber mufl man damit rechnen, dafl man
den Lebensstandard in vielen wohlhabenden Lindern herunterschrauben muf.
Die Krise unserer von der Technik abhéngenden Wirtschaft lenkt die Aufmerk=
samkeit auf die tieferliegende Krise der gesellschaftlichen und wirtschaftlichen
Wertsysteme, die die wirtschafiliche und industrielle Entwicklung im Westen
und die Lebensweise der betreffenden Gesellschaften bestimmten.

So #uBerte Professor Black, Umweltforscher von der Universitit Edinburgh,
auf der 6kumenischen Konferenz fiir die Zukunft von Mensch und Gesellschaft:
»Alle Wissenschaften der westlichen Welt beruhen in starkem Mafle auf den
religitsen und philosophischen Systemen des Westens, aber die Okologie noch
mehr als die anderen Disziplinen, weil die wirklich entscheidenden Fragen nicht
allein von der Technik bewiltigt werden konnen. Thre Losung hingt ab von
Fragen wie der annehmbaren Beschaffenheit unserer Umgebung, der vollstin=
digen Erhaltung der Natur, dem Wert des einzelnen und des Verhiltnisses zu
unserer Nachkommenschaft. Der Okumenische Rat der Kirchen hat gerade bei
der Bewuftseinsbildung diesen Problemen gegeniiber auf unabhingige Weise
eine lebenswichtige Aufgabe zu iibernehmen.”

b) Die Herausforderung der Biologie. Der zweite Bereich, mit dem man sich bei
einer Untersuchung iiber Wissenschaft und Gesellschaft niher befassen muf, er=
streckt sich auf die neuen Mdglichkeiten der Biologie, das menschliche Verhalten
zu beeinflussen und die zukiinftige Beschaffenheit der menschlichen Rasse zu be=
stimmen. Auf der jiingst abgehaltenen Genfer Konferenz machten die Biologen
uns sehr anschaulich klar, auf welch grofle Fragenkomplexe die Christenheit eine
Antwort finden mufl: negative Eugenik — sie macht es Menschen mit schweren
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genetischen Schiden unméglich, sich fortzupflanzen; die Kontrolle menschlichen
Verhaltens — durch fortwihrende Entdeckungen der Molekularbiologie im Be-~
reich der Gehirntitigkeit und durch Einfithrung von Elektroden, durch Drogen,
durch psychologisches Training und durch Gehirnchirurgie; die Wahl der Keim=
zellen — moglich durch Samenbanken und vermehrter kiinstlicher Befruchtung;
beispielsweise werden jedes Jahr 10000 Amerikaner mittels kiinstlicher
Befruchtung geboren; biologische und chemische Kriegsfiihrung — der Einsatz
bosartiger Krankheitserreger im Kriegsfall und die Frage, wie dies verhindert
werden kann; Schidigung durch Verinderung der Umwelt — z. B. durch Bestrah=
lung; Gensteuerung — um die zukiinftige Beschaffenheit der menschlichen Rasse
zu bestimmen; die Manipulation von Genen in niederen Organismen befindet
sich bereits im experimentellen Stadium; Klonen — Zelleniibertragung von einem
lebenden Organismus zu einem anderen, um eine Funktionséinderung herbeizu-
fithren; die Kontrolle des Bevélkerungswachstums durch Schwangerschaftsunter=
brechung und mechanische Verhiitungsmittel.

Die Konferenz stimmte darin iiberein, dafl ganz bestimmte ethische und
religiose Fragen mit jeder einzelnen dieser Entwicklungen in der Biologie ver=
kniipft sind und daf ihnen allen fundamentale Fragen zugrunde liegen, die die
demokratische Kontrolle {iber Entscheidungen, die fiir die Nutzanwendung der
wissenschaftlichen Erkenntnis auf die Gesellschaft und die Entwicklung der Wis=
senschaft ausschlaggebend sind, betreffen. Gesellschaftsbezogene Entscheidungen
sind auch notwendig, wenn es darum geht, im Hinblick auf die finanziellen Mittel
die Vorrangigkeit der biologischen Forschungsprojekte zu bestimmen. So wird
die Wissenschaftspolitik zu einem wichtigen Anliegen, das auf seine ethische und
gesellschaftliche Relevanz hin untersucht werden muf.

Das neue okumenische Studienprogramm wird die Kirchen ermutigen, die
Gelegenheit zur Forderung offener Gespriiche iiber diese Fragen zu ergreifen und
sowohl das Niveau der 6ffentlichen Auseinandersetzungen iiber ethische Fragen
zu heben als auch die Offentlichkeit auf die Vorgidnge aufmerksam zu machen,
die fir das zukiinftige Leben des Menschen ganz entscheidenden Charakter
tragen.

¢) Der technologische Faktor in der Entwicklung und der Organisation gesell=
schaftlichen und wirtschaftlichen Lebens. Vor einigen Jahren noch herrschte in
manchen Lagern grofler Optimismus hinsichtlich der Méglichkeiten der Technik,
eine Welt ohne Armut und Not zu schaffen. Heute aber beherrscht weitgehend
Ungewiflheit das Feld, Ungewiftheit iiber die Zukunft der hochindustrialisierten
Gesellschaften, iiber den Preis, den die Gesellschaft fiir die rasche Urbanisierung
und Industrialisierung zahlen muf3, und dariiber, wie man im Blick auf die tech=
nisl;::he l_]limwicldung in den Lindern Afrikas, Asiens und Lateinamerikas vorzu=
gehen hat.

Die zentrale Frage richtet sich darauf, welche gesellschaftlichen und politischen
Kontrollen notwendig sind, um sicherzugehen, da8 der technologische Umbruch
sich nicht als Fluch, sondern als Segen fiir die Menschheit erweist. Welche
Planung im Bereich der Technik und der Produktion ist notwendig, um in dieser
Frage wirklich weiterzukommen?

Im folgenden einige der Gedanken und Probleme, denen auf der Suche nach
einer neuen und schépferischen Anwendung der Technik im industriellen und
stadtischen Leben nachgegangen werden mufi:
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— die Entwicklung eines neuen Ethos, das den Konsum der materiellen Giiter in
den reichen Lindern auf ein vertretbares Maf3 herabsetzt;

— eine Gewichtsverlagerung in reichen Lindern vom Konsumzwang, dem der
einzelne unterliegt, und der Aufriistung hin zu Ausgaben, die fiir das allge=
meine Wohl bestimmt sind, um den Lebensstandard zu verbessern und die
nationale und internationale soziale Gerechtigkeit zu férdern;

— eine Untersuchung iiber die zunchmende Hinfilligkeit der modernen Gesell=
schaft, die durch die gegenwirtige rasche technologische Entwicklung hervor-
gebracht wurde, und iiber die Folgen, die sich daraus fiir die stindig geforderte
technologische Neuerung ergeben;

— die Notwendigkeit neuer Fithrungsstile und Strukturen, die Mitsprache in der
Organisation und der Arbeitsweise moderner Industrieunternehmen erlauben;

— eine dem Menschen gerecht werdende Losung in der Frage des sich d@ndernden
Verhiltnisses von Arbeit und Freizeit, das sich aus dem technischen Fortschritt
ergibt, einschliefllich der Probleme der Wohlstandsgesellschaft der Weiter=
bildung und der Umschulung, um den Wandel der rasch wechselnden Arbeits=
moglichkeiten und Arbeitszeit begegnen zu kénnen;

— die Probleme und Gefahren, die sich daraus ergeben, daf die Computertechnik
erlaubt, Informationen iiber einzelne Organisationen und Regierungen zu
speichern, zu manipulieren und zu reproduzieren, und die Kontrolle iiber die
Macht, die der Zugang zu diesen Informationen verschafft;

— die Suche nach neuen Wegen, um die Errungenschaften der Technik von den
hochindustrialisierten Lindern auch den weniger industrialisierten Nationen
weiterzugeben und innerhalb einzelner Linder industriell unterentwickelte
Gebiete zu unterstiitzen, um die Lebensbedingungen fiir die Menschen zu ver=
bessern;

— die Kontrolle und Vermenschlichung des Urbanisierungsprozesses einschlief=
lich einer wirksameren Planung fiir bessere Lebensbedingungen, Arbeitsplatz=
beschaffung in Stadt und Land und neugeordneten Stadtverwaltungen, die ein
wirksames Mitspracherecht der Bevolkerung gewihrleisten.

Die Zukunft der Kirche hingt zweifellos davon ab, wieweit sie imstande ist,
auf die Fragen des Menschen vom Glauben her Antworten zu finden und wieweit
sie die Wirklichkeit, von der hier die Rede war, ernst nimmt. Sie muf ein be=
trichtliches Mafy an Mut aufbringen, um neue Wege zu beschreiten, und bereit
sein, mehr zu tun, als nur den Forderungen der Gegenwart gerecht zu werden.
Sie muf} die Kraft aufbringen, ein neues Leitbild fiir das menschliche Zusammen=
leben, fiir eine zukiinftige, gerechte Gesellschaft und fiir den Menschen als
Schépfer, verantwortlichen Baumeister und Gestalter der Natur zu entwickeln.

Viele innerhalb und auflerhalb der Kirche Stehende sehen fiir sie nur noch
wenig Hoffnung, wie sie aus dem herkémmlichen Blickfeld und dem bisherigen
Aktionsradius herauskommen will, die ja beide durch ihre Bindungen auf ideo=
logischer, institutioneller und politischer Ebene stark eingegrenzt sind. Aber fiir
Christen ist, was die Zukunft anbelangt, entscheidend, daf Gott auch Herr der
Kirche ist, dafl seine Macht nicht zuschanden wird und dafl er immer Wege
finden wird, vielleicht iiberraschende Wege, durch die sein Wille geschehen kann.
Die Aufgabe des Christen liegt immer noch darin, die Zeichen der Zeit zu er=
kennen und in Furcht und Zittern seinen Gehorsam dem lebendigen Wort gegen=
tiber in der Welt wahrzumachen. Paul Abrecht
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,Leiblichkeit ist das Ende der Werke Gottes™’

Zur Arbeit der Abteilung fiir Weltmission und Evangelisation im Okumenischen
Rat der Kirchen

Diese Darstellung der Arbeit der Missionsabteilung im Okumenischen Rat der
Kirchen (ORK) beginnt mit einem Hinweis auf die héchst instruktive Geschichte
der Korntaler Briidergemeinde bei Stuttgart,® und dies aus zwei Griinden: Erstens
sind aus der Korntaler Gemeinde viele Missionare gekommen,® darunter ein In=
spektor der Basler Mission* und bedeutende Persénlichkeiten, die ihr Leben lang
um die Leibwerdung des Glaubens gekimpft’ und den Dialog mit den Religionen
Asiens gesucht haben.® Zweitens zeigen sich am Beispiel Korntals die Chancen
und Probleme einer Leibwerdung des Glaubens, insbesondere die Suche nach
einem biblischen Verhiltnis zwischen dem Wort, durch das etwas geschieht, und
der Tat, die zugleich Zeugnis ist.

Die Griindung Korntals, eine eschatologische Gleichnishandlung

AuBerer Anlaf fiir die Griindung der Korntaler Briidergemeinde war die Ein=
fiihrung einer neuen Liturgie und eines neuen Gesangbuches in der Wiirttem=
berger Landeskirche.” Der innere Grund war nach dem , Verfassungskonzept einer
wahren Gemeinde” von Michael Hahn die Suche nach einer wahren ,Jesus=
gemeinde”, einer Gemeinde der ,Gerechtgeborenen” und ,Geisteschristen”, der
,Kinder der oberen Mutter”.® Die Griinder der Gemeinde baten darum den

Vorbemerkung: Im folgenden werden nur die direkten Zitate nachgewiesen. Das ausfithr=
liche Quellenmaterial (in der Hauptsache Artikel in der ,International Review of Mis=
sion” und Publikationen der Abt. fiir Weltmission und Evangelisation), das fiir eine kri=
tische Auseinandersetzung mit der Interpretation des Verfassers notwendig ist, wurde
in einem ausfiihrlichen Apparat nachgewiesen, der aus Platzgriinden nicht gedruckt
werden konnte, jedoch von der Redaktion der ,Okumenischen Rundschau” vervielfaltigt
bezogen werden kann.

1 So lautet das beriihmte Zitat von F. Ch. Oetinger, Biblisches und Emblematisches
Worterbuch, dem Tellerischen und Anderer falschen Schrifterkldarungen entgegengesetzt,
1776, 5. v. ,Leib” (. 407).

2 Benutzte Literatur: Joh. Hesse, Korntal einst und jetzt, Stuttgart 1910 — Fritz
Griinzweig, Die Ev. Briidergemeinde Korntal. Weg, Wesen, Werk, Metzingen (Wiirtt.),
Ernst Franz, 1957 — Georg Wiirth, Das Gewerbe in Korntal, dargestellt unter beson=
derer Beriicksichtigung der Titigkeit des Gewerbevereins Korntal, 1903—1928, Korntal
1929 — Daur, Die Giiterkaufsgesellschaft Korntal. Eine hundertjahrige wirtschaftlich=
soziale Einrichtung der Briidergemeinde Korntal, Jena 1919 — H. Lorenz (Hg), Heimat=
buch der Stadt Korntal, Korntal 1969 — Theodor Steimle, Die wirtschaftliche und so=
ziale Entwicklung der wiirttembergischen Briidergemeinde Korntal und Wilhelmsdorf,
Korntal 1929.

8 Michael Hahns Werke, Bd. XII, zit. J. Hesse, S. 28.
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wiirttembergischen Konig um Dispensierung vom Militérdienst (was verweigert
wurde) und vom Eid (was bis heute Privileg der Briidergemeinde Korntal ist).
Nach lingeren Verhandlungen — ,im ganzen wurde 17mal scribiert und rescri=
biert“? — erfolgte die Griindung der Gemeinde am 1. Oktober 1818 durch konig=
lichen Entscheid. Zwar machte sich alsbald der Widerstand bemerkbar, Man
beschimpfte die Korntaler als ,Separatisten”, ,Narren”, ,Schwirmer”, ,Juden”
oder ,Jesuiten” und verglich ihre Gemeinde mit dem ,Kilberdienst des Jeros
beamﬂ.lﬂ

Die Korntaler Gemeinde Iebte in einer ausgepridgten Naherwartung.'!, Allen
bei der Griindung Korntals Beteiligten stand es unumstofllich fest, daBl, wie
Bengel ausgerechnet hatte, im Jahre 1836 Christus in Herrlichkeit erscheinen
werde zur Aufrichtung des Tausendjihrigen Reiches.”*? In Napoleon wurde der
Antichrist, der Apollyon der Offenbarung gesehen,'® die damals aufkommende
Lautiermethode beim Lesenlernen, die Pestalozzi’schen Erziehungsgrundsitze
wurden als Vorldufer des Antichristen erkannt.* Beim Pfliigen wurde der Kittel
am Ostende des Ackers niedergelegt, um bei der Wiederkunft Jesu nicht erst
zuriickeilen zu miissen. Jahrelang stand eine Kutsche bereit, um die Alten und
Schwachen auf die Fahrt Jesu entgegen mitzunehmen. Die Kinder wurden beim
Schlafen angehalten, die linke Hand auf die Stirne zu driicken und die rechte
unter das Deckbett zu stecken, damit der Antichrist nicht sein Malzeichen darauf
mache (Offb. 13. 16).1%

Wer aber nun glaubt, diese Naherwartung hitte die Korntaler in ihrer Arbeit
geldhmt, der tduscht sich. Im Gegenteil, wie in der neutestamentlichen Gemeinde
die apokalyptischen Theorien mitverantwortlich fiir die Mission der jungen Chri=
stengemeinden waren, so ist der Aufbau Korntals und Wilhelmsdorfs (einer
Filialgemeinde von Korntal) ein eindriickliches Beispiel der Entwicklung des gan=
zen Menschen auf der Grundlage eines handfesten, eschatologisch ausgerichteten,
missionarisch bewegten Pietismus. , Wir warten, beten und bereiten uns vor, wie
wenn der Herr morgen kdme, aber wir bauen, pflanzen und wirken auf Erden,
wie wenn es noch tausend Jahre so fort ginge.”1¢

Die eschatologische Ausrichtung machte den Korntalern Mut, einen beinahe
utopischen urchristlichen Kommunismus zu wagen. Die Giitergemeinschaft sollte,
soviel es moglich ist, durchgefithrt werden.!” Dazu wurde die sog. Giiterkaufs=
gesellschaft gegriindet, der der landwirtschaftlich nutzbare Boden auffer den Wein=
bergen gehorte. Es handelt sich hier um Ubernahme und kritische Rezeption des
altisraelitischen und germanischen Bodenrechts, das den Privatbesitz an Grund
und Boden stark reduziert.!® ,Freies Privateigentum an Grund und Boden gab es
nicht. Jeder bekam Grundstiicke gegen Bezahlung eines Ubernahmepreises nach
Bedarf zugeteilt und mufite sie beim Wegzug aus der Gemeinde zum Anschlags=
preis wieder zuriickgeben.”*® ,Wer mehr als seinen Bedarf an Giitern iibernom=
men hatte, war verpflichtet, den Uberschul ohne Vergiitung fiir Verbesserungen
zum Anschlagspreis an die Giiterkaufsgesellschaft zuriickzugeben. Ubernahm
dann diese Giiter nicht ein anderes Mitglied, so war die Gemeinde zur Ubernahme

9 ]. Hesse, S. 16.

10 Quellen bei J. Hesse, S. 20.

16 Pfr. Johann Jakob Friedrich (1759—1827), zit. nach ]. Hesse, S. 44.
19 Steimle, S. 131.
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verpflichtet.”2? ,Es hat keiner seine Liegenschaft mit Ausnahme der Weinberge
als eigen zu betrachten ...”*! ,Grundstiicke, deren Selbstbewirtschaftung nicht nur
voriibergehend eingestellt wird, sind gegen Bezahlung des Anschlages zuriick=
zugeben, sofern sie nicht spiter von Kindern iibernommen werden sollen oder im
Einzelfalle eine Ausnahme gestattet wird.”

Dazu gehorte eine zentralistische, planwirtschaftliche Regulierung des Gewer-
bes,?® die so weit ging, daR niemand einem Bettler oder Hausierer etwas in
seinem Hause verabreichen durfte?® — dies war Aufgabe der Gemeinde —, daf8
Ubernachtungen von Fremden gemeldet werden mufiten,® dafl Aufnahme von
Geldern und Biirgschaften nur mit Erlaubnis des Gemeinderates erfolgen konn-
ten.® Die Errichtung neuer Gewerbe, ja sogar die Ubertragung einer Schuh-
macherwerkstitte auf einen Nachfolger war bewilligungspflichtig.>” Die Vermo=
genslage jedes einzelnen wurde laufend kontrolliert. ,Mitglieder, bei denen eine
Vermogensverschlechterung eintritt, sollen vom Vorsteher dariiber gehort und
es soll untersucht werden, ,wo der Fehler stecke, solchem mdglichst abgeholfen
und auf diese Art ein Gant* in der Gemeinde fiir immer verhiitet’ werden.”*®
,Selbst auf dem Friedhof sollte die briiderliche Ordnung gelten: Es ist nur eine
Art von Grabsteinen, schlichte, schrig gestellte Platten, zugelassen.”*®

* = Zusammenbruch.

Tolerante Missionare

Die Korntaler iibernahmen die Augsburgische Konfession als ihr Bekenntnis,
allerdings mit wichtigen Einschrankungen. ,Bekanntlich haben die meisten Arti=
kel der Augsburgischen Konfession den Zusatz, dafl alle Andersdenkenden als
Ketzer ,verdammt’ werden. Diesen Zusatz, erklirte die Gemeinde, konne sie sich
nicht aneignen, weil sie ,allen Religionshaf als dem Sinne Christi schlechterdings
zuwider verabscheut und alle Kinder Gottes, sie seien in welcher christlichen
Religionsverfassung sie wollen, fiir ihre Briider erkennt, ja alle Menschen als
Miterlgste aufrichtig lieben will’.”* Besonders wichtig war fiir die Korntaler die
Hoffnung auf das Tausendjihrige Reich (das zwar transzendental, aber nicht jen=
seitig verstanden wurde) und die Moglichkeit der Wiederbringung aller Dinge;
diese Punkte wollte man im Gegensatz zum Augsburgischen Bekenntnis nicht
verdammen.?! Auch in bezug auf die Trinitdtslehre wollte man vorsichtiger sein
als das Augsburgische Bekenntnis, denn der Begriff ,Personen” in der Lehre der
Dreieinigkeit ist ,ein sich der Sache blof nihernder Ausdruck ..., bei dem man
Sic}l11 nigt;t genau das denkt, was man sich sonst bei menschlichen Personen vor-
stellt.”

Die Parallelen zwischen Korntal und dem Internationalen Missionsrat liegen
auf der Hand. Beide gingen von handfesten apokalyptischen Theorien aus: Hier
die Erwartung des Tausendjihrigen Reiches, dort die Evangelisation der ganzen

20 Steimle, S. 140.

2t Protokoll der Giiterkaufsgesellschaft Korntal, Bde. 13, 1846—1928, Bd. 1, S. 83 ff.,
18.1.1859; zit. Steimle, S. 161.

22 Aus der Gemeindeordnung Korntal, § 18, zit. Steimle, S.92-93.

2 F, Griinzweig, S. 51.
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Menschheit in dieser Generation vor der Wiederkunft Jesu. Beide konnten und
wollten keine Vorordnung der Predigt vor das ganzheitliche Zeugnis anerkennen.
Darum engagierten sich beide in hohem Mafle in erzieherischen, karitativen und
wirtschafts=revolutioniren Werken. Da aber in der modernen Gesellschaft die,
»die mit Ernst Christ sein wollen”, wirtschaftlich und politisch nicht autonom
bleiben kénnen, zeigte sich in Korntal die gleiche Problematik wie in den iibrigen
Missionsgebieten. Die Gemeinde wurde mehr und mehr auf den religitsen Be=
reich zuriickgedrangt. Hatte der Gemeindevorsteher Daur 1919 den Ertrag seiner
Schriftstellerei noch der Kleinkinderpflege zuflieflen lassen, so bestimmt Pfarrer
Griinzweig 1957 den Erl6s seines Buches iiber die Briidergemeinde Korntal ,zur
Beschaffung einer neuen Orgel und eines neuen Gestiihls fiir den Gottesdienst=
raum der Evangelischen Briidergemeinde Korntal”.?

Insbesondere erwies es sich als unméglich, den christlichen Kommunismus zu=
sammen mit den Ackern seinen Kindern zu vererben. Es gibt sogar Beobachter, die
in der Giiterkaufsgesellschaft das Hindernis fiir eine die ganze Gemeinde um=
fassende Giiterumlegung sehen. Auch Griinzweig bezeichnet heute die Giiter-
kaufsgesellschaft als ,Not”, ,offene Wunde” und ,Septimen=Akkord, der nach
seiner Auflésung schreit”.®* Wahrscheinlich ist eine christlich=sozialistische Sied=
lung iiberhaupt nur in zélibatiren Lebensformen moglich, es sei denn, wir ge=
winnen die eschatologische Dimension wieder, die Udo Jiirgens in seinem Glau=
benslied bekennt:

+Ich glaube, daf} der Acker, den wir pfliigen
nur eine Weile uns gehort.
Ich glaube nicht mehr an die alten Liigen . .

Ein Versuch, dies auch im kirchlichen Raum auszudriicken, war die Wahl des
Themas ,Siehe, ich mache alles neu!” fiir die Vierte Vollversammlung des ORK
in Uppsala. Ob er gelungen ist, ist eine andere Frage.

#35

Der Besuch der alten Dame

Nach der Integration des ORK mit dem Internationalen Missionsrat verlegte
dieser sein Hauptbiiro nach Genf, behielt aber Zweigbiiros in London und New
York bei. Der kleine Stab bestand damals hauptsichlich aus angelsdchsischen
Missionsspezialisten. Dementsprechend wurde die aus dem ehemaligen Inter=
nationalen Missionsrat entstandene Missionsabteilung in Genf als alte Dame
verehrt und belachelt; verehrt, weil sie neben auflerordentlich wichtigen und
wertvollen Beziehungen zur Dritten Welt ein unschitzbares Archiv mitbrachte,
das bis auf 1910 zurtickgeht und fiir die Geschichte der kumenischen Bewegung
unersetzlich ist; beldchelt, weil man im geheimen daran zweifelte, dal die Mis=
sion eine Zukunft habe.

Das énderte sich schnell, als 1967 der neue Direktor, der Westinder Philip
Potter, die Arbeit in Genf konzentrierte und einen Stab aus sechs Kontinenten

35 Udo Jiirgens, Ich glaube ... (Ariola GEMA 78011 Iu); vgl. ein Tonband zum glei-
chen Thema (mit Beispielen von Glaubensbekenntnissen aus der modernen Unterhal=
tungsmusik), erhéltlich von Peter Schulz, Schweizer Radio, Studio Ziirich; und W. J.
Hollenweger, ,Er geht euch voran . . .” Versuch einer Interpretation sakularer Liturgien,
Areopag 6/1, Jan. 1971.
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zusammensuchte. In kurzer Zeit wurde die Abteilung zu derjenigen Stelle im
ORK, in der die Dritte Welt theologisch mit Gewicht in Erscheinung trat. Das
148t sich leicht nachweisen, wenn man einen beliebigen Jahrgang der ,Ecumenical
Review” (ER) mit den entsprechenden Ausgaben der ,International Review of
Mission” (IRM) vergleicht.®® Nicht umsonst meldeten sich fiir die Sektion II in
Uppsala mehr Teilnehmer als fiir irgendeine andere Sektion. Weil in dieser
Sektion der Versuch gemacht wurde, Theologie universal, das heifit mit den
Christen aus der Dritten Welt zusammen zu formulieren, erregte sie sowohl
heftige Kritik wie auch ein ungeheures Interesse.

Im folgenden soll die Funktion der Abteilung als offener Raum fiir den Dialog
iiber das Wesen der Mission, der Evangelisation, der Kirche und der Theologie
etwas genauer beschrieben werden.

Leiblichkeit heute

Ausgehend von der allgemein akzeptierten Einsicht, dal der Glaube sich ver-
leiblichen muf, um als Glaube missionarisch zu werden — man denke nur an die
Interdependenz von Heilung und Verkiindigung im Neuen Testament oder an
die sozialpolitische Relevanz des Abendmahls®” — sucht die Abteilung einen Stil
theologischer Reflexion, der beim geschehenen Glauben einsetzt. Darum hat sie
zum Beispiel fiinfzehn Untersuchungen zur missionarischen Situation der Kirche
an so verschiedenen Orten wie Hamburg und Chile oder Indien und Grofibritan=
nien®® veranlaft. Gleicherweise ging man in der Studie ,Das Heil der Welt heute”
vor. Zuerst wurde das christliche Verstindnis von ,Heil” in so verschiedenen
Sprachen wie Indonesisch, Sanskrit, Russisch, Deutsch, Finnisch und Englisch
erthoben. Damit wird die Tatsache sichtbar, dal das Heil ganz verschieden er-
fahren wird. Erst dann kann die Frage nach einer universalen Beschreibung des
Heils gestellt werden.®

Um die Verleiblichung des Glaubens in den lawinenhaft anwachsenden Grofi=
stadten vor allem (aber nicht nur) in der Dritten Welt zu testen, beschlof die
Kommission fiir Weltmission und Evangelisation in ihrer Sitzung in Enugu/
Nigeria, 1965, ein internationales Beraterteam fiir ,Urban and Industrial Mis=
sion” aufzustellen. Das bedeutet, daB die ,Bereiche der Mission“*® nicht mehr
nur bei den sog. unevangelisierten Stimmen, sondern inmitten der Grofistadte
gesehen werden.*! Die Ostasiatische Christliche Konferenz beschreibt auf Grund
ihrer Erfahrung mit der Stadt= und Industriemission, was diese Mission ist und
was sie nicht ist. Sie ist kein Wohlfahrts= oder Fiirsorgeinstitut. Sie ist eine
missionarische Laienarbeit, die zusammen mit der Industrie gleichnishafte Mo-=
delle entwickeln will, die der menschlichen Wiirde und Liebe einen Spielraum
lassen®® (man bemerke die Parallele zu Korntal!). In neuerer Zeit wird beson=
deres Gewicht auf die von den Unterprivilegierten selber verantwortete Gemein=
wesenarbeit gelegt.

Ahnliches 14t sich von der Arbeit der ,Christlichen Gesundheitskommission”
sagen, Der englische Arzt Michael Wilson berichtete auf der Konsultation iiber
Heil und Heilung (Canterbury, Oktober 1966) von einem afrikanischen Stamm,
wo der Satz ,Mein Bruder ist krank” nur so ausgedriickt werden kann: ,Ich bin
krank in meinem Bruder”. Diese Afrikaner wissen, was wir heute in Europa mit
Schmerzen wieder lernen miissen, dal Krankheit und Gesundheit gemeinschafts=
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bezogen sind. Was bedeutet dies fiir ein Missionsspital, was fiir die westliche
Gesundheitsindustrie, was fiir Heil und Heilung des Menschen iiberhaupt?*® Da
man heute Leute gesund machen kann, ohne sie zu heilen, kommt es nicht auf
die Anzahl der Spitiler und die Anzahl der behandelten Patienten an, sondern
darauf, ob in einer Gemeinschaft die heilenden Krifte entdeckt und gefordert
werden kéinnen, eine Erkenntnis, die mutatis mutandis auch auf die Entwick=
lungsdebatte anzuwenden ist.** Dabei stellt sich unweigerlich die Frage: Welche
Entwicklungsprogramme soll die Kirche unterstiitzen? Soll sie lediglich die Ent=
wicklungsprogramme des Staates duplizieren, oder hat sie nicht vielmehr ein
eigenstindiges, ein biblisches, ein eschatologisches Gleichnis (Korntall) aufzu=
stellen?’® In der gegenwirtigen dkumenischen Debatte ist es vor allem die Auf=
gabe der Abteilung fiir Weltmission und Evangelisation, auf die Prioritit der
ganzheitlichen Entwicklung des Menschen, einschlieBlich seiner geistlichen, mora=
lischen, kiinstlerischen und intellektuellen Charismen hinzuweisen.4¢

Alle Kinder Gottes als Briider erkennen

Die Korntaler hatten das Bekenntnis zur Augsburger Konfession mit der Ab=
lehnung der Verdammungsurteile eingeleitet, weil sie ,allen Religionshaf als
dem Sinne Christi schlechterdings zuwider verabscheuten und alle Kinder Gottes,
sie seien in welcher christlichen Religionsverfassung sie wollen, fiir ihre Briider
erkennen.”“*” Das heifit auf die Ebene der Abteilung fiir Weltmission und Evan=
gelisation iibertragen, dafl die Theologen der Dritten Welt so ernst genommen
werden wie die europiischen. Eigentlich eine Selbstverstindlichkeit, aber doch
noch recht selten in der theologischen Debatte. Man untersuche nur die theolo=
gischen Arbeiten der letzten zwanzig Jahre, in denen D. T. Niles, M. M. Thomas
(Indien), Masao Takenaka (Japan), John Mbiti (Afrika), J. L. Ch. Abineno (In=
donesien), Nacpil (Philippinen), A. Adegbola (Nigerien) oder Ruben Alves
(Lateinamerika), die Kimbangisten aus dem Kongo,*® die Pfingstler aus Latein=
amerika®® die Aladurakirche aus Nigerien® und andere unabhingige Kirchen
aus Afrika® so ernst genommen werden wie Hans Kiing, Karl Barth oder Rudolf
Bultmann.®?

Die Kimbangisten haben bekanntlich ihren Antrag auf Aufnahme in den Oku=
menischen Rat mit dem Hinweis auf die Katholizitit und Universalitit der
Kirche begriindet. Einer auf Afrika oder den Kongo beschrinkten Kirche fehle
eine wichtige Dimension, die Katholizitit. Da aber die Kimbangistenkirche fiir
sich allein nicht ,katholisch”, nicht ,universal” sein konne, brauche sie die theo-=
logische und geistliche Partnerschaft mit den iibrigen Kirchen, eine ekklesiolo=
gische Einsicht, die nicht wenigen Kirchen in Europa und Amerika fehlt.

Es soll nicht verschwiegen werden, dafl das theologische Gesprich mit der
Dritten Welt auferordentliche Schwierigkeiten mit sich bringt,’® da die genuinen
Vertreter der Dritten Welt — mit der Ausnahme Asiens vielleicht — sich wesent=
lich anderer theologischer Kategorien bedienen, als die bei uns geldufigen.’ An
der Geduld und der Ausdauer fiir dieses Gesprich hingt aber viel, auch fiir die
Okumenizitit der Kirchen in Europa. Um diese gegenseitige theologische Ab-
hingigkeit zum Ausdruck zu bringen und gleichzeitig zu dokumentieren, daf
alle Kirchen sowohl sendende wie auch empfangende Kirchen sind, daf alle Kir-

47 vgl. oben, S. 69.
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chen in der Mission sind, wurde die ,International Review of Missions” in die
,International Review of Mission” umbenannt; dies ist iibrigens eine Einsicht,
die sich auch in katholischen Missionskreisen herumspricht.*®

Die Zeiten sind voriiber, in denen man es als Missionsaufgabe betrachten
konnte, ,die alten Religionen Indiens zu erschlagen”.5” Das von John R. Mott
prophezeite Vakuum der sterbenden indischen Missionen trat nicht ein, und die
,amerikanische Macht” als Garant ,gegen einen Riickfall ins Barbarentum”
seniler und wilder Volker”, der Westen ,als Meisterorganisator der Welt, der
Ordnung in die Unordnung dieser Welt bringen soll“*® — das sind Schlagworte,
an die wir uns heute nur noch ungern erinnern lassen. Zum ersten sind die
alten Religionen nicht gestorben und zum zweiten hat sich der Westen nicht als
Meisterorganisator des Friedens erwiesen. Es ist darum sinnvoll, wenn indische
Theologen versuchen, das Evangelium genau so in indische Kategorien zu iiber=
setzen, wie es die Kirchenviter fiir die hellenistische Welt taten. Daf8 die Hindus
beispielsweise die Theologie Panikkars ablehnen, spricht nicht gegen sie, wie
Baago zu Recht unterstreicht. So muf} es sein, denn es zeigt, dafl durch diese
indische Theologie den Indern das Evangelium unangenehm nahe auf die Haut
geriickt wird.?®

Der japanische Theologe Kosuke Koyama bemerkt zu Recht: Es ist verkehrt,
eine einheimische Theologie zu fordern. Sie ist schon da. Nur entsteht sie nicht
auf dem glinzenden Teak=Parkett der Missionarswohnungen, sondern in der
theologischen Kiiche der Thai. Man kann bereits deren herrliches Aroma riechen.
é\begodie einzelnen Bestandteile konnen nicht voneinander unterschieden wer=

en.

Um das Gesprich mit der Dritten Welt zu erleichtern, haben sich die einzelnen
Referenten im Genfer Stab neben ihren funktionalen Aufgaben auf bestimmte
geographische Schwerpunkte zu konzentrieren, denn bekanntlich kann man nicht
gleichzeitig mit der ganzen Welt im Gespriich sein. Schon rein sprachlich wire
das unméglich. Nicht jedermann, der gehért zu werden verdient, spricht englisch.
Aus dem gleichen Grunde wurde die jihrliche Ubersicht iiber die Weltmission
in der ,International Review of Mission” auf eine Regionaliibersicht pro Jahr
reduziert.®!

Beim theologischen Gesprich mit der Dritten Welt konnen die schwerwiegen=
den Ober- und Untertone des weiflen Rassismus nicht tibersehen werden.®* So-
fern das Programm des ,Okumenischen Mitarbeiteraustausches”®® gelingt, das
Studenten, Pfarrer und Gemeinden auch in Europa mit der theologischen und
liturgischen Andersartigkeit der Dritten Welt konfrontieren will, konnten hier
vielleicht auf lange Sicht Fortschritte erzielt werden. Allerdings mufl dabei ge-
sehen werden, daf3 sich der weifle Rassismus oft tarnt. Philip Potter sagt dazu:
»Uns” (den sog. Missionslindern) wird ,oft nicht einmal erlaubt, fiir uns selbst
und auf unsere Weise zu denken. Wir mufiten lange Zeit mit einer Art theolo=
gischem Imperialismus leben. Ich nenne das Rassismus. Solange wir Nicht=West=

57 Nach C. F. Pascoe, Two Hundred Years of the S.P.G., London 1901, 472a; zit.
Kaj Baago, The Post=Colonial Crisis of Missions, IRM 55/219, Juli 1966, 324 (Das Zitat
stammt vom Anglikanischen Metropoliten in Indien, J. E. C. Welldon).

58 Aus einer Rede des amerikanischen Senators Beveridge (Harvest Field, Mysore
1902, s. 70 4£.) zit. K. Baago, a.a.0., S. 330.
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lichen uns nicht exakt der Kategorien der westlichen Scholastik bedienen, werden
wir nicht fiir Theologen, nicht fiir klug genug fiir die Weitergabe des Evange-
liums gehalten.”®

Am deutlichsten kommt dieses Problem in den theologischen Schulen zum
Ausdruck. Die Berichte des ,Theologischen Ausbildungsfonds” zeigen die Pro=
blematik der Exportation westlicher theologischer Ausbildung, wobei erst noch
zu fragen ist, wieweit unsere theologische Ausbildung im Westen noch funk=
tioniert. Alternativen,®® wie zum Beispiel das ,Tent=Making Ministry”,% die
,Ausbildung in Situation” der Pfingstler,” die Ausbildung zum Dienst in der
Industrie,*® iiberhaupt die Mannigfaltigkeit der Ausbildungswege®® werden ge-
sucht. Es ist daher ein gutes Zeichen, daB8 der , Theologische Ausbildungsfonds”
nach zwei Phasen der Administration seine dritte Phase mit zwei Jahren des
grundsitzlichen Nachdenkens einleitet. Einer der Beigeordneten Direktoren des
»Theologischen Ausbildungsfonds”, der armenische Theologe Aharon Sapsezian
aus Brasilien, hat dazu in einer glinzenden Analyse der brasilianischen theolo=
gischen Seminare einige wichtige Fragen gestellt, zum Beispiel: Wie kann die
Intellektualisierung und Aristokratisierung, der ,hdretische Seminarbau”, die
Ausrichtung des Lehrprogramms auf ,ekklesio=vertierte Menschen” (die wir
,ordinierte Amtstriiger” nennen) iiberwunden werden?™

Sang Jung Park beschreibt die dramatische Situation, die in Japan trotz (oder
wegen?) einer hochgestochenen europdisch-amerikanischen theologischen Aus-
bildung entstanden ist. Keine Kirche der Dritten Welt hat ,besser” ausgebildete
Theologen als die japanische. Und keine Kirche ist ihrem eigenen Kontext so
fremd geworden wie die japanische.”

SchlieBlich wire noch an die Briider der Dritten in der Ersten Welt zu erinnern.
Sie werden im Genfer Stab durch die Sekretirinnen reprisentiert. Diese stellen
einen guten Durchschnitt der europiischen Christenheit dar: interessiert an der
Theologie, sofern sie konkret und menschenbezogen ist, jedoch véllig unfahig die
Relevanz der korrekten, aber nicht situationsbezogenen traditionellen Theologie
zu verstehen. Es ist daher sinnvoll, daf8 sie an allen theologischen Sitzungen
teilnehmen konnen, wenn sie wollen.

Die Studie im ORK, die dieses Thema am ausfithrlichsten anpackte, die Studie
iiber ,die Struktur einer missionarischen Gemeinde”” hat nicht umsonst als eine
der wenigen Studien des ORK nicht nur konkrete Veréinderungen in den Kirchen
bewirkt,”® sondern auch das Interesse der sog. Randsiedler der Kirche gewonnen,
das heiBt jener Menschen, die iiberzeugt sind, daff im Evangelium eine welt=
und lebensverwandelnde Kraft, eine iiber das Vorhandene hinausgehende Hoff=
nung liegt, die aber von den bestehenden Kirchen enttiuscht sind. Darum hat auch
einer der fithrenden Kirchenmanner Amerikas, der Lutheraner Franklin Clark
Fry, die Studie als beispielhaft fiir die iibrigen Studien des ORK bezeichnet.™

Alle Menschen als Miterloste lieben

Die Korntaler wollen ,alle Menschen als Miterloste lieben”,” das heifft, die
Korntaler Missionspioniere haben hundert Jahre vor Barth eine Missiologie ent=
widkelt (und mit ihr gearbeitet!), die heute glatt als Irrlehre bezeichnet wriirde.
Es kann daher der Abteilung fiir Weltmission und Evangelisation von den Erben

84 Interview mit Philip Potter, in: epd Dokumentation 35/70, 7. 9.1970, S.7-12.
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dieses deutschen Pietismus nichts vorgeworfen werden, wenn sie die vernach-
lissigte Frage nach der Relevanz der Religionen fiir das Christuszeugnis als Frage
(und nicht als Antwort!) wieder aufgreift.

Entscheidend ist dabei, dafl das Gesprach mit den Religionen nicht nur mit den
religiosen Biichern, sondern mit kompetenten Vertretern dieser Religionen, mit
Menschen, geschieht. Das Instrument dazu sind die 23 Study Centres.” Jedoch
soll es auch an den neu entstehenden Faculties of Religion gefithrt werden.”
Zwei wichtige Konsultationen zu dieser Thematik haben bis heute ihre Resultate
versffentlicht.” Dariiber hinaus hat der Leiter dieser Studie, Stanley Samartha,
mehrere interpretierende Artikel” und eine ausfiihrliche Analyse iiber die ,Hin=
dus vor dem universalen Christus”® verdffentlicht.

Wo bleibt da die Bekehrung?

Bedeutet dies nun, daf die Unterscheidung zwischen rechter und falscher Lehre,
zwischen niichternem Glauben und Schwirmerei aufgegeben wird? Nein, man
war sogar in der Lage, der Vollversammlung in Uppsala eine allgemein akzep=
table Definition von ,Bekehrung” zu unterbreiten.®! Vielleicht aber verlduft heute
die Grenze zwischen Hiresie und niichternem Glauben anders, als wir bislang
vermuteten. Schon das Zweite Vatikanische Konzil hat ,Héiresie” uminterpre=
tiert,®2 und Vissert t Hooft hat mehrere Male darauf hingewiesen, daff auch
,bestimmte Arten sozialen Verhaltens, sozialer Praxis und Organisation” Hére=
sien sein konnen.’® Wenn aber die ,rechte Lehre” nach dem Zeugnis von
Visser “t Hooft nicht nur der Erginzung durch die rechte Praxis bedarf, sondern
— da Taten, Strukturen, Haltungen, Haushaltspldne als evangelische wie als anti=
evangelische Gleichnisse ebenso laut predigen wie unsere Worte — mit ihr
unaufgebbar verbunden ist, stellt sich die Frage: Was heifit dann Bekehrung®
und Evangelisation?®® Daf} solche Fragen nicht nur aus taktischen Griinden zu=
sammen mit den traditionell evangelistisch eingestellten Kreisen erortert werden
miissen, ist fiir die Abteilung fiir Weltmission und Evangelisation eine Selbst=
verstindlichkeit.% Hingegen ist die Integration von Mission und Okumene bis
heute in Deutschland nur sehr mangelhaft vollzogen worden, was sich zum Bei=
spiel daran zeigt, da die Thematik ,Mission” selten in Publikationen zur ,Oku=
mene” erscheint, weil sie noch nicht als eine der wichtigen theologischen Dimen=
sionen der Okumene erkannt wird.®?

Aber gerade aus den Gespriichen mit den sog. ,Conservative Evangelicals”,
und selbst wenn man als Ziel der Mission das Wachstum der Gemeinden akzep=
tiert,” ergeben sich einige unangenehme Fragen. Diejenigen Kirchen, die am
wenigsten Missionare erhalten, sind die missionarischsten. Manchmal wird ihre
Mission durch die Intervention auslindischer Missionare gestdrt. Dafl ein solcher
Tatbestand zu einer Krise der Mission fithrt, ist nicht nur verstandlich, sondern
nétig. Mit aller Dringlichkeit stellt sich die Frage: Welches ist die Rolle der
Missionsgesellschaften und Missionare heute?®® Welches ist die neue Mission, die
die europiischen Gesellschaften ausiiben kénnen, wenn es sich erweist, daff die

83 W, Visser 't Hooft und J. H. Oldham, Die Kirche und ihr Dienst an der Welt,
Berlin 1937, S. 219. — W. Visser t’ Hooft, Der Auftrag der 6kumenischen Bewegung, in:
N. Goodall (Hrsg.) Bericht aus Uppsala 68, S. 337.
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direkte Evangelisation nicht mehr ihr besonderes Charisma ist?? Und wichtiger
noch: Welche Rolle werden die Tausende von europiischen Laienchristen in den
Entwicklungslindern im Kontext der Mission spielen und wie werden sie auf ihre
Aufgabe vorbereitet?®!

Das Schlagwort ,Evangelisation der Welt in dieser Generation” bedeutete
nach John R. Mott und nach dem Vorbild der Korntaler nicht die bloffe Kund=
machung des Evangeliums. Evangelisation bedeutete nach Mott ,Christus in
jedem menschlichen Beziehungsfeld in sein Recht einsetzen und schliefSt die
Schaffung und Entwicklung sich selbst fortpflanzender Kirchen ein”.?? Es ist
daher nicht verwunderlich, daf mit der Komplizierung der menschlichen Be=
ziehungsfelder auch die Mission in diesen Beziehungsfeldern komplizierter und
schwieriger wird. Das ist kein Grund zur Resignation und Pessimismus. Wer
daran glaubt, daf8 wir sola gratia zur Partizipation an der Mission Gottes berufen
sind, wird von dem Herrn der Mission erwarten, daf8 er uns — oder andere —
einen Weg zeigen wird. Freilich miissen wir dabei nicht vergessen, ,daf} die
Krise zum Wesen der Mission gehért”.”® Darum ist die Debatte iiber das Wesen
und die Funktion dieser Krise der Abteilung fiir Weltmission und Evangelisation
aufgegeben. Thr auszuweichen ist ein Zeichen der Furcht. ,Und Furcht kommt
nicht aus der Liebe.”

Es ist dem Leser vielleicht aufgefallen — sofern er seine Lektiire nicht vorher
abgebrochen hat —, daf} in diesem Aufsatz die Vertreter der Dritten Welt wenn
nicht ausschliefSlich, so doch hauptsichlich zitiert wurden. Das hingt einerseits
mit der Quellenlage zusammen. Die Mitarbeiter (diejenigen in Genf wie die=
jenigen in den verschiedenen Studiengruppen und =zentren in der weiten Welt)
treiben Theologie in sechs Kontinenten. Andererseits ist es auch Absicht. Die
europdische Theologie und ihre Distinktion diirften dem Leser bekannt sein.
Ohne diese zu verachten, ist es die Uberzeugung des Verfassers, dafl die europi=
ische Theologie zu ihrem eigenen Vorteil durch Uberlegungen aus der Dritten
Welt erweitert wird.

Walter ]. Hollenweger

92 Hans Hoekendijk, Evangelisation of the World in this Generation, IRM 59/233,
Jan. 1970, S.27.
98 Interview mit Philip Potter, a. a. O.
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Die englischen Kirchen in einer Zeit der permanenten Krise

Um eine komplizierte Situation nicht noch komplizierter zu machen, will ich
mich in dieser Betrachtung iiber das kirchliche Leben in England auch tatséchlich
darauf beschrinken. Was nun folgt, darf also nicht auf Schottland (wo es tat=
sichlich noch so etwas wie eine Volkskirche gibt!), geschweige denn auf Irland
bezogen werden. Wales werde ich auch ausklammern, obwohl sich dieses keltische
Volk, kirchlich gesehen, eher mit England vergleichen laft.

Es muf gleich zu Beginn gesagt werden, dafl sich das kirchliche Geschehen
heute nur noch am Rande der Gesellschaft abspielt. Die Sikularisierung hat sich
im letzten Jahrzehnt weitgehend durchgesetzt. Im Volksbewuftsein spielen die
Kirchen eine fast nur noch zeremonielle Rolle. Die zunehmend von der Kirche
ausgeiibte Gesellschaftskritik steht zu diesem musealen Eindruck der christlichen
Prisenz in ziemlich krassem Widerspruch. Das kirchliche Leben ist iiberhaupt so
kontrastreich, daf fast alle Aussagen zu Halbwahrheiten werden, wenn nicht das
Gegenteil zur gleichen Zeit irgendwie zum Ausdruck kommt.

Eine kleine (unvermeidlich unzuverlassige) Statistik darf nicht fehlen: Irgend-
wie aktiv kirchlich engagiert sind etwa 30%o der in England lebenden Menschen.
In den Stidten werden im Durchschnitt auch noch etwa 30%o der Kinder getauft.
In manchen Arbeitergegenden liegt die Beteiligung am Gottesdienst noch unter
29/o der Bevdlkerung. Die 30%o Kirchenchristen lassen sich relativ sauber in drei
fast gleich groBe Gruppen aufteilen: Anglikaner, Katholiken und Glieder der
Freikirchen. Die anglikanische Kirche von England ist also in keinem Sinn Volks=
kirche, es sei denn, daf sie sich diesen Begriff zu eigen macht, weil ihre Pfarrer
fast alle Einwohner des Landes beerdigen. Jeder wird automatisch ,anglikanisch”
beerdigt, der eine andere Form nicht verlangt hat. Also gilt der Universal=
anspruch der Staatskirche heute nur noch nach dem irdischen Ableben!

