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Ein neuer Schritt in der 6kumenischen Sozialethik

Die Weltkonferenz iiber Glaube, Wissenschaft und
die Zukunft (1979)

VON PAUL ABRECHT

Der Okumenische Rat der Kirchen bereitet zur Zeit eine internationale
Studienkonferenz vor iiber die geistigen und ethischen Fragen, die sich
durch die moderne Wissenschaft und Technologie stellen. Diese Konferenz
wird von der Abteilung fiir Kirche und Gesellschaft veranstaltet und soll
vom 12.-24. Juli 1979 im Massachusetts Institute of Technology, Cambrid-
ge in den USA stattfinden. Es werden etwa 500 Teilnehmer erwartet; die
meisten von ihnen werden durch die Mitgliedskirchen des Okumenischen
Rates benannt.

Einige vergleichen diese Konferenz mit der Weltkonferenz fiir Kirche
und Gesellschaft aus dem Jahre 1966. Wenn auch die Konferenz 1979 etwa
die gleiche Teilnehmerzahl haben wird, so wird sie doch im Blick auf ihre
Zielsetzung und Reichweite vollig anders sein.

Die Konferenz 1966 war ein erster Versuch, eine wirklich umfassende
okumenische Betrachtungsweise der sozialen Probleme zu entwickeln, in
der sich die verschiedene Sicht der Hauptregionen der Welt widerspiegelt.
In dieser Beziehung war es eine der Konferenzen, die im wahrsten Sinne des
Wortes 6kumenisch war. Zum ersten Mal war die Dritte Welt stark vertre-
ten. Und zum ersten Mal waren unter den Teilnehmern mehr Laien als
Geistliche. Das Ergebnis war eine sehr radikale Konferenz, zumindest fiir
die, die aus Europa und Nordamerika kamen.

Doch an einem entscheidenden Punkt hat die Konferenz 1966 ihren
Zweck verfehlt. Thr Thema hieB3: ,,Christliche Antwort auf die technische
und soziale Revolution unserer Zeit‘‘. Aber ihr Hauptinteresse galt den so-
zialen Problemen und dem sozialen Wandel, dem sich die Kirchen gegen-
tibersahen. Es gelang ihr weniger, die Probleme des fechnischen Wandels in
den Griff zu bekommen. Ein Grund dafiir lag darin, daB unter den 420 of-
fiziellen Teilnehmern nur 7 oder 8 Physiker, Naturwissenschaftler oder
Technologen waren. Ohne eine stiarkere Beteiligung und einen wesentliche-
ren Beitrag von dieser Seite war die Konferenz nicht in der Lage, zur Rolle
der Wissenschaft und Technologie in der modernen Gesellschaft Stellung
zu nehmen.



Im Jahre 1969 wurde dieses Defizit im dkumenischen Sozialdenken so
offensichtlich, daB man beschloB, ein 6kumenisches Studienprogramm
iiber ,,Die Zukunft des Menschen und der Gesellschaft in einer
wissenschaftlich-technischen Welt* in Angriff zu nehmen. Zwischen 1970
und 1975 fand eine Reihe von internationalen und regionalen Studienta-
gungen iiber die Probleme der modernen Wissenschaft und Technologie
statt. Hohepunkt war eine internationale Studienkonferenz 1974 in Buka-
rest unter dem Thema: ,,Die Zukunft des Menschen und der Gesellschaft in
einer wissenschaftlich-technischen Welt*.

Die Konferenz von Bukarest forderte die Kirche auf, ein ,, langfristiges
Konzept einer verantwortbaren und gerechten Gesellschaft‘‘ zu entwickeln
unter der Beriicksichtigung von vier Gesichtspunkten:

Erstens: Soziale Stabilitdt kann nicht erreicht werden ohne eine gerechte
Verteilung der nur in beschrinktem Ausmaf verfiigbaren Giiter oder ohne
die Moglichkeit fiir alle, sich an den sozialen Entscheidungen zu beteiligen.
Zweitens: Eine globale widerstandsfahige Gesellschaft, die auch verant-
wortbar ist, kann nur verwirklicht werden, wenn der Nahrungsbedarf zu
jeder Zeit weit unter den globalen Moglichkeiten der Nahrungsbeschaffung
liegt und das AusmafB der Umweltverschmutzung weit hinter der Absorp-
tionskapazitit des 6kologischen Systems zuriickbleibt. Dritfens: Die neue
soziale Organisation kann nur so lange erhalten werden, wie der Verbrauch
nichterneuerungsfahiger Ressourcen nicht schneller zunimmt als die Bereit-
stellung von Ressourcen durch technologische Neuerungen. Viertens: Eine
lebensfahige, verantwortbare Gesellschaft erfordert ein Niveau menschli-
cher Aktivitit, das nicht negativ beeinfluBt wird durch endlose, weitrei-
chende und hiufige Schwankungen des Klimas in der ganzen Welt.

Der Gedanke der verantwortbaren Gesellschaft wurde auf der Fiinften
Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen in Nairobi im De-
zember 1975 in dem Vortrag von Prof. Charles Birch weiterentwickelt.
Eine Reaktion auf diese Herausforderung von Bukarest und von Prof. Birch
findet sich in dem Bericht der Vollversammlung iiber die ,,Soziale Verant-
wortung im technischen Zeitalter, wo es heil3t:

,,Die Menschheit ist jetzt aufgerufen, sich auf den Weg zu einer lebensfé-
higen Weltgemeinschaft zu machen, in der Wissenschaft und Technik dazu
dienen, die materiellen und spirituellen Grundbediirfnisse der Menschen zu
befriedigen, der menschlichen Not entgegenzuwirken und eine Umwelt zu
schaffen, die allen Menschen unbefristet eine angemessene Lebensqualitiit
garantiert. Hierzu gehort, daB wir unsere Zivilisation grundlegend verédn-
dern, neue Techniken entwickeln, neue Einsatzbereiche fiir die Technik
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entdecken und eine neue internationale Wirtschaftsordnung sowie neue po-
litische Systeme verwirklichen.

Die Situation, in der sich die Menschheit heute befindet, ist in weniger
als einer Generation entstanden. Es bleibt noch weniger Zeit, um die Wei-
chen fiir eine bestéindige Weltgesellschaft zu stellen, wenn die Menschheit
iiberleben soll* (Bericht aus Nairobi 1975, Frankfurt 1976, 103).

Die Konferenz 1979 ist ein Versuch, die Herausforderung von Nairpbi
aufzunehmen. Es wird die erste groBe 6kumenische Konferenz sein, auf der
Wissenschaftler und Theologen in der Uberzahl sind. Etwa 50% der 500
Teilnehmer werden Naturwissenschaftler, Physiker und Technologen aus
vielen verschiedenen Disziplinen sein. 25% werden Theologen, Kirchen-
fithrer und Studenten der christlichen Sozialethik sein. Der Rest wird sich
aus Vertretern der Sozialwissenschaften, der Gewerkschaften, des wirt-
schaftlichen und pelitischen Lebens zusammensetzen.

Im Gegensatz zu dem, was einige erwarten moégen, wird diese Konferenz
keine Ubung im akademischen Denken oder in einer abstrakten, theoreti-
schen Behandlung von Problemen sein, die den Mann auf der Strafle oder
in der Kirchenbank nur wenig angehen. Sie wird vielmehr einige der drén-
gendsten Probleme aufnehmen, mit denen die Kirche und die Welt kon-
frontiert sind; einige davon mdochte ich kurz skizzieren.

1. Integration der sozialen und der technischen Revolution unserer Zeit

Es ist nicht erstaunlich, daBl diese neue Sorge angesichts des Wandels,
den Wissenschaft und Technologie eingeleitet haben, zu weitreichenden
Auseinandersetzungen und Diskussionen gefiihrt hat, und zwar nicht zu-
letzt in kirchlichen Kreisen, die traditionellerweise um christliches Handeln
fiir soziale Gerechtigkeit bemiiht sind. Einige haben dieses Interesse an
Wissenschaft und Technologie als eine Ablenkung oder gar als Bedrohung
des zentralen Anliegens fiir soziale Gerechtigkeit empfunden. Seit der Voll-
versammlung von Nairobi hat sich schon eine beachtliche Diskussion ent-
wickelt liber die Beziehung zwischen der Sorge um eine 6kologisch und
technologisch verantwortbare Gesellschaft einerseits und dem Bemiihen
um Gerechtigkeit andererseits. Dariiber hinaus wurde in zunehmendem
Malfle die Beteiligung des Volkes an den Entscheidungsprozessen betont.
Dies alles zusammen veranlaBte den ORK dazu, in seinem Arbeitspro-
gramm einen neuen Akzent zu setzen: die gerechte, partizipatorische und
verantwortbare Gesellschaft. So breitet sich langsam die Uberzeugung aus,
daf} in Zukunft alles 6kumenische Sozialdenken und -handeln in irgendei-
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ner Weise diese drei Entwicklungstendenzen in der heutigen Gesellschaft
widerspiegeln muf3, wenn es den Realitaten der modernen Welt gerecht
werden will. Wenn das Problem auch als solches erkannt und beim Namen
genannt wird, so bedeutet dies doch nicht, dafl wir schon einen Weg gefun-
den hitten, um diese drei Dimensionen der 6kumenischen sozialen Verant-
wortung zu aller Zufriedenheit zu integrieren. Dazu zu verhelfen, soll Auf-
gabe der Konferenz 1979 sein. Von daher erklért sich auch das Unterthema
der Konferenz: Der Beitrag von Glaube, Wissenschaft und Technologie
zum Kampf fiir eine gerechte, partizipatorische und verantwortbare Gesell-
schaft.

Wie ist die Beziehung zwischen diesen beiden Revolutionen zu verstehen:
die Revolution, die durch die Forderung nach sozialer Gerechtigkeit, Be-
freiung und Beteiligung des Volkes an den Entscheidungsprozessen hervor-
gerufen worden ist, und die andere, die durch die Dynamik des raschen
wissenschaftlichen und technischen Wandels und die ganze Unsicherheit
und soziale Verwirrung, die er mit sich bringt, ausgelést worden ist? Ver-
leiht die technologische Revolution der Forderung nach sozialer Gerechtig-
keit nur starkeren Nachdruck, wie einige sagen wiirden? Oder haben wir es
mit einem differenzierten Problem des wissenschaftlichen und technischen
Wandels zu tun, das eine eigene Bedrohung der menschlichen Wiirde und
des sozialen Wohls darstellt und dem man nicht so einfach mit den Katego-
rien beikommen kann, mit denen traditionellerweise die soziale Gerechtig-
keit gemessen wird? Es ist eine Tatsache, dafl die meisten christlichen Be-
trachtungsweisen der sozialen Gerechtigkeit, die in die Geschichte einge-
gangen sind, selbst relativ optimistisch waren im Blick auf die Moglichkeit,
Wissenschaft und Technik in den Dienst des Wohls des Menschen und der
Gesellschaft zu stellen. Der Gedanke, dal3 es notwendig sein konnte, die
technologische Entwicklung im Interesse des Menschen einzudammen, traf
darum die Verfechter vieler Ideologien und Philosophien des sozialen
Wandels wie einen Schock, die angenommen hatten, dafl Wissenschaft und
Technologie leicht dem menschlichen Wohl dienstbar gemacht werden
konnten. Und das hat die sduberliche Berechnung von vielen, die an den
sozialen Fortschritt glaubten, mehr durcheinandergebracht als irgendein
anderer Faktor. Es ist tatsédchlich so, daf viele kapitalistische und soziali-
stische und auch ,,gemischte** Wirtschaftsordnungen sich heute in gleicher
Weise dem unangenehmen Faktum einer méglichen Begrenzung des Wirt-
schaftswachstums und des weiteren technologischen Fortschritts im Inter-
esse der Lebensqualitét stellen miissen, weil die Mdéglichkeit besteht, daf
ein solches wirtschaftliches und technisches Wachstum nicht durchgehalten
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werden kann, ohne dall der menschlichen und der physischen Umwelt we-
sentlicher Schaden zugefiigt wird.

Wir sind uns heute nicht sicher, was sozial am wenigsten gefahrlich ist:
die technologischen Entwicklungen (wie die Kernenergie) oder die Folgen,
die es haben wiirde, wenn wir ohne den stindig zunehmenden Vorrat an
Energie leben miiBiten, mit dem wir fiir alle Zeit gerechnet hatten.

Das ist eines der zentralen Probleme, das auf der Konferenz 1979 einge-
hend erortert werden muf3 und das dieser Konferenz ihre Dringlichkeit und
ihren Herausforderungscharakter verleiht.

Doch die Frage, wie die beiden Revolutionen unserer Zeit zu integrieren
sind, kann nicht beantwortet werden, ohne daf3 das Wesen der wissen-
schaftlichen und technischen Revolution und die sozialen und geistigen
Voraussetzungen, die ihr zugrunde liegen, griindlicher erforscht werden.
Das wird eine weitere Aufgabe der Konferenz sein.

1. Glaube und wissenschaftliches Weltbild

Die Kirchen haben durch die Jahrhunderte hindurch ein ambivalentes
Verhiltnis zur Wissenschaft und Technologie gehabt: Einerseits haben sie
oft unkritisch ihren Versprechungen im Blick auf Befreiung und Gewalt
iiber die Natur getraut, andererseits haben sie Befiirchtungen gehegt ange-
sichts der Tendenz des wissenschaftlichen und technologischen Weltbildes,
auf die traditionellen Bereiche des Glaubens iiberzugreifen und ein sékula-
res verkiirztes Bild der Menschheit und der Natur zu propagieren. Das hat
zu gewissen historischen Spannungen und Konflikten gefiithrt und einige
grobe MiBverstindnisse hervorgerufen hinsichtlich der Beziehung zwischen
der durch den Glauben und der durch die Wissenschaft gewonnenen Er-
kenntnis. In einigen Bereichen, vor allem dort, wo traditioneller Glaube
und traditionelle Formen wissenschaftlichen Verstehens noch im Konflikt
miteinander stehen, werden diese historischen Auseinandersetzungen noch
weitergefithrt. Doch heute ist man zu der neuen Erkenntnis gekommen,
dal} die aktive Wechselwirkung zwischen Wissenschaft und Glauben ,,s0-
wohl . . . das Verstindnis fordern als auch der Verfolgung humaner Ziele
dienen wiirde** — um es mit den Worten des Prospektes fiir die Konferenz
1979 zu sagen. ,,So wie die Wissenschaft religiose Glaubensiiberzeugungen
und -praktiken verédndert hat, so kann und sollte der Glaube zu einer theo-
logischen Kritik der vorherrschenden wissenschaftlichen und technologi-
schen Weltbilder beitragen.** Doch die Geschichte der Miliverstindnisse
und gegenseitigen Verdachtigungen macht eine schopferische Wechselwir-
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kung schwierig. Aber wahrend es frither die Theologen waren, die ange-
griffen wurden, so sind es heute die Wissenschaftler und Technologen, die
wegen ihrer Unféhigkeit kritisiert werden, ihre Disziplin in Beziehung zu
humanen Zielsetzungen zu bringen. Sie haben die Gesellschaft dazu ermu-
tigt, grole Hoffnungen auf die Aneignung von mehr und mehr Wissen-
schaft und Technologie zu setzen in der Annahme, dal} ihre Folgen den
Menschen immer zum Wohl gereichen wiirden. Aus dieser Sicht gibt es
praktisch keine Grenzen fiir die wissenschaftliche und technologische Ent-
wicklung. Auf alle Félle nahm man an, daf} der Nutzen immer grofer sein
wiirde als die Kosten.

Heutzutage stellen sich viele namhafte Wissenschaftler und Technologen
die Frage nach der zukiinftigen Entwicklung von Wissenschaft und Tech-
nologie und nach den sozialen und menschlichen Risiken, die damit ver-
bunden sind. Einige vertreten die Ansicht, da} es falsch wére, die Suche
nach wissenschaftlicher Erkenntnis aufzuhalten, wenn sie auch gerne ihrer
technologischen Anwendung neue Grenzen setzen wiirden. Andere halten
es fiir unrealistisch, die Antriebskraft und die weitere Entwicklung von
Wissenschaft und Technologie zum Stillstand zu bringen, weil nur sie Lo-
sungen fiir die Probleme anbieten, die Wissenschaft und Technologie selbst
erzeugt haben. Alle, die so argumentieren, wiirden in jedem Falle geltend
machen, daf} ein Konkurrenzkampf unter den Staaten um die Macht, die
Wissenschaft und Technologie verleihen, unvermeidlich ist und daB3 darum
nur eine geringe Wahrscheinlichkeit besteht, dafl das Tempo der technolo-
gischen Entwicklung gebremst werden kann. Doch die Zahl derer nimmt
zu, die versichern, daf3 es nun Zeit ist zu untersuchen, welche Vorausset-
zungen dem wissenschaftlichen und technologischen Weltbild zugrunde lie-
gen, das die westliche Welt so lange gefangen gehalten und beherrscht hat
und das jetzt seinen EinfluB} auf die ganze Welt ausiibt. Wie kann dieses
grofle Vorhaben durchgefiihrt, und aus welcher geistigen und ethischen
Sicht kann es in Angriff genommen werden? Der Planungsausschul3 fiir die
Konferenz 1979 sieht darin eine neue Verpflichtung und Gelegenheit fiir die
Kirche, ,,wieder eine theologische und biblische Sicht der Beziehung zwi-
schen Gott, Menschheit und Natur zu gewinnen und in Begriffe zu fassen.*
So sollen in den ersten Tagen der Konferenz Probleme wie die folgenden
erortert werden: das Wesen der Wissenschaft und das Wesen des Glaubens;
die Wechselbeziehung zwischen Wissenschaft, Kultur und Spiritualitit; ei-
ne Uberpriifung des christlichen Schopfungsverstandnisses. Und eine der
Sektionen wird sich mit den Problemen von Glaube und Wissenschaft be-
fassen. Man kann natiirlich nicht erwarten, daB die Konferenz in der Lage
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sein wird, so umfassende Probleme zu 16sen. Doch es ist unmoglich, heut-
zutage die Diskussion iiber die ethische und soziale Verantwortung im
Blick auf die wissenschaftlichen und technologischen Entwicklungen auf-
zunehmen, ohne daB man in der Kirche etwas mehr Klarheit dariiber ge-
winnt, wie Wissen und Macht zu verstehen sind, die moderne Wissenschaft
und Technologie verleihen, und wie dies im Verhéltnis zu Natur und
Schicksal des Menschen zu interpretieren ist.

I11. Ethische und soziale Entscheidungen in bestimmten Bereichen der
wissenschaftlichen und technologischen Entwicklung

Welche Hoffnungen wir auch hegen mogen im Blick auf die Entwicklung
grundlegend neuer Betrachtungsweisen von Wissenschaft und Technolo-
gien, die Menschen sehen sich heute durch die stdndige technologische Ent;
wicklung vor schwierige Entscheidungen gestellt. Sie konnen nicht auf eine
vollstdndige und allgemein akzeptierte Analyse der heutigen wissenschaftli-
chen und technologischen Weltsituation warten. Diese Wahl l1df3t die Welt
ihnen nicht. So muB} die Konferenz 1979, wihrend sie versucht, die geisti-
gen und philosophischen Grundvoraussetzungen des zeitgendssischen wis-
senschaftlichen Weltbildes zu ergriinden, sich zugleich der Aufgabe stellen,
verantwortliche Entscheidungen in bestimmten wissenschaftlichen und
technologischen Konfliktsituationen zu treffen. So bleibt zu hoffen, daf}
diese beiden Interessenebenen sich gegenseitig befruchten, so daf die allge-
meinere Problematik durch die spezifischen Probleme erhellt wird und vice
versa.

Welche spezifischen Probleme sind heute am drdngendsten? Auf der
Konferenz 1979 kénnen wir uns nicht mit jedem Problemkreis befassen.
Doch bestimmte Bereiche kénnen wir nicht iibergehen: die ethischen Pro-
bleme, die sich aus der Manipulation des Lebens durch moderne biologi-
sche Techniken ergeben; neue Entwicklungen in der Landschaft, die durch
eine frither ungeahnte Beherrschung der Natur erméglicht worden sind; die
Suche nach sozial und menschlich angemesseneren Formen der Technolo-
gie im Bereich der Energie, der Kommunikation usw. All dies sind mogli-
che Themen, und der Planungsausschuf} hat eine Reihe von Plenarvortri-
gen und Sektionssitzungen zu diesen spezifischen Problemen vorgesehen.

Die Schwierigkeit besteht darin, da3 der ORK und die Kirchen in vielen
Landern gerade erst angefangen haben, sich ernsthaft mit diesen schwieri-
gen Problemen auseinanderzusetzen. Die meisten Kirchen beginnen gerade
erst, Probleme wie Kernenergie und Genmanipulation selbst in Angriff zu
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nehmen. Es wire ein Irrtum anzunehmen, dal} eine internationale dkume-
nische Position erarbeitet werden kann, bevor mehr Kirchen, vor allem die
Kirchen in der Dritten Welt, sich zu dieser Problematik geduflert haben.
Dariiber hinaus besteht noch nicht viel Klarheit iiber Ubereinstimmung
hinsichtlich der Methode, die die Kirchen bei der Behandlung dieser Fragen
anwenden sollten. Unter dem Einflufl der 6kumenischen Diskussion iiber
Rassismus und multinationale Konzerne sind die Kirchen vielleicht oft ver-
sucht, absolute und kategorische Antworten auf die Fragen zu suchen, die
sich durch das Anwachsen von Wissenschaft und Technologie stellen. In
ihrem Bemiihen, die ,,téchnokratische‘* Betrachtungsweise zu hinterfra-
gen, versuchen sie gelegentlich, den technischen Blickwinkel ganz und gar
auszuschalten und Losungen auf ,, rein ethischer Basis‘‘ anzustreben. Diese
Art christlichen Denkens in ethischen Fragen ist vor allem fiir die Diskus-
sion iiber die Kernenergie kennzeichnend. Nach dem Beitrag des Okumeni-
schen Rates vor der UNO-Konferenz iiber Kernenergie im Mai 1977 in
Salzburg hat ein christlicher Fernsehreporter aus Holland mir die Frage ge-
stellt: ,,Der Okumenische Rat der Kirchen ist gegen Rassismus und Milita-
rismus. Warum ist der ORK nicht gegen Kernenergie?‘‘ Die Antwort liegt
nun sozusagen auf der Hand. Es ist den Kirchen noch nicht gelungen, sich
Klarheit iiber die grundlegenden Meinungsverschiedenheiten in den techni-
schen Fragen zu verschaffen, aus denen sich viele der ethischen Meinungs-
verschiedenheiten im Blick auf die Kernenergie ergeben haben. Es ist nicht
moglich, auf kirchliches oder biblisches Gedankengut zuriickzugreifen, um
fertige Antworten fiir diese neuen ethischen Konfliktsituationen zu finden.

Schon in dem Bericht der 6kumenischen Studientagung 1973 iiber ,,Ge-
netik und die Qualitit des Lebens‘‘ heif3t es:

,,Man kann in der Kirche nicht erwarten, daB Pridzedenzfille aus der
Vergangenheit Antworten auf die Fragen bereithalten, die in der Vergan-
genheit nie gestellt worden sind. Andererseits wird auch nicht durch neue
wissenschaftliche Fortschritte bestimmt, welches die erstrebenswerten
menschlichen Ziele sind. Ethische Entscheidungen in unerforschten Berei-
chen setzen voraus, dal} die wissenschaftlichen Moglichkeiten von solchen
Menschen und Gruppen verstanden und genutzt werden, die sich tiber ihre
eigenen tiefsten Uberzeugungen im Blick auf die Natur und das Schicksal
des Menschen im klaren sind. Es kann unabhingig von wissenschaftlicher
Erkenntnis kein verniinftiges ethisches Urteil in diesen Fragen geben; doch
die Wissenschaft schreibt nicht selbst vor, was gut ist.

Doch die Schwierigkeiten, die wir haben, wenn es um eine ethische Ent-
scheidung geht, sind keine Entschuldigung dafiir, einer solchen Entschei-
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dung aus dem Wege zu gehen, wenn sie uns auch eine eindringliche War-
nung sein sollten, diese Entscheidung als absolut und endgiiltig zu betrach-
ten. So wird die Weltkonferenz ihr Bestes tun miissen, um die Kirchen im
Blick auf die ethischen Folgen der Entscheidungen zu beraten, vor die sie in
diesen verschiedenen Bereichen der technologischen Entwicklung mit all ih-
ren Schwierigkeiten gestellt sind.

1V. Gerechte Verteilung der Macht moderner Wissenschaft und
Technologie

Zu den gréBten Konflikten auf der Konferenz wird es vermutlich dort
kommen, wo es um die Frage geht: Wie sollten die Vorteile und die Macht,
die moderne Wissenschaft und Technologie verleihen, unter die Volker ver-
teilt werden? Die Lander Afrikas, Asiens und Lateinamerikas, der Nahe
Osten und der Pazifik fordern uns an diesem Punkt ganz entscheidend her-
aus. Sie hegen den tiefgreifenden Verdacht, dafi ein Grofiteil der gegenwir-
tigen weltweiten Diskussion iiber eine angemessene Technologie, Okologie
und Bevolkerungspolitik vor allem auf sie abzielt. Sie sehen wenig Grund
zu der Annahme, dafl die industrialisierten Lander, kapitalistischer oder
sozialistischer Prigung, ihre technologische Entwicklung bremsen wiirden,
wenn das eine Schwichung ihrer wirtschaftlichen Entwicklung oder ihrer
militdrischen und politischen Macht in der Welt mit sich brachte. Sie glau-
ben, daf} die Atomdiskussion im Westen an diesem Punkt oft sehr irrefiih-
rend ist. Sie sind davon iiberzeugt, daf3 die Kampagne gegen die Verbrei-
tung von Kernwaffen sich vornehmlich dagegen richtet, daB Nichtatom-
méchte Zugang zur Kerntechnik gewinnen und dal} sie dem Interesse der
Atommaichte und der Aufrechterhaltung ihres Machtmonopols dient.

Was sollen die Kirchen zur Frage der Verteilung der Macht moderner
Wissenschaft und Technologie unter reiche und arme Lander sagen? Von
welchen Grundsitzen der Gerechtigkeit und des Wohls sollten Forschung
und Entwicklung von Wissenschaft und Technologie sich in Zukunft leiten
lassen, damit sie dem Interesse der ganzen Menschheit und nicht vornehm-
lich dem Wohl und der Macht derer dienen, die technische Fahigkeiten auf-
zuweisen haben? Derart sind die Fragen, die auf einer solchen Weltkonfe-
renz gestellt werden miissen und auch gestellt werden. Bei der Planung der
Konferenz tun wir unser Bestes, um dafiir zu sorgen, daB die Lander der
Dritten Welt angemessen vertreten sind und die Gelegenheit haben, ihre
Gesichtspunkte darzulegen und ihre Interessen zu verteidigen.



Schlufi: Eine Bekrdftigung des christlichen Realismus

Man sollte sich dariiber im klaren sein, daB3 die Weltkonferenz 1979 neu-
es und schopferisches Denken iiber die christliche Sozialethik heute erfor-
dert. Wir sollten mit dem Zugestindnis beginnen, dal} es keine einfachen
Losungen fiir die schwierigen und komplexen Probleme gibt, die sich heute
stellen. Sie berithren die Wurzeln unserer westlichen technisch-industriellen
Gesellschaft und stellen einige unserer liebsten Vorstellungen vom guten
Leben in Frage. Es ist auch nicht wahrscheinlich, daf sich in absehbarer
Zeit eine neue Gemeinschaft von Interessen entwickelt, die ein neues Leben
unter den Volkern der Erde erméglichen wiirde. Es wére sentimental, dies
fiir wahrscheinlich zu halten. ,,Es gibt so wenig Gesundes in der ganzen
modernen Welt, da} wir nicht einmal anfangen kénnen, eine Insel der Ord-
nung zu suchen, von der aus wir gegen die Unordnung angehen kénnten. “
Dieser Ausspruch von Reinhold Niebuhr aus den fiinfziger Jahren hat auch
heute noch Giiltigkeit. Es ist nicht unchristlicher Pessimismus, sondern bi-
blischer Realismus, wenn man es akzeptiert, dal} es keine Moglichkeit gibt,
das Evangelium in ein historisch optimistisches System zu verwandeln. Der
Ausgangspunkt fiir die Konferenz 1979 ist nicht die Uberzeugung, daf wir
das Modell einer neuen Gesellschaft finden werden. Er liegt vielmehr in der
Hoffnung, dal3 wir durch dieses bescheidene Bemiihen um ehrliche Gedan-
kenarbeit und aufrichtige Begegnung ein wenig von dem Sauerteig der
Weisheit und der geistigen Gesundheit offenbaren, die denen verheiBen
sind, die suchen, den Willen Gottes zu tun. Und das wiederum kdnnte die-
sen oder jenen bescheidenen Akt menschlicher Verwandlung und Verséh-
nung ermoglichen.

Glaube, Wissenschaft und die Zukunft — aktuelle
Perspektiven christlicher Weltverantwortung*
VON GUNTER ALTNER

Die vom Okumenischen Rat der Kirchen fiir das nichste Jahr vorberei-
tete Konferenz zum Thema ,,Glaube, Wissenschaft (Technik) und die
Zukunft*‘ (12.-24.Juli 1979, Cambridge, Mass./USA) verspricht eine inter-
essante und problemangemessene Konferenz zu werden. Der inzwischen

* Vortrag auf der Okumenereferenten-Tagung des Kirchlichen Auflenamtes vom 2.-4. 10.
1978 in Arnoldshain.
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unter dem gleichen Titel in englischer Sprache verdffentlichte Vorberei-
tungsband stellt die verschiedenen Diskussionsebenen der Konferenz vor.
Theologische und ethische Probleme von Wissenschaft und Technik, Ener-
giefragen und Energiekonzepte, Nahrungsmittelproduktion, Ressourcen-
verknappung, Umweltzerstorung und Bevoélkerungsentwicklung, Wissen-
schaft als Machtfaktor und Technologiekontrolle, 6konomische Perspekti-
ven im Kampf fiir eine gerechte, partizipatorische und lebensfihige Gesell-
schaft — das sind die grolen Konferenzperspektiven.

Ohne Zweifel sind in diesem Programm alle die Fragen, die heute zum
Thema Fortschritt miteinander gestellt und miteinander beantwortet wer-
den miissen, enthalten. Und ebenso sind die damit verbundenen Gegensit-
ze und Unlésbarkeiten impliziert. Der Begriff der ,,gerechten, partizipato-
rischen und lebensfiahigen Gesellschaft‘, der ganz bewul3t an die Vollver-
sammlung des Okumenischen Rates der Kirchen in Nairobi (1975) an-
kniipft, umreiBit ein Ziel, um dessen Verwirklichung gestritten werden
mulf}. Geht es bei der Ansteuerung dieses Zieles nur um eine bessere Vertei-
lung der bislang einseitig getragenen sozialen Kosten und um eine bessere
Kontrolle der Verfiigung iiber Produktionsmittel? Oder handelt es sich hier
um mehr als um einen Steuerungskonflikt? Geht es nicht doch um einen
Zielkonflikt, bei dem die Qualitét der Produktionsmittel und -ziele und der
damit verbundenen gesellschaftlichen Konzepte zur Diskussion steht? Wel-
che Alternativen deuten sich heute zwischen den Fronten der einseitigen
Fortschrittskritiker und der einseitigen Fortschrittsbefiirworter an? Welche
Bertithrungen gibt es zwischen denen, die die bedrohte irdische Lebenswelt
schiitzen, und denen, die die soziale Gerechtigkeit in der Weltgesellschaft
von morgen verwirklichen wollen?

Ohne Zweifel beinhalten alle diese Fragen auch theologische und ethi-
sche Probleme. Im Vorbereitungsband fiir die Konferenz wird auf die klas-
sischen Defizite hingewiesen, die die Theologie in dieser Auseinanderset-
zung mitbringt. Nach einer Phase apologetischer Abwehr naturwissen-
schaftlicher Erkenntnisse ist es inzwischen iiblich geworden, Technik und
Naturwissenschaft als gottgegebene Mittel menschlicher Vernunft und Erd-
verantwortung zu interpretieren.

Die gefidhrliche Ambivalenz des technisch-industriellen Fortschrittspro-
zesses, wie er sich heute auf der Erde vollzieht, 14Bt erkennen, daB3 dieser
Angleichungsversuch theologischen Denkens zu vorschnell geschah. Was
meldet sich denn in der Krise der technischen Zivilisation? Womit haben
wir es zu tun, wenn sich die Konturen der Fortschrittskrise heute uniiber-
hérbar und unverdringbar im BewuBtsein des einzelnen abzuzeichnen be-
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ginnen? Was geschieht, wenn die globale Fehlentwicklung als Krise der per-
sonlichen Identitit erlebt und so auch von den Betroffenen stilisiert wird?
Was offenbart sich im zerreibenden Widerstreit 0kologischer, sozialer und
technologischer Losungsstrategien?

Indem wir so nach dem theologischen Stellenwert der Betroffenheit
durch die Krise fragen, fragen wir quer zu den Arbeitsperspektiven der
Konferenz fiir Glaube, Wissenschaft und die Zukunft. Gewill hat es sein
Gutes, wenn die Konferenz dem oben skizzierten Problemraster folgt. Und
zur christlichen Verantwortung gehért gerade auch die Befreiung zur Sach-
lichkeit in einer Zeit offener und verborgener Emotionen unter den Exper-
ten und Biirgern. Aber dort, wo die Sache selbst zum Anlal} und zur Ursa-
che der Gefihrdung wird, mull — unter Einbeziehung der erkenntnistheo-
retischen, technologischen, gesellschaftlichen und politischen Aspekte —
die theologische Frage als die Frage nach dem Grund der Hoffnung in der
Krise gestellt werden. So soll im folgenden vorgegangen werden, indem in
neun Schritten von den Ursachen der Krise und der Verantwortung der
Christen fiir die zukiinftige Lebenswelt gehandelt wird. Das Thema des
Glaubens angesichts der Gestaltung der Zukunft durch Wissenschaft und
Technik ist die Frage nach dem Grund der Hoffnung im Kontext einer im-
mer bedrohlicheren Fehlentwicklung. Die theologische Aufgabe, vor der
wir heute stehen, macht es notwendig, die Konturen der Krise in der Imma-
nenz ihrer technologischen, wissenschaftlichen und gesellschaftlichen Ma-
trix so zu beschreiben, dali die Gottvergessenheit des neuzeitlichen Men-
schen als ihre eigentliche Ursache begriffen werden kann.

1. Die Krise, von der wir sprechen, fasse ich als die Krise der technischen
Zivilisation der Neuzeit auf. Ich meine damit nicht nur jene duBerlichen
Krisenphinomene, von denen nun schon seit Jahren die Rede ist: Ressour-
cenverknappung, Umweltbelastung und -zerstorung, millionenhafter phy-
sischer Hunger auf der einen und zunehmende psychische Destabilisierung
auf der anderen Seite; ich meine damit nicht nur die auch die subtilsten Le-
benszusammenhinge in Beschlag nehmende Kapitalisierung unseres Da-
seins und auch nicht nur jene schon zur Selbstverstdndlichkeit gewordene
Rede von der ,,Ambivalenz‘ des technisch-industriellen Fortschritts; und
auch nicht nur die Eigengesetzlichkeiten ,,jenes riesigen wissenschaftlich-
technischen Apparates, der uns der gewinntriachtigen Verwertung wissen-
schaftlicher Erkenntnis hilflos ausliefert‘*.

Die eigentliche Krise bahnt sich dort vollends an, wo wir planen, festle-
gen, manipulieren miissen, immer stdrker miissen, ohne fiir dieses Miissen
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voll einstehen zu kénnen. Und folglich gehort es zu den Phanomenen der
Krise, dafl wir diese prinzipielle Differenz, diese wachsende Differenz zwi-
schen dem Miissen und dem Konnen kaschieren und verdriangen. Kaschie-
ren mit dem Argument, wir seien noch nicht ganz so weit, die volle Kon-
trolle ausiiben zu konnen, verdridngen mit der Einstellung, das alles sei
immer schon so gewesen und habe dennoch nie in den Untergang gefiihrt,
verdrangen auch mit der Taktik, daB wir alle Krisenmahner als unwissen-
schaftlich und emotional aus der sog. scientific community auszuschlieBen
trachten.

Experimentelle Praxis in den verschiedensten Bereichen von Wissen-
schaft und Technik fiihrt laufend zu einer Erweiterung und Verfeinerung
der Steuerungs- und Planungsinstrumente, mit denen wir in die irdischen
Lebenszusammenhénge eingreifen: Gynidkologie und Embryologie, Phar-
mazie und Genetik sind nur einige Exerzierfelder dieses Fortschritts und
der mit ihm notwendig verbundenen Rationalitdt des Lenkens und Verfii-
gens. Die immensen Aufwendungen zur Sanierung 6kologischer Schiden,
die wir heute schon zu erbringen haben, lassen uns fiirchten, dal} der durch
Embryologie, Pharmazie und Genetik geférderte Gebrauch und Verbrauch
von Leben uns bald zu noch aufwendigeren Sanierungs- und Schutzmaf-
nahmen veranlassen wird. Aber darin und damit wiirden wir dem Ablauf
der Krise, der wir unterliegen, nur eine noch schnellere Gangart verleihen.

Es fallt uns heute schwerer denn je, mit Teilhard de Chardin die Hoff-
nung auf eine Vollendung der Evolution im MenschheitsprozeB zu teilen.
Dennoch ist es fiir uns unverzichtbar, mit Teilhard de Chardin — und al-
len, die an diesem Nachdenken teilnehmen wollen — an dem Gedanken ei-
ner dem Menschen zugesagten Vollendung festzuhalten. Aber was ist damit
gemeint? Und: Was ist damit geholfen?

2. Die christlichen Kirchen haben sich bis heute nicht vom Verdacht der
Fortschrittsfeindlichkeit befreien kénnen. Der Zoologe Adolf Portmann
hat darin immer ein berechtigtes Anliegen gesehen: die Warnung vor der
Gottesldsterung in Gestalt einer vom Menschen angemalften totalen Mach-
barkeit. Was den Kirchen in fritheren Jahrzehnten den Vorwurf der restau-
rativen Riickschrittlichkeit einbrachte, er6ffnet heute — im Zeitalter 6ko-
logischer Notstande — die Kooperation mit durchaus kirchenfernen Krif-
ten und Gruppen, die den ,,Lebensschutz‘‘ auf ihre Fahnen geschrieben ha-
ben. Dazu gehoren nicht nur die vielgeschmihten Biirgerinitiativen, son-
dern ebenso auch kritische Wissenschaftler, Gewerkschaftler, politische

Denker von rechts und links, alle jene, die heute von der Alternative spre-
chen, ohne daf schon hinreichend klar wire, was damit gemeint ist und wie
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sie zu gewahrleisten sei. Alle, die an diesem Aufbruch beteiligt sind, brin-
gen die Fixierungen ihrer eigenen Vergangenheit mit und miissen diese heu-
te kontrollieren und modifizieren lernen.

Ohne Zweifel ist die fortschrittsfeindliche Einstellung von Theologie und
Kirche seit Jahrzehnten — antitypisch— durch Zwinge des mechanisti-
schen Weltbildes der Naturwissenschaften mitbedingt, das — trotz der er-
kenntnistheoretischen Umbriiche in der Atomphysik und der modernen
Biologie — seine préigende Kraft bis heute bewahrt hat und aufgrund der
ausufernden biotechnischen Praxis noch geféhrlich steigern konnte. Ohne
Zweifel ist die Lebensschutzbewegung — ob sie als ,,Anti-Atomkraftwerk-
Bewegung® oder als ,,Rettet-die-Vogelwelt-Aktion“ auftritt — von antiin-
dustriellen und antisozialen Affekten mitbestimmt, die romantisierende
Zukunftsflucht provozieren. Das alles miissen diejenigen, die heute eine
neue unerwartete Koalition der Fortschrittskritiker bilden, selbstkritisch
und radikal iiberpriifen. Die Stunde der Krise droht alte iiberholte vorauf-
kldrerische Widerstandsklischees zu reaktivieren. Aber was besagt das
schon angesichts der Planungszwinge und der damit verbundenen De-
struktionstendenzen, die uns heute unwiederbringlich deformieren!?

Wir stehen heute angesichts der skizzierten Polarisierungen unter dem
Eindruck, daf} die Grundkomponenten der menschlichen Verantwortungs-
fahigkeit auseinanderzufallen drohen. Jene Komponenten, die Karl Rah-
ner das Evolutive und das Nichtevolutive, das Planbare und das Unverfiig-
bare, den progressus terrenus und die eschatologische Gabe, den Fort-
schritt und das Reich Gottes genannt hat. Und Rahner hat aus der dialogi-
schen Konkurrenz dieser beiden Zukunftsperspektiven heraus davor ge-
warnt, das technisch Machbare und evolutiv Steuerbare mit der wirklichen
Zukunft gleichzusetzen und zu verwechseln. Von Tag zu Tag sehen wir
mehr und genauer, was bei dieser Verwechslung, die in Ost und West, in
Nord und Siid gleichermafien im Schwange ist, herauskommt. Aber wir se-
hen auf der anderen Seite auch, daf} die Irrationalismen des Protestes, die
nichts anderers als ein Surrogat jener unverfiigbaren Zukunft sind, eben-
falls gefdhrlich wachsen.

3.Um zur Verdeutlichung noch einmal auf jene Wissenschaften zu ver-
weisen, die fiir die Zukunft eine gewaltige Steigerung der biotechnischen
Manipulationsmoglichkeiten erwarten lassen: Embryologie, Pharmazie,
Genetik, Biologie und Medizin insgesamt. Mit Hilfe der auf diesen und an-
deren Gebieten gewonnen Erkenntnisse verldngern wir das menschliche Le-
ben bis an seine ,,Auflersten Grenzen*, bis dorthin, wo friiher relativ ein-
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deutige Grenzen des Sterbens oder des Nichtgeborenwerdens gegeben wa-
ren. Aber dabei bleibt es nicht. Alles das, was wir durch diese grandiose
Ausweitung der duBeren Grenzen gewinnen, wirft auch ,,Rendite® fiir die
operative, medikamentdse und technische Beeinflussung des menschlichen
Lebens innerhalb dieser Grenzen ab. Die unser Leben garantierenden und
bestimmenden Zivilisationskriicken werden immer zahlreicher, immer
komplexer, immer unverzichtbarer, immer folgenreicher, immer teurer,
fiir wenige auch immer gewinntrédchtiger und fiir die vielen anderen zum
Anlal zunehmender Abhéngigkeiten und Zwinge. Daraus ergeben sich
auch die Umstiegszwénge, die uns veranlassen, auf das jeweils Neue einzu-
gehen, ohne daf} eine hinreichende und rechtzeitige Priifung der in Kauf zu
nehmenden Risiken und Deformationen moglich wire, handle es sich um
Medikamente, Drogen oder Biozide. Die Planenden und die Verplanten
stellen eine eingeschworene Schicksalsgemeinschaft der Miissenden dar, die
unter dem Druck stehen, ihr Leben selbst in die Hand nehmen ( = zu mani-
pulieren) und die Zukunft ihres Lebens und ihrer Lebenswelt selbst machen
Zu miissen.

Wir sind eine Schicksalsgemeinschaft der Lebenmiissenden, die nicht
mehr die Freiheit hat, das Leben in den wechselnden Krisen des Werdens
und Vergehens als Gabe und unerwartete Existenzermoglichung zu emp-
fangen. Wir sind eine Schicksalsgemeinschaft der Lebenmiissenden, die
nicht mehr die Freiheit hat, das Leben in der Solidargemeinschaft von Mit-
welt und Nachwelt zu gestalten und weiterzugeben. Wir sind eine Schick-
salsgemeinschaft der Lebenmiissenden, die nicht mehr sterben kénnen und
ihre Lebensanspriiche auf Kosten des Mitlebens zu verewigen trachten.

Wie soll in dieser Welt der todlichen Lebenszwiinge, die selbst iiber die
Bediirfnisse der Kinder und Enkel hinwegplant — von der nichtmenschli-
chen Natur nicht zu reden —, das Vertrauen in die unverfiigbare absolute
Zukunft des lebenschaffenden und heilenden Gottes noch wachsen kénnen
und Wirkung zeigen?! Wie soll sich und kann sich in dem immer dichter
werdenden Netz der Machbarkeiten und Festlegungen die Hoffnung auf
das unverfiighare Kommen einer lebensgarantierenden Zukunft wachhal-
ten, ohne sich wie ein Fisch im Netz zu Tode zu zappeln? Kann die durch
die Jahrmillionen fortschreitende Ankunft des Lebens durch das ,,Material
der machbaren Zukunft® noch weiter vermittelt werden? Die Grundkom-
ponenten der menschlichen Verantwortungsfihigkeit — Erwartung und
Planung — sind heute, das sollte dieser Exkurs zeigen, einer gefidhrlichen
Verzerrung zugunsten einer grenzenlosen Planungs- und Verantwortungs-
euphorie unterworfen.
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4. GewiBl hat Hermann Liibbe recht, wenn er die neuzeitliche Wissen-
schaft nach der Aufklarung von den ideologischen und weltanschaulichen
Fesseln vergangener Jahrhunderte befreit und der ,,uneingeschrinkten
Beurteilung unter dem Gesichtspunkt der praktischen Relevanz“ ausge-
setzt sieht. Aber in dieser scheinbar pragmatischen Orientierung alles Er-
kennens und Tuns auf ,praktische Relevanz® und nur auf praktische Rele-
vanz liegt das Fundament des Machbarkeitszwanges, von dem wir spra-
chen. Auf diesem Tableau einer expertenglaubigen, verwissenschaftlichten
Welt 16sen sich die Verheilungen der Aufklarung und der mit ihr verbun-
denen Sékularisierung und der mit dieser Hand in Hand gehenden Ismen
— Materialismen, Mechanismen, Darwinismen — in unerwartet pragmati-
scher und unideologischer Form ein. Aber der Mensch der Neuzeit, der nun
fiir die Gestaltung seiner Evolution und Geschichte einstehen muf} und in
der Perspektive seines Machens der Zukunft nur noch als einer von ihm zu
gestaltenden und festzulegenden begegnet, sie gewissermafien selbst produ-
zieren muf3, muf} dafiir einen so hohen Preis der Belastung und der Geféhr-
dung zahlen, daB unter der Chiffre der Krise und der Grenze und der Uber-
lebensfrage die verdrangte Transzendenz der Zukunft in die Immanenz der
fehlldufigen Planungen fiithlbar und erlebbar hineinschldgt.

Man darf von diesen Zusammenhingen nicht zu blaudugig und zu iso-
liert sprechen: Freie Wissenschaft in Gestalt der Grundlagenforschung in-
strumentiert sich mit Mitteln der Technik, zu denen sie die Grundlagen ge-
liefert hat und die ihrerseits durch die Produktionsinteressen der Wirt-
schaft und der politischen Entscheidungstréager bedingt sind, die wiederum
die Wissenschaft beeinflussen. Hat der Molekularbiologe Erwin Chargaff,
der Grof3es in der Grundlagenforschung geleistet hat, unrecht, wenn er die
moderne Biologie in der differenzierten Vielfalt ihrer Disziplinen — von
der Embryologie bis zur Genetik der Mikroorganismen — als ,,Erzeugnis
des Konsumptions- und Produktionskapitalismus‘‘ in Ost und West be-
zeichnet?! Nachdem das Heraufkommen von Technik und Naturwissen-
schaft den Grund fiir die allseitige und allfillige Praxis der neuzeitlichen
Kultur des Machens gelegt hat, hat dieser Geist der Machbarkeit nun seine
Urheber am Schlafittchen und zwingt sie zur potenzierten Fortsetzung ihres
Tuns.

Wenn die verdringte Transzendenz der Zukunft sich heute in der Vielfalt
irrlaufiger und lebensbedrohender Planungen meldet, so diirfen alle dieje-
nigen, die sich zum Sprecher dieser Gefdhrdungen machen, auch als
wissend-unwissende Anwilte jener verdriangten Transzendenz gelten. Auf
der Wirklichkeitsflucht befindliche Jugendliche, hartnéckig protestierende
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Biirgerinitiativen, immer weiter um sich greifende religiose Erneuerungsbe-
wegungen, Alternativgruppen fiir Technik, Kultur und Erziehung, — sie
alle kiinden im Kontext der Krise von der unverdriangbaren und unverzicht-
baren Nihe der Transzendenz, die dem Leben in seiner Todesverfallenheit
Hoffnung gibt.

Das Seufzen der Kreatur unter den Zwéngen der technischen Zivilisa-
tion, die Deformierung des Lebens unter der Perspektive der einlinigen
vorausberechenbaren physikalischen Zeit, die Objektivierung des Lebens
zum Zwecke der iiberzogenen Prolongierung menschlichen Lebenskon-
sums, die Zernutzung des Lebens unter dem Prinzip des Kapitalismus in
Ost und West — das sind Dimensionen der Krise, die heute auch fiir den
Uneinsichtigen sichtbar werden, die von den Aullenseitern jedoch schon
lange als Menetekel an die Wand geschrieben wurden.

5. Wilhelm Reich sprach von dem ,,Hal} der gepanzerten Menschen ge-
gen alles Lebendige* und sah im ,,Christusmord‘ ein unverwischbares Zei-
chen des Protestes gegen die Drangsalierung des Lebens durch den Men-
schen: ,,Christus ist das Leben, das durch die Hande eines pervertierten Le-
bens seit vielen Jahrtausenden immer wieder unschuldig sterben muf3* . . .
,, Wir wollen die Manifestation dieses Hasses gegen das Lebendige unter
dem Begriff Christusmord zusammenfassen. Jesus Christus ist dem Haf}
auf das Lebendige, der seine Zeitgenossen erfiillte, zum Opfer gefallen.
Sein tragisches Schicksal sollte uns eine Lehre dafiir sein, womit kiinftige
Generationen zu rechnen haben, wenn sie die Gesetze des Lebens wieder
einfithren‘‘ . . . ,,Christus ist auch das Baby, das in seinem Bettchen festge-
bunden ist, das mit schiddlichen Medikamenten vollgestopft wird, bis es
bricht, das nicht weil3, warum alles so schrecklich schmerzhaft ist und sich
langsam in ein Dasein eines lebenden Todes hineinergibt . . . bis es selbst
langsam zu einem Christusmorder heranwéchst.

Ganz anders, und doch in die gleiche Richtung weisend, der Schweizer
Soziologe und Marxist Jean Ziegler: In seiner Soziologie des Leben-Tod-
Bezuges (Die Lebenden und der Tod) ruft er dazu auf, die fiir das Leben
existentielle Notwendigkeit des Todes nicht zu verschleiern, sondern als
Grundlage fiir ein Leben in Freiheit, und d. h. als Grundlage der Hoffnung,
zu nehmen. Im Heraufkommen der durch den technisch-industriellen Fort-
schrittsprozel vermittelten ,,kapitalistischen Warengesellschaft* sieht Zieg-
ler eine prinzipielle Stérung der menschlichen Zivilisation: ,,Indem die ka-
pitalistische Warengesellschaft das thanatische Ereignis in Schweigen hiillt,
dem Menschen die Wahl seines Sterbeaugenblicks nimmt, seine Agonie
verschleiert und ihm seinen Status als Sterbender verweigert, zerstort das
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kapitalistische System den Menschen in seinem Wesen. Es beraubt ihn der
riickbezogenen Erfahrung von der wichtigsten Phase seines Lebens und
hindert ihn daran, seinerseits seine Existenz zu ermessen. Mehr noch: In-
dem es den Tod seiner existentiellen Bedeutung, die er mitbringt, entleert,
entzieht das kapitalistische System der menschlichen Existenz ihre Freiheit,
ihre eschatologische Bedeutung, und damit die Qualitit ihres Schicksals.‘

Diese beiden Belege fiir eine vielerorts im Aufbruch befindliche sdkulare
Prophetie, die dem Leben das Leben, aber darum auch die Respektierung
seiner sterblichen Endlichkeit wiinschen muf}, mégen geniigen. Es ist nicht
iibertrieben zu sagen, dafl die Konturen der Lebensbedrohung und Zersto-
rung, die heute tiberall erfahrbar werden, auch das Angebot des Lebens
enthalten. Denn nur dort, wo der Tod vom BewuBitsein des Menschen
geschmeckt wird — sei es in leidenschaftlicher Abwehr aller unnétigen Be-
lastungen und Gefdhrdungen, sei es in wissender Ergebung in das Unum-
géngliche, daf} Leben auch sterben mufl —, vermittelt sich die Fiille der un-
verfiigbaren transzendenten Zukunft hinein in die Vielschrittigkeit der ge-
schichtlichen Zeit.

6. In diesem Zusammenhang hat die christliche Verantwortung sich neu-
en (und sicher auch alten) Aufgaben zu stellen und sich neuen Partnern zu
offnen. Wir stehen heute vor der Erfahrung, daf3 im Kontext der analysier-
ten Krise die Schopfungszeugnisse des Alten und Neuen Testaments auf
unerwartet aktuelle Weise zu sprechen beginnen: in einer Weise, die wir
nur zu lange vergessen, verdriangt und in Metaphysik und Ontologie beto-
niert hatten. Jenes Schopfungsbekenntnis aus Rém 4, 17: ,,Gott ist der, der
die Toten lebendig macht und das, was nicht ist, ins Dasein ruft* 146t es am
radikalsten erkennen, daBl Anrufungen Gottes als des lebenspendenden
Schopfers unabdingbar verbunden sind mit der sterblichen Schwachheit
des Menschen, mit der Erfahrung der Nichtigkeit, mit der verzweiflungs-
vollen Einsicht in die geschopfliche Ohnmacht dessen, der sich dann doch
— Psalm 8 — hineingerufen und hineingeordnet findet in die Dynamik des
universalen Schépfungswerkes und Schopfungswerdens. So geht es durch
alle Schopfungsbekenntnisse hindurch bis hinein in das erste Kapitel der
Bibel, das jenes grandiose Sechstagewerk unter dem Eindruck der gebann-
ten Chaosgewalt des Urmeeres schildert, die immer noch hereinbrechen
und den Menschen und die ganze Geschopfwelt ihrer Sterblichkeit iiber-
fithren kann.

Die Erfahrung einer unvergénglichen Hoffnung in der Vergénglichkeit
der eigenen Existenz dann aber auch — und hier am radikalsten — im To-
desschrei am Kreuz, dessen lebenskiindende Verheilung aber nur dann ver-
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standen und vermittelt und verkérpert werden kann, wenn man das Kreuz
dieser einmal eingestandenen Sterblichkeit als die dem Menschen zukom-
mende Bestimmung trdgt. Warum sonst sagen wir: Gelobt sei Jesus Chri-
stus, wenn wir zum Kreuz sehen?

Wenn man sein Leben nicht wie einen Raub festhalten und vermehren
mulf}, sondern wenn man teilen und lassen kann, und dies in einer Welt, die
in ihrer Todesflucht und Lebenssucht Zerstérung und Unmenschlichkeit
auf Unmenschlichkeit hduft, wenn man sich dann von diesen todestrichti-
gen Planungs- und Sicherungszwingen befreit und befreien 148t, dann wird
der Zwang des Lebenmiissens durchbrochen, dann gelangen das Planbare
und das Unverfiigbare zueinander, dann dient das Planen dem Leben,
dann wird das Material der machbaren Zukunft zur Matrix und Werdevor-
aussetzung des alle Erwartungen iibersteigenden Reiches Gottes, dann ste-
hen die Kirchen mitten in der Krise der technischen Zivilisation vor ,,ge-
wandelten Perspektiven christlicher Weltverantwortung*. Dann allerdings
hat man sich fiir ein sehr konkretes Programm entschlossen.

7. Dann kann man nicht mehr das ewige Leben und das irdische Leben,
die christliche Hoffnung und die Hoffnung auf politische, wirtschaftliche
und soziale Befreiung einander verbindungslos gegeniiberstellen. Sieht man
die Erfahrung des ewigen Lebens durch das vom Menschen zu tragende Be-
wulltsein seiner Sterblichkeit vermittelt und sieht man jenen unableitbaren
Trost des unvergénglichen Gehaltenseins gleichzeitig als Voraussetzung fiir
das Ertragenkénnen des Todes, ohne daf3 dieses Geheimnis des Glaubens in
die Dialektik eines sich schlieBlich selbst vollendenden Prozesses umgedeu-
tet werden konnte, so obliegt denen, die da glauben, eine unerhorte Sorg-
faltspflicht fiir das Leben, eine Sorgfaltspflicht, die unbeirrbar und unbe-
stechlich und unverzagt und heiter gegen die uneingestandenen Todesinter-
essen und Todessiichte dieser Zeit durchgehalten werden muf3. Dann kann
man nicht mehr um kurzfristiger sozialer und wirtschaftlicher Erfolge im ei-
genen Lager willen groBtechnische und groBindustrielle Entwicklungen
gutheifien, die andernorts Ausbeutung und Unterprivilegierung und insge-
samt Belastung und Zerstorung der Lebenswelt bedeuten. Dann kann man
nicht mehr die friedliche Nutzung der Kernenergie mit dem iiblichen ,,Ja
und Aber‘ gutheilen, ohne die mit diesem groBindustriellen System ver-
bundenen 6kologischen, medizinischen und gesellschaftlichen Folgen voll
in die Waagschale einer lebensgerechten Priifung zu werfen. Dann kann
man nicht mehr den individuellen Schutz werdenden Lebens hochhalten
und gleichzeitig die Pridvention zugunsten lebensorientierter Techniken ver-
nachléssigen und schleifen lassen. Dann kann man auch ,,Nein‘‘ sagen und
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ein Moratorium fiir den Ausbau der Atomenergienutzung (und nicht nur
fiir diesen) fordern, ohne in prinzipielle Fortschrittsfeindlichkeit zu verfal-
len. Es muBl von den Kirchen zumindest festgehalten werden, daf} es
schwerwiegende Griinde gibt, die gegen den Ausbau der Kernenergienut-
zung sprechen — gerade dann, wenn er sich weltweit und tiberall vollzieht
und bereits die gefdhrlichen Zwénge der Plutoniumwirtschaft erkennen
1aBt.

8. In einer Zeit, in der sich das 6ffentliche Bewul3tsein der Biirger zuneh-
mend mehr an den 6kologischen Risiken technischer Superstrukturen und
einer expandierenden Wirtschaft reibt, ergibt sich die Notwendigkeit fiir ei-
ne offentlich-partizipativ gehandhabte Kontrolle des industriewirtschaftli-
chen Fortschritts. In dieser Situation koénnen die Kirchen durch ihre Ver-
mittlung neue gesellschaftliche Entwicklungsspielrdume erschliefen helfen,
innerhalb derer die 6kologische Befiirchtung der Biirger und die planmi-
Big induzierte Auseinandersetzung zwischen den Experten zum o6ffentli-
chen Mittel der Kontrolle werden. Die katholischen und evangelischen Bi-
schofe von Baden-Wiirttemberg taten gut daran, als sie in einer gemeinsa-
men Erkldarung (am 15. Februar 1977) zum geplanten Kernkraftwerk Wyhl
auf die nach wie vor ungeklédrten Risiken hinwiesen: ,,Ohne Zweifel ist die
iiberwiegende Mehrheit derer, die den Bau von Kernkraftwerken ablehnen,
bestimmt durch die Sorge, dal3 unsere Umwelt in nicht wieder gutzuma-
chender Weise gefdhrdet und menschliches Erbgut unwiderruflich gescha-
digt wird. Wir teilen diese Sorge. Der Mensch ist Gott verantwortlich fiir
das, was er aus dieser Welt macht . . . Ob die Kernenergie diese Folge nach
sich zieht, ist eine Frage, die, so sehr sie uns bedrangt, von den Kirchenlei-
tungen nicht verbindlich beantwortet werden kann. Wohl aber stellen wir
fest, dal} die hieriiber vorliegenden Fachgutachten nicht {ibereinstimmen. . .
Die Frage der Kernenergie muf} in einem grofleren Zusammenhang gesehen
werden. Die Menschheit befindet sich in einer entscheidenden Stunde ihrer
Geschichte. Was immer wir tun, wir stellen damit eine Weiche, auch fur
andere. Wenn wir einer lebenswerten, menschenwiirdigen Zukunft entge-
gengehen wollen, miissen wir einen neuen Stil des Umgangs gewinnen. Ge-
fordert ist mehr Information, mehr Selbstkritik, mehr Achtung vor dem
Andersdenkenden, mehr Eigeninitiative, mehr Sinn fiir das Gemeinwohl,
mehr Riicksicht auf die kommenden Generationen. Zugleich geht es um
das Hegen und Pflegen der dem Menschen anvertrauten Schopfung. Unser
Herr Jesus Christus hat uns dazu befreit und verpflichtet.

In dem Aufruf der baden-wiirttembergischen Bischofe zeigen sich ,,ge-
wandelte Perspektiven einer christlichen Weltverantwortung‘ und damit
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verbunden neue Dialogpartner fiir eine 6konomisch, 6kologisch und sozial
aufgeschlossene Seelsorge. Es handelt sich um eine Seelsorge, die gerade
auch am Rande der Kirchen und Religionsgemeinschaften geschieht, um ei-
ne Seelsorge, die ihre eigenen Ratlosigkeiten nicht verschweigt, eine Seel-
sorge, die die Betroffenheit des Lebens zum Partner hat.

9. Ich mochte abschliellend verschiedene Felder dieser lebensorientierten
Seelsorge umreifien.
a) Es geht, das diirfte deutlich geworden sein, nicht um eine Neuauflage der
klassischen Technik- und Wissenschaftsfeindlichkeit der Kirchen, so gewil3
auch darin ein seinerzeit berechtigtes ,,Memento‘‘ zum Ausdruck kam,
sondern um lebensorientierte Technikkritik. Es geht um neue Mafstibe fiir
eine lebensorientierte Technikkontrolle, die nicht mehr so reaktiv, so ver-
spitet, so technizistisch wie bisher sein darf. Lebensorientierte Technik-
kontrolle muf} praventiv in den Planungsprozel} neuer technologischer Sy-
steme integriert werden. Der Bundesminister fiir Forschung und Technolo-
gie, Volker Hauff, bemerkt zu dem von ihm geforderten ,,Gentechnologie-
gesetz*, das flexible Kontrollrichtlinien fiir das labortechnische Manipulie-
ren von Erbsubstanz enthilt: ,,Wissenschaft kann nie losgeldst aus ihrer
Verantwortung fiir die Menschen in der Gesellschaft betrieben werden . . .
Wo Leben, Gesundheit und Freiheit von Menschen gefiahrdet werden, mul}
eine behutsame und verantwortliche Abwéagung der unterschiedlichen Risi-
ken stattfinden.“ Und der Medizinhistoriker Schipperges hat auf der dies-
jahrigen Tagung der Gesellschaft fiir Gyndkologie und Geburtshilfe auf
das Eingebundensein der Heiltechnik in die Komplexitit des Lebens ver-
wiesen: ,, Wir sind weder autonom noch autark. Wir sind mit anderen und
fiir andere da, geschaffen und berufen zu einem Wirken an und mit einer
Welt des Lebendigen.* An dieser Stelle mufl auch von den gewandelten Be-
ziehungen unter den Religionen die Rede sein.
b) Es ist eine unbestrittene Tatsache, daB sich die Religionen, beeindruckt
durch die Krise des neuzeitlichen Fortschritts, den Problemen der Men-
schenrechte, des bedrohten Weltfriedens und der gefahrdeten irdischen Na-
tur gemeinsam zu stellen begonnen haben. Die Weltfriedenskonferenz der
Religionen kann als ein Beispiel gelten. Not lehrt beten, gemeinsam beten
und handeln und 148t iiber die Gegensétze von gestern hinwegsehen. Aber,
so muB gleich nachdriicklich unterstrichen werden, das ist noch keine neue
Qualitét interreligioser Verstdandigung. Wir machen gerade in der kumeni-
schen Bewegung, im ORK, die Erfahrung, daB dort, wo politisch und kon-
kret gehandelt werden muf, die Lehrunterschiede von frither wieder da
sind, sofern sie nicht behoben werden konnten. Nein, die Krise der andern
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schenkt uns nicht die Einheit! Die Einheit in der Vielheit; die Einheit der
Hoffnung in der Vielfalt ihrer Begriindungen erfahren wir erst dann, wenn
wir uns die Krise der irdischen Lebenswelt zu unserer Krise werden lassen,
wenn wir das Kreuz dieser Zeit, lebensgefdhrliche Todesflucht, als unser
Kreuz tragen. Die Krise der Gegenwart ist der Art, daB3 niemand unange-
fochten ist. Hier beginnt die Gemeinsamkeit. Alles steht zur Disposition:
Mehrheitsanspriiche, bisherige Formen der Solidaritit, politische Einstel-
lungen und auch religiése Gewillheiten. Friedrich Schleiermacher konnte
auf die Frage, was Religion sei, antworten: Sage mir ,,Deine*‘, ich sage Dir
,»meine*“. Wir beginnen heute, den wahren Charakter dieses Dialogs zu
entdecken. In der Betroffenheit durch das Kreuz dieser Zeit werden uns die
Menschen anderer Religionen zu Gesprachs- und Lebenspartnern. Aber ge-
rade die gemeinsame Betroffenheit ist es, die uns auch von unserem Grund
der Hoffnung in der Zerrissenheit dieser Zeit kiinden 14B3t. Ehrlich im Lei-
den, bescheiden im Leben, offen fiireinander und hoffnungsvoll im Tod —
das ist es, was wir einander schulden und was uns auf dem Weg der Wahr-
heit hilt. Der japanische Buddhist Katsumi Takizawa, der durch die Begeg-
nung mit Karl Barth zum Christentum gekommen ist, sagt es ganz klar:
»,Die Furcht vor dem Tod wie auch ein heute immer hadufiger begegnendes
Verlangen nach dem eigenen oder eines anderen Menschen Tod kommt nur
daher, daB wir unfihig geworden sind, jenem harten Faktum téglich zu be-
gegnen, dafl wir eigentlich ja nichts mehr sind als ein ,Erdenklof3‘.*

Oder um es affirmativ mit Schipperges noch einmal zu sagen: ,, Wir sind
weder autonom noch autark. Wir sind mit anderen und fiir andere da, ge-
schaffen und berufen zu einem Wirken an und mit einer Welt des Lebendi-
gen.“

Das sollte das Credo derer sein, die sich im Kreuz zur Erfahrung des Le-
bens haben befreien lassen. Aber diese Verpflichtung will durchgehalten
sein unter den Zwéngen der technischen Zivilisation, unter den Zwingen
einer Medizin, die, wie Alexander Mitscherlich kiirzlich sagen konnte, den
Patienten zum totalen Objekt und zur Sache macht, in einer Welt groftech-
nischer und groBindustrieller Ausbeutung des Lebens, in einer Welt der
vielfachen Abhéngigkeiten der Lebenswissenschaften vom industriewirt-
schaftlichen Progref3.

Daraus ergibt sich:
¢) Lebensorientierte Technikkontrolle darf nicht apolitisch wahrgenom-
men werden. Lebensorientierte Technikkontrolle ist nicht schon mit einem
Eid fiir Biologen und Ingenieure geleistet. Sie bedarf vielmehr der Solidar-
gemeinschaft aller von der Zerstérung des Lebens Betroffenen und Sensibi-
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lisierten: der unsicher gewordenen Wissenschaftler, der Biirgerinitiativen,
der Krankgemachten, der Hungernden, der Unterpriviligierten und in, mit
und unter diesen auch der Christen und aller religiosen Menschen. Lebens-
orientierte Technikkontrolle ist Produktionskontrolle auf nationaler und
auf internationaler Basis und vollzieht sich als solche quer zu allen politi-
schen Grenzen und ideologischen Blocken. Lebensorientierte Technikkon-
trolle ist der langsame, miihselige und schmerzhafte Weg zu einem alterna-
tiven politischen BewuBtsein, zu einem BewuBtsein, das in der Vielfalt ge-
teilter Lebensbediirfnisse die Chance zu einem ausgeglichenen, endlichen,
gerechten und freien Leben im Haus der Welt erblickt.

Christen und Nichtchristen haben sich im vorigen Jahr an der Griindung
eines unabhiingigen Biirgerinstitutes fiir angewandte Okologie beteiligt. In
der Griindungserkldrung heif3t es: ,,Als Trédger der technischen Zivilisation
sind wir im Begriff, die Lebensgrundlagen der gesamten Gattung zu zersto-
ren. Wir verkennen nicht, daB die Industrialisierung bisher zu den Bedin-
gungen eines menschlichen Lebens beigetragen hat. Wir verstehen deshalb
die Sorge vieler Arbeitnehmer, ihren sozialen und 6konomischen Status zu
verlieren. Unsere Gesellschaft steht aber zunehmend vor der Schwierigkeit,
mit den herkémmlichen Mitteln soziale Sicherheit und gerechte Lebens-
chancen fiir alle gewéhrleisten zu kénnen. Selbst eine Steigerung des welt-
weiten Raubbaus an der Natur vermag die bereits sichtbar gewordene 6ko-
nomische Krise nicht abzuwenden. Die Krise ist nicht nur voriibergehend,
sondern in der Struktur der Industriegesellschaften begriindet . . . Wir kon-
nen nur hoffen, wenn wir selbst handeln. Aufgerufen ist jeder einzelne, ge-
meinsam mitzuwirken an einer menschenwiirdigen Zukunft. . . . Der
Kampf fiir eine menschenwiirdige Zukunft und lebensschonende Zivilisa-
tion erfordert jedoch mehr als nur die Abwehr drohender Schiaden. Er ver-
langt von uns eine positive Antwort auf die Frage, wie wir leben wollen.
Wir wissen: Die Forschung von heute entscheidet mit iiber die kiinftigen
Lebensbedingungen. Wir diirfen sie nicht ldnger nur Staat und Industrie
iiberlassen. Wir wollen deshalb selbst Alternativen fiir die Zukunft entwer-
fen und die Bedingungen ihrer Verwirklichung erforschen. Diese Arbeit
muf} die Fachgrenzen traditioneller Wissenschaft tiberschreiten und stets
den technischen und sozialen Entwurf und den ¢kologischen Rahmen als
Einheit sehen. !

d) Die Freiheit der Wissenschaft fillt der Wissenschaft nicht dadurch als
reife Frucht in den Schof3, da} man sie sich mittelméafig und institutionell
1

Institut fiir angewandte Okologie e. V. Freiburg, Schénauer Strafie 3.
Dort ist weiteres Informationsmaterial erhaltlich.
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durch die politischen und wirtschaftlichen Entscheidungstrager garantieren

1aBt. So wird die Wissenschaft zur Hure des Fortschritts, wie Noel Baker
sagt, denn sie hinterfragt nicht mehr die Voraussetzungen und Folgen ihres

Tuns und Erkennens, sie verharrt in der lebensfeindlichen Zeitlosigkeit der
von ihr mit so groBem Erfolg betriebenen Préparierung = Objektivierung
der Natur zum Zwecke der Ausbeutung und Vernutzung. Sie versteht den
Vollzug ihres Erkennens — und das ist fiir die Lebenswissenschaften be-
sonders verhdngnisvoll — nicht mehr als ein Darinnenstehen im Gang der
durch standiges Vergehen erméglichten Geschichte des Lebens. So bleibt
der durch das Descart’sche cogito ausgeloste Zwang des Objektivierens
weiterhin wirksam, ohne daB die durch das Sterbenmiissen des erkennen-
den Subjektes ermoglichte Freiheit zu leben methodisch und praktisch in
Anspruch genommen wiirde. Das macht das Dilemma der immer exakter
und immer monistischer und immer manipulativer werdenden Lebenswis-
senschaften und der durch sie bedingten Kultur aus.

Wie sagt der Psalmist: Herr lehre uns bedenken, daB3 wir sterben miissen,
auf daB wir klug werden. Das ist es, was Wissenschaftler und Theologen
miteinander zu verhandeln hétten, wenn sie einander bei grofien Weltkon-
ferenzen begegnen.

Das 6kumenische Engagement der Anglikanischen
Gemeinschaft
Zur Lambethkonferenz 1978

VON GUNTHER GASSMANN

In der zweiten Hiélfte des 19. Jahrhunderts begannen mehrere grofie Kir-
chenfamilien damit, Strukturen der Beratung, wechselseitigen Starkung
und der Selbstdarstellung fiir ihre inzwischen weltweit gewordenen Ge-
meinschaften zu entwickeln. Als im September 1867 76 Bischofe der angli-
kanischen Kirchen im Londoner Lambeth-Palast auf Einladung des dort
residierenden FErzbischofs von Canterbury erstmalig zusammenkamen,
hatte die anglikanische Kirchenfamilie das ihrer Struktur gemafBe Instru-
ment der Beratung und moralischen Autoritit gefunden. Seitdem hat sich
an der Struktur der Lambethkonferenzen nicht viel gedndert. Sie bleiben
Konferenzen aller anglikanischen Bischofe. Seit 1968 werden auch einige
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Berater und 6kumenische Giéste eingeladen. Die Ergebnisse der zumeist
dreiwochigen oder ldngeren Beratungen in Sektionen und Arbeitsgruppen
werden in beneidenswert knappen Resolutionen und Sektionsberichten zu-
sammengefalit. Die Resolutionen haben keine bindende Kraft fiir die Mit-
gliedskirchen der Gemeinschaft. Die bisherige Geschichte hat aber gezeigt,
daf} sie auf die Entwicklung des Denkens und Handelns der gesamten An-
glikanischen Gemeinschaft einen deutlich erkennbaren und nachhaltigen
Einflul3 ausiiben. Das Profil des modernen Anglikanismus wird weitge-
hend von den Lambethkonferenzen bestimmt.

Vom 22. Juli bis 13. August fand die 11. Lambethkonferenz auf dem Ge-
linde der Universitdt von Kent in Canterbury statt. An ihr nahmen 407 Bi-
schofe aus den 25 autonomen Mitgliedskirchen der Anglikanischen Ge-
meinschaft (mit iiber 60 Millionen Mitgliedern) teil. Die Ergebnisse der
Konferenz, die ihren Niederschlag in den Resolutionen und Sektionsberich-
ten gefunden haben!, kénnen hier nicht zusammengefal3t und erldutert
werden. Die Konferenz hat wichtige Aussagen zur Aufgabe und Funktion
der Kirche in der heutigen Welt und zum Verstidndnis der Kirche und ihrer
Amter, vor allem des Bischofsamtes, gemacht, die eine eingehendere Dar-
stellung und Beachtung verdienen. Sie sind auch ékumenisch bedeutsam.
Ich muf3 mich im folgenden auf die im engeren Sinne 6kumenisch wichti-
gen Ergebnisse und deren Kontext beschranken.

Okumenische Perspektiven und Beziehungen zum ORK

Ein wesentliches Element aller bisherigen Lambethkonferenzen waren
ihre Erwégungen und Resolutionen zu 6kumenischen Fragen. Grundorien-
tierungen anglikanischer Okumenizitidt wurden hier ebenso entfaltet wie
konkrete Schritte oder Pldne fiir die Beziehungen zu einzelnen Kirchen
oder Kirchenfamilien. Die 6kumenisch relevanten Aussagen der 11 Lam-
bethkonferenzen spiegeln die Entwicklung der kumenischen Bemiithungen
mit allen ihren Wandlungen wider. Sie halten aber auch durchgéngig an ei-
ner Zielvorstellung und Voraussetzung anglikanischer Beteiligung am Rin-
gen um die sichtbare Einheit fest, dem Lambeth-Quadrilateral von 1888.
Diese Einheitscharta des Anglikanismus mit ihren vier Elementen —
Schrift, altkirchliche Glaubensbekenntnisse, Sakramente (Taufe und
Abendmahl) und historisches Bischofsamt —, deren Annahme bei einer
Kircheneinigung mit anglikanischer Beteiligung unerldBlich ist, wurde von
allen Lambethkonferenzen, auch 1978, neu bekriftigt. Das Quadrilateral
ist ein Hinweis auf die aktive Zuwendung des Anglikanismus zur 6kumeni-
schen Bewegung von ihren ersten Anfiangen an. Mit seiner Einbeziehung
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des historischen Bischofsamtes stellt es gleichzeitig jedoch jenen Punkt her-
aus, an dem bisher viele 6kumenische Gesprédche und Verhandlungen mit
anglikanischen Kirchen steckengeblieben sind.

Die Konferenz von 1978 hat sich, wie ihre Vorgéngerin 1968, zu dem in
Uppsala 1968 erstmalig angesprochenen und in Nairobi 1975 weiter entfal-
teten Ziel einer konziliaren Gemeinschaft nachdriicklich bekannt (Resolu-
tion 28, 1.2). Sie betont die Notwendigkeit eines gemeinsamen Voran-
schreitens aller Kirchen auf dieses Ziel sichtbarer Einheit hin und scheint
demgegeniiber den bilateralen Gesprichen eine nachgeordnete Rolle zuwei-
sen zu wollen (Res. 28,4). Dies steht in einer gewissen Spannung zu dem
weitaus groBeren Raum, den der Bericht den bilateralen Gesprichen im
Vergleich zu seinen anderen 6kumenischen Erwagungen widmet. Hilfreich
fiir das gegenwirtige 6kumenische Gesprich iiber Einheitsvorstellungen
und Zwischenldsungen auf dem Wege zur vollen Einheit ist der Beschluf3,
in dem der Anglikanische Konsultativrat gebeten wird, die verschiedenen
Begriffe fiir zwischenkirchliche Beziehungen (z.B. organische Einheit, kon-
ziliare Gemeinschaft, volle Gemeinschaft) zu klidren, damit ein einheitli-
cher Sprachgebrauch ermdoglicht wird (Res. 30, vgl. auch 106 f.).

Die Konferenz hat das 30jahrige Bestehen des ORK zum AnlaB genom-
men, alle anglikanischen Kirchen dringend aufzufordern, ihre Bejahung
und Unterstiitzung des ORK erneut zu bekriftigen. Dabei wird die Bedeu-
tung des Rates als der umfassendsten Ausdrucksform der dkumenischen
Bewegung und als wichtigstes Instrument weltweiter Skumenischer Zu-
sammenarbeit und Diakonie unterstrichen (Res. 29). Der Bericht geht auch
auf den Vorwurf westlicher Christen ein, der ORK sei in den letzten Jahren
zu einseitig in radikale Positionen abgedriftet. Die offenkundige Gewichts-
verlagerung oder Akzentverschiebung im ORK erklart und bejaht der Be-
richt mit der zunehmenden Bedeutung der Kirchen aus der Dritten Welt im
ORK und ihren Erwartungen an den ORK (104 f.). Wihrend der Tagung in
Canterbury wurde die Vergabe von Mitteln aus dem Sonderfonds des Pro-
gramms zur Bekdmpfung des Rassismus an die Patriotische Front von
Zimbabwe bekannt und heftig diskutiert. Diese Nachricht hat ihre deutli-
chen Spuren in der angefiihrten Resolution iiber den ORK hinterlassen.
Unter Verweis auf die Uberlegungen und Feststellungen zu Krieg und Ge-
walt an anderer Stelle des Berichts wird der ORK zur Beachtung der dort
entfalteten Herausforderungen und Aufgaben aufgefordert: 1. unsere Ver-
strickung mit der Gewalt in ihren vielfiltigen Formen zu iiberpriifen, und
2. der Frage, die die Lehre Jesu gegen alle Gewalt in menschlichen Bezie-
hungen stellt, mit gréBtem Ernst nachzugehen (Res. 29, vgl. Res. 5,2.3.).
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Beziehungen zur rémisch-katholischen Kirche

Seit der Oxford-Bewegung im vorigen Jahrhundert stehen fiir viele An-
glikaner die Beziehungen zur rémisch-katholischen und orthodoxen Kirche
an der Spitze der Hierarchie 6kumenischer Interessen und Hoffnungen. So
bedurfte es auch in Canterbury 1978 erst einiger Anstrengungen, andere
Kirchenfamilien mit ins Blickfeld zu riicken. Dabei ist zuzugestehen, daf
gerade fiir die englischen Anglikaner, dhnlich wie bei den europdischen
Lutheranern, die romisch-katholische Kirche der von der Geschichte zuge-
wiesene Primérpartner ist. Entsprechend nehmen die Gespriache mit dieser
Kirche eine Vorrangstellung ein.

Die von der Lambethkonferenz 1968 und dem Einheitssekretariat in
Rom eingesetzte ,,Internationale Anglikanisch/R&misch-katholische Kom-
mission‘‘ (ARCIC) hat in der Zwischenzeit drei bedeutsame Konsensustex-
te liber die Eucharistie (1971), Amt und Ordination (1973) und Autoritit in
der Kirche (1976) angenommen?. Die Konferenz 1978 begriilite die Ergeb-
nisse der Arbeit von ARCIC und gab der Hoffnung Ausdruck, daf} diese
eine Grundlage fiir sakramentale Gemeinschaft abgeben, wenn die iiberar-
beiteten Texte von den zustdndigen Autoritdten beider Kirchen angenom-
men worden sind. Auch soll die Kommission angesichts der noch eingehen-
den Reaktionen weitere Erlduterungen zu den drei Konsensustexten erar-
beiten. (Eine Aufgabe, mit der sich die Kommission gegenwirtig beschif-
tigt. Sie muf} dariiber hinaus noch offengebliebene Fragen zur Unfehlbar-
keit weiter behandeln.) Auch sollen weitere Folgerungen aus den Konsen-
sustexten fiir eine engere Gemeinschaft zwischen beiden Kirchen im Zu-
sammenleben miteinander, fiir den Gottesdienst und die Mission erwogen
werden (Res. 33). Der Sektionsbericht dufiert sich etwas zuriickhaltender,
wenn er sagt: ,,Die meisten von uns stimmen den gemeinsamen Erkldrun-
gen voll zu, einige unter uns mdchten sie jedoch lieber nur als eine Basis fiir
weitere Gespriche betrachten . . . Unterschiede bediirfen der weiteren Er-
orterung zwischen und in unseren beiden Kirchen und durch die Internatio-
nale Kommission* (107). Es ist keine Frage, daf} die stdrker evangelikal
orientierten Gruppen im Anglikanismus grofie Schwierigkeiten haben, den
Konsensustexten in ihrer vorliegenden Fassung zuzustimmen. :

Die Konferenz nahm auch zum AbschluBBbericht der ,,Internationalen
Anglikanisch/R6misch-katholischen Kommission iiber die Theologie der
Ehe und deren Bedeutung fiir die Mischehen‘‘ positiv Stellung?®. Diese
Kommission hat von 1967 bis 1975 gearbeitet. Dennoch schlieft die betref-
fende Resolution mit einem klaren kritischen Ton: ,,Wir erkennen an, daB
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sich in einigen Gebieten eine verbesserte Situation als Ergebnis von ,Matri-
monia Mixta® feststellen 14B8t. Die hinter der réomisch-katholischen Position
stehenden allgemeinen Prinzipien sind jedoch fiir Anglikaner unannehm-
bar. Gleichheit des Gewissens zwischen den Partnern in allen Aspekten ih-
rer Ehe (und besonders im Blick auf die Taufe und die religiése Erziehung
der Kinder) sollte sowohl um ihrer selbst willen als auch um verbesserter
Beziehungen zwischen den Kirchen bejaht werden** (Res. 34). In dieser kri-
tischen Anmerkung kommen die sehr unterschiedlichen Erfahrungen in-
nerhalb einer weltweiten Kirchengemeinschaft zum Ausdruck.

Beziehungen zur orthodoxen Kirche

Obwohl Anglikaner nicht in unmittelbarer Nachbarschaft mit orthodo-
xen Kirchen leben (abgesehen von orthodoxen Exilkirchen), wissen sich
viele Anglikaner aufgrund dhnlicher Denkstrukturen und gemeinsamer
Formen der Spiritualitidt eng mit der orthodoxen Tradition verbunden.
Nach Gesprichen mit einzelnen orthodoxen Kirchen in der Vergangenheit
wurde mit Billigung der Lambethkonferenz 1968 eine ,,Gemeinsame
Anglikanisch-Orthodoxe Lehrkommission® gebildet, die seit 1973 regelmé-
Big zusammenkommt. 1976 hat sie in Moskau eine gemeinsame Erkldrung
angenommen®. In ihr werden gemeinsame Aussagen liber die Gotteser-
kenntnis, iiber Schrift und Tradition, die Autoritit der Konzile, die Kirche
als eucharistische Gemeinschaft, die Anrufung des Heiligen Geistes in der
Eucharistie und iiber die Filioque-Klausel im Nicaenum gemacht. Zum
letztgenannten Punkt nimmt die Lambethkonferenz 1978 eine Empfehlung
der Moskauer Erkldrung auf, indem sie alle Kirchen der Anglikanischen
Gemeinschaft auffordert, die Herausnahme des Filioque aus dem Nicae-
num ernsthaft zu erwigen. Im iibrigen begriifit sie die Moskauer Erkla-
rung, fordert zur Weiterarbeit der Kommission an den fundamentalen
Lehrfragen auf und wiinscht die Bildung regionaler Dialoggruppen, die
sich stiarker auf die jeweiligen situationsbedingten Fragen konzentrieren
konnen (Res. 35). Der Sektionsbericht fiigt auch hier eine kritische Andeu-
tung hinzu, indem er mahnt, die internen christlichen Themen der Gespra-
che in den viel umfassenderen Kontext der heutigen Welt hineinzustellen
(108-110).

Es ist allerdings eine Frage, ob der ohnedies nicht einfache offizielle
anglikanisch-orthodoxe Dialog in der bisherigen Weise und Zielsetzung
weitergefithrt werden wird. Unmittelbar vor der Lambethkonferenz hielt
die Gemeinsame Anglikanisch-Orthodoxe Lehrkommission vom 13. bis 18.
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Juli in Athen eine Sondersitzung ab. Auf ihr ging es vor allem um das Pro-
blem der Frauenordination. Offenkundig war dies ein letzter Versuch, die
Anglikanische Gemeinschaft zu einer Zuriicknahme der in einzelnen Glied-
kirchen beschlossenen Ordination von Frauen zu bewegen. Die orthodoxen
Mitglieder der Kommission erklarten mit Nachdruck, daff die Ordination
von Frauen zum Priesteramt nicht einfach nur Recht und Ordnung der Kir-
che beriihre, sondern die Grundlage des christlichen Glaubens, wie sie in
den Amtern der Kirche zum Ausdruck kommt. ,,Wenn die Anglikaner wei-
terhin Frauen zum Priesteramt ordinieren, wird dies eine entschieden nega-
tive Auswirkung auf die Frage der Anerkennung anglikanischer Amter ha-
ben. ...Im Namen unseres gemeinsamen Herrn und Heilands Jesus Chri-
stus beschworen wir unsere anglikanischen Briider, dieses Vorgehen nicht
fortzusetzen, das bereits die Anglikanische Gemeinschaft spaltet und das
sich als schrecklicher Riickschlag fiir all unsere Hoffnungen auf Einheit
zwischen Anglikanismus und Orthodoxie erweisen wird. Es ist offenkun-
dig, daf} sich der Charakter des Dialogs, falls dieser weitergefiihrt wird,
tiefgreifend verdndern wiirde.*® Da die Lambethkonferenz den Prozef3 der
Offnung des geistlichen Amtes fiir Frauen nicht gestoppt hat und mit ihrer
fehlenden legislativen Autoritdt auch nicht hitte stoppen kénnen, bleibt
abzuwarten, ob die orthodoxe Seite die angekiindigten Folgerungen ziehen
wird oder nicht.

Beziehungen zur lutherischen Kirche

Bereits die ersten Lambethkonferenzen haben sich mit den Beziehungen
zu einzelnen lutherischen Kirchen, besonders in Skandinavien, beschéftigt.
Das Weltluthertum ist jedoch erst mit dem von der Konferenz 1968 autori-
sierten offiziellen Dialog zwischen Lutherischem Weltbund und Anglikani-
scher Gemeinschaft 1970-1972 in den Blick gekommen. Da bisher mit kei-
ner weiteren weltweiten Kirchenfamilie ein Gesprich aufgenommen wor-
den ist, werden neben der rémisch-katholischen und orthodoxen Kirche
nur noch die Beziehungen zu den lutherischen Kirchen im Bericht von 1978
besonders herausgestellt. Die Konferenz ermutigt anglikanische und luthe-
rische Kirchen in ihrem Bereich, gemeinsam den Schlufibericht der interna-
tionalen anglikanisch-lutherischen Gesprache® zu studieren, ,,unserer kirch-
lichen Anerkennung der lutherischen Kirche besondere Beachtung zu wid-
men und Mittel und Wege fiir die Ausweitung von Gastfreundschaft und
gemeinsamer Mission zu suchen (Res. 31). Die Moglichkeit einer gegensei-
tigen Anerkennung als Kirchen, trotz der unterschiedlichen Amtsstruktu-
ren und Amtsverstindnisse, wurde von reprisentativer anglikanischer Seite
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bisher noch nie so deutlich ausgesprochen. Daf} die Konferenz 1978 einen
so bemerkenswerten und positiven Akzent auf die anglikanisch-luthe-
rischen Beziehungen legte, geht sicher auch auf den Einfluf3 von anglikani-
schen Bischofen zuriick, die aus Kirchen kommen, die in unmittelbarer
Nachbarschaft mit lutherischen Kirchen leben. Der offizielle anglikanisch-
lutherische Dialog wird gegenwirtig auf regionaler Ebene weitergefiihrt.
Ein solches Gesprich findet bereits seit 1969 in den USA statt’. Eine offi-
zielle Kommission auf européischer Ebene wird 1979 ihre Arbeit aufneh-
men. Gespriche in Tansania sind geplant.

Dal} die Bezichungen zu anderen Kirchen nicht vollig unbeobachtet ge-
blieben sind, beweist schlieBlich eine Resolution von mehr allgemeiner 6ku-
menischer Ausrichtung, in der u.a. die Mitgliedskirchen der Anglikani-
schen Gemeinschaft ermutigt werden, das Streben nach voller Gemein-
schaft (d.h. Abendmahlsgemeinschaft) und gegenseitiger Anerkennung der
Amter mit ,,anderen konfessionellen Weltbiinden und den methodistischen
und baptistischen Kirchen auf der Grundlage des Lambeth-Quadrilaterals
und der Ratschige des Anglikanischen Konsultativrats im internationalen
und ortlichen Rahmen“ beharrlich und hoffnungsvoll weiterzufiihren (Res.
28,3).

Ordination von Frauen

Die seit einigen Jahren in anglikanischen Kirchen intensiv und teilweise
heftig gefithrten Diskussionen iiber die Ordination von Frauen werden re-
gelméBig und verstdndlicherweise von Warnungen vor moglichen dkume-
nischen Konsequenzen begleitet. Mit ihrer iiberkommenen dreigliedrigen
Amtsstruktur erhoffen sich die Anglikaner eine gegenseitige Anerkennung
der Amter mit der rémisch-katholischen und orthodoxen Kirche. Diese
konnte durch eine Zulassung von Frauen zum Pfarramt (und konsequen-
terweise dann wohl auch zum Bischofsamt) gefdhrdet oder vereitelt wer-
den. Die oben angefiihrte orthodoxe Reaktion bestétigt solche Befiirchtun-
gen. Dennoch haben inzwischen die anglikanischen Kirchen in Hongkong,
Kanada, in den USA und in Neuseeland Frauen zum Pfarramt zugelassen.
Acht weitere Kirchen haben sich grundsitzlich fiir die Ordination von
Frauen ausgesprochen.

Die mit Spannung erwartete Debatte in Canterbury 1978 hat, wie nicht
anders erwartet werden konnte, zu einem Kompromif gefiihrt. In der Sache
selbst wurden keine Entscheidungen gefillt. Die anglikanischen Kirchen
wurden trotz unterschiedlicher Entscheidungen in der Frage der Frauen-
ordination zur Bewahrung der Gemeinschaft untereinander aufgefordert
und das Recht jeder Mitgliedskirche bestitigt, ihre eigenen Entscheidungen
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in dieser Frage zu treffen (Res. 21,2-6). Gegeniiber der orthodoxen und
romisch-katholischen Kirche wird erklirt, da3 eine Vielfalt innerhalb der
Einheit des Glaubens und Gottesdienstes Bestandteil des anglikanischen
Erbes ist; daf} die Ordinationen von Frauen als Ordinationen zum histori-
schen Amt der Kirche, wie es die anglikanische Kirche empfangen hat, ver-
standen werden und daf} man hofft, daB3 die Dialoge mit diesen anderen
Kirchen dennoch weitergefithrt werden kénnen (Res. 21,7). Im Blick auf
die mogliche Konsekration einer Frau zum Bischofsamt empfiehlt die Kon-
ferenz allerdings, daf} ein solcher Schritt zuvor mit den Leitern der Glied-
kirchen abgesprochen und nur bei iiberwéltigender Unterstiitzung durch
die betreffende Kirche und Ditzese unternommen werden sollte (Res. 22).

Einheit und Struktur der Anglikanischen Gemeinschaft

Angesichts der tiefgreifenden Veridnderungen, die sich heute in jeder
weltweiten Kirchenfamilie vollziehen, liegt es nur nahe, daf eine Lambeth-
konferenz der gegebene Ort fiir eine Reflexion iiber die Gemeinschaft der
anglikanischen Kirche und deren Grundlagen und Ausdrucksformen ist.
Die Vorraussetzungen fiir eine solche Reflexion sind nicht allzu giinstig.
Anglikanisches Selbstbewuftsein war schon immer faktisch stérker ausge-
prégt als die Bereitschaft oder Fahigkeit, es theologisch auf den Begriff zu
bringen. Abgesehen von den Lambethkonferenzen gab es bis 1968, als die
Schaffung des Anglikanischen Konsultativrates (mit einem winzigen Biiro
in London) beschlossen wurde, keine organisatorische Ausdrucksform der
Anglikanischen Gemeinschaft. Natiirliche Vorgegebenheiten weltweiter
anglikanischer Gemeinschaft, wie die englische Sprache (und Mentalitét)
und die Leitung vieler anglikanischer Kirchen durch Englénder, bestehen
so nicht mehr. Das als Einheitsband immer wieder herausgestellte ,,Allge-
meine Gebetbuch** ist von den einzelnen Kirchen inzwischen revidiert wor-
den.

Die Konferenz von 1978 betont nachdriicklich die Erfahrung gesamt-
anglikanischer Gemeinsamkeit, wie sie in Canterbury erneut gemacht wur-
de. Sie sieht in der gemeinsamen und zu bewahrenden Grundstruktur des
Gottesdienstes, im Festhalten am apostolischen Glauben, in der Kollegiali-
tdt der Bischofe, in der gemeinsamen Beziehung zum Erzbischof von Can-
terbury als Mittelpunkt der Einheit wesentliche Elemente inneranglikani-
scher Einheit (Res. 23 und 24, vgl. auch 98-100). Offenbar wurde das Be-
diirfnis auch einer strukturellen Stirkung der Gemeinschaft deutlich emp-
funden. Nur einige der in diese Richtung gehenden Vorschlige kénnen er-
wiahnt werden. Der Fortfithrung und Erweiterung der ,,Partners in mis-
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sion“-Konsultationen zwischen anglikanischen Kirchen aus verschiedenen
Erdteilen wurden eingehende Erorterungen und Vorschlage gewidmet (Res.
15, vgl. 100f.). Die Aufgaben des Anglikanischen Konsultativrats wurden
erweitert (Res. 12. 15. 16. 21, 5.25 und andere mehr, vgl. auch 102-104)
und regelméBige Beratungen der Leiter der 25 Mitgliedskirchen gefordert
(Res. 11, vgl. 103). Auch eine Weiterfithrung der Lambethkonferenzen, die
nach 1968 in Frage gestellt worden war, wurde mit dem Hinweis auf die
kollegiale Verantwortung des gesamten Episkopats fiir den Glauben der
Kirche bekriftigt. Dabei wird die Moglichkeit der Abhaltung einer der
néchsten Konferenzen auflerhalb Englands nicht ausgeéchlossen (Resthls)y
SchlieBlich gehort auch der wichtige Beschluf3, eine Inter-Anglikanische
Lehrkommission zu bilden (Res. 25), zu den Schritten, die auf eine Profi-
lierung und Stirkung der Anglikanischen Gemeinschaft zielen.

Die bei vielen Kirchenfamilien zu beobachtende Entwicklung, dafl mit
einem zunehmenden 6kumenischen Engagement gleichzeitig eine Starkung
der eigenen ,,konfessionellen® Identitdt und Zusammengehorigkeit einher-
geht, was nicht notwendigerweise einen Gegensatz implizieren muf}, hat of-
fensichtlich auch auf die Anglikanische Gemeinschaft tibergegriffen. Dies
ist um so bemerkenswerter, als gerade diese Kirche immer wieder eine be-
sondere, eigene ,konfessionelle Identitdt* von sich gewiesen hat.

ANMERKUNGEN

! The Report of the Lambeth Conference 1978, London 1978.

2 The Three Agreed Statements, London 1978. Die Texte von 1971 und 1973 sind abge-
druckt in: Vom Dialog zur Gemeinschaft. Dokumente zum anglikanisch-lutherischen und
anglikanisch-katholischen Gespréch, hrsg. von G. Gaimann, M. Lienhard und H. Meyer,
Frankfurt 1975, 129-148.

3 Anglican-Roman Catholic Marriage, London 1975.

4 Anglican-Orthodox Dialogue. The Moscow Agreed Statement, ed. by K. Ware and C. Da-
vey, London 1977, 82-91.

5 Vervielfiltigter Text, 4f.

% Sog. ,,Pullach-Bericht* 1972, abgedruckt in: Vom Dialog zur Gemeinschaft, a.a.O.
43-81.

7 Vgl. Vom Dialog zur Gemeinschaft, a.a. Q. 82-111.
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Erwachsenenbildung und Okumene
VON KLAUS WURMELL

»,Nach meinem Eindruck ist bisher viel zu wenig beachtet worden, wel-
che wichtige Rolle die Erwachsenenbildung fiir den 6kumenischen Gedan-
ken in unseren Gemeinden spielen konnte. Moglicherweise entzieht sich
aber auch manches meiner Kenntnis.“

Als der Autor dieses Berichtes vom Schriftleiter mit den obigen Sitzen
gebeten wurde, dem Zusammenhang von Erwachsenenbildung und Oku-
mene nachzugehen, war er optimistisch. Aufgrund seiner Arbeitspraxis als
Leiter eines Bildungszentrums der Evangelischen Kirche in Frankfurt mein-
te er, ohne Miihe theoretische Reflexionen und praktische Erfahrungen in
bezug auf das Thema zusammentragen zu konnen. Bei ndherem Hinsehen
verflog der Optimismus. Einstellte sich Erstaunen. Erstaunen erstens dar-
iiber, dal} der 6kumenische Gedanke in den Veroffentlichungen zur evan-
gelischen Erwachsenenbildung so gut wie keine Rolle spielt. Und Erstaunen
zum zweiten dariiber, daB z. B. die evangelisch-katholische Okumene in
der Bildungsarbeit langst nicht iiberall so weit entwickelt ist wie in Frank-
furt.

Der folgende Bericht stellt demgemél zunéchst eine Art Bestandsauf-
nahme dar, wobei zur Verdeutlichung immer wieder auf die Frankfurter
Erfahrungen des Autors Bezug genommen wird, und soll mit einigen Uber-
legungen zu kiinftigen Aufgaben und Entwicklungen abschlieBen.

Der 6kumenische Gedanke in der Literatur zur evangelischen Erwachse-
nenbildung

In den letzten Jahren hat die Zahl der Veroffentlichungen zur Theorie
und Praxis der Erwachsenenbildungsarbeit in evangelisch-kirchlicher Tra-
gerschaft sehr zugenommen.!

Untersucht man diese Veroffentlichungen daraufhin, ob und unter wel-
chem Gesichtspunkt Okumene in ihnen vorkommt, so findet man — mit
einer Ausnahme — nur einige wenige relativ allgemeine Aussagen zu den
globalen Herausforderungen, denen sich Bildung heute stellen muf}, sowie
Erwdgungen zur ,,Entwicklungsbezogenen Bildungsarbeit® (d. h. der Bil-
dungsarbeit, die sich den Problemen von Entwicklung/Unterentwicklung
zuwendet). Der spezifisch kirchlich-6kumenische Gedanke, einer Okumene
der Konfessionen, spielt weder in seiner weltweiten Bedeutung noch bezo-
gen auf die Okumene am Ort eine Rolle.
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Die — wie gesagt — einzige Ausnahme ist Siegfried von Kortzfleischs
frithes Memorandum (1969!) zur religiésen Erwachsenenbildung.?

Dort kommt der 6kumenische Gedanke unter zwei Aspekten vor. Reli-
giose Erwachsenenbildung soll u.a. der Einiibung in den Dialog mit An-
dersdenkenden dienen. ,,Sie riistet die Christen dazu aus, den Religionen,
Weltanschauungen und anderen Heilsangeboten angemessen zu begegnen,
namlich die Geister zu unterscheiden, ihre Ernsthaftigkeit zu priifen und ei-
ne im christlichen Glauben gegriindete Antwort zu finden* (87f).

Wenn auch Erwachsenenbildung als ,,Apostolat der Laien* hier stiarker
apologetisch und mehr gegeniiber nichtchristlichen Religionen verstanden
wird, ist mit dem Stichwort Dialog doch ein wesentliches okumenisches
Element benannt.

Der zweite Aspekt, unter dem Okumene vorkommt, ist spezifischer: Re-
ligitse Erwachsenenbildung soll das ,, dkumenische Bewufitsein* fordern
(88). Dabei geht es sowohl darum, daB ,,die notwendigen Informationen
fiir Gespriche der christlichen Gruppen untereinander® vermittelt werden,
alsauch,daB ,,die Angehorigen verschiedener Konfessionen. ..zum gemein-
samen Lernen und Lehren* im Rahmen dieser Bildungsarbeit zusammen-
kommen. So dient die Erwachsenenbildung der ,,Einheit der Kirche* (88f.).

Hier werden zwei auch heute noch keineswegs iiberholte Aufgaben einer
Erwachsenenbildung im &kumenischen Kontext formuliert. Die konfes-
sionskundliche Information, verbunden mit einer Kldrung der eigenen kon-
fessionellen und Glaubensidentitéit,wird zwar von manchen euphorischen
Praktikern als nicht so wichtig erachtet, sie spielt jedoch iiberall da, wo es
um konkrete Handlungs- und Lebensentscheidungen geht, eine wichtige
Rolle: Im Ehe- und Erziehungsbereich, bei gesellschaftlichen Wertentschei-
dungen, in der Glaubenspraxis etc. Erst auf ihr aufbauend, kann es zu
einem stabilen gemeinsamen Lern- und Lehrprozef8 der Christen unter-
schiedlicher konfessioneller Zugehorigkeit kommen. Dall dieser heute
gefordert ist und wie er im einzelnen aussehen kann, dazu soll spiter noch
etwas ausgesagt werden. Hier geniige zuniichst der Hinweis, dafi — wie
gezeigt — eine Problemanzeige zu unserem Thema wenigstens und nur in
diesem Memorandum zu finden ist.

Der ékumenische Gedanke in der Praxis evangelischer Erwachsenen-

bildung

Nicht ganz so ergebnislos wie bei der Durchsicht einschldgiger Literatur
ist die Miihe, den 6kumenischen Gedanken in der Praxis der kirchlichen
Bildungsarbeit mit Erwachsenen aufzuspiiren.
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Wir finden ihn hier in unterschiedlicher Gestalt, wenn auch — wie schon
gesagt — eine zu optimistische Wiirdigung des Ergebnisses nicht ange-
bracht ist.

In welcher Form findet man diesen Aspekt in der Bildungspraxis? Er
stellt sich erstens dar in den Inhalten und Themen der Erwachsenenbil-
dung; er ist zweitens zu finden in der Veranstalter- und Trigerschaft von
Bildungsangeboten. Und drittens ist er in der Kooperationsgemeinschaft
der Bildungseinrichtungen der Kirchen bei der Durchsetzung gemeinsamer
Interessen im gesellschaftlichen Raum zu finden.

1. Am vielgestaltigsten stellt sich das Bild dar, wenn man auf ,, Okumene
als Inhalt” von Bildungsveranstaltungen achtet. Hierher gehtren a) die
ausgesprochen religios-theologischen Okumene-Themen wie die folgenden:
— ,Aus alt mach neu® — Glaubensbekenntnis heute
— Konfessionen heute — Annéherung, Stillstand, Entfernung?

— Was ist der Tod?

— Was ist Kirche?

— Glaube konkret

— Wundererzéhlungen im Neuen Testament

— Berufungsgeschichten aus dem Neuen Testament

— Wie kann ich heute Christ sein?

— Weitergabe des Glaubens an die nichste Generation

Weiter gehoren hierzu b) die Themen, die sich mit der weltweiten Verant-
wortung der Christen befassen und die in den letzten Jahren besonders
stark von den Weltkirchenkonferenzen, insbesondere Nairobi 1975, ange-
regt worden sind:

— Grenzen des Wachstums und neuer Lebensstil

— Christen in Siidafrika — gibt es noch einen gemeinsamen Weg?

— Die Dritte Welt und wir

— Ausldnder — Inldnder und die Christen

— Fasten fiir die Vierte Welt?

— Okumenischer Treffpunkt, Gesprache mit Gasten aus der dkumeni-
schen Bewegung und Kirchen in aller Welt

— Wo hat Jesus Christus Biirgerrecht? Ausldnder und Einheimische in
Frankfurt

— Azania — der Name fiir ein gerechtes Siidafrika

Aber auch solch ein Thema dirfte hierhergehdren:

— Das Verhéltnis zwischen Polen und Deutschen; Seminar und Studienrei-
se im Rahmen der Vers6hnungsarbeit zwischen den Volkern.
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Alle Veranstaltungen sind aus dem Frankfurter Verzeichnis ,,ZUSAM-
MENTREFFENY, Heft 1 und 2/1978 entnommen. Es diirfte nicht schwer-
fallen, dhnliche Beispiele aus vielen anderen Teilen der Bundesrepublik zu-
sammenzutragen.

2. In den meisten Féllen werden diese Veranstaltungen auch in 6kumeni-
scher Trigerschaft zweier Gemeinden oder Bildungseinrichtungen durchge-
fithrt. Dabei zeigt sich, dal} es bei solcher dkumenischer Kooperation zu-
meist um jahrelang gewachsene und bewihrte Zusammenarbeit zwischen
Gemeinden geht. Hier ist eine 6kumenische Tradition an der Basis entstan-
den, die auch iiber Durststrecken und Probleme der Kooperation hinweg
triagt. Eine gerade beendete Umfrage unter den Frankfurter Gemeinden?
hat ergeben, daf} iiber die Hilfte von ihnen mehr oder weniger regelméfig
gemeinsame Aktivitdten mit ihren anderskonfessionellen Nachbargemein-
den im Bildungsbereich entfalten. Weit mehr als 2/3 sehen dieses Feld als
wichtiges und wiinschenswertes Kooperationsfeld an. In der Umfrage wird
zugleich deutlich, daB solche gemeinsamen Bildungsveranstaltungen meist
in einem Zusammenhang auch mit anderen 6kumenischen Kooperationen
stehen (Gottesdienst, Feste, Spiele, diakonische Aktivitaten etc.).

Seltener zu finden ist die 6kumenische Zusammenarbeit auf der Ebene
von speziellen kirchlichen Bildungseinrichtungen. Der Verfasser verfiigt
iiber einen Uberblick iiber die in der ,,Sektion regionaler Bildungszentren
in der Deutschen Evangelischen Arbeitsgemeinschaft fiir Erwachsenenbil-
dung® zusammengefaliten Stadt- und Regionalakademien, die in den letz-
ten Jahren in zunehmendem Mal3e entstanden sind. Im Bereich dieser Ein-
richtungen kann nur von wenigen berichtet werden, daf} bei ihnen die 6ku-
menische (d.h. hier evangelisch-katholische) Zusammenarbeit auch eine fe-
ste institutionelle Form angenommen hat. Zur Beschreibung dessen, was
moglich ist, sei im folgenden kurz geschildert, wie sich diese Praxis etwa in
Frankfurt gestaltet:

a) Sie findet ihren nach auflen sichtbarsten Ausdruck in dem von der
»Evang. Erwachsenenbildung Frankfurt® und dem ,,Kath. Bildungswerk*
gemeinsam herausgegebenen Verzeichnis der kirchlichen Bildungsveran-
staltungen in der Stadt Frankfurt. Titel dieser rund 450seitigen Broschiire,
die in halbjédhrlichem Abstand erscheint, ist ,,ZUSAMMENTREFFEN®,
ein schon — auch 6kumenisch gemeinter — programmatischer Titel. Das
gemeinsame Verzeichnis wurde im Sommer 1973 zum erstenmal der Of-
fentlichkeit vorgelegt und war nach Meinung der Herausgeber ,,eine notige
und sinnvolle Konsequenz“, ,,nachdem sich die Zusammenarbeit des Kath.
Bildungswerks und der Evang. Erwachsenenbildung wie auch der dkume-
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nischen Seminare verschiedener Gemeinden nun seit Jahren gut bewéhrt
haben® (Vorwort zu Heft 1). In diesem Vorwort wird aber auch bereits das
Okumene- und Erwachsenenbildungsverstindnis der Herausgeber deut-
lich: ,,Dabei geht es uns nicht um ein Verwischen der konfessionellen Gren-
zen. Vielmehr soll gerade durch ein solches Heft der spezifische Beitrag der
beiden Kirchen deutlich werden. Erwachsenenbildung lebt von der Plurali-
tit der Ansichten und Meinungen, der Werte und Normen. In ihr spielt der
Dialog eine vorrangige Rolle.*

b) Wie schon im Vorwort angedeutet, griindet das gemeinsame Verzeich-
nis, an dem die Freikirchen nur punktuell beteiligt sind, in der gemeinsa-
men Arbeitspraxis der kirchlichen Bildungseinrichtungen. Diese findet ih-
ren Ausdruck in verschiedenen Kooperationsprogrammen der Mitarbeiter-
aus- und Fortbildung und in der Wahrnehmung bestimmter gesamtstidti-
scher Bildungsaufgaben. Bei der Mitarbeiterbildung gibt es Erfahrungen in
der Fortbildung von Erziehern/Erzieherinnen aus den Kindergirten im
Hinblick auf Elternarbeit/Elternbildung. Die jahrelange Zusammenarbeit
hat zu einem verstdrkten Erfahrungsaustausch und zur Verbesserung der
nachbarschaftlichen Beziehung der evangelischen und katholischen (und
auch der kommunalen) Kindertagesstitten in verschiedenen Frankfurter
Stadtteilen beigetragen. Ein zweites wichtiges Projekt war und ist die ge-
meinsame Trigerschaft des von der Ev. Arbeitsstelle Fernstudium fiir
kirchliche Dienste in Hannover entwickelten und bundesweit durchgefiihr-
ten Fernkursprogramms fiir Mitarbeiter der Erwachsenenbildung. Ohne
Parallele in den Kirchen der EKD wurde der 1 1/2jdhrige Grundkurs und
werden die ebenso langen Aufbaukurse fiir Familien- und fiir Altenbildung
sowie fiir Politische Bildung im Frankfurter Raum zum Teil gemeinsam an-
geboten und durchgefiithrt. Durch eine positive Entscheidung des Limbur-
ger Ordinariats wurde fiir die katholischen Teilnehmer eine Anerkennung
der Kurse und der Abschliisse erméglicht. Trotz verschiedener Bemiihun-
gen konnte jedoch eine grundsatzliche Kooperationsvereinbarung zwischen
der EKD-Stelle und dem fiir den katholischen Raum wichtigen Wiirzburger
Fernkurs nicht beschlossen werden.

Neben diesen Bereichen gibt es in Frankfurt gemeinsame Mitarbeiter-
fortbildung im Zusammenhang mit gewissen gesamtstadtischen Entwick-
lungen: Die Verdnderungen in der Stadt-Umwelt, die sich in der Auswei-
sung von Sanierungsgebieten, in der Verkehrsplanung, in der Stadtent-
wicklung zeigen, wirkt sich auf die gemeindliche Praxis als Herausforde-
rung stark aus. Hier sehen die kirchlichen Bildungseinrichtungen es als eine
wichtige Aufgabe an, den betroffenen Gemeinden und ihren Mitarbeitern
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durch Information, Beratung und gemeinsame Fortbildung Hilfestellung
bei der Entwicklung gemeindlicher Aktivitdten zu geben. Tagungen zu
konkreten Problemen (etwa zur Stadtautobahn) sowie ékumenische Pro-
jektgruppen sind die Arbeitsformen, in denen diese evang.-kath. Koopera-
tion geschieht.

SchlieBlich ist von einem weiteren Projekt zu reden, das auf Initiative des
Stadtparlaments entwickelt worden ist. Es handelt sich um ein gemeinsam
mit der kommunalen Volkshochschule geplantes Angebot der Arbeit mit
Eltern von neueingeschulten Kindern in verschiedenen Frankfurter Grund-
schulen. Auf der Basis vorausgegangener ¢kumenischer Bildungsarbeit mit
Klassen- und Schulelternbeirdten und Lehrern in diesen Schulen (soge-
nannte ,,Schneckenhaus-Seminare)* wurden diese als Mitarbeiter fiir diese
Elterngruppen der Neueingeschulten gewonnen, gemeinsam ausgebildet
und fachlich begleitet. Das grofle Interesse der Eltern an solchen Angebo-
ten und die weitaus grofere Teilnehmerschaft an den kirchlichen (6kume-
nischen) Gruppen im Gegensatz zu den Volkshochschulgruppen zeigt, auf
welch ein Vertrauenskapital die Kirchen in der Offentlichkeit rechnen kon-
nen und wie wichtig fiir die Eltern an der Schwellensituation Einschulung
solche Hilfestellung durch Bildungsangebote ist.

c) Als letztes findet die 6kumenische Zusammenarbeit der Bildungsein-
richtungen dann folgerichtig ihren Ausdruck in gemeinsamen Planungsab-
sprachen und Mitarbeiterbesprechungen. Sie geben den nétigen Konti-
nuitdts- und Kommunikationshintergrund fiir die praktischen Projekte, sie
ermdglichen die Kldrung von Konzeptionen und die Regelung von Konflik-
ten, die in solcher Kooperation unvermeidlich sind. Dadurch, daB hier
auch tiber konzeptionelle Unterschiede gesprochen werden kann und die
verschiedenen weltanschaulichen und politischen Einschitzungen im Ge-
spréch sichtbar werden, geht es in diesen ,,Okumenischen Teams* zugleich
um einen Prozef} des gegenseitigen Lernens und Verstehens.

Die Frankfurter Erfahrungen im Hinblick auf die gemeindliche Koope-
ration bei Veranstaltungen kénnten — wie gesagt — ohne Miihe durch
dhnliche Beispiele aus vielen Teilen der Bundesrepublik Deutschland er-
ganzt werden. Die Besonderheit der Frankfurter Situation liegt ohne Zwei-
fel in der hier auch schon weit gediehenen institutionellen Zusammenarbeit
der kirchlichen Bildungseinrichtungen. (In diesem Zusammenhang soll je-
doch nicht vergessen werden, dal} es dhnliche Kooperationen schon seit
langem auf der Ebene verschiedener Evangelischer und Katholischer Aka-
demien gibt. Sie sollen hier auler acht gelassen werden, da der spezielle Bil-
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dungsansatz der Akademien (,,Bildungsarbeit am dritten Ort*“) einer geson-
derten Betrachtung bedarf.)

3) Als dritte Ebene der 6kumenischen Kooperation war die der gemeinsa-
men Durchsetzung von Interessen im gesellschaftlichen Raum genannt
worden. Evangelische und katholische Bildungsarbeit verstehen sich als
Teile eines pluralen und kooperativen Weiterbildungssystems, dem aufler
ihnen die kommunalen Volkshochschulen sowie die Bildungseinrichtungen
der groBen gesellschaftlichen Gruppen gleichberechtigt angehoren (z.B.
Gewerkschaften, Arbeitgeber und Wirtschaft, Landvolk etc.). Ein solches
plurales Konzept entspricht den gegenwértigen bildungspolitischen Grund-
satzentscheidungen in der Bundesrepublik Deutschland und den Erforder-
nissen einer erwachsenengerechten, d.h. den vielfaltigen Bildungsbediirf-
nissen der Erwachsenen entsprechenden Weiterbildung. Es ist jedoch nicht
unumstritten. Immer wieder wird von verschiedenen Gruppen der Versuch
gemacht, die starker staatlich-kommunal organisierte Bildungsarbeit, wie
sie sich in den Volkshochschulen darstellt, zu privilegieren oder gar zu mo-
nopolisieren. Hier stehen die Kirchen mit ihren Bildungseinrichtungen in
einer gemeinsamen Abwehrfront. Hinzu kommt, daf} sie mit ihrer starker
personen- und sozialbezogenen Bildungsarbeit, die weniger Spezialqualifi-
kationen zum Ziel hat und mehr von einem ganzheitlichen Menschenbild
ausgeht, eine konzeptionelle Basis haben, die durchzusetzen und abzusi-
chern gemeinsame Aufgabe ist.

Das soeben Gesagte braucht und darf nicht nur auf den deutschen Raum
begrenzt zu werden. Auch auf europdischer Ebene gibt es solche bewéhrte
Zusammenarbeit, etwa in der sogenannten ,Okumenischen Vereinigung
der Laieninstitute® (dem ehemaligen europédischen Leiterkreis der Akade-
mien), in der sich Akademien und Bildungszentren der verschiedenen west-
lichen europiischen Linder zusammengeschlossen haben, und in der Koo-
peration zwischen der Evang. Arbeitsgemeinschaft fiir Erwachsenenbil-
dung in Europa (EAEE) und der Fédération européenne pour ’éducation
catholique des adultes (FEECA). In verschiedenen gemeinsamen Projekten
und Kommissionen wird diese Zusammenarbeit deutlich. So nahmen Ver-
treter der EAEE an Kommissionen der FEECA (,,Ehe und Familie®, ,,So-
ziale Bildung® und ,,Glaube und Welt*) sowie an einer gemeinsamen Kom-
mission ,,Ausbildung der Erwachsenenbildner® teil. Als weiterer Beleg fiir
die 0.g. gemeinsame Zielsetzung sei hier noch die von der Okumenischen
Vereinigung, der FEECA und der EAEE gemeinsam veranstalteten Tagung
1976 in St. Wolfgang/Osterreich genannt: ,,Das Menschenbild in der Er-
wachsenenbildung.
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Kiinftige Aufgaben und Moglichkeiten

In dem vorausgehenden Abschnitt wurde deutlich, daB es bereits eine
Fiille von Moglichkeiten und Erfahrungen der (evangelisch-katholischen)
Okumene in der Erwachsenenbildungsarbeit gibt. Zum AbschluB} sollten
jetzt noch drei stirker perspektivische Uberlegungen angestellt werden. Sie
konnen aus Platzgriinden nur in Thesenform entwickelt werden.

1. Die evangelisch-katholische Zusammenarbeit in der Bildungspraxis
hat ihren Stellenwert im Zusammenhang des gemeinsamen ,,Lehr- und
Lernprozesses® der Christen, von dem S. v. Kortzfleisch in seinem Memo-
randum gesprochen hat und der heute angesichts der weltweiten Verant-
wortung der Christenheit gefordert ist. Sie muB deshalb ausgebaut werden.
So sollte immer aufs neue gepriift werden, welche gemeinsamen Situatio-
nen und Erfordernisse (in Familie, Erziechung, Schule, Umwelt und Gesell-
schaft) Ausgangspunkt und Ansatz fiir kumenische Bildungsveranstaltun-
gen sein konnten. Hierbei diirfen die Freikirchen nicht am Rande bleiben.

So miifiten mehr als bisher Versuche zu einer Kooperation der Mitarbei-
ter (in Aus-und Fortbildung) gemacht werden, um diesen gemeinsamen
Lernprozell einzuiilben und um ein 6ffentliches BewuBtsein von der
Grenzen-sprengenden Aufgabe zu iibermitteln. Und schlieBlich sollten in
der Wahrnehmung der Mitverantwortung fiir die sidkularen 6ffentlichen
Bildungssysteme die kirchlichen Bildungseinrichtungen und Organisatio-
nen die Chancen, gemeinsame Zielvorstellung in unser Bildungssystem ein-
zubringen, mehr als bisher nutzen. Ansitze dazu sind in verschiedenen Be-
reichen und auf verschiedenen Ebenen vorhanden. Sie machen Mut, weite-
re Schritte in dieser Richtung zu tun.,

2. Die ,weltweite gemeinsame 6kumenische Bildungsverantwortung®,
auf die die Weltkirchenkonferenz in Nairobi 1975 aufmerksam gemacht
hat, bedarf bei den Tragern und Mitarbeitern kirchlicher Erwachsenenbil-
dung noch vieler intensiver gemeinsamer Reflexion. Karl Ernst Nipkow hat
fiir den groferen religionspddagogischen Zusammenhang verschiedene
Uberlegungen zur Ubertragung angestellt.

Sie bediirfen dringend der Konkretion fiir das spezifische Feld der Er-
wachsenenbildung. Dabei kann an zwei andere Theoretiker der Bildungsar-
beit angekniipft werden, die auf die evangelische Erwachsenenbildung —
und auf die Ergebnisse von Nairobi — besonders befruchtend eingewirkt
haben: Ernst Lange und Paulo Freire.6

Die Themen, um die es in Nairobi gegangen ist und die der gemeinsamen
Bearbeitung bediirfen, sind (nach Nipkow, Erziehung..., 93):
»Christusbekenntnis heute, Evangelisation, Einheit der Kirche, Suche nach
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Gemeinschaft in Auseinandersetzung und im Dialog mit Menschen anderer
Religionen, Kulturen und Ideologien, Kampf um gerechte soziale Struktu-
ren, Rassismus und Sexismus, Zweideutigkeit der Macht und der modernen
Technologie, Qualitit des Lebens. “

3. SchlieBlich darf der Beitrag der Erwachsenenbildung zur Entwicklung
eines okumenischen BewuBtseins in den Gemeinden nicht nur kognitiv ge-
schehen. Wenn oben von einem ganzheitlichen Menschenbild gesprochen
worden ist, dem sich die kirchliche Erwachsenenbildung verpflichtet weil3,
so korrespondiert diesem ein Lernverstidndnis, das ebenfalls ganzheitlich
ist. Es schlieit kognitives, emotionales und soziales Lernen mit ein. D.h.:
in der kirchlichen Bildungsarbeit werden vielféltige Moglichkeiten von Er-
fahrungen machen und gemeinsam bearbeiten, von Informieren, Reflektie-
ren und Experimentieren miteinander verbunden. Dem entsprechen die
verschiedenen Moglichkeiten der gemeindlichen Arbeit, die Bestandteile ei-
nes umfassenden Bildungsprozesses sein konnen und als solche zusammen
und aufeinanderbezogen gesehen werden sollten: Gemeindliche Aktions-
gruppen (Dritte-Welt-Gruppen, Gastarbeiterinitiativen 0.4.), Gottesdien-
ste, Sammlungen und Bazare, Feste und Feiern und schlielich die Bil-
dungsveranstaltungen im engeren Sinn, also Seminare, Arbeits- und Dis-
kussionsgruppen, Studienzirkel und Studienreisen.

Je mehr sie schon 6kumenisch gestaltet sind, um so mehr werden unsere
Gemeinden und Kirchen — wie es in Nairobi formuliert worden ist” — fiir
die Gesellschaft, zu der sie gehoren, ,,zu einem Zeichen der Hoffnung wer-
den und die weltumspannende Gemeinschaft widerspiegeln, zu der wir alle
gehoren®.

ANMERKUNGEN

I Aus der groBeren Zahl von Aufsédtzen und Monographien seien hier nur einige genannt:
Friedrich Ziegel (Hrsg.), Chancen des Lernens, Miinchen 1972, darin u.a. Ernst Lange,
Sprachschule fiir die Freiheit, und Siegfried von Kortzfleisch, Religiése Erwachsenenbil-
dung; Wolfgang Deresch, Handbuch fiir kirchliche Erwachsenenbildung, Hamburg 1973;
Hans Peter Anderle, Gottfried Buttler, Gerd Rosenberger, Klaus Wiirmell (Hrsg.), Rah-
menkonzeption evangelischer Erwachsenenbildung, Darmstadt 1974; Evang. Arbeitsstelle
Fernstudium fiir kirchliche Dienste, Fernstudium fiir Mitarbeiter in der Erwachsenenbil-
dung, Lehrgang A, Hannover 1975 ff.; Hans-Gernot Jung (Hrsg.), Gemeinden im Bil-
dungsprozeB, Miinchen 1977; Jirgen Lott (Hrsg.), Kirchliche Erwachsenenarbeit, Stutt-
gart 1977; Studienstelle und Generalsekretariat der Deutschen Evangelischen Arbeitsge-
meinschaft fiir Erwachsenenbildung, Die Erwachsenenbildung als evangelische Aufgabe,
Karlsruhe 1978.

2 Abgedruckt in Friedrich Ziegel, s.o. 82 ff, urspriinglich veréffentlicht als ,,Impulse® Nr. 3
der Evangelischen Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen, Stuttgart.

3 Umfrage ,,Okumene in den Gemeinden*, noch nicht ausgewertete Befragung des Evang.
Regionalverbandes und des Kath. Bezirksamtes Frankfurt, 1978.
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Dokumente und Berichte

Memorandum

zum Verhéltnis der Evangelischen Kirche in Deutschland (EKD)
zum Okumenischen Rat der Kirchen (ORK)
— unter besonderer Beriicksichtigung des Programms zur
Bekampfung des Rassismus und seines Sonderfonds —
(beschlossen vom Rat der EKD am 6. November 1978)

1. Die EKD in der Gemeinschaft der Kirchen

,,Die EKD ist mit dem Okumenischen Rat der Kirchen iiberzeugt, daB die Einheit
der Kirche Jesu Christi vorgegeben ist und nicht erst durch uns geschaffen wird. Die
Gemeinschaft der Kirchen muf} jedoch immer neu gewonnen und neu verwirklicht
werden. Nicht eine konfliktfreie, sondern eine durch Gott versdhnte Gemeinschaft
ist das Ziel.*

Diese in der Stellungnahme des Rates der EKD vom 31. August 1974 ausgespro-
chene Uberzeugung behilt Giiltigkeit. In der Begegnung mit anderen Kirchen und
Christen haben wir die Vielféltigkeit der Gaben Gottes erfahren. Die gemeinsame
Arbeit im missionarischen und diakonischen Bereich hat uns reicher gemacht. Fiir
die gemeinsame Suche der Kirchen nach der vorgegebenen Einheit ist der Okumeni-
sche Rat den Kirchen ein hervorragendes Instrument.

Die Zahl der Mitgliedskirchen des ORK hat sich in den 30 Jahren seit seiner Griin-
dung verdoppelt. Namentlich die afrikanischen und asiatischen Kirchen haben neue
Fragestellungen und Erwartungen in die Gemeinschaft eingebracht. So begegnen
wir heute in einer universaler gewordenen Gemeinschaft der Kirchen Erfahrungen
des Glaubens und theologischen Argumentationswegen, die anders sind als die uns
vertrauten. Wir treffen auf Beurteilungen der Aufgabe der Kirche, die in unserem
Denken bisher keinen Raum hatten. Oft werden dabei unsere eigenen Denkwege
und der Stil unseres persénlichen und kirchlichen Lebens in Frage gestellt.

Wer die in Christus vorgegebene Gemeinschaft verwirklichen und auf das Ziel ge-
lebter Versohnung und vertiefter Einheit zugehen will, muf3 auch Konflikten und
Spannungen standhalten. Sie nétigen uns zur Priifung der Frage nach dem, worin
wir eins sind, nach dem Maf der Verdnderung, das die Gemeinschaft mit den ande-
ren Kirchen von uns fordert, und nach der Grundgestalt des Glaubens, ohne die die-
se in Christus verwurzelte Gemeinschaft ihre Mitte verlieren und das Ziel ihrer Beru-
fung verfehlen wiirde. Dies fordert Geduld und Verstdndnis fiir die Lage und die
Uberzeugung der anderen. Aber es verpflichtet auch dazu, das eigene theologische
Urteil und die Gesichtspunkte kirchlicher Verantwortung in der eigenen Situation in
das 6kumenische Gesprich einzubringen, gerade da, wo sie sich von anderen unter-
scheiden.

In unserer Kirche fordern heute manche, die EKD solle um der Vergabepraxis des
Sonderfonds willen oder wegen der dadurch nahegelegten Vermutung bestimmter
politischer Tendenzen aus dem Okumenischen Rat austreten oder ihre Mitglied-
schaft suspendieren. Damit aber wiirden wir die Friichte dreiBigjdhriger gemeinsa-
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mer Arbeit in der Suche nach Einheit, im missionarischen Zeugnis und in der geistli-
chen Erneuerung von uns aus gefdhrden. Miissen wir uns nicht fragen, welche
Riickwirkungen dies auf uns selbst haben wiirde und welches unsere 6kumenische
Alternative wire? Denn dafl die 6kumenische Dimension zur Existenz der Kirche
wie zur Glaubensgestalt unseres Christseins gehort, kann nicht mehr iibersehen wer-
den. Auch werden wir nicht vergessen diirfen, daB es diese anderen Kirchen waren,
die uns in ihre Gemeinschaft aufnahmen und darin trugen, als wir in die Schuld un-
seres Volkes verstrickt waren und die meisten uns verurteilten. Wir sind iiberzeugt,
daB wir eine solche Gemeinschaft nicht verlassen diirfen, wenn sie durch weltge-
schichtliche Prozesse, an deren Entstehen wir nicht unbeteiligt sind und die uns vor
Aufgaben stellen, die nur gemeinsam zu meistern sind, in eine Krise ihrer Entwick-
lung geraten ist. Wir meinen vielmehr, dafl uns die damals erfahrene Kraft der Ver-
s6hnung in einer solchen Situation langmiitiger und tragfahiger macht.

Wenn wir einzelnen Entscheidungen oder bestimmten Tendenzen der ORK-
Beschluflgremien nicht zustimmen kénnen, so kann die hier entstehende Spannung
auch um unserer selbst willen nicht dadurch gelést werden, dafl wir die Gemein-
schaft mit den anderen Kirchen verlassen. Nicht in der Trennung, sondern im ge-
meinsamen Ringen um Losungen, die fiir alle, auch fiir uns tragbar sind, liegt der
gebotene Weg, auf dem die Kirchen einander und der Welt gegeniiber die Hoffnung
bezeugen, die in ihnen ist.

2. Ansatzpunkte der Kritik
Wenn wir fiir das Ringen um einen weiteren gemeinsamen Weg eintreten, den wir
in theologischer Verantwortung mittragen konnen, so miissen wir die kritischen
Stimmen gegeniiber dem Weg des Okumenischen Rates ernsthaft priifen, die den
Auftrag der Kirche gefihrdet sehen.

Diese Kritik setzt in unseren Kirchen gegenwirtig an bei der Vergabe von Geldern
aus dem Sonderfonds des ORK an bewaffnete Befreiungsbewegungen, zuletzt an
die Patriotische Front Zimbabwe/Rhodesien und — wenigstens teilweise auch — an
die SWAPO. Die Art des politischen Engagements der Kirchen hat zu einer Polari-
sierung gefiihrt, die immer stirker die Gemeinschaft der Kirchen untereinander und
innerhalb unserer eigenen Kirche gefdhrdet. Dies um so mehr, seitdem das Pro-
gramm zur Bekdmpfung des Rassismus (PCR) iiber die Bekidnipfung des weiflen
Rassismus hinaus nun auch parteipolitische Optionen getroffen hat. Viele sehen in
der darin ausgedriickten Politik des ORK eine Bestitigung ihrer Befiirchtungen,
daB der Okumenische Rat das Gewicht seiner Aktivitdten ganz iiberwiegend in den
politisch-sozialen Bereich verlagert habe. Thre Sorge ist, daf} er dariiber zunehmend
den in seiner Verfassung festgelegten Auftrag verldBt, das gemeinsame Zeugnis der
Kirchen zu erleichtern und sie in ihrer weltweiten missionarischen, evangelistischen
und diakonischen Aufgabe zu unterstiitzen. Sie sehen ihn auf dem Wege der Politi-
sierung und Verweltlichung.

Wir sind uns dessen bewuBt, daB man auf diese Weise der Gesamtarbeit des
ORK, an der die EKD mit ihren Gliedkirchen und Werken in hohem MaRe beteiligt
ist, nicht gerecht wird. Auch 148t sich nicht verkennen, daf die Kritik teilweise auf
Pramissen beruht, iiber die auch bei uns selbst keine volle Klarheit und Einigkeit be-
steht. Z. B. wird man beriicksichtigen miissen, daB sich auch der ORK nicht mit Be-
freiungsbewegungen hat identifizieren wollen. Vielmehr ging es auch ihm in erster
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Linie um eine christlich gebotene Solidaritit mit den Noten dieser Welt (vgl. Ziffer
10 der Denkschrift {iber Aufgaben und Grenzen kirchlicher AuBerungen zu gesell-
schaftlichen Fragen). Wir sind uns bewuf}t, daB falsche Identifizierung und gebote-
ne Solidaritit unter den Bedingungen vielschichtiger Situationen nicht leicht ausein-
anderzuhalten sind. Das fithrt zu Verwirrungen in Gemeinden und Offentlichkeit.
Wir haben mit wachsender Sorge beobachtet, daB fiir immer breitere Kreise in unse-
ren Kirchen der ORK fast ausschlieBlich noch als Triger des PCR und Hilfsorgani-
sation der Befreiungsbewegungen gilt. Wir haben zunehmend den Eindruck, daf
die Kirchen nach auflen ins Zwielicht geraten und nach innen ihre Gemeinschaft und
ihre gemeinsamen Aufgaben gefihrden, wenn ihre Handlungen im gesellschaftli-
chen Bereich mit parteipolitischen Optionen verbunden sind. Es geht nicht an, daB3
die gleichen MalBnahmen einerseits als Erfiillung rein humanitédrer, also diakoni-
scher Aufgaben gedeutet, andererseits aber als klare politische Parteinahme propa-
giert und verstanden werden. Wenn die EKD deshalb fiir eine Uberpriifung der Kri-
terien fiir die kirchliche Beteiligung an politischen Prozessen eintritt, dann geschieht
dies aus der Sorge heraus, daf} die gebotene Solidaritdt mit denen, die dem herr-
schenden System widersprechen, in politisches Parteigdngertum umschlagen konnte
oder zumindest derart mifiverstanden wird.

Alle Handlungen, Verhaltensweisen und Entscheidungen der Kirchen haben auch
politische Relevanz. Umgekehrt bleiben die Kirchen selbst nicht unbeeinflufit von
politischen Prozessen. Denn ihre Glieder gehoren der gesellschaftlichen Ordnung
an, in der die Kirche existiert. Weil dies so ist, miissen die Kirchen die politischen
Zusammenhénge, Ziele und Folgen ihres Tuns sorgfiltig priifen. Dabei gilt der Satz
»Was nicht aus dem Glauben geschieht, ist Siinde* (Rom 14,23). Er verwehrt der
Kirche, den Namen ihres Herrn, den sie tréigt, in Anspruch zu nehmen, um sich
selbst zu behaupten oder selbstgewihlte Ziele durchzusetzen.

Die Kirche soll entsprechend ihrer Berufung zur Nachfolge ihres Herrn Zeichen
der Zukunft und der Hoffnung auch in der politischen Wirklichkeit sein. Das ist
Gottes Gnade und Gabe, iiber die er frei verfiigt. Es kann geschehen, wo wir in
Treue und Gehorsam tun, wozu uns Glaube und Liebe des Christus — oft unter
Schmerzen — nétigen. Aber die Kirche sollte sich hiiten, selbst Zeichen setzen oder
sich zum Zeichen machen zu wollen. Sie konnte dabei leicht auf die Bahn der fal-
schen Propheten geraten.

Solche Uberlegungen diirfen gewil nicht zur Entschuldigung fiir Untitigkeit oder
mangelnden Mut werden. Ebensowenig diirfen sie den Unwillen zu eigener Ent-
scheidung oder Verdnderung verbramen. Sie sollten Anstof} sein, gemeinsam iiber
die besondere Art kirchlicher Betroffenheit und Anteilnahme in politischen Ent-
wicklungen und Auseinandersetzungen kritisch nachzudenken. Wir sind uns be-
wullt, dal dabei Zusammenhang und Abhingigkeit von MaBnahmen im eigenen
Lande und in anderen Lindern ebenso sorgfiltig zu beobachten sein werden wie die
moglichen Differenzen zwischen theologischem Ansatz und praktischem Verhalten,
zwischen Erkenntnis und Wagnis auch bei uns selbst. Dabei kann nicht der — ohne-
hin nur scheinbare — Verzicht auf politische Einwirkungen der Mafistab sein; er
stiitzt meist das herrschende System und bleibt diesem Mahnung und Warnung
schuldig. Das hat der Rat der EKD in seiner Stuttgarter Erkldrung von 1945 ausge-
sprochen. Die Kirche selbst ist zwar zum Dienst in der Welt, auch in der politischen
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Welt, berufen; aber das Ziel ihrer Berufung ist das Zeugnis von Jesus Christus. Weil
sie ,,in der Welt, aber nicht von der Welt“ ist, wird sie sich mit politischen Gruppen
niemals voll identifizieren koénnen. Sie wird die politischen Entwicklungen und die
Zielsetzungen priifen und begleiten, sie wird um der Menschen und um der Gerech-
tigkeit willen um besseres Verstehen und um die Ermoglichung einer gerechteren
Zukunft ringen. Sie wird dabei fiir die Menschen auf allen Seiten da sein und offen
sein miissen, aber sie wird sich in keinem Fall zum Werkzeug politischer Gruppenin-
teressen machen lassen diirfen.

3. Programm zur Bekdmpfung des Rassismus

Die EKD hat dem Programm zur Bekdmpfung des Rassismus, das 1968 von der
Vollversammlung in Uppsala angeregt, 1969 vom Zentralausschufl zunéchst auf
finf Jahre festgelegt und 1974 zum stédndigen Programm erkldrt wurde, zuge-
stimmit. Sie teilt nach wie vor die Uberzeugung, daB} Rassismus als Herrschaftsideo-
logie oder als Mittel zur Aufrechterhaltung wirtschaftlicher Vormacht Siinde ist,
weil er die Wiirde und das Recht des Menschen verletzt. Wir stimmen darin tiberein,
daB aus solchen Aussagen und Einsichten Folgerungen gezogen werden miissen und
daB uns das Schicksal der Opfer des Rassismus keine Ruhe lassen darf. In unseren
Kirchen ist auf verschiedene Weise und in verschiedenen Ebenen, z. B. in Gemein-
den, Arbeitsgruppen, Akademien und Gespriachen manches geschehen, um ,,Strate-
gien zur Bekdmpfung rassischer Ungerechtigkeit“ zu erarbeiten und ,,politische Ak-
tionen zwecks Herstellung der Gerechtigkeit unter den Rassen* zu fordern. Wir ha-
ben nicht nur dariiber nachgedacht, ,,wie die Kirchen die Rechte der Opfer des Ras-
sismus verteidigen und wie sie ihnen helfen kénnen®, sondern haben dazu auch
durch Gemeinden, Gliedkirchen, diakonische Werke und Entwicklungsdienste un-
seren Beitrag geleistet. Wir sind uns freilich dessen bewuft, daB3 wir noch ldngst
nicht das Ziel erreicht haben, welches mit dem Programm angestrebt wird, und daf
wahrscheinlich auch noch mehr hitte geschehen kénnen.

Der Rat der EKD hatte allerdings schon mit seiner Stellungnahme vom 12. Juli
1974 darauf hingewiesen, daf dieses Programm ,,um so mehr iiberzeugend und von
den Gemeinden aufgenommen werden (wiirde), je deutlicher darin zum Ausdruck
kommt, daB der Rassismus viele Gesichter hat und iiberall zu Hause ist*“. Er hatte
davor gewarnt, das Programm ,,mit einer einseitigen Beurteilung der weltpolitischen
Lage zu verkniipfen® und die Kirchen und Gemeinden ,,fiir theologische Begriin-
dungen politischer Verantwortung in Anspruch® zu nehmen, ,,die sie nicht teilen
konnen*. Er hatte darum gebeten, auch denen, die in politischer Hinsicht eine diffe-
renziertere Auffassung vertreten, den Zugang zu diesem okumenischen Programm
offenzuhalten. Dabei konnte es niemals fraglich sein, daff das PCR im Unterschied
zu anderen Programmen des ORK in besonderem MafBe auf die Verdnderung
politisch-wirtschaftlicher Verhéaltnisse zielt, weil dies schon in seiner Konzeption
von 1969 festliegt (Abschnitt B, 5). Dabei gingen wir immer davon aus, daf} zur
Uberwindung des Rassismus eine Vielfalt von Strategien notwendig und denkbar sei.

4. Die besondere Problematik des Sonderfonds

Der Sonderfonds ist von Anfang an Bestandieil des im August 1969 vom Zentral-
ausschuB des ORK in Canterbury beschlossenen Programms zur Bekdmpfung des
Rassismus gewesen. Er wird in dem damaligen BeschluB3 nach den Aufgaben des
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Programms und den Bestimmungen iiber den Mitgliederstab im Rahmen der Fi-
nanzbestimmungen erwihnt, und zwar nach dem Voranschlag der Verwaltungsko-
sten und der Beschreibung der Projekte und ihrer Finanzierung. Die Mitgliedskir-
chen wurden damals gebeten, mindestens 300.000 $ zusétzlich zu dem aus Riickla-
gen entnommenen Betrag von 200.000 $ fiir diesen Sonderfonds aufzubringen. Der
Sonderfonds war von Anfang an nicht unumstritten. Die Kommission des Pro-
gramms, die den Fonds mitverwaltet, hat dem Zentralausschufl 1977 eine genaue
Ubersicht aller von Kirchen, Gemeinden, Gruppen und Einzelpersonen ihm zuge-
flossenen Gaben und der aus ihm an Gruppen und Organisationen durch den Exe-
kutivausschuB des ORK bewilligten Zuwendungen vorgelegt.

Schon in den Programmprojekten von 1969, die vor der Erwéhnung des Sonder-
fonds aufgefiihrt sind, werden neben ,,Vorhaben zur Ausbildung und Unterstiit-
zung von Opfern rassischer Unterdriickung® auch solche ,,zur Zerschlagung von
Strukturen des Rassismus* genannt. Dabei wird kein Unterschied gemacht zwischen
solchen Projekten, ,,die direkt aus der Arbeit (des ORK) hervorgehen oder von an-
deren eingeleitet werden, die der ORK zu unterstiitzen wiinscht*. Der Sonderfonds
ist im Rahmen dieser Zielsetzung dazu bestimmt, die Solidaritéit gegeniiber der zwei-
ten Gruppe (,,Organisationen . . ., die von unterdriickten Rassengruppen errichtet
oder zur Unterstiitzung der Opfer der Rassendiskriminierung gebildet worden
sind*‘) auszudriicken. Fiir ihre Unterstiitzung wird vorausgesetzt, daf} ihre Zielset-
zungen mit ,,den allgemeinen Zielsetzungen des ORK . . . vereinbar sind“ oder, wie
es seit 1976 heiB3t, mit ihnen ,,nicht in Konflikt geraten‘ diirfen. Die Entscheidung
iiber die Vergaben — und also auch iiber die Vereinbarkeit der Zielsetzungen —
liegt beim Exekutivausschufl des ORK; denn der Fonds ist ein Fonds des ORK und
ein Bestandteil des Programms, von dem er verwaltet wird. Insofern kann man die-
jenigen nicht ins Unrecht setzen, die den Sonderfonds als eine Aktion des ORK im
ganzen sehen. Und man kann auch diejenigen, die das Programm verwalten, nicht
ins Unrecht setzen auf der Basis der derzeitigen Programm- und Vergaberichtlinien;
dem Geist und Buchstaben nach sind sie innerhalb der von 1969 iiber 1971 und 1974
vom Zentralausschuf} gebilligten Richtlinien geblieben, — wenn man sich dazu ver-
steht, auch im bewaffneten Kampf stehende, teilweise schon parastaatliche Befrei-
ungsorganisationen als ,,Gruppen** und ,,Organisationen** im Sinne der Richtlinien
zu betrachten. Dies aber ist eine Frage der Politik der im Okumenischen Rat zusam-
mengeschlossenen Kirchen.

Hier trat eine Verlagerung des Gewichtes nach der Sitzung des Exekutivausschus-
ses in Arnoldshain durch die Beschliisse des Zentralausschusses 1971 in Addis Abe-
ba ein. Als der ORK damals erklirte, daBl er diejenigen ,,nicht richten* wolle, ,,die
sich zur Gewaltanwendung als letzten Ausweg gezwungen sehen, um . . . den Weg in
eine neue, gerechtere Gesellschaftsordnung zu 6ffnen®, waren in der voraufgehen-
den Debatte alle Antrige abgelehnt worden, in denen entweder jegliche Unterstiit-
zung von gewaltanwendenden Gruppen durch die Kirchen iiberhaupt abgelehnt
oder eine Kontrolle oder ein ausschlieBlich kirchliches Handeln in eigener Verant-
wortung gefordert worden war. Zwar wurde festgestellt, ,, dall das Problem der Ge-
walt im Rahmen der Rassenfragen nicht voéllig ausdiskutiert oder gelost werden
kann‘ und wurde ,,angesichts der wachsenden Betroffenheit von Christen in allen
Teilen der Welt . . . eine Studie iiber gewaltsame und gewaltlose Methoden zur Her-
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beifithrung des sozialen Wandels‘‘ gefordert. Praktisch aber fiihrte die Erklidrung
des Nicht-Richten-Wollens in den folgenden Jahren zur weiteren Vergabe von Mit-
teln aus dem Sonderfonds an Befreiungsbewegungen im bewaffneten Kampf, die im
Namen der Kirchen ausschlieBlich fiir humanitdre Zwecke geschah und fiir die ein
Verwendungsnachweis nicht gefordert wurde. Seither glauben viele in unseren Kir-
chen, im Okumenischen Rat eine Entwicklung beobachten zu kénnen, die darauf
hinauslauft, die zugestandene Ausnahme der Anwendung bewaffneter Gewalt zum
ethisch gebilligten Prinzip zu machen.

Die Vergabeiibersichten weisen aus, daf} die Mittel aus dem Sonderfonds in den
Jahren seines Bestehens, der Tendenz des Programms entsprechend, zwar zu 54
Prozent nach Afrika geflossen sind, jedoch immer wieder auch in anderen Berei-
chen und zugunsten anderer ethnischer Gruppen bereitgestellt wurden. Dennoch ist
im BewuBtsein unserer Gemeinden die Hilfe aus dem Sonderfonds zunzchst fast
ausschlieBlich mit dem siidlichen Afrika und schlieBlich nur noch mit der Unterstiit-
zung bewaffneter Befreiungsbewegungen verbunden worden. Dieser Eindruck ist
mit dadurch entstanden, daB sowohl in der Informationspolitik des ORK selbst als
auch in der Nachrichtenpolitik der Presse die Zuwendungen an Befreiungsbewegun-
gen den ersten Rang einnahmen. Tatsdchlich flossen diesen von den seit 1970 bis
einschlieBlich 1978 weitergeleiteten Geldern des Sonderfonds in Héhe von 3.068.445
US-Dollar nur 1.107.545 US-Dollar oder rd. 36 Prozent zu. Rein finanziell gesehen
kann also deren Unterstiitzung nicht als einziger, nicht einmal als iiberwiegender Be-
stimmungszweck des Sonderfonds angesehen werden.

Das Problem liegt fiir uns vielmehr in der Frage, ob und wieweit Kirchen {iber-
haupt direkt oder indirekt bewaffnete Gewalt unterstiitzen kénnen. Denn der ORK
ist ,,eine Gemeinschaft von Kirchen, nicht ein Zusammenschlufl von Gruppen. Die
namentlich 1971 in der Zentralausschuf3-Sitzung von Addis Abeba gestellte Frage,
ob nicht die Anwendung von Gewalt notwendigerweise mit den Zielen der Gemein-
schaft der Kirchen in Konflikt geraten miiflte, ist bis heute zwischen den Kirchen
nicht geklart. Sie ist fiir uns — wie fiir eine Reihe anderer Kirchen — eine Frage des
Gewissens und der theologischen Verantwortung, die einer begriindeten Antwort
bedarf. Wir sind der Meinung, daB man sich iiber solche Fragen nicht durch — wie
immer motivierte — Stabsentscheidungen hinwegsetzen darf und dalB es einer Ge-
meinschaft von Kirchen auch nicht dienlich ist, sie durch Stimmenmehrheiten zu
entscheiden. Daran dndert sich auch nichts durch den Hinweis, dafl Gewalt oft dem
Status quo inhirent ist und daB auch und gerade europiische Kirchen sie in vielen
Fallen ohne Widerspruch geduldet hitten. Vielmehr gehort auch diese Problematik
in die Uberlegung hinein; und zwar um so mehr, als sie sich in aller Regel auch dort
stellt, wo Befreiungsbewegungen selbst Regierungsmacht iibernommen haben.

Insofern wirft die Handhabung des Sonderfonds mindestens drei Problemkreise
auf:

(1) die Frage nach den Entscheidungskriterien bei Zusagen an konkurrierende
Gruppen;

(2) die Frage nach der kirchlichen Billigung bewaffneter Gewaltanwendung; und

(3) das Problem der Kriterien fiir politisches und diakonisches Handeln der Kir-
chen.
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Zu (1) Seit den Ereignissen von Angola 1974 (drei konkurrierende, gleichzeitig
unterstiitzte Gruppen) und nunmehr von Rhodesien/Zimbabwe und Namibia/
Siidwestafrika 1977/78 (wiederum mehrere Gruppen, von denen jetzt aber nur noch
je eine unterstiitzt wird) erweisen sich die Kriterien des Sonderfonds offensichtlich
als iiberpriifungsbediirftig. Sie miissen aufgrund der Erfahrungen und Verdnderun-
gen der neuen Situation angepalit werden, die fiir die Mittelverteilung ein Dilemma
mit sich bringt. Spéatestens seit Angola hat sich ndmlich gezeigt, daB der Kampf um
die Ubernahme der Macht auch in Afrika zur Konkurrenz mehrerer Parteien mit
verschiedenen politischen und personellen Vorstellungen unter der schwarzen Be-
volkerung fiihrt. In solchen Auseinandersetzungen geht es nicht mehr nur um die
Uberwindung des weillen Rassismus, also die Beseitigung bisheriger Unrechtsstruk-
turen, sondern zugleich um die Struktur der kiinftigen gesellschaftlichen Ordnung.
Das Beispiel der Option fiir die Patriotische Front von Zimbabwe/Rhodesien auf-
grund einer bestimmten Beurteilung der politischen Situation macht dies ebenso
deutlich wie die Wahl des Zeitpunktes. Uber den Grundsatz des Programmes hin-
aus, das humanitére und politische Zielsetzungen miteinander zu verbinden sucht,
sind durch die Option fiir bestimmte Wege, Methoden und Zielkonzeptionen neue
MaBstébe eingefiihrt worden. Der ORK fillte ein Urteil dariiber, welcher Weg wel-
cher Christen im Lande kirchlich gebilligt werden kénnte. Zusammen mit vielen un-
serer Gemeinden konnen wir nicht erkennen, wie solche Billigung oder MiBbilligung
vom Evangelium her zu begriinden ist.

Zu (2) Was die Frage nach der Billigung bewaffneter Gewaltanwendung angeht,
so libersehen manche Kritiker, daB sich auch der Okumenische Rat in einem leider
zu wenig beachteten Arbeitspapier ,,Gewalt, Gewaltlosigkeit und der Kampf um so-
ziale Gerechtigkeit® (OR 4/1971, 438) damit beschaftigt hat. Wir miissen zugeben,
daf tiber die Beteiligung von Christen an gewaltsamen Konfliktlésungen auch in un-
seren Gemeinden keine Einmiitigkeit herrscht. Unsererseits kann hier aber auf jene
Uberlegungen hingewiesen werden, die in der Thesenreihe ,,Gewalt und Gewalt-
anwendung in der Gesellschaft* der Kammer der EKD fiir 6ffentliche Verantwor-
tung 1973 vorgelegt wurden. Die EKD hat von Anfang an Bedenken dagegen erho-
ben, kirchliche Solidaritidt im Kampf um die Uberwindung des Rassismus in finan-
ziellen Zuwendungen an Gruppen auszudriicken, die sich im bewaffneten Kampf
befinden. Nur wenn die Kirchen es unterlassen, sich mit einzelnen Gruppen zu iden-
tifizieren, haben sie die Moglichkeit, alle Betroffenen auf beiden Seiten der Ausein-
andersetzung auf ihre Verantwortung fiir Recht und Gerechtigkeit in einer kiinfti-
gen Gesellschaftsordnung wie in den Methoden ihrer Auseinandersetzung anspre-
chen zu koénnen.

Zwar haben auch in unserem Lande und unseren Kirchen eine ganze Anzahl von
Menschen den Sonderfonds mit Gaben unterstiitzt. Aber in der Kirchengeschichte
gibt es Beispiele dafiir, dafl die Kirche auch da, wo ihre Glieder politisch engagiert
waren, trotz innerer Sympathien dennoch eine kirchliche Unterstiitzung von Frei-
heitskampfen ablehnte, obwohl sie personliche Entscheidungen einzelner respek-
tierte. Nach unserer theologischen Uberzeugung kann es nicht Aufgabe der Kirche
sein, bewaffneten Kampf zu unterstiitzen. Wir sehen nach allen Erfahrungen und
Versdumnissen unserer eigenen Geschichte das Hinwirken auf gute politische Ziel-
setzungen, die dem Geist des Evangeliums nicht entgegenstehen, die Sorge um die
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Menschen ohne Ansehen der Person,des rechtlichen Standes oder der politischen
Uberzeugung und die Fiirbitte als jene spezifischen Handlungsweisen, in denen Kir-
chen gegeniiber Regierungen und politischen Bewegungen ihren Dienst als Bot-
schafter der Verséhnung ausdriicken.

Zu (3) Von daher ist endlich zu fragen, wie die Kirchen verhindern kénnen, dai3
ihre als Ausdruck der Solidaritéit gewihrte humanitire Hilfe zu einer Identifizierung
mit der politischen Gesamtkonzeption bestimmter Gruppen fithrt. Zwar gibt es kei-
nerlei Beweise fiir die Vermutung, daB die aus dem Sonderfonds zu humanitiren
Zwecken bereitgestellten Gelder von Befreiungsbewegungen nicht auch wirklich fiir
solche Aufgaben verwendet worden wiren. Dennoch hélt der Rat der EKD an seiner
Auffassung fest, dal in einer Situation konkurrierender Befreiungs-Organisationen
eine finanzielle Unterstiizung, deren Verwendung nicht nachgewiesen werden muB,
eine einseitige politische Férderung dieser Gruppe bedeutet und nahezu einer Identi-
fizierung mit der betreffenden politischen Bewegung gleichkommt. Wir wissen
wohl, daf3 die Vergabe von Mitteln des Sonderfonds keine solche Identifizierung,
sondern lediglich Ausdruck praktizierter Solidaritdt mit den Opfern des Rassismus
sein will. Wir halten es aber ebenso wie andere Kirchen und kirchliche Zusammen-
schliisse fiir richtiger, um der Eindeutigkeit willen in solchen Fillen nur diakonisch,
und zwar moglichst durch die Kirchen des Landes bzw. der Region, jedenfalls nicht
ohne sie, zu handeln. Wo die Kirchen in dieser Weise fiir die Menschen eintreten,
sind sie vor dem Vorwurf der Parteinahme nicht geschiitzt, konnen und miissen ihn
aber hinnehmen. Wo der ORK dies bei der Durchfithrung anderer Programme ge-
tan hat, steht die EKD voll und ganz dahinter.

Der andere Weg, Solidaritdt mit den Menschen und Mitsorge fiir deren Zukunft
auszudriicken, liegt in den oben unter 4.2 genannten Moglichkeiten: in dem Ver-
such, durch Gespriche mit und Fiirbitte fiir alle Beteiligten auf politische Prozesse
im Sinne der christlichen Grundiiberzeugungen Einfluf3 zu nehmen. Es ist historisch
nachweisbar, welche politische Wirkung Kirchen auf diese Weise ohne Gewaltbilli-
gung und ohne direkte Parteinahme ausiiben kénnen. Wir miissen uns allerdings
fragen lassen, ob wir solche Méglichkeiten hinreichend genutzt haben.

5. Folgerungen

Wir meinen, daB der ORK durch die Vergabepraxis des Sonderfonds seines Pro-
gramms zur Bekdmpfung des Rassismus jene Grenze iiberschritten hat, bis zu der er
im Namen aller seiner Mitgliedskirchen handeln kann. Wir bedauern das gerade um
des Zieles willen, daB sich der ORK mit diesem Programm gestellt hat, Wir wissen,
daB in vielen Liandern die Entwicklungen schneller ablaufen, als Erkenntnis und
Einstellung der Menschen dort folgen kénnen. Darum liegt uns daran, daf} wir als
Kirchen zu solchen Schritten kommen, die wir gemeinsam gehen k6nnen, auch
wenn andere dies vielleicht als eine Zumutung ansehen. Wir halten eine grundsitz-
liche Uberpriifung der Richtlinien und der Kriterien dieses Programms und des Son-
derfonds fiir notwendig. Denn wihrend das Vertrauen der Unterdriickten in die
Ernsthaftigkeit christlicher Aussagen offenbar gestdrkt werden konnte und auch in
unseren Gemeinden die Strukturen des Rassismus zunehmend bewuBt wurden,
droht nun — jedenfalls in der EKD, aber wohl auch in anderen Mitgliedskirchen —
die Gefahr, dal} dieser Lernprozel3 abbricht und in eine Verhirtung durch politische
Parteinahme umschlagt.
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Damit erhebt sich die Frage, ob ein Sonderfonds in der bisherigen Handhabung
die Intention des Programms iiberhaupt noch fordern kann oder ihr nicht vielmehr
Abbruch tut. Mehr noch: ob diese Art von Parteinahme nicht die gesamte iibrige
Arbeit des ORK gefihrdet. Uns liegt z. B. daran, daBl die sehr umfangreiche deut-
sche Beteiligung in der 6kumenischen Diakonie (Brot fiir die Welt, Kirchlicher Ent-
wicklungsdienst usw.) nicht in das Zwielicht gerét, insgeheim politisch problemati-
sche Ziele zu verfolgen. Die EKD wird die Bemithungen darum fortsetzen, die
Strukturen des Rassismus in seiner vielfiltigen Gestalt erkennbar zu machen und
der daraus folgenden Unterdriickung entgegenzutreten, damit das durch sie verur-
sachte Leiden iiberwunden wird. Wir sind betroffen durch die zunehmende Verbit-
terung der Auseinandersetzungen in Afrika, und zwar auf beiden Seiten. Wir be-
kennen uns dazu, daB man nicht Auswiichse auf der einen Seite beklagen darf, ohne
auch ihren Ursachen auf der anderen Seite entgegenzutreten, ebenso wie denen, die
sie darin unterstiitzen. Aber dennoch miissen wir sagen: Wenn der Sonderfonds im
BewuBtsein von Empfiangern und Spendern mehr und mehr zu einer Unter-
stiitzungsaktion bewaffneten politischen Kampfes wird, kénnen wir als Kirche die
Verantwortung dafiir nicht mehr mittragen. Wir halten deshalb eine Uberpriifung
und Veranderung des Programms fiir erforderlich, die die genannten Bedenken aus-
rdumen oder sicherstellen, daB jegliche Mitverantwortung der EKD und ihrer Glied-
kirchen ausgeschlossen wird.

Eine solche Uberpriifung der Programmstrukturen und -richtlinien des ORK ist
Angelegenheit des Zentralausschusses, der im Namen der Vollversammlung han-
delf. Nach seiner Verfassung (Abschnitt I) ist der ORK ,,eine Gemeinschaft von Kir-
chen, . . . die gemeinsam zu erfiillen trachten, wozu sie berufen sind*. Unseres Er-
achtens schlieBt diese Gemeinsamkeit die Riicksichtnahme auf die Mitgliedskirchen
ein. Denn diese Charakterisierung erlaubt es dem ORK nicht, sich mehr auf jeweils
engagierte Gruppen als auf die Mitgliedskirchen zu stiitzen, besonders dann, wenn
es sich um MaBnahmen mit politischer Relevanz handelt. Die mit der Wahrneh-
mung der Aufgaben des ORK Betrauten werden im Namen der Kirchen auf die
Dauer nur handeln und von den Kirchen Zustimmung und Mitarbeit erwarten kon-
nen, wenn diese starker als bisher an der Vorbereitung solcher Entscheidungen be-
teiligt werden und ihre Sorgen und Anliegen ernstgenommen sehen. Alle Beteiligten
werden besser lernen miissen, den anderen von seinen Voraussetzungen her zu ver-
stehen. Das schlieft ein, daB theologische und situationsbedingte Vorbehalte re-
spektiert und in Aussicht genommene MafBnahmen starker als bisher mit davon un-
mittelbar Betroffenen abgestimmt werden. Uns scheint, daf die Grenzen kirchlicher
Gemeinschaft im politisch relevanten Handeln fiir den ORK in Sicht gekommen
sind. Das hingt fraglos mit dem verschiedenen Verstandnis des politischen Engage-
ments und der gesellschaftlichen Rolle der Kirchen zusammen, das die im ORK zu-
sammengeschlossenen Mitgliedskirchen vertreten. Wird die Abkldrung des gemein-
sam Maglichen hier weiterhin hinausgeschoben, so werden sich diese unbewiltigten
Faktoren iiber kurz oder lang als Sprengstoff der kumenischen Gemeinschaft er-
weisen, zum Schaden aller Beteiligten und zum Schaden der Glaubwiirdigkeit der
christlichen Botschaft.
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Schwerpunkte 6kumenischer Erziehungsaufgaben

Ein Bericht aus dem Erziehungsbiiro des Okumenischen Rates der Kirchen

In Nairobi 1975 standen Erziehungsaufgaben zum ersten Male auf der Tagesord-
nung einer Vollversammlung des Okumenischen Rates. Zweierlei war fiir diese Ent-
scheidung ausschlaggebend gewesen: Die zunehmende Bedeutung von Erziehungs-
aufgaben in allen Teilen der Welt, besonders seit das Stichwort von der Weltbil-
dungskrise die Diskussionen bestimmte, hatte auch die Kirchen neu auf den Plan ge-
rufen. Zudem war von der Vollversammlung in Uppsala 1968 beschlossen worden,
beim Okumenischen Rat ein Erziehungsbiiro einzurichten. Die Entscheidung des
Weltrates fiir christliche Erziehung in Lima 1971, seine Arbeit in diesen neuen 6ku-
menischen Aufgabenbereich einzubringen, gab den Erziehungsfragen im dkumeni-
schen Kontext zusitzliches Gewicht.

Erziehungsaufgaben sind also in der Genfer Zentrale erst relativ spat angesiedelt
worden. Im 6kumenischen Kontext sind sie allerdings schon lange verhandelt wor-
den. Uber den Weltrat fiir christliche Erziehung reicht ihre Geschichte weiter zuriick
als die der Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung und fiir Praktisches Chri-
stentum. Ihr Anfang liegt bei den Sonntagsschultagungen des 19. Jahrhunderts.!

Dieser knappe historische Riickblick ist n6tig, um zu verstehen, warum das Erzie-
hungsbiiro im Okumenischen Rat noch am Anfang seiner Arbeit steht und warum
die Integration in das Ganze 6kumenischer Arbeit noch nicht so richtig gelungen ist.
Zwar ist ihm in der Programmeinheit III ,Bildung und Erneuerung‘ zusammen mit
den Untereinheiten ,Erneuerung und Gemeindeleben®, ,Frauen in Kirche und Ge-
sellschaft® und ,Jugend‘ ein fester Rahmen gegeben. Der Zentralausschuf3 hatte
1976 als integrierendes Element dieser vier in einer Programmeinheit zusammenge-
schlossenen Untereinheiten die Sorge um den einzelnen in der Gemeinschaft ge-
nannt. Aber bis heute ist die Diskussion um seine eigentlichen Aufgaben noch nicht
zum Abschlufl gekommen: Geht es im Erziehungsbiiro darum, das in didaktische
Reflexion umzusetzen und in elementarisierter Form weiterzugeben, was die Pro-
grammeinheiten I und IT an wichtigen theologischen und sozialethischen Erkldrun-
gen und Programmen erarbeitet haben, oder hat diese Abteilung eine eigenstiandige-
re Aufgabe? Hat sie eher die Rolle einer Kommunikationsabteilung zu iibernehmen
oder Programme und Aktivitdten im Bereich christlicher und allgemeiner Erziechung
zu fordern, die ihrerseits wieder Aus- und Riickwirkungen haben auf die Arbeit der
Programmeinheiten ,Glaube und Zeugnis‘ (I) und ,Gerechtigkeit und Dienst (II)?
Das Erziehungsbiiro hat seine Aufgabe eher im zweiten Sinne zu begreifen versucht.
Vor allem im Lichte des vierten Programmschwerpunktes des Okumenischen Rates
,Bildung und Erneuerung auf der Suche nach wahrer Gemeinschaft‘ hat es seine Ar-
beitsschwerpunkte so gesetzt, daB mit seiner Hilfe Lern- und Bildungsprozesse initi-
iert und geférdert werden, die auf eine Erneuerung von Kirche und Gesellschaft zie-
len. Theologisch gesprochen steht dabei immer das Verhiltnis von Erziehung und
Erneuerung zur Debatte. Drei solcher Arbeitsschwerpunkte bestimmen die Arbeit
seit der Vollversammlung von Nairobi 1975: 1. Okumenische Erziehung, 2. Kirche
als Anwalt des Kindes, 3. Kirchliche und kirchlich geférderte Bildungseinrichtun-
gen.
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1. Okumenische Erziehung

1972 schrieb Ernst Lange: ,,Es gibt keine 6kumenische Didaktik . . . fiir das Er-
lernen des Welthorizonts, in dem allein die Kirche heute Kirche sein, das Christen-
tum an der Zeit sein kann. *“ 2 Fiir ihn bedeutete das Erlernen des Welthorizonts die
zunehmende Einsicht in die vielfiltigen Zusammenhéinge, in gegenseitige Abhéngig-
keiten und gemeinsame Verantwortung von Kirchen und Christen — eine Einsicht,
die notwendigerweise zu einer Erneuerung der Kirche an Haupt und Gliedern fiih-
ren mulf3.

Seit Nairobi steht diese Suche nach einer 6kumenischen Didaktik erneut auf der
Tagesordnung des Erziehungsbiiros. Einige Zwischenergebnisse aus dieser erneut in
Gang gekommenen Diskussion seien hier festgehalten:

a) Okumenische Erziehung ist sicher immer ein Teil, eine Begleiterscheinung aller
okumenischer Aktivitidten gewesen. Das gilt natiirlich auch heute noch. Menschen
innerhalb oder auBerhalb unserer Kirchen lernen durch Programme, Aktionen,
Statements, Konferenzen, Begegnungen, die von Genf oder von anderen kumeni-
schen Institutionen oder Gruppen ausgehen. Okumenische Erziehung geschieht also
immer mit bei allem, was kumenisch geschieht.

Aber die Gefahr ist grof3, dal man sich bei dieser Feststellung beruhigt, weil das
am Ende, wie so oft im kirchlichen Bereich, zu einer Unterschitzung der Faktoren
fiihrt, die bedacht werden miissen, wenn wirklich Lernen, hier 6kumenisches Ler-
nen stattfinden soll. Deshalb gilt, dafl 6kumenische Erziehung auch ein besonderes
Programm neben anderen Programmen sein mufl und daf sie nicht nur in, mit und
unter allem geschieht, was 6kumenisch ist.

b) Okumenische Erziehung muf sich auf Fragen und Bediirfnisse der Ortsgemein-
den beziehen. Ernst Lange fragte: Wie konnen Leute, die in einer bestimmten Situa-
tion und Kultur verwurzelt sind, die einem besonderen geschichtlichen und sozio-
politischen Kontext verhaftet sind, dennoch an den Erfahrungen anderer teilneh-
men? Wie konnen sie in beiden Bereichen zu Hause sein, in dem lokalen und univer-
salen?

Wenn Ernst Lange so fragte, dann ging er davon aus, dafl 6kumenisches Verste-
hen ein Privileg einiger weniger sei. Eine solche Annahme darf aber nicht so mifiver-
standen werden, als gebe es dieses 6kumenische Verstehen nur bei 6kumenischen
Experten, nicht aber auch auf der regionalen, nationalen oder lokalen Ebene. Im
Gegenteil: Okumenisches BewuBtsein und 6kumenische Zusammenarbeit sind auf
lokaler Ebene nicht selten weiter entwickelt als auf internationaler Ebene. Christen
in unseren Gemeinden haben oft ein unmittelbareres 6kumenisches Verstéindnis oh-
ne die iiblichen Vorbehalte, die zuweilen den Experten zu eigen sind.

Auf jeden Fall ist deutlich: Okumenische Erfahrungen sind nicht langer das Vor-
recht einiger weniger Experten, es sei denn, wir binden solche Erfahrungen nur an
Studienarbeit oder Projektarbeit auf internationaler Ebene. Keiner wird das im
Ernst wollen. Die Frage von Ernst Lange, wie Majoritdten lernen konnen, muf also
zugleich auch die Frage einschlieBen, wie kumenische Experten von konkreten ge-
meindlichen Situationen lernen konnen. Wenn irgendwo, dann gilt hier: Okumeni-
sches Lernen ist ein gegenseitiges Geben und Nehmen.

¢) Im iibrigen lernt man immer mehr und besser durch konkrete Beteiligung, etwa
an einem Projekt im eigenen Bereich der Ortsgemeinde als durch die Mitteilung von
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Ideen, Vorstellungen, Papieren usw. Wo neu nach einem Zugang zu 6kumenischer
Erziehung gefragt wird, muf} der idealistische Weg vermieden werden. Kognitives
und affektives Lernen gehoren zusammen.

Anders gesagt, die leitenden Fragestellungen fiir eine 6kumenische Erziehung lau-
ten etwa so: Was muf} in einer Gemeinde an Begegnungen, Projekten, Aktionen in
Gang gesetzt werden? Welche méglichen Experimente sollten geférdert, wiederholt
werden? Wenn Menschen vor allem durch Erfahrungen lernen, was kann man tun,
um Skumenische Erfahrungen zu schaffen? Und welche anderen Methoden miissen
beriicksichtigt werden, um einen dkumenischen Reflexionsprozefl in Gang zu set-
zen?

d) Die gegenwirtige neue Diskussion iiber 6kumenische Erziehung wird dadurch
erschwert, daB unter uns sehr unterschiedliche Vorstellungen iiber das, was ,6kume-
nisch’ eigentlich meint, vorhanden sind. In einem der Genfer Arbeitspapiere heifl3t
es dazu: ,,Fiir einige meint ,6kumenisch* die Suche nach der sichtbaren Einheit der
Kirche; fiir andere bedeutet das Wort Begegnung und Dialog mit Menschen anderer
Kulturen und anderer Glaubensformen; fiir andere wiederum ist es verbunden mit
der Frage nach der Solidaritdt zwischen reichen und armen Kirchen. Fiir einige ist
6kumenisch alles, was von Genf kommt — fiir andere wiederum beschreibt es eine
Bewegung, die nur oder erst in konkreten Aktionen in der Ortsgemeinde sichtbar
wird.““ Solche unterschiedlichen Vorstellungen und Interpretationen erleichtern es
nattirlich nicht, Ziele, Inhalte und Methoden einer 6kumenischen Erziehung ndher
zu beschreiben.

2. Kirche als Anwalt des Kindes

,»Was denken wir als Christen iiber die Kindheit? Welche Bedeutung schreibt der
christliche Glaube den Kindern zu? Wenn die Arbeit der Kirche fiir die Kinder als
ungeniigend empfunden wird, dann héngt das sicher auch mit dem Versdumnis zu-
sammen, iiberhaupt solche Fragen zu stellen. Glaube und Praxis ergdnzen sich auf
diese Weise nur selten. Wenn wir iiber Kinder in der Kirche nachdenken, dann geht
unsere Sorge immer dahin, dafl wir wissen wollen, was wir mit ihnen machen kon-
nen. Dieses einseitige Beschéftigtsein mit praktischen Aktivitdten meint aber keines-
wegs, dafl wir uns den Kindern ohne ein bestimmtes theologisches Vorverstandnis
zuwendeten; es mag aber oft bedeuten, da} wir uns ihnen mit einem falschen Vor-
verstdndnis zuwenden. ¢

Diese Satze stammen aus dem Bericht des British Council of Churches iiber das
Kind in der Kirche.? Sie sind in ihrer Fragestellung kennzeichnend fiir eine Diskus-
sion, die in den letzten Jahren offensichtlich unabhingig voneinander in verschiede-
nen Kirchen Australiens, Englands und den USA aufgebrochen ist.4 Alle diese jiing-
sten Versuche einer Neubeurteilung kirchlicher Arbeit mit Kindern kommen immer
wieder zu dem Schlufi: Trotz Kindertaufe, trotz Kindergirten, trotz Kindergottes-
dienst und vieler anderer Kinderaktivitéten gilt, daB ,,unsere Vorstellungen iiber das
Christsein hauptsédchlich von Vorbildern Erwachsener bestimmt sind. Erwachsene
in nahezu jeder christlichen Tradition setzen voraus, wenn man zur Kirche gehort,
dann habe man bestimmte Dinge zu glauben und bestimmte Dinge zu tun. Aber die
Dinge, die zu glauben sind, kénnen meistens nur Erwachsene verstehen, und die
Dinge, die zu tun sind, kénnen meistens nur Erwachsene tun. Diese von Erwachse-

54



nen her gewonnenen Kategorien von Glaube und Verhalten geben aber keinen pas-

senden theologischen Rahmen ab, um den Platz des Kindes in der Kirche zu verste-

hen. Kindheit verlangt eine eigene Theologie.

Das bedeutet nicht, daB} es ein anderes Evangelium fiir Kinder gibt, so wenig wie
es ein anderes Evangelium fiir Frauen gibt. Aber es bedeutet, dal wir in derselben
Weise, wie wir versuchen, in eine vorherrschend ménnliche Theologie eine weibliche
aufzunehmen, auch die Kindheit aufnehmen miissen. ‘s

Auf dem Hintergrund solcher Fragestellungen und dazu noch aufgefordert, einen
eigenen Beitrag zu dem von der UNO fiir 1979 proklamierten Jahr des Kindes zu ge-
ben, hat der Exekutivausschufl im Februar 1978 ein Positionspapier gutgeheifien,
das fiir die kommenden Jahre die Verantwortung fiir die Kinder als eine vorrangige
Aufgabe des Okumenischen Rates beschreibt und das im einzelnen fiir das Erzie-
hungsbiiro und andere Abteilungen des ORK folgende Arbeitsfelder vorschlagt:

— Die biblische Sicht des Kindes wiederzuentdecken und zu fordern,

— den Platz des Kindes in der Kirche, in ihrem sakramentalen und gottesdienstli-
chen Leben neu zu bestimmen,

— aus den Erfahrungen und Einsichten von Kindern zu lernen,

— an einem ganzheitlichen Verstdndnis christlicher Anthropologie zu arbeiten, das
das Verhaltnis von Kind und Glaube neu reflektiert,

— einige der schédlichsten, manipulativen Einfliisse auf Kinder kritisch zu iiber-
priifen und ihnen entgegenzuwirken,

— die derzeitigen Systeme der Fiirsorge fiir verwaiste und verlassene Kinder zu
iiberpriifen und nach alternativen Modellen zu suchen, die besser auf Bediirfnis-
se von Kindern eingehen,

— die Prioritdten zu analysieren, von denen die Entwicklungsstrategien und Hilfs-
projekte des ORK bestimmt sind,

— den Rechten des Kindes groBere Aufmerksamkeit zu schenken.

Damit ist ein Arbeitsprogramm fiir das Erziehungsbiiro vorgelegt und inzwischen
in Angriff genommen worden, das padagogische, religionspadagogische, ethische
und sozialethische Fragen aufgreift und das nur in Zusammenarbeit verschiedener
Arbeitsbereiche innerhalb des Okumenischen Rates und seiner Mitgliedskirchen be-
arbeitet werden kann.6 Es ist ein Beispiel dafiir, wie umfassend kumenische Erzie-
hungsverantwortung verstanden werden muf3.

3. Kirchliche und kirchlich geférderte Bildungseinrichtungen

Die Vollversammlung in Nairobi hatte 1975 die Empfehlung ausgesprochen, daf
das Erziehungsbiiro die Mitgliedskirchen des ORK bei der kritischen Uberpriifung
ihres Engagements in kirchlichen Schulen, Fachschulen, Universititen, Instituten
etc. unterstiitzen sollte. Eine solche Uberpriifung war fiir viele Kirchen deshalb so
wichtig geworden, weil neue Entwicklungen in den einzelnen, sich rapide verindern-
den Gesellschaften ein herkémmlich begriindetes Engagement in Frage stellten. Vor
allem muBten viele Kirchen der Tatsache Rechnung tragen, daB immer mehr
Menschen auBerhalb und innerhalb der Kirchen sich ernsthaft fragen, ob sich kirch-
liche Erziehungseinrichtungen tatséchlich fiir soziale Gerechtigkeit, Befreiung des
Menschen und Gemeinschaft unter den Menschen einsetzen oder ob sie nicht viel-
mehr einer falschen Elitebildung und damit wieder der Unterdriickung von Men-
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schen Vorschub leisten. Vor allem dort, wo Kirchen das staatliche Bildungssystem
kritisieren, das eigene aber vollig unangetastet lassen, wurden solche Anfragen als
sehr belastend empfunden.

Inzwischen ist mit Hilfe von Experten aus verschiedenen Lindern im Erziehungs-
biiro ein Programm fiir kirchliche und kirchlich geférderte Bildungseinrichtungen
entwickelt worden, dessen erklirtes Ziel es ist, den Kirchen und ihren mit Bildungs-
fragen befafiten Gremien dabei zu helfen, ,,den Beitrag ihrer Bildungseinrichtungen
zur Verwirklichung sozialer Gerechtigkeit, zur vollen Entfaltung des Menschen und
zur Eigenstdndigkeit des Individuums® zu evaluieren. Das soll u.a. mit Hilfe von
bereitgestellten Kriterien geschehen, die sich etwa in folgenden Fragen wiederfinden:

— Inwieweit hat die vorrangige Ausrichtung kirchlicher Schulen an den vorge-
schriebenen Curricula zur Folge, daBl diese Schulen zur sozialen Entfremdung
beitragen und eine ganzheitliche Entfaltung des Menschen verhindern, anstatt zu
einem sinnvollen Leben in der Gemeinschaft, im Staat und in der Welt zu erzie-
hen?

— Inwieweit erschweren kirchliche Bildungseinrichtungen durch ihre Ausrichtung
an den Bediirfnissen einer gesellschaftlichen Elite die Aufgabe der Kirche, fiir
die Unterprivilegierten und Ausgebeuteten da zu sein?

— Sollten kirchliche Bildungseinrichtungen nicht auch Instrumente sein fiir eine
Erneuerung im Blick auf eine gerechtere Gesellschaft?

— Legen die Kirchen und kirchlichen Bildungseinrichtungen einen zu grofien Teil
ihrer Finanzmittel fiir Bauwerke an, anstatt sie in Programme zu investieren, die
der Gemeinschaft wirklich zugute kommen?

— In welchem Mafe und auf welche Weise wird die 6kumenische Dimension der
Kirche in diesen Bildungseinrichtungen deutlich, und inwieweit wird sie durch
ihr Zeugnis gefordert??

Dieses Programm ist als ein vorldufiges Angebot an die Mitgliedskirchen in den
verschiedenen Teilen der Welt zu verstehen, ihre Rolle und ihr Engagement im allge-
meinen Bildungs- und Erziehungswesen erneut zu iiberpriifen, um danach dann be-
griindete Entscheidungen in dieser oder jener Richtung fillen zu kénnen. Es kénn-
te, wo es aufgenommen wird, zu einer Erneuerung kirchlicher Bildungsarbeit iiber-
haupt beitragen.

Okumenische Erziehung, Kirche als Anwalt des Kindes und kirchliche wie kirch-
lich geforderte Bildungseinrichtungen — das sind die drei Arbeitsschwerpunkte des
Genfer Erziehungsbiiros. Ihnen zuzuordnen sind weitere Aktivitdten, die von dieser
Untereinheit der Programmeinheit III ausgehen: Mithilfe in der Curriculum-
Entwicklung, Arbeit in der Elementarbildung fiir Erwachsene, besondere Verant-
wortung fiir Familienerziehung, Ausbildungs- und Beratertétigkeiten im Ressort fiir
Bibelstudien und die Stipendienprogramme, die u.a. auch die Heranbildung von
Mitarbeitern in Kirchen und Gemeinden im Auge haben. Alle diese verschiedenen
Aufgabenbereiche sind vereint in dem Ziele, an der Erneuerung von Kirche und Ge-
sellschaft mitzuarbeiten und die 6kumenische Dimension solcher Erziehungsaktivi-
taten deutlich werden zu lassen.

Es ist nach Nairobi immer wieder gefragt worden, ob es im Erzichungsbiiro des
ORK zu einer neuen Schwerpunktsetzung dergestalt gekommen ist, daB jetzt Pro-
gramme christlicher Erziehung gegeniiber denen der allgemeinen Erziehung Priori-
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tat haben. Wer so fragt, geht von einer Unterscheidung aus, die bei der Wahrneh-
mung von Erziehungsverantwortung im 6kumenischen Kontext nur schwer durch-
zuhalten ist. Alle diese Arbeitsschwerpunkte und Programme sind um eine intensive
theologische Kldrung ihrer Ausgangsfragen bemiiht, lassen sich aber gerade dann
nicht langer eindeutig auf den Bereich christliche Erzichung oder allgemeine Erzie-
hung beschrinken. Okumenische Erziehung hat nicht nur die Einheit der Kirche,
sondern auch die gemeinsame Verantwortung aller Christen fiir die eine kommende
Welt vor Augen. Die Kirche ist Anwalt des Kindes keineswegs nur in ihren eigenen
Mauern, und mit ihren Erzichungseinrichtungen hat die Kirche von jeher die Briicke
von christlicher Erziehung zu allgemeiner Erziehung geschlagen. So muff am Ende
die Frage unentschieden bleiben, wo die Priorititen zu setzen sind.

Ulrich Becker

ANMERKUNGEN

! Vgl. dazu Von Uppsala nach Nairobi, epd-dokumentation Bd. 15, Bielefeld-Frankfurt
1975, 202ff. K. E. Nipkow, Alienation, Liberation, Community. The educational policy
of the WCC before and after Nairobi, in: The Ecumenical Review,No. 2, 1978, 139ff,

2 Ernst Lange, Die 6kumenische Utopie, Stuttgart-Berlin 1972, 197. 3

3 Der Bericht des Britischen Rates der Kirchen: The Child in the Church, Oxford 1976, 13.

4 Vgl. dazu u.a. On Being a Child, in: Church and Society (The United Presbyterian Church
USA) Nov.-Dec. 1977. The Church’s Ministry with Children, Report prepared by Stan
Stewart for the Australien Council of Churches, 1976.

5 The Child in the Church, a.a.0. 13.

6 Vgl. dazu das inzwischen versffentlichte Positionspapier ,,Das Internationale Jahr des
Kindes und der Okumenische Rat der Kirchen*, Genf 1978.

7 Vgl. dazu das ,,Programm fiir kirchliche und kirchlich geférderte Bildungsein-
richtungen*‘, Genf 1977.

Die Kirche von Siidindien (CSI) nach 30 Jahren

Als im Jahre 1947 die Church of South India (CSI) aus der South India United
Church (Vereinigung von Kongregationalisten, Presbyterianern und der Baseler
Malabar Kirche), den anglikanischen Diszesen Siidindiens und der siidindischen
Provinz der (britischen) methodistischen Kirche ins Leben gerufen wurde, waren die
Beobachter sich dariiber einig, dall im wesentlichen zwei Prinzipien diese neuartige
Kircheneinheit ermoglicht hatten:

1. Das feierliche Versprechen (,,pledge), das die Kirche in den Grundartikeln ih-
rer Verfassung verankerte, die Gewissen im Blick auf angestammte Gottesdienstfor-
men und Amtstraditionen zu schonen, keiner Gemeinde fremde Gebriuche aufzu-
zwingen und iiberhaupt keine MaBnahmen zu ergreifen, die den Wachstumsprozef3
in der Einheit eher zu hemmen als zu férdern geeignet wiren.

2. Die Festlegung einer Zeitspanne von dreiBig Jahren in denselben Grundarti-
keln, innerhalb derer bischoflich sowie nichtbischéflich ordinierte Amtstriger aus
den beteiligten Kirchen gleichberechtigt nebeneinander das Amt der Kirche verwal-
ten diirften ohne einen vorausgegangenen Ritus gegenseitiger Bevollméchtigung als
Bedingung dafiir — nach Ablauf welcher Frist aber entschieden werden miisse, ob
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es weiterhin Ausnahmen von der Regel der bischéflichen Ordination, der die Kirche
fiir die Amtstrager aus ihren eigenen Reihen von Anfang an folgen werde, geben
solle und unter welchen Bedingungen sie iiberhaupt Amtstréger aus anderen Kir-
chen aufnehmen wolle.

Der volle Text des entsprechenden Passus der Verfassung (11, 21, Ende) fiir die an
zweiter Stelle genannte Regelung lautet in der Ubersetzung: ,,Die Kirche von Siid-
indien beabsichtigt und erwartet, daB schlieBlich jeder Amtstréger, der ein Amt in
ihr bekleidet, bischoflich ordiniert sein wird. Dreiflig Jahre lang nach der Griindung
der Vereinigten Kirche sollen die Amtstrager jeder Kirche, deren Missionen die ur-
spriinglich geteilten Teile der Kirche von Siidindien ins Leben gerufen haben, als
Amtstrager dieser Kirche anerkannt werden, sofern sie bereit sind, dieselbe Zustim-
mung zu den Grundartikeln der Kirche zu geben und dieselbe Verpflichtung auf ihre
Verfassung einzugehen, wie sie von Ordinanden und anderen Bewerbern um eine
Einstellung in der Kirche verlangt werden.

Nach dieser Zeitspanne von dreilig Jahren wird die Kirche von Siidindien ent-
scheiden, ob es weiter irgendwelche Ausnahmen von der Regel geben soll, daf} in ih-
rer Mitte ein Amt eingesetzt ist, zu dem die bischofliche Ordination gehort, und all-
gemein, unter welchen Bedingungen sie Amtstriger aus anderen Kirchen zur Aus-
iibung dieses Amtes zulassen wird. Wenn es soweit ist, wird sie gleiches Gewicht auf
den Grundsatz legen, dal} in der Kirche eine vollkommene Einheit des Amtes beste-
hen soll, wie auf das nicht weniger grundlegende Prinzip, dafl die Kirche von Siid-
indien die volle Gemeinschaft (,full communion and fellowship) mit den Kirchen
wahren und ausiiben soll, mit denen die einzelnen Kirchen solche Gemeinschaft vor
Griindung der Kirche von Siidindien gepflegt haben. Der Status derer, die zu jenem
Zeitpunkt schon als Amtstréger in die Kirche von Siidindien aufgenommen sein
werden, darf durch keinen dann zu treffenden Beschluf3 der Kirche beriihrt werden*
(The Constitution of the Church of South India, Madras 1956, 17f).

Die hier genannten dreif3ig Jahre ,,Ubergangszeit* waren im September 1977 ab-
gelaufen. Folgerichtig hatte sich die Synode der CSI im Januar 1978 mit dieser ihr
von der Verfassung vorgeschriebenen Frage zu befassen. Ihr Beschluf3 wurde von ih-
rer Theologischen Kommission seit 1976 vorbereitet.

Die Theologische Kommission erinnerte daran, da} die Autoren der Verfassung
von 1947 gehofft hatten, die ,,Mutterkirchen* der CSI wiirden sich innerhalb der
nichsten Generation auch vereinigen und dem Beispiel der Tochterkirchen folgen,
indem auch sie ein ,,geeignetes Amt* aus bischéflich und nichtbischoflich Ordinier-
ten schiifen, so daB die Frage einer Aufnahme von nichtbischéflich Ordinierten
(hauptséchlich Misssionaren) in die CSI nach Ablauf von dreiflig Jahren génzlich
iiberfliissig werden wiirde. Nun muBte sie feststellen, daB die grofie Aufbruchshoff-
nung von damals enttduscht worden sei. Aber Gott habe inzwischen in ihren eigenen
Reihen beide Ausprigungen des Amtes gleicherweise gesegnet, so daf} eine scharfe
Unterscheidung zwischen ihnen heute nicht linger aufrechterhalten werden koénne.
Nach einer solchen Erfahrung empfehle sie, ,,daBl — insofern die Vereinigte Kirche
selbst die Grundtatsache darstellt, die die Amter, bischéfliche und nichtbischofli-
che, miteinander vereinigt — die gegenwértige Praxis, Amtstréger aus allen Kirchen
aufzunehmen, mit denen die CSI in voller Gemeinschaft steht, auf unbestimmte
Zeit weiter bestehenbleiben soll®.
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Diese Empfehlung vom September 1976 wurde den Didzesen und den regionalen
Theologischen Kommissionen zur Begutachtung zugeleitet. Ein Jahr spdter — im
Monat der Drei3igjahrfeier — lagen Gutachten mehrerer Didzesen und der Andhra
Regional Theological Commission vor. Sie waren so ausgefallen, da3 der obige Text
unverdndert von der Theologischen Kommission der CSI der Synode als Empfeh-
lung vorgelegt werden konnte und im Januar 1978 von ihr angenommen wurde.

Die Kirche von Siidindien hat also problemlos in aller Stille eine ihrer Sdulen ver-
breitert, auf denen sie errichtet worden war. Aus drei3ig Jahren wurde eine ,,unbe-
stimmte Zeit*. Das kann durchaus nach Lage der Dinge ,,fiir immer* heilen. Und
riickblickend kann man sagen: Sie hat nicht, wie mancherorts gedeutet — gehofft
oder befiirchtet — wurde, innerhalb von drei Jahrzehnten nichtbischéflich ordinier-
te Amtstréger einfach ,,geduldet* und ,,auslaufen® lassen, um am Ende der festge-
legten Zeitspanne sich um so fester um das von anglikanischer Tradition geprigte
Amt zu scharen. Selbstverstdndlich ist die iiberwiegende Mehrzahl ihrer Diakone
und Presbyter heute durch Bischéfe ordiniert worden, und das Problem der Missio-
nare aus nichtbischoéflichen Kirchen wird immer weniger akut, aber es hat immer
wieder Amtstréger aus anderen, nichtbischéflichen Kirchen bis zur heutigen Zeit ge-
geben, denen in der CSI sowohl Amtsbefugnisse als auch das volle Amt iibertragen
worden sind.

Dal} dies in Zukunft weiter so geschehen soll, ist u. a. von erheblicher Bedeutung
fiir die lutherischen Kirchen Siidindiens und sollte seine Signalwirkung nicht verfeh-
len. Schon in den Einigungsverhandlungen, die die Lutheraner mit der CSI fiihrten,
hatte die DreiBigjahrfrist kein besonderes Problem dargestellt. Einmal (1963) kam
es zu einer offiziellen Anfrage an die CSI, wie sie es bei einer Vereinigung mit den
lutherischen Kirchen damit halten wolle. Die Synode verwies auf die geltende Ver-
fassung, an die sie gebunden sei, ohne der Sache weiteres Gewicht beizumessen
(1966). Als dann der gemeinsame Verfassungsentwurf von 1969 fiir die ,,Kirche
Christi in Stidindien“ ausgearbeitet wurde, setzte man bewuBt keine neue Frist, an-
gefangen von der Aufnahme lutherischer, nichtbischoflich ordinierter Pastoren bis
zu einer etwa notwendigen Entscheidung fiir eine ,véllige Vereinheitlichung des
Amtes“, und diese Einstellung fand von seiten der CSI auch spiter keinen Wider-
spruch. Jetzt ist sie erneut durch das hochste Gremium der CSI bestitigt worden.
Obwohl die Einheit mit den Lutheranern als Motiv der Entscheidung an keiner Stel-

le genannt wird, ist die Tiir fiir sie ganz deutlich offengehalten worden mit einer
festen Vorrichtung dafiir, dal der Wind sie nicht unversehens wieder zuschligt und
sie auch fiir andere offenbleibt, auch wenn im gleichen Jahr die Bildung eines Ge-
meinsamen Rates zwischen der Kirche von Siidindien, der Kirche von Nordindien
und der Mar Thoma Kirche ihnen neue Probleme in den Weg gelegt hat.

Was beschlossen wurde, lduft im Grunde auf eine beachtliche Anderung der Ver-
fassung der CSI hinaus, denn es sind ja nicht einfach dreiBig Jahre — unbestimmt
— verldngert worden. Es ist auch nicht nur der verfassungsmiBige Auftrag der
Uberpriifung weggefallen, der durch den genannten Beschluf} ersetzt werden mu8,
sondern es miifite konsequenterweise auch der Grundsatz aus der Verfassung gestri-
chen werden, die CSI habe die Absicht, daB schlieflich jeder ihrer Amtstriger bi-
schoflich ordiniert sei.
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Es kann demgegeniiber nachdenklich stimmen, daf} der erwéhnte Beschluf} in al-
len bisher vorliegenden Berichten von der Synode nicht klar als eine solche Verfas-
sungsanderung ausgewiesen ist. Dazu hiitte es laut Verfassung auch eines kompli-
zierteren Verfahrens bedurft mit Entscheidungsgewalt der Didzesanrite (Zweidrit-
telmehrheit) und zweimaliger Lesung vor der Synode (mit erforderlicher Dreiviertel-
mehrheit bei der zweiten Lesung). Vielleicht wird dies noch erfolgen. Oder will man
in der CSI der ganzen Sache bewuBt so wenig wie moglich Gewicht beimessen, weil
man nirgendwo in den eigenen Reihen ein akutes Interesse mehr an ihr spiirt und die
Uberlegungen zum Amtsverstdndnis mehr von praktischen Gegebenheiten als von
Theologumena bestimmt sein 145t? Der Bericht iiber die Synode in der kirchlichen
Presse (The South India Churchman) jedenfalls erwéhnt sie nur mit einem Satz, und
eine fiir die Synode im Januar 1978 erarbeitete, 88 Seiten umfassende Studie eines
Ad-hoc-Synodalausschusses iiber ,,Die Kirche von Stidindien nach dreiig Jahren*
(The Church of South India after Thirty Years, Christian Literature Society, Ma-
dras 1978) hat zwar zum ,,Pledge® einiges zu sagen, bekommt aber die Frage, die
mit den in der Verfassung erwihnten dreiflig Jahren verbunden ist, iiberhaupt nicht
in ihr Blickfeld, obwohl sie dazu aufruft, dai die Synode ,,die Verhandlungen mit
den Lutheranern wiederbelebe und energische Anstrengungen fiir eine Vereinigung
mit ihnen unternehme* (12). DreiBBig Jahre sind fiir sie eine Jubildumszahl wie viele
andere auch — auch ein Ausdruck dafiir, daB nach dreiflig Jahren eben eine neue
Generation angetreten ist.

Hugald Grafe

Der Britische Rat der Kirchen

I.

Der Britische Rat der Kirchen (BCC) wurde 1942, in der Mitte des Zweiten Welt-
krieges, gegriindet. Seine Entstehungsgeschichte entspricht weitgehend der Ent-
wicklung, die 1938 zu dem BeschluB gefiihrt hat, einen Okumenischen Rat der Kir-
chen zu schaffen, und die 1948 in der Griindung des Okumenischen Rates miindete.
Teilweise waren es die gleichen Ménner: Erzbischof William Temple hat sowohl bei
der Griindung des Britischen Rates der Kirchen als auch bei der des Okumenischen
Rates eine entscheidende Rolle gespielt. Ebenso wie der ORK bot der BCC — da-
mals wie heute — einen Rahmen, in dem die Kirchen als solche sich offiziell zu stdn-
diger Zusammenarbeit in den verschiedensten Programmen und zur Suche nach der
christlichen Einheit verpflichten konnten.

Zu den Mitgliedskirchen gehoren — damals wie heute — im grofien und ganzen
die Kirchen der britischen Reformation(en) und die Kirchen, die sich im 17., 18. und
19. Jh. davon abgespalten haben, d. h. die Kirche von England (anglikanisch), die
Kirche von Schottland (presbyterianisch), die anderen anglikanischen und refor-
mierten Kirchen, die methodistischen Konferenzen, die verschiedenen kongregatio-
nalistischen und baptistischen Vereinigungen (wenn auch die Baptistenunionen von
Wales und Irland, die beide relativ klein sind, nicht Mitglieder sind) und die Heilsar-
mee. Hinzu kommen noch drei besondere Kategorien: 1) Gleich zu Beginn wurde
fiir die Religiose Gesellschaft der Freunde (Quéker) sowie fiir die unitarischen und
freien christlichen Kirchen ein Sonderstatus geschaffen, da sie nicht geschlossen der
Basis des Rates (die gleiche wie die des ORK) zustimmen konnten. 2) Einige Kir-
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chen, die ihr Hauptgewicht in anderen Landern haben — Lutheraner, die Briider-
Unitét, Griechisch-Orthodoxe —, traten dem Rat bei, haben aber nur eine geringe
Rolle gespielt. 3) 1977 hat der Britische Rat der Kirchen zum erstenmal seit vielen
Jahren drei neue Mitgliedskirchen aufgenommen: die Russisch-Orthodoxe Didzese,
den Kongregationalistischen Bund (eine Gruppierung von kongregationalistischen
Kirchen, die 1972 beschlossen hatten, nicht der Vereinigten Reformierten Kirche
beizutreten) und die Kirche der Cherubim und Seraphim (eine vorwiegend nigeriani-
sche Gruppe).

Zwei entscheidende Gruppen von Christen stehen aufBerhalb dieser Gemein-
schaft: die romisch-katholische Kirche, die hier in drei Bischofskonferenzen geglie-
dert ist (England/Wales, Schottland und Irland), und die vielen verschiedenen Kir-
chen und Gruppierungen, die vielleicht am besten mit dem Begriff , konservative
Evangelikale* zu kennzeichnen sind, obwohl es natiirlich auch in vielen Mitglieds-
kirchen des Britischen Kirchenrates eine betrichtliche Zahl von Christen dieser theo-
logischen Pragung gibt. Mit einem Ausschnitt des ,, konservativ-evangelikalen® Flii-
gels hat der BCC kiirzlich einen gewissen Kontakt aufgenommen, und zwar mit den
» unter schwarzer Leitung stehenden® Kirchen afrikanischer und westindischer Her-
kunft, zumeist pfingstlichen Stils, die oft die lebendigsten Kirchen in unseren dahin-
sterbenden Innenstddten in England sind.

Die Frage der Beziehung zur romisch-katholischen Kirche verdient einen beson-
deren Abschnitt. Die Beziehungen zu den drei Bischofskonferenzen sind sehr unter-
schiedlich. Zwischen dem BCC und den irischen Bischofen besteht so gut wie gar
keine Verbindung, was natiirlich weitgehend politisch-symbolisch erklart werden
kann. In den letzten Jahren ist es jedoch zu einigen offiziellen Kontakten zwischen
der romisch-katholischen Kirche von Irland und den protestantischen Kirchen ge-
kommen, die im Irischen Rat der Kirchen zusammengefalt sind (vel. Ballymascan-
lon: An Irish Venture in Inter-Church Dialogue, herausgegeben von Bischof C. Da-
ly und Dr. A. S. Worrall, Christian Journals Ltd., Belfast 1978). In Schottland sind
die Beziehungen seit einigen Jahren enger; die Bischofskonferenz hat zu den Haupt-
tagungen des Schottischen Rates der Kirchen und des Britischen Rates der Kirchen
Berater-Beobachter benannt. In England und Wales sind die Verbindungen noch et-
was enger. Die Bischofskonferenz hat seit iiber zehn Jahren eine sehr aktive 6kume-
nische Kommision, und die grole Mehrheit der etwa 700 &rtlichen Kirchenriite, die
dem BCC angeschlossen sind, haben romische Katholiken als ordentliche Mitglie-
der. Die Bischéfe haben 1974 die Frage der Mitgliedschaft im BCC eingehend erwo-
gen, nachdem eine gemeinsame Arbeitsgruppe einen Bericht dazu veréffentlicht
hatte (eine direkte Parallele zu einer dhnlichen Frage, die sich 1970 auf Weltebene
gestellt hat). Sie faBten damals einen doppelten BeschluB: nicht dem Britischen Rat
der Kirchen, dafiir aber der ,,Kommission der Kirchen fiir die Einheit* beizutreten,
eine Kommission, die dazu gebildet worden war, Plane fiir eine vereinigte Kirche in
England zu erarbeiten. Jetzt nach vier Jahren ist es klar, dafi die romisch-
katholische Kirche sich noch nicht den Einheitspldnen anschliefen kann, die die
Kommission vorgeschlagen hat.

Die Frage der Mitgliedschaft im BCC wird sich vermutlich erneut stellen, dank
der zunehmenden Mitarbeit auf Ortsebene und dank der ausgesprochen freund-
schaftlichen und produktiven Verhandlungen einer kleinen Verbindungsgruppe, die
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seit 1974 regelmiBig zusammengekommen ist. Diese Gruppe wird demnéchst einen
Bericht veroffentlichen Public Statements on Moral Issues (Offentliche Erkldrun-
gen zu ethischen Fragen), in dem einer der Problembereiche, die einigen Katholiken
Schwierigkeiten machen, eingehend behandelt wird.

II.

Der Britische Rat der Kirchen erfiillt seine Aufgabe durch ein Netzwerk von Ta-
gungen. Zweimal im Jahr treffen sich die 150 Delegierten der Mitgliedskirchen fiir
mindestens zwei Tage zur Vollversammlung. Sie wihlen einen Exekutivausschuf}
von 16 Mitgliedern, der alle zwei Monate zusammentritt und Fragen behandelt, die
den Rat als solchen betreffen. Dazu kommen die Leitungsgremien der fiinf Abtei-
lungen (,,Christian Aid*, Konferenz fiir Weltmission, Internationale Angelegenhei-
ten, Gemeinschaftsfragen und Okumene), jeweils eine sorgsam ausgewogene Grup-
pe von etwa 25 Personen, die sich mit den Hauptfragen in ihrem Arbeitsbereich be-
fassen und der Vollversammlung Bericht erstatten. Jede der Abteilungen hat eine
Reihe von stindigen Ausschiissen oder ad hoc-Arbeitsgruppen, die fiir spezifische
Arbeitsvorhaben verantwortlich sind, und eine Anzahl von Stabsmitgliedern (viele
im Falle von ,,Christian Aid*, wenige bei den anderen), die die tégliche Arbeit lei-
sten.

Den Jahreshaushalt des Rates in Kiirze darzustellen, ist unmdéglich. ,,Christian
Aid“ bringt selbst seine Finanzmittel auf und verteilt sie; es sind zur Zeit etwa 4 1/2
Millionen £ im Jahr. Sie kommen aus Spenden zusammen, zum gréften Teil aus ei-
ner einwéchigen Haussammlung im Mai, die von Gemeindegliedern in allen Héu-
sern durchgefiihrt wird. Die Konferenz fiir Weltmission bezieht ihre Finanzmittel
von den Missionsgesellschaften — das sind die Uberseeabteilungen der Kirchen oder
private Hilfsorganisationen —, die ihre Mitglieder sind. Die iibrige Arbeit des Rates
wird zu etwa 20% von Zuwendungen aus Stiftungen oder Regierungszuschiissen so-
wie von Einkommen aus zwei umfangreichen Nachléssen und zu mehr als 75% von
jahrlichen Zahlungen aus den nationalen Haushalten der Mitgliedskirchen finan-
ziert. Wir halten es fiir sehr wichtig, daB die Kirchen auf diese und #hnliche Weise
direkte Verantwortung fiir die Arbeit des Rates tragen.

In Kiirze ein Wort iiber die Beziehung zwischen dem Britischen Rat der Kirchen
und dem Okumenischen Rat. Das sind natiirlich zwei verschiedene Organe. Wenn
eine Kirche beschlieBt, dem BCC beizutreten, beschlieit sie damit nicht unbedingt,
auch dem ORK beizutreten und vice versa. Im Hinblick auf Verfassung und Finan-
zen handelt es sich um zwei voneinander vollig unabhidngige Organisationen, und
gegebenenfalls — wie z.B. in der Auseinandersetzung um die Zuschiisse aus dem
Sonderfonds des Antirassismus-Programms des ORK — haben die britischen Kir-
chen des BCC die Probleme unter sich behandelt und sind dann auch zu einem eige-
nen Urteil ggkommen. Andererseits sind die meisten Mitgliedskirchen des BCC auch
Mitglieder des ORK und erwarten vom Britischen Kirchenrat Hilfe fiir die Zusam-
menarbeit bei Programmen des ORK. So bereitet meine Abteilung zur Zeit eine
Konferenz iiber die Taufe vor, wo die britischen Kirchen gemeinsam die Fragen be-
handeln kénnen, die sich aus der Korrespondenz mit den einzelnen Kirchen anléf-
lich der gemeinsamen Erkldrung von Glauben und Kirchenverfassung iiber ,,Eine
Taufe* ergeben haben. In dhnlicher Weise ist auch der Ausschuf} des Britischen Ra-
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tes der Kirchen fiir Gemeinschafts-und Rassenbeziehungen weitgehend richtungwei-
send fiir die Arbeit der Kirchen in der Rassenfrage in unserem Land und somit ein
natiirlicher Partner des ORK-Programms. Viele der Projekte des BCC sind so kon-
zipiert, dal} die britischen Kirchen gemeinsam einen angemessenen Beitrag zu einer
Studienarbeit oder einem sonstigen Unternehmen leisten kénnen, das vom ORK in
Gang gesetzt worden ist.

Hinter dem Adjektiv,,britisch® in unserem Titel verbirgt sich eine sehr komplexe
Wirklichkeit. Die Mitgliedskirchen gehdren zwei souverdnen Staaten an, dem Verei-
nigten Konigreich von Grofibritannien und Nordirland und der Republik Irland.
Als Kirchen sind sie vier Nationen zuzuordnen: England, Irland, Schottland und
Wales. So gibt es vier gesonderte anglikanische und reformierte Kirchen, vier Bapti-
stenunionen, zwei methodistische Konferenzen und jeweils einen Rat der Kirchen
von Irland, Schottland und Wales, mit ein oder zwei kleinen Kirchen, die nicht Mit-
glieder des BCC oder des ORK sind. Doch wenn wir einmal von den irischen Katho-
liken absehen, entfallen mehr als 75% der Bevolkerung auf England. Wenn wir dar-
iiber hinaus bedenken, daf3 die romischen Katholiken in Irland, deren Kirche weder
Mitglied des Britischen noch des Irischen Rates der Kirchen ist, die iiberwéltigende
Mehrheit darstellen und daf die Kirche von Schottland eine fithrende Position so-
wohl im Britischen als auch im Schottischen Rat der Kirchen hat, dann wird klar,
daB die kirchliche und zwischenkirchliche Situation in den vier Nationen nicht ver-
gleichbar ist.

SchlieBlich miissen in dieser Liste von Hintergrundinformationen auch noch die
mehr als 1000 ortlichen Kirchenrite erwidhnt werden, die einen Zusammenschlul3
von Gemeinden auf Ortsebene darstellen. Manchmal besteht ein ortlicher Kirchen-
rat aus vier von sieben Kirchengemeinden eines grofien Dorfes, manchmal aus 30
oder 40 Gemeinden in einer Stadt. Bolton und Manchester sind die dltesten; sie wur-
den in den frithen zwanziger Jahren gegriindet; doch mehrere hundert Réte entstan-
den in den sechziger Jahren, oft unter dem Einflul} eines ungewdhnlich erfolgrei-
chen missionarischen Studien- und Aktionsprogramms des BCC ,,The People Next
Door* (Die Menschen nebenan), das sich dadurch auszeichnete, dafl den Pastoren
geraten wurde, sich nicht an den Diskussionsgruppen zu beteiligen. Diese ortlichen
Kirchenréte hielten es in keiner Weise alle fiir nétig, zum BCC in Verbindung zu tre-
ten (d.h. sie zahlen keinen Beitrag); und das Maf} ihres 6kumenischen BewuBtseins
und Engagements ist sehr unterschiedlich. Doch die besten von ihnen sind entschei-
dende Partner des Britischen Rates der Kirchen. In den letzten Jahren hat sich, vor
allem in England, ein vergleichbares Netz von ,,Gebietsgruppen® entwickelt — in
der Regel Zusammenschliisse von Kirchenfiihrern in einer groflen Stadt oder einer
Grafschaft; und die wechselseitige Kommunikation zwischen dem BCC und der
Ortsebene ist in zunehmendem Malle auf sie angewiesen. Es war ein wichtiger sym-
bolischer Schritt, diesen Gebietsgruppen in der Vollversammlung des Britischen Ra-
tes der Kirchen 10 Sitze mit Stimmrecht einzurdumen. Zwei dieser Sitze haben zur
Zeit Ditzesanbischofe der Kirche von England inne.

I11.
Wenn wir uns jetzt den Aktivititen des BCC zuwenden, dann muf} zunichst be-
tont werden, daB seine wirksamste Arbeit im internationalen Bereich geschieht. Drei
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von den fiinf Abteilungen befassen sich ausschlieBlich mit internationalen Angele-
genheiten; und der Mitarbeiterstab sowie der Haushalt von ,,Christian Aid* sind
um ein vielfaches gréBer als der Rest des Rates zusammengenommen. Die Konfe-
renz fiir Weltmission wurde 1912 gegriindet und ist bei weitem der dlteste Teil unse-
rer Arbeit, wenn sie auch erst 1978 voll und ganz in den BCC integriert worden ist.
Sie sieht ihre Hauptaufgabe in der Koordinierung der Arbeit der verschiedenen Mis-
sionsgesellschaften; und sie wird ihr in einer Weise gerecht, die nur selten Schlagzei-
len macht. Auf den beiden Tagungen der Vollversammlung des BCC in diesem Jahr
hat sie in bewundernswert klarer und ermutigender Weise {iber die missionarischen
Maéglichkeiten und Anforderungen in China und am Persischen Golf berichtet. Ihr
neuester Ausschuf} ist verantwortlich fiir Fragen der Beziehung zu anderen Religio-
nen, eine zunehmend wichtige Aufgabe sowohl in Grofibritannien selbst als auch
auf Weltebene, leben doch heute in England vermutlich mehr Muslime als Methodi-
sten. Nachdem dieser Ausschuf sich auf seiner ersten Sitzung einer 6ffentlichen
Herausforderung gestellt hat, steht er jetzt schon in einem Dialog mit Ahmadiyya
Muslimen. Der Religionsunterricht in den Schulen ist ein Feld, auf dem schon viel
Pionierarbeit von denen geleistet worden ist, die sich ein freimiitiges Gespréch zwi-
schen den verschiedenen Religionen zur Aufgabe gemacht haben. Doch es bedarf
immer noch einer griindlichen und langfristigen Einitbung, um den Kindern aller
Glaubensiiberzeugungen dabei zu helfen, in einer Weise gemeinsam aufzuwachsen,
die das religivse Empfinden und das Gemeinschaftsbewultsein schérft, statt Vorur-
teile zu verfestigen. Es ist vielleicht ein Vorteil, daB die Muslime, Hindus und Sikhs,
die unter uns leben, fast alle britische Staatsbiirger sind und nicht kurzfristige Gast
arbeiter.

Die Abteilung fiir Internationale Angelegenheiten hat die Aufgabe, die Kirchen
und die britische Regierung in der Frage nach angemessenem politischem Verhalten
und Handeln im Blick auf die verschiedenen Krisengebiete in der Welt zu beraten.
Afrika steht dabei gewohnlich ganz vorn in der Liste, wobei das Stidliche Afrika im
Augenblick das dringendste Problem darstellt. Die Abteilung hat zur Zeit ein Doku-
ment iiber die Politik der britischen Wirtschaftsbeziehungen zu Siidafrika in Vorbe-
reitung. In den letzten Jahren sind auch europiische Fragen in den Vordergrund ge-
riickt. 1974 wurde Discretion and Valour von Trevor Beeson veréffentlicht, das Er-
gebnis einer Arbeitsgruppe, das noch heute als eine mafigebliche Darstellung der
komplizierten Bezichungen zwischen Kirche und Staat in Osteuropa gilt. 1975 war
das Jahr der Volksabstimmung iiber die britische Mitgliedschaft in der EG, und die
Abteilung hat die Vollversammlung des Britischen Rates der Kirchen dazu bewogen,
ihr Gewicht in die Waagschale einer kontinuierlichen Mitarbeit zu werfen. Dieser
Entschluffi wurde auf der letzten Tagung der Vollversammlung im Oktober 1978
durch Resolutionen bekraftigt, die fiir eine entschlossene Beteiligung an den Wah-
len zum (West-) Européischen Parlament eintraten.

Die Arbeit des Hilfswerks ,,Christian Aid“ ist offenbar der von ,,Brot fiir die
Welt* sehr dhnlich. Einerseits bringt es Geldmittel durch Spenden auf. Das ge-
schieht zum groBten Teil durch die Ortskirchen. Jeder Ortliche Rat der Kirchen hat
seinen ,,Christian Aid*-Ausschuf3, und an vielen Orten haben sich Laien dazu zu-
sammengeschlossen, bevor die Pastoren sich dazu bereitfanden. Ein ermutigendes
Phianomen in diesem Zusammenhang ist die zunehmende Zahl von rdmisch-
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katholischen Gemeinden, die sich aktiv an der Aufbringung von Finanzmitteln be-
teiligen. Andererseits gewéhrt ,,Christian Aid*‘ Zuschiisse fiir Hilfs- und Entwick-
lungsprojekte iiberall in der Welt. Dies geschieht in der groBen Mehrzahl durch die
Kirchenrite in den betroffenen Lindern; dadurch sind Verbindungen zu vielen Lin-
dern hergestellt worden, die nicht in den Wirkungsbereich der Missionsgesellschaf-
ten fallen — Indonesien z.B. und ein GroBteil der franzosischsprachigen Léander in
Afrika. In den letzten Jahren hat die britische Regierung die Moglichkeit geschaf-
fen, die verschiedenen freiwilligen Organisationen fiir Entwicklungshilfe an Regie-
rungsmitteln teilhaben zu lassen. ,,Christian Aid* hat sehr gezogert, diese Summen
anzunehmen, weil es nicht vergessen hat , zu welch gefahrlicher Vermischung von
Initiativen der britischen Regierung und der britischen Kirchen es in der Vergangen-
heit gekommen ist.

Unter den Mitgliedskirchen werden diese drei Abteilungen in ihrer Verschiedenar-
tigkeit alle eindeutig als mafBigebliche und wirksame Organe der gemeinsamen Auf-
gabe der Kirchen anerkannt. Das Gleiche kann nicht so unbedingt von der ,,internen
Seite* gesagt werden, die jetzt in den Abteilungen fiir Gemeinschaftsfragen und
Okumene zusammengefaft ist. Die Griinde dafir sind ganz klar. Die meisten Kir-
chen haben ihre eigenen nationalen Organe, d.h. Ausschiisse fiir soziale Verantwor-
tung, die sich mit sozialen und wirtschaftlichen Fragen in GroBbritannien befassen;
und diese haben ihre althergebrachten Einstellungen und Verfahrensweisen, die
nicht so leicht zu gemeinsamem Bemiihen zusammenzubringen sind. Hinzu kommt,
daf wir es bei den 6kumenischen Angelegenheiten mit den zentralen Fragen des ei-
genen Lebens und der eigenen Lehre der Kirchen zu tun haben; und da kann man
nicht erwarten, daf die Kirchen sich ohne weiteres bereitfinden, wesentliche Verant-
wortung an ein gemeinsames Organ abzugeben. Und im Falle von Einheitsverhand-
lungen von zwei oder mehreren Kirchen besteht auch eine alte Tradition, daf dies
nicht von irgendeinem Kirchenrat in die Hand genommen werden kann, sondern
nur von einer Sonderkommission, die von den betroffenen Kirchen selbst gebildet
worden ist. Dies war verstdndlich in den frithen Jahren der Kirchenrite; aber jetzt
und unter den besonderen Umstdnden, mit denen wir es in England, Schottland und
Wales zu tun haben, wo jeweils drei oder vier groBe Kirchen auf dem Wege zur Ein-
heit sind, muf diese Tradition meines Erachtens revidiert werden. Selbst jetzt konn-
ten die Einheitsverhandlungen zu keinem Ziel fiihren, wenn die betroffenen Kirchen
es nicht lernen, zusammenzuarbeiten und auf allen Ebenen mit Hilfe der Kirchen-
rite zur Einheit zusammenzuwachsen.

IV.

Das groBte Einzelvorhaben des BCC war das Programm ,,Grofbritannien heute
und morgen*, das sich iiber die letzten drei Jahre erstreckte und vornehmlich in den
Bereich der Abteilung fiir Gemeinschaftsfragen fiel, wenn auch bis zu einem gewis-
sen Grad alle Abteilungen beteiligt waren. Dieses Programm erwuchs aus dem weit-
verbreiteten Gefiihl der UngewiBheit, der Frustration, ja der Krise im Blick auf das
Leben und die Zielsetzungen des britischen Volkes in der Mitte der siebziger Jahre.
Welches sind unsere Zicle als Nation? Warum scheinen wir so langsam und uneinig
zu sein angesichts so groBer Herausforderungen wie die Rassenfrage oder die Ar-
beitslosigkeit? Was fiir eine Nation soll GroBbritannien unserem Wunsch nach wer-
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den? Was fiir Menschen miissen wir werden, um das zu erreichen? Dies waren unter
anderem die Fragen, die Harry Morton, der Generalsekretar des BCC, auf der Voll-
versammlung des Rates im April 1975 gestellt hat und die einige Monate spater von
den Erzbischofen von Canterbury und York in ihrem Aufruf an die Nation bekraf-
tigt worden sind. Es bedurfte einer gewissen Zeit, um die rechte Form fiir eine ange-
messene Antwort zu finden: doch im Laufe des Jahres 1976 wurden 12 nationale
Gruppen gebildet, um an den verschiedenen Problemkreisen zu arbeiten. Zugleich
erging eine Einladung an Ortskirchen und -gruppen, ihren Beitrag zu einem Thema
oder zu mehreren Themen zu leisten. Das unmittelbare Ergebnis ist eine betrachtli-
che Sammlung von Berichten, die jetzt in einem weiteren Buch von Kanonikus Tre-
vor Beeson, Britain Today and Tomorrow (Collins, Fount Books 1978) zusammen-
gestellt worden sind. Als ein Ergebnis auf lingere Sicht erhoffen wir, dal zumindest
der Beitrag der Kirchen zum Leben und Handeln des britischen Volkes eine neue
Kohirenz und ZielbewuBtheit gewinnt. Fiir genauere Einzelheiten kann ich den
Leser nur auf einige Einzelveroffentlichungen aus dem Programm verweisen,
z.B. Work or What? (Church Information Office, 1977) zur Frage von Beschéfti-
gung und Arbeitslosigkeit, The New Black Presence in Britain (BCC, 1976) iiber
den gegenwirtigen Stand der Rasssenbeziehungen und For God’s Sake Say Some-
thing (BCC, 1978) iiber die Entdeckung und Verkiindigung der frohen Botschaft
von Christus.

Dieses letzte Dokument, der Bericht einer Gruppe von Theologen, die alle an ei-
ner oder der anderen Studienarbeit des Programms ,,Britain Today and Tomorrow*
beteiligt waren, bildet die Briicke zu einem komplementdren Vorhaben, das gerade
in Angriff genommen worden ist. Es geht dabei um ein Evangelisationsbemiihen auf
Landesebene, und zwar nicht im Sinne einer kurzfristigen Kampagne, sondern um
den Versuch, die britischen Kirchen dazu zu befdhigen, ihrer evangelisatorischen
Aufgabe in diesem Lande nachzukommen. Die Studienarbeiten im Rahmen des
,,Britain Today and Tomorrow“-Programms sind in diesem Zusammenhang von
wesentlicher Bedeutung. In dem Augenblick, wo ich dies schreibe, ist eine der bren-
nenden Fragen die, inwieweit dies akzeptiert und praktiziert wird. Denn der Ur-
sprung dieser Evangelisationsinitiative liegt bei John Stotts Appell an die Vollver-
sammlung des ORK in Nairobi: ,,Jhr Okumeniker behauptet, euch von ganzem Her-
zen der weltweiten Evangelisation verpflichtet zu wissen, doch ich rufe diese Ver-
sammlung auf, mehr Beweise dafiir zu erbringen, das dem wirklich so ist.* Zwei
Jahre lang haben wir die Moglichkeit einer gemeinsamen Initiative erprobt, die
nicht nur von der Energie und dem Einsatz der Kirchen in ihren zustédndigen Grup-
pen getragen wird, sondern auch von den konservativ-evangelikalen Bewegungen,
die in der Evangelischen Allianz zusammengeschlossen sind. Es ist nicht zuletzt dem
Erzbischof von Canterbury und einigen schépferischen Kirchenfithrern unter den
Baptisten und romischen Katholiken in Schottland zu verdanken, daB} diese Part-
nerschaft nun anfingt, Gestalt anzunehmen, und daf Pléne fiir eine grofie Vollver-
sammlung im Jahre 1980 in Angriff genommen worden sind.

N
Noch auf eine dritte entscheidende Weise versucht der Rat, den Kirchen bei dem
Bemiihen zu helfen, ihrer Aufgabe gerecht zu werden: durch die vielfiltigen Schritte
auf dem Wege zur Einheit der Kirche. Diese gehen zuriick auf die britische Konfe-
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renz von Glauben und Kirchenverfassung im Jahre 1964, die zu zwei unterschiedli-
chen, aber einander ergénzenden Vorhaben gefiihrt hat. Einerseits der Gedanke ei-
ner ,, Verpflichtung zur Einheit“, d.h. eine Ubereinkunft der Kirchen, daf sie nicht
versuchen wollen, die Einheit aller Kirchen auf einmal zu verwirklichen, sondern
sich dazu verpflichten, schrittweise den Weg zur Einheit zu ebnen. Auf Vorschlag
eines Schotten wurde 1964 empfohlen, daB dies in den verschiedenen Nationen un-
abhédngig voneinander geschehen sollte. Und so kam es zu vier multilateralen Ge-
spriachsrunden. Nur in Wales ist es 1974 zu einem Bund gekommen, zu dem vier De-
nominationen sich verpflichtet haben (Anglikaner, Presbyterianer, Methodisten
und Vereinigte Reformierte), zusammen mit 13 baptistischen Ortsgemeinden (vgl.
»Covenanting for Union in Wales“ von Paul Ballard, Study Encounter 1973, Bd.
IX, Nr. 1, SE/37). In England haben sich 1978 fiinf Kirchen bereit erklart, unter ge-
wissen Einschrinkungen auf einen Bund hinzuwirken, der auf den ,,Zehn Thesen
zur sichtbaren Einheit der Kirche* basiert, die 1976 von der Einheitskommission der
Kirchen — Anglikaner, Methodisten, Vereinigte Reformierte, Briider-Unitit und
Kirchen Christi — veréffentlicht worden sind. Es soll ein neuer Rat gebildet werden,
um die Satzung des Bundes aufzustellen, der sich darin wesentlich von dem walisi-
schen unterscheidet, daB} die Anglikaner mit ihrem Beitritt zum Bund die Pastoren
der anderen Mitgliedskirchen voll und ganz akzeptieren und anerkennen.

Ein anderes bleibendes Ergebnis der Konferenz 1964 ist die Entwicklung ,,Ortli-
cher 6kumenischer Projekte“. Es handelt sich dabei um Bereiche, in denen zwei
oder mehrere Kirchen sich bereitfinden, so eng wie moglich zusammenzuarbeiten,
so als wéren sie schon vereint. Es gibt davon zur Zeit etwa 300 in England. In allen
Féllen hat man sich auf lange Sicht verpflichtet, Gebiude gemeinsam zu nutzen und
Pastoren oder Gemeinden miteinander zu teilen. Viele dieser Projekte werden in
Neubaugebieten durchgefiihrt, wo von der kirchlichen Leitung her die Moglichkeit
besteht, neue Wege vorzuschlagen. Doch in zunehmendem MaBe schliefien sich
auch zwei oder mehrere bestehende Gemeinden zu so einem Vorhaben zusammen.
Sie unterscheiden sich erheblich voneinander, doch fast immer haben sie eine Erfah-
rung zu bieten und unangenehme Fragen zu stellen, die fiir eine umfassendere Ein-
heit von Bedeutung sind. In der Stadt Swindon z.B., wo mehr als die halbe Stadt an
verschiedenen ,,6rtlichen 6kumenischen Projekten* beteiligt ist, haben die Kirchen
eine Gruppe damit beauftragt, die Frage zu untersuchen, wie sie gemeinsam ihre
Vollmacht an einen ,,6kumenischen Bischof*¢ delegieren kénnen, der seine Aufgabe
im Rahmen eines ,,6kumenischen Missionsrates® erfiillt. Sowohl Wales als auch
Schottland verfolgen zur Zeit aktiv solche Projekte, aus dem BewuBtsein heraus,
daB aus einer solchen Vorwegnahme der Einheit eine wahrhaft geeinte Kirche er-

wachsen kann.
VI.

Um diesen notgedrungen kurzen und fliichtigen Uberblick iiber den Britischen
Rat der Kirchen abzurunden, hat man mich gebeten, etwas zu der Frage zu sagen,
welche Autoritit der Rat in den britischen Kirchen hat. Wir schitzen den klassi-
schen Ausspruch von Erzbischof Séderblom und Erzbischof Temple: ,,Hat der Rat
irgendeine Autoritit, so beruht sie allein auf dem Gewicht, das er aufgrund seiner
Weisheit bei den Kirchen hat.* Es trifft von der Verfassung her zu, dal der BCC
keine fest umrissene Autoritit hat oder sucht; er ist einfach ein Diener der Kirchen,
ein Werkzeug, das sie nach ihrem Belieben brauchen kénnen.
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Dennoch erwirbt ein solches Organ im Laufe von 35 Jahren unvermeidlich eine
gewisse Tradition, ein gewisses Gewicht und damit in der Praxis auch eine gewisse
Autorit4t. Man mulB vorsichtig sein, wenn man versucht, sie in Worte zu fassen;
und keine Formulierung berechtigt zu irgendeinem Anspruch auf Autoritét. Inso-
fern sie besteht, ist sie bloBe Gnade! AuBerdem empfinden die Kirchen oder die Ge-
meindeglieder das Wesen der Autoritét sehr unterschiedlich, je nachdem um welche
Art von Aktivitit es sich handelt. Man kann hier fiinf verschiedene Aspekte unter-
scheiden, die sich in gewissem MaBe iiberschneiden und einander ergénzen.

1) Der Rat als ein Ort der Begegnung. Viele unter denen, die in den einzelnen Kir-
chen Verantwortung tragen, Initiative und Autoritét haben, konnen sich regelmafig
auf den Vollversammlungen, Vorstands- und Ausschufsitzungen und von Zeit zu
Zeit auf Konferenzen — wie die Konferenz fiir Kirchenfiithrer 1972 oder die Ju-
gendkonferenz 1977 — treffen und voneinander lernen. Es ist unmdglich zu ermes-
sen, in welchem Umfang von dieser Moglichkeit Gebrauch gemacht wird; doch es
besteht kein Zweifel daran, daB eine solche Erfahrung des Kennenlernens anderer
Formen des Christseins entscheidend ist, wenn man in irgendeiner Weise den An-
spruch erhebt, fiir die ganze christliche Gemeinschaft zu sprechen. Sonst wird die
Autoritat nur zu leicht auf ein Ghetto beschrinkt.

2) Der Rat als Koordinator. Seine alltagliche Arbeit besteht weitgehend darin, den
Kirchen ein Forum zu bieten, wo sie sich gegenseitig iiber das informieren konnen,
was sie denken und tun. Das fiihrt sehr oft zu dem Versuch, gemeinsame Prioritédten
herauszuarbeiten. Doch der Rat muB hier sehr behutsam vorgehen. Denn wenn eine
Kirche oder Gruppe in irgendeiner Weise das Gefiihl hat, dal} sie durch Koordinie-
rungsversuche gedringt wird, Wege einzuschlagen, die sie nicht selbst gewdhlt hat,
dann kann dies nur der eigenen Sache schaden. Eine solche Art von Koordinierung
hangt ganz und gar von dem guten Willen der Beteiligten ab und von ihrer Bereit-
schaft zur Zusammenarbeit. Die Autoritét ist bewuBt unverbindlich.

3) Der Rat als Pionier und Initiator. Héufig wird beschlossen, eine Arbeitsgruppe
zu bilden, um diese oder jene Frage zu untersuchen und dann einen Bericht zu ver-
fassen, der die Kirchen — so hofft man — zu neuem Denken und Handeln anregt.
So hat z.B. kiirzlich eine Arbeitsgruppe fiir Erwachsenenbildung unter dem Titel
Growing Persons (Heranwachsende) eine Reihe von Geschichten verdffentlicht, in
denen von Erwachsenen berichtet wird, die sich gegenseitig erziehen. Man hofift,
daB durch die Lektiire viele Menschen dazu angeregt werden, eigene Projekte in An-
griff zu nehmen. Wenn solche Arbeitsgruppen erfolgreich sind, dankt man es dem
BCC und ist bereit, in der Qualitét der von ihm geférderten Ideen eine gewisse Au-
toritit anzuerkennen. Wenn die Ergebnisse jedoch uninteressant oder unzuldnglich
sind, dann wird dementsprechend auch die Effektivitdt des Rates geschwécht.

4) Der Rat als Bevollméachtigter der Kirchen. Auf manchen Gebieten schaffen sich
die Kirchen im Rat ein Werkzeug, um eine Aufgabe zu iibernehmen, die sie gemein-
sam und nicht getrennt erfiillen wollen. ,,Christian Aid* ist unser erfolgreichstes
Beispiel. Ein anderes Beispiel ist der AusschuB fiir Gemeinschafts- und Rassenbezie-
hungen, der in doppelter Hinsicht ein duBerst dynamisches Organ des BCC ist;
einerseits dringt er die britische Bevolkerung und die Regierung dazu, Rassenfragen
ernst zu nehmen, und andererseits tragt er zur Erziehung der Glieder weifler Kirchen
bei. In dieser Art von Arbeit ist ein hohes MaB an Autoritdt zu spiiren, wenn sie
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auch hier ganz und gar von der Qualitét der geleisteten Arbeit abhangt und nicht
von irgendeinem verfassungsmifBigen Status.

5) SchlieBlich — und dies in Weiterfithrung des letzten Punktes — der Rat als eine
Vorwegnahme der einen Kirche von morgen. Es gibt Augenblicke in unserer Erfah-
rung — und die sind gegenwirtig relativ haufig —, wo man das Empfinden hat, daB
eine Tagung des BCC nicht nur ein unverbindlicher Austausch zwischen Vertretern
getrennter Kirchen ist, sondern eine verpflichtete und verpflichtende Gemeinschaft
von Christen, die schon jetzt im Kontext der einen Gemeinschaft des Leibes Christi
miteinander reden. Es kann ein Augenblick sein, in dem man unerwartet Uberein-
stimmung in einer Frage feststellt, die bislang kirchentrennend zu sein schien. Es
kann ein Augenblick sein, in dem jemand ein Wort sagt, von dem alle wissen, daf es
»vom Herrn“ kommt und daf er somit seine eigene Vollmacht hat.

Der Britische Rat der Kirchen ist wie jeder Rat von Kirchen seiner Verfassung
nach ein voriibergehendes Phidnomen; er ist dazu geschaffen worden, den Kirchen
zu helfen, zu ihrer eigenen Einheit zusammenzuwachsen. Ist dieser Punkt erreicht,
dann wird er gerne von der Bildfléche verschwinden. Doch in Wirklichkeit sieht es
cher so aus, dafl der BCC, wie die 6rtlichen 6kumenischen Projekte auf ihrer Ebe-
ne, in gewisser Weise die nationalen Organe der zukiinftigen vereinten Kirche vor-
wegnimmt. Er ist fir die Kirchen von England, Irland, Schottland und Wales die
einzige reguldre Plattform, auf der sie sich begegnen und zusammenarbeiten kén-
nen. Treue in der Ausiibung seiner Funktion als ein Rat (council) noch getrennter
Kirchen kann hiniiberleiten zur konziliaren (conciliar) Struktur einer wiederverein-

ten Kirche, Martin Conway

Katholische Kontakte zur Orthodoxie

Die Haltung der katholischen Kirche zu den orthodoxen Kirchen des Ostens hat
sich seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil grundlegend geidndert. Wihrend man
frither versuchte, durch Abschluf von Unionen Teile der orthodoxen Kirche mit
Rom zu verbinden, hat man nun seit dem Konzil eine andere Haltung eingenom-
men. Die sogenannten ,,Unierten Kirchen* bleiben weiterhin bestehen, und sie bil-
den einen festen Bestand innerhalb der katholischen Weltkirche, die niemals nur
westromisch-lateinisch war. Aber man hat inzwischen zu den autokephalen und au-
tonomen orthodoxen Kirchen ein neues Verhéltnis. Sie werden in offiziellen Doku-
menten Schwesterkirchen genannt, und Papst Paul sprach verschiedene Male von
einer ,,fast perfekten‘‘ Einheit mit der Orthodoxie. Die grofien Begegnungen fast al-
ler orthodoxen Kirchenfiihrer mit dem romischen Papst, die gegenseitigen Besuche
und vor allem die Tétigkeit des Einheitssekretariats haben in den letzten zehn Jah-
ren eine ganz neue Atmosphire zwischen katholischer und orthodoxer Kirche ge-
schaffen.

Wenn auch der grofle 6kumenische Dialog direkt von Rom mit den Kirchen des
Ostens gefiihrt wird, so hat auch aufgrund des ,,Okumenischen Direktoriums** jede
ortliche Bischofskonferenz die Moglichkeit, ja die Verpflichtung, mit den im eige-
nen Bereich lebenden orthodoxen Christen und deren Kirchenleitungen und auch
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mit den orthodoxen autokephalen Kirchen direkte Kontakte zu pflegen. Dies ist
manchmal auch besser, weil die einzelnen Bischofskonferenzen nicht so iibergewal-
tig wirken gegeniiber der einzelnen autokephalen orthodoxen Kirche wie die katho-
lische Gesamtkirche.

In Deutschland ist noch eine besondere Situation. Die Kirchen der Reformation
haben traditionell seit vielen Jahrzehnten Kontakte zu den einzelnen orthodoxen
Landes- und Nationalkirchen entwickelt. Da war von katholischer Seite noch ein
echter Nachholbedarf, weil ja orthodoxe Christen auch in den traditionell katholi-
schen Gebieten leben.

In diesem kurzen Bericht soll nur ein Ausschnitt iiber die nun seit zw6lf Jahren
bestehende Titigkeit gebracht werden, die im Dienste der Einheit mit der Orthodo-
xie von seiten der Okumenischen Kommission der Deutschen Bischofskonferenz ge-
leistet wird.

Seit zwolf Jahren ist Bischof Dr, Rudolf Graber von Regensburg beauftragt, die
Kontakte zur Orthodoxie wahrzunehmen. Um dies richtig zu beginnen, fuhr er
Ostern 1967 mit einer Delegation zum Okumenischen Patriarchen von Konstanti-
nopel, um mit diesem, und dann mit dem Patriarchen von Sofia und Belgrad, ein
Programm praktischer Zusammenarbeit zu besprechen.

Als Schwerpunkte wurden damals genannt: die Abhaltung von theologischen
Symposien, der Austausch von theologischer Literatur und Austausch von Profes-
soren zu Gastvorlesungen und eine Ausweitung des Stipendienprogrammes.

1. Symposien

Die Symposien sollten 6stlichen Theologen aus den verschiedenen autokephalen
orthodoxen Kirchen und westlichen Theologen aus dem deutschen Sprachraum Ge-
legenheit bieten, fiir jeweils eine Woche zusammenzukommen. Die geladenen Theo-
logen sollten wihrend dieser Woche nicht nur jene Stunden des Tages zusammen
verbringen, in denen sie miteinander theologisch-wissenschaftlich zu arbeiten hat-
ten, vielmehr sollten dariiber hinaus auch Gebet und Freizeit gemeinsam sein. Zu-
sammenarbeit und Zusammenleben waren die beiden Sdulen, auf denen die Sympo-
sien ruhen sollten, damit sich die Teilnehmer griindlich kennen, verstehen und
schitzen lernen konnten. Da die Symposien bei einem Treffen zwischen dem Oku-
menischen Patriarchen und dem Vorsitzenden der Deutschen Bischofskonferenz
vereinbart wurden, traten sie mit voller kirchenamtlicher Billigung ins Leben.
Gliicklicherweise erhielten sie dennoch den Charakter inoffizieller Begegnungen.
Dies ermoglichte es allen — auch Kreisen, die der jiingeren Entwicklung im Verhalt-
nis zwischen Orthodoxie und Katholizismus mit Fragen gegeniiberstanden —, an
den Arbeiten der Symposien teilzunehmen bzw. diese mit der Absicht zu verfolgen,
sich erst personlich von der Aufrichtigkeit und der Tragweite der neuen Tendenzen
gegenseitiger Anndherung ein Bild zu machen, ehe sie ihre Zustimmung zur Neu-
orientierung gaben und sich bereit fanden, auch offizielle Begegnungen gutzu-
heiflen.

Als Thema diente keine eigentlich kontroverse Frage, sondern man sprach iiber
die Sakramente der Kirche, die nach uraltet Uberlieferung in Ost und West eine
eigenstandige — je verschiedene und doch gleichrangige — Ausgestaltung und Ein-
fiigung in das Gesamt des kirchlichen Lebens haben. Was gleichwertig, aber doch
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nicht gleichartig ist in den Traditionen beider Kirchen, wollte man miteinander be-
denken. Daraus sollte man lernen, wie bereichernd und anregend es fiir ein vertief-
tes Erfassen des eigenen Erbes sein kann, wenn man auch aus der kirchlich-
geistlichen Erfahrung der anderen schopft. In den Symposien der Jahre 1969-1975
wurde die 1967 vereinbarte Thematik behandelt; ein Teil der Arbeiten ist publiziert
in den Bénden

,,Bucharistie — Zeichen der Einheit*, Regensburg 1971

,,Taufe und Firmung*‘, Regensburg 1972

,,Bufle und Beichte*, Regensburg 1972.

Uber das Symposion 1972 (Koinonia — zur Frage der Interkommunion), das Sym-
posion 1973 (Das Sakrament der Weihe) und das Symposion 1975 (Krankensalbung
und Ehe) sind nur Berichtshefte erschienen. Das Ergebnis der bisherigen Sympo-
sionsarbeiten soll in Kiirze in einer pastoralen Handreichung iiber die Sakramente
veroffentlicht werden.

Zehn Jahre nach der Begegnung zwischen Patriarch Athenagoras und Kardinal
Dépfner, als diese beiden Forderer der Okumene schon in die Ewigkeit abberufen
waren, besuchte Ostern 1977 der Vorsitzende der Okumenischen Kommission der
Deutschen Bischofskonferenz, Weihbischof Dr. Scheele (Paderborn), mit einer
Gruppe von Mitarbeitern der Regensburger Symposien den Patriarchen Demetrius,
um nach dem Abschlufl der Symposien iiber die Sakramente mit ihm und mit der
zustdndigen Kommission der Heiligen Synode, die unter dem Vorsitz des Metropoli-
ten Meliton von Chalkedon steht, Riickschau zu halten und iiber die Zukunft zu
sprechen. Die Situation war gegeniiber 1967 gewandelt. Die Orthodoxie hatte inzwi-
schen die Zustimmung erteilt, dal} je eine gesamt-orthodoxe und eine katholische
Kommission eingesetzt werde, die mit der unmittelbaren Vorbereitung des offiziel-
len Dialogs zwischen den beiden Kirchen beauftragt sind. Auch zur katholischen
Kirche in Deutschland hatten die meisten orthodoxen Kirchen ein gutes Verhiltnis
gefunden aufgrund zahlreicher inoffizieller und offizieller gegenseitiger Kontakte
und Hilfeleistungen, die ebenfalls aus dem Beginn vor zehn Jahren in Konstantino-
pel erwuchsen und zum gréfiten Teil durch die Vermittlung desselben Regensburger
Sekretariats der Arbeitsgruppe ,,Kirchen des Ostens* in der Okumenischen Kom-
mission der Deutschen Bischofskonferenz zustande kamen, welches auch die Sym-
posien ausrichtete.

Bei der Riickschau auf die Resultate der Regensburger Symposien meinte man
konstatieren zu diirfen, daBl sie wegen der gliicklichen Kombination von Zusam-
menarbeit und Zusammenleben nicht unwesentlich zur Verbesserung des Vertrau-
ensverhéltnisses zwischen den Kirchen beigetragen haben und ein geeignetes Instru-
mentarium darstellen, um den theologischen Lehrern, die den kiinftigen Klerus der
Kirchen ausbilden, eine fundierte Kenntnis der anderen Kirche zu vermitteln. So
kam man zu dem SchluB, daf} diese zwar inoffiziellen, aber von offizieller Seite ge-
billigten Treffen auch in der Zeit fortgesetzt werden sollen, in der der offizielle Dia-
log mit dem Ziel der Kircheneinigung von Amts wegen vorbereitet wird.

Der theologische Dialog, der die Spaltungen zwischen den Kirchen ausrdumen
hilft, steht im Dienst jener Einheit aller Begnadeten, die der Herr im Hohenpriester-
lichen Gebet als Kennzeichen der Seinen erflehte. Diese Einheit ist letztlich eine
eschatologische Grofie, denn ihre ganze gottgewollte Fiille wird sie erst erreichen,
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wenn der Herr wiederkommt. Trotzdem ist sie wie ein Samenkorn schon in die Ge-
genwart dieser Welt gelegt und soll in und mit der Kirche auf Erden — geméil} den
Gleichnissen vom Gottesreich — wie ein méchtiger Baum heranwachsen. Als Mor-
genrote der endzeitlichen Gottesherrschaft ist namlich die Kirche ,,Zeichen und
Werkzeug fiir die innigste Einheit mit Gott wie fiir die Einheit der ganzen Mensch-
heit‘‘ (Lumen gentium, Nr. 1) und wird deswegen das Ursakrament oder das ,,My-
sterium Kirche* genannt. DaB es durch Beseitigung der Spaltungen grofere Zeug-
niskraft fiir die heilsuchende Menschheit gewinne, ist eins der wesentlichen Ziele des
theologischen Dialogs.

In den gleichen Dienst soll die neue Serie Regensburger Symposien gestellt sein,
die wihrend der Vorbereitung auf diesen Dialog anlduft. Nachdem in der ersten
Symposienreihe die Sakramente als konkrete Lebensvollziige der Kirche iiberdacht
worden waren und dabei die Theologen beider Seiten von der ekklesialen Erfahrung
ausgingen, die ihnen in ihren eigenen Kirchen zuteil geworden war, sollen sie in der
zweiten Symposienreihe nach der Einen Kirche fragen, deren Leben in Ort und Zeit
in den vielen konkreten Handlungen, Kommunititen, Institutionen und Heiligen er-
fahrbar wird. Das Eine und letztlich fiir alle Welt und fiir einen jeden Menschen
Entscheidende aufzuspiiren, das iiberall dort aufleuchtet, wo man im konkreten der
Kirche begegnet, ist also der Auftrag der neuen Regensburger Okumenischen Sym-
posien, die unter dem Gesamtthema stehen werden: ,,Die eine Kirche und ihr Leben
in Ort und Zeit.“

Die erste Begegnung ist geplant vom 16.-21. Juli 1979. Im 1600. Todesjahr des
Heiligen Basilius des GroBen soll sie diesem gemeinsamen Heiligen der christlichen
Kirchen gewidmet sein, in dem ein fundamentales Einversténdnis zwischen den bei-
den Kirchen gegeben ist, und von da aus zu den noch ungeklérten Fragen der kirch-
lichen Struktur vordringen.

Als Einzelthemen fiir je ein weiteres Symposion sind vorgeschlagen: Die Frage
nach dem Bezug der einzelnen lokalen Eucharistiegemeinden zur Einen Kirche; die
Wichtigkeit der apostolischen Sukzession fiir den Fortbestand der Einen Kirche und
die konstitutiven Elemente wahrer apostolischer Sukzession; die Funktion des
kirchlichen Dienstamtes in den konkreten Kirchengemeinden und die unterschiedli-
chen theologischen Auffassungen betreffs der primatialen Strukturen in den Einzel-
kirchen und in der Gesamtkirche.

2. Austausch von Professoren und Gastvorlesungen

Es wiirde zu weit fiihren, die vielféltigen gemeinsamen Veranstaltungen der Reihe
nach aufzufiihren. Ebenso ist die Versendung neuer theologischer Literatur fast an
alle orthodoxen Lehranstalten und an viele Einzelpersonen fester Bestandteil unse-
res Austauschprogrammes.

3. Stipendienprogramm

Patriarch Athenagoras und Bischof Graber waren sich 1967 bewuft, daf3 die jun-
ge Generation von Ordensleuten, Klerikern, Theologen und Laien fiir den Dialog
der Liebe geriistet werden muf}. So lag es nahe, den Austausch von Absolventen der
theologischen Fakultéten in weitem Rahmen zu organisieren. Dem kam entgegen,
dal} 1961 auf Vorschlag von Kardinal Jaeger die rémische Glaubenskongregation alle
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Beschrankungen fiir nichtkatholische Studenten an katholischen Fakultiten aufge-
hoben hatte. Die deutschen Ditzesen stellen seit 1967 regelmifBig Stipendien zur
Verfiigung, die orthodoxen Kirchenleitungen iibernehmen die sorgfiltige Auswahl
der Studenten und geben selbst dhnliche Stipendien fiir katholische Studenten, so-
weit die finanzielle und politische Lage das erlaubt.

Inzwischen haben iiber 100 junge orthodoxe Christen (auch aus den ,,alten‘‘ prae-
chalzedonischen Kirchen) ein Studienstipendium von der katholischen Kirche in
Deutschland erhalten. Die meisten sind bereits in ihre Heimat zuriickgekehrt und
wirken — einige in fithrender Stellung — fiir Kirche und Gesellschaft ihres Landes.
Sie haben Sprache und Mentalitit deutscher katholischer Tradition kennengelernt.
Sie haben sich aus eigener Anschauung und persénlicher Freundschaft mit katholi-
schen Gldubigen ein gerechteres Bild von der katholischen Kirche gemacht. Sie be-
stimmen heute weithin das 6kumenische Klima und den Dialog.

Die Wahl des Studienortes fiir den einzelnen Stipendiaten wird in einer Regens-
burger Theologenkommission beraten, unter Beriicksichtigung der Neigungen des
einzelnen, der Bediirfnisse seiner Heimatkirche und der speziellen Schwerpunkte
der deutschen Lehranstalt. Eine enge Zusammenarbeit mit dem ,,Katholischen Ko-
mitee fiir kulturelle Zusammenarbeit‘‘ (CCCC) erméglicht auch ergédnzende Spe-
zialstudien an katholisch-theologischen Fakultidten auflerhalb der Bundesrepublik.
Das CCCC ist ein europdischer ZusammenschluB} aller, die Stipendien fiir ortho-
doxe Theologen zur Verfiigung stellen, mit Sitz in Briissel; sein Sekretér ist sat-
zungsgeméil ein Mitarbeiter des vatikanischen Sekretariats fiir die Einheit der Chri-
sten. So ist heute in vielfacher Form orthodoxes Leben in Lehre und Alltag fast aller
katholischer akademischer Lehranstalten in Deutschland prisentiert.

Der Wunsch der orthodoxen Stipendiaten, auch einander néiher kennenzulernen,
bezog noch einen weiteren Bereich des katholischen Deutschland in die Kontakte
zur Orthodoxie ein: die Akademien und Bildungshduser. Sie gestalten Wochenend-
und Studientagungen, auf denen die Stipendiaten in die politisch-sozialen Gegeben-
heiten des Gastlandes eingefiihrt werden. Das hat neue Referenten und Themen fiir
die sonstige Arbeit dieser H4user gebracht und Méglichkeiten der Zusammenarbeit
mit orthodoxen Einrichtungen der Erwachsenenbildung im Mittelmeerraum eroff-
net.

Seit Oktober 1976 steht in Regensburg das Ostkirchliche Institut im ehemaligen
Klarissenkloster in Zusammenarbeit mit der Universitit zur Verfiigung fiir das in-
tensive Erlernen der deutschen Sprache vor Beginn der Studien, fiir Sprach-
aufenthalte orthodoxer Kirchenminner und Schwestern, fiir Tagungen der ortho-
doxen Seelsorger in Deutschland und fiir Ferienunternehmungen orthodoxer Ge-
meinden.

In der Kirche des Instituts finden regelmaBig Gottesdienste statt in allen 6stlichen
Riten der orthodoxen Kirche. Das Zusammenleben von Theologen aus den verschie-
denen Kirchen des Ostens mit ausgewidhlten Theologen der katholischen Kirche
wirkt sicherlich dahingehend, daB3 eine neue Generation orthodoxer und katholi-
scher Theologen in Zukunft mit mehr Liebe und Verstindnis aufeinander zugeht.

Zu erwéhnen ist auch, dafl die Regensburger Kontaktstelle regelméfig mit den
von der EKD zustdndigen Stellen Informationen austauscht, bei Stipendiatentagun-
gen zusammenarbeitet, ebenso wie bei der Programmgestaltung von orthodoxen
Besucher-Delegationen. Uberhaupt ist es in Deutschland zur Selbstverstandlichkeit
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geworden, daB die Okumene nicht nur evangelisch-katholisch zu sehen ist, sondern
daf} die Orthodoxie als wichtiger Gespriachspartner mit einbezogen werden mulf.
Dem kommt entgegen, dall in der Bundesrepublik fast eine halbe Million or-
thodoxer Christen lebt.

Wie sieht nun die katholische Kirche die Einheit mit der Orthodoxie? Es ist davon
auszugehen, daB beide Kirchen die ,,eine heilige katholische (allgemeine) und apo-
stolische Kirche* als schon gegebene Wirklichkeit bekennen. Diese eine Kirche wird
nicht durch menschliche Bemiihung, etwa durch 6kumenische Bewegung, allmih-
lich aufgebaut, etwa wie ein zerbrochener Krug mit Miihe und Geschick wieder zu-
sammengeleimt und ergdnzt wird, sondern die Eine Kirche ist eine bereits gegebene
Wirklichkeit. Etwas anderes ist ihre konkrete, sichtbare Erscheinungsform in Raum
und Zeit. Hier sind noch viele zum Teil geschichtlich, politisch und national be-
dingte Hindernisse zu beseitigen.

Das Haupthindernis besteht wohl darin, dal im Laufe der letzten Jahrhunderte
einzelne Teile der orthodoxen autokephalen Kirchen mit Rom uniert wurden. Es
wiirde zu weit fiihren, die Geschichte dieser Unionen zu beschreiben und auch die
vielféltigen politischen Griinde, die dazu fiithrten. Aber es ist klar, daf3 die Anwesen-
heit von griechisch-katholischen Patriarchen von Alexandrien, Antiochien, Jerusa-
lem und die Ernennung von Erzbischoéfen ehemals orthodoxer Metropolitansitze
von seiten Roms immer eine gewisse Abneigung, ja Feindschaft zwischen katholi-
scher und orthodoxer Kirche erzeugt hat.

Heute wird man wohl keine neue griechisch-katholische Kirche in irgendeinem
Land der Orthodoxie mehr aufbauen. Heute gehen die Kontakte direkt zwischen
der romischen Kirche und den orthodoxen autokephalen Kirchen. Aber man kann
auch nicht diese bisherigen Unionen einfach auflésen, wenn das auch von orthodo-
xer Seite in einigen Lindern de facto angestrebt wurde und von staatlichen Kraften
auch durchgefiihrt wurde, wie z. B. in Ruménien und in der Westukraine. In diesen
Fragen eine gute, fiir beide Seiten befriedigende Antwort zu finden, ist das stindige
Bemiihen der katholischen und der orthodoxen Kirchen in vielen Gespréchen auf lo-
kaler Ebene und vor allem auf Weltebene.

Ein weiterer Kontroverspunkt ist sicherlich die Unfehlbarkeit des rémischen Pap-
stes. Auch hier miissen und kénnen Gespriche stattfinden. Die orthodoxe Kirche ist
von der Unfehlbarkeit der Kirche iiberzeugt, sie glaubt an die unfehlbaren Lehraus-
sagen der Okumenischen Konzilien. DaB aber durch den Mund des romischen Bi-
schofs dieselbe unfehlbare Kirche in Fragen der christlichen Lehre und des christli-
chen Lebens sich aussprechen kann, ist fiir sie in der Tradition des ersten Jahrtau-
sends nicht abgesichert. Vielleicht haben die katholischen Gespriachspartner es bis
heute noch nicht iiberzeugend darlegen kénnen, da3 der rémische Papst nie ge-
trennt von der Kirche gesehen werden kann und daB sein Amt ein Dienstamt der
~ Einheit in der Kirche ist, nicht neben oder gar iiber ihr.

Die Dogmenentwicklung wird wohl nicht direkt verneint, aber der Orthodoxie ist
es kein Bediirfnis, etwa die Lehre iiber die Gottesmutter in weiteren Dogmen festzu-
legen.

Zum SchluB sei noch auf die Briickenfunktion der orthodoxen Kirche hingewie-
sen, die ihr gerade in Deutschland zukommen kann. Sicherlich geht es bei uns vor
allem um die Wiederherstellung der Einheit zwischen der katholischen Kirche und
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den Kirchen der Reformation. Dieser Dialog der Liebe ist lingst alltdgliche Wirk-
lichkeit, vor allem auf unterer Ebene. Die Zeit der groBen spektakulidren Ereignisse
auf diesem Gebiet ist bereits vorbei, man ist l4ngst zur gemeinsamen ¢kumenischen
Tagesordnung lbergegangen. Aber es wiire nicht richtig, wenn man dabei die ortho-
doxe Kirche ausschlieBen wiirde, ja ihren positiven Beitrag tibersehen wiirde.

Durch Festhalten an der apostolischen Uberlieferung, durch traditionsbewuBte
Pflege des liturgischen Erbes und der geistlichen Uberlieferung der Kirchenviter hat
sie den Kirchen der westlichen Tradition Entscheidendes zu sagen. Aber auch umge-
kehrt ist die Erfahrung der westlichen Kirchen, etwa des Sakularismus und der Ver-
suche zur Uberwindung, fiir die Kirchen des Ostens von entscheidender Hilfe, weil
diese im Westen entstandenen und wenigstens zum Teil bereits iiberwundenen Welt-
anschauungen auch ldngst auf die Lander des Ostens iibergegriffen haben.

Eine gemeinsame christliche Antwort zu geben auf die vielfaltigen Herausforde-
rungen unserer Zeit, ware wohl die schonste Frucht der Bemithungen um Einheit
zwischen den Kirchen des Ostens und des Westens.

Albert Rauch
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Chronik

Auf einer gemeinsamen Konsultation
der konfessionellen Weltbiinde
in Genf wurden u. a. theologische Fra-
gen des Einheitsverstindnisses erortert.

Eine offizielle Studiengruppe lutheri-
scher und katholischer Theologen in
den USA hat nach fast fiinfjihrigen Be-
ratungen iiber die Unfehlbarkeit
des Papstes in einer ,,Gemeinsamen
Erkldrung® zur ,,Lehrautoritidt und Un-
fehlbarkeit der Kirche* festgestellt, dafl
der Primat des Papstes ,,kein Hindernis
fiir die Verséhnung zwischen der luthe-
rischen und der katholischen Kirche‘
sein miisse.

Das zwischen dem Lutherischen Welt-
bund und dem Weltrat Methodistischer
Kirchen vereinbarte Lehrgespréch
wird vom 20.-26. Januar 1979 in der
DDR beginnen. Insgesamt sind fiinf Be-
gegnungen vorgesehen, die thematisch

vom Sakraments- und Kirchenverstédnd-
nis bis hin zu Méglichkeiten engerer Zu-
sammenarbeit reichen werden.

Auch die Presbyterianische
Kirche in Irland hat beschlossen,
wegen der Meinungsverschiedenheiten
iiber den Sonderfonds des Antirassis-
mus-Programms ihre Mitgliedschaft im
ORK vorerst ruhen zu lassen.

Die Europa-Konferenz der Heilsar -
mee fand vom 23.-26. November in
Berlin statt.

Das dritte theologische Gesprach zwi-
schen Vertretern der Russischen
Orthodoxen Kirche und des
Bundes der Evangelischen Kir-
chen in der DDR vom 1.-4. Okto-
ber in Kiew befafte sich mit den Aufga-
ben der Kirchen fiir Frieden und Um-
welt.

Von Personen

Der Krakauer Erzbischof Kardinal
Karol Wojtyla wurde am 16. Okto-
ber als Johannes Paul II. zum Papst
gewahlt.

Als Nachfolger des verstorbenen Me-
tropoliten Nikodim wurde Metropolit
Antonij (Minsk) zum Metropoliten
von Leningrad und Nowgorod berufen.
Seine Nachfolge in Minsk trat der bishe-
rige Exarch in Berlin (Ost), Metropolit
Philaret, an. Erzbischof Melchise-
dek (Penza/UdSSR) wurde neuer
Exarch der Russischen Orthodoxen Kir-
che fiir Berlin und Mitteleuropa.

Nachfolger des in den Ruhestand ge-
tretenen reformierten Bischofs in Polen,
Jan Niewieczerzal, wurde Pfarrer
Zdzislaw Tranda (Warschau).
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Das Oberhaupt der Armenischen Kir-
che, Katholikos Vasgen I. (Etschmi-
adzin/UdSSR), beging am 20. Septem-
ber seinen 70. Geburtstag.

Priasident i. R. Adolf Wisch-
mann, von 1956-1974 Leiter des Kirch-
lichen AuBlenamtes der EKD und Inha-
ber zahlreicher okumenischer Amter,
wurde am 17. Oktober 70 Jahre alt (sie-
he auch Nachwort der Schriftleitung).

Am 21. Oktober vollendete der friihe-
re Vizeprasident des Kirchlichen AuBlen-
amtes, Arved Hohlfeld, der an der
Umstrukturierung der Arbeitsgemein-
schaft christlicher Kirchen Anfang der
T0er Jahre maligebenden Anteil hatte,
gleichfalls das 70. Lebensjahr.



Der friihere Bischof von Lund und in-
ternational bekannte Theologe An-
ders Nygren, von 1947-1952 erster
Prisident des Lutherischen Weltbun-
des, starb am 20. Oktober im 89. Le-
bensjahr.

Im Alter von fast 77 Jahren starb am
15. November in New York die auch
Okumenisch wiederholt hervorgetretene
Anthropologin Margaret Mead.

Zeitschriftenschau
(abgeschlossen am 7. Dezember 1978)

Heinz Schiitte, ,,Nach dem Eucharistie-
dokument. Noch offene Fragen zwi-
schen lutherischer und katholischer
Kirche®, KNA-Okumenische
Information, Nr. 39, 27. Septem-
ber 1978, 5-7.

,,Wenn man die noch vorhandenen
Unterschiede auf dem Hintergrund des
gemeinsamen Zeugnisses sieht, darf
man zu sagen wagen, daB} in der Eucha-
ristielehre nach dem Dokument keine
im strengen Sinne kirchentrennenden
Gegensdtze mehr bestehen* (5). Dieser
Konsens erscheint als ,,eines der wich-
tigsten Ergebnisse des odkumenischen
Dialogs*, und wenngleich die Rezeption
noch aussteht, so kann man doch ,,dem
anstehenden Rezeptionsvorgang mit ei-
niger Hoffnung entgegensehen‘* (5).
Wichtig wére, daf3 diese Rezeption bei
den Dialogpartnern auch praktische
Konsequenzen fiir die jeweils eigene
Praxis der Eucharistie zur Folge hitte.
Man sollte also die Wiinsche ernst neh-
men, die Lutheraner und Katholiken in
diesem Konsens-Dokument jeweils an
die Abendmahlspraxis des anderen Teils
richten. Fiir die Katholiken wiirde das
bedeuten: 1. die méglichste Vermeidung
der Mefifeier ohne Beteiligung des Vol-
kes, 2. die bessere Verwirklichung der
Verkiindigung innerhalb der Euchari-
stiefeier und 3. die Spendung der heili-
gen Kommunion unter beiderlei Gestal-

ten. Dagegen wire in den lutherischen
Kirchen anzustreben: 1. der haufigere
Vollzug des Abendmabhls (,,Da die Eu-
charistie der neue liturgische Dienst ist,
den Christus der Kirche gegeben hat, er-
scheint es normal, daf sie nicht weniger
haufig als jeden Sonntag oder einmal in
der Woche gefeiert wird), 2. eine gro-
Bere Beteiligung der gesamten Gemein-
de, auch der Kinder, und 3. eine engere
Verbindung von Wort- und Sakra-
mentsgottesdienst. — Eine Gefahr aller-
dings sollte nicht verharmlost werden:
»Es wire verhiangnisvoll, wenn manche
Kreise nun unter Berufung auf das
Eucharistie-Dokument meinten, das
Ziel der Abendmahlsgemeinschaft zwi-
schen Lutheranern und Katholiken sei
erreicht.‘* Eucharistische Gemeinschaft
setzt volle Glaubensgemeinschaft vor-
aus. Hier aber sind noch Fragen offen,
die allerdings, was das kirchliche Amt
sowohl als auch das Petrusamt betrifft,
von der gemeinsamen Kommission be-
reits angegangen werden.

Weitere Beitrdge zum Eucharistie-

Dokument:

Heinz Schiitte, ,,Das Herrenmahl. Be-
merkungen zu dem neuen lutherisch-
katholischen Dokument‘‘, Teil I,
KNA - OKI, Nr. 36, 6. September
1978, 5-7; Teil II, Nr. 37, 13. Septem-
ber 1978, 5-8.
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Reinhard Frieling, ,,Gemeinsamer Glau-
be und offene Fragen. Zum katho-
lisch/lutherischen Dokument ,Das
Herrenmahl‘ “, Nachrichten der
Evangelisch - Lutherischen
Kirchein Bayern, Nr. 19, 1. Ok-
toberausgabe 1978, 361-363.

Klaus Schmidt, ,,Theologie eint — Pra-
xis trennt? Einige Anmerkungen zu
einem neuen Axiom‘‘, Una Sanc-
ta, Nr. 3/1978, 211-219.

Bedeutet  theologischer  Konsens
schon, daB man wirklich eins ist? Um
diese Frage und um die notige Ergén-
zung des theologischen Dialogs durch
die gemeinsame Praxis geht es dem Au-
tor. Denn der offenbare ,,Mangel an
Rezeption fachtheologisch erarbeiteter
Konsenserkldrungen zeigt, daf} viele an-
dere, nicht-theologische und nicht-
dogmatische, Fremdheiten zwischen
den Kirchen bestehen, die nicht durch
den Dialog iiber dogmatische Fragen
beseitigt werden koénnen* (219). From-
migkeitsformen, die den Gliedern der
anderen Kirche fremd bleiben, sozialge-
schichtlich bedingte Unterschiede, poli-
tische Haltungen und Optionen: all das
kann weiterhin trennende Barriere sein,
ja moglicherweise sogar dazu beitragen,
daf theologisch erreichte Ubereinstim-
mungen gegenstandslos werden. Hinzu
kommt die unterschiedliche Reaktion
bei bestimmten politischen Entschei-
dungen, an denen sozialethische Gegen-
sitze offenbar werden, die unter Um-
stdnden stdrker und gravierender sind
als Lehrunterschiede beispielsweise im
Verstdndnis des Abendmahls. Gibt es
auch nur ansatzweise so etwas wie einen
,»,Dialog liber ethische Handlungskate-
gorien, nach denen eine gemeinsame
Praxis — z.B. im politischen Bereich —
ausgerichtet werden konnte?** (219).
Dieser Kontext einer bislang trennenden
Praxis — Ausnahmeerscheinungen sol-
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len nicht bestritten werden und werden
vom Autor ausdriicklich erwdhnt — be-
dingt die Schwierigkeiten bei der Rezep-
tion des Konsensus auf dem Gebiet dog-
matischer Theologie. Die Erweiterung
der 6kumenischen Perspektive, das Ein-
beziehen der gesamten Existenz von Kir-
che und Gemeinde in den Dialog ist des-
halb vonnéten. Das impliziert die For-
derung, ,,dall der Dialog iiber dogmati-
sche Fragen, also Inhalte des Glaubens
ergdnzt oder besser: umfaBit werden
mufl vom Dialog iiber personale Chri-
stusbegegnung, iiber den Akt des Glau-
bens. Beide zusammen kénnten die Kir-
chen und die Gemeinden als lebendige

Realitéten, als glaubende Gemeinschaf-

ten erneuern und zusammenfiihren‘

(219).

Schmidts Aufsatz will zusammenge-
sehen werden mit einer Reihe von Arti-
keln des gleichen Una San cta-Heftes,
die einzelne Aspekte der angesproche-
nen Problematik vertiefen:

John May, ,,Okumene vor der Barriere
Angst*‘, 190-195;

Albert Mauder, ,,Bilder und Worter:
Von der Schwierigkeit einander zu
verstehen‘‘, 196-198;

Gerhard Vof, ,,Katholische Spirituali-
tdt — ein 6kumenisches Hindernis?“,
199-210.

Martin H. Dressey, ,,Organic Unity and
Church Unions**, Reformed
World, Nr. 3, September 1978, 99-
106.

Grob gerechnet gibt es zur Zeit etwa
30 interdenominationelle Kirchenunio-
nen mit insgesamt etwa 12 Millionen
abendmahlsberechtigten = Mitgliedern.
Dariiber hinaus sind iiber 30 Unionsver-
handlungen im Gang. Das Konzept der
Einheit ist jedesmal die ,,organische
Union*. Welche Elemente kennzeich-
nen es im Vergleich zu den Konzepten
der ,konziliaren Gemeinschaft* und



der ,,versohnten Verschiedenheit®‘?
Welche Erfahrungen mit der Einheit
konnen in das Gesprich iiber die Ein-
heitskonzeptionen eingebracht werden?
Wichtig ist, daf} die Vielfalt in der Ein-
heit aufgehoben und bewahrt wird: daf
die beteiligten Kirchen erkennen, wie-
viel an gemeinsamer Berufung und
Glaubensnachfolge sie verbindet, und
daf sie bei sich zugleich die Vielfalt ih-
rer lehrméBigen wie liturgischen, ihrer
spirituellen wie diakonischen Ausfor-
mungen des Christusbekenntnisses
wertschitzen lernen. Andere Elemente
kommen hinzu: Man hat gelernt,
Schuld und Schmerz der Trennung als
Herausforderung zur Einheit zu verste-
hen: Man war bereit, institutionelle Si-
cherungen zugunsten der Gemeinschaft
aufs Spiel zu setzen, und hat schlieBlich
auch erkannt, wie sehr die Aufgaben
christlichen Zeugnisses und Dienstes zur
Einheit herausfordern. Daf3 die Einheit
auch ihren Preis verlangte, ein Zuriick-
stecken von Anspriichen auf finanziel-
len, materiellen und geistlichen Einfluf},
das war dann jedesmal die Bedingung
fiir die Erfahrung einer neuen umfas-
senderen Identitdt. Deshalb gilt: Orga-
nische Union mag nur eine Mdglichkeit
der Einheit sein unter anderen. Was sie
indes als giiltige Erfahrung einzubringen
hat, ist dies: Einheit will erfahren wer-
den; sie bedeutet Teilgeben und Teilha-
ben an der Vielfalt, und sie ist nicht
moglich ohne den Preis der Aufgabe al-
ter Sicherungen und Identitéten.

Peter Cornehl, ,,Der 6kumenische Ho-
rizont*, Wissenschaft und Pra-
xisinKircheund Gesellschaft,
Heft 10, Oktober 1978, 450-461.
,,Okumenischer Horizont** hat hier

einen spezifischen Sinn. Er meint Off-

nung der Gemeinde und ihrer Alltags-
welt fiir die Probleme der Dritten Welt.

Ist solche Offnung iiberhaupt moglich?

Wenn ja, wird sie nur in Schritten voll-
ziehbar sein: ein erstes Entdecken der
Dritten Welt, ein Arbeiten an ihren The-
men, die Selbsterfahrung, die man da-
bei macht, der Konflikt und seine Be-
waltigung. Auch Texte der Okumene
gehoren in den Bewdiltigungsprozefl und
mit ihnen der Interpret, der Dolmet-
scher, der es der Gemeinde erméglicht,
konziliare Entscheidungsprozesse im ei-
genen Kontext nachzuvollziehen, Stel-
lung zu beziehen, zu fragen: ,,Welche
Formulierung entspricht unserer Uber-
zeugung? Was geht uns zu weit, was
nicht weit genug? Wie finden wir eine
Verstdndigung?*‘ (455). Und vor allem
gehort in diesen Prozefl die personliche
Begegnung, der Kontakt zu den Chri-
sten aus der anderen Kirche und dem
anderen Kontinent, der &kumenische
,,Dauerkontakt‘, der vielleicht am mei-
sten dazu beitragen kann, daBl das poli-
tische Engagement fiir die Dritte Welt
von der Gemeinde als Ausdruck christli-
cher Solidaritét erkannt wird. Denn dies
ist die These: ,,Die Offnung unseres All-
tags fiir den weltweiten Horizont kann
auf die Dauer nur gelingen, wenn die
dkumenischen Beziehungen nicht nur
ein Vehikel fiir politische Parteinahme
in Sachen Dritter Welt sind, sondern
wenn die Verbundenheit im gemeinsa-
men Glauben die Klammer ist, die das
okumenische Interesse und die politi-
sche Solidaritdt zusammenhalt* (459).

Weitere Beitrdge zu diesem Themen-
komplex, ebenfalls in der Oktobernum-
mer von Wissenschaftund Praxis
(Gesamtthema: ,,Die Dritte Welt als
Thema der Gemeinde*), sind u.a.:

Rolf Christiansen, ,,Einige Grundfra-
gen entwicklungsbezogener Didak-
tik*¢, 447-450;

Ingo Lembke, ,Die Dritte Welt in
Schiffbek**, 462-470;
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Christoph Scheibe, ,,Dritte Welt im
Gottesdienst‘‘, 472-478;

Harry Haas, ,,Neue Wege der interkul-
turellen Begegnung*‘, 479-484;

Rudolf Hinz, ,,Okumene als Thema in
der Diakonenausbildung‘‘, 505-512;

Werner Simpfendérfer, ,,Das christli-
che Gewissen muf} sich einleben in
den groBeren Haushalt der bewohn-
ten Erde*, 525-532.

Weitere beachtenswerte Beitrige:

,.Energic und Lebensstil. Hirtenbrief
der Schweizer Bischofe“, Presse-
dienst des Sekretariats der
Deutschen Bischofskonferenz
Dokumentation, Nr. XXXVII/
78, 18.10. 1978, 2-6.

Diogo de Gaspar, ,,Hochste Prioritét:
Gerechtigkeit®, Der Uberblick,
3/78, 10 ff.

Gerhard Grohs, ,Entwicklungsdienst
der Kirchen. Keine Frage der Caritas,
sondern der Gerechtigkeit®, ebd.
T i

Hoffmann, ,Leuenberger Kirchenge-
meinschaft”, Lutherische Theo-
logieund Kirche, Heft 3, Oktober
1978, 86-91.

Walter J. Hollenweger, ,,Rom und die
Pfingstler,\Lutherische Monats-
hefte, Nr. 11, November 1978, 646-
648.

Guillermo Hoyos Visquez SJ, ,,Puebla
und die Theologie der Befreiung®,
OkumeneamOrt, Nr. 11, Novem-
ber 1978, 3-10.

Martin Lehmann-Habeck, ,,Mission —
der umfassende Auftrag”, Der
Uberblick, Nr. 3/78, 16 ff.

Sigisbert Kraft, ,,Was heiflt katholisch?
Die Katholizitdt in alt-katholischer
Sicht*, KN A - OKI, Nr. 48, 29. No-
vember 1978, 5-9.

Johannes Madey, ,,Der Papst — Das
Problem zwischen Ost und West®,
Catholica, Nr. 2/1978, 131-146.
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Daniel Martensen, ,,XI. Lambeth-Kon-
ferenz der anglikanischen Familie®,
MD des Konfessionskundli-
chen Instituts, Nr. 5, September/
Oktober 1978, 90-92.

Peter Meinhold, ,,Maria und die Oku-
mene. Die Mutter Jesu in der Heiligen
Schrift‘, Teil I, KNA - OKI, Nr. 42,
18. Oktober 1978, 5-8; Teil I1, Nr. 43,
25. Oktober 1978, 5-7; TeilIII, Nr. 44,
31. Oktober 1978, 5-9; Teil IV und
SchluB, Nr. 45, 8. November 1978,
5-7.

,,Missio 80: Die theologische Grund-
legung und aktuelle Stellungnahmen*¢,
epd-Dokumentation, Nr.47/48,
30. Oktober 1978, 1-24.

Walter Miiller-Romheld, ,,Hoffnung
und Einheit in Christus. Okumenische
Konferenz in Bangalore*, Evange-
lische Kommentare, Nr. 10, Ok-
tober 1978, 608-610.

Lesslie Newbigin, ,,Christus und die
Kulturen®, Zeitschrift fiir Mis-
sion, Heft 3/1978, 134-149.

Klaus Niirnberger, ,,Die anderen sind
keine Teufel. Uberwindung der Ras-
senschranken mit dem Evangelium®,
Lutherische Monatshefte, Nr.
9, September 1978, 515-520.

Werner H. Ritter, ,,Anerkennung des
Papstes als evangelisch?*‘, Catholi-
ca, Nr. 2/1978, 147-162.

Manfred Roensch, ,,Der Lutherische
Weltbund und der Weltrat der Kir-
chen®, Lutherische Theologie
und Kirche, Nr. 3, Oktober 1978,
92-94.,

Horacio Simian-Yofre SJ, ,,Die Theo-
logie der Befreiung und ihre bibeltheo-
logischen Voraussetzungen‘‘, Stim-
men der Zeit, Heft 12, Dezember
1978, 807-818.



Neue Biicher

WELTWEITE KIRCHE

Die Einheit der Kirche. Dimensionen
ihrer Heiligkeit, Katholizitdit und
Apostolizitat. Festgabe Peter Mein-
hold zum 70. Geburtstag, herausgege-
ben von Lorenz Hein. (Verdffentli-
chungen des Instituts fiir Européische
Geschichte Mainz, Bd. 85, Abteilung
fir Abendldndische Religionsge-
schichte.) Franz Steiner Verlag, Wies-
baden 1977. XIV, 513 Seiten. Leinen
DM 88,—.

Die Beitrdge dieser stattlichen Fest-
gabe zeugen von der Wertschitzung, die
der Kieler evangelische Kirchenhistori-
ker Peter Meinhold im 6kumenischen
Gespriach im Raume der katholischen,
orthodoxen und evangelischen Kirchen
besitzt. Es war ein guter Gedanke des
Herausgebers, den Band unter ein The-
ma zu stellen, das allen Kirchen auf-
grund eines Glaubenssatzes aus dem
Nicaeno-Constantinopolitanum theolo-
gische Aufgabe und bekenntnismiBige
Verpflichtung ist. Von den 40 Beitriigen
seien hier lediglich die fiir das gegenwiir-
tige okumenische Gesprdch bedeutsa-
men genannt: Johannes Panagopoulos
ruft auf zu einer Neubesinnung auf die
Eucharistie als Bezugssystem der Kirche
zur Einheit auf Christus hin. Nach
Hans-Joachim Schulz ist aufgrund des
liturgie- und konfessionsgeschichtlichen
Befundes hinsichtlich der sanctorum
communio die Einsicht entscheidend,
,»,dall gemeinsames Glaubensbekennt-
nis, wie es im Apostolikum artikuliert
ist, und gemeinsames liturgisches Beten
und Handeln, vor allem in eucharisti-
scher Verwirklichung, als das eigentli-
che Ziel kirchlicher Einigung zu gelten
hat, dem Sonderanspriiche partikulidrer
Amtspragungen oder intellektuell ambi-

tionierter Lehre nicht im Wege stehen
diirfen* (29). Nicht so sehr aus den re-
formatorischen und tridentinischen Un-
terscheidungslehren, sondern aus der
genuinen liturgischen Uberlieferung
selbst sind die Kriterien fiir die Recht-
fertigung der vollen eucharistischen Ge-
meinschaft oder Gastbereitschaft zu ge-
winnen. Dies ernst genommen, gewinnt
die liturgische Uberlieferung — nach
der biblischen Tradition — den Rang ei-
nes bedeutsamen Kriteriums der {ibli-
chen konfessionellen Unterscheidungs-
lehren tiber Eucharistie, Messopfer und
besonderes Priestertum. Demosthenes
Savramis schreibt iiber ,,Die nichttheo-
logischen Faktoren der Perpetuierung
der Trennung zwischen der orthodoxen
und der rémisch-katholischen Kirche*’.
Nach Roger Mehl ist der Weg einer kon-
ziliaren Einheit der Kirche gegeniiber
anderen Wegen zur Einheit keineswegs
leichter, aber — nach der Konferenz
von ,,Glauben und Kirchenverfassung*’
des ORK 1971 in Léwen, dem Kollogui-
um in Salamanca und der Weltkirchen-
konferenz 1975 in Nairobi — durchaus
gangbar. Albert Brandenburg interpre-
tiert in einem &ulerst instruktiven Bei-
trag das Lehrschreiben Papst Paules VI.
vom 8.12. 1975 ,,Evangelii nuntiandi‘
als ,,eine neue Magna Charta der katho-
lischen Kirche‘‘ und weist nach, daf3 der
Papst darin ,,das ebenso legitime wie
grundlegend friedliche Anliegen der Re-
formation* (gemeint ist die Verkiindi-
gung des reinen Evangeliums) ,,aufge-
nommen und bewdltigt hat*. Yves Con-
gar schildert mit bisher unverdffentlich-
tem Briefmaterial die Vorgeschichte von
Amsterdam 1948 auf Seiten der katholi-
schen Kirche. Weiterhin sind noch fol-
gende Beitrige unter okumenischen Ge-
sichtspunkten  nennenswert:  Fried-
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rich Heyer, ,,Das Jesuitengespenst der
deutschen Protestanten‘‘; Arnold Bitt-
linger, ,,Der romisch-katholisch-
pfingstliche Dialog im Lichte der 6ku-
menischen Leitlinien der charismati-
schen Erneuerung‘‘; Hermenegild M.
Biedermann, ,,Die Synodalitdt — Prin-
zip der Verfassung und Leitung der
orthodoxen Kirchen und Kirche*‘; Di-
mitrije Dimitrijevié, ,,Die Griindung
der Kirche und die Kennzeichen ihrer
Einheit*; Helmut Hild, ,,Nairobi: Kon-
sequenzen fiir die EKD**.

Insgesamt also eine Festschrift mit
groflem ©kumenischem Fundus. Die
entsprechende Beachtung in der kume-
nischen Forschung wie Praxis hat sie
verdient. Ein besonderes Lob gebiihrt
der sinnvollen Gliederung des Bandes
und seiner umsichtigen editorischen Be-
treuung durch Lorenz Hein und der er-
staunlich niedrigen Preiskalkulation des
Verlages.

Bernd Jaspert

Constantin G. Patelos (Hrsg.), The
Orthodox Church in the Ecumenical
Movement. Documents and State-
ments 1902-1975. World Council of
Churches, Genf 1978. 360 Seiten.
Paperback DM 22,50.

Der Verfasser, orthodoxer Mitarbei-
ter im Generalsekretariat des ORK, pri-
sentiert in der vorliegenden Schrift eine
Sammlung von ¢kumenischen Doku-
menten aus dem Bereich der orthodoxen
Kirche. Das Buch enthilt in seinem er-
sten Teil (S. 27-68) offizielle Enzykliken
(Synodalschreiben) orthodoxer Patriar-
chate zur Okumenischen Bewegung
(1902-1974) und in-seinem zweiten Teil
(S. 71-77) Dokumente und Resolutionen
der Panorthodoxen Konferenzen von
Rhodos (1961) und Chambésy (1968).
Offiziellen Charakter haben auch die
Dokumente des dritten Teils (S.
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79-124); sie sind orthodoxe Statements,
vorgelegt bei verschiedenen Skumeni-
schen Konsultationen (Lausanne 1927,
Edinburgh 1937, Lund 1952, Evanston
1954, Neu-Delhi 1961, Utrecht 1972,
Bukarest 1974 und Kreta 1975). Hinge-
gen ist der vierte und umfangreichste
Teil des Buches (S. 127-351) — mit Aus-
nahme von zwei Reden von E. Blake,
dem ehemaligen Generalsekretdar des
ORK, an die Patriarchen Athenagoras
von Konstantinopel und Cyril von Bul-
garien — eine Sammlung von persodnli-
chen Statements und Reden orthodoxer
Patriarchen, Bischdéfe und Theologie-
professoren, gehalten aus verschiedenen
Anlédssen, meistens auf Skumenischen
Konsultationen des ORK. Mit einem
Personen- und Sachregister wird das
Buch abgeschlossen.

Das Besondere dieser Ausgabe liegt
darin, dafl erstmalig die wichtigsten,
wenn auch vom offiziellen Charakter
her unterschiedliche, orthodoxen Doku-
mente zur 6kumenischen Bewegung ge-
sammelt und in Buchform vorgelegt
werden. Somit bleibt dem interessierten
Okumeniker erspart, solche Dokumente
in dieser oder jemer Zeitschrift oder
Sammlung zu suchen. Da viele Beitrige
bereits in deutscher Sprache ver6ffent-
licht wurden, wiire eine Ubersetzung der
iibrigen Beitrige ins Deutsche sehr zu
empfehlen.

Athanasios Basdekis

Wilhelm Kahle, Evangelische Christen
in RuBland und der Sovetunion. Ivan
Stepanovi¢ Prochanov (1869-1935)
und der Weg der Evangeliumschristen
und Baptisten. Oncken Verlag, Wup-
pertal-Kassel 1978. 598 Seiten. Paper-
back DM 26,—.

Eine Biographie Ivan Prochanovs
und eine Geschichte der Evangeliums-
christen waren seit langem fillig. So



sehr beide Aufgaben zusammengeho-
ren, mufl doch die Frage gestellt wer-
den, ob sie nicht hdtten gesondert be-
handelt werden sollen.

Fiir die Lebensbeschreibung Procha-
novs hatte der Verfasser alle erreichba-
ren Quellen zusammengetragen, so daf3
er in der Lage war, den Lebensweg die-
ses seltsamen und einzigartigen Mannes
zu zeichnen. Da ich Prochanov persén-
lich gekannt und mit ihm disputiert ha-
be, habe ich von ihm einen starken Ein-
druck. In seinem Wesen trat einmal der
gesetzliche Zug, zum anderen ein unge-
wohnlicher Enthusiasmus zutage. In
diesen Ziigen sehe ich die Briicke zum
Baptismus wie auch zu anderen frei-
kirchlichen Gemeinschaften.

Die Geschichte der Evangeliumschri-
sten, mit der Pa¥kov-Bewegung begin-
nend, wird geradezu chronistisch be-
handelt. Im Vordergrund steht die Fra-
ge der organisatorischen Einheit der
Evangeliumschristen und der Baptisten.
Der Bericht fiihrt iiber Jahrzehnte und
verbreitet sich iiber immer neue Anldu-
fe; Kritik und MiBtrauen auf beiden Sei-
ten verhindern ein Zusammenkommen
sowohl vor wie nach der Revolution von
1917. Die Beteiligten bezeichnen selbst
das Scheitern der Verhandlungen als
»personenbedingt‘‘.  Einerseits er-
schwert die zeitbedingte Lage im neuen
Staat jedes Zusammengehen, anderer-
seits notigt sie wiederum, einen Weg der
Verstindigung zu finden. Zwangsldufig
tritt diese 1944 ein.

Da sich Evangeliumschristen auch au-
Berhalb der Grenzen der Sowjetunion
befanden und Prochanov nach 1928 bis
zu seinem 1935 erfolgten Tode nicht
mehr in seiner Heimat war, muflte die
Entwicklung dieser Gemeinschaft im
Ausland auch nachgezeichnet werden.
In diesem Zusammenhang wird auch
Prochanovs Auffassung vom Verhiltnis

von Staat und Kirche entfaltet und ge-
geniiber manchen MiBverstdndnissen
geklart.

Das Buch ist umsichtig angelegt und
geht auf alle offenen Fragen mit der
wiinschenswerten Griindlichkeit ein. Es
muB daher als solide Leistung bezeich-
net werden. Es unterrichtet mit groBer
Sachkenntnis iiber das Werden einer
heute iiber die ganze Sowjetunion ver-
breiteten Kirche. AbschlieBend bleibt
dennoch die Frage: Ist der Baptismus
die Gestalt des ostslawischen Protestan-
tismus?

Robert Stupperich

Giinter Paulo Siiss, Volkskatholizismus
in Brasilien. Zur Typologie und Stra-
tegie gelebter Religiositdt. (Gesell-
schaft und Theologie, Systematische
Beitrdge.) Matthias-Griinewald-Ver-
lag, Mainz/Chr. Kaiser Verlag, Miin-
chen 1978. 200 Seiten. Kart. DM 15,—.
Die Arbeit entstand im Sommer 1975

und wurde angeregt durch einen Inten-
sivkurs des Pastoralinstitutes der Erzdi-
Ozese Manaus (Brasilien). Studenten der
Theologie sollten mit dem Stand des
Volkskatholizismus in Brasilien bekannt
gemacht werden. Der Autor unternahm
den Versuch, mit ihnen gemeinsam die
»sich daraus ableitbaren Perspektiven
einer pastoralen Strategie’ zu beden-
ken. Es handelt sich um einen Versuch,
den Standort des brasilianischen Volks-
katholizismus zu bestimmen, wobei
iiber 300 literarische Beitrage zum The-
ma genannt und zum Teil auch verarbei-
tet werden.

Eine Theologie, die sich als Volks-
theologie (pastoral popular) versteht,
greift die Fragen des Volkes auf und
versucht, diese in einen gréBeren Zu-
sammenhang zu stellen. Fiir den Bereich
Brasilien muf} tiber eine Pastoral Popu-
lar auf dem Hintergrund der Ideologie
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der nationalen Sicherheit nachgedacht
werden, die von der gegenwértigen Re-
gierung hoher bewertet wird als die Frei-
heit und das Recht des einzelnen.

Der Verfasser unternimmt den Ver-
such, den brasilianischen Katholizismus
mit Hilfe einer Typologie im weitesten
Sinne zu interpretieren. Dem Leser wer-
den die Spannungen deutlich, die zwi-
schen dem offiziellen Katholizismus
und dem Volkskatholizismus bestehen,
Spannungen, die auf dem Hintergrund
anderer religitser Stromungen in Brasi-
lien (vor allem pfingstlerische Gruppen
und Spiritisten) gesehen werden miis-
sen.

Nach einem ausfithrlichen Teil iiber
die Typologie des brasilianischen Volks-
katholizismus kommt der Verfasser auf
das eigentliche Thema, die Pastoral Po-
pular, zu sprechen. Die Arbeit, in einer
wissenschaftlichen, teilweise etwas
schwer verstdndlichen Sprache geschrie-
ben, vermittelt dem Leser, der mit der
Situation in Lateinamerika etwas ver-
traut ist, wertvolle Informationen, die
dazu anregen, sich intensiver mit den
Erscheinungen des Volkskatholizismus
in Brasilien zu befassen. Dabei wird es
letzten Endes darum gehen, daf} im Zu-
sammenhang mit der Pastoral Popular
nicht nur iiber das Volk und seine Rolle
nachgedacht wird. Vielmehr wird es
darauf ankommen, mit dem Volk zu re-
den und zu leben. Das Volk darf nicht
Objekt bleiben, es mufl zum Partner
werden.

Die Volkstheologie, die sich seit Er-
scheinen des Buches weiterentwickelt
hat (in Brasilien bestehen zur Zeit etwa
50.000 Basisgemeinden), hat die beste-
henden Strukturen der rémisch-katholi-
schen Kirche in Bewegung gebracht.

Die vorliegende Arbeit stellt fiir je-
den, der sich mit den umwilzenden Ver-
anderungen der rdmisch-katholischen
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Kirche in Lateinamerika befalt, ein be-
deutendes Hilfsmittel dar.
Reinhold Mauritz

Karl Hammer, Weltmission und Koloni-
alismus. Sendungsideen des 19. Jahr-
hunderts im Konflikt. Kosel Verlag,
Miinchen 1978. 349 Seiten. Paper-
back DM 55,—.

Gebranntes Kind scheut das Feuer.
War die Mission in den letzten Jahren
immer wieder als Jagdhund des Impe-
rialismus denunziert worden, so ging
dartiber vielfach der Mut verloren, diese
These ohne Apologetik und Schonfér-
berei kritisch zu priifen. Es waren iiber-
wiegend Profanhistoriker, die das The-
ma im Gespriach hielten, und dies
durchaus nicht zu seinem Schaden.
Gleichwohl ist es zu begriifien, dafl und
wie nun wieder ein Kirchenhistoriker in
die Debatte eingreift. Er weil3, daB ein
Alleingang durch die Gesamtthematik
nicht mehr moglich wire (trotz Stephen
Neills verdienstlichem Versuch von
1966, den Hammer leider nicht beriick-
sichtigt). Er sieht ferner, daBl nur
chronologische und sachliche Schwer-
punktbildung den Gegenstand exempla-
risch erschliefen kann, und entscheidet
sich fiir eine Analyse im Rahmen der
verschiedenen Sendungsideen des 19.
Jahrhunderts. Er gewinnt damit die
Moglichkeit, ohne die den Fallstricken
eines solchen Themas freilich nicht zu
entgehen wire: zunéchst und vor allem
nach dem zu fragen, was die jeweilige
historische Stunde den Zeitgenossen an
Einsichten und Impulsen eréffnete, wel-
ches Selbstverstandnis die Akteure je-
weils selbst hatten und welche Grenzen
damit ihrem Denken und Handeln gezo-
gen waren.

Die Durchfithrung dieses Programms
geschieht in drei zwar eigenartig, den-
noch sachgemifl angelegten Schritten:



Erst nach der Analyse der Sendungs-
ideen und -kréfte der Epoche ergibt sich
die Notwendigkeit, die Entwicklung der
Mission in vorimperialistischer Zeit zu
beschreiben (allerdings fiir den nahdstli-
chen Bereich mit Vorgriffen bis zum Er-
sten Weltkrieg). Aus beiden Arbeitsgin-
gen entsteht als dritter die Darstellung
aller jener Verflechtungen von Mission
und kolonialem Expansionismus nach
1870, die fiir das Versténdnis der Situa-
tionen einst und heute unerldBlich sind.
Der Reichtum der Assoziationen,
Langsschnitte und Durchblicke ist faszi-
nierend und 148t die Erwartung der defi-
nitiven Gesamtdarstellung, mit der
mancher vielleicht die Lektiire begon-
nen hat, vergessen.

Der Verfasser selbst pladiert fiir wei-
tere Fallstudien, durch die gingige ne-
gative wie positive Vorurteile gegeniiber
diesem Gegenstand weiter abgebaut
werden konnten. Vielleicht verbietet
ihm nur die Bescheidenheit, den nicht
zuletzt durch seine Vorarbeit schon jetzt
anstehenden néchsten Schritt ins Auge
zu fassen: eine Typologie der Beziehun-
gen von Kolonialismus und Mission seit
den Anfingen. Material und Kriterien
liegen jedenfalls bereit. Hammers Ar-
beit ist im iibrigen auch als Wegweiser
zu neueren Quellen und zur Literatur
unentbehrlich, wenngleich gerade man-
che missionshistorische Vorarbeiten,
zumal von Autoren der Dritten Welt,
nicht hatten unerwahnt bleiben sollen.

Corrigenda: B. de las Casas war nicht
Franziskaner, sondern Dominikaner
(139). — Die Pioniermissionare der
Tranquebar-Mission waren nicht von
Halle ,,entsandt‘‘ worden (157). — Lies
Zscharnack statt Tscharnack (185), Ot-
jikango statt Ostjikanoj (242).

Hans-Werner Gensichen

THEOLOGISCHE BESINNUNG

Jan Milié Lochman, Vers6hnung und
Befreiung. Absage an ein eindimen-
sionales Heilsverstdndnis. (Giiterslo-
her Taschénbiicher Siebenstern 241.)
Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn,
Giitersloh 1977. 127 Seiten. DM 8,80.
Das Biichlein des heute in Basel leh-

renden tschechischen Theologen ist in

seinem klaren Aufbau und in seiner un-
konventionellen biblisch begriindeten

Dogmatik und Systematik ein kleines

o6kumenisches Ereignis. Lochman geht

es um ein Okumenisch-ganzheitliches

Heilsverstindnis, dem er sich in vier

Schritten zu ndhern versucht: 1. ,,Ein-

leitung in die 6kumenische ,Geometrie

des Heils® “. In diesem Abschnitt steht
die wichtige Bemerkung: ,,Die Vielfalt
von verschiedenen konfessionellen Fa-
milien der Christen wehrt mit ihren spe-
zifischen soteriologischen Akzenten je-
der einseitigen Festlegung des Heils auf
eine Linie. Der Streit der Horizontali-
sten und Vertikalisten, so unerfreulich
er in konkreten Fillen sein konnte, half
zuletzt in lebendiger 6kumenischer Be-
gegnung, fiir verschiedene Dimensionen
des Heils — und fiir seine Ganzheitlich-
keit — offen zu bleiben. *

Im 2. Abschnitt wird Jesus Christus
als ,,Die Mitte des Heils‘‘ bezeichnet,
dies aber nicht in einer unchristlichen
Ausschliefilichkeit, sondern in enger Be-
ziehung zur christlich jiidischen Heilsge-
schichte. Nach einem Absatz iiber ,,Heil
als Versohnung*, in dem Lochman ver-
schiedene Typen kirchlicher Versoh-
nungslehre sowie den ethisch-poli-
tischen Primat der Versbhnung zur
Sprache bringt, endet das Biichlein in
Grundlinien einer Heilstheologie unter
der Uberschrift ,,Heil als Befreiung®.
,,Die Freiheit in der Sicht des christli-
chen Glaubens ist die Freiheit der
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Liebe*, sagt Lochman in konsequenter
Anwendung biblischer Exegese, die ihn
immer auch das Alte Testament, beson-
ders in seinen Aussagen iiber den Exo-
dus des Gottes Volkes, beriicksichtigen
14Bt. ,,Freiheit ist nur im Einsatz fiir die
Freiheit der anderen wirklich und
wahr*¢, und dies auch im Hinblick auf
die Herausforderung des Christentums
durch den marxistischen Atheismus.
Das Buch schliefit in Ermutigung zum
Einsatz fiir Frieden und Freiheit in der
von Christus erlésten Welt. Freiheit ist
hier gedacht immer im Hinblick auf die
ganze Okumene, die ganze bewohnte
Welt. Insofern ist dieses Buch von ei-
nem Mann, der in der geistig-geistlich-
politischen Auseinandersetzung zwi-
schen Christentum und Atheismus an
exponierter Stelle steht, eine Ermuti-
gung fiir die Christen, die Botschaft von
der Freiheit, zu der Gott uns befreit hat,
in die Tat des Lebens umzusetzen. Heil
— das zeigt dieses Buch — ist kein Be-
griff der futurischen Eschatologie al-
lein, sondern ist prisente Wirklichkeit,
sofern Gottes Freiheitstat in Jesus Chri-
stus von den Christen ernst genommen
wird.
Bernd Jaspert

Bernd Stappert, Weltlich von Gott han-
deln. Zum Problem der Sikularitét in
der amerikanischen Theologie und
bei Friedrich Gogarten. (Koinonia,
Beitrdge zur dkumenischen Theolo-
gie, Bd. 15), Ludgerus Verlag, Essen
1978. 328 Seiten. Brosch. DM 42,—.
Der Verfasser hat zweifelsohne recht,

wenn er das weithin kolonialistisch her-

ablassende Verhiltnis deutscher Theo-
logen zu der einheimischen Theologie
der Vereinigten Staaten kritisiert. Das

Bestreben, die Begriffe Sdkularisierung,

Sékularismus und Sdkularitidt bei Go-

garten zu entfalten und sie zur kompa-
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ratistischen Erhellung amerikanischer
Theologie zu verwenden, ist deshalb ein
besonders gliicklicher Einfall. Dies um
so mehr, als in Amerika die Praxis des
,,Weltlich von Gott handeln“ schon
Tradition war, bevor sie Gogarten zum
theologischen Problem wurde. Der Ver-
fasser hat eine Unmenge Material ge-
sammelt, um die amerikanische Seite
aufzuarbeiten, doch gerade deshalb
bleibt es unverstindlich, warum der in-
tendierte Vergleich dem BewuBtsein des
Lesers iiberlassen bleiben soll (3). For-
mulierungen wie ,,angelsdchsischer
Empirismus* (18) und die unerklérte
Ubernahme von Fachtermini wie ,,post-
millenial** erlauben keine materiale
Durchdringung des gesammelten Stof-
fes. Eine Behandlung der beiden bedeu-
tendsten Theologen vor Reinhold Nie-
buhr, Jonathan Edwards und Horace
Bushnell, widre am besten ganz unter-
blieben, da offenbar der Zugang zur
Fachliteratur gefehlt hat. Dall in der
Theologie von Walter Rauschenbusch
das Bose keine Rolle gespielt habe, ist
schlicht falsch. Es tut weh, feststellen zu
miissen, daB eine intelligente und fleiBi-
ge Arbeit nicht den kompetenten Be-
treuer gefunden hat und dafl damit eine
von der Idee und Anlage her ausgezeich-
nete Moglichkeit 6kumenischen Dialo-
ges zwischen Katholiken, Protestanten
und der einheimischen Theologie Ame-
rikas vertan wurde.

K. Dieterich Pfisterer

Wilhelm und Marion Pauck, Paul Tillich.
Sein Leben und Denken. Band I: Le-
ben. Evangelisches Verlagswerk,
Stuttgart/ Verlag Otto Lembeck,
Frankfurt/Main 1978, 350 Seiten.
Leinen DM 45,—.

Die amerikanische Originalausgabe
dieser auf zwei Bénde angelegten, bisher
umfassendsten Biographie Paul Tillichs



erschien 1976 in New York. Amerika
wurde bekanntlich notgedrungen 1933
Tillichs zweite Heimat, innerlich wie du-
Berlich nur schwer angeeignet. Aber oh-
ne den Einflul Amerikas hitte seine
Theologie einen anderen Weg genom-
men.

Leben und Denken sind nicht zu tren-
nen. Auch Tillichs Freunde, der Kir-
chenhistoriker Pauck und seine Frau,
trennen sie nicht. Und doch liegt der
Schwerpunkt im vorliegenden 1. Teil
der Biographie auf der Lebensdarstel-
lung. Die beiden Paucks sind Meister er-
zdhlender Biographie; in der scharfen
Einzelbeobachtung mit Detailangaben
von wirklicher Bedeutung zeigen sie
ebenso grofle Vertrautheit mit der Le-
bensatmosphdre ihres ,,Helden® wie
poetische Einfiihlungsgabe in die bei
Tillich ganz und gar nicht offen zu Tage
tretende seelische Gestimmtheit mit viel
Ambivalenzen. Verborgenes kommt ans
Licht, an keiner Stelle jedoch geeignet
zum SensationsmifBbrauch pharisdischer
Moralisten, die auch in unserem Lande
bei Erscheinen von Hannah Tillichs
posthumer Abrechnung mit ihrem Man-
ne (,,From Time to Time*, New York
1973) ihre Stunde gekommen und Til-
lich der unmoralischen Lebensweise zei-
hen zu miissen meinten. Tillichs zeitle-
bens durchlittene hetero-sexuell-
erotische Veranlagung und das mit
mancher seelischen Not belastete Genie-
fen vieler Frauen- und einiger Ménner-
freundschaften wird nicht verschwie-
gen, sondern mit jener Betonung verse-
hen, die sie im Leben Tillichs selber hat-
ten. Wie bei keinem anderen bekannten
Theologen seiner Generation lagen
kiinstlerische Begabung (man denke nur
an seine Symbolik!), sexuell-erotisches
Dréngen, geistliche Genialitit und die
Gabe, Schwieriges einfach auszu-
driicken, Leben im Wort zu klidren und

aufzuhellen, dicht beieinander. Tillich
kommt das Verdienst zu, die Theologie
der Kunst und die Kunst der Theologie
wieder ge6ffnet zu haben. Beides wurde
schwer erkauft mit Einsatz der ganzen
Existenz. Die Offnung ist ihm gelungen,
weil sein ganzes Leben ein immer Of-
fenerwerden fiir Gott und seine wunder-
bare Gnade war. Davon berichten an-
hand der einzelnen Lebensstationen die
Biographen in einer Weise, dafB ich die-
ses Buch guten Gewissens neben Tho-
mas Manns Meistererzidhlungen stelle —
librigens jenes Dichters, fiir dessen
»Doktor Faustus* Tillich manche Seite
geliefert hat!

Bernd Jaspert

Karl-Ernst Apfelbacher, Frommigkeit
und Wissenschaft. Ernst Troeltsch
und sein theologisches Programm
(Beitrdge zur dkumenischen Theolo-
gie, hrsg. v. H. Fries, Bd. 18.) Verlag
F. Schoéningh, Miinchen-Paderborn-
Wien 1978. 285 Seiten. Kart.
DM 44,—.