Wie finanzieren sich die Kirchen? Die Freikirchen einzig und allein aus den
freiwilligen Gaben der aktiven Gemeindeglieder. Schon deswegen (aber bei wei=
tem nicht nur deswegen) ist bei diesen Kirchen der institutionelle Schrumpfungs=
prozeB schon am weitesten fortgeschritten. Das Geld, die Pfarrer anstindig zu
bezahlen und die vielen kirchlichen Gebdude aufrechtzuerhalten, fehlt zu einem
sehr grofen Teil. Dieser Prozef zwingt die Freikirchen weitgehend zu einer Zu=
sammenarbeit, die sonst noch lange auf sich warten liefe. Die Zerspaltung in
,Denominationen” ist wirtschaftlich und soziologisch nicht mehr lange tragbar,
von aller Theologie ganz abgesehen.

Die Katholiken — meist noch irischer Abstammung, aber nicht mehr wie vor
vierzig Jahren das christliche Proletariat — miissen auch ihre Kirche und ihre
kirchlichen Schulen aus freiwilligen Gaben finanzieren. Kirchentreue katholische
Familien werden angehalten, einen betrichtlichen Teil ihres Einkommens der
Kirche zu geben. Das reicht aber nicht aus. Also greift die katholische Kirche
weitgehend zum Gliicksspiel, um mehr Geld einzubringen. Katholische Gemein-
den ohne Lotto oder dhnliche Quelle des Einkommens sind eine Seltenheit.
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Die Staatskirche kann immer noch auf die Vergangenheit zuriickgreifen, auf
ihr mittelalterliches Erbe. Die ,Church Commissioners”, d. h. die Verwalter des
ererbten Kapitals haben dieses Kapital (frither war es fast nur Bodenbesitz) jetzt
in Wertpapieren angelegt. Der Jahresertrag dieser Anlagen geniigt, um etwa
40%0 des Jahresetats der Gesamtkirche zu decken. Der Wert dieses Geldes nimmt
von Jahr zu Jahr durch die fortschreitende Inflation ab. Einst geniigte diese
Summe, um fast 70%0 der kirchlichen Kosten zu decken. Heute miissen 60°%0 von
den Gemeinden aufgebracht werden, und zwar auch in der Kirche von England
in der Form von freiwilligen Gaben. Den Begriff Kirchensteuer gibt es nicht und
hat es niemals gegeben — auch nicht etwas dhnliches auf freiwilliger Basis. Jeder
aktive Kirchgénger gibt regelmifig oder unregelmifig ganz nach eigenem Er=
messen.

Eine zuverldssige Statistik iiber Kirchenzugehorigkeit besteht nicht. Die Kon=
fession des Biirgers ist Privatsache, steht in keinen Personalpapieren und wird in
keinen Akten gefithrt — mit einer Ausnahme, die der Streitkrifte. In der Armee
untersteht man, je nach Konfession, einem Militirpfarrer. Im zivilen Leben gibt
es nichts Vergleichbares.

Faktisch steht auch die Kirche von England (wie die Freikirchen) vor einer
schweren Finanzkrise. Ohne staatliche Hilfe (die nicht in Aussicht steht) wird
sie ihren derzeitigen institutionellen Stand nicht mehr lange halten kénnen. Ob=
wohl sie formal Staatskirche ist, bekommt sie keinerlei Zuschiisse. Die einzige
Ausnahme bildet die Jugendarbeit. Diese kann, soweit sie sich an die staatlichen
Normen fiir Jugendarbeit hilt, von ortlichen staatlichen Stellen mitfinanziert
werden. Sonst gibt es keinen Pfennig aus der offentlichen Hand, nicht einmal
fiir die Aufrechterhaltung von Kulturdenkmilern. Die alten Kathedralen und
Gemeindekirchen, die unter Denkmalschutz stehen, werden ganz allein von der
Kirche finanziert. Praktisch heifit das, daf die Kirche relativ wenig Geld hat, um
ihre Mitarbeiter zu bezahlen, und noch weniger, um neue Arbeit, etwa in neuen
Stidten oder Vorstiddten, zu beginnen. Pfarrgehilter liegen betriichtlich niedriger
als etwa die Gehilter der Facharbeiter in einem Betrieb. Die kirchliche Verwal=
tung ist auf ein Minimum beschrinkt. Mit Deutschland verglichen, kénnte man
fast behaupten, daf3 es sie {iberhaupt nicht gibt!

Die herkdmmlichen Strukturen werden also kaum das néchste Jahrzehnt iiber=
leben. Der rapide Wandlungsproze3 der dufleren Formen des kirchlichen Lebens
hat zu einer starken Belebung der religitsen Soziologie gefiihrt. Soeben ist das
3. Jahrbuch der Soziologie der Religion erschienen, eine gute Dokumentation der
religitsen Gegenwart. (A Sociological Yearbook of Religion in Britain, Martin
u. Mill, 5.C.M.Press 1970.)

Mit zum neuen Bild des kirchlichen Lebens gehort der relative Schwund an
Kandidaten fiir das herkdommliche Pfarramt. An Theologiestudenten fehlt es
nicht unbedingt, aber bei weitem nicht alle wollen Pfarrer werden. Zur gleichen
Zeit lassen sich relativ viele Christen nach abgeschlossenem Studium oder ab-
geschlossener Lehre auf nichttheologischem Gebiet aus= bzw. umbilden als Theo-=
logen. Viele bleiben nach der Ordination in ihrem weltlichen Beruf. Einige angli=
kanische Bischife denken heute schon daran, iiberhaupt keine Pfarrer mehr zu
ordinieren, die nicht fihig sind, einen weltlichen Beruf auszuiiben. ,Wie kann
ich einen Mann mit einer Familie fiirs Pfarramt mit gutem Gewissen annehmen,
wenn ich gar nicht weif3, wie lange die Kirche sein Brotgeber bleiben kann. Ist
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er ausgebildet, auch ohne die Kirche als Institution leben zu konnen, dann ver=
schwindet dieses Problem”, das sagte vor kurzem der Bischof von Siid=London.

Der materielle Schwund zwingt die Kirche, sich an Fragen heranzumachen, die
sie bisher vermieden hat. Ist die Ortsgemeinde das Riickgrat der Kirche? Oder
sollte die Kirche in der modernen Grofistadt ihren Dienst auf Gruppen von Spe=
zialisten verteilen? Was heifit iiberhaupt Seelsorge in der Grofsstadt?

All diese Fragen sind nicht spezifisch englisch. Sie gelten gleichermaflen fiir
Teile Europas und Nordamerikas. Thnen zugrunde liegen die prinzipiellen Fragen
der modernen Theologie. Auch diese konnen nicht als englisch angesehen werden.
Im britischen Kontext sehen sie aber anders aus als im deutschen oder amerika-
nischen. Sie werden gut geschildert in Pittingers The Christian Situation Today
(Epworth Press 1969).

Bezeichnend fiir die neue Situation ist der Erfolg der vor zehn Jahren gegriin=
deten Hochschule fiir Arbeiter=Priester, ein Seminar, in dem in einem dreijéhrigen
Kursus Pfarrer ausgebildet werden, die keine Absicht haben, ihren sikularen
Arbeitsplatz zu verlassen. Sowohl wihrend der Ausbildung als danach bleiben sie
Bicker oder Arzte, Juristen oder Autobusschaffner. Eine zweite Hochschule, um
diesen Ausbildungsweg auch in Nordengland zu ermdglichen, wurde in diesem
Jahr eroffnet. Es ist denkbar, dafl dieser Weg zum normalen wird und ein Uni=
versititsstudium der Theologie nur noch fiir wenige Fachtheologen bestehen wird.

Wie wirkt sich all das auf die 8kumenische Bewegung aus, die ja in vieler
Hinsicht in der britischen Situation geboren wurde? Fiir diejenigen, die in erster
Hinsicht an die formale Union der verschiedenen Konfessionen glaubten und auf
dieses Ziel hinarbeiteten, ist die Situation tief enttiuschend. Nicht einmal die
naheliegendste Union der Anglikaner und der Methodisten ist zustande gekom=
men, Der Erzbischof von Canterbury und viele andere Kirchenfiihrer hatten grofie
Hoffnungen auf diese geplante Union gesetzt. Man hatte beschlossen, dafs die
Versammlungen beider Kirchen die Union mit 70%0 Mehrheit annehmen miifiten,
um sie zu verwirklichen. Die Methodisten taten es. Die Anglikaner brachten es
nicht ganz auf diese Ziffer. Der Plan scheiterte also daran, daf8 die opponierende
anglikanische Minderheit etwas zu grof war, eine Minderheit der verschieden=
sten Gruppen, die untereinander vollig uneinig sind, denen aber der Status quo
lieber war als eine neue Kirche. Zu bemerken ist, dal3 eine Union zwischen den
kongregationalistischen Kirchen und der Presbyterianischen Kirche in England
tatsachlich wahrscheinlich noch in diesem Jahr zustande kommen wird. Beide
Kirchen kommen aus einer reformierten Tradition, obwohl sie kirchengeschicht=
lich sehr verschieden sind. Der gegenwirtige konfessionelle Stand der Kirchen
in England wird sachlich gut beschrieben in einer Neuauflage von Kenneth Slacks
The British Churches Today (SCM Press paperback).

Wichtiger fiir die Zukunft ist aber wahrscheinlich eine Entwicklung, die die
konfessionelle Frage fast vollig ausklammert. Durch die Griindung einer neuen
Sammelbewegung aller Christen, denen es um die Erneuerung der Kirche geht,
soll nun die Méglichkeit geschaffen werden, den liberalen und radikalen Kriften
in allen Kirchen die Moglichkeit zu geben, sich organisatorisch zusammenzutun.
Damit soll die ,neue Kirche” handlungsfahig gemacht werden, ohne erst die alten
Strukturen zerstdren zu miissen oder auf ihren Zerfall zu warten. Die Bewegung
heiflt ganz schlicht ONE. Da sie die Unterstiitzung vieler Kirchenfithrer hat, ist
die Bewegung bestimmt nicht so radikal, wie es sich manche Gruppen wiinschen,
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aber dafiir ist sie um so wirkungsvoller. Vergleichsweise hat die britische christs
liche Studentenbewegung relativ wenig EinfluB8, obwohl die Student Christian
Movement frither ohne Zweifel die einfluireichste Organisation auflerhalb der
kirchlichen Strukturen war. Heute wird die Bewegung durch ihre konsequente
radikale Haltung auf theologischem und politischem Gebiet etwas an den Rand
des kirchlichen Geschehens gedringt. Wohlgemerkt, viele innerhalb der Bewe-
gung wollen nicht einmal mehr am Rand der Kirche sein. Sie haben lingst die
Kirchen — auch wo sie sich liberal geben — abgeschrieben.

In diesem ganzen Zusammenhang lohnt es sich vielleicht, auch die soeben
vollzogene Reform der Strukturen der Kirche von England zu erwihnen. Erst seit
diesem Jahr hat sich die englische Staatskirche zu einer relativ demokratischen
Synodalordnung durchgerungen, und zwar auf Dekanatsebene, auf Bistumsebene
(40 Bistlimer in England) und auf nationaler Ebene. Zum ersten Mal gibt es nun
eine Korperschaft, in welcher Laien und Pfarrer parititisch vertreten sind. Bisher
hatten Laien in theologischen Grundsatzentscheidungen iiberhaupt kein Mit=
spracherecht.

Aber paradoxerweise braucht sich diese Demokratisierung nicht unbedingt
fortschrittlich zu erweisen. Tatsache ist heute nimlich, daB im grofen ganzen die
Bischéfe fortschrittlicher sind als die meisten Pfarrer, und die meisten Pfarrer
fortschrittlicher als die Mehrzahl der Laien. In der Vergangenheit sah es oft ganz
anders aus, aber heute ist es nicht selten so, dal, wihrend manche fithrenden
Krafte mutig in eine ungewisse Zukunft aufbrechen wollen, die Durchschnitts=
gemeindeglieder darum ringen, die kirchliche Substanz aus der Vergangenheit
zu retten.

Die eigentlichen Konflikte innerhalb der Kirche sind also nicht mehr primir
konfessionell, sondern drehen sich um die Spannungen zwischen konservativen
und liberalen Kriiften mit je einem Aufenfliigel der Reaktioniren und der Radi=
kalen. Dabei mufl gesagt werden, daf es durchaus méglich ist, im Rahmen der
englischen Kirchengeschichte kirchlich konservativ zu sein und zugleich politisch
radikal. Ein gutes Beispiel dafiir ist Bischof Trevor Huddlestone, ehemaliger Anti=
Apartheid=Kdmpfer, aus der Siidafrikanischen Republik ausgewiesen, dann Bi=
schof in Tansania und heute Weihbischof in einem rassisch gemischten Arbeiter=
viertel Ost=Londons. Huddlestone, Ménch der Community of the Resurrection,
steht politisch etwa da, wo Helmut Gollwitzer in Deutschland steht. Er vertritt
seine Position mit dhnlicher Vehemenz. Er empfindet es aber nicht als wider=
spriichlich, dies mit einer traditionellen Kirchlichkeit zu verbinden. Und damit
schldgt er auch eine Briicke zum politisch radikalen Katholizismus, eine Position,
die konsequent von den englischen Dominikanern vertreten wird, vor allem
durch ihre erstklassige Zeitschrift New Blackfriars (monatlich, Oxford).

GeméBigter, aber immer noch auf dem linken Fliigel (jedenfalls theologisch)
sind die englischen Jesuiten mit ihrer Monatszeitschrift The Month (London).
Nicht weniger aufgeschlossen, vor allem in der theologischen Ausbildung, sind
die White Fathers, der grofite Missionsorden, mit seinem zentralen Priester=
seminar in London. Von den Orden abgesehen (einschlieBlich einiger Gruppen
von Nonnen), ist die katholische Kirche in England aber ausgesprochen konser=
vativ. Der Kardinal ist in erster Linie Kirchendiplomat — so fortschrittlich wie
unbedingt nétig, aber nicht mehr. Auf ortlicher Ebene gibt sich die katholische
Gemeinde oft grofie Miihe, echt kumenisch zu sein. Das geschieht dann aber
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2. T. trotz der Linie, die in Westminster festgelegt wird. Eigentlich hat sich das
katholische Establishment immer noch nicht erholt vom Austritt ihres ,Hoftheo=
logen”, (peritus des Kardinals usw.) Professor Charles Davis. In seinem Buch
A Question of Conscience (Collins) hat Davis, nach wie vor als gldubiger Christ
iiberzeugend fiir viele feststellen miissen, daf er als Christ und als Theologe nur
noch auiggerhalb der Kirche dem Herrn der Kirche treu sein kénne. Er schlug das
nicht als Rezept fiir jeden vor, sondern sagte lediglich, da8 das sein Weg sein
miisse, andere wiirden auf ihre Art — also von innerhalb — um die gleichen
Ziele ringen. Davis ist bezeichnenderweise nicht zu einer anderen Kirche tiber=
getreten. Unglaubig ist er auch nicht geworden. Beides wire eher ertriglich ge=
wesen als seine Infragestellung der Kirche auf Grund der in dieser Kirche ge=
lehrten Pramissen.

Seit Davis gibt es keinen bedeutenden englischen Theologen in der romischen
Kirche, aber dafiir einen iiberaus bedeutenden Bischof, den friiheren Benediktiner=
abt Butler, heute Weihbischof von Westminster und, wie viele hoffen, zukiinf=
tiger Kardinal. Sollte Butler zum Erzbischof von Westminster als Nachfolger
von Kardinal Heenan erhoben werden und sollte der anglikanische Bischof von
Durham, Ian Ramsay, Nachfolger Michael Ramsays als Erzbischof von Canter=
bury werden, dann kénnte England vor einer neuen Epoche der kirchlichen Pro-
phetie stehen, denn beide Méanner, fest in der Tradition verankert, sind tapfere
Bekenner mit dem Mut, allen unnotigen kirchlichen Ballast iiber Bord zu werfen
und ihre Theologie konsequent auf die Gegenwart und die Zukunft auszurichten.
Es fragt sich aber, ob sich beide nicht schon zu weit exponiert haben, um die
Chance zu haben, die Kirchen fiihren zu konnen. Wird der Vatikan den kritischen
Abt zum Kardinal erheben und damit vielleicht eine zweite hollandische Situa=
tion heraufbeschwdren? Wird das britische ,establishment” (der Hof ernennt
immer noch die Bischéfe) den Mann zum Primas des Landes machen, der heute
die Bewegung gegen den Verkauf von Waffen an die Regierung Siidafrikas leitet
und zugleich als Erziechungsexperte die ganze religiose Unterweisung von Kin=
dern in den Schulen des Landes ernstlich in Frage stellt! Ramsay von Durham ist
der Herkunft nach Professor der Religionsphilosophie.

In diesem Zusammenhang lohnt es sich auch (als Vergleich mit der deutschen
Situation), eine Denkschrift zur Frage des Religionsunterrichtes im staatlichen
Schulwesen zu studieren. Als The Durham Report veroffentlicht, stellt dieser
Bericht kritische Fragen an das ganze Konzept der kirchlichen Unterweisung. Er
kommt zu radikalen Schliissen, die von der Kirche von England noch lange nicht
50 ernst genommen werden, wie es die Situation verlangt.

Es wire undenkbar, vom englischen Christentum zu berichten, ohne etwas zu
sagen iiber die erstaunliche Personlichkeit des 100. Erzbischofs von Canterbury.
Von Natur aus ist Michael Ramsay ein Gelehrter und ein Mystiker. Am Katheder
und unter Studenten fiihlt er sich wohl. Beim stillen Gebet ist er sich selbst am
treusten. Aber sein soziales Gewissen (er ist Sohn eines radikalen freikirchlichen
Pfarrers) erlaubt es ihm nicht, iber die grofen Fragen unserer Zeit zu schweigen.
Also steht er stindig im Kreuzfeuer derer, denen er im offentlichen Leben zu
radikal ist, und denjenigen, denen er als nicht revolutiondr genug erscheint. Er
fithlt sich aber bestitigt, wenn er von rechts und von links beschossen wird.
Erst recht fithlt er sich bestitigt, wenn die vielen kirchlichen Pietisten ihm seinen
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politischen Dienst an der Gemeinschaft veriibeln und ihm empfehlen, er solle sich
»der Predigt des Evangeliums” widmen.

Einer der engagiertesten Gegner des politischen Christentums ist der rechts=
radikale Politiker und treue Kirchgéinger Enoch Powell. Er vertritt eine kompro=
mifllose Zwei=Reiche=Lehre. Im siindigen Reich dieser Welt gelten die politischen
Gesetze. Fiir dieses Reich ist die Bergpredigt vollig uninteressant. Dann gibt es
aber das Reich Gottes, wo eine Wirklichkeit gilt, die mit dieser Erde iiberhaupt
nichts zu tun hat. Die Kirche, so denkt Powell, diirfte sich nur um diese zukiinf=
tige Welt kiimmern. Also geht der Waffenhandel mit Siidafrika den Erzbischof
(als Erzbischof und als Christ) iiberhaupt nichts an. Ich wage zu vermuten, dafl
die Mehrzahl der Kirchginger Enoch Powell und nicht Michael Ramsay recht
geben wiirde. In diesem Konflikt zeigt sich wohl das grofte Dilemma der heu-
tigen Kirche — mit Ausnahme der Glaubenskrise selbst.

Was meine ich mit Glaubenskrise? Eine innere und #duflere Unsicherheit dar=
iiber, was es iiberhaupt heif8t, Christ zu sein. Der historische Hintergrund dieser
modernen Glaubenskrise ist gut geschildert in der griindlichsten Studie iiber den
gegenwirtigen Stand der Ekklesiologie, die es seit lingerer Zeit gibt: Religion
and Change von David Edwards (SCM Press London).

Auf dem Gebiet der Ethik, vor allem der sexuellen und der sozialen Ethik,
herrscht eigentlich der gleiche Konflikt zwischen Tradition und Radikalitdt. Der
Sozialausschuf8 der anglikanischen Kirche und die Abteilung fiir Soziale Verant=
wortung des Britischen Kirchenrates haben beide einen radikalen Beitrag geleistet
zur Liberalisierung der Gesetze in den letzten Jahren. Die Legalisierung der
minnlichen Homosexualitit ist weitgehend auf kirchlichen Druck zuriickzufiih=
ren. Ebenso die Reform des Ehescheidungsrechts. Der Begriff ,schuldig bzw.
unschuldig geschieden” fallt nun weg. Es ist nur noch die Rede von der totalen
Zerriittung der Ehe und dem ergebnislosen Versuch, die Ehe zu retten. Auch die
Abschaffung der Biithnenzensur wurde z. T. mit christlicher Unterstiitzung durch=
gesetzt. Nicht zuletzt wurde die fast totale Freigabe der Abtreibung durch eine
kirchliche Denkschrift erleichtert. Zwar kénnte man in keinem dieser Fille sagen,
daB3 die neue Gesetzgebung von der Kirche ausgegangen ist. Trotzdem haben die
leitenden Kréfte in der Kirche das griine Licht gegeben. Und zugleich kommt
gerade von den Gemeinden die schirfste Opposition zu dieser ,permissiveness”.
Auch hier ist die Situation nicht wesentlich anders als in der Bundesrepublik,
vielleicht mit dem Unterschied, daf} sich die konservativen Krifte in England
nicht organisatorisch zusammengeschlossen haben. Sie fiihlen sich weitgehend
von der Kirche verraten und verlassen sie z. T. aus totaler Verzweiflung und aus
der gleichen inneren Hoffnungslosigkeit (was die organisierte Kirche betrifft),
wie manch ein radikaler junger Student, fiir den die Kirche — vor allem wie er
sie aus der Heimatgemeinde kennt — iiberhaupt nichts mehr zu sagen hat und
dem menschlichen Fortschritt nur im Wege steht. Der neueste Aufsatzband von
Bischof John Robinson (Gott ist anders), heute wieder Professor fiir Neues
Testament in Cambridge, gibt eine interessante Ubersicht iiber das Ringen vieler
Kirchenleute mit einer biblisch fundierten und zugleich gesellschaftlich sinnvollen
Sozial= und Sexualethik: Christian Freedom in the Permissive Society (SCM
Press). Etwas konservativer: Morals in a Free Society von Michael Keeling (SCM
Press). Mit grofem Interesse wartet man auf einen Band des ehemaligen Presse=
beauftragten des Erzbischofs von Canterbury. Micheal De=la=Noy ist ein begabter
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junger Journalist, der aus dem Dienst des Erzbischofs (manche sagen entgegen
dem Wunsch seines Chefs) entlassen wurde, weil er zwei gewagte Artikel tiber
sexualethische Fragen verdffentlichte. Dies fithrte in gewissen Kreisen des
Establishment zu groRer Emptrung. De=la=Noy mufte mit seinem Job bezahlen.
Im Februar erscheint im Verlag The Citadel Press ein Buch A Day in the Life
of God, eine kritische Auseinandersetzung mit dem kirchlichen Establishment
und zugleich (wie berichtet wird) eine positive Wiirdigung des Erzbischofs, den
De-la-Noy weitgehend als Gefangener des Systems bemitleidet.

Relativ unumstritten, und vielleicht aus Skumenischer Sicht das Positivste im
britischen Kirchenleben, ist die enge Zusammenarbeit vieler Christen und aller
Konfessionen in der Aufgabe, die kirchliche Offentlichkeit und dariiber hinaus
das Volk zu unterrichten iiber die wirtschaftlichen und moralischen Konsequen=
zen der Armut in der Dritten Welt. Christian Aid ist ein Begriff, den jeder Eng=
linder kennt. Hier werden viele Millionen Pfund gesammelt fiir die Armen der
Welt und hier hat sich zugleich eine ,pressure group” gebildet, um die Regie=
rung zu bewegen, ihre Hilfsbereitschaft zu vergrofern und zugleich (und noch
viel wichtiger) ihre Handelspolitik zu &ndern. Aber nicht weniger umstritten als
in Deutschland ist die ganze Frage der Hilfe fiir revolutiondre Bewegungen, vor
allem im siidlichen Afrika. Nicht nur der Beschluf des Okumenischen Rates hat
dazu gefiihrt, sondern auch eine Denkschrift, die fiir den Britischen Kirchenrat
ausgearbeitet wurde: Violence in Southern Africa — A Christian Assessment
(SCM Press).

Es ist ein Zeichen der Zeit, da die erste, von der neuen General=Synode der
Kirche von England eingesetzte Studienkommission sich mit dem Thema »Theo=
logie der Revolution” befassen werden wird, um eine Synodaldebatte iiber dieses
Thema im Juli 1971 vorzubereiten und auf lingere Sicht eine neue Denkschrift
zu erarbeiten. Neben dieser Arbeit wird der soeben fertiggestellte Bericht tiber
das zukiinftige Verhiltnis zwischen Kirche und Staat in England wenig Auf=
sehen erregen. Trotzdem ist damit zu rechnen, daf8 auch die Kirche von England
in absehbarer Zeit aufhdren wird, Staatskirche zu sein. Nur wird dieses Volk,
das die Zeremonien der Vergangenheit so liebt, nicht ganz seine Traditionen
aufgeben wollen. Irgendwie wird auch die Kirche noch unter den Lords, Ladies
and Gentlemen ihren Platz weiter behaupten. Nur wird sich niemand mehr ein=
bilden, daf das viel mit der Predigt des Evangeliums, geschweige mit der Nach=
folge Christi zu tun hat. Vielmehr wird sich die Kirche in den reichen Vorstidten
und in den entstehenden Rassenghettos von Wolverhampton und Notting Hill
kreuzigen lassen miissen. Das Barometer steht auch in England weiterhin auf
Sturm und Unruhe in der Kirche. Die Wetterlage ist schlecht. Aber auf lange
Sicht ist der Wetterbericht nicht ohne Hoffnung. Jedenfalls dann nicht, wenn sich
in Dérfern und Stidten, in Hiusern und sogar in Kirchen Christen treffen, Brot
miteinander brechen, einen Kelch herumreichen und dann gemeinsam die Welt
um sich herum #ndern. Und das geschieht, trotz der Strukturen und manchmal
durch die Strukturen, meist im stillen und ohne die Trompeten der koniglichen
Garde, die man der Gemeinde in der Westminster Abbey bei der Eréffnung der
General-Synode nicht ersparen wollte. Schlieflich ist Konigin Elisabeth II. Schutz-
herrin der gleichen Kirche wie die I. Und heute wird niemand mehr verbrannt
im Namen des Evangeliums. Fortschritt. Ich erinnere an den Beginn des Artikels.
Es geht nur um England. Irland gibt es auch. Paul Oestreicher
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Chronik

Mitglieder des Rates und der Kirchen-
konferenz der EKD trafen sich am 1. De-=
zember mit einer Delegation des ORK zu
einer Ausspracheiiberdas 6 ku-
menische Programm zur Be-
kimpfung des Rassismus. Sei-
tens des ORK nahmen teil: Generalsekre=
tar Dr. Eugene C. Blake, Rev. Philip Pot-
ter, Frank Northam, Dr. Baldwin Sjollema,
Dr. Lukas Vischer, Canon Burgess Carr,
Dr. Emest Payne, einer der Présidenten
des ORK, Samuel Amissah, Generalsekre=
tir der Gesamtafrikanischen Kirchenkonfe=
renz, und Prof. Nathan Shamuyarira, Sekre=
tir der Befreiungsbewegung Zimbabwe
African National Union. Vom Rat und
Kirchenkonferenz der EKD waren vertre=
ten: Landesbischof D. Dietzfelbinger, Pra=
ses Prof. Dr. Raiser, Prof. D. Niesel, Frau
Dr. Scharffenorth, Bischof D. Petersen,
Bischof D. Scharf, Pridses i.R.D.Wilm,
Prédses D. Thimme, Vizeprisident D. Wee=
ber, Bischof D. Wélber, Vizeprisident
Fiillkrug, Bischof D. Hiibner, Vizeprisi=
dent H.=Ph. Meyer sowie sechs Vertreter
der Dienststellen. Das Gespriich diente
einer ersten Klirung der Standpunkte und
soll im Februar 1971 fortgesetzt werden.

Der Britische Kirchenrat hat
sich mit 59 gegen 6 Stimmen bei 5 Ent=
haltungen hinter das Programm des ORK
zur Bekdmpfung des Rassismus gestellt.

Dieneue,,Rassen=Kommission”
des Bochumer Sozialwissen-=
schaftlichen Instituts der
E KD konstituierte sich am 11. September.
Die Kommission, die zugleich eine Un-=
tergruppe der EKD=Kammer fiir den kirch=
lichen Entwidklungsdienst ist, soll sich
kritisch mit entwicklungspolitisch relevan=
ten rassischen Vorurteilen und mit Fragen
der auslindischen Arbeitnehmer befassen.
Leiter ist Dr. Klaus-Martin Beckmann.

Zur Dokumentation iiber die Rassiss=
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mus=Debatte in den deutschen Kir=
chen wie in der Okumene siehe unter , Zeit=
schriftenschau”.

Die Konferenz der Sekretdre
der konfessionellen Welt-
biinde hat auf ihrer Jahrestagung Ende
November in Genf einen Ausschuf fiir
Fragen der Religionsfreiheit eingesetzt.
Auflerdem standen Fragen von ,Glauben
und Kirchenverfassung” sowie die mog-
liche Beteiligung der konfessionellen Welt=
bundkonferenz an der Vorbereitung kiinf-
tiger Vollversammlungen des ORK zur
Debatte. Zum Vorsitzenden der Konfe-
renz wurde der Generalsekretir des Lu-
therischen Weltbundes, Dr. André Appel,
gewihlt.

Auf einer dkumenischen Studientagung
tiber die Ordination der Frau
vom 21-—26. September in Cartigny bei
Genf wurde festgestellt, dafl sich bisher
70 Kirchen in allen Teilen der Welt fiir
die vorbehaltlose Zulassung der Frau zum
Pfarramt entschieden haben.

Die Gespriiche zwischen Vertretern des
Okumenischen Rates der Kirchen und den
Siebenten = Tags = Adventisten
wurden vom 23. bis 25. November fortge=
setzt. Im Mittelpunkt standen Fragen der
Offenbarung in der Inspiration.

Das erste offizielle Lehrgespriéch
zwischen Lutheranern und
Anglikanern auf Weltebene fand
vom 7.—11. September unter dem Thema
~Autoritit und Freiheit” in Oxford statt.

Vom 9.-19. September hielt das In-
stitut des Lutherischen Weltbundes fiir
okumenische Forschung in Strafburg ein
Seminar iiber das Thema ,Gott und
Gottesdienst” ab, an dem 90 Teil=
nehmer aus 24 Lindern und 8 Konfessio=
nen mitarbeiteten.



Die vom Lutherischen Weltbund fiir
die Zeit vom 21.—26. September nach
Sibiu (Ruménien) einberufene Konfe-=
renzdereuropédischenMinder-
heitskirchen fiihrte unter dem Thema
,Gemeinde und Pfarrer in der miindigen
Welt” iiber hundert Delegierte aus zwan-=
zig Lindern zusammen. Im Anschlufl dar=
an wurde die Aufnahme theologischer
Gespriche zwischen orthodoxen und lu-
therischen Theologen in Rumiinien ver=
einbart, die das Thema ,Einheit der Kirche
in der Verschiedenheit der Kirchen” be=
handeln soll. Auch die Reformierten sollen
zu diesem Lehrgesprich hinzugezogen
werden, ebenso wollen die Orthodoxen,
Lutheraner und Reformierten kiinftig die
Weltgebetswoche fiir die christliche Ein=
heit gemeinsam vorbereiten.

In Lahore wurde im November die durch
den Zusammenschluf8 der Methodistenkir=
che Pakistans, der Vereinigten (presbyte=
rianischen und kongregationalistischen)
Kirche Pakistans und der anglikanischen
Ditzese von Karachi, Lahore und Dacca
entstandene Kirche Pakistans of=
fiziell konstituiert.

Pastoren und Prediger protestantischer,
katholischer und orthodoxer Konfession
haben kiirzlich in Lyon Fernkurse fiir eine
okumenische Schulung eingerichtet. Das
Sekretariat fiir ,Interkonfessio-=
nelle 6kumenische Schulung”
wird von Pater Réné Beaupére und Pastor
Alain Blancy geleitet.

Eine zwolfkopfige Delegation der
Kirchen in der DDR folgte im No=
vember einer Einladung des Britischen

Kirchenrats zu einem 14tigigen Besuch der
Kirchen Grofibritanniens.

Auch die Freikirchen in der
D DR haben in den letzten 20 Jahren ei=
nen erheblichen Mitgliederschwund zu ver=
zeichnen. Die Mitgliederzahl des baptisti=
schen ,Bundes Evangelisch=Freikirchlicher
Gemeinden in der DDR” ist von 1952 bis
1969 um 30 Prozent gesunken: von 35 140
auf 24 593. Der ,Bund Freier evangelischer
Gemeinden in der DDR” zihlt insgesamt
nur noch 1215 Mitglieder in 23 Ortsge=
meinden.

Eine okumenische Delega-=
tion aus Polen, die im November
unter Leitung des reformierten Bischofs
und Vorsitzenden des Okumenischen Rates
in Polen, Dr. Jan Niewieczerzal (War=
schau), die Bundesrepublik besuchte, fithrte
auch Gespriche mit dem Ratsvorsitzenden,
Landesbischof D. Dietzfelbinger, und dem
Priises der EKD-Synode, Prof. Dr. Raiser,
wobei von den Gésten die Bedeutung der
EKD-Ostdenkschrift als einer ersten Briidke
der Verstindigung unterstrichen wurde.

Das kiirzlich von Bundesprisident Hei=
nemann auf Vorschlag des Bundesministers
fiir wirtschaftliche Zusammenarbeit, Epp-
ler, gebildete ,Deutsche Forum
fiir Entwicklungspolitik” soll
die Offentlichkeit fiir die Sache der Ent-
wicklungshilfe gewinnen sowie Vorschlige
zur Entwicklungspolitik ausarbeiten. Pré=
ses D. Thimme, Vorsitzender des Abtei=
lungsausschusses fiir Zwischenkirchliche
Hilfe, Fliichtlings= und Weltdienst des
ORK, gehort zu den Mitgliedern dieses
Forums, zum Geschaftsfithrer wurde Dr.
Klaus Lefringhausen berufen.
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Von Personen

Dr. Charles C. Parlin, fithrender
methodistischer Laie aus Englewood, New
Jersey (USA), und fritherer Prisident des
ORK, wurde in Genf zum Prisidenten des
Methodistischen Weltrates gewahlt. Er ist
seit der Griindung des Rates im Jahre 1881
der erste Laie in diesem Amt. Die Ge-=
schiftsleitung des Genfer Sekretariats des
Weltrates wurde Bischof Dr. Wunder-=
lich (Frankfurt/M.) iibertragen.

Der Mitherausgeber der ,Okumenischen
Rundschau”, Prof. Dr. Werner Kiip-=
pers, ist am 1. November 65 Jahre alt
geworden.

Der russisch-orthodoxe Philosoph und
und Theologe Prof. Paul Evdokimov,
der am Pariser St. Sergius=Institut lehrte,
ist am 16. September im Alter von 69 Jah-
ren gestorben.

Der Patriarch der Athiopischen Ortho-
doxen Kirche, Abuna Basilios, stath
Mitte Oktober in Addis Abeba.

e

Rev. William H. Crane, Afrika-
Sekretir in der Abteilung fiir Weltmission
und Evangelisation des ORK, der durch
seine Verdffentlichungen iiber die Kimban=
gisten im Kongo bekannt geworden ist,
starb am 11. November im Alter von 49
Jahren.

Der langjahrige Leiter des deutschen
Zweiges des Deutsch=Franzosischen Brus
derrates, Kirchenpriisident i. R, D. Hans
Stempel, ist am 2. November im Alter
von 76 Jahren gestorben.

Prof. D. Ernst Kinder, seit 1953
Direktor des Instituts fiir Okumenische
Theologie an der Universitidt Miinster, ist
am 2. Dezember im Alter von 60 Jahren
gestorben.

Pastor Marc Boegner, eine der
fithrenden Personlichkeiten des franzosi=
schen Protestantismus und der &kumeni=
schen Bewegung, starb am 19. Dezember
in Paris im Alter von 89 Jahren.

Zeitschriftenschau

(abgeschlossen am 1.

Noch bevor im September der Beschluf
des Exekutivkomitees des ORK, neunzehn
Befreiungsbewegungen mit Geld zu unter=
stiitzen, die eigentliche Debatte iiber das
Rassismus=Programm des Weltrats der
Kirchen ausléste, erschienen im Juli=Heft
der International Review of Mis=
sion (Nr. 235) einige Grundsatzartikel,
die die Stellung der Kirche zur Rassenfrage
kritisch beleuchten. Der Inder P.]. George
macht in einem Riickblick auf die Missions=
bewegung des 19.Jahrhunderts (S.271—
284) darauf aufmerksam, daB die Mehr-
zahl der Missionare bewuft oder unbe=
wuflt den Rassismus forderte, weil sie von
der Voraussetzung ausgingen, nicht nur
Verkiindiger des Evangeliums, sondern
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auch Botschafter der westlichen Kultur und
der Zivilisation zu sein; damit aber leiste=
ten sie dem Kolonialismus Vorschub. In
einem anderen Aufsatz dieses Heftes
von J. Desdiner (USA) (S.285-303) wird
die Rassenfrage nicht nur als soziales,
sondern auch als ekklesiologisches Pro=
blem gesehen, da die Rassentrennung ja
auch mitten durch die Kirchen gehe. Da=
bei koénnte vielleicht der Begriff der
Jchristlichen Identitdt” weiterhelfen: Alle
Getauften sind nach dem Neuen Testa=
ment ,in Christus” und insofern als
»Drittes Geschlecht” unabhéngig von Haut-
farbe und gesellschaftlicher Stellung mit=
einander identisch. Auch durch die Abend=
mahlsgemeinschaft und durch eine grofere



Beweglichkeit ihrer Strukturen konnten
die Kirchen zur Uberwindung der Rassen=
trennung beitragen. Auf die uneinheit-
liche Haltung der deutschen Kirchen und
Missionsgesellschaften  hinsichtlich  der
Rassenfrage macht schlieflich Klaus-Mar=
tin Beckmann (S. 311-315) aufmerksam.
Auch die amerikanische Zeitschrift Chris=
tianity Today widmet in ihrer Aus-
gabe vom 9.Oktober 1970 (Nr.1,S.5—
10) dem Rassismus einen Aufsatz mit
dem Titel: ,Not by White Might Nor by
Bladk Power”. Zur Losung des Problems
werden hier vor allem biblische Aussa=
gen herangezogen, die sowohl die in der
Schopfung begriindete Einheit der Mensch-
heit als auch die allen Menschen zukom=
mende Vergebung Gottes bezeugen.

Eine der besten zusammenfassenden Dar=
stellungen der sich seit September gerade-
zu iiberstiirzenden Ereignisse bietet das
November-Heft der Herder Korre-
spondenz unter der Uberschrift: ,Das
okumenische Dilemma im Kampf gegen
den Rassismus”. Darin wird festgestellt,
daR man in eine neue Phase des Okume-
nismus eintrete und sich nun auf die
Grenzen des Evangeliums besinnen miis-
se. Das Dilemma wird so umschrieben:
,Okumenische Einigung ist nicht mehr zu
erhalten ohne Inangriffnahme des sozialen
Engagements, und dieses bedroht die dku=
menische Einheit bzw. entlarvt die Kirchen
in ihren politischen Fesseln” (Heft 11, S.
516-518). Der Artikel 1d8t in guter Aus=
wahl vor allem diejenigen Stimmen zu
Wort kommen, die sich gegen das Rassis=
mus=Programm des ORK wenden. Der Ver=
fasser fragt, ob sich die Solidaritit der
Kirchen nicht zuallererst im Aufstand ge=
gen die Unvernunft der politischen Ver=
héltnisse im eigenen Land, die die Rassen=
unterdriickung letztlich zulassen, bewahren
sollte; er befiirchtet, daf8 durch eine wei=
tere Polarisierung der Meinungen der Oku-
menische Rat in eine schwere Krise gerit.
Eine Bilanz der Rassismus=Diskussion

zieht auch die OPD=Monatsausgabe
vom Oktober 1970. Die Tatsache, dafs eine
lebhafte Debatte iiberhaupt stattfindet,
wird begriit, andererseits aber darauf hin=
gewiesen, daB diese Debatte vor allem
durch eine einseitige Wiedergabe der Tat=
sachen in den Massenmedien weithin mit
emotionalen Argumenten gefithrt wird,
Auferdem wird eine grofe Skumenische
Chance vertan, wenn die Diskussion noch
lange ohne die eigentlichen Betroffenen,
ohne afrikanische Briider, stattfindet. Das
Verhilenis der Kirchen zur Gewalt bedarf
einer grundsitzlichen Klirung, ebenso soll=
te auch der Begriff der Umverteilung der
Macht einer eingehenden Priifung unter=
zogen werden. Genau diese Frage wird
u. a. auch von Hugo Schnell, dem Prési=
denten des Lutherischen Kirchenamtes, an=
geschnitten, dessen Brief an E. C. Blake im
Rheinischen Merkur vom 6. No=
vember 1970 veroffentlicht wurde.

Heft11/1970derLutherischenMo=
natshefte bietet eine gute Dokumen=
tation der innerdeutschen Debatte um das
Rassismus=Programm. Verwiesen sei hier
auch auf die beiden bisher erschienenen
Dokumentationen des epd (Nr. 40 und
45/70), die den Wortlaut aller wichtigen
Beschliisse und Stellungnahmen enthalten.

Wie grof das ,0kumenische Dilemma”
ist, in das die Diskussion um das Rassis=
mus-Programm des ORK gefiihrt hat, be=
weist allein die Tatsache, da es zwar an
Darstellungen der Ereignisse und an ,back=
ground”=Information nicht fehlt, dafl es
aber bisher nur ganz vereinzelten Stimmen
gelungen ist, itber bloRe Kritik oder Zustim=
mung hinaus etwas Weiterfithrendes zu
sagen. Einen interessanten Vorschlag
macht Heinz Zahrmt im Deutschen
Allgemeinen Sonntagsblatt vom
22. November 1970 (Nr.47,5.2): Der
ORK solle statt unkontrollierbare Be=
freiungsbewegungen zu  unterstiitzen,
selbst eine Organisation schaffen, die
medizinische Versorgung, Bildung und
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Rechtshilfe in sich vereint. Diese Organi=
sation miifite vor allem da titig werden,
wo das Internationale Rote Kreuz bisher
versagt hitte.

Verschiedentlich wurde in letzter Zeit
auch zum Fragenkomplex der Interkoms=
munion Stellung genommen. In Heft 4/1970
der Zeitschrift Catholica erschien ein
Aufsatz von Heinrich Bacht S]. ,Zum Pro=
blem der Interkommunion” (S.271-291).
Nach Bacht hinken selbst die entgegen=
kommenden Aussagen des Zweiten Vati=
canums weit hinter der tatséchlichen Ent=
widdung her, da sie die Teilnahme von
Katholiken an einem evangelischen Abend-
mahl auf Grund des fehlenden Weihes=
sakraments verbieten, in Wirklichkeit aber
immer mehr Interkommunionsfeiern statt=
finden, die sich ,von unten her” durch=
setzen. In der Sachdiskussion geht es
a) um die Gemeinsamkeit des Sakraments=
verstindnisses; b) um die ekklesiologischen
Implikationen der Interkommunion; und
c¢) um die Problematik des Weihepriester=
tums. a) Weil das Sakrament der Eucha=
ristie nicht eines unter vielen ist, sondern
im Blick auf die Einheit der Kirche eine
besondere Funktion hat, kann hier ein
iibereinstimmendes Verhiltnis nur schwer
erzielt werden. Auch die Auffassung, das
gemeinsame Abendmahl sei Vor=Zeichen
der noch nicht vorhandenen Einheit, ist
letztlich wenig hilfreich. b) Die Ortsge-=
meinde existiert nach katholischem Ver=
stindnis nur innerhalb einer Dibzese. Sie
bedarf der Riickbindung an den Bischof;
in evangelischer Sicht ist die Ortsgemeinde
auch ohne diesen Zusammenhang souverin
und kann evtl. selbst Interkommunions=
Abkommen treffen. ¢) Die katholische Kir=
che muB schon deshalb am Weihepriester-
tum festhalten, weil die orthodoxen Kir=
chen in diesem Punkt unnachgiebig bleiben
und sofort jede Verbindung mit allen Kir=
chen abbrechen, die hier unerlaubte Kon=
zessionen machen.

88

Auch Erwin Iserloh kommt in ,Inter=
kommunion als Protest”, Rheinischer
Merkur vom 6.11.1970,S.23, zu der
Uberzeugung, daf eine Einheit zwischen
Katholiken und Protestanten in der Frage
des Amtes und der Ordination unausweich=
lich eine Kluft zu den Orthodoxen auf-
reiflen wiirde. Die Lehre vom Abendmahl
und den Dienstimtern der Kirche muf
deshalb zum Gegenstand eines Dialogs
werden, der ,in Geduld zu fithren” ist.

Wolfhart Pannenberg unterstreicht dage=
gen in seinem Artikel ,Das Abendmahl —
Sakrament der Einheit” (Publik Nr. 44
vom 30. 10. 1970, S. 23), daB auch der Pro=
testant zwischen dem offentlich ausgeiib=
ten Amt und dem allgemeinen Priestertum
der Gliubigen zu differenzieren vermag.
Ferner verstehen sich die protestantischen
Kirchen durchaus auch in der Nachfolge
der Apostel und ihrer Sendung an die
Welt, so dafl die Kontroverse um das Amts=
verstindnis in Zukunft vielleicht doch ei=
ner Lésung zugefithrt werden kann. Pan=
nenberg tritt ausdriicklich fiir eine offene
Kommunion ein, d. h. also fiir die Zulas=
sung von Gliedern anderer Kirchen zur
Abendmahlsfeier der eigenen Kirche, und
betont, die Eucharistiefeier sei nicht nur
auf die kirchliche Gemeinschaft ausgerich=
tet, sondern konne diese auch stiften; schon
deshalb diirfe niemand, der mit der emn=
sten Absicht hinzutritt, das Mahl Jesu
Christi zu empfangen, von der Teilnahme
ausgeschlossen werden

Eine dhnliche Auffassung vertritt Peter
Brunner in ,Kirche ohne Eucharistie”
(Publik, Nr.46 vom 13.11.70,S.23),
der fiir die offene Kommunion zumindest
etwa fiir Christen, die in konfessionsver=
schiedenen Ehen leben, eintritt.

Karl=Ernst Apfelbacher, ,Christliche Ethik
und revolutiondre Gewalt’, Stimmen
der Zeit, Heft 12/1970, S. 378-395.

Die traditionelle katholische Moraltheo=
logie erlaubt Gewaltanwendung in der Si-



tuation der Notwehr und des akuten Not=
standes; auch darf Widerstand gegen die
Staatsgewalt geleistet werden, wenn diese
zum Beispiel ,die allerwesentlichsten Frei=
heitsrechte unterdriickt”. Da diese Aus-
sagen historisch bedingt sind, gilt es, von
ihnen her allgemein giiltige Leitlinien fiir
das menschliche Handeln zu entwickeln.
Die christliche Liebe ist die wichtigste
Maxime, aber auch sie mufl heute Gewalt
als Ultima ratio zulassen, vorausgesetzt,
es besteht begriindete Aussicht auf Erfolg
der gewaltsamen Aktion. Der Begriff der
Revolution wird von Apfelbacher als rein
politisches Problem definiert; sie darf
ebenfalls nur auf Grund bestimmter Leit=
linien in einer konkreten geschichtlichen
Situation erfolgen. Die entscheidende
Frage etwa im Blick auf die Verhaltnisse
in Lateinamerika bleibt, mit welchen Mit=
teln sich angesichts der etablierten Gewalt
von ,oben” eine notwendige Umstruk-
turierung der Verhiltnisse von ,unten”
vollziehen kann. Es bieten sich zwei Hand-
lungsmodelle an: einmal die Guerilla=
Strategie eines Che Guevara, zum anderen
daR sich auf Gewaltlosigkeit berufende
Aktionsprogramm eines Martin Luther
King, dessen Vorzug darin liegt, dafl das
einzugehende Risiko kalkulierbar bleibt.
Freilich wird nur der weitere Verlauf der
Gechichte erweisen konnen, welcher Weg
zum Erfolg fithrt.

Alfred Weitmann, ,Die neue Mischehen=
regelung, ein klares Ziel — ein niichter=
ner Weg — ein unausweichlicher Lern=
proze”, KN A Nr. 40 vom 7. Oktober
1970, S. 5-8.

Die neue Mischehenregelung hebt die
Spannung zwischen der Glaubensforderung
einerseits und dem Menschenrecht auf Ehe
und der Gewissensfreiheit der Partner an=
dererseits auf; die katholische Kirche
schafft ,fiir die Mischehenpartner einen
echten Freiheitsraum”. Auch der Skumeni=

schen Zusammenarbeit wird der Weg ge=
ebnet, da z. B.das Traugesprich von bei-
den Geistlichen vorgenommen werden
kann. Der Dispenserteilung ist nach An=
sicht Weitmanns nun jeder diskriminie=
rende Charakter genommen. Vor allem
aber wird an Stelle einer ,repressiven und
defensiven Mischehenpastoral” eine ermu=
tigende, konstruktive Mischehenseelsorge
treten miissen.