In den letzten Jahren sind in zuneh-
mendem MaBe Themen in die theolo-
gische Diskussion zuriickgekehrt, die
seit Karl Barth und der dialektischen
Wende zum Beginn unseres Jahrhun-
derts weithin verdringt waren: die Frage
nach dem Wahrheitsgehalt der Religion,
die religiose Erfahrung, die Geschichte
als Fundament von Glaube und Theolo-
gie. Vor allem die Namen Paul Tillich
und Wolfhart Pannenberg kennzeich-
nen diese Neubesinnung. Fast zwangs-
laufig kommen damit wieder die Theo-
logen des 19. Jahrhunderts zu Ehren,
die die dialektische Theologie fiir abge-
tan und idberwunden hielt, allen voran
Ernst Troeltsch.

Der Verfasser der eben erschienenen
Arbeit geht von Troeltschs Unterschei-
dung zwischen kirchlich-institutioneller,
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sektenhaft-gemeindlicher und mysti-
scher Form des Christentums aus. My-
stik hat dabei nichts mit auBergew6hnli-
chen Ereignissen oder staunenerwecken-
den Einzelgestalten, mit Visionen und
Auditionen oder Wundern zu tun. In ih-
rer Mitte steht vielmehr das Bewuftsein,
dall Gott die Welt in unaufloslicher
Weise durchdringt. Die von diesem
Strom der christlichen Uberlieferung ge-
prigte Theologie und Frommigkeit fin-
det Gott nicht auBerhalb oder neben der
Welt oder in Konkurrenz zu ihr, son-
dern mitten in der Welt. Er wird mit den
Methoden erkannt, die auch die ,,weltli-
chen‘ Erkenntnisformen bestimmen.

Von diesem mystischen Ansatz her
gelingt es dem Verfasser, das vielschich-
tige und vielgestaltige Werk Troeltschs
in iiberraschender Weise durchsichtig
und klar zu machen. Troeltsch stand in
der mystischen Tradition. Darum stellte
er das Christentum nicht in einen ,,su-
pranaturalen‘* Sonderbereich, der den
Wissenschaften prinzipiell enthoben wé-
re, darum konnte er mit ,,profanen‘‘ Er-
kenntnisformen seine Theologie gestal-
ten. Als Mystiker erkannte er alle Wirk-
lichkeit und damit auch alle Religion
und nicht allein das Christentum als von
Gott durchwirkt. Die Studie macht
iiberzeugend deutlich, daf} die vielfalti-
gen Kontroversen, in denen Troeltsch
ebenso stand wie seine katholischen
Freunde, die ,,Modernisten*, eine Epo-
che in dem Kampf darstellen, den die
Mystiker und die Spiritualisten aller Zei-
ten mit der verfafiten Kirche zu fithren
hatten. In diesen Auseinandersetzungen
um Rechtgliubigkeit und Héresie er-
blickt der Verfasser ,,die alten theologi-
schen Kampfe zwischen den Amtstri-
gern der institutionell verfaBten Kirche
und den Mystikern, zwischen der reinen
unverkiirzten kirchlichen Lehre und der
sich lebendig individuell artikulierenden
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Religiositdt der einzelnen Personlich-
keit* (278).
Peter Neuner

KIRCHE UND RECHT

Ulrich Mosiek, Verfassungsrecht der
Lateinischen Kirche. Band I Grund-
fragen, Band II Struktur der Kirche
im iiberdidzesanen Bereich, Band III
Der Bischof und die Teilkirche. Rom-
bach Hochschule Paperback, Frei-
burg. Bd. I 1974, 300 Seiten, DM
29,—; Bd. II 1977, 200 Seiten,
DM 24,—; Bd. III 1978, 160 Seiten,
DM 24,—.

Durch das Zweite Vatikanische Kon-
zil und in seinem Gefolge ist das kanoni-
sche Recht der rémisch-katholischen
Kirche in mannigfacher Weise fortent-
wickelt worden. Nach seiner Darstel-
lung des kirchlichen Eherechts hat es
der jiingst verstorbene Freiburger Kano-
nist unternommen, das Verfassungs-
recht der abendlidndischen Kirche syste-
matisch darzustellen, die als lateinischer
Ritus den weit iiberwiegenden Teil der
in insgesamt sechs Riten gegliederten
romisch-katholischen Kirche ausmacht.
Dieses Werk ist um so verdienstvoller,
als der Codex Juris Canonici von 1917
das Verfassungsrecht nicht als eigen-
stindige Rechtsmaterie behandelt, son-
dern verfassungsrechtliche Normen vor
allem in das Personenrecht verstreut
eingebaut hat, als aber auch die konzi-
liaren und nachkonziliaren Rechtsquel-
len das Verfassungsrecht nicht systema-
tisch zusammenfassen, sondern jeweils
Einzelfragen ansprechen. Eine iiber-
sichtliche Gesamtdarstellung war daher
um so notwendiger wie schwieriger.

Im 1. Band behandelt der Verf. als
,,Grundfragen® in 6 Kapiteln Kirche
und Kirchengliedschaft, Weihe und Hir-
tengewalt' und ihre Funktion in der Kir-



che, das Kirchenamt, die kirchlichen
Personenstidnde, die Rechtsstellung der
Laien und die Rechtsstellung der Kleri-
ker. Gegenstand des 2. Bandes ist die
,.otruktur der Kirche im iiberdiézesanen
Bereich*‘; er enthidlt Kapitel iiber die
oberste Kirchenleitung (Papst, Okume-
nisches Konzil, Bischofssynode, Kardi-
néle), die rémische Kurie, die besonde-
ren Stellvertretungsorgane des Papstes
(z.B. Nuntien, Apostolische Vikare)
und die iiberdiézesanen Verfassungsor-
gane (z.B. Metropoliten, Bischofskon-
ferenzen, die Gemeinsame Synode der
Bistimer in der Bundesrepublik
Deutschland). Der 3. Band schliellich
beschiftigt sich mit dem Recht der ein-
zelnen Didzese, ihren Organen und der
Pfarrgemeinde. Den einzelnen Paragra-
phen sind umfangreiche Literaturanga-
ben beigefiigt, unter denen auch Beitri-
ge aus dem nichtromischen Bereich
nicht vollig fehlen.

Die Beschrankung auf das Recht der
lateinischen Kirche bringt es mit sich,
dafl die nichtrémischen Kirchen und
Christen nur ganz am Rande vorkom-
men, z.B. in dem Abschnitt iiber die
Kirchenmitgliedschaft. Trotzdem ist das
Buch fiir alle Teilnehmer des 6kumeni-
schen Dialogs ein wichtiges Hilfsmittel.
Sie konnen sich daraus iiber den aktuel-
len Stand des romischen Kirchenverfas-
sungsrechts informieren, das fiir die
romisch-katholischen Partner Grund

und Grenze ihrer Gesprachsbereitschaft
bildet. Sie kénnen ihm entnehmen, dal
das Zweite Vatikanische Konzil die Kir-
chenverfassung weiterentwickelt hat,
daf} aber die traditionellen Prinzipien
die gleichen geblieben sind.

Hanns Engelhardt

LEXIKA

Theologische Realenzyklopdidie. Bd.III,
Lfg. 1 (Anselm von Laon — Antise-
mitismus). S. 1-160. Subskr.-Preis DM
38,—. Bd. III, Lfg. 2/3 (Antisemitis-
mus [Forts.] — Apostel/Apostolat/
Apostolizitit). S. 161-480. Subskr.-
Preis DM 76,—. Walter de Gruyter
& Co., Berlin — New York 1978.
Das groBangelegte Werk geht ziigig

voran. Manche Abhandlungen gewin-

nen geradezu den Rang abgerundeter

Monographien. Das gilt vor allem fiir

das Stichwort ,,Antisemitismus‘, an

dem sieben Autoren mitgearbeitet ha-
ben. Von grofBtem Nutzen erweisen sich
die den einzelnen Artikeln beigegebenen

Literaturangaben, deren Ausfiihrlich-

keit und Sorgfalt verbunden mit der

iiberzeugenden Sachlichkeit der Darstel-
lung die Theologische Realenzyklopidie
zu einem wissenschaftlichen Instrumen-
tarium verldfBlicher Qualitit werden las-
sen, so wenig Kritik oder Ergdnzungs-
wiinsche im Einzelfall damit ausge-
schlossen sein sollen.

Kg.
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Nachwort der Schriftleitung

Der Beitrag von Heinz Joachim Held ,,Okumene heute‘“ im letzten Heft unserer
Zeitschrift (4/1978 S. 433 ff.) sollte dem fritheren Prisidenten des Kirchlichen Au-
Benamtes, D. Adolf Wischmann, zu seinem 70. Geburtstag gewidmet sein. Durch
ein Versehen ist dies leider im Druck unterblieben. Es sei aber an dieser Stelle nach-
geholt, verbunden mit den besten Wiinschen fiir den Jubilar, der sich auch die Fér-
derung der ,,Okumenischen Rundschau* viele Jahre hindurch hat angelegen sein
lassen.

Die vorliegende Nummer will mit den Artikeln von Paul Abrecht und Giinter Alt-
ner die von der Abteilung ,,Kirche und Gesellschaft** des ORK im Juli 1979 veran-
staltete Weltkonferenz ,,Glaube, Wissenschaft und die Zukunft‘“ vorbereiten hel-
fen. Wir wissen, daf} dies im Rahmen der — auch thematisch — begrenzten Mog-
lichkeiten einer Vierteljahreszeitschrift nur anstoBweise geschehen kann, wollen und
diirfen aber als ,,6kumenisches*‘ Organ nicht an diesem wichtigen Ereignis voriiber-
gehen und bitten unsere Leser, diesen Problemen der Technik und Okologie, die in
Nairobi durch den Vortrag von Charles Birch der Christenheit so eindringlich ins
BewubBtsein gerufen wurden, ihre stdndige Aufmerksamkeit zu schenken.

Wie sich das 6kumenische Engagement der Anglikanischen Kirchengemeinschaft
nach der Lambethkonferenz des letzten Jahres darstellt, fithrt Giinther GaBmann
dem Leser in sorgfiltiger Analyse der betreffenden Verlautbarungen und Beschliisse
vor Augen. Methodische und sachliche Fragen und Fakten der Okumene auf dem
Sektor der Erwachsenenbildung untersucht Klaus Wiirmell aufgrund seiner beson-
deren Erfahrung und fithrenden Position in diesem Bereich.

Unter ,,Dokumente und Berichte‘* steht das vom Rat der EKD am 6.11.1978 ver-
abschiedete ,,Memorandum*‘ an erster Stelle, in dem das Verhiltnis der EKD zum
Okumenischen Rat unter dem Aspekt des Konfliktes wegen des Sonderfonds des
sog. Antirassismus-Programms zu umschreiben unternommen wird. Im ékumeni-
schen Gespriach — gerade auch an der Basis! — sollten die dargestellten Argumente
ernsthaft erdrtert und bedacht werden!

Wir haben uns in den verganenen Jahren um eine fortlaufende Beschreibung der
einzelnen Arbeitszweige des ORK bemiiht. Diesmal gilt unser Augenmerk dem Re-
ferat fiir Erziehungsfragen, tiber das Ulrich Becker berichtet.

Eine Ubersicht iiber die gegenwirtige Lage in der Kirche von Siidindien — fiir
viele Jahrzehnte hindurch das Muster einer Kirchenunion — legt Hugald Grafe vor.
Martin Conway hat seinen Bericht iiber den Britischen Rat der Kirchen unter dem
Gesichtspunkt geschrieben, welche Erfahrungen oder Methoden auch fiir unsere
kontinentalen Verhiltnisse verwertbar sein konnten. Solch gegenseitiger Lernpro-
zel} sollte auch zu unserem Skumenischen Alltag gehoren!

SchlieBlich berichtet Msgr. Albert Rauch iiber die katholischen Kontakte zur Or-
thodoxie, was vielen als Ergdnzung zur Untersuchung von Athanasios Basdekis
(OR 2/1978 S. 223) willkommen sein wird.

Kg.
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Abgrenzung und Offenheit im Dialog
Geiko Miiller-Fahrenholz

Einheit in der Welt von heute

Die Studienarbeit der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung
zum Thema ,Einheit der Kirche — Einheit der Menschheit”

Die Studienarbeit der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung zum The-
ma ,Einheit der Kirche — Einheit der Menschheit” hat zu einer Diskussion iiber
die theologischen Grundlagen der skumenischen Bewegung gefiihrt. Kritiker der
Okumene sehen in diesem Thema einen Beweis dafiir, daf es dem Okumeni-
schen Rat der Kirchen nicht mehr um Gemeinsamkeit in Evangelisation und Ver-
kiindigung geht, sondern um eine Weltgemeinschaft, die weltliche Ziele verfolgt
und synkretistisch theologische Ziele mit sozialrevolutiondren Absichten ver-
mengt.

Dieser Band leistet einen wesentlichen Beitrag zur Kldrung der Voraussetzungen
und wird sowohl zum Thema wie in der Auseinandersetzung im und iiber den
ORK eine wichtige Rolle spielen.

244 Seiten, 1978 DM 24, —

Michael Mildenberger

Denkpause im Dialog

Perspektiven der Begegnung mit anderen Religionen und ldeoclogien
Eine allgemeinverstdndliche Darstellung von Forderungen und Folgerungen aus
dem Cesprach der Christen mit Angehérigen anderer Religionen. Pfarrer Michael
Mildenberger, Referent der Evangelischen Zentralstelle fiir Weltanschauungsfra-
gen in Stuttgart, hat die Ergebnisse einer 6kumenischen Konferenz in Chiang Mai
(Thailand) 1977 auf deren Aussage fiir die Situation im deutschsprachigen Be-
reich hin durchgesehen und legt hiermit die wichtigsten Teile daraus vor.

155 Seiten, 1978 DM 14,80

Um Einheit und Heil der Menschheit

Herausgegeben von J. Robert Nelson und Wolfhart Pannenberg

Mit Beitrdgen von J. G. Arapura, Hassan Askari, Luis Gonzales Rodriguez, Moshe
Greenberg, Christian Maurer, Jiirgen Moltmann, |. Robert Nelson, Eugene A. Ni-
da, Nikos A. Nissiotis, Wolfhart Pannenberg, David A. Robinson, Stanley ). Sa-
martha, Bernard Towers, Lukas Vischer und einer vollstédndigen Bibliographie der
Veroffentlichungen von Willem A. Visser’t Hooft.

Juden, Muslime, Christen verschiedener Konfessionen interpretieren in diesem
Band die Vorstellungen von Einheit der Menschheit in ihrem religitsen, soziologi-
schen oder historischen Kontext.

343 Seiten, 2. Auflage 1976 DM 34, —
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Das Wort in der Welt

Diese Zeitschrift informiert alle zwei Monate Uber die Lander der Dritten
Welt, ihre Kirchen und die gegenwartige Missionsdiskussion. Das Vier-
farb-Magazin gibt Ihnen einen lebendigen Einblick in das Leben der
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Planspiel

Muko

Den Mittelpunkt dieses Spiels stellt die erfundene Insel Muko, auf der
verschiedene Menschenrechtskonflikte stattfinden. Lokale Kirchen, ein
»Wirfelfrichte-Konzern«, ein Innenminister und die Zeitung »Muko-Ex-
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wachsenenbildung einsetzbar.
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GruBwort zum 65. Geburtstag von
D. Dr. Hanfried Kriiger

Dem okumenischen Gesprich zugetan

Dank und Gliickwunsch fir Hanfried Kriiger zum 12. April 1979

In aufrichtiger Dankbarkeit und Mitfreude und mit herzlichen Segens-
wiinschen griiBen Herausgeber, Mitarbeiter und Leser der ,,Okumenischen
Rundschau® ihren Schriftleiter, Oberkirchenrat D. Dr. Hanfried Kriiger,
zur Vollendung seines 65. Lebensjahres am 12. April 1979.

Seit mehr als zwei Jahrzehnten hat Hanfried Kriiger unserer Zeitschrift
das Geprige gegeben und sie aus kleinen Anfingen zu einer wirklichen
,»Okumenischen Rundschau“ gemacht: zu einem Forum des Dialogs, der’
Information und der Auseinandersetzung iiber die Fragen der okumeni-
schen Bewegung unserer Zeit. Im Rahmen seiner vielféltigen und weitge-
spannten Wirksamkeit als Geschéftsfithrer der Arbeitsgemeinschaft christ-
licher Kirchen in der Bundesrepublik Deutschland und Berlin (West) und
als Leiter der Okumenischen Centrale, als Okumene-Referent des Kirchli-
chen AuBlenamtes der Evangelischen Kirche in Deutschland und als Teil-
nehmer am 6kumenischen Zeitgeschehen bei ungezihlten Besuchen, Begeg-
nungen und Konferenzen hat die ,,Okumenische Rundschau® fiir ihn doch
immer einen hervorragenden Platz innegehabt, und er hat ihr seine beson-
dere Liebe gewidmet.

Hanfried Kriiger hat seine solide Sachkunde und seine in langen Jahren
gewachsenen personlichen Verbindungen zu zahllosen Frauen und Mén-
nern der ¢kumenischen Bewegung auf allen Ebenen sowie seine zugleich
bescheidene und warme wie verldBliche und beharrliche Art menschlichen
Umganges in den Dienst des ékumenischen Auftrages gestellt, dem auch
unsere Zeitschrift dient. In ihr hat er selbst vor 25 Jahren noch unter der
Schriftleitung des friih verstorbenen D. Wilhelm Menn, dessen Nachfolger
er spater werden sollte, im Riickblick auf die theologische Arbeit der zwei-
ten Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen 1954 in Evan-
ston geschrieben, ,,daB} jedes ernsthafte Miihen um gemeinsames Denken
und Handeln der Kirchen letztlich zu einer Besinnung auf die theologischen
Grundlagen fithren®“ muf3 (OR H. 3/1954, 84). Darin kommt eine Grund-
iiberzeugung von Hanfried Kriiger zum Ausdruck, der er immer wieder in
der ,,Okumenischen Rundschau® Gehor verschafft hat. Sie behilt auch in
den kommenden Jahren einer Suche nach dem gemeinsamen Weg der Kir-
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chen unter den heutigen spannungsreichen Fragestellungen der dkumeni-
schen Bewegung ihre Giiltigkeit.

In seiner Person und in seiner fast 26jahrigen Wirksamkeit als Okumene-
Referent der Evangelischen Kirche in Deutschland und dann als Geschéfts-
fithrer der Arbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen wird zeichenhaft deut-
lich, wie sehr die 6kumenische Arbeit auf internationaler Ebene jenseits
unserer Grenzen mit der 6kumenischen Zusammenarbeit aller Kirchen im
eigenen Land und mit der Vermittlung 6kumenischer Erkenntnisse und Er-
fahrungen in das Leben der ortlichen Gemeinden hinein zusammengeho-
ren. Ohne das griindliche, geduldige und verstdndige Gesprach iiber die
Okumenischen Fragen im eigenen Land kann es letztlich auch im weltwei-
ten Bereich keinen wirklichen Fortschritt auf dem Wege zur Einheit der
Kirchen geben, die Gottes Gabe und Auftrag ist. Die Ermutigung zu 6ku-
menischen Schritten innerhalb unserer eigenen Landesgrenzen und die
sorgféltige und umsichtige Erwdgung der theologischen und seelsorger-
lichen Fragen, die damit zusammenhéngen, diirfen nicht auseinandergeris-
sen oder gegeneinander ausgespielt werden. Ein wachsendes ékumenisches
Verstehen drinnen fordert letzten Endes auch ein Fortschreiten auf dem
Okumenischen Wege drauflen.

Aus dieser Uberzeugung heraus hat Hanfried Kriiger sich mit besonderer
Hingabe dem 6kumenischen Gespréch im groflen wie im kleinen gewidmet
und seine Aufgabe als ein 6kumenisches Lehramt im weitesten Sinne wahr-
genommen. In seinen Vortragen und Berichten auf Tagungen und vor Ver-
sammlungen, bei seinen Gesprichen im vertrauten Kreis oder bei seinen
Vorlesungen in akademischen Horsédlen hat er einen vermittelnden, sachbe-
zogenen und theologisch umsichtigen Beitrag zur Weckung des ékumeni-
schen BewuBtseins, zur Freude an der 6kumenischen Aufgabe und zur
Orientierung in den gegenwértigen kritischen ¢kumenischen Fragestellun-
gen geleistet.

Wie miihevoll der Weg von Christen und Kirchen zu groflerem gegensei-
tigem Verstehen und zu vertiefter Gemeinschaft untereinander in der Be-
zeugung des Glaubens und der Liebe Christi ist, war auch den Vitern der
okumenischen Bewegung unserer Tage nicht unbekannt. Es wird uns heute
freilich aufs neue bewuBt. Hanfried Kriiger hat sich diesem Miihen in der
ihm eigenen Art gestellt: den groBen Worten abhold, aber gediegener Ar-
beit zugetan. Es ist unser aufrichtiger Wunsch, daB ihm noch viele Jahre
fruchtbarer und gesegneter Mitarbeit an der 6kumenischen Aufgabe, auch
im Rahmen unserer Zeitschrift, gegeben sein mogen.

Heinz Joachim Held
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Die Augsburger Konfession und die Einheit
der Kirche*

VON WOLFHART PANNENBERG

Das Erwachen eines neuen Verlangens nach einer kirchlichen Gemein-
schaft und Einheit aller Christen gehort zu den wichtigsten Aufbriichen
christlicher Spiritualitit in unserem Jahrhundert. Man muf} die 6kumeni-
sche Bewegung, die zunéchst von den protestantischen Kirchen ausging, an
der sich dann auch die Orthodoxen und schlieBlich — seit dem Zweiten Va-
tikanischen Konzil — auch die rémisch-katholische Kirche beteiligt haben,
als eine christliche Frommigkeitsbewegung verstehen. Sie ist nicht nur eine
Sache von Berufsékumenikern, sondern als eine neue Mentalitit durch alle
Kirchen verbreitet. Diese neue Mentalitdt besteht in dem BewuBtsein, daB
die Gemeinsamkeit des Glaubens an den einen Herrn, dessen Zukunft wir
entgegengehen, die Christen iiber die aus der Vergangenheit ererbten Ge-
gensdtze und Spaltungen hinweg verbindet, und daraus folgt der Impuls,
dieser Gemeinsamkeit, die in der Bindung an den einen Herrn griindet,
auch deutlicheren Ausdruck zu verschaffen in einer sichtbaren Gemein-
schaft der Christen, die bei aller Unterschiedenheit besonderer Gruppie-
rungen doch die Trennungen, die dem Willen Christi widersprechen, iiber-
windet. Wir konnen uns nicht mehr dabei beruhigen, in getrennten Kirchen
geboren und beheimatet zu sein, sondern miissen darin mit dem Apostel
Paulus einen Skandal erkennen, den Skandal der Zertrennung dessen, was
unzertrennbar ist, ndmlich der Einheit des Leibes Christi selber.

Diese neue 6kumenische Mentalitét ist der Blickpunkt fiir eine neue, kri-
tische Einschétzung der Epochen, in denen es zur Spaltung der Christenheit
gekommen ist. Dazu gehort die Kirchenpolitik der byzantinischen Kaiser
des 5. bis 7. Jahrhunderts, in der Zeit nach dem Konzil von Chalkedon 451;
dazu gehort weiter der Bruch zwischen der westlichen und der 6stlichen
Christenheit, der im 11. Jahrhundert definitiv wurde, und schlieBlich auch
die Spaltung der westlichen Christenheit im 16. Jahrhundert. Dabei verdie-
nen diejenigen Bemiihungen besonderes Interesse, die damals, wenn auch
vergeblich, der Einheit der Christen galten. Zu ihnen rechnet in besonderer
Weise der Augsburger Reichstag von 1530. Er bezeichnet den Augenblick
der groften Nihe der lutherischen Reformation zur roémischen Kirche.

Veroffentlicht in: Okumenisches Forum, Grazer Hefte fiir konkrete Okumene,
Nr. 2/1979, 12 ff. und Confessio Augustana, Regensburg 1979, 259 ff.
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Luther hat einige Jahrzehnte spiter seine Sorge dariiber gedullert, daB bei-
de Seiten einander nicht wieder so nahe kommen mdochten wie in Augs-
burg. Und er hat damit fiir fast ein halbes Jahrtausend recht behalten.

45

Das Interesse an dem auf dem Augsburger Reichstag dem Kaiser iiberge-
benen Bekenntnis ist nicht nur historisch; denn es handelt sich bei dem
Augsburger Bekenntnis um die bis heute grundlegende Bekenntnisschrift
der lutherischen Kirchen. Aber die mogliche 6kumenische Bedeutung die-
ses Dokuments wird nur verstidndlich, wenn man sich der Ndhe bewubBt ist,
in der die beiden Religionsparteien damals standen.

Kaiser Karl V. hatte schon in seiner Einladung zu diesem Reichstag einen
ungewohnlich verstdndigungsbereiten Ton angeschlagen. In seinem Aus-
schreiben vom Januar 1530 heilit es, man solle ,,eins jeglichen Gutbedun-
ken, Opinion und Meinung zwischen uns selbs in Lieb und Gutigkeit*
horen, verstehen und erwégen, und die verschiedenen Meinungen ,,zu einer
einigen christlichen Wahrheit... bringen und vergleichen, alles (aber), so
zu beiden Teilen nicht recht ist ausgelegt oder gehandelt, abtun. Ziel der
Verhandlungen solle sein, gemeinsam eine einige und wahre Religion anzu-
nehmen und ,,wie wir alle unter einem Christo sein und streiten, also alle in
einer Gemeinschaft, Kirchen und Einigkeit zu leben“. Dieser Verstédn-
digungsbereitschaft des kaiserlichen Ausschreibens entsprach die ebenso
verstandigungsbereite Formulierung des Bekenntnisses der protestanti-
schen Reichsstdnde, das dem Kaiser am 25. Juni 1530 {ibergeben wurde.
Darin heifit es, die evangelische Lehre — wie sie in den ersten 21 Artikeln
des Bekenntnisses zusammengefaBt ist — enthalte nichts, was von den
(biblischen) Schriften oder von der katholischen Kirche oder auch von der
rémischen Kirche abweicht, soweit deren Lehre aus den Schriften der Kir-
chenviter zu entnehmen ist (Beschluf} des 1. Teils). Der ganze Streit betref-
fe lediglich einige MiBBbréduche, die im zweiten Teil des Bekenntnisses (Art.
22-28) behandelt werden: Tota dissensio est de paucis quibusdam abusibus.
Diese Darstellung des Sachverhalts hat man spiter, nach dem Scheitern der
Einigungsversuche, auf protestantischer Seite als zu weitgehend und den
wahren Sachverhalt verfilschend empfunden. Noch vor zwanzig Jahren
hat Heinrich Bornkamm gesagt, Melanchthon habe sich hier in seiner
Kompromifibereitschaft zu einem ,unwahren Satz* hinreilen lassen.'
Nachtriglich, aus der Perspektive der eingetretenen Spaltung, sah es leicht
so aus, als ob hier eben doch von vornherein ein uniiberbriickbarer Glau-
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bensgegensatz bestanden habe, so dafl Melanchtons Verstdndigungsbereit-
schaft als Neigung zu Kompromissen auf Kosten der Wahrheit erscheinen
mochte. Doch das ist ein Urteil im Riickblick von einer spateren Konstella-
tion aus. 1530 gab es zwar Zwiespalt, aber noch keine Spaltung. Die evan-
gelische Seite konnte sich nicht ihrerseits als Abspaltung von der einen Kir-
che verstehen. Darum nahm der séchsische Kanzler Briick in seiner Vor-
rede zum Augsburger Bekenntnis die Formulierungen des kaiserlichen Aus-
schreibens auf, daf} ,,wir alle unter dem einen Christo seind und streiten und
Christum bekennen sollen®. Das war diplomatisch geschickt, aber zugleich
weit mehr als das, denn so entspricht es, wie Briick schrieb, der gottlichen
Wabhrheit selber. Die oft wiederholten Behauptungen, es habe sich in Augs-
burg nur um ein politisch begriindetes Spiel der Protestanten auf Zeitge-
winn gehandelt und zumindest Luther selbst sei sich iiber die Uniiber-
briickbarkeit des Glaubensgegensatzes von vornherein im klaren gewesen,
treffen den historischen Sachverhalt nicht. Solche Deutung liest das spétere
Scheitern der Einigung in die Situation von Augsburg hinein als etwas ver-
meintlich von vornherein Festgelegtes, Unabénderliches. Sie verdeckt da-
mit die offenen Mdglichkeiten jenes historischen Moments, in dem das
Augsburger Bekenntnis entstanden ist. DaB es in den Verhandlungen, die
sich an die Ubergabe des Bekenntnisses und an die Verlesung der im Auf-
trag des Kaisers abgefaliten Gegenschrift, der Confutatio, anschlossen,
dann doch zu keiner definitiven Verstdndigung gekommen ist, weil die
romische Seite zunéchst bei den praktischen Fragen kein Entgegenkommen
zeigte, dann aber — als sie sich durch die Neigung auch als Kaiser zur Ein-
berufung eines Konzils bedringt sah und nachgiebiger wurde — die Prote-
stanten nicht mehr wollten: das gehort zu jenen mit menschlichem Ver-
sagen durchsetzten historischen Banalititen, die sich nicht selten als Wei-
chenstellung fiir weitreichende weltgeschichtliche Folgen erweisen, in die-
sem Falle fiir mehr als ein Jahrhundert blutiger Religionskriege und indi-
rekt, in der weiteren Folge, fiir die Emanzipation der neuzeitlichen Kultur-
welt von den Gegensétzen der unter sich zerstrittenen Konfessionskirchen.

2

Die Erneuerung des 6kumenischen Interesses an der Confessio Augu-
stana in den letzten Jahren ist von der deutschen katholischen Theologie
ausgegangen. Die folgenreichsten Anregungen dazu sind wohl vor fast zwei
Jahrzehnten von dem damaligen Freisinger Dogmatiker Joseph Ratzinger
gekommen. Sie sind seit 1970 vor allem von Vinzenz Pfniir in Veroffent-
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lichungen entwickelt worden. Der damalige Regensburger katholische
Dogmatiker Ratzinger hat 1976 in Graz in einem viel beachteten Vortrag
tiber die Zukunft des Okumenismus die Augsburger Konfession als mogli-
che Grundlage fiir eine 6kumenische Verstdndigung mit dem Protestantis-
mus bezeichnet, die nicht von bloBen Privattheologien, sondern von den
Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche ausgehen miisse.
Inzwischen hatte auch das Einheitssekretariat in Rom sich mit der Frage
einer moglichen Anerkennung des Augsburger Bekenntnisses als ,,einer le-
gitimen Ausprégung christlicher Wahrheit* befalit und diese Moglichkeit
auch bei Kontakten mit dem Lutherischen Weltbund erértert. Die Vollver-
sammlung des Lutherischen Weltbundes in Daressalam im Juni 1977 hat
diese Bemithungen dann in einer eigenen Erkldrung ausdriicklich begriifit.

Auf evangelischer Seite hat man diese Entwicklung als atemberaubend
empfunden. Der Gedanke einer Verstdndigung iiber die Bestrebungen der
Reformation, der seit der Verlesung der Confutatio im August 1530 oder
jedenfalls seit dem Ende des Augsburger Reichstags ,,ausgetraumt* schien,
ist nun ,katholischerseits wieder zum Leben erweckt® worden.? Das ,,un-
glédubige Erstaunen“ dariiber, daB eine jahrhundertelang verschiittet ge-
glaubte Moglichkeit der Verstindigung plétzlich wieder offen sein soll,
darf die evangelische Seite aber nicht an der Einsicht hindern: ,,Hier geht es
um die katholische Anerkennung der dkumenischen Grundiiberzeugung
der Reformation, um die Anerkennung der Uberzeugung nimlich, daf
die evangelische Lehre nicht abweiche von der wahren Glaubensiiberliefe-
rung der einen katholischen Kirche, und dariiber hinaus um den Sinn der
Reformation in ihrer Abzweckung auf eine Reform der ganzen Christen-
heit. Daher konnte der bayerische Altbischof Dietzfelbinger feststellen: Ei-
ne positive Stellungnahme der rémisch-katholischen Kirche zur Augsbur-
ger Konfession wire ,,ein Ruf zur Sache, wie er kaum stirker erfolgen
konnte. Tatsachlich wartet die Augsburgische Konfession seit ihrer Verle-
sung am 25. Juni 1530 auf eine positive Antwort*.4

Diese Antwort steht bis heute aus. Es ist von seiten des Lehramtes der ré-
mischen Kirche aber auch keine negative Antwort erfolgt. Das mag damit
zusammenhéngen, dal man auf dem Trienter Konzil die Augsburger Kon-
fession fiir ein geschichtlich iiberholtes Dokument halten konnte. Nur an
einer einzigen Stelle haben 1551 die Viter von Trient ausdriicklich auf
einen Artikel der CA Bezug genommen, namlich auf Art. 12, dessen Defi-
nition der Bufie mit dem Anathem bedroht wurde, weil er statt drei nur
zwei Elemente der Bufle nenne, ndmlich Reue und Glaube, wihrend nach
katholischer Lehre die BuB3e aus contritio cordis, confessio oris und satis-
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factio operis® bestehe (Denz. 1704). Tatsédchlich aber wird die Beichte, die
hier vor allem vermifit wurde, in der Augsburger Konfession in einem eige-
nen Artikel behandelt (Art. 13), so daB der Verwerfungssatz des Trienter
Konzils nur einen aus dem Zusammenhang herausgerissenen und darum
falsch verstandenen Satz des Bekenntnisses betrifft. Aus diesem Grund
hatte ich vermutet, daB der an dieser Stelle auf den ersten Blick bestehende
explizite Gegensatz einer Losung fahig ist, und diese Vermutung hat inzwi-
schen Hans Jorissen in einer eingehenden Untersuchung zur BuBlehre der
Augsburger Konfession bestétigt.

3.

Wie steht es nun der Sache nach mit der Lehre der CA im Verhéltnis zur
katholischen Tradition? Vinzenz Pfniir hatte schon 1974 behauptet, daf
die CA ,keine kirchentrennenden Lehren vertritt* und daher ,,als Zeugnis
gemeinchristlichen Glaubens von katholischer Seite bejaht werden kann®.
Fir die Rechtfertigungslehre des Bekenntnisses hatte er das in seiner 1970
erschienenen Dissertation ausfiihrlich dargelegt. Auch die Aussagen des
Augsburger Bekenntnisses tiber Anthropologie und Christologie sowie
iiber Kirche, Amt und Sakramente sind mehr oder weniger eingehend auf
ihr Verhaltnis zur katholischen Glaubenslehre {iberpriift worden mit dem
Ergebnis, die CA vertrete keine kirchentrennenden Lehren. Allerdings blei-
ben ihre Aussagen in katholischer ebenso wie in evangelischer Sicht liicken-
haft, und die Diskussion dauert noch an, ob nicht wesentliche Streitpunkte
um der irenischen Zielsetzung willen ausgeklammert worden sind. Dazu ge-
horen nach Luthers schon 1530 bekundeter Meinung die Lehren vom Fege-
feuer sowie vom Papsttum.® Der dritte von Luther genannte Punkt ist in
die Endfassung des Bekenntnisses noch aufgenommen worden, niamlich die
Heiligenverehrung, — allerdings nicht als Kontroversfrage, sondern als Be-
standteil des Konsenses der evangelischen Seite mit der kirchlichen Tradi-
tion. Der Art. 21 (De cultu sanctorum?) deutet diesen Konsens jedoch da-
hin, dafl man der Heiligen gedenken sowie ihren Glauben und ihre Werke
nachahmen solle, nicht jedoch sie anrufen und Hilfe bei ihnen suchen solle,
weil Christus allein unser Mittler sei. In dieser Formulierung des Konsenses
ist eine zumindest die Frémmigkeit, wenn auch nicht das Dogma betreffende
Differenz eingeschlossen. Die von Luther hervorgehobene Hauptfrage, die
des Papsttums, ist ebenfalls nicht ganz unberiicksichtigt geblieben, da die
Ausfiihrungen von Art. 28 iiber ,,der Bischofe Gewalt* sinngemaB auch
auf den Bischof von Rom zu beziehen sind. 1537 hat Melanchthon dann in
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Verbindung mit den Schmalkaldener Artikeln das in CA 28 Gesagte in sei-
nem Traktat de potestate papae® auch explizit auf das Papsttum angewendet
und im Hinblick auf dessen weitergehende Anspriiche ausgeweitet.

Ungeklért scheint immer noch die Frage, ob sich ein Konsens in der
Lehre heute auch behaupten 146t im Hinblick auf die damals im zweiten
Teil des Bekenntnisses aufgefiihrten Streitfragen (Art. 22-28). Zwar haben
sich die Frage der weltlichen Gewalt der Bischofe (CA 28) sowie die Fasten-
frage (Art. 26) inzwischen erledigt. Auch der Empfang der Eucharistie un-
ter beiden Gestalten (Art. 22) ist jedenfalls grundsétzlich vom Zweiten Va-
tikanischen Konzil als méglich zugestanden, wenn auch nicht wie in der
Augsburger Konfession als von der Einsetzung her geboten anerkannt wor-
den. Uber die unterschiedliche Auffassung der Beichtpflicht, die jedoch in
Art. 25 grundsitzlich bejaht worden ist, mag man sich verstdndigen kon-
nen, obwohl die in der spiteren Entwicklung in dieser Frage entstandene
Differenz zwischen evangelischer und rémisch-katholischer Frommigkeit
besonders tief geht. Die Kritik an der Messe (Art. 24) darf heute als mehr
oder weniger iiberholt bezeichnet werden, einerseits durch die schon vom
Tridentinum gegebene Deutung des Meflopfers als anamnetischer Repré-
sentation des einen Kreuzesopfers — eine Deutung, die das Zweite Vatikani-
sche Konzil noch entschiedener in den Mittelpunkt seiner knappen Aussa-
gen zur Eucharistielehre gestellt hat, andererseits durch die Liturgiereform
dieses Konzils, die viele reformatorische Anliegen aufgenommen hat. Hin-
gegen besteht der konfessionelle Gegensatz in den Fragen der Priesterehe
(Art. 23) und der Klostergeliibde (Art. 27) zumindest insoweit fort, als die
CA von der Einsetzung des Ehestandes durch den Schopfer her und unter
Berufung auf 1Tim 3,2 die Unzuléssigkeit der Keuschheitsgeliibde behaup-
tet hat, wenn auch die Apologie die Ehelosigkeit als eine gottliche Gabe be-
zeichnete, die sogar hoher zu achten sei als der Ehestand, aber eben nicht in
der Gewalt des Menschen stehe (Apol. XXIII, 38f). In diesen beiden Fra-
gen bedarf es einer Klarstellung, ob mit dieser Stellungnahme das Ménch-
tum als Institution und ein eheloses Priestertum grundsétzlich ausgeschlos-
sen sein soll oder ob der Sinn dieser Aussagen nur als Rechtfertigung fiir
die von den Normen der mittelalterlichen Kirche abweichenden Regelungen
in den Territorien der Reformation zu lesen ist.

Nach den Vorstellungen des Einheitssekretariats soll ein gemeinsamer
katholischer und evangelischer Kommentar zur Augsburger Konfession
solche Fragen der Interpretation ihrer Aussagen im Verhiltnis zur Lehre
der romisch-katholischen Kirche klidren. Dabei diirfte eine Verstdndigung
iiber Sinn und gegenwértige Relevanz der Argumentation von CA 22-28 be-
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sonders wichtig sein. Ein solcher Kommentar wird zur Zeit vorbereitet und
soll bis zum Friihjahr 1979 vorliegen. Er wiirde die Voraussetzung fiir eine
mogliche offizielle Erkldrung des Lehramtes der rémisch-katholischen Kir-
che zur katholischen Intention der CA sein. Eine ,,Anerkennung* dieser
Intention wiirde natiirlich nicht eine katholische Rezeption der CA als dog-
matisch verbindliches Dokument bedeuten, sondern lediglich besagen, dal
»die CA als ein legitimer Ausdruck des gemeinsamen katholischen Glau-
bens gelten* kann (W. Kasper).®

Von besonderer Bedeutung fiir die Frage nach den Moglichkeiten einer
Einigung tiber die CA als Ausgangspunkt fiir eine weitergehende Einigung
der Kirchen sind die Aussagen des Bekenntnisses selber iiber die Kirche und
ihre Einheit. Dabei zeigen sich zugleich auch besonders deutlich die Gren-
zen des Beitrags, den man von einer ,,Anerkennung® der CA zu diesem
fundamentalen Thema der 6kumenischen Bewegung erwarten kann.

Das Kirchenverstandnis des Bekenntnisses sucht man natiirlich in erster
Linie in Art. 7, der ausdriicklich von der Kirche handelt. Nimmt man aber
diesen Artikel isoliert, so entsteht leicht ein einseitiges Bild. Die Forschung
ist sich heute dariiber einig, da3 Aussagen iiber die Kirche sich in einer gan-
zen Reihe von Artikeln verstreut finden und einer zusammenfassenden
Wiirdigung bediirfen. Der siebte Artikel definiert die Kirche als ,,Gemein-
schaft der Glaubigen* (congregatio sanctorum). Diese Aussage schlieBt
sich an das Apostolische Bekenntnis an, welches den Kirchenbegriff bereits
ndher bestimmt hatte durch den Zusatz ,,communio sanctorum®. Aller-
dings ist communio im Augsburger Bekenntnis personal — als congregatio
— gedeutet worden, und die Bezeichnung ,,Heilige“ wude im Sinne des
paulinischen Sprachgebrauchs auf die ,,berufenen Heiligen* (Rém 1,7
u.0.) — also auf alle Glaubigen — bezogen. Trotz dieser Konzentration auf
den personalen Aspekt der Deutung der Kirche als communio sanctorum
kommt jedoch auch der andere Aspekt, die Teilhabe am Heiligen, die
sakramentale Christusgemeinschaft, in der Definition des Augsburger
Bekenntnisses zumindest der Sache nach dadurch zum Ausdruck, daf es die
Kirche als diejenige Gemeinschaft der Gldubigen beschreibt, ,,in der das
Evangelium rein gelehrt und die Sakramente recht (ndmlich ihrer Stiftung
geméll) verwaltet werden“. Von dieser Gemeinschaft wird gesagt, sie sei die
eine heilige Kirche (una sancta ecclesia), die nach der VerheiBung Christi
bis ans Ende der Welt dauern wird.!o Wenn es dann weiter heiBt, zu ihrer
Einheit sei hinreichend (satis est) die Ubereinstimmung in der Lehre des
Evangeliums und in der Verwaltung der Sakramente, so ist zur Vermeidung
von Miflverstdndnissen sehr genau darauf zu achten, wogegen sich dieser
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Satz richtet. Das sind — wie es im folgenden heifit — die menschlichen Tra-
ditionen, Riten oder Zeremonien, in denen Verschiedenheit bestehen kann
unbeschadet der Einheit der Kirche. Das bedeutet: Das berithmte satis est
erklart nicht etwa das kirchliche Amt und seine Ordnung fiir unerheblich
im Hinlick auf die Einheit der Kirche. Das Amt wird im siebenten Artikel
nicht ausdriicklich erwédhnt, aber nur darum nicht, weil es schon im fiinften
Artikel behandelt worden war als das den rechtfertigenden Glauben ver-
mittelnde Predigtamt. Zum Verstdndnis dieses Sachverhalts ist es notig,
sich den heilsgeschichtlichen Aufbau des Bekenntnisses vor Augen zu hal-
ten, innerhalb dessen die Aussagen iiber die Kirche ihren Ort haben: Nach-
dem der erste Artikel im Anschluf} an die altkirchlichen Bekenntnisse von
Gott, der zweite von der Siinde des Menschen und der dritte von der Erl6-
sung durch Christus gehandelt hatten, geht der vierte auf den rechtfertigen-
den Glauben ein als auf das Mittel, durch das der Mensch das von Christus
erworbene Heil erlangt. Voraussetzung dafiir ist das Predigtamt (Art. 5),
wihrend notwendige Folge des rechtfertigenden Glaubens die guten Werke
sind (Art. 6). Daran schlieft sich der Artikel tiber die Gemeinschaft der
Glaubenden (Art.7) und an diesen wieder die Reihe der Aussagen iiber Sa-
kramente, Kirchenleitung und Kirchenordnung, iiber weltliches Regiment
und Wiederkunft Christi (Art.17). Die Aussagen iiber die Kirche sind also
vom Rechtfertigungsartikel aus entworfen und beginnen sofort mit dem
Predigtamt. Daraus geht die grundlegende Funktion des Amtes fiir das Kir-
chenverstidndnis der Confessio Augustana hervor. Der Artikel 7 greift im-
plizit darauf zuriick, indem er von der reinen Lehre des Evangeliums und
der rechten Sakramentsverwaltung spricht, beides nach Artikel 5 Aufgabe
des Predigtamtes. Das Amt ist also fiir den Kirchenbegriff der CA konsti-
tutiv, obwohl es in Art. 7 nicht nochmals ausdriicklich genannt wird. Es
steht der Gemeinde gegeniiber durch den Auftrag zur Evangeliumsverkiin-
digung und Sakramentsverwaltung. Dieser Auftrag des Predigtamtes ist
nach CA 28 gottlichen Rechts und impliziert mit der Schliisselgewalt auch
eine Jurisdiktionsgewalt, die sich auf die Vollmacht zur Beurteilung fal-
scher Lehre und zum Ausschlufl Ungldubiger aus der kirchlichen Gemein-
schaft erstreckt (Art. 28,20ff.). In diesem Licht ist auch die Formel von der
»ordnungsgemafien Berufung® (rite vocare: Art. 14) zu verstehen, die fiir
die Ubertragung dieses Amtes erforderlich ist: Es handelt sich um ein Amt
aus gottlicher Vollmacht und Sendung, insofern goéttlichen ,,Rechts®, das
daher nicht eine Angelegenheit menschlichen Beliebens ist. Es wird in Art.
28 ausdriicklich als Bischofsamt bezeichnet. Dabei unterscheidet der Text
nicht prinzipiell zwischen Bischofsamt und Pfarramt, sondern kann beide
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Begriffe parallel gebrauchen, wie es besonders hervorgeht aus der Formu-
lierung: episcopi seu pastores'! (Art. 28,30; im deutschen Text steht nur
,Bischofe®). Diese prinzipielle Identitdt von Bischofsamt und Pfarramt in
dem einen kirchlichen Amt bestimmt die Perspektive des Artikels, obwohl
sein eigentlicher Gegenstand durch die mittelalterliche Ausgestaltung des
Bischofsamtes zu einem regionalen Amt, das iiberdies mit weltlichen Kom-
petenzen verkniipft ist, gegeben ist. In der Uberzeugung, daf es sich bei
Bischofsamt und Pfarramt theologisch gesehen um ein und dasselbe Amt
handelt, stiitzte sich Melanchthon auf altkirchliche Verhéltnisse, die der
Reformation besonders durch Hieronymus bekannt waren. Diese Frage ist
von grundlegender Bedeutung fiir das Urteil tiber die theologische Legiti-
mitédt einer Ordination von Pastoren durch Pastoren, statt durch iiberge-
ordnete Triger regionaler Leitungsdmter, und fiir die damit zusammen-
hingende Frage der ,apostolischen Sukzession* des evangelischen Pfarr-
amts. Die lutherische Reformation hat die Notwendigkeit einer Ausdiffe-
renzierung von regionalen Leitungsdmtern zum Dienst an der Einheit der
Kirche (umb der Lieb und Einigkeit willen) durchaus gesehen und auch die
Ordination der Pfarrer als das normale Vorrecht solcher Ditzesanbischéfe
anerkannt; sie hat aber wegen der grundsétzlichen Einheit von Pfarramt
und Bischofsamt ein Notrecht zur Ordination von Pfarrern durch Pfarrer
in Anspruch genommen in Fillen, in denen die Ditzesanbischofe sich wei-
gern, die Gemeinden mit Predigern zu versorgen.

4,

Wie verhdlt sich dieser Befund, speziell in der Frage des kirchlichen Am-
tes, zu den heutigen Bemiihungen um die Einheit der Christen? Es fehlt in
der Augsburger Konfession an einer zusammenfassenden, grundsétzlichen
Aussage iiber die Bedeutung und Verantwortung des Amtes fiir die Einheit
der Kirche auf den verschiedenen Ebenen des Lebens der einen Kirche —
lokal, regional und universal — in bezug auf das Ganze der Christenheit.
Insofern ist Art. 7 unvollstdndig gerade dann, wenn man ihn als Aussage
iiber die FEinheit der Kirche liest. Dieser Mangel macht sich heute als
Schranke der Aussagen des Bekenntnisses bemerkbar, weil wir in einer ver-
dnderten Situation der Christenheit leben, in der es um eine Wiedervereini-
gung getrennter Kirchen geht. Damals hingegen bestand die Einheit noch,
wenn sie auch durch Zwiespalt und MiBbréauche gefdhrdet war. Auch die
bischéfliche Verfassung der mittelalterlichen Kirche war im Prinzip nicht
strittig, einschlieBlich sogar ihrer Spitze im Papsttum. Die Protestanten
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waren grundsétzlich bereit, unter die Jurisdiktion der Bischofe zuriickzu-
kehren, wenn diese auller der evangelischen Lehre (insbesondere der Recht-
fertigungslehre) auch die liturgischen und sonstigen Anderungen, die in der
Zwischenzeit in den protestantischen Territorien erfolgt waren, gelten las-
sen sowie die in der Zwischenzeit ordinierten Prediger aufnehmen
wollten. Um diese zuletzt genannten Fragen handelte es sich konkret bei
den menschlichen Traditionen und Zeremonien, in denen nach CA 7 Ver-
schiedenheit bestehen kann unbeschadet der Einheit der Kirche. Gerade in
diesen praktischen Fragen aber haben sich die Verhandlungen damals in
Augsburg festgefahren.

Heute stellt sich das Problem der Einheit der Kirche anders, weil nicht
nur unterschiedliche Zeremonien, unterschiedliche liturgische Formen sich
entwickelt haben wie das damals der Fall war in der Frage der Kommunion
unter beider Gestalt, in der Fastenfrage sowie in den Formen der Beichte
und der Abendmabhlsliturgie; es handelt sich heute nicht nur um Unter-
schiede in der Stellung zu menschlichen Traditionen wie Priesterzoélibat
und Moénchtum; sondern es haben sich im Laufe der Jahrhunderte tiefgrei-
fende Verschiedenheiten der Frommigkeitsformen herausgebildet und es
bestehen unterschiedliche Kirchengemeinschaften mit je eigenen Amter-
strukturen und Organisationsformen. Eine einfache Riickkehr unter die
Jurisdiktion der rémisch-katholischen Bischofe kann heute kein 6kumeni-
sches Modell zur Beseitigung der Kirchenspaltung mehr sein. Statt dessen
hat Kardinal Ratzinger eine ,korporative Vereinigung in der Unterschie-
denheit* als 6kumenisches Ziel bezeichnet.!? Dabei hat das Wort ,,korpo-
rativ® auch dkumenisch aufgeschlossene Protestanten verschreckt, weil sie
es im Sinne des im Weltrat der Kirchen diskutierten Modells einer ,,organi-
schen® Einheit verstanden, bei dem die unterschiedlichen kirchlichen
Strukturen vollig verschmelzen in einer organisatorischen Einheit. Vilmos
Vajta mochte deshalb lieber von ,,versohnter Verschiedenheit* sprechen.’
Auch dieser Ausdruck ist jedoch mil3verstdndlich, denn er kann bedeuten,
alles konne bleiben wie es ist, abgesehen davon, dal man sich gegenseitig
nicht mehr ausschliefit. Das ist zu wenig, weil die volle Kommunion kirchli-
che Gemeinschaft bedeutet, die dann auch als solche eine bestimmte Ge-
stalt finden muf3. Dall dadurch die Verschiedenheit der heutigen Kirchen
nicht einfach beseitigt zu werden braucht, hat auch Ratzinger betont, in-
dem er in einer fritheren AuBerung von einer Einheit von Kirchen spricht,
die Kirchen bleiben und doch eine Kirche werden.!* Gerade fiir die Verstin-
digung liber die unbeschadet der Einheit mdgliche Verschiedenheit aber ist
eine Verstandigung iiber die Bedeutung des Amtes — und zwar des
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Bischofsamtes als der klassischen Gestalt aller Wahrnehmung der Verant-

wortung fiir die Einheit der Gemeinde — unerlaBlich, wenn kirchliche Ein-

heit Wirklichkeit werden soll. Dabei ist es besonders wichtig, dafl im Be-
griff des Bischofsamtes von Hause aus auch eine Offenheit auf Pluralitdt
hin angelegt ist, die in der konziliaren Gemeinschaft der Bischofe ihren

Ausdruck im Rahmen einer die ganze Christenheit umfassenden Koinonia

findet.

Indem die letzten Erwigungen iiber die Aussagen der Augsburger Kon-
fession hinausfiihren, zeigen sie zugleich eine Grenze dessen an, was sich
von einer katholischen Anerkennung dieses Bekenntnisses als eines legiti-
men Dokuments des gemeinsamen christlichen Glaubens erwarten laf3t. Es
ist sehr wichtig, sich die begrenzte Natur eines solchen Schrittes so deutlich
wie moglich vor Augen zu halten. Um so eher némlich konnte ein solcher
Schritt tats#dchlich erfolgen. Er wiirde nicht mit einem Schlage die Spaltung
beenden. Aber er konnte einen Durchbruch bedeuten, der es méglich und
notig macht, die dann verbleibenden Probleme ernsthaft in Angriff zu neh-
men. Es handelt sich dabei u. a. um folgende Fragekreise:

a) das Verhiltnis zwischen den Lehraussagen der Augsburger Konfession
und der Theologie Luthers. In der ersten Phase der Diskussion um eine
katholische Anerkennung der Augsburger Konfession ist nicht immer
vermieden worden, die abgewogeneren Formulierungen Melanchthons
gegen Luther auszuspielen, und dadurch ist nicht nur auf evangelischer
Seite, sondern auch in der katholischen Lutherforschung (so bei P.
Manns) der Eindruck entstanden, als solle hier eine 6kumenische Eini-
gung zwischen der lutherischen Reformation und Rom auf Kosten Lu-
thers erfolgen. Man sollte sich auf allen Seiten dartiber im klaren sein,
daB ein solcher Versuch das angestrebte Ziel nie erreichen konnte;

b) die Probleme, die sich aus der Verbindung der Confessio Augustana mit
den iibrigen lutherischen Bekenntnisschriften ergeben. Fiir die lutheri-
schen Kirchen bildet das Augsburger Bekenntnis Anfang und Grundlage
einer weitergehenden Bekenntnisentwicklung, in der sich dann teilweise
auch schirfere Abgrenzungen gegen die romische Kirche finden, wie
z. B. in den Schmalkaldener Artikeln. Das Selbstverstindnis der
lutherischen Kirchen kann in seiner Bindung an ihren geschichtlichen
Ursprung, der in den Bekenntnissen des 16. Jahrhunderts seinen Aus-
druck gefunden hat, die Augsburger Konfession nicht isoliert fiir sich
nehmen. Trotzdem kann eine katholische Stellungnahme zur Augsbur-
ger Konfession natiirlich sehr wohl die in diesem Text enthaltene Anfra-
ge an das Selbstverstdndnis der katholischen Kirche ohne Riicksicht auf
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c)

die spateren lutherischen Bekenntnisse aufnehmen. Man muf} sich nur
dariiber im klaren sein, dall damit noch keine volle und abschlieende
Verstdndigung tiber das Selbstverstdndnis der lutherischen Reformation
des 16. Jahrhunderts, sondern nur ein allerdings grundlegender Schritt
dazu erreicht ist;

ebenso 10st eine katholische Anerkennung des Augsburger Bekenntnis-
ses als eines legitimen Dokumentes des gemeinsamen christlichen Glau-
bens fiir den Protestantismus noch nicht die Frage nach der Legitimitét
der seit dem 16. Jahrhundert in der rémisch-katholischen Kirche stattge-
fundenen Dogmenentwicklung, sowohl auf dem Konzil von Trient als
auch spéterhin in den Fragen der Mariologie und im Hinblick auf Pri-
mat und Unfehlbarkeit des Papstes. Doch kann auch hier eine Anerken-
nung der katholischen Intention des Augsburger Bekenntnisses eine
Grundlage schaffen fiir eine mégliche Verstdndigung iiber diese spitere
katholische Dogmenentwicklung, zumal deren Interpretation von einem
solchen Anerkennungsakt nicht unberiihrt bleiben kann.

d) Schlielich ist mit einer Anerkennung der katholischen Intention des

Augsburger Bekenntnisses noch nicht auch schon eine Verstindigung
iiber die Entwicklung des Protestantimus der Neuzeit erzielt. Der heuti-
ge, durch die Aufklarung hindurchgegangene Protestantismus ist nicht
mehr einfachhin identisch mit dem des 16. Jahrhunderts. Die reforma-
torische Erneuerung des Gedankens der christlichen Freiheit ist zum Ge-
danken einer aus christlichem Geist gedachten Freiheit des Menschen
iitberhaupt weitergebildet worden. Aber die damit verbundenen Elemen-
te von Pluralitdt und Toleranz sind heute nicht mehr Kennzeichen nur
des protestantischen Selbstverstdndnisses, sondern Elemente einer mog-
lichen gemeinsamen christlichen Rezeption des Erbes der Neuzeit. Dabei
kann die Anerkennung der christlichen Legitimitat des Gedankens der
christlichen Freiheit, wie er in der Rechtfertigungslehre auch der Augs-
burger Konfession enthalten ist, ein Ausgangspunkt fiir eine gemeinsa-
me Rezeption des aus ihm hervorgegangenen neuzeitlichen Freiheitsver-
stindnisses sein.

3.

Es liegt nahe, abschlieBend auf die Frage nach den vorhersehbaren Fol-

gen einzugehen, die eine offizielle Anerkennung der katholischen Intention
der Augsburger Konfession durch das Lehramt der rémisch-katholischen
Kirche haben kénnte. Dabei beschrianke ich mich auf die Folgen fiir den
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Protestantismus und auch hier auf die in den lutherischen Kirchen selbst zu
erwartenden Auswirkungen.

Der bayerische Altlandesbischof Hermann Dietzfelbinger hat davon ge-
sprochen, daf} die Folge einer derartigen offiziellen Stellungnahme Roms
fiir das Luthertum eine Identitétskrise sein wiirde. Er hat aber hinzugefiigt,
die lutherische Kirche sollte ,dieser Identitdtsfrage standhalten und ihr
nicht ausweichen*.'* Dietzfelbinger schreibt weiter, ein solcher ,,Schritt der
romisch-katholischen Kirche kénnte fiir die evangelisch-lutherische Kirche
ein Test dafiir werden, wie weit sie selber dazu steht, daf3 in der Augsburgi-
schen Konfession wie in den anderen lutherischen Bekenntnisschriften
nicht eine Partikularkirche, sondern die una sancta ecclesia gesprochen
hat, wie weit sie sich also auch in Zukunft eben nicht nur als ,protestan-
tisch®, sondern als ,katholisch® im urspriinglichen Sinne versteht“. Eben
das sei die Identitdtsfrage, der die lutherischen Kirchen standzuhalten hét-
ten. Sie kénnten sich nicht mehr einfach, wie das in den Jahrhunderten der
Trennung eingerissen ist, aus dem Gegensatz gegen Rom verstehen, der im
evangelischen BewuBltsein weithin als Gegensatz gegen das Katholische
iiberhaupt empfunden worden ist. Der bequeme Weg der Identitédtsfindung
durch Abgrenzung reicht schon heute nicht mehr aus und sollte nach einer
solennen Anerkennung der katholischen Intention der Augsburger Konfes-
sion durch Rom vollends verschlossen sein. Das Wort ,,katholisch® wére
nicht mehr brauchbar als Etikett einer konfessionellen Abgrenzungsstrate-
gie, fiir die es wohl von beiden Seiten in den vergangenen Jahrhunderten
mifbraucht worden ist. Es wiirde seinen urspriinglichen — im Augsburger
Bekenntnis noch gewahrten — Sinn wiedergewinnen als Name fiir das ge-
meinsam Christliche. Die unumgéngliche Konsequenz daraus wiére fiir die
lutherischen Kirchen die Frage, inwieweit das gemeinsam Christliche in den
evangelischen Kirchen lebendig geblieben ist und wo es einer Erneuerung
bedarf gegeniiber Fehlentwicklungen und Vereinseitigungen, die als Begleit-
erscheinungen der gegenseitigen konfessionellen Polemik versténdlich sein
mogen, aber doch wohl nicht nur bei andern, sondern auch bei uns entstan-
den sind. Diese Frage ist den lutherischen Kirchen nicht zuletzt von ihrer
zentralen Bekenntnisschrift her, durch die Augsburgische Konfession
selbst, gestellt. Dietzfelbinger hat von einem Bufiruf gesprochen, der von
ihr ausgeht, einer ,,Aufforderung zur Umkehr in die Heilige Schrift
hinein*, und er féihrt fort: ,,Kommen wir doch ehrlicherweise nicht um die
Feststellung herum, daB die Augsburgische Konfession in manchem ihrer
Abschnitte heute fast eher zur Frage an die Kirche wird, die sich nach ihr
nennt, als zu einer Polemik gegen die damalige romisch-katholische Kir-
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che. Dal} z. B. die Messe, d. i. der eucharistische Gottesdienst, ,ohne Ruhm
zu reden, bei uns mit groBerer Andacht und Ernst gehalten wird denn bei
den Widersachern®, wie es in Art. XXIV der Augsburgischen Konfession
heiB3t, 146t sich heute nicht mehr behaupten®.!® Der gegenwirtige bayeri-
sche Landesbischof, Johannes Hanselmann, hat in seinem Referat iiber das
,2Abendmahl in Gottesdienst und Gemeindeaufbau* vor der Landessynode
in Bayreuth am 21. November 1977 Konsequenzen aus dieser Diskrepanz
gezogen, indem er den in dieser Sache von der grundlegenden lutherischen
Bekenntnisschrift ausgehenden ,,Bufiruf* ernst zu nehmen sich bemiiht.
Man muB} hoffen, daB die lutherischen Kirchen ihm auf diesem Wege fol-
gen werden.

In einer lutherischen Kirche, die sich an diesem zentralen Punkt von der
Augsburger Konfession zur Bufle rufen l4Bt, diirfte es nicht mehr vorkom-
men, daB Pfarrer eines unevangelischen ,,Katholisierens‘ nur deshalb ver-
déachtigt werden, weil sie ihre Gemeinden daran zu gewodhnen suchen, daf3
das Abendmahl zusammen mit der Predigt das normale Zentrum jedes
sonntiglichen Gottesdienstes bildet. Diese Struktur des Gottesdienstes geht
bis auf das Urchristentum zuriick (vgl. nur Apg 2,42.46), und auch die Re-
formatoren haben sie keineswegs beseitigen wollen. Die regelméBige
Abendmahlsfeier als Zentrum des christlichen Gottesdienstes ist erst im
neuzeitlichen Protestantismus, vor allem unter dem EinfluBl der Aufklé-
rung, endgiiltigc abgekommen. Man sollte in anderer Hinsicht die Verdien-
ste der christlichen Aufkldrung nicht gering einschétzen. Aber an dieser
Stelle hat sie einen Verlust an christlicher Substanz im gottesdienstlichen
Leben hingenommen, den man nicht ldnger als ein Kriterium protestanti-
scher Identitdt behandeln sollte. Heute diirfte die Wiederherstellung des
dem Abendmahl zukommenden Ranges und Platzes im gottesdienstlichen
Leben der wichtigste Beitrag sein, den die evangelischen Kirchen zum dku-
menischen Prozel} einer gegenseitigen Anndherung der verschiedenen Kir-
chen der Christenheit durch Neubesinnung auf die zentralen Inhalte der ge-
meinsamen christlichen Uberlieferung zu leisten haben. Es ist nicht von un-
gefahr, dafl auch der Weltrat der Kirchen in seinem Konsensusdokument
von Accra (1974) iiber ,,Eine Taufe, eine Eucharistie, eine Amt* allen Kir-
chen die Erneuerung der Eucharistie im gottesdienstlichen Leben empfoh-
len hat mit dem ausdriicklichen Hinweis, ,,dal} sie nicht weniger haufig als
jeden Sonntag oder einmal in der Woche gefeiert werden sollte (n. 33).

Die zweitwichtigste Konsequenz, die sich als Auswirkung eines neuen Be-
wulBltseins der eigenen Katholizitdt in den lutherischen Kirchen ergeben
sollte, betrifft das Verstdndnis des kirchlichen Amtes, das als Verkiindi-
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gungsamt zugleich die Verantwortung fiir die Einheit der Gemeinde im
apostolischen Glauben trigt — und damit auch fiir die Einheit der Gemein-
den untereinander in der ganzen Christenheit. Es zeigte sich, da} die Ele-
mente eines solchen Amtsverstindnisses in der Augsburger Konfession
zwar vorhanden sind, aber keine einheitliche Formulierung gefunden ha-
ben. Das hiéngt damit zusammen, dafl das Augsburger Bekenntnis einer-
seits die traditionelle Amtsstruktur der lateinischen Christenheit noch vor-
aussetzte (ihre Situation war eben noch nicht die Situation getrennter Kir-
chen auf dem Wege zur Einheit), und andererseits sind ihre spezifizierten
AuBerungen zum Thema des bischéflichen Amtes nicht in systematischer
Weise, sondern nur im Zusammenhang damals aktueller Streitfragen for-
muliert worden. Heute aber muf} die Christenheit das volle Verstandnis fiir
die Rolle des kirchlichen Amtes als Instrument und Zeichen der Einheit auf
allen Ebenen ihres Lebens gewinnen, nicht nur im Hinblick auf die Einzel-
gemeinde, sondern auch im Hinblick auf deren Ort im Leben einer Region
und im Leben der ganzen Christenheit. Das diirfte iibrigens eine Aufgabe
nicht nur fiir die evangelische Seite sein. Auch auf katholischer Seite finden
sich heute die Auswirkungen einer konfessionalistischen Verengung des
Amtsverstdndnisses bis hinauf zum héchsten Amt dieser Kirche, das sich
seinem Selbstverstandnis nach fiir die Einheit aller Christen zusténdig fiih-
len sollte und doch oft nur von den Problemen der romischen Kirchenge-
meinschaft bewegt zu sein scheint. Auf evangelischer Seite ist es noch sehr
viel augenfilliger, wie sehr es im Verstdndnis des Amtes — und zwar bei je-
dem ortlichen Amtstriger — einer Neubesinnung auf seine universale Mit-
verantwortung fiir die Einheit aller Christen im Glauben des apostolischen
Evangeliums bedarf. Eine solche Neubesinnung muf} dazu fiihren, daf die
Fragen von Amt und Ordination bei jedem aktuellen Anlaf auch mit dem
Blick auf die 6kumenische Dimension behandelt werden. Ohne eine solche
Erneuerung des Amtsverstindnisses in den lutherischen Kirchen aus dem
Geist der in der Gemeinschaft mit Christus begriindeten, im Amtstrager in
besonderer Weise zur Darstellung kommenden Koinonia ton hagion'” wird
die Vollendung der Reformation in der Einheit einer erneuerten Christen-
heit nicht moglich sein. Die Spaltung der Kirche im 16. Jahrhundert kann
ja nicht als Erfolg der Reformation, sondern kann nur als Ausdruck ihres
vorldufigen Scheiterns verstanden werden; zielte die Reformation doch auf
eine Erneuerung der ganzen Kirche aus ihrem biblischen Ursprung. In die-
sem Licht muBl man die Augsburger Konfession und die mit ihr verbunde-
nen Bemiihungen um giitliche Einigung mit den Gegnern als ein Ringen um
den urspriinglichen, 6kumenischen Sinn der Reformation sehen. Die wenn

113



auch spéte Anerkennung der katholischen Intention der Confessio Augu-
stana durch die romisch-katholische Kirche kénnte daher ein entscheiden-
der Schritt in einem ProzeB sein, dessen Ziel zugleich die Vollendung der
Reformation und die Verwirklichung einer neuen, gréBeren Katholizitét
der Christenheit umfaft.
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Gemeinschaft der Heiligen.

Neuer Lebensstil
Zielsetzung, Motive, Organisationsformen

VON HORST ZILLESSEN

1. Neuer Lebensstil — ein Programm fiir Strukturverdnderungen?

Die Frage nach der zukiinftigen Gestalt unserer Gesellschaft und nach
einer gerechten Weltordnung verstehen viele Christen in der Bundesrepu-
blik als direkte Anfrage an den eigenen Lebensstil. Angesichts der beste-
henden und weiter wachsenden Unterschiede in den Existenzbedingungen
der Menschen im eigenen Land wie in der Welt erértern und erproben sie
die Moglichkeit, durch Veranderungen des individuellen Lebensstils das ge-
sellschaftliche Wertgefiige zu beinflussen.
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Das eigentliche Ziel ihrer Aktionen ist die Verdnderung der gesellschaft-
lichen und politischen Strukturen, um unter den Bedingungen der indu-
striellen Zivilisation einen humaneren, weniger ausbeuterischen, mehr soli-
darischen Lebensvollzug zu ermoglichen. Gerade an dieser Stelle werden
aber erhebliche Zweifel an den Erfolgsaussichten der Lebensstilbewegung
laut. Der erste Einwand beziecht sich auf die politische Durchsetzungsféhig-
keit eines neues Lebensstils. Selbst wenn die Lebensstil-Gruppen in diesem
Punkt eine gemeinsame Zielsetzung verbinden wiirde — wie wirksam kann
ein Versuch sein, mit beispielhaften Aktionen und Verhaltensweisen gesell-
schaftliche und politische Strukturen verdndern zu wollen? Existieren und
handeln die Lebensstil-Gruppen nicht gleichsam in gesellschaftlichen
,Nischen*, die von den gegebenen gesellschaftlichen und politischen
Strukturen als Experimentierfelder oder als soziale Spielplétze freigelassen
worden sind?

Die in solchen Fragen formulierten Zweifel leiten unmittelbar iiber zu
einem zweiten Einwand, der die Verallgemeinerungsfahigkeit der mit ei-
nem neuen Lebensstil verbundenen Ziele anspricht. Koénnen diese Ziele —
insbesondere dort, wo siec Konsumeinschriankungen bzw. -verdnderungen
ansprechen — von allen Gesellschaftsschichten in gleicher Weise akzeptiert
werden? Sind sie in allen Punkten mit der sozialen Wirklichkeit der Bun-
desrepublik vereinbar? Ist die Frage nach dem , Lebensstil“ nicht zuletzt
eine Frage, wie sie nur Privilegierte zu stellen pflegen?

Die Diskussion um den neuen Lebensstil muf3 diese Einwénde ernst neh-
men (vgl. die Arbeitsfragen 1 und 2) und auch die Gegenargumente aus der
Lebensstilbewegung entsprechend iiberpriifen. Diese ist sich weithin dar-
iiber einig, daB ihre Ziele mit den bestehenden Strukturen nicht ohne weite-
res vereinbar sind. Einige ziehen daraus den SchlufB, daf} ihre Versuche
eines neuen Lebensstils — wenn sie sie nicht lediglich als Flucht aus der
Gesellschaft verstehen — nicht mehr sein konnen als Mahnmale fiir eine
Umkehr der gesellschaftlichen Entwicklung oder als Wegweiser in die neu
einzuschlagende Richtung. Viele gehen aber andererseits davon aus, dafl in
einer demokratischen Gesellschaft Strukturverdnderungen nur tiber Mehr-
heiten zu erreichen sind, die sie fordern oder wenigstens zulassen. Der Weg
zu diesen Mehrheiten fiihrt nach ihrer Auffassung iiber Gruppen, die schon
jetzt das beispielhaft praktizieren, was die Mehrheit erst noch lernen und in
die gesellschaftlichen Institutionen einbringen muf}. Die Beteiligung
des einzelnen und die aktive Mitarbeit von Lebensstil-Gruppen in gesell-
schaftlichen Institutionen und Organisationen bilden die Klammer zwi-
schen den gesellschaftspolitischen Grundzielen und den Aktionen dieser
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Gruppen. Sie versuchen auf diese Weise, Lernprozesse einzuleiten — nicht
nur bei der breiten Bevolkerung, sondern auch bei den Trégern gesell-
schaftlicher und politischer Macht.

Wenn die Lebensstil-Gruppen nach dem Motto ,,Die Zukunft unserer
Kinder entscheidet sich an der Zukunft aller Menschen® zu leben ver-
suchen, dann wollen sie damit nicht nur in einer bestimmten sozialen
Schicht Ansprechpartner finden. Sie sind vielmehr der Meinung, dalB} die
Ziele eines neuen Lebensstils zwar iiber die Fragen der materiellen Versor-
gung weit hinausreichen, diese aber durchaus nicht ausklammern und also
das Problem der Verteilungsgerechtigkeit innerhalb der Industriestaaten
nachdriicklich betonen. Auch mit der Forderung nach Abbau der Un-
gleichheiten bei Vermégen, Einkommen und Verbrauch st63t die Lebens-
stilbewegung freilich wieder auf strukturelle Probleme. Daher bleibt die
Frage offen, ob die Bewegung eine so breite Basis in der Bevolkerung fin-
det, daB strukturelle Verdnderungen politisch durchsetzbar werden.

2. Entwicklungspolitische Motive

Die Lebensstilbewegung wird aus verschiedenen Quellen gespeist und
versucht, auf sehr unterschiedliche Probleme neue Antworten zu geben.
Ein wesentliches Motiv fiir die Verdanderung des Lebensstils in den Indu-
strieldndern bildet die wachsende Kluft zwischen den Armen und Reichen
dieser Erde. Viele Menschen sehen darin ein gefdhrliches Konfliktpotential
und setzen sich aus verniinftigem langfristigem Eigeninteresse dafiir ein,
daf in den Beziehungen zwischen den Industrie- und den Entwicklungslén-
dern das Prinzip der Chancengleichheit geltend gemacht wird. Wenn es
aber mit der Forderung nach einem anderen Lebensstil vor allem darum
geht, Menschen unmittelbar in ihrer privaten Umwelt anzusprechen und sie
zu Verdnderungen alltdglicher Verhaltensweisen zu bewegen, so ist ande-
rerseits zu fragen, ob es ausreicht, egoistische und nationale Interessen an-
zusprechen. :

Sozialpsychologen weisen darauf hin, daf3 auch die unartikulierten mo-
ralischen Bedenken einer Mehrheit der Bevolkerung zu einer tiefwirkenden
Beunruhigung des kollektiven Gewissens und so zu Stérungen und Aggres-
sionen in einer Gesellschaft beitragen. Daher kann es ebenso gerechtfertigt
wie wirksam sein, wenn die Verantwortung des einzelnen in den ,,reichen®
Gesellschaften fiir das Leben des ,,fernen Néchsten* angesprochen, seine
Bereitschaft zur Hilfe aus dem Motiv christlicher oder humanistischer
Néchstenliebe und Solidaritat aktiviert werden. Das bedeutet konkret, daf3
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sich die Industrieldnder auf die Unabhéngigkeit und Eigenstidndigkeit der
Entwicklungsldnder vorbereiten, indem sie ihre Abh#ngigkeit von deren
Rohstoffen verringern und ihre Produktionskapazititen umstrukturieren.
In diesem Sinn enthilt also die Forderung nach einem anderen Lebensstil
ein politisches Programm, das ausdriicklich auf die Lebensverhéltnisse und
die Strukturen der reichen Linder gerichtet ist. Zweifellos lassen sich aus
diesem Programm auch Folgerungen fiir die Entwicklung der Dritten Welt
ziehen. Aber diese kénnen sicher nicht darauf hinauslaufen, daB die Ziele
eines neuen Lebensstils in den Industrielédndern einfach auf die weniger ent-
wickelten Lander iibertragen werden (vgl. Arbeitsfrage 3).

3. Umweltpolitische Motive
a) Erhaltung der Lebensgrundlagen

Die Bemiithungen um einen neuen Lebensstil haben in der Bundesrepu-
blik weitere Impulse erhalten sowohl aus konkret erfahrbaren Umweltzer-
storungen als auch aus der Diskussion iiber die allgemeine Gefdhrdung der
menschlichen Umwelt durch die industrielle Zivilisation. Die wachsende
Zahl der Umweltprobleme wurde nicht nur als politische Herausforderung
angesehen, sondern von vielen Menschen als Anfrage an ihre personliche
Verantwortung und zugleich als Signal zur Verdnderung ihrer Lebensweise
gewertet. Sie gingen dabei von den Uberlegungen aus, daf nicht erst der
Zwang einer akuten Notsituation oder eine Katastrophe zum Umdenken
und Umschwenken fiithren sollten, sondern daB schon jetzt von Einsichti-
gen neue Wege eingeschlagen werden miissen.

Das Konzept eines neuen Lebensstils erhélt in diesem Zusammenhang
eine aktuelle Bedeutung, weil die Unsicherheit iiber die Belastbarkeit der
Umwelt und iiber den Verlauf der Belastungsgrenzen stdndig zunimmt. Je-
de neue wissenschaftliche Erkenntnis oder Problemlosung wirft offenbar
mehr Fragen auf als sie beantwortet. Die Liste der unbeantworteten Fragen
wird daher, wie der RIO-Bericht* an den Club of Rome feststellt, immer
umfangreicher.

Die mit der industriellen Zivilisation einhergehenden Risiken werden,
wie die heftige Auseinandersetzung um die Energiepolitik und insbeson-
dere um die Kernenergie o6ffentlich nachgewiesen hat, von vielen Biirgern
der Bundesrepublik als lebensbedrohend erkannt. Sie fragen dabei nicht

Reshaping the International Order. A Report to the Club of Rome, New York 1976.
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nur nach den gesundheitlichen Risiken der Radioaktivitdt, sondern auch
nach den gefdhrlichen klimatischen Folgen der Energieerzeugung. Vor al-
lem stellen sie die Frage, wann die Industrialisierung in einem dichtbesie-
delten Land die Grenze erreicht hat, jenseits derer wirtschaftliches Wachs-
tum in sozialen Riickschritt infolge von Umweltzerstérung und -vergiftung
umschlégt.

Der sich hier aus der Einsicht in die Gefahren formierende Widerstand
kann ein Signal dafiir sein, daB3 die im RIO-Bericht erhobene Forderung
nach einer Neubewertung von Lebensstilen und Konsumverhalten nicht
ohne Echo bleiben wird. Die Frage, ob das, was faktisch moglich, vom
Malistab des Menschlichen her auch sinnvoll ist, wird angesichts der Um-
weltkrise zunehmend als Wegweiser fiir eine verantwortliche Lebens-
gestaltung wahrgenommen.

b) Kritik an der Technik

Der technisch-industrielle Fortschrittsprozefl kommt also in steigendem
Umfang mit der dulleren Umwelt des Menschen, dariiber hinaus aber auch
mit seinen inneren Lebensbedingungen in Konflikt. Je ldnger, je deutlicher
erweist ein technokratischer Optimismus, der darauf setzt, daf3 die Losung
der bestehenden Probleme von jeweils neuen technologischen Durchbrii-
chen erwartet werden kann, seine Unhaltbarkeit. Die damit angezeigte Pro-
blematik wird gegenwirtig am Beispiel der Energieversorgung mit grofler
offentlicher Beteiligung diskutiert: Die Fortsetzung des gegenwiirtigen Le-
bensstils macht ein progressives Wachstum des Energieeinsatzes unver-
meidbar; andererseits fiihrt die Energieerzeugung in wachsendem Mal} zu
zerstorerischen Belastungen, Risiken und Freiheitseinschrankungen.

Die Auseinandersetzung mit der Technik ist deshalb ein wesentliches Ele-
ment aller Uberlegungen zu einem neuen Lebensstil. Von Ausnahmen ab-
gesehen, ist aber der kritische Ansatz z. B. der Biirgerinitiativen nicht aus
einer prinzipiellen Technikfeindschaft abgeleitet. Sie fordern nicht einfach
Verzicht auf Technik oder auf neuere Entwicklungen, vielmehr fordern sie
dazu auf, Kosten und Nutzen der technischen Entwicklung neu zu beden-
ken, sie an humanen und umweltorientierten Bewertungskriterien zu
messen.

Ziel dieser Kritik ist nicht die Technik generell, sondern der ausbeuteri-
sche und repressive Typ von Technologie, das System einer mit Wissen-
schaft und Gkonomischer Verwertung verschmolzenen Technik. Diese
Form der Technik tendiert dahin, die ganze Gesellschaft zu einem techno-
logischen Grofisystem umzugestalten. Um die der Technik eigene Rationa-
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litdt und Niitzlichkeit zu organisieren, scheint der Weg zu einem umfassen-
den ,,Weltsystem* unvermeidlich zu sein. Aber selbst wenn die Gesellschaft
den Preis des Verzichts auf Freiheit und Pluralismus zu zahlen bereit wire:
Wird die Natur den Bediirfnissen der gesellschaftlichen Produktion bedin-
gungslos unterworfen, so wird sie zunehmend vergewaltigt und zerstort.

Als positives Ziel wird demgegeniiber eine neue Auslegung der techni-
schen Rationalitdt vorgestellt, in der der Einsatz der Technik auf ihren
Charakter als Werkzeug des Menschen zuriickgefithrt wird. Dazu reicht
freilich eine ,,Ethik der Anwendung® in bezug auf die vorhandene Technik
nicht aus; eine ,,neue Technik* wird gefordert, eine ,,sanfte* Technik, die
die gegenwirtige ,,harte“ Technik ersetzen soll, eine Technik also, die als
Werkzeug des Menschen den menschlichen und gesellschaftlichen Bediirf-
nisssen sowie zugleich den Erfordernissen okologischer Stabilitit ange-
palit ist.

Zweifellos wire die Einfithrung einer sanften Technik so tiefgreifend,
dal} sie nur im folgenschweren Bruch mit unserer heutigen Wirklichkeit,
nicht in deren allm#hlicher Verdnderung vor sich gehen kénnte. Es ist aber
auch eine Mischform denkbar, in der einerseits Formen einer individuali-
sierten, dezentralen, arbeitsintensiven, umweltbezogenen, risikomindern-
den, mit dorflichen oder kleinstiddtischen Siedlungsformen einhergehenden
Technik dominieren, andererseits auf begrenzten Anwendungsgebieten
und unter rigorosen 6kologischen Auflagen aber auch die ,,harte* Technik
weitergefiihrt wird. :

Die Versuche zur Verwirklichung eines neuen Lebensstils nehmen die
Kritik an der Technik dadurch ernst, daf sie im alltéiglichen privaten Leben
mit exemplarischen Produkten der Technik — Auto, Waschmittel, Ener-
gie — bewuflter, sparsamer umgehen oder im Bereich der landwirtschaftli-
chen Produktion Ansétze zur Entwicklung einer alternativen Technologie
suchen und praktizieren. In zunédchst kleinen, aber realisierbaren Schritten
suchen sie nach Wegen, um den scheinbar unausweichlichen Zwéngen der
Technik Alternativen und neue Entscheidungsspielriume gegeniiberzustel-
len.

4. Gesellschaftspolitische Motive

a) Kritik der Konsumgesellschaft

Die Bemithungen um alternative Technologien scheinen plausibel, wenn
man die mit dem Wachstum des materiellen Wohlstands in den Industrie-
landern einhergehenden negativen Entwicklungen beriicksichtigt: Zu-
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nahme der Zivilisationskrankheiten; trotz verkiirzter Arbeitszeit steigende
Anzahl der Frithinvaliden; rapide Zunahme der psychischen Erkrankun-
gen, der Drogenabhingigkeit, der Gewaltverbrechen etc.

Diese widerspriichliche Entwicklung ist wohl nicht zuletzt darauf zu-
riickzufiihren, daBl nach dem Weltkrieg die Mehrung des privaten Wohl-
stands zum entscheidenden gesellschaftlichen Ziel erhoben worden ist.
Durch die iiberwiegende Orientierung an diesem Ziel und seine Veranke-
rung in gesellschaftlichen Strukturen wurden wesentliche Bereiche ausge-
klammert. So blieb ein hoher Bedarf an Gemeineinrichtungen, weil auch
materielle Bediirfnisse nicht allein durch privaten Giitererwerb befriedigt
werden konnen, wenn ihre soziale Verteilung akzeptabel bleiben soll. Im
iibrigen 14Bt sich aber mit Angaben tiber die Quantitit von Giitern und
Dienstleistungen allein noch keine ausreichende Aussage iiber die Lebens-
bedingungen einer Gesellschaft und ihrer Menschen machen.

Sind die menschlichen Lebensbediirfnisse denn tatsédchlich so weitgehend
und so zentral, wie dies die Orientierung der Gesellschaft am Wohlstands-
konzept vorsieht, auf materielle Giiter gerichtet und auf Wachstum der
Giiterfulle angewiesen? Sicher ist die Befriedigung der Grundbediirfnisse
an Nahrung, Bekleidung, Behausung usw. die grundlegende Voraussetzung
dafiir, dal Menschen andere, weitergehende Bediirfnisse duflern und ihnen
nachgehen. Fiir humanes Leben sind im Prinzip aber ebenso unerldBlich:
Freiheit, Entfaltung, Kommunikation, kulturelle Bediirfnisse, menschliche
Néhe und Gemeinschaftssinn.

Das gesellschaftliche Leitbild der Mehrung des privaten Wohlstands hat
sich in der Vergangenheit ohne Zweifel als erfolgreich erwiesen. Aber die
Einseitigkeit des MaBstabs ,,Lebensstandard® ist in den letzten Jahren zu-
nehmend deutlich geworden. Mit Konzepten zur Messung der ,,Lebensqua-
litat“ ist versucht worden, auch solche Giiter und Lebensinhalte in die ge-
sellschaftliche ,,Erfolgsrechnung® einzubeziehen, die nicht iiber den Markt
zur Verfiigung gestellt werden bzw. die iiberhaupt nicht materieller Art
sind. Fiir die gegenwirtige Situation stellt sich die Forderung, die gesell-
schaftlichen Grundwerte neu zu diskutieren und dabei die 6konomischen
Zielsetzungen mit den iibergreifenden gesellschaftlichen Zielen in ein aus-
gewogenes Verhdltnis zu bringen. Ein Mafistab auf dieser Grundlage stellt
unter dem Aspekt eines neuen Lebensstils das Instrument dar, mit dessen
Hilfe einerseits die Defizite der Industriegesellschaft aufgedeckt und ande-
rerseits neue Ziele politisch und 6konomisch umgesetzt werden kénnen
(vgl. Arbeitsfragen 4 und 5).
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b) Kritik der politischen Entscheidungsverfahren

Die Frage der Wertorientierung und der Strukturen fiir die weitere gesell-
schaftliche Entwicklung wird noch weiter zugespitzt durch Defizite im poli-
tischen Bereich. Auch diese Defizite sind vor allem durch die vorherr-
schende Orientierung an einem wesentlich materiell verstandenen Wohl-
stand bedingt. So stand etwa in der Bundesrepublik die in den letzten Jah-
ren betriebene kommunale Neugliederung eindeutig unter dem Vorzeichen
wirtschaftlicher Effizienz und technokratischer Rationalitdt — auf Kosten
demokratischer Selbstverwaltung und Mitverantwortung.

Dabei wurde weithin iibersehen, daf} die Organisationsform der moder-
nen Technik unlésbar mit einer bestimmten Sozialtechnik verkniipft ist. So
hat etwa der 6konomisch begriindete Hang zu GroB16sungen die Zusam-
menhinge, die das Leben des Biirgers bestimmen, immer undurchschauba-
rer gemacht. Der einzelne wird politisch ohnmachtig und muf3 erkennen,
daBl seine EinfluBlosigkeit zum wesentlichen Teil ein gesamtgesellschaft-
liches Phinomen aufgrund der Anwendung der modernen Technologie
darstellt. Sie ist, wie wiederum das Beispiel der Kernenergie zeigt, einerseits
mit so hohen finanziellen Aufwendungen verbunden, dal} sie sich auf den
von finanziellen Mitteln abhdngigen Spielraum fiir Politik unmittelbar aus-
wirkt. Andererseits sind die Probleme der Technologie von so langfristiger
Auswirkung, dal} viele Entscheidungen nicht mehr riickgidngig gemacht
werden konnen und also auf lange Zeit die Handlungsféhigkeit des Politi-
kers binden. Beim einzelnen verstirkt sich dadurch noch das Gefiihl, daB
»hichts mehr zu machen ist“. Es entsteht der Eindruck der Eigengesetzlich-
keit einer Entwicklung, die nicht mehr steuerbar zu sein scheint und die
gerade auch deshalb als bedrohlich empfunden wird.

Die hier angedeutete Entwicklung einer politischen Ordnung, die der
Biirger zunehmend als anonyme Machtverwaltung erlebt, der er schlecht-
hin ausgeliefert ist, kann sicher noch auf weitere Ursachen zuriickgefiihrt
werden. Die wachsende Reichweite politischer Entscheidungen hat der
staatlichen Verwaltung einen Anstieg ihrer Zustdndigkeiten ,beschert®,
was zu einer inzwischen als problematisch empfundenen Abhéngigkeit des
einzelnen von biirokratischen Entscheidungen gefiihrt hat.

Genau das Gegenteil trifft aber auf die gut organisierten Interessenver-
bénde zu. lhnen hat der Machtzuwachs der Birokratie neue EinfluB3-
méglichkeiten verschafft, die sich in einem engen Zusammenspiel zwischen
Verbianden und Verwaltung niederschlagen und die Bevorzugung der gut
organisierten wirtschaftlichen Interessen bewirken. Gruppen, die ein allge-
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meines Interesse wie etwa das des Umweltschutzes oder der Bildung vertre-
ten, sind bei den gegebenen Entscheidungsverfahren eindeutig benach-
teiligt.

Heute regt sich zunehmend Widerstand gegen die biirokratische Bevor-
mundung wie gegen die Vernachldssigung wichtiger gesellschaftlicher Pro-
blembereiche. Viele derjenigen, die davon betroffen sind, verlangen nach
neuen Verfahren fiir die Vermittlung von gesellschaftlichen Bediirfnissen
und politischer Zustdndigkeit. Sie wollen die Ohnmacht gegeniiber techno-
kratischen und biirokratischen Strukturen nicht linger hinnehmen, viel-
mehr im politischen wie im sozialen Bereich gréfiere Eigenverantwortung
und Mitbestimmung entwickeln. Uber die Wahrnehmung gegebener und
neu zu entwickelnder Partizipationsformen versuchen sie, als Gruppen das
Maf an Selbstbestimmung und Solidaritdt zu gewinnen, das als ein wesent-
licher Inhalt eines neuen Lebensstils angesehen werden muf3.

5. Organisationsmerkmale von Lebensstil-Gruppen

Die inhaltlichen Ziele der Lebensstilbewegung sind so vielfiltig wie die
Probleme des Alltags, fiir deren Gestaltung sie neue Losungen sucht, und
also nicht auf den Aspekt ,,Konsumverzicht* zu beschrianken. Was die Ver-
wirklichung dieser Ziele angeht, so lassen sich vier wesentliche Organisa-
tionsmerkmale unterscheiden, die zugleich das quantitative Ausmal} der
Beteiligung an den Aktionen und Gruppen der Lebensstilbewegung an-
zeigen.

(1) Eine breite Palette von Angeboten und Anregungen zu einem neuen
Lebensstil bezieht sich auf Verdnderungen des individuellen Verhaltens im
Alltag. Durch Aufrufe, Aktionen und Initiativen zum Thema , Neuer
Lebensstil“ wird eine unbestimmte Zahl von Menschen aufgefordert, in
ihrem taglichen Leben die Chancen einer anderen, einer umweltgerechte-
ren, einfacheren, gespriachsbereiteren, solidarischeren Lebensweise wahr-
zunehmen. Solche Aufrufe, Aktionen und Initiativen gehen aus von Ein-
zelpersonen, von Gruppen, von Organisationen wie z. B. dem Bundesver-
band Biirgerinitiativen Umweltschutz und auch von den Kirchen. In der
Form einer positiven und sei es auch nur punktuellen Reaktion auf diese
Appelle beteiligt sich wohl die grofite Zahl derjenigen, die einen neuen Le-
bensstil zu verwirklichen versuchen.

(2) Zahlenmafig geringer, aber von hoherer Intensitét ist die Beteiligung
derer, die sich einer Gruppe anschlieBen, um einerseits die mit einem Ver-
such eines neuen Lebensstils auftauchenden Fragen und Probleme diskutie-

122



ren und um andererseits mit der Gruppe weitere Anstdfe nach auflen geben
zu konnen. Die Anbindung an eine Gruppe ist daher nicht nur eine Organi-
sationsform der Lebensstilbewegung, sondern gehort zugleich auch zum
Inhalt eines neuen Lebensstils, soweit damit die Erweiterung und Intensi-
vierung des Lebens in Gemeinschaft angestrebt ist.

(3) Einige Gruppen versuchen, einen neuen Lebensstil in der Form von
Wohn- und Einkommensgemeinschaften zu verwirklichen. Sie verlassen
damit bewuB3t den Alltag des Normalbiirgers und verbinden die Bemiithun-
gen um einen neuen Lebensstil mit einer grundlegenden Neuordnung ihrer
privaten Lebensverhiltnisse. Das inhaltliche Ziel des gemeinsamen, ge-
sprachsbereiten Lebens iiberwiegt hier im Vergleich zu den iibrigen Zielen
der Lebensstilbewegung. Damit ist sicher nicht ausgeschlossen, dal3 auch
die Probleme z. B. der Dritten Welt, des Umweltschutzes, des Konsums
oder des Verkehrs in ihrem Zielkatalog beriicksichtigt werden. Aber es
gehort zu der Offenheit und Vielgestaltigkeit der Lebensstilbewegung, dal3
die Schwerpunkte der einzelnen Gruppen durchaus unterschiedlich sind.

4) Die bisher erwihnten Gruppen konzentrieren ihre Bemiihungen um
einen neuen Lebensstil auf den Reproduktionsbereich und beziehen die Ar-
beitswelt allenfalls in ihre gesellschaftspolitischen Forderungen ein. Eine
kleine Zahl von Lebensstil-Gruppen versucht demgegeniiber, den gesam-
ten, also auch den beruflichen Alltag anders zu gestalten. Sie erproben in
Landkommunen die Mdoglichkeiten der Selbstversorgung mit Grundnah-
rungsmitteln sowie der Lebensfihigkeit kleiner, auf biologisch-dyna-
mischen Landbau basierender Produktionseinheiten oder bilden in Stadten
integrierte Arbeits- und Lebensgemeinschaften.

Weitgehend unabhingig von der Form oder der inhaltlichen Zielsetzung
der Lebensstil-Gruppen verlduft innerhalb der Lebensstilbewegung eine
Abgrenzung, die sich an der Bewertung der Modernitét orientiert. Ein Teil
ihrer Mitglieder oder Anhénger versteht sein Engagement im Sinne des
Strebens nach Entmodernisierung und sieht in den Grundideen eines neuen
Lebensstils ein als Riickzug zu wertendes Gegenprogramm zur Technologi-
sierung und Biirokratisierung des modernen Lebens. Der andere Teil ver-
sucht, unter dem Vorzeichen ,neuer Lebensstil“ bisher vernachléssigte
Moglichkeiten der Moderne auszuschépfen und unter den Bedingungen der
industriellen Zivilisation Alternativen fiir einen humaneren Lebensvollzug
zu entdecken. Da empirische Grundlagen noch fehlen, kann das Kraftever-
hiltnis nicht exakt festgestellt werden; den schriftlichen Stellungnahmen
und Aktionskatalogen nach zu urteilen iiberwiegt die Zahl derjenigen, die
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unter den Bedingungen des ,,normalen* Alltags einer Industriegesellschaft
nach Alternativen suchen.

Bei allen Unterschieden in den Motiven und Zielen greifen die meisten
Lebensstil-Gruppen unausgesprochen oder ausdriicklich theologische und
im weiteren Sinn religidse Fragen auf (vgl. Arbeitsfrage 6). Angesichts kon-
kret erlebbaren und erlebten Sinnverlustes gewohnter Lebensformen
fragen sie nach neuen, sinnvollen und zukunftstriachtigen Wegen fiir die ge-
sellschaftliche Entwicklung sowie nach Lebensformen und Lebensweisen,
die den einzelnen zu dauerhafter Solidaritdt und Briiderlichkeit befdhigen
und ihm darin neue Mdéglichkeiten der Sinnfindung er6ffnen. Sie realisie-
ren in kleinen Schritten ein Verhéltnis zu ihren Mitmenschen, zu ihrer
natiirlichen Umwelt, zu den nachkommenden Generationen, das — theolo-
gisch gesprochen — das Miflverstdndnis des dominium terrae (Gen 1,28) im
Sinn eines Ausbeutungsprinzips vermeidet, vielmehr das Gebot sorgsamer
Haushalterschaft in neuer Weise ernst nimmt.

Arbeitsfragen zum Themenbereich ,,Neuer Lebensstil“

1. Stellen die Bemiithungen um einen neuen Lebensstil angemessene Ant-
worten dar auf die Herausforderungen einer Zukunft, die wesentlich durch
politische und wirtschaftliche Strukturen bestimmt sein wird? Wo miissen
jene Bemiihungen ansetzen, welche Zielrichtung miissen sie aufweisen,
wenn eine Verdnderung jener Strukturen erreicht werden soll?

2. Im Zielkatalog eines neuen Lebensstils kommt dem weniger ver-
schwenderischen Umgang mit Geld, mit materiellen Giitern und natiir-
lichen Ressourcen zwar nicht eine ausschlieBliche, aber doch eine wesent-
liche Bedeutung zu. Sind diese Ziele von der iiberwiegenden Mehrheit der
Weltbevilkerung oder selbst der Menschen in den reichen Lindern iiber-
haupt nachvollziehbar? st also ,,neuer Lebensstil* ein Thema, auf das sich
nur Privilegierte einlassen, weil sie sich so etwas wie eine ,,parasitidre Aske-
se“ leisten konnen?

3. Was bedeutet die Diskussion iiber einen neuen Lebensstil fiir die Ent-
wicklung der Dritten Welt? In welchem Umfang sollen dessen Ziele auch
fiir sie gelten? Enthélt die Lebensstildebatte eine neue Warnung vor unge-
priifter Ubernahme ,,westlicher* (oder besser ,,nérdlicher*) Lebensweisen,
oder verbirgt sich dahinter u. a. ein neuer Versuch, die bestehenden Unter-

~schiede festzuschreiben? Kann die von der Lebensstilbewegung geforderte
Verlagerung des wirtschaftlichen Wachstums von den Industrielindern in
die Dritte Welt durch solidarisches Handeln einzelner erreicht werden und
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trégt sie iiberhaupt zu einer gerechteren Verteilung der Nutzung materieller
Ressourcen bei?

4. Mit welchen wirtschaftlichen Auswirkungen ist in den Industrieldn-
dern zu rechnen, wenn die mit einem neuen Lebensstil angestrebten Veran-
derungen z. B. im Konsumverhalten sich in grof3erem Umtang durchzuset-
zen beginnen? Werden die bereits bestehenden Probleme der Arbeitslosig-
keit dadurch weiter verschiarft? Welche Maflnahmen konnen die Entste-
hung neuer struktureller Krisen im Wirtschaftssystem vermeiden helfen?

5. Wie konnen in die bisherigen Abliufe gesamt- und einzelwirtschaft-
licher Entscheidungsverfahren in stirkerem Mafle 6kologische Kriterien
eingebracht werden — oder bedarf es dazu neuartiger Entscheidungsver-
fahren?

6. Wie laBt sich die Forderung nach einem neuen Lebensstil, die ja
offensichtlich in kirchlichen Kreisen und Gruppen die grofte Resonanz fin-
det, theologisch begriinden? Kann sie als eine aktualisierte und gleichsam
verweltlichte Form der metanoia oder als die Wiederentdeckung des Cha-
rismas der Armut verstanden werden? Wie verhilt sich die biblische Vor-
stellung von einem ,erfiillten Leben zu den Inhalten eines neuen
Lebensstils?

Christenheit und Umweltverantwortung
VON JURGEN HUBNER

Die klassische Theologie erhob den Anspruch, eine fithrende Rolle inner-
halb von Philosophie und Wissenschaft zu spielen. Das gilt fiir die Zeit des
Mittelalters ebenso wie fiir die katholische und protestantische Orthodoxie
des 17. Jahrhunderts. Die Theologie war die hochste aller Wissenschaften.
Sie war die Krone der Denkbemiithungen des Studenten. Alle anderen Wis-
senschaften hatten ihr gegeniiber dienende Funktion. Die Theologie
brauchte sie und konnte sie benutzen.

Diese Rolle der Theologie war in der damaligen Zeit legitim. Sie ent-
sprach der gesellschaftlichen Stellung der Kirche. Theologie und Kirche
waren nicht nur ihrem Anspruch nach, sondern tatsichlich Hiter von Bil-
dung und Wissenschaft. Die Klosterschulen legen beredtes Zeugnis davon
ab. Alle groflen Naturwissenschaftler des Mittelalters waren auch oder
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primdr Theologen, und das gleiche 14Bt sich weitgehend auch noch im
17. Jahrhundert sagen. Die bekannten Naturforscher, und diese Linie 148t
sich zum Teil bis in die Gegenwart ausziehen, beschéftigten sich in jedem
Fall auch mit theologischen Fragen. Namen wie Bonaventura, Albertus
Magnus, Nicolaus Cusanus, Galilei, Kepler, Newton bis hin zu Werner
Heisenberg und Carl Friedrich von Weizsidcker mogen das belegen.

Der geistige Fithrungsanspruch der Theologie war darin begriindet, daB3
es ihr um Grund und Ziel aller Erkenntnis und damit um Grund und Ziel
alles Seienden iiberhaupt ging. Dafiir stand der Begriff Gott. Der Fiih-
rungsanspruch fand dann darin seine Gestalt, daB3 aller nicht spezifisch
christlich-theologischen Erkenntnis ihr Platz im theologischen Gesamtsy-
stem angewiesen wurde. Neben die Heilstheologie trat die natiirliche Theo-
logie, neben das Buch der Bibel das Buch der Natur. Die Natur verwies
propédeutisch auf das Heil: Gott.

Die Naturerkenntnis war zunichst kontemplativ. Man betrachtete die
Natur und bewunderte ihre Harmonie, ihre Schénheit und Ordnung: die
regelmédfigen Bewegungen der Himmelskorper, den Rhythmus von Tag
und Nacht, die bewundernswerte Anordnung, Zusammenfiigung und
Ganzheit des Kosmos und seiner Teile, dessen Abbild der Mensch als
Mikrokosmos war, schlieBlich die Erhaltung und Fortpflanzung der Tier-
und Pflanzenarten und ihre Ahnlichkeit in jeder Generation.

Dieser Verweis auf die Harmonie der Schopfung, die zu entdecken, aus-
zuarbeiten und deutlich zu machen dann die eigentliche Aufgabe der profa-
nen Wissenschaften ist, hat eine lange Tradition: ,,Solange die Erde steht,
soll nicht aufhéren Saat und Ernte, Frost und Hitze, Sommer und Winter,
Tag und Nacht (Gen 8,22). ,,Sehet die Vogel unter dem Himmel an: sie
sden nicht, sie ernten nicht, sie sammeln nicht in Scheunen; und euer
himmlischer Vater erndhrt sie doch“ (Mt 6,26). ,,Schauet die Lilien auf
dem Felde, wie sie wachsem: sie arbeiten nicht, auch spinnen sie nicht. Ich
sage euch, dafl auch Salomo in aller seiner Herrlichkeit nicht bekleidet ge-
wesen ist wie derselben eine* (Mt 6,28 f.).

Die Harmonie, Vollkommenheit und Schonheit der Natur ist gleichnis-
fahig fiir Gott, ihren Schépfer. Der Mensch gehort ihr nach theologischer
Uberzeugung zu Beginn der Neuzeit als Mikrokosmos zu; er ist der ge-
schopflichen Harmonie grundsétzlich integriert. Er kann sie erkennen. Sie
ist nur durch die Siinde gestort; alle Disharmonie ist Folge der Siinde des
Menschen. Aber die Wissenschaft vermag, die erkenntnismiBige Seite der
Gottesebenbildlichkeit wiederherzustellen, und die Heilstheorie reflektiert
die Wiederherstellung der Gottesbeziehung durch das Heilswerk Christi.
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Diese Sicht der Natur und des Menschen ist durch die Philosophie der
Aufkldrung und der Romantik weiter ausgebaut, freilich auch in einseitige
Bahnen gelenkt worden. Das Erdbeben zu Lissabon 1755 setzte diesem
Naturgefiihl weithin ein jahes Ende.

Heute bestellt man die Lilien fiir das Feld im Warenhaus. Aber man hat
weithin gar kein Feld mehr, nur noch einen Balkonkasten. Und wenn der
Kéufer sie in seinem Balkonkasten nicht haben will, werden sie im Lager-
haus zugrundegehen. Viele Vogel unter dem Himmel sterben aus, weil sie
keine Nistpldtze mehr finden oder irgendwo abgeschossen werden. Man
kann sie langfristig nur noch in Kéfigen oder Reservaten halten. Der
Mensch muf} sie erndhren, er muf fiir sie sien, sammeln und ernten — oder
Maschinen laufen lassen zur Herstellung von kiinstlichem Kraftfutter. Tag
und Nacht sind relativ geworden. Wer einmal von Amerika nach Asien ge-
flogen ist, weil} das. Viele Menschen arbeiten nachts. Der Sonnenaufgang
hat keine Bedeutung mehr. Aus dem geordneten Kosmos ist ein explosions-
artig expandierendes Universum geworden. Der Mensch sucht den Psychia-
ter auf, um selbst zu werden, er muf} erst an sich arbeiten — er ist kein
Mikrokosmos mehr. '

Diese Entwicklung — ich méchte sie gar nicht bewerten, nur konstatie-
ren — ist dadurch eingeleitet worden, dal} die mittelalterliche Technik, die
Kunst des Handwerkers und der Handwerksbertriebe in das Denken der
geistigen Oberschicht Einzug hielt. In Antike und Mittelalter gehérten
Technik und Handwerk in den Bereich des Kiinstlerischen, Praktischen,
nicht etwa in den der Philosophie, in die Welt des Geistes. Sie hatten niede-
ren Rang. Zu Beginn der Neuzeit gelangten sie an die Universitdten. Man
brauchte die Kenntnisse, schon um experimentieren zu konnen. Freilich
dauerte es bis in unsere Jahre, daB sich Technische Hochschulen in
Deutschland auch Universitdten nennen diirfen, und erst in den letzten
Jahrzehnten sind die Naturwissenschaften aus der philosophischen Fakul-
tat der alten Universititen ausgezogen. Aber der Homo faber forderte
schon sehr viel friiher sein Recht, sein Recht auf den Geist, der jahrhunder-
telang dem Philosophen vorbehalten war. So zog die Technik in die Natur-
kunde ein. Aus Kontemplation wurde Forschung. Statt Analogien wollte
man Verdnderung. Man konnte etwas machen: menschliche Lebensbedin-
gungen verbessern. Die Natur brauchte nicht nur beobachtet, sie konnte
ausgebeutet werden: fiir den Menschen. Naturwissenschaft vermochte,
Lebensraum und Lebenszeit des Menschen entscheidend zu vergréBern. Sie
vermochte, eine neue Welt heraufzufiihren, die Welt der modernen Zivili-
sation,
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Unterstiitzung fand sie darin durch die Theologie der Reformation. Fiir
die Reformatoren verwies der Kosmos, die Natur, nicht mehr einfach auf
Gott, ihren Schopfer. Fiir wahre Gotteserkenntnis war die Vernunft nicht
geeignet. Luther sprach von Narristoteles. In der Natur konnte man nur
dem verborgenen, majestéitischen, dunklen, unverstandlichen Gott begeg-
nen. Vor ihm und seiner Majestdt muf} man sich fiirchten. Allein in Jesus
Christus begegnet der Mensch dem Herzen Gottes, seiner Liebe und Barm-
herzigkeit. Allein im Glauben an Jesus Christus erfahrt er recht eigentlich
Gott als Schopfer. Alles andere ist Larvenspiel.

Das bedeutet fiir den Menschen eine entscheidende Befreiung. Er ist in
seiner Existenz nicht mehr einfach umschlossen von seiner Welt, vom Kos-
mos, durch den hindurch er durchdringen muf} zu Gott, der seine Wohn-
statt jenseits der Welt hat. Der Mensch wird durch Jesus Christus aus sei-
ner Welt herausgerufen, um ihr gegeniiberzutreten und Verantwortung fiir
sie zu iibernehmen. Natiirlich bleibt der Mensch in der Welt und ihren Ver-
flechtungen. Aber er kann sich zugleich von ihr distanzieren. Er kann als
Teil der Natur die Natur zugleich beurteilen, z. B. als Schopfung, und zu-
gleich dariiber befinden, was er in ihr mit ihr macht. Er braucht sich nicht
mehr einfach vom Strom des natiirlichen Lebens mitfithren zu lassen, son-
dern er vermag darin Stellung zu beziehen. Er kann sich ethisch verhalten
auf Grund der Freiheit, die ihm durch und in Jesus Christus zugesprochen
wird. Die Natur ist damit nicht mehr Vehikel der Gotteserkenntnis, son-
dern Handlungsfeld des Menschen.

Hier konnte sich der Homo faber wiederfinden. Hier hatte er den Raum,
in dem er sich zu entfalten vermochte. Die Natur war ihm iiberantwortet,
dal} er sich in ihr bewidhre. Es war Gottes Welt, Gottes Schopfung, in der er
tatig wurde. So hatte er sich Gott gegeniiber zu verantworten fiir das, was
er tat. Diese Verantwortung hat er bis heute.

Kann der Mensch dieser Verantwortung vor Gott gerecht werden? Die
theologische Antwort lautet: er kann es nicht. Sein Tun ist ambivalent. Vor
Gott ist er Stinder, wie die Bibel sagt. Sein Tun steht unter Gottes Gericht.
Er bedarf des gerechtmachenden Wortes, er bedarf des Wortes Gottes, das
ihn bejaht. Die christliche Gemeinde bekennt Jesus Christus als das eine
Wort Gottes, das den Menschen bejaht, das ihn gerecht spricht, das ihn als
neues Geschopf qualifiziert und ihn damit in seine Welt als Gottes Schép-
fung stellt. Dem durch Gottes vergebendes Ja gerechtfestigten Siinder
scheint die Welt neu als Gottes Schépfung auf. In der Bindung an dieses
Wort der Gnade wird der Mensch frei, die Verantwortung in seiner Welt
wahrzunehmen. In der Bindung an Jesus Christus tritt er seinen Mitmen-
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schen, aber nicht nur diesen, sondern auch den iibrigen Lebewesen, den
Tieren und Pflanzen, ja auch den unbelebten Dingen in der Welt als Mitge-
schopf gegeniiber, und er tritt ihnen nicht nur gegeniiber, sondern solida-
risch an die Seite.

Noch einmal: Kann der Mensch der Verantwortung vor Gott fiir die
Welt gerecht werden? In der Bindung an Jesus Christus: ja.

Aber verlieren wir hier nicht jeden Wirklichkeitsbezug? Werden wir hier
nicht weltfremd? ,,Der Mensch®, ,,der Christ* — das scheint zu meinen:
der einzelne, der einzelne Mensch, der an Jesus Christus glaubt. Was ver-
mag er? Er vermag personliches Zeugnis zu geben, er mag auch manches
tun, was andere nicht tun, und manches nicht tun, was andere tun. Er wird
kein Tier quélen, er wird auch nicht mutwillig Blumen am Wegesrand zer-
treten; er setzt sich fiir andere ein, er opfert sich, wo es not tut. Er ist ein
Mensch, den man wegen seines Einsatzes schitzt, den man wegen seiner
Haltung wohl auch bewundert, iiber den man aber doch ein wenig den
Kopf schiittelt. ,,Idealist”, heit es dann. ,,Er ist so tierlieb*, sagt man
etwas ratlos. ,,Umweltschiitzer“ — darin klingt beides mit: Hochachtung
vor Idealismus, Geringschéitzung wegen Weltfremdheit. ,, Wohlmeinende
Pfarrer“ — sie werden als gefihrlich beurteilt, weil sie die Realitdten, die
Notwendigkeiten nicht sehen, sich idealistisch-romantisch verschitzen. Ih-
nen fehlt das verniinftige Augenmal. — Was also vermag der einzelne
Christ? Ein wenig im personlichen Bereich. Im Ganzen, in Industrie, Wirt-
schaft und Staat: nichts.

»,Der Mensch®, ,,der Christ* — das kann aber auch heiBen: die christ-
liche Gemeinde. Also die Vielzahl derer, die Christen sein wollen, ,,die
Christen®, die zur Gemeinde Jesu Christi gehoren, die an diesen einen
Herrn glauben und die nun als Christen in der Welt leben. Sie konnen
schon einiges mehr ausrichten. Sie konnen sich verbinden, um aktiv zu wer-
den, sie konnen in die Politik eintreten, sie konnen verantwortliche Positio-
nen tibernehmen, wenn sie dazu qualifiziert sind. Sie kénnen das als Chri-
sten, nicht als Kirche im neutestamentlichen Sinne der Heilsgemeinde Jesu
Christ, wohl aber als Glieder dieser Heilsgemeinde.

Doch, aufs ganze gesehen, wie viele solcher Christen gibt es? Und wie
viele von ihnen nehmen verantwortliche Positionen ein? Die Probleme, die
heute zu bewdltigen sind, betreffen die gesamte Erde. Zum Christentum
zdhlt sich aber nur ein Bruchteil der Erdbevolkerung, und dieser Bruchteil
geht, wenn wir den Bevolkerungsstatistiken und ihren Prognosen Glauben
schenken diirfen, stiandig zuriick. Innerhalb der unter ,,christlich* aufge-
fithrten Gebiete macht wiederum nur ein kleiner Bruchteil die wirklich akti-
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ven, praktizierenden Christen aus. Und selbst innerhalb ihrer gibt es viel
AuBerlichkeit, Routine, liebgewordene Gewohnheit. Die Gemeinde Jesu
Christi — Salz der Erde? Es sieht fad aus in unserer Welt.

Das liegt aber nicht nur an der kleinen Zahl der Christen. Es liegt auch
an den Strukturen, die unser Leben bestimmen. In ihnen spielt der ein-
zelne, auch der einzelne Christ, eine immer weniger bedeutende Rolle: Er
spielt und muB die Rolle spielen, die das Gesamtsystem — der Betrieb, die
Gesellschaft, die Wirtschaft — ihm vorschreibt, ihm wohl umschrieben
vorweg bereithélt, damit das Ganze funktioniert. Wenn die Verantwortung
des Stelleninhabers mit zunehmender Technisierung und Automatisierung
wichst, so ist das die technische Verantwortung, daf} alles fehlerfrei ab-
lauft. Die Moglichkeit menschlicher Verantwortung im ganzen wird dabei
notwendig auf Mittagspause und Freizeit verschoben. Dann aber ist man
miide. Wer vermag dann noch iiber den Sinn des Ganzen kritisch und krea-
tiv nachzudenken? Die Maschinerie der modernen Zivilisation lduft, und
wer nicht mitmacht, kommt unter oder zwischen die Réader.

Die reformatorische Theologie hat zu ihrer Zeit um die gleichen
Schwierigkeiten gewuB3t. Sie wuBlte, dafl die Welt nicht aus Christen besteht.
Sie wuBlte deshalb die Welt unter Gottes Gericht. Das Evangelium ist das
Wort vom Kreuz. Die Welt steht unter dem Gericht dieses Kreuzes. Nur
wer sich dem Gericht des Kreuzes Jesu Christi beugt, darf leben: Hoffnung
haben. Das Schema dieser Welt vergeht. Der Glaube glaubt tiber das Ende
dieser Welt hinaus.

Dennoch ist und bleibt die Welt Gottes Schopfung. Bis zu ihrem Ende
soll sie erhalten bleiben. Der Mensch soll in ihr leben konnen. Deshalb muly
dem Bdsen in ihr gewehrt werden. Deshalb darf der Richer strafen, der
Landsknecht kimpfen, der Landesherr gebieten und verbieten. Das Recht
muf} das Leben schiitzen, und die Obrigkeit muf3 durchsetzen, daf es einge-
halten wird. Deshalb gibt es Amter in dieser Welt; sie sind dazu da, das
Leben zu schiitzen. Diese Amter bestimmen die Aufgaben, die ihr Inhaber zu
erfiillen hat: der Fiirst hat zu regieren, der Richter Recht zu sprechen, der
Landsknecht zu kdmpfen. Amtsmifbrauch hat Amtsentsetzung und Be-
strafung zur Folge. Charakteristisch fiir diese Einstellung ist das Bild von
Gérard David: Das Schinden des pflichtvergessenen Richters Sisamnes
nach dem Urtel des Cambyses (Briigge).

Die Rollenerwartungen sind in unserer Gesellschaft ganz dhnlich. Heuti-
ge Amter — man spricht statt dessen von ,,Stellen® und ,,Rollen® — sind
viel stiarker in FluB} geraten, sie stehen unter dem Gesetz von Angebot und
Nachfrage, ihre Aufgaben sind ,, Arbeitsplatzbeschreibungen und ,,Rollen-

130



erwartungen®. Doch die Funktionen ihrer Inhaber sind #hnlich: Amter wie
Stellen und Rollen miissen ausgefiillt werden, MiBBbrauch oder Vernachlis-
sigung hat Bestrafung oder Entlassung, AusschluBl aus der Gruppe zur
Folge.

Was ist das Kriterium einer sachgerechten Amtsfithrung in der Welt
einer zufriedenstellenden Ausfiillung eines Arbeitsplatzes oder einer Rolle?
Erfolg. Erfolg ist aber, wenn er wirklich erarbeitet ist, Ergebnis sach- und
situationsgerechter Anwendung der Vernunft. Sachbezogenheit, Situa-
tionsbezogenheit und Vernunft sind Kriterien fiir die Qualifikation von
Weltverhalten. Die Sachbezogenheit ist durch Amt, Stelle oder Rolle gege-
ben, als Arbeits- oder Funktionsfeld beschrieben. Deshalb gibt es Ordnun-
gen in der Welt. Ihre Realisierung ist Sache der Vernunft.

An dieser Stelle zeigt sich jetzt aber ein qualitativer Unterschied zwischen
der Zeit der Reformation und auch der Zeit des Neuen Testamentes und
unserem Jahrhundert. Dieser Unterschied hat sehr weitreichende Folgen.
Denn was ist sachlich richtig, was ist verniinftig? Vordergriindig mufl man
sagen: verniinftig ist das, was funktioniert. Handeln, das die Stelle oder die
Rolle ihrer Funktion entsprechend ausfiillt, ist verniinftig. Damit stehen
wir in einem Zirkel: das Spielen einer Rolle geschieht durch die Vernunft.
Verniinftig aber ist, was eine Rolle spielt.

Rollen stehen aber heute nicht mehr fest. Man spricht heute nicht von
ungefahr mehr von Amtern, sondern eben von Rollen. Rollen miissen immer
wieder neu situationsbezogen definiert werden. Und solche Definition ist
Sache des Menschen. Auch die Rollen als solche sind funktionsbezogen, sie
wechseln, verdndern sich. Je kiinstlicher, zivilisierter unsere Welt wird,
desto stdrker sind Wechsel und Verdnderung. Was Aufgabe und Inhalt
eines Amtes war im Sinne reformatorischer Ethik, das war allgemein
bekannt und selbstverstdndlich. Heute ist das keineswegs mehr selbst-
verstdndlich. Heute muf3 begriindet werden, wozu eine Rolle iibernom-
men werden soll. Heranwachsenden miissen Argumente gegeben werden,
warum eine EheschlieBung sinnvoll sein soll. Man kann nicht mehr einfach
auf Gott verweisen und sagen: das ist Gottes Setzung — so richtig das auch
sein mag. Zu viele Rollen werden heute von Menschen gesetzt. Der Mensch
bestimmt Aufgabe und Inhalt eines Arbeitsplatzes, die Mitglieder der
Gruppe bestimmen die Funktion und den Sinn der Rolle ihrer Mitglieder.
Unsere Welt ist weithin eine kiinstliche geworden, ein ,,sekundires
System“, wie Hans Freyer sagte. Man kann nicht mehr ohne weiteres von
dem ausgehen, was in einer vorindustriellen, in einer agrarischen Gesell-
schaft gultig war. Die Vernunft ist nach wie vor Kriterium. Aber sie kann
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sich nicht mehr fraglos an Vorgegebenem orientieren. Dies Vorgegebene ist
selbst Gegenstand verniinftiger Uberlegungen, die moglicherweise gerade
seine Verdnderung zur Folge haben.

Woran also soll sich die Vernunft orientieren? An sich selbst? Vernunft
hat mit vernehmen zu tun. Was soll sie vernehmen? Frither vernahm sie
Gottes Ordnung. Sie ermoglichte Handel. Heute vernimmt sie immer stér-
ker nur ihr eigenes Werk. Die Vernunft vernimmt sich selbst. Sie kreist um
sich selbst. Sie funktioniert in sich selbst — aber vermag sie so noch Krite-
rium zu sein fiir ein Handeln, das mehr ist als blofles Funktionieren, als
bloBes Rollenspiel?

Die Freiheit des christlichen Glaubens war einmal der Motor fiir ver-
niinftiges Handeln in den Ordnungen der Welt. Der christliche Glaube be-
freite zur Vernunft. Heute hat die so befreite Vernunft des Homo faber die
Welt gestaltet. Sie wird sie weiter durchgestalten. Die Ordnungen der Welt
sind zu Ordnungen menschlicher Vernunft geworden. An die Stelle ge-
wachsener Ordnungen sind Ordnungen technischer Art getreten. Was
machbar ist, wird gemacht und strukturiert das Leben. Die Vernunft ist
dabei in den Hianden des Homo faber zur bloBen Rationalitdt degeneriert.
Ihr Erfolg hat unsere Zivilisation geschaffen. Unser Leben ist auf diese
Zivilisation zugeschnitten. Wir sind ihr Teil. Ohne Rationalitdt kommen
wir deshalb nicht mehr aus. Wir sind von ihr abhéngig. Dafiir haben wir
fritheren Zeiten gegeniiber ungeahnte Moglichkeiten gewonnen. Immer
mehr Menschen kénnen unter immer bequemeren Bedingungen immer 1dn-
ger leben und immer mehr erleben — in der nordlichen Hemisphédre. Das
Nord-Siid-Problem ist die dunkle Kehrseite, und Alarmzeichen in allen
Bereichen signalisieren die Grenzen des Wachstums. Die Zukunft sieht
diister aus. Die technische Vernunft gerit in ihre Krise. Wo friither Schop-
fungsordnungen vernehmbar waren, vernimmt man heute die Aporie blos-
ser Rationalitit, die Blindheit des Homo faber, die Gefahren technischer
Machbarkeit. Die Umweltkrise ist reprisentativ fiir diese Situation.

Was hat die Theologie in dieser Situation zu sagen?

1) Zunichst einmal: sie hat sie ernst zu nehmen. Situationsbeschreibun-
gen haben immer etwas Millliches. Man kann auch ganz anderer Meinung
sein. Dennoch: An den Zeichen der Zeit darf man nicht voriibergehen, von
welcher Seite man auch immer sieht. Das gilt insbesondere fiir Kirche
und Theologie. Theologie und Kirche diirfen dem Zeitgeist nicht verfallen.
Aber sie miissen ihn ernst nehmen. Der Mitmensch denkt so, und er ist der
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Partner. Wenn Christen dann Weltverantwortung haben, so haben sie die-
se mit diesem Partner wahrzunehmen. In der technischen Zivilisation sind
alle Menschen irgendwo Homines fabri, alle haben teil an den Abblendun-
gen der naturwissenschaftlich-technischen Rationalitét, die daraus folgen-
den ethischen Probleme sind weltweit. Wenn wir sie bewéltigen wollen,
brauchen wir das weltweite Gesprich. Christen sind nurmehr Gespréchs-
partner. Wenn sie ein echtes Gesprich anbieten, wird man sie horen. Das
aber bedeutet, dal man selber bereit ist zu horen.

2) Vor dem gilt freilich fundamental: Kirche und Theologie haben ihren
Auftrag und ihren Gegenstand ernst zu nehmen. Zentraler Gegenstand der
Theologie ist Jesus Christus, der von der Kirche als das Wort Gottes ver-
kiindigt wird. Das Phidnomen, daB der gekreuzigte Jesus von Nazareth als
der Herr der Welt verkiindigt und geglaubt, geglaubt und verkiindigt wird,
bildet den Ausgangspunkt und die Motivation aller christlich-theo-
logischen Uberlegungen. DafB Jesus Christus der Herr der Welt ist, be-
deutet im Anschlufl an Verkiindigung und Verhalten Jesu selber fiir die
Welt: sie ist qualifiziert als Schopfung. Der Vater Jesu Christi ist der
Schopfer der Welt. Der Geist Jesu Christi, wie er in Verkiindigung und im
Verhalten Jesu offenbar wird, ist Ausdruck des Willens seines Vaters, des
Schopfers, Gottes selbst. Dieser Geist ist fiir das Verhalten der Christen
konstitutiv. Er bewahrheitet die Welt als Schopfung. Er stellt den Menschen
damit in die Solidaritdt der Mitgeschopfe. Als Geist Jesu Christi bestimmt
er das Grundverhéltnis zu den Mitgeschdpfen als Liebe, Liebe verstanden
als Bejahung, Fiirsorge, Hingabe.

3) Der Mensch gehort zur Schopfung Gottes. Das gilt auch von seiner
Vernunft. Auch was die Vernunft tut, gehoért zur Schopfung. Es geht in die
Schopfung ein. Es steht unter dem Gericht und der Gnade Gottes. Wenn
aber das, was der Mensch mit Hilfe seiner Vernunft tut, in die Schopfung
eingeht, steht damit auch die Schopfung selbst unter Gericht und Gnade
Gottes. Gericht: das heilit: unter dem Zeichen des Todes. Gnade: das be-
deutet: unter dem Zeichen der Vergebung. Vergebung angesichts des Todes
aber heilit: Leben aus der Auferstehung.

4) Doch der Mensch bleibt mit seiner Vernunft und den Produkten seiner
Vernunft Teil der Schépfung. Das bedeutet: Die Schopfung ist in Bewe-
gung, sie verdndert sich, sie wird umgestaltet und gestaltet sich neu. Die
Schopfung ist ein ProzeB, sie entwickelt sich weiter, sie ist offen auf Zu-
kunft. Sie ist nicht abgeschlossen, sie ist noch weiter im Werden. Es ist
noch nicht einzusehen, was sie sein wird. Es ist noch alles offen. Die Ge-
genwart ist nur eine Momentaufnahme der Schopfung. Auch was in ihrer
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Vergangenheit war und ihr mutmaBlicher Weg in die Zukunft sein wird,
sind uns nur erkennbar als Momentaufnahme, gemacht in der Gegenwart
des Menschen, der wohl natiirliche oder geschichtliche Fossilien sammeln,
den Weg in die Zukunft aber erst noch bahnen muf3. Der Mensch ist diesem
ProzeB3, der die Schopfung, der die Welt ist, integriert. Und er muf} sich
ihm bewufBit immer wieder neu integrieren, wenn er weiterleben will. Der
Mensch muB sich dieses Weltprozesses, dem er selbst zugehort und der er
selbst mit ist, bewul3t werden und ihn bewul3t aufnehmen, weiterfiihren,
gestalten. Die Entwicklung der Welt liegt mehr und mehr in der Hand des
Menschen. Der Mensch hat die Fiithrung der Evolution. Das gilt um so
mehr, je kiinstlicher die Welt wird. Je mehr die Kulturen in die Zivilisation
eingehen, desto mehr triagt der Mensch Verantwortung fiir die Welt, und je
mehr sich die menschlich-technische Zivilisation ausbreitet, desto mehr
tragt der Mensch Verantwortung fiir die ganze Welt. Das hebt den Schop-
fungscharakter der Welt nicht auf. Der Schopfungscharakter der Welt
spitzt aber die Verantwortung zu: die Schopfung, die Welt darf die Solida-
ritdt des Mitgeschopfes Mensch erwarten, sonst hat er keinen Platz mehr in
ihrer Mitte. Mensch und irdische Schopfung sind in einem Raumschiff.
Der selbstherrliche Mensch wird dieses Raumschiff verlassen miissen oder
mit ihm untergehen. Der solidarische Mensch wird seine Entwicklung len-
ken konnen. Ersteres wire Gericht, letzteres Gnade fiir die Schopfung der
Erde.

5) Eine Momentaufnahme in der Gegenwart des Menschen heifit Okolo-
gie. Es ist eine entscheidende Aufnahme. Denn sie beschreibt die Zusam-
menhinge des Lebens auf unserer Erde, die das Leben des Menschen mog-
lich gemacht haben. Diese Beschreibung ist um so entscheidender, als sie
heute den Rahmen anzugeben hat, innerhalb dessen menschlich-
technisches Handeln sinnvoll ist. Die Okologie gibt die Grenzen an, die bei
Strafe irreversibler Schidigung menschlichen Lebensraumes und damit
menschlichen Lebens tiberhaupt nicht mehr {iberschritten werden diirfen.
Das Lebensgleichgewicht auf dieser Erde wird mehr und mehr vom Men-
schen verdndert. Die Okologie im weitesten Sinne gibt die Gesetze dieses
Lebensgleichgewichtes an, deren Einhaltung allein Uberleben mdoglich
macht. Wenn der Bodensee umkippt, sind erhebliche Teile Siiddeutsch-
lands ohne Wasser. Die Beispiele lieBen sich beliebig vermehren. Uberall
wird eine Wissenschaft, die die Bedingungen der Lebensfihigkeit eines be-
stimmten Lebensraumes beschreibt, zur Kontrollinstanz der Anwendung
wissenschaftlicher Forschungsergebnisse iiberhaupt. Eine rationale Wis-
senschaft wird zum Produzent von Mafistdben fiir die Verniinftigkeit
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wissenschaftlich-technischer Rationalitit. Die Weltentwicklung auf der
Stufe menschlicher Zivilisation wird im Rahmen der Rationalitdt dieser
Zivilisation kontrolliert und damit gelenkt. Der zivilisatorische Fortschritt
der Menschheit installiert sich seinen eigenen Regelkreis. Die Okologie re-
prasentiert die Vernunft im Zeitalter der Technologie.

6) Wenn das Evangelium im Sinne reformatorischer Theologie zur Ver-
nunft befreit, so kann man geradezu sagen (ohne damit alles abdecken zu
wollen): das Bvangelium befreit zur Okologie.

Angesichts des rasanten Fortschreitens von Technologie, Industrialisie-
rung und der dazugehorigen Zivilisation muten die tatsidchlichen Fort-
schritte und Ergebnisse der Okologie freilich bescheiden an. Die Okologie
ist weit davon entfernt, mit dem technischen Fortschritt Schritt zu halten.
Sie ist auch noch nicht hinreichend installiert, schon die bestehenden Ein-
richtungen menschlicher Zivilisation mit ihren Riickwirkungen auf die Bio-
sphére auch nur annihernd zu beschreiben. Die Liicken beherrschen weit-
gehend die Szene. So wire die 6kologische Forschung ein entscheidender
Gegenstand der politischen Planung von Wissenschaft. Solange die Konse-
quenzen von Umweltverdnderungen nicht klar sind, ist das Betreiben oder
gar Forcieren solcher Verdnderungen, und sei es unter dem Diktat wirt-
schaftlicher Vernunft, nicht gut zu verantworten. Der forcierte Bau von
Atomkraftwerken liefert hier einiges Anschauungsmaterial.

7) Die Vernunft, die die Okologie reprasentiert, ist die naturwissen-
schaftliche Rationalitét. Sie hat Teil an den Abblendungen, die der natur-
wissenschaftlichen Methode anhaften. Die Regeln, die sie erarbeitet, kon-
nen mithin nur regulative sein. Der Verweis auf die Okologie allein geniigt
deshalb noch nicht. Die Verniinftigkeit der Vernunft ist im Zeitalter der
Technologie noch kein Kriterium, denn die Orientierungspunkte einer sol-
chen Vernunft sind selbst Produkte der technischen Vernunft. Sie kénnen
wie die Technik selbst gut und bse sein. Die Orientierung der Vernunft an
bosen Strukturen — strukturelle Gewalt etwa — wiirde die Vernunft gera-
dezu pervertieren. Die Bindung der Vernunft an einen — dazu noch mif3-
verstandenen — Sozialdarwinismus im Dritten Reich hat gezeigt, wozu der
Mensch auf diesem Wege fihig ist.

Die Vernunft kann sich nicht allein an den Regeln und Gesetzen orientie-
ren, die sie in der heutigen Welt beschreibt. Denn diese hat sie selbst her-
vorgebracht. Abblendungen sind fiir dieses Verfahren konstitutiv, sonst
wiirde sie in bloBer Kontemplation verharren. Kontemplation ist aber eben
gerade durch Technik mit ihren notwendigen Spezialisierungen abgelGst
worden. Eine Riickkehr zur bloBen Kontemplation ist uns verwehrt, denn
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in ihr wiirde der Mensch zunehmend nur sein eigenes Werk betrachten.
Kontemplation der technischen Welt stiinde in der Gefahr, zur Selbstbe-
spiegelung des Menschen zu werden. Betrachtung der Natur auBerhalb der
Zivilisation des Menschen zum Zwecke der Gotteserkenntnis wire aber
heute weltfremd, denn unsere Welt ist zunehmend eine technische Welt,
und wenn denn von Schopfung die Rede sein soll, so muf3 das eben die Welt
des Menschen sein, in der er lebt, kein Reservat vergangener Zeiten als Ob-
jekt romantisch-elegischer Gefiihle. Der Mensch erkennt heute in seiner
Welt, wenn er niichtern zusieht, zunehmend immer nur sich selbst und sein
Bild, nicht mehr das Bild Gottes.

8) Wenn denn aber die Verkiindigung Jesu Christi — und damit meine
ich sowohl die Verkiindigung des historischen Jesus von Nazareth als auch
die Verkiindigung der christlichen Gemeinde, die Jesus Christus als Herrn
der Welt bekennt —, wenn denn also die christliche Verkiindigung den
Menschen in die Solidaritdt mit der iibrigen Schopfung stellt, so hat der
moderne Christ diese Solidaritét zu praktizieren. Praxis der Solidaritédt mit
der nichtmenschlichen Welt konkretisiert sich als Partnerschaft. Der christ-
lich motivierte Mensch unserer Tage wird diese Partnerschaft suchen miis-
sen. Er wird sie suchen miissen in unserer technischen Welt. Er wird sich
nicht auf botanische und zoologische Garten oder letzte Reservate zuriick-
ziehen diirfen, so sehr beides seine unaufgebbare Bedeutung hat. Gerade
Reservate urspriinglicher natiirlicher Zusammenhénge sind von unschitz-
barem Wert und fundamentaler Bedeutung fiir die Zukunft unserer Welt.
Aber dariiber hinaus kommt es darauf an, der nichtmenschlichen Schop-
fung ihr Lebensrecht inmitten unserer technischen Zivilisation zu geben.
Der Mensch ist fiir sie verantwortlich.

Die Vernunft reicht fiir die Wahrnehmung dieser Verantwortung nicht
aus. Sie ist wohl das Mittel allgemeiner Argumentation iiber spezifisch
christliche Motivation hinaus. DaB Wildpflanzen als genetisches Reservoir
fir kinftige Hochziichtungen von Weizen unentbehrlich sind und solche
Wildpflanzen nur in entsprechenden Schutzgebieten gedeihen, leuchtet je-
dermann ein. Aber es sind nicht immer geniigend hinreichende Argumente
verniinftiger Art vorhanden, um den ganzen Bereich der zukunftsrelevan-
ten Wirklichkeit abzudecken. Gegenargumente konnen méchtiger sein:
Naturschutzgebiete werden dennoch abgeholzt. Die Gefahren moderner
Zivilisation haben sich erst herausgestellt, nachdem sie aufgebaut war. Vie-
les war eben nicht vorhersehbar; Nebenwirkungen lassen sich schlecht
prognostizieren.
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9) Deshalb reicht auch die Okologie nicht aus, dem Anspruch der nicht-
menschlichen Schopfung auf Lebensrecht nachzukommen. Es reicht nicht
aus zu berechnen, wieviel Quadratmeter Griin pro Person in einer Stadtpla-
nung zu beriicksichtigen seien. Griin ist kein Ersatz fiir Pflanzen, und Griin
ist kein Wohnort fiir Tiere. Tiere und Pflanzen brauchen ihren Lebens-
raum, damit sie Partner des Menschen sein konnen. Sie brauchen ihr Le-
ben, damit der Mensch menschlich bleibt: Partner, nicht nur Fabrikant,
Homo faber. Es geht um den Totus homo, den ganzen Menschen, und der
ganze Mensch ist und bleibt nur ganz inmitten der ganzen Schopfung. Eine
Reduktion der Schopfung auf Beton plus Griin bedeutet die Selbstreduk-
tion des Menschen auf technische Vernunft. Nicht nur duflerlich, sondern
auch innerlich ist das die Krise des Menschen. Die dufiere Umweltkrise ist
nur Zeichen der inneren Krise der Menschlichkeit des Menschen. Mensch-
lichkeit: das heiBt Geschépf zu sein inmitten der Fiille der iibrigen Schép-
fung, die ihn nach Gottes Willen selbst hat Mensch werden lassen.

10) Die Erkenntnis der Welt als Schopfung, zu deren Partnerschaft der
Mensch als Mitgeschopf berufen ist, ist die Gnade, von der die Christenheit
zu sprechen hat. Das ist der tiefere Grund der Umweltverantwortung, die
zu praktizieren sie sich anschickt. Die rationale Argumentation, die von
der Bedrohung des Uberlebens spricht, dient der Welt, die solche Partner-
schaft verweigert. Uberleben ist aber nur die Bedingung des Lebens. Das
Leben ist mehr. Die eigentliche Aufgabe des Menschen ist, den Raum zu er-
fiillen, der durch die Bedingung des Lebens abgesteckt ist Die Aufgabe der
Christen ist, den Weg aufzuzeigen, der als die Fiille des Lebens angespro-
chen zu werden verdient. Die Fiille des Lebens ist nicht nur Mitmenschlich-
keit. Sie ist Mitgeschopflichkeit.
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Zum Weg der ,,Vereinigung
von Theologen der Dritten Welt*“*

VON WILHELM WILLE

I

Gegriindet wurde die ,,Vereinigung von Theologen der Dritten Welt* am
12. August 1976 in Daressalam, nach einer einwdchigen Konsultation,
deren Teilnehmer aus Afrika, Asien, Lateinamerika, der Karibik und den
Vereinigten Staaten gekommen waren. Der protestantische Theologe Rus-
sell Chandran (Indien) und der katholische Bischof Patrick Kalilombe
(Malawi) wurden zu Prisident und Vizeprisident gewihlt. Ein erster Im-
puls, der schlieBlich mit zum ,,Dialog der Theologen der Dritten Welt* in
Daressalam fiihrte, ging 1974 aus von einem informellen Treffen katholi-
scher Theologiestudenten am Européischen Zentrum fiir lateinamerikani-
sche Studenten in Lowen. Seit diesem Treffen verfolgten Frangois Houtart
(Léwen) und Enrique Dussel (Mexico-City) die Idee einer Konferenz
katholischer Theologen aus Landern der Dritten Welt. Im August 1975 fand
in Detroit der KongreB ,,Theology in the Americas* statt, ein Treffen von
nord- und siidamerikanischen Christen, bei dem es darum ging, Methode
und Ansatz der Theologie der Befreiung im Kontext der nordamerikani-
schen Wirklichkeit zu erproben.! Resultat war ein Biindel von vielfiltigen
Aktivitdten und Reflexionsprozessen, das als ,,Theology in the Americas
Process* seit 1975 von dem in New York lebenden chilenischen Emigran-
ten, dem katholischen Priester Sergio Torres, koordiniert wird. Torres
wurde in Detroit von den anwesenden Lateinamerikanern gebeten, Kon-
takt zu der Lowener Gruppe aufzunehmen. Mit den Léwenern einigte man
sich darauf, der Initiative eine 6kumenische Basis zu geben, so dall am
Ende die Protestanten mit von der Partie waren. ‘

Auf diesem Hintergrund wird verstindlich, daB in Daressalam Methode
und Ansatz der Theologie der Befreiung eine besondere Rolle spielten.
Zwar wurden unterschiedliche theologische Standpunkte vertreten. Asia-
tische Theologen betonten die Notwendigkeit des Dialoges mit anderen Re-
ligionen.? Afrikaner kamen zu Wort, die sichtlich auf Distanz gingen zur
Schwarzen Theologie Stidafrikas.® Zur lateinamerikanischen Delegation
gehorte Beatriz Melano Couch (Argentinien), Mitglied der ,,Fraternidad

Vgl. auch ,,Die Kirchen in der Dritten Welt und ihre theologische Aufgabe® in:
OR 2/1977, 211 ff.
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Teologica Latinoamericana®, einer Gruppe siidamerikanischer Theologen,
die zwar mit der Theologie der Befreiung die Notwendigkeit radikaler An-
derungen gesellschaftlicher Strukturen bejahen, aber ansonsten ausgespro-
chen evangelikal orientiert sind.* In der abschlieBenden Erkldrung der Kon-
ferenz gibt aber zweifelsohne die Theologie der Befreiung den Ton an.
Dort heif3it es kritisch von den européischen Theologien, sie seien der Drit-
ten Welt iibergestiilpt worden und somit Ausdruck kultureller Beherr-
schung. Thnen gegeniiber wird die kritische Interpretation des gesellschaft-
lichen Kontextes von Unterdriickung und Befreiung sowie die bewul3t ge-
suchte Einheit von gesellschaftsverdndernder Praxis und Reflexion fiir alle
theologischen Prozesse in der Dritten Welt verbindlich gemacht: ,,Wir
miissen vielmehr, um dem Evangelium treu zu sein und den Menschen
unserer Lander gerecht zu werden, iiber unsere eigenen Situationen nach-
denken und das Wort Gottes in bezug auf diese Realitdten interpretieren.
Wir lehnen eine akademische Form der Theologie, die vom Handeln iso-
liert ist, als irrelevant ab. Wir sind im Hinblick auf die Erkenntnislehre
zum radikalen Bruch bereit, das heilit bereit, das Engagement zum ersten
Akt der Theologie zu machen und kritisch iiber die Wirklichkeit der Drit-
ten Welt nachzudenken, so wie sie sich in der Praxis darstellt.‘

Bei der Abfassung dieses Dokuments waren sicherlich Sergio Torres und
seine lateinamerikanischen Freunde federfiihrend. Daraus sollte man aller-
dings nicht den Schluf} ziehen, sie hétten hier lediglich die Meinung einer
Clique zum Ausdruck gebracht. Ansatz und Methode der Theologie der
Befreiung sind ja inzwischen von vielen christlichen Gruppen auch aufer-
halb Lateinamerikas iibernommen bzw. aufgrund dhnlicher geschichtlicher
Erfahrung parallel entwickelt worden. Hinzuweisen wire hier auf die in
Asien sich meldende, in vieler Hinsicht den neuen lateinamerikanischen
Trends vergleichbare ,,Theologie des Volkes*.® Von der Nihe der Schwar-
zen Theologie Siidafrikas zur Theologie der Befreiung wird weiter unten
noch zu reden sein. Daher kann man sagen, daf3 der indische Katholik D.S.
Amalorpavadas in Daressalam durchaus viele afrikanische und asiatische
Theologen vertrat, als er formulierte: ,,Die Kirche hat nur eine einzige Mis-
sion, namlich hier und jetzt Zeichen Jesu Christi zu sein. Sie muB} sein be-
freiendes, Handeln in der entmutigenden Situation unseres Landes gegen-
wirtig machen durch ihr Engagement im Kampf unseres Volkes um Befrei-
ung von ungerechten und unterdriickerischen Strukturen unserer Gesell-
schaft. Es gehort zu ihrem Zeugnis, daB sie sich wie Christus mit den lei-
denden Massen identifiziert, daB sie untér den konkreten Bedingungen der
Gesellschaft, in der sie sich befindet, Solidaritit praktiziert . . .7
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Die Griindung einer so orientierten ,,Vereinigung der Theologen der
Dritten Welt* hat sicherlich Angste in nordatlantischen Kirchen und Theo-
logenzirkeln ausgeldst. Wenn die durch Abhéngigkeit und Unterdriickung
gekennzeichnete Situation der Dritten Welt und die engagierte Parteinah-
me der Christen fiir ihre radikale Verénderung gleichsam das Vorversténd-
nis der theologischen Aufgabe abgeben, miissen dann nicht die Christen
der Ersten Welt unwiderruflich unter die Unterdriicker gerechnet werden?
Wird dann nicht die Einheit der Kirche preisgegeben? Diese Angste diirften
unbegriindet sein. Sergio Torres hatte in seiner Eroffnungsrede ausdriick-
lich den beginnenden Dialog der Dritte-Welt-Theologen in den Kontext
eines umfassenden, wenn auch spannungsreichen, 6kumenischen Dialoges
zwischen den ,,etablierten Kirchen der Ersten Welt* und den ,,jungen Kir-
chen der Dritten Welt“ eingeordnet: ,, Wir beobachten eine gesunde Reak-
tion gegen den theologischen Imperialismus des Westens. Wir glauben, daf3
wir diese Herausforderung im Geiste des Glaubens und der Solidaritét an-
nehmen sollten — aber mit Wahrhaftigkeit und Redlichkeit. Das setzt Dia-
log voraus und manchmal auch Konfrontation.‘® Daf} die Spannungen, die
in einem solchen Dialog auszuhalten sind, in Daressalam deutlich artiku-
liert wurden, dafiir sollten nordatlantische Theologen — wenn denn Theo-
logie mit der Wirklichkeit zu tun hat — dankbar sein. So heif}t es etwa in
der SchluBerkldarung herausfordernd — und bis heute hat kaum jemand
diese Herausforderung angenommen:

,Durch Jahrhunderte hindurch hat die Theologie nicht ernsthaft gegen
die Pliinderung ganzer Kontinente, ja sogar die Ausloschung ganzer Volker
und Zivilisationen protestiert . . . Das sind nicht nur betriibliche histori-
sche Realitdten, sondern die unmittelbaren Vorldufer der heutigen west-
lichen Theologien. Denn diese haben es noch nicht gelernt, gegen die Nach-
folger der Kolonisatoren zu protestieren, namlich die méachtigen Lander
Europas, Nordamerikas und Japans. Auch haben sie noch keine Theologie
entwickelt, um den Miflbrduchen der Erben der Kaufleute aus der Kolo-
nialzeit entgegenzuwirken, das heiBit den riesenhaften und raduberischen
multinationalen Konzernen der heutigen Zeit.‘*

Auf der anderen Seite unterblieb die personalisierende Artikulation der
Anklage, die 6kumenische Gespriache hdufig unnétig belastet. In dieser
Hinsicht bewiesen die in Daressalam versammelten Theologen sogar beson-
dere Sensibilitdt. Dokumentiert wird das in der differenzierten Sicht des
westlichen Missionars, von dessen Hingabe an die Sache der Verkiindigung
— in der Vergangenheit teilweise unter groBen Opfern — anerkennend die
Rede ist und der angenommen wird als Symbol der Kontinuitét mit der vor-
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ausgehenden Geschichte der Kirche. Die Kritik konzentriert sich darauf,
ihn als Teil der Struktur des européischen Kolonialismus zu sehen, dem er
sich nicht entziehen und dessen Wirkung er nur teilweise durchschauen
konnte. !0

Erwidhnt sei noch, dall auch in der Beurteilung der Rolle des Ostblocks
Daressalam Augenmal} bewiesen hat. Er wurde zwar gewiirdigt als wertvol-
les politisches Gegengewicht gegen die imperialistischen Méachte des nord-
atlantischen Raumes. Mangelnde Sicherung individueller Menschenrechte,
engstirnige Interessenpolitik sozialistischer Staaten, ihr mangelndes Ver-
standnis fiir die Offentlichkeit des politischen Prozesses wurden mit klaren
Worten kritisiert.!!

il

Erste Station auf dem Weg der in Daressalam gegriindeten Vereinigung
sollte eine Pan-Afrikanische Konferenz von Dritte-Welt-Theologen wer-
den, die vom 17.-23. November 1977 in Accra (Ghana) stattfand. Vorher
waren einige Vorbehalte auf seiten der Afrikaner auszurdumen. Latein-
amerikaner und selbst schwarze Amerikaner sind zunéchst fiir viele Afrika-
ner nicht Briider aus der Dritten Welt, sondern ebenfalls Fremde. Anleh-
nung an die Allafrikanische Kirchenkonferenz — Kofi Appiah-Kubi, ehe-
maliger Leiter der Grundsatzabteilung im Generalsekreteriat, organisierte
die Konferenz, der Generalsekretir Burgess Carr hielt einen der Vortrige
— und die aktive Beteiligung einiger katholischer afrikanischer Bischofe
machten es aber dann moglich, dal3 die Konferenz als afrikanische ange-
nommen wurde. Die iiberwiegende Mehrheit der Konferenzteilnehmer kam
aus Afrika, die anderen Regionen der Dritten Welt waren nur mit je 4-5
Teilnehmern vertreten. Lediglich den schwarzen Nordamerikanern hatte
man am Ende eine groflere Delegation zugestanden.

Kofi Appiah-Kubi und Sergio Torres haben inzwischen einen Teil der
Vortréige sowie eine theologische Erklarung der Konferenz unter dem Titel
»African Theology en route* herausgegeben.!? In der Tat hat der Kongref3
gezeigt, dal} theologische Bemiithungen in Afrika sich nicht so ohne weite-
res auf den Nenner einer Dritte-Welt-Theologie in befreiungstheologi-
scher Akzentuierung bringen lassen. Afrikas Theologie ist unterwegs und
stellt sich dar — auch die Form der vertffentlichten Papiere veranschau-
licht dies; es wurden wenige Vortridge gehalten, mehr Statements abgege-
ben, die eine Perspektive oder ein Problem artikulierten — als Vielzahl
theologischer Perspektiven. Allerdings wurde deutlich, da3 die Frage nach
dem Subjektwerden des politisch und kirchlich manipulierten Afrikaners
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alle verschiedenen Theologien bewegt. Bischof Kalilombe sprach das als
Kirchenfiihrer aus, der kirchliche Strukturen und Institutionen ererbt hat,
die seine Kirche daran hindern, sie selbst zu sein, weil sie zu ihrer Erhaltung
standig auf westliches Geld und Personal angewiesen ist. Er folgerte dar-
aus: ,,Der Schliissel zum Selbstsein liegt darin, dal man Leben und Tétigkeit
der Kirche auf die aktive Partizipation der Mehrheit ihrer Mitglieder griin-
det, jener, die das Volk Gottes konstituieren. Die Bediirfnisse dieser Mehr-
heit, ihre Sehnsiichte und Probleme sollten unsere pastoralen Prioritaten
setzen. Die Moglichkeiten und Begrenzungen ihres Alltagslebens sollten
Strukturen und Gestalt unserer Institutionen und Organisationen bestim-
men. “!® Das SchluBkommuniqué von Accra identifizierte dann drei theolo-
gische Richtungen, in denen sich je in besonderer Weise die afrikanische
Sehnsucht nach kirchlichem und christlichem Selbstsein im Rahmen eige-
ner, nicht geliehener fremder Moglichkeiten reflektiert: ,,1. . . Eine theolo-
gische Richtung, die die Werte der traditionellen Religionen anerkennt und
in ihnen die Verkiindigung des Evangeliums vorbereitet sieht; 2. eine kriti-
sche Theologie, die durch den Kontakt mit der Bibel, Offenheit fiir die
Realitdten des afrikanischen Lebens und Dialog mit nicht-afrikanischen
Theologien entsteht; 3. die Schwarze Theologie in Siidafrika, die die Erfah-
rungen von Unterdriickung und Kampf um Befreiung einbezieht und durch
den biblischen Glauben inspiriert wird, wie er sich in afrikanischer Sprache
und Denkform ausdriickt . . .14

Die als erste angesprochene Richtung ist jedem bekannt, der sich mit
afrikanischer Theologie beschéftigt. Selbst-sein-Wollen fithrt hier zur neu-
en Wirdigung der vom Kolonialherrn herabgewiirdigten afrikanischen
Kultur und Religion. Erster Schritt ist die systematisierende — unter theo-
logischen Gesichtspunkten ordnende — Darstellung traditioneller Religio-
nen, wobei die Kategorien noch weitgehend der klassischen europiischen
Dogmatik entlehnt sind.'* Postuliert wird dann, daB so Begriffe gewonnen,
Symbole identifiziert werden konnen, mit deren Hilfe ein authentischer
afrikanischer Ausdruck des christlichens Glaubens, seines Bedenkens, sei-
ner Verkiindigung und seiner Feier gefunden werden kann. Accra hat nun
aber nicht nur deutlich gemacht, daB viele afrikanische Theologen in dieser
Perspektive Theologie treiben, sondern auch gezeigt, da man dariiber hin-
auswéchst. Ausgerechnet John Mbiti hat sich im Sinne der im Schlufkom-
muniqué ,kritische Theologie® genannten Richtung geduBert. In seinem
Vortrag ,,Die biblische Basis gegenwirtiger Trends in der afrikanischen
Theologie* sagt er — in seinem Fall mit ungewohnlich scharfer selbstkriti-
scher Pointierung: ,Ich habe bis jetzt noch keine ernsthafte griindliche
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akademische Arbeit gesehen, die diese Beziechung zwischen christlichem
Glauben und afrikanischer traditioneller Religiositét untersucht hétte. Es
gibt unzihlige Artikel, Berichte und Konsultationen. . . Aber die theologi-
sche Interpretation der interreligiosen Beziehung ist noch eine unerledigte
Aufgabe. Es ist zu hoffen, daf3 die Heilige Schrift bei ihrer Ausarbeitung
voll zur Geltung kommt. Bis jetzt hat man in der Diskussion wenig von der
Bibel Gebrauch gemacht.“!¢ Signifikant ist hier auch der Vortrag von Kwe-
si A. Dickson, Bibelwissenschaftler der Legon Universitdt, Accra. Unter
der Uberschrift ,, Kontinuitdt und Diskontinuitdt zwischen Altem Testa-
ment und afrikanischem Leben und Denken® vergleicht er zunéchst das
Weltbild des Alten Testamentes und die gesellschaftlichen Strukturen des
alten Israel mit Leben und Denken afrikanischer Volker. Er entdeckt dabei
viele Parallelen. Dieser Vergleich und die Feststellungen von Ubereinstim-
mungen dient in Afrika oft dazu, die Forderung nach einer Integration
afrikanischer Werte, Symbole und Elemente gesellschaftlicher Strukturen
in christliches Denken und Gestalten theologisch zu legitimieren. Dickson
nimmt dieses Interesse durchaus auf, argumentiert aber nicht vordergriin-
dig mit der bloBen Analogie. Nicht die phdnomenologischen Analogien,
sondern der universale, iiber den Bereich des erwdhlten Volkes hinausge-
hende Anspruch des Gottes, den die Bibel bezeugt'¢, begriindet fiir ihn das
theologische Recht, eine ,,theologische Kontinuitdt von Altem Testament
und traditioneller afrikanischer Religion zu postulieren.“!” Die phdnome-
nologischen Parallelen, die ,,religits-kulturelle Kontinuitét“ sieht Dickson
durchaus, aber wihrend andere Theologen daraus den Schluf} ziehen, afri-
kanische Denk- und Lebensformen seien damit schon als Interpretamente
der biblischen Botschaft legitimiert, gibt Dickson dem Gedankengang eine
kritische Wendung. Afrika kennt mit dem alten Israel Gruppensolidaritét
als hochsten ethischen Wert. Beide bleiben aber damit hinter der vom
Neuen Testament geforderten radikalen Liebe zuriick, die noch den Feind
einschlieBt. Wiirdigt man dann aber recht die universalistische Linie der
alttestamentarischen Uberlieferung, die iiber die Identifizierung Jahwes
mit dem Gruppeninteresse Israels hinausweist, dann ist schlieBlich nur
noch von einer Diskontinuitdt zu sprechen. Eine dhnliche Entwicklungs-
linie innerhalb der traditionellen afrikanischen Religionen vermag Dickson
offensichtlich nirgendwo auszumachen.'®

In einem weiteren Schritt wendet er sich dann der Frage der ,interpreta-
tiven oder hermeneutischen Kontinuitat* zu. Er nimmt hier den aus der
hermeneutischen Diskussion in unseren Breiten bekannten Gedanken des
hermeneutischen Zirkels auf. Danach gehen afrikanische Ausleger an die
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alttestamentlichen Texte mit ihrem Vorverstdndnis heran. Im Vorverstind-
nis des Auslegers begegnet nun in gewisser Hinsicht afrikanisches Leben
und Denken dem Alten Testament, afrikanische Interpretamente dem
biblischen Text. Nun muB} aber das AT im Lichte des Neuen bedacht wer-
den; daraus folgt, daB alles, was sich an Kontinuitat zwischen AT und afri-
kanischer Situation im Verstehensprozel} zeigt, mit dem Kreuzesgeschehen
zu konfrontieren ist. Das Kreuz bleibt das entscheidende theologische Kri-
terium, wenn es darum geht, die theologische Legitimitédt afrikanischer
Interpretamente des Christlichen zu beurteilen. Damit ist dann aber auch
die Grenze des Gedankens einer Kontinuitit von afrikanischer Kultur und
biblischem Christentum angesprochen: ,,Die Kontinuitdt von AT und afri-
kanischem Leben und Denken sollte mit dem Kreuzesereignis konfrontiert
werden, das fiir den Christen Gericht bedeutet iiber alle Einsichten, die ein
vergleichendes Studium von AT und afrikanischem Leben und Denken er-
bracht haben mag.“!” Hier begegnet uns eine afrikanische Theologie, die
uns vertraut ist und im wesentlichen Methode und Inhalte européischer
Theologie iibernimmt. Festzuhalten ist zunédchst, daf} in Accra diese ,,kriti-
sche Theologie® als Teil der afrikanischen Theologie ,auf dem Wege*
anerkannt wurde. :

Drittens wére nun von der Schwarzen Theologie zu reden. Wer die Ent-
wicklung in Siidafrika in den vergangenen Jahren verfolgt hatte, dem muf-
te klar werden, dal} sich hier eine deutliche Affinitéit zur lateinamerikani-
schen Theologie der Befreiung abzeichnete.? Der siidafrikanische Theologe
Allan Boesak hat denn auch in Accra erklirt, er habe von seinen lateiname-
rikanischen Briidern gelernt.?! Und so spricht einiges fiir die Annahme, daf3
zunéchst dieser Prozel der Ann#herung von Schwarzer Theologie und
Theologie der Befreiung im Zuge der Arbeit der ,,Vereinigung der Theolo-
gen der Dritten Welt“ weitergehen wird. In Accra redeten sowohl Allan
Boesak als auch Desmond Tutu — damals anglikanischer Bischof von
Lesotho, heute Generalsekretér des Siidafrikanischen Kirchenrates — nicht
mehr von Schwarzer Theologie, sondern von Theologie der Befreiung in
Afrika bzw. in Siidafrika. Tutus Befreiungstheologie artikulierte sich viel-
leicht eine Nuance protestantischer als andere Entwiirfe insofern, als sie
wagt, Vorbehalte auszusprechen, die andere nicht mitsagen mégen, weil sie
so leicht ideologisch in einen Vorbehalt gegen jedes Engagement in Sachen
Befreiung umgefélscht werden kénnten. So weist Tutu den Vorwurf zu-
riick, Schwarze Theologie bzw. Theologie der Befreiung nehme naiv an,
die radikale Verdnderung politischer und sozialer Machtverhiltnisse fiithr-
ten das Reich der Freiheit herbei: ,,Befreiungstheologen wissen nur zu ge-

144



nau, daB die Uberwindung eines Unterdriickers oft nur die Einsetzung
eines anderen bedeutet. Das Opfer von gestern wird schnell zum Diktator
von heute. Befreiungstheologen kennen nur zu gut die Widerstdndigkeit
der menschlichen Natur, und sie halten fest an der tiberkommenen Lehre
vom Fall und der Erbsiinde, aber sie wissen auch, daB Gott in Jesus Chri-
stus sie iiberwinden will. “*

Spannungslos standen diese unterschiedlichen Entwiirfe keineswegs
nebeneinander. Schon in Daressalam hatte der katholische Theologe Char-
les Nyamiti (Tansania) die européische Kritik an der Schwarzen Theologie
aufgenommen und ihr einseitige Reduktion der vielschichtigen christlichen
Freiheitsthematik auf die Frage der politischen Befreiung vorgeworfen.
John Mbiti kritisierte in Accra die mangelnde biblische Begriindung
Schwarzer Theologie.?> Umgekehrt hatten auch Vertreter der Schwarzen
Theologie schon vor Accra keinen Hehl daraus gemacht, daf sie alle Versu-
che, die theologische Aufgabe im wesentlichen auf eine neue Interpretation
traditioneller afrikanischer Religion und Kultur zu beschrinken, fiir irre-
levant, wenn nicht gar gefihrlich hielten. Zu dieser kritischen Sicht hat
sicherlich beigetragen, daB in Siidafrika Pflege traditioneller Kultur und
partikularer ethnischer Identitdt vom Apartheidsstaat zur Begriindung der
Ideologie der getrennten Entwicklung mibraucht wird. Sie diirfte aber
tatsiachlich vorhandene Defizite des kritisierten Ansatzes treffen. Desmond
Tutu hatte 1974 der afrikanischen Theologie vorgeworfen, zu wenig beizu-
tragen zur Interpretation der gegenwirtigen Situation Afrikas mit ihren
Coups, Diktaturen und den sich verschédrfenden Problemen der Unterent-
wicklung. Demgegeniiber umschrieb er die Relevanz der Schwarzen Theo-
logie fiir den ganzen Kontinent wie folgt: ,,Sie konnte die afrikanische
Theologie zu ihrer Aufgabe zuriickrufen, das Los der Armen und Unter-
driickten zu bedenken sowie die Notwendigkeit der Befreiung des Volkes
von allen Formen der Knechtschaft und das Wachstum zu authentischem
Selbstsein, das standig behindert wird von pathologischer Religositat und
politischer Macht, die personliche Freiheit in groem Ausmal} preisgege-
ben hat, ohne daf die Kirche dabei nennenswerten Widerstand geleistet
hitte.“?* Die Zuordnung von pathologischer Religiositdt und politischer
Macht zielt hier vordergriindig auf die Versuche afrikanischer Diktatoren,
im Riickgriff auf Religion ihre Machtausiibung zu rechtfertigen — bekann-
testes Beispiel: der Diktator Ugandas, Idi Amin, der sich ausdriicklich als
von Gott berufener Fithrer verstand. Damit soll aber auch die afrikanische
Theologie getroffen werden, soweit sie einer unkritischen Wertschétzung
des Religiosen erliegt. Am Beispiel der ideologischen Umwertung von Reli-
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gion zur Rechtfertigung politischer Macht wird fiir Desmond Tutu sicht-
bar, wie sehr eine Theologie, die sich auf eine Neuinterpretation traditio-
neller afrikanischer Religion bzw. des Christentums mit Hilfe der religidsen
Symbole des alten Afrika beschrankt, in der Gefahr steht, die Wirklichkeit
zu verfehlen. Manas Buthelezi hatte schon frither einen entscheidenden
Vorbehalt gegen den methodischen Ansatz der afrikanischen Theologie ge-
macht. Er warf ihr vor, ihren Versuch der Reinterpretation des Christli-
chen in Afrika auf ethnographische Rekonstruktionen afrikanischen Den-
kens und Lebens zu griinden. Diese Rekonstruktionen — so Buthelezi — fi-
xierten mit ihrer objektivierenden Tendenz den Theologen auf die Vergan-
genheit Afrikas und lieflen ihn die Gegenwart verfehlen. Buthelezi bestritt
nicht, daB auch die Vergangenheit Afrikas in der Gegenwart aufgehoben
wird. Die Art der Aufhebung wird aber davon abhéngen, wie weit es dem
Afrikaner gelingt, Subjekt seiner gegenwirtigen Geschichte zu werden. Ei-
ne wirklich fiir Afrika relevante Theologie muf3 daher nach Buthelezi auf
diesen entscheidenden Vorgang des Subjektwerdens orientiert sein.?

Vermittelt hat in Accra James Cone, der prominente Vertreter Schwarzer
Theologie in den Vereinigten Staaten. Cone wertete als besonderen Beitrag
afrikanischer Theologie zum Dialog mit Schwarzer Theologie, daB sie be-
tont die traditionelle Religion der ldndlichen Massen und ihre spontane
Indigenisierung des Christentums in den zahllosen independenten Kirchen
besonders ernst nimmt. Sie schafft damit die Voraussetzungen dafiir, daB
die Sprache der Befreiung des Volkes wirklich die Sprache des Volkes wer-
den kann. Das ist eine unabdingbare ‘Voraussetzung dafiir, da} die Theolo-
gie der Befreiung zu ihrem Ziel kommen kann, namlich den unterdriickten
Massen dazu zu helfen, sich das Evangelium inmitten ihres Kampfes um re-
ale Befreiung anzueignen. Anders gesagt, die Armen, fiir die die Theologen
der Befreiung zu sprechen behaupten, miissen sich in den Theologien wie-
derfinden, nur dann werden sie begreifen, daf3 ein Theologe wirklich fiir sie
spricht.?

Hier liegt nun sicherlich ein MiBverstédndnis vor, wenn auch ein produk-
tives. Denn von der Sprache des Volkes sind ethnographische Rekonstruk-
tionen, welche afrikanische Theologie bearbeiten, oft genauso weit ent-
fernt wie die differenzierten, gesellschaftswissenschaftlichen Analysen, auf
die sich manche Theologen der Befreiung beziehen, die James Cone bei sei-
nem Vermittlungsversuch im Auge hat. Aber immerhin lag ja ein produkti-
ves Millverstandnis vor, weil es einen begriindeten, wenn auch vorlaufigen
und spannungsreichen Konsensus vorbereiten half. Auf der Linie der
Cone’schen Argumentation versuchte ndmlich das SchluBkommuniqué von
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Accra, die von ihm anfangs konstatierten verschiedenen theologischen An-
sdtze in der Perspektive einer Theologie der Befreiung zusammenzuden-
ken. Die Forderung der Indigenisierung des christlichen Glaubens in kon-
kreten sozio-kulturellen Kontexten Afrikas wird als Forderung kulturel-
ler Befreiung interpretiert — ein Gedanke, der implizit durchaus im Den-
ken afrikanischer Theologen vorhanden ist. Nachdem so der Ansatz beim
Selbstsein des afrikanischen Menschen in seinem sozio-kulturellen Aus-
druck im Sinne der Theologie der Befreiung gedeutet worden ist, wird um-
gekehrt um Verstiandnis dafiir geworben, daB Afrikaner nicht nur kulturell
unterdriickt wurden und Theologie darum im weitesten Sinne das Thema
der Befreiung reflektieren muf3. Der Schliisselsatz im SchluBkommunique
lautet: ,, Weil Unterdriickung nicht nur im Bereich der Kultur stattfindet,
sondern auch in den politischen und wirtschaftlichen Strukturen und den
Massenmedien, die sich in den Hénden der Herrschenden befinden, muf}
afrikanische Theologie auch Befreiungstheologie sein.*“?” Damit war es
dann auch moglich, afrikanische Theologie einzubinden in den Entwurf
einer Dritte-Welt-Theologie.?®

Es bleibt abzuwarten, wie weit dieser Konsensus in der weiteren theologi-
schen Arbeit in Afrika vertieft werden kann. In Accra wurde auch die
Griindung einer dkumenischen Vereinigung afrikanischer Theologen be-
schlossen, von der man aber bis heute nichts weiter gehort hat. In jedem
Fall war es ein Erfolg, daB Accra die verschiedenen Richtungen afrikani-
scher Theologie ins Gesprich gebracht hat unter einer ansatzweise formu-
lierten gemeinsamen Perspektive. DaBl Konflikte deutlicher sichtbar wur-
den und nun bewuBter ausgetragen werden kénnen, miifite wohl auch noch
unter die Erfolge der Begegnung gerechnet werden.

s

Spannungen innerhalb des Lagers der Theologen aus der Dritten Welt
kamen noch deutlicher vor der nichsten Station des in Daressalam be-
schlossenen Konsultationsprozesses zum Vorschein. Vom 9. —20. Januar
1979 sollte in Colombo (Sri Lanka) eine asiatische Konsultation stattfin-
den. Ihre Resultate sind immer noch nicht bekannt, aber einige signifikante
Entwicklungen lieBBen sich in der Vorbereitungsphase beobachten.

Lange Zeit war es ungewi}, ob die Konsultation iiberhaupt stattfinden
konnte. Die Christian Conference of Asia (CCA), regionaler dkumenischer
ZusammenschluB} der asiatischen Kirchen, hat es zunéchst abgelehnt, das
Unternehmen zu unterstiitzen. Nach ldngerer Diskussion beschlofi dann
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allerdings die theologische Abteilung (Commission on Theological Con-
cerns, CTC) der CCA, zwar nicht die Vereinigung der Theologen der Drit-
ten Welt, wohl aber die asiatische Konferenz der Vereinigung zu unterstiit-
zen, weil — so heil3t es im Protokoll der entsprechenden Sitzung von CTC
— ,,die Konsultation in Sri Lanka von Asiaten organisiert und kontrolliert
und die Tagesordnung eine asiatische sein soll“.? Fiir die Haltung der CCA
ist sicherlich von Belang gewesen, dal} sie als Zusammenschluf3 von Kir-
chen vermeiden mufBite, mit einer Gruppe, die eine bestimmte theologische
Option favorisiert, identifiziert zu werden. CTC plant etwa fiir 1980 eine
Begegnung mit evangelikalen Theologen Asiens und wiirde sich durch eine
eindeutige Parteinahme fiir eine Dritte-Welt-Theologie sicherlich das Ge-
sprich mit einer derartigen Gruppe erschweren. Entscheidend ging es aber
den Verantwortlichen von CCA/CTC darum, zu dokumentieren, dal} asia-
tische Theologen wirklich Subjekt theologischer Prozesse im asiatischen
Raum sein miiBten. Sie sollten weder durch Theologen und Themen aus
dem nordatlantischen Raum noch durch die theologischen Praferenzen an-
derer Regionen der Dritten Welt daran gehindert werden.*®

Man sollte aus diesem Konflikt nicht schliefen, dal3 Thematik und Me-
thode der Theologie der Befreiung in Asien fiir irrelevant gehalten wiirden.
Im Zusammenhang mit Daressalam hatten wir ja schon auf die Nihe dieser
Theologie zu bestimmten asiatischen theologischen Tendenzen hingewie-
sen, und die Vertreter der CCA sahen es genauso. ,,Das soll nicht heilen*,
schreibt Preman Niles, ,,lateinamerikanische Einsichten wiren nicht von
Belang fiir Asien. Sie sind es durchaus, und eine Reihe asiatischer Theo-
logen verdankt viel den theologischen Durchbriichen, die auf jenem Konti-
nent gelungen sind. Andererseits wurden viele dieser Themen bereits in
Asien bearbeitet, bevor die sog. Theologie der Befreiung aus Latein-
amerika auf dem theologischen Markt vordrang. ‘!

Spannungen und Ubereinstimmungen spiegeln sich wider in den Vorbe-
reitungen auf Colombo. Sergio Torres hatte einige Miihe, iiberhaupt als
Nichtasiate zugelassen zu werden. Am Ende durfte seine Mitarbeiterin Vir-
ginia Fabella, Maryknoll Schwester aus den Philippinen, im Organisations-
komitee, das nur aus Asiaten bestand und in dem der katholische Theologe
Balasuriya aus Sri Lanka den Vorsitz fithrte, mitmachen. Im Grunde wur-
den aufier Asiaten nur eine Reihe von Beobachtern aus anderen Regionen
der Dritten Welt eingeladen. Andererseits wurde in der Vorbereitungsphase
deutlich, daf3 auch so der Ansatz der Theologie der Befreiung die Heraus-
forderung fiir die in Colombo versammelten Theologen werden sollte. Bei
der Vorbereitung und Durchfithrung der Tagung bestanden die Asiaten auf
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einem Verfahren, das dem Ansatz dieser Theologie voll und ganz ent-
spricht. Fallstudien von Gruppen Marginalisierter, mit denen Christen im
Kontext von Unterdriickung und Befreiung Theologie treiben, sollten das
Material abgeben, mit dem sich die Konferenz — nach einem mehrtégigen
Hlive-in® in verschiedenen Situationen Sri-Lankas — auseinandersetzen
wollte. Tissa Balasuriya veréffentlichte im vergangenen Jahr einen Artikel,
der scharf die in der Weltkirche herrschende westliche Theologie kritisierte.
Die angewandten Kriterien zeigen deutlich die Ndhe zur Theologie der Be-
freiung. So konnte er etwa schreiben: ,,In ihrem Lebensstil ordneten sich
die meisten Theologen dem Gefiige des Kapitalismus ein und profitieren
davon. Ahnliches gilt von den Kirchenfithrern. . . So kommt es, daf sie be-
wullt oder unbewuBt darauf verzichten, Probleme aufzugreifen, die ihre
Interessen und gesellschaftlichen Positionen bedrohen. Entsprechend we-
nig bedeutet Theologie daher fiir die Arbeiterklasse und ihre besonderen
Lebensumsténde. ““3?

Gespannt darf man jetzt vor allem darauf sein, wie weit die fiir den asia-
tischen Kontext charakteristische Herausforderung der christlichen Theo-
logie durch die asiatischen Religionen Arbeit und Ergebnisse der Konferenz
von Colombo mit beeinflufit hat. Hier konnte der Jesuit Aloysius Pieris
(Sri Lanka) vorgedacht haben. Pieris brachte kiirzlich in einem Referat im
Okumenischen Institut Bossey zum Ausdruck, wie wichtig die Theologie
der Befreiung auch fiir den asiatischen Kontext sei. Fiir Asien ist sie zwar
seiner Meinung nach ebenfalls eine ,,westliche” Theologie, freilich auch
Ausdruck einer Kehre in der westlichen Theologiegeschichte, vergleichbar
derjenigen, die Karl Marx in seiner Umwertung der Praxis innerhalb der
westlichen Philosophiegeschichte markiert. Pieris sieht diese ,,westliche*
Theologie nun aber so radikal erneuert durch die Herausforderung einer
Dritte-Welt-Situation, gekennzeichnet durch die fortdauernde Herrschaft
des Westens, dal} er ihr weitaus grofere Relevanz fiir Asien zubilligt als der
klassischen europiischen Theologie. Fiir ihn hat daher die Sri Lanka-
Konsultation der Vereinigung der Theologen der Dritten Welt schon darin
ihre Bedeutung, daB sie diesen Fortschritt der Theologiegeschichte sichtbar
und greifbar macht.?* Allerdings sieht er in den asiatischen Religionen ein
Potential an Spiritualitit, einer auf Meditation und Introspektion gegriin-
deten Freiheit von der Welt, die genutzt werden muf3, um den dehumanisie-
renden Moglichkeiten eines — an sich theologisch zu bejahenden — gesell-
schaftsverandernden Aktivismus entgegenzuwirken: ,,Selbst die Motiva-
tion zu freiwilliger Armut und zum Verzicht, den die Befreiungstheologie
so klar betont, bedarf der Ergidnzung durch eine andere Dimension, die die
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kontemplativen Werte des Ostens zu fordern scheinen: Kompassion, Ab-
standnehmen, M#Bigung und inneren Frieden. Die ,Freiheit von der Ar-
mut‘, wird zu einem versklavenden Zwang, wenn sie nicht vermittelt wird
mit dem asiatischen Glauben an die ,Freiheit der Armut®, die die kontem-
plativen Heilslehren vertreten. ‘3

IV.

Wie soll es weitergehen? Geplant ist fiir 1980 ein Treffen der Vereinigung
in Sao Paulo (Brasilien), bei dem Lateinamerika im Brennpunkt stehen
wird. Dabei soll nicht einfach alles auf Selbstbestitigung der Anhanger der
Theologie der Befreiung hinauslaufen. In Vorbereitungsseminaren werden
z, B. die Frage der Emanzipation der Frau in Lateinamerika und die India-
nerfrage, bisher unter die allgemeineren Kategorien von Unterdriickung
und Befreiung subsumiert, gesondert verhandelt werden. 1981 werden sich
Theologen aus allen Regionen der Dritten Welt treffen, um eine Bilanz des
bis dann abgelaufenen Arbeitsprozesses zu ziehen. Fiir 1982 plant man ei-
nen Dialog mit einer Gruppe von Theologen aus dem nordatlantischen
Raum.

Nicht nur von daher kommt die Frage einer Stellungnahme auf uns zu.
Die zukiinftige Theologie Europas hat die neue Bewegung weitgehend igno-
riert. Wo man sie zur Kenntnis nahm, wurde Unbehagen geduBert. Trutz
Rendtorff hat etwa im Blick auf die Vereinigung der Theologen der Dritten
Welt davor gewarnt, die Sprache der politischen Auseinandersetzung in die
okumenische Diskussion einzufiihren. So wiirde namlich ,,die Selbstandig-
keit des christlichen Uberlieferungsprozesses an fremde, aber machtvolle
Kategorien und Interpretationen der Wirklichkeit preisgegeben*.’ Aber
kann man preisgeben, was man gar nicht besitzt? Okumenische Beziehun-
gen waren bisher fast aussschlieBlich Beziehungen zwischen den Kirchen
der Metropolen des kolonialen bzw. neokolonialen Weltsystems und denen
der von diesen Metropolen abhéngigen Gebiete. Entsprechend vollzog sich
auch der beginnende theologische Diskurs. Es war kein freier Austausch in-
nerhalb einer universalen Kirche, die die sdkularen Abhingigkeitsstruktu-
ren wirklich transzendiert hétte. Anders gesagt: der christliche Uberliefe-
rungsprozef} war ausgeliefert an die ,,machtvollen Kategorien und Interpre-
tationen der Wirklichkeit“, die der européische und nordamerikanische
Selbsterhaltungswille setzte. Im Kontext der Expansion Europas und ihrer
welthistorischen Folgen war freie Kommunikation innnerhalb der univer-
salen Kirche iiberhaupt erst herzustellen. Angesichts der Dominanz des
Westens war das zundchst nur moglich im Gegenzug zum westlichen politi-
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schen und kirchlichen System, durch das Asien, Afrika und Lateinamerika
als Dritte Welt im qualifizierten Sinne bestimmt werden. Man mulf} daher
anerkennen, daBl der Versuch, eine Struktur zu schaffen, innerhalb derer
ein theologischer Diskurs moglich wird, der nicht durch die Strukturen
westlicher Macht determiniert ist, gerade in der Perspektive der Freiheit der
universalen Kirche Christi theologisch positiv qualifiziert ist.

Die eigentliche Herausforderung der Bewegung fiir Kirche und Theolo-
gie im nordatlantischen Raum liegt dann aber nicht so sehr in einzelnen
strittigen AuBerungen ihrer Vertreter. Es wire nur beckmesserisch, einzel-
ne Aussagen ohne Riicksicht auf deren Stellenwert im Zusammenhang der
Emanzipation einer ,,Kolonialkirche* mit der Elle westlicher theologischer
Richtigkeiten zu messen. Es lief3e sich z. B. leicht behaupten, Gabriel Seti-
loanes in Accra gemachter Vorschlag, eine afrikanische Christologie zu
entwickeln im Riickgriff auf die Geistvorstellungen bestimmter afrikani-
scher Besessenheitskulte, sei bereits in den christologischen Auseinander-
setzungen vor Nicda miterledigt worden. Dennoch wiirde man allein mit
dieser Behauptung nicht dem Subjekt-sein-Wollen des afrikanischen Chri-
sten gerecht werden, das sich in diesen Uberlegungen ausspricht. Auch der
naheliegenden Versuchung, sich einfach auf die Seite derer zu schlagen, die
— mit welcher Berechtigung auch immer — Positionen und metho-
dische Ansitze festhalten, die uns geldufig sind, sollte man widerstehen.
Solche Allianzen konnten ja faktisch einem Versuch gleichkommen, die
Abhingigkeiten, die die freie Kommunikation in der universalen Kirche
behindert haben, festzuschreiben.

In dem Malfe, in dem deutlich wird, dal3 unter den Theologen der Drit-
ten Welt sich ein Konsensus im Blick auf einige Grundsitze der Theologie
der Befreiung abzeichnet, konnte der von der Vereinigung eingeleitete Ar-
beitsprozel3 auch dazu dienen, den Kirchen und Theologen des nordatlanti-
schen Raumes die seit Jahren iiberhorte Herausforderung einer Fiille theo-
logischer Stimmen der Dritten Welt uniiberhérbar zu machen. Fallig wiirde
dann eine neue Auseinandersetzung mit dem Vorwurf, Kirche und Theolo-
gie seien essentiell definiert durch ihre Biirgerlichkeit und das Selbstinter-
esse der westlichen Welt. In der Folge miifite sich Theologie, und vor
allem die Kirche, der Aufforderung stellen, eine Beziehung zu gewinnen
zu einer neuen Praxis gesellschaftsverdndernden christlichen Engagements.
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ANMERKUNGEN

Vgl. S. Torres — J. Eagleson (Hrsg.), Theology in the Americas. A Collection of Docu-
ments given at the 1975 Detroit Conference, Maryknoll/New York 1976.

Darauf bezieht sich S. Torres in seiner Einleitung zum Sammelband der Vortrige und
Konferenzpapiere von Daressalam. Sergio Torres — Virginia Fabella, M. M. (Hrsg). The
Emergent Gospel — Theology from the Underside of History, Maryknoll/New York
1978, XVIII. — Ein Teil der Vortrage wird demnéchst in deutscher Ubersetzung in der
Reihe ,,texte** zum Kirchlichen Entwicklungsdienst, Verlag Otto Lembeck, Frankfurt/M.
erscheinen.

Charles Nyamiti, Approaches to African Theology, a. a. O. 43; ,,Man sollte sich schlieB-
lich davor hiiten, Schwarze Theologie auf das Thema der Befreiung von weilem Rassis-
mus zu reduzieren. Zugegeben — dies ist ein relevantes Thema; aber afrikanische Theolo-
gie — und das gilt letztlich fiir jede andere — ist ein hochst weiter und komplexer Sachver-
halt, der sich nicht auf ein solches Thema einseitig reduzieren 146t, ohne daB man ihn ver-
engt oder verdiinnt. Neben der politischen und sozialen Befreiung hat Siidafrika sicherlich
noch andere Probleme, die das gleiche, wenn nicht das groBere Interesse von Seiten der
Theologen verdienen. *

Zur Abgrenzung gegeniiber der Theologie der Befreiung — B. M. Couch, New Visions of
the Church in Latinamerica: A Protestant View, a. a. O. 212 f. — Mitglied der Fraterni-
dad Teologica ist auch René Padilla, prominenter Redner beim Lausanner Kongref3 fiir
Weltevangelisation, der ein Hauptreferat bei der Mitgliederversammlung des Evangeli-
schen Missionswerkes 1977 hielt. (Abgedruckt im Jahrbuch Evangelischer Mission, Ham-
burg 1978, 136 ff.)

Schlufdokument der Konsultation von Theologen aus der Dritten Welt, Daressalam, Au-
gust 1976: ,,Die Kirchen in der Dritten Welt und ihre theologische Aufgabe®, OR 2/1977,
211-223, Zitat 218.

Vgl. Towards a Theology of People I, hrsg. von Urban Rural Mission, Christian Confe-
rence of Asia, Tokio 1977.

The Indian Universe of a Theology, The Emergent Gospel, 149.

Opening address, The Emergent Gospel, 5.

OR 2/1977, 221.

,,Die christlichen Gemeinschaften dieser Kontinente sind ein Resultat ihrer Miihen, ein
Zeugnis ihres Einsatzes und ihrer Hingabe. . . Sie forderten aktiv den Kolonialismus,
auch wenn ihre christlichen Gewissen oft aufs Schwerste von den Grausamkeiten des bru-
talen Kolonisierungsprozesses beschwert wurden. Deswegen ist es notwendig, ihren guten
Willen und die Substanz des Evangeliums von der faktischen Wirkung der christlichen
Mission in diesen Landern zu unterscheiden.* (a. a. O. 265)

A. a. 0. 263.

Maryknoll/New York, 1979. — Einzelne Vortrdge werden in den zuvor erwihnten Band
der Reihe ,,texte” zum Kirchlichen Entwicklungsdienst aufgenommen werden.
Self-reliance of the African Church: a Catholic Prospective, a. a. O. 56.

A.a. 0. 192.

Am leichtesten zugéanglich: J. S. Mbiti, Afrikanische Religionen und Philosophie, Berlin
1974.

African Theology en route, 89 f.

Kurz, aber in einer Weise, die groe Vertrautheit mit der exegetischen Diskussion in Euro-
pa verrit, verdeutlicht Dickson das Aufscheinen dieser Einsicht in verschiedenen Schich-
ten der alttestamentlichen Uberlieferung, a. a. O. 100 f.

A.a. 0.101f,

A0 105:
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RER

27

29

30

31

32
33

35
36

37

A.a. 0. 107.

Vel. etwa M. Buthelezi, Eine Afrikanische Theologie oder eine Schwarze Theologie, in: B.
Moore (Hrsg.), Schwarze Theologie in Afrika — Dokumente einer Bewegung, 48: ,,Rele-
vant ist eine solche Botschaft des Evangeliums, welche dem Schwarzen nicht nur zur Wie-
dergewinnung seines Selbstvertrauens und seiner Selbstachtung als menschliches Wesen
verhilft, sondern die Aufmerksamkeit auf die Beseitigung der entmenschlichenden Aspek-
te des modernen Lebens konzentriert.

Liberation Theology in South Africa, African Theology en route, 175.

African Theology en route, 167.

Approaches to African Theology, in: The Emergent Gospel, 43; The Biblical Basis for
Present Trends in African Theology, in: African Theology en route, 89.

Vortrag gehalten bei einer von AACC und WSCF veranstalteten Konsultation iiber afrika-
nische Theologie und Schwarze Theologie: Black Theology/African Theology — Soul
Mates or Antagonists, jetzt: Journal of Religious Thought, 1975, 32 f.

African Theology en route, 45 f.

J. Cone, A Black American Perspective on the Future of African Theology, in: African
Theology en route, 183 f.

A. a. O, 194,

Ebd.

Vel. Hayyim, Occasional Bulletin of the Commission on Theological Concerns, Christian
Conference of Asia, Vol. 1, No. 1, 1979, 5.

Preman Niles, Sekretidr von CTC in Hayyim, 5: ,,Wir haben diese Stellung bezogen, um so
unsere Forderung zum Ausdruck zu bringen, daf asiatischen Theologen Zeit und Frei-
raum gelassen wird, so daB das Resultat ihrer Arbeit wirklich authentisch ist. Im Prozefl
der Formulierung unserer Theologien kénnten wir dann auch unsere Bezichungen zu an-
deren theologischen Entwicklungen definieren.‘*

Ebd.

Towards a Liberation of Theology in Asia, in: Dossier 39, Center for Society and Reli-
gion, Information-and Documentation, Colombo, Juli 1978, 4.

A. Pieris, Western Christianity and Eastern Religions — A Theological Reading of Histo-
rical Encounters, 27 f. (Unverdffentlichtes Manuskript; eine deutsche Ubersetzung des
Vortrages erscheint in Kiirze in der Reihe ,,Weltmission heute*, die vom Evangelischen
Missionswerk in Hamburg herausgegeben wird.)

Ebd.

Universalitat und Kontextualitidt der Theologie, in: Zeitschrift fiir Theologie und Kirche,
74. Jg. (1977) 247.

Where are we in African Theology?, in: African Theology en route, 64.
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Hoffnung

Ein Vergleich zweier synodaler Texte

VON JOHANNES BROSSEDER

Seit der 1961 veroffentlichten Feststellung Gerhard Gloeges, die als
Diagnose auch fiir die damalige katholische Theologie durchaus Geltung
hat, daf} ,,die gegenwartige evangelische systematische Theologie... in allen
ihren Unterdisziplinen, aufs Ganze gesehen, den Grundbegriff der Verkiin-
digung Jesu*‘, namlich Begriff und Sache des Reiches Gottes, verloren hat',
sind innerhalb der Theologie Verdnderungen eingetreten, die noch keines-
wegs zum Abschlufl gekommen sind und deren Ausmal} jetzt noch nicht
anndhernd tibersehbar ist. Zwar haben Begriff und Sache des Reiches Got-
tes bisher noch nicht zu einer ausgearbeiteten Dogmatik gefiihrt?, die im
Zentralinhalt der Verkiindigung Jesu ihre sie strukturierende Mitte erhal-
ten hétte; sehr wohl aber hat sich die Theologie in den sechziger Jahren mit
der ,,Tochter des Reiches Gottes‘?, der Hoffnung, beschéftigt?, nicht ohne
ihrerseits von auflen dazu angestoBen worden zu sein.’ In den siebziger Jah-
ren hat die theologische Neubeschéftigung mit der Eschatologie ein breites
Echo in den Kirchen gefunden, so dafi die Gemeinsame Synode der Bistii-
mer in der Bundesrepublik Deutschland in Wiirzburg wie auch der Okume-
nische Rat der Kirchen in der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfas-
sung sich zum Thema , Hoffnung® mit eindriicklichen Texten geduBert
haben.®

Im Folgenden seien nun der Text der Wiirzburger Synode und der Text
der Faith and Order-Kommission miteinander theologisch verglichen. We-
sentlich wird es dabei sein, die Texte von ihrem eigenen Anspruch her zu
verstehen, zu wiirdigen und kritisch zu befragen.

1. ,,Unsere Hoffnung — Ein Bekenntnis zum Glauben in dieser Zeit**
1. Der Anspruch und das Selbstverstindnis des Textes

Der Text ,,Unsere Hoffnung“ ist eingebettet in das Geschehen der Ge-
meinsamen Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland, die
ihrerseits ,,in ihrem Bereich die Beschliisse des Zweiten Vatikanischen Kon-
zils zu fordern® und zur Gestaltung des christlichen Lebens gemafl dem
Glauben der Kirche beizutragen den Auftrag hatte.” Bindung an das Vati-
kanische Reformkonzil wie Offenheit fiir die speziellen Probleme der Arti-
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kulation des Christlichen in seinen Vollziigen angesichts der bundesdeut-
schen Lebenswirklichkeit kennzeichnen den Willen der Synode. Die Syno-
de hat sich mit zahlreichen Einzelthemen und Einzelproblemen beschéftigt.
Sie wollte jedoch iiber die vielen Einzelfragen hinaus eine Grundlagenaus-
sage iiber den Glauben machen, eine das Wirken der gesamten Synode
kennzeichnende ,,inspirierende Prdambel“, in der in Gestalt eines reflektier-
ten Zeugnisses Inhalt und Kraft der christlichen Hoffnung in der gegenwér-
tigen Lebenssituation der Bundesrepublik zur Sprache gebracht werden.®
Dabei beschrinkt sich der Text in mehrfacher Hinsicht. Er will nicht um-
fassend vom Inhalt und Grund der christlichen Hoffnung sprechen, son-
dern nur in Andeutung und Auswahl. Leitender Gesichtspunkt der Aus-
wahl sind dabei nicht ,,Geschmack und Willkiir”, sondern der Auftrag,
,unsere Hoffnug in dieser Zeit und fiir diese Zeit zu verantworten®, ,,vor
allem im Blick auf unsere Lebenswelt in der Bundesrepublik Deutschland“
(1, Einleitung). Das so gegebene Zeugnis der Hoffnung ist jedoch inhaltlich
»auf die ganze Fiille des kirchlichen Credo* hin ,,durchléssig® (ebd.), ohne
dieses zu behandeln, wie es auch als teilkirchliches Zeugnis die Gesamtkir-
che im Blick hat, ohne fiir diese als ganze sprechen zu wollen (IV).

Das Dokument der Wiirzburger Synode bezeichnet sich selbst als ein
»Zeugnis zum Glauben in dieser Zeit“. Hier soll ganz bewuft ein christli-
ches Zeugnis abgegeben werden, das zum Zeugnis des gelebten Glaubens
hinfiihren soll. Zwar erinnert der Text ausdriicklich an die ,,Rechenschaft
iber unsere Hoffnung* als Aufgabe der Kirche (Einleitung), er bean-
sprucht aber nicht ausdriicklich, diese Aufgabe auch in jeder Hinsicht
durchzufithren. Sehr wohl versucht der Text, ,,praktische Rechenschaft®
abzulegen. So wird beispielsweise im Kapitel iiber die Auferweckung der
Toten (I/3) das christliche Zeugnis der Auferweckung Jesu ,,erzahlt®, ohne
daB die ganzen fundamentaltheologischen Fragen nach der Begriindung
und der Sinnhaftigkeit der Redeweise von der Auferweckung Jesu von den
Toten erortert werden. Kurz gesagt: das Dokument sieht die Aufgabe, be-
ansprucht aber nicht, sie umfassend zu bewiltigen, sondern spricht das
christliche Zeugnis der Hoffnung selbstkritisch nach drinnen und kritisch
nach drauflen mitten in unserer gemeinsamen Lebenswelt aus. Das Zeugnis
der Hoffnung wird gewissermalBen daraufhin abgehort, was es von sich aus
an lebensverindernden Einstellungen zu bewirken vermag; gehort und ge-
sprochen wird hier mit praktischer Absicht. ,,Wir diirfen die Augen nicht
davor verschlieBen, daB} allzu viele zwar noch einen rein feierlichen, aber
immer weniger einen ernsten, lebenspriagenden Gebrauch von den Geheim-
nissen unserer Kirche machen* (Einleitung). Um aber das Zeugnis der
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Hoffnung lebenspragend gebrauchen zu kénnen, bedarf es einer niichter-
nen ,,Bestandsaufnahme* dessen, was gemeinhin unser Leben in der Bun-
desrepublik faktisch bestimmt, wobei das faktische Erscheinungsbild der
Kirche aus dieser Bestandsaufnahme keineswegs ausgeschlossen, sondern
in sie einbezogen wird. ,,Unsere Lebenswelt, so sagt das Dokument, ,,ist
nicht mehr die einer selbstverstidndlich religits gepragten Gesellschaft. Im
Gegenteil, die ,Selbstverstdndlichkeiten, die in ihr herrschen, wirken oft
wie kollektive Gegenstimmungen zu unserer Hoffnung. Sie machen es des-
halb auch besonders schwer, die Botschaft dieser Hoffnung und die Erfah-
rung unserer Lebenswelt zusammenzufiithren, und sie verstirken in vielen
den Eindruck, als wiren sie von dieser Botschaft nicht mehr inmitten ihrer
Lebenssituation getroffen und gedeutet, getréstet und angespornt. Deshalb
wollen wir versuchen, das Zeugnis unserer Hoffnung gerade auf diese ver-
meintlichen ,Selbstverstdndlichkeiten® unserer gesellschaftlichen Lebens-
welt zu richten. Es geht uns dabei nicht um unbelehrbare Selbstverteidi-
gung, sondern um stets auch kritische Selbstdarstellung; alles zielt auf die
Einheit von Sinn und Tun, von Geist und Praxis, damit sich unser Zeugnis
in eine Einladung zur Hoffnung verwandle* (I, Einleitung). Ganz bewufit
will das Dokument die Gefahr vermeiden, Antworten zu geben, ,,die ei-
gentlich gar nicht erfragt sind* (ebd.).

2. Die Durchfiihrung des Anspruches und des Selbstverstindnisses

Der Text der Wiirzburger Synode ist in vier Teile gegliedert. Im ersten
Teil wird vom Zeugnis der Hoffnung in unserer Gesellschaft gesprochen; in
acht Abschnitten wird dieses dabei entfaltet (Gott unserer Hoffnung, Le-
ben und Sterben Jesu Christi, Auferweckung der Toten, Gericht, Verge-
bung der Siinden, Reich Gottes, Schopfung, Gemeinschaft der Kirche). Im
zweiten Teil werden das eine Zeugnis und die vielen Triger der Hoffnung
in vier Abschnitten behandelt (Inmitten unserer Lebenswelt, das Zeugnis
gelebter Hoffnung, Gleichférmig mit Jesus Christus, Das Volk Gottes als
Trager der Hoffnung). Im dritten Teil spricht das Dokument von vier We-
gen in die Nachfolge (Weg in den Gehorsam des Kreuzes, Weg in die Ar-
mut, Weg in die Freiheit, Weg in die Freude), um abschlieBend im vierten
Teil von vier Sendungen fiir Gesamtkirche und Gesamtgesellschaft zu spre-
chen (Fir eine lebendige Einheit der Christen, Fiir ein neues Verhiltnis zur
Glaubensgeschichte des jiidischen Volkes, Fiir die Tischgemeinschaft mit
den armen Kirchen, Fiir eine lebenswiirdige Zukunft der Menschheit). Der
Gliederung selbst ist kaum zu entnehmen, wie das Zeugnis gelebter Hoff-
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nung gerade auf die vermeintlichen Selbstverstdndlichkeiten unserer gesell-
schaftlichen Lebenswelt gerichtet ist. In den einzelnen Abschnitten werden
diese aber iiberdeutlich genannt.

a) ,Der Name Gottes ist ‘tief eingegraben in die Hoffnungs- und Leidens-
geschichte der Menschheit. In ihr begegnet uns dieser Name, aufleuchtend und ver-
dunkelt, verehrt und verneint, geschdndet und doch unvergessen . .. Der Gott
unseres Glaubens ist der Grund unserer Hoffnung, nicht der LiickenbiiBer fiir unse-
re Enttduschungen. Nun versteht sich die Gesellschaft, in der wir leben, immer mehr
als eine reine Bediirfnisgesellschaft, als ein Netz von Bediirfnissen und deren Befrie-
digung. Wo jedoch die gesellschaftlichen und 6ffentlichen Interessen ausschlief3lich
von dieser Bediirfnisstruktur geprégt sind, hat unsere christliche Hoffnung nur ein
verschwindendes Dasein. Denn in dieser Hoffnung driickt sich eine Sehnsucht aus,
die alle unsere Bediirfnisse iibersteigt. . . Die Gottesbotschaft unserer Hoffnung
widersteht einer totalen Anpassung der Sehnsucht des Menschen an seine Bediirfnis-
welt. Dadurch wird der Name Gottes nicht zum Deckwort fiir eine gefdhrliche
Beschwichtigung oder vorschnelle Aussohnung mit unserer leidvoll zerrissenen
Wirklichkeit. Denn gerade diese Hoffnung auf Gott ist es ja, die uns an sinnlosem
Leiden immer wieder leiden macht. Sie ist es, die es uns verbietet, mit der Sinnlosig-
keit dieses Leidens zu paktieren. Sie ist es, die in uns immer neu den Hunger nach
Sinn, das Diirsten nach Gerechtigkeit fiir alle, fiir die Lebenden und die Toten, die
Kommenden und Gewesenen weckt und die es uns verwehrt, uns ausschlieBlich
innerhalb der verkleinerten Maf3stdbe unserer Bediirfniswelt einzurichten® (I/1).

b) ,,Die Hoffnungsgeschichte unseres Glaubens ist in Jesu Auferweckung unbe-
sieglich geworden. Sie gewinnt im Bekenntnis zu ihm als dem ,Christus Gottes‘ (Lk
23,35) ihre lebensbestimmende und befreiende Macht iiber uns. Diese Hoffnungsge-
schichte . . . ist keine ungebrochene Erfolgsgeschichte, keine Siegergeschichte nach
unseren Mafistdben. Sie ist vielmehr eine Leidensgeschichte, und nur in ihr und
durch sie hindurch kénnen wir Christen von jenem Gliick und jener Freude, von
jener Freiheit und jenem Frieden sprechen, die der Sohn uns in seiner Botschaft
vom ,Vater und vom ,Reich Gottes* verheiflen hat. Der Sinn einer solchen Hoff-
nungsgeschichte scheint sich freilich gerade fiir den Menschen unserer Wohlstands-
gesellschaft nachhaltig zu verdunkeln. Gerét nicht unsere Gesellschaft immer mehr
in den Bann einer allgemeinen Verstdndnislosigkeit, einer wachsenden Unempfind-
lichkeit gegeniiber dem Leiden? Téglich aus aller Welt {iberschiittet mit Meldungen
tiber Tod, Katastrophen und Leid und stdndig neuen Bildern von Brutalitit und
Grausamkeit ausgesetzt, suchen wir uns — meist unbewu3t — immun zu machen
gegen Eindriicke, die wir in dieser Fiille meist gar nicht verarbeiten kénnen. Viele
trachten danach, sich gegen Unheil jeder Art zu ,versichern‘. Andere fliichten sich
in Betdubungen. Wieder andere suchen Heil in der Utopie einer leidfreien Gesell-
schaft. Das Leid heute ist ihnen nur Vorgeschichte des endgiiltigen Sieges menschli-
cher Freiheit und oft zu problemlos mit der Geschichte abschaffbarer sozialer
Unterdriickung einfach identifiziert. Aber diese Utopien haben ihre Kraft verloren,
seit die perfekt technisierte Welt tiefe Risse zeigt. So ist Leid vielen sinnleere Verle-
genheit geworden oder Ursache kaum zu verdeckender Lebensangst. Um dem Sinn
unserer christlichen Hoffnungsgeschichte ndher zu kommen, miissen wir deshalb
zuvor das anonym verhédngte Leidensverbot in unserer ,fortschrittlichen® Gesell-
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schaft durchbrechen. Es geht nicht darum, den notwendigen Kampf gegen das Leid
zu behindern. Vielmehr geht es darum, uns selbst wieder leidensfahig zu machen,
um so auch am Leiden anderer zu leiden und darin dem Mysterium des Leidens Jesu
nahezukommen, der gehorsam geworden ist bis zum Tod (Phil 2,8), um uns die
Umkehr zu Gott und so die wahre Freiheit zu erméglichen . . . Freilich wendet sich
die Botschaft Jesu sofort und immer gegen uns selbst, die wir hoffnungsvoll auf sein
Kreuz blicken, Sie 146t es ndmlich nicht zu, daB wir {iber seiner Leidensgeschichte
die anonyme Leidensgeschichte der Welt vergessen; sie 148t es nicht zu, daB wir iiber
seinem Kreuz die vielen Kreuze in der Welt iibersehen, neben seiner Passion die vie-
len Qualen verschweigen, die ungezihlten namenlosen Untergédnge, das sprachlos
erstickte Leiden, die Verfolgung zahlloser Menschen, die wegen ihres Glaubens, ih-
rer Rasse oder ihrer politischen Einstellung in unserem Jahrhundert im Machtbe-
reich faschistischer oder kommunistischer Systeme zu Tode gequélt werden, die ver-
folgten Kinder seit den Zeiten des Herodes bis Auschwitz und bis in die jiingste Zeit
hinein.* Im Anschluf} hieran fragt der Text dann selbstkritisch nach dem Tun der
Christen: ob wir nicht durch die ausschlieBliche Beziehung des christlichen Leidens-
gedankens auf das Kreuz Jesu Zwischenrdume in unserer Welt geschaffen haben,
Zwischenrdume des ungeschiitzten fremden Leidens; ob wir nicht diesen Leiden ge-
geniiber in einer erschreckenden Weise fiihllos und gleichgiiltig gewesen sind, um
dann zu sagen: ,,Nur wo wir Christen ein Ohr haben fiir die dunkle Prophetie dieses
Leidens und ihm uns hilfreich zuwenden, héren und bekennen wir die hoffnungs-
volle Botschaft von seinem Leiden zu Recht® (1/2).

¢) Im Blick auf ,,Jesus, den Gekreuzigten und Auferstandenen, erhoffen wir
auch fiir uns die Auferstehung der Toten. Unserer heutigen Lebenswelt scheint die-
ses Geheimnis unserer Hoffnung besonders weit entriickt. Offenbar stehen wir alle
zu sehr unter dem anoymen Druck eines gesellschaftlichen BewuBtseins, das uns zu-
vor schon von der Sinngemeinschaft mit den Toten iiberhaupt getrennt hat*. Der
Text spricht sodann von unserer Berithrungsangst vor dem Tod iiberhaupt, von un-
serer besonderen Fiihllosigkeit gegeniiber den Toten und vom stummen Protest der
Toten gegen unsere Gleichgiiltigkeit, gegen unsere allzu eilfertige Bereitschaft, iiber
sie hinweg zur Tagesordnung iiberzugehen. Doch die Frage ,,nach dem Leben der
Toten zu vergessen und zu verdréngen ist zutiefst inhuman. Denn es bedeutet, die
vergangenen Leiden zu vergessen und zu verdrangen und uns der Sinnlosigkeit die-
ser Leiden widerspruchslos zu ergeben. SchlieBlich macht auch kein Gliick der En-
kel das Leid der Viter wieder gut, und kein sozialer Fortschritt verséhnt die Unge-
rechtigkeit, die den Toten widerfahren ist“. Weil nun das Bekenntnis von einer
Zukunft fiir die Toten spricht, spricht dieses Hoffnungswort von einer wahrhaft
menschlichen Zukunft, ,,die nicht immer wieder von den Wogen einer anonymen
Evolution iiberrollt, von einem gleichgiiltigen Naturschicksal verschlungen wird.
Gerade weil es von einer Zukunft fiir die Toten spricht, ist es ein Wort der Gerech-
tigkeit, ein Wort des Widerstandes gegen jeden Versuch, den immer wieder ersehn-
ten und gesuchten Sinn menschlichen Lebens einfach zu halbieren und ihn allenfalls
fiir die jeweils Kommenden, die Durchgekommenen, gewissermaRen fiir die gliickli-
chen Endsieger und Nutzniefler unserer Geschichte zu reservieren® (1/3).

d) Im Abschnitt iiber das Gericht spricht das Wiirzburger Dokument ,,von der
Gleichheit aller Menschen in ihrer praktischen Lebensverantwortung vor Gott®.
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Dieser christliche Gleichheitsgedanke ist auf Gerechtigkeit fiir alle aus und lahmt
darum auch nicht das Interesse am geschichtlichen Kampf um Gerechtigkeit fiir
alle, er weckt vielmehr immer neu das VerantwortungsbewuBtsein fiir diese Gerech-
tigkeit. Freilich spricht der Text auch davon, da3 wir den befreienden Sinn der Bot-
schaft vom endzeitlichen Gericht Gottes oft selbst verdunkelt haben, indem wir die
Gerichtsbotschaft ,,zwar laut und eindringlich vor den Kleinen und Wehrlosen, aber
hédufig zu leise und halbherzig vor den Maéchtigen dieser Erde verkiindet haben.
Wenn jedoch ein Wort unserer Hoffnung dazu bestimmt ist, vor allem ,vor Statt-
haltern und Konigen* (vgl. Mt 10,18) mutig bekannt zu werden, ist es offensichtlich
dieses! Dann auch zeigt sich seine ganze Trostungs- und Ermutigungskraft: Es
spricht von der gerechtigkeitsschaffenden Macht Gottes, davon, dal} unsere Sehn-
sucht nach Gerechtigkeit nicht am Tode strandet, davon, daB nicht nur die Liebe,
sondern auch die Gerechtigkeit stirker ist als der Tod. Es spricht schlieflich von
jener gerechtigkeitschaffenden Macht Gottes, die den Tod als den Herrn iiber unser
Gewissen entthront und die dafiir biirgt, ,,daB mit dem Tod die Herrschaft der
Herren und die Knechtschaft der Knechte keineswegs besiegelt ist. Und dies sollte
kein Wort unserer Hoffnung sein? Kein Wort, das uns freimacht, fiir diese Gerech-
tigkeit einzustehen, gelegen oder ungelegen? Kein Ansporn, der uns den Verhéltnis-
sen himmelschreiender Ungerechtigkeit widerstehen 146t? Kein Mafistab, der uns
jedes Paktieren mit Ungerechtigkeit verbietet und uns immer neu zum Aufschrei
gegen sie verpflichtet, wenn wir unsere eigene Hoffnung nicht schméhen wollen?

e) Das Bekenntnis der Vergebung der Siinden als Hoffnungswort trifft auf eine
Gesellschaft, die sich von dem Gedanken der Schuld selbst immer mehr freizuma-
chen sucht. ,,Christentum widersteht mit seiner Rede von Siinde und Schuld jenem
heimlichen Unschuldswahn, der sich in unserer Gesellschaft ausbreitet und mit dem
wir Schuld und Versagen, wenn iiberhaupt, immer nur bei ,den anderen‘ suchen, bei
den Feinden und Gegnern, bei der Vergangenheit, bei der Natur, bei Veranlagung
und Milieu. Die Geschichte unserer Freiheit scheint zwiespaltig, sie wirkt wie hal-
biert. Ein unheimlicher Entschuldigungsmechanismus ist in ihr wirksam: die Erfol-
ge, das Gelingen und die Siege unseres Tuns schlagen wir uns selbst zu; im tibrigen
aber kultivieren wir die Kunst der Verdrdngung, der Verleugnung unserer Zustin-
digkeit, und wir sind auf der Suche nach immer neuen Alibis angesichts der Nacht-
seite, der Katastrophenseite, angesichts der Ungliicksseite der von uns selbst betrie-
benen und geschriebenen Geschichte. Dieser heimliche Unschuldswahn betrifft
auch unser zwischenmenschliches Verhalten. Er fordert nicht, er gefahrdet immer
mehr den verantwortlichen Umgang mit anderen Menschen.

Auf diesem Hintergrund wird dann von dem Gott unserer Hoffnung gesprochen,
der uns nahe ist iiber dem Abgrund unserer redlich erkannten und anerkannten
Schuld als der unsere Entscheidungen Richtende und als der unsere Schuld Verge-
bende zugleich.

f) Die Botschaft vom Reiche Gottes wird in dem Wiirzburger Dokument kon-
frontiert mit den Zukunftspldnen und Utopien unserer Lebenswelt, in die sie selbst
tief hineingewoben ist, ohne mit ihnen identifiziert werden zu kénnen; sie wird kon-
frontiert mit dem naiven Entwicklungsoptimismus, der allzu lange unser 6ffentliches
BewuBtsein geprégt hat. Sie wird konfrontiert mit dem neu entstandenen Bewulft-
sein, dal} der Traum von einer schrankenlosen Herrschaft iiber die Natur im Interes-
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se einer ebenso unbegrenzt vermehrbaren Bediirfnisfindung wie Bediirfnisbefriedi-
gung ausgetrdumt ist und Fragwiirdigkeit und VerheiBungslosigkeit einer techno-
kratisch geplanten und gesteuerten Zukunft der Menschheit immer deutlicher unser
offentliches BewuBtsein zu prégen beginnen. Gleichzeitig wird davon gesprochen,
daf die VerheiBungen des Reiches Gottes — Bilder, die es nicht zu iibersetzen, son-
dern zu schiitzen gilt, — nicht gleichgiiltig gegen das Grauen und den Terror irdi-
scher Ungerechtigkeit und Unfreiheit, die das Antlitz des Menschen zerstoren, sind.
Solche Hoffnung auf Gottes Reich weckt gesellschaftskritische Freiheit und Verant-
wortung, von der wir dann glaubwiirdig ,,sprechen®, wenn wir mitten in unserer
Lebenswelt Zeugen der eschatologischen verwandelnden Macht Gottes sind: ,,als
Friedensstifter und Barmherzige, als Menschen der Lauterkeit und Armut des Her-
zens, als Trauernde und Streitende, im unbesieglichen Hunger und Durst nach
Gerechtigkeit.* Dieses christliche Hoffnungsbild von der Zukunft der Menschheit
entriickt nicht illusionér von den Kdmpfen der Geschichte und ldhmt auch nicht das
Interesse am konkreten individuellen und gesellschaftlichen Leiden. Kritisiert wer-
den jene Sakularisierungen christlicher Hoffnung, die die Reich-Gottes-Botschaft
preisgeben, aber auf deren {iberschwingliche Mafstébe fiir che Menschen und ihre
Zukunft nicht verzichten mochten.

g) Erst an dieser Stelle — zwischen Eschatologie und Kirche — wird von der Welt
als Schopfung Gottes gesprochen, die bei aller Feindschaft und Zerrissenheit ver-
borgener Anlal} zur Freude und Dankbarkeit ist; die Zustimmungsbereitschaft zur
Welt macht uns empfénglich fiir das Seufzen der Kreatur; diese Zustimmungskraft
kann nicht bleiben, wenn wir nicht immer wieder dafiir einstehen, daB auch das
Leben anderer zustimmungswiirdig wird und seinerseits Quelle von Dankbarkeit
und Freude sein kann. Der Text erinnert sodann daran, daB Dankbarkeit und Freu-
de in einer Lebenswelt, in der nur Naturbeherrschung und Bediirfnisbefriedigung
gesellschaftlich bedeutsam sind, kaum gefragte Tugenden sind; daB in dieser Gesell-
schaft die Fahigkeit zu feiern ebenso wie diejenige zu trauern schwindet. ,,Jedenfalls
diirfen wir Christen nicht aufhéren, unsere Hoffnung als ein Fest zu feiern, das
unsere Lebenswelt durchstrahlt . . . Das Leiden lernen in einer leidensfliichtigen,
apathischen Welt, aber auch die Freude lernen, diesseitiges Vergniigen an Gott und
seinen Verheilungen in einer iiberanstrengten Welt: das gehort nicht zuletzt zu den
Sendungen unserer Hoffnung in dieser Zeit und fiir sie.*

h) Der Schluff der grundlegenden Aussagen ist der Reflexion iiber die Gemein-
schaft der Kirche als Hoffnungsgemeinschaft gewidmet: in Differenz zum Reich
Gottes, in Differenz aber auch zu einem ,,zukunftsorientierten Interessenverband®,
Sie ist als Gemeinschaft pilgerndes Volk, ,,das sich dadurch identifiziert und aus-
weist, daB es seine Geschichte als Heilsgeschichte Gottes mit den Menschen erzihlt,
dal} es diese Geschichte im Gottesdienst immer wieder feiert und aus ihr zu leben
versucht‘‘. Aus der Struktur der gelebten Hoffnung selbst wird entwickelt, daB aus
Hoffnung heraus Gemeinschaft (Communio) wird, Dabei wird dann diese Gemein-
schaft auch wiederum der Ort, wo Hoffnung miteinander gelernt und gefeiert wer-
den kann, freilich nur in einer Kirche, die die Ziige einer Hoffnungsgemeinschaft
auch wirklich trégt, in einer Kirche, die Ferment lebendiger Gemeinschaft in einer
Gesellschaft wachsender Beziehungslosigkeit wirklich ist. Von hier aus wird selbst-
kritisch nach dem 6ffentlichen Erscheinungsbild von Kirche heute gefragt: als Kir-
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che, die zu sehr verengt ist von Angst und Kleinmut, zu sehr umgetrieben ist von der
Sorge um Selbsterhaltung und Selbstproduktion, zu sehr mit ihrer behordlichen
Organisationsform denselben institutionellen Zwéngen unterliegt, die auch sonst in
unserer Lebenswelt angetroffen werden und gerade dadurch nicht neue bezichungs-
reiche Erfahrungen von Gemeinschaft eréffnen, sondern die diesglben Tendenzen
von Isolierung und Vereinsamung férdern, die auch sonst in der Uberorganisation
unseres komplexen gesellschaftlichen, unpersénlichen Lebens gegeben sind.

Diese in a)-h) entwickelten Grundgegebenheiten des Bekenntnisses inmit-
ten unserer Lebenswelt fithren zu konkreten Konsequenzen: Der Weg unse-
rer Hoffnung und unserer kirchlichen Erneuerung muf} uns mitten durch
unsere Lebenswelt mit ihren Erfahrungen und Erinnerungen fiihren. ,,Sind
wir, was wir im Zeugnis unserer Hoffnung bekennen? Ist unser kirchliches
Leben geprigt vom Geist und der Kraft dieser Hoffnung? Eine Kirche, die
sich dieser Hoffnung anpaft, ist schlieBlich auch dem Heute angepaBt, und
ohne Anpassung an diese Hoffnung hilft ihr kein noch so brisantes Aggior-
namento. ,Die Welt‘ braucht keine Verdoppelung ihrer Hoffnungslosigkeit
durch Religion; sie braucht und sucht (wenn iiberhaupt), das Gegenge-
wicht, die Sprengkraft gelebter Hoffnung* (II/2). Fiir die Kirche ergibt
sich unmittelbar die Konsequenz, die Angleichungsschwierigkeiten gegen-
iiber dem, auf den wir uns berufen, zu iiberwinden und sich so zu erneuern,
damit wir unsere Hoffnung anschaulich und ansteckend zu leben und nicht
nur von ihr zu reden vermogen. Dazu werden vier Wege in die Nachfolge
erinnert. Der Weg in den Gehorsam des Kreuzes: Das in der Armut des Ge-
horsams Jesu aufleuchtende Gottesbild ,,ist nicht das Bild eines demditigen-
den Tyrannengottes; es ist auch nicht das Gottesbild als Uberhdhung von
irdischer Herrschaft und Autoritét. Es ist das leuchtende Bild des Gottes,
der erhebt und befreit, der die Schuldigen und Gedemiitigten in eine neue
verheiBungsvolle Zukunft entldBt und ihnen mit den ausgestreckten Armen
seines Erbarmens entgegenkommt. Ein Leben in der Nachfolge ist ein Le-
ben, das sich in diese Armut des Gehorsams stellt“ (IIL/1). Der Weg in die
Armut: er ist ein Weg ,,in die Armut und Freiheit der Liebe, in der Jesus
am Ende selbst den Tod ,iiberlistete’, da er nichts mehr besall, was dieser
ihm hétte rauben konnen . . . In solche Armut und Freiheit der Liebe, die
sich zu allen gesandt weiB, ruft die Nachfolge“ mit der Konsequenz zu ei-
nem neuen solidarischen Verhdltnis zu den Armen und Schwachen unserer
Lebenswelt iiberhaupt. Der Weg in die Freiheit ruft in eine Nachfolge, in
der wir frei werden von der Macht gesellschaftlicher Vorurteile und Idole,
frei werden von jener Angst, die die Phantasie der Liebe verkiimmern 1a6t.
In dieser Freiheit konnen wir auch jene neuzeitliche Freiheitsgeschichte un-
befangener wiirdigen lernen, die sich — letztlich — den geschichtlichen Im-
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pulsen der Freiheitsbotschaft Jesu verdankt, sich aber oft gegen die Kirche
durchgesetzt hat. SchlieBlich kann auch unsere Bereitschaft wachsen, in-
nerkirchlich mit den Fragen und Einwiirfen kritischer Freiheit besser zu le-
ben als bisher. Der Weg in die Freude (,,Freude ist dem Kindersinn unserer
Hoffnung verwandt®) erinnert u. a. an die Lebensgeschichten der Heiligen,
die die Kirche nicht zuletzt als Bewahrheitungen christlicher Freude ver-
wahrt — als Erzdhlungen iiber die Freude eines Christenmenschen. Glei-
ches gilt vom Magnificat Marias. Freude kann man am wenigsten sich
selbst und anderen auf Dauer vortduschen. Alle kirchliche Erneuerung zielt
schlieBlich darauf, ,,daB diese Freude sich in ungezédhlten Berechnungen im
Antlitz unserer Kirche spiegele und das Zeugnis der Hoffnung zu einer Ein-
ladung zur Freude wird* (I11/4).

Angesichts der geschichtlichen Stellung der Kirche in Deutschland wird
die besondere Verantwortung der deutschen Kirche fiir Wiederherstellung
der Einheit der Christen angesichts der Glaubensspaltung betont. Ange-
sichts der jiingsten deutschen Geschichte und angesichts des Schweigens
unserer Kirche — aufs Ganze gesehen — gegeniiber den Verbrechen am jii-
dischen Volk wird die besondere Verpflichtung gerade unserer Kirche darin
gesehen, auf ein neues Verhéltnis der Christen zum jiidischen Volk und sei-
ner Glaubensgeschichte hinzuwirken. Angesichts des Wohlstands unserer
Kirche in Deutschland wird die besondere Verpflichtung zur Tischgemein-
schaft mit den armen Kirchen hervorgehoben; die Kosten sind nicht ,,nach-
tréagliches Almosen, sondern die Unkosten unserer Katholizitit, der Preis
unserer Orthodoxie®. Angesichts unseres industriell und technologisch
hochentwickelten Landes haben wir als Kirche eine besondere Verpflich-
tung gegeniiber all den globalen Problemen, die ein lebenswiirdiges Uberle-
ben der Menschheit uns abverlangt. Konkret gesprochen wird von einer
einschneidenden Veridnderung unserer Lebensmuster und von einer drasti-
schen Wandlung unserer wirtschaftlichen und sozialen Lebensprioritéten.
Diese Situation wird zum Priifstand fiir unsere moralischen Reverse. Von
den ,,weltweiten Problemen diirfen besonders wir Christen in der Bundes-
republik Deutschland die Augen nicht verschlieBen, wenn wir die MaBstabe
unserer Hoffnung nicht zuriickschrauben oder verbiegen wollen* (IV/4).°

II. Eine gemeinsame Rechenschaft von der Hoffnung

(Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung des Okumenischen
Rates der Kirchen, Bangalore 1978)!°
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1. Der Anspruch und das Selbstverstindnis des Textes

Das Dokument von Bangalore ist eingebettet in die gesamte Arbeit von
Faith and Order, namlich die Sache der sichtbaren Einheit der Kirche zu
fordern. ,,Dazu gehort zentral die Aufgabe, daf} die Kirchen die Fahigkeit
entwickeln, gemeinsam ihren Glauben zu bezeugen® (III). Als Schritt auf
dieses Ziel hin hat die Faith and Order-Kommission seit 1971 daran gear-
beitet, eine gemeinsame Rechenschaft abzulegen. Der Text beansprucht
ausdriicklich sowohl in seiner Uberschrift wie auch im dritten Abschnitt
unter Berufung auf 1Petr 3,15 diese gemeinsame Rechenschaft mit diesem
Text vorzulegen. Anders als die Wiirzburger Synode war die Faith and
Order-Kommission mit dem Problem der nationalen, kulturellen, politi-
schen, gesellschaftlichen und kirchlichen Vielfalt konfrontiert, die es zuge-
standenermalfien auBerordentlich schwierig macht, gemeinsame und doch
anspruchsvolle Texte als wirkliche Hilfen zum gelebten Zeugnis des Glau-
bens zu formulieren. Wie versucht nun der Text, seiner sich selbst gestellten
Aufgabe zu entsprechen?

2. Die Durchfiihrung des Anspruches und des Selbstverstdndnisses

Das Dokument von Bangalore ist in sieben Abschnitte gegliedert. Der erste Ab-
schnitt ist ein quasi liturgischer Danksagungshymnus, der mit einem trinitarischen
Lobpreis beginnt, die wichtigsten christologischen ,,Heilstatsachen‘‘ (einschlieBlich
der AusgieBung von Gottes Geist in unsere Herzen) aufzihlt und mit der Aufforde-
rung zum freudigen Dank endet.

Im zweiten Abschnitt wird von ,,Stimmen der Hoffnung* gesprochen. Neben
einem langeren Christuslied aus Siidamerika werden Hoffnungsstimmen aufge-
zdhlt: Hunger nach Brot, Gerechtigkeit und Frieden, Hoffnung auf Befreiung von
religidser und politischer Verfolgung, Hoffnung auf Erlosung von den Schwachhei-
ten des Leibes und des Geistes; Hoffnung auf eine neue Gemeinschaft von Frau und
Mann; Hoffnung auf kulturelle Eigenstdndigkeit; Hoffnung auf verantwortlichen
Gebrauch von Wissenschaft und Technologie; Hoffnung derjenigen, die das Evan-
gelium verkiinden und derjenigen, die sich um sichtbare Einheit der Kirchen bemii-
hen, und schlieBlich die Hoffnung derjenigen, die in den zum Schweigen Gebrach-
ten lebendig ist.

Der dritte Abschnitt spricht von den ,,Hoffnungen in der Begegnung‘‘. Neben
einer Selbstbeschreibung derin Bangalore Versammelten und der Beschreibung
ihrer Aufgabe, nimlich eine gemeinsame Rechenschaft iiber die Hoffnung abzule-
gen, sagt der Text, daB diese Rechenschaft auf der Begegnung zwischen verschiede-
nen Zeugnissen der Hoffnung beruht, die Differenzierungen ermoglicht habe die
Differenzierung der Ebenen (z. B. genug zu essen zu haben; Warum hofft ihr {ibeq-
haupt auf etwas, das ihr nicht sehen kénnt) und die Unterscheidung der Hoffnung
von Erwartungen, Wiinschen, Begehren und ungeklirten Sehnsiichten, die sich sehr
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oft widersprechen. Konkretisiert wird dieser Widerspruch am Problem des Wirt-
schaftswachstums in einem Land mit der Folge der Armut in einem anderen sowie
an einem ,,notwendigen Machtkampf* in einem Land, der im Widerspruch zum
verantwortlichen Gebrauch von Macht in einem anderen steht, wobei einige sagen:
,,Des einen Hoffnung ist des anderen Verzweiflung®. Diese Begegnung hat die in
Bangalore Versammelten ,,demiitig gemacht, weil sie uns dazu aufruft, selbstkriti-
scher zu werden‘; sie hat aber auch ermutigend gewirkt, weil sie eine grofiere
Gemeinschaft der Hoffnung untereinander und mit Gottes Geist er6ffnet; diese Ge-
meinschaft kann hinweisen auf eine groBlere Gemeinschaft zwischen denen, die an
Christus glauben, und solchen, die dies nicht tun. Der Text verleiht auch der Uber-
zeugung Ausdruck, daB die Hoffnungen der Menschheit letztlich nicht wider-
spriichlich sind, Christus der Richter unserer Hoffnungen ist und des einen Hoff-
nung des anderen Hoffnung wird.

Der vierte Abschnitt ist ein dogmatischer ,,Traktat‘* {iber ,,Unsere Hoffnung auf
Gott*, in dem die Kirche definiert wird als die Gemeinschaft derjenigen, die auf
Gott hofft; erinnert wird an die Wolke von Zeugen dieser Hoffnung, die ihre Mitte
in Jesus Christus, ,,der getreue Zeuge menschlicher Hoffnung auf Gott*, findet.
Die Beschreibung des Heilswerks Christi, der Schopfung Gottes und der Gegenwart
des Geistes Gottes in seiner Kirche und uns geben diesem Abschnitt die innere
Struktur; aus diesen dogmatischen Beschreibungen werden jeweils konkrete Hoff-
nungen abgeleitet: Hoffnung auf Vernichtung der Bedrohung der Menschenwiirde;
Hoffnung darauf, ,,daB der Mérder nicht ewig iiber sein Opfer triumphieren wird‘‘;
Hoffnung darauf, daB Gottes gute Schopfung durch die menschliche Vernunft fiir
die Gestaltung der Zukunft verantwortlich benutzt werden kann, dafl unsere Bemii-
hungen um Gerechtigkeit und Menschenrechte Erfolg haben, dafl der Unterdriicker
BufBe tut und nicht ldnger ein Unterdriicker sein moge, Hoffnung darauf, ,,daf} der
Geist uns erméchtigen wird, die gute Botschaft des Heils zu verkiindigen und in
unserem Leben zu verwirklichen*‘.

Die Abschnitte fiinf, sechs und sieben beginnen jeweils mit dem Ausrufesatz:
,,Der Herr (bzw. Christus) ist auferstanden!‘. Abschnitt fiinf beschéaftigt sich mit
»der Kirche — Gemeinschaft der Hoffnung. Neben einer kurzen biblisch-
dogmatischen Beschreibung des geschichtlichen Seins und Tuns der Kirche wird
selbstkritisch davon gesprochen, wie es (angesichts der geistlichen Wirklichkeit der
Kirche) in unseren Kirchen tatsdchlich aussieht. ,,Viele Zeitgenossen halten dieses
Volk fiir die Karikatur eines Zeichens der Hoffnung*, wegen der Spaltung in viele
sich gegenseitig die Gemeinschaft verweigernde Kirchen, wegen der Spaltung in
,,Pfarrer und Kirchenmitglieder‘‘, wegen des Stehens der Kirchen auf der Seite
derer, die Vorrechte und Macht geniefien. ,,Die Siinden der Gesellschaft spiegeln
sich in unseren Kirchen nur zu oft und zu offensichtlich wider*‘. Und trotzdem halt
der Text an der Hoffnung fest, daB die Kirche Christi in unseren Kirchen sichtbarer
und greifbarer werde, daB sie, so unvollkommen sie auch ist, doch ein Zeichen der
Hoffnung fiir andere werden kann.

Im sechsten Abschnitt wird von der gemeinsamen Hoffnung vor einer gemeinsa-
men Zukunft gesprochen. Gegeifielt wird die Machtkonzentration mit ihrer Folge
von Ausbeutung und Armut, gegeillelt werden auch die Angriffe auf die Menschen-
wiirde, wo Menschen spurlos verschwinden, zu politischen Gefangenen gemacht
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und gefoltert werden, wo Menschen Nahrung, Behausung, Arbeit, Ausbildung und
Gesundheitsfiirsorge verweigert werden, wo Rassismus und Sexismus herrschen.
Gegeifielt wird auch das anscheinend unkontrollierbare Wettriisten (hier kannte sich
wohl ein Delegierter besonders gut aus: denn hier ist die einzige Stelle im ganzen
Dokument von Bangalore, wo einmal keine Allgemeinpldtze, sondern konkrete
Angaben vorgetragen werden: 10 000 Stiick nukleare Waffen gébe es, deren Ver-
nichtungskraft iiber eine Million mal stdrker sei als die Bombe, die iiber Hiroshima
abgeworfen wurde). Angesichts der wachsenden Fihigkeiten des Menschen, seine
Lebenswelt zu gestalten, wird die Hoffnung ausgesprochen, Wissenschaft und
Technik weise zu gebrauchen, wobei allerdings sehr pauschal unterstellt wird, daf
die Menschen (!) sich iiberall weigern, diese Machte verantwortlich zu gebrauchen,
weswegen Zusammenbruch der Umwelt, biologische Katastrophen und nukleare
Vernichtung drohten. Genannt werden auch die Tendenzen, die die menschliche
Gemeinschaft aufzuldsen drohen und die Bedrohung der Zukunft unseres Lebens
von Sinnlosigkeit, Absurditit und Tod, angesichts derer christliche Hoffnung einen
hoffnungsvollen Horizont eréffnet.

SchlieBlich wird im siebten Abschnitt von der Hoffnung als Einladung zum Risi-
ko gesprochen. Folgende Risiken werden unter Berufung auf die Auferstehung Jesu
genannt: das Risiko der Auseinandersetzung, das Risiko des Gebrauchs der Macht,
das Risiko, das Neue zu bekriftigen und erneut das Alte zu bekréftigen, das Risiko
der Selbstkritik als Weg der Erneuerung, das Risiko des Dialogs, das Risiko der
Zusammenarbeit mit Menschen, die anders sind als wir, das Risiko einer neuen
Gemeinschaft von Frauen und Ménnern, das Risiko des Spottes und das des Todes
um der Hoffnung willen, um dann mit einem Schriftwort 2Tim 2,11-13 zu schlieBen.

III. Versuch eines Vergleichs

1. Die beiden besprochenen Texte unterscheiden sich schon in ihrem je-
weiligen Anspruch. Wihrend der eine ein Zeugnis zum Glauben in dieser
Zeit abgeben will, beansprucht der andere, Rechenschaft tiber den Glau-
ben abzulegen. Wihrend das Wiirzburger Dokument das Bekenntnis kri-
tisch vermitteln will mit den herrschenden Erfahrungen unserer Lebenswelt
und somit ,,praktische Rechenschaft® iiber unsere Hoffnung ablegt (,, Wir
werden schlieBlich unsere intellektuellen Bezweifler eher iiberstehen als die
sprachlosen Zweifel der Armen und Kleinen und ihre Erinnerungen an das
Versagen der Kirche* 1II,2), beansprucht der Bangalore-Text, Rechen-
schaft iiber die Hoffnung schlechthin abzulegen (,, Warum hofft ihr tiber-
haupt auf etwas, das ihr nicht sehen konnt? vgl. Rém 8,25; III). Dem
Wiirzburger Text wird man bescheinigen miissen, dalB} er dem MaBstab,
den er sich selbst gesetzt hat, auch entspricht. Zwar bleibt auch angesichts
der ,praktischen Rechenschaft* immer noch die andere Frage offen, ob
das, was Christen inhaltlich behaupten und verkiindigen, auch wirklich
wabhr ist, aber diese Frage zu beantworten beansprucht der Text auch nicht.
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Wenn aber — wie in Bangalore — ein Text erstellt wird, der ohne jede Ein-
schriankung beansprucht, Rechenschaft abzulegen iiber die Hoffnung,
dann kann man dieser Frage nicht ausweichen. Entgegen seiner Selbstaus-
kunft als Rechenschaft iiber ein Zeugnis ist das Dokument von Bangalore
ein Zeugnis christlicher Hoffnung, in dem in vielféltiger Weise dogmatisch
und positiv die Hoffnung der Christen einschlielich ihrer dogmatisch-
positiven Begriindung in der Auferstehung Jesu Christi beschrieben wird.
Nun kann Zweifel dariiber bestehen, dal} es zur Aufgabe eines Textes, der
Rechenschaft iiber einen Sachverhalt ablegen will, gehort, den Sachverhalt
selbst angemessen zu beschreiben. Das Dokument von Bangalore ist aber
hierbei stehengeblieben und lost nicht die Erwartungen ein, die man an
einen Text, der Rechenschaft iiber einen Sachverhalt ablegen will, steller.
kann. Der Text 146t die Frage unbeantwortet, warum man Christ sein muf3,
um den Machtmiflbrauch abzulehnen, um fiir Gerechtigkeit, geniigend
Brot und Frieden, um gegen die Morder und fiir die Opfer zu sein, um dic
Millstdnde bestimmter Wirtschaftsordnungen erkennen zu kénnen, um die
Maoglichkeit einer Begegnung iiber menschliche Grenzen hinweg zu haben,
um die Risiken eines von der Hoffnung getragenen Lebens zu sehen. Gera-
de weil der Text von Bangalore den Begriff der Rechenschaft reklamiert,
hat man auch ein Recht danach zu fragen, wie es um die Wahrheit der
christlichen Uberzeugungen, des dogmatisch Behaupteten bestellt ist. Hier
wird ein grundsétzliches Problem sichtbar, das auch sonst in der amtlichen
Okumene beobachtet werden kann, namlich die offenkundige Vernachlis-
sigung (oder sollte man offene Ablehnung sagen?) fundamentaltheologi-
scher Arbeit, in der es ja gerade nicht darum geht, iberkommene dogmati-
sche Uberzeugungen nur jeweils immer wieder ein wenig hin- u~d herzu-
schieben, sondern — neben vielem anderen — zu untersuchen, von welcher
Wabhrheit wird denn in diesen Uberzeugungen eigentlich gesprochen, und
wie kann dargelegt werden, dal} es sich hier um Wahrheit handelt. Ohne die
harte Arbeit an dieser Frage iiberld3t man den Inhalt der christlichen Uber-
lieferung der Beliebigkeit, von dem man dann schlieBlich auch ganz abse-
hen kann, wenn konkret gehandelt werden soll. Pointiert gesagt: Der Satz
,»Christus ist auferstanden — und deshalb bin ich gegen das Wettriisten*
mulf} sich ja doch auch fiir einen Nichtchristen irgendwie erkennbar vom
Satz unterscheiden ,,Ich schlafe gerne — und deshalb will ich nicht durch
Bomben geweckt werden‘. Die angeschnittene Frage ist noch nicht mit
dem Hinweis darauf beantwortet, dall man ja einen gemeinsamen Text er-
stellt habe; Texte sind bekanntlich nicht alleine schon deshalb besser, weil
sie gemeinsam erstellt worden sind.
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2. Die beiden Texte unterscheiden sich aber auch in ihrer ,,Sprache®. Ab-
gesehen von der Tatsache, daB3 der Text der Wiirzburger Synode von der
Sprachkraft eines Theologen (J. B. Metz) geprégt ist, wihrend der Text
von Bangalore typisches Ergebnis einer Gruppenarbeit ist, muf} festgestellt
werden, daf} das Dokument der Wiirzburger Synode bei dem Versuch, Be-
kenntnis und Lebenswelt zusammenzubringen, — von wenigen Stellen ab-
gesehen — eine Sprache spricht, ndmlich diejenige unserer Lebenswelt (mit
neuen und tiberraschenden Einsichten fiir das Bekenntnis selbst). Bangalo-
re ist es dagegen m. E. nicht gelungen, hier eine Sprache zu finden. Alle Be-
kenntnispassagen des Dokumentes von Bangalore sind in der mehr oder
weniger traditionellen religitsen Sondersprache gesprochen, die sich deut-
lich von derjenigen Sprache unterscheidet, in der bedrangende Fragen und
Probleme unserer Zeit artikuliert werden. Man kann deutlich den Eindruck
eines ,, Eisernen Vorhangs* zwischen beiden Sprachen gewinnen, wobei ge-
legentliche Offnungen durchaus gegeben sind. Beide Sprachen sind hier
nicht vermittelt. Der Text trigt die christliche Hoffnung unvermittelt an
hoffnungslose Situationen heran bzw. er stellt die christliche Hoffnung un-
vermittelt neben andere, auch ohne Christus artikulierbare mdogliche
menschliche Hoffnungen. Wenn man einmal den Versuch macht, die dog-
matischen (christologischen, trinitarischen und ekklesiologischen) Aussa-
gen aus diesem Text zu streichen, dann dndert sich an dem, was auch sonst
Menschen von der Hoffnung sagen kénnen, eigentlich nichts. Das Christli-
che erscheint als dogmatisches Beiwerk, auf das — da nicht innerlich ver-
kniipft und nicht einsehbar vermittelt mit unserer Lebenswelt — sachlich
dann durchaus verzichtet werden kann, wenn man konkret ,,an die Arbeit
geht*.

Besonders auffallend ist der Unterschied in der Art, zum Nachvollzug
hinzufithren. Im Wiirzburger Dokument werden auferordentlich viele Fra-
gen, die zum Nachdenken einladen, genannt. Oft steckt in der Frage selbst-
verstdndlich schon die Antwort; der Text bekommt aber dadurch eine au-
Berordentliche Lebendigkeit und Dynamik. Er kommt damit ferner endlich
einmal von der gemeinchristlichen Krankheit weg, ohne jede Riickfrage bei
den Betroffenen, bloB unbegriindete Feststellungen nach obrigkeitsstaatli-
cher Art ergehen zu lassen. Nicht ganz frei davon ist das Dokument von
Bangalore. Es hat im ganzen nur zwei Fragesédtze: 1. ,,Warum hofft ihr
iitberhaupt auf etwas, das ihr nicht sehen kénnt?“ (vgl. Rom 8,25); 2. Was
heif3t es, gemeinsam zu hoffen in einer Welt, in der wir gemeinsamen Be-
drohungen ausgesetzt sind? Die erste Frage hat der Text, wie schon darge-
legt, nicht beantwortet; und bei der Antwort auf die zweite Frage diirften
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Riickfragen (siche weiter unten) erlaubt sein. Gegeniiber dem Wiirzbur-
ger Dokument ist der Text von Bangalore auf weite Strecken langweilig,
mit deutlichen Anzeichen fehlender geistlicher Inspiration, die — so vor-
handen — in der einleitend bemiihten Danksagung und in den verkrampft
wirkenden trinitarischen Bemiihungen gewissermafen nur auf Stelzen ein-
hergeht.

3. Besonders stérend sind im Dokument von Bangalore gegeniiber dem
Wiirzburger die vielen gedanklichen Ungereimtheiten, Unausgeglichenhei-
ten und gelegentlich sogar Widerspriiche. In Abschnitt IV heilit es: ,,Durch
den Heiligen Geist stromt Gottes Liebe in unser Herz. Echte Hoffnung oh-
ne Liebe gibt es nicht.” In Abschnitt VI steht dann der Satz: Gottes heilen-
des Wort ermichtigt die Besitzlosen, den Kampf aufzunehmen. Das
Bangalore-Dokument macht nicht einmal einen zaghaften Versuch, beide
Sdtze miteinander zu vermitteln; kein Wort wird zur Art dieses Kampfes
gesagt. Nichts erfdhrt man zu dem Thema Gewalt und Gewaltlosigkeit.
Durch solche allgemein gehaltenen Sétze wird von vornherein jede beliebi-
ge Position christlich sanktioniert. Will man aber jede beliebige Position
als christlich gerechtfertigt ausgeben, dann bedarf es des ganzen Aufwands
nicht, solche Dokumente zu erstellen. In irgendeiner Weise hétte doch dem
Eindruck gewehrt werden miissen, dal} ein Besitzloser bloB} das Gewehr er-
greifen miiBte, um damit allein sich schon als Christ zu erkennen gegeben
zu haben. Im Dokument von Wiirzburg wird hier unmif3verstandlich an-
ders gesprochen: ,,Wir diirfen im Dienste an der einen Kirche nicht zulas-
sen, daf} das kirchliche Leben in der westlichen Welt immer mehr den An-
schein einer Religion des Wohlstands und der Sattheit erweckt und daB es
in anderen Teilen der Welt wie eine Volksreligion der Ungliicklichen wirkt,
deren Brotlosigkeit sie buchstidblich von unserer eucharistischen Tischge-
meinschaft ausschlieBt. Denn sonst entsteht vor den Augen der Welt das
Argernis einer Kirche, die in sich Ungliickliche und Zuschauer des Un-
gliicks . . . vereint und die dieses Ganze die eine Tischgemeinschaft der
Gl4aubigen . . . nennt. Die eine Weltkirche darf schlieBlich nicht in sich
selbst noch einmal die sozialen Gegensitze unserer Welt einfach widerspie-
geln. Sie leistet sonst nur jenen Vorschub, die Religion und Kirche sowieso
nur als Uberh6hung bestehender gesellschaftlicher Verhéltnisse interpretie-
ren“ (IV,3). Mit allem Nachdruck wird auch, wie oben gezeigt, von dem
Eintreten fiir Gerechtigkeit, die uns das Paktieren mit der Ungerechtigkeit
verbietet, gesprochen. Hier wird von dem gesprochen, was Christen unter
Berufung auf das Evangelium wirklich tun kénnen und sich selbst sagen
lassen miissen.
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Mit dem Thema ,,Macht* hat sich das Dokument von Bangalore nicht
sehr gegliickt beschiftigt. In Abschnitt VI wird von der Bedrohung durch
zunehmende und unmaBige Machtkonzentration gesprochen. Daf} hier eine
wirkliche Bedrohung gegeben ist, kann nicht bestritten werden. Aber wo
liegt das eigentlich Gefihrliche? Ist es die Konzentration als solche oder die
Art und Weise, wie hier Macht gebraucht wird? Es ist kaum anzunehmen,
daB die Verfasser des Textes etwas dagegen einzuwenden hitten, wenn
durch Machtkonzentration die Chance bestehen wiirde, der Liebe und Ge-
rechtigkeit zum Durchbruch zu verhelfen. Im Abschnitt VII wird einerseits
davon gesprochen, daB wir keine Pseudo-Neutralitat einnehmen konnen,
die heimlich die Machthaber unterstiitzt. Hier wird der Eindruck erweckt,
als sei Macht generell abzulehnen. Andererseits wird aber auch von dem
verantwortlichen Gebrauch von Macht gesprochen, die derjenige riskiert,
der in der Hoffnung lebt. Diese nicht widerspruchsfreien AuBerungen bele-
gen, daB hier wirklich nicht sorgfiltig gearbeitet worden ist.

4. Noch ein Letztes sei genannt. Der ganze siebte Abschnitt des Doku-
mentes von Bangalore besteht zu einem groBen Teil aus menschlichen
Selbstverstindlichkeiten, die ohne jeden christlichen Riickbezug auch von
jedem anderen Menschen, der Sinn fiir Humanitét hat, formuliert werden
konnten: Das Risiko der Auseinandersetzungen, der Gebrauch von Macht,
der Selbstkritik als Weg der Erneuerung, des Dialogs, der Zusammenarbeit
mit Menschen, die anders sind als wir, neue Formen der Gemeinschaft von
Frauen und Minner, des Spotts und des Todes ist nicht etwas, was inner-
lich notwendig verbunden ist mit dem dogmatischen Schmuckstiick der
Einleitung von Abschnitt VII: ,,Christus ist auferstanden! Doch der Aufer-
standene ist der Gekreuzigte. Mithin bringt unser Leben in der Hoffnung
keine Garantie fiir Sicherheit, sondern bedeutet eine Einladung zum Risiko.
Hoffend zu leben, heifit, niemals am Ziel, sondern auf einer risikoreichen
Reise zu sein.“ Was die oben genannten einzelnen Risiken innerlich und
sachlich mit der Auferstehung des Gekreuzigten zu tun haben — eine dies-
beziigliche befriedigende Auskunft darf man wohl von einer Rechen-
schaft erwarten —, das geh6rt mit zu den unerforschlichen Ratschliissen
der Plenarsitzung von Bangalore, denen gegeniiber die verborgenen Rat-
schliisse Gottes geradezu ein offenes Geheimnis sind. Dem Okumenischen
Rat der Kirchen kann der Einwand nicht erspart werden, das seit langem
unausgewogenste Dokument vorgestellt zu haben. So kann und darf es in
Genf nicht weitergehen, wenn nicht jeder okumenische Kredit verspielt
werden soll. Von einem Text, der sich ,,an die Mitglieder der Kirchen an
allen Orten und an alle anderen, die bereit sind zu héren® (III), wendet,
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darf man mit Recht sowohl solidere und stringentere theologische Argu-
mentation (nicht Deklamation bzw. Lamentation) wie prizisere , Welt-
analysen* erwarten als diese hier vorgelegten zusammengeschusterten All-
gemeinpldtze, die fiir Christen und Nichtchristen eine — das christliche
Niveau weit unterbietende — Zumutung sind und mehr den desolaten intel-
lektuellen Zustand von Christen dokumentieren als deren Fihigkeit, unsere
Welt mit der schopferischen Phantasie der Liebe Gottes zu gestalten. Was
das zuletzt Genannte betrifft, springen hier Christen lediglich mit hingen-
der Zunge auf einen Zug auf und verdoppeln und iiberhhen religios, was
anderswo viel griindlicher und solider gesagt worden ist. Mit einem solchen
Text wird weder der Christenheit noch der Menschheit geholfen.
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Das aktuelle Gespriich

Christlicher Okumenismus und Sikulardkumenismus
VON M. M. THOMAS

Im vergangenen August fand im Okumenischen Christlichen Zentrum in
Bangalore/Indien eine Tagung der Kommission fiir Glauben und Kirchen-
verfassung des Okumenischen Rates der Kirchen statt. In seiner Predigt
zum Eroffnungsgottesdienst unterstrich M. A. Thomas, was die Teil-
nahme der Kirchen am Kampf der Vélker fiir Gerechtigkeit und Mensch-
lichkeit im sozialen und internationalen Leben fiir die Suche der Kirchen
nach christlicher Einheit bedeute. Seit Uppsala 1968 und Léwen 1971 hat
die Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung immer die enge Bezie-
hung zwischen der Einheit der Kirche und der Einheit der Menschheit, zwi-
schen christlichem Okumenismus und Sikularékumenismus anerkannt.
Auf ihrer Tagung in Bangalore standen die Probleme des Sikularokume-
nismus, der Hoffnung der schwachen und unterdriickten Volker auf eine
gerechtere Weltgemeinschaft, im Vordergrund der Diskussionen iiber die
gemeinsame Rechenschaft von der Hoffnung; und diese Fragen waren so-
gar auch in der zweiten Hilfte der Konferenz, als die Einheit der Kirche di-
rekt diskutiert wurde, sehr stark gegenwiirtig.

Was war das Ergebnis? Zwei bekannte Theologen, die an der Konferenz
teilgenommen haben, haben zwei unterschiedliche Antworten auf die Frage
nach der Bedeutung des Sidkulardkumenismus fiir das Streben der Kirche
nach Einheit gegeben.

Pater Samuel Rayan, der katholische Teilnehmer aus Indien, schreibt
iiber ,,die beunruhigende und fruchtbare Frage*, welche die Konferenz von
Bangalore diskutiert hat, ndmlich die Beziehung zwischen Symbol und
Wirklichkeit in der Erforschung des Okumenismus. ,,Die Symbole sind un-
sere Lehren, Liturgien, Organisationen, Autorititsstrukturen usw. Und die
Wirklichkeit ist unsere Glaubensbeziehung zu Gott in Christus, unser En-
gagement fiir Gerechtigkeit und Wahrheit und unsere Liebe zu den Men-
schen, unsere Bereitschaft, zu dienen und uns aufzuopfern.“ Nach Rayans
Meinung ist Einheit auf der Ebene der Symbole nur dann von Bedeutung,
wenn und insofern sie ein Ausdruck ist fiir Einheit auf der Ebene der Wirk-
lichkeit, und deshalb bleiben Fragen des Sikularékumenismus #uBerst
wichtig fiir den christlichen Okumenismus. ,Die Mauern, die wir abbre-
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chen wollen, sind nicht nur vertikale Mauern, die Kirche von Kirche tren-
nen“, sagte er, ,sondern die horizontalen Schichten, die den unterschied-
lichen 6kumenischen Interessen und sozialen Stellungen innerhalb jeder
Kirche entsprechen, sind ebenso Gegenstand 6kumenischen Bemiihens wie
die traditionellen kirchlichen Trennungen. Okonomische und politische
Herrschaft und Abhéngigkeit innerhalb jeder Kirche und gelegentlich zwi-
schen den Kirchen stehen in Widerspruch nicht nur zu der organischen Ein-
heit, welche wir suchen, sondern auch zum Wesen der Kirche selbst. Es ist
deshalb notwendig geworden, die materiell-6konomische Basis unserer Un-
terschiede im Verstdndnis des Glaubens und der Schrift zu untersuchen, zu-
gleich damit auch die politische Ideologie unserer Trennungen. Es kann gut
sein, dafl die Zukunft der 6kumenischen Bewegung und ein moglicher
Durchbruch in dieser Richtung zu suchen sind* (NCC-Review).

Im Unterschied dazu steht der ,,Bericht iiber die Sitzung in Bangalore®,
der von dem bekannten Theologen Wolfhart Pannenberg in der ,,Okume-
nischen Rundschau® (H. 4/1978 Seite 473 ff.) veroffentlicht wurde. Er
schreibt darin: ,,Die Konferenz von Bangalore wird sich vielleicht einmal
als das Ende der Periode des sogenannten Sdkularé6kumenismus herausstel-
len, jedenfalls was die Arbeit der Kommission fiir Glauben und Kirchen-
verfassung angeht. Nachdem die Konferenz von Montreal (1963) den
direkten Weg zur kirchlichen Einheit blockiert zu haben schien, glaubten
viele, die Sache der christlichen Einheit besser auf einem Umweg férdern
zu konnen, namlich iiber die Auseinandersetzung mit den aktuellen Welt-
problemen, denen sich alle Kirchen gleichermallen gegeniibersehen. Da-
durch sind jedoch in zunehmendem Mafe politische und gesellschaftspoli-
tische Gegensitze in die dkumenische Bewegung hineingetragen worden,
die ihren Zusammenhalt wiederholt gefdhrdet haben und ihrerseits, wenn
iiberhaupt, nur durch die Besinnung auf den gemeinsamen Glaubensgrund
iiberwunden oder zumindest eingeklammert werden kénnen* (473).

Wer von den beiden hat recht? Ich méchte Pannenbergs Artikel analysie-
ren, um zu zeigen, daB er an sehr entscheidenden Punkten nicht recht hat.

Pannenberg hat mit seiner zugespitzten Aussage sicherlich die Geschichte
der Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung etwas verbogen. Die
Kommission, soweit ich sie kenne, hat sich niemals so verhalten, als ob der
Weg des Sikulardkumenismus die kirchliche Einheit ,,schneller® bringe.
Sie hat diesen Weg begangen, weil ihr deutlich wurde, daB die Koinonia der
Kirche nicht auf einen ,religiosen Bereich beschridnkt bleiben kénne, der
isoliert zu sehen sei vom ,,sdkularen“ Bereich des Lebens; daB die Kirche
von ihrem Wesen her die Wirklichkeit ihrer Koinonia darin erweisen muf,
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daB sie Rahmen und Quellen des Glaubens anbietet, innerhalb derer poli-
tische, soziale, dkonomische und #hnliche ,,Gegensitze* beziiglich des
Kampfes fir eine menschliche Gemeinschaft offen ausgetragen werden
konnen; daB selbst, wenn diese Art des Okumenismus die Einheit der Kir-
che verlangsamt, ein solches Ringen um die sdkularen menschlichen Pro-
bleme dennoch wesentlich zur Gemeinschaft des Glaubens in Christus ge-
hort. Diesen geistlichen Imperativ stellt Pannenberg in Frage. Jedenfalls ist
es falsch zu glauben, der zukiinftige Historiker werde Bangalore als ,,das
Ende der Periode des sogenannten Sdkularokumenismus®“ innerhalb der
Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung ansehen. Wie Paulos Mar
Gregorios auf der Sitzung des Zentralausschusses des ORK 1979 sagte,
wird der zukiinftige Historiker zu dem Urteil kommen, daB selbst bei aller
Frustration im Kampf fiir die Weltgemeinschaft das Engagement der Kir-
chen in diesem Kampf am meisten zur wahren Einheit der Kirche beigetra-
gen haben wird. Es ist hochst bedeutsam, daB diese Erkldrung von einem
orthodoxen Theologen stammt. Die Politik der menschlichen Gemein-
schaft ist nicht ein ,,Umweg* oder eine Stoérung, sondern integraler Be-
standteil des echten Okumenismus.

Pannenbergs Artikel macht sehr deutlich, daB er sich in Wirklichkeit
nicht sdkularer Politik widersetzt, sondern nur einer sidkularen Politik,
welche die revolutiondre Umwandlung der existierenden sozialen und inter-
nationalen Strukturen im Namen der Gerechtigkeit fordert. In Bangalore
hat er verschiedene Male versucht, der weithin anerkannten Ansicht der
Wirtschaftswissenschaftler zu widersprechen, daB3 Reichtum und Armut zu
einem einzigen System innerhalb der Nationen und der internationalen
Ordnung gehoren und dal} die bestehende Wirtschaftsstruktur radikal ver-
dndert werden muf}, um die Weltarmut zu iiberwinden. Nach seiner Mei-
nung erfordert der Kampf gegen die Armut lediglich mehr Familienpla-
nung und mehr kapitalistische Entwicklung, die gelenkt wird durch multi-
nationale Konzerne. Er unterstreicht dies auch in seinem Artikel, wenn er
schreibt, daf} die Rede von den Befreiungskdmpfen ,,sich mit dem simplifi-
zierenden und vielleicht gerade darum so hartnickigem Vorurteil
(verband), daf} die Armut der einen die notwendige Folgen des Reichtums
der anderen sei“ (476). Er bezieht sich auf die Eroffnungspredigt von
M. A. Thomas, der die bedringenden Néte Indiens ansprach, ,,mit der
Forderung nach Umgestaltung der sozialen, konomischen und politischen
Strukturen, so daB sie allen Menschen ein Gefiihl von Wiirde vermitteln
konnen (475). Aber er mif3billigt diese Aussagen mit der Bemerkung, daB
die Benntzung ,,des Bildes von Gott als dem grofien Befreier zur Befliige-
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lung ,,der Hoffnung auf eine kasten-, klassenlose Gesellschaft egalitdrer
Natur* eine ideologische Perversion des Glaubens sei. Denn, so schreibt er,
die Freiheit von Siinde und Tod, die Johannes (8,33 f) und Paulus (2Kor
3,17) verkiinden, ,,ist nicht nur unabhénig von jeder sozialen Ordnung*,
sondern ,,ld6t sich auch nicht ohne weiteres einer politischen Program-
matik dienstbar machen, fiir die die Freiheit Jesu nur noch eine unter ande-
ren Motivationen liefert“. Und er miBbilligt auch den Vortrag von Minister
George Fernandes, weil er nicht die Geburtenkontrolle erwidhnte. ,,Unaus-
gesprochen stand hinter seinen niichternen Angaben fiir die kritischen Ho6-
rer auch das indische Grundproblem eines alle Bemiithungen um wirtschaft-
liche Entwicklung immer wieder iiberholenden, explosiven Bevolkerungs-
wachstums* (476). In personlichen Gesprdchen in Bangalore erkldrte er
Teilnehmern aus der Dritten Welt wie mir sehr schnell immer zwei Punkte:
daf ,,Ausbeutung“ ein marxistisches Wort sei, das von Christen vermieden
werden solle, und dafl Gleichheit kein biblischer Begriff sei. Verstandlich,
daf} er bemiiht war, den Kampf zur Verdnderung der Strukturen der Aus-
beutung zu vermeiden, jedenfalls zu vermeiden, daf} die Kirchen an diesem
Kampf teilnehmen. Das hat er immer wieder sehr deutlich in seinem Artikel
betont, z. B. wenn er vom letzten Entwurf des Dokuments der Konferenz
spricht und gegen die Formel protestiert: ,,Wir hoffen gemeinsam, dal}
Gott in diesem Kampf Partei genommen hat*, wobei der Kampf gegen Ar-
mut und Ausbeutung gemeint ist. Er fragt: ,,Kann das wirklich die gemein-
same Hoffnung der Christen sein? Sehen sie Gott wirklich alle auf dersel-
ben Seite Partei ergreifen?“ Und er antwortet: ,,Von solcher Parteilichkeit
Gottes weil} die Bibel nichts. Auch wenn der Gott Israels den Méchtigen
stiirzt und den Armen und Unterdriickten seine Gnade zuwendet, ergreift
er nicht einfach die Partei ihres Eigeninteresses, sondern verschafft
ihnen das Recht, dessen Grenzen wir Menschen im Streben nach Selbstbe-
hauptung nur allzu rasch zu iiberschreiten pflegen. Der Gott der Bibel sieht
nicht die Person an. Gegenstand gemeinsamer, sich demiitig dem Urteil
Gottes unterstellender Hoffnung kann seine Gerechtigkeit sein, die die
selbstsiichtigen Interessen aller streitenden Parteien unter sich 14aBt, nicht
aber eine Parteinahme Gottes fiir die eine oder andere Seite... Nicht Partei-
nahme, sondern Verséhnung ist das christliche Losungswort zu den Kon-
flikten dieser Welt. Ein Wort, das alle Seiten zur BuBe ruft® (477).

In diesem Abschnitt betont Pannenberg zu Recht, daB die Armen und
die Reichen, die Ausgebeuteten und die Ausbeuter gemeinsam in der Siinde
stehen, dem gemeinsamen Urteil unterworfen sind und gemeinsam der Er-
16sung bediirfen. Es ist wahr, einige Befreiungstheologien vergessen dies
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tatséchlich und unterschitzen darum die Gefahr der Selbstgerechtigkeit in-
nerhalb der Befreiungsbewegungen. Aber das anzuerkennen, bedeutet
noch nicht, dal} die gottliche Gerechtigkeit so transzendent vorzustellen sei,
daB sie nichts mehr mit der Solidaritdt mit den Armen und ihrer positiven
Rolle bei der Verurteilung und Uberwindung von Unterdriickungsstruktu-
ren zu tun hitte. Rechtfertigung aus Glauben sollte nicht so gedeutet wer-
den, daB} sie den Kampf fiir Gerechtigkeit ausschliet. Das wiirde die Ver-
s6hnung zu billig machen und zu einem Instrument zur Erhaltung des Sta-
tus quo, wie ungerecht dieser auch sein mag.

Pannenberg zeigte in Bangalore sehr deutlich Flagge, als er die Initiative
ergriff, um eine Erkldrung von den Teilnehmern an der Konferenz unter-
schreiben zu lassen, in der das nordamerikanische System und seine ihm
zugeordneten Werte verteidigt werden gegen einige selbstkritische Erkla-
rungen, welche unter der Leitung von Robert McAfee Brown von der nord-
amerikanischen Arbeitsgruppe ausgearbeitet und dem Plenum vorgetragen
worden waren. Er erwidhnt dieses Dokument in seinem Artikel. Ganz deut-
lich zeigte sich Pannenberg als der grimmige Verteidiger des ,,Westens®
und seiner politischen und wirtschaftlichen Vorherrschaft in der Welt. Dies
ist auch die Rolle, so scheint es, die seine Theologie in der westdeutschen
Politik spielt. Hegelianismus fiihrte zur philosophischen Heiligsprechung
des preuBischen Staates zu Hegels Zeit. Der Neu-Hegelianismus von Pan-
nenberg scheint dhnlich zur theologischen Heiligsprechung des deutschen
Establishments zu fiihren, mit seiner immer autoritdreren Regierung durch
Technokraten, seinem Kapitalismus, der sich der multinationalen Kon-
zerne bedient, sowie seines Wertsystems des reinen Konsumententums. Es
ist sehr merkwiirdig, daB ein Theologe seiner Statur nicht ein Gefiihl fiir
die inneren Widerspriiche dieses Systems oder fiir die Perversion seiner
Folgen fiir die drmeren Gesellschaften entwickelt hat.

Pannenberg handelt auch vom christlichen Okumenismus an sich, und in
diesem Zusammenhang von der Beziehung zwischen der westlichen Chri-
stenheit und den eingeborenen Christenheiten, welche sich in Afrika und
Asien entwickeln. Hier mufl man sagen, dafl Pannenberg einer der wenigen
europdischen Theologen ist, die sich nicht vor dem Wort ,,Synkretismus®
flirchten und vom Christentum als vom Ergebnis einer synkretistischen In-
teraktion zwischen der Bibel und der sie umgebenden Kultur sprechen. Er
gibt zu, daB das westliche Christentum selbst das Ergebnis eines solchen
Prozesses ist, und er tritt fiir die Inkulturation des Evangeliums in alle Kul-
turen ein, wagt dabei sogar die christliche Authentizitdt zu riskieren, die
dabei immer auf dem Spiel steht. Vom Christentum in Indien sagt er: ,,Seit
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der Missionierung der hellenistischen Welt ist die christliche Botschaft in
keine so reiche und differenzierte Kulturwelt eingetreten wie in
Indien. Durch SelbstabschlieBung dagegen bliebe sie ein Fremdkorper in
der vom Hinduismus gepragten Kultur. Die Aneignung dieses kulturellen
Erbes aber ist mit dhnlichen Risiken verbunden, wie sie das hellenistische
Christentum zu bestehen hatte. Das ist gut ausgedriickt. Pannenbergs
Sorge, daB afrikanische und asiatische Kirchen in ihrem Versuch, das Chri-
stentum in ihrer Kultur heimisch zu machen, sich von den Erfahrungen der
Kirchengeschichte leiten lassen sollten, ist ebenso legitim. Das ist tatséch-
lich der Wert der , katholischen® oder der universalen historischen Tradi-
tion. Pannenberg spricht vom Alten Testament, mit dem ,,die geschicht-
liche Schwere und Unverwechselbarkeit der Geschichte Jesu und der ur-
christlichen Botschaft unaufloslich verbunden* (481) sei. Und: ,,Dazu ge-
hort dann weiterhin auch die geschichtliche Vermittlung des Christusglau-
bens durch die Kirche, deren Weg in jeder neuen Auspragung dieses Glau-
bens fortgesetzt, aber auch spéterhin nie belanglos wird, als kénnte man
von neuem unmittelbar bei der Bibel anfangen. Solche Versuche iibersprin-
gen die geschichtliche Wirklichkeit der Kirche und setzen sich damit in fun-
damentalen Widerspruch zu dem Bemiihen um kirchliche Einheit.* Auch
dies ist sehr gut gesagt.

Pannenberg aber geht weit dariiber hinaus, wenn er darauf besteht, daf3
es ,,die eine Geschichte der ganzen Christenheit® gibt, in die die jeweils
,besondere Geschichte der eigenen Kirche® (482) einzubringen sei; oder
daB die afrikanischen und asiatischen Kirchen bereit sein miifiten, die eine
Geschichte der ganzen Christenheit als eigene zu {ibernehmen und ,,die
eigene Besonderheit aus diesem ,katholischen® Zusammenhang der univer-
salen Kirche neu zu verstehen‘. Ich habe an dieser Stelle zwei Fragen.
Erstens: Kann man von der einen Geschichte der ganzen Christenheit spre-
chen oder von dem ,,einen katholischen Zusammenhang*, der auch nur
von den etablierten Kirchen des Westens heute als gemeinsam angesehen
wird? Heute gibt es doch nur die ostliche orthodoxe, die westliche katho-
lische, die westliche protestantische und freikirchliche historische Tradi-
tion, die sich gegenseitig in ihrem Verstdndnis dessen in Frage stellen, was
»das Eine® und ,,das Katholische® in ihnen sei. Die Suche nach der ,kirch-
lichen Einheit* ist prézise die Suche nach dieser einen katholischen histori-
schen Kontinuitdt im Verlauf der historischen Diskontinuitaten. Die ur-
spriingliche Tradition der Geschichte des Evangeliums in der Bibel ist die
einzige Basis, an der diese vielen Geschichten gemessen und die eine katho-
lische Geschichte abgelesen werden kann. Und deshalb haben die afro-
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asiatischen Kirchen das Recht und die Pflicht, wie andere auch iiber die ge-
samte Geschichte der konfessionellen Vermittlung des Evangeliums an sie
hinauszugehen und sich ,,unmittelbaren Zugang zur Bibel“ zu verschaffen,
um das zu entdecken, was Pannenberg ihre geschichtliche Wirklichkeit als
Kirchen in ihrer eigenen Kultur nennt. Dies bedeutet nicht nur eine Neu-
interpretation ihrer selbst, sondern auch, dafl sie selbst die christlichen
historischen Traditionen radikal neu interpretieren, die ihnen entgegentre-
ten, wenn sie das Wesen der kirchlichen Einheit verwirklichen wollen.
Zweitens: Zugegeben, dal} die ,,altkirchlichen Bekenntnisse® (482) der un-
geteilten Kirche eine besondere Autoritét fiir alle Kirchen genieBen; was ist
aber das Wesen dieser Autoritdt? Sie kann nicht gedacht werden als so ab-
solut wie die der urspriinglichen biblischen Tradition selbst; aber diese Be-
kenntnisse haben Autoritdt als Bekrédftigung der biblischen Tradition in
Beziehung zur hellenistischen Kultur und als autoritativer Rahmen fiir die
Interaktion zwischen Evangelium und jeder anderen Kultur. Sicher sind
auch andere historische Bekenntnisse der getrennten Kirchen wertvoll fiir
die afro-asiatischen Kirchen, da sie diese an die biblische Autoritit zuriick-
verweisen, ohne selbst autoritativ zu sein. Tatsdchlich hitten die Kirchen
von Asien und Afrika ohne diese Distanz zur gesamten Geschichte oder
den Geschichten des Christentums niemals zu der kirchlichen Einheit ge-
funden, die sie tatséchlich erreicht haben. Ihr grundlegendes Anliegen ist es
oder sollte sein, den Glauben in ihrer eigenen Situation zu bekennen.

Ich habe einen Verdacht, ndmlich daB ebenso wie Pannenbergs Neu-
Hegelianismus im Sidkularékumenismus sein Zentrum und seinen Hohe-
punkt im ,,Westen* findet, so auch sein christlicher Okumenismus eine
Tendenz hat, in der westlichen Christenheit sein Zentrum und seinen Héhe-
punkt zu finden. Troeltsch reagierte einst gegen die universale Sendung des
christlichen Evangeliums in der westlichen Tracht, indem er behauptete,
das Christentum sei das Gesicht Gottes, das nur nach Westen gewandt sei.
Pannenberg scheint in das entgegengesetzte Extrem zu verfallen und zu be-
haupten, nicht das Evangelium, sondern das westliche Christentum selbst
sei das Gesicht Gottes, der ganzen Welt zugewandt. Ein wahrer christlicher
Okumenismus zumindest aus den Regionen Afrikas und Asiens kann mit
keinem der beiden einverstanden sein.
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Dokumente und Berichte

Bericht von der Tagung des Zentralausschusses
des Okumenischen Rates der Kirchen
Kingston/Jamaika vom 1.-11. Januar 1979

Die karibische Insel Jamaika, auf der die diesjahrige Sitzung des Zentralausschus-
ses des Okumenischen Rates der Kirchen stattfand, trigt heute noch die Spuren des
Sklavenhandels, denn die buntgemischte Bevolkerung hat nichts gemein mit der Ur-
bevolkerung, sie wurde mit den Sklavenschiffen geschéftstiichtiger Européer hier-
hergebracht, um auf den groflen Plantagen, von denen noch einige existieren, zu ar-
beiten. Es ist kein Wunder, dafl der Ministerprasident dieser Insel, Michael Manley,
einer der leidenschaftlichsten Verfechter einer Neuen Weltwirtschaftsordnung ist
und gdieses auch in einer groBangelegten Rede den Delegierten von 295 Kirchen vor-
trug. Die Antworten des Kameruners Dr. Aron Tolen und eines deutschen Delegier-
ten bezeichneten die Spannweite der Probleme: der Afrikaner kritisierte die einhei-
mischen Eliten, die es verhinderten, daB die Massen der Entwicklungsldnder
einen gerechten Anteil an dem erhalten, was die Weltwirtschaft erbringt. Der deut-
sche Delegierte kritisierte, daf gerade die wohlhabendsten Lander, wie die Bundes-
republik Deutschland, immer noch nicht das 0,7% Ziel erreicht haben, um ihren
bescheidenen Beitrag zur Uberwindung der Unterentwicklung zu leisten. Doch nicht
die Neue Weltwirtschaftsordnung stand im Mittelpunkt der Beratungen, sondern
drei andere Themen: der Sonderfonds des Antirassismus-Programms, die Theologie
einer ,,gerechten, lebensfihigen und partlzlpatonschen Gesellschaft* und die
Finanzkrise des ORK selbst.

1. Der Antirassismus-Fonds

Als man in Jamaika zusammenkam, erwartete man allgemein harte Auseinander-
setzungen iiber den Antirassismus-Fonds. Der schlanke, weilhaarige Dr. Williams,
Delegierter der Heilsarmee, war mit zwei weiteren Vertretern der Heilsarmee ge-
kommen, um den Standpunkt seiner Organisation, die ihre Mitgliedschaft im ORK
suspendiert hatte, zu vertreten. Die Presbyterianische Kirche in Irland dagegen, die
ebenfalls ihre Mitgliedschaft suspendiert hatte, hatte keinen Delegierten geschickt.
Der Generalsekretér des ORK, Philip Potter, wies bereits in seinem Rechenschafts-
bericht auf diese Auseinandersetzungen hin und stellte einen Konsultationsprozef3
in Aussicht, dessen Modalitéiten er aber nicht naher definierte. Er verteidigte den
Antirassismus-Fonds gegen Kritiker u.a. mit folgendem Hinweis: ,,Es mul} gesagt
sein, daf die Debatte vor allem in bestimmten westlichen Landern stattfand, die am
stiarksten in die Aufrechterhaltung des rassistischen Systems verflochten sind.‘ Da-
mit war wohl in erster Linie die EKD gemeint, denn die US-Kirchen hatten keine
Kritik am Sonderfonds angemeldet ebensowenig wie der British Council of Chur-
ches oder die grofen skandinavischen Kirchen. Die irische Kirche konnte auch

179



kaum gemeint sein oder die schwarze Vereinigte Kongregationalistische Kirche des
stidlichen Afrika, deren Vertreter, Pfarrer Samuel Arends, zwar den Kampf gegen
die Apartheid bekréftigte, aber jede Anwendung von Gewalt ablehnte.

Erst als Prasident Held das Wort ergriff und die Bedenken des Rates der EKD
darlegte, wurde die Debatte lebhaft und gipfelte in der Bemerkung des anglikani-
schen Bischofs Okullu (Kenia), daB3 diejenigen, die den Antirassismus-Fonds kriti-
sierten, selbst Rassisten seien. Erst allm#hlich brach sich, vor allem in den Aus-
schiissen und durch zahlreiche Gespriache zwischen den Vertretern der verschiede-
nen Positionen die Erkenntnis Bahn, daf} es moglich ist, ein iiberzeugter Gegner des
Rassismus und des Apartheidsystems zu sein und doch Verinderungen an der Art
der Verwaltung des Fonds fiir notig zu halten. Es war die umgekehrte Situation wie
in der Bundesrepublik. Hierzulande gerit jeder, der sagt, daB der Antirassismus-
Fonds eine notwendige Funktion in allen den Fillen habe, in denen es darauf an-
komme, den Opfern polizeilicher und militérischer Repression zu helfen, in die Ge-
fahr, als Sympathisant von Terroristen angesehen zu werden. In Jamaika kam je-
der, der Verdnderungen der Verwaltung des Fonds vorschlug, leicht in den Ruf, ein
Rassist zu sein.

Das Ergebnis der langen Verhandlungen war ein Kompromif3. Den Bedenken des
Rates der EKD, daf Beitrége in den Sonderfonds flieBen konnten, die an den ORK
fiir andere Projekte oder fiir die Verwaltung des ORK gezahlt wurden, wurde da-
durch Rechnung getragen, dal nunmehr die Verwaltung dieses Fonds aus den fiir
diesen bestimmten Spenden selbst getragen wird. AuBerdem wurde der von Philip
Potter angekiindigte KonsultationsprozeB prézisiert, indem beschlossen wurde, daB
dieser in einer Konferenz enden solle, an der Kritiker und Befiirworter des Fonds
zusammenkommen und gemeinsam die Richtlinien fiir die zukiinftige Ausrichtung
des Fonds festlegen sollen, um diese dann dem ExekutivausschuB 1980 vorzulegen.
Im tibrigen wurde klar festgestellt, daf der Fonds auf jeden Fall weiterhin notig sei,
um den Opfern des Rassismus in aller Welt zu helfen. Es kommt nun fiir die deut-
schen Kirchen darauf an, daf sich der Rat der EKD, die Siidafrika-Kommission und
die mit den Realitdten des Rassismus bisher noch nicht befaite Kammer fiir 6ffent-
liche Verantwortung der EKD darauf vorbereiten, ihren Standpunkt in diesen Kon-
sultationen iiberzeugend zu vertreten. Dabei mufB nach den Grenzen und Moglich-
keiten christlichen Widerstandsrechts gegeniiber Regierungen, die grobe Menschen-
rechtsverletzungen begehen, nach der Stellung des Okumenischen Rates in Konflikt-
fallen, in denen sich zwei oder mehr einander bekampfende Befreiungsbewegungen
gegeniiberstehen, und nach dem Verhéltnis zwischen der Verantwortung des Spen-
ders und dem Vertrauen zu dem Empfénger von Hilfeleistungen in Konfliktfillen
gefragt werden. Es wire zweifellos gut, wenn sich Vertreter der europiischen Kir-
chen vorher auf regionaler Ebene iiber diese Probleme aussprechen kénnten. Dabei
konnte nicht nur manche deutsche Position relativiert, sondern auch Verstindnis
fiir die deutsche ,,Gewaltdiskussion* geweckt werden.

2. Die theologische Debatte

Hinter der Diskussion iiber den Antirassismus-Fonds stehen verschiedene theolo-
gische Ansédtze, die innerhalb dieser Debatte kaum in die Offentlichkeit gebracht
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wurden. Sie wurden aber an einem anderen Thema deutlich, ndmlich an einem Do-
kument, das von einer Arbeitsgruppe, die der argentinische Theologe Prof. Miguez-
Bonino leitete, vorgelegt wurden und die sich mit den Grundlagen einer gerechten,
partizipatorischen und iiberlebensfahigen Gesellschaft beschéftigte. Dieses Doku-
ment war nicht in der von Dr. Lukas Vischer geleiteten Abteilung Glauben und Kir-
chenverfassung, sondern in der Programmeinheit II Gerechtigkeit und Dienst aus-
gearbeitet worden. Man merkte diesem Bericht an, daf er unter Zeitdruck entstan-
den war und nur wenige Theologen verschiedener Richtungen daran beteiligt wur-
den. Die Kritik an dieser Vorlage war sowohl in den Arbeitsgruppen als auch im Ple-
num sehr heftig, so daB sie zur Neubearbeitung zuriickverwiesen werden muBte. Es
ist zu hoffen, daB sich auch europiische Theologen an der Uberarbeitung dieses
wichtigen, aber kontroversen Textes intensiv beteiligen werden.

Ganz anders erging es dem Bericht der Kommission fiir Glauben und Kirchenver-
fassung ,,Eine gemeinsame Rechenschaft von der Hoffnung . Dieser Bericht wurde
durch einen Methodisten von Sri Lanka und einen franzésischen Dominikaner vor-
getragen. Diese Vorlage ldBt erkennen, daf es nach vielen schwierigen und konflikt-
reichen Diskussionen gelungen war, die sehr verschiedenartigen und kaum mitein-
ander vergleichbaren Stellungnahmen der verschiedenen Gemeinden und Kirchen,
die der Kommission vorlagen, auf eine tragfdhige Grundlage zu stellen. Wie ein Be-
richt des deutschen Theologen Pannenberg zeigt, wurde es in diesen Diskussionen
den Theologen von den Laien nicht leicht gemacht, so daf sie eine Sprache finden
muBten, die nicht nur den theologisch Geschulten verstdndlich ist. In diesem Doku-
ment gelang es, die ,,groe Hoffnung‘‘ der Christen mit den ,,kleinen Hoffnungen**
unserer Welt in Bezug zu setzen und nicht die eine von den anderen verdridngen zu
lassen. Der ZentralausschuB nahm mit groBer Einmiitigkeit diese Vorlage an und
ehrte damit auch die erfolgreiche 18jdhrige Arbeit von Lukas Vischer, der Ende
1979 den Okumenischen Rat verlassen wird.

3. Die Finanzen des ORK und ihre Auswirkungen

Die Finanzen des Okumenischen Rates sind, obwohl ihm 295 Kirchen angehoren,
seit jeher prekir. Das erklart sich daraus, daB die Mehrzahl der Kirchen kleine und
arme Gemeinschaften in der Dritten Welt sind und die Kirchen in den sozialistischen
Lindern keine Moglichkeiten haben, Geld zu transferieren, weil dem die Devisenbe-
stimmungen entgegenstehen. So ist es erklédrlich, daB die amerikanischen Kirchen
und die EKD gemeinsam 75% des ORK-Haushalts bestreiten. Wenn Philipp Potter
auch in seinem Rechenschaftsbericht sagte, daB sich diese Kirchen ,,unendlich grof3-
ziigig verhalten (hitten), ohne durch ihre finanzielle Uberlegenheit die Arbeit des
Rates beeinflussen zu wollen*, bleibt das eine schwere Hypothek fiir beide, fiir Ge-
ber und Empfanger. Die gegenwiirtigen Schwierigkeiten sind deshalb so dramatisch,
weil auch die Wahrungen der Lander, in denen die US-Kirchen und die EKD behei-
matet sind, gegeniiber dem Schweizer Franken erhebliche Kursverluste erlitten
haben. Man muBte die Ausgaben um 12% kiirzen und weitere Ausgabensenkungen
fiir die néchsten Jahre vorsehen. Die Ausgaben des ORK sollen von 29,5 Millionen
Schweizer Franken (1979) auf 23,5 Millionen Franken (1981) gesenkt werden. Die
Konsequenz ist, dal bis zur nichsten Vollversammlung (1983) eine grofle Zahl von
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Mitarbeitern entlassen werden mufl und markante Stellen nicht wieder besetzt wer-
den konnen.

Hinzu kommt die neueingefiihrte 9-Jahres-Regel, die nur in Ausnahmeféllen
auf Antrag des Generalsekretérs eine Verldngerung der Beschiftigung eines Stabs-
mitgliedes iiber diese Zeit hinaus erlaubt. Die prominentesten Opfer dieser Regelung
wurden auf der Sitzung des Zentralausschusses in Jamaika die aus Siidafrika stam-
mende Leiterin der Programmeinheit ITI Brigalia Bam und der Leiter von Faith and
Order Lukas Vischer. Obwohl die Regel einiges fiir sich hat, da die Mitgliedskirchen
daran interessiert sind, 6kumenisch erfahrene Mitarbeiter zu bekommen und der
ORK Wert darauf legt, durch seine Stabsmitglieder engen Kontakt zur Basis zu be-
halten, leidet sie darunter, daf} es keine prézisen Kriterien gibt. Es ist in das Belieben
des Generalsekretars gestellt, ob er eine Verldngerung beantragt oder nicht. Im Falle
von Brigalia Bam, besonders aber von Lukas Vischer, war die Nichtverldngerung
der Vertrége sehr umstritten. Sie wurden jedoch schlieBlich durch Mehrheitsent-
scheidung des Zentralausschusses gebilligt. Es war offensichtlich, dafl sowohl die
Vertreter der orthodoxen Kirchen als auch die Delegierten der Dritten Welt an
einem Wechsel interessiert waren. Die Griinde sind komplex und mégen zum Teil
darauf zuriickzufithren sein, daB man nach langer Vorherrschaft europiischer
Theologie eine Verdnderung wiinschte. Diese Kurskorrektur wurde auch daran
deutlich, daB neben Konrad Raiser nun ein orthodoxer stellvertretender General-
sekretdr tritt, der bulgarische Theologe Professor Sabev.

Die Position eines dritten Stellvertreters des Generalsekretirs konnte noch nicht
besetzt werden, da der ZentralausschuB3 den von Philip Potter prisentierten Kandi-
daten ablehnte und den Generalsekretdr beauftragte, fiir diese Stelle eine Frau, vor-
zugsweise aus der Dritten Welt, vorzuschlagen. Es wire auch merkwiirdig, wenn
ausgerechnet der ORK, der sich seit jeher als Vorkampfer fiir die Beteiligung der
Frauen an politischen und kirchlichen Entscheidungen betrachtete, keine Frau in
sein Leitungsgremium wéhlen wiirde. Das ist durch das Ausscheiden von Brigalia
Bam, die sich sehr aktiv um die internationale Frauenarbeit gekiimmert hat, um so
notwendiger geworden. Die Verunsicherung, die die Personalentscheidung von Phi-
lip Potter bei einem Teil der Delegierten, aber auch bei manchen Stabsmitgliedern
hinterlassen hat, macht es dringend nétig, daB die Prasidenten des ORK und der
Moderator darauf hinwirken, daB} in Zukunft auf diesem Gebiet ein behutsamerer
Kurs eingeschlagen wird, der das Vertrauen wiederherstellt.

4. Die Menschenrechtsfrage, die seit Nairobi auf den Sitzungen des Zentralaus-
schusses eine wichtige Rolle spielte, wurde in Jamaika eher heruntergespielt. Das
hatte seine Griinde, denn die Kommission, die in Genf 1977 eingerichtet wurde, um
die Kirchen der vom Helsinki-Abkommen erfaBten Lidnder an einen Tisch zu brin-
gen, konnte noch nicht zusammentreten. Es wurde vom Generalsekretédr erklért,
daB es an Geld fehle, obwohl die EKD fiir diesen Zweck DM 40.000 zu Verfiigung
gestellt hatte. Der Zentralausschuf hat deutlich seine Kritik an diesem schleppenden
Verfahren geduBert, und es wire gut, wenn der Rat der EKD sich dafiir einsetzen
konnte, dafl 1979 endlich diese Kommission einberufen wird und damit beginnen
kann zu arbeiten. Immerhin beschlof der Zentralausschuf3, daf alle Mitgliedskir-
chen bei ihren Regierungen darauf drangen sollen, die auf der letzten Zentralaus-
schuBsitzung befiirwortete internationale Konvention gegen die Folter zu unterstiit-
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zen. Hier konnte der ORK zusammen mit der katholischen Kirche versuchen, eine
Bresche fiir die Menschlichkeit zu schlagen.

Auch ein anderes Thema fiel durch seine Vernachlédssigung zumindest im Plenum
auf: der Dialog mit den anderen Religionen. Keine Religion hat in den letzten Jah-
ren eine solche innere und duBere Dynamik entwickelt wie der Islam. Der Okumeni-
sche Rat hatte eher als der Vatikan und andere Kirchen begonnen, einen Dialog mit
dem Islam zu er6ffnen. Die inneren Schwierigkeiten des ORK sollten ihn nicht
daran hindern, dies fiir den Weltfrieden wichtige Gespréch fortzusetzen. Auch das
in Nairobi so spektakuldr begonnene ,,Antimilitarismus-Programm‘‘, das inzwi-
schen eher zu einem Studienprojekt wurde, sollte seinen Platz wieder in den Plenar-
diskussionen des ORK finden, denn weder die Neue Weltwirtschaftsordnung noch
der Weltfrieden lassen sich erreichen, ohne mit Leidenschaft fiir den Abbau der
weltweiten Aufriistung zu kdmpfen — und wer konnte diesem internationalen Ubel
glaubwiirdiger entgegentreten als die Kirche Christi, dessen Evangelium das Liebes-
gebot zur obersten Richtschnur des Handelns macht?

Blickt man auf die Zentralausschuf3sitzung in Jamaika zuriick, so wird deutlich,
daf} es notwendig ist, nicht nur den Dialog mit den Kirchen der Dritten Welt und der
Orthodoxie zu verstdrken, sondern zwischen den Sitzungen der Leitungsgremien des
ORK das Gesprich zwischen den européischen Kirchen und mit den amerikanischen
Kirchen aufzunehmen. Es besteht ein offensichtliches Defizit an theologischen und
sozialethischen Uberlegungen, die weder von den orthodoxen Kirchen noch von den
Vertretern der Dritten Welt allein eingebracht werden konnen. Kluge Theologen wie
der junge polnische Orthodoxe Jan Achiumuk fragen immer wieder nach den theo-
logischen Gesprachspartnern aus den Kirchen des Westens. Und der Dresdener
Bischof Dr. Hempel hat mehrmals mit Nachdruck auf die Notwendigkeit griind-
licher theologischer und sozialethischer Arbeit hingewiesen. Es wére gut, wenn un-
sere Kirchen und theologischen Fakultdten diese Anfragen ernst nehmen wiirden
und beginnen, 6kumenischer zu denken.

Gerhard Grohs
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Gemeinsame Arbeitsgruppe der romisch-katholischen
Kirche und des Okumenischen Rates der Kirchen

TATIGKEITSBERICHT 1976-1978

Vorwort

1975 legte die Gemeinsame Arbeitsgruppe der rémisch-katholischen Kirche und
des Okumenischen Rates der Kirchen (ORK) den zustindigen Stellen beider Seiten
ihren Vierten Offiziellen Bericht vor (siehe Bericht aus Nairobi, 1976, 272 ff: Infor-
mationsdienst des Sekretariats zur Forderung der Einheit der Christen, Nr. 30). Der
Bericht bot nicht nur eine Bewertung der Entwicklungen und gemeinsamen Titig-
keit der vorangegangenen Jahre, sondern enthielt ebenfalls Vorschldge fiir die kiinf-
tige Arbeit. Inzwischen sind drei Jahre vergangen. Damit ist auch die Zeit gekom-
men zu iiberpriifen, inwieweit diese Vorschldge zur Durchfiihrung gelangt sind, und
sich zu iiberlegen, welche Richtung die Beziehungen zwischen der roémisch-
katholischen Kirche und dem ORK in den kommenden Jahren nehmen sollten.

Der Vierte Bericht hatte angeregt, das Augenmerk auf drei Gebiete zu lenken:

(a) die Einheit der Kirche; (b) das gemeinsame Zeugnis der Kirchen und (c) die
Zusammenarbeit fiir Gerechtigkeit, Entwicklung und Frieden. Natiirlich bestehen
auch auf anderen Gebieten Kontakte, und die Gemeinsame Arbeitsgruppe war be-
auftragt worden, sich weiterhin darum zu bemiihen, neue Wege der Zusammenar-
beit zu erschlieflen und zu ebnen. Deshalb hat sich die Gemeinsame Arbeitsgruppe
zwar im wesentlichen auf die drei Fragen konzentriert, die den Vorschligen des
Vierten Berichts zufolge als ihre Hauptanliegen gelten sollten, doch hat sie daneben
auch regelmifig die Zusammenarbeit zwischen der rémisch-katholischen Kirche
und dem ORK iiberpriift und untersucht, welche Mdglichkeiten zu neuen gemeinsa-
men Schritten bestehen.

TEIL I
Die Titigkeit der Arbeitsgruppe zwischen 1976 und 1978

1. Die Einheit der Kirche — Ziel und Weg

Es besteht ganz eindeutig die Notwendigkeit, daB wir zusammenarbeiten, um ge-
meinsam zu einem tieferen Verstindnis der Einheit der Kirche zu gelangen. Die
romisch-katholische Kirche und die Kirchen, die im ORK zusammengeschlossen
sind, stimmen darin {iberein, daB sie allesamt berufen sind, auf das ,,Ziel der sicht-
baren Einsicht in dem einen Glauben und der einen eucharistischen Gemeinschaft,
die ihren Ausdruck im Gottesdienst und im gemeinsamen Leben in Christus findet
hinzuarbeiten; sie versuchen diesem Ziel niherzukommen, ,,damit die Welt
glaube®. Aber was sind eigentlich die genaue Bedeutung und die Implikationen die-
ses gemeinsamen Engagements?

Es gibt, wie es im Vierten Offiziellen Bericht heif3t, ,,eine wirkliche, wenn auch
unvollstdndige Gemeinschaft, die auch weiterhin zwischen denen besteht, die an
Christus glauben und die in seinem Namen getauft sind“. Diese Gemeinschaft muf
nicht erst geschaffen, sondern vielmehr durch die gemeinsamen Bemiihungen der
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Kirchen wiederentdeckt werden. Es werden zahlreiche Anstrengungen unternom-
men, um ein grofieres Maf an Einheit zu verwirklichen. Durch Dialoge und gemein-
same Erfahrung erhalten die Kirchen eine neue Perspektive von ithrem Ziel. Kénnen
wir auf der Grundlage dieser Einsichten, ,,die Einheit, die wir suchen* eingehender
beschreiben? Genau das ist die Frage, die sich der Gemeinsamen Arbeitsgruppe ge-
stellt hat und immer noch stellt. Damit die Kirchen zusammen vorwértsschreiten
konnen, brauchen sie eine klare, gemeinsame Vision des Ziels.

Die Gemeinsame Arbeitsgruppe widmete ihre erste Tagung wihrend der Berichts-
zeit (Utrecht, Oktober 1976) diesem Thema und beschloB, eine Studie mit dem Titel
..Die Einheit der Kirche — Weg und Ziel*“ zu initiieren.

(a) Zusammenstellung der Ubereinstimmungen und Nichtiibereinstimmungen

Die okumenische Diskussion kehrt hiufig zu Themen zuriick, die zuvor bereits
mehrfach erortert worden sind. Einmal erreichte Ubereinstimmungen werden wie-
der aus den Augen verloren. Aus diesem Grunde war die Gemeinsame Arbeitsgrup-
pe der Ansicht, daf eine Studie iiber die Ubereinstimmungen und Nichtiibereinstim-
mungen, die bei dkumenischen Treffen und Gespréichen erzielt wurden, durchge-
fiihrt werden sollte. Besondere Aufmerksamkeit mulite dabei den gemeinsamen
Perspektiven gewidmet werden, die auf Konferenzen und in Studien des ORK zuta-
ge traten und im wesentlichen den gemeinsamen Standpunkt der Kirchen, die im
ORK zusammengeschlossen sind, wiedergeben (z.B. Bericht iiber Tradition und
Traditionen, 1963; Bericht iiber das Wesen der Einheit, 1961, 1968 und 1975). Es ist
zu hoffen, daf} sich eine solche Zusammenstellung, sobald sie einmal in den Hénden
der Kirchen ist, als niitzliches Werkzeug beider Seiten bei der Suche nach der sicht-
baren Einheit erweist. Ein erster Entwurf wurde bereits erstellt und ist auch schon
erortert worden; auf der niachsten Tagung der Arbeitsgruppe soll er erneut zur Err-
terung gelangen.

(b) Klirung der Hauptthemen

Die Gemeinsame Arbeitsgruppe hatte angeregt, dafB sich die Studie auf ein oder
zwei Hauptthemen beschrinken sollte, statt sich in allzu vielen Einzelheiten zu ver-
lieren. Nach weiteren Erorterungen beschloff man, das Thema ,,Einheit in einem
Glauben* zu wihlen. Welche Ubereinstimmung iiber den apostolischen Glauben
braucht man, damit die Kirchen eins sind und ihr Zeugnis in Einheit ablegen? Auf
der einen Seite ist die gegenseitige Anerkennung der Kirchen untereinander nur auf
der Grundlage des einen apostolischen Glaubens moglich. Auf der anderen Seite
aber schliefit auch die Einheit im Glauben die Unterschiedlichkeit des dogmatischen
Ausdrucks nicht aus. In welchem Verhiltnis stehen diese beiden Feststellungen zu-
einander? Eine Konsultation (Venedig, 12.-17. Juni 1978) befasste sich mit dieser
Frage, und ein Bericht dariiber wird der Gemeinsamen Arbeitsgruppe auf ihrer
ndchsten Tagung vorgelegt.

(c) Der Weg zum Ziel

Bei der Festlegung des Planes fiir diese Studie legte die Gemeinsame Arbeitsgrup-
pe besonderen Nachdruck auf die Feststellung, daB vor allem auch Schritte aufge-
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zeigt werden sollten, die geeignet wéren, die bereits unter den Kirchen bestehende
Gemeinschaft zu erweitern und zu vertiefen. In diesem Zusammenhang kénnen wir
iiber folgende Entwicklungen berichten:

(i) Gebet fiir die Einheit und gegenseitige Fiirbitte

Die Zahl der Gemeinden und Kirchen, die die Gebetswoche fiir die Einheit der Chri-
sten einhalten, ist immer noch im Wachsen begriffen. In den letzten Jahren ist hdu-
fig die Frage aufgeworfen worden, ob das Gebet fiir die Einheit nicht zum Bestand-
teil des regulidren Gottesdienstes im Laufe des Jahres werden kénnte. Insbesondere
wurde die Notwendigkeit unterstrichen, dafl die Kirchen ,,eine auf gegenseitiger
Kenntnis beruhende Fiirbitte* fiireinander einlegen. Um solche regelméBige Fiirbit-
te zu erleichtern, hat die Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung beschlos-
sen, fiir alle Kirchen einen dkumenischen Fiirbittkalender (For all God’s People,
Genf 1978)! zu erstellen und zum Gebrauch zu empfehlen. Die Gemeinsame
Arbeitsgruppe hat dieses Projekt zweimal eingehend erdrtert und sehr begriifit.

(ii) Gegenseitige Anerkennung der Taufe. Kirchen in vielen Lindern haben aus-
driickliche Ubereinstimmung iiber die gegenseitige Anerkennung der Taufe formu-
liert. Eine von Prof. Nils Ehrenstrom zusammengestellte Ubersicht wurde der Ge-
meinsamen Arbeitsgruppe zur Kenntnis gebracht und spéter von der Kommission
fiir Glauben und Kirchenverfassung vertffentlicht (Faith and Order Paper No. 90).
Die Ubersicht zeigt, daBl die gegenseitige Anerkennung der Taufe zu einer bedeut-
samen Etappe auf dem Weg zur Einheit werden kann.

(iii) Romisch-katholische Mitarbeit in 0kumenischen Strukturen

1975 veroffentlichte das Sekretariat zur Férderung der Einheit der Christen ein Do-
kument mit dem Titel ,,Die 6kumenische Zusammenarbeit auf regionaler, nationa-
ler und ortlicher Ebene’, in dem Richtlinien fiir die rémisch-katholische Mitarbeit
in Réten und vergleichbaren 6kumenischen Strukturen auf verschiedenen Ebenen
festgelgt wurden. Zur Zeit ist die romisch-katholische Kirche Vollmitglied von etwa
20 regionalen oder nationalen Riten der Kirchen. Die Gemeinsame Arbeitsgruppe
war der Ansicht, daB im Rahmen der Studie ,,Die Einheit der Kirche — Weg und
Ziel* eine Bewertung der bestehenden Zusammenarbeit in den Réten vorgenommen
werden sollte.

(d) Komplementdire Bemiihungen

Die Gemeinsame Arbeitsgruppe war bemiiht, jede Wiederholung von Anstren-
gungen zu vermeiden, die bereits von der ORK-Kommission fiir Glauben und Kir-
chenverfassung — der rémisch-katholische Theologen als gleichberechtigte Mitglie-
der angehdren — oder auch auf dem Wege bilateraler Gespriache zwischen den ein-
zelnen Konfessionsgemeinschaften unternommen werden. Die Studie wird eher als
eine zusitzliche Unterstiitzung all dieser Bemiithungen angesehen.

(i) Auf dem Weg zu einem Konsens iiber Taufe, Eucharistie und Amt

Seit mehreren Jahren ist die Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung mit
der Ausarbeitung iibereinstimmender Erkldrungen iiber Taufe, Eucharistie und
Amt beschéiftigt. Nach der Vollversammlung in Nairobi wurde den Kirchen eine er-
ste Fassung unterbreitet, worauf zahlreiche Antworten eingingen. Zur Zeit wird eine

! Deutsche Ausgabe: Fiir Gottes Volk auf Erden, Frankfurt 1979.
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Neufassung erarbeitet. Das Sekretariat fiir die Einheit der Christen traf die notigen
Vorkehrungen fiir eine rémisch-katholische Stellungnahme zu dem ersten Entwurt
und hat jetzt weitere Stellungnahmen angefordert. g

(i) Das Thema der Studie wird auch in zahlreichen bilateralen Gesprichen zwischen
Kirchen behandelt, und deshalb mul} die Studie der Gemeinsamen Arbeitsgruppe
selbstverstandlich in enger Anlehnung an diese bilateralen Gespriache durchgefiihrt
werden. Vor kurzem hat die Konferenz der Sekretéire der weltweiten Konfessionsfa-
milien beschlossen, ein Forum fiir bilaterale Gespriche einzusetzen; dieses soll dem
Informationsaustausch zwischen den verschiedenen Konfessionsfamilien dienen,
die an Gesprichen iiber dogmatische Fragen beteiligt sind. Die erste Tagung des
Forums war dem Thema ,,Konzepte der Einheit* (April 1978) gewidmet, die zweite
wird sich mit erklidrten Ubereinstimmungen befassen, die in bilateralen Gespréchen
erzielt worden sind, und die dritte wird Probleme der Aufnahme solcher Erkldrun-
gen in den Kirchen aufgreifen. Die Gemeinsame Arbeitsgruppe begriiit diese Gele-
genheit des Meinungsaustausches zwischen den verschiedenen Partnern bilateraler
Gespriche aufs wirmste, da sie hierin ein Mittel zur Vertiefung des gemeinsamen
Verstandnisses von der Einheit der Kirche sieht.

2. Gemeinsames Zeugnis

Es liegt auf der Hand, daB dieser zweite Themenkreis eng mit dem ersten ver-
kniipft ist. Um ein gemeinsames Zeugnis ablegen zu konnen, missen die Kirchen
eins sein. Aber das gemeinsame Zeugnis braucht keineswegs solange hinausgescho-
ben zu werden, bis das Ziel erreicht worden ist. Die Kirchen werden in dem Malle in
die Einheit hineinwachsen, wie sie miteinander Zeugnis ablegen. Kirchen auf dem
. Weg* zur Einheit werden deshalb versuchen, soweit es ihre gemeinsame Grund-
lage des Glaubens erlaubt, gemeinsam Zeugnis vom Evangelium abzulegen.

Die Gemeinsame Arbeitsgruppe widmete ihre zweite Tagung (Dezember 1977)
dem Thema des ,,gemeinsamen Zeugnisses*. Es wurde beschlossen, eine Langzeit-
studie auf diesem Gebiet einzuleiten. Eine kleine Gruppe wurde ernannt, um diesen
ProzeB zu initiieren. Eine erste Konsultation fand im November 1978 statt.

Die Gemeinsame Arbeitsgruppe hat sich schon frither mit dieser Frage beschaf-
tigt. 1970 veroffentlichte sie einen ,,Bericht iiber gemeinsames Zeugnis und Prosely-
tismus‘‘2. Natiirlich muBte die neue Studie auf dieser fritheren Arbeit aufbauen.
Doch es wurde bald klar, da} sich der Kontext inzwischen gewandelt hat. Wahrend
man sich bei den fritheren Erérterungen hauptsichlich auf die Bedingungen fiir ein
mogliches gemeinsames Zeugnis konzentriert hatte, ist man bei der neuen Studie
eher um eine Bewertung und Forderung des gemeinsamen Zeugnisses bemiiht, in
dem sich die Kirchen bereits engagiert haben. Heutzutage erstreckt sich das gemein-
same Zeugnis der Kirchen auf zahlreiche Gebiete. Die Gemeinsame Arbeitsgruppe
beschloB daher eine Reihe von Ubersichten oder Beispielen anzufordern, die eine
sorgfiltige Analyse der verschiedenen Formen des gemeinsamen Zeugnisses liefern
konnen. Demzufolge soll ein besonderes Augenmerk auf folgende Gebiete gerichtet
werden:

2 vgl. R 20 (1971) 176.
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1) Religionsunterricht und gemeinsame Lehrpline

2) gemeinsame religiose Feiern, Spiritualitit, die charismatische Bewegung

3) Religionsfreiheit, Menschenrechte und Kampf gegen Ungerechtigkeit, soziale

Aktion

4) Bibelarbeit, einschlieBlich gemeinsamer Ubersetzung und gemeinsamen Ver-

triebs, gemeinsamen Bibelstudiums

5) gegenseitige Unterstiitzung bei der theologischen Ausbildung, gemeinsame

Studien und Gutachten
6) unmittelbare Verkiindigung des Evangeliums (sollte auch die Benutzung der
Massenmedien miteinschlieen)

Diese Unterlagen sollen einem zweifachen Zweck dienen: die Beispiele erfolgrei-
cher Zusammenarbeit in gewissen Teilen der Welt dazu ermutigen, selber auch An-
strengungen im Hinblick auf ein gemeinsames Zeugnis zu unternehmen. Weitaus
wichtiger aber noch ist, daf3 diese Arbeifen als Ausgangspunkt fiir neue gemeinsame
Reflexion iiber das Thema dienen kénnen, deren Ergebnisse der Gemeinsamen Ar-
beitsgruppe 1980 unterbreitet werden sollen.