Hans Kiing, ,Was ist die christliche Bot=
schaft? Versuch einer Kurzformel fiir un=
sere Zeit.” (Publik, Nr.40 vom 2. Ok=
tober 1970, S. 23). Der Tiibinger Theologe
legte auf dem Internationalen Theologen=
kongreR, der vom 12.—17. 9. 70 in Briissel
stattfand, eine fiir den Menschen unserer
Zeit verstindliche Kurzformel vor, die das
Notwendige” der christlichen Botschaftwie=
dergibt: ,Im Licht und in der Kraft Jesu
konnen wir in der Welt von heute wahr=
haft menschlich leben, handeln, leiden und
sterben: Weil durch und durch gehalten
von Gott, bis zum letzten engagiert fiir
den Menschen.” Jesus war ,Gott niher als
die Priester und der Welt gegeniiber freier
als die Asketen” und stellte fiir das dama=
lige religids-gesellschaftliche System eine
beispiellose Herausforderung dar. Das
Kreuz, paradoxerweise Zeichen der Hoff=
nung, weil es Gottes Anwesenheit selbst
in seiner Abwesenheit offenbart, ruft zur
Nachfolge auf; der Christ vermag auf dem
Weg des Kreuzes nicht nur zu handeln,
sondern auch zu leiden, nicht nur zu leben,
sondern auch zu sterben. Da er sich ,im
Licht und in der Kraft Jesu” von Gott
,durch und durch gehalten weil”, braucht
er dabei nicht zu kapitulieren. Der Glaube
an den Gekreuzigten befdhigt den Men-
schen auch dazu, sich bis zum letzten fiir
den anderen zu engagieren, weil dieser
Glaube die Begriffe Recht und Macht ra=
dikal relativiert. Die Funktion der Kirche
als der Gemeinschaft der Glaubenden be=
steht darin, die Ungleichen in eine ,Soli=
daritit der Liebe” zusammenzufiihren.

89



Harold Lindsell, ,COCU: A Critique”,
Christianity Today vom 9. Okto-
ber 1970, S.3-5, und vom 23. Oktober
1970, S. 8—12.

Lindsell stellt in der konservativen Zeit=
schrift Christianity Today an die
Consultation of Church Union (COCU)
zwei Fragen: Wie wird die theologische
Basis der Kirchenunion aussehen und wel=
che Kirchenstruktur wird sie erhalten?

Zwar werden das Apostolicum und das
Nicinum im Kapitel V des Unionsplanes
aufgefiihrt, aber sie sind fiir die einzelnen
Kirchen nicht mehr verbindlich, um jede
Gefahr einer Spaltung innerhalb der neuen
Gemeinschaft auszurdumen. So wird die
spitere Vereinigte Kirche zu einem Sams=
melbecken fiir die verschiedensten Theolo=
gien liberaler, neuorthodoxer und funda=
mentalistischer Prigung, und das in Aus=
sicht genommene Credo enthélt zwar eine
Reihe von traditionellen Formeln, wie et=
wa das Bekenntnis zu Jesus Christus als
dem Herrn und zur Autoritdt der Schrift,
aber diese Formeln werden nicht interpre=
tiert; zudem fehlen einzelne Aussagen wie
z. B. die Jungfrauengeburt véllig.

Aber auch drei verschiedene ekklesiolo=
gische Strukturen miissen unter einen Hut
gebracht werden: Neben Kongregationali=
sten und Presbyterianern beteiligen sich
Episkopalkirchen an den Unionsgespris=
chen. Nach dem jetzigen Stand der Dinge
wird dem Bischofsamt ein fiir die nicht=
bischoflich verfafSiten Kirchen fast untrag=
bares Gewicht zugemessen. Weitere Schwie=
rigkeiten ergeben sich aus der Zusammen-
legung von Gemeinden auf lokaler Ebene,
bei der rein geographische Gesichtspunkte
keine entscheidende Rolle mehr spielen
werden.

Das Oktoberheft der Zeitschrift Theo=
logy Today befafit sich {iberwiegend mit
Fragen der Umweltgestaltung und der Ver=
antwortung, die den Christen dabei zu=
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kommt. Hinzuweisen ist vor allem auf die
Aufsiitze von K. Froehlich ,The Ecology
of Creation” (S.263—276) und von Ch. C.
West ,Theological Guidelines for the Fu=
ture” (S. 277-291).

Berichte iiber die Generalversammlung
des Reformierten Weltbundes in Nairobi:

Jiirgen Moltmann, ,Gott versdhnt und
macht frei” (Hauptvortrag) Evanges=
lische Kommentare, Nr. 9, S. 515
— 520;

Hans=Joachim Schabram, ,Okumenische
Impulse aus Nairobi. Ein neuer Refor-
mierter Weltbund stellt sich vor”, Lu=
therische Monatshefte, Nr. 10/
1970, S. 514-516;

Heinz Langhoff, ,Versdhnung erfordert
Verdnderung. Zur Tagung des Refor=
mierten Weltbundes”, Neue Zeit, Nr.
240, S. 5.

,Der Reformierte Weltbund in Nairobi”.
Herder Korrespondenz, Heft 10,
S. 467—469.

.Absage an den Rassismus. Zur Vers
einigenden Generalversammlung des
Reformierten Weltbundes in Nairobi”,
Evangelische Kommentare,
Heft 10, S. 569—575.

Karl Halaski, ,Bericht iiber Nairobi”, Re-=
formierte Kirchenzeitung, N
19, S. 206-207. Vom gleichen Verfasser:
+Falsche und richtige Nairobi-Nachrich=
ten”, Reformierte Kirchenzei=
tung, Nr. 21, S. 232—-233.

Karl Halaski, ,Weltbiinde sind nur Uber-
gang. Nach der Reformierten General=
versammlung in Nairobi?, Rheini=
scher Merkur, Nr. 38/1970,S.21.

Jacques Marchand, ,Nairobi un acte oecu=
ménique”, Réforme, Nr.1332/1970,
S. 16.



Roland Revet, ,Nairobi: l‘exhortation”,
Réforme, Nr. 1330/1970, S. 16.

Weitere beachtenswerte Beitrige:

Gunther Hermann, ,Hat das Christentum
eine Zukunft in Afrika?” Deutsches
Pfarrerblatt, Nr.20/1970,S.651—
657.

David Kucharsky, ,American Ecumenism
at the Crossroads”, Christianity
Today, 20. November 1970, S.7-12.

Steven G. Madkie, ,Changing Institutions
— What Role Can Christians Play?”,

Study Encounter, Nr.3/1970, S.
117-128.

Rainer Mayer, ,Volkskirche oder Frei=
willigkeitskirche? Uberlegungen im An=
schluB an Dietrich  Bonhoeffer”,
Zeitwende, Nr.6/1970, S.378—388.

Thomas O’Dea, ,Die Kirche als Sacra=
mentum Mundi”, Concilium, Heft
10/Oktober 1970, S. 541545,

S.]. Samartha, ,More than an Encounter
of Commitments” (Auswertung der Kon=
ferenz von Ajaltoun), International
Review of Mission, Nr. 236/1970,
S. 392—403.

Neue Biicher

OKUMENE

Okumenische Kirchengeschichte, in Ge=
meinschaft mit anderen hrsg. von Rays=
mund Kottje und Bernd Moeller, Band I,
Alte Kirche und Ostkirche. Matthias=
Griinewald-Verlag, Mainz / Chr. Kaiser=
Verlag, Miinchen 1970. 309 Seiten. Lin=
son DM 19,80, Subskr.=preis DM 17,80.

In der 6kumenischen Aussprache spielt
die Historie heute lingst nicht mehr die
Rolle wie vor zehn, selbst noch vor fiinf
Jahren. Man wittert in der Geschichte
Hemmnisse fiir den Dialog, so dafl man
lieber um sie einen Bogen schligt. Daf es
moglich ist, selbst nicht einfache Entwidk=
lungen kirchengeschichtlicher Natur durch
Fachleute verschiedener konfessioneller Bin=
dung gemeinsam verstindlich darstellen
und behutsam beurteilen zu lassen, beweist
der I. Band eines auf drei Binde geplanten
Werkes, das ein gutes Echo verdient.

Die Herausgeber schreiben: ,Eine Li=
sung des Streites der Christenheit darf

man . . . von unserem Werk nicht erwarten.
Nur ein besseres Verstehen, nicht die Be=
seitigung der Aporien kann die Historie
leisten.” Mit diesem Programm ist Ab=
sicht und auch Durchfihrung des Projek=
tes im ersten Band charakterisiert. Das
Buch liest sich gut, auf einen wissenschaft=
lichen Anmerkungsapparat hat man um
der besseren Lesbarkeit verzichten kénnen;
Literaturhinweise beschliefen den Band, in
dem A. Vogtle Jesus von Nazareth und die
Urgemeinde, E. Lohse die urchristliche Mis-
sion und Paulus sowie das Christentum um
die Wende vom 1. zum 2. Jahrhundert und
die frithkatholische Kirche ebenso klar wie
aufschlufireich behandeln. Gegenvoten was=
ren hier so wenig wie in den Abschnitten
11 (bis Konstantin) und III (bis Ausgang
der Antike) nétig, so dafl die Beitrdge
immer von mindestens vier Augen gemein=
sam verantwortet werden. Besonders pla=
stisch und anregend ist der Beitrag iiber
die theologische und dogmatische Entwick=
lung ausgefallen, auch der iiber das Ménch=
tum, beide aus A. Schindlers Feder. Der an
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sich begriilenswerte IV. Teil iiber die Ge-
schichte der Ostkirche seit dem Bilderstreit,
der jeder kirchengeschichtlichen Darstellung
besondere sachliche und nicht zuletzt auch
pidagogische Probleme aufgibt, hitte viel=
leicht noch gestraffter und vor allem von
manchen Einzelheiten entlasteter angelegt
werden sollen.

E. W. Kantzenbach

Bekenntnisse der Kirche. Bekenntnistexte
aus zwanzig Jahrhunderten. Herausge=
geben von Hans Steubing in Zusammen-=
arbeit mit J. F. Gerhard Goeters, Heinrich
Karpp und Erwin Miilhaupt. Theologi=
scher Verlag Rolf Brodkhaus, Wupper=
tal 1970. 325 Seiten. Snolin DM 19,80.

Das von K. Aland bevorwortete, sehr
verdienstliche Buch ist eine Art Gegenstiick
zu der Sammlung von katholischen Be=
kenntnissen durch Neuner — Roos, aber
die Anordnung der Texte erfolgt hier nach
der chronologischen Folge und nimmt seit
der Reformation wenig Bezug mehr auf
die katholische Dogmenentwicklung; Texte
des I. und IL Vaticanums fehlen. Die
Sammlung ist trotz dieses fiir Gkumenische
Zwecke spiirbaren, aber zu vertretenden
Nachteils geeignet, 6kumenische Ver=
stindigung zu bewirken, da sie den
Methodismus und Baptismus beriick=
sichtigt, deren Bekenntnisse wund Er=
kldrungen sonst schwer greifbar sind. Ein
besonderes Verdienst erwirbt sich das Stu=
dienbuch noch dadurch, daf neuere Be-
kenntnisformulierungen zusammengestellt
wurden, nicht nur aus den jungen Kirchen,
sondern auch die im Politischen Nachtge-
bet Kéln, von Jérg Zink, der Diisseldorfer
Erklirung der Bekenntnisbewegung usw.
vorgeschlagenen Texte, die sich wohl noch
vermehren lieflen. Der Leser wird also nicht
mit Vergangenem allein konfrontiert, son=
dern sieht sich zur kritischen Verarbeitung
der Bekenntnistexte genotigt.

F. W. Kantzenbach
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Georg May, Interkonfessionalismus in der
ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts. Ver=
lag Ferdinand Schoningh, Paderborn
1969. 117 Seiten. DM 12,80.

In unserer Zeit, die im 2. Vatikanischen
Konzil und seinen Folgen einen entschei-
denden Umbruch im Verhiltnis der Konfes-
sionen zu sehen gewohnt ist, mufl das
Buch von Georg May iiberraschen. Was
zwischen evangelisch und katholisch ge-
genwirtig als Grenziiberschreitungen, Be=
gegnungen und Gemeinsamkeiten erlebt
wird, ist in einem so erstaunlichen Mafle,
wie es bisher wohl nur den wenigsten be-
kannt war, zu Anfang des vorigen Jahr=
hunderts schon einmal dagewesen. Der
Verfasser wertet auf 60 Seiten ein litera=
risches Material aus, dessen bloRe Titel=
angaben 50 Seiten fiillen. Aus diesem ums=
fassenden Material geht hervor, daf die
seit Reformation und Tridentinum verhir=
hértete Konfessionsfront schon einmal an
so vielen Stellen durchbrochen war, daf sie,
wenigstens gebietsweise, fast als iiber=
wunden erscheinen mufite. Die darin in
etwa enthaltene Ermutigung fiir unsere
Gegenwart wird aber weit iibertént durch
die Feststellung, wie schnell und véllig
diese Entwicklung aufeinander zu wieder
riickldufig geworden ist. War, wie der Ver=
fasser aufzeigt, durch die Aufklirung im
ausgehenden 18. Jahrundert die interkon=
fessionelle Auflockerung in Gang gekoms=
men, so war diese Phase um 1850 so ginz=
lich voriiber, daB sich nun der rémische
Katholizismus lehrmiflig, organisatorisch
und politisch neu formieren konnte.

Man fragt sich beim Lesen dieser Arbeit
immer wieder: warum wurde diese Unter=
suchung jetzt geschrieben und herausge-
geben? Das bloB historische Interesse, das
ein fast brachliegendes Material erschlie-
Ben wollte, ist offensichtlich nicht der al=
leinige Grund. Hier wird uniiberhérbar zur
Niichternheit gerufen und eine Warnung
ausgesprochen. Im Vorwort wird Thomas
Mann zitiert: ,Verfall ist von Entwicklung



sehr schwer zu unterscheiden” und gesagt:
,Die Erfahrungen der Geschichte verschaf=
fen dem, der sich ihrer zu bedienen ver=
steht, einen festen Standort iiber den Mei=
nungen und Stromungen des Tages.”

Der Verfasser macht die Aufkldrung ver=
antwortlich fiir die Relativierung der dog-=
matischen Wahrheiten, fiir einen bedenk=
lichen Toleranz= und Humanitétsbegriff und
fir die Nivellierung konfessioneller und
institutioneller Besonderheiten, d. h. iiber=
haupt fiir den zunehmenden kirchlichen
Indifferentismus jener Jahrzehnte damals.
Interkonfessionalismus und Indifferentis=
mus werden grundsétzlich in einem Atems=
zug genannt. ,Beide setzen zusammen ein
und verschwinden zusammen”. Als den von
dem damaligen Sog am schwersten betrof-
fenen Partner sicht May die rém.=kath.
Kirche an. Denn, wenn auch die Hinwen=
dung und der Ubertritt zur rém.-kath.
Kirche im Zuge der Romantik lag, so lief
doch der Strom bei allen vom aufklireri-
schen Denken Bestimmten iiberwiegend in
entgegengesetzter Richtung, d. h. wenn
tiberhaupt kirchlich, dann zur evangelischen
Kirche, zum ,Protestantismus” hin.

Wenn das aber so und heute darge-
stellt wird, dann kann das nur als eine
Warnung verstanden werden, nicht ei-
ner neuen und noch viel radikaleren Auf=
klirung zu verfallen, deren spektakuliren
Auswirkungen im interkonfessionellen
Verhiltnis doch nur wieder ein baldiges
Ende bevorstehen wiirde.

Es ist zu bedauern, daf8 dieser an sich
hochinteressanten  konfessionsgeschichtli=
chen Dokumentation der okumenische
Duktus so gut wie vollig fehlt. Die Ar-
beit von Georg May ist in Formulierung
und Diktion ein rém.=kath. Buch fiir r6=
mische Katholiken. Es muff der Eindruck
entstehen, als miilten auch heutige in=
terkonfessionelle Annaherungen zu dems
selben Verfall von Dogma, Seelsorge und
Sittlichkeit fithren wie damals. Man vers
mift die Offnung zu neuen tiefer fun-

dierten Skumenischen Méglichkeiten hin.
Es kann in dieser Richtung doch nicht
geniigen, daf ein einziges Mal geschrieben
wird: ,Gewil gab es auch zur Zeit der
Aufklirung gemeinsame Unternehmungen
von Katholiken und Protestanten, die ihre
Wourzel nicht in der Gleichgiiltigkeit ge=
gen die konfessionellen Lehren hatten.”

Wenn das Biichlein nicht nur unter
die rein historischen Studien eingereiht
werden soll, dann miifite es von denen
gebraucht werden, die sich Blick und Wach-
samkeit gegeniiber neorationalistischen
Dominanten im 6kumenischen Miteinander
schirfen lassen mochten. Es sollte sich kei=
ner durch die Darlegungen Mays entmu=
tigen lassen, vom Zentrum der christli=
chen Botschaft her an einer heutigen okus=
menischen Gemeinsamkeit zu arbeiten. Ein
neues Wagnis auf dem Boden der geoffen=
barten Wahrheit konnte eben doch zu
dauerhafteren Verdnderungen fithren.

Gerhard Klose

Zeugnis fiir die Einheit. Geistliche Texte
aus den Kirchen der Reformation. Band
I: Luthertum. Herausgegeben eingelei=
tet und kommentiert von Henry=Evrard
Jaeger, unter Mitarbeit von Gustav Au=
lén, Regin Prenter, Hermann Schiissler,
Bengt Higglund und Martin Greschat,
Matthias = Griinewald = Verlag, = Mainz
1970. 268 Seiten. Snolin DM 18,—.

Das Werk soll nach dem Prospekt des
Verlages ein ,&kumenisches Lesebuch” sein
und der Hoffnung auf ,eine universale
Kirche der Zukunft” Ausdrudc verleihen.
Der Herausgeber hat sich (nicht nur der
im Titelblatt genannten) besten Kenner der
Texte versichert, die er von Martin Luther
iiber Melanchthon, Johann Arndt, Johann
Gerhard, Valentin Ernst Loescher bis zu
Wilhelm Lohe, Regin Prenter und Gustav
Aulén bringt. Die Texte sollen einer spiri=
tuellen Theologie dienen und tun es wirk=
lich. Die einfithrenden Worte des Heraus=
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gebers deuten auch die Wesensformen der
reformierten Spiritualitit sehr einfithlsam.
Inbegriff evangelischer Spiritualitit im
Sinne Luthers ist das Evangelium als un=
erhoffte Zusage Gottes an den Siinder. Bei
der geschichtlichen Einfithrung in die Fréms=
migkeitsgeschichte des Luthertums hitte
der von W. Zeller in ,Klassiker des Pro-
testantismus” herausgegebene Band u. a.
gute Dienste tun kdnnen. Die Texte sind
sorgfiltigc kommentiert, aber die Literatur=
angaben nicht immer auf dem neuesten
Stand. Bei der Auswahl freut man sich der
Beriicksichtigung des nordischen Luther=
tums im 20. Jahrhundert. Aber das Fehlen
von lutherischen Stimmen aus dem deut-
schen Raum nach W.L&he ist ebenso zu
bedauern wie der véllige Verzicht auf den
lutherischen Pietismus, vor allem von Zin=
zendorf, der doch auch in diesen Band —
zwei weitere zum Calvinismus und An-=
glikanismus werden angekiindigt — gehort
hitte. Wire das Buch noch ein wenig mehr
gegenwartsniher angelegt worden, so hit=
te es noch bessere Chancen, in tkumeni-
schen Studienkreisen Verwendung zu fin=
den.

F. W. Kantzenbach

Reinhard Frieling, Die Bewegung fiir Glau=
ben und Kirchenverfassung 1910—1937.
Unter besonderer Beriicksichtigung des
Beitrages der deutschen evangelischen
Theologie und der evangelischen Kirchen
in Deutschland. Kirche und Konfession
Band 16. Vandenhoeck und Ruprecht,
Gottingen 1970. 319 Seiten. Kart. DM
38—

Reinhard Frieling legt in seiner Disserta=
tion eine Geschichte der Bewegung fiir
Glauben und Kirchenverfassung von 1910—
1937 vor. Die Notwendigkeit einer aus=
fithrlicheren Darstellung der Geschichte die=
ses Stromes der Gkumenischen Bewegung
vor der Griindung des Okumenischen Rates
der Kirchen steht auler Frage. Die Perioden
zwischen dem Beginn von ,Faith and Or-
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der” (1910) und der ersten Weltkonferenz
von Lausanne (1927) und zwischen Lau=
sanne und der zweiten Weltkonferenz von
Edinburgh (1937) sind nur dem relativ
kleinen Kreis niher bekannt, der sich mit
den #lteren Uberblicken und den z. T. ver=
streuten und schwer zuginglichen Quellen
beschdftigt hat. Mit anderen Worten, die
Arbeit Frielings bietet einen ausgezeichne=
ten Wegweiser durch die Geschichte dieser
Bewegung fiir alle diejenigen, die sich ein-
gehender iiber die organisatorische und
theologische Entwidklung wie auch iiber den
umfassenderen dkumenischen Rahmen von
,Faith und Order” orientieren méodchten,
als ihnen dies anhand neuerer Uberblicke
(z.B. in der ,Geschichte der 6kumenischen
Bewegung”) mit ihrer Beschrinkung auf
die grofen Linien moglich wire. Natiirlich
kommt auch Frieling, angesichts der Fiille
des Materials, nicht um sehr stark zusam-
menfassende Darstellungen herum (z. B. im
Blick auf die beiden Weltkonferenzen).

Der spezifische Aspekt und wohl auch
der mehr eigenstindige Beitrag dieses Bu-
ches ist mit dem Untertitel angedeutet. Die
Mitarbeit der deutschen Kirchen und Theo=
logie in ,Faith and Order” und die kir=
chenpolitische wie auch theologische Ein=
stellung zu dieser Bewegung werden fiir
die einzelnen Abschnitte des Buches geson=
dert und unter Heranziehung von Archiv=
material dargestellt und zugleich mit der
Entwicklung der deutschen Theologie und
Kirche im allgemeinen in Verbindung ge=
setzt. Frieling hat hier viele interessante
Fakten zusammengetragen und damit un=
sere Kenntnis der Beziehungen zwischen
dem kirchlich=theologischen Leben in
Deutschland und der dkumenischen Bewes=
gung bereichert. Nicht zuletzt aus diesem
Grunde ist das Erscheinen seines Buches
sehr zu begriiflen.

Giinther Gaflmann

Kurt Schmidt=-Clausen, Reformation als
dkumenisches Ereignis. Reden und Auf-



sitze zu Themen der 6kumenischen Be=
wegung. Lutherisches Verlagshaus, Berlin
1970. 332 Seiten. Leinen DM 32,—.

Als fritherer Generalsekretir des Lutheri=
schen Weltbundes und als Teilnehmer an
den grofen kumenischen Konferenzen hat
der jetzige Landessuperintendent von Os=
nabriick eine reiche 6kumenische Erfahrung
sammeln kénnen. Doch wie nur wenige
andere hat er diese Erfahrung stindig re=
flektiert, kritisch interpretiert und ver=
mittelt. Ein Teil der Ergebnisse dieser kri=
tischen Begleitung der &kumenischen Be-
wegung wird in der Gestalt der in diesem
Band vereinigten 30 Beitrige einer brei=
teren Offentlichkeit vorgelegt. ,Kritische
Begleitung” kennzeichnet hier einen dop=
pelten Reflexions= und Interpretationsvor=
gang. Es werden einmal die Vollversamms=
lungen und grofen Themen der Skume-
nischen Bewegung und des Okumeni=
schen Rates der Kirchen mit grofler Sach=
kenntnis und innerer Beteiligung erldutert
und, vom Standpunkt lutherischer Glau-
bensiiberzeugung her, kritisch beurteilt.
Zum anderen richtet sich seine Interpreta=
tion auch kritisch an die eigene Kirche und
Tradition, um ihr die Augen zu 6ffnen fiir
jene neuen Entwicklungen in der 6kumeni=
schen Bewegung, denen Lutheraner hiufig
mit Mifltrauen und Vorbehalten begegnen
und die doch, weil sie in ihrem tiefsten
Ansatz mit reformatorischen Glaubens=
iiberzeugungen in Einklang stehen, ge=
rade auch der Mitwirkung lutherischer Kir=
chen und Theologen bediirfen, nicht zuletzt
auch darum, um die Zusammengehorigkeit
von Verkiindigung und Dienst und den
Primat der Wahrheit im Bekenntnis und
im Leben zu wahren. Gerade in den Bei-
trégen zu Uppsala 1968 kommt dieses Be=
mithen deutlich zum Ausdruck.

Die Beitréige des zweiten Teils dieses Bu=
ches befassen sich spezifischer mit der Lage
und Aufgabe des Weltluthertums heute, der
Geschichte und dem Selbstverstindnis des
Lutherischen Weltbundes und der Stellung

und Funktion dieser konfessionellen Fa=
milie und ihrer Tradition gegeniiber der
tkumenischen Bewegung als ganzer. Ab=
gesehen von einigen wenigen Aufsitzen
mit mehr speziellen Themen wie z. B. iiber
die gegenwirtige schwedische Theologie,
bietet dieses Buch dem Leser ein umfas=
sendes Bild der Skumenischen Bewegung
und der interkonfessionellen Beziehungen
der letzten 15 Jahre, wie er es lebendiger,
unmittelbarer und in einer klaren Bestim=
mung der Errungenschaften, Verheiffungen
und Gefihrdungen dieser Bewegung kaum
erhalten kénnte.

Giinther Gafmann

Fritz Buri, Gott in Amerika. Amerikani=
sche Theologie seit 1960. Verlag Paul
Haupt, Bern/Katzmann Verlag KG, Tii-
bingen 1970. 284 Seiten. Kart. DM 30,—.

Allmihlich setzt sich auch in Europa die
Erkenntnis durch, daf mit den beiden Nie=
buhrs, mit Tillich, Cox und der ,Gott ist
tot”=Theologie noch lange nicht die gan=
ze Spannweite der theologischen Ansitze
und Positionen Nordamerikas erfafit ist.
Dennoch nimmt man nur wenig Notiz von
der Vielfalt der theologischen Arbeit, die
gerade in jiingster Zeit jenseits des At=
lantiks geleistet wurde; Theologie gilt im=
mer noch als europdischer Exportartikel.
Buri kommt das grofle Verdienst zu, daff
er mit seinem Buch ,Gott in Amerika” da=
zu beitragen will, dieses Informationsde=
fizit zu beheben. Wie griindlich er sich mit
der Materie beschiftigt hat, zeigt am be=
sten sein Bekenntnis im Vorwort: ,. . . die
amerikanische Theologie seit 1960 (bildet)
inskiinftig nicht nur ein Stiick meiner Bi=
bliothek . . ., sondern einen Bestandteil
meiner eigenen Theologie.”

So erweist sich der Basler Ordinarius
fiir Systematik als Fachkenner der jiinge=
ren nordamerikanischen Literatur, aus de=
ren fast verwirrender Fiille er die wichtig=
sten Autoren vorstellt und sich kritisch
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mit ihnen auseinandersetzt. Neben den
theologischen Wurzeln und Querverbin=
dungen zeigt Buri auch die verschiedenen
philosophischen Systeme auf, die den ein=
zelnen Theologien zugrunde liegen: Im
wesentlichen handelt es sich dabei um die=
jenigen Whiteheads, Wittgensteins und
Heideggers.

Diese stindige Riickkoppelung in den
theologiegeschichtlichen und philosophi=
schen Bereich ist aber eine Engfithrung, die
als die eigentliche Schwiche dieses Buches
bezeichnet werden muf. In einer Zeit der
stheologischen Wihrungskrise” (Zahrnt),
in der das Reden von Gott wahrlich nicht
mehr zu den Selbstverstindlichkeiten des
Alltags gehort, hitte der Verfasser im
Blick auf eine gerechte Beurteilung der ein=
zelnen Theologien auch andere ,aufler=
theologische” Faktoren untersuchen miis=
sen, die den jeweiligen Theologen veran=
laf3ten, so und nicht anders von Gott zu
reden. Nicht nur die Verzahnung mit einer
bestimmten Philosophie, sondern wahrhaf=
tig nicht zuletzt auch die harte Konfron-
tation mit einer Umwelt, die sich den tra=
ditionellen christlichen Aussagen gegen-
iiber lingst gleichgiiltig zeigt, bestimmen
doch die hier vorgestellten verschiedenen
theologischen Entwiirfe. Buri bleibt aber
weithin den Nachweis schuldig, ob es den
Autoren gelungen ist, den hermeneutischen
Prozel weiterzutreiben und die Sache mit
Gott wieder verstechbar zu machen: genau
das aber ist der einzig legitime Mafstab,
mit dem theologische Arbeit beurteilt wer=
den darf.

Hans Beat Motel

Hermann Hoffmann, Im Dienste des Frie=
dens. Lebenserinnerungen eines katho=
lischen Européers. Konrad Theiss Verlag,
Stuttgart=Aalen 1970. 409 Seiten, 26 Fo=
tos. Leinen DM 24,—.

Prof. Dr. Hermann Hoffmann, heimat=
verbundener Schlesier und weltoffener Eu=

96

ropéder, einer der frithen Initiatoren der
Jugend=, Bibel= und liturgischen Bewegung
im deutschen Katholizismus, legt im Alter
von 92 Jahren seine Autobiographie vor.
Hoffmann wurde beeinfluft durch die
Schriften Johann Adam Méhlers, Melchior
von Diepenbrocks und Johann Michael Sai=
lers, die er als ,Wegbereiter 6kumenischen
Geistes in der katholischen Kirche” an=
sieht. Nach dem Studium wird er als jun=
ger Kaplan 1902 in Naumburg am Queis
dem dortigen Pfarrer Dr. Karl Kleineidam
zugeordnet, der wenige Jahre spiter als
fiirstbischéflicher Delegat in Berlin die Be=
wegung fiir internationale Freundschafts=
arbeit der Kirchen mitbegriindete. In dem
niederschlesischen Stidtchen kommt Hoff=
mann zu einer tiefgreifenden Begegnung
mit dem Direktor und dem Inspektor
des Evang. Predigerseminars — mit Paul
Kalweit, dem nachmaligen Danziger Ge-
neralsuperintendenten, und mit Hans
Schmidt, dem spéteren Alttestamentler
in Halle. Die Vikare des Prediger-
seminars hospitieren bei dem Kaplan
Hoffmann, der bald darauf die Schriftlei=
tung der Friedensbldtter iibernimmt, die
sich um Verstindigung mit dem reforma=
torischen Christentum bemiihen und mit
dem Gebetsbund ,Ut omnes unum® 6ku=
menische Zielsetzungen aufnehmen.

Hoffmann lernt in seiner sozialen Ar=
beit Friedrich Siegmund=Schultze kennen
und tritt an dessen Seite ein in die dku=
menische Bewegung des Weltprotestantis=
mus. 1925 wird er in der Vollversammlung
der Stodkholmer Konferenz als ,einziger
katholischer Teilnehmer” Séderblom vor=
gestellt; der Erzbischof begriift ihn mit
den Worten, hier seien alle Anwesenden
katholisch. Das war Hoffmanns erste Be=
gegnung mit Soéderbloms ,evangelischer
Katholizitit”. Gemeinsam mit seinem
Freunde M.]. Metzger nahm er auch an
der Weltkonferenz fiir Glauben und Kir=
chenverfassung in Lausanne 1927 teil. Als
spite Frucht dieser Konferenz betrachtet



er die kumenische Offnung Roms durch
das Zweite Vaticanum. Wihrend der zwan=
ziger Jahre wurde Hoffmann auch zum
Missionar der deutsch=polnischen Verstindi=
gung. Dieses Werk lag ihm besonders am
Herzen, so wie er schon 1903 die polnische
Sprache erlernt hatte, um den Erntearbei-
tern Seelsorger sein zu konnen. Seinen
Standpunkt zur Frage der Revision der
Grenzen von Versailles brachte er mit den
Worten zum Ausdruck: Nicht Revision,
sondern Durchlidssigmachung und Uber=
windung der Grenzen! Diese Wirksamkeit
fand, wie vieles andere, mit dem Hitler=
Reich ein Ende. Nach 1945 konnte Hoff=
mann das begonnene Werk zunichst in
Breslau, dann nach der Ausweisung 1948
von Leipzig aus fortsetzen — ein unermiid-
licher Mahner zur Verstindigung iiber
konfessionelle und vélkische Grenzen hin=
weg! So werden die anschaulich geschrie=
benen Erinnerungen aus sieben Jahrzehn=
ten zu einem einzigen Zeugnis dieses ,Le=
bens im Dienste des Friedens”.

Hermann Delfs

Gerhard Bof, Okumene — Fragen und Ant=
worten. Anregungen zum dkumenischen
Gesprich. (Reihe Altenberger Taschen=
buch 127). Verlag Haus Altenberg, Diis=
seldof 1970. 179 Seiten. DM 7,80.

Weder iiberstiirzte gemeinsame Aktionen
noch ein Enthusiasmus, der alle theologi=
schen Unterschiede einebnet, dienen dem
tkumenischen Anliegen; fiir den Verfasser
muf jede ernstzunehmende 6kumenische
Bemithung beim Kennenlernen anderer
Konfessionen einsetzen. So will sein Buch
dazu beitragen, das Verstdndnis zwischen
Katholiken und Protestanten zu fordern.
Bofl stellt zunichst die wichtigsten theo=
logischen Lehraussagen beider Seiten in
einfacher und anschaulicher Sprache vor.
Dann &8t er einen Katalog von Fragen
und Antworten folgen, wobei er ganz be=
wuflt auch auf immer wieder vorgebrachte,
klischeehafte Behauptungen eingeht (etwa:

»Ihr Katholiken habt es leichter!”). Den
Abschlu} bildet ein kurzes Kapitel ,Vom
Reden zum Tun” mit konkreten Vorschli=
gen fiir eine Zusammenarbeit auf lokaler
und regionaler Ebene. Auf jeder Seite
klingt durch, da der Autor nicht aus kiih=
ler Distanz beschreibt, sondern sein ur=
eigenstes Anliegen zur Sprache bringt: im
dkumenischen Dialog Vereinfachungen auf=
zudedken, Einseitigkeiten zu vermeiden
und Vorurteile abzubauen. Das Buch eig=
net sich der leichten Verstindlichkeit we=
gen besonders gut fiir dkumenisch interes=
sierte Laienkreise,

Hans Beat Motel

Morton T. Kelsey, Zungenreden. Mit einer
Einfithrung von Kurt Hutten und einem
Vorwort von Upton Sinclair. Christliche
Verlagsanstalt, Konstanz 1970. 240 Sei=
ten. Kart. DM 6,80.

Seit dem Erscheinen der Glossolalie auf
dem Kontinent und der bald darauf fol=
genden berithme-beriichtigten ,Berliner
Erklirung” vor nunmehr gut 60 Jahren ist
der Streit um die ,Zungenrede” besonders
in Kreisen der Gemeinschaftsbewegung
stets lebendig geblieben. Neue Nahrung
erhielt er durch die junge innerkirchliche
Pfingstbewegung, die sich in den sechziger
Jahren in Nordamerika wie in Mitteleuropa
bildete.

Kelsey hat eine sorgfaltige Untersuchung
iiber dieses Phdnomen vorgelegt, die nun
endlich auch in deutscher Sprache erschie=
nen ist, nachdem die englische Ausgabe
bereits 1964 herausgekommen war.

Einer Studie iiber die Glossolalie im
Neuen Testament und in der Kirchenge=
schichte folgt eine Analyse ihres Auftre=
tens in unserem Jahrhundert einschlieBlich
eines Deutungsversuches unter Hinzuzie=
hung psychoanalytischer Erkenntnisse.
Positive und negative Aspekte stehen sich
in der abschlieBenden Wertung gegeniiber,
wobei das Positive fiir den Fall iiberwiegt,
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dafl der Glossolalie der ihr gebithrende
(bescheidene!) Platz im Leben der Gemein=
de eingerdumt wird.

Otmar Schulz

CATHOLLEA

Bilanz der Theologie im 20. Jahrhundert.
Perspektiven, Strémungen, Motive in
der dhristlichen und nichtchristlichen
Welt. Herausgegeben von Herbert Vor-
grimler und Robert Vander Gucht. Band
III und Ergidnzungsband ,Bahnbrechen-
de Theologen”. Verlag Herder, Freiburg=
Basel-Wien 1970. 562 bzw. 240 Seiten.
Leinen DM 64— bzw. DM 29,— bei Ab=
nahme des Gesamtwerkes, Separatpreis
DM 32,—.

Der dritte Band setzt die Behandlung
der Einzeldisziplinen fort (vgl. unsere vor-
angegangenen Rezensionen in Heft 1/1970
S.112 und 2/1970 S. 207). Der Dogmatik
folgen die Moraltheologie und christliche
Gesellschaftslehre, die Pastoraltheologie
und die historische Theologie, jeweils mit
Schwergewicht auf dem 20. Jahrhundert
und aufgegliedert in zahlreiche, von ver-
schiedenen Autoren bearbeitete Unterab=
schnitte. Karl Rahner gibt einen abschlie=
Senden Ausblick ,Uber die kiinftigen Wege
der Theologie”, der etwas von der kriti=
schen Bewegung erkennen 148t in die sich
die katholische Theologie heute gestellt
sicht. Hier ist auch Wesentliches, freilich
keineswegs Erschépfendes iiber den Auftrag
einer ,O0kumenischen Theologie” gesagt
(S. 545 £.). Und darin sehen wir iiberhaupt
den Mangel dieses groRangelegten Werkes:
die angekiindigte ,Bilanz der Theologie
im 20. Jahrhundert” wird nur ansatzweise
gezogen. Die sorgfiltige und sachkundige
Registrierung der katholischen Theologie
in ihren verschiedenen Ausprigungen und
Arbeitszweigen macht diese drei Binde
zweifellos zu einem Standardwerk von
hohem Informationswert, aber die konfes-
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sionellen Grenzen, zudem noch auf Europa
beschriinkt, werden in der Darstellung als
solcher im ganzen kaum durchbrochen, wenn
es auch, vor allem im zweiten Band, an
einzelnen Versuchen dazu nicht fehlt.

Im Ergédnzungsband werden sechs evan=
gelische und fiinf katholische Theologen
des 20. Jahrhunderts dargestellt, deren Ein=
fluf und Wirkung iiber die eigene Kon=
fession oder jeweilige Einzeldisziplin weit
hinausgingen: Bultmann, Barth, Tillich,
E. Brunner, R. Niebuhr, Chenu, von Bal=
thasar, K. Rahner, Congar, de Lubac und
Bonhoeffer. Hierbei haben wiederum auch
evangelische Autoren mitgearbeitet (so
Walter Fiirst iiber Karl Barth und André
Dumas iiber Dietrich Bonhoeffer). Durch
diese theologischen Portrits wird die ,Bi=
lanz der Theologie im 20. Jahrhundert”
abschlieBend dann doch noch wieder in
einen weiten Okumenischen Rahmen ge-
stellt.

Kg.

Paul Werner Scheele, Johann Adam Moh-
ler, 374 S. Johann Finsterhélzl, Ignaz
von Déllinger. 401 Seiten. Erwin Keller,
Johann Baptist Hirscher. 396 Seiten.
Reihe ,Wegbereiter heutiger Theologie”,
Band 1-3. Verlag Styria, Graz-Wien=
Kéln 1969. Leinen DM 30,—, bei Sub-
skription auf die ganze Reihe DM 25,80.

Noch immer ist der Nachholbedarf an
sachlicher Information iiber den Weg der
katholischen Theologie im 19. Jahrhundert
grof}. Deshalb ist die ,Wegbereiter”=Reihe,
die jeweils aus fachkundiger Hand eine
kiirzere Einfilhrung mit einer weitgespann=
ten Auswahl aus dem Gesamtwerk eine
summarische Bibliographie fiir den prakti=
schen Gebrauch verbindet, ein hochst dan=
kenswertes Unternehmen.

In Vorbereitung sind noch Werke iiber:
Joh. Seb. Drey, Martin Deutinger, Franz
von Baader, Friedrich Pilgram, Joh. Michael
Sailer, Joh. von Kuhn, Matthias J. Schee=



ben und Anton Giinther, Die Binde sind
auch einzeln erhiltlich.

Wertvoll ist vor allem, dafl so heute
Stimmen aus dem deutschen Katholizismus
in breiterem Kreise hérbar werden, die zu
einem grofBen Teil infolge des ungliicklichen
Verlaufs des 1. Vaticanums als nicht mehr
zeitgemiB, ja gar als abwegig erschienen,
nun aber als Wegbereiter der mit dem II
Vaticanum einsetzenden Wende neu in po=
sitives Licht treten!

Die Anlage der Reihe bringt es nun al=
lerdings mit sich, dafl dabei die groferen
und die kleinen Propheten alle in je einem
gleich starken Band erscheinen.

Unter den bisher erschienenen Binden
ragt Johann Finsterholzls Déllinger beson=
ders hervor. Wahrscheinlich ist hier auch
am meisten wiedergutzumachen. Alle Bin=
de sind denen zu empfehlen, die heute
in lebendiger Anteilnahme die 6kumenische
Integration der katholischen Kirche ver=
folgen oder direkt daran beteiligt sind.

Werner Kiippers

Ruud ]. Bunnik, Das Amt der Kirche.
Krise und Erneuerung in theologischer
Sicht. Patmos=Paperbacks. Patmos=Ver=
lag, Diisseldorf 1969. 220 Seiten. DM
16,80.

Ein junger katholischer Theologe aus
den Niederlanden versucht, zur Schliefung
einer der am meisten spiirbaren Liicken
beizutragen, die die Arbeit des Konzils
gelassen hat. Es geht um das Selbstver=
stindnis des Klerus und sein Verhiltnis
zum Amt. Nur auf wenigen anderen Ge=
bieten ist die nachkonziliare Diskussion
so intensiv geworden. Uber den anthropo-
logischen, soziologischen und psychologi=
schen Gesichtspunkten, die in diesem Ge-=
sprich von der Basis her wie auch von
#hochster Stelle” geltend gemacht werden,
steht als die eigentliche Aufgabe die zen-
trale theologische Besinnung iiber das Amts=

verstdndnis der Kirche. Hier setzt der Vf.
ein und nimmt dabei die Gedanken auf,
die schon ein anderer katholischer Theologe
der jiingeren Generation, Alexander Ga=
noczy, in seinem umfangreichen Werk
iiber Kirche und Amt im reformatorischen
Verstindnis von Johann Calvin her ent=
widkelt hat.

Das Buch hat drei Teile: 1. Bestandsauf=
nahme der ,Krise”, 2. Aufriff einer Theo=
logie des Amtes, 3. Das Amt von mor=
gen. — Es handelt sich um eine sehr griind=
liche, wohlausgewogene Arbeit, die den=
noch vor scharfen und unkonventionellen
Fragestellungen nicht zuriickschreckt. Fiir
den evangelischen Leser ist es geradezu
faszinierend, wie, ausgehend von der Ek-
klesiologie des Zweiten Vaticanums, das
Priestertum aller Gldubigen, der Laiencha=
rakter auch des Amtstrigers, das Verstind=
nis des Amtes als Dienst an Kirche und
Welt ins Blidcfeld riicken. Wohltuend ist,
wie hier nicht sensationelle und provokative
Thesen formuliert werden, die immer in
der Gefahr stehen, das moderme Denken
absolut zu setzen, wie vielmehr streng
theologisch argumentiert wird. Einige Zi=
tate mogen das Ergebnis dieser Unter=
suchungen umreifien: ,Das Amtstréigersein
ist immer nur ein kleiner Aspekt des
Christseins; was den Amtstrager mitseinen
Mitchristen verbindet, ist mehr als das,
was ihn trennt” (S. 196). ,Heute stellt sich
die Frage nach Verschmelzung amtlicher
und laikaler Apostolatsstrukturen” (S.
198). ,In der Kirche von morgen werden
die Pfarrer der verschiedenen Konfessionen
einander stark gleichen. Wenn der Leser
dieses Buches bei sich die Frage hat aufkom=
men spiiren, ob es noch ein eigenes ,rémi=
sches’ Amt gibt, hat er eine wichtige Ab=
sicht des Verfassers verstanden; denn die=
ser Verfasser hat bisweilen mit einer ge=
wissen Eifersucht auf die Reformation ge=
schaut, die schon vier Jahrhunderte lang
an dem Aggiornamento eines zu stark
klerikalisierten kirchlichen Dienstes hat

99



arbeiten diirfen” (S.211). ,Wie das Amt
von morgen aussehen wird, weifl noch nie-
mand genau, und was in diesem Buch dar=
iiber gesagt wurde, ist nur ein Versuch
zur ersten Orientierung; es wurde aber ge=
sagt aus der Uberzeugung, dal das Amt
von morgen, wie sehr es auch in der Linie
des Amtes von heute steht, anders sein
muf3, weil es sonst kein lebendiges Amt
mehr wire. Das Risiko eines nicht ganz
treffsicheren Griffs ist weniger grofB als das
Risiko des Immobilismus und der Erstar=
rung” (S.212).

Nicht nur die Anndherung an das refor=
matorische Verstindnis ist fiir uns fes=
selnd und hoffnungsvoll; ebenso bedeutsam,
wenn nicht bedeutsamer erscheinen mir die
AnstoBe zur Uberpriffung des Amtsver=
stindnisses auch in den evangelischen
Kirchen, die sich als Konsequenzen einer
nicht nur hier erkennbaren Denkbewegung
im katholischen Raum ergeben. Wir kon-=
nen und miissen voneinander lernen, auch
und nicht zuletzt die Kirchen der Reformas=
tion von dem Neuaufbruch in der katholi=
schen Theologie. Das Buch ist ein mutiger
und eindringlicher Appell, gerade weil es
sehr griindlich und gewissenhaft von der
Sache selbst her, also im strengen Sinne
»theologisch” priift und zu iiberzeugen
versucht.

Hans Giinther Schweigart

Gotifried Maron, Kirche und Rechtferti=
gung. Eine kontroverstheologische Un=
tersuchung, ausgehend von den Texten
des Zweiten Vatikanischen Konzils.
(Kirche und Konfession, Band 15.) Van-
denhoeck & Ruprecht, Gottingen 1969.
288 Seiten. Engl. brosch. DM 30,—.

Gottfried Maron, der das Zweite Vati=
kanische Konzil miterlebte und kommen=
tierte, behandelt in seinem Buch zwei
Themen, deren eines ganz im Mittelpunkt
und das andere ganz am Rande der Kon-
zilsdiskussion standen. Die Verkniipfung
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beider Themen erweist sich dennoch als
sinnvoll und bedeutsam, weil, und hier
machen wir bereits einen Vorgriff auf
eine der SchluBfolgerungen dieser Arbeit,
einerseits in der neueren katholischen Theo=
logie die Rechtfertigungslehre ganz in
den Bereich der Ekklesiologie hineinge=
nommen wurde, wihrend andererseits fiir
die Reformationskirchen die Rechtferti=
gungslehre als Kriterium fiir jede rechte
Theologie und damit auch Ekklesiologie
war und bleiben muf. Es ist dieser unter=
schiedliche ,Stellenwert” der Rechtferti-
gungslehre, in dem Maron weiterhin und
trotz mancher Anniherungen auf beiden
Seiten einen tiefgreifenden Unterschied
zwischen der evangelisch=lutherischen und
romisch=katholischen Kirche sieht.

Als Hinfithrung zu dieser Schluffolge=
rung wird zundchst und eingehender, als
es bisher in nicht=katholischen Arbeiten
geschehen ist, die Ekklesiologie des 2. Va=
ticanums auf dem Hintergrund der bis-
herigen rém.-kath. Ekklesiologie und im
Zusammenhang mit Konzilsinterpretatio=
nen und nachkonziliaren ekklesiologischen
Arbeiten untersucht. Dabei wird das Ver=
stindnis der Kirche als Sakrament, Zeichen,
Verkorperung des Heils und der Einheit,
als Gegenstand des Glaubens etc. heraus-
gestellt. Dem schlieft sich der Uberblick
itber rém.=kath. Interpretationen der Recht=
fertigung bis hin zur Sicht der Rechtferti=
gung als Teilhabe an der Kirche und deren
Rechtfertigung konsequent an.

Viele der Konzilsaussagen sind schr
allgemein, mehrdeutig  unterschiedlich
strukturiert und bei einer Zusammenschau
der verschiedenen Dokumente auch nicht
einheitlich. Diese Tatsache ermdglicht jene
bereits iiberwiltigende und kaum noch zu
iiberblickende Vielfalt der Interpretationen.
Gegeniiber den vielen Versuchen, die Kon=
zilsaussagen zum Ausgangspunkt von
Entwiirfen zu nehmen, die betréchtlich oder
sogar sehr weit iiber die vorkonziliare
rém.=kath. Lehrtradition hinausgehen,



legt Maron, der keineswegs die neuen An=
sitze des Konzils und der nachkonziliaren
Theologie gering achtet, doch ein stirkeres
Gewicht auf den Nachweis der Kontinui=
tit der Konzilsaussagen mit der bisherigen
Tradition oder, im Falle neuer Schwer=
punkte wie z B.beim Verstindnis der
Kirche als Sakrament und der Rechtferti=
gung als Teilhabe an der Kirche, auf den
Nachweis der Verdringung der Christologie
durch die Ekklesiologie. In der Interpre-
tation stimmt er daher den mehr konser=
vativen Exegeten der Konzilstexte zu, in
der Sache sind seine Sympathien bei den
progressiven” nachkonziliaren Theologen.