3. Gerechtigkeit, Entwicklung und Frieden

Nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil entwickelte sich die Zusammenarbeit
auf dem Gebiet der sozialen Aktion sehr rasch. Der Heilige Stuhl setzte die Pépstli-
che Kommission Justitia et Pax ein, und nach der ORK-Konferenz fiir Kirche und
Gesellschaft 1966 unternahmen die romisch-katholische Kirche und der ORK ge-
meinschaftliche Anstrengungen zur Einrichtung eines gemeinsamen Ausschusses fiir
Gesellschaft, Entwicklung und Frieden (SODEPAX). Im Laufe eines Jahrzehnts
hat SODEPAX einen bedeutsamen Beitrag zum gemeinsamen Zeugnis der Kirchen
geleistet. In vielen Léndern ist die Zusammenarbeit auf dem Gebiet der Entwick-
lung, der Menschenrechte und der Nothilfe fest verankert. Die Kirchen informieren
einander iiber aussichtsreiche gemeinsame Perspektiven fiir ihre Rolle in der Gesell-
schaft. Pdpstliche Enzykliken wie Populorum Progressio haben in bedeutendem
Malle mit dazu beigetragen, daf} die Kirchen zu gemeinsamen Anschauungen iiber
Gerechtigkeit, Entwicklung, Menschenrechte usw. gelangten.

Gleichzeitig muf} man feststellen, da} das Engagement der Kirchen fiir Gerechtig-
keit und Frieden in der Gesellschaft zu neuen Divergenzen gefiihrt hat, die manch-
mal quer durch die historischen Trennungslinien der Kirchen verlaufen. Angesichts
der Herausforderung unserer Zeit und der Implikation, die aus der sozialen Aktion
der Kirchen erwachsen, sind neue Fragestellungen aufgetaucht, iiber die man nicht
leicht zur Ubereinstimmung gelangen konnte. Innerhalb der einzelnen Kirchen wie
auch zwischen denselben haben sich unterschiedliche Meinungen zu Fragen der
Sozialethik manchmal als Hindernis fiir ein gemeinsames Handeln erwiesen. Unter-
schiedliche Haltungen hinsichtlich der Rolle, die Ideologien spielen, unterschiedli-
che Stellungnahmen zu Methoden des sozialen und politischen Wandels, unter-
schiedliche Auffassungen im Hinblick auf Fragen der Sexualethik wiren hier als
Beispiele zu nennen.

Es ist daher eindeutig erforderlich, da} man der Grundlage und den Methoden
des gemeinsamen Zeugnisses durch soziale Aktion die groBte Aufmerksamkeit
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schenkt. SODEPAX hat in dieser Richtung insofern einen Anfang gemacht, als der
AusschuB} eine Konsultation iiber die Soziallehre der rémisch-katholischen Kirche
und das Sozialdenken des ORK (Juli 1977) einberief. Das Thema soll auf einer der
ndchsten Tagungen der Gemeinsamen Arbeitsgruppe und auf kiinftigen Konsulta-
tionen noch eingehender erdrtert werden.

SODEPAX hat weiterhin okumenische Initiativen auf lokaler und nationaler
Ebene auf dem Gebiet von Entwicklung, Gerechtigkeit und Frieden stimuliert und
unterstiitzt. Wihrend dieser Periode konzentrierten sich alle diese Bemithungen auf
ein gemeinsames Thema: ,,Auf der Suche nach einer neuen Gesellschaft“. Durch
regelmélige Verdffentlichungen in CHURCH ALERT sind in weiten Kreisen Dis-
kussionen zu diesem Thema geférdert worden.

In den letzten drei Jahren hat SODEPAX regelmiBig den zustandigen Stellen bei-
der Seiten wie auch der Gemeinsamen Arbeitsgruppe Tétigkeitsberichte unterbrei-
tet.

Auf beiden Seiten ist der Beschluf3 gefalit worden, das Mandat von SODEPAX
fiir eine weitere dreijahrige Periode bis zum 31. Dezember 1981 zu iiberpriifen.

4. Standige Zusammenarbeit

Im Laufe der Jahre hat die romisch-katholische Kirche angefangen, an vielen
Programmen des ORK mitzuarbeiten. Obwohl sie von Programm zu Programm va-
riiert, ist die rémisch-katholische Beteiligung ein wichtiges Element im Leben des
ORK geworden.

a) Strukturmdfig geregelte Zusammenarbeit

(i) Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung
Seit 1968 gehoren 12 rémisch-katholische Theologen als Vollmitglieder der Kom-
mission an. Auflerdem besteht eine regelmiiBige romisch-katholische Beteiligung an
allen Konsultationen der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung. Die von
der Kommission auf ihrer Tagung in Bangalore vorgeschlagenen Pline liefern die
Grundlage fiir eine Vertiefung der Zusammenarbeit. Insbesondere beteiligen sich
romisch-katholische Theologen aktiv an der Arbeit, die darauf abzielt, einen Kon-
sens iiber Glauben und Sakramente zu erarbeiten.

(ii) Kommission fiir Weltmission und Evangelisation (CWME)
Vier rémisch-katholische Berater nehmen an den Tagungen der Kommission teil,
und vier Missionsorden haben Beziechungen auf Beraterebene mit der Konferenz fiir
Weltmission und Evangelisation aufgenommen. Augenblicklich liegt das Hauptau-
genmerk auf der Vorbereitung der Weltmissionskonferenz 1980 in Melbourne. Das
romisch-katholische Sekretariat fiir die Einheit der Christen bemiiht sich, die
romisch-katholische Kirche sowohl auf internationaler als auch lokaler Ebene in
Australien liber die Konferenz zu informieren. Ihr Thema ,,Dein Reich komme* soll
weiten Kreisen als Diskussionsthema vorgeschlagen werden. Es steht zu hoffen, daf
diese Bemithungen dazu beitragen, den rémisch-katholischen Beitrag zur Konferenz
selbst zu verstdrken, und daf sie die Grundlage fiir eine Beteiligung an der Nachar-
beit bilden.

(ili) SODEPAX (siehe oben)
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(iv) Christliche Gesundheitskommission
Vier romisch-katholische Beobachter-Berater nehmen an den Tagungen der Kom-
mission teil, und im Einvernehmen zwischen dem Pépstlichen Rat COR UNUM und
der Christlichen Gesundheitskommission wurde eine rémisch-katholische Beraterin
in das Genfer Sekretariat der Christlichen Gesundheitskommission berufen. Die
Kosten fiir diese Mitarbeiterin trégt der Pépstliche Rat COR UNUM. Die Christli-
che Gesundheitskommission bereitet eine Studie iiber die Bedeutung der Gesund-
heit, das heilende Amt und die christliche Gesundheitsarbeit vor: Schritte im Hin-
blick auf eine Zusammenarbeit auf diesem Gebiet werden gegenwirtig erortert. In
zahlreichen Landern entwicklt sich sowohl auf nationaler als auch lokaler Ebene
eine enge Zusammenarbeit.

(v) Okumenische Hochschule Bossey
Ein Mitglied des Kuratoriums der Okumenischen Hochschule gehért der rémisch-
katholischen Kirche an, und in fast allen Kursen und Konsultationen, die dort abge-
halten werden, sind auch rémisch-katholische Teilnehmer vertreten. Eine gewisse
Anzahl von Stipendien wurde von rémisch-katholischer Seite zur Verfiigung ge-
stellt.
Die katholische Fakultét der Universitdt Fribourg hat Beziehungen in Form einer
Partnerschaft mit der Okumenischen Hoschschule aufgenommen, die eine Beteili-
gung an der Programmtitigkeit auf Mitarbeiterebene vorsieht. Ein Seminar fiir
Pastoren und Priester aus der welschen Schweiz war gemeinsam im April 1978 orga-
nisiert worden. .

b) Gelegentliche Zusammenarbeit

(i) Zur Zeit werden Pline fiir eine romisch-katholische Beteiligung an der Welt-
konferenz zum Thema ,,Der Beitrag von Glaube, Wissenschaft und Technik zum
Kampf um eine gerechte, partizipatorische und verantwortbare Gesellschaft* ausge-
arbeitet, die von der ORK-Untereinheit Kirche und Gesellschaft veranstaltet wird
und im Juli 1979 in den USA stattfinden soll, Rémisch-katholische Vertreter werden
an den vorbereitenden Konsultationen wie auch an der nordamerikanischen Bera-
tergruppe beteiligt sein, die fiir die lokale Organisation verantwortlich zeichnet.
Man hofft, da die rémisch-katholische Beteiligung an der Konferenz neue Gebiete
fiir eine gemeinsame Reflexion und Aktion zwischen der rémisch-katholischen
Kirche und dem ORK eréffnet.

(i) Es bestehen regelmiBige Kontakte auf Mitarbeiterebene, Informations-
austausch und gelegentliche Beteiligung an Konsultationen zwischen ORK-Unter-
einheiten und entsprechenden Stellen auf romisch-katholischer Seite; so z. B. zwi-
schen der ORK-Untereinheit Dialog mit Menschen verschiedener Religionen und
Ideologien (DFI) und dem Sekretariat fiir die Nichtglaubenden, der Kommission fiir
Kirchlichen Entwicklungsdienst und Justitia et Pax, der Kommission fiir Zwischen-
kirchliche Hilfe, Fliichtlings- und Weltdienst und COR UNUM, der Programmein-
heit III und dem Laienrat.

¢) Ins Auge gefafite Zusammenarbeit

(i) Die romisch-katholische Kirche hat ihr Interesse bekundet, mehr iiber die
Arbeit der neuen ORK-Untereinheit Theologische Ausbildung und die von ihr initi-
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ierten Programme zu erfahren. Drei Beobachter wohnten der Tagung der Kommis-
sion im Juli 1978 bei, und dhnliche Kontakte sind fiir die Zukunft geplant.

(ii) Gemeinsame Berithrungspunkte sind offensichtlich auch zwischen der ORK-
Untereinheit Bildung und den entsprechenden Gremien auf rémisch-katholischer
Seite vorhanden, z. B. da, wo es um kirchlich geférderte Schulen oder gemeinsame
Lehrplédne fiir den Religionsunterricht geht.

(iii) Zur Zeit werden die Moglichkeiten gemeinsamer Aktivitdten bei der Vorbe-
reitung des von den Vereinten Nationen proklamierten Internationalen Jahres der
Behinderten (1981) erwogen.

TEIL IT
Hoffnungen und offene Fragen

Dieser Bericht iiber die gemeinsame Tétigkeit seit 1975 bietet Gelegenheit, ab-
schlieBend auf einige Aspekte der Beziehungen zwischen der romisch-katholischen
Kirche und dem ORK hinzuweisen, denen in den kommenden Jahren besondere
Aufmerksamkeit zu widmen sein diirfte.

1. Seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil sind das gegenseitige Verstédndnis und
die Zusammenarbeit zwischen der rémisch-katholischen Kirche und den Mitglieds-
kirchen des ORK stindig gewachsen. Der Dialog hat zur unerwarteten Entdeckung
konvergierender Standpunkte und gemeinsamer Perspektiven gefiihrt. Bilaterale
Gespriiche haben die Formulierung von bedeutsamen Ubereinkommen in Fragen
der Lehre ermoglicht. Auf vielen Gebieten hat die gemeinsame Sorge um die Gesell-
schaft die Zusammenarbeit zur Selbstverstindlichkeit werden lassen. Jetzt stellt sich
die Frage, wie die nichste Etappe dieser Beziehungen vorbereitet werden kann. Die
Ergebnisse des Dialogs miissen den Kirchen mitgeteilt und von diesen zum Bestand-
teil ihres Lebens gemacht werden. Die Erfahrung der Zusammenarbeit muf} zur Ver-
wirklichung des letzten Ziels fithren: gemeinschaftliches Leben, gemeinsames Zeug-
nis und gemeinsamer Gottesdienst. Welche Mittel aber sind geeignet, dieses Ziel zu
erreichen?

2. Die Zusammenarbeit zwischen der romisch-katholischen Kirche und dem
ORK erstreckt sich iiber eine Vielfalt von Themen und Anliegen, wobei jedoch
offensichtlich ist, daB diese in gewisser Hinsicht begrenzt bleiben, Insgesamt liegt
der Nachdruck dieser Zusammenarbeit eher auf Studienprojekten als auf Aktions-
programmen, und auf manchen Gebieten hat sich die Zusammenarbeit nur sehr z6-
gernd oder iiberhaupt nicht entfaltet. So lohnt sich beispielsweise der Hinweis, daf}
es der Gemeinsamen Arbeitsgruppe nicht gelungen ist, Wege aufzuzeigen, die es er-
lauben wiirden, zusammen auf politische Fragestellungen zu antworten. Selbstver-
stindlich muf3 man bedenken, daB die romisch-katholische Kirche eine Kirche, der
Okumenische Rat aber eine Gemeinschaft von Kirchen ist, wenn man den in der Zu-
sammenarbeit erzielten Fortschritt bewerten will; ebenso miissen die unterschied-
lichen Strukturen auf beiden Seiten beriicksichtigt werden. Dennoch wird sich die
Gemeinsame Arbeitsgruppe in Zukunft besonders jenen Gebieten, auf denen sich
keine Zusammenarbeit herausgebildet hat, zuwenden und analysieren miissen, wel-
che Griinde den Erfolg gemeinsamer Anstrengungen vereitelt haben. Es ist offen-
kundig, daBl die wachsende Zusarpmenarbeit zwischen der romisch-katholischen
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Kirche und dem ORK von gréfter Bedeutung fiir das Engagement aller Kirchen in
der okumenischen Bewegung ist.

3. Der Hauptanstof} fiir die Suche nach der Einheit und dem gemeinsamen Zeug-
nis kommt von Christen, die den Herausforderungen unserer Zeit in akuter Weise
ausgesetzt sind. Insbesondere dort, wo sich Christen auf lokaler Ebene der Aufgabe
gegeniibergestellt sehen, neue Wege bei der Verkiindigung des Evangeliums zu be-
schreiten, wird die dringende Notwendigkeit der Einheit besonders stark empfun-
den. Fiir viele ist die Gemeinschaft iiber bestehende Trennungen hinweg nicht lan-
ger eine bloBe Hoffnung, sondern bereits Wirklichkeit geworden. Das hat seine Be-
deutung fiir das, was die Gemeinsame Arbeitsgruppe zu erreichen anstrebt. Sowohl
die Studie iiber die Einheit als auch die Studie iiber das gemeinsame Zeugnis haben
mit der Berufung der Christen an jedem Ort zu tun. Aber es muB auch hier gesagt
werden, dafl noch keine ausreichende Kommunikation mit den Kirchen auf nationa-
ler und lokaler Ebene besteht und daf} die Gemeinsame Arbeitsgruppe noch nicht in
dem Malfle von den Erfahrungen der Kirchen hat profitieren und mit ihnen gemein-
sam hat reflektieren kénnen, wie dies eigentlich zu erwarten gewesen wire. Wenn
man zu einer ndchsten Etappe in den Beziehungen gelangen will, dann wird man
sich ernstlich die Frage stellen miissen, wie der Abstand zwischen der Gemeinsamen
Arbeitsgruppe und dem Kirchenvolk verringert werden kann.

4. Der Ubergang von Dialog und Zusammenarbeit zur Einheit kann nur schritt-
weise vollzogen werden. Deshalb braucht man Etappen auf dem Wege zur Einheit.
Einheit kann nicht allein auf der Grundlage theologischer und ekklesiologischer
Konstruktionen erreicht werden. Die Kirchen miissen miteinander vertraut werden
und anfangen, ihr alltdgliches Leben miteinander zu teilen. Sie brauchen daher effi-
ziente 6kumenische Strukturen, die sie befihigen, die unter ihnen bestehende Teil-
gemeinschaft voll zum Ausdruck zu bringen. In manchen Lindern haben die
romisch-katholischen Bischofskonferenzen oder Ditzesen beschlossen, Mitglied
von Kirchenriten oder Kirchenvereinigungen zu werden. 1975 gab das Sekretariat
zur Forderung der Einheit der Christen eine Erkldrung zum romisch-katholischen
Engagement in der 6kumenischen Zusammenarbeit unter besonderer Beriicksichti-
gung der Mitarbeit in Kirchenraten heraus. Der ORK hat begonnen, sein Verhéltnis
zu den Kirchenriten zu iiberdenken. Was 148t sich aus den Erfahrungen der letzten
Jahre lernen? Welche nichsten Etappen kénnen wir vorschlagen?
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,,Entwicklung — Gerechtigkeit — Frieden*

Beobachtungen zum gleichnamigen Kongref3
in Bad Godesberg vom 24.-27. Januar 1979

Der entwicklungspolitische KongreB ,,Entwickung — Gerechtigkeit — Frieden®,
der von den groflen Laienorganisationen der beiden Kirchen, dem Deutschen Evan-
gelischen Kirchentag und dem Zentralkomitee der Deutschen Katholiken sowie den
Zusammenschliissen der kirchlichen Entwicklungsdienste auf evangelischer und
katholischer Seite, der Arbeitsgemeinschaft kirchlicher Entwicklungsdienst und
dem katholischen Arbeitskreis Entwicklung und Frieden vom 24. bis 27. Januar
1979 in Bad Godesberg veranstaltet wurde, verdient in mehrfacher Hinsicht Beach-
tung.

1. Allein die Tatsache, daB ein solcher kirchlicher KongreB mit einer so hochran-
gigen personellen Besetzung stattgefunden hat, ist in sich schon ein wichtiges Ereig-
nis. Sie reichte vom Bundesprisidenten, den beiden hochsten Reprasentanten der
evangelischen und der katholischen Christenheit in der Bundesrepublik Deutsch-
land iiber die Spitzenvertreter der im Bundestag vertretenen Parteien und der wich-
tigen gesellschaftlichen Verbidnde (DGB, Bauernverband, Deutscher Industrie- und
Handelstag) bis hin zu den vielen entwicklungspolitischen Fachleuten aus Kirche
und Gesellschaft. Uber 800 Personen waren anwesend. Vor nicht allzu langer Zeit
wire das kaum vorstellbar gewesen.

Der Kongref selbst ist als ein 6ffentlicher Zwischenschritt eines auf mehrere Jah-
re angelegten Dialogprogramms ,,Entwicklung als internationale soziale Frage* zu
verstehen, das die kirchlichen Entwicklungsorganisationen vor etwa zwei Jahren be-
gonnen haben. Das bedeutet, da3 eine Fortsetzung der Gespréache zwischen der Kir-
che und den politischen Parteien und gesellschaftlichen Kriften vorgesehen ist. Die
auf dem KongreB 6ffentlich gegebenen Zusagen oder Angebote haben daher keinen
bloB deklamatorischen Wert, sondern sind in bewuBter Kenntnis der nachfolgenden
Gespriche gemacht worden, in denen die konkreten Schritte vorbereitet werden sol-
len. Ende 1979 wird Bilanz gezogen. Fiir alle Beteiligten ist das ein heilsamer Druck.

Karl Osner hat dieses Dialogprogramm als ein erstes gemeinsames Entwicklungs-
projekt der Kirchen in der Bundesrepublik genannt. Das ist es in der Tat. Entwick-
lungsprojekte sind eben nicht nur Aktivitdten in den Landern der sogenannten Drit-
ten Welt, bei denen wir als Angehdrige einer reichen Industrienation finanziell und
personell helfen. Vielmehr ist entwicklungspolitische Aufklidrungsarbeit bei uns eine
gleichrangige Entwicklungsaufgabe. So konnte dieses Dialogprogramm und der
KongreB dazu beitragen, dafl im BewuBtsein der Bevolkerung der Schritt von der
Entwicklungshilfe zur Entwicklungspolitik vollzogen werden kann.

In diesem Zusammenhang ist wichtig darauf hinzuweisen, daf fithrende kirch-
liche Vertreter aus Entwicklungslindern an diesem Kongrel3 teilnahmen und zu
Wort gekommen sind. DaB Entwicklungsprojekte in Ubersee nur im engsten Zu-
sammenwirken mit den Partnern dort betrieben werden kdnnen, wenn sie Erfolg
haben sollen, ist jedermann einsichtig. Dal} dieses auch umgekehrt gilt, wenn Ent-
wicklungsprojekte bei uns durchgefiihrt werden sollen, miissen wir wohl alle noch
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lernen. Der Kongref} ist da ein erster Schritt gewesen, der vielleicht etwas zaghaft
ausgefallen ist.

Auf dem KongreB ist mehrmals davon die Rede gewesen, dal} die Kirchen mit ih-
rem Dialogprogramm so etwas wie einen entwicklungspolitischen Grundkonsens in
unserer Gesellschaft anstreben. Diese Absicht darf nicht mit einem die Interessenge-
gensitze nivellierenden Harmoniestreben verwechselt werden. Das Programm will
gerade bei den legitimen Interessen der an diesem Dialog beteiligten Gruppen anset-
zen. Der Streit um die besten Methoden und Strategien der Entwicklungspolitik
wird dabei als ein notwendiges und erkenntniserhellendes Mittel angesehen. Inso-
fern ist der Dialog antiharmonistisch. Da dieses Programm handlungsorientiert,
d.h. auf konkrete Schritte angelegt ist, wird man aber mit Nachdruck darauf drén-
gen miissen, daf} man von einem Schlagabtausch positioneller Argumente weg-
kommt und sich um eine differenzierte Analyse der Situation in Ubersee und bei uns
bemiiht, um von da aus Ansitze fiir einen konstruktiven Interessenausgleich zu fin-
den.

Ein Grundkonsens ist aber auch nicht so etwas wie eine konfliktfreie Zone der
stillschweigenden entwicklungspolitischen Ubereinkunft der Kundigen und Macher.
Jeder der an diesem Dialog beteiligten Partner muf} intern und &ffentlich das vertre-
ten, was die Mitglieder seiner Gruppe mitzutragen bereit sind. Man kénnte den
Grundkonsens mit dem Bild einer Demarkationslinie vergleichen, hinter die man
nicht mehr zuriickgehen kann. Wo sie zu ziehen ist, ist Sache aller Beteiligten. Dabei
darf es nicht zu einem prinzipiellen Dissens zwischen Ethik und Interesse kommen.
Aber bei allen Beteiligten muf3 anerkannt sein, daB die Vertretung der eigenen Inter-
essen nur in konstruktiver Auseinandersetzung mit den Interessen der anderen An-
spruch auf Seriositdt besitzt.

Die Suche nach einem solchen Grundkonsens impliziert auch den Verzicht auf
eine wechselseitig betriebene Form der Verdichtigung der Motive der jeweils ande-
ren Seite. Nur die Priifung der Argumente, und seien sie noch so kontrovers, fithrt
weiter, nicht aber eine Motivanalyse.

Fiir‘den KongreB waren die kumenischen Gottesdienste und Andachten nicht
ein frommes Dekor, sondern integraler Bestandteil des gesamten Programms. Die
offene und entspannte Atmosphire, in der man sich bewegte und diskutierte, war
sicherlich nicht zuletzt Folge dieser gemeinsamen geistlichen Erfahrungen.

2. Das inhaltliche Ergebnis dieses Kongresses, der sich in Grundsatzfragen und
Diskussionen in sieben verschiedenen Arbeitsgruppen, in der die ganze Bandbreite
der entwicklungspolitischen Debatte angesprochen wurde, wird sich erst am Schluf3
des Gespriachsprozesses am Ende dieses Jahres prézise beschreiben lassen. Im
Augenblick sind nur folgende Teilergebnisse festzuhalten:

Alle Beteiligten haben 6ffentlich erkldrt, dal ohne Opfer eine wirksame Entwick-
lungspolitik nicht betrieben werden kann. Wenn Vertreter des Bauernverbandes,
der Wirtschaft, der Gewerkschaften und der Parteien sich uneingeschrénkt fiir die
weitere Offnung unseres Marktes fiir Produkte aus den Entwickungslédndern einge-
setzt haben und auch nicht verschweigen, welche Risiken das fiir Arbeitsplitze und
bestimmte Bereiche in Industrie und Landwirtschaft enthélt, so ist das m.E. eine
beachtliche Aussage.
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Das wird auch nicht dadurch geschmadlert, dafl angesichts der bisherigen realen
Leistungen auf dem Gebiet der o6ffentlichen Entwicklungshilfe und strukturellen
AnpassungsmaBBnahmen der Begriff des Opfers problematisch wurde. So hat nie-
mand der Aufforderung des Bundesgeschiftsfiihrers der SPD, Egon Bahr, wider-
sprochen, der einen verbindlichen Stufenplan zur Erreichung des 0,7 % Zieles an
offentlicher Entwicklungshilfe vorschlug, gemessen am Bruttosozialprodukt unse-
res Landes, zu dem sich die Bundesrepublik bekannt hat. Es ist zu hoffen, daf in
den multilateralen Gespréchen in Fortsetzung dieses Kongresses ein solcher Stufen-
plan konkrete Gestalt annimmt. Der jetzige Stand von 0,27 % (BSP) an 6ffentlicher
Entwicklungshilfe ist beschdmend fiir unser Land.

Fiir die Diskussion um die Vor- und Nachteile der von der Mehrheit der Entwick-
lungslidnder geforderten ,,Neuen internationalen Wirtschaftsordnung diirfte dieser
KongreB} auch einige wichtige Akzente liefern. Zwar ist nach wie vor umstritten, ob
nicht eine solche Ordnung zu einem weltweiten Dirigismus fiihrt und zu den beste-
henden Problemen noch neue bringt. Aber es wurde auch erkennbar, daf} eine blofie
Defensive der marktwirtschaftlichen Ordnung nicht ausreicht, sondern konkrete
konstruktive Alternativen entwickelt werden miissen, damit das dramatische Ge-
fille zwischen Industrie- und Entwicklungsléndern nicht zu einem weltwirtschaft-
lichen Kollaps fiihrt.

Es ist von allen auf dem KongreB zu Wort gekommenen Gruppen, Verbinden
und Parteien darauf hingewiesen worden, dafl unbeschadet der eigenen ordnungs-
politischen Vorstellungen die Entwicklungsldnder selber dariiber entscheiden miis-
sen, welche Entwicklung und soziale Ordnung sie wollen. Zugleich ist betont wor-
den, daf eine Beteiligung der breiten Schichten der Bevolkerung am Entwicklungs-
prozef3, gerade auch der Selbsthilfebewegungen, u.a. vorrangiges Ziel entwicklungs-
politischer Maflnahmen sein muf3. Nimmt man dies zusammen mit der Anerken-
nung der Notwéndigkeit, daB die Befriedigung der Grundbediirfnisse der Massen
héchste Prioritét besitzt, so ergibt sich eine tragfahige Grundlage fiir einen Dialog
iiber die wirksamsten Methoden einer an diesen Zielen orientierten Entwicklungs-
politik. Freilich ist das im Vergleich zu der Entwicklungsstrategie des Okumeni-
schen Rates der Kirchen, die bewuB3t auf die Armen als Subjekt der Entwicklung ab-
zielt und die Armen selbst in ihrem Kampf gegen Ungerechtigkeit und Ausbeutung
stiitzen will, nur ein erster Schritt. Aber er zielt in die gleiche Richtung.

Wie nicht anders zu erwarten, spielte die Gewaltproblematik, d.h. die Frage der
Unterstiitzung von Befreiungsbewegungen, auch auf diesem Kongrel} eine erhebli-
che Rolle. Obwohl diese Frage im entwicklungspolitischen Umfeld eher ein Rand-
problem darstellt, ist sie in unserer innenpolitischen Situation von besonderem In-
teresse. Hier standen die gegensétzlichen Meinungen, wenigstens was die offentli-
chen Aussagen angeht, noch ziemlich schroff einander gegeniiber. Wihrend die
Vertreter der SPD fiir ein kollektives Widerstandsrecht eintraten und von daher
auch eine politische und finanzielle Unterstiizung solcher Gruppen forderten, die
anders als durch Gewaltanwendung keine Anderung der bestehenden diskriminie-
renden Verhéltnisse zu erreichen sich erhoffen, wurde dies von anderen Gruppen
kategorisch unter Hinweis auf den prinzipiellen Gewaltverzicht zur Erreichung poli-
tischer Ziele, zu dem sich die Bundesrepublik bekannt hat, abgelehnt. Es ist zu hof-
fen, daB es in den nachfolgenden Gesprichen gelingen wird, einmal den wirklichen

195



Stellenwert dieser Frage in Zusammenhang mit der Entwicklungsproblematik zu er-
kennen und zugleich Gesichtspunkte fiir eine differenzierte Betrachtung und Be-
handlung zu entwickeln. Viel wére schon gewonnen, wenn die gegensétzlichen Posi-
tionen nicht gleich innenpolitisch so verrechnet wiirden, daf3 die einen in die Nihe
des Terrorismus geriickt werden und die anderen als Reaktionére, die nur den Sta-
tus quo zu verteidigen betrachten, bezeichnet werden.

Zieht man die Summe aus diesem Kongref3, so kann man feststellen: Den Kirchen
ist es gelungen, die Reprisentanten der Parteien und Verbinde unserer Gesellschaft
in den entwicklungspolitischen Dialog miteinzubeziehen. Ein erster Schritt aus dem
kleinen Zirkel der Interessenten und Engagierten ist damit getan. Die kommenden
Gespriche miissen nun zeigen, ob es eine wirkliche Offnung in die Gesellschaft ge-
wesen ist, die den entwicklungspolitischen Handlungsspielraum entscheidend ver-
grofert.

Giinter Linnenbrink

Lateinamerikanischer Rat der Kirchen im Aufbau*

Die Bedeutung der Versammlung lateinamerikanischer Kirchen in
Oaxtepec/Mexico
vom 19. bis 26. September 1978

Ein katholischer Beobachter aus Mexico bedauerte in einem Artikel, daf3 die Kir-
chenversammlung von Oaxtepec so sehr im Schatten der Bischofskonferenz von
Puebla stehe. Sie verdiene groBere Aufmerksamkeit, auch wenn Lateinamerika
katholisch geprégt sei und die Protestanten eine zwar dynamische, aber doch noch
immer leicht iibersehbare Minderheit bildeten. Der Beobachter meint, das Treffen
der evangelischen Kirchen und ¢kumenischen Organisationen aus Lateinamerika
konne auch Katholiken helfen zu verstehen, was Einheit der Christen im Kontext
Lateinamerikas heute bedeutet: nicht abgewogene Lehre, nach rechts wie links ge-
gen Miflverstidndnisse abgesichert, sondern gelebte Begegnung mit dem lebendigen
Christus, dem Christus, der sich den Armen zuwendet. Einheit nicht um ihrer selbst
willen, sondern als Voraussetzung und Ausdruck der Treue zu dem Evangelium, das
vor allem den Armen gilt, dem ,,Volk“ Lateinamerikas.

So hatte es im Aufruf zur Versammlung lateinamerikanischer Kirchen geheilen:
»oie soll in der Begegnung mit Jesus Christus und der Feier seiner Gegenwart Aus-
gang fiir gréfere Einheit des Volkes der Christen sein und dadurch fiir groBere
Treue zum Evangelium im Heute Lateinamerikas.“

Hat das Ereignis von Oaxtepec den Erwartungen entsprochen? Uber 300 Perso-
nen aus ganz Lateinamerika kamen Ende September 1978 in Oaxtepec zusammen,
Vertreter von 110 selbstédndigen Kirchen sehr unterschiedlicher Gréfie und 10 konti-
nentalen christlichen Organisationen. Begegnung miteinander und gemeinsames
Nachdenken iiber die Einheit des Volkes Gottes und die Aufgabe der Kirche in La-
teinamerika sollte dieses Treffen ermoglichen. Im Unterschied zu fritheren Kirchen-

* Vgl. OR H. 1/78, 108 ff.

196



versammlungen in Lateinamerika war ihm dariiber hinaus aber die Aufgabe gestellt
zu befinden, ob eine verbindliche neue Gestalt solcher, dem gemeinsamen Dienst
der Kirche in Lateinamerika verpflichteten Einheit zu schaffen sei, ein Bund oder
ein Rat Lateinamerikanischer Kirchen.

Der Aufruf UNELAMSs (Bewegung fiir evangelische Einheit in Lateinamerika),
statt einer weiteren Studien- und Begegnungskonferenz eine Versammlung abzuhal-
ten, die einen lateinamerikanischen Kirchenrat beschliefen kénnte, fand positives
Echo. Wenn iiber 110 Kirchen einer solchen Einladung folgten und dabei das ganze
Spektrum des lateinamerikanischen Protestantismus von den Anglikanern bis zu
den Pfingstlern und die ganze Weite des Kontinents von Argentinien bis Kuba und
Mexico vertreten war, wenn zugleich Vertreter nicht nur der dem ORK verbunde-
nen, sondern auch anderer, eher evangelikal geprédgter Bewegungen teilnahmen,
dann wiére dies nicht vorherzuberechnen gewesen.

Auch wihrend der Konferenz gab es grofie Unterschiede, nicht zuletzt in politi-
schen Fragen. Nicht alle waren gewillt, Kuba als das einzige freie Territorium
Lateinamerikas zu sehen, wie der katholische Ortsbischof Méndez Arceo es in seiner
GruBBbotschaft ausgesprochen hatte. Auch bei der Formulierung eines Briefes an die
Kirchen und das Volk von Nicaragua und bei der Bitte um Freilassung portorikani-
scher Attentéter aus amerikanischen Geféngnissen gab es unterschiedliche Meinun-
gen, Proteste und Gegenstimmen. Vermutlich wire es schwer gewesen, die Texte der
Arbeitsgruppen, in denen die Situation Lateinamerikas teilweise in sehr dezidierter
Form mit Mitteln marxistischer Analyse beschrieben wird, als Kundgebung der Ver-
sammlung zu verabschieden. Sie wurden diskutiert, entgegengenommen und dem
Vorstand des Rates zur Weiterleitung an die Kirchen und weiteren Bearbeitung
tiberwiesen.

Aber es gab trotzdem weithin eine gemeinsame Basis. Es gab das Bewul3tsein, daf
kirchliche Einheit keine innerkirchliche Angelegenheit sein darf, sondern daB sie
nur einer Kirche verheiflen ist, die sich aufmacht zu den Menschen Lateinamerikas.
Dies kam nicht nur in den 11 Arbeitsgruppen zum Ausdruck, die sich mit den Fra-
gen der christlichen Einheit und der Aufgabe der Kirche in Lateinamerika befaften,
sondern auch in den Bibelarbeiten iiber den Epheserbrief und vor allem in den Got-
tesdiensten. Besonders die Pfingstler, die 25% der Teilnehmer stellten, erschienen
als eine Gruppe, die sich ihrer Ndhe zum Volk, ihrer proletarischen Herkunft und
Aufgabe nicht entzieht.

Das Abendmahl wurde in grof3er Selbstverstandlichkeit tdglich miteinander gefei-
ert. Rhythmisch von Hiéndeklatschen unterstrichene Gesdnge unterbrachen immer
wieder die Arbeiten des Plenums. Sie entsprachen nicht immer dem Geschmack
aller Anwesenden. Es gibt erhebliche Unterschiede zwischen der Mentalitdt eines
Rioplatensers und eines Kariben. Die Organisationsméngel des mexikanischen Orts-
komitees brachte nicht nur europiische Teilnehmer, sondern auch die Verantwort-
lichen fiir die Konferenz oft der Verzweiflung nahe. Die gemeinsame spanisch-
portugiesische Sprache war nicht nur ein Mittel der Kommunikation, sondern
manchmal auch des ungehinderten Austragens von Gegensdtzen. Die Mittelameri-
kaner zum Beispiel waren nicht gewillt, mit den Mexikanern eine Region zu bilden,
als es um die Wahl eines Vorstandes der Versammlung und spiter des Leitungsgre-
miums fiir den Rat ging. Man fiel sich nicht nur um den Hals, man ging sich auch
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auf die Nerven. Gerade die wirklich Armen, die Vertreter indianischer Kirchen z. B.
konnten sich wohl auch gelegentlich isoliert vorkommen. Es wurde mit Wasser ge-
kocht in Oaxtepec. Aber erstaunlich war bei alledem das MaB an Ubereinstimmung,
an gemeinsamem Bewuftsein, an Verstdndigungsmoglichkeit und -fahigkeit. DaB
Vertreter der katholischen Kirche aufgenommen und nicht geschnitten waren, dal
meines Wissens nicht eimal der Name des dort begriindeten Rates der Kirchen mit
der Forderung eines Rates ,,Evangelischer Kirchen* in Frage gestellt wurde, bezeugt
die Offenheit iiber das Feld der Protestanten hinaus. Wenn das Verhéltnis zu den
Katholiken nicht wie 1969 in Buenos Aires ausfithrlich thematisiert wurde, dann ist
dies nicht als Negativum zu sehen, sondern eher als Ausdruck dafiir, daB es schon
beinahe selbstverstandlich geworden ist, Katholiken als Briider zu akzeptieren. So
ist der Brief, den der Rat an die Bischofe in Puebla richtete, mit Dank fiir die erhal-
tenen Ermutigungen und dem Ausdruck der Uberzeugung, daf3 die Bischofsver-
sammlung von Puebla ein Segen fiir Lateinamerika sein werde, sicher vielen evange-
lischen Christen Lateinamerikas aus dem Herzen gesprochen.

Nicht zu iibersehen war die kirchenpolitische Auseinandersetzung. Vielleicht sind
die Texte auch darum progressiver ausgefallen, weil die Progressiven sich besser
artikulieren konnten. Bei den Auseinandersetzungen um die Gestalt des zu schaf-
fenden Rates gab es zweifellos Gruppenabsprachen und Versuche, giinstigere For-
mulierungen durchzusetzen. Dennoch wire es nicht gerechtfertigt, von einem
Freund-Feind-Verhéltnis zu sprechen. Vielleicht hat der erreichte menschliche, in-
haltliche und strukturelle Konsensus die Teilnehmer selber iiberrascht, aber er war
vorhanden, wurde gefunden und lief} diese Konferenz zum Erfolg kommen. ,,Diese
Versammlung ist weise®, meinte der Generalsekretédr der Konferenz, Pfarrer Juan
Marcos Rivera aus Puerto Rico, ,,sie bewegt sich in Schlangenlinien, aber sie findet
Wege, die weiterfithren.* Vertrauen in die Versammlung, Vertrauen vielmehr auch
in die Sache und deren eigene Dynamik, Vertrauen letztlich in die Kraft und Weis-
heit des Heiligen Geistes, der auch auf krummen Zeilen gerade schreibt.

Was war das Ergebnis? Die Begegnung von Menschen verschiedener Herkunft
und Prédgung, Kultur und Bildung und die Erfahrung, vom gleichen Thema betrof-
fen, von der gleichen Sache gefordert und bewegt zu sein. Es wurden Texte erarbei-
tet, die ihre eigene Dynamik entwickeln kénnen. DaB sie nicht verabschiedet, son-
dern den Kirchen und dem Rat zur weiteren Bearbeitung vorgelegt wurden, 148t
auch hoffen, daf} in Widerspruch und Ergénzung die Sache, die hier auf den Begriff
zu bringen versucht wurde, noch klarer heraustritt. Die iiberwiltigende Mehrheit
der Versammlung stellte sich jedoch hinter die Botschaft, die die Ergebnisse der
Arbeit zusammenfaBt. Sie ist ein Appell, der eine klare Richtung weist. Sie kénnte
wie der Text der Einladung den Kirchen und Gemeinden helfen, sie ermutigen, sich
den Aufgaben zu stellen, die Hoffnung fiir alle zu leben, die einer Kirche aufgetra-
gen ist, die Kirche in und fiir Lateinamerika sein will. In vielen értlichen und natio-
nalen kirchlichen Bléttern in ganz Lateinamerika ist diese Botschaft inzwischen er-
schienen, und es ist leicht vorzustellen, welchen Anruf sie vor allem dort bedeutet,
wo, wie in den meisten lateinamerikanischen Lindern, die politischen Zeichen an-
ders stehen. Beachtenswert war auch das klare Wort zu Nicaragua. Wihrend die
Versammlung stattfand, tobte in diesem Land der Biirgerkrieg und liel3 beispielhaft
erleben und aussagen, was ,,pastoraler Dienst an den Zerbrochenen und Zerschlage-
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nen‘‘, was Verteidigung der Menschenrechte meint. In biblischer Anspielung driickte
es ein Teilnehmer so aus: ,,Der Pharao muf} fallen*.

Nimmt man die Texte als Teilnehmer der Versammlung nach einiger Zeit wieder
in die Hand, so stellt man erstaunt fest, wieviel Weiterfithrendes, Aufregendes und
Trostendes sie enthalten. Freilich auch Fragwiirdiges, Gefédhrliches, das die theolo-
gischen Bedenken und Kritiken hervorzurufen vermag. Aber als Ganzes scheint dar-
in doch ein Zeugnis ausgesagt, das in gegenseitiger Korrektur und Ergédnzung weg-
weisende Qualitét hat.

Aber nicht nur Texte wurden in Oaxtepec produziert. Der Lateinamerikanische
Rat der Kirchen ist mehr als ein Projekt. Es entstand nicht nur ein Provisorium,
sondern ein ,,Consejo Latinoamericano en formacion®, ein Lateinamerikanischer
Rat der Kirchen ,,im Aufbau‘‘, wie einst der Okumenische Rat der Kirchen. An sei-
ner Spitze steht eine 14kdpfige ,,Junta‘ (Vorstand), mehr also als eine Kommission.
Die Versammlung hat mit groler Mehrheit beschlossen, einen Prozef in Gang zu
setzen, der Aussicht hat, nicht zu versanden. Die Kirchen werden aufgerufen, an der
Erarbeitung endgiiltiger Statuten und Ausfithrungsbestimmungen mitzuwirken und
sich dem entstehenden Rat einzugliedern, der in vier Jahren definitiv konstituiert
werden soll. War bis zuletzt die Frage umstritten, ob der Rat im Aufbau nur Projek-
te zu seiner eigenen Ausgestaltung durchzufiihren habe, so wurde schliefilich ent-
schieden, daB auch inhaltliche Projekte aufgenommen werden konnen. Hier mag
ein Rest von Befiirchtungen bleiben. Welches wird die Zukunft der 6kumenischen
Organisationen sein, in welcher Beziehung werden sie zum Rat stehen, wenn dieser
sich verschiedenen notwendigen Arbeitsgebieten zuwenden muB} wie Evangelisation,
Jugendarbeit, Menschenrechtsfragen? Es wird nicht leicht sein, das Problem des
Verhiltnisses von Aktionsfreiheit und Verantwortlichkeit gegeniiber den Kirchen,
zwischen Prophetie und Institutionen zu meistern.

Die Zusammensetzung des 14kdpfigen Vorstandes des Rates im Aufbau kénnte
freilich dazu beitragen, dal Lésungen gefunden werden. Das gilt vor allem im Blick
auf den Prisidenten, den argentinischen Methodistenbischof Pagura, der zugleich
ein Mann der Kirche und der Bewegungen ist und der als Argentinier Bischof in Mit-
telamerika war. Die konfessionelle und geographische Zusammensetzung ist im
Ganzen gut gelungen. Die Aufnahme der 6kumenischen Bewegungen mit 2 Vertre-
tern wurde als ein bedeutender Schritt gewertet, da hier einer Gestalt des lateiname-
rikanischen Christentums Gerechtigkeit widerfahre, das neben den Denominatio-
nen historisch und gegenwirtig eine nicht zu iibersehende Rolle spielt. So scheint
eine denkbar gute Form gefunden zu sein, um die verschiedenen Krifte der lateina-
merikanischen Kirchen und christlichen Bewegungen zu vertreten und zusammenzu-
fithren.

Von Bedeutung scheint die Tatsache, daf z. B. ein leitender Geistlicher der
groflen Evangelischen Kirche Lutherischen Bekenntnisses in den Rat gewihlt wur-
de. Denn sehr viel wird daran liegen, ob die gréBeren Kirchen, und besonders die
Okumenisch erfahrenen, sich entschlossen hinter diesen neuen Ansatz dkumeni-
schen Wollens stellen. Man wird aber auch der Vielzahl kleinerer Denominationen
Rechnung tragen und zugleich darauf achten miissen, nicht unfreiwillig zur weiteren
Zersplitterung des lateinamerikanischen.Protestantismus beizutragen. Die Festset-
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zung einer Mindestgrofie fiir die Mitgliedschaft im Rat, wie sie im Verfassungsent-
wurf vorgesehen wird, aber nicht unumstritten blieb, scheint dafiir unerlaBlich.
Nach der Konstituierung des Rates hat UNELAM seine Selbstauflésung beschlos-
sen und allen Besitz an das neue Gremium iibertragen. Seine Augabe ist erfiillt. Das
neue Gebilde, das in Oaxtepec geboren wurde, hat gute Chancen, ein brauchbares
Werkzeug der lateinamerikanischen Kirchen zu werden und eine Hilfe, ihren Auf-
trag in Lateinamerika zu erkennen und zu erfiillen.
Karl-Ernst Neisel

Anhang

Versammlung lateinamerikanischer Kirchen

Oaxtepec, Mexiko, 26. September 1978

Brief an die christlichen Kirchen und ékumenischen
Bewegungen Lateinamerikas

Griile im Namen unseres Herrn Jesus Christus.

Als Vertreter von 110 verschiedenen Kirchen und 10 6kumenischen Bewegungen
aus dem ganzen Kontinent sind wir, im BewuBtsein des Wunsches unseres Herrn,
daf} wir eins sind und den Herausforderungen dieser Stunde begegnen, als Briider
zusammengekommen, um im Licht der Schrift iiber unsere gemeinsame Berufung
nachzudenken und unserem Wunsch nach Einheit Gestalt zu geben.

Auf dieser Versammlung haben wir neu entdeckt, daf3 unsere Einheit Auswirkung
der Einheit der Liebe des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes und Teil-
nahme an ihr ist. Wir haben zusammen gebetet und gesungen. Wir sind gemeinsam
zum Tisch des Herrn gegangen und haben die freudigen und schmerzlichen Erfah-
rungen unserer Briider geteilt. Wir haben heil und freimiitig komplexe Themen
debattiert, die mit dem Leben und dem Auftrag der Kirche in unserem Kontinent zu
tun haben. Wir haben neu den dringenden Ruf nach einer ganzheitlichen Verkiindi-
gung des Evangeliums gehort. Wir haben erkannt, daB die Kirche in eine Wirklich-
keit eingefiigt ist, die die Folgen der Siinde zeigt, und daB sie an dieser Wirklichkeit
teilhat. Wir sind herausgefordert worden, den Konig des Konigreiches mitten in den
groBen Widerspriichen und bedringenden Noéten unserer Volker zu suchen.

Wir bekennen, daB wir Gott entehrt haben mit unseren Spaltungen, unserem
Hochmut und unserem Ungehorsam gegen ihn. Wir bekennen, daB unsere Gleich-
giiltigkeit angesichts des Notschreis der am meisten vergessenen, bedréngten und
bediirftigen Gruppen in unseren Ladndern dem Anspruch des Evangeliums wider-
spricht. Wir bekennen, dal wir nicht immer auf die Stimme des Herrn gehort ha-
ben, die uns zu solidarischem und wirksamem Handeln fiir die Leidenden auffor-
dert.
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Gemeinsam richten wir einen Ruf an die Christen Lateinamerikas, den Forderun-
gen der Gerechtigkeit des Reiches Gottes in gehorsamer und radikaler Jiingerschaft
zu entsprechen.

Wir mochten Thnen mitteilen, daB wir Delegierte der Versammlung Lateinameri-
kanischer Kirchen neben griindlicher Bibelarbeit iiber das Thema der Einheit
verschiedene Themen bedacht und analysiert haben, die die Problematik unserer
Volker widerspiegeln. Auf einige davon weisen wir im folgenden hin, um Ihnen
unsere tiefe Beunruhigung dariiber mitzuteilen.

Machtstrukturen

Bei den Ubeln, die die V6lker unseres Kontinents quélen, stehen wir nicht nur vor
personlicher Siinde, sondern auch vor wahrhaft dimonischen Machten der Unter-
driickung und Entmenschlichung, die sich in 6konomischen, politischen, sozialen
und ideologischen Strukturen verschanzen. Die wirtschaftliche Abhéngigkeit, die
unsere Volker verarmen ldBt und ihre Entwicklung hindert, die Ungerechtigkeiten,
die ganze Sektoren des Volkes an den Rand dringen und die Macht in kleinen Grup-
pen konzentrieren, die Unterdriickung, mit der ganze Volker oder Sektoren von
Vélkern geschlagen sind, sind einige Beispiele, die diese Situation deutlich machen.

Als Christen, die wir an den glauben, der alle Méchte des Bésen besiegt hat und
der die Quelle aller wirklichen Autoritét und aller rechtméBigen Macht ist, miissen
wir uns verpflichten, fiir die Umwandlung all dieser Strukturen zu k&mpfen, damit
sie den Dienst erfiillen, zu dem sie geschaffen wurden.

Vergessene Sektoren

Die Marginalisierung grofer Sektoren der Gesellschaft wie die der Kinder, der
Jugendlichen, der Alten und der Frauen ist ein VerstoB gegen die Wiirde des Men-
schen, der als Bild und Gleichnis Gottes geschaffen wurde. Die Kirche hat die
Pflicht, sich fiir die volle Verwirklichung all derer einzusetzen, die die Gesellschaft
bilden.

Eingeborene Vilker

Die Situation der Indianer zeigt uns ein entmutigendes Bild, das unser christliches
Gewissen belastet: Landraub, Vernachldssigung durch die staatlichen Institutionen,
Ausbeutung und Diskriminierung. Die Kirche wird aufgefordert, an der Lésung die-
ser Probleme mitzuwirken.

Pastoraler Dienst an den Verletzten und Verteidigung des Lebens

Dringend notwendig ist der pastorale Dienst fiir die Opfer jedweder Verletzung
legitimer Rechte: die Verschwundenen und deren Familien, die politischen Gefange-
nen, die Fliichtlinge und die, die Unterdriickung leiden.
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Die Verteidigung der Umwelt

Die unverantwortliche Ausbeutung nicht ersetzbarer Giiter zerstort das biologi-
sche Gleichgewicht und bedroht das Wohlsein dieser und kiinftiger Generationen.
Die Kirche muf ein BewuBtsein fiir die Umweltproblematik schaffen und besondere
Fille der Umweltbeeintrachtigung anklagen.

Die Situation in Nicaragua

Die extreme Situation, in der in diesem Augenblick das Volk von Nicaragua'lebt,
ruft uns zu christlicher Solidaritdt mit denen auf, die Gewalt und Unterdriickung
erleiden und die Tragddie ihrer zerbrochenen Rechte erleben.

Indem sie Jesus Christus als ihren Gott und Heiland gem4B der Heiligen Schrift
anerkennt und im Bewuftsein ihrer gemeinsamen Berufung hat die Versammlung
Lateinamerikanischer Kirchen die Grundlage fiir die Bildung eines Lateinamerika-
nischen Rates der Kirchen geschaffen. Um unsere Einheit zu bekriftigen und zu
einem wirksamen Instrument fiir die Erfiillung unserer Mission zu werden, haben
wir eine Rechtsgrundlage und Verfahrensrichtlinien fiir diese Organisation erarbei-
tet. Es ist unser Wunsch, daB in dem EntstehungsprozeB, an dem die Ortskirchen
teilnehmen werden, der Heilige Geist die Kirchen und die 6kumenischen Bewegun-
gen des Kontinents ruft, sich dem Rat einzugliedern, der der sichtbare Ausdruck
unserer Einheit sein wird.

Die Zuwendung unseres Herrn Jesus, des Messias, die Liebe Gottes und die
Solidaritit des Heiligen Geistes sei mit Euch Allen!

Briiderlich,

Die Delegierten der Versammiung lateinamerikanischer Kirchen
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Chronik

Uber die Sitzung des Zentralaus-
schusses des ORK vom 1.-11. Januar
in Kingston (Jamaika) bringen wir einen
Bericht auf S. 179ff.

Als neue Mitgliedskirchen wur-
den vom ZentralausschuB3 aufgenom-
mendie  dthiopische Mekane-Jesus-
Kirche mit mehr als 400.000 Mitgliedern
und die evangelische christliche Kirche
Halmahera in Indonesien, die 97.000
Gemeindeglieder zdhlt. Zum ORK ge-
héren damit jetzt 295 Kirchen.

Die Gemeinsame Arbeitsgruppe
zwischen dem vatikanischen Einheitsse-
kretariat und dem ORK, die Anfang
Mirz in Neuchétel tagte, erhielt eine
GruBBbotschaft von Papst Johannes
Paul II., in der er sich zu verstidrkten
Bemiihungen um die Wiederherstellung
der christlichen Einheit bekannte.

Die Generalsynode der Kirche von
England hat die Zulassung von
Frauen zum geistlichen Amt abge-
lehnt.

Mit 7 gegen 3 Stimmen beschlof die
Kirche von Norwegen auf der Jah-
reskonferenz ihrer Bischofe, trotz theo-
logischer Bedenken an ihrer Mitglied-
schaft im ORK festzuhalten.

Etwa 280 Vertreter evangelikaler
Gruppen aus elf Liandern Europas for-

derten auf dem Euroondischen Be-
kenntniskonvent vom 22.-24. Fe-
bruar in Frankfurt/M. den Austritt
ihrer Kirchen aus dem ORK; denn dieser
gebe ,unzdhligen Christen eine falsche
Orientierung , indem er die biblischen
Normen preisgibt oder pervertiert®.

Im September 1978 wurde auf einer
Konsultation Europdischer Okumeni-
scher Institute in Driebergen die Socie-
tas Oecumenica (Européische Gesell-
schaft fiirr Okumenische Forschung) ge-
griindet und Prof. J. A. Bronkhorst
(Utrecht) zu ihrem Vorsitzenden ge-
wihlt.

Die Arbeitsgemeinschaft christ-
licher Kirchen in der Bundesrepu-
blik Deutschland und Berlin
(West) wihite Weihbischof Prof.
Dr. Paul-Werner Scheele, Leiter
der Okumene-Kommission der Deut-
schen Bischofskonferenz, fiir die néach-
sten drei Jahre zu ihrem neuen Vorsit-
zenden; stellvertretende Vorsitzende
wurden der bisherige Vorsitzende Lan-
desbischof Dr. Heintze sowie der alt-
katholische Bischof Brinkhues, der
griechisch-orthodoxe Bischof Augou-
stinos und der methodistische Bischof
Sticher.

Von Personen

Als Nachfolger des verstorbenen Me-
tropoliten Nikodim wihlte der Zentral-
ausschull den Patriarchen der Georgi-
schen Orthodoxen Kirche, Ilia, zu
einem der sechs Prisidenten des ORK.

Der orthodoxe Theologe Prof. To-
dor Sabev (Bulgarien) wurde vom
ZentralausschuB des ORK zum Stellv.

Generalsekretar und Leiter der Pro-
grammeinheit I ,,Glauben und Zeugnis**
bestellt. Die Nachfolge von Dr. Lukas
Vischer als Direktor des Sekretariats
fiir Glauben und Kirchenverfassung ist
hingegen bisher noch offen. Lukas
Vischer wird zum 31. Dezember 1979
aus dem Stab des ORK ausscheiden.
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Dem Stellv. Generalsekretidr Dr. Kon-
rad Raiser wurde die Leitung der Pro-
grammeinheit III ,,Bildung und Erneue-
rung® iibertragen.

Msgr. Dr. Aloys Klein, Sektionslei-
ter am Johann-Adam-Mohler Institut
fiir Okumenik und Sekretir der Oku-
mene-Kommission der katholischen
Deutschen Bischofskonferenz, ist nach
Rom in das vatikanische Sekretariat fiir
die Einheit der Christen berufen wor-
den.

Prof. Dr. Friedrich-Wilhelm
Kantzenbach (Neuendettelsau) wurde
als evangelischer Gutachter zur Habili-

tation des rom.-kath. Theologen Dr. K.
F. Neufeld SJ in Innsbruck beigezogen.
Neufelds Arbeit befafit sich mit Adolf
v. Harnack.

Der frithere wiirttembergische Lan-
desbischof D. Erich Eichele, von
1965-69 Vorsitzender der Arbeitsge-
meinschaft christlicher Kirchen in der
Bundesrepublik, wurde am 26. Februar
75 Jahre alt.

Der frithere Marburger Kirchenhisto-
riker Prof. D. Dr. Ernst Benz, be-
kannt geworden durch seine zahlreichen
Arbeiten iiber die Orthodoxie, starb am
28. Dezember 1978 im Alter von 71 Jah-
ren.

Zeitschriftenschau
(abgeschlossen am 7. Mirz 1979)

In einer Reihe bilateraler Gespriche,
zumal mit der romisch-katholischen
Kirche, haben die konfessionellen Welt-
biinde in den letzten zehn Jahren be-
merkenswerte Dialogergebnisse erzielt.
Gerét der ORK damit gegeniiber den
Konfessionsfamilien auf den zweiten
Platz? Diese Frage hat Dr. Konrad Rai-
ser, stellvertretender Generalsekretir
des ORK, zum AnlaB fiir eine ausfiihr-
liche Stellungnahme im Materialdienst
des Konfessionskundlichen Instituts ge-
nommen: ,,Okumenischer Rat und kon-
fessionelle Weltbiinde — 6kumenische
Konkurrenten auf Weltebene?*‘ Ein Ge-
sprich mit Dr. Konrad Raiser, MD des
Konfessionskundlichen Instituts,
Januar/Februar 1979, 5-8.

Konrad Raiser unterstreicht das
Wechselverhéltms zwischen Weltbiin-
den und Okumenischem Rat der Kir-
chen: ,,Sie haben unterschiedliche, aber
schlechterdings aufeinander bezogene
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Aufgaben® (7). So haben die bilateralen
Dialoge ,,eine erhebliche Anregung, Be-
fruchtung, Erweiterung des &kumeni-
schen Gespréchs*‘ gebracht, ihre Ergeb-
nisse haben aber auch vielfach ,,ihre
Waurzeln in den vorbereitenden Gespri-
chen auf multilateraler Skumenischer
Ebene‘‘ (6). Dem ORK fallen ganz spe-
zifische Aufgaben zu. Angesichts der
nParallelitdt von nicht miteinander
koordinierten bilateralen Lehrgespri-
chen‘‘ geht es darum, ,,den Kirchen, die
sich miteinander auf einen intensiven
Lehrdialog eingelassen haben, zu einer
Konzentration, zu einer Vergleichbar-
keit der Ergebnisse und zu einer wech-
selseitigen kritischen Abkl4rung des Er-
reichten zu verhelfen‘, und ,hier
kommt das Instrument des ORK gerade
wegen seiner umfassenden und vielge-
staltigen Form erneut zum Tragen, denn
er kann sich als Forum anbieten, auf
dem die konfessionellen Familien jetzt



nicht mehr im exklusiven, sondern im
vergleichenden Breitendialog miteinan-
der stehen‘ (7). Und besteht nicht iiber-
dies bei den kirchenoffiziellen Dialogen
der Konfessionsfamilien die ,,Gefahr,
daB diese Lehrgespriache sozusagen als
Privileg der Kirchenleitungen selbst be-
trachtet werden*? ,,Wir diirfen der Ver-
suchung nicht erliegen, nun in diesen
rein theologischen und vor allem
kirchenleitungs-offiziellen Gesprichen
die eigentliche Okumene gegeniiber der
Genfer Spielwiese zu sehen, wo sich das
bunte Volk tummelt, das aber im Grun-
de nicht ernstgenommen wird. Das wére
nach meinem Eindruck eine Verken-
nung des Ernstes der 6kumenischen Si-
tuation und der Realitdt des Lebens in
unseren Kirchen‘ (7).

Ein anderer Punkt ist die Frage der
Einheitskonzepte. ,,Konziliare Gemein-
schaft‘ oder ,,verséhnte Verschieden-
heit*? Hier sind verschiedene Interessen
im Spiel, sie stehen jedoch in ,,komple-
mentérer Spannung®. Einheit darf blei-
bende Unterschiede nicht leichtfertig
verwischen — so das Anliegen bei der
,,versdhnten Verschiedenheit*“. Es ist
berechtigt. Aber ebenso zu Recht be-
steht das Interessse, das sich mit dem
Konzeptder ,.konziliaren Gemeinschaft*
verkniipft: Versdhnung darf kein ,,billi-
ges Schlagwort® sein, ,,nur die vollig
verpflichtete und geeinte Gemeinschaft
aller Christen an einem Ort* wird dem
Einheitsgebot Christi gerecht. Freilich,
diese Einheit meint nicht ,,Uniformit#t,
Gleichschaltung, Verwischen der Unter-
schiede“. ,,Und sofern die ¢kumenische
Diskussion diesem MiBverstdndnis erle-
gen sein sollte, war das Korrektiv des
Konzepts ,versdhnte Verschiedenheit*
notwendig. Ich bin bislang jedoch nicht
davon iiberzeugt worden, daf die 6ku-
menische Diskussion dieser Versuchung
wirklich erlegen ist, und bin daher auch

noch nicht davon iiberzeugt, dafl das
Konzept der versdhnten Verschieden-
heit uns weiterbringt* (8).

Raisers AuBerungen kennzeichnen
eine Kontroverse, die, seit Nairobi viru-
lent, auch in Zukunft die 6kumenische
Diskussion beeinflussen wird. Dazu von
seiten des Lutherischen Weltbundes:
Harding Meyer, ,,Zwischen Alternative
und Integration. Zum Verhéltnis zwi-
schen Okumenischem Rat und Konfes-
sionellen Weltfamilien*, MD des
Konfessionskundlichen Instituts,
Januar/Februar 1979, 9-13 und Daniel
F. Martensen, ,,Der Lutherische Welt-
bund und der Okumenische Rat der Kir-
chen* aus LWB-Report, Nr. 3, De-
zember 1978.

Ein weiteres Schwerpunktthema: Die
Situation des ORK, wie sie auf der Zen-
tralausschuBsitzung in Jamaika (Doku-
mente in: epd-Dokumentation, Nr.
6, 7 und 8/1979) zutage getreten ist. Sie
ist komplex und schwierig. Sie verlangt
— 50 Manfred Linz in der Februar-
Nummer der Evangelischen Kom-
mentare (,,Okumene auf der Insel*,
78-81) —, ,,daB die Kirchen sich mehr
um ihren Weltkirchenrat kiimmern*.
,,Der Weltrat der Kirchen hat schwieri-
ge Jahre vor sich. Aber es gibt zu ihm
keine Alternative, ebenso wenig wie zur
UNO. Wer den Weltkirchenrat anders,
wer ihn besser haben mdchte, muf} in
ihn investieren: gewil Geld, aber dar-
iiber hinaus Anteilnahme‘* (81). Berich-
te und Kommentare (u.a.: ,,Jamaica:
Entering the 80’s soberly, hopefully*‘ in
One World, Nr. 43, Jan/Feb 1979, 3
und Geiko Miiller-Fahrenholz/Hans-
Wolfgang Hepler, ,,Die akute Krise ist
iiberwunden. Der kiinftige Weg der
Okumene bleibt ungewi,* in Luthe-
rische Monatshefte, Nr. 2, Februar
1979, 70-73) stimmen trotz mancher po-
sitiver Akzente mehr oder weniger be-
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sorgt: Wie wird sich die unumgéngliche
Reduzierung des ORK-Budgets auf Pro-
gramme und Arbeitsweise des Okume-
nischen Rates auswirken? Oder im Blick
auf die mangelhafte Kommunikation
unter den Mitgliedskirchen, etwa in Sa-
chen des Antirassismus-Programms:
Kann der ORK es sich leisten, ,,daB die
Genfer Zentrale des Okumenischen Ra-
tes selber sich zunehmend in die Rolle
eines Partners gegeniiber Mitgliedskir-
chen versetzt sieht (auch durch Ent-
scheidungen des Exekutivausschusses
des Rates)“‘? Sollte ihre Funktion nicht
vielmehr darin bestehen, ,,der Mediator
des gesamten dkumenischen Gesprichs
zu sein“? ,,Wer organisiert den 6kume-
nischen Dialog in den Fillen, in denen
die Zentrale des Okumenischen Rates
selber ein Teil des Problems ist?*‘ (Hel3-
ler; asas 0 73).

Stellungnahmen zum Antirassismus-
Programm bringen u.a.: David King-
don, ,Leider nichts Gutes aus
Jamaika“ in idea, Nr. 3/79, Kommen-
tare und Berichte, I f.; Ernst Kdsemann,
,»Freiheit fiir Versklavte. Kirchliche Un-
terstiitzung der Befreiungsbewegun-
gen?* (Kritik am EKD-Memorandum,
vgl. OR, Heft 1/1979, 43-51) in Evan-
gelisches Monatsblatt. Kirche
und Mann, Nr. 1, Januar 1979, 4; Ri-
chard Boeckler, ,Befreiung und Erlo-
sung? Zum Antirassismus-Programm
des Okumenischen Rates*, ebd., Nr. 2,
8; J. D. B. van der Meulen, ,,Das Anti-
rassismusprogramm — ein kirchentren-
nendes Programm?‘‘ in Reformierte
Kirchenzeitung, Nr. 1/1979, 10-14.

AbschlieBend noch ein Thema, das zu
den zentralen Themen der ekklesiologi-
schen Diskussion in der Okumene ge-
hort: Die Katholizitdt der Kirche. Wie
stellt sie sich dar, wenn die verschiede-
nen Kirchen ihre Identitdt vor dem Hin-
tergrund dieses Begriffs beschreiben?

206

KNA-Okumenische Information
hat eine Reihe von Nummern diesem
Thema gewidmet und stellt nebeneinan-
der das evangelische, das orthodoxe,
das baptistische und das rémisch-katho-
lische Verstdndnis von Katholizitét
(Albert Mauder, ,,Evangelische Katho-
lizitdt*‘, Nr. 49, 6. Dezember 1978, 5-8,
Teil I, Nr. 50, 13. Dezember 1978, 5-7,
Teil II; Theodoros Nikolaou, ,,Eine De-
monstration der Einheit. Zum orthodo-
xen Verstdndnis der Katholizitdt der
Kirche‘, Nr. 51, 20. Dezember 1978, 6-
8; Heinz Szobries, ,JKatholizitdt der
Kirche. Betonung der Ortsgemeinde bei
den Baptisten‘‘, Nr. 1/2, 10. Januar
1979, 5-8 und Heinz Schiitte, ,,Zur Ka-
tholizitdt der Kirche. Die Katholizitit
innerhalb der Wesenseigenschaften der
Kirche**, Nr. 3, 17. Januar 1979, 5-8,
Teil I, und Nr. 4, 24. Januar 1979, 5-7,
Teil II). Besonders hervorzuheben an
dieser Stelle: Das baptistische Verstdnd-
nis, wie es der Bund Evangelisch-
Freikirchlicher Gemeinden 1977 in der
Neufassung seines Glaubensbekenntnis-
ses, der sogenannten ,,Rechenschaft
vom Glauben‘‘ u.a. beschreibt: ,,Der
eine Geist schenkt viele Gaben, die sich
in den Ortsgemeinden, aber auch in den
voneinander getrennten Kirchen in ge-
genseitig bereichernder Vielfalt auswir-
ken konnen. Jesus Christus baut seine
Gemeinde in den verschiedenen Kirchen
und Gemeinschaften. Doch kann es
trotz der Verschiedenheiten und trotz
Irrtum und Schuld auf allen Seiten nicht
der Wille Gottes sein, daB konfessionel-
le Schranken die sichtbare Gemein-
schaft aller Glaubenden und damit ihr
glaubwiirdiges Zeugnis vor aller Welt
verhindern.‘“ Szobries spricht unter die-
sem pneumatologischen Gesichtspunkt
von Katholizitdt als ,,einer Art Zuge-
winngemeinschaft, in der gelernt wer-
den mufl}, die empfangenen Gaben zu



teilen, wobei das Abgeben wie das Neh-
men von jedem Konfessionsegoismus
frei sein muf3. Dieser Zugewinn konnte
ein solches Gewicht bekommen, daB er
alte Streitfragen sehr sanft aber endgiil-
tig zudeckt‘‘ (a. a. O. 7 f.).

Weitere beachtenswerte Beitrige:

Tracy Early, ,,State of the Council.
The National Council of the Chur-
ches of Christ in the United States
of America®, Christianity and
Crisis, No. 19, Dezember 11, 1978,
295-304.

,,Gerechtigkeit und Solidaritdt in der
internationalen Wirtschaftsordnung.
Erklirung der Gemeinsamen Kon-
ferenz der Kirchen fiir Entwicklungs-
fragen aus Anlafl der 5. Konferenz
der Vereinten Nationen fir Handel
und Entwicklung (UNCTAD), Ma-
nila 1979%, Deutsches Allgemei-
nes Sonntagsblatt, Nr. 9, 4. Mérz
1979, 13-15.

André de Halleux, ,,Pour un accord
oecuménique. Sur la procession de
L’Esprit Saint et 1’addition du ,Fi-
lioque‘ au symbole®, irénikon, Nr.
4/1978, 451-469.

Niels Hasselmann/Kurt Schmidt-Clau-
sen, ,,Wichtige Schritte nach vorn.
Lutheraner und Katholiken {iber
Abendmahl und Priesteramt‘‘, Lu-
therische Monatshefte, Nr. 2,
Februar 1979, 79-82.

Klaus Hoffmann, ,,An einem Tisch das
Mahl feiern. Welche Zukunft hat
die okumenische Eucharistie?* Lu-
therische Monatshefte, Nr. 2,
Februar 1979, 101-103.

Internationales Jahr des Kindes. Be-
richt des Weltkirchenrates, epd Do-
kumentation, Nr. 5, 22. Januar
1979.

W. Paul Jones, ,,Mary and christology:
a protestant view*, the ecume-
nist, Nr. 6, Sept./Okt. 1978, 81-85.

Viorel Mehedintu, ,,Die Bucharistie aus
der Sicht der orthodoxen Kirche®,
MD des Konfessionskundlichen
Instituts, Nr. 6, Nov./Dez. 1978,
110-116.

Manfred Roensch, ,,Die Bedeutung der
altkirchlichen Okumenischen Be-
kenntnisse fiir die lutherische Kirche
heute®, Lutherische Theologie
und Kirche, Nr. 4, Dezember 1978,
117-124.

Wolfgang Schweitzer, ,,Die Herausfor-
derung der Schwarzen Theologie in
Stidafrika an die evangelische Theo-
logiein Deutschland®, Wissenschaft
und Praxis in Kirche und Ge-
sellschaft, Heft 12, Dezember
1978, 544-558.

Emilianos Timiadis, ,,La primauté de
Pierre dans [Decclésiologie ortho-
doxe‘‘, Istina, Nr. 4, Oktober-
Dezember 1978, 349-366.

Alfred Weitmann, ,,Ein Skumenisches
Pilot-Projekt. Gemeinsame Glau-
bensverkiindigung der Kirchen am
Ort*, KNA-Okumenische Infor-
mation, Nr. 52/53, 27. Dezember
1978, 5-8.

Ulrich Wilckens, ,,BEucharistie und Ein-
heit der Kirche. Die Begriindung der
Abendmahlsgemeinschaft im Neuen
Testament und das gegenwirtige Pro-
blem der Interkommunion®, Keryg-
ma und Dogma, Nr. 1, Januar/
Mairz 1979, 67-85.

Verschiedene Diskussionsbeitrdge aus
der gegenwirtigen Faith and Order-
Arbeit hat The Ecumenical Review
in der Januar-Ausgabe 1979 zusammen-
gestellt:

1. Giving account of Hope
,»A common account of Hope‘‘, 5-12;
Jan Mili¢ Lochman, ,,Towards an ecu-
menical account of Hope*‘, 13-22; Letty
M. Russell/Geevarghese Mar Osth-
athios/André Mampila, ,,Three respon-
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ses‘‘, 23-30; George Fernandes, ,,Hope
and despair in India‘‘, 31-38; Choan-
Seng Song, ,,From Hope to Faith*, 39-
50.

II. Growing together into Unity

J. M. R. Tillard, ,,Towards a com-
mon profession of Faith*, 51-59; Anton

Houtepen, ,,Koinonia and Consensus**,
60-63; Samuel Amirtham, ,,The Indian
experience in and towards Unity*‘, 64-
68; Nicolas Lossky, ,,The Eucharistic
Life*, 69-71; Jeanne Hendrickse, ,,A
lived community**, 72-76.

Neue Biicher

GRUSS AN HELMUT CLASS

Zukunft aus dem Wort. Helmut ClaB
zum 65. Geburtstag. Herausgegeben
von Giinther Metzger. Calwer Verlag,
Stuttgart 1978. 253 Seiten. Paperback
DM 22,—.

Die 17 Beitrige dieses Bandes, der
dem Vorsitzendes des Rates der EKD
und Landesbischof von Wiirttemberg,
Helmut ClaB, zu seinem 65. Geburtstag
gewidmet ist, sind in drei Kapitel aufge-
gliedert: ,,Wort und Erfahrung*, , Kir-
che und Gesellschaft‘ und ,,Zeugnis
und Dienst*, wobei man — wie haufig
in solchen Fillen — im einzelnen {iber
die Zuordnung verschiedener Meinung
sein kann. Wichtiger aber ist die Tatsa-
che, daBl es dem Herausgeber gelungen
ist, ein weitgespanntes Bild der evangeli-
schen Christenheit in Deutschland, ihrer
geistlichen Strémungen, ihrer aktuellen
Probleme und ihres praktischen Dien-
stes wenigstens in Schwerpunkten sicht-
bar zu machen, soweit es eben im Rah-
men einer solchen Festschrift unter dem
Zwang der begrenzenden Auswahl még-
lich ist. Auch 6kumenische Stimmen
sind einbezogen (Bischof Georg Moser,
Generalsekretdr Philip Potter).

In Einzelanalysen oder gar -wertun-
gen einzutreten, ist an dieser Stelle nicht
moglich. Alle Beitréige spiegeln aber an
ihrem Teile das unermiidliche Bemiithen
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von Bischof ClaB wider, ,,das Vertrauen
in das biblische Wort zu stirken* und
dadurch zu dem Weg in die Zukunft zu
ermutigen, ,,weil jede Zukunft in dem
schopferischen Wort beschlossen ist,
das Gott in Jesus Christus spricht
(Vorwort des Herausgebers).

Viele der vorliegenden Untersuchun-
gen haben es verdient, liber den gegebe-
nen Anlafl hinaus wirksam zu bleiben
und Beachtung zu finden. Eine Samm-
lung, die nicht nur des Lesens, sondern
der Anschaffung wert ist!

Kg.

OKUMENE

Auf dem Weg zur Einheit des Glaubens.
Koinonia — Erstes ekklesiologi-
sches Kolloquium zwischen ortho-
doxen und rOmisch-katholischen
Theologen, veranstaltet vom Stif-
tungsfonds PRO ORIENTE in Zu-
sammenarbeit mit dem Orthodoxen
Zentrum des Okumenischen Patriar-
chats, Chambésy, und dem Sekreta-
riat filr die Einheit der Christen,
Rom. Referate und Protokolle.
Wien-Lainz, 1. bis 7. April 1974.
Herausgegeben im Auftrag des Stif-
tungsfonds PRO ORIENTE, Wien.
Tyrolia-Verlag, Innsbruck-Wien-Miin-
chen, o.J. (1976). 196 Seiten. Kart.
DM 36,—.



In dem zur Anzeige vorliegenden
Band sind die Referate und Diskussio-
nen eines katholisch-orthodoxen ekkle-
siologischen Kolloquiums verdffent-
licht. Es ging dabei vor allem um Fra-
gen, die durch die Anndherung zwi-
schen Rom und Konstantinopel in den
letzten beiden Jahrzehnten aufgeworfen
und auch durch den Tomos Agapis
nicht gelést worden sind. Die Tagung
war — wie von orthodoxer Seite wieder
einmal betont wurde — ,,ein inoffiziel-
les theologisches Treffen (11), auch
wenn Zusammensetzung und Ablauf
deutlich machen, daB es so ,,inoffiziell **
nun auch wieder nicht war, was hier ge-
schah. Gewil3 war es ein Gesprich zwi-
schen Theologen und nicht zwischen
Kirchenleitungen. Aber es ging um die
entscheidenden Punkte, die ja keines-
wegs nur theologische Fachprobleme
darstellen. Die Themen seien kurz ge-
nannt:

Glaubenseinheit und Vielfalt des Aus-
drucks (Theodorou/Athen und Giblet/
Lowen); Schwesterkirchen — Folgerun-
gen aus dem Tomos Agapis (Meyen-
dorff/New York und Lanne/Cheve-
togne); Anathema und Schisma — Fol-
gen der Aufhebung der Anathemata
von 1054 (Phidas/Athen und Ratzin-
ger/Regensburg); Koinonia als Kommu-
nionsgemeinschaft (Klinger/Warschau
und Bouyer/Paris); Koinonia als kano-
nische Gemeinschaft (Bria/Bukarest
und Hotz/Ziirich).

Die Referate sind sicher von unter-
schiedlichem Gewicht, vermitteln aber
einen guten Eindruck von den Schwie-
rigkeiten, die sich bei dem den ,,Dialog
der Liebe‘‘ fortsetzenden ,,Dialog des
Glaubens* zwischen Orthodoxie und
Katholizismus einstellen. Es iiberrascht
auch nicht, dafl im Verlauf der Tagung
die Primatsfrage mit all ihren Implika-
tionen in den Vordergrund riickte und

die Grenzen der Gemeinsamkeit sicht-
bar werden lieB. Zugleich ist aber auch
dieser Band ein Zeichen fiir den auf al-
len Seiten vorhandenen Willen, im offe-
nen Gesprich und in briiderlichem Geist
weiter an der Verstdndigung und an der
Einheit der Kirche zu arbeiten. Stérend
sind die vielen Druckfehler, vor allem
bei den in lateinischer Umschrift gebo-
tenen griechischen Zitaten.

Wilhelm Schneemelcher

Otto Hermann Pesch (Hrsg.), Einheit
der Kirche — Einheit der Menschheit.
Perspektiven aus Theologie, Ethik
und Volkerrecht. Mit Beitrdgen von
Franz Bockle, Otto Hermann Pesch,
Karl Rahner, Ulrich Scheuner. Verlag
Herder, Freiburg-Basel-Wien 1978.
176 Seiten. Kart. DM 16,80.

Das Ganze ist die Dokumentation ei-
nes Seminars, bei dem es um drei Fra-
gen ging: 1. Wie versteht sich die (katho-
lische) Kirche mit ihrem universalen
Anspruch gegeniiber der einen Mensch-
heit, welche Konsequenzen hat sie dar-
aus fiir ihr eigenes Verstdndnis von
kirchlicher Einheit zu ziehen? 2. Wie
kann und muf} ihre ethische Verkiindi-
gung aussehen angesichts der Vielfalt
der ethischen Uberzeugungen, die in der
Vielfalt der Kulturen verwurzelt sind?
Und: 3. Kann die Kirche einen Beitrag
leisten zu einer internationalen Ord-
nung, in der die Voélker zu friedlicher
Einheit finden? Drei Kernfragen, die
nicht nur die katholische Kirche, son-
dern, in hier und da anders akzentuier-
ter Herausforderung, die 6kumenische
Christenheit iiberhaupt bewegen. Und
in 6kumenischer Offenheit werden die
genannten Fragen denn auch dargestellt
und veranschaulicht: Einheit der Kirche
— Einheit der Menschheit (gleichbetitel-
ter Doppelbeitrag: Otto Hermann
Pesch/Karl Rahner); Christliche Ethik
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in der Vielfalt der Kulturen (Franz
Bockle) und: Christliche Kirche und
internationale Ordnung (Ulrich Scheu-
ner). Dazu dann von Otto Hermann
Pesch der Einfiihrungs- und der Schluf3-
bericht iiber das Seminar. Er, wie die
Beitrdge iiberhaupt, fithren immer wie-
der auf den einen Punkt: Aufgaben und
Chancen der Christenheit heute stellen
den alten Streit um die innere Einheit
der Kirche und damit auch die Frage
nach dem Verhéltnis der konkreten Kir-
chen zueinander neu zur Debatte. Ist
theologisch bereits heute mehr an Ein-
heit mdglich, als durchweg gegeben ist
oder fiir erreichbar gehalten wird? Ist
die Gemeinsamkeit, wie sie gegenwértig
schon besteht, unter dem Gesichtspunkt
der Einheit nicht positiver zu wiirdigen,
als dies gemeinhin geschieht? Festzuhal-
ten wire jedenfalls: ,Nichts treibt die
theologische und kirchliche Entwick-
lung weiter nach vorn als der gemeinsa-
me Versuch, sich den Herausforderun-
gen der Welt auflerhalb der Kirchen zu
stellen* (154).

Richard Boeckler

J. A. Hebly, The Russians and the
World Council of Churches. Chris-
tian Journals Limited, Belfast-Dub-
lin-Ottawa 1978. 181 Seiten, Taschen-
buch.

In Fortsetzung seiner bisherigen Un-
tersuchungen zum Verhéltnis von
christlichen Organisationen und sowje-
tischem Staat versucht Hebly auf der
Basis des ihm im Westen erreichbaren
Quellenmaterials, die konfliktreichen
und ambivalenten Beziehungen zwi-
schen dem Okumenischen Rat der Kir-
chen und der Russischen Orthodoxen
Kirche zu dokumentieren (12-125), die
ihre erhellende Erkldrung durch die
Skizzierung der innersowjetischen Kir-
chenpolitik (129-173) erfahren. Der
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nach dem Treffen zwischen Stalin und
den drei Metropoliten Sergij von Mos-
kau, Aleksij von Leningrad und Nikolaj
von Kiew am 4. 9. 1943 erfolgte modus
vivendi mit dem sowjetischen Staat
fithrte in den Jahren 1943-1948 zu ver-
einzelten Kontakten mit der 6kumeni-
schen Bewegung, die aus utilitaristi-
schen bzw. machtpolitischen Griinden
(z. B. auflenpolitische Selbstdarstellung,
Beeinflussung der orthodoxen Emigran-
ten, Integration der durch den Zweiten
Weltkrieg in die sowjetische Macht-
sphidre gelangten Bevolkerung) vom
Staat zundchst gebilligt wurden, dann
aber — so der Autor (z. B. 34.42.51) —
auf politische Direktiven hin mit der
500-Jahrfeier der Autokephalie der
Russischen Orthodoxen Kirche im Juli
1948 in Moskau ein vorldufiges Ende er-
fuhren.

Hinter der Oszillation zwischen einem
sozialen bzw. politischen Engagement
und der Konzentration auf die spiritu-
elle Heilsdimension entdeckt Hebly die
historische Situation einer Kirche, die
um den Preis des Kompromisses die
Selbsterhaltung zu suchen gezwungen
ist (z. B. 140).

,,By compromising with the State
they /[d.h. die Verantwortlichen der
Russischen Orthodoxen Kirche/ try to
save the Church. By conforming to state
politics in its outward actions and at the
same time adhering strictly to its tea-
ching in its inner life, the Church endea-
vours to survive** (145f.).

Dieses Geflecht von konfessionellen
und politischen Motiven innerhalb der
Russischen Orthodoxen Kirche (130) er-
schwert und belastet die Kooperation
zwischen ihr und dem ORK. Der der
Russischen Orthodoxen Kirche aufok-
troyierte Konformismus (133f.), ihre
ideologische Gefangenschaft und die
z. T. krude Identifizierung von Chri-



stentum und ,,real existierendem Sozia-
lismus‘‘ behindern die Realisierung zen-
traler Absichten des ORK (Dialog,
Erfahrungs- und Meinungsaustausch,
Interesse an objektiver Wahrheit und an
der Wahrheit Christi jenseits der ideolo-
gischen Gegensétze); somit wird fiir den
Verfasser die Mitgliedschaft der Russi-
schen Orthodoxen Kirche im ORK zu
einem Problem der Identitdt und
Authentizitit des ORK selbst.

Dennoch — oder sollte man besser sa-
gen: deshalb ? — plddiert Hebly fiir
eine Fortsetzung der Zusammenarbeit,
denn ein Ausscheren der Russischen
Orthodoxen Kirche wire zu ,,bedauern
(124). Das Buch stellt einen spannenden
Beitrag zu dem die Kirchengeschichts-
schreibung spatestens seit Augustinus
bestimmenden Konflikt zwischen der
»civitas terrena® und der ,,civitas Dei*
dar, wobei der dokumentarische Cha-
rakter des Buches besonders zu schétzen
ist, zumal hier einige russische Texte
zum ersten Male in englischer Sprache
vorliegen, obgleich ihre Auswertung an
einigen Stellen (z.B. ,,Church sanctions
the existing system*‘ 139) vielleicht doch
zu schematisch ausféllt.

Martin Arndt

Urs Kiiry, Die Alt-Katholische Kirche.
Ihre Geschichte, ihre Lehre, ihr An-
liegen. Bd. III der Reihe ,,Die Kirchen
der Welt*, ergdnzt durch einen Nach-
trag und auf den neuesten Stand ge-
bracht von Christian Oeyen. Evange-
lisches Verlagswerk, Stuttgart 1978.
560 Seiten. Leinen DM 48,—,
Subskr.-preis DM 42,—.

Die vorgesehene Neubearbeitung die-
ses 1966 erschienenen Standardwerkes
iber die Alt-Katholische Kirche kam
durch den Tod des Verf.’s (1976) nicht
mehr zustande. Prof. Oeyen (Bonn)
iitbernahm diese Aufgabe und konnte sie

jetzt zu einem guten Abschluf} fiihren.
Das Ergebnis ist in mehrfacher Hinsicht
erfreulich. Zahlreiche Druck- und Sach-
fehler wurden ausgemerzt, statistische
Angaben und Adressen auf den neue-
sten Stand gebracht, Dokumententeil
und Bibliographie ergédnzt. Vor allem
aber ist ein Sach- und Personenregister
hinzugekommen, das rasche Orientie-
rung ermoglicht. Ein 22seitiger Nach-
trag behandelt die Entwicklung der alt-
katholischen Kirchen in den letzten zehn
Jahren. Nicht nur fiir die Glieder seiner
Kirchen, sondern fiir die gesamte Oku-
mene ist diese hervorragende Selbstdar-
stellung des Alt-Katholizismus ein vor-
bildlicher Beitrag zum besseren Kennen-
lernen und gegenseitigen Verstehen.
Kg.

Christliche Erziehung in Europa. Band 5:
Polen. Herausgegeben im Auftrag
des Comenius-Instituts Miinster und
des Deutschen Katecheten-Vereins,
Miinchen, von Herbert Schultze und
Hermann Kirchhoff. Calwer Verlag,
Stuttgart/Kosel-Verlag, Miinchen
1977. 152 Seiten. Kart. DM 19,80.

Zu Beginn wird auf Seite 1 ,,liber die-
ses Buch“ auf die Besonderheit hinge-
wiesen, auf die grundsdtzlich anderen
politischen Voraussetzungen, ,,das frap-
pante Phdnomen eines lebendigen Glau-
bens in einem Land, das schon mehr als
30 Jahre kommunistisch ist. Gleichzeitig
diirfte dies die erste umfassende Unter-
suchung tiber die katechetischen Bemii-
hungen in einem Land des Ostblocks
sein®. Das Buch selbst wie vieles andere,
was iiber die Volksrepublik Polen zu le-
sen ist, kann verdeutlichen, daB die hier
benutzte Begrifflichkeit nicht hinrei-
chend und auch nicht zutreffend ist.
Das Land ist nicht 30 Jahre kommuni-
stisch, sondern es wird unter dem Fiih-
rungsanspruch der Vereinigten polni-
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schen Arbeiterpartei regiert. Es versteht
sich als ein sozialistisches Land, doch
jener vorfindliche Sozialismus, mag er
noch so in Frage gestellt werden, ist nur
auf dem geschichtlichen Hintergrund
dieses Landes zu verstehen. Die katholi-
sche Glaubenstradition und der Macht-
faktor Kirche ist hier genau so prigend
fiir das sozialistische Land wie die by-
zantinische Tradition der Orthodoxen
Kirche in der Sowjetunion. Es ist an der
Zeit, bestimmte Begriffe, die aus der
Ara des Kalten Krieges stammen, der
Zeit zu Uberlassen, in der sie geprégt
wurden. Gerade das Buch kann dazu
beitragen, dafl ein solcher Begriff wie
Ostblock fiir das Selbstverstdndnis der
Volksrepublik Polen unbrauchbar ist.

Wie in keinem anderen Land in Euro-
pa werden wir auf die Notwendigkeit
verwiesen, die Gegenwart aus der Ge-
schichte mit zu begreifen. Das 1. Kapitel
zeigt diesen Hintergrund auf, in Kiirze,
damit auch verkiirzt. Zwei wichtige Tra-
ditionen werden genannt: Polen als
Land der Toleranz und die Bewahrung
der nationalen Identitit durch die katho-
lische Kirche. ,,Andersgldubige fanden
immer bei uns einen sicheren Hort.“
Nun galt das gewiB nicht fiir alle Zeiten.
Die Gegenreformation wird dabei nicht
beriicksichtigt und der Anspruch auf-
rechterhalten, Polen und Katholiken
gleichzusetzen. Das Kapitel 1 bedarf
darum der Ergénzung. Der historische
Uberblick in Kapitel 9 (Christliche Er-
ziehung in der Evangelischen Kirche)
gehort zu dieser Ergidnzung.

Aus den einzelnen sehr informativen
Kapiteln seien nur folgende Probleme
genannt:

— Anlehnung des katechetischen Un-
terrichts an die Schulstruktur

— Volksfrommigkeit als stabilisierender
Faktor, aber auch als Hindernis fiir not-
wendige Reformen
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— das iiberholte Frage-Antwort-System
ist noch nicht hinreichend durchbro-
chen.

Pidagogische und psychologische
Fragestellungen gewinnen an Bedeu-
tung. Die anthropologische Orientie-
rung erfordert zunehmend Kenntnisse
iiber die BewuBtseinslage und die Men-
talitdt der Jugend. Unzureichend
scheint mir die Begegnung mit der mar-
xistischen Weltanschauung zu sein. Sie
wird weitgehend als reine Bedrohung
angesehen, wenn iiberhaupt zur Kennt-
nis genommen. So wird etwa von der
Glaubenskrise durch den Kontakt mit
der marxistischen Weltanschauung ge-
sprochen. In unseren kapitalistischen
Gesellschaften wissen wir, dafl Glau-
benskrisen sehr andere Ursachen haben,
daf nicht zuletzt auch die Versdumnisse
der Kirche zu untersuchen sind.

So wiirde man sich in diesem Buch et-
was mehr Selbstkritik wiinschen. Auch
kénnen wir uns vorstellen, dafl der Dia-
log mit Marxisten eine Bereicherung des
Glaubens sein kann, mag auch die je-
weilige politische Praxis Erschwerungen
und Hindernisse bedeuten. Schade, hier
warten wir noch auf Erfahrungen.

Giinter Berndt

CATHOLICA

Friedrich-Wilhelm Kantzenbach, Ak-
tion und Reaktion. Katholizismus
der Gegenwart evangelisch gesehen.
J. F. Steinkopf Verlag, Stuttgart
1978. 200 Seiten. Kart. DM 19,80.

Gerade in einer Zeit des Krisengere-
des iiber die dkumenische Bewegung,
den Okumenischen Rat der Kirchen, die
interkonfessionellen Gespriche und den
evangelisch/romisch-katholischen Dia-
log insbesondere beweist Kantzenbach
»Mut zur UnzeitgeméBheit*. Ohne die
Schwierigkeiten einer Okumenischen



Weggemeinschaft zu iibersehen, verféllt
er nicht in eine resignierende Haltung.
Schon im Vorwort legt er zugleich Fazit
wie Hoffnung seiner Bilanz vor: ,,Ver-
trauen in eine verheiungsvolle Ge-
schichte des konfessionellen Miteinan-
denstt

Wie schon der Untertitel des Buches
»Katholizismus der Gegenwart evange-
lisch gesehen® signalisiert, setzt sich der
Autor gleich zwei Schwierigkeiten aus:

1. Kantzenbach befindet sich zu dem
Gegenstand seiner Betrachtung und
Beurteilung nicht in einem historischen
Abstand, der eine gewisse objektive Ge-
sichertheit garantieren konnte.

2. Er schreibt als engagierter evangeli-
scher Okumeniker, der schon im ersten
Kapitel ,,viele Wege fithren nach Rom!*
bewuBt seine biographischen Daten mit-
einflieBen 14Bt. Einer etwaigen Kritik ei-
ner zu groBBen Subjektivitdt oder kon-
fessioneller Beckmesserei nimmt die
Absichtserkldrung des Autors von vorn-
herein den Stachel: Nicht von der Posi-
tion eines ,,unangefochtenen Protestan-
tismus*, sondern ,,in der Situation von
Gefragten und Herausgeforderten® will
er beobachten und werten.

Und genau das hélt er das ganze Buch
iiber durch in allen Einzelabschnitten
wie iiber: divergierende Bilanzen der ge-
genwirtigen Situation, die lateinameri-
kanische Theologie der Befreiung, die
verschiedenen Mdglichkeiten des Zu-
gangs zur okumenischen Wirklichkeit,
die Diskussion von Papstamt, Abend-
mahl, Amt, Ehe, iiber Neuformulierun-
gen des Glaubens und den wissenschaft-
lichen Dialog mit der katholischen
Theologie sowie Aussichten der Oku-
mene.

Schon die Fiille der Einzelthemen

zeigt die Weite und zugleich die ge-
straffte Gedringtheit der Darstellung.

Es ist schon ein Kunststiick und wohl
nur einem intimen und profunden Ken-
ner wie Kantzenbach mdéglich, auf 200
Druckseiten eine Gesamtschau zu ge-
ben, ohne sich im Detail zu verlieren
oder in einer unverbundenen Aneinan-
derreihung von Ereignissen und Ent-
wicklungen stehenzubleiben.

Besonders erfreulich ist die prag-
matisch-phdnomenologische Methode.
Kantzenbach wagt es, sich von der ho-
hen Warte wissenschaftlicher Distan-
ziertheit zu lésen — ohne unwissen-
schaftlich zu werden — und mit starkem
O6kumenischem Interesse in fast jour-
nalistisch-lockerer, den interessierten
Zeitgenossen nicht aus den Augen ver-
lierender Weise zu schreiben. Okumeni-
sches Interesse heilt fiir den Autor
nicht: Voreiliges Verwischen konfessio-
neller Konturen und Herunterspielen
von Beschwernissen in der okumeni-
schen Wirklichkeit. Er verhehlt durch-
aus nicht die Skepsis von Theologen,
daB in den néchsten Jahren ,,der vollen
communicatio in sacris als Gottesdienst-
und Abendmahlsgemeinschaft“ keine
groBen Chancen einzurdumen sind, fiigt
aber sogleich an, da3 dem ,,durch be-
reits geschaffene Tatsachen in Gruppen
und Basisgemeinden widersprochen
werden“ kann (56). In den Okumeni-
schen Beziehungen sieht Kantzenbach
nicht Stillstand, sondern ,,cine Phase
der durch retardierende Momente er-
schwerten Normalisierung®, wobei die
offiziellen zwischenkirchlichen Abspra-
chen der Amtskirchen die 6kumenische
Wirklichkeit ,l4ngst nicht vollstdndig
kanalisieren kénnen‘ (85).

,»Aktion und Reaktion® ist nicht nur
der Haupttitel des Buches, sondern zu-
gleich sein roter Faden. Die gelungene
Darstellung ist nicht als Kurzlexikon,
sondern als Sprung in ein Stiick gegen-
wirtiger Kirchengeschichte zu verste-
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hen, wobei die exemplarische, modell-
hafte Eingrenzung auf die rémisch-
katholische Kirche in ihren vielfiltigen
Erscheinungsformen und im 6kumeni-
schen Kontext zum Nachdenken und
Uberdenken auch evangelischer Positio-
nen und Verhaltensweisen fiithren kann.

Riidiger Bieber

Peter Neuner, Religidse Erfahrung und
geschichtliche Offenbarung. Friedrich
von Hiigels Grundlegung der Theolo-
gie. (Miinchener Universititsschrif-
ten, Fachbereich Kath. Theologie,
Beitrdge zur 6kumenischen Theolo-
gie, hrsg. von H. Fries, Bd. 15) Scho-
ningh-Verlag, Miinchen - Paderborn -
Wien 1977. 362 Seiten. Kart.
DM 46,—.

Die vorliegende Miinchener Disserta-
tion, von H. Fries angeregt und beglei-
tet, unternimmt erfolgreich den Ver-
such, die Theologie von Hiigels als kon-
sequente Anwendung, Durchfiihrung
und darin letztlich auch als Verifizie-
rung eines Denkansatzes zu erweisen,
bei dem es um die richtige Ausbalancie-
rung der Wesenselemente von Religion
ging, wie von Hiigel sie annahm. Diese
in seiner Sicht aufeinander bezogenen,
aber nicht voneinander ableitbaren Ele-
mente sind im einzelnen das historisch-
institutionelle, das wissenschaftliche
und das mystische Element der Reli-
gion. Mit Recht hat Verf. der Vorstel-
lung dieser Elementenlehre jedoch ein
systematisches Kapitel iiber die Er-
kenntnislehre von Hiigels vorausge-
schickt. Fiir diesen Teil gilt besonders,
was Verf. zu seinem Gesamtversuch ei-
ner streng systematischen Deutung von
Hiigels sagen muB: Von Hiigel denkt
zwar aus einem Ganzen heraus, dies
bleibt aber auf sein noch nicht erreichtes
Ziel hin offen und kann in seiner Eigen-
art deshalb nur aus den Spannungs- und
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Einigungsverhiltnissen (beides!) der es
konstituierenden, nicht reduzierbaren
Elemente in den Blick kommen. Die
Schwierigkeit des Verf., aber auch seine
Chance, in einem eigenen schopferi-
schen Nachvollzug dem Grundansatz
von Hiigels auf die Spur zu kommen,
erhohte sich dadurch, daB von Hiigel
gerade den ,erkenntnistheoretischen*
(— der Sache nach handelt es sich eher
schon um das fundamentalontologische
Problem in seiner ganzen Breite und
Tiefe —) Teil seines Ansatzes nicht sy-
stematisch dargeboten hat. Verf. hat
aber mit Recht an dieser Stelle mit sei-
ner Rekonstruktion begonnen, weil hier
die strukturellen Grundlagen fiir von
HiigelsMethode des Denkensund Leben-
Konnens in Spannungs-Einheiten sicht-
bar werden.

An dieser Stelle 148t sich auch ,,syste-
matisch“ verstehen und bewerten, wie
Verf. die Lebensgeschichte von Hiigels
mit ihren Freundschaften und Kontro-
versen in seine Untersuchung miteinbe-
zieht. Er ordnet sie dem systematischen
Denkansatz, wie er ihn erarbeitet, ein
oder sogar unter. Darin sieht er das Spe-
zifikum seiner Untersuchung gegeniiber
bisherigen Forschungen. Der besondere
Reiz, der der Untersuchung an vielen
Stellen ihren Eigengeschmack verleiht,
liegt in der Tat darin, die charakteristi-
sche Kongruenz von Leben und Denk-
ansatz bei von Hiigel mitverfolgen und
daraus nicht selten Interpretationskrite-
rien fiir die richtige Wertung des Ver-
haltens oder die sachgemife Deutung
der Theorien gewinnen zu kénnen. Hier
scheint dem Verf. etwas gelungen zu
sein, was der Hiigelschen Denk- und
Empfindungsweise entspricht und was
noch einmal sowohl die Gesamtmetho-
de von Hiigels als auch die Intention sei-
nes Hauptwerks verdeutlicht. Letzteres
verbindet ebenfalls systematische Reli-



gionsphilosophie mit einer konkreten
Heiligenbiographie (Katharina von Ge-
nua).

Die ,,fundamentaltheologischen® Er-
gebnisse des Hiigelschen Ansatzes kon-
nen vom Verf. im 3. und letzten Kapitel
dargestellt und erldutert werden. Rich-
tig arbeitet er einen ,,inkarnationstheo-
logischen*“ Ansatz heraus, der nicht von
der Christologie hergeleitet ist, sondern
allenfalls auf sie hinfiihrt, also eine in-
karnatorische Offenbarungslehre, die
einer Christologie ,,von unten® zuzu-
ordnen wire und eine breite theologi-
sche Anthropologie und ,,theologische
Religionswissenschaft als Basis fiir die
gesamte Theologie anbieten mochte. Es
gelingt dem Verf. dabei, nicht nur die
aktuelle Diskussion um diese Themen
zu bereichern, sondern dem Ziel der Un-
tersuchung entsprechend auch aufzu-
weisen, wie von Hiigel durch die besser
ausgehaltene und durchgestandene
Komplexitdt im Ernstnehmen aller Ele-
mente von Religion-die Einseitigkeiten
seiner modernistischen Freunde, aber
auch der Immanenzapologetik Blondels
nicht nur taktisch klug, sondern tenden-
ziell sachgerechter iiberwunden hat.
Auch den kritischen Fragen des Verf. an
von Hiigel wird man zustimmen kon-
nen. Hier wiéren natiirlich weitere Fra-
gen moglich. Die einfithlsame und ge-
danklich und in der Gestaltung klar
durchgefiihrte Arbeit verdient hohe An-
erkennung.

Das fundamentaltheologische Ge-
samtproblem, das sich hier gestellt hat,
ist verstdndlicherweise weiterhin ein
hochst aktuelles Thema. Auch von Hii-
gels Inkarnationstheologie von unten
steht aufgrund der geglaubten und ge-
lebten Katholizitdt eben doch in einem
— in diesem Sinn — apriorischen Raum
der geschehenen Christologie von oben.
Wenn von Hiigels Glaubenshaltung ge-

wil} in diesem Raum steht, dann hat er
diese Voraussetzung jedoch nicht so re-
flektiert, wie sie in die gelebte Komple-
xitdt seiner Theologie der Sache nach
eingegangen ist, gerade wenn seine The-
ologie von der Grundstruktur her fiir
iiber sie hinausreichende Realitdt auch
offen ist.

Wilhelm Breuning

S. C. Napiérkowski OFM Conyv., Solus
Christus. Lublin 1978. 229 Seiten.

Das Werk wurde in der Reihe der Ha-
bilitationsarbeiten an der Katholischen
Universitit Lublin/Polen veroffent-
licht. Der Verf. formuliert folgende Ar-
beitshypothese: Im Licht des Konkor-
dienbuches erscheint die exklusive Deu-
tung des Prinzips solus Christus als ein-
seitig und diirfte ergédnzt werden durch
die Lehre von der mediativen, heilbrin-
genden Funktion des Wortes Gottes,
von derjenigen der sakramentalen Zei-
chen und des kirchlichen Amtes. Der
Versuch einer Verifikation der gestellten
Hypothese verbleibt im Bereich dersel-
ben Texte, und zwar der folgenden:
Augsburgische Konfession, Apologie der
Augsburgischen Konfession, Schmal-
kaldische Artikel, Dr. Martin Luthers
Katechismen, De potestate et primatu
papae tractatus, Konkordienformel. In
den zwei einleitenden Kapiteln sind
zahlreiche Texte angefiihrt, die die tra-
ditionelle, d.h. exklusive Auslegung des
solus Christus-Prinzips bestdtigen. Die
im dritten, vierten und fiinften Kapitel
durchgefiithrten Analysen beweisen, daf3
das Konkordienbuch keineswegs jede
»andere Mediation* ablehnt; im Gegen-
teil, man wird in klaren und schénen
Worten iiber die instrumental-heilbrin-
gende Funktion von Personen und Din-
gen belehrt.

Aus den durchgefithrten Analysen
wird der endgiiltige Schluf gefaBt: das
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Konkordienbuch bestétigt die einleitend
formulierte Hypothese: die gesamte
Doktrin des Konkordienbuches 148t kei-
ne exklusive Auslegung des solus
Christus-Prinzips zu, dagegen aber eine
inklusive Interpretation derselben, d.h.
eine Interpretation, die die vollkomme-
ne und einige Mediation Christi mit der
instrumental-heilbringenden Funktion
der ,,anderen Mittler* in Zusammen-
hang bringt. Hier wire sicher einiges zu
diskutieren, und das besprochene Buch
regt dazu an.

Es schlieBt sich ein Resiimee in deut-
scher Sprache an wie auch eine ausfiihr-
liche Liste theologischer Literatur. Das
ganze Buch ist eine Arbeit in 6kumeni-
schem Geiste.

Leonard Gorka SVD

Alfred Stoecklin, Schweizer Katholizis-
mus. Eine Geschichte der Jahre 1925-
1975 zwischen Ghetto und konziliarer
Offnung. Benziger Verlag, Ziirich-
Einsiedeln-Kéln 1978. 359 Seiten.
Geb. Sfr. 28,—.

Der Basler Historiker Alfred Stoeck-
lin war schon vor Jahrzehnten einer der
unermiidlichsten Initianten und Wort-
fithrer der 6kumenischen Offnung im
schweizerischen Katholizismus. Der
o6kumenische Gesprichskreis in Basel
wurde 1947 in erster Linie durch ihn ins
Leben gerufen und steht bis heute unter
seiner Leitung. Stoecklin war auch an
den oOkumenischen Akademikertagun-
gen in Einsiedeln und Ziirich, die fiir die
Begegnung zwischen Katholiken und
Protestanten in der Schweiz eine wichti-
ge Rolle spielten, fiihrend beteiligt. Er
gehort seit 1966 der Gesprichskommis-
sion zwischen der rémisch-katholischen
und der christkatholischen Kirche der
Schweiz an. Stoecklin ist aber nicht nur
einer der engagiertesten katholischen
Okumeniker der Schweiz, sondern in
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seiner denkerischen Entwicklung und
seinem aktiven Einsatz (besonders etwa
in der ,,Synode 72°) weithin reprisenta-
tiv fir den Weg des schweizerischen
Katholizismus vor und nach dem Kon-
zil. So ist es von hohem Interesse, daB er
die Entwicklung eines halben Jahrhun-
derts, die er selber intensiv miterlebt
und z. T. auch mitgestaltet hat, nun im
Riickblick erz&hlt und reflektiert.
Stoecklins Buch ist eine Mischung von
Memoiren und dokumentierter Darstel-
lung kirchlicher Zeitgeschichte.

Jeder, der sich iiber die Entwicklun-
gen im schweizerischen Katholizismus
seit dem Ersten Weltkrieg informieren
will oder die heutige 6kumenische Situa-
tion in der Schweiz kennenlernen méch-
te, sei mit Nachdruck auf Stoecklins
Buch hingewiesen. Die gut ausgewihl-
ten Illustrationen helfen mit, dem Leser
ein vielseitiges und einprigsames Bild
des schweizerischen Katholizismus der
Gegenwart und jiingsten Vergangenheit

zu geben. Andreas Lindt

DIALOG

Stepping Stones to Further Jewish-
Christian Relations. An unabridged
collection of Christian Documents.
Compiled by Helga Croner. Stimulus
Books, London-New York 1977. 157
Seiten. Paperback £ 4,55.

Eine katholische, am christlich-
jiidischen Dialog intensiv engagierte
Verlegerin hat dankenswerterweise in
diesem Band Dokumente zusammenge-
stellt, die bisher nur ganz verstreut und
teilweise schwer zuginglich waren. Die
Sammlung reicht von Stellungnahmen
des Vatikans — Vatikan II, 1965 — und
den dazugehorigen Reflexionen, Emp-
fehlungen und Richtlinien — 1969 und
1975 — und des Weltrates der Kirchen
— Amsterdam 1948, Neu-Delhi 1961



und Bristol 1967 — bis zu solchen ein-
zelner Kirchen, Synoden oder wichtiger
kirchlicher Gruppierungen. Auf diese
Weise wird uns zwar keine vollstédndige
Sammlung aller Texte — das wiirde ein
viel dickeres Buch erfordern —, aber
doch einschlieBlich der deutschen Studie
Juden und Christen (EKD) von 1948 bis
1975 das Wichtigste zum Vergleich, zur
kritischen Besinnung, zum Vorwérts-
denken geboten.

Wer etwa die Dokumente aus Rom
(Vatikan) und Genf (ORK) vergleicht,
dem fillt auf, daB einerseits der Okume-
nische Rat schon 1948 (1. Vollversamm-
lung) mutig und eindeutig Stellung ge-
nommen hat, wihrend die katholische
Kirche erst 1965 Worte fand, dafB aber
andererseits die katholische Kirche fol-
gerichtig zur Anwendung, zur Verwirk-
lichung ihrer Erkenntnisse fortschritt,
wihrend die Stimme des Okumenischen
Rates immer schwécher wird. Die wich-
tige Studie von Glauben und Kirchen-
verfassung (Bristol- 1967) erreicht die
Vollversammlung nicht mehr, wird von
ihr nicht diskutiert, nicht verabschiedet,
bleibt also unverbindlich. Einige Kir-
chen in arabischen Léndern und auch
einige orthodoxe Kirchen bremsen of-
fenbar stark, weil sie den Staat Israel
ablehnen und das lebendige Judentum
insgesamt fiir sie kaum eine besondere
theologische Bedeutung hat. Die katho-
lische Kirche hat offenbar diesem
Druck, den natiirlich auch sie kennt,
weniger nachgegeben.

In der ganzen Sammlung findet sich
bezeichnenderweise keine orthodoxe
Stimme und auch keine Stimme aus
Asien oder Afrika, leider auch wenig ge-
meinsame christlich-jiidische Voten (die
einzigen beiden christlich-jidischen
Stimmen stammen aus Siidamerika!, 67
und 68) oder protestantisch-katholische
Stimmen (151-157 aus USA). Die Be-

deutung, daB Paul VI. in einem offiziel-
len Dokument Karl Barth zitiert, sollte
allerdings nicht unterschéitzt werden
(Einleitung, XII).

Wir sind noch weit davon entfernt,
iiber diese fiir einige Christen wichtigen
Fragen gemeinsam reden zu konnen,
und groBe Teile der Christenheit sind
gleichgiiltig oder ablehnend. Hier liegt
eine grofle dkumenische Aufgabe, denn
Vorurteile — Antisemitismus oder Anti-
judaismus — sind wieder oder noch le-
bendig in Europa oder den Amerikas,
aber auch in Afrika oder Asien. Dorthin
werden sie von Missionaren oder auch
Arabern importiert, soweit sie nicht
durch eine falsche Auslegung der Bibel
auch immer neu entstehen. Okumeni-
sche ,,Richtlinien und Empfehlungen“
(11ff.), wie sie die katholische Kirche
verwirklicht hat, sollten auch vom Welt-
rat der Kirchen trotz aller Schwierigkei-
ten und Widerstinde immer neu zur
Diskussion gestellt und moglichst allen
Mitgliedskirchen empfohlen werden.
Das wird nur gelingen, wenn die an die-
ser Aufgabe engagierten Christen und
Kirchen mit Hilfe gerade auch dieser
Sammlung kooperieren und drédngen.
Denn beim Lesen dieser wichtigen Do-
kumente fragt man sich einerseits, wie-
weit ihre Erkenntnisse schon in die
Wirklichkeit christlichen Glaubens und
Lebens umgesetzt worden sind, was an-
dererseits ortlich oder dkumenisch ge-
tan werden kann, um dies intensiver zu
tun. Die Erkenntnisse sind in einigen
Lindern (z.B. Holland) oder auch in
einzelnen Kirchen weiter vorwirts als in
anderen. Wir sollten voneinander lernen
und miteinander handeln, sowohl was
die Theorie als auch die Praxis betrifft.

Franz von Hammerstein

Michael Mildenberger, Denkpause im
Dialog. Perspektiven der Begegnung
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mit anderen Religionen und Ideo-
logien. Verlag Otto Lembeck, Frank-
furt/Main 1978. 157 Seiten. Kart.
DM 14,80.

Das Referat ,,Dialog mit Menschen
verschiedener Religionen und Ideolo-
gien* veranstaltete vom 18. bis 27. April
1977 in Chiang Mai in Thailand eine
Konsultation, die dazu dienen sollte,
zehn Jahre nach Beginn des Dialogpro-
gramms und nach der ziemlich heftigen
Kritik auf der 5. Vollversammlung des
ORK in Nairobi Bilanz zu ziehen und
den weiteren Fortgang deutlicher zu er-
kennen. Der Bericht liegt in deutscher
Fassung vor und enthilt die gemeinsa-
me Konferenzerkldrung, Berichte der
Arbeitsgruppen, gehaltene Referate,
eine Reihe von Interviews mit Konfe-
renzteilnehmern und zwei Beitrdge —
einen Riickblick auf frithere Stadien des
Dialogs und einen Aufsatz, der das Pro-
gramm auf die religidse und ideologi-
sche Situation in unserem Land hin
konkretisiert.

Da auch bei uns Kritik an dem Dia-
logprogramm des ORK laut wurde, liegt
der erste Wert dieser Verdffentlichung
in der Vermittlung von Kenntnissen. So
ganz einfach auf dem synkretistischen
Wege, wie Schwarz-Wei3-Malerei den
Eindruck erweckt, befindet sich das
Programm nun eben nicht. Aber indem
hier sachgemifer und wirklichkeitsni-
her formuliert wird, kommen einige
Probleme um so deutlicher zum Vor-
schein. So gehen Gesprichsteilnehmer
aus dem afrikanischen und asiatischen
Raum mit ganz anderen Voraussetzun-
gen an den Dialog heran. Das Ziel ist oft
gar nicht das Gespriach um die Wahr-
heit, sondern um die gemeinsame Auf-
gabe in der gesellschaftlichen und staat-
lichen Umwelt, in der Christen oft nur
eine kleine Minderheit bilden. Damit in
Zusammenhang steht auch nicht der
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Synkretismus wie ein Gespenst vor ih-
nen, sondern z. B. das Ghetto, in das sie
in Staat und Gesellschaft gedréngt wer-
den, wenn sie sich nicht oder unter Vor-
aussetzungen, die ihnen — weil aus Eu-
ropa stammend — selbst fremd sind, in
den Dialog einlassen. Es ist vielmehr
achtunggebietend, wie diese Menschen
trotz der schwierigen religiosen und
ideologischen Verhéltnisse ihren christ-
lichen Glauben bekennen. Und schliel3-
lich wird es uns selbst deutlich, wie we-
nig wir auf die Anfragen aus unserer ei-
genen religiosen und ideologischen Um-
welt wirklich zu antworten wissen. Und
das ist heilsam.

Dal der Gesamtbericht und die Grup-
penberichte als Ergebnisse des Zusam-
menkommens aus so unterschiedlichen
Lebenskreisen nicht immer mit
abendldndisch-dogmatischer  Klarheit
reden, sollte dann auch nicht als verur-
teilungswiirdiger Mangel, sondern viel-
mehr als Anregung zur eigenen Beteili-
gung am Dialog aufgefat werden. Ob
wir dazu die innere Freiheit aufbringen,
wo uns die duBlere Freiheit dazu — im
Gegensatz zu vielen Glaubensgeschwi-
stern in der ganzen Welt — in iiberrei-
chem Maf gegeben ist?

Claus Kemper

ETHIK

Handbuch der christlichen Ethik. Her-
ausgegeben von A. Hertz, W. Korff,
T. Rendtorff, H. Ringeling. Verlag
Herder, Freiburg/Giitersloher Ver-
lagshaus Gerd Mohn, Giitersloh 1978.
Zwei Bénde in einem Schuber, 520
und 560 Seiten. Leinen DM 190,—.

Dieses grof3 angelegte Werk fiillt eine
betrachtliche Liicke auf dem theologi-
schen Markt. Wer etwas nur mit den
Priifungen im Fach Ethik zu tun hat,
weil}, wie schwierig es ist, geeignete



Lehrbiicher zu wihlen und zu empfeh-
len. Hier liegt nun ein von ausgewiese-
nen Fachleuten konzipiertes und unter
der okumenischen Mitarbeit von fast
fiinfzig Ethikern verfaBites Handbuch
vor. Der erste Band ist den Grundsatz-
fragen gewidmet. Er befaBt sich mit
Strukturen ethischen Argumentierens
und mit der Normenproblematik im
allgemeinen, um auf diesem Hinter-
grund tiber Grundprobleme der gegen-
wirtigen christlichen Ethik zu orientie-
ren, und zwar vorwiegend im formalen
Sinne: Strukturen, Vermittlungsinstan-
zen und iiberlieferte Typen ethischer
Ansdtze werden reflektiert. Das Ver-
standnis christlicher Ethik als Integra-
tionswissenschaft wird ausfiihrlich be-
griindet.

Im zweiten Teil werden wesentliche
Fragenkomplexe materieller Ethik unter
folgenden Stichworten behandelt: Le-
ben und Gesundheit; Ehe und Familie;
Verfassung, Politik, Recht; Wirtschaft
und Arbeit; Kultur und Religion. Hier
werden dem Leser auf hohem Niveau
der Analyse und Darstellung reiche In-
formationen vermittelt, wobei positiv
zu vermerken ist, dafl nicht nur die
,klassischen*, sondern auch relativ
neue Motive erdrtert werden, vom Pro-
blem der Revolution bis zu Fragen nach
der ,Lebensqualitit” und ,Ethik der
Sprache*.

Ich mochte allerdings einige kritische
Fragen stellen — zur Planung und zur
Durchfiihrung des Unternehmens. Ist es
nicht problematisch, daf} sich die ganze
Halfte des Werkes mit Grundsatzfragen
beschaftigt? Ein Handbuch der Dogma-
tik, welches im gleichen Ausmal} im Be-
reich der Prolegomena verweilen wiirde,
wiére wohl einseitig programmiert. Soll
dies bei Ethik anders sein? Dies gibt
dem Werk einen zu ,,akademischen‘
Charakter: auf weiten Strecken bleiben

die Experten ,,unter sich“. Aber auch
der zweite Band bringt Enttduschungen
mit sich. Es gibt fiir ein so breitangeleg-
tes Werk erstaunliche Liicken. So wird
die doch so aktuelle Problematik der
Todesstrafe und des Selbstmordes nur
gestreift. Das sowohl anthropologisch
wie zeitgendssisch gewichtige Gebiet des
Spiels und des Sportes bleibt ausge-
klammert. In den wirtschaftsethischen
Partien kommen die 6kumenisch so bri-
santen System- und Strukturfragen ein-
deutig zu kurz. Und was das Okumeni-
sche betrifft: Obwohl es zu schitzen ist,
daB das Handbuch gelegentlich iiber die
deutsch-européischen Grenzen blickt
und etwa M. M. Thomas zum Problem
der christlichen Ethik in asiatischer Per-
spektive das Wort gibt, wire vor allem
auch im materiellen Teil intensiveres
Eingehen auf ethische Herausforderun-
gen von der Okumene der Dritten und
der Zweiten Welt her sehr zu begriiflen.

Jan Mili¢ Lochman

Christofer Frey/Wolfgang Huber(Hrsg.),
Schopferische Nachfolge. Festschrift
fiilr Heinz Eduard Todt. (Texte und
Materialien der Forschungsstdtte der
Evangelischen Studiengemeinschaft,
Reihe A, Nr. 5.) Heidelberg 1978.
582 Seiten. Brosch. DM 18,—.

Schopferische Nachfolge: der Titel
nimmt Bezug auf Bonhoeffer, erinnert
aber auch an den Vortrag H. E. Todts
auf der Fiinften Vollversammlung des
Lutherischen Weltbunds in Evian. Bei-
des mag ein Hinweis auf die Perspekti-
ven des Buches sein. Es enthilt im
I. Teil Beitrdge zu Grundfragen der
Ethik, im II. Beispiele ethischer Urteils-
bildung. Der III. Teil besteht aus einem
.. Zeitgeschichtlichen Zwischenruf*: ei-
nem sehr lesenswerten Aufsatz von
H. Dombois iiber Winnig und Niekisch.
Der IV. Teil bietet Studien zu D. Bon-

219



hoeffer, der V. enthdlt Perspektiven
okumenischer Praxis und der VI. bib-
lische und auslegungsgeschichtliche Bei-
trége. Die Autoren gehoren wie die Her-
ausgeber zum Kreis der Heidelberger
Freunde und Schiiler des Jubilars, der
am 4. Mai 1978 sechzig Jahre alt wurde.
Weniger Aufsdtze und ein biBchen
Raum fiir benachbarte Kollegen wiren
besser gewesen.

Fiir die 0kumenische Studienarbeit
diirften die Uberlegungen W. Hubers
zur Struktur 6kumenischer Theologie
anregend sein; Huber diskutiert Model-
le der Theologie als perspektivische Dia-
logbeitrdge zur dkumenischen Theolo-
gie. Auch die Ausfithrungen von K.-H.
Dejung iiber die Menschenrechtsproble-
matik in Indien und G. Grobhs iiber die-
jenige in den unabhidngigen Staaten
Afrikas siidlich der Sahara sind infor-
mationsreich. Dies alles in Teil V, abge-
rundet durch einen Beitrag von H. M.
de Lange iiber Arbeitsverhiltnisse in
den Niederlanden. Beachtenswert sind
im weiteren Umkreis die kritischen Be-
merkungen A. Schindlers (Das Span-
nungsfeld von Eschatologie und Frieden
in kirchengeschichtlicher Sicht) zum
Projekt ,,Eschatologie und Frieden* der
FEST. Lesenswert auch U. Duchrow:
Kann Bonhoeffers gelebte Lehre von
der Kirche in der Bundesrepublik
Deutschland rezipiert werden? Duch-
row geht es um die Entwicklung von
christlichen Basiskommunitdten mit al-
ternativem Lebensstil und alternativen
Organisationsformen der Kirche; seine
Vorschldge zur Einsparung von Geld
(416) werden allerdings bei Realisten
kaum Beifall finden. Dieser Aufsatz ge-
hort zu Teil IV. Dort findet man zwei
weitere gehaltvolle Beitrige zu Bon-
hoeffer. E. Bethge (Freiheit und Gehor-
sam bei Bonhoeffer) entfaltet an dieser
Stelle den einen zentralen Begriff der
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Festschrift: Ethik der Verantwortung
(385f). E.-A. Scharffenorth (Bonhoef-
fers Pazifismus) attestiert Bonhoeffer
allerdings Gesinnungsethik (380).

Aus Teil II seien die Studien von G.
Scharffenorth (Die Bergpredigt in
Luthers Beitrégen zur Wirtschaftsethik)
und Th. Strohm (,,Ziele der Mensch-
heit‘‘. Ethische Urteilsfindung im Hori-
zont des Club of Rome) besonders her-
vorgehoben; Strohm stellt iibersichtlich
den Diskussionsstand dar. W. Liene-
mann hat zu diesem Teil als gut geeigne-
tes Fallbeispiel das Problem des Wider-
stands gegen den Ausbau der Kernener-
gie beigesteuert, F. Solms eine eher 4r-
gerliche Polemik in Sachen Neutronen-
bombe, wobei der angebliche Zynismus
der Gegenseite mit der gleichen Miinze
der Diffamierung (297f, 308) quittiert
wird.

Fragwiirdig ist der I. Teil, im doppel-
ten Sinn des Wortes. Zum Thema Ver-
antwortung hat G. Picht (aus anderem
Zusammenhang) eine Skizze des philo-
sophischen Begriffs der Ethik beigetra-
gen; reich an wissenswerten Mitteilun-
gen zur Geschichte der Ethik, aber auch
unhaltbar einseitig in der Abwertung
des Wertbegriffs als Symptom biirgerli-
chen Ausverkaufs der Metaphysik (93).
Ahnlich greift Chr. Link den ethischen
Normbegriff an; dabei denkt er einseitig
an ungeschichtliche, feststehende und
feststellende Normen (110f.), die er aller-
dings bei Todt doch nicht antreffen mag
(113). Der Beitrag von G. Petrovic iiber
den philosophischen Revolutionsbegriff
ist dagegen nur noch im schlechten Sinn
fragwiirdig. Der Begriff wird einseitig
(gegeniiber konservativer Revolution)
fiir eine sozialistische Revolution rekla-
miert, und diese entspricht einer Ver-
wandlung im ,,All*; Revolution ist das
»Wesen“ des Seins, das Sein in seinem
Anwesen (40). Verf. fragt sich selbst, ob



das eine begriindete Begriffserweiterung
oder eine Mystifikation sei. Sehr lesens-
wert ist aber J. Hiibner: Der Beitrag des
Evolutionismus zur ethischen Theorie.

Hermann Ringeling

NACHSCHLAGEWERKE

Taschenbuch der evangelischen Kirchen
1978. Kirchliches Adressenwerk in
drei Teilen. 1. Bundesrepublik
Deutschland, II. Deutsche Demokra-
tische Republik, III. Européische
Okumene. Verlagsgemeinschaft Ver-
lag Otto Lembeck, Frankfurt/Evan-
gelisches Verlagswerk, Stuttgart 1978.
1056 Seiten. Plastikeinband
DM 58,—.

Im Umfang geringfiigig erweitert,
aber sonst in gleicher Dreiteilung und in
gewohntem Aufbau ist Ende vergange-
nen Jahres das ,,Taschenbuch der evan-
gelischen Kirchen 1978 nach dem iiblich
gewordenen Rhythmus von vier Jahren
erschienen. Das Lob dieses nahezu er-
schopfenden — jetzt federfithrend vom
Verlag Otto Lembeck verantworteten —
Adressenwerkes erneut anzustimmen,
erscheint tiberfliissig. Eine ebenso inten-
sive wie rasche Orientierung iiber die
weitverzweigten Organe und Aktivitd-
ten der evangelischen Christenheit in
Deutschland, aber auch iiber 8kumeni-
sche Stellen Europas ist ohne dieses be-
wihrte Handbuch kaum noch denkbar.
Es hat sich dadurch und dariiber hinaus
auch als ein verbindender Kommunika-
tionstréger erwiesen, dessen Bedeutung
kaum iiberschitzt werden kann. Sein
Platz sollte darum nicht nur auf den Re-
galen der Amtsstuben, sondern in den
Hinden aller derer sein, die am kirchli-
chen Leben aktiv Anteil nehmen —
nicht zuletzt auch unserer ¢kumeni-
schen Freunde im Ausland!

Kg.

Theologische Realenzyklopddie. Bd. 111,
Lfg. 4/5 (Apostel/Apostolat/Apo-
stolizitdt [Forts.] — Aristoteles/Ari-
stotelismus). S. 481-826. Walter de
Gruyter & Co., Berlin — New York
1979. Subskr.preis DM 76,—.

Mit dieser Doppellieferung (einschl.
Register) wird Band III abgeschlossen.
Unter dem Stichwort ,,Apostolisches
Glaubensbekenntnis® kommt auch des-
sen Funktion in der ¢kumenischen Be-
wegung zur Sprache. Einzelne Abhand-
lungen herauszuheben, hiefle die ande-
ren geringer einzustufen. Doch sei we-
nigstens die Weite der Thematik mit den
Stichwortern  ,,Arbeit“, , Arbeiter/
Arbeiterbewegung/Angestellte®, ,,Ar-
beiterpriester und der umfangreichen

Abhandlung ,,Aristoteles/Aristotelis-
mus*“ angedeutet.

Kg.
Biographisch-Bibliographisches Kir-

chenlexikon. Bearbeitet und herausge-
geben von Friedrich-Wilhelm Bautz.
15. Lfg. (Heermann, Johann-Heus-
ser-Schweizer, Meta) Sp. 641-800.
Verlag Traugott Bautz, Hamm
(Westf) 1978. Subskr.preis DM 19,80.

Auch die 15. Lieferung bestétigt un-
ser bisheriges Urteil: Sorgfiltig zusam-
mengestellte biographische Daten der
einzelnen Personlichkeiten verbinden
sich mit einer bemerkenswerten Akribie
in der Vollstédndigkeit von Quellen- und
Literaturangaben. Die Gewichtung ist
freilich nach wie vor unterschiedlich
und nicht selten unbefriedigend. So las-
sen die knappen Artikel iiber Friedrich
Heiler, Wilhelm Herrmann u.a. oftmals
kaum EinfluB und Rolle erkennen, die
diese Ménner in Kirche und Theologie
ausgeiibt haben, widhrend z. B. dem
Evangelisten Werner Heukelbach etwa
das Sechsfache des Raumes und eine mit
viel lyrischem Rankenwerk ausgestattete
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Darstellung eingerdumt werden (so ist
tiber ihn in Sp. 796 zu lesen: ,,Mit 14
und 15 Jahren streifte H. viel im Wald
herum. Zuweilen suchte er mit anderen
Knaben weidende Schafherden auf. Oft
fischte er als Junge in den Gebirgsbi-
chen des Oberbergischen Landes. Mit
15 Jahren begann er zu rauchen und
wurde ein leidenschaftlicher Raucher®
usw.). Dabei soll dem Herausgeber si-
cherlich nicht verargt werden, daB seine
besondere Liebe den Vertretern der Er-
weckungsbewegung gilt. Aber eine
sachentsprechende Ausgewogenheit an-
zustreben, wiirde dem wissenschaftli-
chen Niveau des Unternehmens nur
dienlich sein kénnen. Kg.

Jahrbuch der Evangelischen Mission
1978. Herausgegeben vom Verband
evangelischer Missionskonferenzen.
Verlag der Deutschen Ev. Missions-
hilfe, Hamburg 1978. 228 Seiten.
Kart. DM 4,80.

Das Jahrbuch 1978 der Evangelischen
Mission widmet sich dem aktuellen The-

222

ma ,,Islam und Christentum‘‘. Ulrich
Schoen untersucht in einer geschichtli-
chen Abhandlung die Ausbreitung des
Islam und die Formen seiner Begegnung
mit dem Christentum. In Berichten iiber
Athiopien (Gunnar Hasselblatt), Ost-
asien (Peter Gowing) und Indonesien
(Olaf Schumann) wird versucht, die
Entwicklung des Islam aufzuzeigen und
die Bemiihungen des Dialogs von Chri-
sten mit Muslimen darzustellen. Mu-
hammad S. Abdullah beschreibt
schlieBlich die Situation der 1,4 Millio-
nen Muslime in der Bundesrepublik
Deutschland und die dabei auf die Kir-
chen zukommenden Aufgaben. Christli-
che und muslimische Verfasser dieser
Artikel setzen sich fiir den Dialog von
Muslimen und Christen ein. Die Beitri-
ge geben fiir die Begegnung mit Musli-
men hilfreiche Anregungen. Abge-
schlossen wird das Jahrbuch durch Auf-
satze zu Grundsatzfragen der Mission,
Literaturbesprechungen und ein An-
schriftenverzeichnis.

Jiirgen Micksch



Anschriften der Mitarbeiter

Studienrat Martin Arndt, Stauffenbergstr. 4, 4402 Greven / Dr. Giinter Berndt,
Konstanzer Str. 31, 1000 Berlin 31 / Pfarrer Riidiger Bieber, Alemannenstr. 5, 6140
Bensheim 1 / Pastor Dr. Richard Boeckler, Friedrichstr. 2-6, 6000 Frankfurt /
Prof. Dr. Wilhelm Breuning, Bonner Weg 16, 5300 Bonn-Endenich / Prof. Dr. Jo-
hannes Brosseder, Rauschendorfer Str. 74, 5330 Konigswinter 21 / Ks. Leonard
Gorka SVD, Ul Jagiellonska, 20-950 Lublin 8, Polen / Prof. Dr. Gerhard Grohs,
Am Hechenberg 38, 6500 Mainz-Hechtsheim / Pfarrer Dr. Franz von Hammer-
stein, Beerenstr. 49, 1000 Berlin 37 / Privatdozent Dr. Jiirgen Hiibner, Wiesenweg
3, 6903 Neckargemiind-Waldhilsbach / OKR Claus Kemper, Friedrichstr. 2-6, 6000
Frankfurt / Prof. Dr. Andreas Lindt, Burgerstr. 16, CH 3063 Ittingen-Bern / Lan-
dessuperintendent Dr. Giinter Linnenbrink, Hannoversche Str. 32, 3070 Nienburg /
Prof. Dr. Jan Mili¢ Lochman, Largitzenstr. 62, CH 4056 Basel / OKR Dr. Jiirgen
Micksch, Friedrichstr. 2-6, 6000 Frankfurt / OKR Karl-Ernst Neisel, Friedrichstr.
2-6, 6000 Frankfurt / Prof. Dr. Wolfhart Pannenberg, Sudetenstr. 8, 8032 Griifel-
fing / Prof. Dr. Hermann Ringeling, Steinauweg 3, CH 3007 Bern / Prof. D.
Dr.h.c. Wilhelm Schneemelcher, Béckingstr. 1, 5340 Bad Honnef / Dr. M. M. Tho-
mas, P.O.Box 604, 17 Miller’s Road, Bangalore - 560006, Indien / Dr. Wilhelm
Wille, Mittelweg 143, 2000 Hamburg 13 / Dr. Horst ZilleBen, Querenburger Hohe
294, 4630 Bochum.
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Nachwort der Schriftleitung

Die weitgefacherte Diskussion iiber die Confessio Augustana scheint uns in dem
Grazer Vortrag von Wolfhart Pannenberg eine besonders gute und klare Zusam-
menfassung zu finden. Wir danken der ®6kumenischen Publikation ,,Grazer
Forum*‘ sowie dem Pustet Verlag in Regensburg fiir die Genehmigung des Nach-
drucks und verweisen zugleich auf die anderen Referate zu dem gleichen Thema, in
denen die vielfiltigen Aspekte des Themas behandelt werden.

Mit den Artikeln von Horst ZilleBen, dem Direktor des Sozialwissenschaftlichen
Instituts der EKD in Bochum, und Jiirgen Hiibner, Privatdozent in Heidelberg,
schlieBen wir die Vorbereitungsbeitrige fiir die Weltkonferenz ,,Glaube, Wissen-
schaft und die Zukunft‘‘ im Sommer dieses Jahres ab.

Wilhelm Wille, Mitarbeiter des Evangelischen Missionswerkes in Hamburg, gibt
einen hochinteressanten Uberblick iiber die von der 1976 in Daressalam gegriindeten
»» Vereinigung von Theologen der Dritten Welt** bisher geleistete Arbeit. Hier wer-
den wir an die Brennpunkte der theologischen Auseinandersetzungen zwischen dem
nordatlantischen Raum und der Dritten Welt herangefiihrt, wie sie uns bisher kaum
bekannt und in ihrem vollen AusmaBe bewuBt gewesen sind.

Dem von Johannes Brosseder vorgenommenen kritischen Vergleich des Hoff-
nungs-Dokumentes von Bangalore mit der Verlautbarung der Wiirzburger Synode
zum gleichen Thema sollten wir uns offen stellen. Gerade 6kumenische, d.h. von
Vertretern aller Kirchen, zu verantwortende Stellungnahmen bediirfen dieser standi-
gen Besinnung auf das Wesentliche gemeinsamer christlicher Glaubensaussagen.

Zu dem Bericht von Wolfhart Pannenberg {iber die Faith and Order-Konferenz in
Bangalore in OR H. 4/1978 hat der frithere Vorsitzende des Zentralausschusses des
ORK, M. M. Thomas, einige kritische Anmerkungen beigesteuert, denen wir gerne
Raum geben. Prof. Pannenberg wird seinerseits im Juliheft darauf antworten.

Uber die bedeutsame Sitzung des Zentralausschusses des ORK in Kingston (Ja-
maika) erfahren wir durch das deutsche Mitglied des ZA, Prof. Gerhard Grohs
(Mainz), nihere Einzelheiten, die uns in das 6kumenische Geschehen der Gegenwart
hineinnehmen. Der dort vorgelegte Bericht der Gemeinsamen Arbeitsgruppe zwi-
schen dem ORK und dem Einheitssekretariat vermittelt uns einen Einblick in das
okumenische Verhaltnis zur romisch-katholischen Kirche in der Gegenwart, das bei
aller gebotenen Niichternheit keinen Anlafl zu Pessimismus bietet.

Der von den grofen Laienorganisationen der Kirchen in der Bundesrepublik ver-
anstaltete KongreB ,,Entwicklung — Gerechtigkeit — Frieden‘® ist Gegenstand der
Berichterstattung von Giinter Linnenbrink — ein bewuBter und erfolgreicher Ver-
such der Kirchen, ,,die Représentanten der Parteien und Verbinde unserer Gesell-
schaft in den entwicklungspolitischen Dialog miteinzubeziehen** — ein Versuch, der
fortgesetzt werden soll.

Uber die Entwicklung der Okumene in Lateinamerika gibt uns die Darstellung
von Karl-Ernst Neisel wertvolle Aufschliisse, die uns iiber diesen Subkontinent bis-
her weithin fehlten und kiinftig in stirkerem MaBe unserer Aufmerksamkeit bediir-
fen.

Kg.
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Beihefte zur ,,Okumenischen Rundschau*

Lieferbare Hefte Preis und Vorzugspreis fiir Bezieher der Zeitschrift
5 Wort und Abendmahl. Bericht iiber die zweite theologische Konferenz zwischen Ver-
tretern der Kirche von England und der Evangelischen Kirche von Deutschland. Hsg.
von Roland R. Wiliams 110 Seiten, DM 7,—/Bez. 5,80
7/8  Bristol 1967. Studienergebnisse der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung.
Mit Vorwort von Lukas Vischer 120 Seiten, DM 9,—/Bez. 7,50
14/15 Rasse, Entwicklung und Revolution. Der Notting-Hill-Report und zugehdorige Doku-
mente. Hsg. von Klaus Martin Beckmann 140 Seiten, DM 9,—/Bez. 7,50

16 Experiment Glaube. Bericht iiber die dritte theologische Konferenz zwischen Vertre-
tern der Evangelischen Kirche in Deutschland und der Kirche von England. Hsg. von

Claus Kemper 62 Seiten, DM 6,—/Bez. 5,—
23 Utrecht 1972. Vortréige und Berichte bei der Tagung des Zentralausschusses. Hsg. von
Hanfried Kriiger 110 Seiten, DM 10,50/Bez. 9,—
24 Genf 1973. Vortridge und Berichte bei der Tagung des Zentralausschusses. Hsg. von
Hanfried Kriiger 116 Seiten, DM 11,50/Bez. 10,—
25 Interkommunion — Konziliaritit. Zwei Studien im Auftrag des Deutschen Okum.

Studienausschusses. Hsg. von Richard Boeckler 180 Seiten, DM 15,80/Bez. 13,80
26 Das Bild vom Menschen in Orthodoxie und Protestantismus. Drittes theologisches Ge-
sprich zwischen dem Okumenischen Patriarchat und der EKD. Hsg. vom Kirchlichen
AuBenamt 132 Seiten, DM 12,50/Bez. 10,80
29 Okumenische Bewegung 1973-1974. Von Hanfried Kriiger
168 Seiten, DM 17,80/Bez. 15,80
30 Jesus Christus befreit und eint. Vortrédge von Nairobi. Hsg. von Hanfried Kriiger
111 Seiten, DM 12,50/Bez. 10,80
31 Die Anrufung des Heiligen Geistes im Abendmahl. Viertes theologisches Gesprich
zwischen dem Okumenischen Patriarchat und der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land 176 Seiten, DM 19,80/Bez. 17,80
32 Welche Okumene meinen wir? Eine Bilanz der Okumene seit Nairobi. Hsg. von
Richard Boeckler 120 Seiten, DM 15,80/Bez. 13,80
33 Verbindliches Lehren der Kirche heute. Arbeitsbericht aus dem Deutschen Okumeni-

schen Studienausschull und Texte der Faith and Order-Konsultation Odessa 1977.
Hsg. vom Deutschen Okum. Studienausschuf} 228 Seiten, DM 28,—/Bez. 24,—

In Vorbereitung:

34 Das Opfer Christi und das Opfer der Christen. Bericht iiber das siebte theologische
Gesprich zwischen dem Patriarchat Moskau und der Evangelischen Kirche in
Deutschland vom 4. bis 10. Juni 1976 in Arnoldshain/Taunus. Hsg. vom Kirchlichen
AulBenamt der Evangelischen Kirche in Deutschland

35 Bangalore 1978. Sitzung der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung.
Berichte, Reden, Dokumente. Hsg. von Geiko Miiller-Fahrenholz

ca. 240 Seiten, DM 24,80/Bez. 19,80

36 Christus allein — allein das Christentum? Bericht iiber die vierte theologische Konfe-

renz zwischen Vertretern der Evangelischen Kirche in Deutschland und der Kirche von

England. Hsg. von Klaus Kremkau ca. 88 Seiten, ca. DM 15,80/Bez. ca. 13,80
Sonderdruck aus Nr. 27: Eine Taufe, eine Eucharistie, ein Amt.
Hsg. von G. Miiller-Fahrenholz 2. Aufl., 51 Seiten, DM 6,80/Bez. 6,—

Verlag Otto Lembeck, Leerbachstrafie 42, 6000 Frankfurt 1
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Hermann Volk
Gesammelte Schriften
Band 3

336 S., Ln., ca. DM 29,50

Der dritte Band der gesammelten
Schriften, anlafilich des 75. Ge-
burtstages des Mainzer Bischofs
herausgegeben, vereinigt sieben
zumeist vergriffene Beitrdge, die
sich mit grundlegenden Fragen
der christlichen Existenz beschaf-
tigen und daher von aktueller Be-

GESAMMELTE deutung sind.
SC H RI FTE N Gesammelte Schriften

III Band 1 22 Aufl., 1967, 238 S.,
Ln., DM 25,—
Die Schopfung, der Mensch und
seine Stellung im Kosmos, die
Begnadigung der Person und
deren Freiheit, das Wirken des
Heiligen Geistes, das Verhéltnis
von Christus und Maria sowie die
Kirche in ihrer Einheit und Viel-
filtigkeit — das sind Schwer-
punkte dieses ersten Bandes der
theologischen Schriften des Kar-
dinal Volk.

Religion und Theologie

Gesammelte Schriften

Band 2, 343 S., Ln., DM 32,—

Auch der zweite Band der gesammelten Schriften von Kardinal Volk enthéalt wieder

eine Reihe von Aufsitzen zu aktuellen theologischen Themen. Der Verfasser ist je-

dem theologisch Interessierten bekannt und wer sich mit Ernst der theologischen

Auseinandersetzung unserer Tage widmet, kann an ihm nicht voriibergehen.
Literaturspiegel

Weitere lieferbare Titel des Autors:

Gott hat uns zuerst geliebt
Predigten zum Kirchenjahr 142 S., Kt., DM 15,80

Der Christ als geistlicher Mensch
Von christlicher und priesterlicher Spiritualitdt 2. Aufl., 124 S., Kt., DM 11,80

Christus alles in allen
112 S., Kt., DM 9,80

Ihr sollt meine Zeugen sein
Gedanken zur Firmung, Ehe, Priester- und Ordensleben 136 S., Kt., DM 12,80

Zum Lob seiner Herrlichkeit
Drei Ansprachen Topos-Taschenbuch 54, 133 S., Kt., DM 7,80

Matthias-Grinewald-Verlag . Mainz



Sonderdrucke der
»blatter des iz3w:«

* Die ,bldtter des informationszentrums dritte welt”

¢ berichten iiber die Lage der 3. Welt, die Ursachen
ihrer ,,Unterentwicklung” und iiber den Widerstand
der unterdriickten Volker und Nationen

¢ geben Aufschluf} iiber den Zusammenhang zwischen
der kapitalistischen Wirtschaftsstruktur hier und dem
Elend der Massen in der Dritten Welt

Die THEMENSCHWERPUNKTE einzelner Nummern
sind nun als preiswerte SONDERDRUCKE erhiltlich.
Diese Sonderdrucke sind vor allen Dingen fiir finanziell
schwache Gruppen, Seminare, Schiiler, Studenten ect.
gedacht. Die Sonderdrucke koénnen im Unterricht, in
Seminaren und in Dritte-Welt-Veranstaltungen Verwen-
dung finden.

Folgende Sonderdrucke der ,blitter des iz3w” sind bis
jetzt erhéltlich:

Folgende Sonderdrucke sind inzwischen erschienen:

Titel Einzelpreis
® Welthandelskonferenz IV (1976:

Verdnderungen fiir die Dritte Welt? 1,00
® VR China: Modell fiir die Dritte Welt? 1,00
® Frauen in der Dritten Welt (Broschiire) 1,70
® Agypten: Experimentierfeld fiir

Technologische Grofiprojekte 0,50

® Landwirtschaft in der Dritten Welt
Teil 1: Hunger aufgrund kapitalistischer
Unterwerfung 1,00

Teil 2: Strategien zur Uberwindung des
Hungers 1,00
® Indien: Ursachen und Formen des Elends
der indischen Bauernbevdilkerung 1,00

® Argentinien: Unterdriickung und Widerstand
— der politische Hintergrund der Fuf3ballwelt-

meisterschaft 0,50
® Energieversorgung der Dritten Welt 1,00
@ Chile-Faschismus im fiinften Jahr 0,50

blétter des informationszentrums dritte welt
Postfach 5328 D-7800 Freiburg




Georg Baudler

Religiose Erziehung heute
Grundelemente einer
Didaktik religitsen
Lernens in der
weltanschaulich pluralen
Gesellschaft.

ca. 150 Seiten, kart.

ca. DM 8,—.

ISBN 3-506-99277-5

= Uni-Taschenbiicher,
UTB 898

Franz Bockle/ Franz
Josef Stegmann (Hrsg.)
Kirche

und Gesellschaft heute
298 Seiten, kart.

DM 19,80.

ISBN 3-506-74451-8

Martin Grabmann
Gesammelte Akademie-
abhandlungen
Herausgegeben

vom Grabmann-Institut.
Einleitung von Michael
Schmaus. Verzeichnis der
benutzten Handschriften,

Personen-, Orts- und Sach-

register von Christoph
Heitmann.

ca. 2200 Seiten, geb.

ca. DM 240,—.

ISBN 3-506-79425-6

= Veroffentlichungen des
Grabmann-Institutes,
Band 25 1/I1

Neu-

erscheinungen

(Auswahl)

Bénézet Bujo
Moralautonomie

und Normenfindung

bei Thomas von Aquin
ca. 352 Seiten, kart.

ca. DM 48,—.

ISBN 3-506-79429-9

= Verdffentlichungen
des Grabmann-Institutes,
Band 29

Romano Guardini
Bibliographie

Guardinis Werke,
Veroffentlichungen iiber
Guardini, Rezensionen.
Herausgegeben von der
Katholischen Akademie
in Bayern, erarbeitet
von Hans Mercker

XV, 466 Seiten, Leinen,
DM 78,—.

ISBN 3-506-73460-1

Clemens Ruhnau

Der Katholizismus

in der sozialen Bewdhrung
Die Einheit theologischen
und sozialethischen
Denkens im Werk
Heinrich Peschs.

ca. 464 Seiten, kart.

ca. DM 44,—.

ISBN 3-506-70218-1

= Abhandlungen

zur Sozialethik,

Band 18

F LN
’?\ Yoy
Kirche und Bibel
Festgabe fiir

Bischof Eduard Schick.
Herausgegeben von den
Professoren der Phil.—

Theol. Hochschule Fulda

502 Seiten, geb.
ca. DM 58,—.
ISBN 3-506-74450-X

Albrecht Langner (Hrsg.)
Katholizismus

im politischen System

der Bundesrepublik

1949 — 1963

142 Seiten, kart. DM 18,80.
ISBN 3-506-70733-7

= Beitrage zur
Katholizismusforschung

Peter Neuner

Ddllinger als

Theologe der Okumene
ca. 250 Seiten, kart.

ca. DM 34,—.

ISBN 3-506-70769-8

= Beitrage zur okume-
nischen Theologie,
Band 19

Schoni

Ferdinand Schéningh, Postfach 2540, 4790 Paderborn
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Wahler

Interreligioses Kollisionsrecht
im Bereich privatrechtlicher
Rechtsbeziehungen

Von Prof. Dr. Klaus Wihler
1978. X1V, 485 Seiten. Leinen DM 120,—
ISBN 3-452-18393-9

Der Autor bietet hier eine systematische Darstellung der Hauptfragen des
interreligisen Privatrechts. Der Schwerpunkt der Arbeit liegt in einer
Bestandsaufnahme und kritischen Wertung der Kollisionsnormen, welche
die innerhalb der groflen Universalreligionen entstandenen religidsen
Rechtsordnungen selbst entwickelt haben. Hierbei werden neben den
Normen, die die Konflikte mit anderen religidsen Privatrechten regeln,
wegen des engen sachlichen Zusammenhangs auch solche Normen mit
einbezogen, die Kollisionen zwischen religidsem und »weltlichems, d. h.
staatlichem Privatrecht betreffen.

In einem zweiten Teil wird der Versuch unternommen, das interreligiose
Privatrecht und Verfahrensrecht der verschiedenen staatlichen Rechts-
ordnungen — wiederum unter Einschluf} der Konfliktsnormen fiir die
Kollisionen zwischen religiosem und staatlichem Privatrecht sowie
zwischen religioser und staatlicher Gerichtsbarkeit — auf einige Grund-
modelle zuriickzufiihren.

Carl Heymanns Verlag
Koln Betlin Bonn Miunchen




Gerhard Siegwalt

Bedrohte
Natur und
christliche
Verantwortung

Kirchliche Beitrdge zu Themen
des Umweltschutzes mit einem
Vorwort von Pfarrer Kurt Oeser,
Umweltschutzbeauftragter der
EKD.

Generalthema dieses von dem
elsassischen Umweltschitzer
und Professor flr systemati-
sche Theologie mit den Chri-
sten im ElsaB erarbeiteten Bu-
ches ist der Entwurf einer
»1heologie der Erde“, geleitet
von der Uberzeugung, daB der
Glaube auch in der Auseinan-
dersetzung mit den Umweltpro-
blemen der Welt die einzige und
dauerhafteste Antwort vermit-
telt.

ca. 128 Seiten

L

DM 12,80

Verlag Otto Lembeck
Leerbachstrabe 42
6000 Frankfurt/Main 1

Pfarrgemeinderat

Tips fiir die Praxis

G. Born, 100 S., DM 8,80, ab 10 Ex.
DM 7,80, ab 50 Ex. DM 7,20

Probleme praktisch l6sen
Nachbarschaftshilfe in einer Gemeinde
G. Born, 2. Aufl., 80 S., DM 6,50,

ab 10 Ex. 5,50, ab 20 Ex. DM 4,80

Soziale Dienste
und politische Systeme
J. H. Galper, 326 S., DM 34,—

Sozlalplanung und
soziale Verénderung
R. R. Mayer, 2. Aufl., 204 S., DM 22,50

Grundlagen
beruflicher Sozialarbeit
H. M. Bartlett, 2. Aufl., 240 S., DM 28,—

Zwischen Anpassung

und Systemverénderung

Zur ethischen Grundlegung

der Sozialarbeit

R. Plant, 2. Aufl., 92 S., DM 9,80

Zur Therapie

junger Drogenabhéngiger
Erfahrungen und Ergebnisse aus
Therapeutischen Wohngemeinschaften
W. Heckmann u.a., 120 S., DM 14,—

Psychologie in der Altenarbeit
Ein Textbuch zur Einfihrung
M. Eisenbach, 3. Aufl., 160 S., DM 19,50
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Okumenische Theologie

Karl-Josef Kuschel

Jesus in der deutschsprachigen
Literatur der Gegenwart

Mit einem Vorwort von Walter Jens

Okumenische Theologie.
Herausgegeben von Eberhard Jin-
gel, Walter Kasper, Hans King, Jur-
gen Moltmann.

385 Seiten. Kt. 39,— DM.
Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn/
Benziger.

Band 1

Die Theologie unserer Zeit hat ein
starkes Interesse an der modernen
Literatur. Es geht ihr um die Frage,
welche Bedeutung Jesus von Naza-
reth in den Werken von Frisch, Dar-
renmatt, Boll, Andersch, Borchert,
Hochhuth, Seghers, Frank, Jens und
vielen anderen hat. Der Theologe
und Germanist Kuschel, Tibingen,
zeigt auf, was die Dichter an Jesus
interessiert, welche christologi-
schen Themen sie behandeln und
wie bestimmte Stationen im Leben
Jesus (Geburt, Passion, Auferste-
hung) dargestellt werden. Die be-
sprochenen Texte werden teilweise
abgedruckt oder inhaltlich bespro-
chen.

Robert Hotz
Sakramente im Wechselspiel
zwischen Ost und West

Okumenische Theologie.
Herausgegeben von Eberhard Jin-
gel, Walter Kasper, Hans Kiing, Jur-
gen Moltmann.

256 Seiten. Kt. 48,— DM
Gutersloher Verlagshaus Gerd Mohn/
Benziger.

Band 2

Das vorliegende Werk bietet eine
Entwicklungsgeschichte der allge-
meinen Sakramententheologie des
Ostens. Dabei werden auch die west-
lichen Entfaltungen der Sakramen-
tenlehre gewdrdigt, insoweit sie in
ihrer Wechselwirkung mit dem
Osten von Bedeutung sind. Es macht
den Reiz dieses Buches aus, daB der
Autor immer wieder den zeitge-
schichtlichen Hintergrund und das
sprachlich philosophische Umfeld
der dogmengeschichtlichen Ent-
wicklung aufzeigt. Dabei bieten sei-
ne Ausflihrungen aus ausgezeichne-
te Einblicke in die orthodoxe Theolo-
gie Uberhaupt.

Hermann Héarning
Die Macht des Bésen
Das Erbe Augustins

Okumenische Theologie. Herausge-
geben von Eberhard Jiingel, Walter
Kasper, Hans King, Jirgen Molt-
mann.

340 Seiten. Kt. 48,— DM
Gutersloher Verlagshaus Gerd Mohn/
Benziger.

Band 3

Vier Themenkreise werden abge-
schritten: Die ontologische Frage
nach dem Bdsen an sich, die kosmo-
logisch orientierte Frage nach dem
Schlechten der Welt, die anthropolo-
gische Frage nach der Sinde und
schlieBlich das Problem der ,,Erb-

stnde”.

Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn 0




Européische Theologie — weltweit herausgefordert*
VON LUKAS VISCHER

Europdische Theologie — weltweit herausgefordert! Das Wort ,,heraus-
gefordert® ist ein Euphemismus. Wenn der Titel die Einschatzung der wis-
senschaftlichen Theologie Europas durch manche Theologen der Dritten
Welt im Auge hat, kommt es der Wirklichkeit niher, von Ungeduld, Kri-
tik, ja von Anklage zu reden. Die Irritation wird zwar nicht immer in der-
selben Schirfe zum Ausdruck gebracht. Sie bleibt, vor allem bei asiatischen
Partnern, oft hinter vollendeten Formen der Hoflichkeit versteckt. Es
braucht aber nicht viel Luziditat, um ihrer unter dieser Oberfliche gewahr
zu werden. Sie ist jedenfalls stark genug, daB europiische Theologen im
Okumenischen theologischen Gesprich oft in die Defensive gedringt wer-
den. Die Reaktionen sind immer wieder dieselben. Die Theologen aus Eu-
ropa lassen sich entweder zu rechthaberischen Gegenangriffen verleiten
oder machen sich die Angriffe in unkritischer Weise zu eigen; oder, und
das ist wohl die unfruchtbarste Reaktion, sie ziehen sich aus dem Gesprich
mit Achselzucken und Schweigen zuriick. Wie immer das Verhalten, die
Reaktionen sind ein klarer Hinweis, daB das theologische Gesprich gestort
ist. Man kann sich fragen, wie tief diese Stérung reicht. Handelt es sich um
eine voriibergehende Konstellation? Oder steht mehr auf dem Spiel? Las-
sen Sie mich gleich am Anfang meiner Uberzeugung Ausdruck geben, daf3
es in dieser Herausforderung um fundamentale Fragen geht und daB fiir
die Zukunft von Theologie und Kirche vieles davon abhingt, wie sie beant-
wortet werden,

Bevor ich auf die Fragen niher eingehe, mochte ich einige dieser kriti-
schen Stimmen zu Worte kommen lassen. Was sagen sie uns?

Eine Stimme aus Indien

Die europdische Theologie bindet das Handeln Gottes zu sehr an die Of-
fenbarung in Jesus Christus und das Handeln des Geistes an die Tradition
der Kirche. Sie erschwert dadurch die unvoreingenommene und fruchtbare
Auseinandersetzung mit den Religionen. Simon Amalorpavadass, ein fiih-
render romisch-katholischer Theologe, sagt in einem Artikel mit dem be-
deutsamen Titel ,,Das indische Universum einer neuen Theologie“ folgen-

Vortrag gehalten am 2. April 1979 vor dem KongreB der Wissenschaftlichen Gesellschaft
fiir Theologie in Gottingen.
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des: ,,Offenbarung und Verwirklichung von Gottes universalem Heilsplan
fiir die Menschheit nehmen ihren Anfang vor der Zeit der Kirche; sie rei-
chen weiter als die enge lineare und begrenzte jiidisch-christliche Geschich-
te von vier Jahrtausenden. Obwohl die Bedeutung der Kirche einzigartig
ist, in der Geschichte des Heils einen besonderen Platz einnimmt und die
Fiille der Gnadenmittel in sich trigt, kann Gottes rettende Gegenwart nicht
auf eine bestimmte Zeit oder einen bestimmten Ort beschrankt werden;
sein Handeln durch den Geist 148t sich nicht eingrenzen. Seine Gegenwart
und sein Handeln als kosmischer Christus, als Herr des Universums, als
Retter der Menschheit, als Meister der menschlichen Geschichte, als Norm
und Richter menschlicher Existenz sind universal wirksam sowohl in der
Zeit als im Raum, das heilit lingst vor der Grundlegung der Kirche und
heute auch auflerhalb der Kirche. Die Religionen der Welt, aber nicht weni-
ger die geschichtlichen Realitdten sind darum miteingeschlossen in Gottes
Plan und die Erfiillung des Heils. !

Eine Stimme aus Afrika

Die zweite Stimme, die ich auswihle, kommt aus Afrika, genauer aus
Siidafrika. Die européische Theologie hat die Tendenz, die Kirchen ande-
rer Kontinente als Objekte der eigenen Reflexion zu behandeln. Weilie
Theologen projizieren auf die Kirchen Afrikas ihre theologischen Vorstel-
lungen. Sie scheinen immer zu wissen, was ihre Probleme sind und wie sie
zu losen sind. Manas Buthelezi weist mit grofBler Schirfe die Zumutung
mancher weiller Theologen zuriick, daB3 die afrikanischen Kirchen heute in
vermehrtem Mafe zu afrikanischen Werten zuriickkehren sollten. Er sieht
darin die Projektion eines internen Problemes européischer Theologie auf
seine eigene Situation. ,Meine These“, sagt er, ,,ist die folgende: der Aus-
gangspunkt fiir die eigenstindige Theologie kann nicht ein ethnographisch
rekonstruiertes afrikanisches Weltbild sein. Die Theologie muf} bei der ei-
gentlichen Situation der afrikanischen Menschen beginnen. Ich verfechte
einen anthropologischen Ausgangspunkt. Ich denke von der Person her,
nicht als Gegenstand von Studien, sondern als Gottes Geschopf, der mit
der Herrschaft iiber die Schopfung betraut worden ist. Ich gehe nicht von
,kolonialen‘ Personen aus, die Gegenstand der Beherrschung durch andere
sind, von dem, was Politiker ,das schwarze Problem‘ nennen mdgen, son-
dern von post-kolonialen Personen, die durch Christus von allem befreit
worden sind, das ihnen ihre menschliche Wiirde nimmt. Wenn ich von Per-
sonen rede, denke ich nicht an Gréfen in der dritten Person, Personen,
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iiber die man redet und diskutiert und deren Denken analysiert und syste-
matisiert wird, die Bedeutung gewinnen einzig, weil ihre Probleme frucht-
bares Material fiir die Neugier der Spezialisten bieten. Ich denke an die er-
ste Person — an Ego.?

Eine Stimme aus Lateinamerika

Die dritte Stimme représentiert eine Anklage, die noch um einige Grade
schérfer ist. Die europédische Theologie hat ihren Sitz im Leben in einem
politischen und sozialen System, das der Befreiung der Unterdriickten und
Armen im Wege steht, ja an ihrer stidndig weiterdauernden Ausbeutung be-
teiligt ist. Sie 146t dieses gesellschaftliche System unkritisch gewéhren. Sie
dient sogar dazu, es religis zu untermauern. Gustavo Gutierrez beschreibt
die grundlegenden Voraussetzungen der Theologie der Befreiung mit fol-
genden Worten: ,,Die Theologie der Befreiung hat von jeher die Auffas-
sung vertreten, dall der Einsatz fiir die Befreiung an erster Stelle stehen
muB und daB sich die theologische Uberlegung von daher ergeben muf.
Die zweite Voraussetzung dieser Theologie besteht in der Einsicht, daf
Gott ein befreiender Gott ist und sich einzig im konkreten geschichtlichen
Kontext der Befreiung der Armen und Unterdriickten offenbart. Diese
zweite Feststellung ist von der ersten nicht zu trennen. Wenn Theologie Re-
flexion iiber die Praxis und aus der Praxis heraus ist, miissen wir sofort
prézisieren: die konkrete Praxis, um die es sich handelt, ist die Befreiung
der Unterdriickten. Es geniigt nicht, sich dariiber im klaren zu sein, daf die
Praxis der Reflexion vorausgehen mufl. Es muf} auch klar sein, daB das
Subjekt dieser Praxis der Arme ist — die Menschen, die von den Seiten des
Buches der Geschichte ausgeschlossen sind. Wenn der Arme nicht das Sub-
jekt ist, degeneriert die Theologie zu bloBer akademischer Ubung. Theolo-
gische Rede bewahrheitet sich im und durch den Einsatz fiir die Befreiung
der Armen.® Gustavo Gutierrez spricht fiir manche in Lateinamerika.
Sein theologischer Ansatz wird aber auch von manchen geteilt, die in ande-
ren Kontinenten ihre Situation in der Perspektive der Unterdriickung und
Befreiung zu sehen geneigt sind. Die Kritik dieser Theologie an der europé-
ischen Theologie geht nicht nur an die Adresse ihrer konservativen Vertre-
ter, sondern auch an diejenigen die in européischen Kreisen als progressiv
gelten, ,,Reformistische europiische Theologie mag fiir die Welt im Zen-
trum giiltig sein, sie wirkt sich aber an der Peripherie zutiefst zweideutig
und ideologisch (konservativ) aus. Uberlegungen, die in Europa reformi-
stisch sein mogen, werden in Lateinamerika reaktionir und antirevolutio-
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nir, einfach darum, weil sie von traditionalistischen Theologien als will-
kommene Stiitzen beniitzt werden. ‘!

Europdische Theologie?

Es wird Ihnen vermutlich nicht allzu schwer fallen, Uberlegungen dieser
Art mit Einwdnden und Gegenargumenten entgegenzutreten. Sie werden
vielleicht sogar die Auswahl gerade dieser drei Stimmen in Frage stellen.
Die Frage ist aber natiirlich, inwieweit die Einwidnde und Gegenargumente
in der Begegnung und im Dialog wirklich verfangen. Es ist darum wohl
wichtiger zu fragen, aus welchen Griinden die europiische Theologie in so
intensiver Weise als Front empfunden wird, gegen die es im Kampfe anzu-
treten gilt. Es ist ja eigentlich verwunderlich, daf} die européische Theolo-
gie von so verschiedenen Seiten her als einheitliche Grof3e gesehen wird.
Die Vertreter der Dritten Welt sind offensichtlich weit mehr von der Ein-
heitlichkeit der europiischen Theologie iiberzeugt als die europiischen
Theologen selbst. Denn wer von uns wagte es, von européiischer Theologie
oder auch nur von deutscher Theologie zu sprechen? Die Situation sieht
von innen her ganz anders aus. Die europiische Theologie — mit grofier
Gewillheit auch die auf diesem Kongref} vertretene Theologie — ist ein un-
iibersichtliches Gewirr von Stimmen. Sie ist gekennzeichnet von den kon-
fessionellen Trennungen, die die Geschichte der Kirchen in Europa von
Anfang an gepragt haben. Was ist schlieBlich der gemeinsame Nenner zwi-
schen Theologie des Ostens und des Westens, zwischen rdémisch-
katholischer und reformatorischer Theologie? Kein Zweifel, daB die An-
wendung wissenschaftlicher Kriterien, vor allem Kriterien der historischen
Forschung, ein gemeinsames Band darstellen, ein Band, das in kaum zu
iiberschéatzender Weise zur Entfaltung des Gespriches zwischen den Kon-
fessionen beigetragen hat. Die 6kumenische Begegnung hat aber zugleich
auch ein gescharftes BewuBtsein dafiir geschaffen, wie tief die Unterschie-
de trotz dieses gemeinsamen Rahmens bleiben. Verschiedene philosophi-
sche Traditionen haben in Europa zu sehr verschiedenen Weisen der Theo-
logie gefiihrt. Wie tief sind z. B. die Unterschiede zwischen der Theologie
englischer und deutscher Universititen! Der Armelkanal ist nicht zu Un-
recht als eine der wesentlichsten theologischen Sprachgrenzen bezeichnet
worden! Die Unterschiede werden aber vollends deutlich, wenn die Stel-
lung der theologischen Reflexion im Leben der Kirche in die Betrachtung
einbezogen wird. Je nach der Rolle, die der Theologie zugeschrieben wird,
haben die Ergebnisse theologischer Reflexion verschiedene Bedeutung und
Ausstrahlung.
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Und doch wird europiische Theologie als klares Gegeniiber empfunden,
und die Kritik von auflen ist so méchtig, dafi sich europiische Theologen in
steigendem Male durch sie zu einer Einheit verbunden fithlen, deren sie
sich vorher nicht bewuBt waren. Wie kommt es dazu? Um zu einer ange-
messenen Antwort zu kommen, darf die Aufmerksamkeit nicht in erster
Linie auf die einzelnen Argumente gerichtet werden, die Theologen der
Dritten Welt vorbringen. Es kommt vielmehr darauf an, die Intuitionen zu
erfassen, die hinter den Argumenten liegen. Lassen Sie mich versuchen,
drei wesentliche Intuitionen thesenartig zu beschreiben.

(a) Europiische Tradition — normativ fiir andere?

Die européische Theologie erhebt zu weitgehende Anspriiche. Sie hat die
Neigung, ihre Antworten als universal giiltig zu betrachten, wihrend sie
doch in Wirklichkeit genau so einen bestimmten und begrenzten Kontext
reprasentieren wie andere Theologien. Europiische Theologie versteht sich
als die Hiiterin der Tradition. Nicht daf sie sie einheitlich interpretierte. Sie
halt aber die Art und Weise, wie ihre Theologen zu einer gegebenen Zeit
um die Gegebenheiten der Tradition kreisen, fiir normativ. Die theologi-
sche Debatte, die in ihrem Kreise stattfindet, wird sowohl in ihrem Inhalt
als auch in ihrem Stil — wohl vor allem in ihrem Stil — als Ausgangspunkt
fiir die theologische Debatte in der gesamten Okumene betrachtet. Andere
theologische Artikulationen werden daran gemessen und entweder als in-
teressante oder auch als unzulissige Abweichungen beurteilt. Die europii-
sche Theologie hat aus diesem Grund die Neigung, die Stimmungen und
Fragestellungen, von denen sie gerade beherrscht ist, in andere Teile der
Welt zu exportieren, ohne ausreichend darauf zu achten, welche Folgen ge-
rade diese Stimmungen und Fragestellungen in anderen Situationen haben
kénnen. Einmal ist es die Diskussion um dig Entmythologisierung, dann
die theologische Reflexion iiber die Sikularisierung, dann die Betonung
von Dialog und Partizipation und schlieBlich mit einem Mal wieder die
Entdeckung der religitsen Erfahrung. Was sollen diese sukzessiven Debat-
ten in Afrika und Asien? Lassen Sie mich hier Patrick Kalilombe, einem
romisch-katholischen Bischof aus Malawi, das Wort geben: ,,Die Katholi-
ken in Malawi werden durch neue Ideen aus Europa und Amerika keines-
wegs in besondere Bewegung versetzt. Sie ziehen es vor, abzuwarten und
zunéchst bei dem zu bleiben, was ihnen am Anfang verkiindigt worden
ist... Européer sehen in dieser Haltung Konservativismus, Widerstand ge-
gen Neuerungen, Angst vor dem Unbekannten und welche Erklirungen ih-
nen sonst noch einfallen mdgen. Sie verstehen nicht. Der afrikanische Kon-
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servativismus hat eine andere Bedeutung; er sagt: Wir mogen uns dndern
und neue Wege einschlagen miissen; von nun an muB aber dieser Vorgang
sich aufgrund unserer eigenen Voraussetzungen vollziehen.* Es ist in die-
sem Sinne zu verstehen, wenn Vertreter der Dritten Welt gelegentlich vor-
schlagen, daf} europdische Theologie einem Moratorium unterworfen wer-
den sollte. Die Vermittlung der durch die européische Theologie verwalte-
ten Tradition soll durchbrochen werden. Eine Situation soll geschaffen
werden, in der noch nicht oder nur halb artikulierte Einsichten nicht durch
fremde Fragestellungen gestort, in unangemessene Bahnen geleitet oder gar
erstickt werden, sondern sich frei entfalten kénnen. ,,Das Vorgehen ist
nicht, den westlichen Baum in afrikanischen oder asiatischen Boden zu ver-
pflanzen, sondern unseren Baum zu pflanzen und in ihn einzupfropfen,
was fiir seine Vitalitdt und Gesundheit erforderlich ist.*® Selbst diese Ope-
ration kann aber nicht von der européischen Theologie in Regie genommen
werden. Es ist heute oft die AuBlerung zu horen, daB die Theologie des Al-
ten Kontinents die jungen Kirchen vor Irrwegen zu warnen und zu bewah-
ren vermoge, durch die sie selbst gegangen sei. Wenn auch in abgeschwich-
ter Gestalt verbirgt sich in dieser AuBerung noch immer derselbe Anspruch
auf normative Giiltigkeit.

(b) Distanz vom eigenen Kontext

Die zweite Intuition hingt mit der ersten eng zusammen. Buropiische
Theologie erhebt nicht nur zu weitreichende Anspriiche auf normative Giil-
tigkeit. Sie setzt sich zugleich nicht bewuBt, konsequent und kritisch genug
mit den Fragen auseinander, die sich in ihrem eigenen Bereich stellen. Sie
treibt ihr Geschift in seltsamer Distanz von den konkreten Gegebenheiten
der eigenen Situation. Diese Neigung hat natiirlich manche Griinde. Sie er-
klart sich in den Augen mancher Theologen der Dritten Welt vor allem dar-
aus, daB die europiische Theologie zwischen wissenschaftlicher Reflexion
und Verkiindigung der Kirche zu scharf als zwei verschiedene Ebenen un-
terscheidet. Die Reflexion ist nicht ausreichend auf die Praxis der Kirche
bezogen. Gewil}, auch die wissenschaftliche Reflexion will letztlich der Ver-
kiindigung dienen. Die Aufmerksamkeit richtet sich aber zunéchst auf die
Erhellung der theologischen Materie. Die Konsequenzen fiir das Zeugnis
und den Dienst der Kirche werden als Gegenstand einer zweiten Bemiihung
betrachtet. Die Schwierigkeit liegt darin, daB der Ubergang zu dieser zwei-
ten Bemiithung zu oft unterbleibt oder nur andeutungsweise vollzogen wird.
Die theologische Rede neigt dazu, auf der Ebene der Forschung, der Analy-
se und der allgemeinen Reflexion stehenzubleiben. Sie kann vom Evangeli-
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um und der von der Kirche zu bekennenden Wahrheit sprechen, ohne dal3
sofort deutlich wiirde, wie sich die vorgetragenen Einsichten aus der eige-
nen Situation ergeben und sie ihrerseits wiederum bestimmen. Der Aul3en-
stehende kann sich darum des Eindrucks nicht erwehren, daf} die europai-
sche Theologie bei aller Anhéiufung von wertvollen Informationen und
Einsichten zentrale Probleme der eigenen Situation unberiihrt 1463t und das
Leben der eigenen Kirche nicht kritisch genug durchdringt. Er wird vor al-
lem das Empfinden nicht los, dal} sie mit den Kirchen anderer Kontinente
in ihrem Urteil konsequenter als mit der eigenen Kirche verfdahrt. Denken
wir etwa an die Diskussion iiber den religiosen und kulturellen Synkretis-
mus! Sind die theologischen Affirmationen und Abgrenzungen, die im
Blick auf die Kirchen in Asien und Afrika formuliert werden, in den eige-
nen Reihen wirklich lebendig? Wird z. B. die Verbindung des Evangeliums
mit den provinziellen Kulturen in Europa denselben Kriterien unterwor-
fen?” Oder denken wir an die heutige Debatte iiber das gesellschaftliche En-
gagement der Kirche und jedes einzelnen Christen. Wiirden die Forderun-
gen, die im Blick auf das politische Zeugnis in weiter Ferne, z. B. die Forde-
rung nach Gewaltlosigkeit, aufgestellt werden, begleitet von Forderungen,
die das eigene Zeugnis einer entsprechend strengen Priifung unterziehen?

(c) Zweifel an fortdauernder Kreativitat

Die dritte Intuition wiegt schwerer. Wird die européische Theologie auch
weiterhin eine fithrende Rolle in der Gemeinschaft der Kirchen spielen?
Werden die Einsichten und Anstée, deren die universale Gemeinschaft be-
darf, auch in Zukunft aus ihrer Mitte kommen? Die Frage wird mit wach-
sendem Zweifel gestellt. Ja, der Zweifel reicht sogar noch tiefer. Die Stim-
men mehren sich, die in dieser Tradition theologischer Reflexion im Gegen-
teil ein Hindernis fiir das angemessene Zeugnis der Kirchen in der heutigen
Welt sehen. Zwei Uberlegungen spielen dabei eine besondere Rolle. Die eu-
ropidische Theologie hat entscheidend beigetragen zur Grundlegung und
zum Wachstum der westlichen Zivilisation. Thre Geschichte ist aufs engste
mit der Geschichte der westlichen Expansion verbunden. Kann eine theolo-
gische Tradition, die die zerstorerischen Auswirkungen der westlichen Ex-
pansion so wenig zu durchleuchten und aufzuhalten vermochte, sich selbst
erneuern und heute Perspektiven entfalten, die die Grundlage zu wirklicher
Gemeinschaft legen werden? Wird sie den Geist des erobernden Messianis-
mus wirklich iiberwinden koénnen? Die zweite Uberlegung ist vielleicht
noch wichtiger. Werden die Einsichten, die fiir die gesamte Okumene ent-
scheidend sind, aus den Kirchen kommen, die iiber grofle Mittel und wei-

239



treichenden dufleren Einflufl verfiigen? Oder wird der Heilige Geist sie eher
in Situationen der Armut, der Verfolgung und des Martyriums wachsen
lassen? Die Situation, in der der européische Theologe lebt und denkt, ist
nicht nur zeitlich, sondern auch inhaltlich so weit von der Situation ent-
fernt, in der das Neue Testament entstanden ist, daBl ihm die ungebrochene
Bejahung der neutestamentlichen Botschaft erschwert ist. Er ist in seiner
Arbeit dem standigen Verdacht ausgesetzt, durch seine theologische Refle-
xion diesen inneren Widerspruch verdecken oder iiberbriicken zu wollen.
Die Tatsache, da} gewisse Aspekte der theologischen Tradition der ostli-
chen Orthodoxie eine Anziehungskraft auf die Kirchen der Dritten Welt
auszuiiben beginnen, erklirt sich weitgehend aus diesen beiden Uberlegun-
gen. Die Orthodoxie begegnet den Kirchen der Dritten Welt als Tradition,
die Anspruch auf Urspriinglichkeit erheben kann. Sie ist nicht verhingt mit
der westlichen Zivilisation und mag darum die Moglichkeit in sich tragen,
die eigenen Probleme auf unabhéngigere Weise anzugehen. Sie kommt da-
zu aus einer Kirche, die wihrend Jahrhunderten durch die Erfahrung von
Verfolgung gegangen ist. Es ist der Orthodoxie bisher nicht gelungen, sich
als Alternative anzubieten. Wenn sie iiberzeugende Interpreten finden soll-
te, konnte es wohl sein, daf} sie in Zukunft eine gréBere Rolle spielen wird.

Mit allen Heiligen

Welche Bedeutung kommt diesen drei Intuitionen zu? Worin besteht die
Herausforderung, die sie an die européische Theologie richten? Wenn ich
recht sehe, konvergieren sie in ein und derselben Feststellung. Die europii-
sche Theologie leistet keinen ausreichenden Beitrag zum Aufbau der uni-
versalen Gemeinschaft der Kirche, ja sie steht ihm sogar in mancher Hin-
sicht im Wege. Die universale Gemeinschaft der Kirche in neuer Gestalt zu
verwirklichen, gehort zu den zentralen Aufgaben der heutigen Generation.
Wie konnen die Kirchen zu wirklichen Partnern in der theologischen Er-
kenntnis werden? Die europiische Theologie muf sich fragen lassen, wie
sie sich an dieser Aufgabe wirksam zu beteiligen gedenkt. Es kann sich von
vornherein nicht darum handeln, die Stellung und den gefihrdeten Einflu
der europdischen Theologie zu verteidigen. Die Frage ist vielmehr, wie sich
die europdische theologische Reflexion konstruktiv in die weitere Gemein-
schaft einfiigt. So wichtig das Thema ,, Europiische Theologie — weltweit
herausgefordert* ist, hat der Titel doch etwas Irrefiihrendes. Er klingt, als
ob die européische Theologie nach wie vor in der Mitte stiinde und von da
her die vielfaltigen Anfragen, die an sie gerichtet werden, zu beantworten
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hitte. Es geht aber um weit mehr. Es heiit im Epheserbrief: ,,...damit ihr
imstande seid, mit allen Heiligen innezuwerden, welches die Breite, Lange,
Hohe und Tiefe sei, und zu erkennen die das Erkennen iibersteigende Liebe
Gottes* (Eph 3,18-19). Die Aufgabe, die sich der europiischen Theologie
stellt, konnte kaum prignanter beschrieben werden. Mit allen Heiligen in-
nezuwerden! Es ist ihr nicht aufgetragen, fiir alle Heiligen zu denken, son-
dern in der Gemeinschaft mit ihnen in der Erkenntnis zu wachsen.

Wie kann es zu dieser Wende kommen? Es ist offensichtlich, daf es dazu
nicht nur gewisser Revisionen, sondern tiefgreifender Anderungen bedarf.
Die Hindernisse, die der Verwirklichung dieser Gemeinschaft der Erkennt-
nis im Wege stehen, sind sowohl auf seiten der europdischen Theologie als
auch ihrer Kritiker erheblich. Das Stichwort universale Gemeinschaft er-
weckt vor allem sofort das MiBtrauen der Dritten Welt. Sie vermuten da-
hinter den Versuch, die eben gewonnene Unabhéngigkeit des theologischen
Denkens wiederum zu vereinnahmen. Lassen Sie mich hier ein Gesprich
mit James Cone erwihnen; ich sprach von der Notwendigkeit, die univer-
sale Gemeinschaft sichtbar zu machen. Er unterbrach mich: ,,Dariiber 1463t
sich erst spater wieder reden; universale Gemeinschaft ja, aber nicht auf-
grund von Kriterien, die von WeiBlen festgelegt sind.“ Er selbst ist bereit,
iiber diese erste Warnung hinauszugehen, und andere Theologen der Drit-
ten Welt sind es mit noch groBerem Nachdruck. Sie betonen, dal} ihre Wei-
se, Theologie zu treiben, auf die Erkenntnis der Wahrheit fiir alle ziele.
»Schwarze Theologie will die Wahrheit erkennen fiir Schwarze und Weille,
iiber Vergangenheit und Gegenwart, sie will erkennen, was Gottes Willen
fiir die Welt ist... Ein uraltes Sprichwort aus Sotho, das sich in allen afrika-
nischen Sprachen findet, lautet: Du bist nur Mensch wegen anderer, mit
anderen und fiir andere. Das ist, was wir meinen, und es ist die tiefste Be-
deutung des Evangeliums. “®

Was kann auf seiten der européiischen Theologie geschehen, damit die
universale Gemeinschaft der theologischen Reflexion wachsen kann? Las-
sen Sie mich wenigstens in wenigen Umrissen einige Voraussetzungen an-
deuten.

1. Konzentration auf die eigene Situation

Zunéchst: es bedarf der konsequenten Konzentration auf die eigene Si-
tuation. Die europiische Theologie wird fiir die Kirchen der Dritten Welt
in dem Malle Glaubwiirdigkeit und neuen Respekt gewinnen, in dem sie
sich wirklich den konkreten Gegebenheiten der eigenen Situation zuwen-
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det; in dem Mafe, in dem sie die Fragen zu beantworten sucht, die in ihren
eigenen Kirchen gestellt werden; und vielleicht noch mehr: die Fragen, die
gestellt werden sollten, aus irgendwelchen Griinden aber umgangen oder
unterdriickt werden. Die europédische Theologie wird auf alle Falle nicht
dadurch zu gemeinsamer Sprache mit den Kirchen der Dritten Welt kom-
men kénnen, daf sie sich die Sprache der Theologen der Dritten Welt zu ei-
gen macht. Sie wird durch bloBes Nachreden im Gegenteil das Problem der
Kommunikation nur vertiefen. Denn was anderes ist Nachreden, als sich
der eigenen Situation entziehen? Die gemeinsame Sprache kann einzig da-
durch entstehen, dafBl die theologische Reflexion sich konsequenter und kri-
tischer auf die Auseinandersetzung um das rechte Zeugnis und die Praxis
der Kirche in der eigenen Situation einldft. Der Wille zu Erkenntnis, die im
Einsatz in der eigenen Situation ihre Wurzel hat, wird dann in gewissem
Sinne das tertium comparationis. Eine Illustration mag dies verdeutlichen.
Wie sehr oder wie wenig dieser Bezug auf die eigene Situation stattfindet,
wird an dem MaB deutlich, in dem die européische Theologie auf die Fra-
gen eingeht, die der Kontext der werdenden westeuropdischen Gemein-
schaft aufwirft. Werden diese Fragen wirklich aufgenommen? Oder voll-
zieht sich hier eine politische Entwicklung mit weitreichenden Folgen, ohne
daB sich die theologische Reflexion davon beriihren laft und sie umgekehrt
wiederum beeinfluBt? Es handelt sich um einen Reichtum von geistlichen,
theologischen, ekklesiologischen und sozialethischen Fragen, die gemein-
sam aufgegriffen werden miifiten. Sie reichen von der Frage der Qualitét
des Lebens bis zur Frage nach dem Verhiltnis von Kirche und Staat in den
heutigen gesellschaftlichen Verdnderungen Europas. Es ist vielleicht vor al-
lem die Frage, inwieweit die christliche Freiheit mit dem Geist, ja dem An-
spruch der Selbstverwirklichung vermischt worden ist. Es ist auffallend,
wie wenig von einer kritischen theologischen Prisenz in diesem werdenden
neuen Kontext zu spiiren ist. Gewil}, es wird in jedem einzelnen westeuro-
piischen Land von einigen wenigen iiber die anstehenden Probleme reflek-
tiert; die gegenseitige Durchdringung dieser Diskussionen zu einer européi-
schen Debatte hat aber noch nicht wirklich stattgefunden. So entsteht das
seltsame Bild, daB zwar viel iiber Fragen der weltweiten Gemeinschaft ge-
arbeitet wird, daB aber noch kein Weg gefunden worden ist, um die néchst-
liegenden Fragen gemeinsam zu durchdenken. Es kann aber kein Zweifel
sein, daB} in der Dritten Welt die Bewiltigung gerade solcher Aufgaben von
uns erwartet wird.
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2. Verflechtung der Situation

Konsequente Konzentration auf die eigene Situation: damit ist selbstver-
standlich nicht die Isolierung von anderen Situationen gemeint. Isolierung
ist ohnehin eine vollig unrealistische Vorstellung. Die verschiedenen Situa-
tionen sind ineinander verflochten und wirken auf vielfiltige Weise aufein-
ander ein. Die Konzentration auf die eigene Situation hat darum im Blick
auf andere Situationen zu geschehen. Es gilt, sich der Verflechtung mit an-
deren Situationen klarer bewuBt zu werden und die Aufmerksamkeit in be-
sonderer Weise den Faktoren zuzuwenden, die sich auf andere Kirchen und
das Zeugnis in ihrer Gesellschaft auswirken. Es lieBen sich hier manche
Beispiele anfithren. Lassen Sie mich wenigstens in einigen Hinweisen an-
deuten, was ich meine.

(a) Die nach wie vor uniiberwundenen konfessionellen Trennungen sind
ohne Zweifel einer jener Faktoren, die das Leben der Kirchen in anderen
Teilen der Welt zutiefst préagen. Sie werden durch dieses Erbe der Spaltung
in ihrem Zeugnis beeintrichtigt. Die europdische Theologie hat in dieser
Hinsicht eine besondere Verantwortung. Es gehort zu ihren Aufgaben, die
theologischen Gegensitze aufzuarbeiten, die hinter den Trennungen stehen
und die Manifestation voller Gemeinschaft verhindern. Die Theologen der
Dritten Welt werden sich an dieser Aufgabe kaum und in Zukunft vermut-
lich noch weniger als bisher beteiligen. Die theologischen Aufgaben, vor
denen sie stehen, haben eine derartige Dringlichkeit, daf sie zu Recht alle
ihre Krafte dafiir einsetzen. Das heift nicht, daB die Verstindigung unter
den Konfessionen fiir sie nicht von Bedeutung wire. Sie ist in gewissem
Sinn die Voraussetzung fiir die Bewiltigung der theologischen Probleme,
an denen sie mit allem Nachdruck bereits arbeiten. Die europédische Theo-
logie kann ihnen darum durch die Bewiltigung der konfessionellen Unter-
schiede in ihrem eigenen europiischen Bereich einen entscheidenden Dienst
leisten. Die Bedingung ist allerdings, daf} der Dialog nicht zur permanenten
Institution wird, sondern darauf zielt, die gelebte Gemeinschaft zu ermog-
lichen.

(b) Ein zweiter Bereich, in dem der europdischen Theologie besondere
Verantwortung zukommt, ist das Verhdltnis von Glaube, Wissenschaft und
Technologie. Wie kann eine konstruktive Beziehung hergestellt werden zu
den Kriften, die hinter der westlichen Zivilisation stehen? Die Kirchen in
aller Welt begegnen in ihrer Gesellschaft den Folgen dieser Zivilisation, sei-
en sie nun positiv oder zerstorerisch. Sie stehen alle vor der Frage, wie sie
mit dieser neuen Situation fertig werden konnen. Es gehort zu den Aufga-
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ben der européischen Theologie, die Wurzeln dieser Entwicklung besser zu
verstehen und angemessener zu interpretieren; es gehért zu ihren Aufga-
ben, die weitere Entwicklung von Wissenschaft und Technologie zu beglei-
ten. Denn die Auswirkungen von Wissenschaft haben ja nicht einen be-
stimmten Stand erreiéht, mit dem auch in Zukunft gerechnet werden kénn-
te. Die weitere Entwicklung wird vermutlich Umwailzungen von unerwarte-
ten Ausmalien mit sich bringen. Es kann darum wohl sein, daf} die theolo-
gische Reflexion iiber grundlegende Fragen, die die Wissenschaft heute
aufwirft, auch um der Dritten Welt willen zu den Priorititen der européi-
schen Theologie gezihlt werden muB. Die gegenwirtige Situation ist selt-
sam widerspriichlich. Die européaische Theologie steht erst am Anfang ei-
nes wirklichen Dialogs mit den Wissenschaften. Sie lebt aufs Ganze gese-
hen nach wie vor in der so praktischen Unterscheidung zwischen dem Be-
reich, der der theologischen Erkenntnis zugénglich ist, und demjenigen,
welcher der naturwissenschaftlichen Erkenntnis iiberlassen werden muf.
Soweit sie sich tiberhaupt mit Wissenschaft und Theologie befaBt, glaubt
sie, sich in erster Linie mit den gesellschaftlichen Folgen befassen zu miis-
sen. Die Anfragen, die sie aus der Dritten Welt erreichen, bestirken sie in
dieser Tendenz. Es konnte aber durchaus sein, dafl die grundlegenden Fra-
gen des Verhaltnisses zwischen Glauben und wissenschaftlicher Erkenntnis
auf langere Sicht von groferer Bedeutung sind und sich die Exklusivitit des
sozialethischen Interesses, von dem das heutige 6kumenische Gesprich ge-
kennzeichnet ist, als zu beschrénkt herausstellen wird. GewiB, diese theolo-
gische Diskussion kann genauso wie der Dialog iiber die konfessionellen
Trennungen zu einem Proprium entarten, durch das sich die européaische
Theologie von der iibrigen Okumene abzugrenzen sucht. Sie kann aber
auch als Beitrag verstanden werden, den die européische Theologie von ih-
ren Voraussetzungen her in der Lage ist zu leisten.

(c) Sie wird ihn allerdings nur leisten kénnen, wenn sie sich zugleich mit
Offenheit und Nachdruck der Frage zuwendet, wie die Kirchen zu einer ge-
sellschaftlichen Ordnung in ihrem eigenen Bereich beitragen kénnen, die
die verhéltnismaBig besten Voraussetzungen fiir groBere Gerechtigkeit ge-
wihrt. Die Anfrage, die die Theologie der Befreiung an uns richtet, darf
nicht ohne Antwort bleiben, was auch immer jeder von uns im einzelnen
von dieser oder jener Auspriagung dieser Theologie denken mag. Die An-
frage darf nicht mit dem Hinweis abgetan werden, dafB sie vom zentralen
Kern des Evangeliums ablenke und zu einer Uberbetonung des Diesseitigen
in der Theologie fiihre. Es kann ihr ebensowenig mit dem Argument ausge-
wichen werden, daf} sich vollkommene Gerechtigkeit in dieser Welt nicht
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verwirklichen lasse. Es geht nicht um die Vorwegnahme dessen, was dem
Reiche Gottes vorbehalten ist. Es geht auch nicht um romantische Vorstel-
lungen von vollkommener Gleichheit. Es geht vielmehr darum, wie die Kir-
chen Europas durch das Zeugnis in ihrer Gesellschaft die Solidaritdt mit
der Verkiindigung der Kirchen in der Dritten Welt unter Beweis stellen. Es
geht um das personliche Zeugnis. Wie kann jeder durch den Stil seines eige-
nen Lebens diese Solidaritit bezeugen? Es geht um das Zeugnis der Kir-
chen. Wie konnen sie Zeichen der Hoffnung setzen? Sobald das Bemiihen
um dieses Zeugnis einmal wirklich in Gang gesetzt ist, zeigt sich bald, daB
es zu viel weitreichenderen Konsequenzen fiihrt, als die ersten Vorstellun-
gen vermuten lieBen. Das Zeugnis fithrt in politische Auseinandersetzun-
gen. Kann die europaische Theologie zur Klarung der groflen Fragen bei-
tragen, die der Antwort bediirfen? Die Schwierigkeit besteht darin, daf die
theologische Diskussion sich so oft in generellen Vorfragen festféhrt und
darum nicht bis zu den grofen inhaltlichen Herausforderungen vorzu-
stoflen vermag.

3. Strukturen gemeinsamer Erkenntnis

Konzentration auf die eigene Situation! Theologische Reflexion iiber die
Verflechtung der eigenen Situation mit anderen Situationen. Wenn jene
Gemeinschaft theologischen Erkennens zustande kommen soll, bedarf es
noch eines dritten Schrittes. Die Kirchen miissen sich dariiber verstandigen
konnen, auf welcher Grundlage die universale Gemeinschaft beruht und
wie sie sie heute in angemessener Weise gemeinsam zum Ausdruck bringen
konnen. Es geniigt nicht, die beherrschende Stellung der europdischen
Theologie in Frage zu stellen. Es geniigt nicht, ihr die Rolle der Hiiterin der
Tradition abzusprechen. Es ist auch noch nicht alles damit gewonnen, sie
auf ihren eigenen Bereich zu verweisen. Die Frage mul} vielmehr eine Ant-
wort finden, von welcher gemeinsamen Grundlage theologische Erkenntnis
ausgeht und auf welche Weise sie gemeinsam artikuliert werden kann. Die
gegenwirtigen Auseinandersetzungen reichen so tief, da} die Antwort kei-
neswegs von vornherein feststeht, und die europiische Theologie ist in
denkbar ungiinstiger Lage, etwas Entscheidendes zur Kldarung der Frage
beizutragen. Und doch muf die Frage gegen alle Hindernisse in Angriff ge-
nommen weden. Was hat dies im einzelnen zu bedeuten?

(a) Es gilt, sich dariiber zu verstandigen, welche Bedeutung der apostoli-
schen Uberlieferung zukommt und wie sie heute gemeinsam zu bekennen
ist. Es ist bereits ausreichend deutlich geworden, in welchem Malle manche
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Theologen der Dritten Welt die normative Bedeutung der Tradition in Fra-
ge stellen, die sie empfangen haben. Es ist auch ausreichend deutlich ge-
worden, wie berechtigt diese kritische Haltung ist. Gottes Geist und Gottes
Wort wirken unmittelbar in jeder Situation. Die Frage stellt sich aber dann,
wie der seit den Anfangen iiberlieferte Glaube der Apostel dennoch als die
gemeinsame Quelle allen Bekennens sichtbar werden kann. Kann das Cre-
do heute gemeinsam wiederholt werden? Wie kann es wiederholt werden?
Es ist gewill kein Zufall, daB diese Frage mit einem Mal mit soviel Nach-
druck in den Mittelpunkt der Aufmerksamkeit riickt. Die europiische
Theologie darf sich nicht in der Illusion wiegen, die Lésung bereitzuhalten.
Die Radikalitat, mit der gewisse asiatische, vor allem indische Theologen
nicht nur den normativen Charakter der empfangenen Tradition verwer-
fen, sondern die Autoritét der biblischen Tradition relativieren, mag unan-
nehmbar sein. Sie deutet aber darauf hin, daB der Durchbruch zum ge-
meinsamen Credo nur durch die Auseinandersetzung iiber fundamentalste
Fragen hindurch moglich sein wird.

(b) Eine zweite Aufgabe wird darin bestehen, die Geschichte der Kirche
durch die Jahrhunderte neu zu verstehen; so zu verstehen, dafB sie als die
gemeinsame Vergangenheit anerkannt werden kann. Es ist kennzeichnend,
wie oft die Auflehnung gegen die europiische Tradition sich an dieser Stel-
le kristallisiert. Die Verkiindigung des Evangeliums hat die eigene Vergan-
genheit zerstort und die Geschichte der christlichen Kirche an ihre Stelle ge-
setzt. Und welches einseitige und selbstgefillige Bild jener Geschichte!
Kann diese Geschichte heute gemeinsam neu verstanden und dargestellt
werden? Ja, mufl sich der Verlauf der Geschichte, die hinter uns liegt, nicht
in neuen Perspektiven zeigen, nachdem die Okumene sich so drastisch er-
weitert hat und die Kirche sich mit einer derart groBen Vielzahl von neuen
Realitdten konfrontiert sieht?

(¢) Und schlieflich kann die Gemeinschaft theologischen Erkennens nur
Wirklichkeit werden, wenn sich Strukturen finden lassen, die den partner-
schaftlichen Austausch zwischen Theologen méglich machen? Zentren
theologischer Forschung und Erkenntnis mégen aus vielerlei Griinden not-
wendig sein. Es geniigt aber nicht, diese Zentren zu 6ffnen, um die gegen-
wirtigen Gegensitze zu iiberwinden. Es bedarf Strukturen der Begegnung.
Es bedarf interkonfessioneller und interkultureller theologischer Gemein-
schaften, in denen iiber die Bedeutung des Evangeliums gemeinsam nach-
gedacht werden kann., Es ist in den letzten Jahren in der 6kumenischen Be-
wegung viel von ,,konziliarer Gemeinschaft die Rede gewesen. Es ist da-
mit jene Einheit gemeint, die die Kirchen anstreben und verwirklichen sol-
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len. Das Stichwort ,,konziliar* bringt zum Ausdruck, auf welche Weise je-
ne Gemeinschaft des Erkennens wachsen kann. Es weist darauf hin, daf3
die Einsichten, die gemeinsam sind und Gemeinschaft schaffen, einzig in
der Begegnung gewonnen werden konnen. Es ist wesentlich, daB die euro-
piische Theologie sich in die konziliaren Strukturen eingliedert, die, wenn
auch noch so zerbrechlich, doch allmé#hlich im Werden sind. Es ist wesent-
lich, daB sie sie ernst nimmt, auch wenn sie sich noch oft von den Ergebnis-
sen, die in diesem Vorgang erzielt werden, enttauscht fithlen sollte. Denn
einzig indem sich alle Partner an ihnen mit der Erwartung beteiligen, ge-
meinsame Erkenntnis zu gewinnen, wird jene neue Gestalt der universalen
Gemeinschaft Wirklichkeit werden, derer die Kirche und vor allem ihr
Zeugnis in der heutigen Welt bediirfen.
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Was hoffen wir wirklich?

Zum Bangalore-Text ,,Eine gemeinsame Rechenschaft von der Hoffnung*
der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung des ORK 1978

VON WOLFGANG SCHWEITZER

Der in Bangalore erarbeitete Schlufibericht der Studien iiber die ,,Re-
chenschaft der Hoffnung, die in uns ist* wird vermutlich in der Okumene
zunehmendes Gewicht erhalten. Man wird deshalb mit seiner Auslegung
sehr sorgfiltig einsetzen miissen bei der Frage nach der Absicht, die der Be-
richt verfolgte.!

1. Zur Intention des Dokuments von Bangalore

1) Im Abschnitt III,1 ihrer Erkldrung (4) hat die Kommission fiir Glau-
ben und Kirchenverfassung, die mit 120 Mitgliedern in Bangalore getagt
hat, die Stellung des vorliegenden Dokuments im Rahmen ihres umfassen-
den Mandats folgendermaBen beschrieben: ,,Wir haben von unseren Kir-
chen den Auftrag, die Sache der sichtbaren Einheit der Kirche zu fordern.
Dazu gehort zentral die Aufgabe, daB die Kirchen die Fahigkeit ent-
wickeln, gemeinsam ihren Glauben zu bezeugen.

Nach dem in Loéwen 1971 angenommenen Plan sollte der Versuch ge-
macht werden, ,,das zur Sprache zu bringen, was wir als gute Nachricht
anzubieten haben®; es ging also um die Verkiindigung der Kirche. Das zu
erarbeitende Dokument sollte ,,nicht die Form eines Credos, eines Kate-
chismus, einer Bekenntnisschrift oder eines theologischen Handbuches ha-
ben*, sondern nur die Form einer ,,Erkldrung, die die Kirchen gemeinsam
abzugeben vermogen .2

Da der Akzent auf das Wort ,,Hoffnung® fiel, wird man sagen kénnen:
Es ging um einen Versuch, den Weg zu gemeinsamen Aussagen iiber den
Glauben vom Ende des Credos her zu bahnen: Gemeinsame Aussagen iiber
die Hoffnung der Christen sollen gemeinsame Aussagen iiber andere
Aspekte des christlichen Glaubens erleichtern, vielleicht sogar begriinden.
Sicher ein gewagtes Unternehmen, wenn man bedenkt, wie umstritten, wie
wenig ausgereift die Lehre von den ,,letzten Dingen® unter uns ist. Ande-
rerseits 1463t sich wohl nicht leugnen: Wenn wir nicht sagen kénnen, was wir
im Namen Jesu Christi von Gott erwarten und erhoffen — welchen Sinn
hitte dann noch unser Glaube oder der Versuch, gemeinsam zu handeln?
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Das wichtigste Kennzeichen der seit 1971 laufenden 6kumenischen Ar-
beit an dem Thema ,,Hoffnung® ist bekanntlich darin zu sehen, daf3 die
Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung nicht etwa mit Verglei-
chen der in den verschiedenen Konfessionen gingigen Lehren tiber die
,Jetzten Dinge® eingesetzt hat, sondern daf} sie mit einer Bestandsaufnah-
me dessen einsetzte, was Christen in den verschiedenen Teilen der Welt
heute tatsidchlich hoffen. Es sollte deutlich werden, daf (und wie) ,,die
christliche Hoffnung in den verschiedenen Kulturen und in den unter-
schiedlichen sozialen, politischen und religiosen Situationen der Welt ver-
antwortet werden mul3*.? Die entscheidende Frage an das Dokument von
Bangalore lautet demnach: Wie weit ist es gelungen — oder auch: Wie weit
konnte es beim jetzigen Stand des ékumenischen Dialogs gelingen — die
verschiedenen Arten Hoffnung zu ,,verantworten®, in einem gemeinsamen
Text so zu biindeln, daf dieser konsensfahig wird?

2) In dem von L. Vischer herausgegebenen dkumenischen Sammelband
,Theologie im Entstehen® (Miinchen 1976) wurden die fundamentalen
Schwierigkeiten beschrieben, denen eine Untersuchung iiber die christliche
Hoffnung in der Okumene ausgesetzt ist, wenn sie in der eben erwéhnten
Weise vorgeht. In diesem Sammelband hat G. Sauter darauf hingewiesen,
daB manche Vertreter der ,jungen Kirchen® zur Zeit ,,die Dogmatik der
grofen Konfessionen als ein Stiick Tradition betrachten, der gegeniiber sie
sich abgrenzen. Sie empfinden die Dogmen als ein Merkmal des européi-
schen Abendlandes — gleichsam als einen letzten Rest des kolonialen Im-
perialismus, den sie in jeder Weise von sich abschiitteln® (113). Uns mag
das unzutreffend erscheinen: Wir miissen aber mit einer solchen Einstel-
lung rechnen. Vor allem aber miissen wir damit rechnen, daf} in verschiede-
nen Teilen der Welt in neuer Weise ,,Theologie im Entstehen* ist oder auch
schon entstanden ist. Schon die ,,Manifeste der Hoffnung* von 1974 — ein
Zwischenbericht auf dem Wege von Lowen 1971 nach Bangalore 1978 —
zeigen, daB es vor allem darum ging, Hoffnung aus den Erfahrungen kon-
kreter Leidenssituationen heraus zu artikulieren. Letztlich liegt dem wohl
die mehr oder weniger deutlich ausgesprochene Voraussetzung zugrunde:
,In jenen Konflikten, in jenen Erlebnissen ist Gott gegenwértig® (Sauter,
a.a.0. 101). Wire also die neu entstehende Theologie, soweit sie auf be-
stimmte Erfahrungen aufbaut, eine Variante der Erfahrungstheologie, wie
man sie einst in Erlangen doziert hat? Das wirft sicher viele grundlegende
Probleme auf.

L. Vischer hat das so umschrieben: ,,Die zu erkennende Wahrheit ist
nicht aus der bereits empfangenen Tradition abzuleiten. Sie muB in der be-
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stimmten geschichtlichen Situation, in der der Theologe sich befindet, er-
fahren werden. D. h. natiirlich nicht, da3 der Theologe nicht vom Evange-
lium auszugehen hitte. Die Vorgegebenheit des Evangeliums ist aber nicht
mehr in derselben Weise greifbar, wie sie es bisher zu sein schien* (a.a.O.
8). Damit werden nicht nur unsere dogmatischen Traditionen, sondern es
wird auch unsere traditionelle abendldndische Hermeneutik in Frage ge-
stellt — einschlieBlich dessen, was wir (eben auf Grund unserer Tradition)
fiir ,,fundamental‘‘ im Sinne von ,,allgemein menschlich* halten mogen. Es
geht darum, ,,die Unmittelbarkeit des Evangeliums in der Erfahrung be-
stimmter Situationen wiederzufinden* (ebd. 9).

DafB} man sich in den ,,jungen Kirchen“ und damit in der Okumene vor
allem konkreten Erfahrungen und zugleich der Hoffnung auf zukiinftige
neue Erfahrungen zuwendet, hingt vielleicht auch damit zusammen, daB es
sich hier um ,,Lehrstiicke handelt, die von unserer westlichen Tradition
nicht in gleicher Weise vorgeformt sind wie zum Beispiel die Trinitéitslehre
oder die Christologie. Gerade dabei stellt sich freilich heraus: ,,Es fehlen
uns tragfdhige Regeln fiir unser Reden von Hoffnung (Eschatologie) und
fur unser Reden von der Erfahrung, von der Gegenwart Gottes in unserer
Welt (Pneumatologie)“ (Sauter, a.a.0. 113).

Diese Schwierigkeiten multiplizieren sich im okumenischen Kontext so-
gar noch. Sie biindeln wollen bedeutet dann: ,,Die Einheit der Erkenntnis
Gottes wird also gerade dort gesucht, wo unsere Verschiedenheit am deut-
lichsten ist, ndmlich in den unmittelbaren Geschichtserfahrungen* (Sauter,
a.a.0. 101). Dal} durch den in Lowen 1971 gewéhlten Ansatz nun auch in
der Arbeit der Kommission von Glauben und Kirchenverfassung ,,in zu-
nehmendem Mafe politische und gesellschaftspolitische Gegensétze...hin-
eingetragen worden® sind, war wohl unvermeidbar: Geschichtserfahrung
gibt es ohne diesen Kontext nicht. Ob es sinnvoll ist, dies als ,,Sakularoku-
menismus* zu denunzieren, ist wohl eine Geschmackssache; aber auf kei-
nen Fall diirfte es zutreffen, daf} die Initiatoren dieses Ansatzes von der Il-
lusion ausgingen, ,,die Sache der christlichen Einheit besser auf einem Um-
weg fordern zu konnen, ndmlich iiber die Auseinandersetzung mit den ak-
tuellen Weltproblemen, denen sich alle Kirchen gleichermafien gegeniiber-
sehen® (W. Pannenberg?): Fiir diese merkwiirdige Vermutung gibt es kei-
nerlei Anhaltspunkte. Wenn irgendwo, dann weifs man jedenfalls in Genf,
daB die Kirchen die ,,Weltprobleme* in sehr verschiedener Weise vor sich
sehen. Die Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung hitte das The-
ma ,,Hoffnung* wahrscheinlich ,,leichter* behandeln kénnen, wenn man
so angesetzt hitte wie bei der Lehre von der Taufe (womit nichts gegen den
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an diesem Punkt erreichten Konsensus gesagt sein soll). Man sah sich aber
genotigt, sich bei diesem Thema die Sache schwerer zu machen — weil
sonst allzu leicht ein triigerisches Bild angeblich einheitlicher Verkiindi-
gung entstanden wire.

Spitestens, wenn man konkret von der Kirche spricht (Kirche also nicht
nur ,,platonisch® betrachtet), miissen ja soziale und politische Fragen eine
Rolle spielen. Und das gleiche gilt im Grunde von allen Aspekten kirchli-
cher Verkiindigung. Als Teilnehmer der Konferenz von Bangalore hat W.
Pannenberg dort selbst den Beweis dafiir geliefert, dal auch seine Theolo-
gie politisch sehr brisant ist: Wie er selbst berichtete, fiihlte er sich dort ver-
pflichtet, die Nordamerikaner gegen allzuviel 6kumenische Selbstkritik in
Schutz zu nehmen (a.a.0. 479).

Ebenfalls von einem Teilnehmer in Bangalore wurde beklagt, dal3 dort
die ,,geistliche Tiefe“ gefehlt habe, eine ,,Ubereinstimmung im Heiligen
Geist“ zu erzielen, der uns hilft, ,,die kulturellen Kliifte zu tiberspringen®.3
Nun wirkt doch aber der Heilige Geist — nach alter christlicher Tradition
— zundchst immer als Rufer zur Umkehr. Miifiten nicht also wir westli-
chen, abendlindischen Theologen zunéchst uns anleiten lassen, die kultu-
relle und auch die soziale und politische Begrenztheit unserer eigenen Theo-
logie sehen und iiberpriifen zu lernen? Der Hinweis, dal} ,als typischer
Ausdruck der Theologie der Dritten Welt Ideen angeboten wurden, die
dorthin aus unserer Welt exportiert worden* waren®, konnte einen solchen
geistlichen Prozel3 eher verzégern; er konnte iibrigens auch auf einem
fundamentalen Mif3verstdndnis beruhen. Der Gebrauch bestimmter Begrif-
fe beweist ja noch lange nicht, daf unsere Partner in der Dritten Welt dabei
dasselbe empfinden wie wir... Ein Beispiel liegt bereits im verschiedenen
Verstéindnis des Begriffes ,,Rechenschaft vor; solange wir ihn nur im Sin-
ne dogmatischer Argumentation verstehen, wird das Dokument von Ban-
galore uns theologisch enttiuschen: in seiner Argumentation werden nicht
dogmatische Moglichkeiten gegeneinander abgewogen, sondern es wird
versucht, Erfahrungen theologisch zu verarbeiten.

Vergessen wir es nicht: Es geht um die Erfahrungen von Leidenden! Fiir
sie und fiir solche, die sich im Mit-Leiden iiben, lautet die grundlegende
Frage: ,,Wie konnen wir weltweit iiber eine ,Theologie der Hoffnung® spre-
chen, ... wenn viele von uns, die wir an diesen theologischen Diskussionen
teilnehmen, weder jemals selbst die Sklaverei ,geschmeckt® haben, noch
sich selbst eingestehen wollen, daB wir andere unterdriicken?‘” Wir haben
nicht nur das konkrete Thema ,,Sklaverei® aus dem Auge verloren; wir ha-
ben dariiber hinaus die ,,Michte und Gewalten*, von denen das Neue Te-
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stament spricht (einschlieBlich der Macht der Siinde und des Todes) in un-
serer Tradition theologisch so fein entmythologisiert und sublimiert, daf
die neutestamentliche Hoffnung, von diesen Gewalten endgiiltig frei zu
werden, kaum noch ,,in uns* ist. Dazu L. Vischer: ,,Es gehort zu den inter-
essanten Aspekten der ... Studie ,Rechenschaft iiber die Hoffnung, die in
uns ist‘, da} in Europa und Nordamerika die beiden Worte ,in uns® grof3e
Schwierigkeiten bereiten. Die Antworten bestanden entweder in allgemei-
nen Aussagen iiber die Hoffnung oder in etwas verlegenen Beschreibungen
der eigenen Situation“ (a.a.0. 12). Diese Verlegenheit mufite sich wohl
auch in den ersten Stellungnahmen zum Schluf3bericht von Bangalore nie-
derschlagen. Sie sollte mit zunehmender Distanz aber doch zu iiberwinden
sein.

Selbstverstandlich kénnen und diirfen wir unsere legitimen theologi-
schen Anliegen im 6kumenischen Dialog nicht aufler acht lassen. Einem
»Moratorium fiir Theologie* koénnen wir gewil nicht zustimmen.® Wir
miissen unsere Tradition auch weiterhin in das 6kumenische Gesprich ein-
bringen. Es ist ja nicht ausgeschlossen, dal3 unsere gesammelten Erfahrun-
gen mit dem Evangelium auch den Christen in den anderen Weltteilen eine
Hilfe sind oder sein werden. In der gegenwirtigen Lage kommt allerdings
viel darauf an, wie wir unser theologisches Erbe verwalten — und ob wir es
den andern in briiderlicher Weise anzubieten vermogen.

II. Anmerkungen zum Text des Dokuments von Bangalore

1) Warum beginnt die Erkldrung von Bangalore mit einem Lobpreis
Gottes? So einzusetzen, sind wir nicht mehr gewohnt (im Gegensatz zum
Beispiel zu Augustinus und zu Anselm von Canterbury!). L. Vischer hat da-
zu eine sehr wichtige Erklarung gegeben; vielleicht wire es méglich, sie
kiinftigen Abdrucken als Kommentar beizufiigen: Gerade wenn man sich
klar macht, wieviel die Christen in den verschiedenen Konfessionen und
wieviel sie auBerdem in den verschiedenen kulturellen und sozialen Situa-
tionen (trotz aller Anniherungen) noch voneinander trennt, erweist es sich
als notwendig und hilfreich, ,,Gottes ,Ja‘ zur Welt und zu den Menschen
gewissermalien als den Boden® sichtbar zu machen, ,,auf dem die Ausein-
andersetzung stattfinden mufl. Um sich dieses gemeinsamen Bodens zu ver-
gewissern®, setzt die Erkldrung die ,trennenden Gegensitze zunachst fiir
cinen kurzen Augenblick in Klammern. Es ist wichtig, daB dieses Bekennt-
nis in der Gestalt eines Lobpreises, nicht in einer theologischen Aussage
formuliert ist. Denn ist es nicht einzig das Gebet, das den Durchblick zu
Gottes Ja wirklich freihalten kann? Einzig der Lobpreis, in dem sich alle

252



Partner der Auseinandersetzung, ohne etwas von ihrem Zeugnis aufzuge-
ben, gemeinsam vergessen und erniedrigen konnen? Sobald die Doxologie
zur theologischen Aussage wird, stehen sie nicht mehr in erster Linie vor
Gott, sondern voreinander und miissen sich voreinander verantworten.“?
Von diesem Augenblick an spielen also zwangsldufig die Trennungen wie-
der ihre grof3e Rolle.

Seit in der Okumene der Zusammenhang zwischen Doxologie und Be-
kenntnis erkannt wurde und seit in die Basis des Okumenischen Rates das
gemeinsame Lob Gottes als Ziel ausdriicklich aufgenommen wurde, sollten
wir uns eigentlich iiber einen solchen Versuch weniger wundern als dar-
iber, daB er in den 6kumenischen Erkldarungen so selten gemacht wird, ob-
wohl doch fast jede 6kumenische Zusammenkunft beweist, wie wesentlich
das gemeinsame Gebet und der gemeinsame Lobpreis Gottes sind.

2) Mit dem Lobpreis Gottes gleichsam ,,im Riicken“ konnte die Erkli-
rung nun in den Abschnitten II und III offen aussprechen, wie verschieden
die Hoffnungen der Christen in den verschiedenen Teilen der Welt heute
tatsdchlich sind. Die fast trotzig klingende, aber gerade so auch theologisch
legitime Weigerung, ,,zu glauben, daB die Hoffnungen der Menschheit
letztlich widerspriichlich sind* (III, 5;5), sollte angesichts dieser Lage sehr
ernst genommen werden: Die Notigung, hier eins zu werden, ist damit unii-
berhorbar gemacht worden.

Dieser Weigerung entspricht iibrigens das zu Anfang von Abschnitt VI
ausgesprochene Bemiihen, ,,aufeinander abgestimmte Aktionen* ins Auge
zu fassen: Es geht um ,,concerted action®, was im Deutschen durch ,,Ge-
meinsames Handeln“ nur schwach auszudriicken ist. — Dal} es nicht leicht
sein kann, wird nicht iibersehen. Deshalb heif3t es im Abschnitt I1I weiter:
Was das menschliche Herz begehrt, kann falsch sein. Es bedarf des Ge-
richts und der Reinigung. Christus ist der Richter unserer Hoffnungen. Er
wagt unser Verlangen (5). Alles wird darauf ankommen, inwieweit es ge-
lingt, solche Reinigung anzunehmen, ihr standzuhalten. Und das muB
letztlich in den einzelnen Kirchen geschehen: Jede mul3 sich von der ande-
ren im Namen Jesu Christi anreden und in Frage stellen lassen. Ein 6kume-
nisches Dokument kann diese Reinigung nicht vollziehen. Es kann sie nur
vorbereiten.

3) Angesichts des Ansatzes dieser Okumenischen Studie und angesichts
der oben erwidhnten fundamentalen Schwierigkeiten ist es erstaunlich, in
welchem Mafe sich im SchluBdokument traditionelle theologische Aussa-
gen durchgesetzt haben — bis hin zu einem Bekenntnis der Wiederkunft
Christi (IV,3;5). Besondere Beachtung verdient es, dal3 im Abschnitt IV der
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Zugang zu dogmatischen Aussagen iiber die Hoffnung durch Aussagen aus
dem Bereich der Christologie und der Soteriologie, also des zweiten Arti-
kels des Credos, eroffnet wird. Gegeniiber dem Vorentwurf, der den Dele-
gierten vor der Reise nach Bangalore zugesandt wurde (Text einer Konsul-
tation vom Mérz 1978), ist dies ein Fortschritt: Dort hatte man noch an der
herkommlichen Reihenfolge der drei Artikel des Credos festgehalten, also
an ihnen das Thema gleichsam durchdekliniert. Hier dagegen folgen den
christologisch-soteriologischen Aussagen solche aus dem Bereich der
Schopfungslehre (1. Artikel) und der Lehre vom Heiligen Geist und der
Kirche (3. Artikel). Die so erreichte Unterstreichung des zweiten Artikels
er6ffnete die Moglichkeit, die Abschnitte V, VI und VII jeweils mit dem
Bekenntnis zum auferstandenen Christus zu beginnen, also den Punkt her-
vorzuheben, an dem sich christliche Hoffnung von anderen Hoffnungen
unterscheidet. Die an den Lobpreis des Eingangs ankniipfende liturgische
Formulierung enthélt freilich noch nicht die Antwort auf die Frage, wie
diese Hoffnung und jene Hoffnungen sich zueinander verhalten.

Leider enthalten die christologisch-soteriologischen Aussagen in Ab-
schnitt IV nicht mehr einen besonderen Absatz iiber die theologia crucis,
wie er noch im Vorentwurf zu lesen war, u.a. mit der Formel: ,,Ave crux,
spes unica — Heil dir Kreuz, einzige Hoffnung!...“ Im Vorentwurf schlos-
sen sich daran Gedanken iiber die Mértyrer an, dhnlich denen, die jetzt am
Ende des Textes von Bangalore zu finden sind (12). Es wére gut gewesen,
wenn schon im Abschnitt I'V deutlicher und gewichtiger vom Kreuz gespro-
chen worden wire. Wurde es unterlassen aus Sorge davor, daf} eine zu star-
ke Erinnerung an das Kreuz das Streben nach geschichtlichen Verinderun-
gen zu sehr ldhmen koénnte?

4) Das Bemiihen, den Zusammenhang und den Unterschied zwischen
vorletzten und letzten Hoffnungen (bzw. der letzten Hoffnung) der Chri-
sten festzustellen, durchzieht das ganze Dokument. Es meldet sich schon in
dem bereits erwdhnten grundlegenden christologischen Abschnitt IV,3:
»Die letztgiiltige Hoffnung auf Christi Herrschaft und Gottes kommendes
Reich kann nicht von unseren geschichtlichen Hoffnungen fiir Freiheit,
Gerechtigkeit, Gleichheit und Frieden geschieden, sie darf auch nicht mit
ihnen identifiziert werden.* Mit Recht wird dann betont: ,,Unsere Bemii-
hungen um menschliche Wohlfahrt werden gerichtet und verwandelt*; dal3
das ,,Sehnen und Kdmpfen der Menschen* gerechtfertigt sei, bleibe ein
Wagnis (5f).

Wiéhrend nun in den Abschnitten IV und V stets dogmatische Aussagen
an erster Stelle stehen und im Zusammenhang mit den ,,vorletzten* Hoff-
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nungen ethische Folgerungen jeweils nur angedeutet werden, ist umgekehrt
im Abschnitt VI die Ethik das beherrschende Thema, und zwar zunichst
unter dem Stichwort ,,Bedrohungen® der Hoffnung. Kurze ,,dogmatische*
Sétze sollen hier die Verklammerung herstellen. Diese Aussagen (jeweils
am Ende der einzelnen Abséitze im Abschnitt VI) wirken nun freilich sehr
verkiirzt; sie bediirfen sicher weiterer Erlduterung. Offenbar ist es der
Kommission noch nicht gelungen, den inneren Zusammenhang zwischen
der letzten und den vorletzten Hoffnungen der Christen in einer Weise
deutlich zu machen, die von allen hiitte akzeptiert werden koénnen.

Zwar ist unter den ,,Bedrohungen* in Abschnitt VI an erster Stelle von
der ,,zunehmenden und schon unméfBigen Machtkonzentration mit ihrer
bedrohlichen Ausbeutung und Armut* die Rede. Daraus schliefien zu wol-
len, daB sich in Bangalore vor allem eine angeblich mehr oder weniger mar-
xistische ,,Theologie der Befreiung‘‘ durchgesetzt habe, wire aber ein
KurzschluB3: Erstens ist bekanntlich das Thema iiberméfiger Machtkon-
zentration auf der einen und der Ausbeutung und Armut auf der anderen
Seite langst ein legitimes Thema christlicher Sozialethik; man denke etwa
an die Enzyklika ,,Quadragesimo anno* 1931, Abschn. 105ff. oder an die
Enzyklika ,,Populorum Progressio® 1967, in der in Abschn. 59 sogar der
Ausdruck ,,Wirtschaftsdiktatur® vorkommt. — Zweitens darf nicht iiber-
sehen werden, dal} in Bangalore auch noch ganz andere Bedrohungen ge-
nannt werden, zum Beispiel der ,,drohende Zusammenbruch unserer Um-
welt“ — was ja gewill kein marxistisches Thema ist.

Vor allem aber ist zu beachten, daf in der Erkldrung von Bangalore ge-
rade am Ende des Teiles VI, der vor allem soziale Bedrohungen stichwort-
artig aufzahlt, die Frage nach dem ,,Sinn des Lebens“ sehr grundlegend
aufgenommen wird (9). Da heilit es dann — fast kénnte es die Stimme des
alten Bodelschwingh sein! — : , Die Hoffnung lebt in kleinen Taten mit be-
sonderer Macht‘; und um Hoffnung als ,,Widerstand gegen den Fatalis-
mus*“ bezeichnen zu kénnen, wird noch einmal ganz zentral ,,die Hoffnung
angesichts des Todes“ zum Thema gemacht (10). Damit ist fiir die vorange-
henden sozialen Erwédgungen eine Perspektive bezeichnet, die eine Vermitt-
lung zumindest zwischen den sozialen und den mehr individuellen Aspek-
ten christlicher Hoffnung, indirekt aber wohl auch zwischen der letzten
und den vorletzten Hoffnungen erméglicht (womit keineswegs angedeutet
werden soll, daB} die letzte Hoffnung der Christen nur individualistisch aus-
zudriicken wére: wie wire dann vom ,,Reich Gottes* zu reden?). — DaB
solche Vermittlungen nur im Stile verkiindigungsartiger Addition angedeu-
tet, nicht aber dogmatisch argumentativ entfaltet werden, hingt mit dem
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hier eingangs Berichteten zusammen: Man sollte es den Verfassern der Er-
klarung nicht vorwerfen, sondern daraus die Forderung entnehmen, an
diesen Fragen weiterzuarbeiten.

III. Die Erkldrung von Bangalore als Anfrage an unsere Theologie

Seit der Weltmissionskonferenz in Bangkok 1973 (,,Das Heil der Welt
heute) sehen sich manche deutsche Theologen erneut veranlaf3t, in der
Okumenischen Diskussion ,,echte® eschatologische Elemente zur Geltung
zu bringen. Ahnlich haben sich deutsche Theologen in der ersten Phase des
Okumenischen Dialogs zwischen den beiden Weltkriegen immer wieder
horen lassen: Sie widersprachen den damals vor allem angelsidchsischen
»Reich-Gottes“-Vorstellungen (aufkldrerischer Herkunft), die angesichts
der Wiederentdeckung der neutestamentlichen Eschatologie und ihres apo-
kalyptischen Hintergrundes als naiver Optimismus erschienen. Damals
wurde unsererseits der Abstand und der radikale Unterschied zwischen vor-
letzten und letzten Hoffnungen nachdriicklich betont. Muf} das jetzt wie-
der geschehen?

Aber konnen wir kontinental-européaischen Theologen denn heute wirk-
lich mit klaren Worten ausdriicken, was wir als Christen hoffen — mdgen
wir das nun entmythologisieren oder nicht? Wie wird denn unsere Dogma-
tik mit den ,,Letzten Dingen* fertig? Und haben wir etwa Antworten auf
die Frage nach dem Verhéltnis von Eschatologie und Ethik bereit, die wir
in der Okumene mit gutem Gewissen anbieten konnten? Fiihrte nicht zum
Beispiel die allzu starke Betonung des Unterschiedes zwischen dem Reich
Gottes und dem, was Gott durch Menschen bewirkt, notwendigerweise da-
zu, dal} wir die letzte Hoffnung und die vorletzten Hoffnungen in verhing-
nisvoller, schlieBlich alle Verantwortung abschiittelnder Weise auseinan-
derrissen? Wurde nicht diese Art von Eschatologie in Wirklichkeit zur
Apokalyptik — mit der Folge, daf} wir das Geschehen in dieser vergeben-
den Welt anderen Michten und Gewalten und deren Eigengesetzlichkeiten
tiberlieflen? Zeigt nicht gerade unsere deutsche Vergangenheit: Eine Kir-
che, die Apokalyptik predigt, kann den Weg nach Auschwitz nicht versper-
ren?

In der Okumene wirken heute nicht mehr die naiv, die zwischen der
christlichen Hoffnung auf das Reich Gottes und christlichem Handeln in
dieser Welt Verbindungslinien suchen, sondern diejenigen, die vor diesem
Problem ausweichen. Schlimmer noch: nicht nur als naiv, sondern als indi-
rekte, aber um so wirksamere Verfechter eines angeblich nicht zu dndern-
den ,,Status quo* (einschlieBlich des dazu gehorenden Verstindnisses von
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,Obrigkeit*) miissen gerade wir Deutschen wieder erscheinen, wenn wir
nur als Anwalte der ,,echten® Eschatologie auftreten.

Am 6kumenischen Dialog teilnehmen heif3t: sich den Fragen der anderen
stellen. Auf die Frage, wie steht es mit unserer Eschatologie, sollten wir zu-
geben, daB wir eindeutige Antworten keineswegs bereit haben. Wie verhal-
ten sich im Christuszeugnis des Neuen Testaments futurische und préasenti-
sche Eschatologie zueinander? Wie sind dazu die alttestamentlichen Hoff-
nungen in Beziehung zu setzen? Solche Fragen sind doch — zumal in ihren
systematischen und ihren praktisch-kirchlichen Folgerungen unter uns kei-
neswegs ausdiskutiert. Sicher hatte die religionsgeschichtliche Wiederent-
deckung der Apokalyptik fiir die Auslegung des Neuen Testaments grofie
Bedeutung. Inzwischen kénnen wir aber doch nicht mehr iibersehen, daf3
das Christuszeugnis des Neuen Testaments und die in seinem Rahmen
iiberlieferte Predigt Jesu vom Reich Gottes an allen entscheidenden Punk-
ten die spatjiidische Apokalyptik aufhob: Wihrend Gott fiir die Apokalyp-
tiker angesichts ihrer besonderen geschichtlichen Lage in die Ferne geriickt
war, trat er den Menschen nun in Jesus Christus in unerhorter Weise nahe
— im Leiden nahe und gerade dadurch unzerstérbare Hoffnung vermit-
telnd, die auch zum Handeln befreit. Dazu die Uberlegung D. Bonhoef-
fers: ,,Die christliche Auferstehungshoffnung unterscheidet sich von der
mythologischen darin, daB} sie den Menschen in ganz neuer und gegentiber
dem Alten Testament noch verschirfter Weise an sein Leben auf dieser
Erde verweist.“!° Oder wiirde diese Uberlegung Bonhoeffers heute bei uns
etwa auch unter ,,Marxismus“-Verdacht fallen — weil Eschatologie fiir ihn
kein ,,Opium* sein soll?

In der Apokalyptik waren urspriinglich innergeschichtliche Hoffnungen
des Volkes Israel zu reinen Jenseitshoffnungen — und damit in der Tat zu
,Opium*“ geworden. Haben wir uns nicht im Gefolge von J. Weif3, aber ge-
gen die Intentionen von A. Schweitzer theologisch zu sehr auf die These
fixieren lassen, daB nach christlichem Verstandnis das Reich Gottes jeden-
falls nicht als etwas Innerweltliches zu verstehen sei?!! Fiir manche Syste-
matiker wurde dieses apokalyptische Theologumenon geradezu zum Unter-
scheidungsmerkmal zwischen Altem und Neuem Testament, zwischen
Synagoge und Kirche. Aber sind wir da noch auf dem rechten Weg? Schon
die Tatsache, daB es Konfessionskirchen gibt, die sich einen viel direkteren
Zugang zum Alten Testament bewahrt haben, sollte uns an diesem Punkte
zur Zuriickhaltung mahnen.

In Bangalore ging es im Grunde um solche Fragen. Dal} von der letzten
Hoffnung nicht geredet werden kann, ohne zugleich von den konkreten Be-
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drohungen der Menschlichkeit des Menschen in unserer Welt zu reden —
und von der Zusage Gottes, uns in dieser seiner Welt nahezubleiben: das
sollte als 6kumenischer Konsens auch von uns akzeptiert werden. Es mag
sein, dall das Ergebnis von Bangalore auf deutsche Theologen nicht so
tiberzeugend wirkt wie der Beschluf} der Gemeinsamen Synode der Bistii-
mer der Bundesrepublik Deutschland von 1975, der ja nicht zuféllig eben-
falls die Uberschrift tragt ,,Unsere Hoffnung®. In dem schénen Bau, der
dort errichtet wurde, fiithlen sich viele von uns schnell zu Hause. — Die
okumenische Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung gleicht
mehr einer Gruppe auf der Wanderschaft, die in Bangalore voriibergehend
ein Zelt errichtet hat: Kann man sie tadeln, weil es nicht gleich eine Kathe-
drale wurde? Entspricht nicht das, was in Bangalore erklidrt wurde, und
das, was dort noch offengelassen werden muBte, genau der wirklichen La-
ge der Christenheit in unserer heutigen Welt? Ist dort nicht in aller Vorlidu-
figkeit doch sehr vieles gesagt worden, was wir heute in der Tat gemeinsam
verkiindigen konnen — und verkiindigen miissen?

ANMERKUNGEN

I Zitate nach dem Sonderdruck aus Beiheft 35 zur OR, Bangalore 1978 = Materialdienst
der Okumenischen Centrale Nr. 19, 1978. Nach Fertigstellung des vorliegenden Beitrages
erschienen: 1. G. M. Martin, Hoffnung weltweit. Impulse und Texte aus Bangalore,
Frankfurt 1979. - 2. J. Brosseder, Hoffnung. Ein Vergleich zweier synodaler Texte, OR,
Jg. 28 (1979) 154-171. Dieser Aufsatz ist groBenteils identisch mit einer Stellungnahme,
die dem Deutschen Okumenischen StudienausschuB am 25.11.1978 vorgelegt wurde. Im
nachfolgenden Beitrag sind einige Antworten auf B.s Kritik an ,,Bangalore** angedeutet.
— 3. Ch. Oeyen, Die Konferenz der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung
(Bangalore 1978), in: Internationale Kirchliche Zeitschrift, Jg. 69 (Bern 1979) 36-45; vgl.
dazu unten Anm. 5.

2 Vgl. K. Raiser (Hrsg.), Lowen 1971, Beiheft 18/19 zur OR, 215 f.

3 J. Moltmann, Manifeste der Hoffnung (deutsche Ausgabe des Zwischenberichts von
1974), Miinchen 1975 7.

4 W. Pannenberg, Die Hoffnung der Christen und die Einheit der Kirche (Bericht von Ban-
galore), in: OR Jg. 27 (1978) 473.

5 Ch. Oeyen in einem Bericht vor dem Deutschen Okumenischen Studienausschufl am

25.11.1978. :

So Ch. Oeyen jetzt auch in dem in Anm. 1 genannten Aufsatz, 43.

B. Cooke in: L. Vischer (Hrsg.), Theologie im Entstehen, 1976, 36.

Vgl. W. Pannenberg (s. Anm. 4), 480 u. 482.

L. Vischer, Gemeinschaft tiefer als jede Trennung (noch unveréffentlichter Beitrag zur Er-

kldrung von Bangalore).

10 Widerstand und Ergebung, hrsg. von E. Bethge, 1952, 226.

11" Vgl. dazu: W. Schweitzer, Das Reich des Gekreuzigten in exegetischer und sozialethischer
Sicht, in: Zeitschrift fiir evangelische Ethik, Jg. 20 (1976) 167 ff.
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Grundfragen orthodoxen Gottesdienstverstandnisses*
VON ATHANASIOS BASDEKIS

Vorbemerkung

In der 6kumenischen Arbeit der letzten Jahre waren wir vielfach bereits
damit zufrieden — zum Teil sind wir es heute noch —, miteinander auf der
Basis des kleinsten gemeinsamen Nenners zu feiern. Dall wir als getrennte
Christen iiberhaupt miteinander beten, das Wort Gottes horen und so
Zeugnis vor der Welt ablegen konnten, war fiir uns gro3 und neu. Damit
meine ich das gemeinsame Beten im Rahmen der sogenannten ,,6kumeni-
schen Gottesdienste®. Zwar will ich nicht behaupten, daBl wir dieses Stadi-
um bereits hinter uns haben — die 6kumenischen Gottesdienste sind ja
nach wie vor die eigentliche gemeinsame gottesdienstliche Veranstaltung
unter Beteiligung zweier oder mehrerer Kirchen —, aber es zeigt sich inzwi-
schen ein neuer dkumenischer Trend. Der erste Schritt des gemeinsamen
Betens in dieser Form ist bereits so selbstverstandlich geworden, dall wir ei-
nen weiteren Schritt wagen: namlich den Mitchristen in den Schwesterkir-
chen in seiner religiosen Erfahrung zu erleben und ihm auch unsere eigene
Erfahrung authentisch mitzuteilen. Anders und deutlicher formuliert:
Okumenische Gottesdienste in ihrer bisherigen Form, d.h. Gottesdienste
nach dem Baukastensystem oder auf der Basis des kleinsten gemeinsamen
Nenners, kénnen auf die Dauer niemanden befriedigen, weil sie eben kei-
ner liturgischen Tradition entsprechen. Daher wird heute die vor einigen
Jahren vielversprechende Form des 6kumenischen Gottesdienstes als unge-
niigend angesehen, ja sogar manchmal in Frage gestellt. Statt dessen tritt
das gottesdienstlich-liturgische Leben der jeweils anderen Kirche in seiner
urspriinglichen und authentischen Form in den Vordergrund. Das ist der
Rahmen, in den ich unser Pastoralkolleg zwischen der Evangelischen Kir-
che im Rheinland und der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von
Deutschland gestellt sehe: als den Versuch nimlich, die jeweils andere Kir-
che am Beispiel ihres authentischen und von ihr selbst bezeugten und theo-
logisch dargelegten liturgischen bzw. gottesdienstlichen Lebens kennenzu-
lernen, und dies im Rahmen eines grofleren theologischen und dkumeni-
schen Miteinanders.

Uberarbeitete Fassung eines Vortrages, der im Rahmen des Pastoralkollegs zwischen der
Evangelischen Kirche im Rheinland und der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von
Deutschland (2.-5. 4. 1979, Rengsdorf) gehalten wurde.
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Das orthodoxe Liturgieverstindnis

Der Athener Theologe Professor P. Trembelas schreibt in seinem Auf-
satz iiber den orthodoxen Gottesdienst: ,,Der orthodoxe christliche Gottes-
dienst hat die von der Kirche der ersten Jahrhunderte auf uns gekommenen
Grundprinzipien und Hauptlinien des Gottesdienstes treu bewahrt.*! Auf
der Basis dieses Urteils, dem alle orthodoxen Christen zustimmen werden,
ist zundchst einmal zu betonen, daB fiir das Verstindnis des orthodoxen
Gottesdienstes die Feststellung von Bedeutung sein diirfte, daB seine Ent-
stehung, klassische Gestaltung und Formulierung zeitlich mit den grofien
Kirchenvitern und Theologen des Ostens und den trinitarischen bzw. chri-
stologischen Auseinandersetzungen des 4., 5. und 6. Jahrhunderts zusam-
menfillt und all diese widerspiegelt. Man wird in ihm also die Grundprinzi-
pien und Hauptlinien des Gottesdienstes der urchristlichen Gemeinde sowie
den Geist, die Inspiration, die Theologie und die Fréommigkeit der groBen
Theologen des Ostens jener Zeit bewahrt sehen miissen. Nicht von unge-
fahr also gelten heute noch in den orthodoxen Kirchen die liturgischen
Ordnungen bzw. Formulare des Johannes Chrysostomus und Basilius des
Groflen, in denen dogmatische Formulierungen von groBter Genauigkeit
und Deutlichkeit enthalten sind, welche uns in die von der frithen Kirche
geprigte oder festgelegte Lehre der Kirche und der Okumenischen Konzi-
lien einfithren. Verdnderungen des orthodoxen Gottesdienstes in den dar-
auffolgenden Jahrhunderten oder auf die nationale und sprachliche Aus-
formung der Orthodoxie zuriickzufiihrende neue Elemente sind unwesent-
lich und lassen daher die Hauptlinien des orthodoxen Gottesdienstes unbe-
rithrt.

So ist im orthodoxen Gottesdienst mehr als in dem des Westens die Her-
vorhebung des metaphysischen Elementes des Christentums bewahrt, eben-
so auch die Gemeinschaft mit dem transzendentalen Gott. Zweifellos ist
das ein jedem christlichen Gottesdienst gemeinsames Element, doch zeigt
sich dieses hervortretend und in klar wahrnehmbarer Weise im orthodoxen
Gottesdienst, dessen Mitte immer das Geheimnis, das Mysterium ist. So
strebt der Liturg, iiber die Erde erhéht zu werden und vor dem himmli-
schen Opferaltar niederzufallen. Gleichzeitig wird auf der anderen Seite
durch Vermeidung der maBlosen Realistik und der #uferlichen Anschau-
ung (Asthetik) auch fiir die Gottesdienstteilnehmer eine gewisse iiberirdi-
sche Atmosphare geschaffen, in welcher das fromme Gefiihl fiir das Ge-
heimnis unterstiitzt wird, die LosreiBung der am Gottesdienst Teilnehmen-
den von den Lebenssorgen und ihre Emporhebung in eine andere, iiberirdi-
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sche Ordnung, wo unter Symbolen und im Sakrament die Gegenwart des
ewigen und unsichtbaren Gottes fiir die Menschen wahrnehmbar wird, die
in diesem Gottesdienst aufgehen.

Auf der Basis dieser Grundgedanken iiber den orthodoxen Gottesdienst,
des Dogmatischen und Lehrhaften, d. h. Bekenntnishaften, des Transzen-
dentalen, des Gemeinschaftlichen, d.h. Ekklesialen, und des Mystischen,
wéren folgende Aspekte besonders hervorzuheben:

1. Liturgie als Gotlesdienst der Ekklesia oder der ekklesiale Charakter
des orthodoxen Gottesdienstes

Wenn Kirche Leib Christi und Volk Gottes, d. h. die von Christus selbst
gestiftete und durch die an ihn Glaubenden sich immer wieder und immer
neu vollziehende Wirklichkeit ist, dann ist der Gottesdienst zunéchst ein-
mal ein Doppeltes: Gottliche Stiftung und Gnade zugleich auf der einen
Seite und menschliches Tun, menschlicher Vollzug und wichtigstes Wesens-
merkmal des christlichen Glaubens auf der anderen Seite. Das will heiflen:
Der Gottesdienst ist die von Christus selbst gestiftete Heilsgemeinschaft des
neuen Bundes, in der der einzelne in eine personale und zugleich gemein-
schaftliche Begegnung zu Gott eintritt und in ihr durch die Teilnahme am
sakramentalen und liturgischen Leben der Kirche (vornehmlich also durch
Taufe und Eucharistie) begnadet und geheiligt wird. Auf der anderen Seite
aber und weil im Gottesdienst eine Begegnung und Koinonia zwischen Gott
und Mensch sich vollzieht, ist der Gottesdienst als Dienst der Menschen vor
Gott auch menschliches Tun und Handeln, der nicht anders vollzogen wer-
den kann als in und durch von Menschen selbst wahrnehmbaren Katego-
rien, also durch Worte, Gesten und andere Elemente und Gegebenheiten.
So wire zumindest von dieser Sicht her die Frage durchaus berechtigt, ob
und was aus dem Bereich des Gottesdienstes geandert werden kann und
mulf}, damit eben dieser von der heutigen ekklesialen Gemeinschaft mitvoll-
zogen und voll verstindlich werden kann. Weil aber der Gottesdienst als
Stiftung und Gnade Christi nicht nur oder nicht so sehr dem einzelnen
Menschen, sondern der Kirche als seinem Leib, Gemeinschaft und Koino-
nia der an ihn Glaubenden anvertraut wurde, ist der Gottesdienst in glei-
chem MafRe auch ein kirchliches Tun, er hat einen zutiefst ekklesialen Cha-
rakter, ja man kann sagen, er ist das Leben der Kirche schlechthin. Ver-
steht sich der orthodoxe Gottesdienst als Rekapitulation der Heilsgeschich-
te, der Menschwerdung also, des Kreuzes und der Auferstehung Christi, so
ist dieser als Opfer und Gabe des Leibes der Kirche, das als ein organisches

261



Ganzes an einem universalen Geschehen teilnimmt, zu verstehen. In diesem
Sinne scheinen der biblische Glaube und die biblische Botschaft ungenii-
gend und unvollstidndig zu sein, solange sie nicht in einem liturgischen Kon-
text gesehen werden, d. h. im Kontext der gottesdienstlichen Gemeinschaft,
im Gottesdienst der Ekklesia verkiindigt und vollzogen werden. So ist der
Gottesdienst auch als Gebet nicht nur ein personliches und individuelles
Sehnen und Beten nach dem Heil, sondern vielmehr bringt in ihm die ganze
Kirche das Heil zum Ausdruck, das Gott der ganzen Kirche geschenkt hat.
Professor Nissiotis sagt im Blick auf den ekklesialen Charakter des Gottes-
dienstes: ,,Der Gottesdienst spiegelt die wahre Dimension der neutesta-
mentlichen Ekklesia wider. Jeder gottesdienstliche Akt bringt die vorgege-
bene Einheit, die hier und jetzt durch die Gnade Gottes in Jesus Christus
und in der Kraft des Heiligen Geistes gegeben ist, fiir alle Zeiten und alle
Raume zum Ausdruck. Der Gottesdienst ist nicht bloB eine Form der indi-
viduellen Selbstduflerung oder eines heiligen Enthusiasmus, sondern er
fithrt diejenigen, die am Gottesdienst teilnehmen, dazu, in der ganzen uni-
versalen Kirche zu stehen und ihre Lehre und ihr Leben zu verwirklichen. “2

Andererseits aber versteht sich der orthodoxe Gottesdienst als Gebet,
wodurch der Mensch in ein persénliches Verhiltnis zu Gott eintritt, als
Ausdruck einer personlichen Gemeinschaft, einer Gemeinschaft jedoch, in
der sich die einzelnen Menschen nicht als Individuen, sondern gemeinsam
an den personal und trinitarisch geoffenbarten Gott wenden, ihn anbeten
und seine Gegenwart und das Helil erbitten. D. h., der Gottesdienst als Ant-
wort des Menschen auf Gottes Erlosungstat ist nicht blof} ein einfacher
Dialog zwischen Menschen und Gott, ,,sondern eine gemeinsame Antwort
auf das durch den Glauben in uns erweckte Verlangen, diese Gegenwart zu
erfassen und zum Ausdruck zu bringen*.?

Das gottesdienstliche Gebet darf somit nicht auf das rein Persénliche be-
grenzt werden. Vielmehr besteht es in der gesamten Gemeinschaft, die die
wirkliche Gegenwart Gottes in Raum und Zeit reprasentiert und die als eine
betende und anbetende Gemeinschaft um seine Gegenwart versammelt ist.
Der Gottesdienst oder die Liturgie ist zutiefst ekklesial, d.h. Gemein-
schaftsakt und gemeinschaftlicher Vollzug, wobei die vielen in der Gemein-
schaft in einem personalen Verhéltnis und nicht als Masse Gott gegeniiber-
stehen.

Der ekklesiale Charakter des Gottesdienstes nach orthodoxer Auffas-
sung wire gewil3 unvollstandig dargelegt — fragmentarisch und ansatzhaft
wird er ohnehin hier dargelegt —, wiirde man nicht auch einiges sagen iiber
das Spezifische des orthodoxen Gottesdienstes bzw. des gottesdienstlichen
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Lebens als dem Ort und der Moglichkeit par excellence fiir Heil und Gna-
denvermittlung. Es geht mir allerdings dabei nicht um die zwischen Ortho-
doxie und Protestantismus umstrittene Problematik von Gnade und Recht-
fertigung, um das Verhéltnis von Wort und Sakrament, sondern lediglich
darum, diesen wichtigen Aspekt des orthodoxen Gottesdienstes kurz zu
skizzieren.

Die orthodoxe Dogmatik lehrt, da3 der gefallene Mensch sich nicht von
sich aus und allein die heilbringenden Gaben des Kreuzes aneignen kann
und deshalb der gottlichen Gnade und Kraft, des gottlichen Beistandes be-
darf. Die orthodoxe Dogmatik lehrt weiterhin, daf diese gottliche Gnade,
welche die Rechtfertigung und Erlosung des Menschen bewirkt, zwar von
mancherlei persénlichen Voraussetzungen abhingig ist, sie ist aber der Kir-
che anvertraut und wird von ihr durch die Sakramente vermittelt. Dies be-
sagt allerdings nichts dagegen, dal} die Gnade eine gottliche Gabe ist, die
im Auftrag des Vaters durch seinen Sohn im Heiligen Geist, ,,der in der
Kirche wohnt*, dem Menschen zuteil wird. Dabei ist — zumindest fiir ein
Gesprich zwischen Orthodoxie und Protestantismus — sehr interessant
hervorzuheben, daf} dieselbe orthodoxe Dogmatik, wenn sie von den ,, Vor-
aussetzungen* der Rechtfertigung spricht, als erstes den Glauben erwéhnt,
indem sie betont: ,,Die einzige Voraussetzung und das Mittel, wodurch wir
uns die heilbringende Tat des Erlosers aneignen und zum Heil fortschrei-
ten, ist der Glaube.‘*“ Sie fiigt aber gleich hinzu, daBl der Glaube ,,nicht als
blofie Annahme der Wahrheiten des Glaubens® aufgefalBt werden darf,
»sondern als der mit der Annahme der heilbringenden Wahrheiten und Ta-
ten des Evangeliums verbundene Gehorsam gegeniiber dem Erloser und
seinem Werk‘“. Das heif3t also: untrennbare Verbindung zwischen Recht-
fertigung bringendem Glauben und Liebe bzw. Liebestétigkeit als ihrer we-
sentlichen Form und ihres wesentlichen Gehalts (Jak 2,17; 1,22). Eine
Trennung zwischen Glauben und Liebe ist demnach nur verstandesgemal,
aber nicht realiter zu vollziehen. Auf der Basis dieser Uberlegungen wird es
verstdndlich sein, wenn weiter unten vom Bekenntnis- und Verkiindigungs-
charakter des orthodoxen Gottesdienstes die Rede sein wird.

Eine solche Auffassung von der Kirche als dem Ort, an dem sich alles
vollzieht, macht wiederum verstdndlich, daB das Heil und die Gnadenver-
mittlung nur innerhalb der Kirche erfahren werden kann, und zwar durch
Teilnahme an ihrem gesamten kirchlichen und liturgischen Leben. Insofern
wird auch verstandlich, dafl der orthodoxe Gottesdienst nicht auf die ei-
gentliche eucharistische Versammlung der Gemeinde beschriankt werden
darf (so sehr diese Zentrum und Hohepunkt des liturgischen Lebens der
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Kirche ist), sondern auch auf das gesamte sakramentale Leben ausgeweitet
werden mufl, zumal die Sakramente die vielfiltigen Ausdrucksformen der
heilbringenden Kraft Jesu sind, die Mittel, durch welche Christus in der
Kirche gegenwirtig ist und wirkt. ,,Die den Menschen rechtfertigende und
zugleich heiligende Gnade obliegt der Kirche. Sie wird den Glaubigen
durch einige duflere und von den menschlichen Sinnen erfaBbare Mittel
oder Handlungen, die Sakramente (Mysterien) genannt werden, ver-
mittelt*, sagt derselbe Dogmatiker Chr. Androutsos.®

2. Der orthodoxe Gottesdienst als liturgisches Glaubensbekenntnis
und Verkiindigung

Meinen Vortrag habe ich mit der grundlegenden Bemerkung begonnen,
dal} der orthodoxe Gottesdienst nicht nur die Hauptlinien und Grundprin-
zipien des Gottesdienstes der frithchristlichen Gemeinde bewahrt hat, son-
dern auch die Theologie und Lehre der frithen Kirche widerspiegelt. Diesen
Gedanken mdéchte ich hier ndher ausfiihren.

Fur das orthodoxe Gottesdienstverstidndnis diirfte der Satz mafBgebend
sein, daf alles, was wir Christen in der Schrift lesen und als Lehre der Kir-
che glauben, unvollstindig bleibt, solange es nicht in den liturgischen Kon-
text aufgenommen und gesehen wird, d.h. im Kontext der gottesdienstli-
chen Gemeinschaft. Deshalb ist ein wesentliches Merkmal der Orthodoxie,
daf} Glaube und Dogma, Lehre und Praxis ihre Explikation im Gottes-
dienst haben und von ihr auch genihrt werden. Insofern sind orthodoxe
Lehre, Spiritualitit und Frommigkeit im wesentlichen gottesdienst- und li-
turgiebezogen. Der orthodoxe Gottesdienst ist nicht nur Gebet, sondern
zugleich und in sehr starkem MaB ein liturgisches Bekenntnis des dreifalti-
gen Gottes. Zu den Eigentiimlichkeiten des orthodoxen Gottesdienstes ge-
hort nicht so sehr, daf3 dieser ein starkes biblisches Element aufweist (AT
und NT), auch nicht, daf} jede gottesdienstliche Handlung und jedes Gebet
mit der Anrufung der Trinitdt beginnen. Das biblische Element ist beim
evangelischen Gottesdienst zumindest so stark, vielleicht sogar mehr als im
orthodoxen Gottesdienst vertreten, wiahrend die Anrufung der Trinitit al-
len gottesdienstlichen Traditionen gemeinsam ist. Was aber den ortho-
doxen Gottesdienst besonders auszeichnet ist, daB} in diesem das dogmati-
sche Element (Theologie, Trinitét, Christologie, Pneumatologie und Sote-
riologie) so reich aufgenommen ist, daB dieser zu Recht als liturgisches
Glaubensbekenntnis bezeichnet werden kann. Hier liegt m. E. ein wesentli-
cher Unterschied zwischen dem orthodoxen Gottesdienst und den Gottes-
diensten der westlichen Kirchen.
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Orthodoxer Gottesdienst ist in erster Linie Lob und Anbetung der drei
Personen der Gottheit. Sieht man von den Festen der Heiligen ab, die oh-
nehin in das heilsgeschichtliche Ereignis der Inkarnation, des Kreuzes und
der Auferstehung einbezogen sind, sind alle Gottesdienstordnungen diesem
heilsgeschichtlichen Ereignis selbst gewidmet. Dies kommt in einzigartiger
Weise nicht nur in der eigentlichen liturgischen Ordnung des eucharisti-
schen Gottesdienstes zum Ausdruck, sondern in noch stiarkerem Mafie und
in poetischer Weise in den verschiedenen Hymnen und kirchlichen Gesin-
gen. Dies gilt vornehmlich fiir das liturgische Buch ,,Oktoichos* (Acht-
Tone-Buch), welches fast das ganze Jahr hindurch (mit Ausnahme der Fa-
stenzeit vor Ostern und der Zeit zwischen Ostern und Pfingsten) gilt. Aber
auch das ,,Pentikostarion* (fiir die Zeit von Ostern bis Pfingsten) hat
nichts anderes als das Auferstehungs- und Pfingstereignis zum Gegen-
stand. Dasselbe gilt schlieBlich auch von den Ordnungen der iibrigen Feste,
die Jesus gewidmet sind (vornehmlich das Weihnachtsfest), sowie von den
Festen zu Ehren der Gottesmutter Maria. Jedes Fest und jeder orthodoxe
Gottesdienst, aus welchem Anlafl auch immer, hat dieses Theologisch-
Dogmatische zum eigentlichen Mittelpunkt und gibt somit dem Gebet den
Wert eines dogmatischen Glaubensbekenntnisses. So wird in der Liturgie
die Verbindung zwischen den Aussagen des Glaubens, der Schau der Ge-
genwart des trinitarischen Gottes in der Geschichte und dem Leben des All-
tags hergestellt und ist darum eine stindige Doxologie im Geist zu dem
Werk Gottes, das er in Christus gewirkt hat und wirkt. Der orthodoxe Got-
tesdienst und in einmaliger Weise die Eucharistie verwirklichten, was das
Dogma durch seine Weisheit nicht erreichen kann. Die Inkarnation, das
Kreuz und die Auferstehung sind nicht theologisch-dogmatisch zu begrei-
fen, sondern liturgisch-anthropologisch als die sine qua non-Antwort des
Menschen an Gott zu realisieren. Nur auf diese Weise kénnen wir die enge
Beziehung verstehen, die fiir den Orthodoxen zwischen Glauben, Leben,
Bekenntnis und kirchlichem Gottesdienst besteht. Gottesdienst ist lebendi-
ge Dogmatik, deshalb ,,(miissen) die Orthodoxen alle Dogmatik auf die eu-
charistische Gemeinschaft und auf das BewuBtsein der Kirche (beziehen),
das in der versammelten gottesdienstlichen Gemeinschaft zum Ausdruck
kommt, *“7

Als klassisches Beispiel fiir den dogmatischen und bekenntnishaften
Charakter des orthodoxen Gottesdienstes kann hier die eindrucksvolle
Darlegung des trinitarischen und christologischen Dogmas in der Anapho-
ra der Basilius Liturgie angefiihrt werden:
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»O tliber alles gebietender Herr des Himmels und der Erde und jedes
sichtbaren und unsichtbaren Geschépfes. Du sitzest auf dem Thron der
Herrlichkeit und schaust in die Abgriinde. Du Anfangloser, Unsichtbarer,
Unbegreiflicher, Unbeschreiblicher, Unverdnderlicher, Du Vater unseres
Herrn Jesus Christus, des grofien Gottes und Retters unserer Hoffnung.
Dieser ist das Ebenbild Deiner Giite, das Siegel gleicher Priagung, das Dich,
den Vater, in sich zeigt. Er ist das lebendige Wort, der wahre Gott, die
Weisheit, von den Aonen, das Leben, die Heiligung, die Kraft, das wahre
Licht. Durch ihn erschien der Heilige Geist, der Geist der Wahrheit, die
Gnadengabe der Kindschaft, das Unterpfand des kiinftigen Erbes, der
Erstling der ewigen Giiter, die lebendigmachende Kraft, die Quelle der Hei-
ligung. Durch ihn gestarkt, dient Dir jedes vernunftbegabte und geistige
Geschopf und sendet Dir unaufhorlichen Lobpreis empor, weil alles Dir
dient.“

Dem nichtorthodoxen Christen wird deshalb und auf der Basis des dog-
matischen und bekenntnishaften Charakters des orthodoxen Gottesdien-
stes deutlich und verstéindlich, was es bedeutet, wenn die Orthodoxen sa-
gen, der orthodoxe Gottesdienst sei u.a. auch Verkiindigung und Predigt
zugleich, weshalb bei uns Orthodoxen die Verkiindigung nicht auf die Pre-
digt allein beschrinkt bleibt. Anders formuliert: Nicht, daf} die Predigt kei-
nen Platz im orthodoxen Gottesdienst hat, aber sie allein macht nicht die
Verkiindigung der Kirche und der biblischen Botschaft aus. Nur so wird es
auch verstdndlich, warum das Nizino-Konstantinopolitanische Glaubens-
bekenntnis, die Einsetzungsworte in der Eucharistie, die Anaphora, die
Epiklese und das Vaterunser unentbehrliche Teile jedes eucharistischen
Gottesdienstes sind und deshalb auch nicht fehlen diirfen. Die Tatsache zu-
dem, daf} der orthodoxe Gottesdienst durch die Jahrhunderte hindurch kei-
ne grundlegende Anderung erfahren hat, verbunden auch mit seinem sehr
starken biblischen Element, macht deutlich, daB der orthodoxe Christ die
Verkiindigung der biblischen Botschaft in einer anderen legitimen Weise
als etwa allein durch die Predigt erfahrt.

3. Eucharistie — die Mitte des orthodoxen Gottesdienstes
In dem bisher Gesagten ist oft unterstrichen worden, dafl das gesamte
gottesdienstliche Leben der Orthodoxie in die Eucharistie miindet, daf die-
se, die eucharistische Liturgie, die Mitte und das Zentrum des orthodoxen

Gottesdienstes ist.
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Vesper und Morgenandacht sowie alle anderen Gottesdienstordnungen
und Gottesdienstformen fiihren uns in die eucharistische Liturgie und wer-
den nur von da aus verstidndlich. Deshalb ist fiir die orthodoxe Tradition
alles im Leben der Kirche als eucharistisch zu verstehen. Zwar hat der litur-
gische Gottesdienst sein Zentrum im Gedéichtnis des Opfers Jesu, doch
darf dieser nicht auf das ,,Opfer® allein beschridnkt werden. Er umfafit das
ganze heilsgeschichtliche Ereignis der Menschwerdung, des Kreuzes, der
Auferstehung, der Himmelfahrt und der Wiederkunft Jesu in Herrlichkeit.
Die Eucharistie ist das Herz des Gottesdienstes aus der Wirkung der Gnade
Gottes, die Gegenwart Gottes selbst in seinem Geist, der in der Kirche
wohnt, unter den Menschen wirkt und sie zusammenfiihrt. Die eucharisti-
sche Versammlung ist jene unsichtbare Wirklichkeit, die an der Einheit des
Geistes festhilt. Sie ist ein in Dankbarkeit Gott dargebrachtes Opfer der
Kirche und ein Gedé4chtnis an das einmalige und unwiederholbare Opfer
des Kreuzes. Es ist das Opfer der Kirche, die als ein organisches Ganzes an
dem universalen Heilsgeschehen teilnimmt, durch das die gesamte Schop-
fung dem Jubel iiber ihre Erlésung und Wiederherstellung Ausdruck ver-
leiht. In der Eucharistie feiert man in der orthodoxen Liturgie die Hinwen-
dung auf die Zukunft dessen, was noch nicht geschehen ist, als etwas, was
realiter schon Gegenwart ist. Wenn hier nach dem Wesen des liturgischen
Gottesdienstes gefragt wird, so gilt es besonders zu unterstreichen, dafl eine
Aufteilung der Akzente in der eucharistischen Wirklichkeit tiberhaupt
nicht moglich ist. Man kann nicht den Akzent bald auf den Opfercharak-
ter, bald auf die Eucharistie in ihrer Gesamtheit gleichsam als das Mahl der
Gemeinschaft, bald auf den Erinnerungsakt, bald auf die Epiklese und
bald auf die Offenbarung der himmlischen Realitdt legen. Denn die Litur-
gie ist ein geschlossenes Ereignis, das das gesamte heilsgeschichtliche Ereig-
nis und das gesamte Leben umfalt und fiir die ganze Welt bestimmt ist. Sie
enthélt alle Keime, durch welche das geistliche Leben in die Herzen der
Menschen eingepflanzt und in den Friichten des Geistes bezeugt wird.

In der groflen Rede, in der sich Christus als das wahre Brot bezeichnet
(Joh 6,34-41), wird deutlich gesagt, daf} die Einheit zwischen ihm und den
Seinen zustande kommt durch Essen seines Fleisches und Trinken seines
Blutes. Diese Einheit korrespondiert der Einheit des Sohnes mit dem Vater
und entspricht der Liebe des Vaters fiir die Welt, die er durch Hingabe sei-
nes Sohnes bezeugte. Wer sein Fleisch i3t und sein Blut trinkt, tritt in die
engste Gemeinschaft mit dem Sohne und durch ihn mit dem Vater ein. Sol-
che Einheit ist nicht rein ideeller Art; sie tibertrifft auch jede emotionale
Einheit. Die Koinonia mit Christus ist eine Gemeinschaft, die man als dy-
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namische Kommunikation bezeichnen konnte, eine wirkliche Vereinigung.
Dabei wird der Kommunizierende durch Fleisch und Blut des Herrn zum
Bruder des Herrn. Er wird dem Fleische und dem Blute nach mit Christus
verbunden. So wird er zum Christustrdger und nimmt dadurch, wie Cyrill
von Jerusalem (Katechesen, XXII 1,3) sagt, an der gottlichen Natur teil.
Die griechischen Viter betonen den dynamischen Charakter des eucharisti-
schen Geschehens besonders und nennen deshalb die Eucharistie ,,Heilmit-
tel der Unsterblichkeit“. Johannes Chrysostomos (PG, 61,200) meint so-
gar, daf} Paulus bewuBt das Wort Koinonia gewéhlt habe und nicht Teilha-
be oder Teilnahme, also Gemeinschaft und nicht Teilnahme, denn er wollte
mehr sagen, als da} es nur einen irgendwie gearteten Zusammenhang zwi-
schen den Kommunizierenden gidbe. Ihm sei es um die nihere Bestimmung
des Zusammenhangs als einer Vereinigung gegangen: Der Kommunizieren-
de nimmt nicht nur am Mahl Anteil, sondern geht eine Vereinigung mit
Christus und mit den Briidern ein.® So verstanden ist die Eucharistiefeier
nicht nur Ausdruck einer eschatologischen, sondern auch einer hier und
jetzt vollzogenen Gemeinschaft, einer Gemeinschaft, die sowohl sakramen-
taler als auch kerygmatischer, missionarischer und kosmischer Natur ist.
Als das eigentliche Sakrament der Kirche ist die Eucharistie mehr als blof
der Ausdruck des gottlichen Erlosungsmysteriums. Sie ist das Sakrament,
welches Gemeinschaft schafft, jene ekklesiologische Wirklichkeit, in der
durch die Kommunion die vollkommene Einheit der Kirche selbst erlebt
und zum Ausdruck gebracht wird. Eucharistiefeier bedeutet also Kom-
munion und Gemeinschaft in der einen Kirche, vollkommene Vereinigung
der Glieder, des einen und einzigen Leibes der einen Kirche Jesu Christi,
wie die ,,Didache® (Nr. 9+ 10) sagt, daB die Kirche in der Eucharistie ver-
eint werden moge.’

Allerdings gibt es bei den Christen nicht verschiedene Opfer an verschie-
denen Orten und zu verschiedenen Zeiten, vielmehr geschehen Darbrin-
gung und Anamnese des einen Opfers Jesu Christi zu unterschiedlicher Zeit
und in verschiedenen Rdumen. Was aber hier und dort, jetzt und spéter
Vereinigung schafft, ist der eine Leib und die eine Opfergabe. Und weil es
in der Eucharistie nicht nur um das einzigartige Opfer geht, sondern auch
um das Ganzopfer des Leibes Christi, verlangt die Hingabe des Einen auch
die Hingabe der mit ihm Vereinten aneinander.

Wenn ich nun im Folgenden aus dem Verlauf und Vollzug der eucharisti-
schen Liturgie den Aspekt der ,,Epiklese® herausgreife, so tue ich das des-
halb, weil diese einen wichtigen, ja umstrittenen Punkt in der Eucharistie-
diskussion darstellt. Die orthodoxen Theologen sehen zunichst einmal ein-
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stimmig eine enge Verbindung zwischen den Einsetzungsworten und der
Epiklese. Beide bilden eine unteilbare und untrennbare liturgische Einheit.
Sie betonen die enge und unlésbare Verbindung zwischen dem Segen und
der Danksagung der Eucharistie einerseits und dem feierlichen Augenblick
des geistbewirkten gottlichen Geheimnisses andererseits. Dennoch kann die
Epiklese, d. h. die Anrufung des Heiligen Geistes, nicht auf die Wandlung
von Brot und Wein in Leib und Blut Christi allein beschréankt werden. Das
gilt fiir die gesamte ostkirchliche Patristik, die damit nicht ein ganz be-
stimmtes Gebet meint, sondern den ganzen Komplex der eigentlichen eu-
charistischen Gebete mit dem Einsetzungsbericht. Das gilt nicht nur fiir Ba-
silius z. B., sondern auch fiir Johannes von Damaskus, so daf3 die Bedeu-
tung der Epiklese nur dann voll verstidndlich wird, ,,wenn man, wie die
griechischen Viter es taten, das Mysterium der Eucharistie in engem Zu-
sammenhang mit der Inkarnation sieht. So wie der Heilige Geist bei der
Menschwerdung des Logos die entscheidende Kraft gewesen ist, so ist er es
auch bei der Vergegenwiirtigung von Fleisch und Blut Christi in der Eucha-
ristie*.!® Zwar hat die friihe liturgische Theologie der Anrufung des Heili-
gen Geistes fiir die eucharistische Konsekration einen groflen Wert beige-
messen, aber die Epiklese allein kann noch nicht die Echtheit der ,,Ortho-
doxie® einer gefeierten Liturgie ausmachen. Denn es ist nicht nur nicht legi-
tim, sondern sogar gefihrlich, ein einzelnes Element aus der Gesamtheit
der anderen, gleichermafBien notwendigen Wahrheiten losen zu wollen. So
sagt z. B. Basilius der GroBe in seiner Schrift ,,De Spiritu Sancto* im Hin-
blick auf die althergebrachte Praxis der Epiklese: ,,Wer von den heiligen
Vitern hat uns die Worte der Epiklese wihrend der Aufhebung des eucha-
ristischen Brotes und des Segenskelches in schriftlicher Form iiberliefert?
Denn wir beschranken uns nicht nur auf jene, an die der Apostel oder der
Evangelist uns erinnerte, sondern wir nehmen noch andere Worte mit auf,
die fiir das Mysterium von grofler Wichtigkeit sind und die von der unge-
schriebenen Lehre herriihren. “!!

So ist es fiir den orthodoxen Gottesdienst besonders charakteristisch,
daB er mit einem Gebet oder Lied an den Heiligen Geist beginnt, das fol-
genden Wortlaut hat: ,,Himmlischer Konig, Troster, Geist der Wahrheit,
Allgegenwirtiger und alles Erfillender, Schatz der Frommen und Lebens-
spender, komm und nimm Wohnung in uns, reinige uns von aller Be-
fleckung und errette, du Giitiger, unsere Seelen.“ So macht auch der Ab-
lauf des eucharistischen Gottesdienstes deutlich, dal3 -die Anrufung des
Heiligen Geistes nicht punktuell erfalit werden darf. Schon bei der Vorbe-
reitungsliturgie betet der Zelebrant zu Jesus, er moge ihn durch die Kraft
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des Heiligen Geistes fahig machen, vor seinem heiligen Altar zu stehen und
seinen heiligen und unbefleckten Leib und sein kostbares Blut zu konse-
krieren, denn er selbst ist der Darbringer und der Dargebrachte, der Em-
pfanger und der Ausgeteilte.

Zusammenfassend kann also gesagt werden, dafl nach dem Glauben der
orthodoxen Kirche die Epiklese nicht auf die Konsekration allein be-
schriankt werden darf. Auch mul3 betont werden, da3 zwar in der Euchari-
stie der in der Epiklese erbetene Heilige Geist wirkt, ,,aber es geht nicht um
das Wirken einer Person der Trinitét allein. Sondern der dreieinige Gott ist
es, der in der Eucharistie das Brot des Lebens schafft und darreicht. Pneu-
matologie und Christologie sind somit nicht voneinander zu trennen, son-
dern der dreieinige Gott wirkt in der Eucharistie durch den Sohn im Heili-
gen Geist*“."? So ist auch die durch die Kommunion entstehende Gemein-
schaft nicht nur eine Gemeinschaft im Heiligen Geist, sondern ebenso und
im gleichen Maf3e auch eine Gemeinschaft mit dem Sohne und dem Vater,
eine Gemeinschaft mit der ganzen Gottheit in ihrer trinitarischen Gestal-
tung.

Auch wird man die orthodoxe Auffassung von der Gegenwart Christi in
der Eucharistie, der Wandlung der Elemente in Leib und Blut Christi, nicht
verstehen konnen, wenn nicht der absolute Vorrang dem Glauben und dem
Geheimnis eingerdumt wird. Wenn auch die Orthodoxen versuchen, die
Gegenwart Christi und das Wesen der Wandlung niher zu beschreiben,
bleibt fiir sie dennoch die Tatsache festzuhalten, daf3 das, was in der Eu-
charistie geschieht, im Grunde genommen nicht verstanden und auch nicht
definiert werden kann; es muf} schlechthin nur geglaubt werden, daf3 Chri-
stus in der Eucharistie gegenwirtig ist, daB3 Brot und Wein in Leib und Blut
Christi verwandelt werden. Die Bemerkung des Johannes von Damaskus
kann als richtungweisend gelten: ,,Wenn du nach der Weise suchst, wie dies
geschieht, so moége es dir geniigen zu horen, daB dies durch den Heiligen
Geist geschieht; ...mehr als dies wissen wir nicht, als nur, dal3} das Wort
Gottes wahr ist, es wirkt, es ist allméchtig, seine Weise aber unerschopf-
lich: S

4. Die Frage der Interkommunion

,»Ein orthodoxer Christ, der an der Eucharistiefeier seiner Kirche teil-
nimmt, vereinigt sich dabei sowohl mit den Christen seines Bekenntnisses
wie auch mit allen anderen Christen, die im genannten Sinne sich mit Chri-
stus und untereinander durch ihre Eucharistiefeier verbinden lassen, auch
wenn man hier und dort andere liturgische Formen entwickelt hat. Weil der
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eine Christus der Christus ,gestern, heute und in Ewigkeit ist, empfangen
alle vom gleichen Brot und aus einem Kelch und treten mit dem gleichen
Christus in leibhafte Beziehung ein.“ So (kommt) ,,mittels der Eucharistie
in dreifachem Sinne Einheit zustande: Einheit des Leibes Christi, Einheit
zwischen den feiernden Gldubigen und dem Leib Christi und durch ihn mit
dem himmlischen Vater und Einheit der Glaubigen unter sich. Ekklesiolo-
gisch wiirde das heilen: Die Eucharistie stellt das Band dar, dal zur Ein-
heit der Kirche zusammenbindet; sie bestétigt aber auch diese Einheit und
ist ihr Ausdruck*.!"* Nun will ich nicht auf die verschiedenen Griinde einge-
hen, die fiir oder gegen eine Interkommunion sprechen; das wiirde uns si-
cherlich zu weit fithren. Ich mdchte lediglich die Tatsache unterstreichen,
daf die Gesamtheit aller orthodoxen Kirchen und ihrer Glaubigen jede Zu-
lassung von Nichtorthodoxen zur Kommunion in der orthodoxen Kirche
ablehnt (dies wird von dem einseitigen Beschluf der Russischen-
Orthodoxen Kirche, die Kommunion in Ausnahmefillen zuzulassen, nicht
in Frage gestellt), und einige Fragen nennen, die noch der Klarung bediir-
fen, und zwar so, wie diese von Chrysostomos Konstantinidis's (Okumeni-
sches Patriarchat) anlidBlich einer theologischen Begegnung mit Theologen
der romisch-katholischen Kirche 1968 gestellt wurden:

a) Wir miissen den dynamischen und vorwirtsdringenden Charakter
der Eucharistie klarer herausstellen und deutlicher machen, was die Kirche
trotz ihrer selbstverstiindlichen Treue zu allem, was unverduBerlich bleibt
und was wir depositum fidei et sacramenti nennen, zu neuem Verhalten
und zu neuen iibernatiirlichen, geistlichen, theologischen, ekklesiologi-
schen, anthropologischen, soziologischen und sozialen Sichtweisen ver-
pflichtet.

b) Die soteriologische Bedeutung der Sakramente bedarf grofierer Be-
achtung. Das Heil ist uns gegeben durch das Blut des Herrn, das am Kreuz
fiir uns vergossen wurde. Wir sollten uns deshalb iiberlegen, bis zu wel-
chem Grad die Teilhabe an dem in der Eucharistie gegenwartigen Blut not-
wendige Bedingung fiir das Heil aller Menschen ist, die an die erlosende
Kraft des Blutes Christi glauben, und nicht nur Bedingung fiir das Heil der
Glieder unserer eigenen Kirche.

¢) In der Diskussion um die Abendmahlsgemeinschaft ist nicht nur auf
die dogmatische Lehre zu achten, sondern auch auf Matthius 5,23-24 (iiber
die Eintracht als Vorbedingung eines rechten Opfers). Da unsere Trennung
nun einmal besteht, kann es keine vollkommene Eucharistie geben, solange
wir nicht einen gelebten Beweis erbringen fiir unser Aufeinander-Zugehen
iiber die Scheidelinien hinweg.
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d) Zu achten ist weiterhin auf den priesterlichen Charakter der Euchari-
stie, der die notwendige Vorbedingung fiir den sakramentalen Charakter
der Eucharistie sowie die fundamentale Voraussetzung fiir eine wirkliche
Teilnahme am Sakrament bildet.

e) Bedacht werden miifite auBlerdem die Frage, ob angesichts der noch
nicht vorhandenen vollen Glaubens- und Kirchengemeinschaft Interkom-
munion moglich ist.

Sooft man die Interkommunion diskutiert, dringt sich die Frage auf: Ist
sie Mittel zur Einheit oder Krénung erlangter Einheit? Die orthodoxe Kir-
che sieht in der gemeinsamen Kommunion die Krénung, den Zielpunkt und
den SchluBBakt der Einigung der Kirchen. Wenn Patriarch Athenagoras ein-
mal sagte, wir gingen auf den gemeinsamen Kelch zu, so wollte er den ge-
meinsamen Kelch nicht in der Rolle eines einfachen Mittels verstanden wis-
sen, sondern als den Endzustand auf dem Weg zur Einigung. Man wird al-
so darauf antworten miissen, daf die Interkommunion gewiB nicht als ein-
faches Mittel angesehen werden darf, aber ebensowenig als Kronung
schlechthin; sie ist vielmehr das leuchtende vorletzte Geschehen bei unse-
rem Einswerden in Christus. In diesem Sinne ist Interkommunion etwas,
das uns zu einem ganz bestimmten Zeitpunkt auf dem Wege zur Einheit ge-
schenkt werden wird.

5. Der evangelische Gottesdienst im Vergleich zum orthodoxen
Liturgieverstindnis'®

Orthodoxe wie evangelische Christen bekennen sich im Glaubensbe-
kenntnis von Nizda und Konstantinopel zu der ,einen, heiligen, katholi-
schen und apostolischen Kirche*. Beiden ist die Uberzeugung gemeinsam,
daB diese Kirche des Glaubensbekenntnisses in der 6ffentlich versammelten
Gemeinde der Christen sich darstellt, sie begegnet uns in der an einem Ort
und zu bestimmten Zeiten versammelten Gemeinde. Beide Kirchen sind
sich auflerdem dariiber einig, daB} die gottesdienstliche Versammlung die
Lebensmitte der Gemeinde der Gldubigen ist, in deren Mittelpunkt die Ver-
kiindigung des Evangeliums und die Feier der Sakramente stehen.

Von der obigen Darstellung jedoch der orthodoxen Liturgie bzw. des
orthodoxen Gottesdienstverstindnisses zeichnen sich manche Unterschiede
und bestimmte Merkmale des evangelischen Gottesdienstes ab, deren Schil-
derung als solche zwar iiber die Zukunft des christlichen Gottesdienstes
nichts besagt, sie zeigen uns aber, wo gegenseitige Bereicherung im Gottes-
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dienstbereich moglich und anzustreben ist und wo die gegenseitigen Defizi-
te liegen.

a) Die evangelischen Kirchen betonen, im Gegensatz zur orthodoxen
Kirche, dal} die Bibel als Norm fiir die Verkiindigung des Wortes Gottes
ausreicht. Dementsprechend dullert sich evangelische Lehre vor allem in
Predigt und Unterricht, wo die Heilige Schrift ausgelegt wird. Nach evan-
gelischem Verstdndnis handelt Gott in den Sakramenten zwar auf andere,
nicht aber wirksamere Weise als in der Predigt. Beides sind Verkiindi-
gungsformen, in denen Gottes Gnade zugesprochen und in Glauben ange-
nommen wird. Kraft des vollzogenen Ritus vermitteln die Sakramente je-
doch nicht die géttliche Gnade. So bleibt beispielsweise das Brot beim
Abendmahl Brot, und der Wein bleibt Wein mit all seinen Konsequenzen
fur Frommigkeit und Umgang mit den Elementen. Entsprechendes gilt
auch von der Giiltigkeit der iibrigen Sakramente innerhalb der evangeli-
schen Kirchen und deren Stellung und Stellenwert im evangelischen Gottes-
dienst. Es kann also gesagt werden, daf} das Wesen des evangelischen Got-
tesdienstes seine Merkmale darin hat, daB er einen doppelten Mittelpunkt
aufweist: Die Verkiindigung des Evangeliums in der Predigt und die Feier
des heiligen Abendmahls. Dies jedoch wird insofern und dadurch relati-
viert, als:

b) In der Geschichte des evangelischen Gottesdienstes seit der Reforma-
tionszeit die Feier des heiligen Abendmahls gegeniiber der Predigt zuriick-
getreten ist bis dahin, daB sie an den Gottesdienst als selbstéindige Feier an-
gehangt wurde. Erfreulich ist hingegen die Feststellung, daf} versucht wird,
die Feier des heiligen Abendmahls wiederum in den Gottesdienst hineinzu-
nehmen und dieser einen gréfBeren Wert zuzuschreiben.

c) In der evangelischen Kirche, im Gegensatz zur orthodoxen Kirche,
gibt es kein einheitliches Gottesdienstverstindnis. Innerhalb der evangeli-
schen Kirchen wurde eine Fiille eigener Gottesdienstformen entwickelt. Bei
allen jedoch steht die Predigt im Mittelpunkt, das Abendmahl wird mei-
stens einmal im Monat gefeiert. Zwar wird innerhalb der Kirchen der Re-
formation der Abendmahlsfeier ein besonderer Wert zugesprochen, indem
diese als Hohepunkt des gottesdienstlichen Lebens angesehen wird, doch
haben im Prinzip der Gottesdienst mit Abendmahl und der Gottesdienst
ohne Abendmabhl keinen verschiedenen Rang. Auch ist nach evangelischem
Sprachgebrauch ,,Liturgie nicht heiliges Geschehen, sondern die Ordnung
eines Gottesdienstes; Gott teilt nicht durch den Vollzug des Gottesdienstes
seine Gnade mit. Vielmehr ist der Gottesdienst liturgisch geordnete Ge-
meindeversammlung, in der Gottes Wort verkiindigt und Gottes Gnade ge-
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meinsam erfleht wird. Dies ist m. E. der Grund, warum innerhalb des evan-
gelischen Bereiches eine sehr schlichte Gottesdienstform mit kurzer Litur-
gie (Lied/Gebet/Bibellesung) und Predigt entwickelt wurde.

d) Aus all dem und wenn ich den evangelischen Gottesdienst recht ver-
stehe, so hat dieser sehr wenig, auf jeden Fall nicht so stark wie in der or-
thodoxen Kirche, mit Frommigkeit und liturgischem Leben im engeren Sin-
ne zu tun. Deshalb wird eine Anderung allein der Form des Gottesdienstes
auch nicht ausreichen, um eine groflere Beteiligung der Gemeindemitglie-
der am Gottesdienst zu erreichen und die Krise des Gottesdienstes zu iiber-
winden (allgemeiner Riickgang der Taufbewerber, der Gottesdienstbesu-
cher, der kirchlichen Trauungen und allgemeines Nachlassen des kirchli-
chen Lebens). Christen konnen nur gewonnen werden durch eine positive
Einschédtzung des Gottesdienstes, indem der Gottesdienst als der Ort her-
ausgestellt wird, in dem Gemeinschaft erfahren und die christliche Bot-
schaft bewahrt und weitergegeben werden. Sonst laufen wir Gefahr, den
Gottesdienst in sikulare und iibliche Veranstaltungen zu verwandeln.

Insofern glaube ich, dafl die Krise unserer Gottesdienste nicht so sehr
durch Anderung der #ufBeren Formen zu iiberwinden sein wird, sondern
durch die Wiedergewinnung eines in unserer sikularen Gesellschaft verlo-
rengegangenen Gottesgefiihls. Andererseits aber und im Hinblick auf unse-
re klassischen, traditionellen Formen des Gottesdienstes, wie teuer und be-
deutungsvoll sie auch immer sein mogen, diirfen wir nicht vergessen, daf
sie nicht die einzigen Moglichkeiten der Gottesverehrung sind. Freilich ist
der traditionelle Gottesdienst ein Ausdruck der Gotteserkenntnis der Kir-
che und besitzt die Fiahigkeit, diese zum Ausdruck zu bringen, weiterzuge-
ben und auch die Gefiihle und Geistes- und Seelenhaltung zum Ausdruck
zu bringen, zu artikulieren und dadurch neue Gotteserkenntnis zu wecken.
Aber es ist ganz legitim, wenn von einer Generation zur anderen neue For-
men entwickelt werden. Sie sind neu, aber genauso echt wie die anderen.

Die Frage ist allerdings, wie weit konnen wir berechtigterweise die iibli-
che Form der Liturgie so dndern, daB die Gestalt oder der Gehalt des Got-
tesdienstes unserem heutigen Lebensgefiihl entspricht, und welches sind die
unverdnderlichen Elemente der christlichen Liturgie, die bewahrt werden
miissen, um ihre Legitimiét zu garantieren. Anders gesagt: Was ist wandel-
bar in unserem Gottesdienst und welches sind seine unwandelbaren Struk-
turen? Von der orthodoxen Kirche kann jedenfalls mit Sicherheit gesagt
werden, daf} in der letzten Zeit ein groBes Verlangen nach einer gewissen
wLiturgiereform* zu verzeichnen ist. Diese soll vor allem eine Einfithrung
des Neugriechischen in die Liturgie betreffen, eine mogliche Ubertragung
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des urspriinglichen ntl. Textes in diesselbe, eine gewisse Vereinfachung und
vor allem Kiirzung der gottesdienstlichen Ordnungen u. 4.

Bei allen Unterschieden jedoch und bei aller unterschiedlichen Schwer-
punktstellung zwischen orthodoxem und evangelischem Gottesdienst bleibt
die erfreuliche Tatsache festzustellen, nimlich das Erkennen der gemeinsa-
men Grundziige des Gottesdienstes. Im 6kumenischen Miteinander jedoch
auf dem gottesdienstlichen Bereich, um auf die zu Beginn meines Vortrages
gemachte grundsitzliche Uberlegung nach dem Wert und Stellenwert ge-
meinsamer Gottesdienste zuriickzukommen, bedarf es hier zunichst ein-
mal einer griindlichen Kenntnis der Lehre und des Lebens der jeweils ande-
ren und der eigenen Kirche. Erst dann wird man klischeehafte, schlagwort-
artige Vorstellungen vom Gottesdienst und der Frommigkeit der anderen
Konfessionen und Kirchen durchschauen und sich ein zureichendes Bild
und Urteil machen kénnen. Dankbar ist aulerdem festzuhalten das Bemii-
hen um gegenseitiges Verstehen und das grofle Mal der Gemeinsamkeiten
bei allen bestehenden Unterschieden. Insofern bleibt abschlieBend die For-
derung und die Bitte festzuhalten: Die Kirchenleitungen der verschiedenen
Kirchen sollten ihre Mitglieder und ihre Glidubigen dazu bewegen, an den
Gottesdiensten und am kirchlichen Leben der anderen Kirchen teilzuneh-
men, um so Verstidndnis fiir andere Gottesdienst- und Frommigkeitsfor-
men zu wecken und so eine Bereicherung fiir den eigenen Gottesdienst und
fiir das eigene kirchliche und liturgische Leben zu erfahren.
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Lehren und Bekennen in den USA

Ein Beitrag zum verbindlichen Lehren der Kirche heute
VON REINHARD GROSCURTH

,In Amerika ist alles anders® - dieses Schlagwort der Nachkriegszeit hat
bis heute seine Giiltigkeit nicht vollig verloren, jedenfalls nicht im Blick auf
die dortigen Kirchen. In der Evangelischen Kirche der Union bringt der seit
knapp zwanzig Jahren bestehende Austausch von kirchlichen Mitarbeitern
immer neue Einblicke in die unterschiedlichen Gegebenheiten der befreun-
deten United Church of Christ und der in zwei verschiedenen Gesellschafts-
ordnungen titig werdenden Evangelischen Kirche der Union. Dal} es in den
Vereinigten Staaten von Amerika eine bei uns allzu bekannte Divergenz
zwischen Theologie und kirchlicher Praxis nicht zu geben scheint, fiihrt bei
Besuchern aus unseren Bereichen dort oft genug zu dem verallgemeinern-
den Satz, es sei ,,driilben* offenbar mit der Theologie nicht viel los. Bis heu-
te wird bei uns jedenfalls der Verdacht laut, die amerikanischen Kirchen
wiren im Grunde beim ,,Social Gospel stehengeblieben, das allenfalls
durch eine noch schlimmere Variante, die ,,Gott-ist-tot-Theologie®, abge-
16st worden sei. Denkt man bei uns an das Stichwort ,,verbindliches Leh-
ren“, féllt einem vielleicht noch die langwierige und schmerzhafte, fiir uns
aber wohl kaum so ernst zu nehmende Debatte innerhalb der Missouri-
Synode ein, bei der es iiber der Auslegung der Verbalinspiration zu einer
weiteren Kirchenspaltung kam. Auch die noch andauernde und ebenfalls
mit der Folge der Trennung einer Kirche bedrohte Lehrauseinandersetzung
innerhalb der Episcopal Church (Anglikaner) iiber die Ordination von
Frauen wird bei uns nicht fiir besonders wichtig gehalten. Allerdings, wer
sich auf diese oberfldchlichen Verdachtigungen und Einzelbeobachtungen
beschriankt, wird als Okumenischer Gesprichspartner ausfallen.

Die United Church of Christ ist eine der jiingsten Kirchen in den USA,
entstanden im Jahre 1957 als ein Zusammenschluli der Evangelical and Re-
formed Church mit den Congregational Christian Churches. Beide Deno-
minationen hatten schon vorher Unionen hinter sich, und das Bemiithen um
grofiere Einheit der Kirche hat sich nach dem Zusammenschluf3 fortgesetzt.
Entsprechend dem Motto ,,that they may all be one“, auf Siegel und Kir-
chenfahnen regelméBig zu finden, ist die United Church of Christ seit An-
fang Mitglied der Consultation on Church Union, diesem von Eugene Car-
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son Blake initiierten Versuch, aus neun getrennten Denominationen die
,»sich vereinigende Kirche Christi* zu bilden!.

Innerhalb dieses grofleren Rahmens ist die United Church of Christ seit
gut einem Jahr um eine weitere Union mit den Disciples of Christ bemiiht.
Mit gegenwirtig knapp 2 Mill. Gemeindegliedern steht sie an dreizehnter
Stelle der vielen Kirchen in den USA. Sie ist organisiert in 39 Konferenzen,
an deren Spitze ein ,,Conference Minister® steht und deren Vertreter sich
alle zwei Jahre auf einer mehrtégigen Generalsynode treffen.

1. Glaubenszeugnis wichtiger als Glaubensilehre

,,Die Kirchen, die sich in der 6kumenischen Bewegung engagieren, miis-
sen die Weise ihres Lehrens iiberdenken® — so einer der Kernsitze der
Odessa-Konsultation der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung
tiber das Thema ,,Wie lehrt die Kirche heute verbindlich?“2, Durchgehend
wird in dem Tagungsbericht die Notwendigkeit unterstrichen, auch die
neuen Fragen zu beantworten, die sich heute der Kirche stellen, wobei auch
auf den politischen Bereich hingewiesen wird. In all diesen Bereichen
»kann die Kirche heute nicht verbindlich lehren, indem sie einfach die ver-
bindlichen Lehren der Vergangenheit wiederholt‘?.

Vielmehr geht es um die Entdeckung der ,,Fihigkeit des Evangeliums,
auf verschiedene Situationen einzugehen* — ,,die Lehrprozesse in der Kir-
che miissen daher mit dem jeweiligen gesellschaftlichen Kontext in Bezie-
hung gebracht werden*“+, Der Odessa-Bericht ist spiter entstanden als die
Lehrerklarung der United Church of Christ, doch noch vor ihrer Verof-
fentlichung. Beide Texte zeigen aber einen dhnlichen Ansatz, der sich von
dem bei uns oft tiblichen Umgang mit der Lehre unterscheidet. Grofe Re-
trospektiven stehen uns in diesen Jahren bevor, Speyer, Augsburg, Luthers
Geburtstag. Wir bendtigen offenbar solche historischen Anldsse, um uns mit
Lehren und Bekennen zu beschéftigen. Wenn wirklich einmal ein Versuch
gemacht wird, auf die Herausforderungen unserer Zeit zu antworten, gerit
das Ergebnis leicht apologetisch. Und bei den Rechenschaften iiber die
Hoffnung fiir die Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung fielen
die Antworten aus der westeuropéischen Christenheit meist etwas diirftig

! Uber den derzeitigen Stand dieser augenblicklich umfassendsten 6kumenischen Unionsbe-
mithung vgl. Bericht von Peter-Uwe Heidingsfeld.

2 Verbindliches Lehren der Kirche heute. Beiheft zur OR 33, Frankfurt 1978, 227.

3 Aa.0. 211.

4 A.a.0. 219.
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aus. Wenn aber das Glaubenszeugnis fiir wichtiger angesehen wird als die
Glaubenslehre, wenn die Herausforderungen der Gegenwart wirklich als
Gottes Herausforderungen angesehen werden, kann man nicht mehr be-
schwichtigen und den Konflikten ausweichen. Dann gehéren soziobkono-
mische Beobachtungen und sozialethische Forderungen nicht in einen An-
hang zur Lehre, sondern mitten hinein in eine Lehrerkldrung. Die propheti-
sche Aufgabe der Kirche liegt dann nicht in den bei uns so seltenen
Synodal- oder Ratserkldrungen, sondern im stindigen Mitgehen mit der
Zeit. So scheuen sich die Autoren nicht vor heiBBen Eisen: Waffenindustrie,
Sexismus, Rassismus kommen in der Erklirung ebenso vor, wie Uberle-
gungen zur Anderung der Gesellschaftsordnung aufgegriffen werden.

2. Riickgriff auf die Quellen

Also doch wieder Spiatfolgen des ,,Social Gospel“? Doch wieder eine
dem Okumenischen Rat der Kirchen bei uns so oft angekreidete Aufforde-
rung zur Befreiung als Politisierung der Kirche? Nicht in einem uns be-
kannten ,einerseits — andererseits®, sondern in dem Versuch, auf die
Quellen zuriickzugehen, wollen die Autoren der Lehrerkldrung heute leh-
ren und bekennen. Und so fragen sie ihre Kirche, ob sie nicht iiber allen ge-
sellschaftspolitischen Aktivitdten den langen Atem verloren und ihre Tra-
dition aufgegeben hat. Zu den Wurzeln gehort die Bibel und gehoren die
historischen Glaubensbekenntnisse, gehort das Zeugnis der Viter und die
Frommigkeit der einzelnen. Traditionen brauchen nicht Belastung zu sein,
sondern kénnen ,,hilfreiche Vergangenheit* werden. Die im Text erhobene
Forderung nach einem neu zu gestaltenden Lehramt in der Kirche setzt vor-
aus, daB alle ethische Reflexion ihren Ursprung hat im Riickgriff auf die
Quellen. Ich finde es beachtlich, wie in der Lehrerkldrung Glaube in der
Tradition der Kirche und Bekennen in der Tat zusammengehalten werden.
Lehre wird ein Stiick weit elementarisiert, auch im Blick auf die Hand-
lungsbezogenheit. Aber die Autoren wissen auch, dal} sie — und erst recht
ihre ganze Kirche und ihre einzelnen Gemeinden — lediglich am Anfang
dieser Aufgabe stehen.

3. Die Rolle der Pfarrer

In dem erwihnten regelméBigen Austausch zwischen der United Church
of Christ und der Evangelischen Kirche der Union, an dem vorwiegend
Pfarrer beteiligt waren und sind, hat die Frage nach dem Pfarrer und den
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ihm entgegengebrachten Rollenerwartungen immer wieder grofle Bedeu-
tung gehabt. Ist der Pfarrer — so die stark vergroberte USA-Sicht der Lage
hier — der gut bezahlte, wissenschaftlich enorm gebildete, aber doch etwas
unnahbare Zeremonienmeister? Oder sollte er — so unsere Betrachtung der
entsprechenden amerikanischen Zustdnde — der auf Betriebsamkeit und
Effektivitat gedrillte, theologisch nur unzureichend ausgebildete, hiufig
durch die kleinen Gemeinden unterforderte Verwalter der ,,civil religion*
sein? Sind womdglich die Pfarrer in Ost und West, in Europa und Nord-
amerika doch weitgehend ihren jeweiligen Gesellschaften angepafit? Dis-
kussionen dieser Art zwischen den Betroffenen haben viel zum Abbau sol-
cher Vorurteile beigetragen, haben aber auch deutlich gemacht, daBl die
frither scheinbar oder anscheinend ungebrochene Identitit verlorenzuge-
hen scheint. Wie finden wir zu einem neuen Verstindnis des Amtes? Die
Lehrerklarung der United Church of Christ macht einen doppelten Ver-
such dazu, einmal in einer gewill auch von den Diskussionen in Glauben
und Kirchenverfassung iiber das Amt beeinflufiten Definitionen des pasto-
ralen Amtes: Die Pfarrer sind ,, Verwalter der Tradition, Gestalter verbind-
licher Lehre, Erkldrer und Interpreten der gegenwirtigen menschlichen
Lage und Leitbilder der Glaubwiirdigkeit im téglichen Leben®. Von da aus
ergibt sich die Notwendigkeit, fiir das Pfarramt das Lehramt zuriickzuge-
winnen, das angesichts der Aufgaben in der gegenwértigen Zeit mehr lei-
sten kann als ein Werbeamt zur Erhaltung der Institution. Zum anderen
aber wird darauf geachtet, die ganze Kirche, das ganze Volk Gottes einzu-
beziehen: Pfarrer und Laien schulden einander gegenseitig Rechenschaft
iiber die verbindliche Lehre. ,,Alle sind berufen, gemeinsam Gottes Diener
zu sein in unserer Sendung an die Welt.“ Das geht sicher nicht ohne ein
,»Bischofsamt® und eine Art Magisterium und erfordert Wandlungen in der
Gestaltung der Verantwortung. Aber die Kirchenverfassung der noch jun-
gen Kirche ist offen fiir solche Verdnderungen, denn die Verfassung und
Organisation muf} den jeweiligen Aufgaben angepafit werden und ist nicht
von vornherein festgeschrieben. Das Evangelium setzt frei fiir neue Aufga-
ben — und auch fiir neue Gestaltungsformen.

4. Probleme des Ubersetzens

Wie gelangt man von den Ufern der USA in den deutschsprachigen
Raum, wie von der United Church of Christ zu Lesern der ,,Okumenischen
Rundschau“? Der Vorgang des Ubersetzens iiber den Atlantik — Teilpro-
blem des 6kumenischen ,,how to come across* iiberhaupt — ist nicht ein-
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fach. Es beinhaltet mehr als die Frage nach einem guten Lexikon. Zum Bei-
spiel: Was im Folgenden als verbindliches Lehren bezeichnet wird, heifit im
Amerikanischen schlicht ,,sound teaching*; man ist dort offenbar in der
Lage, die Aussagen der Pastoralbriefe iiber die gesunde Lehre einfach aus
der Bibel abzuleiten und dem ,unsound teaching‘‘ gegeniiberzustellen.
,Sound“, anders als ,healthy*, allerdings enthélt mehr als das bei uns
meist statisch verstandene ,,gesund“: Die Assoziation von Klang schwingt
unbewuft mit. Das Zeugnis der Bibel kommt zum Klingen. Wenn man
dann wortlich vom ungesunden Lehren spricht, redet man nicht von Irrlehre
oder Haresie — die Tradition der Kongregationalisten erlaubt es nicht,
Hiresie anzuprangern. In der Tat ist der Vorgang des Ubersetzens, sowohl
von der Vergangenheit in die Gegenwart als auch von einer Sprache in die
andere, nicht zu leisten ohne das Risiko einer Verdnderung, ja Verwand-
lung dessen, was urspriinglich gemeint war. Es ist nicht leicht, die Identitét
der Wahrheit im Prozef} des Ubersetzens nachweisbar festzuhalten. Deswe-
gen kann Ubersetzen nur im Vertrauen darauf geschehen, dafl Gott dersel-
be bleibt und in ihm auch die Wahrheit. Angesichts solcher Schwierigkeiten
wird es verstdndlich, daB Ubersetzen eigentlich nur in einem Dialog gesche-
hen kann. Ich habe an dieser Stelle Prof. Dr. Frederick Herzog, einem der
Mitautoren der Lehrerkldrung, zu danken. Er hat bereits in den Evangeli-
schen Kommentaren auf den Stellenwert des Textes hingewiesens. Sein En-
gagement am Vorgang der Verstindigung zwischen der alten und der neuen
Welt kann nicht leicht iiberschatzt werden.

5. Die Frage der Rezeption

Was wire eine Erklarung iiber verbindliches Lehren wert, wenn man sich
nicht gleichzeitig um den Rezeptionsprozell kiimmerte? Fast ebenso lang
wie die eigentliche Lehrerklarung ist eine von der Abteilung fur kirchliches
Leben und Leitung der Kirche herausgegebene , Gebrauchsanweisung®.
Sie enthilt abgesehen von einem nochmaligen Verweis auf die Einzelver-
antwortung der Autoren (sie wird auch im Vorwort unterstrichen) vier ver-
schiedene Modelle fiir die Behandlung in unterschiedlichen Gremien, wo-
bei zunichst vor allem an die Konferenzen und die Pfarrkonvente gedacht
ist, aber auch die theologischen Seminare und Gruppen von Pfarrern und
Laien nicht ausgeschlossen werden. Jedenfalls rechnen die Verantwortli-

5 Theologie unterwegs zur Kirche. Neue Entwicklungen in den amerikanischen Denominatio-
nen. EK 9/78, 515-517.
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chen mit einem langwierigen und keinesfalls mit einem konfliktfreien Ver-
lauf der Diskussion.

Wie die Rezeption des Textes, der nach seiner eigenen Aussage kein
Glaubensbekenntnis sein kann, in der United Church of Christ vor sich ge-
hen wird, 148t sich noch nicht iibersehen; es ist auch noch nicht entschie-
den, ob und wann er vor die alle zwei Jahre tagende Generalsynode ge-
bracht wird. Jedenfalls aber diirfte die Wirkungsgeschichte auch fiir uns
von einigem Interesse sein. Dariiber hinaus haben die Autoren die Hoff-
nung, daf} ihre Ausfithrungen auch als Teil der 6kumenischen Diskussion
iiber verbindliches Lehren in der Kirche heute verstanden werden und daf
dadurch die schon relativ breite europiische Beschéftigung mit diesem
Themas erginzt wird.

Zwei Erwartungen mochte ich abschlielend aussprechen: Es wére gut,
wenn einzelne oder Gruppen bei uns ihre Reaktion an das Office for
Church Life and Leadership schicken wiirden, um die Rezeption — und
damit sicher auch die Kritik — zu verbreiten (289 Park Avenue South,
New York, N.Y. 10010). Dariiber hinaus wire es sicher nicht schlecht,
wenn die Art und Weise, wie in diesem Text Theologie betrieben wird, auch
unseren Umgang mit der Lehre beeinflussen wiirde. Dann brauchte viel-
leicht — zumindest im Blick auf die Kirche — in Amerika nicht alles anders
Zu sein.

Bericht: Unterwegs zum Auftrag verbindlichen Lehrens in der
United Church of Christ

Vorwort

Die Abteilung fiir kirchliches Leben und Leitung in der United Church of Christ
hat 1976 zu einem theologischen Seminar eingeladen, um iiber die Theologie der
United Church of Christ nachzudenken, insbesondere in ihren Auswirkungen auf
den Glauben und auf Amter und Dienste der Kirche. Dieses Seminar setzt sich aus
theologischen Lehrern sowie aus Verantwortlichen fiir die Konferenzen und fiir be-
stimmte Arbeitszweige zusammen. Es hat nun sein anféngliches Mandat erfiillt und

6 Der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung lagen im Oktober 1977 in Odessa nur
europiische Beitrige zu diesem Thema vor: aus Italien, der Bundesrepublik Deutschland,
der Deutschen Demokratischen Republik und aus Griechenland (s. Beiheft zur OR 33, 208).
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iibergibt hiermit seinen Bericht der Abteilung fiir kirchliches Leben und Leitung.
Die Diskussionen des Seminars beschéftigten sich mit der Frage, wie der theologi-
sche Auftrag der Kirche so wahrgenommen werden kann, daB die Kirche in ihrer
Identitéit geférdert und gleichzeitig fiir ihren Dienst erméchtigt und gestirkt wird.

Da wir iiberzeugt sind, dafl unsere Kirche — wie die amerikanischen Kirchen
iiberhaupt — weitgehend kulturellen Werten und Vorstellungen angepalit ist, krei-
ste unser Denken um die Uberzeugung, dafl das kirchliche Amt vorsétzlicher und
zielbewufiter ausgeiibt werden sollte, und zwar im Blick auf das Lehren des Glau-
bens der Kirche, in der Bewertung ihrer theologischen Tradition und in Antwort auf
die Frage nach dem Ort der Kirche in der gegenwartigen Kultur.

Der kurze Bericht, den wir hiermit vorlegen, will der besonderen Prégung der
United Church of Christ gerecht werden. Einerseits will er die wesentlichen Aufga-
ben darstellen, die uns von unserer theologischen Tradition her iiberkommen und
der wir alle verantwortlich sind. Andererseits mochte er einen Prozefl von Engage-
ment und Lernfreude in Gang bringen, der die ganze Kirche mitreilen konnte.

Das Seminar war einberufen worden unter dem Eindruck der Dringlichkeit fiir
die Kirche. Es wollte genau die Fragen aufgreifen, die wir fiir unsere Zeit als unaus-
weichlich ansahen. Wir haben nicht versucht, alle Aussagen christlichen Glaubens
und Lebens zu erldutern, zu denen wir uns mit Freude bekennen und die auch
unsere Arbeit bestimmt haben. Daher sind viele Dinge ausgelassen worden.