Angesichts des oben angedeuteten Cha-
rakters der Konzilsaussagen sind m. E. bei
einer entsprechenden Auswahl und Inter=
pretation der Texte und Textstellen beide
Auslegungsverfahren moglich — darin wird
mir Maron allerdings nicht zustimmen,
denn er hat sich, mit Begriindungen, fiir
das eine Verfahren entschieden. Das Ver=
dienst gerade seines Ansatzes, seiner Dar=
stellung und seiner SchluBfolgerungen liegt
darin, die trotz neuerer rom.=kath. Kon=
zeptionen noch nicht iiberwundenen Un=
terschiede in der Ekklesiologie und Sote=
riologie und in der Zuordnung beider deut-
lich und scharf herausgearbeitet zu haben.
Dies ist aber bewuft in der Ausrichtung
auf den zwischenkirchlichen Dialog ge=
schehen, in dem es zun#chst um die gemein=
same Erkenntnis der Wahrheit gehen muR.
Dieser Dialog bedarf gerade auch der Mit=
wirkung derer, die auf die echten Diffe=
renzen hinweisen, damit diejenigen, die
diese Differenzen iiberwinden wollen, mit
ihren Bemithungen an der rechten Stelle
einsetzen und iiberzeugende Ldsungen
finden.

Giinther Gafimann

Ernst Trost, Aufstand in der Kirche. Ver=
lag Fritz Molden, Wien=Miinchen=Ziirich
1969. 264 Seiten. Leinen DM 16,80.

Eine fliissig geschriebene Darstellung
vieler progressiver Gruppen und Krifte
in der katholischen Kirche. Wertungen
stehen zwar nur zwischen den Zeilen,
doch ergreift Trost ganz offenkundig Par=
tei fiir die Sache der Progressiven. Erleb-
nisberichte und Exkurse wechseln einan=
der in bunter Folge ab: Isolotto, Don
Mazzi; St. Dominikus=Kirche, Amsterdam;
Pastoralinstitut der niederlindischen Kirche
(PINK), Rotterdam; Gottesfrage; ekkle-
siologische Erwdgungen; Metz, Rahner,
Halbfas; ,Politische Theologie”, Kélner
Nachtgebet, Schalom; ,Siinde ist Verweige=
rung von Liebe”; ,Die Katholiken sind
noch Anfiinger der Demokratie”; Synodale
Versuche (Wien); Hierarchie, Rechtsstruk=
turen; Steiermark — das ,Osterreichische
Holland”; Priestergruppen, Zolibatsde=
batte; Amsterdamer Studentengemeinde;
1llich und die verfeinerten Sitten der In=
quisition; Papst Paul VI. etc.

Der breite Strom katholischer Plurifor=
mitit passiert Revue, und der protestan=
tische Leser fragt sich, ob das nun ,ty=
pisch katholisch” war, was er da vernahm,
oder ob das nicht vielleicht Beispiele wa-=
ren aus der ,Okumene der Progressiven”. ..

Otmar Schulz

Hans=Werner Gille, Katholiken gegen
Rom. Giinter Olzog Verlag, Miinchen/
Wien 1969. 318 Seiten. Leinen DM 20,—.

Das Buch hilt nicht ganz, was der wohl
bewuflt etwas schlagzeilenhaft gefafite
Titel verspricht. Der Vf. schreibt als Pu=
blizist, nicht als Historiker oder Theologe.
Viele Informationen hat er aus erster Hand,
durch Interviews mit fiihrenden oder durch
ihre oppositionelle Haltung bekannt ge=
wordenen katholischen Personlichkeiten.
Sie sind in lodkerer Folge aneinanderge=
reiht, in Kapiteln, deren Titel ebenso
wie der des Buches sensationell wirken
sollen. Aber die eigentliche Sensation ldge
in einem systematischen und gestrafften
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Bericht, der die Linien der Entwidklung —
sei es eben auch nur so, wie der V{. sie sub-=
jektiv sieht — aufzeigt. Eben diese inten=
sive Durchdringung des Stoffes vermifit
man. Fiir den, der den Uberblick hat, wird
im einzelnen manches interessante Detail
geboten; wer sich den Uberblick erst ver=
schaffen mochte, steht ziemlich ratlos vor
der Aneinanderreihung von Fakten und
Stellungnahmen, die nicht organisch mit=
einander verkniipft sind.

Man wiirde unter dem angegebenen The=
ma wohl vor allem eine iibersichtliche Dar=
stellung des Dialogs Utrecht — Rom oder
eine prizise Information iiber die Priester=
gruppen, iiber den Theologenkreis um
,Concilium” u. 4. erwarten. Und eben das
vermifit man. Das Buch ist m. E. mit zu
leichter Hand geschrieben. In diesem Zu=
sammenhang steht auch eine Reihe von
Errata (ob immer nur Druckfehler?). Ei-
nige Beispiele: im Klappentext ,Das Pri=
mat” statt ,Der Primat”, S.159 ,Christiane
von Schweden” statt ,Christine . . .“, §.307
,Le Guillon” statt ,Le Guillou”.

Hans Giinther Schweigart

Pie Duployé, Die religitse Botschaft Char=
les Péguys. (Schriften zum Weltgesprich,
Band 4.) Verlag Herder, Freiburg 1970.
824 Seiten. Leinen DM 85,—.

In einer Zeit, in der notwendigerweise
das religitse Denken kritisch wird, ist es
von Wichtigkeit, einem eindringlichen,
realitdtsbewuliten Kritiker zu begegnen,
der in der vollen Entfaltung seiner ju=
gendlichen Krifte und ohne Preisgabe sei=
ner Grundhaltungen sich zum christlichen
Bekenner entwickelte: Charles Péguy, der
Inkarnation und des geistigen Anfiihrers
einer uniibersehbaren Zahl franzdsischer
Intellektueller um die Jahrhundertwende
und bis in den Krieg von 1914 hinein, in
dem er als Kriegsfreiwilliger mit 41 Jahren
withrend der Marneschlacht den Tod findet.
Es gibt kaum einen Zug oder eine Wen=
dung des modernen franzésischen Gei=
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stes, die nicht in Péguy eine Verkérperung
oder doch eine existentiell durchgefiihrte
Beurteilung gefunden hitte. So wurde sein
literarisches Werk zum Protokoll der Lei=
den, Kémpfe und geistigen Spannungen
in der Auseinandersetzung mit der Uber-
lieferung und dem Erleben der Moderne.
Und wenn wir heute mit Erstaunen ge=
rade im franzosischen Katholizismus Hal=
tungen finden, in denen geistige Situatio-
nen, die uns Angst machen oder verwirren,
schon durchschritten, schon durchlebt und
neuen Gestaltungen zugénglich geworden
zu sein scheinen, so hingt solche ,Uber=
legenheit” und solches ,Voraussein” nicht
zuletzt mit dem weitreichenden und an-
haltenden Einfluf Péguys zusammen. Des=
halb ist es sehr zu begriiflen, wenn jetzt
mit der umfassenden Darstellung Duplo=
yés ein Werk auch in deutscher Sprache vor=
liegt, in dem der Reichtum geistiger Er=
fahrung und kritischen Nachdenkens, der
Péguy kennzeichnet, ausgebreitet ist. Kein
leichtes, aber ein fiir den eindringlichen
Leser dankbares und bleibend wertvolles
Buch, das im tieferen Sinne auch Skume=
nisch genannt werden kann, weil es iiber
viele nur &uBerliche katholisch-evange=
lische Differenzen hinwegfiihrt.

Werner Kiippers

ORTHODOXIE

Christoph Maczewski, Die Zoi-Bewegung
Griechenlands. Ein Beitrag zum Tradi-
tionsproblem der Ostkirche. (Forschun=
gen zur systematischen und Gkumeni=
schen Theologie, Band 21.) Vandenhoedck
& Ruprecht, Géttingen 1970. 160 Sei-
ten. Kart. DM 27 ,—.

Eine eindrudksvolle Darstellung der Zoi-
Erneuerungsbewegung in  Griechenland
und zugleich eine kritische Wiirdigung
legt Maczewski in seiner Doktorarbeit vor.
Die Zoi=Bruderschaft — 1907 von Pater
Eusebios Matthopoulos begriindet — schlieft



Kleriker und Laien zusammen, die — selbst
ein Vorbild sittlicher Vollkommenheit er=
strebend — die christlichen Prinzipien in
der Gesellschaft verbreiten wollen. Predigt,
Unterricht, eine reiche Erbauungsliteratur
und ein vielfach gegliedertes Vereinswesen
dienen der Zoi-Bewegung als Mittel. Ihr
Einfluf erstreckt sich bis in die Hierarchie
hinein, sogar Regierungsmitglieder stehen
der Zoi nahe. Christoph Maczewski skiz-
ziert die Geschichte der Zoi=-Bewegung, ihr
Verhiltnis zu Tradition und Dogma, die
Hinwendung zur Bibel und zu einer chri=
stozentrischen Theologie, die Aufnahme
westeuropdischer kirchlicher Organisations=
formen und Arbeitsweisen (S.13—88).

Das groBe Ziel — ,die schopferische
Synthese der Vergangenheit mit der Ge=
genwart” (S. 106) — hat die Generation der
Griinder nicht erreicht; sie hatte den Be-
reich der Dogmatik sorgsam aus der Er=
neuerung ausgeklammert. ,Mit Pater Eu=
sebios Matthopoulos tun wir einen Schritt
nach vorn, aber auch einen Schritt zurtick”
— mit dieser Erkenntnis meldet sich die
junge Generation zu Wort, die in der Riick=
kehr zur Vitertheologie die Synthese ge=
winnen will (S.89-108).

Wird der okumenisch recht zuriickhal=
tenden griechischen Kirche der Durchbruch
zur schopferischen Synthese, zu einem
»dynamischen Verstindnis der Orthodoxie”
(N. Nissiotis) gelingen? Maczewski siehtin
der Zoi ein ,erstes Stadium und Ferment
einer umfassenden Erneuerung der griechi=
schen Kirchen auf dem Boden urchristli=
cher und altkirchlicher Tradition” (S. 124).
Tradition und Emeuerung, dieses Kern=
problem der Orthodoxie wird in der Zoi
eindrucksvoll veranschaulicht.

Richard Boedkler

KIRCHE UND WELT

Ulrich Duchrow, Christenheit und Welt=
verantwortung. Traditionsgeschichte und
systematische Struktur der Zweireiche=
lehre. (Forschungen und Berichte der Ev.
Studiengemeinschaft, Band 25.) Ernst
Klett Verlag, Stuttgart 1970. 647 Sei=
ten. Leinen DM 38,50.

Verbffentlichungen zum Thema der
Weltverantwortung der Christen und der
Kirchen als Aufsitze, Beschliisse, Erkld=
rungen und Appelle sind heute an der Ta=
gesordnung; der Standort der Autoren ist
unterschiedlich; theologische, ethische oder
emotionale Elemente bestimmen ihren
Charakter. Dabei taucht immer wieder —
sowohl polemisch wie apologetisch einge=
setzt — ausgesprochen oder unausgespro=
chen die lutherische Zweireichelehre auf.
Die derzeitige ,Gespriichslage” (wenn man
sie noch als solche wohlwollend bezeichnen
darf) macht diese Studie von Ulrich Duch=
row geradezu notwendig. Der V£. stellt sie
hinein in den ,theologischen Prinzipien=
streit” und in den gréfleren Zusammen=
hang, der sich ergibt, wenn man die Her=
ausforderung durch den technisch=gesell=
schaftlichen ProzeR der Weltentwicklung
und Weltgestaltung heute und morgen
annimmt.

Die Verhiltnisse unserer Welt werden
von Tag zu Tag komplizierter und differen=
zierter, unser Verhalten und unsere Ver=
antwortung immer schwieriger beschreib=
bar. Wie soll aber eine Christenheit Ver=
antwortung fiir die ,Okumene” im Sinne
der ,einen Menschheitswelt” entdecken und
wahrmehmen, wo doch diese Menschheit
in den verschiedenen Regionen des Globus
auf sehr unterschiedlichen Stufen des Ent=
wicklungsprozesses lebt? Es ist kaum
méglich, hier mit eindeutig dogmatischen Fi=
xierungen und daraus abgeleiteten allge=
meinen Appellen weiterzukommen. Dem=
gegeniiber ist es ein dankenswertes Un=
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ternehmen, das mit diesem Buch begonnen
worden ist. Der Leser muf} sich auf etwas
ganz anderes gefafSt machen als aufgrund
des Untertitels vielleicht erwartet: die Ge=
schichte des Zweireichebegriffs wird bis
in die Anfinge verfolgt, war doch die
Zweireichelehre eben vielfach der Schliis=
sel, der den Zugang zum Phénomen ,Welt-
verantwortung” durch eine ordentliche,
theologische (un)umstrittene Tiir &ffnen
sollte; diese ,Lehre” ist aber nicht For=
schungsobjekt oder Betrachtungsgegenstand
dieser Studie schlechthin, sondern der
Leitfaden der Untersuchung, da sie das
,umfassendste Koordinationssystem” fiir
dieses Problemfeld darstellt. Die Frage
aber stellt sich, ob bei ihrer Anwendung
sich die alleinige oder iiberhaupt hilfreiche
Methode theologischer Wahrheitsfindung
im gesellschaftlich=politischen Bereich er=
wiesen hat und noch erweist?

Der V{. fiihrt in Darstellung und Inter-
pretation von den apokalyptischen Wurzeln
im AT und den griechischen, vor allem
platonischen, Einfliissen, iiber Paulus zu
Augustinus und durchs Mittelalter, dabei
immer wieder auch den Blick lenkend auf
die Auswirkungen in Theologie- und Kir=
chengeschichte bis in unsere Zeit hinein.
Bei seinem weiteren Weg von Luther iiber
die Reformationsgeschichte bis ins 19. und
20. Jahrhundert kommt es ihm darauf an,
nicht nur die Sackgassen aufzuweisen, in
die eine einseitige Anwendung der ,Zwei=
reichelehre” gefithrt hat und fiihrt, sondern
auch die Moglichkeiten neuer Denkansétze
anzudeuten wie z. B. durch den Hinweis
auf die in Christus befreite und erneuerte
Vernunft (Rémer 12, 2) als Basis zur Ent=
deckung und Wahrnehmung von Weltver=
antwortung durch die Christen und {iber=
haupt durch alle Menschen.

Man fragt sich gegenwirtig nach Stel-
lungnahmen und Beschliissen zu Tendenzen
und Aktionen der ,Okumene” etc., ob
nicht hinter der oft hart gefithrten Dis-
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kussion offene oder geheime ,falsche
Alternativen” stehen. Sie zu entdedken
und zu vermeiden, kann Duchrows Studie
eine grofie Hilfe sein. Insofern gehort sie
mit zu den ,Materialien” fiir die gegen=
wiirtig notwendige ,Fortschreibung der

. "
Reformation®s &y ope o Keienburg

Rasse, Entwicklung und Revolution. Der
Notting=Hill-Report und zugehérige Do=
kumente herausgegeben und kommens=
tiert von Klaus=-Martin Beckmann. (Bei=
heft zur ,Okumenischen Rundschau”
Nr. 14/15.) Evang. Missionsverlag,
Stuttgart 1970. 140 Seiten. DM 9,—, fiir
Bezieher der ,Okumenischen Rundschau”
DM 7,50.

Dieser Bericht der 6kumenischen Kon=
sultation iiber Rassismus in Notting Hill
(London) ist von brennender Aktualitit,
ohne ihn kann die Diskussion iiber finan=
zielle Unterstiitzung der Befreiungsbewe=
gungen nicht gefithrt werden. Hier wird die
Vorgeschichte der ,Reparationen” belegt,
ein Begriff, der in Deutschland unerfreu-
liche Erinnerungen wedkt. In ihm fordern
die rassisch Unterdriickten die materielle
Ablésung einer moralischen Schuld, die
nicht immer von denen erkannt wird, die
Hilfe leisten konnen und sollen.

In diesem Beiheft der Okumenischen
Rundschau liegt nun das Material der
Jahre 1968/69 umfassend vor. Der Hin=
weis, dafl die Arbeitspapiere von Notting
Hill ,bis heute noch nicht in der engli=
schen Fassung verdffentlicht sind” und
»voraussichtlich auch nicht in vollem
Wortlaut im englischen Sprachraum er=
scheinen werden” beruht freilich auf einem
Irrtum. Wie jeder der Liste des Konferenz=
materials auf S.62f entnehmen kann,
sind die Dokumente und Beitrige dieser
turbulenten Tagung im Mai 1969 #duflerst
zahlreich. Was hier vom Herausgeber vor=
gelegt wird, ist auch nur ein Teil davon,
vielleicht sind es die ,offizielleren”, ver=
bindlicheren dieser vom Okumenischen Rat



der Kirchen einberufenen Expertenkonfe=
renz, im oOkumenischen Sinne ,offiziell”
ist aber nur das vom Zentralausschufl ver=
abschiedete Dokument, das im englischen
wie im deutschen Bericht enthalten ist.
Der englischsprachige, offiziell vom ORK
in Auftrag gegebene Bericht von John
Vincent ,The Race Race” (SCM Press,
London 1970, 15 s.) ist etwas anderes. Es
ist eine lesbare, allerdings recht ,britische”
Darstellung und unterscheidet sich deutlich
von den mit einem Kommentar und eini=
gen Fulnoten versehenen Dokumenten der
uns vorliegenden Ausgabe. Gemeinsam ist
beiden Verdffentlichungen der relevante
Teil des Zentralausschufiprotokolls 1969,
die Vorworte des Vorsitzenden der Kon=
ferenz und des Generalsekretirs des ORK,
die Erklidrung der Konferenz und die Teil=
nehmerliste, also ein Fiinftel der beiden so
unterschiedlichen Berichte.

Dieser Band ist die vierte Buchverdffent=
lichung von Klaus=Martin Beckmann zum
Thema Rassismus. Abgesehen von einer
Dokumentation zu 6kumenischen Erkld=
rungen ,Die Kirche und die Rassenfrage”
(147 Seiten, Stuttgart 1967) hat der Her«
ausgeber im letzten Jahr zwei Aufsatz-
sammlungen zum gleichen Thema: ,Ver-
spielter Friede” (74 Seiten, Wuppertal) und
»Rasse, Kirche und Humanum“ (371 Sei=
ten, Giitersloh; beide 1969) vorgelegt. Je=
der der vier Binde enthilt wertvolle Do=
kumente unter verschiedenem Beiwerk, je=
der trigt ein wenig zu dem Gesamtbild
bei. Ob damit das Dokumentenmaterial
besser gestreut wird, bleibt eine offene
Frage. Jedenfalls wird jetzt mit ,Rasse,
Entwicklung und Revolution” das Thema
+Rassismus” auf den neuesten Stand ge=
bracht.

Walter Miiller-Rémheld

Christentum wund Gesellschaft. Ringvor=
lesung der Evangelisch-=Theologischen
Fakultét der Universitdt Hamburg. Her-
ausgegeben von Wenzel Lohff und Bern=

hard Lohse. Vandenhoedk & Ruprecht,
Gottingen 1969. 267 Seiten. Kart. DM
16,80.

In seinem mit Recht an den Anfang des
Buches gestellten Beitrag ,Uber die Rolle
der Religion in der sikularen Gesellschaft”
dringt Wenzel Lohff sogleich in das Zen=
trum heutiger Fragen im Verhdltnis von
Christentum und Gesellschaft vor. Als si=
kulare Gesellschaft begreift der Verfasser
eine nicht mehr autorititsgeleitete ,nach=
aufklirerische Welt”, die sich als ,miindig”
versteht, getragen vom ,Willen zur Eman=
zipation einer Menschheit, die ihr Schick=
sal verantwortlich in eigene Regie nimmt”
(S. 16). Dies bedeutet, der Mensch der Ge=
genwart steht zwischen dem ,Autoritit
beanspruchenden Gott” und einem auf Au=
tonomie pochenden Sikularismus auf ei=
nem Feld, in dem sich Religion immer mehr
in einer elitdren ,Kemgruppe der auf Ent=
scheidung hin Glaubenden” zu manifestie=
ren scheint (S.18f). ,Das erzeugt fort=
laufend Abspaltungen nach rechts und
links: zur Bekenntnisbewegung oder zur
kritischen Sendung” (S. 19). Diese Binnens=
pluralisierung habe im Verein mit der An=
erkennung des allgemeinen gesellschaft=
lichen Pluralismus eine Schwichung der
gesellschaftlichen Effizienz der Religion
zur Folge. Einen produktiven Weg sieht
Lohff unter Berufung auf Friedrich Go-
garten darin, die religiosen Urspriinge
auch der sikularen Welt wieder bewuB3t zu
machen. Dazu gehdre das Wissen um die
Gottebenbildlichkeit des Menschen, das erst
»die souverdne Haltung neuzeitlichen Den=
kens, die Emanzipation in Wissenschaft
und Technik nach Jahrtausenden magischer
und mythischer Weltbefangenheit ermdg-
licht” (S.22). ,Der Glaube hilt dem Men-
schen die Einsicht offen, daR das souverine
Verfiigen iiber die Welt sich regeln mufl
aus der Hingabe an das Unverfiigbare.”
Gelingt es also, ,den Geist der emanzi-
pierten Gesellschaft als Frucht elementarer
Glaubensimpulse zu begreifen, dann l&Bt
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sich der Glaube auch als das Umgreifende
und Rettende des emanzipatorischen Gei=
stes verstehen” (ebd.). Auch von daher
fragt der Verfasser kritisch: ,Ist diese
Gesellschaft wirklich so sdkular wie sie
meint?” (S.15).

Auf einschlidgige Probleme konzentrieren
sich weitere Beitrige wie diejenigen zum
biblischen Ursprung des geschichtlichen Be=
wuBltseins (Klaus Koch) und zu christlichen
Wurzeln der modernen Naturwissenschaft
(Martin Elze). Weitere Untersuchungen
iiber Paulus und die politische Macht
(Claus=Hunno Hunzinger), urchristlichen
Kommunismus (Ulrich Wildkens), Refor=
mation und Revolution (Mathias Kroeger),
Demokratie und Protestantismus (Hans=
Rudolf Miiller-Schwefe), Kirche in der drit=
ten Welt (Hans Jochen Margull), die Ver=
antwortung der Christen fiir den Frieden
der Welt (Hans P. Schmidt) und zur Frage
einer ,Bekehrung” geschichtlicher Struk=
turen (Helmut Thielicke) runden des Spek=
trum ab.

Alle Beitrige zeigen, wie realitits= und
gesellschaftsbezogen Theologie heute zu
reflektieren vermag, welcher Prozefl theo-
logischer und sozialethischer Erneuerung
durch eine vertiefte Sicht christlicher Welt=
verantwortung in einer Zeit dynamischen
Wandels eingeleitet worden ist. Mit Recht
beschrinken sich die Verfasser darauf,
Denkanstéfe zu geben.

Albrecht Langner

Cord Cordes, Gesellschaftspolitische Ini=
tiativen im Protestantismus. Berichte des
Deutschen Industrieinstituts zur Sozial=
politik. Jg. 3 (S) 1969. Nr. 13/14. Deut-
sche Industrieverlags GmbH Kéln 1, Post=
fach 190167. 67 Seiten.

Diese Darstellung ist in der Reihe der
»Berichte des Deutschen Industrieinstituts
zur Sozialpolitik” erschienen. Damit war
ihrem Umfang eine Grenze gesetzt. So liegt
hier eine sehr komprimierte, aber alle
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wesentlichen Erscheinungen beriicksichti=
gende Abhandlung der sozialethischen und
=politischen Auffassungen und ihrer unter=
schiedlichen Auspragungen und Wirkungen
vor allem im Bereich des deutschen Pro=
testantismus und seiner Kirchen vor. Nur an
einigen Stellen kann dabei auf das Herein=
wirken von Kriften und Stromungen von
auflerhalb dieses Bereichs hingewiesen wer=
den. Zeitlich reicht der Bericht vom Beginn
der Industrialisierung in Deutschland bis
in das Erscheinungsjahr, der Stuttgarter
Kirchentag 1969 ist einbezogen. Ein knap-
per geschichtlicher Riickblick zeigt, dafl ent=
gegen landldufiger Meinung es innerhalb
des deutschen Protestantismus immer so=
zialethische Initiativen gegeben hat, mag
es sich dabei anfangs auch iiberwiegend
um solche einzelner gehandelt haben.

Das Schwergewicht liegt in der Darle-
gung des gesellschaftspolitischen Engage=
ments im neueren Protestantismus. Dabei
geben die dafiir nach 1945 entwickelten
neuen Arbeitsformen — Evang. Akademien,
Kirchentag, Kirchliche Industrie= und So=
zialarbeit — die zeitliche Umgrenzung. Die
unterschiedlichen Perspektiven theologi=
scher Sozialethik und die daraus erwachsen=
den gesellschaftspolitischen Positionen wer=
den entfaltet. In der behutsamen Wertung
der einander ablésenden oder miteinander
streitenden Grundhaltungen — von einer
Theologie der ,Ordnungen” bis zu einer
solchen der ,Veréinderungen” — liegt m.
E. das Hauptverdienst der Darstellung und
erweist sich die Fruchtbarkeit des vom
Autor gewihlten Ansatzes einer protestan=
tischen Sozialethik: ,Sie muf, an bib=
lische Grundaussagen ankniipfend, jeweils
neu zu ermitteln versuchen, wie das, was
gesellschaftlich ist, theologisch zu verste=
hen, und wie das, was gesellschaftlich
sein soll, zu bestimmen ist.” Dieser An=
satz erweist sich als umfassend genug,
um auch den Initiativen kirchlicher Protest=
bewegungen Gerechtigkeit widerfahren zu
lassen (wenngleich deren Wirkungen noch
kaum abzuschitzen sind).



In #hnlich behutsamer Form werden
kirchliche Auferungen und Denkschriften
zu sozialen und wirtschaftlichen Fragen
gewertet. Es wird deutlich gemacht, daf
angesichts an die Kirche gerichteter Fra=
gen eine Antwort versucht werden muR;
daR aber diese Antworten in der ,Solida=
ritidt des Suchens” nach Losungen verstan=
den sein wollen. Kirchliche AufBerungen
und Denkschriften sollen daran gemessen
sein, ob in ihnen ,biblische Grundhaltun=
gen und Weisungen fiir die gegenwirtige
Lage fruchtbar gemacht werden, ob diese
Lage sachlich zutreffend erfaft ist und ob
auf dieser Grundlage die Richtung der
Problemlésung iiberzeugend angegeben
wird.“ — ,Nach ihrer Verdffentlichung mufl
das Gesprdch in Zustimmung und Wider=
spruch weitergehen.”

Die Berichtreihe, in der diese Darstel=
lung erschienen ist, spricht einen Kreis an,
der der laufenden Verhandlung von Fra-
gen protestantischer Sozialethik vielleicht
ferner steht. Es wiire eine erfreuliche Sache,
wenn dadurch gerade fiir diesen Kreis An-=
stofe und Anregungen gegeben wiirden.

Peter Siemens

Humanitdt heute. Bibelarbeiten und Vor=
trige einer internationalen Theologen=
tagung im Sommer 1969, herausgegeben
von Heinrich Foerster. Lutherisches Ver=
lagshaus, Berlin 1970. 151 Seiten. Kart.
DM 12,30.

Naturwissenschaft, Technik und Wirt=
schaft geben dem Menschen die Moglich=
keit, sich seine Welt zu schaffen, stellen
ihn aber auch vor eine Versuchung: indem
er seine Grenzen iiberschreitet, konnte
er sich selbst verlieren. Welche mensch=
lichen Werte sind da in Gefahr? Inwiefern
ist Humanitit ein Kriterium? Was versteht
der Theologe unter Humanum?

Dem theologischen Problem der Humani-
tit war 1969 in Spandau eine Theologen=
konferenz gewidmet, aus der diese Bro=

schiire erwachsen ist. Die Vortrdge behan=
deln folgende Themen: Luther und der
Humanismus (Ragnar Bring), der Humani=
titsgedanke in den nichtchristlichen Reli=
gionen (Kurt Goldammer), Humanitit und
Transzendenz (Albrecht Peters) und Huma=
nitit als sozial=ethisches Kriterium (Hans=
Rudolf Miiller=Schwefe). Voran stehen drei
Bibelarbeiten von Diethelm Michel: Weis=
heit als Urform von Humanitit, Humani-
tit angesichts des Absurden, Hiob — oder:
der inhumane Gott. Sie zeigen: alles ra=
tionale Fragen nach dem Menschen wird
iiber sich hinausgewiesen, weil es an die
Grenze des Absurden, des Todes stofit. —
Bibelarbeiten und Referate bieten gute An=
regungen flir Studienkreise, die sich den
tkumenischen Humanumstudien widmen.

Richard Boedkler

MISSION HEUTE

Heinrich Lohmann, Weltmission in der
Krise? (Weltmission Heute, Heft 41/42)
Evang. Missionsverlag, Stuttgart 1970.
76 Seiten. Geh. DM 4,80.

Oberkirchenrat Heinrich Lohmann ist
Generalsekretdr der Evangelischen Ar-
beitsgemeinschaft fiir Weltmission und als
solcher berufen, ein hilfreiches Wort zur
verworrenen Lage zu sagen. Seine Schrift
gibt sich als ,ein Arbeitsheft fiir alle, die
von dieser Frage (Weltmission in der Kri=
se?) beunruhigt sind”, und umreifit in
einem Vorwort die durch die Frankfurter
Erklirung verschirfte, weithin erst geschaf=
fene Beunruhigung in den Gemeinden.

Hauptteil A nimmt auf Uppsala 1968
Bezug und schildert im Stil eines persdn=
lichen Erfahrungsberichts die bewegte Vor=
geschichte des SchluBberichts von Sektion
1I. (Der aufregende Sektionsentwurf er=
scheint im Anhang.) Soll dieser Blick
hinter die Kulissen von Uppsala die heus=
tige Problematik von ihrem Ursprung aus
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verstindlich machen oder die ausgewéhlten
Zitationen kommentieren? Oder will er,
indem er das Verfahren von P. Beyerhaus
in seiner Schrift ,Humanisierung” auf-
nimmt, dessen Darstellung erginzen bzw.
korrigieren? Der Leser kann den Sachver-
halt weder nachpriifen noch nachvollzie=
hen.

Auferordentlich wertvoll ist in Haupt=
teil B die Sammlung von Dokumenten, die
viele Leser sonst zweifellos nicht zu Ge=
sicht bekdmen. Gern hérte man noch mehr
Stimmen aus iiberseeischen Kirchen, aber
schon die beiden abgedruckten Beitrige
aus Ghana und Japan vermitteln den Ein=
druck, dafl viele unserer Probleme typisch
westlich sind und wir uns offenbar davor
hiiten miissen, auch auf dem Gebiet der
Mission ,anderer Leute Revolutionen ma=
chen” zu wollen.

Hauptteil C mit Beitrdgen zu ,Mission
und kirchlichem Entwicklungsdienst” spie=
gelt die Verlegenheit jeder Auswahl wider:
Warum gerade dies (Linnenbrink, Vice=
dom, EKD) und nicht auch — oder wenig-=
stens Hinweise auf — W. Schweitzer, T.
Rendtorff, R. Dickinson zum Thema?

Zum vorletzten Abschnitt (IV) wiire zu
fragen, ob in manchen Teilen der Welt
nicht bereits das Evangelium als solches,
also die Verkiindigung, ,entwicklungs=
wirksam” ist.

Der Verfasser stellt ans Ende sieben ab-
schlieBende Thesen als Zusammenfassung
seiner persénlichen Antwort auf die an=
stehenden Fragen. Man nimmt sie, obgleich
wenig provokativ, gern als Impulse zu
weiterem Nachdenken und Diskutieren.
Besser noch eignen sich die ,Anstofe” in
Form von Fragen (nicht immer gliicklich
formuliert), die am Schluf einiger Ab-
schnitte stehen. Vor allem aber rechtfertigt
das informative Material die Schrift als
Arbeitsheft und sichert ihm eine dankbare
Leserschaft Helge Heisler
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Klaus von Stieglitz, Der unvollendete Auf=
trag. Mission am Beispiel der Gofiner=
Kirche in Indien. (Weltweite Reihe Nr.
22/23). Evangelischer Missionsverlag,
Stuttgart 1969. 174 Seiten. DM 4,80.

Das Buch liest sich wie ein lebendig ge-
schriebener Reisebericht und geht doch
iiber den Rahmen eines solchen Berichtes
weit hinaus. Von Stieglitz informiert zu=
néchst umfassend iiber die geographische,
politische, soziale und religitise Lage Nord=
indiens, um den Leser mit den Vorgege=
benheiten vertraut zu machen, mit denen
es die Gofiner-Mission in diesem Gebiet
zu tun hat. Er untersucht kritisch, ob die
aus der Missionstéitigkeit hervorgegangene
Kirche die Voraussetzungen erfiillt, um
ihrem Auftrag gerecht zu werden; diese
Voraussetzungen sind: Autonomie, Ein=
heit in sich selbst und mit anderen Kirchen,
das Glaubensbekenntnis ihrer Glieder und
eine geplante Missionsarbeit. Die Darstel=
lung der Enstehung wund Geschichte
der GoBner-Mission schlieBt das Buch ab.
Wegweisend ist das Verhalten der Mis=
sionsgesellschaft im Blick auf die Ver-
selbstindigung des ehemaligen Missi=
onsfeldes Nordindien, da sie der ,jun=
gen Kirche” vollige Freiheit lief und sie als
gleichberechtigten Partner anerkannte. Wei=
terhin leistet nach Ansicht des Autors die
GoBner=Mission dadurch, dafl sie Aufgaben
sowohl in Ubersee wie in Deutschland
selbst sieht und wahrnimmt, einen ent=
scheidenden Beitrag zur Integration von
Kirche und Mission. Der besondere Wert
dieser Schrift liegt darin, daf von Stieglitz
von der praktischen Arbeit her immer wie=
der grundsitzliche Uberlegungen zum We-=
sen und zur Aufgabe der Mission anstellt.

Hans Beat Motel



EVIAN

Evian 1970. Offizieller Bericht der Fiinften
Vollversammlung des Lutherischen Welt=
bundes, bearbeitet von Christian Krause
und Walter Miiller=Rémheld. (epd=Do-=
kumentation Band 3.) Edkart=Verlag,
Witten 1970. 230 Seiten. Brosch. DM
8—.

Evian '70. Kirche vor den Herausforde=
rungen der Zukunft. Porto Alegre —
Evian 1970. V. Vollversammlung des
Lutherischen Weltbundes, herausgegeben
von Jiirgen Jeziorowski. Kreuz=Verlag,
Stuttgart 1970. 160 Seiten. Paperbadk
DM 5,80.

Der ,offizielle Bericht” iiber Evian 1970
ist im Gegensatz zu fritheren Weltbund-
tagungsberichten in der Reihe ,epd=Do-=
kumentation” als handliches Taschen=
bindchen erschienen. Er erhilt alle An=
sprachen, Berichte, Empfehlungen und Re=
solutionen vollstindig, dariiber hinaus eine
nur kurze Einfithrung, nur die widhtig=
sten Angaben und das Protokoll in ver=
kiirzter Form — fiir die Breitenwirkung
in der Nacharbeit sicher ein Vorteil. Denn
wen interessieren schon die vielen Einzel=
heiten, wenn sie nur brav aufgezihlt wer=
den!

Das Bindchen von J. Jeziorowski ist
nicht eine Sammlung der offiziellen Texte
der V. Vollversammlung des LWB; es er=
setzt also nicht den Dokumentationsband,
aber es ergiinzt ihn, und ist eine wertvolle
Hilfe fiir den, der nicht in Evian dabei war
und sich darum nicht erkldren kann, daf
die kurzfristig von Porto Alegre an den Gen=
fer See verlegte Weltbundtagung zunichst
eine so schlechte Presse hatte, daf sich
aber doch ,einige konkrete Arbeitsergeb=
nisse dieser Vollversammlung durchaus
sehen lassen konnen” (Jeziorowski, S. 42).
Evian war — gruppendynamisch gesehen
— ein #uflerst interessanter Prozef und

vielleicht gerade darum ein Wegweiser in
die Zukunft. ,Die zehn Tage in Evian
filhrten den Weltbund und seine Uber-
legungen, Arbeitsergebnisse, Stimmungen,
Spannungen und Fragestellungen durch
tiefe Talsohlen und iiber betrdchtliche Ho=
hen” (HeBler, S.124). Davon einen Ein=
drudk zu vermitteln, gelingt zweifellos dem
Biindchen mit seinen sechs Beitrégen iiber
den Streit um den Tagungsort (J. Jezio=
rowski), die iiberforderten lutherischen
Gemeinden in Brasilien (C. Jahn), Verlauf
und Ergebnisse der Vollversammlung (J.
Jeziorowski), den Beitrag der Jugend (R.
Pioch), ,Evian 1970” im Kontext anderer
dkumenischer Konferenzen (K. Schmidt=
Clausen) und die Zukunft des Lutherischen
Weltbundes (H.-W. HeBler).

Das Interesse der Beitréige zentriert sich
immer wieder um eine dreifache ,Heraus=
forderung”, vor die sich die Lutherischen
Kirchen in Evian gestellt sahen:

1. Zumindest durch das lange Hin und
Her um den Tagungsort wurde deutlich,
daR jede Bezeugung des Evangeliums
heute zwangsldufig politische Implikatio=
nen hat, eine ,Herausforderung”, die im
Endeffekt zum ,Abschied der Lutheraner
von ihrem angeblich gebrochenen Verhilt=
nis zur Politik” und zur Ubernahme einer
,Anwaltschaft fiir die Menschenwiirde”
fithrte.

2.Die in Evian beschlossene Auswei=
tung der Dialoge mit anderen Kirchen
offenbart zugleich ein gebrochenes Ver=
hiltnis zur eigenen Vergangenheit. Das
konfessionelle Erbe (im Sinn eines ex=
klusiven Besitzes eines angebbaren Spezi-
fikums) war wenig gefragt angesichts ei=
ner verdnderten Glaubenserfahrung. Und
so konnten auch (im Vortrag von Kardinal
Willebrands und in der Antwort des LWB)
vergangene Streitigkeiten offiziell begraben
werden.

3.Das alles bedeutete im Grunde nicht
weniger als den offenkundigen Abschied
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vom LWB, so wie er sich bisher verstan=
den hatte. Eine neue Bedeutung des Welt=
bundes mit einer durchaus auch theologi=
schen Relevanz zeichnete sich ab, konnte
aber noch nicht artikuliert werden. H.=W.
HeRler sieht wohl richtig, wenn er den
Weltbiinden fiir die Zukunft die Aufgabe
zuweist, gegeniiber den Mitgliedskirchen
um die Einheit in der Mannigfaltigkeit
und gegeniiber dem Okumenischen Rat
um die Erfahrung der Offenheit in der
Einheit besorgt zu sein (S. 136 f.). Das er=
fordert freilich nicht nur eine Neustruk=
turierung des LWB (die mit der Neuglie=
derung der Kommissionen z.T.schon in
Angriff genommen wurde), sondern auch
eine neue Arbeitsweise fiir zukiinftige
Konferenzen: eine flexiblere Geschiftsord=
nung, informiertere Delegierte, ein ein=
deutigeres Arbeitsziel usw. Arbeitsbedin=
gungen und Klima einer Konferenz schla=
gen sich ja in den Ergebnissen nieder.
Darum aber ist auch das vorliegende Béind-=
chen ein wichtiger Schliissel zur rechten
Wertung der Dokumente von Evian.
Gerhard Voss

KIRCHE UND JUDENTUM

Clemens Thoma, Kirche aus Juden und
Heiden. Biblische Informationen iiber
das Verhiltnis der Kirche zum Juden-
tum. (Reihe: Konfrontationen Band 8.)
Verlag Herder, Wien/Freiburg/Basel
1970. 200 Seiten. Paperback DM 12,80.

Von den vielen Versuchen, Pfarrern und
Lehrern Auskunft iiber das Judentum und
das Verhéltnis zwischen Kirche und Juden
zu geben und zu einer Neubesinnung zu
helfen, ist das Buch von Clemens Thoma
als eins der besten zu schitzen. Es ist ihm
gelungen, eine Fiille von Wissen und Ge=
danken in einer klaren und verstindlichen
Form darzustellen.

Das Buch ist in drei Teile eingeteilt. Im
ersten Teil werden jiidische und christliche
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Messiasvorstellungen untersucht. Dann
wird die Umwelt zur Zeit Jesu behandelt
und im Anschluf wird die Frage nach anti=
jiidischer Polemik und ihrem Niederschlag
im Neuen Testament gestellt. Der zweite
Teil behandelt die Frage der Beziehung
zwischen der Kirche und den Juden unter
der Uberschrift: Gegensétze und Gemein=
samkeiten. Die folgenden 40 Seiten werden
dem Fragenkomplex: Das Land Israel —
Problem und Hoffnung fiir Judentum und
Kirche, gewidmet. Der dritte Teil ist eine
Sammlung von sehr wichtigen Begriffser=
kldrungen.

Zum Inhalt heifit es: ,Darin besteht
eine Grundschwiiche des heutigen Chri=
stentums, dal in ihm das Bewuftsein vom
,anderen Volk Gottes der Juden’ kaum
lebendig ist. Gegeniiber dem tiefen Rif
zwischen dem jiidischen und dem christ=
lichen Volk Gottes nehmen sich die inner-
christlichen Spaltungen geradezu unbedeu=
tend und geringfiigig aus. Die Zukunft
der Kirche wird entscheidend davon ab=
hingen, ob sie die Krdfte zur Vers6hnung
mit dem Judentum (nicht zu dessen Be-
kehrung!) aufbringen wird, ob sie bereit
ist, im Gesprich mit dem Judentum dessen
gottmenschliche Geschichte und den eige-
nen jiidischen Ursprung und Charakter zu
erfahren”.

Hiermit ist die ganze Tendenz des Bu=
ches angedeutet. Auch der Leser, der viel-
leicht nicht unbedingt mit allen Meinungen
und Folgerungen des Verfassers einver=
standen sein wird, wird das Buch mit Ge=
winn lesen.

Anker Gjerding



Nachwort der Schriftleitung

Mit diesem Heft tritt die ,Okumenische Rundschau” in den 20. Jahrgang ihres Erschei=
nens. Wir hoffen, daf sie durch die Mithilfe den Rat und die Werbung unserer Leser
auch weiterhin den Dienst kumenischer Meinungs= und Bewuftseinsbildung im deutsch=
sprachigen Raum und dariiber hinaus zu leisten vermag.

Am Anfang dieses Heftes steht ein Beitrag von Prof. Friedrich Heyer iiber die Athio=
pische Orthodoxe Kirche, der nicht nur fiir die Teilnehmer an der ZentralausschuBsitzung
in Addis Abeba aufschlufreich sein diirfte. Handelt es sich doch hier um eine Mitglieds=
kirche des Okumenischen Rates, die unverdienterweise verhiltnismifig wenig bekannt
ist. Das im Januar erscheinende Buch des Verfassers iiber die éthiopische Kirche, auf das
auch an dieser Stelle schon hingewiesen sei, wird hoffentlich zu einer SchlieBung dieser
tkumenischen Informationsliicke beitragen.

Die Diskussion iiber das Rassismus=Problem ist in den deutschen Kirchen weithin
unter dem Gesichtspunkt der Gewaltanwendung gefiihrt worden. Das ist zwar keines=
wegs der einzige, zweifellos aber ein wichtiger Aspekt dieses Fragenkreises. Wir sind
daher Dr. Walter Miiller=Rémheld fiir seine Untersuchung iiber ,Gewaltlosigkeit und
Gewalt in 8kumenischen Erklirungen” besonders dankbar. Im April-Heft werden wir
weitere Beitridge zu diesen zweifellos noch lingst nicht ausdiskutierten Themen bringen.

An die theologischen und strukturellen Verdnderungen in der rémisch=katholischen
Kirche fiihrt uns der Artikel von Dr. Laurenz Volken iiber ,Das katholische Priesterbild
im Wandel” heran. — Die kumenische Bewdhrungsprobe, in die sich der amerikanische
Protestantismus gestellt sieht, zeigt nach mehrjahrigem Aufenthalt in den USA Dr.
Traugott Stdhlin in seiner Untersuchung ,Zwischen Zion und Babylon” auf.

Unter ,Dokumente und Berichte” kommen noch zwei wichtige konfessionelle Konfe=
renzen des Jahres 1970 zur Darstellung, die wir in das letzte Heft aus Raumgriinden
nicht mehr aufnehmen konnten. Dafl sie spiter als vorgesehen erscheinen, mindert indes
ihre Bedeutung nicht, denn auch die Konfessionsgruppierungen wollen und kénnen heute
noch im tkumenischen Kontext gesehen und verstanden werden.

Die laufende Berichterstattung iiber die Arbeits- und Studienprojekte im Okumeni=
schen Rat wird von Paul Abrecht (Kirche und Gesellschaft) und Walter J. Hollenweger
(Weltmission und Evangelisation) fortgesetzt. In Weiterfithrung unserer Linderberichte
entwirft Paul Oestreicher ein Bild der gegenwirtigen Situation der englischen Kirchen.

Kg.



Anschriften der Mitarbeiter

Rev. Paul Abrecht, 150 route de Ferney, CH=1211 Genf 20 / Pastor Dr. Richard Boedkler,
6 Frankfurt/M., Bockenheimer Landstr. 109 / Dr. Hermann Delfs, 477 Soest, Jakobi
str. 13 / Prof. Dr. Giinther GaBmann, 8 rue Gustave=Klotz, F=76 Strafburg /Pfarrer
Anker Gjerding, Torup, DK=3380 Dyssekilde / Generalsekretir Pastor Karl Halaski,
6 Frankfurt/M., Bleichst. 40 / Dozent Dr. Friedrich Hasselhoff, 53 Bonn — Bad Godes=
berg, An der Nesselburg 42 / Pfarrer Helge Heisler, 75 Karlsruhe, Blumenstr. 1 / Prof.
Dr. Friedrich Heyer, 69 Heidelberg, Pléck 66 / Pfarrer Dr. Walther J. Hollenweger,
150 route de Ferney, CH=1211 Genf 20 / Prof. Dr. Friedrich Wilhelm Kantzenbach,
8806 Neuendettelsau, Meisenweg 14 / Pfarrer Dr. Fritzhermann Keienburg, 586 Iserlohn,
Ev. Akademie, Baarstr. 59 / Superintendent Gerhard Klose, 493 Detmold, Wittenberger
Weg 4 / Prof. Dr. Wemner Kiippers, 53 Bonn, Arndtstr. 23 / Dr. Albrecht Langner,
405 Monchengladbach, Viktoriastr. 76 / Pfarrer Hans Beat Motel, 6 Frankfurt/M.,
Bockenheimer Landstr. 109 / Dr. Walter Miiller=Rémheld, 637 Oberursel/T., Am
Hang 10 / Rev. Paul Oestreicher, Vicarage, 40 Dartmouth Row, London SE 10 / Pastor
Otmar Schulz, 6 Frankburt/M. 90, Praunheimer Landstr. 202 / Pfarrer Hans Giinther
Schweigart, 6079 Buchschlag, Forsthausweg 20 / Dipl. Volkswirt Peter Siemens, 3 Han-
nover, Am Schiffgraben 49 / Dr. Traugott Stihlin, 74 Tiibingen, Wilhelmstr. 123 /
Pater Dr. Laurenz Volken, 8891 Alsmoos 16 / Pater Dr. Gerhard Vof, 8351 Abtei
Niederaltaich.



Das Programm zur Bekdmpfung des Rassismus des Okume-
nischen Rates der Kirchen nach der Tagung in Addis Abeba

VON ALBERT H. VAN DEN HEUVEL

I

Die erstaunliche einstimmige Unterstiitzung des Zentralausschusses' des Okus=
menischen Rates der Kirchen in Addis Abeba fiir das Programm zur Bekdmp=
fung des Rassismus und seinen Sonderfonds bezeichnet das Ende der ersten Runde
in der kiirzlich gefithrten Diskussion, wie die Kirchen zu diesem Zeitpunkt dem
langjihrigen Konsensus nachkommen sollten, der besagt, dafl Rassismus nicht
nur eine Beleidigung der grundlegenden Menschenrechte sei, sondern auch des
Evangeliums selbst.