Unsere Arbeit war lediglich die eines Seminars. Das bedeutete fiir uns, einige Auf-
gabengebiete ganz neu zu erkunden und damit hoffentlich eine neue Diskussion zu
beginnen, die die ganze Kirche in einen neuen Gehorsamsakt einbeziehen kann. Un-
ser Seminar war aufgefordert, solche Moglichkeiten zu erwégen, aber es war keines-
wegs autorisiert, etwa in Begriffen eines Glaubensbekenntnisses normative Aussa-
gen zu machen.

Weil dem Seminar zeitliche Grenzen gesetzt waren, beschrankten wir uns auf ge-
wisse Grundfragen. Wir haben in unseren Diskussionen den Punkt erreicht, an dem
wir uns tiber einige Implikationen und néchste Schritte klar geworden sind, die sich
fiir uns ergeben. Wir sind zu dem Schlufl gekommen: SachgemifBles Nachdenken
und Handeln miissen in ihrer Verbindung mit den Fragen verbindlichen Lehrens ge-
sehen werden. Beide sind abhingig davon, dafl das Lehramt im pastoralen Dienst
neu entdeckt wird. So schliefit unser Bericht mit einem Vorschlag, welche Richtung
wir einschlagen kénnten, um zu niitzlichen und zuverlassigen Ergebnissen zu kom-
men.

Ein Entwurf unseres Berichts wurde zwischen Juli und September 1977 etwa 30
Gliedern der United Church of Christ zur kritischen Stellungnahme zugeleitet. Wir
sind dankbar fiir die griindlichen Kritiken, die wir darauf erhalten haben. Sie halfen
uns sehr bei der Abfassung des endgiiltigen Berichts.

Walter Briiggemann (Vorsitzender)
Paul Hammer, Frederick Herzog, Ralph Quellhorst, Henry Rust,
Clyde Steckel

Beteiligt, aber bei der Schlufiformulierung nicht anwesend
Reuben Sheares, James Smucker, Max Stackhouse, Peggy Way
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Der historische Kontext: 1957 — 1977, zwei Jahrzehnte
kirchlichen Lebens

Im Jahre 1957 trat die United Church of Christ als neue Kirche in das breite Spek-
trum der Denominationen in den Vereinigten Staaten ein. Die Tradition des Glau-
bens der Congregational Christian Churches und der Evangelical and Reformed
Church fiithrten, zusammen mit den gesellschaftlichen Herausforderungen durch
rassische Ungerechtigkeit und wirtschaftliche Ausbeutung, durch Krieg und Impe-
rialismus, durch &kologische Krise und Sexismus wihrend der Jahre seit 1957 zu
einer Kirche, die ihren Glauben durch christliche Gegenwartsnidhe und Einsatz fiir
Minderheiten zu leben suchte. Antwortende Aktion hatte gewohnlich Vorrang vor
theologischer Reflexion.

Wihrend dieser Jahre haben Gememden Pfarrer und andere kirchlich Verant-
wortliche sich stidndig bemiiht, die Implikationen der neugewonnenen denominatio-
nellen Einheit fiir Glauben und Kirchenverfassung auszuarbeiten. Sie haben sich da-
fiir eingesetzt, christliche Prisenz kraftvoll zu leben und zu bezeugen, und dies un-
ter dem Druck der Erwartung, die Kirche solle sich der Gesellschaft anpassen, wobei
die Religion den Status quo zu rechtfertigen habe.

Als ein Ergebnis dieser Entwicklungen ist die United Church of Christ bekanntge-
worden (und wird dementsprechend respektiert oder geschméht) fiir ihre mutigen
und kontroversen Stellungnahmen zur 6kumenischen Bewegung, zu rassischer Ge-
rechtigkeit, Krieg, Frauenrecht, zu Rechten der Arbeiter, zur Frage der Vergabe von
Radiolizenzen, zu multinationalen Korporationen oder auch zu den Rechten von
Homosexuellen. Diese mutigen Aktionen der Kirche wurden in guter Absicht und
mit einem Gespiir fiir das unternommen, was der Glaube in schwierigen Zeiten er-
fordert und wie die Traditionen des starken gesellschaftlichen Zeugnisses der sich
vereinigenden Denominationen aufrechterhalten werden konnten. Dabei hat die
UCC allerdings, wie es scheint, offensichtlich ihre Energien so stiirmisch bei der
Jagd nach standig neuen Aufgaben aufgezehrt, daB es zu einer geistlichen Schwiche
und zu einer gewissen Ziellosigkeit gekommen ist. Die United Church of Christ, ihre
Gemeindeglieder genauso wie ihre Pfarrer, verwirrt durch all das Bemiihen um die
Erhaltung der Institution und das Wachsen der Gemeinden, werden nun eingeholt
von der Suche nach ihrer Identitiit.

Wir leben in einer Zeit tiefer und heimtiickischer Versuchungen. Wenn wir uns
bemiihen, uns mit Menschen zu verséhnen, die uns fremdgeworden sind durch kon-
troverse Entscheidungen und Handlungen, und wenn wir eine lebensfihige kirch-
liche Struktur schaffen méchten, kann es passieren, daB wir uns so eng mit kulturel-
len Werten wie Harmonie, Wachstum oder Effektivitit (einschlieBlich der Beruhi-
gung, die sie bringen) identifizieren, daf} der Glaube der Kirche in seinem konkreten
Ausdruck nicht von der ,,Civil Religion* unterschieden werden kann. Wenn das
geschieht, wird das Lehramt des Pfarrers auf ein Werbeamt reduziert, auf rein orga-
nisatorische Leistung und auf die Aufgabe, Trost zu spenden.

Ausgleich zwischen Menschen und Wachstum der Institution an sich sind gewif3
nicht schlecht. Sie gehoren tatséchlich zu den Gaben der Glaubwiirdigkeit und zu
der zuverldssigen Arbeit, die der Glaube erfordert. Zur berufsmiBigen Leitung der
Kirche gehoren hervorragende organisatorische Fahigkeiten. Aber Versshnung,
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Wachstum und Effektivitit sind sinnvoll nur im Dienst eines glaubwiirdigen christli-
chen Lebens und Zeugnisses und sind nie Endzweck.

Zeiten tiefer Versuchungen in der Kirche sind auch Zeiten, um Gottes erneuernden
Ruf zu einem glaubwiirdigen Dienst zu horen und auf sich zu beziehen. In einer sol-
chen Zeit sind die Fragen der Identitit, des Glaubens und des Auftrags des ordinier-
ten Amts kriftige Zeichen fiir die Einsicht, daf die Erneuerung des Lehramts der
Kirche sowohl dringend notwendig als auch méoglich ist.

Dieser Uberblick iiber zwei Jahrzehnte kirchlicher Praxis in der United Church of
Christ fithrt zu einem Verstindnis verbindlichen Lehrens, das drei Kernbereiche ein-
schlieBt: Glaubensbekenntnisse, Kirchenverfassung im Werden und Gemeinsamkeit
der Verantwortung.

Der gegenwiirtige Kontext: Das Netzwerk verbindlichen Lehrens in der
United Church of Christ

A. Glaubensbekenntnisse. Der christliche Glaube setzt uns in Spannung mit un-
serer kulturellen Umgebung und fordert uns heraus, Urteile zu féllen und frische
Formulierungen verbindlicher Lehre fiir heute zu finden. Wir erkennen die blei-
bende Giiltigkeit der historischen Glaubensbekenntnisse an. Doch haben wir sie fiir
die Gegenwart zu interpretieren oder weiter auszufiihren. Da die Sprache der histo-
rischen Glaubensbekenntnisse jeweils in einer bestimmten kulturellen Umgebung
entstanden ist, wird von uns Christen immer wieder gefordert, neue Wege zu fin-
den, um unseren Glauben auszudriicken. Aus diesem Grunde ist es notwendig, jetzt
einige zwingende Akzente zu setzen:

1. Der Glaube bekennt Gottes Gegenwart, die Absicht seines Handelns und die
VerheiBung der Zukunft. Gott kommt zu uns in Liebe und Gerechtigkeit, mitten
hinein in unser Leben, und ruft uns dazu auf, seinem Willen zu entsprechen. Gottes
Kommen verleiht ewiges Leben als Verheiung fiir die Zukunft und als gegenwir-
tige Wirklichkeit in unserem menschlichen Leben. Die Absicht des Handelns Gottes
begegnet uns und unseren Kulturen in verwandelndem Mit-Leiden und kritischem
Gericht.

2. Der Glaube bekennt Gott als schopferische, befreiende und heilende Wirklich-
keit. Glaube an Gott als den Schopfer bekennt, daB die Schépfung gut ist. Aber un-
sere Siinde wehrt sich gegen Gottes schopferisches Handeln. Daher befreit uns Gott
als der Befreier umfassend und entscheidend im Leben, im Sterben und in der Auf-
erstehung Jesu Christi, um unsere wahre Menschheit zu ermdglichen. Handelnd in
der Welt, gestaltet uns Gott als der Heilige Geist zur Gemeinschaft der Kirche, da-
mit wir an Gottes schopferischem, befreiendem und heilendem Werk Anteil gewin-
nen, indem wir davon leben und es bezeugen.

3. Der Glaube an Gottes Gegenwart, Ziel und Verheiflung sowie an die Dreieinig-
keit seines Wesens bekennt, dafl seine Wurzeln in den biblischen Zeugnissen liegen
und daB er darauf fest vertraut. Gottes Handeln in der Geschichte, bezeugt in der
Schrift, erfiillt im Leben, im Tod und in der Auferstehung Jesu Christi, zeigt eine
einzigartig zwingende Perspektive auf, die uns Sinn vermittelt fiir unser Leben in
der Geschichte und in der verheiBenden Zukunft.
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B. Kirchenverfassung im Werden. Wir wissen, dall} Glaubensbekenntnisse keine
freischwebenden Formulierungen sind, abgekoppelt von den Strukturen der
menschlichen Gesellschaft. Sie sind aus einem Stiick mit einer Kirchenverfassung,
die diesem Glauben Ausdruck gibt im Kontext menschlicher Organisationen. In der
United Church of Christ zeigt sich dies in einem vielféltigen Netzwerk von Bezie-
hungen, die nach zwei Jahrzehnten immer noch gestaltet und umgestaltet werden.

1. Kirchenverfassung als Kirchenleitung geschieht bei uns in der United Church
of Christ in demokratischen Prozessen. Keine elitire Hierarchie ist bevollmichtigt,
die Strukturen zu bestimmen. Im stéindigen Suchen um die Fiithrung des Heiligen
Geistes versuchen wir, die Gemeinschaft zu gestalten, um Gottes Sendung zu erfiil-
len.

2. Solche Gemeinschaft schlieit geordnete Verantwortung mit ein. Das hat in der
Geschichte der Traditionen der United Church of Christ bedeutet, dal bestimmte
Amter innerhalb unserer Gemeinschaft deren Leben und Sendung foérdern. Das
okumenische Engagement stellt uns in einen verantwortlichen Dialog mit den struk-
turellen Formen einer weltweiten Glaubensgemeinschaft.

3. Dieser Dialog erinnert uns an die stdndige Notwendigkeit der Funktion inner-
halb unserer Kirchenverfassung (a) eines verantwortlichen ,,Bischofsamtes* mit Ob-
hut nicht nur iiber die Finanzen, Programme und die Organisation, sondern auch
die verbindliche Lehre der Kirche und (b) eines verantwortlichen Lehramtes dazu
bestimmter Personen, die in stindiger Auseinandersetzung mit den wichtigsten
theologischen Fragen die Kirche dazu auffordern, bei der Erfiillung ihrer Sendung
ihrem biblischen Erbe treu zu bleiben.

C. Gemeinsamkeit der Verantwortung. Im Zusammenhang einer bestimmten Kir-
chenverfassung und in der Verantwortung fiir die Qualitét menschlichen Lebens in
der Welt Gottes wollen wir immer wieder im Licht des Evangeliums und im Blick
auf die sich stdndig verdndernden gesellschaftlichen Herausforderungen und Pro-
bleme schopferische und formende Entscheidungen treffen.

1. Die Kirche ist berufen, ganz bestimmte Entscheidungen auf der Grundlage des
Dialogs zwischen Pfarrern und Laien in einem theologischen ReflexionsprozeB zu
treffen. So ist einerseits die theologische Reflexion der ganzen Kirche und all ihrer
Glieder wichtig und muf} ernst genommen werden. Andererseits — und gleichzeitig
— ist es wichtig, dal es sich wirklich um andauernde, zuchtvolle und richtige theo-
logische Reflexionen handelt. Theologische Arbeit in der Kirche beruht auf ernst-
haftem Austausch zwischen diesen beiden Funktionen, und keine der beiden darf
ubersehen werden.

2. Mit den Laien und unter der Leitung des Heiligen Geistes sind die Pfarrer (a)
Verwalter der Tradition, (b) Gestalter verbindlicher Lehre, (c) Erkldrer und Inter-
preten der gegenwértigen menschlichen Lage und (d) Leitbilder der Glaubwiirdig-
keit im téglichen Leben.

3. Die Kirche trachtet danach, schopferische und formende Entscheidungen
unter der Fithrung des Heiligen Geistes zu treffen, so daf} wir als Pfarrer und Laien
einander gegenseitig Rechenschaft iiber die verbindliche Lehre schulden. So wie Je-
sus Christus der Lehrer der Gemeinschaft war, lehrten die Jiinger in seinem Namen
in gegenseitiger Verantwortlichkeit (s.Apg 15,1-35).
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4. Jedes Gemeindeglied bestimmt den Umfang seiner eigenen Verantwortlichkeit
fiir solche schopferischen und formenden Entscheidungen in der gegenseitigen Ab-
héngigkeit zwischen pastoralen Diensten und Laien. Alle sind berufen, gemeinsam
Gottes Diener zu sein in unserer Sendung an die Welt.

Aufforderung zur Befreiung

Die United Church of Christ befindet sich an einem Wendepunkt. Harte Fragen
verbindlichen Lehrens treten an den Tag, denen wir nicht linger ausweichen kén-
nen. Kirche und Staat befinden sich in zunehmendem Konflikt. In dieser Situation
ruft uns Gott, aufs neue Rechenschaft unserer Hoffnung zu geben, damit wir uns
nicht ,,vom Wind jeder Lehre bewegen und umtreiben lassen‘ (Eph 4,14).

Die folgenden Schwerpunkte scheinen uns besonders wichtig zu sein:

Gott und Staat

Gott ist Gerechtigkeit. Gott streitet mit den Armen, Ausgestoflenen und Verlore-
nen fiir ein gerechteres Leben. In Jesus Christus stellt sich Gott auf die Seite der
Armen. ,,Gott stofit die Machthaber vom Thron und erhebt die Niedrigen*
(EkeL5t):

Verbindliches Lehren schlieBt die verfilschende Lehre aus, daB3 Gott auf unserer
Seite ist, auf der Seite einer reichen und méchtigen Nation. Der Sinn des Lebens be-
steht nicht in einer nationalen Verteidigung des Reichtums, sondern im Kampf mit
Gott fiir Gerechtigkeit unter allen Volkern. Als soziopolitische und soziotkonomi-
sche Institution hat die Kirche teil an den Ubeln des Staates. Sie ist berufen, Gott zu
dienen, nicht dem System der freien Marktwirtschaft. Heute ist der Rassismus das
méchtigste Instrument des ,,Kapitalismus®, menschliche Lebewesen als Nicht-
Personen zu behandeln. Der Sexismus ist heute das méchtigste Instrument, um Perso-
nen den Status von Minderwertigen zuzuweisen. Wir koénnen nicht umhin, fiir alter-
native soziopolitische und soziotkonomische Modelle zu arbeiten. Neue Formen
des ,,Sozialismus* einschlieBlich verantwortlichen 6ffentlichen Eigentums an den
Produktionsmitteln sind auch fiir uns mégliche Optionen.

Kirche und Staat

Kirche ist Bund der Gerechtigkeit. Die Kirche besteht aus Menschen, die in einen
Bund berufen sind, um an Gottes Kampf fiir ein neues Zeitalter der Gerechtigkeit
teilzuhaben. Jesus Christus ist die Verkérperung der Gottesgerechtigkeit und ein-
ziger Grund unserer Teilnahme am Kampf fiir Gerechtigkeit. ,, Trachtet zuerst nach
dem Reich Gottes und nach seiner Gerechtigkeit, so wird euch das alles zufallen*
(Mt 6,33).

Verbindliches Lehren schlieft die verfalschende Lehre aus, daB die Kirche die Na-
tion verdndern kann, wenn sie sich von den gegenwartigen Michten vereinnahmen
laBt. Die Kirche, die durch die wachsende Sikularisierung in unseren westlichen
Nationen angegriffen wird, ist aufgerufen, auf verschiedene Art und Weise in stin-
digem Konflikt zu stehen mit den Méchten und Gewalten, die die Ungerechtigkeit
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rechtfertigen. Gott ist dabei, in allen Vélkern ein gerechteres Leben zu schaffen.
Aber die Verkorperung der Gottesgerechtigkeit in Jesus Christus — und nicht der
»American way of life* oder ,,Manifest Destiny“, d.h. die unendliche Bestimmung
unseres Lebensraumes — ist der Schliissel fiir die Bestimmung des Menschen. Es ist
Jesus Christus, der sein Volk in diesen Konflikt beruft und leitet.

Gott und Kultur

Gott ist Leben. Gott bekdmpft den Tod als den Feind der Gerechtigkeit. In Jesus
Christus stellt Gott die Macht des Lebens iiber den Tod. ,,Ich bin die Auferstehung
und das Leben* (Joh 11,25).

Verbindliches Lehren schlieBt die verfilschende Lehre aus, daf} letzten Endes wir
das Leben in unserer technologischen Kultur bestimmen. Mit unserem unendlichen
technologischen Wissen kénnen wir in unseren Labors millionenfachen Tod bewir-
ken, ohne daf die Mehrheit der Menschen diesen Mord tiberhaupt zur Kenntnis
nimmt. Der Totalitarismus ist lingst nicht immer durch duflere Kennzeichen oder
Uniformen erkennbar. Er herrscht auch unter dem Deckmantel der ,,Todesindu-
strie®. Der christliche Glaube widersteht dem Geschéft mit dem Tod, sowohl in un-
serer als auch in anderen Kulturen.

Kirche und Kultur

Kirche ist Bund des Lebens. Die Kirche besteht aus Menschen, die sich auf Gottes
unendliche Schopferkraft im menschlichen Leben verlassen. Jesus Christus ist die
Gute Nachricht: Ermédchtigung, an der Giite des Lebens teilzuhaben und dabei die
zerstorenden Ubel der Zivilisation zu iiberwinden. ,,Stellt euch nicht dieser Welt
gleich, sondern dndert euch durch Erneuerung eures Sinnes, damit ihr priifen
konnt, was Gottes Wille ist, ndmlich das Gute und Wohlgefillige und Vollkom-
mene* (Rém 12,12).

Verbindliches Lehren schlief3t die verfédlschende Lehre aus, es sei die Aufgabe der
Kirche, die Kultur zu kritisieren, ohne zu zeigen, wie eine Zivilisation zusammenge-
halten werden kann. Der Kirche ist es erlaubt, sich mit der Kultur einzulassen, ohne
von der Kultur als Hofprediger der Volksreligion (Civil Religion) gleichgeschaltet zu
werden. Die Kultur hat kein Recht darauf, der Wertrahmen zu sein, der das
christliche Leben bestimmt. Gottes Herrschaft soll in der Kultur zum Ausdruck
kommen. Sowohl Kollektivismus als auch Individualismus arbeiten gegen Gottes
Herrschaft. Die Kirche besteht aus Menschen, die fiir eine Kultur arbeiten, die sich
gehorsam an Gottes Willen hilt — eine unendliche Aufgabe.

Gott und Gottes Dienst

Gott ist Geist. Gott bildet in uns ein Gewissen, das der Gerechtigkeit und dem Le-
ben verpflichtet ist und damit fahig wird, Gott in Wahrheit anzubeten. In Jesus
Christus ist Anbetung in Geist und Wahrheit Sinn des Lebens. ,,Gott ist Geist, und
die ihn anbeten, die miissen ihn im Geist und in der Wahrheit anbeten (Joh 4,24).
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Verbindliches Lehren schlieft die verfilschte Lehre aus, daB jeder Mensch ein
selbstandiges Individuum und frei ist, nur die eigenen Dinge zu tun. Gottes-Dienst
ist zunéchst, dafl Gott uns dient und uns ruft, Téchter und S6hne zu sein. Tochter
und Sohne werden, bedeutet umgekehrt eine Anbetung Gottes, die Rasse, Ge-
schlecht und Klassenherrschaft iiberwindet und uns zu Schwestern und Briidern
macht. Die Neuschaffung der Menschen durch den Geist bestitigt den Wert einer
jeden Person. Gott schenkt jedem die Aussicht auf ein erfiilltes Leben. Dieses Le-
ben griindet in der klaren und entschiedenen Frommigkeit jedes einzelnen Christen.
Menschen werden da Personen, wo der Geist der Gerechtigkeit herrscht.

Kirche und Gottesdienst

Kirche ist Bund des Geistes. Die Kirche — das sind Menschen, die im Gehorsam
darauf antworten, dafl Gottes Heiliger Geist in der Geschichte die Gegenwart mit
seiner Macht erfiillt. Gott hort nicht auf, uns in Jesus Christus nahezukommen als
Immanuel, als Gott mit uns, so dafl die Kirche eine Gemeinschaft werden kann, in
der unter allen Volkern Menschen Gott in Wahrheit dienen. ,,Bei der Barmherzig-
keit Gottes...gebt eure Leiber hin als ein Opfer, das lebendig, heilig und Gott wohl-
gefallig ist. Das sei flir euch der wahre Gottesdienst* (Rém 12,1).

Verbindliches Lehren schlieBt die verfilschende Lehre aus, daB das Amt und die
Gestaltung der Ordnung fiir das Leben der Kirche nebenséchlich seien. Gott in sei-
nem Dienst fiir die Armen, Ausgeschlossenen und Verlorenen kdmpft darum, die
menschliche Geschichte um der Gerechtigkeit und um des Lebens willen zu ordnen.
Amt und Gestalt der Kirche werden zu Mitteln, um an diesem Kampf sowohl in re-
volutiondrer als auch in ganz normaler Weise teilzunehmen. Das Amt von Wort und
Sakrament, das sich in einer gerechten Gestalt der Kirche verkérpert, will im Leben
aller Menschen Vertrauen in Gottes Handeln bewirken. Das Lehramt der Kirche,
das fiir die Bewahrung der Ordnung und fiir die Verdnderung verantwortlich ist,
ladt Menschen ein, ihre Leiber als lebendige Opfer in den Kdmpfen der Geschichte
hinzugeben.

Folgerungen der verbindlichen Lehre

Unsere Arbeit fithrt uns dazu, Folgerungen fiir die kiinftige Arbeit auszuspre-
chen. Indem wir drei Bereiche fiir weiteres Nachdenken beschrieben haben, sind wir
uns dariiber im klaren, daB} es dabei nicht um unterschiedene und voneinander
trennbare Punkte geht. Sie sind vielmehr Bestandteile einer einzigen Tagesordnung
der verbindlichen Lehre. Daher gilt es, bei jeder zukiinftigen Diskussion dieser Fra-
gen darauf zu achten, daf sie zusammen und gleichzeitig behandelt werden.

Folgerungen fiir das Verstindnis der Tradition als hilfreiche Vergangenheit

Wihrend der Arbeit an einem Beispiel verbindlichen Lehrens wurde uns offen-
kundig, daf es notwendig ist, auch auf die Lehrtradition zuriickzugreifen, in der wir
stehen. Das Statement of Faith von 1959, die Prdambel unserer Verfassung und die
wesentlichen Erkenntnisse der protestantischen Reformatoren wie auch die altkirch-
lichen Glaubensbekenntnisse miissen neu durchdacht werden. Dazu benétigt man
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ebensoviel oder sogar noch mehr Zeit, als wir auf diesen wenigen Seiten verwenden
konnten. Wir bewegen uns jetzt direkt in eine neue Situation des Dialogs zwischen
kirchlichen Theologen und der Kirche als ganze hinein. Wir benétigen zusatzliche
Erkenntnisse aus allen Teilen der Kirche, um uns diese Tradition neu anzueignen.

Folgerungen fiir das Pfarramt

Die geschichtlichen Traditionen der United Church of Christ haben bestatigt, daf3
sowohl der Pfarrer als Lehrer als auch das ganze Volk Gottes verantwortlich sind
fiir verbindliche Lehre und fiir das Lernen. Eine demokratische Kirchenverfassung
und eine Identifizierung mit allen Menschen kénnen als Vorwand dazu dienen, die
besondere Verantwortung des Pfarrers als Lehrer zu miflachten oder herabzusetzen.
Durch das Amt fiir Kirchliches Leben und Leitung, die Verantwortlichen in den
Konferenzen, die Ausschiisse und die theologischen Seminare hat die United
Church of Christ die Folgerungen des verbindlichen Lehrens fiir das Pfarramt auf-
zuzeigen und zugleich deutlicher zu machen, wie sie bei der Berufung, Fortbildung
und Bevollméchtigung des ordinierten Amtes zur Wirkung kommen kénnen.

Ethische Folgerungen

Aus dem verbindlichen Lehren der Kirche ergeben sich ethische Entscheidungen.
Die United Church of Christ ist von ihrem Anfang an eine Gemeinschaft gewesen,
die vor ethischen Entscheidungen nicht zuriickgeschreckt ist. Trotzdem vermuten
wir im Licht der bei uns stark betonten Aufgaben und im Licht unserer vergangenen
Geschichte mit ihren mutigen Entscheidungen, dafl die United Church of Christ
jetzt einen griindlicheren ProzeB der ethischen Reflexion unternehmen kann, auf
den sich unsere theologische Tradition voll auswirkt und der der Aufgabe des Leh-
rens gerecht wird.

Ein solcher Vorgang griindlicher ethischer Reflexion hat zumindest zwei Inhalte:
(1) Beteiligung der ganzen Kirche und (2) die strenge Forderung der Rechenschaft
fiir den Fortgang der uns bindenden theologischen Tradition auf dem Hintergrund
ihrer Geschichte. Wir hoffen, daf} die noch tastenden Versuche, die das Seminar in
dieser Richtung gemacht hat, dazu helfen, dafi die Kirche das Problem der kulturel-
len Anpassung aufgreift und bereit wird, klarer dem Evangelium zu gehorchen.

II.

Nachdem im Jahre 1957 die United Church of Christ entstanden war, ge-
horte die Arbeit einer Kommission zur Vorbereitung einer Glaubenserkla-
rung zu den wichtigsten Aufgaben. Man hat damals in einem sehr intensi-
ven und gut dokumentierten Prozel} ein ,,Statement of Faith“ geschaffen,
das in der Geschichte dieser Kirche und dariiber hinaus groflen Widerhall
gefunden hat. Man hat dabei bewullt darauf verzichtet, ein neues Glau-
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bensbekenntnis (Creed) zu schaffen, und hat sich darauf beschrankt, die
im Glauben erfahrenen Taten Gottes zu berichten. Fiir viele Glieder der
Kirche war diese in moderner Sprache gehaltene Erkldrung eine Hilfe zum
Glauben, und sie hat sich auch bei uns in vielen Gemeinden durchgesetzt.
Allerdings gab es schon friith Einwinde. Sie wurden mit am stédrksten vor-
getragen vom damaligen Theologischen Ausschul3 der Evangelischen Kir-
che der Union, die um eine Stellungnahme gebeten worden war. Es ent-
behrt nicht der Komik, dafl man damals in Berlin zunéchst eine Ubersetzung
ins Griechische versucht hat. Ein anderer Einwand ist in den USA in den
letzten Jahren verstdrkt laut geworden. Bemingelt wurde hier nicht zuletzt
die ,,sexistische Sprache*. Bestimmte Ausdriicke wie Gott der Vater, mit
dem ménnlichen ,,he“ verbunden, oder die Bezeichnung von Menschen unter
dem ménnlichen Wort ,,men* werden in den USA nicht mehr unbesehen
iibernommen. So hat im Auftrag der Generalsynode Prisident Robert V.
Moss noch kurz vor seinem Tod im Oktober 1976 eine revidierte Fassung
hergestellt. Er war dazu besonders befihigt, weil er schon bei der urspriing-
lichen Kommission als Sekretér tétig war und in seiner Kirche auf vielen
Gebieten dazu beigetragen hat, Diskriminierungen zu beenden. Diese Neu-
fassung setzt sich in der United Church of Christ immer mehr durch. Da
der Text auch im deutschen Sprachgebiet haufig verwendet wird, hat Dr.
Hanns-Peter Keiling einen neuen deutschen Text vorgelegt, der hier zum
ersten Mal veroffentlicht wird. Keiling hatte auch die damalige Glaubens-
bezeugung ilibersetzt und hat dariiber hinaus in seinem Buch ,,Die Entste-
hung der ,United Church of Christ‘ (USA), Fallstudie einer Kirchenunion
unter Beriicksichtigung des Problems der Ortsgemeinde® (Berlin 1969)
auch die bis heute interessante Entstehungsgeschichte des Statement nach-
gezeichnet (165-176).

Ein Vergleich der Glaubensbezeugung mit der Lehrerklirung iiber den
Auftrag verbindlichen Lehrens ergibt, daB die bei der Unionsbildung einge-
schlagene Richtung durchgehalten wird. Er 148t dariiber hinaus deutlich
werden, dall verbindliches Lehren und Bekennen unausweichlich zusam-
mengehoren.

Das Wort ,,Glaubensbezeugung® (bzw. ,,Glaubenserklarung*) macht die
Schwierigkeit deutlich, das ,,Statement of Faith* so ins Deutsche zu iiber-
tragen, dafB es auch schon in seiner Uberschrift derart in unseren Ohren
klingt, wie es eigentlich sein miiBte — eingedenk dessen, daB das Hymnal
der United Church of Christ mit dem Statement of Faith beginnt. Verbind-
liches Lehren heiBt in den Vereinigten Staaten, daf eine ,,Glaubensbezeu-
gung“ auch einen hymnischen Charakter hat und damit vor allen histori-
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schen Bekenntnis- und Verwerfungsaussagen zu horen ist. Der Sache nach
sollte das Statement daher wohl eher ,,Lobpreis des Glaubens* heilen, was
verbindliches Lehren tiefer begriindet als Bekenntnisse, die vor allem auf
eine Abgrenzung gegeniiber falscher Lehre zu zielen scheinen.

Glaubensbezeugung

Wir glauben an Gott, den ewigen Geist, der uns bekanntgeworden ist in Jesus,
unserem Bruder, und dessen Taten wir bezeugen:

Gott ruft die Welten ins Dasein,
schafft Menschen nach gottlichem Bild
und zeigt uns die Wege des Lebens und des Todes.

Gott sucht in heiliger Liebe alle Menschen zu retten
von Ziellosigkeit und Siinde.

Gott richtet die ganze Menschheit und alle Nationen
nach jenem Willen der Gerechtigkeit,
wie er verkiindet wurde durch Propheten und Apostel.

In Jesus Christus, dem Mann von Nazareth,
unserem gekreuzigten und auferstandenen Herrn,
ist Gott zu uns gekommen
und hat unser Los geteilt,
indem er Siinde und Tod iiberwindet
und die ganze Schopfung verséhnt mit ihrem Schopfer.

Gott verleiht uns den Heiligen Geist,
schafft und erneuert so die Kirche Jesu Christi
und vereint im Gottesbund glaubende Menschen
aller Zeiten, Sprachen und Rassen.

Gott ruft uns in die Kirche,
damit wir Opfer und Freude der Nachfolge bejahen,
damit wir Diener sind im Dienst an der ganzen menschlichen Familie,
damit wir das Evangelium aller Welt verkiinden und den Michten des Bosen
widerstehen,
damit wir teilhaben an Christi Taufe und an seinem Tische essen,
damit wir ihm verbunden sind in Leid und Sieg.

Gott verspricht allen, die dem Evangelium vertrauen,
Vergebung der Siinden und Gnade die Fiille,
Mut im Kampf fiir Gerechtigkeit und Frieden,
die Gegenwart des Heiligen Geistes in Anfechtung und Freude
und ewiges Leben in dem Reich, das kein Ende hat.

Gott sei Lob und Ehre, Ruhm und Macht.
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Jugend und Okumene
VON TILMAN SCHMIEDER

1. Einleitung
Der Mythos der okumenischen Bewegung

In jiingster Zeit ist wieder verstirkt von der ,,6kumenischen Bewegung*
die Rede. Kritiker und Verteidiger argumentieren damit. Die einen stellen
fest, der Okumenische Rat der Kirchen (ORK) sei nur ein Teil der 6kumeni-
schen Bewegung, mit der laut oder leise ausgesprochenen Konsequenz,
dann kénne man auch schadlos aus dem ORK austreten! Andere identifi-
zieren mehr oder weniger den ORK mit jener 6kumenischen Bewegung,
und z. T. wird es dann geradezu als Aufgabe des ORK, genauer: seiner
Stabsmitglieder, bezeichnet, den Kontakt zu den FuBtruppen dieser Bewe-
gung, oder weniger militdrisch: zu den Graswurzeln, zu halten. Der Kon-
takt iiber die bestehenden Kirchenstrukturen und Strukturen kirchlicher
Arbeit, wie etwa gerade auch der Jugendarbeit, ist — wo er iiberhaupt ge-
schieht — die notwendige Pflichtiibung, das Herz schlégt bei der Kiir, und
das sind eigene Seminare und Konferenzen des ORK, die in der Regel auch
gut besucht sind. Die Einladungskriterien dazu bleiben allerdings hiufig
genug im Dunkeln. Bei solchen Gelegenheiten prasentiert sich die 6kumeni-
sche Bewegung; eine Riickwirkung in bestehende Strukturen kirchlicher
Arbeit findet in der Regel nicht statt, ist auch nicht so dringend, weil ja die
Riickkoppelung direkt an die Basis stattfindet.

Was immer auch unter 6kumenischer Bewegung zu verstehen sein mag,
sicher ist, dall der Genfer Stab mit dieser policy viel Sympathien verloren
hat und mehr und mehr Verdrgerung hervorruft. Tatséchlich ist dadurch
eine Kommunikationsliicke immer grofler geworden, die mehr und mehr
die Zusammenarbeit im ORK und an seinen verschiedenen Programmen
belastet.

Dies gilt gerade auch aus der Sicht der Jugendarbeit. Das ist um so er-
staunlicher, als von hier historisch gesehen nicht nur entscheidende Impul-
se fiir die Okumene ausgingen. Es ist vor allem deswegen erstaunlich, weil
in der Jugendarbeit Zustimmung zu den Inhalten verschiedener hart um-
strittener Programme des ORK relativ am groBten ist. Primires Erfah-
rungsfeld fiir diese Behauptung ist die evangelische Jugendarbeit in der
Bundesrepublik, in zweiter Linie die kontinuierliche Zusammenarbeit mit
den Vertretern 6kumenischer und konfessioneller Jugendarbeit aus prak-
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tisch allen européischen Lindern im Rahmen des Okumenischen Jugendra-
tes in Europa (EYCE). Mehr und mehr verfestigt sich hier der Eindruck,
Genf sei an der Zusammenarbeit mit den Vertretern der Jugendarbeit iiber-
haupt nicht interessiert. Und dies zu einer Zeit, wo die Gremien des ORK
mit Nachdruck von einer ,,stronger participation of youth* reden.

Wenn heute von einer Krise im Verhiltnis Jugend und Okumene hiufig
die Rede ist, dann spielen solche Erfahrungen eine wichtige Rolle. Zweifel-
los kann aber die Frage nach dem Verhaltnis von Jugend und Okumene
nicht auf das Verhiltnis zum ORK eingeengt werden. Aber die Fragestel-
lung ist mit Recht auch hdufig auf das Verhiltnis von Jugend bzw. Jugend-
arbeit zur Okumene in unserem eigenen Land, insbesondere auch zu den
anstehenden Diskussionen um die traditionellen kontrovers-theologischen
Fragestellungen ausgedehnt worden.

Dem Versuch, dieses Verhiltnis und die auftretenden Kommunikations-
schwierigkeiten besser zu verstehen, soll eine Darstellung verschiedener
Felder 6kumenischer Jugendarbeit dienen. Wir kommen von dort aus auf
die Frage zuriick, was es denn mit dem Verhiltnis zur 6kumenischen Bewe-
gung auf sich hat und wie das Verhiltnis Jugend — Okumene heute be-
schrieben werden kénnte.

II. Praxisfelder okumenischer Jugendarbeit
Okumenische Struktur der Jugendarbeit

Am 4. Dezember 1949 wurde in Berlin die Arbeitsgemeinschaft der
Evangelischen Jugend Deutschlands gegriindet, heute: Arbeitsgemein-
schaft der Evangelischen Jugend in der Bundesrepublik Deutschland und
Berlin West e. V. (AEJ). Damit war die Jugendarbeit den verfaBten Kir-
chen einen weiten Schritt vorausgeeilt. Mitglieder der AGEJD waren nicht
nur die Jugendarbeit aller Landeskirchen sowie die Evangelischen Jugend-
werke und Verbinde, sondern auch verschiedene Freikirchen, im Grunde
das Spektrum der Genfer Okumene. So versteht sich die AEJ auch heute
als kumenischer Zusammenschlufl der Jugendarbeit in der BRD. So heif3t
es jetzt in der giiltigen Satzung der AEJ: ,,In der Verbundenheit des Be-
kenntnisses zu Jesus Christus, in der Verpflichtung, die ékumenische
Wirklichkeit ernst zu nehmen, in dem gemeinsamen Auftrag, jungen Men-
schen das Evangelium von Jesus Christus zu bezeugen und in dem gemein-
samen Willen, fiir die junge Generation einzutreten, haben sich evangeli
sche Jugendverbinde mit den Jugendwerken in der Vereinigung Evangeli-
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scher Freikirchen und mit der Jugendarbeit in den Mitgliedskirchen der
Evangelischen Kirche in Deutschland zusammengeschlossen. “

Diese Struktur hat bis heute keine Entsprechung auf kirchlicher Ebene.
Dies wird erst richtig deutlich, wenn man sich vergegenwartigt, dal} es we-
der eine eigene Struktur der Jugendarbeit in der EKD noch gar der Jugend-
arbeit der Kirchen der VELKD oder des Reformierten Bundes oder der Ar-
noldshainer Konferenz gibt. Da diese konfessionellen Zusammenschliisse
ihre Bedeutung nicht nur im Blick auf die jeweiligen Weltbiinde haben,
sondern auch etwa im Blick auf die Mitgliedschaft im ORK und die Mitwir-
kung bei dessen Programmen und Aktivitaten, bedeuten diese unterschied-
lichen Strukturen allemal eine Kommunikationserschwernis auf nationaler
Ebene. Wihrend die AEJ unbestritten die Gesamtheit evangelischer Ju-
gendarbeit gegeniiber den staatlichen Behorden wie auch gegeniiber ande-
ren Jugendverbidnden vertritt, etwa im Rahmen staatlicher Férderung als
»mitverantwortliche Zentralstelle* oder durch ihre Mitgliedschaft im Deut-
schen Bundesjugendring auch die evangelische Jugendarbeit — ohne die
Freikirchen — gegeniiber der EKD vertritt, gibt es keine geregelte Koopera-
tion mit den konfessionellen Zusammenschliissen auf Bundesebene. Als
Mangel wird dies nur in einem Bereich empfunden: im Blick auf die Nomi-
nierung von Delegierten fiir ORK-Veranstaltungen. Im Blick auf besondere
Inhalte der Zusammenarbeit, seien sie theologischer, konzeptioneller oder
politischer Art, hat sich die 6kumenische Zusammenarbeit in der AEJ ganz
offenkundig bewihrt. Es gibt kein Bediirfnis nach irgendwelchen ergin-
zenden Strukturen konfessioneller Jugendarbeit.

Was hier so betont fiir die Bundesebene gesagt werden konnte, stellt sich
auf regionaler/landeskirchlicher oder Orts- bzw. Stadtebene differenzierter
dar. Tatséchlich gibt es im Bereich verschiedener Bundesldnder regionale
»AEJ-s“. Jedoch fillt hier in der Regel ,,innerevangelische Okumene* zwi-
schen Lutheranern, Reformierten und Unierten von vornherein weg, zum
anderen gestaltet sich die Zusammenarbeit mit der freikirchlichen jugend—
arbeit strukturell sehr unterschiedlich. Dies ist ganz wesentlich in der unter-
schiedlichen Grofle wie aus daraus abgeleiteten unterschiedlichen Rahmen-
bedingungen, wie etwa das Verhéltnis hauptamtlicher zu ehrenamtlicher
Mitarbeiter, bedingt.

Auf Bundesebene ist zu dieser 6kumenischen Zusammenarbeit in den
letzten Jahren verstirkt die Kooperation mit dem Bund der Deutschen Ka-
tholischen Jugend (BDKJ) getreten. Dies gilt sowohl fiir die informelle Zu-
sammenarbeit in verschiedenen Sachbereichen, aber auch fiir institutionali-
sierte Kooperation. Mindestens zweimal im Jahr treffen sich die Vorstinde

295



von AEJ und BDKJ zu gemeinsamen Besprechungen; in Mitglieder- bzw.
Hauptversammlung ist der jeweilige Verband durch je zwei Delegierte ver-
treten. Vor allem aber gibt es seit 1970 zwei gemeinsame Arbeitskreise, den
Okumenischen Arbeitskreis (OAK) und den Entwicklungspolitischen Ar-
beitskreis (EPA).

Okumenischer Jugendsonntag und Jugendkreuzweg

Eine der durchgehenden Fragestellungen in der Arbeit des OAK ist das
Verhaltnis von Jugendarbeit und Gemeinde. Verschiedene Aktivitdten, die
teils direkt vom OAK ausgingen, teils von ihm aufgegriffen und verstirkt
wurden, haben dies immer wieder thematisiert. So ist insbesondere aus die-
sem Gesprich der Entwurf eines Modells eines Okumenischen Gemeinde-
verbands hervorgegangen. Die Diskussion eines solchen Entwurfs ist zwei-
fellos weit weg von der Praxis der taglichen Jugendarbeit. Tatséchlich aber
war es ein Versuch, auf die Schwierigkeiten in der Praxis mit den kirchli-
chen Strukturen durch entsprechende strukturelle Uberlegungen zu ant-
worten. Wohl nirgends sonst so stark wie in der taglichen Jugendarbeit gibt
es hier ein breites Feld unbewuBter Okumene. Die konfessionelle Zugeho-
rigkeit spielt bei Tagungen, Seminaren, Freizeiten, Wochenendveranstal-
tungen héufig nicht nur kaum eine Rolle, sehr oft ist iiberhaupt nicht be-
kannt, wer zu welcher Konfession gehort. Auch bei Gottesdiensten oder
Andachten tritt dies selten in Erscheinung, geschweige denn, daf es proble-
matisiert wird. Am ehesten wird dies noch bei Abendmahlsfeiern im Rah-
men einer ldngeren Tagung oder einer Freizeit als gemeinschaftsrelevantes
Problem empfunden.

Ahnliches kann gesagt werden im Blick auf den Jugendkreuzweg. Das
meditierende Gehen des Kreuzweges, entlang den verschiedenen Leidens-
stationen, ist ein alter kirchlicher Brauch. In der Neuzeit ist er vor allem als
katholische Tradition lebendig geblieben. Die entsprechende protestanti-
sche Tradition ist die der Passionsandacht. Seit 1962 hatte der BDKJ jahr-
lich Materialien fiir einen ,,Jugendkreuzweg* herausgegeben. Nachdem die
entsprechende Arbeitsgruppe schon seit lingerem 6kumenisch zusammen-
gesetzt war und etwa seit 1972 der Jugendkreuzweg immer mehr Eingang
auch in evangelische Jugendgruppen gefunden hatte, wird dieses Material
seit 1977 jahrlich gemeinsam von AEJ und BDKJ herausgegeben. Hier ist
juristisch nachvollzogen worden, was mehr und mehr Praxis auf Ortsebene
war: immer mehr Jugendgruppen haben den Kreuzweg ckumenisch gefei-
ert. Es kann hier hinzugefiigt werden, daf} die Praxis des Jugendkreuzwe-

296



ges auch in der DDR lebendig ist. — Schwierigkeiten bei dem gemeinsamen
Gehen des Jugendkreuzweges tauchen da auf, wo anschlielend eine Mef3-
feier oder Abendmahlsfeier stattfinden soll. Gelegentlich wird berichtet,
daB eine evangelische und eine katholische Jugendgruppe am gleichen Ort
den Kreuzweg je fiir sich in ihrer eigenen Kirche feiern, etwa als Osterwa-
che, und sich dann am frithen Ostermorgen gegenseitig einen Kerzengruf3
schicken. Wo es Schwierigkeiten und Probleme gibt, ist aber nur selten
ganz deutlich, wieweit es sich dabei um Schwierigkeiten handelt, die von
den Jugendlichen selbst als solche empfunden werden ‘bzw. inwieweit hier
Eingriffe durch hauptamtliche Mitarbeiter, insbesondere Pfarrer oder
Priester dahinterstehen. Insgesamt aber erfihrt dieses Angebot eine anstei-
gende 6kumenische Nachfrage.

Eingeschlafen ist dagegen der Okumenische Jugendsonntag. Ende der
60er Jahre, Anfang der 70er Jahre war dies in vielen Teilen der BRD eine
jahrliche grofiere Aktivitdt dkumenischer Jugendarbeit unter einem. be-
stimmten Thema. Dazu wurde durch eine 6kumenische Projektgruppe auf
Bundesebene ein Werkheft vorbereitet, das gemeinsam von AEJ und
BDKJ herausgegeben wurde.

Namibia-Woche und UNCTAD-Kampagne

Fir 1973 war fir den Okumenischen Jugendsonntag ein besonderes The-
ma ausgewdhlt worden, das aus dem bisherigen Rahmen fiel: fiir den
23. September wurde bundesweit zu einem ,,Angola-Sonntag* aufgerufen.
Die innerkirchlichen Diskussionen konzentrierten sich vor allem um die
Frage, wer in der Kirche das Recht habe, einen bestimmten Thema-
Sonntag auszurufen. Eine direkte Folge dieser Diskussion war 1975 und
1976 der Aufruf von AEJ und BDKJ zu einer bundesweiten Namibia-
Woche. Beide Aktionen fanden ein unerwartet starkes Echo, nicht nur in
der kirchlichen Jugendarbeit, sondern weit dariiber hinaus in der kirchli-
chen Bildungsarbeit iiberhaupt. Daneben wurden damit aber auch viele je-
ner entwicklungspolitischen Arbeits- und Aktionsgruppen angesprochen,
die zwar haufig durchaus aus dem kirchlichen Raum kommen, sich oft
auch selbst nach wie vor als kirchliche Gruppe verstehen, ebenso haufig
aber auch wenig oder keine Kontakte zur Ortsgemeinde oder auch zur
kirchlichen Jugendarbeit am Ort haben.!

In unserem Zusammenhang sollte hervorgehoben werden, daf3 beide Ak-
tionen auch eine Einladung darstellten, an Gemeinden wie an engagierte
Christen am Rande der Gemeinde, aufeinander zuzugehen und in Aktion
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und Gottesdienst zueinander zu finden. Tatséchlich zeigt eine Auswertung
der Besteller-Karteien und der Fragebogen, dal eine ganz erhebliche An-
zahl von Gruppen offenbar aus dem Bereich kam, der auf evangelisch nor-
malerweise ,,evangelikal® heit, wie umgekehrt, daf etliche Gruppen und
einzelne an diesem Thema wieder Zugang zum Gottesdienst fanden. Mogli-
cherweise liegt das, was auf der Ebene theologischer und konzeptioneller
Auseinandersetzungen nur schwer zusammenzubringen ist, auf der prakti-
schen Ebene zwar nicht in eins, aber doch niher beieinander, als wir hdufig
annehmen. Beide Aktionen zeigen m. E. durchaus exemplarisch die dku-
menische Wahrnehmung okumenischer Verantwortung. Dies durchaus in
der begrenzten kirchlichen Legitimation, mit der evangelische und katholi-
sche Jugendarbeit als ein Bereich kirchlicher Arbeit sprechen kann, aber
doch mit dem unverkiirzten Anspruch, hier im Namen des Evangeliums so
zu handeln, wie es in der Denkschrift der EKD zum Kirchlichen Entwick-
lungsdienst heiBt: ,,Sie (die Kirche) wird 6ffentlich protestieren, wo Men-
schen anderer Rassen und Nation diskriminiert und in ihrer Wiirde verletzt
werden.“ Diese Grundhaltung ist iiberwiegend auch vor Ort verstanden
worden, sowohl von den Jugend- und Aktionsgruppen wie auch von den
meisten Gemeinden, in denen solche Aktionen stattfanden.

Viel sproder als der stark emotionalisierte Problembereich Siidliches
Afrika ist der Themenkomplex Welthandel — Weltwirtschaft. In die dku-
menische Jugendarbeit ist er vor allem tiber das Modell Aktion Dritte Welt
Handel (A3WH) eingefiithrt worden. Initiative und Trégerschaft lag zuerst
bei der AEJ, dann bald gemeinsam bei AEJ und BDKJ. Der Verkauf von
Waren aus Genossenschaften in Entwicklungsldndern fand vor allem in der
ersten Phase der A3WH iiberwiegend in Verbindung mit Gottesdiensten
statt. Mehr und mehr entwickelten sich dann auch andere Formen der Ar-
beit; insbesondere die Form eines Dritte Welt Ladens, vor allem aber auch
die einer Teestube wurde von immer mehr Gruppen aufgegriffen. 1972
wurde im Rahmen einer bundesweiten unctad-kampagne, getragen von
AEJ und BDK]J, das Thema der Weltwirtschaft zentral aufgegriffen. Ne-
ben verschiedenen thematischen Materialien wurde auch ein eigenes Werk-

1 Auf die besonderen Bedingungen, Chancen und Schwierigkeiten solcher bundesweiter Ak-
tionen kann hier nicht eingegangen werden. Zur Literatur vgl.: M. Vesper u.a., Namibia-
Woche 1975, Auswertungsbericht, Herausgeber AEJ, BDKJ 1977; G. Krdmer, Namibia-
Auswertung, Herausgeber AEJ, BDKJ 1977; E. Schmied, Wandel durch Handel, Die Ak-
tion Dritte Welt Handel — ein entwicklungspolitisches Lernmodell, Herausgeber AEJ,
Stuttgart 1978; T. Schmieder, Vom Hungermarsch zur Namibia-Woche, zentrale Aktio-
nen in der entwicklungspolitischen Bildungsarbeit, in: Entwicklungsbezogene Bildung und
Publizistik, Texte 16, Frankfurt 1978.
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heft fiir Gottesdienste herausgegeben. Dieses gemeinsame entwicklungspo-
litische Engagement, sowohl in der Praxis auf der ortlichen Ebene der Ju-
gendarbeit wie auf Bundesebene, ist durch eine Reihe gemeinsamer Aktivi-
tdten fortgesetzt und vertieft worden. Dabei ist zu betonen, dafB dies nie in
Alternative zu anderen, spezifisch konfessionellen Aktionen gesehen wurde
wie etwa Brot fiir die Welt-Aktionen der evangelischen Jugendarbeit oder
der Weltdienstarbeit im CVIM, der Zusammenarbeit mit Misereor auf
katholischer Seite oder der BDKJ- ,,Sternsinger-Aktionen®.

Im Blick auf die entwicklungspolitisch engagierten Gruppen, gerade aus
dem Bereich der Jugendarbeit, hatte O. Schulz eine weitgehende Entfrem-
dung zur Ortsgemeinde festgestellt: ,,Ihr Kirchenjahr ist betimmt vom
,Angola-Sonntag‘ oder von der ,Namibia-Woche‘. . .*2 Dies scheint mir
fir die gegenwartige Situation nur bedingt zuzutreffen. Charakteristischer
scheint der verstdarkte Trend vieler solcher Gruppen, auf die Gemeinden zu-
zugehen, ihre Feste nicht irgendwo zu feiern, sondern in der Kirche, ihre
Aktivitdten nicht nur auf dem Marktplatz und der StraBe durchzufiihren,
sondern im Gemeindehaus der evangelischen oder katholischen Kirche!
Auch umgekehrt ist eine wachsende Offenheit von Gemeinden fiir entwick-
lungspolitische Fragen durchaus festzustellen. Die von O. Schulz festgestell-
te Tendenz, der Beschiftigung mit den entscheidenden entwicklungspoliti-
schen Problemen auszuweichen, wird doch durch einige Beobachtungen in
Frage gestellt. Bine Ubersicht iiber die derzeit laufende unctad V kampagne
von AEJ und BDKIJ zeigt, dall knapp 40% der Zeitung ,horizont® der
unctad kampagne von Pfarrdmtern bestellt wird (Gesamtauflage 110000).
Schulz hat aber sicher insofern recht, als es nach wie vor nur eine kleine
Gruppe ist; insgesamt allerdings scheint die Zahl doch langsam zu wach-
sen.

Der Okumenische Jugendrat in Europa

Herausgewachsen aus der Arbeit der Jugendabteilung des ORK wurde
1968 der Okumenische Jugendrat in Europa (EYCE) gegriindet. Mitglied
im EYCE sind nationale Okumenische Jugendrite oder, wo diese nicht exi-
stieren, Vertretungen konfessioneller Jugendarbeit. Bei Mitgliedern aus 18
verschiedenen europdischen Lindern ist der EYCE heute eine Plattform
fur die Jugendarbeit praktisch aller Kirchen; in einigen wenigen Fillen ist
iiber einen nationalen ZusammenschluB auch die rémisch-katholische Ju-

2 0. Schulz, Kirchen und Gruppen in der Okumene am Ort, Beiheft 32 zur OR, 75,
Frankfurt/Main 1978.
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gendarbeit vertreten. Mitglied fiir die BRD ist die AEJ. Mit der im letzten
Jahr vollzogenen Wahl eines Generalsekretérs aus der DDR wurde das Bii-
ro des Jugendrates von Grenoble/Frankreich nach Berlin/DDR verlegt. —
Faktisch ist der EYCE die einzige 6kumenische Jugendorganisation, die
ganz Europa umspannt. Er nimmt damit auch im Konzert der europdi-
schen Jugendorganisationen ingesamt einen fast singuléren Platz ein. Mit
seinen Angeboten an Seminaren und Konferenzen wendet er sich vor allem
an die hauptamtlichen Mitarbeiter in der Jugendarbeit. Thematische
Schwerpunkte fiir die ndchsten Jahre sind: — Das Verstdndnis von Gottes-
dienst; — Das Antirassismusprogramm des ORK und das Siidliche Afrika;
— Militarismus, Abriistung und Entspannung in Europa. Engagiert ist der
EYCE dariiber hinaus in Sachen politischer Fliichtlinge aus Lateinamerika
und der Zusammenarbeit mit dem Okumenischen Jugendrat in Lateiname-
rika; seit dem vergangenen Jahr gibt es eine verstirkte Zusammenarbeit
auch mit der Jugendabteilung des Middle East Council of Churches. —
Dariiber hinaus werden im Sommer im Rahmen des EYCE jahrlich 20 bis
25 dkumenische Jugenddienstlager in verschiedenen europédischen Landern
fiir junge Christen angeboten.

Insgesamt ist diese Arbeit klein und bescheiden, aber sie bietet ein emi-
nent wichtiges Erfahrungsfeld. Junge Christen sind hier nicht jugendliches
Dekor okumenischer Versammlungen, sondern sie vertreten vollverant-
wortlich die Jugendarbeit ihrer Kirchen. Alle Nominierungen und Delega-
tionen fiir Aktivitdten des EYCE erfolgen iiber die jeweiligen ,,National-
korrespondenten® als die Vertreter der Mitglieder des EYCE. Damit ist
auch eine der Voraussetzungen fiir die Riickkoppelung der Erfahrungen in
die eigene Jugendarbeit gesichert. Je mehr es in der Zusammenarbeit im
Okumenischen Jugendrat moglich wird, gemeinsame inhaltliche Positio-
nen zu beschreiben, um so stédrker stellt sich nochmals die Frage nach dem
Bezug zur verfafiten Kirchendkumene, auf nationaler, aber auch auf inter-
nationaler Ebene. —

Der Jugendrat ist keine Basisbewegung, so wenig wie es etwa die AEJ
auf nationaler Ebene ist. Gesucht wird, iiber die nationalen Strukturen, der
Kontakt zu ékumenisch interessierten und engagierten Mitarbeitern und
Gruppen. So entsteht Willensbildung im EYCE ganz sicher aus den natio-
nalen Strukturen heraus und den sie aufbauenden 6rtlichen Jugendgrup-
pen. Wie weit dies wieder riickvermittelt wird, ist ein Problem, das auch
der EYCE sicher nicht gel6st hat. Indessen scheint es aber auch an der Zeit,
den Mythos abzubauen, alles, was auf einer internationalen Ebene bespro-
chen und beschlossen werde, miisse, auch wenn es aufbaut auf einer klar

300



durchstrukturierten Mandatierung und Legitimation, umgehend wieder
von jedem an der ,,Basis® gutgeheiflen werden. Ein solches Verstdndnis
,Okumenischer Bewegung® 6ffnete letztlich der Willkiir Tor und Tiir; es
diirfte kaum eine These geben, fiir oder gegen die sich nicht sofort ein
Kronzeuge der ,,Basis“ finden wiirde. Fiir eine sinnvolle Kommunikation
zwischen 6kumenischer Arbeit auf Ortsebene bis zur Weltebene gibt es nur
eine Alternative: das Vertrauen auf das Charisma einiger Funktionére und
Ausschiisse oder das miihevolle Arbeiten in und mit den gewachsenen
kirchlichen Strukturen! Der zweifellos richtige Satz alter lutherischer Or-
thodoxie, die Welt werde regiert ,,Dei providentia et confusione hominum*
ist kein Argument fiir Chaos und die Umgehung solcher Strukturen. In die-
sem Sinn versteht sich der EYCE als ein Bindeglied, eine Plattform und ein
Partner fiir das 6kumenische Gespriach. Ob die ,,Jugendékumene® in die
»Erwachsenendkumene* hineinwéichst, was manche bezweifeln, héingt si-
cher wesentlich davon mit ab, welche Kommunikationsstrukturen in Zu-
kunft hier geschaffen werden kénnen.

III. Jugenddkumene und okumenische Bewegung

Diese exemplarisch gedachte, keineswegs umfassende Darstellung einiger
Praxisfelder 6kumenischer Jugendarbeit provoziert die Frage nach der
»Ookumenischen Bewegung“. Von der Jugendarbeit her kann gesagt wer-
den, daB es die nicht (oder nicht mehr) gibt! Es gibt auf allen Ebenen viel
okumenisches Engagement, individuell und institutionell. Es gibt lockere
und feste Formen 6kumenischer Kooperation. Aber es ist nichts zu beob-
achten, was den Namen einer ,,Bewegung‘ rechtfertigen wiirde.

Zusammenfassend ist folgendes bedeutsam:

— In der Jugendarbeit haben sich eigene Formen Okumenischen Enga-
gements entwickelt;
exemplarisch steht dafiir vor allem der Jugendkreuzweg. Er kann gleichzei-
tig ein positives Beispiel fiir den Wechselproze3 zwischen 6kumenischer Ju-
gendarbeit am Ort einerseits und den getrennten Strukturen von AEJ und
BDKJ andererseits gelten. Offensichtlich gehen Impulse von beiden Seiten
aus; aber was wichtiger ist, sie werden auch wechselseitig empfangen. —

Eigene Formen dkumenischer Arbeit hat vor allem auch das entwick-
lungspolitische Engagement hervorgebracht. Dritte Welt Partys, Lateina-
merikanische Beatmesse, Liturgische Nacht sind Elemente einer neuen
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Kommunikation in unseren Gemeinden. Sie sind in diesem Sinne weit mehr
als ,nur“ neue Gottesdienstformen. Wenn die Kirchen, und das heif3t vor
allem die Ortspfarrer, Presbyterien, Pfarrgemeinderéte etc. hier sensibel
reagieren, konnen dies Elemente einer kircheniibergreifenden dkumeni-
schen Kommunikationsstruktur werden. Faktisch ist festzustellen, daf vie-
le dieser Impulse sehr schnell von anderen Gruppen aufgegriffen wurden.
Nach den Anstdfien Ende der 50er-, Anfang der 60er Jahre ist damit aus
der angeblich so unkirchlichen Jugendarbeit erneut ein wichtiger Beitrag
fiir eine umfassende Gottesdienstreform gekommen. Es bleibt zu hoffen,
dal} diese Innovationen aufgenommen, aber nicht domestiziert werden.

— Okumenische Jugendarbeit ist primdr orientiert an einem bestimmten
Sachengagement junger Christen aus verschiedenen Konfessionen, nicht an
der Einheit der Konfessionen.

Das Motiv fiir 6kumenische Jugendarbeit ist der Wille zu einem gemein-
samen Zeugnis. Einheit der Konfessionen kann danach kein Prinzip an sich
sein; entscheidend ist, ob der gemeinsame Bezug auf das Evangelium zu ei-
nem gemeinsamen Sachengagement fiihrt. Wo Einheit der Konfessionen
zum bestimmenden Formalprinzip wird, wird Okumene unglaubwiirdig.
Umgekehrt ist sicherlich gerade in der Jugendarbeit immer wieder darauf
hinzuwirken, dal} eigene Positionen nicht verabsolutiert werden und da-
durch Gesprdch und gemeinsames Zeugnis letztlich unmoéglich gemacht
werden. — Insgesamt scheint hier aber doch eine entscheidende Richtungs-
verdnderung stattzufinden. Uberspitzt kénnte man formulieren, primir
geht es nicht um das Gemeinsame, sondern um das Zeugnis! Aber gerade
weil die Glaubwiirdigkeit des Zeugnisses beeintrachtigt ist durch den kon-
troversen Chor christlicher Stimmen, ist das Suchen nach Gemeinsamkeit
dringend.

— Okumenische Jugendarbeit geschieht weder auf der Basis traditionel-
ler Kontroverstheologie noch moderner Konvergenztheologie und hat dies
auch nicht zum Inhalt.

Nach dem Vorigen kann es kaum verwundern, daB die klassischen The-
men der Kontroverstheologie fiir 6kumenische Jugendarbeit keine signifi-
kante Rolle spielen. Dies gilt gerade auch fiir das Verstindnis des Abend-
mahls. Hier werden in der Praxis der Jugendarbeit am hiufigsten die kon-
fessionellen Grenzen sichtbar. Der Umgang mit diesen Schwierigkeiten in
der Jugendarbeit kann aber vielleicht auch die verdnderte Blickrichtung
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deutlich machen. Im Vordergrund steht nicht der Versuch, das theologi-
sche Gesprich aufzunehmen, die Andersgldubigkeit zu verstehen und iiber
das gemeinsame Aufarbeiten der verschiedenen Verstédndnisse schlieilich
zu einer gemeinsamen Praxis zu finden. Im Vordergrund steht vielmehr die
gemachte Erfahrung von Gemeinschaft, die ganz selbstverstdndlich zu ei-
ner gemeinsamen Abendmahlsfeier drangt, wie auch zu anderen Formen
der Gemeinschaft. Nachdem dies aber aus teils einsichtigen, vor allem aber
aus uneinsichtigen Griinden kirchenamtlich unzuléssig ist, bleibt nur zwei-
erlei: entweder es dennoch zu tun oder nach Formen des gemeinsamen Es-
sens und Trinkens zu suchen, die von kirchenamtlichen Verboten nicht be-
troffen sind. Meist geschieht das Letztere, wobei dies gerade fiir viele Pro-
testanten durchaus oft den vollen Wert und Charakter eines Abendmahles
hat. Wieder iiberspitzt gesagt: Theologie wird von der Praxis iiberholt.

— Okumenische Jugendarbeit hat national wie international eigene
Strukturen der Meinungs- und Willensbildung.

Dies gilt fiir den Bereich der BRD nicht nur im Blick auf die AEJ als
dkumenischen Zusammenschluf3, sondern auch im Blick auf die Koopera-
tion zwischen AEJ und BDKJ. Beide Verbande haben zu verschiedenen
Anléssen in den vergangenen Jahren gemeinsam Stellung genommen. Und
sie haben nicht nur gemeinsam Erkldarungen abgegeben, sondern auch ge-
meinsam gehandelt, Aktionen geplant und bundesweit durchgefiihrt.

Die Kompetenz und Verantwortung der AE] fiir den Bereich der jugend-
politischen Vertretung ist unstrittig. Die Kirchen haben nicht nur akzep-
tiert, sondern auch selbst gewollt und unterstiitzt, daB3 es hier eigenstdndige
Strukturen der Willensbildung und Verantwortung gibt. Was fiir Konse-
quenzen dies fiir den 6kumenischen Bereich haben miifite, ist ungeklért.
Dal} dies aber Konsequenzen haben sollte, will man nicht Gefahr laufen,
die Verstandigungsschwierigkeiten im okumenischen Gespriach weiter zu
vertiefen, ist deutlich.

Die AEJ hat durch die Verabschiedung eines Entwicklungspolitischen
und eines Jugendpolitischen Positionspapiers in zwei wichtigen Bereichen
ihrer Arbeit grundsitzlich Stellung bezogen. Wie ernst Okumene gemeint
ist, wird sich u.a. auch daran zu bewihren haben, wie die dort formulier-
ten Positionen in das Handeln der Kirchen miteinbezogen werden.

Entsprechendes gilt fiir den internationalen Bereich. Von seiten des
EYCE besteht die Erwartung, daB die kommende Vollversammlung der
Konferenz Europdischer Kirchen (KEK) die bestehende Kooperation zwi-
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schen KEK und EYCE bestétigt und bekriftigt. Eine Verbesserung der
Kommunikation auch mit dem ORK ist dringend wiinschenswert und — je-
denfalls von der Jugendarbeit her gesehen — keineswegs ein spezifisch eu-
ropdisches Problem!

— Es bedarf fester Strukturen der Kooperation zwischen Okumene und
Jugendarbeit.

Wenn hier aufgrund der Praxiserfahrung fiir feste Kooperationsstruktu-
ren zwischen Jugendarbeit und verfaBiter Okumene der Kirchen plidiert
wird, so soll dies nicht miBBverstanden werden als Votum gegen einen eigen-
standigen Part der Jugendarbeit in der Okumene! Jugendarbeit ist ein
Partner, sicherlich der Juniorpartner, aber doch ein Partner, der einen ei-
genen spezifischen Beitrag einbringen kann und will. Wenn sich der Ein-
druck festsetzen sollte, solche Beitrige seien nicht erwiinscht, dann wére ei-
ne neue Situation da. Im Augenblick scheinen die Schwierigkeiten eher in
mangelnder Gelegenheit zu gemeinsamem Gesprich zu liegen.

Die Zeit allerdings miissen sich alle nehmen.

IV. Jugend und Okumene

Wie also konnte das Verhltnis kirchlicher Jugend zur Okumene heute
kurz beschrieben werden? Im Bewulitsein unzulédssiger Verkiirzung seien
doch die folgenden fiinf Thesen gewagt:

1. Jugend hat ein eigenstdndiges 0kumenisches Erfahrungsfeld.

2. Auf der ortlichen Ebene gibt es ein lebhaftes Wechselspiel an vielen Stel-
len zwischen Gemeinde und 6kumenischer Jugendarbeit.

3. Okumene hat ihren praktischen Wert fiir Jugend soweit sie gemeinsa-
mes Zeugnis ermoglicht, nicht inwieweit sie Trennendes theologisch re-
flektiert.

4. Wenn christliche Jugend sich in den von ihr selbst geschaffenen Arbeits-
strukturen der Jugendarbeit nicht als Partner im 6kumenischen Ge-
sprich auf allen Ebenen fiihlen kann, wird sie vermutlich auf Dauer
eher das Interesse am ¢kumenischen Dialog verlieren als den Willen zu
eigenverantwortlichen Strukturen.

5. VerfaBte Okumene und Jugendarbeit sind aufeinander angewiesen — so
banal dies klingt. Dies scheint weder der Jugend und Jugendarbeit im-
mer so ganz klar zu sein noch den Kirchen.

Auf einer Konsultationstagung der Arbeitsgemeinschaft christlicher Kir-
chen im Oktober 1978 hat J. Jiirgensen, Generalsekretdar der AEJ, in sei-
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nem Votum u.a. erkldrt: ,,Wenn 6kumenische Bewegung aus der Stagna-
tion herausgefiihrt werden soll, miissen die Krifte mehr an EinfluB und
Wirkungsmoglichkeiten erhalten, die nicht kirchenamtlich eingebunden
sind.* Dem ist so.
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Das aktuelle Gespréich

Die ,,westliche* Christenheit in der Okumene
Eine Antwort an M. M. Thomas

VON WOLFHART PANNENBERG

M. M. Thomas hat in dieser Zeitschrift (Heft 2/1979, 172-178) sowohl
die theologischen als auch die ,,sdkularékumenischen® Ausfithrungen mei-
nes Berichtes iiber die Tagung von Faith and Order in Bangalore einer
scharfen Kritik unterzogen. Seine Angriffe richten sich in beiden Fillen auf
den vermeintlichen Eurozentrismus meiner Ausfithrungen. Ich werde in
meiner Antwort so vorgehen, daB ich mit den Fragen des christlichen Oku-
menismus im engeren Sinne beginne, weil mir hier eine Verstindigung mit
M. M. Thomas am ehesten erreichbar scheint.

Die Geschichte der christlichen Spaltungen ist gekennzeichnet durch das
Insistieren jeder Seite auf der ausschlieBlichen Geltung nur einer Form der
christlichen Wahrheit, ndmlich der jeweils eigenen Gestalt ihrer Erkennt-
nis. Demgegeniiber hat die Einsicht, daB die Pluralitit der Ausdrucksfor-
men des christlichen Glaubens jedenfalls diesseits der eschatologischen
Vollendung ganz normal ist, entscheidend beigetragen zu den Fortschritten
der 6kumenischen Bewegung dieses Jahrhunderts im BewuBtsein einer Ein-
heit des Glaubens trotz tiefer Unterschiede in den kirchlichen Lebensfor-
men und in der theologischen Erkenntnis. :

Eine der Erscheinungsweisen solcher christlichen Pluralitit ist die sog.
Kontextualitdt. Die Erfahrung der positiven Bereicherung, die die Plurali-
tét kirchlicher Uberlieferungen und Lebensformen fiir alle christlichen Kir-
chen bedeuten kann, hat mit Recht zu einer neuen Wiirdigung der Aufgabe
einer Inkulturation des Evangeliums in den verschiedenen Kulturen der
Menschheit gefiihrt. Ich freue mich, in diesem wichtigen Punkte mit M. M.
Thomas tibereinzustimmen, zumal auch er die Inkulturation als eine ,,In-
teraktion* zwischen Evangelium und Kultur verstehen will, also nicht als
blofle Anpassung an die vorgefundene Kulturwelt, sondern als deren
schopferische Erneuerung aus dem Geist des Evangeliums. Ich darf wohl
annehmen, daf} wir auch darin iibereinstimmen, daB iiber solcher kirchli-
chen und theologischen Pluralitidt das BewufBtsein der Einheit in Christus
nicht verlorenzugehen braucht und auch nicht verlorengehen darf. Die Er-
innerung an den einen Herrn Jesus Christus, die in unserem Jahrhundert
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die gespaltene Christenheit der unter ihren Gegensitzen verborgenen und
verleugneten, aber dennoch vorhandenen und wirksamen Einheit aller
Glaubenden in Christus aufs neue innewerden lieB, schlieBt notwendig
auch ein BewuBtsein kirchlicher Zusammengehorigkeit ein. Dieses sucht
auch auf der institutionellen Ebene kirchlichen Lebens seinen Ausdruck,
und ihm mochte die 6kumenische Bewegung zum Durchbruch verhelfen.
Das BewuBtsein solcher Zusammengehorigkeit kann aber nicht auf die ge-
genwirtige Christenheit beschrinkt werden. Es mul} auch die Geschichte
der Christenheit mit umfassen, die Viter und Vorgéanger im Glauben, de-
nen die einzelnen Kirchen sich in besonderer Weise verbunden wissen, aber
auch die der Gegenseite, und zwar nicht zuletzt in bezug auf die Epochen,
in denen die Spaltungen entstanden sind, um deren Uberwindung es heute
geht. Ohne die gemeinsame Bemiihung um die Geschichte der Christenheit
als um eine trotz aller Spaltung gemeinsame Geschichte wiirde der Suche
nach der christlichen Einheit in der Gegenwart die geschichtliche Tiefendi-
mension fehlen, die doch das Bewulitsein jeder Kirche bestimmt, weil die
Einheit des Leibes Christi auch die Christen fritherer Generationen mit ein-
schlieft. Darum schrieb ich den von M. M. Thomas beanstandeten Satz:
,...0hne die besondere Geschichte der eigenen Kirche in die eine Geschich-
te der ganzen Christenheit einzubringen, ohne diese als eigene zu tiberneh-
men und die eigene Besonderheit aus diesem ,katholischen‘ Zusammen-
hang neu zu verstehen, wird es keine kirchliche Einheit der christlichen
Okumene geben konnen (OR 1978,482). Dabei ist natiirlich diese ,,eine
Geschichte der ganzen Christenheit® nicht in eindeutiger Gestalt vorgege-
ben. Sie ist ebenso umstritten wie die Einheit der Christen iiberhaupt. Tho-
mas sagt daher ganz richtig: ,,Die Suche nach der ,kirchlichen Einheit* ist
prazise die Suche nach dieser einen katholischen historischen Kontinuit#t
im Verlauf der historischen Diskontinuitaten® (OR 1979, 177). Er vermutet
hier irrtiimlich einen Gegensatz zu mir und iibersieht dadurch den Skopus
meiner Argumentation: Keine Kirche kann aus dem Prozel3 der geschichtli-
chen Vermittlung des Evangeliums herausspringen. Wir Protestanten ha-
ben damit ja besondere Erfahrungen. Versucht eine Kirche, die Tatsache
solcher geschichtlichen Vermittlung ihres eigenen Daseins zu verdriangen —
sei es im Interesse der Abstoffung der Protestanten von der mittelalterlich-
lateinischen Kirche oder zugunsten der Ablésung junger Kirchen von der
europdischen oder amerikanischen Mission —, dann erliegt sie nicht nur ei-
ner Selbsttduschung, sondern versagt sich auch der Forderung christlicher
Liebe und Einigkeit und beraubt dadurch nicht zuletzt sich selber eines
Teils ihres Erbes. Solche Verdriangung der eigenen Geschichte ist nicht sel-
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ten durch den Appell an die Autoritit der Bibel legitimiert worden. Man
sto3t sich dann von der vorgefundenen Wirklichkeit der Kirche ab in der
Meinung, man kénne von neuem unmittelbar bei der Bibel anfangen. Dar-
in liegt sicherlich auch ein Wahrheitsmoment. Die Schrift ist ja in der Tat
die kritische Instanz fiir die Urteilsbildung tiber die Geschichte der Kirche
und der Kirchen. Thomas formuliert das etwas miBverstandlich, wenn er
die Bibel die ,,Basis“ nennt, an der die vielen Geschichten der verschiede-
nen Kirchen ,,gemessen“ und die eine katholische Geschichte ,,abgelesen‘(?)
werden kann (177). Aber in der Sache besteht hier kein Gegensatz. Natiir-
lich haben auch die afro-asiatischen Kirchen (wie jede Kirche) ,,das Recht
und die Pflicht, ...iiber die gesamte Geschichte der konfessionellen Ver-
mittlung des Evangeliums an sie hinauszugehen, um im Lichte der bibli-
schen Botschaft nicht nur sich selber, sondern auch ,,die christlichen histo-
rischen Traditionen radikal neu (zu) interpretieren (178). Nur sollte solche
kritische Interpretation nirgends die Funktion einer bloBen AbstoBung ha-
ben, sondern auch immer die einer neuen Aneignung der Geschichte der
Christenheit, und zwar in ihrer Gesamtheit, einer Geschichte, deren Ver-
mittlung auch die eigene Kirche ihr Dasein verdankt. M. M. Thomas zitiert
selber zustimmend meine Kritik eines exklusiven Biblizismus: ,,Solche Ver-
suche iiberspringen die geschichtliche Wirklichkeit der Kirche und setzen
sich damit in fundamentalen Widerspruch zu dem Bemiihen um kirchliche
Einheit“. Er meint, das sei ,,sehr gut gesagt“ (177). Die von ihm beanstan-
dete Wendung von der einen Geschichte der Christenheit, die jede Einzel-
kirche als eigene zu iibernehmen hat, um die eigene Besonderheit aus sol-
chem ,,katholischen® Zusammenhang der universalen Kirche neu zu verste-
hen, enthilt nur die positive Formulierung desselben Sachverhalts.

Im Bereich des ,,christlichen Okumenismus* — wie M. M. Thomas das
nennt — vermag ich also keinen erheblichen Gegensatz zwischen den von
ihm vorgetragenen Auffassungen und meinen eigenen Ausfiithrungen zu
entdecken. Thomas scheint auch in der Wiirdigung der Bedeutung der alt-
kirchlichen Bekenntnisse aus der Zeit ,,der ungeteilten Kirche* iiber den
Kontext der hellenistischen Kultur hinaus ,,als autoritativer Rahmen fiir die
Interaktion zwischen Evangelium und jeder anderen Kultur® (178) ganz
ahnlich wie ich zu urteilen. Warum also seine Unterstellung, der christliche
Okumenismus habe in meiner Sicht ,,in der westlichen Christenheit sein
Zentrum und seinen Hohepunkt* (178)? Ich habe dergleichen nirgends be-
hauptet. Die geschichtliche Tatsache, dafl die Christenheit Europas und
Nordamerikas in der neuzeitlichen Geschichte der Entwicklung und Aus-
breitung des Christentums eine fithrende Rolle gespielt hat, wird Thomas
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mir ja nicht zum Vorwurf machen wollen. Jede Interpretation sollte in der
Lage sein, die Fakten unbefangen anzuerkennen. Aber dieser Sachverhalt
besagt nach meiner Auffassung keineswegs, daBl ,,Zentrum* und ,,Hohe-
punkt* des Christentums fiir alle Zeit in der westlichen Christenheit liegen
miiiten. Der Niedergang des christlichen Glaubensbewuftseins vor allem
in den europiischen Kirchen kann bei entsprechend positiven Entwicklun-
gen in anderen Teilen der Welt sehr wohl dazu fithren, daf sich die Gewich-
te hier ganz erheblich verschieben. Vor allem aber impliziert der von mir
seit langem vertretene kumenische Pluralismus einen christlichen Poly-
zentrismus, der zu der Unterstellung von M. M. Thomas keinerlei Anlal3
geben kann.

So muB ich vermuten, daB die Verdachtigung der ,,Tendenz® meiner
Skumenischen Theologie bei M. M. Thomas mehr Ausdruck einer politi-
schen als einer theologischen Meinungsverschiedenheit ist. Die tatsdchlich
zwischen uns bestehende Differenz betrifft das Verhéltnis von Entwick-
lungsldndern und Industrielindern und speziell die These, daf3 der Wohl-
stand der Industrielander auf ihrer Ausbeutung der Entwicklungslédnder
beruhe, deren Armut also geradezu produziere. Diese These steckt in der
nach Thomas ,weithin anerkannten Ansicht der Wirtschaftswissenschaft-
ler..., daB Reichtum und Armut zu einem einzigen System innerhalb der
Nationen und der internationalen Ordnung gehoren und daf3 die bestehen-
de Wirtschaftsstruktur radikal verdndert werden muf, um die Weltarmut
zu iiberwinden® (174). Diese Ansicht, die daraus gezogenen Folgerungen
und ihre theologische Uberhéhung bilden, wenn ich recht sehe, den eigent-
lichen Kern seiner Polemik gegen mich. Im Hintergrund diirfte dabei, ob-
wohl Thomas nicht ausdriicklich darauf eingeht, das Thema Kolonialismus
stehen. Erst in dem dadurch gegebenen geschichtlichen Rahmen wird auch
der Zusammenhang von politischer und 6kumenisch-kirchlicher Problema-
tik in der Kontroverse zwischen Thomas und mir tiberschaubar.

Die in der 6kumenischen Diskussion zunehmend auftretenden einseitig
negativen Urteile iiber die Kirchen der ,,westlichen“ Christenheit hangen
offensichtlich mit dem allgemeinen Verdammungsurteil iiber die Periode
des ,,westlichen® (d.h. vor allem: européischen) Kolonialismus zusammen.
Da die neuzeitliche Missionstitigkeit der christlichen Kirchen grofienteils
von der globalen Ausbreitung européischer Kolonialherrschaft gefordert
wurde, wenn sie sich auch keineswegs immer mit deren politischen und
S6konomischen Zielsetzungen oder Verhaltensweisen identifiziert hat,'
scheint die Verurteilung des europiischen Kolonialismus in den Léndern
der Dritten Welt und seine Haftbarmachung fiir verschiedenste gegenwiérti-
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ge Ubelstinde, die als Spatfolgen der Kolonialherrschaft gelten, auch bei
den Kirchen einiger dieser Lander ein Bediirfnis zu erzeugen, sich von den
»westlichen“ Kirchen zu distanzieren. Das ist verstandlicherweise beson-
ders dann der Fall, wenn die betreffenden Kirchen aus ,,westlicher* Mis-
sionstatigkeit hervorgegangen sind und deshalb im eigenen Land in den
Verdacht geraten kénnten, zu den Uberbleibseln des kolonialen Zeitalters
zu gehoren. Man darf hoffen, daf sich solcher Abgrenzungsdrang in dem
Mafe beruhigt wie der wachsende Abstand zur kolonialen Vergangenheit
ein ruhigeres und gerechteres Urteil iiber dessen Licht- und Schattenseiten
zuldBt. Schon heute bereitet die moderne Kolonialismusforschung — ohne
die repressiven und deformierenden Seiten der Kolonialherrschaft zu be-
schonigen — den Weg fiir ein abgewogeneres Urteil, indem sie sich etwa ge-
gen die allzu pauschale Gleichsetzung von Kolonialherrschaft und Ausbeu-
tung wendet und das géngige Klischee zuriickweist, daf solche Ausbeutung
»die industrielle Revolution und den Wohlstand des Westens iiberhaupt
erst ermoglicht und als Korrelat der eigenen Entwicklung die Unterent-
wicklung der Kolonisierten provoziert habe*.? Gegeniiber solchen Behaup-
tungen wird darauf hingewiesen, daf3 ,,trotz des Zwangscharakters des Ko-
lonialismus die ,European Rule‘ auch ein Element wirtschaftlicher Befrei-
ung darstellte.? Dabei ist bemerkenswert, daB} kaum eines der von der Ko-
lonialherrschaft befreiten Lander es heute fiir erstrebenswert hélt, mit dem
kolonialen Joch zugleich auch die Elemente ,,westlicher* Zivilisation, Me-
dizin, Verwaltung und Technik wieder abzuschiitteln, die durch die Kolo-
nialzeit vermittelt worden sind. Vielmehr scheint der Wunsch nach mog-
lichst unbeschrankter Teilhabe an zumindest den materiellen Segnungen
dieser Zivilisation zu dominieren. Fiir den faktischen Riickstand gegeniiber
diesem Ziel wird dann gern der sog. ,,Neokolonialismus® verantwortlich
gemacht — ein Wort, das die Fortdauer kolonialer Ausbeutung in verin-
derter Gestalt suggeriert, obwohl es sich bei den Landern der Dritten Welt
inzwischen um auch in ihrem Wirtschaftsleben souverine Staaten handelt.
In diesem Zusammenhang hat die zwischen M. M. Thomas und mir stritti-
ge Behauptung ihre Bedeutung, dafl der Wohlstand der Industrienationen
die Armut in den Entwicklungsldndern hervorbringe und auf deren Kosten
gehe. Denn nur eine solche These ermoglicht es, den ,,westlichen* Indu-
strienationen immer wieder die Schuld an den inneren 6konomischen
Schwierigkeiten von Léndern zuzuweisen, die lingst souveridne Staaten
sind. In Verbindung damit liegt es dann natiirlich nahe, entsprechende
Vorwiirfe auch gegen die Christen in diesen westlichen Lindern zu erhe-
ben. Dort treffen solche Vorwiirfe dann nicht selten auf eine an sich lo-

310



benswerte Bereitschaft zu Bufle und Selbstkritik, die aber in diesem Fall
weniger zu individueller Selbstkritik fithrt als vielmehr zum Mittel der Arti-
kulation vermeintlicher moralischer Uberlegenheit wird fiir denjenigen, der
solchen BuBruf nun ,,prophetisch® an die eigene Gesellschaft weitergibt.
Angesichts solcher Belohnungen, die die ,,prophetische® Attitiide radikaler
moralischer Kritik in einer von christlicher Buigesinnung gepragten Gesell-
schaft fiir das SelbstbewuBtsein des ,,Propheten mit sich bringt (anders als
bei den alttestamentlichen Propheten), kann man nicht immer darauf rech-
nen, daB die so geduBerte Kritik auf unvoreingenommener Einsicht in
Sachverhalte beruht und kritischen Anfragen zugéinglich bleibt, ohne dal}
sofort die moralische Integritit des Zweiflers verdéchtigt wird.

Trotzdem kann ich mich in der hier zur Diskussion stehenden Frage sol-
cher Zweifel nicht entschlagen. Zunachst einmal vermag ich nicht, der Mei-
nung von M. M. Thomas zu folgen, daf} es sich bei der These, die die Ursa-
che der Armut der Entwicklungsldnder im Wohlstand der Industrienatio-
nen sucht, um ,,die* anerkannte Ansicht ,,der* Wirtschaftswissenschaftler
handle (174). Sie ist zwar in der Tat ,,weithin“ verbreitet, ndmlich beson-
ders bei marxistischen Autoren,* aber dem stehen anderslautende Stimmen
mit gewichtigen Argumenten entgegen. Die Zuriickweisung derartiger Be-
hauptungen sogar fiir die Zeit der Kolonialherrschaft durch R. v. Albertini
habe ich bereits zitiert (oben Anm. 2). Behauptungen einer Ausbeutung der
Entwicklungsliander von seiten der Industrienationen durch den Riicktrans-
fer von Gewinnen aus Kapitalinvestitionen bzw. von Kreditzinsen oder
durch die ferms of trade angesichts der Preisschere zwischen Rohstoffprei-
sen und Preisen fiir Industriegiiter sind auf begriindete Kritik gestoflen.*
Wegen ihrer Vernachlidssigung der jeweiligen ,landesinternen Bedingun-
gen“ wird ,,die monokausale These einer erst durch Entwicklung erzeugten
Unterentwicklung fiir eindimensional und falsch* gehalten.® Wesentlich
mehr als die angeblich ausbeuterischen Aspekte von Kapitalverkehr und
Handel ist nach G. Myrdal die geringe Produktivitit der Arbeit in Entwick-
lungslindern fiir die dort herrschende Armut verantwortlich.” Die geringe
Arbeitsproduktivitit wiederum erscheint in dieser Sicht als in erster Linie
abhingig von landesinternen Bedingungen, erst in zweiter Linie von &ufle-
ren Faktoren wie der internationalen Arbeitsteilung und den in der marxi-
stisch beeinflufiten Literatur in den Vordergrund geriickten Formen des
Finanz- und Handelsverkehrs.

In den Aussagen von M. M. Thomas habe ich offenbar durch den Zwei-
fel an einer nationalékonomischen These — an der These von der Hervor-
bringung der Unterentwicklung in der Dritten Welt durch den Wohlstand
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der Industrienationen — ein moralisches Sakrileg begangen. So erscheine
ich ihm ,,als der grimmige Verteidiger des ,Westens® und seiner politischen
und wirtschaftlichen Vorherrschaft in der Welt* (176). Dal3 ich mich nir-
gends zugunsten einer derartigen Vorherrschaft geduf3ert habe und eine sol-
che Vorstellung zudem im Gegensatz zu meinen Auffassungen tiber Plura-
lismus und Polyzentrismus steht, tut offenbar nichts zur Sache. Dafiir wird
mir auch gleich noch eine ,,Heiligsprechung des deutschen Establishments*
und ,seines Wertsystems des reinen Konsumententums* zur Last gelegt
(176). Wo hat denn blofi M. M. Thomas dergleichen bei mir gelesen? Der
von mir verfaite Protestbrief einer Gruppe von Delegierten in Bangalore
gegen die Darstellung der Gesellschaft der USA als eines weltweiten Unter-
driickungssystems wendete sich gegen die ungerechtfertigte und obendrein
— im Vergleich zur Verhaltenheit der Kritik an Zustdnden in anderen Re-
gionen dieser Erde — extrem einseitige Darstellung und Verurteilung dieses
Landes und rechtfertigte in keiner Weise irgend jemandes ,,politische und
wirtschaftliche Vorherrschaft in der Welt“. DaB ich iiber gewisse Zustinde
der ,,westlichen* Gesellschaften — darunter auch iiber das Wertsystem des
~reinen Konsumententums*, das ich nach M. M. Thomas heiligspreche —
durchaus kritisch urteile, hitte er leicht meinen Publikationen entnehmen
konnen. Will man sich solcher Miihe nicht unterziehen, dann sollte man
sich in Polemiken wohl etwas zuriickhaltender duBern. Aber M. M. Tho-
mas hat leider auch einzelne Aussagen meines Berichts iiber Bangalore ver-
zerrt wiedergegeben,® ebenso wie miindliche AuBerungen aus in Bangalore
gefithrten Gesprichen.® So sehr hat ihn offenbar geédrgert, daf ich der Vor-
stellung von dem auf die Armut der Entwicklungslinder gegriindeten
Wohlstand der Industrienationen zu widersprechen wagte. Aber sollen wir
denn etwa eine bestimmte Ansicht iiber die Griinde, die zur Verteilung von
Armut und Reichtum unter den Volkern gefiihrt haben, zur Bedingung
Okumenischer Einheit der Christen erklidren, nachdem wir uns im Hinblick
auf die christlichen Dogmen zu einem héheren MafBe an Pluralitit durchge-
rungen haben?

Ich bestreite keineswegs, wie M. M. Thomas mir unterstellt, daB ein
»Ringen um die sdkularen menschlichen Probleme ... wesentlich zur Ge-
meinschaft des Glaubens in Christus gehort* (174). In der Tat laBt sich die
Koinonia der Kirche nicht auf einen ,religiésen® Bereich beschrianken, der
isoliert bliebe vom ,,sdkularen* Leben. Seit vielen Jahren habe ich dafiir
pladiert, die Zusammengehorigkeit dieser beiden ,,Bereiche® stiarker zu be-
tonen, als die traditionelle lutherische Zwei-Reiche-Lehre das fiir richtig
hielt. Auch in meinem Bericht aus Bangalore habe ich mit den Worten des
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Metropoliten Osthathios von Kerala hervorgehoben, daB das eucharisti-
sche und das irdische Brot zusammengeho6ren. Die Differenz von ,,religios*
und ,,sdkular* ist primér als eine notwendige Unterscheidung innerhalb ei-
ner im ganzen christlich bestimmten Gesellschaftskonzeption zu verste-
hen.!® Sie ermoglicht aber auch das Zusammenwirken von Christen mit
Menschen anderer Religionen bei der Suche nach einer gerechten Ordnung
des menschlichen Zusammenlebens. Nur sollten die Christen die Mafstibe
dafiir, was als ,,gerecht” und was als Ausbeutung und Unterdriickung an-
zusehen ist, nicht unbesehen von anderen ideologischen Positionen iiber-
nehmen, und zwar gerade deshalb nicht, weil Glaube und sdkulare Gerech-
tigkeit nicht voneinander getrennt werden kénnen. Dal} die Rechtfertigung
aus Glauben auch den Kampf fiir Gerechtigkeit einschliet (Thomas 176),
bezweifle ich nicht. Das schlie3t aber nicht aus, daf3 die Christen sich vor
iibermafiger Vertrauensseligkeit gegeniiber den Anspriichen jener hiiten,
die ohne Glauben Gerechtigkeit herzustellen behaupten, als ob es nicht un-
ter Menschen von jeher strittig gewesen wire, was zu einer wahrhaft ge-
rechten Ordnung der menschlichen Verhaltnisse gehort. Wird dabei etwa
nicht hiufig das Eigeninteresse mit der Forderung der Gerechtigkeit ver-
wechselt? Solche Fragen stellen sich auch gegeniiber ,,einer sdkularen Poli-
tik, welche die revolutiondre Umwandlung der existierenden sozialen und
internationalen Strukturen im Namen der Gerechtigkeit fordert* (Thomas
174). Im Namen welcher Gerechtigkeit wird da gefordert? Handelt es sich
dabei um die Gerechtigkeit, die der Gott der Bibel von den Menschen ver-
langt? Sicherlich schreibt jede Partei, die nach der politischen Macht
strebt, den Kampf gegen Ausbeutung, Armut und Entrechtung auf ihre
Fahnen. Aber das verbiirgt noch nicht, dal} ihr politischer Erfolg Ausbeu-
tung und Armut tatsdchlich iiberwindet und mehr Gerechtigkeit verwirk-
licht. Nicht selten ist das Ergebnis schlimmer als der vorherige Zustand.
Gegeniiber den Verfithrungskiinsten politischer Demagogen sollte der
Christ dessen eingedenk bleiben, daB wegen der menschlichen Unvollkom-
menheit und Siinde erst das Reich Gottes selber die endgiiltige Verwirkli-
chung einer gerechten Ordnung im Zusammenleben der Menschen bringen
wird. Solches Wissen schiitzt vor den Gefahren einer illusionistischen
Uberschétzung der moralischen Tragweite gesellschaftlicher Veranderung.
Aber die Christen sollen auch schon gegenwiirtig aus der Hoffnung auf das
Kommen des Gottesreiches leben und die menschlichen Verhiltnisse von
daher beeinflussen. Dazu gehort, dal die Christen, zumal in den fortge-
schritteneren Lindern dieser Erde, ihre Regierungen dazu ermutigen, den
Menschen iiberall im Kampf gegen Not, Armut und Hunger zu helfen. Auf
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welchen Wegen dies am besten geschieht, muf im Blick auf die besonderen
Umstdnde des Einzelfalls entschieden werden. Jedenfalls aber kann dabei
von den Anstrengungen der betreffenden souverdnen Staaten selber und ih-
rer Regierungen nicht abgesehen werden. Ihre Zustandigkeit 146t sich nicht
umgehen. Ihr Beitrag bleibt entscheidend und 146t sich nicht ersetzen durch
Anklagen an die Adresse der entwickelten Lander, die diesen pauschal die
Schuld fiir unerwiinschte Zustidnde im eigenen Land zuschreiben. Solche
Anklagen scheinen um so weniger am Platze zu sein, als der Grofteil tat-
sachlich geleisteter Hilfe aus eben jenmen ,,westlichen* Industrielandern
kommt, gegen die sich die herabsetzende Kritik besonders gern richtet.

Es gibt also tatsédchlich eine Verpflichtung der Industrieldnder und der
Christen in den Industrieldndern zum Kampf gegen Armut, Hunger und
Unterdriickung der Menschenwiirde iiberall auf der Erde. Nur besteht eine
solche Verpflichtung nicht deshalb, weil der eigene Wohlstand der Indu-
strielander auf der Ausbeutung der Entwicklungsldnder beruhte. Solche
Propagandathesen, die im Interesse gewisser machtpolitischer Zielsetzun-
gen verbreitet werden, sind nur geeignet, Hall und Ressentiments da zu s4-
en, wo vertrauensvolle Zusammenarbeit entstehen sollte. Der Beitrag der
christlichen Kirchen zur ,,Einheit der Menschheit* sollte nicht zuletzt darin
bestehen, ein Klima des Vertrauens zu schaffen, in welchem solche Zusam-
menarbeit zwischen unabhéngigen Partnern verschiedener kultureller Her-
kunft ungeachtet unterschiedlicher Gesellschaftsordnungen sich entwickeln
kann.

ANMERKUNGEN

Siehe dazu jetzt die Darstellung von K. Hammer, Weltmission und Kolonialismus, 1978,
bes. 82f., 333f.

2 R.v. Albertini, Europdische Kolonialherrschaft 1880-1940, Ziirich 1976, 408, vgl. 391ff.

und bes. 402f. ;

3 P. Duignan und L. H. Gann, Colonialism in Africa 1870-1960, vol. IV: The Economics of
Colonialism, Cambridge 1975, 17 (Ubersetzung nach einem unverdffentlichten Vortrag
von K. Borchardt, ,,Die Kolonialismusthese als Argument fiir Entwicklungspolitik* aus
dem Jahre 1977). Duignan und Gann fithren aus, daB das Moment der Befreiung durch
die europiische Herrschaft die Beendigung des Sklavenhandels sowie der verschiedenen
Formen landes- oder stammeseigener Sklaverei einschlieit, ferner die Beendigung der
Stammeskriege durch das Gewaltmonopol der weilen Herrschaft und die Beendigung der
Kampfe mit wandernden Bevolkerungen und rduberischen Banden, einen Aufschwung der
landwirtschaftlichen Produktion, verbesserte Verkehrswege und Handelsmoglichkeiten,
den Bau von Stidten mit Elektrizitats- und Wasserversorgung, Anlagen zur Wassergewin-
nung und -reinigung und vielerorts auch eine relative Humanisierung der Herrschaft und
des Strafrechtes (im Vergleich zum harten Strafrecht der afrikanischen Tradition).
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Siehe etwa P. Jalée, Die Ausbeutung der Dritten Welt, Frankfurt 1968, bes. die Zusam-
menfassung 107ff, sowie ders., Die Dritte Welt in der Weltwirtschaft, Frankfurt 1969,
bes. 84, oder R. Jenkins, Exploitation. The World Power Structure and the Inequality of
Nations, London 1970. Ahnliche Auffassungen werden auch von G. Frank (Die Entwick-
lung der Unterentwicklung, in: Kritik des biirgerlichen Antiimperialismus, 1969, 30-45)
vertreten, aber auch von J. Galtung, Eine strukturelle Theorie des Imperialismus, in: D.
Senghaas (Hrsg.), Imperialismus und strukturelle Gewalt. Analysen iiber abhingige Re-
produktion, 1972, 29-104, bes. T4ff. Vgl. dazu R. v. Albertini a.a.0. 8ff., sowie die von
ihm angefiihrte Kritik von Franz Nuscheler in: Handbuch der Dritten Welt, hrsg. von D.
Nohlen u. F. Nuscheler 1, 1974, 139ff.

Hans Raupach danke ich fiir den Hinweis auf die St. Galler Dissertation von Richard Ger-
ster, Ausbeutung, Ausbeutung, Ausbeutung. Agonie eines wirtschaftswissenschaftlichen
Begriffs, Ziirich (Schulthess Polygraphischer Verlag) 1973, die sich 444ff. eingehend mit
den verschiedenen Argumenten fiir eine Ausbeutung der Vélker der Dritten Welt ausein-
andersetzt.

R. Gerster 450.

G. Myrdal, Politisches Manifest iiber die Armut in der Welt, 1970, 84ff., 384ff. Als einen
der wichtigsten Faktoren, die insbesondere im landwirtschaftlichen Bereich die Entwick-
lung der Arbeitsproduktivitdt hemmen, sieht Myrdal das Pachtsystem an, das die Pacht in
Prozenten des Ernteertrages beziffert, so dafy der Anreiz fiir eine Mehrproduktion gering
ist (99ff.). Daneben betont Myrdal sehr stark die Bedeutung des hauptsichlich durch die
Segenswirkungen westlicher Medizin bedingten explosiven Bevélkerungswachstums fiir
die Schwierigkeiten der Entwicklungsldnder, ihre Armut zu iiberwinden (35ff., 138ff.), —
also jenen Gesichtspunkt, dessen Nichterwihnung in dem Vortrag von Minister Fernandes
ich in meinem Bericht bedauert und damit das Mififallen von M. M. Thomas erregt habe
(siehe nichste Anmerkung). Obwohl Myrdal ein energischer Befiirworter von Reformen in
Richtung auf ein hoheres MaB an Gleichheit ist, schreibt er: ,,Die Probleme werden nur
verwirrt und erscheinen gleichzeitig als leicht zu 16sen, wenn man sie in die alte metaphysi-
sche Theorie des Mehrwertes und der Ausbeutung kleidet* (395).

So habe ich die Verkniipfung ,,des Bildes von Gott als dem grofien Befreier mit der Hoff-
nung auf ,eine kasten- und klassenlose Gesellschaft egalitarer Natur® in der Eroffnungs-
predigt von M. A. Thomas nicht einfach als ,,eine ideologische Perversion des Glaubens*
(174f.) hingestellt. Ich habe den Ubergang von der Befreiung durch das Evangelium von
Siinde und Tod zu dieser (bis auf die Vieldeutigkeiten des Gleichheitsgedankens sympathi-
schen) politischen Programmvorstellung zunéchst nur als ,,allzu bruchlos“ bezeichnet, um
dann jedoch die trotz jener Differenz bestehende positive Beziehung der ,,Impulse zu poli-
tischer Freiheit, Menschenwiirde und Gerechtigkeit* zur Botschaft des Evangeliums zu be-
tonen, die ja auch in der neuzeitlichen Geschichte der ,,westlichen® Christenheit schon ei-
ne bedeutsame Rolle gespielt hat. Erst wenn man diesen positiven Zusammenhang sieht,
sage ich, lasse sich auch den ,, Zweideutigkeiten* begegnen, die sich nur allzu leicht einstel-
len, indem ,,Befreiung* zum Vorwand fiir die Etablierung neuer Herrschaftsverhéltnisse
wird. Ich unterstelle also nicht M. A. Thomas eine ,ideologische Perversion des
Glaubens®, sondern mochte im Gegenteil seine AuBerungen gegen die Gefahr einer sol-
chen Perversion besser geschiitzt wissen. — Auch meine Bemerkung zu dem Vortrag von
Minister Fernandes gibt M. M. Thomas verzerrt wieder, indem er unerwihnt 14Bt, dal es
sich um die kritische Fuinote in einer sonst durchaus positiven Wiirdigung handelt, wih-
rend er mir global zuschreibt, diesen Vortrag ,,mifibilligt* zu haben.

Dal das Wort ,,Ausbeutung* schon allein deshalb vom Christen vermieden werden sollte,
weil auch Marxisten es gebrauchen (Thomas 175), kann ich so simpel kaum gesagt haben.
Wohl aber sollte man das Wort nicht ohne BewuBtsein seiner Vieldeutigkeit benutzen und
die marxistischen Ausbeutungsthesen nicht als allseits anerkannte Beschreibung eines
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schlichten empirischen Faktums anfithren. Zur theoretischen Gebrechlichkeit der marxi-
stischen Ausbeutungsthese siche inzwischen die Anm. 5 genannte Arbeit von R. Gerster.
Dort wird gezeigt, daB es sich beim Ausbeutungsbegriff um einen primér politisch-
moralischen Begriff handelt, der als politisches Schlagwort ,,fast beliebige Uberredungs-
definitionen erméglicht* (a.a.0. 482), allerdings wohl nicht so sehr wegen seiner normati-
ven (priskriptiven) Komponente iiberhaupt als wegen deren Unbestimmtheit. In der Un-
bestimmtheit und Vieldeutigkeit liegt auch das Problem des Gleichheitsbegriffs. Einerseits
gibt es eine natiirliche Ungleichheit der Individuen, die nicht ohne Ungerechtigkeit verletzt
werden kann. Andererseits gehort die Gleichheit der Menschen vor Gott und vor dem
Recht zur Bestimmung des Menschen und damit zu den Bedingungen der Humanitit, auf
die auch besonnene Kritiker iiberzogener sozialpolitischer Gleichheitsforderungen nicht
verzichten mochten.

Niheres dazu jetzt in: Die Bestimmung des Menschen, 1978, 27ff. Siehe auch: ,,Ethik und
Ekklesiologie®, 1977, 118ff., sowie 97ff. (zur Zwei-Reiche-Lehre).

Siehe dazu meinen Aufsatz ,,Einheit der Kirche und Einheit der Menschheit* in der Fest-
schrift fiir Visser ’t Hooft (Um Einheit und Heil der Menschheit, hrsg. J. R. Nelson und
W. Pannenberg, 1973, 7-21 = Ethik und Ekklesiologie, 1978, 318-333). Der Beitrag der
Kirche zur Einheit der Menschheit wird dort allerdings nicht im Sinne eines unmittelbar
politischen Engagements neben den kirchlichen Einigungsbestrebungen verstanden, also
nicht im Sinne der Zweigleisigkeit von Sékularokumenismus und spezifisch ,,christlichem*
Okumenismus, wie er sich dann spater entwickelt hat. Vielmehr wird der Beitrag der Kir-
chen zur Einheit der Menschheit in erster Linie in der 6kumenischen Einigung der Chri-
stenheit selber gesucht, die sich in der Verbindung von Einheit und Pluralitét als exempla-
risch auch fiir andere Lebensbereiche erweisen kénnte und jedenfalls einen neuen Rahmen
fiir die Diskussion des Verhiltnisses von Christentum und Gesellschaft begriinden wiirde.

Der Hoffnungstext von Bangalore im
Widerstreit der Meinungen

Eine Stellungnahme zu dem Artikel von Prof. Brosseder

VON GEIKO MULLER-FAHRENHOLZ

Der verehrte Schriftleiter der Okumenischen Rundschau, Dr. Hanfried

Kriiger, empfiehlt den Lesern von Johannes Brosseders Artikel ,, Hoffnung -
Ein Vergleich zweier synodaler Texte* (OR, Heft 2/1979, 154-171, im fol-
genden mit Seitenangabe im Text zitiert), daB sie sich ihm ,,offen stellen®

sollten (224). So bleibt einem, der an der Entstehung des Bangalore-Textes
,Eine gemeinsame Rechenschaft von der Hoffnung® beteiligt war, aller-
dings nur der offene und entschiedene Protest: ,,Mit einem solchen Text
wird weder der Christenheit noch der Menschheit geholfen.*“ Mit diesem

markigen Satz (170) beschlieBt Brosseder seinen Aufsatz. Er ist eine ;utref—

fende Beschreibung seines eigenen Artikels.
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1. Wiederbelebung eines Klischees

Ich mul} offen eingestehen, dal} ich die Art und Weise, mit der Brosseder
die Arbeit der Kommision fiir Glauben und Kirchenverfassung beurteilt,
fiir drgerlich und unangebracht halte. Brosseder meint, dariiber befinden
zu koénnen, wo in dem Text von Bangalore die ,,geistliche Inspiration® feh-
le (168) oder daf} der Text ,,nicht sorgfiltig gearbeitet* worden sei, daB hier
»das seit langem (seit wie lange?) unausgewogenste Dokument vorgestellt“
worden sei (169), dal} es sich dabei um ,,zusammengeschusterte Allgemein-
platze* handele, ,,die fiir Christen und Nichtchristen eine — das christliche
Niveau weit unterbietende — Zumutung* darstellten (170). Man fragt sich,
inwiefern Brosseder eigentlich dazu erméchtigt ist, sich ein Urteil dariiber
anzumalien, welches 6kumenische Dokument iiber oder unter oder weit
unter dem ,,christlichen Niveau® (?) ist. Man fragt sich auch, wieso Brosse-
der, dessen Kirche dem Okumenischen Rat nicht angehért, zu dem apodik-
tischen Bescheid berechtigt ist: ,,So kann und darf es in Genf nicht weiter-
gehen, wenn nicht jeder okumenische Kredit verspielt werden soll*
(169).Wenn seine Polemik sachlich begriindet wire, wollte man ja gerne ei-
nige Entgleisungen in Kauf nehmen. Doch wenn die Polemik auf einer feh-
lerhaften Analyse des Tatbestandes beruht, wird der Widerspruch unum-
géanglich.

2. Was sind das fiir Fehler?

A. Ein inkommensurabler Vergleich

Brosseder vergleicht den Text ,,Unsere Hoffnung — Ein Bekenntnis zum
Glauben in dieser Zeit*, den die Wiirzburger Synode verabschiedete, mit
dem Dokument der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung in
Bangalore. Nun kann gar kein Zweifel daran bestehen, dal das Dokument
der Gemeinsamen Synode der katholischen Bistiimer in der BRD ein grofer
Text ist, den sich auch die evangelischen Kirchen zu eigen machen sollten.
Daf} Brosseder dieses Dokument sehr hoch einschétzt, ist nicht verwunder-
lich. Aber sein Fehler besteht darin, die Dokumente von Wiirzburg und
Bangalore als zwei ,,synodale Texte* zu bezeichnen. Damit konstituiert
Brosseder einen gemeinsamen Nenner, der einen Vergleich erst moglich
macht. Die Versammlung der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfas-
sung in Bangalore ist aber keine Synode. Sie ist — mul} das wirklich wie-
derholt werden? — eine alle 3 bis 4 Jahre fiir 14 Tage zusammenkommende
Gruppe von 120 Theologen und Pfarrern aus allen Teilen der Welt, die kei-
nerlei offizielles, reprédsentatives und synodales Mandat besitzen, sondern
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ihren Mitgliedskirchen helfen sollen, aufeinander zuzugehen und miteinan-
der die Hindernisse, die einer sichtbaren Einheit im Wege stehen, zu erken-
nen und zu iiberwinden. Es muB deutlich sein, daf} die Gruppen, die hinter
den beiden Texten stehen, vollig inkommensurabel sind. Man muf3 von der
gemeinsamen Synode einer einzelnen Kirche in einem einzigen Land einen
stringenten, gedanklich und sprachlich ausgewogenen Text erwarten diir-
fen. Wenn diese Kriterien aber an das Arbeitsergebnis der in Bangalore ver-
sammelten Kommission herangebracht werden, entstellt man die Ge-
spriachssituationen und -moglichkeiten. Aber das ist nicht der Fehler des
Textes von Bangalore, sondern der Fehler dessen, der vergleicht. Man kann
eben nicht eine Katze mit einem Hund vergleichen, um dann die Katze zu
beschimpfen, daf} sie nicht bellt.

B. ,,Zeugnis“ versus ,,Rechenschaft*

Der zweite Fehler von Brosseder besteht darin, daf3 er zwischen dem Text
der Wiirzburger Synode und dem von Bangalore einen funktionalen Ge-
gensatz konstruiert, ndmlich den zwischen ,,Zeugnis“ und ,,Rechenschaft.
Von einem ,,Zeugnis“ erwartet er, daB es, aufruhend auf der Fiille des
christlichen Credos, auf einige als besonders bedrdngend empfundene Her-
ausforderungen der Gegenwart ein orientierendes und bekennendes Zeug-
nis ablegt. Von einer ,,Rechenschaft iiber die Hoffnung aber erwartet
Brosseder eine fundamentaltheologische Entfaltung des Sachverhaltes, der
zur Hoffnung befahigt. Diese Entfaltung vermifit er in dem Text von Ban-
galore. Er kritisiert, daBl die dogmatischen Aussagen iiber die Hoffnung
traditionell seien und daf} ihre Verkniipfung mit der in den Schluf3kapiteln
behandelten ethischen und politischen Praxis der Hoffnung nicht sachlich
entfaltet sei und daher zufillig wirke. Ich will gar nicht verhehlen, daf eine
groBere systematische Durchdringung wiinschenswert gewesen wére, um
die innere Logik der sieben Kapitel des Bangalore-Textes aufzuzeigen. Ich
bezweifele jedoch, ob Brosseders Ansatz dazu eine gute Hilfe gewesen wé-
ey

Zum einen ist zu sagen, daB} der Gegensatz zwischen ,,Zeugnis® und ,,Re-
chenschaft* kiinstlich ist. Er 143t sich nicht beibehalten, wenn man auf den
1. Petrusbrief zuriickgeht, auf den sich die Kommission fiir Glauben und
Kirchenverfassung bei ihrer Rechenschaftsstudie ja ausdriicklich beruft.
Wenn dieser Petrusbrief seine Leser aufruft, allezeit bereit zu sein, von der
in ihnen wohnenden Hoffnung Rechenschaft abzulegen, dann fordert er
die Verifikation christlicher Hoffnung im alltdglichen Vollzug des Glau-
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bensgehorsams. Und dies sollte nicht zu rasch als bloBe Erfahrungstheolo-
gie oder als Ethisierung des christlichen Glaubens abgetan werden. Man
konnte dies sehr wohl als einen fundamentaltheologischen Ansatz bezeich-
nen, als eine Antwort auf die von Brosseder aufgeworfene Frage, ,,wie dar-
gelegt werden kann, daf3 es sich hier um Wahrheit handelt* (166). In Ban-
galore gab es nicht wenige Teilnehmer, die diese Art der Verifikation ihrer
Hoffnung im tédglichen Gehorsam, unter den Spitzeln der Polizei, in Ge-
fangnissen und unter dem téglich konkret moglichen Martyrium zu bewih-
ren haben. Es geht also gar nicht um ,,die offenkundige Vernachléssigung
(oder sollte man offene Ablehnung sagen?) fundamentaltheologischer Ar-
beit* in ,,der amtlichen Okumene* (166), wie Brosseder meint argwohnen
zu miissen. Es geht darum, dafB der fundamentaltheologische Ansatz, der
Brosseder vorschwebt, nicht der einzige ist, der im 6kumenischen Dialog zu
beriicksichtigen ist.

Zum anderen macht der Text von Bangalore schon von seinem Aufbau
und seiner Sprache her deutlich, dal} er ein Zeugnis sein will, genauer: eine
Hilfe zu dem Zeugnis der Hoffnung, das Christen in den verschiedenen
Teilen der Welt angesichts sehr unterschiedlicher Herausforderungen abzu-
legen berufen sind. Die kerygmatische Grundintention des Textes war es,
die die Kommission dazu brachte, von dem akademischen Stil ihrer ande-
ren Arbeiten abzuweichen. Der Kontext, in dem dieser Text verstanden und
gebraucht werden kann, ist eher die Kirche als der Hérsaal.

C. Verkennung der hermeneutischen Situation

Uber den dritten Fehler von Brosseder bin ich am meisten erstaunt. Er
resultiert daraus, dafl Brosseder die hermeneutische Komplexitit, in der
der Bangalore-Text entstand, nicht wirklich verstanden hat, auch wenn er
auf sie hinweist (163). Er stellt fest: ,,Texte sind bekanntlich (wieso be-
kanntlich?) nicht alleine schon deshalb besser, weil sie gemeinsam erstellt
worden sind“ (166). Mit diesem Satz entlarvt sich Brosseder als ein Theolo-
ge, der keine klare und realistische Vorstellung von den Schwierigkeiten
hat, in denen die Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung ihre Re-
chenschaft erarbeitet hat. Man muf sich schon ein wenig in die Probleme,
Belastungen und Auseinandersetzungen hineinversetzen, mit denen Chri-
sten in Indien oder Siidafrika, Japan oder Ruminien, Peru oder Agypten
und an vielen Orten mehr zu tun haben. Man muB sich vergegenwirtigen,
welche unterschiedlichen Traditionen, theologischen Denk- und Sprachfor-
men aufeinanderstofen. Erst dann bekommt man ein Augenmal} fiir den
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Text, der in Bangalore verabschiedet wurde. Aber dann versteht man auch,
daB es manchen Teilnehmern in Bangalore wie ein kleines Pfingstwunder
erschien, daf} diese unterschiedlichen Menschen schlie3lich und wider Er-
warten doch einen gemeinsamen Text verabschieden konnten.

Im Gegensatz zum Dokument der Wiirzburger Synode ist der Text von
Bangalore ein Schritt in der Suche nach der Einheit von Christen und Kir-
chen, die zum Teil seit Jahrhunderten getrennt voneinander und oft genug
gegeneinander gesprochen haben. Mithin ist nicht nur der Text selber, son-
dern der ihn erméglichende ProzeB3 von grofler 6kumenisch-hermeneuti-
scher Relevanz. Damit sollen seine Schwéchen nicht verleugnet werden.
Der Hoffnungstext von Bangalore ist aber ein verheiBungsvolles Zeichen
dafiir, dafl es mehr und mehr Theologen gibt, die sich der Miihe unterzie-
hen, gemeinsam in die Sprachschule des Glaubens zu gehen und miteinan-
der zu lernen, wie Christus bezeugt werden kann.

Es gab in Bangalore manchen Theologen, der fiir sich allein eine bessere
Rechenschaft von der Hoffnung hitte formulieren konnen. Aber sie waren
sich nicht zu gut dazu, das gemeinsame Zeugnis zu versuchen; denn wie an-
ders soll die Christenheit zur Einmiitigkeit und Einheit finden, wenn ihre
Lehrer nicht lernen, den Glauben gemeinsam zum Ausdruck zu bringen?
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Dokumente und Berichte

Gemeinschaft im Heiligen Geist — Dienst in der Welt

— Zur theologischen Thematik der VIII. KEK-Vollversammlung auf Kreta,
Oktober 1979 —

Die achte Vollversammlung der Konferenz Européischer Kirchen (KEK) steht vor
der Tiir. Im Herbst dieses Jahres werden sich Delegierte aus mehr als hundert Kir-
chen und aus sechsundzwanzig Lindern Europas auf die schone Mittelmeerinsel
Kreta — einst Wiege der européischen Kultur und Schauplatz der Anfinge europi-
ischer Christenheit (vgl. Titus 1,5) — begeben, um dort ihre heutigen theologischen
Probleme wie auch die Zukunft ihrer 6kumenischen Regionalorganisation mitein-
ander zu besprechen. Die erwarteten 3-400 Teilnehmer werden sich vom 18. bis 25,
Oktober auf dem nordwestlichen Teil der Insel in der bekannten Orthodoxen Aka-
demie Gonia-Chania und im naheliegenden Hotel am Maleme-Strand versammeln.
Die Beratungen stehen unter dem Hauptthema: ,,In der Kraft des Heiligen Geistes
— frei fiir die Welt*,

Diese Vollversammlung wird in mehrfacher Hinsicht eine interessante Begegnung
sein: sie steht im Zeichen besonderer Herausforderungen.

Vollversammlung im zwanzigsten Jahr

Die Kreta-Vollversammlung markiert eine bedeutende Station in der kurzen Ge-
schichte dieser 6kumenischen Organisation. Die Konferenz Européischer Kirchen
entstand Anfang 1959 aus der Begegnung einiger Kirchenfiihrer Europas mit der
Zielsetzung, die durch den sogenannten Kalten Krieg getrennten Volker und Kir-
chen unseres Erdteils einander néher zu bringen, den Dienst eines ,,Briickenbauers*
(pontifex) in beider Hinsicht auszuiiben.

In den ersten zehn Jahren ihres Bestehens blieb die KEK eine mehr oder weniger
lose Form von Begegnungen auf héchster Ebene, auf den sogenannten ,,Nyborg-
Konferenzen®, nach dem Nyborg Strand Hotel in Dénemark, dem standigen Ort
dieser Beratungen. (Die einzige, beriihmt gewordene Ausnahme bildete die IV.
Nyborg-Vollversammlung, die auf internationalen Gewissern auf dem Schiff
»Bornholm® abgehalten werden mufite, um einige osteuropiische Kirchendelegierte
in ihre Gemeinschaft aufnehmen zu kénnen.) Nach diesen ,,Griindungsjahren* fe-
stigte sich die KEK und gewann immer mehr an Gewicht als ein unersetzbares Ge-
sprachsforum fiir die Kirchen des Westens und des Ostens, wo diese sich besser ken-
nenlernen und ihre eigensten Probleme miteinander besprechen konnten. Es war
ebenfalls von Anfang an charakteristisch fiir diese europiische Regionaldkumene,
daB sie die Wichtigkeit eines christlichen Dienstes fiir Versohnung und Frieden auf
diesem gepriiften, von zwei Weltkriegen zestorten Kontinent erkannt hatte und
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nach Wegen suchte, alte und neue Gegensitze unter den Volkern abzubauen, fiir ei-
ne neue europiische Gesinnung der Zusammenarbeit und fiir eine Gemeinschaft a/-
ler europdischen Volker zu arbeiten.

Das Jubildumsjahr wird diese Kirchenorganisation vor neue Herausforderungen
und groBe Entscheidungen stellen. Hat sie den Sinn ihrer Existenz voll erkannt und
ernst genommen? Ist die KEK stark genug, nach dem neuesten Ausbau und Verstir-
kung ihrer theologischen Tétigkeit jetzt neue, von ihr erwartete Aufgaben (Men-
schenrechtsprogramm gemeinsam mit den nordamerikanischen Kirchen des ,,Gebie-
tes der Helsinki-SchluBakte® sowie ein zwischenkirchlicher Dienst in Europa) zu
iibernehmen? Sind ihre Mitgliedskirchen bereit, die Last dieser alten und neuen
Aufgaben gemeinsam zu tragen? Ernste Fragen, die erneutes und vertieftes Durch-
denken ihrer Existenzberechtigung und ihrer Moglichkeiten erfordern.

Vollversammliung im orthodoxen Kontext

Einer der charakteristischen Ziige der KEK besteht darin, dafi die orthodoxen
Mitgliedskirchen in ihr eine {iberaus wichtige Rolle spielen. Sie sind zahlenméBig
sehr stark in der Mitgliedschaft vertreten und haben dementsprechend eine bedeu-
tende Rolle in ihren Entscheidungsgremien.

Es ist deshalb kein Zufall, daB sich die nédchste gesamteuropéische Begegnung der
KEK im Kontext einer orthodoxen Kirche abspielen wird. Sie tritt auf Einladung des
Okumenischen Patriarchats von Konstantinopel in der Orthodoxen Kirche von Kre-
ta zusammen, welche unter der Jurisdiktion des Okumenischen Patriarchats steht.
Es wird die erste Vollversammlung der Kirchen Europas auf orthodoxem Boden
sein.

Gewil3 wird der ,,orthodoxe Kontext* der Vollversammlung den dufleren Rahmen
und den Inhalt dieser Begegnung — zum Gewinn aller Teilnehmer — stark bestim-
men. Das reiche liturgische Leben der Orthodoxie, die Teilnahme zahlreicher ortho-
doxer Delegierter und Géste, die Ndhe orthodoxer Gemeinden und die Begegnung
in einer orthodoxen Akademie, einem bekannten geistigen Zentrum theologischer
Fortbildung — all diese Gegebenheiten werden dieses 6kumenische Ereignis gewil
zu einem bleibenden, wertvollen Erlebnis fiir die nichtorthodoxen Teilnehmer ma-
chen.

Ebenso wichtig scheint aber die ,,theologische Herausforderung* dieses besonde-
ren Kontextes zu sein. Die orthodoxe Theologie wird auf der VIII. Vollversamm-
lung eine grof3e Rolle spielen. Ein dufleres Zeichen dafiir ist, daB} die drei Korrefera-
te zum Hauptthema — nach der Entscheidung des Prasidiums und Beratenden Aus-
schusses der KEK — diesmal von orthodoxen Theologen gehalten werden. (Das Bi-
belstudium wird hingegen von drei Theologen der Reformations- und Freikirchen
geleitet.)

Orthodoxe, protestantische und rémisch-katholische Theologie (auch eine gréf3e-
re Anzahl romisch-katholischer Beobachter wird auf Kreta anwesend sein) werden
einander gegenseitig anregen und herausfordern. Ein bekannter Vertreter des Oku-
menischen Patriarchats beschreibt diese Herausforderung folgendermafen: ,,Durch
den Dialog muf jeder der Beteiligten ein tieferes Verstidndnis fiir den anderen ent-
wickeln. Dabei ist es Aufgabe der Nichtorthodoxen, die Wesensziige und Mentali-
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tét, die Spiritualitit und das liturgische Leben, das Erbe der Kirchenviter sowie die
Schriften der groflen Asketen zu studieren. Aufgabe der Orthodoxen ist es anderer-
seits, sich mit dem theologischen Denken des Westens, mit dem Thomismus, mit
den Ursachen der Reformation und ihren Auswirkungen auf die westliche Christen-
heit vertraut zu machen* (Metropolit Emilianos Timiadis)!. Ein bekannter prote-
stantischer Theologe schreibt wiederum: ,,Die reformatorische Theologie ist auf die
orthodoxen Erkenntnisse der Weite des Heiligen Geistes und der Fiille der Geistes-
gaben angewiesen, wie die orthodoxe Theologie auf die reformatorischen Erkennt-
nisse der Tiefe des Kreuzes Christi und der realistischen Rechtfertigung des Unge-
rechten angewiesen zu sein scheint* (Jiirgen Moltmann)?.

Wir sind voller Hoffnung, daf} der reiche orthodoxe Kontext und die starke Teil-
nahme orthodoxer Theologen all denen eine gesunde und notwendige 6kumenische
Herausforderung wie auch eine Bereicherung bieten werden, die an dieser Vollver-
sammlung Giste des Okumenischen Patriarchats sein diirfen.

Vollversammiung mit einem pneumatologischen Hauptthema

Das Zentralthema der Vollversammlung wird zum ersten Mal ein pneumatologi-
sches Thema sein: ,,In der Kraft des Heiligen Geistes — frei fiir die Welt*. Dement-
sprechend wurden auch die Texte der Bibelstudien aus 1 Kor 12-14 gewihlt. Warum
gerade dieses Thema, das fiir manche Nichttheologen ,,zu theologisch* erscheinen
mag?

In den Reformationskirchen spricht man seit einiger Zeit viel von der Notwendig-
keit einer ,,Theologie des Heiligen Geistes*.

Vor etwa vierzig Jahren konnte noch der bekannte Schweizer Theologe Emil
Brunner bemerken, daf} er seit einem Jahrhundert der erste war, der im Schweizer
Pfarrerbund tiber den Heiligen Geist zu sprechen gewagt hat. Heute haben wir eine
standig wachsende theologische Literatur iiber den Heiligen Geist und sein Werk in
Kirche und Welt. Dahinter steht ein neuer Aufbruch von charismatischen Bewegun-
gen in den Kirchen, welche man einfach nicht mehr als ,,Schwarmerei® beiseite
schieben kann. Was wird durch diese ,,charismatische Revolution** signalisiert?

Es ist heute in vielen westlichen Kirchen eine zunehmende Unzufriedenheit spiir-
bar angesichts der ,,geistlichen Armut* unserer Zeit, zu der nach Meinung vieler
auch eine existentialistisch-diesseitig eingestellte Theologie viel beigetragen hat. In
einer Welt des materiellen Konsumdenkens und rasender technisch-wissenschaft-
licher Entwicklung durstet man nach geistlichen Werten, nach Lebenssinn, nach
Spiritualitit, einfach gesagt — nach Gott!

Haben wir nicht gerade auf dem Gebiet des dritten Glaubensartikels deshalb in
unseren Kirchen theologisch wie praktisch viel nachzuholen? Die orthodoxe Theo-
logie scheint hier — und zwar auch nach Meinung vieler protestantischer Theologen
— bessere Chancen zu haben. Jiirgen Moltmann erinnert oft an die ,,pneumatologi-
sche Stérke* der Orthodoxie. Haben wir in den Reformationskirchen ,,den Heiligen
Geist wieder zu entdecken*? Nach Meinung einiger orthodoxer Theologen, ja!
»Der Fideismus der Neo-Orthodoxie und der christliche Existentialismus im Westen
sind Ergebnisse eines langen Prozesses, in dessen Verlauf das Menschliche und das
Gottliche sich immer weiter voneinander entfernten... Hiervon ausgehend kénnen
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wir feststellen, daB} die gegenwirtige charismatische Bewegung vor allem im Westen
einer Wiederentdeckung des Heiligen Geistes entspricht... In der westlichen Theolo-
gie ist die ,Gnade‘ an die Stelle des Geistes getreten, wihrend bei den &stlichen Kir-
chenvitern der Geist die Quelle des sakramentalen und religiosen Lebens der Kirche
geblieben ist*“ (Metropolit Emilianos Timiadis)?.

»Iheologie des Heiligen Geistes“ gegeniiber einer ,,Theologie der Gnade“?
»Theologie des Heiligen Geistes® angesichts der neuen charismatischen Bewegun-
gen? Fragen, die uns auf Kreta gewil3 stark beschéaftigen werden.

Vollversammlung vor der Herausforderung kirchlicher und weltlicher Zeitfragen

Die vier Unterthemen, die nach Behandlung des Hauptthemas im Plenum dann in
kleineren Arbeitsgruppen bearbeitet werden sollen, stellen wichtige Zeitfragen fiir
das Leben der Kirche und fiir ihren Dienst in der heutigen Welt dar:

— Getrennte Kirchen in Europa — auf der Suche nach Gemeinschaft und Einheit
(1. Sektion)

— Theologie in Europa — zwischen Spiritualitdt und Welterfahrung (2. Sektion)

— Verkiindigung und Dienst — zukiinftige Aufgaben fiir die Kirchen Europas
(3. Sektion)

— Hiiter des Lebens, Boten des Friedens — in einer bedrohten Welt (4. Sektion)

Diese Sektionsthemen sind auch nicht zufillig ausgewéhlt worden. Sie sind sozu-
sagen ,,herausgewachsen‘ aus der KEK-Studienarbeit der letzten fiinf Jahre als Er-
gebnisse einer Reihe von Konsultationen. Sie werden jetzt weiter besprochen, um
die neuen Themen und Aufgaben fiir die gemeinsame theologische Arbeit der Mit-
gliedskirchen herauszufinden.

" Die erste Sektion und ihre Diskussionsgruppen werden sich mit der gegenwirtigen
Situation und der Zukunft der okumenischen Bewegung beschiftigen, und zwar vor
allem in européischem Kontext. Gerade die Pfingstgeschichte (Apg 2) lehrt uns, daf3
die Kirche Jesu durch den Heiligen Geist geschaffen wird, indem Er alle trennenden
Unterschiede der Sprachen, Nationalitit, Kultur usw. iiberwindet. Was bedeutet
das ,,Pfingstwunder* fiir die Kirchen Europas heute? Welche Wege zu einer tieferen
Gemeinschaft stehen uns offen? Wie stellen wir uns das Endziel der 6kumenischen
Bewegung vor? Wird sie uns in Richtung auf eine ,,konziliare Gemeinschaft* hin
fithren? Die Ergebnisse der ORK-Vollversammlung von Nairobi (1975), der Sofia-
Konsultation der KEK iiber die konziliare Kirchengemeinschaft (1977)* sowie der
okumenischen Begegnung CCEE-KEK in Chantilly (1978)° werden dabei gewil} eine
wichtige Rolle spielen.

Die zweite Sektion setzt die Besprechung eines anderen Themas fort, das schon
auf der letzten Vollversammlung in Engelberg (1974) auftauchte und besonders auf
der KEK-Konsultation iiber die Herausforderungen der Weltokumene an die euro-
péische Theologie ausfiihrlich behandelt wurde (Genf, 1976). Es ist die Frage der
theologischen Arbeit in Europa. Wie beurteilen die in Kreta erscheinenden Kirchen-
delegierten und Experten die Rolle européischer Theologie in der heutigen Weltchri-
-stenheit? Wie verhélt man sich zur viel besprochenen kritisch-wissenschaftlichen
Stédrke dieser Theologie? Bedarf sie einer Erneuerung und spirituellen Vertiefung,
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aber auch einer stdrkeren Hinwendung zu den menschlichen Problemen und Néten
unserer Zeit? Dies alles ist gewill nicht moglich ohne eine neue Hinwendung zum
dritten Glaubensartikel — ein Hinweis auf den Zusammenhang dieses Sektionsthe-
mas mit dem Hauptthema!

Der Geist Gottes macht uns ,,frei fiir die Welt*, stellt das Zentralthema fest. Frei
fiir die Welt, frei zum Dienst in der Welt — was fiir eine Paradoxie fiir den sikula-
ren Menschen! Der Dienst, die christliche ,,diakonische Aufgabe“ in Kirche und Ge-
sellschaft hat das Denken und die Arbeit der KEK schon seit vielen Jahren beschif-
tigt. Welche neuen Tiiren 6ffnet uns das Hauptthema gerade hier? Andererseits ist
zu betonen, dall Diakonie im weiten Sinn und Verkiindigung des Evangeliums nie
voneinander getrennt werden diirfen! Welche neuen Aufgaben liegen vor uns an der
Schwelle der achtziger Jahre im Blick auf die Verkiindigung des Evangeliums, in un-
seren verschiedenen europiischen Kontexten?

Bei der Vorbereitung jeder groBeren ékumenischen Begegnung verlangt eine
liberaus breite Skala sozialethischer Zeitfragen unsere Aufmerksamkeit: Fragen der
Sexualitét, der Ehe und des Familienlebens; Fragen einer gerechteren Wirtschafts-
ordnung; die Fragen der Menschenrechte; die Verantwortung der Kirchen und Chri-
sten in aktuellen politischen Problemen wie z. B. in der Rassenfrage; die dringenden
Probleme der wissenschaftlich-technischen Entwicklung, usw. Fiir die Diskussions-
gruppen in der vierten Sektion wurde — wieder in engem Zusammenhang mit der
Studienarbeit der letzten Jahre und besonders der KEK-Konsultationen der
»Helsinki-Serie“ in Buckow (1975), Gallneukirchen (1977) und Si6fok (1978) — ein
Doppelthema gewdhlt, dessen ungeheure Aktualitit uns jeden Tag von einer neuen
Seite bewulit macht: die ethische Verantwortung der Kirchen und Christen fiir den
Schutz der Schopfungswelt und die Bewahrung des Friedens. Die zwei Aspekte die-
ses Themas — Behiitung der geschaffenen Welt Gottes vor einer langsamen ékolo-
gischen Zerstérung wie auch vor einer rapiden Vernichtung durch einen neuen Welt-
krieg — sind gewil} verschiedene Fragen und doch miteinander eng verbunden. In
beiden Zweigen des diakonischen Dienstes geht es um dieselbe Schopfung Gottes,
die uns nicht zur Zerstérung, sondern zur Bewahrung anvertraut ist. Und beide stel-
len eine sehr konkrete Interpretation der Frage dar, was es bedeutet, befreit zu sein
durch den Heiligen Geist zum Dienst in der Welt.

GewiB wird es auch diesmal nicht an vielen Hindernissen fehlen, welche die Ar-
beit mit den erwdhnten Themen auf Kreta erschweren werden: die Kiirze der Zeit;
die unterschiedlichen kirchlichen und theologischen Traditionen, die uns alle be-
stimmen; unsere Sprachbarrieren; die unterschiedlichen soziopolitischen Kontexte,
aus denen wir kommen, und noch vieles andere. Trotzdem ist das ,, Wagnis“ dieser
Begegnung auf Kreta nicht ohne Hoffnung! Wie wir es so oft bei solchen 6kumeni-
schen Veranstaltungen erleben durften, diirfen wir auch bei dieser Begegnung —
und gerade im tiefsten Sinn des Hauptthemas — auf die ,Kraft des Heiligen
Geistes“ hoffen, der all unsere menschlichen Schwichen, Unterschiede und Tren-
nungen wie damals beim ersten Pfingstwunder iiberwinden kann. Dafiir wollen wir
beten und darauf wollen wir hoffen!

Wir schlieBen deshalb diese ,,theologische Vorschau* auf die Kreta-Vollversamm-
lung mit einem Wort des Metropoliten Ignatios von Latakia an der ORK-
Vollversammlung in Uppsala 1968°:
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,Ohne den Heiligen Geist:

Gott ist fern von uns.

Christus bleibt in der Vergangenheit,

das Evangelium ist einfach eine Organisation,

die Autoritdt eine Angelegenheit von Propaganda,
die Liturgie nichts mehr als eine Entwicklung,

die christliche Liebe ist eine Sklavenmoral.

Aber im Heiligen Geist:
der Kosmos ist auferstanden und wachst
mit den Geburtsqualen des Reiches Gottes,
der auferstandene Christus ist da,
das Evangelium ist die Kraft des Lebens,
die Kirche bezeugt das Leben der Trinitét,
die Autoritét ist ein befreiendes Wissen,
die Mission ist ein Pfingstfest,
die Liturgie ist sowohl Erneuerung als auch Vorwegnahme,
menschliche Tat ist gottgeheiligt.
Gyula Nagy
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Die orthodoxe Kirche Athiopiens im 5. Revolutionsjahr

Auch nach der Trennung von Kirche und Staat spricht sich die monophysitische
Kirche Athiopiens eine staatstragende Funktion zu und geht auf symphonische Ein-
stimmung mit dem jetzt giiltigen Herrschaftssystem zu. Freilich: Es gibt noch Krei-
se, die nicht in die Offentlichkeit treten, welche in dem seit Februar 1976 inhaftier-
ten Patriarchen Tewoflos ihr kanonisches Oberhaupt sehen und wissen, daf3 das
koptische Patriarchat in Kairo die gleiche kirchenrechtliche Auffassung vertritt. Die
Trennung vom Staat hatte zundchst nur zur Folge, daB das theologische Holy Trini-
ty College aus der National University ausgeschlossen (und da Betriebsmittel fehl-
ten, geschlossen) wurde, der Religionsunterricht in den Regierungsschulen, im Fach
Morals erteilt, durch das Pflichtfach Marxism ersetzt, die téglichen orthodoxen An-
dachten in den Rundfunkanstalten — mit Ausnahme einer Oster-, Weihnachts- und
Neujahrsansprache des Patriarchen — unterbunden wurden. Der religionsneutrale
Staat stellte drei muslimische Feiertage den christlichen Feiertagen gleich. Das frii-
here Verbot fiir Nichtchristen, Landbesitzer zu sein, das die islamischen Mutsche in
der Zeit der italienischen Okkupation zu Kriegshandlungen gegen die Christen ge-
reizt hatte, wurde nun aufgehoben. Die ideologische Schwemme umspiilte die Mau-
ern der orthodoxen Kirche fiinf Jahre lang, aber rif} sie nicht ein. Entscheidendes
Phénomen war: Die orthodoxen Gottesdienste waren vom Volk noch eifriger be-
sucht als zuvor. Vom damaligen Unterrichtsminister Dr. Haile Gabriel konnte man
horen: ,,Die Revolution ist fiir die Massen da. Die Massen hingen an ihrer Kirche.
Also ist die Regierung fiir die Kirche.*

Einzelereignisse, die man als Anzeichen von ,Kirchenverfolgung® auffassen
konnte, mogen 1978 in majoritdr muslimischen oder animistischen Provinzen wie
Bali oder Gamu Gofa vorgefallen sein, wo kleine Christengruppen, von katholi-
schen oder protestantischen Missionen gewonnen, keinen Riickhalt in der boden-
standigen Bevolkerung haben. Die Verlegung von Kebele-Pflichtversammlungen
auf gottesdienstliche Zeiten mogen evangelische Gemeinden in Bedridngnis gebracht
haben: Die orthodoxen Stammprovinzen waren davon nicht betroffen. Die freien
orthodoxen Vereinigungen, die man Mahabar nennt und die die Verehrer eines be-
stimmten Heiligen oder Erzengels zu Mahlgemeinschaften vereinigen, in denen die
Honoratioren auch kommunale Angelegenheiten vorberaten, waren in der Provinz
Godjam voriibergehend von Auflésung bedroht. In der Tat hat die Organisation
der Kebele (Stadt-Quartiereinheiten) den Mahabar viele ihrer Funktionen wegge-
nommen. Aber der zihe Widerstand der Christen hat es dahin gebracht, daB das
Vereinsleben der Mahabar ungestért weitergeht.

Um die Trennung von Kirche und Staat zu demonstrieren, verzichtete die Regie-
rung auf Prédrogativen, die ihr bisher zustanden, die sie auch noch nach der Revolu-
tion wahrgenommen hatte. So ernannte sie nicht den ,,Generalmanager® der Pa-
triarchatsverwaltung, als dieser Posten zum letzten Jahresende neu zu besetzen war.
Patriarch Takla Haimanot konnte sich, als er Dr. Mikre Selassie aus diesem Amt
entliel3, in Ato Mersie-Hazen Abebe selbst einen Generalmanager nach seinem Her-
zen fiir die Patriarchatsverwaltung wihlen.

1975 hatte sich als Vermittlungsstelle zwischen Staat und Kirche das halboffizielle
orthodoxe Provisional Religious Council gebildet. An der Spitze stand ein guter
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Kenner &thiopischer Kirchengeschichte, bisher Mitarbeiter im Institute of
Ethiopian Studies, Dr. Qenafe Req. Man verstand sich als revolutionéres Kontroll
organ iiber alle Religionsgemeinschaften, aber auch als Initiativgruppe zur Kirchen-
reform im Sinn des neuen Athopien. ,,Die Struktur andern, aber den spirituellen In-
halt wahren!*, war die Parole. Ein fritherer Leiter der Orthodox Mission, Ato Abe-
be Yigzaw, tibernahm das Amt des Generalsekretérs. Ein Verfassungsentwurf fiir
die orthodoxe Kirche wurde erarbeitet, auch in der Synode besprochen, doch die
Bestitigung durch die Militdrregierung und damit die Ver6ffentlichung hat dieser
Konstitutionsentwurf noch immer nicht erlangt. Das Provisional Religious Council,
dem einzelne Bischofe als Zierfiguren angehérten, aus dem sich aber aufrechte
Ménner wie Dimetros Gorfu aus grundsitzlichen Uberlegungen zuriickzogen, loste
sich vollends auf, als der bisherige enge Mitarbeiter des Revolutionsfithrers Mengi-
stu, ndmlich Oberstleutant Atinafu, Ende 1978 ,,hingerichtet* wurde. Waren die
Manner des Church Derg doch eng an Atinafu angeschlossen! Seit Auflosung dieser
Korperschaft ist fiir alle Kirchenfragen im Lande die Social Commission zustiandig.
Ihr Vorsitzender ist ex officio-Mitglied des Councils, des vorldufigen Parlamentser-
satzes des Derg, und damit Ubermittler der kirchenpolitischen Linie an die Regie-
rungsinstanzen.

Dabei zeigt sich, dafl die Regierungspolitik gegeniiber der Kirche wechselhaft ist.
Es ist schwer zu beurteilen, ob aus Taktik oder weil unterschiedliche Richtungen im
Regierungslager abwechselnd das Wort fithren. Der Revolutionsfiihrer, Comman-
der in Chief Mengistu Haile Maryam, ist so sehr mit der Bekdmpfung widerstreben-
der politischer Krifte und mit der Ankurbelung der green campaign, also mit den
Entwicklungsprojekten beschaftigt, daf er sich fiir Kirchenfragen personlich nicht
interessieren kann. Wiirden russische Ratgeber auf diesem Gebiet mitmischen, so
miifite man annehmen, dal analog zur sowjetischen Kirchenpolitik jeweils ,eine
Generallinie* auf Frist festgelegt werde, die dann — nach der marxistischen Theorie
der geschichtlichen Dialektik — wenn es opportun erscheint, abgeéndert, womog-
lich im Sinn einer entgegengesetzten Tendenz abgeindert wird. Aber die russischen
Ratgeber spielen auf diesem Sektor nicht mit. Die orthodoxe Kirche Athiopiens je-*
denfalls ist in der Lage, fiir ihre 17 Millionen Gldubigen eine Entwicklung auf linge-
re Sicht zu planen.

Zum Jahresende 1978 liel das plotzliche Revirement im Bischofskorper das ganze
Gefiige der dthiopischen Kirche erzittern. Schon 1977 hatte ein SynodalbeschluB ei-
ne Erneuerung der Bischofssynode anvisiert. Jetzt entschloB sich Patriarch
Takla Haimanot, acht Bischofe, die schon in der kaiserlichen Zeit ihr Amt erhalten
hatten, abzusetzen. Der damalige Generalmanager der Patriarchatsverwaltung
Dr. Mikre Selassie — in Manchester mit einer glinzenden Dissertation iiber ,,Die
dthiopische Kirchengeschichte wihrend der italienischen Okkupationszeit* promo-
viert, der gebildetste Theologe, iiber den die dthopische Orthodoxie heute verfiigt,
und seinem Patriarchen an Kenntnis des kanonischen Rechts weit iiberlegen — wi-
dersprach dem unkanonischen Verfahren der Amtsentsetzung durch den Patriar-
chen und geriet dariiber mit diesem in immer scharferen Konflikt. Die vier im Amt
verbliebenen Altbischéfe schlugen sich auf die Seite der Abgesetzten. Damit drohte
die Gefahr, daf} eine funktionsfihige Bischofssynode gar nicht mehr wiirde zusam-
mentreten kénnen und dem Patriarchen bei einer Neuweihe von Bischéfen die er-
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forderliche bischéfliche Assistenz fehlen wiirde. Der Patriarch entledigte sich des
unbequemen Generalmanagers, indem er in Regierungskreisen verlautbaren lie3:
Dieser stiitze Bischofe aus der Kaiserzeit ab — eine Denunziation, die in der Zeit des
damaligen ,,roten Terrors® fiir den Betroffenen nicht ungefdhrlich war. In Ato
Mersie-Hazen, bisher Reporter an der weltlichen Zeitung Addis Zemen, ein Mann
von traditioneller kirchlicher Bildung, fand der Patriarch einen Generalmanager,
mit dem er besser kooperieren konnte.

Mersie-Hazen konnte beachtliche Erfolge erzielen. Er versohnte die verbliebenen
vier Altbischofe mit dem Patriarchen und rang diesem die Zusage ab, in Zukunft die
Bischofssynode mit ihrem Entscheidungsrecht besser zur Geltung kommen zu las-
sen. Unter den neuinthronisierten Bischéfen befindet sich Abuna Grigori, ein auf
Patmos und in Athen griechisch geschulter Mann, der als Sekretdr der Synode die-
ses Instrument wirkungsvoll einzusetzen verstehen wird. Auch in seiner Funktion als
Stellvertretender Patriarch wird Abuna Grigori seinen Einfluf} auf die kiinftige Ent-
wicklung ausiiben. Ob die vier vorldufig im Amt verbliebenen Altbischofe sich auf
die Dauer werden behaupten kénnen, kann bezweifelt werden. Im Marz 1979 wihl-
te eine Wahlsynode aus einer Bischofskandidatenliste von iiber 100 die 13 neuen Bi-
schofe. Unter ihnen befinden sich nicht wenige im Auslandsstudium gebildete, zu
groBerer Effektivitidt entschlossene Manner. Das Bistum Harar wurde zweigeteilt.

Mersie-Hazen gelang es auch, ein seine Kirche lange bedriickendes Problem einer
Loésung zuzufiithren: Uber tausend beschiftigungslose Arbeiter und Angestellte der
Kirche, die einst den Hausbesitz und die landwirtschaftlichen Betriebe der Kirche in
den Siidprovinzen zu versorgen hatten, die durch Nationalisierung von Grund- und
Hausbesitz 1975 der Kirche weggenommen waren, waren doch nach den Bestim-
mungen des Arbeitsgesetzes unkiindbar und nahmen der Kirche den inneren Frie-
den. Die Proklamation der green campaign konnte dafiir genutzt werden, daf die
Kirche der Regierung diese Arbeiter anbot und auch die Fortzahlung der Gehélter
zusagte. Die Regierung nahm an.

Manche Akte der Kooperation zwischen Patriarchat und Regierung sind zwiege-
sichtig, zum Beispiel die Konzentration der dthiopischen Eremiten zur Zwangsschu-
lung im lange Zeit leerstehenden, einst von dkumenischen Geldern errichteten Semi-
nargebdude am Zway-See. Da das Volk die versifizierte Predigt der Qene-Gedichte,
die in der Ge’ez-Sprache vorgetragen und von den Debtera wiederholt wird, nicht
versteht, war die Volkspredigt den Eremiten (Bahetawi) zugefallen, die halbnackt in
den Wildern hausen, aber plotzlich bei Kirchenfesten in der Volksmenge auftreten
oder mit der Stralenpredigt einen Horerkreis um sich versammeln. Die harte Kritik
in der Eremitenpredigt war auch Kaiser Haile Selassie auf die Nerven gegangen. Da
hatte man predigen horen: ,,Einst hausten die Rduber im Tal des Blauen Nil, jetzt

" hausen sie am Hof des Kaisers, wo sie zu ihren hohen Gehiltern auch noch Beste-
chungssummen einstecken.“ Ein Eremit, der, weil er sich, um Askese zu iiben, mit
schweren Eisenketten behédngte, den Namen Sanbalat trug, war wegen solcher Pre-
digt auch in des Kaisers Zeiten ins Gefingnis geworfen worden. Die Herrschaft der
marxistischen Militdrpersonen wird von den Eremiten nicht weniger attackiert wor-
den sein. Jetzt sind diese mit Zwangsgewalt im Seminar am Zway-See zusammenge-
zogen worden, lernen pfliigen auf einem Land, das die Regierung zur Verfiigung
stellt, und erhalten homiletischen Unterricht, damit sie — wie man im Patriarchat
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sagt — mit verbesserter Predigt spéter wieder auf den Straflen und in den Kirchen-
hofen predigen kénnen, ohne das iibliche Erzdhlen von apokryphen Mirchen. Die
Zwangskonzentration der Eremiten verdient aber auch eine andere Deutung: Die
Regierung wollte die Stralen von den unerwiinschten Kritikern sdubern!

In einer traditionell orthodoxen Provinz des Nordens wie Gondar wird das Sy-
stem der Trennung von Kirche und Staat keineswegs so beachtet wie im Verhéltnis
des hauptstddtischen Patriarchats und der Regierung. Weil sich der militdrische
Provinzadministrator Melaku einen effektiveren Bischof wiinscht als den allzeit im
Gebet verharrenden Erzbischof Endreyas, verweist er den Hierarchen kurzerhand
aus dem Territorium seiner Jurisdiktion. Der Erzbischof ist den aktionsgewohnten
Mainnern der staatlichen Verwaltung hoffnungslos unterlegen. Aber hinter seiner
unbeholfenen Bockbeinigkeit steht eine Haltung, angesichts derer man ihm im drit-
ten christlichen Jahrhundert den Titel eines Confessors gegeben héitte. Nun wartet
Erzbischof Endreyas im Zellenhof des Patriarchats von Addis Abeba darauf, daf
der Patriarch noch einmal einen Versohnungsversuch zwischen Administrator und
Erzbischof unternehme.

In der Provinz Gondar wurde 1971 mit der Griindung eines neuen Typs von Kir-
chenschulen mit finanzieller Unterstiitzung von ,,Brot fiir die Welt*“ und ,,Kinder-
nothilfe* der Versuch unternommen, die spirituellen Schétze des traditionellen or-
thodoxen Kirchenunterrichts mit dem Curriculum des Ministry of Education zu
kombinieren. Man mufte befiirchten, daB die Schiiler den modernen, in den fea-
cher training schools ausgebildeten Lehrern zufallen und die traditionellen Lehr-
stiicke ihrer Kirche miBachten wiirden. Doch die Entwicklung lauft keineswegs in
dieser Richtung! Dadurch, dal} ein Bibellehrer im Lehrstab aufgenommen wurde,
ist ein Deutungsrahmen gegeben, in dem die tradtitionellen Elemente orthodoxer
Liturgie, orthodoxer Hymnik, orthodoxer Qene-Dichtung neu verstanden werden.
In den Gottesdiensten des Palmsonntags und des Osterfestes konnte man sehen, daf§
die alt und miide gewordenen Reihen der Kirchensénger durch ein begeisterungsfa-
higes Nachwuchselement, ndmlich durch unsere Schiiler, aufgefiillt sind. Seitdem
das theologische Holy Trinity College in Addis Abeba geschlossen ist, stellen die
Graduierten unserer Kirchenschulen das kirchlich am besten gebildete Element in
Athiopien dar.