In Addis Abeba endete eine Periode heifler, manchmal klirender, doch oft
auch mehr verwirrender Diskussionen innerhalb der Mitgliedskirchen. Ich ge-
brauche hier absichtlich die Pluralform. Als der Zentralausschuf8 versuchte, einen
einfachen Pastoralbrief an die Kirchen zu richten, um die Mitgliedschaft von der
Haltung des Rates zu iiberzeugen, dafl Gewalt eine sehr zwiespiltige Methode
zur Beilegung von Disputen sei, und deswegen, wenn irgend moglich, vermieden
werden sollte, erwies es sich als unmoglich, mit einem einzigen Brief in die
verschiedenen nationalen Debatten einzusteigen, ohne dadurch neue Verwirrung
zu stiften. Die Debatte in Siidafrika zeigte andere Elemente als die in Britan=
nien; die Diskussion in Holland war anders als die in Deutschland; die in der
Bundesrepublik Deutschland war wiederum nicht genau dieselbe wie die in der
DDR. Diese Unmdglichkeit, eine einfache Stellungnahme abzugeben, macht deut=
lich, daf die Debatte sicherlich noch nicht beendet ist. Viele von uns hier haben
schon personlich erfahren, wie emotional — und zwar auf beiden Seiten — diese
Diskussion gefiihrt wird. Sie tendierte manchmal dazu, sich mehr auf Prinzipien
als auf den leidenden Menschen zu konzentrieren. Wenn wir jetzt diese Reihen=
folge umkehren kénnten, wire schon viel gewonnen. Der ORK hofft, daf die
in Addis erfolgte Klirung eine zweite, mit Aktion verbundene Runde der De-
batten ausldst, in der die gegenseitige Korrektur und Bereicherung unserer Mit=
gliedskirchen den Opfern des Rassismus selbst zugute kommen wird. Die Ver=
wirrung in der ersten Runde der Debatte rithrte zum grofiten Teil daher, da8
wir von vollig verschiedenen Ausgangspunkten ausgingen. Die Genfer Mit=
arbeiter des ORK waren im Anfang ganz erstaunt iiber die Wendung der Dis=
kussion, und einige von uns, wie auch ich selbst, haben noch zu der weiteren
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Verwirrung beigetragen, indem wir nicht gleich erkannt hatten, aus welchen
Perspektiven die Kritik in einigen unserer Mitgliedskirchen herkam.

Der Ausgangspunkt des Exekutivausschusses und auch des Stabes war die
Erfahrung des ORK nicht als einer Organisation in Genf, sondern als einer in=
ternationalen Gemeinschaft von Kirchen. Diejenigen unter uns, die taglich aus
dieser Tatsache leben und Begegnungen auf internationaler Ebene gewohnt sind,
vergessen héufig, daf nationale Kirchen dieses Privileg so gar nicht haben. Fiir
uns war das Programm zur Bekidmpfung des Rassismus in erster Linie eine
Antwort auf eine in steigendem Mafe frustierte Gruppe Farbiger hauptsichlich
aus Siidafrika und den Vereinigten Staaten.

Wir haben enge personliche Kontakte gehabt mit Afrikanern wie Albert Lu=
thuli, Z. K. Mathews, Eduardo Mondlane, und Amerikanern wie Martin Luther
King und Jim Forman.

Wir haben mit angesehen, wie sich die Rassenbeziehungen in Stidafrika immer
mehr verschlechterten; wie jeglicher Protest mit Vergeltungsmafinahmen und
jegliche gewaltlose Aktion der Schwarzen mit Brutalitit und Terror erwidert
wurden. Wir haben ebenfalls erlebt, wie weile Manner im Siiden Afrikas wie
Beyers Naudé, Bill Burnett und Garfield Todd einen zehnjihrigen mutigen Kampf
des weilen Liberalismus fithrten. Ménner, die mit der Stimme der Vernunft
sprachen, und in vielen Fillen auch mit der Stimme des Evangeliums, und die
trotzdem auch dazu verurteilt schienen, einsame Rufer in der Wiiste zu bleiben,
von ihren eigenen schwarzen Bewunderern und Freunden des Versagens und der
Machtlosigkeit angeklagt.

Wir hérten zehn Jahre lang die Forderungen von weifler Seite, eine einzige
Strategie der langsamen Gesellschaftsinderung zu akzeptieren, wobei sich eine
Wirknng erst nach Jahrzehnten zeigen wiirde.

Wir erlebten Jahre der stindig wachsenden Frustration von Stidafrikanern,
die unter Hinweis auf ihr stets groBer werdendes Leid immer weniger gewillt
warern, die sozialen Verhiltisse ihrer Gesellschaft nur auf gewaltlose Art zu
verindern. Sie warnten uns nicht nur jedes Jahr verbitterter, da Gewalt die
einzige Losung? sei, sondern sie sagten uns auch fortgesetzt, dafl unterdriickende
Gewalt schon auf der Seite der Weiflen zur festen Einrichtung geworden sei, und
dag ihre eigenen Gruppen infolgedessen die befreiende Gewalt akzeptiert und
praktiziert hitten.

Wir erlebten, wie eine stindig grofler werdende Gruppe dieser Leute von ihrer
urspriinglich gewaltlosen Haltung widerwillig langsam zu gewaltsamen Metho=
den iiberging. Das gilt fiir Mondlane ebenso wie fiir Mandela und den ,African
National Congress”.?

In dieser afrikanischen Diskussion, die wir erlebt hatten und den Kirchen in
verschiedenen Berichten zur Verfiigung stellten, spielte die neue Unabhingigkeit
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vieler afrikanischer Staaten eine bedeutende Rolle: Im Norden ihrer Gren=
zen sahen die in die Enge getriebenen Siidafrikaner eine Reihe von Nationen
entstehen, die ihre Freiheit durch gewaltsame Befreiungskimpfe erhalten hat-
ten. (Daf in einigen dieser Nationen Gewalt mit der gewonnenen Freiheit nicht
aufhorte, ist kein Argument gegen die Tatsache, daf3 sie durch Gewalt die Frei=
heit erlangt haben, selbst ihren Weg zu bestimmen!) Kein Wunder, daf} der neue
und lobenswerte Widerstand gegen Gewalt in Europa, entstanden in einem ganz
anders gelagerten Geschichtsfall, nur ein sehr geringes Echo in der siidafrikani=
schen Bevolkerung findet, und das nicht nur bei den Schwarzen, sondern auch bei
den schon viel linger mit Gewalt vertrauten Weifen.

Der andere wichtige Faktor im Denken unserer afrikanischen Briider ist ihre
Frustration, hervorgerufen durch ein seltsames Zusammentreffen: Portugal, Siid=
afrika und Rhodesien, wobei das letztere nicht ein Staat, sondern eine institu=
tionalisierte Rebellion ohne gesetzliche Anerkennung ist, sind von der inter=
nationalen Gemeinschaft der Nationen* auf das schirfste als gesetzverachtend
angeklagt worden. Dennoch gilt die merkwiirdige Tatsache, daf3 die Kritiker dieser
drei Léander nicht nur nicht eingreifen wollen, um das Recht wiederherzustellen,
nein, sie unterstiitzen die Regierung in Siidafrika sogar immer wieder durch
wirtschaftliche, politische und militirische Hilfe. Der dauernde Protest des ORK
gegen diese schizophrene Haltung wihrend der letzten drei Vollversammlungen
und die verschiedenen FErklirungen des Zentralausschusses, des Exekutivaus-
schusses und der Kommission der Kirchen fiir Internationale Angelegenheiten hat=
ten nicht den gewiinschten Effekt. Weder haben sie die Situation gedndert, noch
gelang ihnen eine wirkliche Bewuf3tmachung der Kirchen.

Nichts ist leichter fiir eine internationale Gruppe wie die des Stabes des
ORK, als anzunehmen, daR diese Entwicklungen und Anomalititen ein Allge=
meinwissen unter den Kirchen sind und dadurch in groflen Umrissen die Hand=
lungsweise der Kirchen bestimmen. Wir mufiten uns nun von dem Gegenteil
tiberzeugen lassen. Die Verurteilung des Rassismus ist, Gott sei Dank, universal
in unseren Kirchen, aber die Lage in den verschiedenen rassistischen Lindern
sehen wir immer noch sehr unterschiedlich.

Auch die Lage in den Vereinigten Staaten dnderte sich auf dramatische Weise
wihrend der letzten Jahre, nicht nur in der Gesellschaft, sondern auch in den
Kirchen. Diejenigen, die engen Kontakt mit Martin Luther King und seiner
SCLC* hatten, wufiten, dafl die Strategie der Gewaltlosigkeit in den letzten
Jahren nicht mehr seine einzige Uberzeugung darstellte, sondern allmihlich zu
einem notwendigen Element darin wurde. King glaubte, kurz vor seiner Ermor=
dung, daB ein gewaltloses Element in jeglicher Aktion zur Verinderung der Ge=

* = Southern Christian Leadership Conference
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sellschaft und Errichtung von sozialer Gerechtigkeit zwar vonndten sei, aber es
kénnte nicht linger die einzige Methode sein, den Unterdriickten zu helfen.?
Gleichzeitig wurden auch die anderen Fithrer der schwarzen Bewegung militanter.

Sie erwihlten wie King die Kirchen zu ihrer Ausgangsbasis. Hatte King sie
noch als Basis fiir seine Unternehmungen gewihlt, so gebrauchte sie Forman
jetzt als erstes Objekt fiir seine Angriffe und bezeichnete die Kirche nicht gerade
freundlich als den ,weichen Unterleib des weiSen Establishment”. Er forderte
die Kirchen auf, das Unrecht, welches die Gesellschaft an den Farbigen veriibt
hatte, wiedergutzumachen und den Schwarzen das notige Kapital zu geben, um
gleichberechtigte Partner werden zu konnen. Erst dann kann ein Dialog tiber die
notwendigen Anderungen in der Gesellschaft zwischen schwarzen und weiflen
Parinern gefithrt werden.

Die schwarzen Fithrer in den amerikanischen Kirchen reagierten recht positiv
auf Formans Thesen, wenn sie auch seine Forderungen nach schwarzer Herrschaft
suriickwiesen. Eine etwas ausfithrlichere Erlduterung dieser Diskussion ist vor
einiger Zeit in Deutschland erschienen.®

Infolge dieser Entwicklungen in Amerika und Afrika muf§ auch das Versagen
der Vollversammlung in Uppsala 1968, eine fiir alle annehmbare Empfehlung
iiber den Rassismus zu finden, verstanden werden. Uppsala beauftragte den
neuen Zentralausschuf}, dem Kampf gegen den Rassismus hohe Prioritét auf seiner
Tagesordnung zu geben.” Der neue Kampfgeist der schwarzen Christen war noch
zu jung, als daR die ganze christliche Gemeinschaft imstande war, ihn zu ver-
kraften. Was weiter in der Skumenischen Bewegung geschah, kann jedoch nicht
ohne diese Entwicklungen verstanden werden.

Die Mitarbeiter des ORK, des Exekutivausschusses, die leitenden nationalen
Mitarbeiter und die Fithrung in unseren Mitgliedskirchen teilen die Verant
wortung, daR gerade diese Entwicklung den Mitgliedskirchen nicht wirklich
bekannt war. Natiirlich ist das ganze Material dariiber erhaltlich — die Konfe-
renzen werden offentlich abgehalten —, aber damit soll die Ausbildung der Ge=
meinden anfangen und nicht zu Ende gehen. Wir haben feststellen miissen, daf
die Mehrheit unserer Mitgliedskirchen im nordatlantischen Bereich véllig tiber-
rascht war, als ,die Okumene” aufgrund dieser Erfahrungen Entscheidungen
traf. Man muR aber auch sagen, daf die Anfangsreaktionen in vielen Gemeinden
weniger negativ als wilbegierig waren. Viele unter uns haben die Erfahrung
gemacht, daB Gemeindegruppen durchaus positiv auf das Antirassismuspro=
gramm und den Sonderfonds reagierten, wenn sie mit Informationen konfron=
tiert wurden, aus denen das Leiden und die Verzweiflung der schwarzen Unters
driickten ihnen klar wurden.

Ich finde diese wiBbegierigen und logischerweise negativen Reaktionen ver=
standlich. Die Rassenfrage ist so explosiv und ruft auf beiden Seiten solch tiefe
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Empfindlichkeiten hervor, daff der Kampf dagegen nicht mit sauberen Hinden
und ohne Zweideutigkeit gefiihrt werden kann. Wie Pastor Morton schon vor
einigen Monaten in dem Abteilungsausschuf von DICARWS (Abteilung fiir
Zwischenkirchliche Hilfe, Fliichtlings= und Weltdienst) sagte: ,Solange wir
nicht verstehen, dal wir im Krieg sind, werden wir auch nicht sehen kénnen, was
von uns verlangt wird.” Ich bin deshalb iiberzeugt, dal Oberkirchenrat Herbert
recht hatte, als er in der Synode der Kirche von Hessen und Nassau sagte, dieses
Problem konfrontierte uns alle mit einem grundsitzlichen Lernprozef, wobei
jeder von jedem lernen miisse.

Hierbei ist noch eine andere Betrachtung wichtig: Nachdem das Programm zur
Bekampfung des Rassismus des ORK mehr eine Antwort auf die Fragen der
Opfer des Rassismus als die Initiative irgendeiner 6kumenischen Organisation
ist, kann die Debatte dariiber auch nur mit den Opfern des Rassismus selbst wei=
tergefithrt werden. Mir scheint, die Diskussion in Addis Abeba war stark da=
durch beeinflut, dal der Zentralausschuf8 in Afrika zusammentraf. Diese Tat=
sache mag einigen Leuten negativ zu sein scheinen, als ob der ORK sich véllig
von seiner jeweiligen Umwelt beeinflussen lasse — ich hingegen wiirde es als
Zeichen fiir die Stirke der Skumenischen Gemeinschaft werten.

Deswegen gilt auch fiir die Debatten in Europa: ohne die Opfer des Rassismus
wird eine Diskussion véllig anders verlaufen, als wenn sie anwesend sind. Der
ORK kann nicht linger Versammlungen iiber Menschen veranstalten — da miis=
sen schon alle betroffenen Teile der Gemeinschaft anwesend sein. In diesem
Zusammenhang mufl auch beurteilt werden, ob der ORK bei diesem Programm
wirklich theologisch so ungeschiitzt arbeitete, wie 6fter behauptet wird, oder ob
diese sammelnde Arbeit nicht zu Methoden fithrt, die immer wieder durch schon
bestchende theologische Schulen hindurchbrechen miissen.

11

Drei explosivgeladene Worter spielten eine grofie Rolle in der Diskussion
im letzten Herbst: Gewalt, Macht und Kontrolle. Einige kurze Bemerkungen zu
diesen drei Themen seien mir erlaubt.

Wie schon Walter Miiller=Rémheld® in der letzten Ausgabe der ,Okumenischen
Rundschau” darstellte, besteht keine voll iibereinstimmende Meinung iiber Ge=
walt in der Skumenischen Bewegung; man kann héchstens von den Anfingen
eines Konsensus im kirchlichen Verhalten bei Gewalt sprechen. Dieser Mangel
an vollem Einverstindnis hat seine Wurzel darin, daf} es keine Kirche in der Welt
gibt, die pauschal jegliche gewaltsamen Methoden unter allen Umstinden ver-
urteilt hat. Sogar die historischen Friedenskirchen, die jegliche Beteiligung an
Krieg und Militirdienst ablehnen, haben niemals gesagt, dafl jegliche Gewalt
in unserer siindigen Welt vermieden werden kann. Fast alle Kirchen stimmen
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iiberein, daf3 der Staat das Recht und die Pflicht hat, Unrecht mit Gewalt zu bin-
digen und so die Gewalt in der Gesellschaft zu vermindern.?

Es gibt nur wenige dkumenische Uberlegungen iiber die richtige Haltung der
Christen und ihrer Kirchen im Falle eines Gewaltmiflbrauchs des Staates zur
Unterdriickung der Armen und Rechtlosen. Historische Konzepte, die Tyrannen=
mord akzeptieren oder die letztliche Anerkennung der bosen Autoritit gelten
lassen, konnen uns in unserer heutigen Zeit kaum von Nutzen sein.!®

In dieser ungewissen Situation fillt es dem Okumenischen Rat nicht leicht,
einen hilfreichen Beitrag zu leisten. Er hat sich jedoch mit einer Anzahl von Ver=
haltensregeln auseinandergesetzt, die charakteristisch fiir die 6kumenischen Er-
klarungen wurden. Ich méchte folgende erwihnen:

a) Die Frage der Gewalt kann nicht von der Frage der Gerechtigkeit getrennt
werden.

Eine ungerechte Situation — wo die Machtlosen unterdriickt und verfolgt wer=
den — ist eine gewaltsame Situation.

Wenn der Staat seine Macht mifsbraucht, Gewalt gegen Individuen anwendet
und ihnen so die grundsitzlichen Menschenrechte abspricht,!* sind die Kirchen
in einer solchen Situation verpflichtet, sich auf die Seite der Unterdriickten zu
stellen und sich fiir die Gerechtigkeit aller aktiv einzusetzen.

In diesem Licht miissen die strengen Empfehlungen des letzten Zentralaus=
schusses gesehen werden, daf} die Kirchen sich der Unterstiitzung von rassistischen
Regimen durch Regierung und Industrie widersetzen sollten. Dieser Forderung
liegt der Versuch zugrunde, zu den Wurzeln des Gewaltproblems zu kommen. Die
Unterstiitzung von Ungerechtigkeit verhindert Gerechtigkeit. Wiirden die ras-
sistischen Regime nicht durch politischen und wirtschaftlichen Opportunismus
gestiirkt werden, miifiten die Opfer des Rassismus auch nicht solche verzweifelten
Maf@nahmen zur Verteidigung ergreifen. Widerstand gegen Gewalt sollte sich
deshalb zuerst gegen die Ungerechtigkeit und deren Unterstiitzung richten, und
nicht zuerst gegen diejenigen, die zu den Waffen greifen, um Gerechtigkeit zu
schaffen und zu verteidigen. Das einzige Ergebnis des letzteren Falles wiirde
ndmlich nur die Fortdauer der Ungerechtigkeit sein.

b) In diesem Kampf wm Gerechtigkeit sind gewaltlose Mittel immer den ge-
walttitigen vorzuziehen.

Die Griinde fiir diesen Vorzug differieren: einige argumentieren christologisch
vom Beispiel unseres Herrn ausgehend, der nie Gewalt zu seiner Verteidigung
anwandte; andere kommen von der zweideutigen Natur der Gewalt selbst her
(Gewalt fithrt zu weiterer Gewalt: alle, die das Schwert ergreifen, werden durch
das Schwert umkommen); wieder andere argumentieren mit den wirksameren
Endergebnissen einer gewaltlosen Methodologie. Von diesem Konsensus aus=
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gehend hat der ORK zu jeder Zeit vorgeschlagen, daf8 man vom Schlachtfeld zum
Konferenztisch kommen sollte.

¢) Diese Vorliebe fiir Gewaltlosigkeit resultiert niemals in einer Skumenischen
Stellungnahme, in der jegliche Gewalt fiir die Kirche und/oder die Christen aus=
geschlossen erklirt wurde.

Das wire auch einfach unméglich in der jetzigen Denkart der Mitglieds=
kirchen im ORK. Fast in jedem gegebenen Konflikt haben Kirchen Partei
ergriffen. Es gibt Kirchen, die die Rechte der Guerillas in Siidamerika ver=
teidigen; starke Verteidiger der paldstinensischen Freiheitsbewegung; viele
Kirchen verteidigen Israels Angriff auf die arabischen Staaten 1967; wir alle
erinnern uns an das traurige Schauspiel christlicher Kirchen auf beiden Seiten des
Nigeriakonfliktes. Ich muf jedoch schnell hinzufiigen, dafs fast alle Kirchen in
diesen Konflikten ihre Weigerung, gewaltsame Vergeltungsmaflinahmen zu ver=
urteilen, mit einer gleichzeitigen Warnung verbunden haben, in der sie Gewalt=
maBnahmen fiir unerwiinscht und zwiespiltig erkldrten. Sie haben stets gleich=
zeitig fiir Frieden in Gerechtigkeit und die Beendigung bewaffneter Streitigkeiten
aufgerufen.

d) In diesem chaotischen Bild der Kirchen hat der ORK nie Gewaltmafinahmen
unterstiitzt. Ich glaube, das Image des ORK ist hier unantastbar.

Eine Komplikation muf ich hier jedoch anfiigen. Dieses Vermeiden einer di=
rekten Unterstiitzung hat nicht zu Neutralitit in solchen Konflikten gefiihrt;
es gab Situationen, in denen sich der ORK klar auf eine Seite stellte, wihrend
er aber gleichzeitig zu einer Beendigung der Feindseligkeiten aufrief. Das war
im Korea=Krieg der Fall, bei der Invasion in Ungarn 1956 und in der Tschecho=
slowakei 1968, wihrend der Befreiungskriege der Dritten Welt nach dem Zwei=
ten Weltkrieg, und es gilt ebenso fiir den Rassenkrieg in Siidafrika. In diesen
Fillen, oft unter scharfer Kritik, hat der ORK seine Unterstiitzung der einen
Partei immer mit einem Appell zur Beendigung der Feindseligkeiten verbun=
den. Oft hat die kritisierte Seite dabei den ORK der Partisanenunterstiitzung
angeklagt und das Recht des ORK, zur Versshnung aufzurufen, in Frage gestellt,
solange er in dem Konflikt Partei ergreift. Der Rat hat jedoch nie akzeptiert, daf8
Versohnung Neutralitit voraussetzt.

Diese Verbindung von Unterstiitzung und gewisser Distanz, die Kritik ermog-=
licht, wurde in Addis Abeba im Zusammenhang mit einem Satz aus dem Bericht -
zum Programm zur Bekimpfung des Rassismus diskutiert, worin der Zentral=
ausschuf} aussagt, die Kirchen kénnten sich niemals véllig mit einer politischen
Bewegung identifizieren. Einige der Delegierten wollten das Wort ,vollig” aus=
streichen, aber dieser Antrag wurde abgelehnt. Die Mehrheit des Zentralaus=
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schusses wollte offensichtlich seine Solidaritit mit gewissen politischen Bewe=
gungen gleichzeitig mit den Grenzen der Solidaritit zum Ausdruck bringen. Auf
jeden Fall kann der Teil der Mitgliedschaft, der in Addis den Eindruck hatte, daf
der ORK seine Politik gedndert hat und Gewalt als Alternativmethode zur
Anderung von sozialen Verhilmissen gerade fordert, versichert werden, daf3 die
traditionelle 6kumenische Haltung aufrechterhalten wurde.'* Der ORK regi-
striert nur, daf die meisten Mitgliedskirchen keine klare Stellungnahme zum
Gewaltproblem haben. In dieser unklaren Situation ruft er die Kirchen auf, alles
zu tun, um Gewalt zu vermeiden, aber zu gleicher Zeit zu verstehen, warum un=
terdriidkte Menschen in ihrer Verzweiflung Gewalt anwenden und warum es
Kirchen gibt, die solchen Gruppen ihre Unterstiitzung nicht vorenthalten.

Wer jetzt argumentiert, die Kirche diirfe auf keinen Fall Gewalt unterstiitzen,
ist auch in einer Minderheitsposition in der Okumene und wird nun versuchen
miissen, die Zustimmung der ganzen ckumenischen Gemeinschaft zu erlangen.

e) Jetzt wird auch ein Unterschied gemacht zwischen den Rechten und Pflich=
ten des einzelnen gegeniiber der Kirche als amtliches Institut.

Die Mehrheit der Mitgliedskirchen hat bis jetzt jedoch die Entscheidung noch
nicht getroffen. Natiirlich hat die Rassismusdebatte formell diesen Punkt in die
tkumenische Tagesordnung aufgenommen, und wir kénnen nur hoffen, daff in
den kommenden Jahren die Diskussion zu weiterer Klarheit aller Beteiligten
fithren wird. Es scheint der lutherischen Konfession zuzufallen, diese Entschei=
dung genauer auszuarbeiten und der ganzen dkumenischen Diskussion zur Be-
urteilung vorzulegen.

In Addis Abeba versuchte Hendrikus Berkhof einen Zusatz in den Text des
Rassismusprogrammes einzufiigen, in dem er eine Erklirung des Zentralaus-
schusses wollte, dafl ,Gewalt im Gegensatz zum Geist des Evangeliums steht”.
Dieser Zusatz erhielt starke Fiirsprache, aber am Ende der Diskussion wurde
er schlieflich doch abgelehnt. Diese Ablehnung kann man keinesfalls als Aner-
kennung der Gewalt durch den Zentralausschufl werten, sondern sie muf} als
Ausdruck der ,ecclesia in dubio” angesehen werden. Derselbe Ausschufl unter=
stiitzte einstimmig und viel enthusiastischer ein Studienprogramm iiber gewalt-
lose Mittel zur Verinderung ungerechter Situationen, womit er zum Ausdruck
brachte, da8 die christliche Kirche in unserer gewaltbestiickten Welt gar keine
bessere Hilfe geben kann als neue Uberlegungen, wie man Gewalt verhindern
kann. Die einstimmige Annahme der Empfehlung, fiir die Abschaffung der
Todesstrafe und gegen exorbitante Strafen in politischen Prozessen zu plddieren,
unterstrich noch weiter die Denkweise des ORK.

f) Mit anderen Worten, die dkumenische Stellung bleibt weiterhin verzwickt.
Einerseits werden gewaltlose Methoden klar als ,der beste Weg” zur Losung
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menschlicher Konflikte angesehen, andererseits wird jedoch als ,ultima ratio”
in Situationen, wo jegliche Form von Protest unbarmherzig und gewalttitig
unterdriickt wird, Gewalt nicht ausgeschlossen. Wer den Weg der Gewalt zur
Verteidigung der Menschenrechte fiir sich und andere gegeniiber der unter-
driickenden Gewalt gewahlt hat, wird nicht verurteilt, sondern als gleichberechtigter
Partner in der 8kumenischen Debatte akzeptiert und hat natiirlich auch den
gleichen Anspruch auf humanitire Hilfe wie andere, die unter dem Konflikt lei=
den miissen.

Der Zentralausschuf8 hat mit seinen Stellungnahmen hoffentlich viele Mifi=
verstindnisse beseitigt und eine etwas ruhigere Studienperiode fiir die noch nicht
gekldrten Fragen erméglicht. Diese Studienaktivitit wird sich mehr mit der wei=
teren Klarstellung der gerechten und ungerechten Gewalt und mit dem Problem
der Gewaltverminderung zu beschiftigen haben als mit deren volliger Ab-=
schaffung. Sie soll ebenfalls zu mehr Klarheit iiber die richtige Anwendung von
Gewalt bei sozialen Umbriichen beitragen sowie die verschiedenen Definitionen
von Gewalt und Gegengewalt und die Beziehungen zwischen den einzelnen
Christen und der christlichen Gemeinschaft in Situationen der Gewalt kliren.

111

Die Debatte iiber das Konzept der ,Umverteilung der Macht” wurde in Addis
nicht fortgefiihrt, bleibt aber wichtig. Diese Debatte entstand erst durch die These
der Begriindung des Programms zur Bekdmpfung des Rassismus in Canterbury,
wo der Zentralausschuf3 sagte:

»~Wir rufen die Kirchen auf, iiber Wohltdtigkeit, Zuwendungen und die iib-
lichen Programme hinaus zu sachgerechtem und opferbereitem Handeln zu fin=
den, um damit menschenwiirdige und gerechte Bezichungen der Menschen unter=
einander zu schaffen und einen radikalen Neuaufbau der Gesellschaft voranzu-
treiben. Wenn nicht wirtschaftliche Mittel bereitgestellt werden, um damit die
Neuverteilung der politischen Macht auf ein festes Fundament zu stellen und
kulturelle Eigenstindigkeit sinnvoll zu machen, wird es in unserer Welt keine
Gerechtigkeit geben. Bei der Beschaffung der finanziellen Mittel kann ein gemein=
samer Akt der okumenischen Gemeinschaft der Kirchen ein leuchtendes sittliches
Beispiel geben.“1? -

Diese okumenische Kurzschrift basiert sehr stark auf einer Reihe von Konzep-=
ten, welche die Vollversammlung in Uppsala den Kirchen vorgelegt hatte. Ich
zitiere aus dem Sektionsbericht iiber Erneuerung in der Mission:

»Die bestehenden Machtzentren — Regierung, Wirtschaft, Industrie, Militér,
Gewerkschaften und Kirchen — miissen aufgefordert werden, iiber ihren Macht=
gebrauch Rechenschaft abzulegen, besonders vor denen, die direkt davon be-
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troffen sind. Unwille und Enttduschung wachsen im gleichen Mafle wie Macht=
losigkeit und Mangel an Menschenwiirde. Um des neuen Menschseins willen
miissen die Machtlosen lernen, ihre Macht auszuiiben.“**

Und in dem Bericht iiber , Wirtschaftliche und soziale Weltentwicklung” sagte
die Vollversammlung: ,Die Kirche mufl eine Neuverteilung der Macht ohne jeg=
liche Diskriminierung aktiv fordern, so daf alle Ménner, Frauen und Jugendliche
an den Segnungen der Entwicklung teilnehmen kénnen.”*s

Und schlieflich, in der 4. Sektion der Vollversammlung heifit es iiber den
Rassismus wie folgt:

+Rassendiskriminierung ist gekoppelt mit wirtschaftlicher und politischer Aus=
beutung. Die Kirchen miissen sich aktiv um das wirtschaftliche und politische
Wohl ausgebeuteter Gruppen kiimmern, so daf ihre Erklirungen und Handlungen
Gewicht bekommen. Die Kirchen miissen wirtschaftliche und erzicherische Mittel
zur Verfiigung stellen fiir die Entwicklung unterprivilegierter Gruppen zur vol=
len Teilnahme am wirtschaftlichen und sozialen Leben ihrer Gemeinschaften. ..
Sie sollten ferner darauf dringen, da dhnliche Hilfe sowohl von der 6ffentlichen
Hand als auch von Privatleuten geleistet wird. Derartige wirtschaftliche Hilfe
ist ein wesentlicher Ausgleich, der der gegenwirtigen, systematischen Ausschlie=
Bung von Opfern des Rassenhasses aus dem Strom wirtschaftlichen Lebens ent=
gegenwirkt und sie iiberwindet.”*®

Dieses Denken der Vollversammlung, einstimmig in Uppsala entgegengenoms=
men, inspirierte den Zentralausschul in Canterbury. Die Diskussion nach der
Arnoldshainer Entscheidung des Exekutivausschusses war voller Mifiverstiand=
nisse, die von dem Unterschied zwischen dem englischen Wort ,power” und dem
deutschen Wort ,Macht” herrithrten und von der Unkenntnis des in der Vollver-
sammlung verwandten Konzeptes, Die Kritik kam hauptsachlich von Kreisen, die
in dem Konzept hérten, daf die Kirchen vom ORK aufgefordert wurden, an einem
,Machtspiel” teilzunehmen, in dem die bestehende Macht jetzt anderen iiber=
geben werden sollte. Der ORK aber dachte dabei hauptsichlich an Konzepte wie
die , Verantwortliche Gesellschaft” mit seinem Element der geteilten Verantwor=
tung und Pflichten und an die Art von Gerechtigkeit, die Manner wie Luthuli und
King immer als Bedingung fiir eine integrierte Gesellschaft, in der jeder gleich-
berechtigt ist, angesehen haben. Umverteilung der Macht im Sprachgebrauch des
ORK ist daher eher ein konservativer als revolutionirer Begriff. Die Kirchen
sollen in dieser Hinsicht, laut Vollversammlung, mit gerechtem und beispiel=
haftem Handeln vorangehen.

Ein drittes Wort, das viel Verwirrung brachte, war ,Kontrolle”. Der Exekutiv=
ausschufl in Arnoldshain bestitigte, daf8 die Zuschiisse ,ohne jegliche Kontrolle
iiber deren Verwendung gegeben worden seien”, doch er hielt auch gleich dabei
fest, daB8 sie ,im Vertrauen auf die Versicherung der Organisationen, die sich
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mit ihrer Bitte an sie gewandt hatten, die Gelder nicht fiir militdrische Zwecke
zu verwenden”, gegeben worden seien. Es war wahrscheinlich ungliicklich, daf8 in
Arnoldshain nicht der vollstindige Text der Canterbury=Resolution zitiert wurde.
Canterbury hatte némlich gefordert, daf} die Kirchen einen bedeutenden Teil
ihrer Geldmittel zur Verfiigung stellen sollten, ,ohne dabei paternalistische
Kontrollmafinahmen zu verwenden”. In der Diskussion iiber die Arnoldshainer
Entscheidung fiihrte diese verniinftige Forderung zu ungliicklichen Gegensitzen
zwischen denen, die jegliche Kontrolle als ein Zeichen des Mifitrauens in die
Afrikaner werteten, und denjenigen, die {iberzeugt waren, finanzielle Hilfe konnte
nur bei einer genauen Kenntnis iiber deren Verwendung gegeben werden. In der
Hitze der Diskussion verhirteten sich ungliicklicherweise die Fronten. Die histo=
risch sehr verstindliche Empfindlichkeit der Afrikaner und demzufolge auch des
Genfer Stabes und eine Verteidigung der Kontrolle, die ganz eindeutig paterna=
listisch und manchmal sogar rassistisch war, wandelten bei den Kritikern die
Forderung nach Klirung in eine Forderung nach Abwandlung um. Der Zentral=
ausschufl in Addis gof8 dann Ol auf die Wogen und sagte, dal die Mitarbeiter
des Programms zur Bekémpfung des Rassismus den Kirchen auch Programme
und Projekte von Organisationen der rassisch Unterdriickten prisentieren soll=
ten. Man hoffte dabei, daf die Beziehungen zwischen dem ORK und den zu
unterstiitzenden Organisationen in Zukunft so sein werden, dafl die Unter=
stiitzung besonderer Programme und Projekte eine starke Vertrauensbasis fiir
eine positive — einschlieflich kritische — Verbindung schafft.

v

Diesen Uberlegungen zufolge akzeptierte der Zentralausschufl ohne Gegen=
stimmen das Programm zur Bekdmpfung des Rassismus und seinen Sonderfonds.
Das Programm selbst erhielt auch mehr Profil (siche Dok. 55, Teil B). Das be-=
deutet aber noch lange nicht die Beendigung der Diskussion. Im Gegenteil, der
Zentralausschufs gab der Hoffnung Ausdruck, daf sie fortgesetzt werden wiirde.
Die letzten Monate haben uns vieles gelehrt. Natiirlich sind immer noch viele
Christen sehr verwirrt iiber die aufgekommenen Probleme im Kampf gegen den
Rassismus. Und zweifellos steht uns in Genf, aber besonders auch den Mitglieds=
kirchen, noch eine Menge Arbeit in bezug auf Information und Klirung bevor.

Die siidafrikanischen Kirchen haben um erneute Konsultationen gebeten, und
der ORK hat ihre Einladung mit offenen Armen entgegengenommen. Solch eine
Konsultation wird nur gefihrdet, wenn die siidafrikanischen Regierungen wei=
terhin Mafinahmen ergreifen, welche diese Konsultationen nicht in Siidafrika
stattfinden lassen konnen.!” Natiirlich ist der ORK bereit, mit seinen Mitglieds=
kirchen iiberall zusammenzutreffen, vorausgesetzt, alle Partner in der Debatte
sind willkommen.
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Die Empfehlung des Zentralausschusses herauszufinden, welche Rolle die wei=
Ben Regierungen und die Industrie in der Unterstiitzung der rassistischen Regime
spielen — diese Empfehlung war schon vor Addis Abeba von manchen Kirchen
anerkannt worden — verlangt viel Weisheit, Mut und Vorstellungskraft, wenn
sie die Kirchen vereinen und nicht erneut trennen soll. Die Forderung nach bes=
serer Information iiber die Hintergriinde der Entscheidungen wird den ORK und
die Mitgliedskirchen dazu bewegen, die nichsten Zuschiisse aus dem Sonderfonds
mit groferer Umsicht anzukiindigen.

Und schlieBlich noch etwas: Viele einfache Kirchenmitglieder werden noch viel
mehr iiberzeugt werden miissen, bis sie die direkte Verbindung zwischen dem
Zentrum des christlichen Glaubens und dieser speziellen ékumenischen Aktion
erkennen. Diese Aufgabe kann man nicht einfach durch mehr Informatiorien
18sen, sondern nur durch noch tiefere und klarere theologische Erklarungen als
zuvor. Dabei ist es ungeheuer wichtig, dafl der richtige pastorale Ton gefunden
wird, der es Gemeindemitgliedern erméglichen soll, neue Einsichten zu horen
und zu verarbeiten.

Bei all diesem sollten wir nicht vergessen, dafl die Ubereinstimmung der fith=
renden Persénlichkeiten in Okumene und Kirchen, die zur Rassismusbekdmpfung
gefithrt hat, viel grofer ist als die Uneinigkeit iiber die in den letzten Monaten
angewandten Methoden.

Wir sind uns einig, dal Rassismus eine Verneinung des Evangeliums ist und
daher nicht nur aus humanitiren und sozialen Griinden, sondern auch aus theo=
logischer Uberzeugung ausgerottet werden muf.

Wir sind uns einig, daR die Kirchen in diesem Punkt noch aktiver werden
miissen als bisher, deshalb muf unsere Bereitschaft zum Schuldbekenntnis in ein
aktives Programm umgeformt werden.

Wir sind uns einig, dal wir pluriforme Strategien brauchen, da wir es nicht
nur mit dem weiflen Rassismus und seinen Gegnern zu tun haben. Jegliches Pro=
gramm muf daher mit unserer Solidaritét fiir die Opfer des Rassismus beginnen.

Wir sind uns einig, da} alles mdgliche getan werden muf3, um Gewalt Zu Vver=
hindern und dort zu verringern, wo sie schon vorhanden ist.

Wir sind uns einig, dafl die Aktion zu Hause ebenso wichtig ist wie die Aktion
in den rassistischen Landern.

Wir sind uns einig, daff Rassismus nicht nur eine Frage des weiflen Rassismus
ist, jedoch miissen wir sagen, daf8 der weile Rassismus am gefihrlichsten und
verderblichsten von allen Formen der Rassendiskriminierung ist.

Innerhalb dieses Rahmens miifite es eigentlich méglich sein, noch bestehende
Differenzen verniinftig und ruhig zu diskutieren. Und was das Wichtigste ist:
seit Addis gibt es mehr als genug fiir uns zu tun. Das Problem des Rassismus ist
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zu dringend, als daf} wir unsere Energie in Streitigkeiten untereinander vergeu=
den. Die Tiefe unseres Engagements kann nur durch die Wirksamkeit unseres
Handelns deutlich werden.

ANMERKUNGEN

1 Der Zentralausschuf billigte das Programm zur Bekimpfung des Rassismus und sei=
nen Sonderfonds ohne Gegenstimmen und ohne Stimmenthaltung.

2 Folgende Dokumente sind in dieser Hinsicht recht wichtig: cf. Anwar M. Barkat,
Alternativen zum Konflikt, Studien des ORK Nr. 8, Genf 1970; Frieden, Imperativ un=
serer Zeit, Bericht einer SODEPAX Konsultation, Genf 1970; Hans Florin (Hrg.), Gewalt
im Siidlichen Afrika, Frankfurt 1971; die Berichte der Vollversammlungen des LWB und
RWB, Genf 1970.

3 Mary Benson, The struggle for a birthright, Penguin 1966; H. Adam, Siidafrika,
Soziologie einer Rassengesellschaft, Suhrkamp 1969.

4 K. M. Beckmann, Rasse, Entwicklung und Revolution, Stuttgart 1970.

5 Dr. G. Wilmore, Farbiger Experte fiir Rassenbeziehungen in der Vereinigten Pres=
byterianischen Kirche in den USA wird ein enthiillendes Buch iiber die Beziehungen
M. L. Kings zu Malcolm X. vertffentlichen. Verleger noch unbekannt.

6 A, H. van den Heuvel, Rassen, in: Politik fiir Nicht=-Politiker II, Stuttgart 1970.

7 Bericht aus Uppsala, Seite 200.

8 W. Miiller=Rémheld, Gewaltlosigkeit und Gewalt in Skumenischen Erkldrungen,
Okumenische Rundschau, Jan. 1971, Seite 11—27.

% DaB es im Deutschen keine klare Unterscheidung gibt zwischen den englischen
Wortern ,violence” und ,force” ist in diesem Zusammenhang bedauerlich. Die rechte
Ausiibung der Staatsmacht zielt also auf die Verringerung von Gewalt in der Gesellschaft.

10 Okumenische Erklarungen aus jiingster Zeit zum Problem von Gewalt und Revo=
lution, siehe Anhang A: Frieden, Imperativ unserer Zeit, SODEPAX 70. Baden Kon-=
sultationen.

11 ¢f Frieden, Imperativ...; Uppsala Bericht.

12 Es ist vielleicht niitzlich, hier noch einmal zu wiederholen, daf8 die Empfehlung von
Notting Hill, wo behauptet wurde, daf8 ,wenn alle anderen Versuche fehlschlagen, der
ORK und die Kirchen Widerstandsbewegungen, einschlieBlich Revolutionen, zu unter=
stiitzen”, nicht die Meinung des ORK vertritt, aber an den ORK gerichtet war. Der Zen=
tralausschuf hat diese Empfehlung nicht iibernommen.

13 Protokolle und Berichte der 23. Tagung, Canterbury 1969, S. 369/370.

14 Bericht aus Uppsala 68, S. 30.

15 Bericht aus Uppsala 68, S. 51.

16 Bericht aus Uppsala 68, S. 68/69.

17 Die Weigerung der Regierung in Pretoria, die stellvertretende Vorsitzende des Zen=
tralausschusses, Frau Pauline Webb, in Siidafrika einreisen zu lassen, obwohl sie briti=
sche Staatsbiirgerin ist und kein Spezialvisum braucht, ist ein schlechtes Vorzeichen in
dieser Hinsicht.
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Das Problem der Gewalt und der gewaltsamen sozialen
Verinderung in der 6kumenischen Diskussion

VON ULRICH SCHEUNER

Sozialer Wandel und Gewalt

Die im Juli 1966 in Genf abgehaltene Konferenz ,Kirche und Gesellschaft”
stellt in der Entwicklung der gesellschaftspolitischen Diskussion in der Okumene
einen tiefen Einschnitt dar. In ihr trat zum ersten Male in gesammelter Form die
Forderung nach sozialer Gerechtigkeit im Sinne einer durchgreifenden revolutio=
niren Verinderung hervor, wie sie von einer neuen theologischen Strémung, der
zuerst in Amerika aufgekommenen! ,Theologie der Revolution” vertreten wurde
und wie sie in dem leidenschaftlichen Verlangen der Entwicklungsldnder nach
sozialem Wandel und Aufstieg zum Ausdruck kam. Hatte schon die Themen=
stellung von der Gegenwart als einem ,Zeitalter der Revolution” gesprochen —
freilich mehr im Sinne umwilzender technischer und sozialer Entwicklung —, so
bildete auf der Konferenz das Eintreten der Christen fiir einen revolutionédren
Wandel und die Anwendung revolutiondrer Methoden — Shaull hob die Bedeu=
tung der Bildung kleiner Guerilla=Gruppen hervor — eine von vielen Seiten er=
hobene Forderung. Auf diesem Hintergrund nahm auch der Konferenzbericht
das Problem gewaltsamen Handelns auf und erkannte in besonderen Situationen
die gewaltsame Aktion als letzte Auskunft an.?

Das Neue an dieser Fragestellung lag unter anderem daran, daff damit die
Frage der sozialen Gerechtigkeit und ihrer Verwirklichung zu der Anwendung
von Gewalt in Beziehung gesetzt wurde. In der fritheren sozialethischen Erorte=
rung im Okumenischen Bereich waren die beiden Problembereiche des sozialen
Wandels und der Gewaltanwendung keineswegs iibersehen, aber jeder fiir sich
in getrennten Zusammenhingen behandelt worden, die Gewalt dabei ausschliefs=
lich in Verbindung mit den Beziehungen unter den Staaten und der Aufgabe des
Friedens.

Die Genfer Konferenz gab zum Problem der Gewalt in der innerstaatlichen
Entwicklung nur einige Hinweise, die sie durch die Herausarbeitung der Rolle
des Rechts als Ordnungsmacht, aber auch als Weg der Reform vertiefte. Sie ver=
wies den Gebrauch von Gewalt, dessen Gefahren sie nicht verkannte, auf extreme
Situationen und forderte die Begrenzung in der Verwendung. Sie erkannte frei=
lich an, daB versteckte Gewalt auch schon in der Verteidigung eines ungerechten
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Herrschaftssystems entfaltet werden kann. Aber dariiber hinaus gab der Bericht
nur einige Grundlinien und lieB die weiteren ethischen Fragen offen.?

Die Auseinandersetzung mit der Theologie der Revolution als Lehre von dem
die bestehende Ordnung transzendierenden Streben nach sozialer Verinderung
und einer Aufnahme marxistischer Vorstellungen der gesellschaftlichen Entwick=
lung ist seither in breitem Umfang auch in der Bundesrepublik aufgenommen
worden.* In dieser Debatte wurden sowohl die sozialethischen Impulse einer
solchen Lehre fiir das aktive Wirken der Christen fiir die Zukunft und die Ver=
wirklichung sozialer Gerechtigkeit deutlich wie das Bekenntnis zu einer als per=
manente Verdnderung gedachten Revolution und das hier liegende Moment einer
sikularen Heilslehre. Die Moglichkeit der Gewaltanwendung blieb dabei im Blick,
aber mehr als Randproblem, ohne weitere Untersuchung zu erfahren. Auch die
Vierte Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen in Uppsala 1968
hat in der Klirung der hier anstehenden Fragen eigentlich keinen Fortschritt
gebracht. Sie nahm in mehreren Sektionsberichten, im Ergebnis zuriickhaltender
als die Genfer Konferenz, Stellung. Betont wurde auf der einen Seite das ethische
Ungeniigen einer auf Erhaltung des Bestehenden ausgerichteten Einstellung der
Christen angesichts einer Unrechtssituation, auf der anderen Seite die moralische
Zweideutigkeit gewaltsamer Umwandlungen und die Forderung nach einer Stra=
tegie gewaltloser Verinderung. Der Begriff der Revolution wurde ausdriicklich
nicht mit einem Vorgehen unter Gewalt gleichgesetzt.®

Diese Aussagen iibernahmen nicht die Ansitze, die das christliche Handeln
ganz in den Kreis der gesellschaftlichen Entwicklung einbeziehen und in der
transzendierenden Neugestaltung die Verwirklichung des christlichen Zeugnisses
suchen. Sie stellten aber die Pflicht des Christen klar heraus, in Situationen der
sozialen Spannung und Ungerechtigkeit nicht dem Gedanken der Bewahrung der
Ordnung den Vorrang zu geben, sondern dem Gebot der eingreifenden Ver=
inderung. Der revolutiondren Gewalt wiesen sie als einem &duflersten Mittel
einen Platz an, stellten ihre Anwendung aber in die ernste Priifung des Gewis=
sens. Den Kirchen wurde vor allem der Weg zur Mitwirkung bei der Forderung
des sozialen Umbruchs ohne Gewalt vorgezeichnet. Daneben blieben aber eine
Reihe von tieferen Fragen offen. Wie verhilt sich die Gewaltanwendung im
innerstaatlichen Bereich zu dem modernen Bestreben, die Gewalt im Vélkerleben
auszuschlieBen, im Hinblick auch darauf, daf} Gewalt in der politischen Sphire
zum Biirgerkrieg und damit, dank des Eingreifens duflerer Méchte, in die Sphére
des kriegerischen Konfliktes iibergehen kann? Vermag der Riickgriff auf Gewalt
im duflersten Fall fiir den einzelnen zu rechtfertigen sein, kann die Kirche zu
seiner Heranziehung raten oder ihn férdern? Lassen sich die Fille, in denen der
Aufrechterhaltung ungerechter, selbst mit Gewalt verteidigter Verhiltnisse ge=
waltsam begegnet werden darf, niher in ihren Voraussetzungen umschreiben
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und vermag die in langer Geschichte entwickelte Lehre vom Recht des Wider=
standes hierzu beizutragen? Welches Gewicht kommt dem grundsitzlichen Gebot
der Gewaltlosigkeit fiir den Christen zu?

Die Frage der Gewalt trat erneut in Erscheinung, als der Exekutivausschuf
des Okumenischen Rates der Kirchen auf seiner Tagung in Arnoldshain am
2. September 1970 den BeschluB faBte, Mittel aus einem tkumenischen Sonder=
fonds an Organisationen zur Bekimpfung der rassischen Unterdriickung in Uns=
terstiitzung ihrer Ziele zu geben, obwohl diese die Anwendung von Gewalt nicht
ausschliefen. Wiewohl diese Zuwendung ihre Verwendung an die Ubereinstim=
mung mit den Grundsitzen des Okumenischen Rates band, erhob sich doch in
einer Reihe von Mitgliedskirchen das Bedenken, ob hiermit nicht mittelbar die
Gewaltanwendung von seiten der Kirchen sanktioniert werde oder eine Iden=
tifizierung mit den Zielen dieser Bewegungen erfolge. Diese Fragen sind seither
erdrtert worden, und sie werden AnlaB geben, die Probleme der Haltung der
Christen gegeniiber der Verwendung gewaltsamer Mittel bei der gesellschaftlich=
politischen Aktion erneut zu durchdenken. Wenn hierzu ein Beitrag gegeben
werden soll, so wird es richtig sein, zunichst den Blick auf die Stellungnahme
der 6kumenischen Aussage zur Gewalt in dem Bereich zu richten, in dem dies
bislang geschah, im Felde der internationalen Beziehungen.

Gewalt im Zusammenleben der Vilker und Staaten

Die neuere Entwicklung im Gebiet des internationalen Rechts unter den Staa=
ten ist durch das universale Bestreben gekennzeichnet, Gewalt und Krieg als
Mittel der internationalen Politik auszuschlieBSen. Nach beiden Weltkriegen ent=
stand ein starker Impuls in dieser Richtung, beidemal nicht ohne im Lauf der
Jahre zu gewissen Enttiuschungen angesichts einer unvollkommenen Realisie=
rung dieses Zieles zu fithren. Aber die Bemiihungen in der Staatenwelt haben
doch zu dem Ergebnis gefithrt, daf8 in der Verfassung der Vereinten Nationen,
und diese nimmt insoweit nur einen allgemein anerkannten Satz des Vélkerrechts
auf, die Anwendung von Gewalt im Verkehr der Staaten untersagt wird. Nur
in zwei klar umrissenen Ausnahmefillen bleibt die Gewaltanwendung erlaubt:
einmal zur Selbstverteidigung — zu der auch andere Staaten sich dem Opfer
eines Angriffs unterstiitzend anschliefen diirfen — und sodann in Ausfithrung der
vom zustindigen Organ der Vereinten Nationen beschlossenen Mafiregeln der
Sanktion gegen Verletzungen des Paktes.® Die christlichen Kirchen haben diese
Entwicklung seit dem Zweiten Weltkriege mit Zustimmung aufgenommen und
unterstiitzt. In zahlreichen Erkldrungen ist ausgesprochen worden, dal die Er=
scheinung des Krieges in der heutigen Welt, vor allem nach der Entstehung der
Gefahr eines nuklearen Krieges, keinen Platz mehr finden darf.” Die Kirchen
haben sich freilich nicht in ihrer Gesamtheit den Standpunkt einer bedingungs=
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losen Gegnerschaft gegen Krieg und Gewalt zu eigen gemacht. Die Meinungs=
verschiedenheiten, die schon die Amsterdamer Erklirung von 1948 feststellte,
zwischen einem pazifistischen Standpunkt voller Ablehnung der Gewalt und
einer Auffassung, die ungeachtet der Einsicht, dal der Krieg kein Akt der Ge=
rechtigkeit mehr sein kann, den Krieg in Verteidigung des Rechts als letztes
Mittel zuzulassen, finden sich noch in dem Bericht von Uppsala.®

Mit dieser grundsitzlichen Einstellung zu Krieg und Gewalt im Volkerleben
ist jedenfalls nicht vereinbar die Fithrung von Kriegen, die nicht zur Verteidigung
erfolgen, sondern die bestimmte moralisch begriindete Ziele verwirklichen sollen.
Die éltere Lehre vom gerechten Krieg lie Kriege zu, wenn fiir sie rechtfertigende
Griinde angefiihrt werden konnten; in diesem Falle konnte der Krieg auch von
derjenigen Seite, die sich auf solche rechtfertigenden Griinde stiitzte, erdffnet
werden. Die moderne volkerrechtliche Regelung hat sich von der Doktrin des
gerechten Krieges entfernt und erklirt die Eréffnung von Feindseligkeiten, den
Beginn der Gewalthandlung als den entscheidenden Schritt, den sie als Unrecht
ansieht, ohne Riicksicht auf die Griinde, die hierzu leiten. Das ist ein Standpunkt,
dem ein gewisses formales Element innewohnt, der aber eine mifSbrauchliche Be=
rufung auf moralische Griinde zum Kriege ausschliet und — ungeachtet der
Schwierigkeiten einer Definition des Begriffs des Angriffs — doch ein in vielen
Fillen sicheres Urteil iiber die Verantwortung fiir den Beginn des Krieges erlaubt.

Es gibt freilich in der internationalen auflerkirchlichen Diskussion eine Linie,
die wieder eher zur Idee des gerechten Krieges in einem bestimmten Falle zu=
riicklenkt. Die sowjetische Volkerrechtswissenschaft vertritt den Standpunkt, da
ein in Durchsetzung des Selbstbestimmungsrechts gefithrter Kampf unterdriick=
ter Volker in Wirklichkeit als Verteidigung erscheine und daher gerechtfertigt sei.
Sie hat hierbei allein den Kampf um die Dekolonisation im Auge.? Diese Recht=
fertigung von ,Befreiungskriegen” wird von den Staaten der westlichen Welt
nicht anerkannt. Man wird aber nicht iibersehen, daf8 der starke Anteil der Lin=
der der Dritten Welt in den Vereinten Nationen auf die dort gedufSerten Auf=
fassungen und Anschauungen einen erheblichen Einfluf iiben. Die Betonung des
Selbstbestimmungsrechts als Grundlage der Dekolonisation findet hier eine starke
Stiitze. In einem wichtigen, wenn auch nicht im formalen Sinne bindenden Do=
kument, der Erklérung der Vollversammlung iiber ,Grundsitze des internatio=
nalen Rechts iiber freundschaftliche Beziehungen und Zusammenarbeit zwischen
Staaten” vom 24. Oktober 1970, wird ausgesprochen, dafl die Anwendung von
Gewalt, um Volker ihrer nationalen Identitit zu berauben, eine Verletzung ihrer
unverdnderlichen Rechte und des Grundsatzes der Nichtintervention bedeutet.
Aus dieser Formel liefe sich der Schluf ziehen, daff Widerstand gegen eine
Macht, die Volker ihrer Freiheit beraubt — und gedacht ist an koloniale Michte —,
Verteidigung und mithin erlaubt sei. Unmittelbar davor findet sich freilich ein
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Passus in dem Dokument, der es Staaten strikt untersagt, subversive terroristi=
sche oder bewaffnete Aktivitidt auf ihrem Boden zu dulden, zu organisieren oder
zu fordern, die auf die gewaltsame Beseitigung der Regierung eines anderen
Staates oder auf Eingreifen in einen Biirgerkrieg dort gerichtet sind.® Diese
Aussage wiirde es als volkerrechtlich unstatthaft erscheinen lassen, wenn ein
Staat von seinem Boden aus bewaffnete Einfille in benachbarte Staaten unter=
stiitzt oder duldet. Das diirfte der bisherigen Anschauung des Vélkerrechts ent=
sprechen. Die Nebeneinanderstellung der beiden Gesichtspunkte — Verbot der
Intervention und Selbstbestimmungsrecht — in der neuen Erkldrung der Verein=
ten Nationen zeigt, da} an diesem Punkte sich Meinungsverschiedenheiten her=
ausgebildet haben. Im Schofle der Vereinten Nationen wiirde heute angesichts
ihrer Zusammensetzung eine Mehrheit von Mitgliedern méglicherweise der An=
sicht zuneigen, unter bestimmten Umstinden Kimpfe unterdriickter Volker gegen
ihre Beherrscher kolonialen Gepriiges als eine Art Verteidigung aufzufassen.

Diese Entwicklung wirft schwerwiegende Fragen auf. Sie zeigt zunichst, daf
an diesem Punkte kolonialer Befreiungskdmpfe keine einheitliche Auffassung
mehr besteht, obwohl man wohl auch nicht ohne weiteres von Anderung des
bisherigen Rechts sprechen kann. Es bleibt aber zunichst die Frage, wann ein
solcher Fall vorliegt? Wer kann das Selbstbestimmungsrecht anrufen? Sicherlich
wird damit nicht Teilen bestehender Staaten der Dritten Welt ein Recht zur Los=
l6sung zugestanden; die nigerianischen Vorginge haben das auch in der Haltung
der anderen Staaten deutlich gezeigt. Tiefer reicht die Frage, ob an dieser Stelle
die Auffassung wieder zu der &lteren Lehre des gerechten Krieges zuriickkehrt,
die fiir bestimmte moralisch gerechtfertigte Ziele den Krieg erlaubt?!! Kénnten
nicht auch in anderen Zusammenhiingen — etwa zum Schutz der Menschenrechte
— Griinde fiir ein bewaffnetes Hiniibergreifen iiber Staatsgrenzen und fiir ein
Eingreifen anderer Staaten gefunden werden? Diese Uberlegungen zeigen, daf
hier sorgsame Abgrenzungen und Erwigungen notwendig sind, um die Erhebung
unterdriickter Volker zu beurteilen, chne die Grundlagen der heutigen Ablehnung
von Krieg und Gewalt im internationalen Leben zu erschiittern.

Die Losung dieser Fragen kann sicherlich nicht allein in einer Trennung ge=
waltsamer Veridnderungen rein interner Wirkung und solcher mit internatio=
nalen Auswirkungen erfolgen. Ein Blick auf die letzten zwei Jahrzehnte lehrt,
daf} aus internen Auseinandersetzungen Biirgerkriege und aus diesen ein inter=
nationaler Konflikt erwachsen kann. Auch greift heute in Asien wie in Afrika
die aus benachbarten Staaten gewihrte Hilfe fiir Befreiungsbewegungen iiber die
internationalen Grenzen hinweg. Der Weg zuriick zur Doktrin vom gerechten
Krieg oder der gerechten Revolution, die auch im internationalen Mafistab Ge=
walt rechtfertigt, wiirde keine sichere Antwort erméglichen und wiirde den
Grundlagen der neueren christlichen Stellung zum Kriege widersprechen, die das
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sjuste bellare” nicht mehr annehmen kann. Eine Losung bietet sich wohl nur in
einer schirferen Klirung dessen, was Gewalt und was Abwehr der Gewalt dar=
stellt. Diesen Weg hat auch die Sodepax-Konferenz iiber den Frieden vom
3—9. April 1970 in Baden (Osterreich) eingeschlagen, die wohl als einzige
christliche Stimme bisher den Zusammenhang der Problembereiche der Verwer=
fung des Krieges, besonders des Atomkrieges, und der Behandlung der Gewalt
gegen Unterdriickung erdrtert hat. Auch in diesem Bericht gehen die beiden Aus=
sagen — Verurteilung des Krieges und Widerstand gegen Unterdriickung — noch
gesondert nebeneinander her, aber die innere Verkniipfung beider Fragen wird
erkannt. Der Bericht geht auch darauf aus, den Begriff der Gewalt in einem sehr
weiten Sinn dort, wo Diskrimination und starre Autorititsiibung vorliegt, an=
zunehmen, Das ist richtig in dem Sinne, auf diese verdeckten Formen psychischer
,Gewalt” zu weisen und die christliche Verantwortung zu schiirfen, aber in die=
sem Maf lagen keine Grundlagen fiir gewaltsamen Widerstand vor. Fiir Latein=
amerika und Afrika wird dann auf besondere Situationen hingewiesen, in denen
der Befreiungskampf als einziger Ausweg erscheint, um der bestehenden als
Jinstitutionalisierte Gewalt” bezeichneten Ordnung zu begegnen.

In der Tat liegt wohl im internationalen Feld — und dies haben wir zunéchst
im Auge — die Losung nur darin, dal unter ganz bestimmten Umstinden eine
bestehende tatsichliche Gewalt — etwa die Aufrechterhaltung eines von den Ver=
einten Nationen verurteilten kolonialen Regimes — als unrechtméfig erscheinen
kann und daher auch der von den Betroffenen gefithrte Kampf gegen die Staats=
gewalt internationale Legitimierung gewinnt. Es mag sein, daB sich kiinftig solche
MaBstibe fiir eng begrenzte Fille kolonialer Domination rechtlich ausbilden. In
jedem Fall wird ein Eingreifen dritter Staaten in solche Konflikte noch besonderer
Rechtfertigung bediirfen, wie sie derzeit etwa fiir die gegen Siidrhodesien ver=
hingten wirtschaftlichen Sanktionen in Resolutionen der Vereinten Nationen
und ihres Sicherheitsrates vorliegen. Der Gedanke der Abwehr, der Verteidigung
gegen Unrecht, erscheint hier anwendbar, soweit die Erhebung im Lande selbst
als letztes Mittel begriindet wird. Fiir fremde Regierungen diirfte hingegen wohl
nur der Auftrag einer internationalen Organisation zureichen, um ein Eingreifen
zu legitimieren. An dieser Stelle mogen ethische Rechtfertigung und rechtliche
Grundlage sich nicht decken. Nicht selten verweist — Luther ist diesen Weg bei
dem Urteil tiber das Widerstandsrecht der Fiirsten gegen den Kaiser gegangen —
die ethische Uberlegung auf das rechtliche Urteil. Aber es wird auch Fille geben,
in denen sie iiber die formale Abgrenzung des Rechts hinaus Handlungen um
ihrer inneren Ausrichtung willen auch gegen bestehendes Recht legitimieren
kann.

Dieser Ausblick in das internationale Feld war notig, um die weiteren Zus=
sammenhinge aufzuzeigen. Uber Gewalt und Gewaltlosigkeit kann nur eine Aus=
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sage gemacht werden, wenn die neuere Stellungnahme zum Kriege und die hier
entstehenden Probleme in Verbindung zu der neuen Anschauung von der Recht=
fertigung gewaltsamer gesellschaftlicher Verinderung gesetzt werden. Sonst
konnten sich hier Widerspriiche entwickeln. Wenden wir uns nun der Frage der
Gewalt vom Boden der inneren staatlichen Ordnung zu. Sie fithrt uns zugleich
zu der Tradition des Widerstandsrechts auch im christlichen Bereich.

Staatliche Ordnung und revolutionire Verdnderung

Wenn wir den Bereich der internationalen Beziehungen verlassen, so bietet sich
in manchen Ziigen ein anderes Bild dar. Im Vélkerleben geht heute das Bestreben
dahin, einen Ausgleich unter den Nationen im Wege der friedlichen Zusammen=
arbeit — oder wenigstens der Koexistenz — zu finden und die Gewalt als Mittel
des politischen Handelns auszuschlieSen. Hier wird die Methode der Gewaltlosig-
keit verfolgt, sicherlich nur mit begrenztem Erfolge in der Realitiit, aber doch
jedenfalls unter Einsatz einer bedeutenden moralischen und rechtlichen Anstren=
gung. Im zwischenstaatlichen Feld ist die Gewaltanwendung, aufler in der Ver=
teidigung eines Landes oder im Auftrag einer regionalen oder universalen Staa-
tenorganisation, rechtlich unzulidssig und entbehrt grundsitzlich jenseits dieses
eng begrenzten Raumes legitimer Anwendung bewaffneter Macht der Rechtfer=
tigung. Daher bietet hier die ethische Rechtfertigung der Gewaltiibung jenseits
des so umschriebenen Raumes zuldssiger Machtanwendung ein nicht einfaches
Problem. Anders sicht es hingegen aus, wenn wir die innere Ordnung des Staa-
tes ins Auge fassen. Hier kann es seit jeher keine Forderung einer Gewaltlosig=
keit geben, da der staatliche LebensprozeR selbst auf die Ausiibung von Macht
gegriindet ist und in bestimmten Féllen auch physische Gewalt angewendet wird.
Daher ist hier nicht der Gegensatz von Gewalt und Gewaltlosigkeit das ent=
scheidende Kriterium, sondern die Legitimitdt der Machtausiibung. Der Kern
dieser Frage liegt in dem Verhiltnis der Biirger zum Staate, in der alten Grund-
frage des politischen Gemeinwesens nach seiner Aufgabe, seinen Grenzen und
seiner Legitimation. Nicht alle Gewalt, die der Staat iibt, ist ohne weiteres legi=
tim, aber wo liegt die Grenze, an der das Recht des Staates endet und sein Han=
deln die legitimen Grenzen iiberschreitet?

In diesem Zusammenhang werden auch die Mafstibe fiir die Beurteilung
revolutiondrer Verinderungen in einem Gemeinwesen liegen. Fafst man den Be-
griff der Revolution, wie es oft im angelséchsischen Bereich geschieht, weiter
und unterstellt ihm auch Vorginge tiefgreifender politischer oder sozialer Umge=
staltung, die nicht gewaltsam vor sich gehen, so erscheinen solche Ereignisse als
Einschnitte der staatlichen Entwicklung, die nicht als solche ethische Fragen auf=
werfen. Im Gegenteil, die 6kumenische Stellungnahme hat seit 1945 immer wie=
der die Forderung nach Herbeifiihrung notwendiger sozialer Wandlungen hervor=
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gehoben. Nur dort, wo diese Verdnderungen in gewaltsamer Form vor sich gehen,
tritt das Problem der Legitimierung von Mitteln auf, die in den normalen staat=
lichen Lebensprozefl durch das Gebot des Rechtsfriedens ausgeschlossen sind.
Sicherlich geniigt zur Rechtfertigung gewaltsamer Schritte nicht ihr Zweck, etwa
die Verfolgung fortschrittlicher Tendenzen. Nur und insoweit solches Handeln
unter besonderen Umstinden als Abwehr besonderen Unrechts erscheint, wird
eine Rechtfertigung erkennbar.

Im Grunde wird hier ein altes Problem des Verhéltnisses des Christen zur
Staatsgewalt sichtbar. In den politischen Institutionen hat die Christenheit nach
dem Zeugnis des Romerbriefs gegebene Michte anerkannt, denen der Christ als
Biirger Folge schuldet, die freilich auch die Ziige apokalyptischer Entartung an=
nehmen kénnen. In dieser Haltung liegen von Anfang an Grenzen des Gehor-
sams. Wo das staatliche Gebot gegen das gottliche Gesetz steht, wird der Christ
aufgefordert, den Gehorsam der weltlichen Autoritdt aufzusagen. Die christliche
Anschauung hat die weltliche Macht des Staates in threm Amte des Friedens und
der Ordnung anerkannt, sie aber der Forderung der Gerechtigkeit unterstellt und
Grenzen gesetzt. Die kirchliche Auffassung von der Macht des Staates hat im
Laufe der Zeiten manche Wandlungen erfahren. Sie weist lange Perioden einer
weitgehenden Rechtfertigung bestehender Herrschaft auf, aber sie kennt auch
Epochen, in denen das christliche BewufStsein sich gegen Unrecht im staatlichen
Bereich gewandt und die Frage der Grenze legitimer Machtiibung aufgeworfen
hat. Die christliche Haltung hat so immer sich die Stellung eines Gegeniiber
und eines ethischen Urteils gegeniiber dem Staate bewahrt. Daher kann sich die
christliche Stellungnahme auch nicht mit einer bestimmten Staatsform allein iden-
tifizieren. Das hat gegeniiber Neigungen nach dem Zweiten Weltkrieg, die Form
der westlichen Demokratie zum allgemeinen Mafistab zu erheben, Hromadka
oftmals ins Bewufitsein gerufen.!* Die dkumenische Auffassung hat in der Tat,
zuweilen vielleicht in etwas formal=parititischer Weise, danach getrachtet, sich
jenseits bestimmter Ideologien und Staatsauffassungen in ihrem Urteil zu halten.

Die Frage der Grenzen legitimer Ubung staatlicher Befugnis weist auf eine alte
christliche Problematik, die #ltere Zeiten in der Gestalt des Widerstandsrechts zu
erfassen gesucht haben.!s Es ist zuweilen iiberraschend, wie wenig die heutigen
Auseinandersetzungen um Revolution und Gewalt auf diese Linie zuriickgreifen.
Natiirlich lassen sich dltere Thesen nicht einfach auf die Gegenwart iibertragen.
Aber jene dltere Theorie enthélt doch manche wichtigen Hinweise. Das Mittel=
alter hat mit seiner Forderung einer Bindung des Herrschers an die Gerechtigkeit
den Fiirsten, der unter Mifachtung des Rechtes seine Herrschaft fiihrte, im Bilde
des Tyrannen gekennzeichnet und ihm gegeniiber auch die Absetzung gerecht=
fertigt.!® Die Reformatoren sind bekanntlich solchen Gedanken mit grofier Zu=
riidkhaltung begegnet. Thr Streben war nicht auf Umwilzung der weltlichen
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Ordnung gerichtet. Daher ist Luther dem Versuch, aus seinem Ringen um die
Erlosung des Christenmenschen eine Bewegung sozialen Umsturzes zu machen,
im Bauernkrieg mit so zorniger Hérte begegnet. Auch sonst wahrte er die Grund=
lagen weltlicher Ordnung. Das Biindnis der protestantischen Fiirsten gegen den
Kaiser wollte er nur gutheifflen, wenn die Juristen ihm deren Recht hierzu auf-
zeigten.'” Calvin lehnte ein allgemeines Recht aller zum Ungehorsam ab. Nur
dort, wo bestimmten Gruppen (Stinden) ein Recht der Aufsicht gegeniiber dem
Tun des Fiirsten eingeriumt war, wollte er ihnen ein Eingreifen gestatten.'®
Erst die Nachfolger der Reformatoren haben dann im Verein mit zeitgenossischen
stindischen Ideen den Gedanken des Widerstandes gegen ungerechte Herrschaft
voll entwickelt und auch im Kampf gegen die bestehende Macht durchgesetzt
oder durchzusetzen versucht.!® Von diesen, vornehmlich im calvinistischen Be=
reich, auftretenden Vorstellungen von der Bindung aller politischen Gewalt und
der dufierstenfalls den ihr Unterworfenen zustehenden Befugnissen des Wider=
standes und der Ersetzung ungerechter Obrigkeit sind weite Ausstrahlungen
ausgegangen. Das englische 17. Jahrhundert vermittelte den Gedanken der angel-
sichsischen Tradition.2’ Die franzosische Revolution nahm die Idee der ,résistance
a l'oppression” auf. Freilich fehlt es auch nicht an anderen Richtungen. Die luthe=
rische Orthodoxie, in ihrer Ausrichtung auf die innere Erlésung des Menschen
und der Distanzierung der Zwei-Reiche=Lehre von der Welt, hat weithin den Rat
des leidenden Gehorsams auch gegeniiber der ungerechten Herrschaft gegeben,
und auch in England und Frankreich hat die Verteidigung fiirstlicher Gewalt sich
fiir die ,passive obedience” ausgesprochen.?* Im biirgerlichen 19. Jahrhundert
trat dann die ganze Problematik zuriick; man glaubte in der Schaffung geschrie-
bener Verfassungen mit ihrer Sicherung und ihrer verfahrensmafiigen Begren=
zung der Macht die Losung gefunden zu haben.?* Erst in neuester Zeit hat das
deutsche Verfassungsrecht — bei Einfiigung des Notstandes in das Grundgesetz
im Jahre 1968 — ein Widerstandsrecht als legalisierte Hilfe des Biirgers beim
Verfassungsschutz eingefiigt, im Ansatz der Normierung eines duflersten, den
positiven Normkreis iiberschreitenden Rechtsgedankens in sich nicht ohne Wider=
spruch.®?

Blickt man zuriick auf diese iltere Lehre des Widerstandes, so erscheinen viele
ihrer Mafstibe und Losungen sicherlich zeitgebunden. Aber sie vermag auf der
anderen Seite der Erorterung um die christliche Haltung zur bestehenden Ord=
nung des Gemeinwesens und ihren Grenzen wichtige Elemente zu vermitteln.
Ich hebe vor allem drei heraus:

a) Sie vermag zu verdeutlichen, dafl es nicht entscheidend auf die Frage der
Gewalt ankommt — zumal der Begriff der Gewalt selbst sich auf Formen des indi=
rekten Zwanges ausdehnen lifit —, sondern auf die Rechtfertigung der Macht=
iibung, die hieraus sich ergebenden Grenzen der Macht und die Moglichkeit, dafl
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auch bestehende Macht in Unrecht und Unterdriickung iibergehen kann. Die heute
auftretende Neigung, von vornherein die Machtiibung einer rechtméfligen Staats=
gewalt und die ihrer revolutiondren Gegner gleichzusetzen,* findet freilich in der
ilteren Auffassung keine Stiitze und sie diirfte auch vor dem biblischen Zeugnis
zur weltlichen Ordnung keinen Bestand haben. Die Erneuerung des christlichen
Glaubens richtet sich auf den Menschen, aus dessen Neuwerdung dann auch die
Folgen fiir sein Verhalten zum Nichsten und in der Welt sich ergibt. Aber sie
wird in ihrem Wesen nicht richtig verstanden, wenn man sie zur Lehre des
sozialen Umbruchs ausdeuten will.®

b) Voraussetzung einer Gegenwehr gegen bestehende politische Gewalten ist
es, daf3 diese durch ihre Verletzung des Rechts und der sittlichen Grundsitze ihre
Legitimation verloren haben, daf ihre Machtiibung selbst den Charakter des Un=
rechts angenommen hat. Daraus ergibt sich, da8 die Rechtfertigung revolutionérer
Umwilzung nicht in den erstrebten Zielen gefunden werden kann, sondern in
dem Unrecht, dem sie entgegentritt. An diesem Punkt erhebt sich die Frage der
Maf3stibe. Woran ist hier Recht und Unrecht zu messen? Dabei kann ein Aus=
gehen vom positiven Recht kaum geniigen, und es liegt nahe, daf3 an dieser Stelle
die Berufung auf pripositive, naturrechtliche Grundsétze auftritt. Zum mindesten
wird eine heutige Stellungnahme hier auf Grundsiitze verweisen, die in der Ge=
meinschaft der Volker eine allgemeine Anerkennung als fundamentale Gebote
ethischer Natur erhalten haben, wie dies fiir die Wahrung der Menschenrechte
oder die Verwerfung rassischer Diskrimination heute der Fall ist.

) Die Vorstellung, ein Widerstandsrecht nur bestimmten bevorzugten Kreisen
zu geben, gehdrt vergangener sozialer Anschauung an. Aber sie macht eines klar.
Die Ausiibung der Abwehr gegen bedriickende politische Macht, vor allem auch
wenn sie selbst Gewalt und bewaffnete Handlungsformen annimmt, tréigt eine
ernste Verantwortung in sich. Sie kann nur das dufSerste Mittel sein, nachdem
die Aussicht, auf legalem Wege Abhilfe zu erlangen, geschwunden ist oder an
der Natur des oppressiven Regiments scheitert.

d) Es bleibt daher die Frage der Gewalt, ist sie auch fiir die Rechtfertigung
nicht entscheidend, von Bedeutung. Die christliche Lehre wird stets zuerst auf
den Weg der inneren Uberwindung des Unrechts, auf gewaltlose Formen der
Anderung verweisen. Neuere Untersuchungen haben gezeigt, dal in der Tat
unter bestimmten Verhéltnissen — es sei an Gandhi erinnert — solche Methoden
zu erfolgreicher Einwirkung auf bestehende Situationen fiihren koénnen.*® Ebens=
sowenig wie die christliche Haltung sich mit einem Standpunkt blofler Ergebung
in die iiberlieferte Ordnung zufriedengeben kann, sondern den Christen unter
Verantwortung auch fiir sein Mitwirken in der Gemeinschaft und die Aufgabe
der Uberwindung bestehender sozialer und menschlicher Ungerechtigkeit weist,
kann doch auch ohne weiteres das Prinzip der Verinderung Geltung besitzen.
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Die christliche Anschauung kann sich nicht mit bestimmten Richtungen und
Ideologien identifizieren diirfen, sondern sie muf nach einem Standpunkt jen=
seits ihrer suchen.

Die Gegenwart laf3t noch neue Probleme erkennen. Sie lehrt, daB sich die Ver-
antwortung des Handelns auch in ihren Formen &uBlert. Wo Ziele durch das
Mittel der Geiselhaftung und Opferung Unschuldiger erstrebt werden, wird
ebenso Unrecht gesetzt wie durch Torturen in der Verteidigung bestehender
Herrschaft. Es ist Aufgabe der kirchlichen Erklirungen, dies mit Klarheit auszu=
sprechen und dem Beginn einer Reihe unmenschlicher Handlungen um des , guten
Zieles” willen entgegenzutreten. Eine weitere schwere Frage ist es, ob die Recht=
fertigung des auf die Umwilzung bestehender Verhiltnisse gerichteten Handelns,
und im dufersten Falle auch der Verwendung gewaltsamer Mittel, nur die Mog=
lichkeit eroffnet, dafl die christliche Anschauung den Handelnden als gerecht-
fertigt erachten kann — in diesem Sinne verweisen die Auflerungen von Uppsala
auf das ,Gericht” und auf die ,Schuld des BlutvergieBens”>” —oder ob die Kirchen
selbst sich fiir ein solches Vorgehen einsetzen, es unterstiitzen konnen. Auch in
der Geschichte haben die Kirchen wohl eher den Weg der begleitenden Recht=
fertigung der umstiirzenden oder abwehrenden Aktion als den der eigenen
Teilnahme gewihlt. Endlich ist in der Gegenwart auch immer zu beachten, daf
stets auch die Gefahr besteht, dal die Hoffnung auf Verinderung in chiliastische
Erwartung verkehrt wird und von dort her sich der Mafistab zur Beurteilung
bestehender Verhiltnisse ebenso wie der der anstehenden Hoffnungen verkehrt
und verzerrt.

Es ist bemerkenswert, dal Uberlegungen zu den komplexen Problemen der
Gewaltiibung auch die Stellungnahme in den Verhandlungen des Zentralaus=
schusses des Okumenischen Rates der Kirchen in Addis Abeba vom 10.—21. Ja-
nuar 1971 geleitet haben, die vor allem sich in seinen Aussagen zu der Unter=
stiitzung von Bewegungen gegen rassische Unterdriickung spiegeln.®® Hier wird
ausgesprochen, dafl die Kirchen dort, wo grundlegende Menschenrechte verletzt
werden, auf der Seite der Unterdriickten stehen sollten. Eine solche Aussage wird
im Sinne der hier aufgewiesenen Anschauung von der ethischen Bindung und
der Grenze jeder Machtiibung begriindet erscheinen. Auch ist der Hinweis be=
rechtigt, dafl auch die Erhaltung der Ordnung Gewalt einschliefSt, wenngleich
hieraus nicht der Schlul gezogen werden darf, gegen sie gerichtete Gewalt ein=
fach mit der legitimen Staatsordnung gleichzusetzen. Zu Recht ist hier auch
ferner erklrt, daB kirchliche Stellungnahme sich nicht vollstindig mit einer Be=
wegung identifizieren kann. Hier ist das Problem angesprochen, inwieweit
eine Kirche oder die &kumenischen Instanzen ihrerseits bestimmte auf revo=
lutiondre Ziele oder Widerstand gerichtete Bestrebungen annehmen kénnen.2®
Endlich enthlt diese Stellungnahme in Addis Abeba die dringliche Aufforderung,
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eine Studie iiber gewaltsame und gewaltlose Methoden des sozialen Wandels
einzuleiten. Man wird dies Unternehmen besonders begriifen diirfen, ohne frei=
lich die hier in diesen Darlegungen auch nur anzudeutende Schwierigkeit einer
solchen Stellungnahme zu unterschétzen.

Zum Abschluf richtet sich der Blick auf einen Zusammenhang, der uns noch
einmal auch wieder in das internationale Feld zuriickfiihrt. Wenn in der Gegens=
wart der Gedanke an revolutionire Verinderung und an gewaltsame Aktionen
zur Lockerung verhiirteter sozialer Mifistéinde ein so weites Echo gefunden hat,
so mogen daran ideologische Tendenzen unserer Zeit ihren Anteil haben. Aber
es spricht daraus auch die Not eines Zeitalters, das inmitten einer sich rasch ver=
andernden technischen und gesellschaftlichen Umgebung die Notwendigkeit als
dringlich empfindet, die tiefen Ungleichheiten in der sozialen Ordnung zahl-
reicher Linder, die Spannungen zwischen reichen und armen Nationen im Welt=
zusammenhang, aber auch die andringenden Probleme der weltweiten Kommu=
nikation aller Vélker und Rassen in zeitlich bedringter Niahe zu bewiltigen
oder wenigstens anzugreifen und wenigstens Lésungen anzubahnen. Von hier
aus wird jedenfalls das christliche BewuBtsein den Ruf nach einem aktiven Ein=
treten der Christen fiir diese sozialen Erneuerungen zu héren haben und Offen=
heit gegeniiber neuen, auch eingreifenden Umgestaltungen zu zeigen haben. Das
fithrt erneut zuriick zu der Aufgabe des Friedens auch im Volkerleben. Wie der
Rechtsfriede innerhalb der Staaten ohne die Bereitschaft zu Reform und Neuge-
staltung nicht bewahrt bleiben kann, so wird auch im Zusammenleben der Staa=
ten und Nationen die Erhaltung des Friedens nicht allein auf die Negation der
Gewalt gestellt werden diirfen, sondern es muf der Friede durch ein aktives ge-
staltendes Handeln zur Behebung der Ursachen der Konflikte und Spannungen
gesichert werden. Unter ithnen nehmen aber die tiefen Gegensitze sozialer Natur,
die sowohl innerhalb der einzelnen Nationen bestehen und von hier aus mogs=
licherweise in Gestalt von Unruhe und sogar Biirgerkrieg eine weite Auswirkung
zeitigen konnen, wie die spannungsreichen Unterschiede in der Lebenshaltung der
einzelnen Teile der Welt einen wichtigen Platz ein. Darum wird die soziale Er=
neuerung als Aufgabe unserer Zeit in diesem Punkte auch in ihrer grundlegenden
Bedeutung fiir den Zusammenhang von Gewalt und revolutiondrer Verdnderung

mit der Erhaltung des Friedens im staatlichen wie im zwischenstaatlichen Bereich
sichtbar.3¢
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Die Ostkirche im Vorfeld ihres Konzils

Konstitutionelle Gegenwartsprobleme der Orthodoxie
VON FRIEDRICH-WILHELM FERNAU

Bedichtig, in langen Etappen strebt die Ostkirche ihrem Konzil zu. Auf allen
Gebieten des kirchlichen Lebens stehen Fragen zur Beantwortung an, nicht zus
letzt in den inter-orthodoxen Beziehungen. Nur die ,Grofle und Heilige Synode”
der gesamten Orthodoxie kann verbindlich entscheiden. Das letzte Konzil, das in
den Augen des christlichen Ostens Anspruch auf universale Geltung erheben
kann, hat im Jahr 787 im kleinasiatischen Nik&a stattgefunden, Im Verlauf einer
langen, wechselvollen Entwicklung hat sich seither die einstige Reichskirche Ost=
Roms in einen lose gefiigten Bund unabhingiger Nationalkirchen verwandelt.
Die Grundziige ihrer Verfassung bezieht diese Kirchen=Foderation immer noch
aus den Kanones der Okumenischen Konzilien des 4. und 8. Jahrhunderts. Ge-
schichte und Tradition haben erginzende Normen gesetzt, doch sind diese nicht
so unumstritten und verbindlich wie die Beschliisse eines Konzils. Differenzen,
teilweise schwerwiegender Art, sind aufgetaucht und harren der Klirung.

Ein zu Beginn der dreiffiger Jahre unternommener Versuch, ein gesamt=ortho=
doxes Konzil vorzubereiten, bleibt bereits im ersten Anlauf stecken. Nach dem
Zweiten Weltkrieg fehlen lange Zeit die Voraussetzungen, um den abgerissenen
Faden wieder aufzugreifen. Der kalte Krieg zieht einen tiefen Rif} feindseligen
MiBtrauens mitten durch die Ostkirche. Erst Ende der fiinfziger Jahre hellt sich
der Horizont auf. Einmal zeigen sich die Russen aufgeschlossener, zum anderen
mildert eine Pause im griechisch-tiirkischen Konflikt um die Insel Cypern den Druck
auf den Phanar. Unverziiglich greift der Okumenische Patriarch Athenagoras zu,
befliigelt vom beispielgebenden Entschluff Papst Johannes XXIII., ein Konzil der
Lateiner abzuhalten. Nach Fithlungnahme mit den Gliedkirchen beruft Athena=
goras eine pan=orthodoxe Konferenz ein. Nahezu vollzihlig versammeln sich die
Abordnungen der orthodoxen Kirchen am 30. September 1961 auf der Insel
Rhodos. Die Konferenz ist der Auftakt zur Vorbereitung der ,Grofen und Hei=
ligen Synode” der Ostkirche. Wer jedoch nunmehr einen raschen Fortgang der
Dinge erwartete, sollte enttduscht werden. Zehn Jahre nach der ersten Rhodos=
Konferenz befindet sich die Orthodoxie noch immer weit im Vorfeld ihres Konzils.
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Vor=Synodales Programm

Athenagoras wollte urspriinglich das gleiche Verfahren wie sein Vorgénger
Photios II. im Jahr 1930 einschlagen: zuerst eine pan-orthodoxe Konferenz als
Vorstufe, danach eine Vor=Synode (Pro=Synode) und schlieBlich als Kronung das
grofe Konzil. Demgemifs war der Rhodos=Konferenz von 1961 lediglich die
Aufgabe gestellt, den Themenkatalog der Pro=Synode auszuarbeiten. Das Okus=
menische Patriarchat hatte einen in acht Sachgebiete gegliederten Entwurf bereit.
Die Konferenz nahm ihn nach lebhafter Debatte mit einigen nicht unwesent=
lichen Anderungen an.

Der Themenkatalog von 1961 behilt als Grundlage der Konzilsvorbereitung
seine Giiltigkeit, doch hat man schlieBlich darauf verzichtet, eine Pro=Synode
zwischenzuschalten. Statt dessen einigt sich die pan-orthodoxe Konferenz von
Genf=Chambésy im Juni 1968 auf ein anderes Verfahren. Mit der Vorbereitung
des Konzils wird eine Zentrale Kommission betraut, zusammengesetzt aus Ver=
tretern aller autokephalen Gliedkirchen. Ein stindiges Generalsekretariat mit Sitz
am ,Orthodoxen Zentrum des Okumenischen Patriarchats” in Chambésy be=
sorgt die laufende Arbeit. Der Themenkatalog wird aufgeteilt und in aufeinan=
derfolgenden Phasen behandelt. Die Themen jeder Phase werden je einer be=
stimmten Gliedkirche zum Studium iiberwiesen. Das Generalsekretariat iiber=
mittelt diese Einzelstudien allen Gliedkirchen mit der Auflage, binnen sechs Mo=
naten dazu Stellung zu nehmen. Die Zentrale Kommission soll alsdann einen
einheitlichen orthodoxen Standpunkt zu dem betreffenden Thema erarbeiten.
Einer vor=synodalen Konferenz liegt es danach ob, eine beschlufireife Vorlage fiir
das Konzil auszufertigen. Erst wenn simtliche Phasen des Themenkatalogs in
dieser Weise behandelt worden sind, wird der Okumenische Patriarch mit Zu-=
stimmung der Oberhiiupter der autokephalen Gliedkirchen die ,Grofie und Hei=
lige Synode” einberufen. Das ganze Verfahren diirfte sehr lange Zeit bean=
spruchen. Es hat den groflen Vorzug, daf das kiinftige Konzil auf einem Hochst=
maf von Vorarbeit aufbauen kann.

Die Beschliisse der Genfer Konferenz von 1968 verleihen dem stagnierenden
Fortschritt zum Konzil frischen Auftrieb. Das mit der Federfithrung der Vor=
arbeiten beauftragte Generalsekretariat nimmt unverziiglich seine Arbeit auf
unter Leitung des Archimandriten Damaskinos Papandreou (seit November 1970
Metropolit von Tranupolis). Bis Mitte 1970 ist das Studium der ersten Themen=
Phase so weit abgeschlossen, dal die Heilige Synode des Okumenischen Patri=
archats die Zentrale (pan=orthodoxe) Kommission fiir Mirz 1971 zu ihrer ersten
Sitzung einberufen kann. Die erste Phase ist hauptsichlich theologischen und
innerkirchlichen Themen gewidmet. Wann das Thema der inter-orthodoxen Be-=
ziechungen an die Reihe kommt, steht noch aus. Es birgt gefihrlichen Konflikt=
stoff. Die Vorginge der letzten Jahre bezeugen es.
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Primat und Autokephalie

Die inter=orthodoxen Beziehungen sind unter Punkt IV des Themenkatalogs
von 1961 untergebracht. Die Rhodos=Konferenz hat sich auf folgende Formu=
lierung des Themas geeinigt: ,Beziehungen der autokephalen Kirchen in den
einzelnen Lindern untereinander sowie zum Okumenischen Patriarchat gemifd
den Kanones und der Geschichte”. Der Phanar hatte es in seinem Entwurf etwas
anders formuliert: ,Kanonische Ordnung des Verkehrs und der Beziehungen der
regionalen orthodoxen Kirchen zum Okumenischen Patriarchat und untereinan-
der.” Der feine Unterschied in der Formulierung 148t auf subtile Art ernste Mei=
nungsverschiedenheiten iiber den Primat Konstantinopels und tiber die Spann-
weite der einzelkirchlichen Autokephalie durchschimmern.

Vorweg sei gesagt, dafl es sich nicht um einen eigentlichen Primatsstreit han=
delt. Mochte die Haltung der Russen in der Vergangenheit zu einigen Zweifeln
Anlafl geben, so wird der in den Kanones der Okumenischen Konzilien ver-
ankerte Primat Konstantinopels heute von allen, auch den Russen, formlich an=
erkannt. Theoretisch konnte ein kiinftiges Konzil die Rangordnung der Kirchen
dndern. Dafl dies geschieht oder auch nur versucht wird, ist nach dem gegen-
wirtigen Stand der Dinge unwahrscheinlich. Nicht bestritten ist im Prinzip
auch der Charakter des ostkirchlichen Primats: es ist ein Ehrenprimat, kein
Rechtsprimat. Jedoch lassen sich auch die Befugnisse eines Ehrenprimats eng
oder weit interpretieren, l&ft sich den von der Tradition geschaffenen Regeln
eine mehr oder minder starke Verbindlichkeit zuerkennen. Hier wird die entschei=
dende konstitutionelle Frage der modernen Orthodoxie beriihrt: Wie soll man
die iibernational einigende Funktion des Primats und die Zentrifugalkraft natio-
nalkirchlicher Autokephalie miteinander in ein harmonisches Verhaltnis bringen?

Den alten, administrativen Begriff der Autokephalie hat der moderne Nationa=
lismus in hohem Mafle politisiert. Er fithrt das explosive Kriterium der ,mnatio=
nalen Souverdnitit” in dessen moderner Verabsolutierung in die kirchliche Ord-
nung und die zwischenkirchlichen Beziehungen ein. Angesichts der nationalen
Gemengelage in Ost= und Siidosteuropa wird dadurch im 19. und 20. Jahrhundert
die Gefahr einer Atomisierung der Orthodoxie heraufbeschworen. Weil sich
Nation und Staat oft nicht decken, gerit der nationalkirchliche Anspruch hiufig
in Widerspruch zum kirchlichen Territorialprinzip. Anlaflich des bulgarischen
Schismas, das diesen Widerspruch deutlich demonstriert, verurteilt eine Synode
des Jahres 1872 zwar feierlich die Hiresie des Phyletismus (Nationalismus),
nichtsdestoweniger mottet diese Hiresie im Gewebe der Orthodoxie kriftig
weiter. In dem Mafle, in dem sich die Balkanvélker von der osmanischen Herr=
schaft emanzipieren, zerstdrt im 19. und 20. Jahrhundert die Autokephalie als
Ausdruck nationaler Unabhingigkeit zunehmend das lang etablierte Gleichge=
wicht innerhalb der Orthodoxie. Der Zerfall der Einheit hinterld8t eine uniiber=

142



sichtliche und labile Situation, um so mehr, als es an einer prizisen Regelung
der Autokephalie mangelt.

Die Gewihrung der Autokephalie ist im Prinzip der vom Konzil reprisen=
tierten Gesamtkirche vorbehalten. Mangels der Méglichkeit, ein Konzil einzu=
berufen, hat sich die Tradition herausgebildet, dal das Okumenische Patriarchat
kraft eines synodalen Tomos die Autokephalie anerkennt, nachdem es sich der
Zustimmung sdmtlicher Gliedkirchen versichert hat. Die Anerkennung geschieht
jeweils vorbehaltlich der Entscheidung eines kiinftigen Konzils, was freilich
schon lange nur noch formale Bedeutung hat. Auf diese Weise sind die mo=
dernen Nationalkirchen auf dem Balkan autokephal geworden, angefangen mit
Griechenland.

Die Handhabung der Autokephalie ist heute wieder im Grundsitzlichen scharf
umstritten. Verwiesen sei hier auf den hochinteressanten, polemischen Brief-
wechsel, den der Phanar und das Moskauer Patriarchat in der ersten Halfte des
Jahres 1970 miteinander gefithrt haben. Anlaff war die von Moskau proklamierte
Autokephalie der russischen Kirche in Amerika. Nach russischer Auffassung hat
jede unabhingige Kirche das Recht, ihren Tochterkirchen aus eigener Machtvoll=
kommenbheit die Autokephalie zu gewihren. Die Zuerkennung der Autokephalie
ist demnach eine innere Angelegenheit der jeweiligen Mutterkirche, Ausflufl
einzelkirchlicher ,Souverénitit”. Implizit wird ein Mitspracherecht des Phanar
und der iibrigen Gliedkirchen verneint. Den Thesen Moskaus tritt der Phanar
energisch entgegen: Wenn jede autokephale Kirche sich das Recht nehme, in
ihrem Bereich durch einseitigen Akt neue autokephale ,Tochter” ins Leben zu
rufen, so kénne dies nur zum ,Umsturz der kirchlichen Ordnung und zu allge=
meiner Verwirrung” fithren.

Uber den heutigen Kreis der autokephalen Kirchen besteht keine Einmiitigkeit.
Allgemein anerkannt sind gegenwiirtig zwolf autokephale Kirchen: die vier alten
Patriarchate (Konstantinopel, Alexandria, Antiochia und Jerusalem), die Kirche
von Cypern, deren Autokephalie bereits das Konzil von Ephesos im Jahr 431
bestitigt hat, das Patriarchat von Moskau und die modernen Nationalkirchen
(Griechenland, Serbien, Ruménien, Bulgarien, Albanien und Polen), wobei ledig=
lich zu bemerken wire, daf die Kirche Albaniens vom atheistisch=kommunisti=
schen Regime Enver Hodjas ausgelscht worden ist.

Die seit frithchristlicher Zeit unabhingige, aber 1811 zwangsweise der russi=
schen Kirche einverleibte Kirche Georgiens hat sich 1917 ihre Autokephalie zu=
riickgenommen. Neuerdings wird von griechischer Seite die georgische Autoke=
phalie wieder bestritten, weil Georgien kein selbstindiger Staat, sondern Teil=
republik der Sowjetunion sei. Umstritten ist auch der Status der orthodoxen
Kirche der Tschechoslowakei. Dieser hat das Moskauer Patriarchat im Jahre 1951
nach einem Eingriff in die inneren Verhiltnisse die Autokephalie gewihrt. Der
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Phanar verweigert diesem einseitigen Vorgehen Moskaus die Anerkennung. Die
Kirchen Georgiens und der Tschechoslowakei werden von griechischen Quellen
vorldufig als ,autonom” bezeichnet, bis ein Konzil dariiber entscheide. Die Frage
steht auf dem von der Rhodos=Konferenz 1961 aufgestellten Themenkatalog.

Vermutlich wird es den Vitern des Konzils nicht erspart bleiben, zur ,maze=
donischen Frage” Stellung zu beziehen. Mazedonien, alter Unruheherd auf dem
Balkan, gehorte bis zur Bildung des Konigreichs Jugoslawien nach dem Ersten
Weltkrieg kirchlich zur Jurisdiktion des Okumenischen Patriarchats. Der Phanar
trat damals die mazedonischen Ditzesen an das serbische Patriarchat von Belgrad
ab. Dieses dehnte seine Jurisdiktion auf alle Orthodoxen des neuen Jugoslawiens
aus, ohne indessen seinen national=serbischen Charakter abzulegen. Es konnte
kaum ausbleiben, daf} die Mischung von Territorial- und Nationalkirche, als die
sich das Belgrader Patriarchat seit 1919 prisentiert, Schwierigkeiten verursachte,
als Jugoslawien unter Tito sich eine streng foderalistische Struktur gab. Aus
innen= wie auflenpolitischen Motiven macht sich die Belgrader Zentralregierung
die namentlich von den Bulgaren heftig bekdmpfte These einer ,mazedonischen
Nation” zu eigen. Von Belgrad gefordert, regt sich in der mazedonischen Teil=
republik der Wunsch nach kirchlicher Eigenstidndigkeit. Mit der 1958 zugestan-
denen Autonomie innerhalb des serbischen Patriarchats sind die Mazedonier nicht
lange zufrieden. Threm Dringen nach Autokephalie will indessen das Patriarchat
nicht nachgeben. Gegen dessen Willen erklirt sich schlieflich am 19. Juli 1967
die Kirche von Mazedonien fiir autokephal, und zwar mit der Begriindung, Maze-
donien sei ein ,eigener Staat und eine eigene Nation”. Es geht sicher zu weit,
den Schritt der mazedonischen Bischéfe lediglich als eine von auflen inspirierte,
rein politische Machenschaft zu bezeichnen. Daf8 die Politik immerhin sehr stark
im Spiel ist, zeigt die Bereitwilligkeit, mit der die Behorden sowohl in der maze=
donischen Landeshauptstadt Skopje wie in Belgrad bis zu Marschall Tito selbst
hinauf die mazedonische Autokephalie unterstiitzen und begriifien.

Die Autokephalie der Kirche Mazedoniens ist heute ein fait accompli. Ob sie
sich je wieder riickgéingig machen l48t, darf bezweifelt werden. Bis heute fehlt
ihr aber die Anerkennung sowohl der Mutterkirche (das heifit des serbischen
Patriarchats) wie aller iibrigen orthodoxen Kirchen. Abgesehen davon, daf eine
Anerkennung unter den heutigen Umsténden einen Affront gegen das serbische
Patriarchat bedeuten wiirde, will niemand ohne Not an das mazedonische
Wespennest rithren. Mazedonien bleibt ein politisch heifles Eisen. Ganz deutlich
wird dies in Athen, wo die Kirche unverziiglich mit der Bemerkung reagiert, das
Vorgehen der mazedonischen Bischife store die freundschaftlichen Beziehungen
zwischen den Balkanviolkern. Das Moskauer Patriarchat halt sich vermutlich aus
Riicksicht auf die in der ,mazedonischen Frage” hoch sensiblen Bulgaren zuriick.

144



Der Phanar mahnt die mazedonische Kirche, der er die Anerkennung verweigert,
zur Versdhnung mit dem Belgrader Patriarchat.

Ungewisse Zukunft des Phanar

Dem verblaBten Primat Konstantinopels hat Athenagoras 1., im November
1948 zum Okumenischen Patriarchen gewihlt, in seiner langen Regierungszeit
wieder hohes Ansehen verschafft, nicht allein in der Orthodoxie, sondern in der
gesamten Christenheit. Kaum je in neuerer Zeit ist die geistige Ausstrahlung des
Okumenischen Patriarchats stirker gewesen als heute. Die lokalen Wolken iiber
dem Phanar hat aber auch Athenagoras nicht verscheuchen kénnen trotz seiner
redlichen Bemiithungen. Der Cypern=Konflikt hatte alle Anstrengungen vereitelt,
mit der tiirkischen Obrigkeit zu dauerhafter Versohnung zu gelangen.

Es wiire ungerecht und zudem wahrheitswidrig, die Haltung der Tiirken gegen=
iiber dem Phanar allein aus gefithlsmifig nationalistischer oder religioser Abnei=
gung zu erkliren. Die Tiirkische Republik ist vor knapp einem halben Jahrhun-
dert von Kemal Atatiirk als laizistischer Nationalstaat gegriindet worden. Ent=
schieden hat sie sich vom islamischen Universalismus des Kalifats abgewandt, sie
hilt daher auch die christlich=universale Institution des Okumenischen Patriar=
chats auf ihrem Boden fiir nicht mehr gerechtfertigt. Nach tiirkischer Auffassung
hat der Phanar einzig und allein als Kirche der griechischen Minderheit, als ,Rum
Patrikhanesi” (Patriarchat der Griechen), Daseinsberechtigung in der Tiirkischen
Republik. Dem Okumenischen Charakter des Patriarchats und allem, was sich
daraus an gesamt=christlichen und gesamt=orthodoxen Funktionen ableitet, ver=
weigert die Tiirkei die offizielle Anerkennung. Allenfalls toleriert sie die inter=
nationale Aktivitit des Phanar auf jederzeitigen Widerruf.

Auf der Lausanner Friedenskonferenz vom Jahr 1923 hat sich die von Ismet
Indnii gefithrte Delegation der Tiirkei nur héchst widerstrebend und unter star=
kem Druck der Westmichte, namentlich der Briten, bereit gefunden, das Okume-=
nische Patriarchat auf tiirkischem Boden in Istanbul zu belassen. Der Friedens=
vertrag von Lausanne selbst erwihnt das Patriarchat nicht. Thm ist lediglich eine
miindlich abgegebene Erkldrung Inéniis in Form eines Zusatzprotokolls beige=
fiigt. Die Erkldrung tragt das Datum des 10. Januar 1923 und enthilt die Zu=
sicherung, daf das Patriarchat in Istanbul verbleiben kénne unter der Bedingung,
daR es seine Titigkeit auf ,rein religiose Angelegenheiten” beschrinke. Insofern
dieses Protokoll einen integrierenden Bestandteil des Vertrages bildet, ist die
Tiirkei eine internationale Verpflichtung nicht nur gegeniiber Griechenland, son=
dern samtlichen sieben Mitunterzeichnern des Lausanner Friedens eingegangen
(weder die USA noch die Sowjetunion haben den Vertrag unterzeichnet). Naher
prizisiert ist die den Phanar betreffende Abrede nicht. Fallen unter ,religidse
Angelegenheiten” auch die internationalen Funktionen des Patriarchen als des
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Primas der Ostkirche? So hat es zweifellos der britische AuBenminister Lord
Curzon verstanden, als er sich mit Nachdruck fiir den Verbleib des Patriarchats
in der Tiirkei einsetzte. Die Tiirken diirften es von Anfang an anders gemeint
haben. Fiir sie hat in Erinnerung an das in der Sultanszeit bestehende Millet-
System der dem Phanar zustehende Vorrang in der Orthodoxie politischen Cha=
rakter. Der Regelung von Lausanne haftet daher ein verhidngnisvolles Mifver=
stindnis an.

In den Beziechungen zu Griechenland geht Ankara von dem Standpunkt aus,
dafl das Schicksal des Phanar unléslich verbunden sei mit dem in Lausanne 1923
etablierten griechisch=tiirkischen Gleichgewicht. Da die griechischen Aspirationen
auf Cypern dieses Gleichgewicht in Gefahr brichten, fithle sich die Tiirkei zu
Gegendruck auf das Patriarchat und die griechische Minderheit berechtigt. Jede
Zuspitzung auf Cypern ldBt diesen Druck jeweils stirker werden, so insbesondere
in den kritischen Jahren 1964/65. Bis Mitte der fiinfziger Jahre, als es noch keine
Spannung um Cypern gab, behauptet sich die Zahl der Griechen in der Tiirkei,
konzentriert auf Istanbul und die beiden Inseln Imbros und Tenedos, auf unge=
fahr 90000 Personen, davon 12000 mit griechischer Staatsangehérigkeit. Im
Gefolge des Cypern=Konflikts ist sie hochst bedenklich zusammengeschrumpft.
Die griechischen Staatsangehorigen werden nach Kiindigung des griechisch=tiir-
kischen Niederlassungsvertrages im Mirz 1964 ausgewiesen. Die eigentliche
griechische Minderheit schmilzt infolge kontinuierlicher Abwanderung schnell
dahin. 1960 zihlt sie noch 65000 Seelen, 1965 noch etwa 40000. Gegenwirtig
leben — nach griechischen Angaben — nur noch knapp 30000 Griechen in der
Tiirkei. Jahr fiir Jahr verlassen nach der gleichen Quelle 7 bis 8%, hauptsichlich
jiingere Leute, das Land. Sollte die Abwanderung im gleichen Rhythmus anhal=
ten, so wiirde das Okumenische Patriarchat zu Ende der siebziger Jahre nur noch
eine ganz kleine Gemeinde, meistens dltere Leute, an seinem Sitz um sich haben.
Da in den Augen der Tiirken der Patriarch nur das geistliche Oberhaupt der grie-
chischen Minderheit ist, konnte der Tag naheriicken, an dem Ankara die Frage
aufwirft, welche Daseinsberechtigung eine Kirche ohne Gliubige in der Tiirkei
noch habe. Den Tiirken ist und bleibt der Phanar ein Dorn im Auge. Man braucht
gar nicht an eine auflenpolitisch fiir die Tiirkei riskante ,Vertreibung” zu den=
ken. Der fortschreitende Schwund der Gemeinde des Patriarchen spielt den Tiir-
ken automatisch in die Hinde.

Der Okumenische Patriarch ist heute, wie Sir Steven Runciman in seinem
Buch ,The Great Church in Captivity” * schreibt, der ,erste Bischof einer schwin=
denden Gemeinschaft innerhalb eines laizistischen Staates, dessen Fithrung ihm

* In Deutsch: Steven Runciman, Das Patriarchat von Konstantinopel vom Vorabend
der tiirkischen Eroberung bis zum griechischen Unabhingigkeitskrieg. Verlag C. H. Beck,
Miinchen 1970.
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wegen seines Glaubens und seines Volkstums miftraut”. Sollte nicht gerade eine
grundstiirzende Wende in der Tiirkei eintreten, so werden die Tiirken zu Leb=
zeiten des Athenagoras vermutlich nichts Einschneidendes unternehmen. Athena=
goras steht in seinem 85. Lebensjahr. Friiher oder spiter mufl sich die Frage der
Nachfolge auf dem dkumenischen Thron stellen. Die Wahl des Patriarchen ist
seit 1923 auf einen sehr kleinen Personenkreis beschriankt, ndmlich auf die in der
Tiirkei ansdssigen und der tiirkischen Staatsbiirgerschaft teilhaftigen Metropo=
liten. Zur Zeit sind es deren siebzehn. Grundsitzlich mufl auch der neue Patri=
arch aus diesem Kreis hervorgehen, so wie es die Tiirken verlangen. Als aus-
sichtsreichster Kandidat gilt heute der 1913 in Istanbul geborene Meliton (Had-
zis), Metropolit von Chalkedon und Doyen der Heiligen Synode des Phanar.
Angesehen in der Orthodoxie, in der Okumene und auch im Vatikan wohlbe=
kannt, ist Meliton eine Figur von internationalem Rang. Politisches Fingerspit=
zengefithl wird ihm nachgeriihmt. Aber obwohl Meliton stets um ein gutes Ver=
hiltnis zu den Tiirken bemiiht war, ist es nicht sicher, ob den Tiirken ein Mann
vom geistigen Rang und von der Geltung eines Meliton wirklich willkommen
wire. Griechische Kreise vermuten, daf von tiirkischer Seite eine blassere, inter=
national weniger profilierte Persénlichkeit vorgezogen wiirde.

Im Frithjahr 1970 haben die Tiirken einen inoffiziellen, in seiner Art sonder=
baren Vorsto unternommen, Einfluf auf die Wahlprozedur zu gewinnen. Auf
einem formlosen Papier lief der Vali (Prifekt) von Istanbul den Phanar wissen,
daf die tiirkischen Behrden das Recht zu erhalten wiinschten, ihnen mifliebige
Personen vor der Wahl aus der Kandidatenliste zu streichen. Ein solches Veto=
recht steht den Tiirken bisher nicht zu. Der VorstoB ist einstweilen im Sand ver=
laufen. Tmmerhin hat er den damaligen griechischen Aufenminister Pipinelis
veranlafit, seinen tiirkischen Kollegen und personlichen Freund Caglayangil un-
ter vier Augen darauf hinzuweisen, daB jeder Eingriff in das Patriarchat ernste=
ste Folgen fiir das ohnehin gespannte Verhéltnis zwischen Athen und Ankara
haben miisse.

Athen als Zentrum der Orthodoxie?

Man braucht nicht ungebiihrlich pessimistisch zu sein, aber man darf auch nicht
vor den Tatsachen den Kopf in den Sand stecken. Was soll geschehen, wenn sich
das Okumenische Patriarchat eines Tages auf seinem angestammten Boden im
alten Konstantinopel nicht mehr halten kann? Seit dem Ende des Osmanischen
Reiches ist die Frage nie ganz verstummt. In letzter Zeit wird sie wieder hiufiger
aufgeworfen, was nicht besagt, daf sie plotzlich akut geworden sei.

Man hat sich iiberlegt, das Okumenische Patriarchat gegebenenfalls auf den
Heiligen Berg Athos, nach Kreta oder dem Dodekanes zu verlegen. In allen drei
Fillen bliebe es im eigenen kirchlichen Bereich, denn Kreta und der Dodekanes
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unterstehen der Jurisdiktion des Okumenischen Patriarchen, der Athos seiner
geistlichen Aufsicht. Schon anders wire es mit Saloniki. Wie ganz Nordgriechen=
land ist auch die Didzese Saloniki nominell dem Phanar belassen worden, ad-
ministrativ gehort sie zur autokephalen Kirche von Griechenland. Wie es auch um
die kirchliche Jurisdiktion in allen diesen Fillen bestellt sein mag, eine Verle-
gung des Okumenischen Patriarchats auf das Territorium des Konigreichs Grie=
chenland wiirde wahrscheinlich auf geringe Gegenliebe, wenn nicht auf scharfen
Einspruch der nicht=hellenischen Kirchen stofien.

Historische und nationale Griinde machen es verstindlich, daf8 das Land der
Griechen sich als die gewissermafSen naturgegebene Heimstitte eines vom Gol-
denen Horn verwiesenen Okumenischen Patriarchats sieht. Es ist sogar von einem
angeblichen Plan gesprochen worden, die Wiirde des Okumenischen Patriarchen
auf den Erzbischof von Athen und ganz Griechenland zu iibertragen, wenn Athe=
nagoras das Zepter einmal aus der Hand geben mufl. Von berufener Seite der
griechischen Kirche werden derartige ,Pline” als vollig fantastisch bezeichnet,
und kein Unbefangener vermag in der Tat einzusehen, welche Aussicht ein solches
Projekt jemals haben kénnte.

Das Verhiltnis der seit 1833 autokephalen Kirche von Griechenland zum
Phanar ist von Anfang an zwiespiltig gewesen, schwankend zwischen tradi=
tioneller Verehrung fiir die ,Grofle Kirche der Griechen” in Konstantinopel und
eifersiichtiger Wahrung nationalkirchlicher Eigenstiindigkeit und Bedeutung.
Athen als kiinftiges Zentrum der Orthodoxie? Die Vorstellung kommt aus einem
tief eingewurzelten Helleno=Zentrismus, der Orthodoxie ohne weiteres und un=
bedenklich mit Hellenentum gleichsetzt. Nun machen aber die Hellenen in aller
Welt schon lange nur noch eine kleine Minderheit der Orthodoxen aus, heute
vielleicht 10 bis 12%. Auf die Hauptstadt Neugriechenlands féllt der Glanz der
klassischen Antike, in der byzantinisch-orthodoxen Tradition indessen hat
Athen kaum mehr Gewicht als der Sitz anderer moderner Nationalkirchen. Wie
diese ist die Kirche von Griechenland eng mit dem Staat und den nationalen
Fragen verbunden — wie unter anderem ihr Eintreten fiir die Enosis (Vereini=
gung) Cyperns mit Griechenland oder fiir die ,unerldsten Briider” im albani=
schen Nord=Epirus beweist. Gewifs ist auch das Okumenische Patriarchat helle-
nischer Tradition und Sprache. Aber als Mutterkirche der Orthodoxie hat dieses
zugleich einen iibernationalen Rang, den Athen nicht beanspruchen kann. Der
Hellenismus des Phanar ist, wenn man einmal vereinfachen darf, vor-nationa=
listisch, der Hellenismus Athens vom Geiste des modernen Nationalismus ge=
néhrt. Auf diesem Feld begegnen die Griechen den nicht=griechischen, meistens
slawischen Kirchen und in erster Linie dem Fiihrungsanspruch des Moskauer
Patriarchats.
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Die Vakanz in Moskau

Am 17. April 1970 ist Alexei (Simanski), Patriarch von Moskau und ganz
Rufland, im hohen Alter von 93 Jahren gestorben. Sprof8 einer vornehmen Fa=
milie des Zarenreiches war Alexei die letzte Briicke zur Zeit des alten, heiligen
Rufland. Wihrend seiner Regierung ist die russische Kirche aus der langen ihr
auferlegten Isolierung herausgetreten. Sie hat wieder Verbindung zur Auflen=
welt aufgenommen, zunichst, solange Stalin lebte, noch sehr reserviert und in
der scharfen Polemik des kalten Krieges, seit dem Tod des Georgiers in wachsen=
der Aufgeschlossenheit. Die Koexistenzparole der Erben Stalins hat ihr kirch=
liches Gegenstiick in der Offnung des Moskauer Patriarchats zu den orthodoxen
Schwesterkirchen, zur Okumene und nicht zuletzt zu Rom gefunden.

Die Vakanz hilt lange an, im Gegensatz zu orthodoxer Regel. Erst Ende Mai
1971 soll die Wahl des neuen Patriarchen stattfinden. Bis dahin fithrt Pimen
(Isvekoff), Metropolit von Krutitsy und Kolomna, als locum tenens die Ge=
schifte des Patriarchats. Die lange Dauer der Sedisvakanz wird im allgemei=
nen mit dem Mangel an klaren Vorschriften fiir die Wahlprozedur in Zusam-
menhang gebracht. Das Kirchenstatut von 1945 bestimmt nur, dafl der Patriarch
von einer allgemeinen Kirchenversammlung (Sobor) gewihlt wird, der neben
simtlichen russischen Bischofen des In= und Auslandes auch Laien angehdren
sollen. Offengelassen ist, auf welche Weise das Laienelement an der Wahl betei=
ligt werden soll. Die Wahl Alexeis im Februar 1945 war unter den auflergewShn-
lichen Umstidnden des noch andauernden Krieges ein Sonderfall. Alexei, Metro=
polit von Leningrad, an dessen Verteidigung gegen die deutschen Belagerer er
mitgewirkt hat, war der einzige Kandidat, seine dem Kreml genehme Wahl stand
im voraus fest. Man darf gespannt sein, ob es diesmal zur Einberufung eines
Sobor kommt, der als einigermaflen reprisentativ fiir Klerus und Glaubige der
russischen Kirche gelten kénnte.

Wenige Nachrichten iiber die Vorbereitung der Wahl dringen durch die alten
Mauern des Klosters Zagorsk, wo der Patriarch von Moskau zu residieren pflegt.
Griechische Beobachter geben bis jetzt dem Patriarchatsverweser Pimen die grofs=
ten Chancen. Im Jahre 1957 zum Bischof geweiht, ist Pimen der rangilteste
unter den stindigen Mitgliedern der Heiligen Synode. Zu diesem allmiichtigen
Fithrungsgremium des Patriarchats gehoren ex officio der Metropolit von Kru=
titsy und Kolomna (der praktisch die Ditzese Moskau verwaltet), die Metro=
politen von Leningrad und Kiew sowie der Leiter des kirchlichen Aufenamtes
und der Generalsekretir des Patriarchats (zur Zeit der Metropolit von Reval und
Estland, Alexei). Dazu kommen drei turnusmifig wechselnde Mitglieder.

Stirkste Personlichkeit der russischen Kirche ist heute ohne Zweifel Nikodim
(Rotoff), in Personalunion Leiter des kirchlichen Auflenamtes und Metropolit von
Leningrad. Auch in Kreisen, die keinen Grund haben, Nikodim besonders ge=
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wogen zu sein, wird dieser allgemein als eine der markantesten Figuren der zeit=
genossischen Orthodoxie beurteilt. Beweise seiner hohen diplomatischen und
administrativen Fihigkeiten hat Nikodim bereits zur Geniige gegeben. Trotz-
dem gilt seine Wahl als unwahrscheinlich. Es wird argumentiert, dafl der erst
42jihrige Metropolit von Leningrad als ,Auflenminister” des Patriarchats un=
entbehrlich sei. Auf dem Patriarchenthron kénne Nikodim sein diplomatisches
Geschick und seine vielseitigen Verbindungen im Ausland ldngst nicht mehr im
gleichen MaB zur Geltung bringen. Seit Juli 1960 als Nachfolger des ,stali-
nistischen” Metropoliten Nikolai Leiter des kirchlichen AuBSenamtes, kann Niko=
dim als der eigentliche Architekt der neuen, weit ausgreifenden Politik des Mos-
kauer Patriarchats angesehen werden.

Das Moskauer Patriarchat tritt nach langem Dunkel erst wihrend des Zwei=
ten Weltkrieges wieder hell in Erscheinung, und zwar im Zeichen eines russischen
Nationalismus, der sich in der Abwehr der deutschen Invasion bestitigt. Alexei,
von Haus aus ein russischer Patriot alter Schule, 1a8t bei Antritt seines hohen
Amtes keine Zweifel am neuerwachten Selbstbewuftsein des Moskauer Patri=
archats. Die russische Kirche beanspruche in der Welt den Einfluf}, der ihr kraft
der Zahl ihrer Gldubigen und der Macht des Sowjetstaates zukomme, erklirt
Alexei unmittelbar nach seiner Wahl zum dritten Patriarchen seit Wiederher=
stellung des Moskauer Patriarchats im Jahre 1917. Aus den Worten Alexeis 1t
sich die Anmeldung eines russischen Fithrungsanspruchs in der Ostkirche heraus-
lesen.

Anspruch auf Fithrung ist, um Miverstindnissen vorzubeugen, nicht das
Gleiche wie Anspruch auf den Primat. Was die Russen iiber den Primat denken,
1Bt sich grosso modo und unter AuBSerachtlassung gelegentlicher Schwankungen
ganz kurz wie folgt charakterisieren: der Primat Konstantinopels wie iiberhaupt
die Rangordnung (Taxis) der Kirchen ist eine reine Angelegenheit des Zeremos=
niells. Er bedeutet nicht mehr als den Ehrenvorsitz in der Runde der orthodoxen
Kirchen. Die Befugnisse dieses Ehrenvorsitzes sind engstens begrenzt, insbeson=
dere hat der Okumenische Patriarch nicht das Recht, die Orthodoxie in ihrer Ge=
samtheit nach auflen (gegeniiber den Heterodoxen) zu vertreten. Im iibrigen
ist die Kirche von Konstantinopel nur eine ,lokale Kirche” wie die iibrigen Glied-
kirchen der Orthodoxie.

Schon manch einer in Athen und anderswo hat sich den Kopf dariiber zer=
brochen, wie sich Moskau wohl auf weite Sicht sein Verhiltnis zum Phanar, ja
die konstitutionelle Entwicklung der orthodoxen Kirchen=Féderation allgemein
vorstellt. Auch in gut unterrichteten Kreisen der hellenischen Orthodoxie weif’
man darauf keine eindeutig belegbare Antwort. Es gibt eine Meinung, wonach
das Moskauer Patriarchat auf die Schaffung eines gesamt-orthodoxen ,Organis=
mus” abziele, einer Art kollektiver Fithrung, in der die Russen dank ihres Uber=
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gewichts dominieren miifften. Andere vermuten eher, die Russen dichten an
eine kiinftige , Internationalisierung” des Okumenischen Patriarchats, dergestalt,
daf der Phanar seines rein griechischen Charakters entkleidet und eine gesamt=
orthodoxe Zusammensetzung erhalten wiirde, vielleicht einmal unter einem
Patriarchen russischer Abkunft. Dies kénnte bei einer Verlegung auf den Berg
Athos in Frage kommen, wo ja auch die Russen mit einem berithmten Kloster
vertreten sind. Solange das Okumenische Patriarchat in Istanbul bleibt, wire zu
bedenken, daf} eine ,Internationalisierung” den Vorstellungen der Tiirken strikt
zuwiderliefe. Diese sprechen dem Phanar ja gerade jede pan-orthodoxe oder ,in=
ternationale” Funktion ab. Alles das sind Spekulationen auf die Zukunft, sie
werden hier nur verzeichnet, weil sie die aus der Bedringnis des Okumenischen
Patriarchats geborene Ungewiftheit widerspiegeln. Zunéchst sind ndherliegende
Ziele mit der Kirchenpolitik Nikodims verkniipft. Thr bevorzugtes Feld ist der
Nahe Osten. Hier hat der derzeitige Leiter des Auflenamtes der russischen Kirche
aus mehrjahriger Tétigkeit an der ,Russischen Geistlichen Mission in Palistina”
nicht nur gute Kenntnisse, sondern auch starke Sympathien unter den orienta=
lischen Christen. Stirker noch hat Nikodim neuerdings seine Aufmerksamkeit
der orthodoxen Diaspora zugewandt, wo das Moskauer Patriarchat im Frithjahr
1970 einen Schritt von folgenschwerer Bedeutung getan hat.

Wandlungen in Nahost

Die drei alten Patriarchate im arabischen Raum (Alexandria, Antiochia und
Jerusalem) haben nur noch geringes Eigengewicht. Die Zahl ihrer Gliubigen
bleibt alles in allem unter einer Million. Ehrwiirdige und traditionsreiche Relikte
der ostromischen Reichskirche, sind die Patriarchate des Orients in moderner
Zeit dem Schicksal nicht entgangen, Schauplatz hellenisch-russischer Rivalititen
zu werden. Die Russen sind seit 1945 wieder aktiv in Erscheinung getreten. Thr
Streben nach kirchlichem Einflul im Orient war zeitweise sehr stark zu spiiren.
Neuerdings glaubt man auf griechischer Seite einen gewissen Stillstand des rus=
sischen Vordringens zu beobachten. Die Erklirung wird zum Teil auf politischem
Gebiet gesucht: vielleicht brauche der Kreml die Unterstiitzung des Moskauer
Patriarchats nicht mehr im gleichen Mafle wie frither, nachdem die Sowjetunion
in der arabischen Welt festen FuB} gefaft habe. Es sei auch denkbar, daf sich die
Sowjetdiplomatie, die der kirchlichen Aktivitdt stets ihre Hilfe hat angedeihen
lassen, gegeniiber dem arabisch=islamischen Nationalismus nicht allzu stark als
Protektor der christlichen Minderheiten exponieren mochte.

Das Patriarchat von Antiochia setzt die um die Jahrhundertwende begonnene
Entwicklung zu einer arabischen Nationalkirche fort. Jahrelange Auseinander=
setzungen innerhalb des Episkopats haben dieses Patriarchat an den Rand eines
Schismas gefiihrt. Seit einiger Zeit haben sich die Wogen des Streites geglittet.
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Die sogenannte pro=russische Partei unter den Bischéfen, zu deren Opposition in
Wahrheit verschiedene Motive beitrugen, ist ihres Einflusses beraubt. Die Nach=
folge des im September 1970 verstorbenen Patriarchen Theodosios VI. ist wider
Erwarten schnell und kampflos geregelt worden. Bereits am Tage nach der Bei=
setzung des nach langer Krankheit verschiedenen Theodosios wihlte die Heilige
Synode ohne die sonst iibliche Mitwirkung der Laien den Metropoliten Elias
(Mu’awad) von Aleppo zum neuen Patriarchen. Mit der Wahl des Elias von
Aleppo hat sich die arabisch-nationalistische Richtung durchgesetzt. In auffalliger
Parallele zu den kirchlichen Ereignissen hat wenige Wochen spiter der Staats=
streich General Hafiz el-Asads den linken Fliigel der Baath=Partei ausgeschaltet.
Der neue Patriarch Elias IV. wird als personlicher Freund des ,starken Mannes”
in Damaskus bezeichnet. Wie dieser sei auch Elias IV, in erster Linie arabischer
Nationalist.

Im Gegensatz zu den Bischéfen der ,pro=russischen” Gruppe, die meistens ihre
Ausbildung in Rufland erfahren haben, hat Elias (Mu’awad) wie schon sein Vor=
ginger Theodosios auf der Theologischen Schule des Okumenischen Patriarchats
auf der Insel Halki (tiirkisch Heybeli) studiert. Aus seiner Anhinglichkeit an den
Phanar macht Elias IV. keinen Hehl. Er hat sich beeilt, Athenagoras in einer
Botschaft zu versichern, da er sich mit aller Kraft fiir die Zusammenarbeit der
orthodoxen Kirchen ,unter Fithrung des Okumenischen Thrones” einsetzen
werde. Zugleich erfihrt das von den langen inneren Streitigkeiten geschwiichte
Patriarchat eine Reorganisation. Den Skumenischen Fragen wird dabei grofe
Aufmerksamkeit geschenkt. Unter den fiinf neuen Synodalkommissionen befin=
det sich auch eine Kommission fiir Okumenische Angelegenheiten unter Vorsitz
des Metropoliten Ignatios (Hazin) von Lattakia. Man darf also damit rechnen,
dafl sich das Patriarchat von Antiochia kiinftig aktiver in das 6kumenische und
gesamt=orthodoxe Geschehen einschalten wird, an der Seite und im Sinne des
Phanar.

Das Patriarchat von Jerusalem hat seit je eine doppelte Funktion. Es ist Hiiter
der Heiligen Stdtten und zugleich seiner Gemeinde nach eine arabische Lokal=
Kirche. Die Folgen des arabisch=israelitischen Krieges vom Juni 1967 haben den
Zwiespalt verdeutlicht. Das Patriarchat ist praktisch geteilt. Die Mehrheit der
arabischen Glaubigen befindet sich jenseits des Jordans, zu einem grofien Teil in
Flichtlingslagern. Sie betreut der in Amman ansissige Patriarchatskommissar
fiir Transjordanien, Erzbischof Diodoros von Hieropolis. Zwischen ihm und dem
im jetzt israelisch besetzten Alt-Jerusalem residierenden Patriarchen Benediktos
bestehen ernste Differenzen. Diodoros nimmt sich der Araber an, unter denen
er sich grofles personliches Ansehen erworben hat. Benediktos hingegen sieht
sich in erster Linie als Wahrer der orthodoxen Interessen an den Heiligen Stitten
Paldstinas. Er ist um gute Beziehungen zu den israelischen Behdrden bemiiht,
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withrend er seine in Transjordanien lebenden Glaubigen seit 1967 noch nicht
ein einziges Mal besucht hat.

Das Patriarchat von Jerusalem steht immer noch unter hellenischer Fiihrung.
Der hohe Klerus rekrutiert sich aus der ,Bruderschaft des Heiligen Grabes”,
einem Monchsorden, dessen Mitglieder simtlich griechischer Abstammung (aber
dem Statut des Patriarchats geméf jordanischer Staatsangehérigkeit) sind. Bene=
diktos selbst ist ein aus dem kleinasiatischen Bursa gebiirtiger Grieche.

Die ,Bruderschaft des Heiligen Grabes” leidet unter Mangel an Nachwuchs.
Sie zahlt nur noch ungefihr 110 (griechische) Ménche gegeniiber einer Masse
arabischer Glaubiger, deren Zahl auf 60000 bis 80000 geschitzt wird. Es be=
steht schon lange ein verstindlicher Drang nach vélliger Arabisierung des Patri=
archats. In Athen meint man, die pro=israelische Haltung des Patriarchen Benedik=
tos konnte diesen Bestrebungen weiteren Auftrieb geben. Auf der anderen Seite
hilt man es auch nicht fiir ausgeschlossen, daf die Arabisierung des Patriarchats
gegebenenfalls zum Objekt eines Ausgleichs zwischen den Israelis und den Ara=
bern Cis=Jordaniens werden kénnte.

In wieder anderem Lichte stellt sich die Lage im Patriarchat von Alexandria
dar. Wihrend der langen Krankheit des Patriarchen Christophorus II. (Danilidis)
war das Patriarchat so gut wie verwaist. Christophorus hielt sich seit 1961 stin=
dig in Athen auf. Als er sich endlich im September 1966 zum Riicktritt entschlof,
dauerte es noch zwanzig Monate, bis im Mai 1968 die Wahl eines neuen Patri=
archen zustande kam. Es ist wiederum ein Grieche, der aus Istanbul stammende
Nikolaus VI. (Varelopoulos). Obwohl Nikolaus Varelopoulos nicht eigentlich
der Kandidat Athens war, bedeutete seine Wahl doch insofern einen Erfolg der
griechischen Diplomatie, als diese die Agypter von dem Nutzen zu iiberzeugen
vermocht hatte, den die Wahl eines Griechen habe.

Nikolaus VI. tritt ein sehr schweres Erbe an. Zahlreiche Ditzesen sind vakant,
die Kassen des Patriarchats sind leer. Nikolaus sucht Hilfe in Athen, er stellt auch
wieder herzliche Bezichungen zum Phanar her. Sein Besuch bei Athenagoras im
Februar 1969 ist der erste, den ein Patriarch von Alexandria seit dem Jahr 1909
dem Phanar abgestattet hat. Mit dem Okumenischen Patriarchen trifft sich Niko=
laus VI. in der gleichen Aufgeschlossenheit zur Okumene und auch zur Annihe-
rung an Rom.

Alexandria, in fritheren Zeiten grofer Rivale Konstantinopels, nimmt eine
Sonderstellung ein. Es iibt die Jurisdiktion iiber den gesamten afrikanischen Kon=
tinent aus, ist also bis zu einem gewissen Grade ebenso ein ,universales” Patri=
archat wie Konstantinopel. In moderner Zeit war Alexandria im wesentlichen
die Kirche der groflen und reichen griechischen Kolonie im Niltal. Nun ist die Zahl
der Griechen in Agypten unter dem Druck des einheimischen Nationalismus auf
15000 bis 20 000 Seelen, meistens der drmeren Schichten, zusammengeschmolzen.
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Sie bilden schitzungsweise hchstens noch 10% der Gliubigen des Alexandriner
Patriarchats. Der Schwerpunkt hat sich in das aufler-dgyptische Afrika verscho=
ben. Von den dreizehn Metropolitandiézesen des Patriarchats befinden sich drei
in Stidafrika und Rhodesien, je eine in Ost=, Zentral= und Westafrika sowie in
Athiopien. Nikolaus VI. hat seine Erfahrungen in verschiedenen Didzesen aufler=
halb Agyptens gesammelt. Sichtlich bemiiht er sich um eine Betonung des ge=
samt=afrikanischen Charakters seines Patriarchats. Er will die Einheit des afri-
kanischen Christentums ostlicher Prigung unter dem Thron von Alexandria
wiederherstellen und fiihlt sich daher zu einer fithrenden Rolle im Dialog mit den
vor=chalkedonischen (monophysitischen) Kirchen berufen. Wihrend Nikolaus VI.
in Athiopien viel Verstindnis findet, st6ft er auf Zuriickhaltung bei den Kopten
Agyptens, wo im Unterbewuftsein immer noch historische Ressentiments gegen
die Erben der alten ostrémischen Reichskirche mitschwingen.

Um eine Neuordnung der Diaspora

Im Nahen Osten scheinen sich die inter-orthodoxen Spannungen fiir den
Augenblick etwas beruhigt zu haben. Seit das Moskauer Patriarchat entgegen den
nachdriicklich erhobenen Bedenken des Phanar der russischen Kirche in Nord-
amerika die Autokephalie gewihrt hat, steht die iiberseeische Diaspora im Mittel=
punkt eines scharfen Disputes, dessen Entwicklung und Folgen noch nicht abzu-
sehen sind. Alle sind sich dariiber einig, daf die verwirrenden Zusténde in der
Diaspora einer Klirung bediirfen. Dem kiinftigen Konzil sollte die Kldrung
dieses auferordentlich komplizierten und schwierigen Problems vorbehalten
werden. Die Russen haben eine neue, gespannte Lage geschaffen, indem sie dem
Konzil mit dem Bemerken vorgegriffen haben, niemand vermdge zu sagen, ob
und wann die ,Grofle und Heilige Synode” der Ostkirche zusammentreten werde.

Bis in die zweite Hilfte des 19. Jahrhunderts bleibt der geographische Bereich
der Orthodoxie in der Hauptsache beschrinkt auf Ost= und Siidosteuropa sowie
den Nahen Osten, also auf den Raum des ehemaligen Byzantinischen Reiches und
das von Byzanz dem Christentum gewonnene Ruflland. Die Auswanderung nach
Ubersee, spiter das Entstehen starker orthodoxer Gemeinden in Westeuropa aus
dem Zustrom politischer Emigranten und von Gastarbeitern verdndern das ge=
wohnte Bild. Man wird nicht weit fehl gehen mit der Schitzung, daBl heute zwi=
schen fiinf und sechs Millionen Orthodoxe in der neuen Diaspora leben. Um mit
dieser Lage fertig zu werden, bietet das kanonische Recht keinen Anhalt, mit
Ausnahme von Afrika, das seit alters in seiner Génze der Jurisdiktion Alexan=
drias unterliegt. Das Konzil von Chalkedon bestimmt zwar, daf8 die ,Missions=
bischfe” dem Okumenischen Patriarchat unterstehen sollen. Aber damals konnte
man darunter nur die Vélker und Linder im Vorfeld des Ostromischen Reiches
verstehen. Es hiefle die aus dem 5. Jahrhundert stammende Regelung sehr weit=
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herzig auslegen, wollte man sie auch auf die moderne iiberseeische Diaspora aus=
dehnen.

Zum Aufbau der neuen Diaspora haben so gut wie alle orthodoxen Nationen
beigetragen. Infolgedessen hat sich mangels einer anderen Regelung die national=
kirchliche Gliederung des orthodoxen Stammgebiets auf die neue Heimat der
Auswanderer iibertragen. Durchbrochen wird der kanonische Grundsatz, daf es
auf einem bestimmten Territorium nur eine Kirche geben diirfe. Entsprechend
der Nationalitit der Einwanderer entstehen vielmehr auf dem gleichen Terri=
torium parallele Hierarchien in Abhingigkeit zu den jeweiligen Mutterkirchen.
Dazu kommt spiter noch eine ideologisch=politische Spaltung innerhalb der
orthodoxen Gemeinden gleicher Nationalitdt: die Anti=Kommunisten trennen
sich von der einem kommunistischen Regime unterworfenen Heimatkirche und
bilden neue, selbstindige Jurisdiktionen. Welche Ausmafle diese dem kanoni=
schen Recht zuwiderlaufende Entwicklung angenommen hat, zeigt am besten das
Beispiel Nordamerikas. Die orthodoxen Christen der USA und Kanadas zerfallen
in nicht weniger als zwanzig Jurisdiktionen. Die Russen allein bilden bis vor
kurzem drei voneinander getrennte Kirchen, die Ukrainer sogar deren vier. Fiir
ein gewisses Mafl an Koordination sorgt die ,Stindige Konferenz der orthodoxen
Bischofe in Amerika”, doch gehoren ihr nur elf der zwanzig Jurisdiktionen an.
Unter diesen Umsténden nehmen in der Diaspora, namentlich in Amerika, zwei
Tendenzen an Breite zu: das Streben nach gréflerer Unabhingigkeit von der
Mutterkirche und das Streben nach orthodoxer Einheit in den Grenzen der neuen
Heimat.

Das Interesse konzentriert sich zunichst auf Nordamerika. Protagonisten sind
der Phanar und das Moskauer Patriarchat, denn Griechen und Russen bilden die
bei weitem stirksten orthodoxen Gemeinschaften in den USA und Kanada. Das
Moskauer Patriarchat beansprucht fiir die Russen das Erstgeburtsrecht, weil
schon 1794 russische Missionare den orthodoxen Glauben iiber Alaska nach
Nordamerika gebracht hitten. Bis zum Ende des Ersten Weltkrieges seien die
Orthodoxen Nordamerikas geeint gewesen in der ,Russisch=Orthodoxen
Kirche in Amerika” unter der Jurisdiktion der Kirche von Ruflland, bis
mit der Bildung einer griechischen Erzditzese in Amerika diese ,harmonische
Ordnung” zerstdrt worden sei. Moskau leitet daraus historische Rechte ab. Der
Phanar bestreitet den AusschlieBlichkeitsanspruch der Russen entschieden mit
dem Hinweis, da} die Tatigkeit der Kirche Rufilands in Alaska ,innere Mission”
gewesen sei, weil Alaska bis 1867 zu RufSland gehort habe, und dafl die ortho=
doxe Gemeinschaft in Amerika seit der Jahrhundertwende in zunehmendem Mafle
multi=nationale Ziige angenommen habe.

Die russische Orthodoxie Nordamerikas ist seit der Revolution von 1917 und
deren Nachwehen in drei Jurisdiktionen gespalten: die streng anti=sowjetische,
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dem Moskauer Patriarchate feindliche Emigrationskirche (,Russische Kirche
auflerhalb Ruflands”), die ,Metropolia”, die zunichst noch mit Moskau zusams=
menhielt, sich dann aber von diesem loste, und endlich das 1933 errichtete Ex=
archat des Moskauer Patriarchats. Die beiden Letztgenannten machen sich lange
die legale Nachfolge der friitheren ,Russisch=Orthodoxen Kirche in Amerika”
streitig. Nikodim erzielt schliefllich in langen und schwierigen Verhandlungen
eine Anniherung. Die ,Metropolia” sthnt sich mit dem Moskauer Patriarchat
aus, dieses verspricht der zuriickgewonnenen Tochterkirche die Autokephalie. Der
Phanar bringt miindlich und in offizieliem Schreiben seine Bedenken vor. Trotz-
dem proklamiert die Heilige Synode des Moskauer Patriarchats am 18. Mai 1970
die Autokephalie der ,Orthodoxen Kirche in Amerika”. Zweierlei an diesem Akt
ruft den noch heute andauernden Streit in der Ostkirche hervor, erstens die ein=
seitige Zuerkennung der Autokephalie und zweitens die iiber die russische Ortho=
doxie hinausweisende Bezeichnung der neuen Kirche, die einen Anspruch auf
Sammlung aller amerikanischen Orthodoxen impliziert.

Die gesamte hellenische Orthodoxie (aufer Konstantinopel auch Alexandria,
Athen und Cypern) erhebt Einspruch gegen den Namen ,Orthodoxe Kirche in
Amerika”. Ebenso verwahren sich die Patriarchate von Antiochia und Rumi=
nien dagegen, die beide relativ starke Gemeinden in Amerika haben und die
neue von Moskau protegierte Kirche der ,Abwerbung” bezichtigen. Der Phanar
verweigert der neuen Autokephalie seine Anerkennung; zugleich sieht er sich
gendtigt, sezessionistischen Tendenzen in der griechischen Orthodoxie Amerikas
entgegenzutreten.

Moskau hat den Phanar an einer hochempfindlichen Stelle getroffen. Der Zer=
fall des Osmanischen Reiches hat die Kirche von Konstantinopel ihrer letzten
Provinzen auf dem Balkan beraubt. Seither ist die griechische Diaspora eine der
wichtigsten Stiitzen, wenn nicht die Hauptstiitze des Phanar. Nach dem Ersten
Weltkrieg wird innerhalb des Okumenischen Patriarchats das Erzbistum von
Thyateira und Grofibritannien als Exarchat fiir Westeuropa errichtet, 1924 das
Erzbistums Australien/Neuseeland. Seither sind diese beiden Erzbistiimer weiter
aufgegliedert worden. In Westeuropa hat der Phanar Metropolien in Bonn, Wien,
Paris, Briissel und Stockholm geschaffen, im Fernen Osten Neuseeland, Japan
und Korea in einer neuen, vom australischen Erzbistum abgetrennten Metropolie
vereint.

Weitaus am wichtigsten ist die amerikanische Diaspora, bilden doch heute die
auf 1,8 Millionen geschiitzten Amerika=Griechen den Hauptteil der Gliubigen des
Okumenischen Patriarchats. Im Jahre 1922 wird das griechisch=orthodoxe Erz=
bistum fiir Nord= und Siidamerika mit Sitz in New York ins Leben gerufen. Es
erhalt im Jahr 1931 ein besonderes Statut: der Erzbischof von Amerika wird von
der Heiligen Synode des Phanar gewihlt, diese wihlt auch auf Vorschlag des
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Erzbischofs die Bischdfe. Die Abhingigkeit von Konstantinopel ist mithin eng.
Diese Bindung wird bei aller Verehrung fiir die Mutterkirche in weiten Kreisen
der Amerika-Griechen, die nunmehr schon in der zweiten und dritten Generation
in der neuen Heimat sind, als iiberholt empfunden, man méchte eine , Amerika=
nisierung” der Kirche, was den Wunsch nach mehr oder minder groBer Selb-
standigkeit einschlieft.

An der Spitze des amerikanischen Exarchats steht seit 1959 Erzbischof Jakovos
(Kukuzis), 1911 geboren, auf der heute tiirkischen Insel Imbros. Einer seiner Vor=
ginger in New York war Athenagoras selbst in den Jahren 1931 bis 1948. Daf8
Jakovos den Sprung von New York auf den dkumenischen Thron wiederholt,
scheint heute ziemlich ausgeschlossen, nachdem er in der Tiirkei nicht mehr persona
grata ist. In New York bleibt Erzbischof Jakovos auf einem Schliisselposten. Er
scheint sich in seinem Innern Rechenschaft dariiber zu geben, dafl der Weg der
griechisch-amerikanischen Orthodoxie zur Autonomie in der Natur der Dinge
liege. Doch kann und will Jakovos nicht gegen Interessen und Gebot des Phanar
verstofen, Der Phanar will das amerikanische Erzbistum an sich gebunden hal-
ten. Der Autonomie, geschweige denn der Autokephalie, will er keinen Raum
gewihren. Zum Ausgleich erhilt das amerikanische Exarchat eine dufiere Rang-
erhbhung. Jakovos selbst wird zum auBerordentlichen Exarchen des Okumeni=
schen Patriarchats befdérdert mit der Vollmacht, iiber Fragen der orthodoxen
Jurisdiktion und der inter=orthodoxen Beziehungen in Amerika zu verhandeln.

Die Entwicklung in der Diaspora scheint unwiderruflich in Fluf gekommen.
Das von Moskau in Amerika gegebene Beispiel konnte Schule machen. Sind die
teilweise schon seit Generationen in Amerika, Australien, Westeuropa beheima-=
teten Orthodoxen iiberhaupt noch eine ,Diaspora”? Zwangsliufig wachsen sie
mit der Zeit auch in eine kirchliche Eigenstindigkeit hinein, automatisch erfahrt
dadurch auf lingere Sicht die Orthodoxie eine tiefe, nicht allein geographische
Wandlung. Gewifs muf in letzter Instanz das Konzil die Neuordnung der Diaspora
bestimmen. Ob sich aber die Entwicklung einfrieren 1a8t bis zum vermutlich noch
fernen Zusammentritt der ,Grofen und Heiligen Synode”, erscheint fiir die Ver=
héltnisse in der Diaspora ebenso fraglich wie fiir manches andere konstitutionelle
Problem der Ostkirche. Anpassung der kirchlichen Verhiltnisse an die politi=
schen Gegebenheiten ist gleichsam Gewohnheitsrecht in der Orthodoxie. In man=
cher Hinsicht mag dies eine Schwiche bedeuten. Die Ostkirche hat mit diesem
Prinzip anderthalb Jahrtausende stiirmischen Geschehens inmitten eines welt-
geschichtlichen Spannungsfeldes iiberdauert.
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Die Zeit der Entscheidung ist gekommen
Bericht iiber die Einheit der Kirchen

VON LUKAS VISCHER

Die Bewegung auf die Einheit der Kirche hin hat in den letzten Jahren bemer=
kenswerte Fortschritte gemacht. Die getrennten Konfessionen sind einander ein=
deutig niher gekommen. Es sind nun etwas mehr als fiinfzig Jahre vergangen,
seit die erste internationale Konferenz iiber Fragen von Glauben und Kirchen-
verfassung (1920) stattfand. Die Hoffnung, die die damalige Generation bewegte,
scheint heute ihrer Erfiillung niher denn je zu sein. Die Kirchen haben sich nicht
nur aus der Isolation ins Gespréch ziehen lassen; sie leben in einer immer enger
werdenden Gemeinschaft. Theologische Probleme, die noch vor wenigen Jahren
unlosbar schienen, sind mit einem Mal in neuer Weise diskutierbar geworden.
Die Bemithung um die sichtbare ekklesiale Einheit ist aber in den letzten Jahren
zugleich in steigenden Verruf gekommen. Einheit wozu? Hitte sie, wenn iiber=
haupt, nicht schon lingst verwirklicht werden sollen? Miissen heute die Energien
der Kirchen nicht fiir andere Ziele eingesetzt werden? Das Dilemma 148t sich
vielleicht in folgendem Bild zum Ausdruck bringen: ein altes, etwas rissiges Haus,
das an einer Stelle steht, wo ein neues Quartier mit neuen Hausern und Straflen
entstehen soll. Was soll dieses Haus noch geflickt werden, wenn es doch ohnehin
weichen mufl? Werden damit nicht die Fakten iibersehen? Oder werden sogar
die aufwendigen Reparaturen vielleicht nur gemacht, um den Bau des neuen
Quartiers zu verhindern? Die Bemiihung um die Einheit ist ein iiberholtes, ja
reaktionéres Unterfangen, eine Anstrengung, die, selbst wenn sie gewisse Erfolge
zeitigte, gegenstandslos geworden ist.

Die merkwiirdige Spannung, in der wir uns heute im Blick auf die Einheit
befinden, mufl ernst genommen werden. Die folgenden Uberlegungen mogen
dabei wichtig sein:

a) Die Frage der Einheit stellt sich heute tatsichlich in verdnderter Weise. Es
wird deutlicher und deutlicher, daff die Aufgabe nicht allein darin bestehen kann,
die verschiedenen Uberzeugungen der Lehre und der kirchlichen Ordnung aufzu=
arbeiten. Gewif3, diese Aufgabe ist unausweichlich; sie muf erfiillt werden. Es
zeigt sich aber immer klarer, daf8 die Kirchen dadurch allein noch keine Gemein=
schaft unter sich zu erreichen vermégen. Die Einheit 148t sich nicht aufgrund eines
gemeinsamen Riickblicks auf die Vergangenheit herstellen, also indem die Kirchen
jene Fragen heute gemeinsam beantworten, die frithere Generationen nicht ge=
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meinsam zu beantworten vermochten. Es reicht nicht aus, die Aufgabe, iiber der
die Kirchen damals auseinandergebrochen sind, gewissermaflen nachtriglich an
ihrer Stelle zu erfiillen. Die Einheit mufl in der Gegenwart hergestellt werden,
also indem die Kirchen die Fragen gemeinsam beantworten, die sich ihnen heute
stellen und iiber denen sie heute auseinanderzubrechen drohen. Sie miissen sich
dariiber klar werden, wie die Einheit der Kirche konzipiert und verwirklicht wer=
den muf, damit sie wirklich Gemeinschaft in Christus heute sein kann. Die Fra=
gen, die im Zusammenhang mit der Vergangenheit zu behandeln waren, stellen
sich dann noch einmal in neuer Weise und mit neuer Dringlichkeit: Wie sprechen
wir von Jesus Christus? Wie verstehen wir das Wesen und die Sendung der
Kirche? Wie ist ihr Zeugnis zu formulieren? Wie verwirklicht sie wahre Katholi=
zitit, echte Universalitit und echte Vielfalt? Der Rahmen, in dem diese Fragen
bisher behandelt werden konnten, wird von zwei Seiten her zugleich in Frage
gestellt, ja gesprengt. Auf der einen Seite durch manche neuen Einsichten, die sich
aus der heutigen Forschung iiber die Schrift und die frithe Tradition zu ergeben
scheinen, auf der anderen Seite durch die Erfahrung der Kirche in der Auseinan=
dersetzung mit den Problemen der gegenwirtigen Welt. Die Voraussetzungen,
aufgrund derer die Antwort gegeben werden muf3, werden dadurch betroffen.
Diese Erfahrung ist fiir die Kirchen eine Quelle von Hoffnung und Verwirrung
zugleich, und es ist darum nicht verwundertlich, dafl die gemeinsamen Antworten
auf sich warten lassen. Die Kirchen sind heute der Gefahr neuer Trennung aus=
gesetzt. Die Differenzen im Verstindnis Christi, des Evangeliums, der Kirche und
vor allem — laut und uniiberhérbar — des politischen und sozialen Engagements
sind erheblich, und wenn sie in threm Gewicht auch schwer zu erfassen sind, kénn=
ten sie die Christenheit doch von neuem auseinandertreiben. Wenn die Bemiihung
um die ekklesiale Einheit sinnvoll und auf die tatsichliche Lage bezogen sein will,
muf sie sich darum gerade an diesen Stellen bewihren.

b) Nachdem dies gesagt ist, muf} aber zugleich auch die andere Seite betont
werden. Wenn die Frage der Einheit sich heute in verinderter Weise stellt, be=
deutet das nicht, daf sie aufgehoben wire. Thre Dringlichkeit ist unverdndert.
Die Stimmung in der 6kumenischen Bewegung ist aber durch eine merkwiirdige
Léssigkeit gegeniiber der Notwendigkeit der Einheit gekennzeichnet. Die Einheit
wird immer wieder relativiert. Wird Christus im Neuen Testament nicht auf die
vielfiltigste Weise bezeugt? Haben die Kirchen diese Vielfalt nicht immer wieder
unterdriickt? Ist nicht die pluralistische Welt, in der wir leben, der Anlaf, sie von
neuem zur Geltung kommen zu lassen? Das Neue Testament, so wird gesagt,
kennt keine einheitliche Ekklesiologie. Die Konzeption der Einheit, die die Alte
Kirche kennzeichnet, ist das Ergebnis der ,6kumenischen Bewegung” des ersten
und zweiten Jahrhunderts. Das Neue Testament kann weit besser fiir die Vielfalt
der Konfessionen als fiir die Einheit der Kirche angerufen werden. Einheit ist
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ohnehin weitgehend eine Illusion. Kirchen, selbst Kirchen derselben Konfession,
sind in Wirklichkeit derart verschieden voneinander, dal sie kaum miteinander
verglichen werden konnen. Jede dieser Aussagen hat ihre tiefe Berechtigung. Sie
miissen in threm vollen Gewicht gesehen und ernst genommen werden. Die Frage
ist nur, ob die Relativierung, zu der sie fithren, nicht ihrerseits relativiert wer=
den muf. Erfreut sich die Rede von der Vielfalt nicht vielleicht darum so grofer
Beliebtheit, weil auf diese Weise der gegenwirtige Stand der Kirchen so iiber=
zeugend gerechtfertigt werden kann? Weil sie mit neuen und guten theologischen
Argumenten jene spiritualisierende und individualisierende Ekklesiologie er=
neuert, die im Protestantismus des vergangenen Jahrhunderts so weit verbreitet
war und die wir eben noch fiir iiberholt hielten? Mit einem Wort: weil sie davon
entbindet, immer wieder neu wirkliche verpflichtende Gemeinschaft herzustellen?
Die Leidenschaft fiir die wahre Gemeinschaft darf aber nicht gemindert werden.
Die Frage muf8 gestellt werden, was — oder besser wer — die Gemeinschaft zu=
sammenhilt; ja sie muf in einem Augenblick wachsender Divergenzen mit beson=
derem Nachdruck gestellt werden. Kénnte man sich auf ein grofiziigiges Konzept
der Vielfalt einigen, lieBe sich die Einheit der Kirche verhiltnismifig leicht er=
reichen. Das Ergebnis wire dann aber ein verwaschenes, ungreifbares Gebilde.
Die Trennungen diirfen darum nicht leicht genommen werden. Nur wenn sie
ausdriicklich tiberwunden werden, kann es je zu wirklicher ekklesialer Gemein=
schaft kommen. Gewif}, die Uberwindung als solche bedeutet noch nicht sofort
die Verwirklichung jener wahren Gemeinschaft. Auch wenn Kirchen sich ver=
einigen, kann die Gemeinschaft unecht bleiben. Die Uberwindung der Trennun=
gen ist aber ein unerldBliches Stadium auf dem Wege zur Einheit.

Lassen sie mich nun einige der Fortschritte nennen, die in den letzten Jahren
erzielt worden sind. Es kann sich nicht darum handeln, eine vollstindige Uber=
sicht zu geben. Ich wihle zwei besonders wichtige Illustrationen aus: die Ge=
spriche zwischen den konfessionellen Familien und die Unionsverhandlungen.

a) Offizielle Gesprache zwischen einzelnen Konfessionen sind eine verhilt=
nismafig neue Erscheinung. Sie sind erst in den letzten Jahren zu einem wichtigen
Element in der 6kumenischen Bewegung geworden. Ein neues Netz von Bezichun=
gen ist entstanden. Zahlreiche Kommissionen sind gebildet worden. Ein ein=
drucksvolles Maf§ an theologischer 6kumenischer Arbeit wird geleistet. Fast alle
groferen konfessionellen Gemeinschaften stehen heute in derartigen Gesprichen.
Die Orthodoxe Kirche bereitet mit grofler Umsicht Gespriche mit den Orientalisch=
Orthodoxen Kirchen, mit der Anglikanischen Gemeinschaft, der Alt=katholischen
Kirche und dem Lutherischen Weltbund vor. Die Anglikanische Gemeinschaft
steht in Gesprichen mit der Romisch=katholischen Kirche und dem Lutherischen
Weltbund. Der Lutherische Weltbund, der Methodistische Weltrat, der Refor=
mierte Weltbund, die Alt=katholische Kirche und die Disciples of Christ stehen

160



ihrerseits in Gesprichen mit der Romisch=katholischen Kirche. Die Beziehungen
zwischen dem Lutherischen und dem Reformierten Weltbund sind aufgrund re=
gionaler Gespriache in Nordamerika und Europa in den letzten Jahren immer
enger geworden, Eine Kommission ist eingesetzt worden, um die Moglichkeit
engerer Zusammenarbeit zu priifen. Der Kongregationalistische und der Refor=
mierte Weltbund sind iiber das Stadium bloBer Gespriche hinausgegangen. Sie
haben sich im vergangenen August anldfllich einer gemeinsamen Vollversamms=
lung in Nairobi vereinigt. Es ist nicht einfach, iiber diese ausgedehnten Gesprache
eine klare Ubersicht zu behalten. Das Bild wird dadurch weiter kompliziert, dafi
den Gesprichen auf der Weltebene in manchen Fllen offizielle regionale oder
nationale Gespriiche entsprechen. Die konfessionellen Familien haben aus die-
sem Grund kiirzlich beschlossen, im Rahmen der Kommission fiir Glauben und
Kirchenverfassung gemeinsam eine Ubersicht herzustellen. Die einzelnen Ge-
spriche sollen auf ihre Zielsetzung, ihren Inhalt und ihre Methoden gepriift
werden. Wenn moglich, soll auch angedeutet werden, wie die Ergebnisse der ein=
zelnen Gespriiche fiireinander und fiir die 6kumenische Bewegung im allgemeinen
fruchtbar gemacht werden kénnen. Die Studie ist bereits im Gange, und der
Bericht soll noch vor Ende dieses Jahres vorliegen. Es laft sich aber jetzt schon
deutlich erkennen, daf eine betrichtliche Verschiebung im Verhiltnis der Kon=
fessionen zueinander eingetreten ist. Mehrere dieser Gespriiche haben unerwar=
tete Ubereinstimmung zutage gefordert, und wenn sie auch nicht in jedem Falle
so spektakulir und umstiirzend ist wie im Falle der nordamerikanischen luthe=
risch/romisch=katholischen Gespriche, stellt sich doch die Frage, welche Folge=
rungen aus dem gewonnenen Konsensus zu ziehen sind. Die theologischen Einsich=
ten stellen die Selbstiindigkeit der Konfessionen immer mehr in Frage. Das deut=
lichste Beispiel sind die lutherisch=reformierten Gespriiche auf europiischer Ebene.
Sie haben im vergangenen Jahr zu dem Vorschlag an die Kirchen gefiihrt, eine
Konkordie auszuarbeiten und aufgrund eines solchen Textes die volle Gemein=
schaft der beiden Konfessionen zu erkliren. Aber auch andere Gespriche tragen
die Moglichkeit gewisser Folgerungen und Entscheidungen in sich. Dies ist ein
neues Element. Die Gespriche iiber die Einheit konnten bisher mit einem gewis=
sen Gleichmut gefithrt werden. Denn was immer die Ergebnisse sein mochten, die
Weiterexistenz der Konfessionen als solcher schien dadurch nicht in Frage gestellt
zu werden. Das ist nicht mehr so. Die Verschiebung ist so grof}, dafl — wenigstens
in einzelnen Féllen — die Identitit einzelner Konfessionen berithrt wird. Werden
aber hier die Folgerungen gezogen werden? Oder wird sich die Identitit der ein=
zelnen Partner im Gesprach als zu widerstandsfihig erweisen? Ja, werden sie viel=
leicht ihre Identitit gerade dadurch neu aufbauen und zur Geltung bringen, dafl
sie sich durch den Skumenischen Dialog mit méglichst vielen Partnern eine neue
Daseinsberechtigung geben?
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b) Was 4Bt sich aber nun im Blick auf kirchliche Unionen und Unionsver=
handlungen sagen? Einige bescheidene, aber bedeutsame Fortschritte sind in den
letzten Jahren erzielt worden. Unionen sind in Madagaskar, Belgien, und im Laufe
des letzten Jahres im Kongo, in Pakistan und Nordindien zustande gekommen.
Die anglikanisch=-methodistischen Verhandlungen in England und der Plan in
Ceylon haben zunichst die notwendige Mehrheit nicht erreicht. Es ist aber be-
zeichnend, dafl diese Riickschldge in beiden Fillen nicht zum Abbruch der Be=
miithungen gefiihrt haben. Eine zweite Abstimmung in der methodistischen Kirche
in Ceylon hat die notwendige Mehrheit erreicht, und es bestehen gute Griinde
zur Annahme, daf8 die letzten Hiirden in absehbarer Zukunft genommen werden
konnen. Es ist hier nicht méglich, alle Verhandlungen aufzuzihlen, die in ver=
schiedenen Lindern im Gange sind. Manche treten am Ort und wiederholen, was
andere bereits getan haben; manche sind vorwéirtsgekommen, und es ist zu er=
warten, daB3 sie in nicht allzu ferner Zukunft in das Stadium der Entscheidungen
eintreten werden.

Die Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung hat im vergangenen April
eine Konsultation organisiert, zu der Vertreter aller unierten Kirchen und Unions=
ausschiisse eingeladen waren. Dieses Treffen gab Gelegenheit, den gegenwiirtigen
Stand der Verhandlungen zu diskutieren und eine Reihe von besonderen Proble=
men zu priifen, die sich hier oder dort stellen. Ich kann hier nicht auf Einzelhei-
ten eingehen. Die Thematik reichte von theologischen und ekklesiologischen Fra=
gen (wie z. B. die Bedeutung des Bekenntnisses in der Kirche, das Verstindnis
der Taufe) zu praktischen Fragen (wie z. B. die psychologische Vorbereitung auf
die Union, die rechtlichen Probleme, die sich im Zusammenhang mit der Union
ergeben konnen). Ich michte aber ein Thema herausgreifen, das mir besonders
wichtig erscheint. Die Konsultation stellte sich die Frage: Was haben unierte
Kirchen eigentlich miteinander gemeinsam? Die Dringlichkeit dieser Frage ist
offensichtlich. Die Zahl der unierten Kirchen wiichst, und wenn nur die Hilfte
der gegenwirtigen Verhandlungen zu erfolgreichem Abschluf8 gebracht werden
kann, werden sie eine betrichtliche Gruppe von Kirchen darstellen. Gehoren
sie aber in Wirklichkeit zu ein und derselben Gruppe? Sie sind nicht alle aus der=
selben Verbindung von Konfessionen hervorgegangen. Sie haben sich nicht alle von
derselben Konzeption der Union bestimmen lassen. Manche haben eine episkopale
Ordnung, manche sind anders aufgebaut. Die Unterschiede sind so grof3, daB
sich eine negative Antwort fast unausweichlich aufzudringen scheint. Die Kon=
sultation hat die Frage dennoch bejaht. Unierte Kirchen haben manches gemein=
sam. Die Gemeinsamkeit ist allerdings nicht leicht zu erfassen. Sie liegt weniger
in #uBerlich greifbaren Kriterien und Kennzeichen als in der Tatsache, daf sie
alle durch den Vorgang der Union hindurchgegangen sind. Dieser Vorgang iibt
pragende Wirkung aus. Die Bekenntnisse, durch die sie ihren Glauben bezeugen,
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stehen einander iiberraschend nahe. Sie sind in der Lage, die Eucharistie miteinan=
der zu feiern. Der Vorgang der Union sorgt aber vor allem dafiir, daBl sie von
ihnlichen Intentionen getragen sind und sich mit verwandten Problemen zu
beschiiftigen haben. Sie haben eine gemeinsame Tagesordnung. Die Konsul-
tation hat diese Gemeinsamkeit mit Nachdruck betont, und es schien ihr wesent=
lich, daR.sich die unierten Kirchen dieser gemeinsamen Identitéit stirker bewuft
werden. Nicht daf sie nun mit einem Mal eine neue konfessionelle Familie griin=
den miifiten. Es gehort ja gerade mit zu ihrer Identitit, daf sie sich nicht als eine
fest umgrenzte Einheit verstehen, sondern fiir neue Unionen offen sind. Wenn
ihnen aber diese Offenheit wirklich eigen sein soll, darf die Union nicht zu
Kirchen fithren, die nicht mehr zu einer bestimmten Tradition gehdren, sondern
zu Kirchen, die ihre neue gemeinsame Identitit zu bejahen und gemeinsam zu
leben vermogen.

Was ergibt sich aus diesen Hinweisen? Sowohl die bilateralen konfessionellen
Gespriiche als auch die Entwicklung der Unionsverhandlungen fithren zu der=
selben Folgerung. Die Bewegung zur Einheit der Kirche ndhert sich der Zeit, in
der Entscheidungen gefillt werden miissen, ja sie befindet sich vielleicht schon
mitten in dieser Zeit. Die Gespriche und Verhandlungen rufen immer uniiber=
hérbarer nach konkreten Schritten. Werden sie nicht getan, kann die Riickwir=
kung auf die Bewegung selbst nicht ausbleiben. Sie kann dann leicht zerfallen oder
sich nur noch im Leerlauf weiterbewegen, also tatsichlich zu jenem Unterfangen
werden, das von der Zeit iiberholt und gegenstandslos geworden ist. Die Konsul=
tation iiber Unionsverhandlungen, von der eben die Rede war, sprach von einem
kairos der Union. Es gehort zum Wesen des kairos, daf} er sich einmal einstellt
und nicht von unbegrenzter Dauer ist. Geht man an ihm voriiber, 18t er sich nur
selten zuriickrufen. Ein kairos 14t sich nicht beliebig konstruieren. Die Entschei=
dungen miissen darum dann fallen, wenn sie reif geworden sind, und es wird
immer deutlicher, daR dieser Augenblick der Entscheidungen jetzt gekommen ist.

Dies wird auch noch von einer anderen Seite bestitigt: von der Erfahrung mans=
cher Kirchen auf der lokalen Ebene. Christen werden heute immer selbstverstind=
licher iiber die Grenzen ihrer Konfessionen hinweg zusammengefiithrt, und es er-
weist sich immer hiufiger, daf diese Gemeinschaft zwischen — und oft auch iiber
und unter — Konfessionen sinnvoller und echter ist als die getrennte Existenz in
konfessionell bestimmten Gemeinden. Die Zahl der Aufgaben, die nur gemeinsam
erfiillt werden kénnen, wichst, und die Gemeinschaft mit Christen anderer Kon=
fessionen ist oft auch darum so anziehend, weil sie es moglich macht, Aufgaben
in Angriff zu nehmen, die bestehende konfessionell bestimmte Gemeinden mit
ihren historischen und institutionellen Fixierungen nicht in Angriff nehmen kon-
nen. Die Gemeinschaft zwischen den Konfessionen ist, jedenfalls vorldufig noch,
mobiler. Sie entbehrt aber zugleich der profilierten Gestalt, der geistlichen und
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theologischen Tiefe, die ihr eigen sein miissen, wenn sie auf die Dauer lebens-
fahig sein soll. Dieses Profil ist nach wie vor mit den Konfessionen verbunden.
Die spontane okumenische Gemeinschaft bleibt darum in dieser Hinsicht, selbst
in ihrer Reaktion gegen die Realitit der getrennten Konfessionen, von den Kon=
fessionen abhiingig, denen sie doch zugleich Leben entzieht. Dieser widerspriich=
liche Zustand kann aber nicht unbestimmt weiterdauern, und es ist wichtig, daf
die konfessionell bestimmten Kirchen selbst auf seine Uberwindung hinwirken.
Sie selbst miissen sich dazu entschlieflen, den Grund zu legen, auf dem die neue
Gemeinschaft wachsen und gedeihen kann. Sie selbst miissen durch konkrete
Schritte dazu beitragen, daf8 das Profil der einen Kirche sichtbar wird, jenes Pro=
fil, das sie in der 6kumenischen Bewegung immer wieder zu beschreiben versucht
haben: das eine Volk, das im selben Glauben an Christus vereint ist und gemein-
sam das Evangelium bezeugt, durch die Taufe zu einem Leib zusammengefiigt,
durch die Eucharistie immer wieder als dieser Leib erneuert, eine universale und
darum doch nicht weniger in bestimmten Orten und Situationen verwurzelte
Gemeinschaft, ein Ferment der Gemeinschaft in den Gegensitzen der menschlichen
Gesellschaft. Nur wenn diese umfassende Vision Wirklichkeit wird, kann die sich
immer unwiderstehlicher aufdrangende Gemeinschaft auf der lokalen Ebene wirklich
dauern. Wird sie nicht von diesem Rahmen umschlossen, kann sie leicht zerbrockeln.

Dieser Fortschritt der Bewegung zur Einheit kann aber nur verwirklicht wer=
den, wenn alle einzelnen Bemiihungen auf ein gemeinsames Ziel ausgerichtet
und von ihm zusammengehalten werden. Es bedarf einer gewissen ,Strategie”
der Einheit. Die Bemiithungen der verschiedenen Kirchen um die Einheit voll=
ziehen sich heute noch verhiltmismifig unabhingig voneinander. Die Bewegung
zur Einheit ist offenkundig nach wie vor von der Uberzeugung getragen, daf
jede einzelne Anstrengung, jeder Akt der Verséhnung, sich als ein Baustein fiir
die Einheit der gesamten Kirche erweisen werde, daB sich also aus den vielen
einzelnen Schritten mit einem Mal ,irgendwie” jenes Ganze ergeben werde, auf
das die Skumenische Bewegung hinarbeitet. Ist aber diese Annahme wirklich ge-
rechtfertigt? Kénnen die einzelnen Bemithungen nicht das Profil der Konfessionen
verflachen, ohne zugleich die Einheit der Kirche in ihren ersten Umrissen in Er=
scheinung treten zu lassen? Konnen sie nicht Krisen schaffen, ohne zugleich auch
dariiber hinauszufithren? Kénnen also nicht die einzelnen Schritte den Weg zur
Einheit komplizieren? Die Bewegung kann nur zu ihrer Erfiillung kommen, wenn
sie auf ein gemeinsam erkanntes, formuliertes und akzeptiertes Ziel ausgerichtet
ist und die einzelnen Bemithungen und Schritte auf dieses Ziel hin konvergieren.
Die Vollversammlung von Uppsala hat in diesem Zusammenhang von einem
~wahrhaft universalen Konzil” gesprochen. Die Kirchen sollen gemeinsam darauf
hinarbeiten, und das heifit zugleich: unter sich die Bedingungen dafiir schaffen,
daf ein universales Konzil — concilium nicht consilium, synodos nicht symboulion
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— die Einheit erkliren und sich den groflen Fragen der Zeit stellen kinnte. Ich
habe auf der letzten Sitzung des Zentralausschusses niher auf diesen Gedanken
einzugehen versucht. Er ist auch von anderer Seite aufgegriffen worden. Er ist
zuerst von der Lambeth=Konferenz und seither von der Vollversammlung des
Reformierten Weltbundes und dem Altkatholischen Kongref in Bonn aufgenoms=
men und diskutiert worden. Eine lutherisch-reformierte Studienkommission soll
ihm weiter nachgehen. Ich will mich nicht der Hartnéckigkeit schuldig machen
und méchte darum nicht auf denselben Gedanken zuriickkommen. Es scheint mir
aber nach wie vor entscheidend wichtig, dafl der Weg und das Ziel der Skumeni=
schen Bewegung konkretisiert werden und daf die Frage danach weder im Oku=
menischen Rat noch in den Kirchen zur Ruhe kommt.

Der Okumenische Rat kann im Blick auf dieses Ziel nur eine vorbereitende und
dienende Rolle spielen. Er kann im besten Fall ein Wegbereiter sein; ein Werk=
zeug, das den Kirchen ihre Aufgabe erleichtert; der vorldufige Rahmen, durch
den ihre Anstrengungen zusammengehalten werden. Er kann aber vor allem dazu
beitragen, dafl die Bemithung um die Einheit auf die heutige Situation bezogen
bleibt, daf die Bedingungen fiir die Einheit geschaffen werden und ihr wirklich
jene Qualitit eigen ist, die sie nach Christi willen auszeichnen muf. Er mufl
darum gerade auch um der Einheit willen auf der Seite von Freiheit und Gleich=
berechtigung stehen und eindeutig auch auf das Risiko von Konflikten hin gegen
soziale Ungerechtigkeit, Oppression, nationalistische Verengungen und andere
Parochialismen Stellung nehmen. Er wiirde die Sache der Einheit gerade verraten,
wenn er dieses Zeugnis nicht ablegte.

Der Okumenische Rat nimmt aber natiirlich an der inneren Spannung teil, die
die kumenische Bewegung im allgemeinen kennzeichnet. Er wird in der Aus-
einandersetzung mit den Problemen der gegenwiirtigen Zeit immer hiufiger zu
Aufgaben und Entscheidungen gedringt, die die Einheit der Kirche bereits vor=
aussetzen, eine Gemeinschaft, deren Glieder sich einander voll verpflichtet wis=
sen, jedenfalls aber so durch feste Bande zusammengehalten wird, dafl sie Kon=
flikte auszutragen vermag. Ja, die Frage muf gestellt werden: ist eine wirkliche
Auseinandersetzung mit den Problemen der Zeit im Namen Christi moglich, ohne
diese Gemeinschaft fast unwillkiirlich vorauszusetzen? Das Dilemma ist offen=
kundig. Die Einheit ist noch nicht da, und sie kann auf die Dauer nicht voraus=
gesetzt werden, es sei denn, dafl die Kirchen die Gemeinschaft, die sie im Okume-=
nischen Rat geschaffen haben, vertiefen und in immer vollerem Umfang zum Aus=
druck bringen. So ist auch der Okumenische Rat um seiner Integritit und Glaub=
wiirdigkeit willen auf das Wachstum der Einheit angewiesen. Eine Verfestigung
der gegenwiirtigen Verhiltmisse wiirde ihn lihmen. Muf darum nicht alles daran
gesetzt werden, die Spannung zu durchbrechen? Und tragen die Fortschritte auf
dem Weg zur Einheit nicht die Verheilung in sich, daR dies moglich ist?
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Dokumente und Berichte

Gemeinsame Arbeitsgruppe zwischen der Romisch-katho-
lischen Kirche und dem Okumenischen Rat der Kirchen

DRITTER OFFIZIELLER BERICHT

Wiihrend der vergangenen fiinf Jahre haben sich die Beziechungen zwischen
dem Okumenischen Rat der Kirchen und der Romisch-katholischen Kirche weiter
entfaltet. Seit dem Beginn ihrer Arbeit im Jahr 1965 hat die Gemeinsame Arbeits=
gruppe versucht, die Zusammenarbeit zu fordern und Bereiche und Methoden
aufzuzeigen, die den verantwortlichen Stellen auf beiden Seiten empfohlen wer=
den konnten. Sie hat bisher zwei Berichte vorgelegt, im Februar 1966 und im
August 1967, mit einer Ubersicht iiber die zahlreichen Gebiete, in denen gemein-
same Studienarbeiten und Aktionen durchgefithrt wurden. Die eindrucksvolle
Reichweite gemeinsamer Anliegen lifit deutlich erkennen, dafl zwischen den
Kirchen bereits Gemeinschaft besteht. Seit der Veroffentlichung des Zweiten Be-
richtes haben sich die gemeinsamen Studien- und Aktionsprogramme spiirbar
ausgeweitet. Eine Ubersicht iiber gegenwirtig laufende gemeinsame Vorhaben
ist diesem Bericht beigefiigt (Appendix I).

Die Gemeinsame Arbeitsgruppe ist davon iiberzeugt, dafi die Arbeit der ver=
gangenen fiinf Jahre sinnvoll gewesen ist. Sehr vieles bleibt jedoch noch zu tun.
Die Bitte des Herrn ist eindeutig, ,daR sie alle eins seien, damit die Welt glaube,
du habest mich gesandt” (Joh.17,21). Angesichts dieser Bitte sind wir uns
schmerzlich bewufSt, wie wenig es uns gelingt, der Welt das Zeichen der Gemein=
schaft zu geben, welches ihren Glauben an die Liebe des Vaters wecken konnte,
der seinen Sohn sendet, um uns zu erretten.

Eine Bestandsaufnahme der gegenwirtigen Situation macht es notwendig, iiber
die Grundlagen der zukiinftigen Zusammenarbeit zwischen Christen, besonders
zwischen der Romisch=katholischen Kirche und dem Okumenischen Rat der Kir=
chen, nachzudenken. Wihrend einerseits das Argernis der Uneinigkeit krasser
und die Aufgabe der Uberwindung unserer konfessionellen Unterschiede dring=
licher wird, tritt andererseits klar an den Tag, daff wir vor das Problem gestellt
sind, wie wir heute das Evangelium so auslegen konnen, dafl wir darin dem Auf=
trag Gottes besser gerecht werden, ihn in einer Weise zu bezeugen, die von der
Welt wirklich gehort werden kann.

Als Versuch, diesem doppelten Aspekt des Skumenischen Problems zu ent=
sprechen, legt die Gemeinsame Arbeitsgruppe den sie tragenden Korperschaften
zwei Studien vor, die auf ihre Anregung hin durchgefithrt worden sind. In der
ersten dieser Studien geht es um eine Beschreibung der Bedingungen, unter denen
ein gemeinsames Zeugnis so umfassend wie moglich abgelegt werden kann in
Anbetracht der konkreten Situation, in welcher die Kirchen sich noch immer ihrer
Spaltung gegeniibersehen (vgl. Anhang II, Gemeinsames Zeugnis und Prosely-
tismus). Dieses gemeinsame Zeugnis ist durch gewisse Grundfaktoren behindert,
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denn es besteht ja keine volle Ubereinstimmung hinsichtlich seines Inhaltes. Des=
halb wird eine zweite Studie vorgelegt, die einen Zugang zur tieferen Erfassung
der uns noch immer trennenden konfessionellen Unterschiede zu eréffnen sucht
(vgl. Anhang III, Katholizitit und Apostolizitit). Die Begriffe Katholizitdt und
Apostolizitit bezeichnen eine kritische Stelle des 6kumenischen Dialogs. Die von
der Gemeinsamen Theologischen Kommission geleistete Arbeit hat es erméglicht,
neue Bereiche der Ubereinstimmung zu entdecken, die weiter reichen, als man zu
Beginn der Arbeit vermutet hatte.

Diese beiden Studien sind aufeinander bezogen. Sie werden vorgelegt in der
Hoffnung, daf} sie der Studienarbeit und dem Handeln auf verschiedenen Ebenen
neue Impulse verleihen, so daf Christen der 6kumenischen Aufgabe in der heu-
tigen Welt umfassender gerecht werden konnen.

Wo immer Christen sich dafiir einsetzen, dal die dem Willen Christi entspre=
chende Einheit zustande kommt, dort versuchen sie ungeachtet ihrer noch be=
stehenden Trennung eine Gemeinschaft zu schaffen, die es erméglicht, das von
ihnen geforderte gemeinsame Zeugnis wenigstens ansatzweise auszurichten.
Dieses Verlangen hat zur Bildung des Okumenischen Rates der Kirchen gefiihrt
und hat seine Titigkeit von Anfang an bestimmt. Die zunehmende Zusammens=
arbeit, die sich zwischen der Rémisch-=katholischen Kirche und dem Okumenischen
Rat der Kirchen in den vergangenen fiinf Jahren ergeben hat, hat der wachsenden
Bedeutung dieser Suche besonderen Nachdruck verliehen. Dies fiihrte dazu, daf3
die Vierte Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen in Uppsala
(1968) und Papst Paul VI. anliBlich seines Besuches im Okumenischen Zentrum
in Genf (1969) dem Wunsch Ausdruck gaben, eine Untersuchung der Vor= und
Nachteile verschiedener Formen von Zusammenarbeit oder einer engeren und
dauerhafteren Verbindung der Rémisch=katholischen Kirche mit dem Okumeni=
schen Rat der Kirchen durchzufithren. Die Gemeinsame Arbeitsgruppe hat eine
Untersuchung dieses Fragenkomplexes in Auftrag gegeben und hofft, dafl diese
innerhalb der nichsten Monate abgeschlossen werden kann.

Im Riickblick auf die ersten fiinf Jahre ihres Mandats stellt die Gemeinsame
Arbeitsgruppe fest, daf8 trotz der vielleicht schon erreichten Ergebnisse erst ein
Anfang gemacht ist bei der Lésung der dringenden Aufgabe, die uns heute ge=
stellt ist. Weitere Fortschritte lassen sich nur erreichen, wenn sich die Kirchen
auf allen Ebenen dieser Aufgabe nachdriicklicher verschreiben. Die jeweiligen Ent=
wicklungen in konkreten Situationen kénnen von ausschlaggebender Bedeutung
sein fiir die Art, wie wir dem Herrn antworten, der alle, die seinen Namen tra=
gen, zur Einheit ruft. Sie kénnen sich darin auswirken, wie wir dem Auftrag ent=
sprechen, einmiitig ein klareres Zeugnis vor der Welt abzulegen und der Mensch=
heit besser zu dienen im aufmerksamen Héren darauf, was der Geist heute von
den Kirchen fordert.
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ANHANG I

Tatigkeitsbericht der Gemeinsamen Arbeitsgruppe
der Romisch-katholischen Kirche und des Okumenischen
Rates der Kirchen

Die Zusammenarbeit zwischen der Romisch=katholischen Kirche und dem
Okumenischen Rat der Kirchen hat in den letzten Jahren eine rasche Erweiterung
erfahren. Galten gemeinsame Studien und Projekte anfangs noch als Ausnahmen,
die nur zogernd in Angriff genommen wurden, so wurde die gemeinsame Planung
mehr und mehr zur Regel. Vor allem nach der Annahme des ersten offiziellen
Berichts (1966) ist die Zusammenarbeit auf zahlreiche neue Bereiche ausgedehnt
worden. Gegenwirtig ist die Zusammenarbeit derart vielfiltig und vielgestaltig,
dafl es schwerfillt, einen vollstindigen Uberblick zu geben.

Die von der Gemeinsamen Arbeitsgruppe angeregte Kooperation stellt nur
einen kleinen Teil der ékumenischen Zusammenarbeit dar; sie mufl in diesem
weiteren Rahmen gesehen werden. Der vorliegende Bericht beschrinkt sich auf
die eigentliche Titigkeit der Gemeinsamen Arbeitsgruppe und die seit Vorlage
des zweiten offiziellen Berichts (1967) gemachten Fortschritte.

1. Glaube und Gottesdienst der Kirchen
a) Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung

In zunehmendem Mafie haben auf regionaler wie internationaler Ebene
romisch=katholische Theologen als Beobachter-Berater an den Studien der Koms=
mission fiir Glauben und Kirchenverfassung teilgenommen. Seit dem Zweiten
Bericht von 1967 ist ein wichtiger Schritt getan worden: Mit Zustimmung der
Romisch=katholischen Kirche hat die Vollversammlung des Okumenischen Rates
der Kirchen neun rémisch=katholische Theologen eingeladen, als Mitglieder in der
Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung mitzuarbeiten.

Von den laufenden Arbeiten im Bereich von Glauben und Kirchenverfassung
seien hier zwei Beispiele angefiihrt:

1. Studie iiber die Autoritit der Bibel

Auf die Bedeutung dieser Studie hatte bereits der Bericht von 1967 hinge-
wiesen. Das von der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung erstellte
Vorbereitungsdokument liegt jetzt mehreren regionalen Gruppen — die
meisten mit romisch=katholischen Mitgliedern — zum Studium vor. Fakul=
titen und andere Studienstitten der Rémisch=katholischen Kirche haben das
Thema mit besonderem Interesse aufgegriffen. Mindestens drei Studienkreise
bestehen tiberwiegend aus romisch=katholischen Mitgliedern (Spanien, Frank=
reich, Deutschland).

2. Studien iiber Gottesdienst
Der Okumenische Rat der Kirchen wurde eingeladen, Beobachter zu den
Arbeiten des Rates zur Durchfithrung der vom Zweiten Vatikanischen Konzil
beschlossenen Konstitution iiber die Liturgie zu entsenden. Im Frithjahr 1968
wurden offizielle Kontakte zwischen diesem Rat und der Kommission fiir
Glauben und Kirchenverfassung aufgenommen. Es zeigte sich in der Dikussion,
daf auf diesem Gebiet zahlreiche Fragen gemeinsam erdrtert werden konnen.
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Auf ihrer 6. und 7. Tagung im Dezember 1967 und Mai 1968 beschiftigte
sich die Gemeinsame Arbeitsgruppe eingehend mit der Interkommunion und
priifte die verschiedenen theologischen und liturgischen Aspekte dieser schwie=
rigen Frage. Im Dezember 1968 beschlof die Gemeinsame Arbeitsgruppe,
dieses Thema zwar nicht von ihrer Tagesordnung abzusetzen, doch ihre
Arbeiten dariiber einzustellen, da die durch die katholischen Theologen er=
weiterte Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung eine Studie iiber
dieses Thema plante (ein vorldufiges Studiendokument mit dem Titel ,Inter=
Jommunion oder Gemeinschaft?” liegtvor, vgl. Okumenische Rundschau1969,4).

b) Gemeinsame Theologische Kommission ,Katholizitit und Apostolizitit”

Die Kommission, iiber deren Zusammensetzung und erste Tagung der Zweite
Bericht Auskunft gibt, hat ihre Arbeit auf zwei weiteren Tagungen fortgesetzt.
Das Ergebnis der Diskussion wurde in einem jetzt auf Franzosisch und Englisch
vorliegenden Bericht zusammengefaft. In diesem Dokument hat sich die Kom=
mission um eine Definition der Begriffe ,Katholizitdt” und ,Apostolizitit” be=
mitht, um festzustellen, in welchen Bereichen ein Konsensus als Ausgangsbasis
fiir spitere ekklesiologische Studien in der kumenischen Bewegung erzielt wer=
den konnte. Andererseits suchte das Dokument die theologischen Fragen zu
Kliren, die angesichts der raschen Entwicklung der dkumenischen Bewegung und
der Theologie und angesichts ihrer Folgen fiir das Leben der Kirchen vorrangig
zu behandeln sind.

Mit nur vierzehn Mitgliedern konnte die Kommission nicht den Anspruch
erheben, die verschiedenen konfessionellen Traditionen und theologischen Rich=
tungen reprisentativ zu vertreten. Darum holte sie die Meinung eines bedeutend
grofSeren Kreises von Theologen ein, bevor die endgiiltige Fassung des Berichtes
ausgearbeitet wurde.

Auf ihrer Tagung im Mai 1970 beschloB die Gemeinsame Arbeitsgruppe die
Annahme des Berichts und empfahl, ihn zu verdffentlichen'. Auf diese Weise,
so hoffte man, wiirden Akademien, kumenische Gruppen und Institute, das
Sekretariat der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung und die nationa=
len Christenrite, die Skumenischen und theologischen Kommissionen der Bischofs=
konferenzen und dhnliche Organe davon Kenntnis erhalten.

Im August 1970 wurde auf einer eigens einberufenen Konsultation ein Katalog
der Fragen zusammengestellt, die sich im Verlauf der Arbeit ergeben hatten und
denen in der Arbeit von Glauben und Kirchenverfassung kiinftig Prioritit ein=
gerdumt werden sollte. Auf der Konsultation 1970 wurden Empfehlungen aus=
gearbeitet, die der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung auf ihrer
Tagung im August 1971 in Léwen vorgelegt werden sollen.

c) Gebetswoche fiir die Einheit der Christen

~ Wie 1966 eine Konsultation in ihren SchluBfolgerungen empfohlen hatte, die
im Zweiten Bericht aufgenommen sind, ist aus Vertretern der Kommission fiir
Glauben und Kirchenverfassung und der auf diesem Gebiet arbeitenden romisch=
katholischen Studienzentren eine Arbeitsgruppe gebildet worden. Die Gruppe ist
seitdem regelmiflig zusammengetreten und hat die gemeinsame Vorbereitung

1 Vgl. Anhang III. Der volle Wortlaut ist 1970 in Irénikon, S. 163—200, und 1970 in
One in Christ, S. 452—483, verdffentlicht worden.
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der Gebetswodhe fiir die Einheit der Christen erméglicht. Sehr viel éfter als bisher
wird seitdem wihrend der Gebetswoche zusammengearbeitet und gemeinsam
gebetet.

d) Osterdatum

In ihrem Zweiten Bericht stellte die Gemeinsame Arbeitsgruppe fest, dafi man
keineswegs leicht oder in kurzer Zeit eine verbindliche Einigung aller Kirchen
iiber das Osterdatum erzielen wiirde.

Um diesem Ziel niherzukommen, veranstaltete die Kommission fiir Glauben
und Kirchenverfassung vom 16. bis 20. Mérz 1970 im Orthodoxen Zentrum in
Chambésy (Genf) eine Konsultation, der im Auftrag des Sekretariats zur For-
derung der Einheit der Christen drei romische Katholiken als Teilnehmer=Beobach-
ter beiwohnten.

Die Konsultation schlug zwei Wege zu einer Einigung vor:

1. Ostern kénnte (nach dem Gregorianischen Kalender, bei dem die Friihlings-
Tag= und Nachtgleiche auf den 21. Mérz fillt und der sich zur Bestimmung
des Vollmonds exakter astronomischer Verfahren bedient) auf den dem ersten
,Vollmond” nach der Frithlings=Tag= und Nachtgleiche folgenden Sonntag
gelegt werden. Damit wiirde die Regelung eingehalten, die gemeinhin dem
Konzil von Nicida zugeschrieben wird.

2. Es konnte ein bestimmter Sonntag im April gewihlt werden. Auch damit
wiirde man im grofen und ganzen dem Konzil von Nicda folgen, dem es
urspriinglich um die Einigung auf ein gemeinsames Datum ging, auch wenn
nicht simtliche Einzelheiten der nach allgemeiner Auffassung auf das Konzil
zuriickgehenden Regelung beachtet wiirden.

Die Konsultation hat sich fiir den zweiten Weg ausgesprochen und den Sonn=
tag nach dem zweiten Samstag im April vorgeschlagen. Gegen ein anderes Datum
hitte sie jedoch nichts einzuwenden, sofern es von allen anderen Christen, ins=
besondere der gesamten orthodoxen Kirche, iibernommen werden konnte®.

1I. Mission und Einheit
a) Gemeinsame Probleme

GemifB den Empfehlungen des Zweiten Berichts fand im April 1968 ein Mei=
nungsaustausch zwischen Mitgliedern des Okumenischen Rates der Kirchen, Ver-
tretern des Sekretariats zur Forderung der Einheit der Christen, der Kongregation
fiir die Evangelisierung der Volker und anderer Missionsorganisationen statt.

Im Jahre 1969 besuchten dann sechs Mitglieder des Okumenischen Rates der
Kirchen in Rom verschiedene Sekretariate, insbesondere die direkt fiir Missions=
aufgaben zustéindigen Stellen.

Weiter wurden drei romische Katholiken von der Kongregation fiir die Evange=
lisierung der Volker, dem Sekretariat zur Forderung der Einheit der Christen
und SEDOS (einem Konsortium der Ordensoberen bestimmter Missionsorden)
als Berater bei der Abteilung des Okumenischen Rates fiir Weltmission und
Evangelisation ernannt. Die romischen Katholiken waren auch an der Ausschuf-
arbeit des Referats fiir Fragen der Verkiindigung beteiligt.

2 Der Text ist im vollen Wortlaut in der Januarnummer 1971 von The Ecumenical
Review verdffentlicht worden.
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Die Gemeinsame Arbeitsgruppe setzte sich eingehend mit der Frage des Pro=
selytismus auseinander und beschlof in ihrem zweiten offiziellen Bericht, da88
eine gemeinsame Studienarbeit iiber den Proselytismus durchgefithrt werden
sollte. Der Okumenische Rat der Kirchen und das Sekretariat zur Férderung der
Einheit der Christen legten den Bericht Sachverstindigen zur Begutachtung vor.
Im Mai 1968 priiften rémisch=katholische Sachverstindige die Frage vom Stand-
punkt ihrer Kirche aus. Danach fand in Arnoldshain eine Gemeinschaftskonsul=
tation iiber Proselytismus statt, auf der das Dokument neu formuliert wurde —
eine Arbeit, die erst auf der Konsultation von Sagorsk im September 1969 abge=
schlossen wurde. Auf die wihrend der Tagung vorgebrachten Stellungnahmen
hin wurden weitere Anderungen vorgenommen.

Im Verlauf dieser Arbeit wurde der methodische Ansatz gedndert. Anfangs
lag der Akzent auf den Verzerrungen der Verkiindigung im Gegensatz zum
eigentlichen christlichen Zeugnis. Im Verlauf der Studie erkannte man immer
deutlicher, daR es im Grunde nicht allein darum geht, schlechte Evangelisations=
methoden aufzugeben, sondern darum, ein gemeinsames Zeugnis zu finden,
soweit das in unseren immer noch geteilten Kirchen méglich ist.

Der endgiiltige Wortlaut des Dokuments wurde der Gemeinsamen Arbeits=
gruppe auf ihrer Tagung im Mai 1970 vorgelegt und wenn nicht als gemeinsame
Erklérung, so doch als Studiendokument fiir die Kirchen in ihrem lokalen Kon=
text aufgenommen. In diesem Sinne empfahl die Gemeinsame Arbeitsgruppe
seine Verdffentlichung?.

b) Dialog mit Andersgliubigen und Nichtglaubenden

Seit 1967 ist es namentlich durch den Austausch von Beobachtern zu hiufi-
geren und regelmiRigeren Kontakten mitdem Sekretariat fiir die Nichtglaubenden
gekommen.

Auf die Initiative des Okumenischen Rates der Kirchen hin fand im Mérz 1970
eine Konsultation fiir buddhistische, christliche, hinduistische und moslemische
Dialogsachverstindige statt. Unter den 28 christlichen Teilnehmern waren
6 romische Katholiken. Auch an der im Mai 1970 vom Okumenischen Rat der
Kirchen in Ziirich veranstalteten Konsultation iiber die theologische Bedeutung
des Dialogs nahmen 3 romische Katholiken teil.

) Christliche Gesundheitskommission

In ihrem Zweiten Bericht sprach die Gemeinsame Arbeitsgruppe 1967 den
Wunsch aus, daf in der Gesundheitsfiirsorge engere Kontakte zwischen den ver=
schiedenen kirchlichen Organisationen angebahnt wiirden. Denn die bereits in
zahlreichen Lindern gepflegte Kooperation verlangt auch auf internationaler
Ebene dringend nach einer planvollen Gestaltung.

Von Anfang an hat die Christliche Gesundheitskommission eng mit einer Reihe
katholischer Krankenhiuser, Einrichtungen des Gesundheitswesens und religioser
Orden zusammengearbeitet.

An der ersten Jahrestagung der Christlichen Gesundheitskommission 1968
nahmen 3 romisch=katholische Beobachter teil. Im Juni 1969 ernannte das Sekre=
tariat zur Forderung der Einheit der Christen auf Einladung der Christlichen

3 Vgl, Anhang II, Der Text ist in der Documentation catholique vom 6. Dezember
1970 und der Januarnummer 1971 von The Ecumenical Review abgedrudkt.
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Gesundheitskommission 7 romisch=katholische Mitglieder, die von der Kom=
mission als Berater ad personam beigezogen wurden. Diese 7 Mitglieder wurden
aufgrund ihrer fachlichen Qualifikation, nicht ihrer Zugehorigkeit zu einer be=
stimmten Organisation ernannt. Sie nahmen auch an der zweiten Jahrestagung
der Kommission teil. In einer auf dieser Tagung gefafSten EntschlieBung empfahl
die Kommission die Einrichtung eines gemeinsamen Ausschusses, der die Mog=
lichkeit einer weiteren romisch=katholischen Mitarbeit in der Christlichen Gesund=
heitskommission sondieren sollte. Die EntschlieBung wurde den beiden Triger=
organen der Kommission im Okumenischen Rat, der Abteilung fiir Weltmission
und Evangelisation und der Abteilung fiir Zwischenkirchliche Hilfe, Fliichtlings=
und Weltdienst sowie dem Sekretariat zur Férderung der Einheit der Christen
zugeleitet. Die EntschlieBung wurde angenommen und ein gemeinsamer Aus=
schuf gebildet, der am 23. Mérz 1970 in Rom, am 9. Juni in Genf und am 31. Juli
1970 erneut in Rom zusammentrat. Er priifte verschiedene Modelle der Zusams
menarbeit zwischen der Christlichen Gesundheitskommission und der Rémisch=
katholischen Kirche und legte den zustindigen Stellen einen Bericht vor, der
gegenwirtig gepriift wird.

d) World Christian Handbook

Wenn die Kirchen zusammenarbeiten sollen, ist eine gemeinsame statistische
Quelle ein wichtiges Arbeitsinstrument. Gegenwiirtig ist ein internationales
christliches Jahrbuch in Vorbereitung, das 1972 erscheinen und Informationen
iiber samtliche Kirchen in der ganzen Welt enthalten wird. Auch konservative
Evangelikale sind an diesem Projekt beteiligt.

III. Laienfragen

Seit Erscheinen des Zweiten Berichts der Gemeinsamen Arbeitsgruppe hat 1967
in Rom der ITI. Weltlaienkongref stattgefunden. Im Rahmen der Vorbereitungs-
arbeiten wurden mehrere Gemeinschaftskonsultationen durchgefiihrt und wurde
weitgehend zusammengearbeitet, um den KongreB so &kumenisch wie moglich
zu gestalten. Die christlichen Kirchen und Konfessionen sowie der Okumenische
Rat der Kirchen wurden eingeladen, Berater zu entsenden. Es nahmen geniigend
Berater teil, um einen gewissen Einfluf} auf die Beratung ausiiben zu kénnen. Der
Okumenische Rat der Kirchen wurde zur Vorbereitung des Programms hinzu=
gezogen. Eine der Schluflansprachen wurde von einem Berater gehalten, und es
wurde vorgeschlagen, die Kongresse kiinftig gemeinsam durchzufithren.

a) Beziehungen zwischen der Abteilung des Okumenischen Rates fiir Okumenische
Aktivitit und dem Rat fiir Laienfragen

Als der Rat fiir Laienfragen 1967 in Rom gegriindet wurde, schlug die Gemein=
same Arbeitsgruppe als Partner die Abteilung des Okumenischen Rates der Kir=
chen fiir Okumenische Aktivitit vor. Die Zusammenarbeit wurde von der Vier=
ten Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen und auf seiner ersten
Tagunﬁ vom Rat fiir Laienfragen gebilligt. In der Folge fanden mehrere Gemein=
schaftskonsultationen statt, und der Rat fiir Laienfragen war auf Tagungen des
Ausschusses der Abteilung fiir Okumenische Aktivitit durch Beobachter=Berater
vertreten.

Besondere Fortschritte macht die Kooperation in der Studienarbeit. Der Rat
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fiir Laienfragen war an der fiir Uppsal