Die bisherige Schulverfassung legte dar, dafl der Erzbischof der Provinz als Vor-
sitzender des Schulvorstands zu fungieren habe, jedoch hohe Staatsbeamte wie der
Provinzadministrator und der Vertreter des Erziehungsministeriums ex officio-
Mitglieder des Vorstands seien. Diesen Text suchte man jetzt zu dndern und entspre-
chend dem System der Trennung von Kirche und Staat nur kirchenergebene Laien
mit Sachkompetenz durch Patriarchat oder Erzbischof in den Vorstand zu kooptie-
ren. Doch die von Staatsseite gestellten Vorstandsmitglieder willigten durchaus
nicht darin ein, daB} sie von bischoflichen Gnaden kooptiert werden sollten. Mit kei-
nem Verfassungsinderungstrick wird man ihnen die Kirchenschulen entwinden koén-
nen. Sie machen dabei geltend, dall doch erst am 7. April 1979 der Tischlereilehrer
der Schule als Verbindungsmann der regierungsfeindlichen EPRP* hat verhaftet
werden miissen und daf} unter seinem Einfluf eine nicht geringe Zahl von Schiilern

* Ethiopian Popular Revolutionary Party, diese Partei ist illegal und vor allem unter Stu-
denten verbreitet.
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politisch gegen die Regierung beeinflufit worden sei. Wiirden sie in ihrer politischen
Machtstellung nicht protektionierend die Hand iiber die Schule gehalten haben, so
wiren die Kirchenschulen einer ernsthaften Krise preisgegeben worden.

In einer Provinz wie Begemder taucht die Gefahr politischer Fremdbestimmung
kirchlicher Arbeit auf. Das Netz der Politkader — also von Ménnern, die nach Vier-
teljahreskursen im ehemaligen Kronprinzenpalais dhnliche Funktionen wie die Po-
litkommissare in der USSR wahrnehmen — ist iiber das ganze Land ausgebreitet.
Der zustdndige Inhaber der Politkader-Funktion bereist mit dem Direktor der Kir-
chenschule, Ato Tebabu, das Land, um die neu zuzulasssenden Schiiler fiir die Kir-
chenschule von Worretta Giyorgis zu rekrutieren. Werden nach Abschlufl der Ju-
nior Secondary School die Kirchenschiiler entlassen, jedoch fiir die Hochbegabten
eine Forderung durch die Kindernothilfe zum weiteren Studium gewahrt, so wird im
Ausleseverfahren auch das Kriterium mitberiicksichtigt, ob der betreffende Schiiler
einmal EPRP-Tendenzen anhing. Werden Lehrplanfragen erdrtert, so wiinschen
die aus der Staatsverwaltung kommenden Vorstandsmitglieder der Kirchenschule,
daB der neueingefiithrte Bibelunterricht durch die traditionelle Art dthiopischer Bi-
belkommentierung — das Tergum — verdringt werde. Diese Art der Bibelausle-
gung, die den Schiiler kantilierend die Bibelverse in Ge’ez vortragen 1dt, zwischen
die der Lehrer in Amharisch eine auf den Kirchenvitern basierende paraphrasieren-
de Deutung einschiebt, war stets ein Gelehrtensport ohne Auswirkung auf das got-
tesdienstlich versammelte Volk. Eine solche Unterrichtsweise wiirde heute nichts zur
Auseinandersetzung auf dem ideologischen Feld beitragen kénnen. Man befiirchtet,
der Unterricht des Bibellehrers konnte ein Einfallstor der Pfingstbewegung sein, die
in der apokalyptisch anmutenden Situation in alle Kirchen, auch in die orthodoxe,
unterschwellig einwirkt.

Die Ménner der politischen Verwaltung fassen sich selbst als orthodoxe Christen
auf. Der Leiter des Awraja-Kirchenamtes — im Falle von Debra Tabor: Aleqa Man-
degbew — ist in ihrem Kreis zugelassen. Aber wenn man diese Manner nach ortho-
doxer Sitte zum dreimaligen Kufl umarmt, weifl man nicht, ob man nicht woméglich
die verantwortlichen Personen umarmt hat, die in der Zeit des roten Terrors vor den
4000 Marktbesuchern des Montagsmarktes die mutmaBlichen Regimegegner aus
den Gefingnissen den steilen Weg zum Markt emporgefiihrt haben, um sie auf dem
in Marktmitte errichteten Galgen aufzuhéngen oder zu erschieflen.

An der Verhaltensweise des Patriarchates fillt auf, daf3, wer auch immer aus poli-
tisch berechtigten Griinden oder weniger berechtigt aus seinem kirchlichen Amt ver-
dringt oder von der Staatsgewalt in Haft genommen wird, von der Kirche abge-
schiittelt wird, als ob er zur Kirche hinfort nicht mehr gehore. Keine Bemithungen
um Freilassung von Gefangenen — keine Fiirbitte fiir die Betroffenen! Dal} Bischof
Lukas von Arsi ins Gefingnis geworfen wurde, geniigt dem Patriarchen, fiir seinen
Bischofsstuhl einen neuen Bischof zu konsekrieren. Hochgebildete Theologen wie
Dr. Mikre Selassie, deren Ausbildung durch kostspielige 6kumenische Stipendien
ermoglicht war, werden von einem Tag zum anderen fallen gelassen. Wie anders
verhielt sich in diesen Fragen die orthodoxe Kirche in der Sowjetunion, die der The-
se folgte: Eine Kirche, die ihre Mértyrer nicht ehrt, verliert den Segen dieser Mérty-
rer!
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Solange Dr. Mikre Selassie die Patriarchatsverwaltung leitete, war eine Tendenz
zur Mitarbeit in 6kumenischen Gremien Athiopiens spiirbar. Als die lutherische
Mekane Yesus-Kirche einen Aufnahmeantrag an den Weltrat der Kirchen richtete,
muBten nach 6kumenischer Gepflogenheit die értlichen Mitgliedskirchen nach ihrer
Stellungnahme gefragt werden. Eine frithere Anfrage war vom Patriarchat ableh-
nend beschieden worden. Jetzt aber driickte die Orthodoxie durch Dr. Mikre Selas-
sie ihre Zustimmung aus, und die Mekane Yesus-Kirche konnte in den Weltrat auf-
genommen werden. Im Juli 1978 war die Bischofssynode mit der Frage befaft, ob
die orthodoxe Kirche in das dthiopische ,,Council of Churches Cooperation eintre-
ten solle. Schon zwei Jahre hindurch hatte man in Zusammenarbeit mit diesem
council eindrucksvolle ékumenische Gottesdienste durchgefiihrt. Im Juli 1978
schob die Synode der Kirchenverwaltung die Entscheidung zu, und Dr. Mikre Selas-
sie vollzog daraufhin den Beitritt. Offensichtlich aber ist es der Regierung uner-
wiinscht, daB sich die verschiedenen Kirchen gleichsam in einer Phalanx befinden.
So wurde der Beitritt durch Abuna Grigori jiingst widerrufen.

Doch Vertreter aller Religionen, die Muslime einbezogen, lieBen sich 1978 zu ei-
ner Versammlung in der Municipality aufbieten, die unter dem Thema stand: ,,Reli-
gion does not divide us‘‘. Hier fehlte der orthodoxe Patriarch so wenig wie der ka-
tholische Vertreter. Der Priester Kidana Varyam Gabra Hiwot, der eine Broschiire
unter diesem Titel veroffentlicht hatte, war Sprecher. Nur Erzbischof Mattewos
lehnte es ab, dem Staat in dieser Weise eine Gefilligkeit zu erweisen.

Die adthiopische orthodoxe Kirche, als Institution durch eine Staatssubvention von
4 Millionen birr im Jahr zusammengehalten, mit denen die Gehalter der kirchlichen
Verwaltungsbeamten gezahlt werden — 1200 birr fiir den Bischof, 30 birr fiir den
Leiter der Kreis(woreda)kirchenverwaltung, jedes Jahr herabgesetzte Betrige — hat
auf drei Feldern ihre Zukunft zu erringen:

1. Den historischen Kldstern, Pflegestitten hoher Kiinste wie Deggua oder Sema-
re Maset, mit deren Erloschen das #thiopische Volk seine geschichtliche Identitit
verlieren wiirde, muf ein Fortbestand erméglicht werden. Durch die Nationalisie-
rung des Klosterlandes sind die Kloster auf kiitmmerliche Einnahmen durch Verkauf
des Wassers aus ihren Heilquellen verwiesen. In einem Kloster wie Suramba entfal-
tet sich eine neue Bliite, weil neue Schularbeit mit dem Kloster verbunden wurde.
Auf Inselklostern im Tana-See (Angara) sucht man durch Bewasserung eine Zitrus-
plantage errichten zu kénnen. In Anderatscha gedam will man durch Bienenzucht
Honig zur Marktbelieferung gewinnen. In der Griindung des Nonnenklosters Saba-
ta sehen der Patriarch und Abuna Grigori, die das Kloster hdufig besuchen, die
Moglichkeit, ein in sozialen Diensten mit dem Volk verbundenes aktives, aber zu-
gleich seelsorgerlich wirkendes Nonnenwesen zu erzichen, wie es die katholische
Kirche, aber auch die griechische orthodoxe Kirche kennt.

2. Die Kirche sucht ihre Position in einer Neuentwicklung der Predigt und in ih-
rer Publizistik im Volk geltend zu machen. Unter der Leitung von Ato Issubalew
wurde jiingst ein Christian Publishing House ins Leben gerufen, das verlagsmaBig
die kirchlichen Druckwerke im Land verbreiten will. Es muB darin auch eine nicht
provokante, aber ehrliche Ideologiekritik zum Ausdruck kommen, etwa derart, daf3
man zugesteht, fiir eine kommende Periode konne die marxistische Ordnung fiir die
dthiopische Gesellschaft hilfreich sein. Das Ziel der Geschichte liege aber weit dar-
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iiber hinaus: in Gottes Reich! Okumenische Kreise konnen helfen, daB ein amhari-
sches Kirchenlexikon und ein Erwachsenenkatechismus, an dem sich die gebildeten
Orthodoxen orientieren kénnen, herausgebracht werde.

3. Die Priesterbildung, die in den vom Weltrat der Kirchen unterstiitzten Priest
training courses gute Fortschritte erzielt und zukiinftig regionalisiert arbeiten wird,
ist zu intensivieren. Unter Ato Aberra wird die Organisation von Gemeinderidten
und durch diese die Registrierung der Gemeindeglieder und deren Heranziehung zu
einer Steuer vorangetrieben. Wird nur jeder gldubige Athiopier zwei birr im Jahr
beitragen, so wird die dthiopische Kirche mit iiber 30 Millionen birr einer besser ge-
bildeten, zahlenm#Big freilich reduzierten Priesterschaft eine auskémmliche Exi-
stenz schaffen konnen. Der Gedanke, Priester durch Erlernung von Berufen wie
Tischlerei oder moderne Landwirtschaft so sich erndhren zu lassen wie der Zeltma-
cher Paulus, ist aufgegeben. Der Uberstieg zur nachwachsenden Generation ist
schon gelungen. Durch Wiederero6ffnung des theologischen Holy Trinity College
wird diese Bewegung gefordert werden.

Dabei zeigt sich eine hilfreiche Unterstiitzung durch die griechische orthodoxe
Kirche, deren Vertreter in Addis Abeba, Metropolit Methodios Phougias, schon 25
Stipendienplédtze fiir dthiopische Theologen in Griechenland geschaffen hat. Die
griechische Metropolie in Athopien hitte Grund, sich gegen die revolutionire Ent-
wicklung zu stemmen. Sind doch viele griechische Kaufleute abgewandert, andere in
ihrer Existenz betroffen. Doch unverzagt stirkt Metropolit Phougias seine Gemein-
de durch Einbeziehung der Mischlingskinder und stellt sich kooperativ ein. Er folgt
dem griechischen Sprichwort: Wenn du dein Brot mit Honig issest, wirst du eine
gréBere Portion davon verzehren, als wenn du es mit dem Essig issest.

Friedrich Heyer

Die 6kumenische Bewegung in Kanada

Einleitung

Die letzte offizielle Volkszdhlung in Kanada aus dem Jahre 1971 nennt dreizehn
christliche Kirchen; dabei ist zu bedenken, daB unter der Rubrik ,,Griechisch-
orthodox* verschiedene 6stliche Kirchen zusammengefafit sind. Auch die Kategorie
»andere Religionen* enthilt eine Anzahl von kleineren christlichen Gemeinschaf-
ten. Insgesamt machen die Christen fast 87% der Bevdlkerung aus, in absoluten
Zahlen etwa 20 Millionen, von denen die Halfte romisch-katholisch ist. Unter die-
sen wiederum sind 65% franzgsischsprachig und hauptséchlich in der Provinz Que-
bec angesiedelt.

Kanada ist ein junges Land, das Religionskriege nur aus Biichern oder den Erzih-
lungen neuer Einwanderer kennt. Um dieses unermeBliche Land mit seiner Fiille an
natiirlichen Schétzen zu erschliefen, mufite seine zahlenmifBig kleine Bevilkerung
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so eng zusammenhalten, dafl die verschiedenen ethnischen und religiosen Gruppen
stark aufeinander angewiesen waren und so dem Okumenismus einen fruchtbaren
Boden bereiteten.

Zusammenschliisse von Kirchen in Kanada

Im Jahre 1925 schlossen sich die Kongregationalisten, Methodisten und Presbyte-
rianer Kanadas zur Vereinigten Kirche von Kanada zuammen. Meines Wissens war
das einer der ersten Zusammenschliisse dieser Art in der Welt. Mit ihren mehr als 4
Millionen Mitgliedern ist diese Kirche heute die grofite protestantische Gemein-
schaft des Landes.

Als im Jahre 1975 die Vereinigte Kirche von Kanada ihr fiinfzigjahriges Bestehen
feierte, beging das eine Drittel der Presbyterianer, das im Jahre 1925 nicht dem Zu-
sammenschlufB} beigetreten war, das hundertjihrige Jubilium der Ankunft ihrer Kir-
che in Kanada. An einigen Stellen feierte man gemeinsam, und hier und da regte
sich bei dem ,,kleinen Rest* der Wunsch nach Anniherung, der schliefilich von 200
Pastoren und Laien schriftlich vorgetragen wurde. Die Konsequenz ist, daf} elf Ver-
treter jeder Kirche nun Gespriche er6ffnet haben, die zu einer solchen Anndherung
fithren konnten.

Bereits 30 Jahre lang hat die Anglikanische Kirche von Kanada mit der Vereinig-
ten Kirche von Kanada einen Zusammenschlufl erwogen, dem sich spéter auch die
Kirche der Jiinger Christi anschlielen wollte. Im Jahre 1975 aber sah sich die Angli-
kanische Kirche inneren Spannungen beziiglich dieses Vorschlags gegeniiber und
entschied zur grofien Enttduschung der beiden anderen Gemeinschaften, die Eini-
gungsgesprache vorldufig auszusetzen.

Die Lutheraner sind in Kanada aufgeteilt in drei Jurisdiktionen: die kanadische
Sektion der Lutherischen Kirche von Amerika, die Amerikanische Lutherische Kir-
che und die Lutherische Kirche der Missouri-Synode. Gegenwartig finden Gespra-
che zwischen diesen drei Richtungen statt, die moglicherweise im Jahre 1980 zur
Griindung einer gemeinsamen Lutherischen Kirche von Kanada fithren konnten.

Es ist bemerkenswert, daf} anldBlich der 50-Jahrfeiern der Vereinigten Kirche von
Kanada die Kommission des Okumenischen Rates der Kirchen fiir Glauben und Kir-
chenverfassung im Juni 1975 in Toronto zu einer ersten Konsultation iiber ,,Verei-
nigte Kirchen und Kirchen im Prozef3 der Einigung“ zusammengetreten war. Fiinf-
zehn vereinigte Kirchen und elf Kirchen im Prozef3 der Einigung hatten sechzig De-
legierte aus siebenundzwanzig Liandern zu dieser Konsultation entsandt.

Kirchenrdte in Kanada

Im Jahre 1944, vier Jahre vor der Griindung des Okumenischen Rates der Kirchen
in Amsterdam, wurde der Kanadische Rat der Kirchen gegriindet. Gegenwirtig re-
prasentieren die zwolf Mitgliedskirchen ungefidhr 95% der nicht-katholischen Chri-
sten des Landes. Die romisch-katholische Kirche gehort noch nicht zum Rat, arbei-
tet mit ihm aber durch eine Gemeinsame Arbeitsgruppe eng zusammen, die seit 1968
besteht. Natiirlich hat der Kanadische Kirchenrat enge Beziehungen zum Okumeni-
schen Rat der Kirchen und hat an allen seinen fiinf Vollversammlungen aktiv mitge-
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arbeitet — heute ist der Vorsitzende des Zentralausschusses des ORK der Primas der
Anglikanischen Kirche von Kanada, Erzbischof Edward Scott. Die Gemeinsame
Arbeitsgruppe untersucht zur Zeit Méglichkeiten eines Zusammenschlusses der ka-
nadischen Kirchen, in dem auch die rémisch-katholische Kirche volle Mitgliedschaft
besitzen kénnte. Die Tatsache, daB} die Gesamtzahl der Glaubigen dieser Kirche gro-
Ber ist als die aller anderen zusammen, sowie das Faktum, da 65% ihrer Mitglieder
franzosischsprechend sind, miissen berticksichtigt werden.

Kanada ist eingeteilt in Provinzen, die etwa den Staaten in den USA entsprechen.
Wihrend dort regionale, etwa den Staatsgrenzen entsprechende Kirchenrate mit
voller romisch-katholischer Mitgliedschaft errichtet wurden, ist diese Entwicklung
in Kanada noch nicht eingetreten. Allerdings wurde im Mirz 1976 die Vereinigung
Christlicher Rite in Britisch-Kolumbien gebildet, in der auch die romisch-
katholische Kirche Mitglied ist. Sie ist auch ein aktives Mitglied der Atlantischen
Okumenischen Konferenz, eines Zusammenschlusses von Kirchen in den Kiisten-
provinzen.

In etwa 15 kanadischen Stddten bestehen Kirchenrite, die sich unterschiedliche
Namen gegeben haben. Seit 1970 besteht ein solcher in Montreal, der sich ,, Arbeits-
gruppe der Kirchen in Montreal*“ nennt und sieben christliche Gemeinschaften, dar-
unter ostliche Kirchen, zusammenschlieB3t. In letzter Zeit haben sich auch in einzel-
nen Stadtteilen Zusammenschliisse von Kirchen gebildet, so z. B. in Montreal 1971
der Rat der Kirchen in Cote des Neiges, in Toronto 1974 der Zwischenkirchliche Rat
von Spadina-Bloor und im nordwestlichen Edmonton 1974 der Christliche Rat von
Westmount.

Es gibt auch — kurzfristige oder langfristige — zwischenkirchliche Zusammen-
schliisse fiir besondere Anliegen. Wir haben etwa 56 solcher Gruppierungen zusam-
mengestellt, die wir hier im einzelnen nicht aufzahlen konnen. Thre Projekte reichen
von der Liturgie, dem Kirchengesang bis hin zur sozialen Aktion, der Erwachsenen-
bildung und den Massenmedien. Einige von ihnen werden wir in unserem Uberblick
iiber die kumenischen Aktivitidten in Kanada nennen.

Mitgliedskirchen solcher Rite konnten dazu bewegt werden, ihre Generalver-
sammlungen, Synoden u.d. nicht mehr hinter verschlossenen Tiiren abzuhalten,
sondern Vertreter anderer Konfessionen dazu einzuladen. Die Vereinigte Kirche von
Kanada hat dies schon lange praktiziert; es folgte die Anglikanische Kirche, und
1979 sandte auch die Kanadische Bischofskonferenz offizielle Einladungen an den
Primas der Anglikanischen Kirche, den Moderator der Vereinigten Kirche, Dele-
gierte der presbyterianischen und lutherischen Kirchen und ebenso an den Vorsit-
zenden des Kanadischen Kirchenrates. Die Anfidnge dieser engeren Beziehungen
konnen ohne Zweifel zuriickgefiihrt werden auf informelle Begegnungen zwischen
anglikanischen und katholischen Bischéfen in den Jahren 1975, 1977 und 1978. Ein
anderes Beispiel desselben offenen Geistes war die Anwesenheit des rémisch-
katholischen Erzbischofs Paul Grégoire bei der Weihe und Inthronisation des neuen
anglikanischen Bischofs in der Kathedrale von Montreal am 25. Januar 1975. Be-
merkenswert auch aus fritherer Zeit, daBl der damalige anglikanische Bischof in der
Karwoche 1972 Erzbischof Grégoire eingeladen hatte, in seiner Kathedrale zu predi-
gen; die Einladung wurde im darauffolgenden Jahr erwidert.
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Okumenischer Dialog in theologischen Fragen

Im Jahre 1963 tagte die Kommission des Okumenischen Rates der Kirchen fiir
Glauben und Kirchenverfassung in Montreal. Es war in Genf bekannt, dal} die Be-
dingungen fiir ein solches Treffen in Montreal giinstig seien. Zum Beispiel hatten
sich schon im Jahre 1912 drei protestantische Ausbildungsstitten — presbyteria-
nisch, kongregationalistisch und methodistisch — zu einer gemeinsamen theologi-
schen Hochschule, Divinity Hall, zusammengeschlossen, die spiter zur Theologi-
schen Fakultdt der McGill Universitdt wurde. Ebenso in Montreal begannen —
nach einigen gescheiterten Versuchen — im Jahre 1958 regelméfige Gespriche zwi-
schen Theologen unterschiedlicher Konfession. Diese Art von Dialog breitete sich
bald auf andere Kreise an kanadischen Universitdten aus. Auch theologische Aus-
bildungsstitten begannen bald, Gastprofessoren der jeweils anderen Konfession
einzuladen. Zum Beispiel hilt seit 1964 ein lutherischer Theologe Vorlesungen an
der Fakultét fiir katholische Theologie der Universitdt von Montreal. Der néchste
Schritt war die Koordination der Lehrveranstaltungen verschiedener theologischer
Fakultidten, so daf} einige Vorlesungen austauschbar wurden. Das Paradebeispiel
dafiir ist die Toronto School of Theology, wo dennoch jede Ausbildungsstitte ihre
eigene religitse Identitdt behalten hat. In den Kiistenprovinzen fiihrte die begrenzte
Anzahl der Studenten und daraus entstehende wirtschaftliche Probleme dazu, daf
die ,,Atlantic School of Theology* in der Studentenschaft ebenso wie im Lehrkor-
per 6kumenisch zusammengesetzt ist. Dazu kommt, dafl zwar nicht alle theologi-
schen Schulen ausdriicklich Kurse iiber Okumenismus anbieten, aber im allgemei-
nen in ihrem Unterricht den 6kumenischen Aspekt betonen. Deshalb auch kann es
so etwas wie eine Nationale Konferenz fiir Theologiestudenten geben, die 1978 ihr
23. Jahrestreffen im Haus der Jesuiten in Saint Jéréme in Quebec abhalten konnte.

Auch iiber bilaterale Dialoge in Kanada ist zu berichten. Die rémisch-katholische
Kirche steht in einem solchen Dialog seit 1971 mit der Anglikanischen und seit 1975
mit der Vereinigten Kirche von Kanada. Ebenso gibt es einen regelméfligen Dialog
zwischen der Vereinigten Kirche von Kanada und der Kirche der Jiinger Christi. Der
anglikanisch-lutherische Dialog ist gerade in seiner Anfangsphase. Solche Gespri-
che zwischen Christen schaffen und férdern die gegenseitige Kenntnis und Achtung
und bereiten so den Weg der Wiederverséhnung, den notwendigen ersten Schritt zur
Einheit.

Pastorale Okumene

Die Kanadische Bischofskonferenz und die Mitgliedskirchen des Kanadischen
Kirchenrates haben gegenseitig die Giiltigkeit der von ihnen gespendeten Taufen an-
erkannt. Man erwartet bald eine Einigung in der Frage nach gemeinsamen Taufur-
kunden. In einigen Teilen von Kanada gibt es sehr viele Mischehen, die oft zum An-
laB ungliicklicher Streitereien zwischen Christen wurden. Um dem abzuhelfen, hat
die Gemeinsame Arbeitsgruppe (Bischofskonferenz/Kirchenrat) einen ,,Fiihrer fiir
christliche Mischehen‘‘ herausgegeben, der an alle Priester und Pastoren des Landes
verteilt wurde. Allgemein iiblich wurden in Kanada pastorale 6kumenische Partner-
schaften von Geistlichen in der Armee, in Gefidngnissen, Krankenhdusern, Natio-
nalparks und Universitdten. Reisende, die in Mirabel, Montreals neuem internatio-
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nalem Flughafen ankommen, werden dort eine Kapelle vorfinden, in der ein
romisch-katholischer Priester, ein anglikanischer Priester und ein Pastor der Verei-
nigten Kirche Dienst tun. Den Raum hat die kanadische Bundesregierung kostenlos
zur Verfiigung gestellt. Dasselbe Privileg werden in Zukunft auch die anderen inter-
nationalen Flugh#fen von Kanada genieflen.

Der graduelle Fortschritt der 6kumenischen Beziehungen in Kanada trug seine er-
sten denkwiirdigen Friichte, als bei der EXPO 1967 in Montreal zum erstenmal in
der Geschichte der Weltausstellungen ein einziger christlicher Pavillon zustande
kam. Derselbe Geist herrschte, als die christlichen Kirchen anlédBlich der Olympi-
schen Spiele in Montreal im Juli 1976 gemeinsam 6kumenische Seelsorgedienste ein-
richteten.

Im Jahre 1963 ergriff ein Gruppe katholischer Nonnen in Montreal die Initiative
zu den seitdem regelméBigen 6kumenischen Treffen fiir Nonnen, Diakonissen und
kirchliche Mitarbeiter aus der katholischen, anglikanischen, lutherischen, presbyte-
rianischen und Vereinigten Kirche. Ca. 20 Kommunitédten haben sich an diesen Be-
gegnungen beteiligt, die im Jahre 1966 anldBlich der Gebetswoche fiir die Einheit
der Christen zu einem vielbeachteten Wortgottesdienst fithrten.

Esist in Kanada keineswegs mehr selten, dafl zwei oder drei christliche Konfessio-
nen einen Gottesdienstraum teilen. Das gilt z. B. fiir fiinf Kirchen in der Ditzese
Montreal. Ein typisches Beispiel fiir diesen Trend findet sich in einer Ditzese im
nordlichen Teil der Provinz Quebec, wo der katholische Pfarrer und der evangeli-
sche Pastor das Pfarrhaus teilen.

Die Seelsorge an geschiedenen und wiederverheirateten Christen ist eine Angele-
genheit, die alle christlichen Kirchen sehr ernst nehmen. Die Gemeinsame Arbeits-
gruppe (Bischofskonferenz/Kirchenrat) ist gebeten worden, einen Ausschuf} zu die-
sem Problem einzusetzen.

Im Jahre 1972 veranstaltete das Kanadische Zentrum fir Okumene in Montreal
ein interdisziplindres zweisprachiges Symposium. Historiker, Soziologen, Theolo-
gen, Exegeten und Philosophen beteiligten sich an den Diskussionen, und der spéter
verdffentlichte Bericht hat ein gutes Echo in der Offentlichkeit gefunden. In Mont-
real wurde am 23. September 1976 ein Kanadisches Zentrum fiir Bio-ethische For-
schung eingerichtet. Christen und Juden sitzen gemeinsam im Vorstand, und die
Aktivitdt des Zentrum ist von einem echten 6kumenischen Geist gepragt.

Im Verlauf der letzten Jahre sind in Kanada auf lokaler, regionaler und nationa-
ler Ebene eine Reihe von 6kumenischen Konsultationen abgehalten worden zu sol-
chen Themen wie ,,Die Kirchen und die Zukunft Kanadas®, ,,Christliche Erziechung
in den Schulen“ usw. Zwei solcher nationaler Konsultationen fanden unter der Tré-
gerschaft des Kanadischen Zentrums fiir Okumene statt: Die erste in Montreal im
Dezember 1967 fiihrte zur Gemeinsamen Arbeitsgruppe Bischofskonferenz/Kirchen-
rat; die zweite im September 1973 setzte die erste Diskussion zu einer neuen briider-
lichen Vereinigung aller kanadischer Kirchen in Gang.

Okumenisches Gebet in Kanada

Die Gebetsoktav fiir die Einheit der Christen, die von Pater Paul Watson von
Graymoor, New York, angeregt worden war, wurde in Kanada schon vor den 50er
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Jahren gefeiert, als sie durch die Weltgebetswoche fiir die Einheit der Christen er-
setzt wurde, die unter der Inspiration von Pater Paul Couturier ihre 6kumenische
Ausrichtung erfuhr und nun einen festen Platz im Kalender der kanadischen Kir-
chen einnimmt. Wahrend der Gebetswoche 1972 sendete das franzésische Fernse-
hen des Landes zum ersten Mal eine protestantische Abendmabhlsfeier, die von etwa
einer halben Million Zuschauer gesehen wurde. (Es mul} bemerkt werden, daB nur
etwa 0,02% der franzdsischsprachigen Bevolkerung protestantisch ist.) Die Gebets-
woche fiir die Einheit ist auch ein beliebter AnlaB fiir den Kanzeltausch zwischen
christlichen Kirchen, obwohl diese Praxis sich mehr und mehr auf andere Anlisse
wahrend des Jahres ausdehnt. Der Weltgebetstag der Frauen, der auf der ganzen
Welt am 1. Freitag im Mirz stattfindet, wird in Kanada vom Okumenischen Frau-
enrat organisiert. Seit einigen Jahren ziehen, angeregt durch die Studentenwall-
fahrt nach Chartres in Frankreich, Studenten aus 12 Universitéiten, franzdsisch- und
englischsprechende, aus Ontario, Quebec, und den Kiistenprovinzen nach Saint-
Benoit du Lac. Dort treffen sie sich zu einem briiderlichen Wochenende, das seinen
Hoéhepunkt in einem dkumenischen Gottesdienst in der Benediktinerabtei findet.
Der Ruf von Taizé nach einem Konzil der Jugend wurde in Kanada beantwortet
durch eine franzésischsprechende Gruppe, die sich im Februar 1972 in Cap Rouge
traf, um erste Vorbereitungen zu einer grof3en Sternfahrt im Mai 1975 zu treffen, zu
der tausend junge Menschen im Franziskanerkloster in Lachute in der Nidhe von
Montreal zusammenkamen.

Die charismatische Bewegung ist in Kanada sehr weit verbreitet, vor allem in Que-
bec. Diese geistliche Bewegung, die in protestantischen Kirchen ihren Ursprung
nahm, hat die Beziehungen zu den Pfingstkirchen wesentlich freundlicher gestaltet.
Diese waren zuvor ziemlich weit entfernt von den anderen christlichen Kirchen, vor-
nehmlich der romisch-katholischen.

Die Idee eines ,,unsichtbaren Klosters*, die dem Herzen des verstorbenen Pater
Maurice Villain so nahe lag, erfuhr in Kanada ein besondere Férderung durch Pater
Irénée Beaubien, der ein ganzes Netz solcher Kloster angeregt hat, in denen kontem-
plative Méanner und Frauen bestdndig fiir die Einheit der Kirche beten.

Montreal und Toronto sind sehr beliebte Veranstaltungsorte fiir nationale und in-
ternationale Kongresse. Aus solchen Anldssen werden oft 6ékumenische Gottesdien-
ste gehalten, die von 6kumenischen Instituten oder Zentren vorbereitet werden. Ein
interessantes Beispiel dafiir war der Internationale Kongref3 fiir Krankenschwestern
in Montreal, der von hunderten von Teilnehmern aus etwa 50 Lindern besucht war:
das Kanadische Zentrum fiir Okumene wurde gebeten, einen Gebetsgottesdienst
vorzubereiten, der fiir alle akzeptabel war.

Bibelstunden der Christen in Kanada

Die Erneuerung in Theologie, Katechetik und Liturgie, welche vom Zweiten Vati-
kanischen Konzil ausging, hat Katholiken wieder der Bibel ndhergebracht und da-
mit auch ihren christlichen Briidern und Schwestern in anderen Kirchen. Die Verof-
fentlichung der ,,Gemeinsamen Bibel“ (englisch) und der TOB (Traduction Oecu-
meénique de la Bible) hat diese Tendenz unterstiitzt, denn nun kénnen Christen aller
Konfessionen gemeinsam denselben Text der Schrift lesen, iiberdenken und studie-
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ren. Seit vielen Jahren werden in vielen Teilen Kanadas Einfithrungskurse in Bibel-
studien angeboten, und in letzter Zeit hat vor allem die Teilnahme von Katholiken
an ihnen stark zugenommen. Zwischen der Kanadischen katholischen Bibelgesell-
schaft und der (protestantischen) Kanadischen Bibelgesellschaft hat eine 6kumeni-
sche Zusammenarbeit eingesetzt. Letztere hat neuerdings einen franzésichsprachi-
gen Sektor eingerichtet, und ihre auBergewdhnlichen Anstrengungen zur Verbrei-
tung der Bibel in ganz Kanada haben in letzter Zeit vor allem in Quebec grofie
Friichte getragen. Wir stellen mit groBer Freude fest, dafi Gottes Wort Verséhnung
zwischen den Christen im Geist stiftet.

Okumenische Erziehung und Bildung

Wir haben bereits die Anstrengungen von theologischen Ausbildungsstitten er-
wihnt, die zukiinftigen Priester und Pastoren ¢kumenisch auszubilden. Ahnliche
Bemiithungen gibt es fiir kirchliche Mitarbeiter, die bereits im Dienst sind, durch
Angebote von Fortbildungskursen, die auch zu dkumenischen Themen abgehalten
werden. Kirchen, die 6kumenische Zusammenschliisse eingegangen sind, bieten oft
gemeinsame Bildungsangebote fiir Laien und kirchliche Mitarbeiter an. Ebenso ha-
ben die meisten christlichen Kirchen einen Verantwortlichen oder einen Ausschuf}
bei ihrer Kirchenleitung, der fiir die Férderung 6kumenischer Zusammenarbeit auf
lokaler und regionaler Ebene zustéindig ist. In der romisch-katholischen Kirche ist
diese Aufgabe (unter anderen) der Zentralstelle fiir Okumene sowie der bischofli-
chen Okumene-Kommission iibertragen worden. Aber selbst nach zehn Jahren Ar-
beit miissen wir zugeben, daB in der 6kumenischen Bildung des Volkes Gottes gera-
de erst die ersten Schritte getan worden sind. Ermutigende Projekte sind im Verlauf
der letzten zwei Jahrzehnte durchgefithrt worden, aber es bedarf noch immer einer
riesigen Anstrengung, um unseren 20 Millionen Christen klarzumachen, wie unan-
gemessen unsere Trennungen sind und wie notwendig die Wiedervereinigung in
Christus ist.

Der Okumenismus hat auch einen Einfluf auf den Religionsunterricht in den ka-
nadischen Schulen gehabt. Schiiler katholischer Grundschulen erhalten eine Einfiih-
rung in den Okumenismus, wihrend auf der Sekundarstufe im allgemeinen ein Kurs
tiber die groBen Weltreligionen angeboten wird. In den protestantischen Schulen,
die offen sind fiir Schiiler aller Religionen und Konfessionen, werden daher auch al-
le Kurse tiber Religion oder Ethik auf 6kumenischer Basis gehalten.

Die Verkiindigung in den kanadischen Kirchen ist immer weniger von einem apo-
logetischen Ton betimmt; nur noch einige kleinere Sekten predigen weiterhin ,,ge-
gen‘“ andere. Die Predigt geht im allgemeinen wihrend der Gebetswoche fiir die
Einheit der Christen besonders stark auf die Okumene ein. Der teilweise bereits jah-
relang praktizierte Kanzeltausch zwischen christlichen Gemeinschaften ist ebenso
ein Zeichen wachsender Offenheit des Geistes und Herzens.

Kanada weist eine beachtliche Anzahl religiser Publikationen auf, von denen die
meisten einen gewissen Raum fiir skumenische Angelegenheiten zur Verfiigung stel-
len. Tageszeitungen mit grofBer Auflagenhohe nehmen gerne Presseverlautbarungen
iiber 6kumenische Ereignisse und Themen entgegen. Die landesweiten Tageszeitun-
gen behandeln religiése Ereignisse wie alle anderen Nachrichten, obwohl einige von
ihnen gerade 6kumenischen Ereignissen ein besonderes Interesse entgegenbringen.
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Wenn der Rundfunk und das Fernsehen gebeten werden, Zeit fiir dkumenische Be-
kanntmachungen oder Begebenheiten zur Verfiigung zu stellen, so folgen sie dieser
Bitte im allgemeinen. Die Kanadische Rundfunkgesellschaft (CBC) ergreift ihrer-
seits die Initiative und stellt Finanzen und Personal zur Verfiigung, um iiber religi-
ose Ereignisse in ganz Kanada zu berichten.

Neben dem Fernsehen tragen auch pastorale Einrichtungen und Organisationen
(wie z. B. L’Entraide Missionnaire oder die Pépstliche Missionsvereinigung), die in
ihrem Programm den 6kumenischen Aspekt immer deutlicher betonen, zur Verbrei-
tung 6kumenischer Haltungen unter den Gliedern der kanadischen Kirchen bei.

Sozialer Okumenismus in Kanada

Das Okumenismus-Dekret des Zweiten Vatikanischen Konzils ermahnte die Ka-
tholiken, in der ,, Anwendung des Evangeliums auf die sozialen Fragen* (Nr. 12) mit
ihren Mitchristen zusammenzuarbeiten. Die Kommission der Bischofskonferenz
und die Zentralstelle fiir soziale Aktion haben diese Direktive des Konzils mit gan-
zem Herzen befolgt. Die Botschaften der katholischen Bischofe zum jéhrlichen Tag
der Arbeit haben einen 6kumenischen Charakter gezeigt und sind manchmal sogar
in Riicksprache mit den leitenden Personlichkeiten anderer Kirchen abgefaBt wor-
den. 30 6kumenische Projekte sind bisher entwickelt worden, die sich besonderer
nationaler und internationaler Probleme annehmen. Die wichtigsten kanadischen
Kirchen sind gemeinsam auf Konferenzen der UNO, wie z. B, iiber Bevolkerung,
Entwicklung, Welthunger, Wohnungssituation etc. vertreten. Sie haben dem Parla-
ment und der Nation gemeinsame Botschaften vorgetragen: iiber Armut in Kanada,
die Notwendigkeit eines garantierten jihrlichen Mindesteinkommens, iiber mensch-
liche und okologische Probleme in der Entwicklung der Nordregionen, iiber kom-
merzielle Pornographie, iiber die Notwendigkeit, im Bereich der sozialen Gerechtig-
keit endlich aus Worten Taten werden zu lassen usw. Christen in ganz Kanada ha-
ben sich schon daran gewéhnt, in vielen sozialen Tétigkeiten gemeinsam vorzuge-
hen: in sozialen Notfillen, in der Seelsorge an Verzweifelten, in der Obdachlosenar-
beit, in der Altenfiirsorge, in Zentren fiir unverheiratete Miitter oder verlassene
Frauen, in der Behindertenarbeit usw. Auch die Beschaffung von Spenden fiir diese
Wohltitigkeitsprojekte werden im allgemeinen von den Christen gemeinsam durch-
gefiihrt.

Die Hilfe fiir unterentwickelte Linder liegt den kanadischen Kirchen sehr am
Herzen. Fiinf Kirchen haben sich jetzt zusammengeschlossen, um das Volk Gottes
gemeinsam auf die Notwendigkeiten der Entwicklungslinder aufmerksam zu ma-
chen: sie gebrauchen dieselben Mottos und dasselbe Werbematerial dafiir. Es sollte
auch nicht unerwihnt bleiben, daB alle Spenden aus kanadischen Kirchen fiir Pro-
jekte in der Dritten Welt von der kanadischen Regierung Dollar fiir Dollar verdop-
pelt werden.

Der Sieg der ,,Parti Québécois“ in den Wahlen am 15. November 1976, der den
Autonomie- oder sogar Unabhéngigkeitsbestrebungen dieser Partei neuen Nach-
druck verliehen hat, hat alle Kanadier von neuem auf die Spannungen aufmerksam
gemacht, die — aus verstdndlichen Griinden — zwischen den englischsprechenden
und den franzosischsprechenden Biirgern dieses Landes bestehen. Seit dieser Zeit
haben die Kirchen verschiedene Projekte, Konferenzen und Zusammenschliisse ein-
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gesetzt, um die Situation zu analysieren und Losungen zu suchen. Ist es zu spit, den
Zusammenbruch der Kanadischen Konféderation zu verhindern? Das ist die Frage,
die sich viele Kanadier in der gegenwérigen Zeit der Krise stellen. Eine Frage, die
auch ihre 6kumenische Gesinnung nicht wenig belastet.

Okumenische Zentren und Institute in Kanada

Wir haben oben gesagt, dafl die Geschichte und Geographie Kanadas giinstige Be-
dingungen fiir die Entwicklung ékumenischer Projekte hervorgebracht haben. Es
muf} aber hinzugefiigt werden, daf} dies nicht aus spontaner Entscheidung hervorge-
gangen ist, sondern als Frucht tiefer Uberzeugungen und harter Anstrengungen von
seiten einzelner und Gruppen, die dem Willen ihres einen Herrn gehorsam sein woll-
ten, der gebetet hat, daf3 seine Jiinger eins seien ,,wie du, Vater, in mir und ich in
dir* (Joh 17,21). Diese Anstrengungen haben in manchen Fillen zur Bildung 6ku-
menischer Zentren und Institute gefiihrt, die sich unterschiedlichen Aufgaben wid-
men.

Es wire zu umfangreich, sie alle zu nennen, und es wire ungerecht, einige zu nen-
nen. Sie haben oft Einfluf} auf das ganze Land und widmen sich im allgemeinen Fra-
gen des geistlichen Okumenismus, der Lehre und der sozialen Aktion.

Stéphane Valiquette, SJ

Ubersetzung aus ,,oecuménisme-ecumenism®, Nr. 53, Dezember 1978

Zehn Kirchen auf dem Weg zur Einheit

Eindriicke von der 14. Vollversammlung der Consultation on Church Union (COCU)

Wenn richtig ist, daB Kirchenunionen fiir gewohnlich dreiBig Jahre ,,Herstel-
lungs“-Zeit benotigen, dann kommt COCU in eine kritische Phase: 1960 vom da-
maligen Stated Clerk der United Presbyterian Church in den USA, Eugene C. Blake,
in San Francisco angeregt, versuchen seit 1961 zunichst vier, heute zehn Kirchen,
die insgesamt mehr als 20 Millionen Christen reprasentieren, eine am Konzept der
konziliaren Gemeinschaft ausgerichtete Einheit zu finden. Nicht daran beteiligt sind
die Baptisten (ca. 29 Mill.), die Lutheraner (ca. 6 Mill.), die Katholiken (ca. 49
Mill.) und die Ostkirchen-Angehérigen (ca. 3,7 Mill.).

Dariiber, ob der ,,process of living toward union*, ,;toward a united and uniting-
church®, wodurch das Dynamische, auch Unabgeschlossene von Einheit und Verei-
nigung ausgedriickt werden soll, Erfolg haben wird oder nicht, kann man Definiti-
ves nicht sagen. Die, die es angeht, geben unterschiedliche Auskiinfte und Einschiit-
zungen. Die Basis, also die Gemeinden der Kirchen, die zu COCU gehdéren, zeigt
sich — wenn tiberhaupt informiert — oft ermiidet und desinteressiert. Die das Ge-
schéft sozusagen hauptamtlich betreiben, der Stab und die Delegierten, prisentieren
Hoffnung und Zuversicht.
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Nichttheologische Faktoren behindern die Einheit

Ernsthafte theologische Differenzen scheint es nicht (mehr) zu geben: 1966 wur-
den die ,,Principles of Church Union“ verabschiedet. Sie brachten in den theologi-
schen Kontroversfragen einen weitgehenden Konsensus. 1970 kam es zur Annahme
eines ersten Entwurfs eines Vereinigungsplanes: ,,A Plan of Union for the Church
of Christ Uniting*. 1976 wurde auf der Grundlage der dazu eingegangenen Riickiu-
Berungen mit Ausnahme des umstrittenen 7. Kapitels {iber das Amt die neugeschrie-
bene Fassung angenommen: ,, In Quest of a Church of Christ Uniting®. 1979, so
scheint es, konnte auch dieses Hindernis beseitigt werden.

Es sind also kaum die theologischen Fragen, die den Prozel3 auf Einheit hin st6-
ren. Es sind eher die nichttheologischen Faktoren, der Lokalismus von Ortsgemein-
den, die in den Strukturen liegende Intransigenz der ,,mittleren‘‘ und héheren Ebene
gegeniiber Einheit, auch Geld, EinfluB} und Unabhéngigkeit, die hemmend wirken.
COCU weiB} das und schenkt ihnen etwa in einer besonderen Frauen-Arbeitsgruppe,
in Kommissionen fiir Behinderte, fiir Strategien fiir rassische Gerechtigkeit und fiir
Angelegenheiten der ,,Middle Judicatory‘‘ besondere Aufmerksamkeit.

Was L. Vischer jiingst geschrieben hat, liest sich fast wie ein Kommentar zum
Weg der COCU: ,,Einige Kirchen nehmen Verhandlungen iiber den Zusammen-
schluB} auf. Sie schreiten verhiltnisméBig rasch voran, solange es darum geht, die
grundlegenden Uberzeugungen des gemeinsamen Glaubens zusammenzufassen.
Schon schwieriger wird es, sobald sie sich iiber die Feier von Taufe und Abendmahl
einigen sollten. Das hartnéckigste Hindernis ist in der Regel die gegenseitige Aner-
kennung des kirchlichen Amtes.

Die eigentliche Schwierigkeit beginnt aber, wenn die Einheit verwirklicht werden
soll. Dann werden mit einemmal Bedenken laut, die vorher noch dezent verschwie-
gen worden waren... Es geniigt also nicht, eine Ubereinstimmung iber den apostoli-
schen Glauben, Taufe und Abendmahl und Amt zu erzielen. Die grofie Frage ist
heute, wie diese Ubereinstimmung ins Leben ibertragen wird* (Deutsche Zeitung
,»Christ und Welt“ Nr. 12 vom 16. 3. 1979).

Versuche vorweggenommener Einheit

Dennoch ist bei allem Denominationalismus auch innerhalb von COCU und trotz
der hier und da anzutreffenden Sorge, ,,die 6kumenische Bewegung auf die Einheit
der Kirchen hin kénnte die von oben her verordnete Uniformitit des Glaubens mit
sich bringen® (J. Robert Nelson,  Die amerikanischen Kirchen treten in das dritte
Jahrhundert ein, OR H. 4/1976, 461 ff. 465), zugleich die Zusammengehorigkeit
von theologischem Konsens und das Ganze vorwegnehmender, ohne es deswegen
bereits darstellender Gemeinschaft uniibersehbar.

Auf zwei Chancen, den Prozel des Zusammenwachsens auf Gemeindeebene zu
beginnen und voranzutreiben und so Erfahrbarkeit von Einheit zu verwirklichen, ist
in diesem Zusammenhang hinzuweisen: Da gibt es einmal die Generating Communi-
ties, Versuchsgemeinden, seit 1973 vorgesehen, die bereits heute das Modell der Ge-
samtgemeinde erproben und die nach Moglichkeit am Ort alle zu COCU gehéren-
den, insonderheit aber die schwarzen Kirchen umfassen sollen. Von ihnen gibt es

342



bislang erst fiinf, wobei einzig die in Reston (Washington D. C.) als ,,United Chri-
stian Parish® arbeitet, wihrend die anderen sich als ,,Kooperationen® bezeichnen.

Zum andern ist an die ins Jahr 1971 zuriickreichenden Interimistic Eucharist Fel-
lowships zu erinnern, von denen jetzt zwolf existieren. Auch sie sind Teil des Ver-
suchs, am und vor Ort der Einheit entgegenzuleben und gelegentlich, doch regelmi-
Big pro Jahr Gemeinden, die das sonst nicht tun, um den.Tisch des Herrn zu ver-
sammeln.

Allerdings macht ein Arbeitspapier vom Februar dieses Jahres, verfaBt fiir die
Teilnehmer an einer Konsultation iiber die Generating Communities, auf ein kon-
zeptionelles Mif3verstdndnis aufmerksam: Das Ziel einer sich vereinigenden Kirche
laBt sich nicht ausschliefflich von ,,unten* her verwirklichen, so richtig es zugleich
ist, daf3 dem Prozel des Zusammenlebens auf Gemeindeebene grolie Bedeutung zu-
kommt: ,,Aufgrund unserer Beobachtungen ist es ein Mythos zu meinen, man
konnte in einer ortlichen Gemeinschaft auf Einheit hin leben. Will man wirklich
Einheit der Kirche, so ist beides notig: Bewegung an der Basis wie an der Spitze...
Aktivitdten auf der Ortsebene spielen eine bedeutende Rolle bei der Errichtung von
Beziehungen und in der Schaffung eines Klimas und einer Ubereinstimmung, wo-
durch Einheit moéglich gemacht wird. Jedoch, selbst wenn einzelne értliche Gemein-
den ihr miteinander geteiltes Leben zu einem Punkt hin entwickelten, da sie auch
strukturell eine Einheit zu bilden wiinschten, solange eine kréiftige und unterstiitzen-
de Verpflichtung durch die Denomination fehlt, scheinen die Hindernisse nahezu
uniiberwindbar. ¢

Eine Tagesordnung mit zwei Schwerpunkten

Auf dem Hintergrund solcher und dhnlicher Fragen ist auch der nicht gerade
spannungsvolle und ohne dramatische oder gar spektakuléire Ergebnisse gebliebene
Verlauf der 14. Vollversammlung — 5.-9. Mérz dieses Jahres in Cincinnati, Ohio —
zu sehen (zu den vorangegangenen vgl. OR 3/69, 477ff.; 3/73, 378ff.; 2/75, 228ff.;
2/717, 205ff.). Der urspiingliche Tagungsort Richmond, Virginia, wurde aufgege-
ben. Das Exekutiv-Komitee hatte es so beschlossen, weil von diesem amerikanischen
Bundesstaat bislang nicht der Verfassungszusatz ratifiziert worden war, der gleiche
Rechte fiir Mann und Frau festlegt.

Die Tagesordnung war neben der Entgegennahme der iiblichen Kommissionsbe-
richte vor allem von zwei Schwerpunkten bestimmt: Einmal galt es Konsequenzen
zu ziehen aus der 1974 verabschiedeten ,,Bekriftigung der gegenseitigen Anerken-
nung der Mitglieder. Zum anderen muBte die Frage des Amtes noch einmal be-
dacht werden auf der Grundlage der Antworten zu Kapitel VII des ansonsten verab-
schiedeten Konsensus-Textes ,,In Quest of a Church of Christ Uniting* (s. 0.). Da-
durch, daf} es nur wenige Plenarvortridge, wobei COCU-Generalsekretdr Gerald F.
Moede und Krister Stendhal die wesentlichen hielten, gab, blieb fiir die Aussprache
im Plenum wie in den Arbeitsgruppen viel Zeit.

1. Das neugeschriebene Kapitel tiber das Amt

Die iiberwiegende Mehrzahl der COCU-Mitgliedskirchen hatte gemif einem Be-
schluf} der 13. Vollversammlung 1976 in Bergamo Stellungnahmen zu dem damals
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nicht angenommenen Kapitel iiber das Amt abgegeben, die den Delegierten, die fiir
jeweils unterschiedliche Zeitrdume entweder ernannt oder gewéihlt werden und de-
ren Beschliisse und Empfehlungen die sie entsendenden Kirchen in keinem Fall bin-
den und — jedenfalls nicht in einem juristischen Sinn — verpflichten, schriftlich
vorlagen. Auf der Grundlage dieser RiickduBBerungen hatte die Theologische Kom-
mission einen neuen Entwurf erstellt, der auf der diesjdhrigen Vollversammlung in
Sektionen und Untersektionen ausgiebig erortert worden ist. Als Resultat wurde
schlieBlich die Empfehlung verabschiedet, da3 die Theologische Kommission unter
Beriicksichtigung der vorgetragenen editorischen wie inhaltlichen Anderungswiin-
sche und unter Einbeziehung der im Plenum gemachten Bemerkungen eine neue
Fassung erstellen soll, die — so die Hoffnung — Anfang 1980 dann angenommen
und den Kirchen zusammen mit den iibrigen Kapiteln zugestellt werden kann ,,als
die Grundlage fiir die Weiterarbeit in Richtung auf eine gegenseitige Anerkennung
der Amtsinhaber und der Errichtung einer vereinten und sich vereinigenden
Kirche*.

Der jetzt in Cincinnati vorgelegte Entwurf gliedert sich in drei Teile: 1. ,,Das Amt
Jesu Christi und das Amt des Volkes Gottes*; 2. ,,Die ordinierten Amter* und —
am ausfithrlichsten — 3. ,,Die Ordnung des Amtes*“. Nachdriicklich wird festgehal-
ten, daf} es das eine Amt Christi ist, an dem das ganze Volk Gottes Anteil hat. In-
nerhalb dessen haben die ordinierten Amter ihren Ort, allerdings nicht als Gegen-
tiber zu ihm oder als Ausdruck besonderer Dignitét: ,,Das Amt des einen Gottesvol-
kes mit all seiner Verschiedenheit ist die Fortfithrung des rettenden Amtes Christi,
und dieses Amt ist der Kontext innerhalb dessen zu erértern ist, was iiblicherweise
das ordinierte Amt genannt wird. Aus dieser ganzen Mitgliederschaft werden be-
stimmte Personen ausgewéhlt, um, wie man gewohnlich sagt, ordinierte Inhaber des
Amtes zu werden... Da gibt es Unterscheidungen der Funktion, aber nicht der Wiir-
de oder des Wertes, insoweit als alle gerufen sind, einander und allen Menschen zu
dienen® (Doc. No. 10, 28).

Das Dokument erldutert die Notwendigkeit und Besonderheit von Ordination
und Ordinierten: ,,IJm herkémmlichen Wortsinn ordiniert die Kirche Menschen zu
besonderen Diensten und beauftragt sie in Christi Namen zu bendtigten Aufgaben
und Vorhaben... Diese Médnner und Frauen teilen das ganze Zeugnis- und Dienst-
amt mit dem Gottesvolk. Kraft ihrer Ordination durch die Kirche sind sie dazu be-
rufen, Christus fiir die Kirche und die Kirche fiir Christus zu reprisentieren. In die-
ser Eigenschaft sind sie autorisiert, Dienste in, mit und fiir die Kirche zu iiberneh-
men: das Evangelium zu predigen und zu lehren; dem liturgischen und sakramenta-
len Leben der Gemeinden vorzustehen und die Gemeinschaft zu versammeln, zuzu-
riisten und Uber sie Aufsicht zu fithren“ (a.a.0.).

Fiir den von der Kirche zu vollziehenden Vorgang der Ordination selbst werden
zwei Elemente als besonders wesentlich festgehalten, wobei ungesagt bleibt, aber als
Voraussetzung unterstellt werden darf, daB der die Ordination vornehmende Bi-
schof (sonst niemand?) in apostolischer Sukzession zu stehen hat: die Ordination ist
ein einmaliger Vorgang. Das ist die formale Seite. Inhaltlich gehoren unabdingbar
dazu Gebet und Handauflegung: ,, Das Gebet ist eine Anrufung des Heiligen Gei-
stes, die darum bittet, daf} géttliche Kraft dem zu Ordinierenden fiir die Ausiibung
des Amtes geschenkt wird. Im Glauben daran, daB das Gebet beantwortet wird, le-
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gen der ordinierende Bischof und andere, die ganze Kirche vertretende Personen ih-
re Hinde auf den Ordinanden und machen so ein sichtbares Zeichen der Gabe des
Geistes, bezeugen die Zustimmung der Kirche und beauftragen den Ordinanden,
das Amt zu erfiillen* (a.a.O. 30).

Naher entfaltet wird noch das Bischofs-, Presbyter- und Diakonenamt, wobei
quantitativ wie qualitativ iiber die zuletzt genannte Titigkeit am wenigsten ausge-
sagt wird.

Es war Krister Stendhal, Lutheraner und somit Vertreter einer jener Konfessio-
nen, die (noch?) nicht zu COCU gehéren, der den Delegierten — anhand von Stich-
worten, weshalb auch bislang leider kein Manuskript zur Verfiigung steht — recht
kritische Reflexionen zu dem neugeschriebenen 7. Kapitel vortrug. Das war eine
brillante und engagierte Rede und gehorte sicher zum Unbequemsten und zugleich
Wichtigsten, was wéhrend der Vollversammlung gesagt wurde.

Ausgehend von der Sprache des Dokumentes kritisierte er, daf Christi Leben und
Werk darin entschieden zu exklusiv unter dem Aspekt von Amt gesehen, daf Kirche
und Christen dabei als allezeit Geschéftige und Beschiftigte gezeichnet worden sind.
Er nannte das ,,the ministrification of Christ and Church*. Nicht nur werde das
Alte Testament ausgeblendet, sondern der Text ministrialisiere jedermann (,,mini-
sterizing everybody*): Alles ist Amt und Amt ist alles. Folglich ist dann jeder auch
ein Amtstréger. Der Beifall nach seinen Ausfithrungen erschien eher hoflich und
diinn. Doch war der Eindruck auf die Delegierten ein nachhaltiger.

2. Gegenseitige Anerkennung der Miiglieder kann nicht folgenlos bleiben

Das andere Hauptthema, mit dem die Delegierten sich zu befassen hatten, war die
Fortschreibung dessen, was die 12. Vollversammlung 1974 als ,einen neuen und
schopferischen 6kumenischen Schritt* in Gang gebracht und was 1976 auch in das
schon mehrfach erwihnte Konsensus-Papier Eingang gefunden hatte: ,,Die gegen-
seitige Anerkennung der Mitglieder®.

Zu jener Erklirung von 1974 waren aus fast allen Mitgliedskirchen von COCU
AuBerungen eingegangen. Nun galt es, Konkretionen aus ihr und der zu ihr abgege-
benen Zustimmung zu ziehen. Daher war das entscheidende Dokument auch iiber-
schrieben: ,,Vom Reden zum Handeln*.

Es kam jetzt darauf an, auf der Grundlage der Willenserkldrung von 1974 das zu
tun, was die gegenseitige Anerkennung der Mitglieder unter den zu COCU gehori-
gen Kirchen tatsichlich bedeutet. Damals war man darin iibereingekommen, dafl
die Taufe alle zu Gliedern dér einen Kirche Christi macht und daf die Zugehorigkeit
zu einer partikularen Kirche zugleich eingliedert in das ganze Volk Gottes. Freilich
hatte man vorsichtig und realistisch auch betont: ,,Wenn wir unsere durch die Taufe
begriindete Einheit bejahen, so hebt diese nicht unsere Zugehdrigkeit zu einer ein-
zelnen Kirche auf und ersetzt nicht eine gemeinsame Mitgliedschaft in allen einzel-
nen Kirchen. Sie bedeutet auch nicht mehrfache, gleichzeitige Zugehdrigkeit zu ver-
schiedenen Kirchen, noch bezieht sie sich lediglich auf die Praxis, die Mitgliedschaft
von einer Kirche auf die andere zu iibertragen. “

In dem BewuBtsein, mehr tun zu miissen — in Richtung auf eine gegenseitige An-
erkennung der Mitglieder — und zu schépferischen Aktionen zu gelangen — ,als
bescheidene, aber greifbare AuBerungen der Entschlossenheit, auf die sichtbare
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Einheit hin zu leben, die Christus fiir seine Kirche wiinscht* (Doc. No. 11 rev., 5)
—, werden ,,folgende erlduternde Erkldrungen in der Hoffnung angeboten, daB je-
de teilnehmende Kirche bereit ist, solche Verpflichtungen einzugehen, wie sie in
jedem der vier folgenden Gebiete benannt wird** (a.a.O.).

Das Dokument vermeidet zwar hier wie an anderen Stellen fiir diesen Vorgang
den Ausdruck ,,feierlich geloben* (,,covenant*). Doch ist der Sache nach genau dies
gemeint.

Es war Gerald F. Moede, der in seinem Grundsatzreferat zu Beginn der Vollver-
sammlung auf die Bedeutung des ,,Zusammenkommens in einer feierlichen Ver-
pflichtung® ,,in einem Bund* mit Nachdruck hingewiesen hatte: ,,In der Arbeit von
COCU miissen wir das Ideal organischer Einheit und den Bundes-Gedanken zusam-
menbringen und -halten anstatt beides als unvereinbar beseitezulegen oder fiir das
eine bzw. andere zu optieren... Der Segen, der darin besteht, im gegenwértigen
Stand unseres Zusammenwachsens dies in einem Bund zu tun, liegt in seiner bibli-
schen Basis dafiir und in seiner praktischen Anwendbarkeit. In einer theologisch
verantwortbaren und bereichernden Weise kann dieses Verfahren uns dabei helfen,
unsere siebzehn Jahre alten Gespriche in einem vertieften Leben und missionari-
schen Bezichungen unter den die feierliche Verpflichtung eingehenden Partnern sich
auswirken zu lassen... Sobald die Zustimmung zu einer solchen feierlichen Erkla-
rung erfolgt ist, besteht eine neue Situation... Innerhalb einer daraus erwachsenden
Verpflichtung ist es von Bedeutung, daB es jedem Ort und jeder Ebene erlaubt ist, ja
daf sie dazu ermutigt wird, sich in ihrer eigenen Geschwindigkeit auf eine gréBere
Einheit hin zu bewegen. So wie Menschen dabei verschieden sind, sind es auch die
zwischen-kirchlichen Situationen® (Doc. No. 13a, 15).

Bezogen auf den ProzeB von der worthaften zur ,,tatlichen® gegenseitigen Aner-
kennung der Mitglieder bedeutet dies, daf jede — so sie dem zustimmt — zu COCU
gehorende Kirche ,,es versuchen wird, in spezifischer Weise die Vertretung anderer
COCU-Kirchen bei besonderen und bedeutsamen Gelegenheiten in ihrem Leben
sicherzustellen; daf} sie weiterhin ,,sich selbst verpflichtet, die Schritte zu erfor-
schen, durch die Gemeinden und Entscheidungsgremien von COCU-Kirchen in
sichtbarer Weise die gegenseitige Anerkennung der Mitglieder durch ein vereintes
Engagement zu rassischer und sozialer Gerechtigkeit ausdriicken konnen®; daf} sie
entschieden darauf hin arbeiten will, ,,Ansichten und Praktiken zu beseitigen, wel-
che die Anerkennung von getauften Personen in anderen Kirchen einschlief3lich der
eigenen als wirkliche Mitglieder der einen Kirche Jesu Christi hindern‘ und daf sie
sich schlieBlich verpflichtet, ,,zusammen mit anderen COCU-Kirchen bestimmte
Dinge zu wagen* (Doc. No. 11, 5ff).

Das Dokument, dessen nihere Beschreibung der vier Erprobungsgebiete u.a.
vorsieht, daB Reprisentanten aus COCU-Kirchen in den nationalen und regionalen
gesetzgebenden Korperschaften einzelner Mitgliedskirchen mit Sitz und Stimme ver-
treten sind; daB alle Barrieren, die behinderte Menschen von der Freude an der Ge-
meinschaft mit anderen Christen ausschlieBen, beseitigt werden sollen; daf} alles zu
unterbleiben hat, die Zahl der eigenen Mitglieder auf Kosten anderer christlicher
Kirchen anwachsen zu lassen, und daB man einander konsultiert, bevor neue Ge-
meinden errichtet werden, war nicht unumstritten. Und nicht alles, was manche
wiinschten, fand dann auch Aufnahme in den Text. So konnte man sich nicht ent-
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schliefen, der Moglichkeit zuzustimmen, gleichzeitig in mehreren Denominationen
Mitglied sein zu kénnen. Dennoch ist das Ergebnis insgesamt beachtlich. Ob freilich
die vom Plenum angenommenen Vorschldge und Empfehlungen in den Mitglieds-
kirchen deren zustidndigen Gremien sie zur Uberlegung empfohlen worden sind, teil-
weise ganz oder gar weitergehend realisiert werden, ist eine andere Frage. Die Ver-
abschiedung in Cincinnati sagt iiber ihr weiteres Schicksal noch nicht viel aus. Wie
der Okumenische Rat der Kirchen auch, kann die Vollversammlung von COCU
rechtsverbindliche Beschliisse nicht fassen. Allerdings ist die Basis frei, sich des An-
genommenen zu bedienen und es zu verwirklichen.

Hat COCU eine Zukunft?

Wie es mit COCU, auch nach dieser Vollversammlung, die die bei der Behand-
lung des Amtskapitels 1976 aufgetretenen Schwierigkeiten zu beheben vermochte
und damit ein hoffnungsvolles Zeichen setzte, weitergehen wird, ist schwer zu sa-
gen. Die Meinung, daf} die Consultation tot sei, kann man ebenso horen wie dic Be-
hauptung des Gegenteils. Manche Gemeinden in den USA haben noch nie oder zu-
mindest noch nichts Genaues von COCU gehért und tun doch seit Jahr und Tag,
was da vorgeschlagen wird. Ist das ein gutes Zeichen? Sind die Vollversammlungen
und Kommissionssitzungen nurmehr Treffpunkte jener Unverbesserlichen, Opti-
misten und Tagtrdumer, die nicht wahrhaben wollen oder vor Geschéftigkeit nicht
wahrzunehmen imstande sind, daf3 sich die Zeiten, seit Blake den Vorschlag mach-
te, der die Griindung von COCU nach sich zog, grundlegend geéindert haben? Ame-
rikas Traum von der ,,great society*, die Impulse aussendende Kraft der Studenten-
bewegung, die, wie an der Vierten Vollversammlung des ORK 1968 in Uppsala ab-
lesbar ist, auch die 6kumenische Bewegung nicht unberiihrt gelassen hat, sind vor-
bei. Der Wind hat sich gedreht. Und doch gibt es immer noch COCU, weniger eine
grofle Organisation — das Biiro in Princeton, New Jersey, verfiigt iiber fiinf haupt-
amtliche Mitarbeiter — als vielmehr Menschen, die nicht eine Superkirche schaffen
wollen, sondern deren Motivation ist, daB die Kirche und Gemeinde Jesu Christi in
der Gefahr steht, weniger zu wollen als Christi Wille ist.

Gerald F. Moede hat sich der Frage nach ,,den nichsten Schritten und Zielen fiir
COCU auf dieser Pilgerschaft in Richtung auf die Einheit hin, die unser Herr will*
gestellt: ,,Jeder zu tuende Schritt muB theologische Integritit und praktische An-
wendbarkeit besitzen... Kurzum, was wir dringend brauchen, ist ein Vehikel, ein In-
strument, durch das in den 80er Jahren eine intensivere Weise des Zusammenkom-
mens in jeder Hinsicht christlichen Lebens erstrebenswert und moglich gemacht
wird“ (a.a. 0., D. 14).

Uwe-Peter Heidingsfeld
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Chronik

Die erste Alleuropdische Frau-
enkonsultation des LWB fand vom
6.-12. Juni unter Beteiligung von 60 lu-
therischen Delegierten aus 14 europii-
schen Landern in Wien statt.

Der Konferenz Europdischer
Kirchen ist der Status einer Nicht-
staatlichen Organisation beim Wirt-
schafts- und Sozialrat der Vereinten Na-
tionen eingerdumt worden. Vertreter
der Konferenz, der 113 Kirchen in Ost-
und Westeuropa angehoren, erhalten
dadurch die Moglichkeit, in beratender
Funktion an UN-Debatten teilzuneh-
men. Die KEK ist die erste regionale
okumenische Organisation, der dieser
Status verliechen wurde.

Neun dthiopische Kirchen mit
insgesamt 17 Millionen Mitgliedern —
darunter Orthodoxe (Kopten), Luthera-
ner und Katholiken — haben einen
»Rat fiir die Zusammenarbeit der Kir-
chen in Athiopien* gegriindet, der
christliche Aktivitdten in den Bereichen
Evangelisation und Diakonie koordinie-
ren soll.

Zu der Papstmesse am 2. Juni in
Warschau waren auch 25 Vertreter der
acht Mitgliedskirchen des Polnischen
Okumenischen Rates eingeladen.

Aus der Bundesrepublik waren Kirchen-
prasident D. Hild und Préasident Dr.
Schober anwesend, die evangelischen
Kirchen der DDR waren durch Bischof
D. Schonherr vertreten.

Die grofle Mehrheit der aus Polen
nach Deutschland iibergesie-
delten deutschstimmigen Lu-
theraner findet in den evangelischen
Landeskirchen keine kirchliche Heimat
und féllt daher schnell der Entkirchli-
chung anheim, erklérte der polnische
Theologe Dr. Jerzy Gryniakow (War-
schau) auf einer europdischen Tagung
des LWB in Bratislawa (CSSR).

Die 400.000 Mitglieder zdhlende
Presbyterianische Kirche von
Irland wird ihre aus theologischen
Griinden sowie wegen des Antirassis-
mus-Programms seit fast sieben Mona-
ten suspendierte Mitgliedschaft im ORK
weiterhin ruhen lassen und voraussicht-
lich in einem Jahr endgiiltig austreten.

Gemeinsame Thesen zur Confessio
Augustana hat der Okumenische
Arbeitskreis evangelischer und
katholischer Theologen unter
Leitung von Kardinal Volk und Bischof
Kunst vertffentlicht.

Von Personen

Pastor Albertus Maasdorp, seit
1973 Beigeordneter Generalsekretir des
LWB in Genf, ist zum Generalsekretir
des Rates von Kirchen in Namibia ge-
wéhlt worden.

Am 29. Mirz wurde der leitende Bi-
schof der lutherischen Kirche in Un-
garn, Zoltan Kaldy, 60 Jahre alt.

Der kiirzlich in den Ruhestand getre-
tene Bischof der reformierten Kirche in
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Polen Dr. Jan Niewieczerzal (War-
schau), der mafgeblich in seinem eige-
nen Land die 6kumenische Arbeit ge-
fordert und sich unermiidlich fiir die
Versohnung zwischen den Polen und
den Deutschen eingesetzt hat, wurde am
23. April 65 Jahre alt.

Oberkirchenrat i.R. Georg Lan-
zenstiel (Miinchen), der viele Jahre
auch in der 6kumenischen Arbeit aktiv



téatig war, vollendete am 2. Mai sein 70.
Lebensjahr.

Der frithere westfélische Préses, D.
Hans Thimme, der jahrzehntelang
fithrende Amter in den Leitungsaus-
schiissen des ORK wahrgenommen hat,
wurde am 6. Juni 70 Jahre alt.

Der indische Wirtschaftswissen-
schaftler Dr. Samuel L. Parmar, ei-
ner der fithrenden Sprecher und Mitar-
beiter der Dritten Welt im ORK, starb
am 29. Mai im Alter von 57 Jahren in
Allahabad (Indien).

Zeitschriftenschau
(abgeschlossen am 8. Juni 1979)

Einheit nur bei gesichertem Konsens?
Wie weit ist konziliare Gemeinschaft
ohne vorher eindeutig feststellbaren
Konsens moglich? Die Frage ist ein
Kernproblem der gegenwirtigen Konzi-
liaritdtsdebatte, die geradezu in ein neu-
es Stadium tritt durch eine Reihe von
Beitrdgen, welche die Zeitschrift Die
Zeichen der Zeit im Doppelheft
1/2, 1979, zusammengestellt hat: Chri-
stoph Hinz, ,Wiederentdeckung der
Gemeinschaft der Kirchen - Konziliari-
tat, der Weg nach vorn?“ (12-22); Dom
Emmanuel Lanne OSB, ,,Die Wieder-
entdeckung der Gemeinschaft der Kir-
chen. Ein rémisch-katholischer Bei-
trag® (22-30); J. D. Zizioulas, ,Konzi-
liaritdt und der Weg zur Einheit. Ein
orthodoxer Standpunkt® (30-36); Trau-
gott Holtz, ,Erwigungen zum Thema
Einheit und Vielfalt der Kirche nach
dem Neuen Testament* (37-44).

Das Heft gibt einen Gespréichsstand
wieder, der nicht zuletzt markiert wird
durch die von Christoph Hinz gestellte
Frage: Konziliaritit — der Weg nach
vorn? Ja, mochte Hinz antworten, in-
dem er angesichts der gegenwirtigen
prakonziliaren Phase fiir eine ,antizi-
pierend konziliar-offene Haltung* der
Kirchen pladiert. Sie wiirde unter be-
stimmten Voraussetzungen eine eucha-
ristische Gastbereitschaft nicht aus-
schlieBen, und sie wiirde sich prifigu-

riert sehen in der briiderlichen Haltung,
aus der seinerzeit das Jerusalemer Apo-
stelkonzil erwuchs: dal man voneinan-
der Konziliaritdt erwartete, ohne daB
ein Konsens zwischen Jerusalemer Tra-
ditionskirche und getrennter Heidenkir-
che erkennbar war. Das ,,Wiedererken-
nen der Briider in Christo geht der Kon-
sensformel voraus®, formuliert Hinz
(17). Und weiter (18): ,,Konsensformeln
bringen die Erfahrung von Bruderschaft
in Christo nicht in Gang, sondern wer-
den durch die vorauslaufende Erfah-
rung dieser Bruderschaft in Gang ge-
setzt.“ Auch das Stichwort von der
»versohnten Gemeinschaft® fillt, die
»ZUu getrenntem Sendungsgehorsam frei-
geben kann* (20). Auf die reformatori-
schen Kirchen bezogen, wiirde ,,antizi-
pierend konziliares* Verhalten bedeu-
ten: 1. ,,die GewiBheit, Zeuge des wah-
ren Evangeliums Christi zu sein und
vom Herrn gesammelte Gemeinden zu
vertreten®; 2. ,,die Erwartung, in ande-
ren Kirchen Briidern in Christo zu be-
gegnen, die ihrerseits in reformatori-
schen Gemeinden Briider in Christo,
d.h. Glieder am Leib Christi wiederer-
kennen* und 3. ,die Hoffnung, es
mochte zu einem konziliaren Ereignis
kommen, in dem sich Kirchen als Brii-
der in Christus annehmen, ohne einan-
der ihre Tradition aufzuerlegen® (16 f.).
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Das Konziliaritdtsthema ist also nicht
zu den Akten gelegt, sondern ganz im
Gegenteil: Seine verborgene Aktualitit
beginnt allméhlich transparent zu wer-
den, und man mochte diesem wichtigen
Themenheft aus der evangelischen Kir-
che in der DDR auch bei uns die gehori-
ge Aufmerksamkeit wiinschen.

Neben der Konziliaritidtsfrage steht
ein Thema an, das fiir den Fortgang
auch der Kongziliaritatsdiskussion viel-
leicht einmal von Bedeutung sein kénn-
te: die Frage von Papstamt und Okume-
ne. Unter der Uberschrift ,,Bleibendes
und Verdnderliches im Petrusdienst® ist
ihr das Una Sancta-Heft 1/1979 ge-
widmet, das nicht nur einzelne Ergeb-
nisse einer innerkatholischen Diskus-
sion iiber das Papstamt zusammenfaft,
sondern vor allem auch Stimmen und
Standpunkte aus anderen Kirchen in die
Diskussion einbringt: George A. Lind-
beck, ,Lutherische Theologie und
Papsttum* (19-28); Jean-Jacques von
Allmen, ,,Ein reformierter Beitrag zur
Frage des Papsttums (27-35); Damas-
kinos Papandreou, ,,Das Papsttum im
Dialog zwischen der rémisch-katho-
lischen und der orthodoxen Kirche* (36-
43). Auch ,,Offene Fragen in der Lehre
vom péapstlichen Primat* kommen aufs
Tapet (Karl Rahner, 44-47). Mit Peter
Neuner (,,Das Papsttum — ein 6kume-
nisches Problem*, 8-18) wird man einen
Meinungstrend konstatieren: ,,In der
gegenwiirtigen Situation einer immer
enger werdenden Welt, der globalen In-
fragestellung des Christlichen und der
Hinordnung der Einheit der Kirche auf
die Einheit der Menschheit erscheint ein
Amt universaler Einheit nicht nur als
moglich, sondern auch als dringend
wiinschenswert. Die Bemiithungen um
eine die heutigen Konfessionen iiber-
greifende Einheit unterstreichen dieses
Erfordernis... Ein universalkirchliches
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Amt aber 146t sich — dies zeigt die Ge-
schichte der konfessionellen Weltbiinde
und des Okumenischen Rates der Kir-
chen — kaum neu konstituieren. Es
empfiehlt sich, auf das Amt zuriickzu-
greifen, das faktisch existiert und das ei-
nen universalen Auftrag bereits wahr-
nimmt, ndmlich das Papsttum.

So der von Neuner bezeichnete
Trend. Man wird bei diesem Meinungs-
trend mitbedenken miissen, was Peter
Neuner ebenfalls unterstreicht: ,,In al-
len Dokumenten und in Stellungnah-
men evangelischer Theologen wird deut-
lich, daf eine Anerkennung des papstli-
chen Primats eine Erneuerung dieses
Amtes voraussetzt* (16).

Ein drittes Thema hat die kirchliche
Publizistik der letzten Monate intensiv
beschiftigt: die Lateinamerikanische
Bischofskonferenz in Puebla und, gele-
gentlich in einen Zusammenhang damit
gestellt, die Antrittsenzyklika Johannes
Pauls II. ,,Redemptor Hominis*“. ,,Es
wurde eine neue Haltung zu den Ideolo-
gien und zum politischen Leben Latein-
amerikas erkennbar und vor allem ein
klares Konzept der Evangelisation®, re-
siimierte Kardinal Paulo Evaristo Arns,
Erzbischof von Sao Paulo, gegeniiber
der Herder-Korrespondenz (Heft
5, Mai 1979, 236) das Puebla-Ergebnis.
Und weiter, im Blick auf Abstriche, die
sich das Schlufdokument hinsichtlich
der Befreiungstheologie gefallen lassen
mulfdte: ,,Ich glaube, die Hauptsache
war, daf in dem ganzen Dokument die
Haltung der Befreiung im Rahmen der
Evangelisation wirklich vom ersten bis
zum letzten Kapitel prasent ist* (239).

Dennoch bleibt bei Kardinal Arns,
wie auch sonst, die Enttduschung spiir-
bar, dafl die Befreiungstheologie nicht
starker zu Worte kam und keine ,,gro-
Beren Aussprachemoglichkeiten* be-
standen. Auch Reinhard Frieling vom



Konfessionskundlichen Institut bekraf-
tigt den Eindruck: ,,Puebla und ,Re-
demptor Hominis‘* vermeiden den Be-
griff ,Theologie der Befreiung‘ — of-
fensichtlich, weil die verschiedenen
Befreiungstheologien mehr Unruhe und
Unklarheiten in die katholische Kirche
gebracht haben, als daB der Weg der
Kirche gekliart wurde* (,,Puebla und
,Redemptor Hominis‘. Wie 6kumenisch
ist die katholische Konzeption von Erl6-
sung und Zivilisation der Liebe?“ Ma-
terialdienst des Konfessions-
kundlichen™ Instituts, Nr. 2,
Mirz/April 1979, 32). Frieling sieht in
der Konzeption von der ,,Zivilisation
der Liebe“ den Schliisselbegriff, um
»die Anliegen von Puebla und ,Re-
demptor Hominis‘ zur Gestaltung der
Welt zum Ausdruck zu bringen* (33):
,» ,Die Kirche will sich frei halten von al-
len gegensétzlichen Systemen, um allein
fiir den Menschen einzutreten’ (Puebla
410). Wo die Vorherrschaft der Technik
heute die Menschlichkeit bedroht, da
betont die Kirche den Schopfungsauf-
trag Gottes, dafl der Mensch iiber die
sichtbare Welt ,herrschen® soll. Dieser
Auftrag ,besteht im Vorrang der Ethik
vor der Technik, im Primat der Person
iiber die Dinge, in der Uberordnung des
Geistes iiber die Materie‘ (Redemptor
Hominis 16). ...Die Zivilisation der Lie-
be stellt... den Menschen — den ganzen
Menschen und alle ohne Ausnahme —
in den Mittelpunkt* (33). Frieling resii-
miert: ,,Der polnische Papst mit seiner
Enzyklika und die lateinamerikanische
Bischofskonferenz mit ihrem Puebla-
Dokument strahlen Hoffnung aus...
,Redemptor Hominis‘ und Puebla sind
.. eine Ermutigung zur ékumenischen
Zusammenarbeit. Viele Christen fragen
zu Recht, warum sich die Kirchen den-
noch oft so schwer tun mit der Okume-
ne als Dienst an der Welt, warum immer

noch mehr die konfessionellen Allein-
génge das Bild der Christenheit bestim-
men und sogleich vor dem einstigen
Sakular-Okumenismus gewarnt wird,
wenn Christen aus verschiedenen Kon-
fessionen gemeinsam handeln‘ (36).

In diesem Zusammenhang seien fer-
ner genannt, zur Puebla-Konferenz:
Gabriele Burchardt, ,,Die Herzen um-
formen, die Strukturen vermenschli-
chen. Johannes Paul II. besuchte den
,Kontinent der Hoffnung‘“, Herder
Korrespondenz, Heft 3, Mérz 1979
146-151; und: ,,Puebla ist erst ein An-
fang. Lateinamerikas Weg der ,befrei-
enden Evangelisierung‘‘‘, Heft 4, April
1979, 214-220; Ludwig Kaufmann,
»Puebla zwischen Befiirchtungen und
Hoffnungen*, Orientierung, Nr.
4/79, 45-47; Hans-Jiirgen Prien, ,,Ge-
gen die Theologie der Befreiung? Bi-
schofskonferenz von Puebla korrigiert
Pauschalurteile, Lutherische Mo-
natshefte, Nr. 4, April 1979, 235-238;
Peter Walter, ,,Puebla — ein Signal fiir
alle Christen®, Kirchenblatt fiir
die reformierte Schweiz, Nr.
7/1979, S. 98-100; Hans Zwiefelhofer,
,Lateinamerikanische Kirche und The-
ologie. Puebla: Die Evangelisierung in
der Gegenwart und Zukunft Lateiname-
rikas®, Stimmen der Zeit, Heft 5,
Mai 1979, 291-307.

Zur Enzyklika,,Redemptor Hominis“:
Johannes Paul II., ,Redemptor Homi-
nis. Die Antrittsenzyklika®, Herder
Korrespodenz, Heft 4, April 1979,
186-209; Heinz Schiitte, ,,Johannes
Paul II. — Papst der Okumene. Anmer-
kungen zur Enzyklika ,Redemptor Ho-
minis‘“, KNA-Okumenische In-
formation, Nr. 14/1979, 5-9.

Ein letztes Thema: ,,Die Bemithungen
des Okumenischen Rates der Kirchen
und von SODEPAX um die Menschen-
rechte®, das Leopoldo J. Niilus im
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Aprilheft von Concilium (245-248)
entfaltet. Es geht bei diesen Bemiihun-
gen nicht zuletzt um eine Scharfung des
Sinnes fiir die Menschenrechte, um das
Erfassen ihres ,,globalen*‘, ihres umfas-
senden Charakters. Menschenrechte —
,nicht nur den Kategorien und ihrem
Inhalt nach, sondern auch geogra-
phisch* hdngen sie miteinander zusam-
men. ,,In der heutigen Welt sind einige
Verkettungen so gefédhrlich, dal sie zu
etwas qualitativ Neuem zu werden dro-
hen... 1. der immer schneller werdende
Ristungswettlauf; 2. die Erweiterung
der Kluft zwischen den Reichen und den
Armen in der Globalgesellschaft; 3. das
Anschwellen der Welle von Unter-
driickung, autoritdrer Herrschaft und
Verachtung der Menschenrechte in einer
Mehrheit der Nationen der Welt. Diese
drei Zyklen konvergieren und verstir-
ken einander. Aufriistung und Militaris-
mus behindern die Entwicklung; die
Verneinung der Menschenrechte hemmt
die Entwicklung und dient dazu, den
Militarismus... zu stiitzen (246). Und
in diesem Zusammenhang besonders
alarmierend ,,der Umstand, daB diese
Verletzungen der Menschenrechte die
Tendenz haben, mehr und mehr zur
Norm zu werden®. So wird z.B. ,,die
Unmenschlichkeit der Folter zu einer
Wirklichkeit, die weiter verbreitet und
noch schrecklicher ist als zu jeder ande-
ren Zeit der Geschichte*. ,,Ein interna-
tionaler Handel in Foltertechniken und
-ausriistungen besteht®, von der Wis-
senschaft werden ,,offen und versteckt
immer ausgekliigeltere Techniken kor-
perlicher und psychischer Tortur ent-
wickelt* (246). Darf man sich mit der
Behandlung einzelner Symptome zufrie-
den geben? ORK, wie auch speziell SO-
DEPAX, der vom ORK und der katho-
lischen Kirche gemeinsam beschickte
Ausschufl fiir Gesellschaft, Entwick-
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lung und Frieden, erstreben eine ,,Bil-
dungsarbeit auf weite Sicht: man muf
Situationen aufdecken, sensibilisieren,
voneinander lernen, auf Wirksamkeit
bedacht sein. Da bestdndig die Gefahr
besteht, einem hohlen Aktivismus an-
heimzufallen, ist der Akzent auf die ge-
genseitige Abhéngigkeit der verschiede-
nen Menschenrechte, auf die Arbeit zur
Ausmerzung der eigentlichen Ursachen
und auf die Planung von Aktionen zu
legen, die auf die betreffende Situation
abgestimmt sind“ (247). Das ,,Verlan-
gen nach Menschenrechten® ist gegen-
iiber der politischen Situation heute so
etwas wie ,,ein Ruf nach einem neuen
Typus internationaler Moralitdt* (246).

Weitere beachtenswerte Beitrige:

Ansgar Ahlbrecht, ,,Gemeinsames Zeug-
nis moglich — Offene Fragen l6sbar.
Katholisch-lutherische Kommission
veroffentlichte Dokument zum Thema
,Das Herrenmahl‘“, Okumene am
Ort, Nr. 3, Mirz 1979, 1-4.

Georg Giinter Blum, ,,Meditative Praxis
und Theologie. Aspekte 6stlicher und
westlicher Spiritualitdt®, Ostkirch-
liche Studien, Heft 1, M#rz 1979,
17-30.

Richard Boeckler, ,,Wo steht der Oku-
menische Rat der Kirchen? Bilanz der
Initiativen des Okumenischen Rates
der Kirchen seit Nairobi*, Die Zei-
chen der Zeit, 1/2-1979, 1-11.

Manas Buthelezi, ,Fiir eine Theologie
der Verdnderung. Das Ringen um die
Befreiung der christlichen Wahrheit*,
Lutherische Monatshefte, Nr.
3, Mirz 1979, 132-134.

»Bvangelium — Sakramente — Amit.
Ein Dokument des 6kumenischen

Arbeitskreises  evangelischer und
katholischer Theologen*, Herder
Korrespondenz, Heft 6, Juni

1979, 306-309.



Aloys Klein, ,Sakramente und Kirche.
Wort und Sakrament im &kumeni-
schen Dialog“, KNA-Okumeni-
sche Information, Nr. 19/1979,
5-7.

Hans Jochen Margull, ,,Zu einem
christlichen Versténdnis des Dialogs
zwischen Menschen verschiedener
religioser Traditionen®, Evangeli-
sche Theologie, Nr. 3, Mai/Juni
1979, 195-211.

Harding Meyer, ,,Uber die alten Eng-
péasse hinaus. Der immer noch miih-
same Dialog iiber Ehe und Mischehe®,
Lutherische Monatshefte, Nr.
6, Juni 1979, 351-354.

Ilona Riedel-Spangenberger, ,Sakra-
mente und Kirche. Die Taufe — das
verbindende Sakrament?“, KNA -
Okumenische Information,
Nr. 22/23-1979, 5-13.

Hans Roser, ,,Europa und die Christen.
Eine Betrachtung aus evangelischer
Sicht*, KNA-Okumenische In-
formation, Nr. 15/16-1979, 5-9.

Hans-Christoph Schmidt-Lauber, ,,Ge-
meinsame kirchliche Trauung. Ver-
such einer Bilanz nach einem Jahr-

Neue

BANGALORE

Gerhard Marcel Martin, Hoffnung
weltweit. Impulse und Texte aus Ban-
galore. Verlag Otto Lembeck, Frank-
furt/ Main 1979. 116 Seiten. Paper-
back DM 12,80.

,,Christliche Hoffnung ist eine Wider-
standsbewegung gegen den Fatalis-
mus®, heiflt es in der gemeinsamen Re-

zehnt“, Evangelische Theolo-
gie, Nr. 2, Mirz/April 1979, 160-
180.

Stanley J. Samartha, ,,Guidelines on
Dialogue®, the ecumenical re-
view, No. 2, April 1979, 155-162.

Paul-Werner Scheele, ,,Die Hoffnung
der Welt. Anmerkungen zu dem Do-
kument ,Eine gemeinsame Rechen-
schaft von der Hoffnung‘“, KNA -
Okumenische Information,
Nr. 10, Mirz 1979, 5-7.

Klaus Schmidt, ,,.Wege zur Einheit. Die
Arbeit der Kommission fiir Glauben
und Kirchenverfassung. — Ein
Uberblick*, KNA-Okumeni-
sche Information, Nr. 12, Mérz
1979, 5-9.

Lukas Vischer, ,,Der Auftrag der refor-
mierten Kirche in der 6kumenischen
Bewegung®”, Reformatio, Nr. 4,
April 1979, 194-204.

Karl Ernst Wenke, ,,Neue Internationa-
le Entwicklung und alternativer Le-
bensstil*, Die Mitarbeit. Zeit-
schrift zur Gesellschafts- und
Kulturpolitik, Heft 1, Marz 1979,
1-26.

Biicher

chenschaft von Bangalore. Auch Ger-
hard M. Martins Buch leistet Wider-
stand: ndmlich gegen die fatale Resigna-
tion an okumenischen Dokumenten, die
nachher doch keiner liest.

Martin beschreibt zunédchst den neuen
Weg der Kommunikation, den die Kom-
mission fiir Glauben und Kirchenverfas-
sung einschlug, als sie 1971 zu einer
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weltweiten Rechenschaft von der Hoff-
nung einlud. Bangalore 1978 war die
spannende und spannungsreiche Begeg-
nung der Hoffnungen ,,von unten®, von
der Basis, vom jeweiligen Kontext her.
Theologisches Nachdenken auf der
Erfahrungs- und Erzdhlebene! Im ge-
meinsamen SchluBdokument spiegelt
die Spannung sich noch wider, vor al-
lem fiir den, der sich die Miihe macht,
einen Blick in die Werkstatt der Grup-
pendiskussionen und Vorauspapiere zu
tun. Zu dieser Miihe lddt Martin ein,
denn wenn das gemeinsam Erarbeitete
nun nicht in Gebrauch genommen und
nach vorwirts weitergelesen und wieder
in die Vielfalt der Situationen iibersetzt
wird, dann war alles umsonst. Im II.
Kap. ist deshalb der ganze Text der ge-
meinsamen Rechenschaft noch einmal
abgedruckt und neben dem Text —
iibersichtlich angeordnet — Riickfra-
gen, Notizen, Impulse, Querverweise.
Ein richtiges Arbeitsbuch also. Die An-
merkungen machen Lust, mit dem Buch
nicht allein zu bleiben, sondern die auf-
tauchenden Fragen mit anderen zusam-
men zu diskutieren und so auf das Hier
und Heute zu kommen: Wo geschieht
das? Wo tun wir das? Kap. III erzihlt
von Konflikten. Martin berichtet, be-
zieht Stellung, aber urteilt nicht. Das
regt zu eigenem Urteil an. Da ist z. B.
der Vorwurf ,iibertriebener europi-
scher Selbstkritik*, die den Christen aus
Afrika und Asien fast wie eine Krank-
heit erscheint. Oder da ist der umstritte-
ne Brief einer Arbeitsgruppe an den Na-
tionalen Kirchenrat der USA... Martin
fragt: Wie radikale und wie einseitige
Kritik kénnen Christen sich zumuten?
Wie konfliktfiahig ist die Kommission
und will sie sein? — Der alte Vorwurf:
Warum wird an sozialistischen Lindern
nicht eine entsprechend harte Kritik ge-
ibt? Dazu Martin: ,,Es scheint nicht nur

354

politisch klug, sondern bis auf weiteres
notwendig, daf3 die Selbst- und Fremd-
kritik  gegeniiber westlich-kapita-
listischen Landern radikaler und offe-
ner sein kann als gegeniiber Lindern des
Ostblocks...*

Oder da ist — wieder neu zugespitzt
— die Frage, wer Christus fiir uns ist.
Steht Christus (nur) auf der Seite der
Armen? Was heillit Parteinahme, Par-
teilichkeit? Eine schwarze Stimme aus
Siidafrika wird zitiert: ,,Christus kann
ich nur dann im Kampf gegen die Unter-
driicker an meiner Seite glauben, wenn
ich ihn nicht fiir mich allein haben
will.

Aus der Fiille des vorhandenen Mate-
rials stellt Martin in Kap. IV noch ein
paar weitere Texte zusammen: z.B.
Auszlige aus der Rede des indischen In-
dustrieministers Sri George Fernandes
in Bangalore, Aussagen einzelner Ar-
beitsgruppen der Konferenz, ausfiihrli-
che Zitate aus dem Bekenntnis der Ge-
meinsamen Synode der katholischen
Bistiimer 1975. ,,Des einen Hoffnung
wird des anderen Hoffnung*.

Alles in allem: ein Buch, das ich als
Teilnehmerin der Konferenz in Banga-
lore neugierig und mit Gewinn gelesen
habe, weil es Erlebtes verdeutlichte und
Fragmente zusammenfiigte; und ein
Buch, das ich als Gemeindepfarrerin
und als jemand, der mit Gruppen arbei-
tet, gern und gut gebrauchen kann.

Dorothea Margenfeld

KIRCHENVERSTANDNIS

Wolfgang Huber, Kirche. (Bibliothek
Themen der Theologie — Ergin-
zungsband.) Kreuz-Verlag, Stuttgart
— Berlin 1979. 238 Seiten. Kart, DM
24,—.

Das vorliegende, vom Verlag sehr an-
sprechend ausgestattete Buch kommt



rechtzeitig zu der iiber die Volkskirche
in Gang gekommene Debatte. Dieses
Buch wendet sich nicht nur an Theolo-
gen, sondern auch an Laien und ist des-
halb in einer begriiBenswert klaren und
verstdndlichen Sprache geschrieben.
Huber geht zundchst von dem aus, was
ein normaler Christ mit dem Wort Kir-
che assoziiert: Gottesdienstraum, Pfar-
rer, Kirchenmitglieder, Gottesdienst,
EKD, Landeskirche und Okumene sind
die Stichworte. Diese knapp vorgestell-
ten Assoziationen werden dann ergénzt
durch die iibergreifenden Begriffe und
Gegensitze Universalitédt, Besonderheit,
Aktualitdt und Dauer, die auch in der
innerkirchlichen Diskussion die Chri-
sten in verschiedene Lager teilt.

Wichtig ist die Definition der Gestalt
der Kirche, die Huber von der traditio-
nellen katholischen Kirche ausgehend in
Universalkirche, Partikularkirche, Ein-
zelgemeinde und Orden aufgliedert, wo-
bei er die Rolle der Orden heute von den
Initiativ-Gruppen iibernommen sieht.
In der Tat besteht eine Schwiche der
heutigen EKD und mancher Landeskir-
chen darin, daB sie es nicht verstehen,
die zahlreichen christlichen Initiativ-
gruppen dadurch zu integrieren, daf} sie
ihnen die Freiheit geben, die sie nétig
haben, und die kritische Begleitung ge-
wiahren, die sie von der Kirche erwarten
konnen und miissen. Sieht man diese oft
jugendlichen Gruppen nicht als Feinde
der Kirche, sondern als notwendigen
Teil der Kirche an, der ebenso zu ihr ge-
hort wie die Evangelikalen, so kommt
man von einem zu engen Kirchenbegriff
weg, der so oft ihre Initiative und Krea-
tivitdat zu ldhmen droht.

Die positive Grundeinstellung zur
Kirche, die das ganze Buch durchzieht,
ist darauf zuriickzufiithren, daffi Huber
die Offenheit des Christentums fiir die
anderen — also auch fiir die katholische

Kirche, fiir andere Religionen, fiir die
Unterdriickten dieser Welt, auch wenn
sie nicht Christen sind — voraussetzt.
Huber glaubt, daf die Relativierung des
Fortschritts und des Rationalititsbe-
griffs, die heute in den Bewegungen ge-
gen Wachstumsideologie, Biirokratie
und inhumane Technik sichtbar wird,
dem Christentum eine neue Chance ge-
ben wird. Allerdings zeigt Huber auch,
welche Schwierigkeiten die Kirche hat,
mit dieser neuen Situation fertig zu wer-
den. Die Kirche ist eine heilige, katholi-
sche und apostolische Kirche, hilt Hu-
ber fest, aber sie kann das nur sein,
wenn sie Okumene ist.

In den Kapiteln ,,Die Verheiung der
Kirche* und ,,Die wirkliche Kirche*
stellt er dem Anspruch die oft enttdu-
schende Realitét gegeniiber, und in dem
Abschnitt ,,Die 6ffentliche Kirche* geht
Huber der Entwicklung des Verhéltnis-
ses zwischen Kirche und Staat in der
Bundesrepublik mit einem Seitenblick
zur DDR nach, wobei er, der stark von
Bonhoeffer beeinfluBlt ist, die Kritik
wieder aufnimmt, die er bereits in seiner
Habilitationsschrift ausfithrlich darge-
legt hat.

Im Anschlul an Bonhoeffer unter-
scheidet er drei Ebenen der kirchlichen
Verantwortung gegeniiber der Politik:
Die Kirche soll den Staat fragen, ob sein
Handeln legitim ist; sie mul} den Opfern
staatlichen Handelns helfen; sie muf}
dann selbst politisch handeln, ,,wenn
die Kirche den Staat in seiner Recht und
Ordnung schaffenden Funktion versa-
gen sieht®, -

Die internationale Debatte um die
Menschenrechte zeigt immer wieder,
wie die Kirche auf den von Huber be-
schriebenen drei Ebenen herausgefor-
dert wird. Voraussetzung dafiir, daf sie
diese Herausforderungen aufnimmt, ist
allerdings, dal} sie selbst auch in ihrer
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Struktur selbst die Menschenrechte re-
spektiert und anwendet. Innere Struktur
und dufleres Handeln hidngen zusam-
men.

Ein Verdienst dieser kleinen Studie
des Heidelberger Theologen ist es zwei-
fellos, wieder auf den Zusammenhang
zwischen Glauben und Handeln, zwi-
schen Anspruch an die staatliche und
Bewahrung in der kirchlichen Ordnung
selbst aufmerksam gemacht zu haben.
Der Soziologe hiitte sich vielleicht noch
konkreteren Aufschluf iiber innerkirch-
liche Konflikte oder die sozial einseitige
Zusammensetzung kirchlicher Entschei-
dungsgremien gewiinscht, doch hilft
ihm Hubers Buch, das zu verstehen, was
eine interdisziplindre und o6kumenisch
orientierte Theologie der Kirche zu lei-
sten vermag.

Gerhard Grohs

Klaus Alois Baier, Unitas ex auditu —
Die Einheit der Kirche im Rahmen der
Theologie Karl Barths. Verlag Peter
Lang, Bern 1978. 284 Seiten. Kart.
empf. Richtpreis sfr. 51,—.

Wer in den Schriften Karl Barths eine
ausfithrliche Arbeit zum Thema ,,Ein-
heit der Kirche* sucht, wird sich ent-
tauscht sehen. ,Nie ist die Frage nach
der Einheit der Kirche fiir ihn ein so
starkes Sonderproblem geworden, dafB
es ihn veranlaf3t hitte, eine groBere Stu-
die dariiber zu erarbeiten® (185). Und
den konkreten Einigungsbestrebungen
der okumenischen Bewegung ist Barth
immer mit einer skeptischen Zuriickhal-
tung begegnet. Daf} es sich dennoch —
oder gerade deswegen — lohnt, die The-
ologie Karl Barths auf ihren Beitrag
zum 0kumenischen Dialog hin zu unter-
suchen, zeigt die Dissertation von Klaus
Alois Baier ,,Unitas ex auditu — Die
Einheit der Kirche im Rahmen der The-
ologie Karl Barths*.
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Fiir Karl Barth ist die Einheit der Kir-
che alles andere als ein peripheres Pro-
blem. Aber eine Ldsung dieses Pro-
blems l4Bt sich nach ihm nur finden,
wenn die Frage nach der Einheit der
Kirche eingebettet ist ,,in die viel umfas-
sendere Frage nach Jesus Christus als
der Offenbarung Gottes, die die nach
der Kirche und dann auch die nach ihrer
Einheit impliziert* (185). Indem Barth
die Ekklesiologie in der Christologie
verankert, verweist er alle ekklesiologi-
schen Fragen in den ihnen entsprechen-
den Horizont, in dem ihnen allein eine
Antwort zuteil werden kann. Einheit
der Kirche 148t sich nicht dadurch ver-
wirklichen, daBl Menschen guten Wil-
lens sie zu verwirklichen suchen, son-
dern ,,die Einheit der Kirche ist aus-
schlieBlich an Jesus Christus, das Haupt
der Kirche gebunden; nur von dort her
ist sie zu erwarten. Der beste Dienst an
der Einheit ist deshalb nicht primir die
eigene Aktivitit, die aus einem Entset-
zen iiber die Spaltung entspringt und sie
tberwinden will, sondern das ruhige,
sachliche Horen auf Gottes Wort in der
je eigenen Konfession* (171).

Mit diesem Hinweis auf die eschato-
logische Dimension der Kirche will
Barth die Kirchentrennung keineswegs
sanktionieren, sondern vielmehr in das
Licht stellen, das der in so viele Konfes-
sionen zerrissenen Kirche verheif3en ist:
die unitas ex auditu.

Gerade das Horen des Wortes hilt die
Kirche ja in Bewegung, bringt die Kon-
fessionen zueinander in Bewegung, in-
dem sie sich vor- und miteinander auf
den Herrn der Kirche hin bewegen las-
sen. Diese Bewegung kann die getrenn-
ten Kirchen zu einer ,,Prozess-, Dienst-
und also Konfessionsgemeinschaft
(174) fithren, aber solche Gemeinschaft
verlangt immer wieder neuen Aufbruch
im Ho6ren und Gehorsam gegeniiber



dem Wort Gottes. ,,Ein Konstitutivum
der Konfessionskirchengemeinschaft,
ihre konstante Struktur ist daher das
Gespriach® (172), ohne dafBl die Kirche
zum ,,religiosen Debattierklub® (KD I,
2,660) wird. Dieses Gesprach mul} hin-
zielen auf ein neuformuliertes, die alten
Bekenntnisse nicht iiberwindendes, aber
iiberbietendes gemeinsames Bekenntnis.
Die Gemeinschaft konfessioneller Kir-
chen aber muf} sich dariiber hinaus 6ff-
nen lassen fiir die Probleme der Welt; es
kann solche Gemeinschaft nicht geben
ohne ,,ihre missionarische Struktur, ihre
Proexistenz und also ihr Kirche-sein fiir
andere® (173). Gerade weil Barth so
streng auf dem Bekenntnis beharrt, ge-
rade weil er die Kirchen nicht aus der
Wabhrheitsfrage entldf3t, kann er jede —
auch die eigene — Konfession in Frage
stellen. Es gibt keine schirfere Kirchen-
kritik als die, die Kirche von ihrem eige-
nen Grund her in Frage stellt — sei es im
Angriff auf ihre schlechte Religiositit
wie in der Zeit des Romerbriefs oder
durch ihre Bestimmung als Leib Christi
in der Kirchlichen Dogmatik. Es gibt
aber zugleich keine gréfBere Hoffnung
auf die Einheit der Kirche als eben im
gemeinsamen Ringen um die Wahrheit,
»in einem immer besseren Horen-
wollen. Und wo es in zwei oder mehr
Konfessionen zum Ereignis des gemein-
samen, gehorsamen Horens kommt,
darf daraus die Konsequenz gezogen
und sowohl geistliche als auch organisa-
torische Gemeinschaft zwischen ihnen
festgestellt und gepflegt werden (unitas
ex auditu). Man kann als Verséhnte —
auch wenn die Erldsung noch aussteht
— in Einheit leben, in angefochtener,
fragiler und labiler Einheit zwar, aber
immerhin in Einheit, die trotz der und
gegen die Siinde von Gott gewirkt ist*
177).

Im Zusammenhang der gesamten
Theologie Karl Barths zeigt Klaus Alois
Baier mit diesem Ergebnis einen Beitrag
zum Weg der Okumene, der sie in das
Zentrum ihrer Sache weist. Er versucht
mit seiner (Erlanger, von W. Joest, F.
Mildenberger und W. Andersen betreu-
ten) Dissertation auf die Frage nach der
Uberwindung der Spaltung der Kirche
eine engagierte und theologisch fundier-
te Antwort zu geben. Er interpretiert
hierbei Karl Barth als einen Theologen
von 6kumenischer Weite, dem bei allem
theologischen Streiten die Einheit der
Kirche eine wichtige Aufgabe war. Es ist
Baier zu danken, daB er die hdufig im
Protestantismus vorhandene fatale Al-
ternative zwischen Christus und Kirche
im Sinne Barths bestreitet und tiberwin-
det: ,Jesus geht voran, aber als sein
Leib folgt ihm die Gemeinde nach®
(131). Der Weg zur Einheit kann dem-
nach gefunden werden, indem die in
Christus vorgegebene FEinheit gehort
und erkannt wird, wobei auch der Wi-
derspruch zwischen Kirche und Israel
als ,,die schwerste von all den Wunden
am Leibe Christi“ (KD/IV/3, 1007) zu
heilen bleibt (vgl. Baier 161).

Bemerkenswert ist, da} Baier bei der
Beschreibung der Wirkung von Barths
Okumenischen Impulsen auf protestan-
tischer Seite nur A. Keller (mit einer
1931 erschienenen Arbeit) und W. A.
Visser’t Hooft nennt, katholischerseits
jedoch auf Theologen wie H. U. v. Bal-
thasar, H. Kiing und H. Fries hinweisen
kann.

Eine ,,6kumenische® Geste ist die the-
senartige Zusammenfassung der Aus-
fiihrungen Baiers in englischer Sprache
(283 ff.). Wir z6gern nicht, der Arbeit
Baiers richtungweisende Bedeutung zu-

zusprechen. .
SPIECCN:  Skum. Team Dudweiler-

Fischbach/Saar
Greven, Siiselbeck, Unfricht
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KIRCHENGESCHICHTE

Handbuch der Kirchengeschichte, Band
VII. Die Weltkirche im 20. Jahrhun-
dert. Herausgegeben von Hubert Je-
din und Konrad Repken. Verlag Her-
der, Freiburg — Basel — Wien 1979.
854 Seiten. Leinwand Subskr.preis
DM 182,—, Einzelpreis DM 198,—.

Mit diesem respektablen VII. Band
wird das auch in unserer Zeitschrift re-
gelméflig angezeigte ,,Handbuch der
Kirchengeschichte* abgeschlossen. Die
Darstellung geht aus von der Tatsache,
daf die katholische Kirche im 20. Jahr-
hundert sich eigentlich erst zur ,,Welt-
kirche* entwickelt habe, will aber auch
die ,,Krisensituation nicht verschwei-
gen, die aus ,inneren Vorgingen* er-
wachsen ist. Wihrend sich das Jahr
1914 als zeitlicher Ausgangspunkt nahe-
legte, hat sich die Abgrenzung in die un-
mittelbare Gegenwart hinein als schwie-
riger erwiesen. Der Vielschichtigkeit des
Stoffes hat man durch einen umfassen-
deren Mitarbeiterstab gerecht zu werden
versucht, was an die Koordination na-
turgemdl erheblich hohere Anforderun-
gen stellte. Grundsétzlich ist aber wie
bisher an der Eigenverantwortung der
Autoren festgehalten.

Der Band gliedert sich in drei Ab-
schnitte. Am Anfang steht ,,Die institu-
tionelle Einheit der Universalkirche*,
der neben Statistiken und Organisation
die Pontifikate von Benedikt XV., Pius
XI. und Pius XII., die AuBenpolitik der
Piépste im Zeitalter der Weltkriege, das
Zweite Vatikanische Konzil, das Kir-
chenrecht sowie die Konkordatspolitik
von 1918-1974 einschlieBt.

Der zweite Abschnitt ,,Die Vielfalt
des inneren Lebens der Universal-
kirche“ beinhaltet Gesellschaft und
Staat als Problem fir die Kirche,
Grundziige der Entwicklung der Theo-
logie zwischen dem Ersten Weltkrieg
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und dem Zweiten Vatikanischen Konzil,
innerkirchliche Bewegungen und ihre
Spiritualitdt, Entwicklungen im Klerus
seit 1914, Ordensgemeinschaften und
Sikularinstitute, Bildungswesen, Erzie-
hung und Unterricht, Information und
Massenmedien, Caritas und kirchliche
Hilfswerke. Abgeschlossen wird dieser
Abschnitt mit zwei Kapiteln iiber die
okumenische Bewegung (Erwin Iserloh)
und die nichtunierten Ostkirchen, wéh-
rend jede zusammenhingende Erwih-
nung evangelischer Kirchen merkwiirdi-
gerweise entfilllt, obwohl ja gerade hier
in den gegenseitigen Beziehungen —
nicht zuletzt in Deutschland — schon
seit dem Ersten Weltkrieg vieles in Be-
wegung geraten ist (nur im Voriiberge-
hen werden z.B. S. 469 der Jaeger-
Stahlin-Kreis und S. 471 die Arbeitsge-
meinschaft christlicher Kirchen ge-
nannt).

Der dritte Abschnitt schlieBlich »1ie
Kirche in den einzelnen Lindern* be-
handelt die Lage der katholischen Kir-
che in den Landern der Welt. Natiirlich
geben die meist duBerst knappen Skiz-
zen nur wenig Moglichkeit, Griinde und
Hintergriinde der jeweiligen Entwick-
lungen auszuloten, was man insbeson-
dere bei den osteuropdischen Lindern
empfindet.

Zusammenfassend wird man sagen
diirfen, daB3 auch dieser VII. Band die
Merkmale seiner Vorgédnger trigt: eine
ungeheure Materialfiille wird nach lei-
tenden Gesichtspunkten gegliedert und
aufgearbeitet, getragen und erginzt
durch einen umfangreichen wissen-
schaftlichen Apparat, Literaturangaben
und Register. Das schlieBt aber abwei-
chende Beurteilungen grundsitzlicher
wie spezieller Art in manchen Einzelfra-
gen gewil3 nicht aus.

Alles ‘in allem: Das ,,Handbuch der
Kirchengeschichte ist eine Meisterlei-



stung der katholischen Kirchenge-
schichtsschreibung, die auf lange Zeit
nicht ihresgleichen haben diirfte und
darum auch im aufBerkatholischen Be-
reich ihren festen Platz einnehmen wird.

Kg.

Knut Schiferdieck (Hrsg.), Die Kirche
des frithen Mittelalters. Band II, 1.
Halbband der ,,Kirchengeschichte als
Missionsgeschichte®. Chr. Kaiser
Verlag, Miinchen 1978. 604 Seiten.
Leinen DM 75,—.

In 6 Kapiteln sind 13 Einzelstudien
zur Ausbreitung des Christentums ge-
sammelt worden fiir eine Zeit, in der die
Kirche Bildungsmacht wurde und als
Trégerin von Schriftkultur ohne Kon-
kurrenz war. Voller Spannungen waren
jedoch die Wanderungen der verschie-
denen Stamme, neben denen die Wan-
derung einzelner Familien und einzelner
Priester und Monche bedeutungsvoll
wurden. Die Geschichte dieser Familien
zeigt auch, daf sie oft von neuimpor-
tiertem Heidentum bedréngt und iiber-
rollt wurden. Sehr frith wurde unter-
schieden zwischen der Taufe und dem
,primsigning®, einem Stadium, in dem
Christliches neben alten heidnischen
Traditionen praktiziert wurde. Fiir den
bevorstehenden Kampf rief man Thor
um Hilfe an, wihrend man Heim und
Hof Christus zum Schutze anvertraute.

Mission war ein besonderer Ruf Got-
tes. Aber es gab auch die Entsendung in
die Missionsarbeit, um einen unbotmé-
Bigen Untertanen zu bestrafen und ihm
erst dann zu verzeihen, wenn er als Mis-
sionar Bufle getan hatte.

Es ist gut, daB sich die Aufsitze nicht
nur mit der angelsdchsischen Mission,
sondern auch mit der Mission der ostli-
chen Christenheit und der christlich-
jiidischen Konfrontation befassen. Ne-
ben Studien iiber die politische Mission

Karls des GroBen und iiber Bonifatius
treten Studien zum Thema Moénchtum
und Mission und Annahme des Chri-
stentums im Spiegel der deutschen
Sprachgeschichte. Kann ein Sachse des,
beginnenden neunten Jahrhunderts den
Schlufl des Taufgelobnisses richtig ver-
stehen, oder heift fiir ihn ,,Ec gelébo in
hélogan gést*“ ,ich vertraue in das un-
verletzliche Schreckbild*? Sicherlich
brauchte es Zeit, bis altheidnische Wor-
ter eine neue christliche Bedeutung be-
kamen und das richtige Verstédndnis ge-
sichert war. Gleichzeitig entstand aber
eine neue deutsche Kultursprache, die
die Verbreitung des Evangeliums er-
leichterte.

Eine ausfiihrliche Bibliographie sowie
Register und Karten ergidnzen das um-
fangreiche Werk, zu dessen Studium die
sehr interessanten Themen anregen und
wozu man Zeit und Mufle brauchen
kann.

Jorg Schnellbach

Confessio Augustana — Hindernis oder
Hilfe? Mit Beitrdgen von Heinrich
Fries, Erwin Iserloh, Georg Kretsch-
mar, Wenzel Lohff, Peter Manns,
Harding Meyer, Wolfhart Pannen-
berg, Paul-Werner Scheele, Heinz
Schiitte. Verlag Friedrich Pustet, Re-
gensburg 1979. 280 Seiten. Kart. DM
28 e
Aus der allmihlich uniibersehbar

werdenden Literatur zum 450. Jubildum

der CA im Jahre 1980 sei dieser kiirzlich
erschienene Sammelband hervorgeho-
ben, der sieben Referate enthilt, die auf
einer gemeinsamen Tagung der Katholi-
schen Akademie Bayern und der Evan-

gelischen Akademie Tutzing vom 14.-

16. April 1978 in Miinchen gehalten

worden sind. Zwei weitere Beitrage wur-

den von Heinrich Fries und Wolfhart

Pannenberg beigesteuert (letzteren ha-
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ben wir um seines instruktiven Uber-
blicks willen mit freundlicher Genehmi-
gung des Verlages im Aprilheft nachge-
druckt).

Der besondere Vorzug dieses Bandes
diirfte darin liegen, daB} hier von den
mafgeblichen Sprechern und Trigern
der bisherigen Diskussion iiber Wesen
und Ziel der CA die verschiedenen Aus-
gangspositionen, Interpretationen und
Standpunkte profilierf vorgetragen und
erlautert werden. Dadurch wird der Le-
ser in zwar streng sachbezogene Uberle-
gungen mit hineingenommen, die aber
letztlich am Beispiel der CA die Grund-
fragen christlicher Einheit verdeutlichen
und somit Anspruch auf gesamtékume-
nisches Gehor haben.

Keg.

Abraham Friesen/Hans Jiirgen Goertz
(Hrsg.), Thomas Miintzer. (Wege der
Forschung, Bd. CDXCI.) Wissen-
schaftliche Buchgesellschaft, Darm-
stadt 1978. 536 Seiten. Leinen DM
74,— (fiir Mitglieder DM 49,—).
Einfithrungen und Literaturberichte

zur Miintzer-Forschung gibt es genug,
aber es fehlte bisher an einer Zusam-
menstellung der wichtigsten Beitrédge
zur neueren Forschung. Die beiden Her-
ausgeber beschrinken sich, wohl wis-
send, welche Liicken sie bei diesem Ver-
fahren hinnehmen miissen, auf die letz-
ten 20 Jahre. In Analogie zu den Streit-
fragen um groBe Personlichkeiten (wie
Luther) und komplexe Bewegungen (wie
z. B. der Pietismus) sind die Auffassun-
gen iiber Miintzer bekanntlich oft ein-
seitig, nicht nur wegen des politisch-
ideologischen Mil3brauchs, der mit ihm
getricben werden kann, sondern auch
wegen der wissenschaftlichen Einlinig-
keit, mit der seine komplizierte Ent-
wicklung und Theologie angegangen
wird.
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In einem ersten Teil wird Miintzers
Verhiltnis zu Luther reflektiert. Was
dazu an Aufsitzen geboten wird, hétie
zusammenfassend m. E. am klarsten ein
nicht wiedergegebener Aufsatz von
Walter Elliger aus dem Luther-Jahr-
buch 34/1967 sagen konnen. Dafiir hét-
te ich keinesfalls auf Heinrich Bohmers
pointierten, gegen Bloch gerichteten
perspektivenreichen Aufsatz verzichten
mogen. Ein zweiter Teil befaBt sich mit
dem Thema ,,Thomas Miintzer und die
Téufer* (darunter ein erheblich kiirzba-
rer Beitrag iiber Hans Denck und Th.
M. aus der Feder von Georg Baring).
DaB zu diesem Themenkreis die For-
schung sich besonders schnell weiterent-
wickelt, hat unter anderem besonders
eine noch unveréffentlichte Arbeit von
G. SeebaB iiber Hans Hut erwiesen.

Nach Beriicksichtigung des liturgi-
schen Schaffens Miintzers befafit sich
ein vierter Teil mit der Interpretation
des revolutionér-endzeitlichen Kampfes
bei Miintzer (u. a. Beitrdge von M. Ben-
sing, G. Maron, H.-J. Goertz). Hier
wird man bedauern, daB} die Nachweise
des taboristischen Geistes in der apoka-
lyptischen Theologie Miintzers durch R.
Schwarz nicht beriicksichtigt werden
konnten. Wihrend sich der Rezensent
denken kénnte, daBl der Beitrag iiber die
marxistische Miintzerforschung auch
durch einen anderen derzeit zur Verfii-
gung stehenden Bericht zum selben The-
ma ausgewechselt werden konnte, so
vermag m.E. H.-J. Goertz in seinem
1976 geschriebenen Originalbeitrag die
Schwerpunkte der neueren Miintzerfor-
schung wirklich so iibersichtlich darzu-
stellen, daf man dafiir dankbar ist (wo-
bei er den besonders forderlichen Bei-
trag von Thomas Nipperdey von 1963
mit Recht hervorhebt). Bei der Fiille der
ernst zu nehmenden Studien wund
Aspekte zum Thema kann dieser Band



trotz der nicht verschwiegenen Fragen
nur begriiBt werden. Schade, daB das
Miintzer-Bild in den allgemeinen Kir-
chengeschichten vollig entfillt, daf} fer-
ner sowohl Autoren verschiedener pro-
testantischer Herkunft abgedruckt wer-
den, aber nur ein Katholik, nidmlich E.
Iserloh, dieser aber nur in referierender
Form, beriicksichtigt wird. Sehr zu be-
griiflen ist es, dafl sich Maron gegen eine
unzuldssige Modernisierung Miintzers
ausspricht, wenn man namlich ,,6kume-
nische“ Gedanken bei ihm zu finden

meint. F. W. Kantzenbach

Walter von Loewenich, Erlebte Theolo-
gie. Begegnungen, Erfahrungen, Er-
wigungen. Claudius Verag, Miinchen
1979. 246 Seiten. Kart. DM 22,80.

Der angesehene Erlanger Kirchenge-
schichtler Walter von Loewenich, be-
kannt durch seine Arbeiten in der Lu-
therforschung und iiber den modernen
Katholizismus, umschreibt in der Einlei-
tung die Absicht seiner Autobiographie
mit dem Satz: ,,Dem Leser im Umbruch
der Zeit ein Stiick erlebter Theologie na-
he zu bringen, ist das Ziel dieses
Buches.“ Die ,erlebte Theologie® be-
zieht sich im wesentlichen auf die Erlan-
ger Fakultdt, von der wir iiber einen
Zeitraum von mehr als 50 Jahren eine
nahezu erschopfende und (manchmal
fast zu) detaillierte, immer aber anekdo-
tisch aufgelockerte Darstellung erhal-
ten. Namen wie Preufl, Strathmann,
Elert, Procksch, Althaus, Sasse mogen
neben vielen anderen die Fiille des Er-
lebten und Gebotenen wenigstens an-
deuten. Seinen eigenen Standort faft
der 1903 in Niirnberg geborene Autor in
die Worte: ,,Ein Stiick Spiritualismus
von den Mennoniten, ein wenig calvi-
nistisches Salz und das milde melanch-
thonische Luthertum der Reichsstadt,

das alles zusammengenommen erklirt
so ungefihr meine eigene theologische
Position* (15).

Immer will er bemiiht sein, auch iiber
der kritischen Sichtung und Beurteilung
nie den objektiven Malstab des Histori-
kers zu verlieren, was ihm vor allem fiir
die bewegten Jahre von 1933-1945 wich-
tig ist. So erhilt der Leser am Beispiel
der Erlanger Fakultét einen iiberaus fes-
selnden Einblick in die jiingste Epoche
deutscher Theologiegeschichte, der ihm
nicht nur Kenntnisse und Erkenntnisse
vermittelt, sondern auch Weg und Auf-
trag der wissenschaftlichen Theologie
insgesamt von neuem iiberdenken laft.

Kg.

MISSION

Gerhard Bassarak, Missionsstrategie im
Wandel. Zur ékumenischen Bedeu-
tung der Weltmission zwischen Ko-
lonialismus und Okumene. Union
Verlag (VOB), Berlin 1977. 166 Sei-
ten. Kart. DM 5,80.

Fiir ein handliches, knappes Kompen-
dium der Beziehungen zwischen Mission
und Okumene besteht seit langem ein
Bedarf. Bassarak behandelt den Gegen-
stand in ansprechend iibersichtlicher
Form, als eine Art kombinierten Aus-
zug aus den einschldgigen Spezialstu-
dien von N. Karlstrém, St. Neill, W.
Giinther, D. Hudson und K.-H. De-
jung, die dabei eigenstdndig verarbeitet
werden. Der thematische Rahmen um-
faBt alles Wichtige: eine missionstheolo-
gische und -historische Orientierung als
Vorspann, den Weg von Edinburgh
1910 bis New Delhi 1961 als Hauptteil,
den Ausblick bis Nairobi 1975 als Ab-
schlufl. Unbefriedigend bleibt, daB mis-
sionsgeschichtliche Zusammenhénge
fast ausschlieBlich nach G. Warneck —
1913! — dargestellt sind, wie denn auch
anderweitig die Arbeit dort ihre Gren-
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zen hat, wo sie durch das dem Verf. in
der DDR zugéngliche Material vorgege-
ben waren. Immerhin wire auch unter
solchen Umstédnden eine derartige pau-
schale Sicht der gesamten Mission vor
1914 ,,in Tateinheit mit dem Kolonialis-
mus* vermeidbar gewesen. Dal fiir die
Zukunft allein die ,,Welt des Sozialis-
mus* tonangebend sein werde, ist
selbstverstandliche Prognose — und
wohl auch die Voraussetzung fiir die an
sich erfreuliche Tatsache, daBl in der
DDR ¢in Buch mit diesem Thema iiber-
haupt erscheinen konnte.

Hans-Werner Gensichen

Karl Rennstich, Mission und wirtschaft-
liche Entwicklung. Biblische Theo-
logie des Kulturwandels und christ-
liche Ethik. Chr. Kaiser Verlag,
Miinchen/Matthias-Griinewald-Ver-
lag, Mainz 1978. 344 Seiten. Kart.
DM 38,—.

Seit Jahren gehért die Frage nach
dem Verhéltnis von Mission und wirt-
schaftlicher Entwicklung in das Reper-
toire von Themen, die in kirchlichen
und missionsinteressierten Kreisen im-
mer wieder auftauchen und oft kontro-
vers diskutiert werden. Dies rithrt nicht
allein von den theologischen Pramissen
her, mit denen diesem Thema aufgewar-
tet wird, sondern auch mit einem in
Wandlung befindlichen Missionsver-
standnis und mit der verstdrkten Funk-
tionalisierung des Entwicklungssektors
kirchlichen Handelns.

Rennstich hat in seinem Buch eine
Fiille von Material aus verschiedenen
Bereichen herangezogen, um die ge-
nannte Thematik zu analysieren und zu
diskutieren, Er stiitzt sich dabei vorwie-
gend, wie schon der Untertitel ,,Bibli-
sche Theologie des Kulturwandels und
christliche Ethik“ besagt, auf biblische,
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insbesondere alttestamentliche Befun-
de. Es wird ausfiihrlich der Frage des
Kulturwandels in Israel, dem Verhéltnis
von Stadt und Land, von Tradition und
Fortschritt nachgegangen. Es folgt eine
Darstellung der ,, Theologien der wirt-
schaftlichen Entwicklung* unter beson-
derer Beriicksichtigung der Theologie
des Jahwisten. In einem dritten Teil
wird ,,Die Aufgabe der Mission in bezug
auf die wirtschaftliche Hilfe heute* an-
hand von auch an anderer Stelle ver-
wandtem, sehr interessantem, bislang
nicht leicht zugédnglichem Material aus
der Geschichte der Basler Mission im
19. Jahrhundert vorgestellt und disku-
tiert. Dabei zeigt sich, wie das Phino-
men der multinationalen Konzerne mit
ihrer Macht und ihrem Einflul sich
nicht nur heute negativ auf die eigen-
stindige Entwicklung vieler Linder aus-
wirkt, sondern dal} schon damals Unter-
nehmen wie die Ostindische Handels-
kompanie einen verheerend ausbeuteri-
schen Charakter hatten. Deutlich wird
aber auch, wie Missionare unter Einsatz
ihres Lebens sich gegen die monopolka-
pitalistischen Praktiken gewandt haben
und fiir die Rechte der Armen eintraten.

Rennstich pladiert fur die unauflosli-
che Einheit von Heil und Wohl, von
Seelsorge und Leibsorge, von Mission
und wirtschaftlicher Entwicklung. Seine
Einsichten, die er in dem Buch darlegt,
sind nicht nur Ergebnis seiner umféngli-
chen Studienarbeit, sondern auch ge-
prigt von einer zwolfjihrigen Titigkeit
als theologischer Berater und Dozent in
Sabah (Malaysia) und Singapore. Fiir
ihn kann Entwicklungshilfe nur aus ei-:
ner Haltung der Solidaritdt und Lernbe-
reitschaft und im Wissen um die eigene
Entwicklungsbediirftigkeit geschehen.
Das Buch von Rennstich ist vielseitig
und anregend und ist allen jenen emp-
fohlen, die die Miihe nicht scheuen, sich



das Buch zu erarbeiten. Wer dies tut,
wird zweifellos davon profitieren.

Gerhard Fritz

KATHOLIZISMUS

Ursula Schrnell, Das Verhiltnis von Amt
und Gemeinde im neueren Katholizis-
mus. Walter de Gruyter, Berlin-
New York 1977. 330 Seiten. Leinen
DM 98,—.

Die mit akribischer Sorgfalt erstellte
Heidelberger  Dissertation, 1970 bei
Prof. Schlink abgeschlossen, wurde fiir
den Druck auf den neuesten Stand ge-
bracht. Sie informiert zuverlissig und
mit exakten Quellenbelegen iiber die
kirchenamtliche Lehre und theologi-
schen Lehrmeinungen vom Trienter
Konzil bis zur Gegenwart. Durch eine
dulerst straffe, sprachlich eng an die
Originaltexte angelehnte Diktion gelingt
es der Verfasserin, die in den einzelnen
Epochen — von Trient bis 1917, vom
Erscheinen des CIC bis zum II. Vatika-
num, auf dem Konzil und in der Nach-
konzilszeit — jeweils herrschenden Leh-
ren knapp und griffig herauszustellen.
Rund 2000 Anmerkungen stiitzen den
296 Seiten umfassenden Darstellungs-
text; da sie oft zehn und mehr Belege fiir
eine Aussage enthalten, besitzt das Buch
einen hohen Informationswert. Um die
kaum verdauliche Materialfiille aufneh-
men zu koénnen, bedarf es einiger An-
strengung. Immerhin kann der Forscher
sich in der so entstandenen Revue der
Dokumente und Lehrbiicher — vom
Catechismus Romanus an iiber Canisius
und Bellarmin, Moéhler und Newman
bis zu Congar, Rahner, Ratzinger,
Kiing und zum Neuen Glaubensbuch —
rasch und gut zurechtfinden; er wird
manche Quelle entdecken, die er sonst
iibersehen hitte.

Dankenswerterweise geht die Verfas-
serin auch auf Fragen ein, die heute be-
sonders aktuell sind: Miindigkeit des
Christen (auch das 1949 erschienene
Buch von Thomé wird erwihnt), nach-
konziliare Beratungsgremien, Laienpre-
digt, Laienhabilitation, Priestergrup-
pen, Arbeiterpriester, Interkommunion
und Anerkennung evangelischer Amter
durch die rémisch-katholische Kirche.
Auch hier kann man staunen iiber die
Fiille und Detailliertheit des zusammen-
getragenen Materials.

Allerdings zeigt sich gerade bei der
Behandlung der neueren Fragen eine
deutliche Grenze, die der von der Ver-
fasserin gewihlten Perspektive anhaf-
tet. Sie ist offenbar speziell an der ty-
pisch kontroverstheologischen Frage in-
teressiert, ob die dem Amt und dem
»Laien“ zugeschriebenen Rechte, Voll-
machten und Funktionen mehr den Un-
terschied oder die Gemeinsamkeit bei-
der Stiande in der Kirche betonen. Da-
durch bekommt zwar die geschichtliche
Entwicklung eine klare Linie — selbst-
verstandlich in Richtung Gemeinsam-
keit — und das Buch eine innere Ge-
schlossenheit. Doch erfahrt man iiber
ein sich wandelndes Verstindnis von
Gemeinde und die wechselseitige Bezo-
genheit von ,,Amt und Gemeinde*, wie
es der Buchtitel erwarten l4Bt, nur we-
nig und dies nur indirekt iiber die jewei-
ligen Definitionen von Amt und
»Laie. Der Vorzug des Buches, diese
eine Linie klar herausgestellt zu haben,
sollte daher nicht vergessen machen,
dafB} fiir den Wandel des Gemeindever-
stdndnisses nicht ein gleich vollstandiger
Uberblick geboten wird. Symptoma-
tisch fiir die Ausblendung des Gemein-
debegriffs zugunsten der Statusbe-
schreibungen von Priester und ,,Laie*
ist die Tatsache, daB z.B. von Ferdi-
nand Klostermann nur die Literatur ver-
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breitet wird, die im Titel etwas iiber
Priester und Laien verheif3t, nicht aber
sein Buch iiber das ,,Prinzip Gemeinde*
(Wien 1965). Ob eine stéirkere Beach-
tung des Gemeindegedankens allerdings
kontroverstheologisch viel erbracht hat-
te, 14Bt sich nicht auf Anhieb sagen,
weil auch katholischerseits die dogmati-
sche Ekklesiologie kaum etwas mit dem
Gemeindebegriff anzufangen wubBte.
Vielleicht bringt die jetzt aufkommende
Reflexion iiber Basisbewegungen (Schil-
lebeeckx) und Basisgemeinden da einen
Wandel.

Peter Lengsfeld

Albert Brandenburg/Hans-Jorg Urban
(Hrsg.), Petrus und Papst, Evange-
lium, Einheit der Kirche, Papstdienst,
Bd. II: Neue Beitrage. Verlag Aschen-
dorff, Miinster 1978. 232 Seiten. Lei-
nen DM 22,—.

Der Sammelband, dem 1977 ein ge-
wichtiger erster Teil vorausgegangen ist,
enthdlt wieder exegetische, dogmati-
sche, kirchengeschichtliche Beitrége
und gibt zwei evangelischen Theologen,
Reinhard Frieling und Friedrich Heyer,
das Wort. Durch den Hauptteil der Bei-
tridge zieht sich die These der sakramen-
talen Grundlegung und Bedeutung der
petrinischen Funktion, wie sie im Neuen
Testament begriindet sei, da sie dort im
eucharistischen Kontext stehe. Ich wiir-
de fragen, ob der von B. Forte dem
Neuen Testament zugeschriebene sakra-
mentale Aspekt des Bischofs von Rom
als Vorsitzender bei der Eucharistie
nicht erst bei den apostolischen Vitern,
genauer bei Ignatius von Antiochien,
auftaucht. :

Die historischen Riickblicke auf das
Erste und Zweite Vatikanische Konzil
und die dazwischen liegende Zeit sind
lehrreich, wobei Kasper nicht ver-
schweigt, daB sich mit dem kirchen-
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rechtlichen Begriff der Jurisdiktion im
Laufe der Geschichte immer wieder an-
tineuzeitliche und antidemokratische
Autoritdts- und Gehorsamsphiloso-
phien verbunden haben.

Bemerkenswert ist das Eindringen der
Ursakramentsthese in die Diskussion
iiber das Petrus-Amt in sakramentaler
Perspektive. Heinrich Déring weist
nach, daB dies nicht nur bei rémisch-
katholischen Theologen geschieht, son-
dern daBl dazu auch sonst im Dialog
iiber die Petrusbilder Neigung besteht.
Recht iibersichtlich — und sachlich
auch von Hans-Jérg Urban akzeptiert
— informiert Reinhard Frieling tiber die
Modelle der ,,korporativen Wiederver-
einigung® und der ,verséhnten Ver-
schiedenheit*‘. Dabei wird deutlich, daf3
z.B. die Lutheraner weniger eine Ge-
meinschaft unter als vielmehr mit dem
Papst erwiégen. Insgesamt bietet der
Band, auch durch Einbeziehung des Vo-
tums eines Vertreters der orthodoxen
Kirche, einen guten Einblick in die ka-
tholische Rezeption der gegenwirtigen
okumenischen Dialogsituation zur Fra-
ge des Petrusdienstes. Aus Band I sind
die informativen Beitrage von G. GaB-
mann und Paul Misner hervorzuheben,
die Erwédgungen zu zwei bilateralen Dia-
logen und zum 6kumenischen Gesprach
in den USA bieten.

F. W. Kantzenbach

Peter Knauer, Der Glaube kommt vom
Horen. Okumenische Fundamental-'
theologie. Verlag Styria, Graz-Wien-
Koéln 1978. 336 Seiten. Leinen DM
45,—.

Das Werk ist ein Lehrbuch, gedacht
fur Studierende der katholischen Theo-
logie, in seiner Konzeption stark beein-
flufit von Karl Rahners Vorschlag und
Vorgabe eines ,,Grundkurs des Glau-
bens* (1976). Die literarische Gattung



bringt es mit sich, daf} Gliederung, Stil,
wissenschaftlicher Apparat sowie die
Fragen zur Selbstkontrolle am Ende je-
des grofleren Abschnitts die Lektiire fiir
andere Leser nicht eben leicht machen
werden. Aber auch sie werden Nutzen
davon haben, wenn es ihnen einige Mii-
he wert ist, die denkerische Leistung ei-
ner Rechenschaft iiber den christlichen
Glauben in unserer Zeit (9) nachzuvoll-
ziechen. Allgemein sind in punkto Ver-
wendbarkeit als besonders positiv her-
vorzuheben: die ,,Zusammenfassenden
Thesen* (307-315) und die vielen Regi-
ster (Bibelstellen, DS, Texte des II. Va-
ticanum, Namen, Sachen). Eine sorgfal-
tige editorische Leistung!

Inhaltlich enthilt das Buch — in me-
thodisch klarer Konsequenz aufeinan-
der bezogen — die klassischen Stiicke
katholischer Fundamentaltheologie:
Glaube und sein Verhéltnis zur Ver-
nunft, Schrift und Uberlieferung (und
damit Schrift und Kirche), Lehramt
usw. Bemerkenswert ist der Ansatz bei
der Worthaftigkeit aller christlichen Of-
fenbarung und der Grundaussage der
christlichen Botschaft: ,Der christliche
Glaube ist das Anteilhaben am Gottes-
verhiltnis Jesu® (13). Von diesem An-
satz her wird zunichst der Inhalt dieser
Botschaft dargestellt (15-154; die wich-
tigsten Stichworte sind hier ,,Gott®,
»Wort Gottes®, ,Glaube”); im II.
Hauptteil wird die Weitergabe dieser
Botschaft behandelt (144-274; hier vor
allem ,,Heilige Schrift®, ,,Uberliefe-
rung®, ,,Lehramt*) und im III. Teil die
Annahme im Glauben (245-305; ,,Glau-
be*, ,,Wunder®, ,,Vernunft®, ,Kirche*
sind hier die hervorstechenden Themen).
Diese Inhaltsangabe zeigt schon etwas
von der Relevanz des Buches fiir das
katholisch-evangelische Gespriach. Sie
konnte verdeutlicht werden mit Beispie-
len aus einigen Bereichen kontroverser

Lehrfragen: Verhéltnis von Schrift und
Tradition, von Glaube und Kirche, von
der einen Kirche und den vielen Kir-
chen, von Gemeinde und Amt usw. Das
okumenisch  bedeutsamste Faktum
scheint dem Rez. jedoch der Untertitel
des gesamten Werkes zu sein: 6kumeni-
sche Fundamentaltheologie. Gibt es
denn sowas iiberhaupt? Zweierlei Sinn
wird diesem Adjektiv ,,6kumenisch®
dabei gegeben (12): Erstens heifit 6ku-
menisch sein, ,,der Verstindigung mit
den anderen christlichen Kirchen zu die-
nen suchen®. Diesem Anspruch wird
das Buch voll gerecht, soweit es die Ver-
stindigung mit der — oder zumindest
einer — evangelischen Tradition an-
geht.

Zweitens hat ,,0kumenisch* geradezu
dieselbe Bedeutung wie katholisch und
heifit dann etwa: das Ganze betreffend.
Wenn mit dem Ganzen die Offenbarung
Gottes in Jesus Christus gemeint ist, so
wird ,,katholisch* neben ihrer Worthaf-
tigkeit sicher auch noch anders ihre Sa-
kramentalitit, ,,orthodox‘ auch ihre
Bild- und Zeichenhaftigkeit betont wer-
den miissen. Hier zeigt sich, daf} ,,0ku-
menisch® eben doch auf evangelisch-
katholisch eingeengt ist: ein methodisch
durchaus sinnvolles Vorgehen, das je-
doch nicht ohne Erlduterung bleiben
sollte. Allzuoft geschieht diese Veren-
gung auch im 6kumenischen Alltag, in
der Theologie wie in der Gemeinde —
oft zum Schaden wirklicher Katholizi-
téat.

Insgesamt ein beachtliches Buch, von
dem das evangelisch-katholische Ge-
sprach noch lange zehren wird.

Klaus Schmidt

KONFESSIONSKUNDE

Friedrich Heyer (Hrsg.), Die Kirche
Armeniens. Eine Volkskirche zwi-
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schen Ost und West. (Die Kirchen der
Welt, Bd. XVIII. Hrsg. H. H.
Harms, H. Kriiger, G. Wagner,
H.-H. Wolf.) Evangelisches Verlags-
werk, Stuttgart 1978, 231 Seiten. Lei-
nen DM 40,—, Subskr.preis DM
35,20.

Der Armenisch-Apostolischen Kirche
— man sollte sie, ihrem Selbstverstdnd-
nis entsprechend, niemals als ,,gregoria-
nisch® bezeichnen (so 22)! — sind als
der zahlenmiBig und von ihrem Ge-
wicht her bedeutendsten Kirche Arme-
niens sechs der insgesamt 10 Kapitel die-
ses Buches gewidmet.

Auf Kap. 2 ,,Das Beispiel eines Heili-
gen: Leben und Werk des HI. Nerses
Clajensis mit dem Beinamen Schnorha-
i von Vrej Nersessian hitte notfalls
zugunsten einer grundlegenden Darle-
gung der Lehre dieser Kirche verzichtet
werden konnen. Zwar entsteht durch
diesen Beitrag ein in manchem plasti-
scheres Bild. Doch wiirden die spezi-
fisch armenischen Akzente der theologi-
schen Lehre, etwa in der Ekklesiologie,
interessieren, auch wenn die Lehre der
Armenisch-Apostolischen Kirche mit
Ausnahme der Christologie im wesentli-
chen der der chalkedonischen Orthodo-
xie entspricht. Die Darstellung des
kiinstlerischen Schaffens hitte nicht wie
in Kap. 5 von Armen Haghnazarian auf
die Baukunst beschrinkt bleiben sollen,
auch wenn hier stets der Schwerpunkt
armenischen Kunstschaffens gelegen
hat.

Der giinstige Gesamteindruck des 1.
Kapitels ,,Die Geschichte der Arme-
nisch-Apostolischen Kirche® von Mes-
rob Krikorian wird durch unnétige Har-
monisierungen  verschiedentlich be-
eintriachtigt. So erscheinen die Bezie-
hungen zwischen den Katholikaten
Etschmiadzin und Sis in Geschichte und
Gegenwart gleichbleibend problemlos.
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Der Preis dafiir ist das Verschweigen der
Anspriiche des kilikischen Patriarchats
auf die Katholikatswiirde, von denen
man im Anhang am Ende aber doch er-
fahrt, und der jahrhundertelangen Exi-
stenz eines zusitzlichen Katholikats in
Achtamar. Die langwierigen Kimpfe
um die chalkedonische Christologie sind
auf die Entscheidungen einer einzigen
Synode (Dvin 554/55) verkiirzt und de-
ren geschichtliche Vorbedingungen
(Giiltigkeit des Henotikons zum Zeit-
punkt der Wiederangliederung Arme-
niens an Byzanz) auller acht gelassen.

Kap. 4 uber ,,Die Liturgie der Arme-
nisch-Apostolischen Kirche® von Zareh
Baronian und Mesrob Krikorian bleibt
leider auf die dafiir eingehende Darstel-
lung der eucharistischen Liturgie und
der Taufordnung beschridnkt. Fiir das
Fehlen einer Darstellung des Tagzeiten-
gottesdienstes wird der Leser durch Bei-
spiele der hymnischen Dichtung aller-
dings teilweise entschidigt.

Sehr bedenkenswert ist die These Vrej
Nersessians in dem interessanten und
besonders gelungenen 3. Kapitel ,,Die
christologische Position der Armenisch-
Apostolischen Kirche*, daB3 sich die
dyophysitische Christologie allm#hlich
der der Nonchalkedonier angenihert
habe. Die Entwicklung der Lehre von
der Enhypostasie und Perichorese sowie
die Entscheidungen des 5. Okumeni-
schen Konzils legen einen solchen
Schluf3 tatsdchlich nahe. Leider wird
das Vertrauen in die Zuverlissigkeit der
Angaben durch die Verlegung des Kon-
zils von Nizda ins 6. Jh. (Druckfehler?),
die Einordnung nicht nur der grofien
Kappadokier, sondern sogar des Chry-
sostomus in die alexandrinische Schule
(71) und den weitgehenden Verzicht auf
Belege beeintréichtigt.

Beachtung verdient auch Kap. 6 ,,Das
Kirchenrecht der Armenisch-Aposto-



lischen Kirche* von Mesrob Krikorian,
besonders die hier herausgearbeitete un-
terschiedliche Entwicklung in RufBland
und der Tiirkei im 19. Jh.

Bei Kap. 10 ,,Die evangelische arme-
nische Kirche® von Daniel Sahagian
muf} aufler den im Vergleich zum Text
z.T. differenzierteren Anmerkungen
auch zwischen den Zeilen gelesen wer-
den, um zu einer gerechteren Beurtei-
lung zu gelangen. — Ob die Wertung al-
ler Schritte zur Annahme der Entschei-
dungen von Chalkedon als Schritte zur
Union mit Rom in Kap. 7 von Nerses
Setan naiv oder raffiniert ist, sei dahin-
gestellt. Gliicklicherweise verzichten die
Kap. 8 ,,Die lateinische Mission in
GrofBlarmenien bis zur Mitte des 18.
Jh.s* bzw. ,,Der Orden der Mechitari-
sten® (Kap. 9), beide von Vartan Gerges
Matfunian, auf dhnliche Kontinuitits-
nachweise.

Den einzelnen Kapiteln sind z. T. um-
fangreiche Literaturverzeichnisse beige-
geben. Angaben zu den Autoren und
die Aufzidhlung der Institutionen der be-
handelten Kirchen (z.T. mit Anschrif-
ten) runden das Werk ab. Die sich auch
in dem vorliegenden Buch spiegelnden
Schwierigkeiten in den Beziehungen der
unter den Armeniern vertretenen Kon-
fessionen haben anscheinend die Her-
ausgabe des Buches von Armeniern
selbst unmoglich gemacht. So gebiihrt
Friedrich Heyer besonderer Dank da-
fiir, daf} er die Herausgabe dieses ldngst
notwendigen und kiinftig unentbehrli-
chen Buches iibernommen hat, das trotz
mancher Mingel im Detail ein zutref-
fendes Bild von Leid und Grofie der Kir-
chen Armeniens vermittelt.

K. Christian Felmy

THEOLOGIE DER BEFREIUNG

Fernando Castillo (Hrsg.), Theologie
aus der Praxis des Volkes. Neuere

Studien zum lateinamerikanischen
Christentum und zur Theologie der
Befreiung. Chr. Kaiser Verlag,
Miinchen/Matthias-Griinewald-Ver-
lag, Mainz 1978. 220 Seiten. Kart.
DM 25,—.

Die Welle des Schrifttums zur Befrei-
ungstheologie ebbt nicht ab. Nur Spe-
zialisten kann es noch gelingen, in dieser
Flut die Orientierung zu behalten. Der
vorliegende Band hat seinen Wert wohl
vor allem als Bereicherung des Bestan-
des an Quellenmaterial; denn alle vier
Autoren sind Lateinamerikaner, schrei-
ben also als Betroffene. Ihre Beitrige
gehen sdmtlich auf Miinsteraner katho-
lische Dissertationen zuriick, und ihnen
allen ist die Inspiration durch J. B. Metz
anzumerken. Nicht leicht 1463t sich aller-
dings erkennen, wo sie tiber die bereits
bekannten politisch-theologischen Va-
riationen zum Generalthema ,,Depen-
denz*“ hinausfithren. Der Herausgeber
sieht verbindende Aspekte in der ,,Frage
nach dem Volk* und der ,,Frage nach
der Praxis der Christen auf kultureller
Ebene*“. Sein eigener Beitrag iiber ,,Be-
freiende Praxis und theologische Refle-
xion*, der iiberwiegend referierenden
Charakter tridgt, akzentuiert in diesem
Rahmen vor allem die Kirchenkritik
aufgrund der Theorie des Klassenkamp-
fes. L. A. de Boni analysiert ,,Kirche
und Volkskatholizismus in Brasilien®,
beginnend mit einer Typisierung der
brasilianischen Bischofe, die ihm wohl
nicht viele Sympathien eintragen wird.
G. P. Siiss, 1978 auch mit einer Studie
iiber Volkskatholizismus hervorgetre-
ten, erginzt diese durch den Entwurf ei-
ner ,,Pastoral Popular* als Medium fiir
eine ,,Ortsverinderung der Theologie“.
Besonderes Interesse verdient schlief3-
lich R. de Almeida Cunhas griindliche,
wenn auch unkritische Erérterung von
P. Freires Konzept der , Konzientisa-
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tion* unter dem Stichwort ,,Pddagogik
als Theologie“, sicherlich der Beitrag
mit dem héchsten Originalitdtswert.
Hier wird iibrigens auch gelegentlich
nichtkatholische Literatur herangezo-
gen. Die anderen Beitrdge nehmen von
protestantischen AuBerungen zum The-
ma Befreiungstheologie leider keine No-
tiz.

Zwei Zumutungen an den Leser, heu-
te nachgerade iiblich, erschweren die
Benutzung des Bandes: Register gibt es
nicht; niemand hat sich die Miihe ge-
macht, Zitate fremdsprachiger Her-
kunft darauf zu kontrollieren, ob sie
nicht auch in deutscher Ubersetzung
nachgeschlagen werden konnen. Ab-
schlieBend bleibt die Frage, welchen
Wert eine Sammlung wie diese in der
Zeit nach Puebla noch hat. Die Befrei-
ungstheologie tritt ja jetzt offenbar in
eine neue Phase ein. Die Marschrich-
tung ist noch nicht eindeutig erkennbar.
Weitere Dokumentation der friitheren
Phasen ist deshalb nicht iiberfliissig.
Aber fiir die Befreiungstheologie als
ganze gilt in eminentem Mal3 das Wort
von Nietzsche: ,,Nur wer sich wandelt,
bleibt mit mir verwandt* — und kiinfti-
ges Interesse wird naturgemil vor allem
den Zeugnissen dieses Wandels zu gel-
ten haben.

Hans-Werner Gensichen

KIRCHE UND UMWELT

Winfried Hohlfeld, Ist die Kirche griin?
Umweltfragen aus christlicher Sicht.
Mit einer Einfithrung von Bischof Dr.
Friedrich Hiibner. Lutherische Ver-
lagsgesellschaft, Kiel 1979. 87 Seiten.
Kart. DM 9,60.

»Ist die Kirche griin?“ — Winfried
Hohlfeld, schleswig-holsteinischer Pfar-
rer und Umweltbeauftragter, nimmt mit
dieser Frage die Sorge vieler Christen
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auf, die spiiren, daB die Kirche sich aus
der Erérterung der Umweltfragen nicht
heraushalten kann, dal ,.sie vielmehr
das Ihre zu tun hat, um den aus berech-
tigter Sorge Fragenden Gehor zu ver-
schaffen und um Antworten zu finden,
die fiir unser aller Uberleben entschei-
dend sind“ (83). Hohlfelds Antwort, die
von verschiedenen theologischen und si-
tuativen Ausgangspunkten her ent-
wickelt wird, bildet ein einziges Plddoy-
er fir die Schépfung, fiir ,,das Leben,
das weit mehr ist als ein Funktionieren
nach biologischen, gesellschaftlichen
und wirtschaftlichen Gesichtspunkten*
(35). Einpragsame Formulierungen ma-
chen den kirchlichen Standort signifi-
kant. Etwa wenn von ,,Gottesdienst als
Dienst an der Schépfung® (36) die Rede
ist oder von ,,Mitkreatiirlichkeit als neu-
em Lebensstil“ (48). Oder auch die
wichtige These: ,,Ein wirklich neuer, der
Schopfungsethik entsprechender Le-
bensstil miifite aus der anthropozentri-
schen Engfiihrung herausfithren. Er
miiBite das Feld persénlicher Begegnung
und Zuwendung wieder ausweiten auf
die noch iiberlebende Mitkreatur® (48
f.). Das alles jedoch nicht in dem Sinne,
als sollte das Rad der wirtschaftlichen
und technischen Entwicklung einfach
zuriickgedreht werden: christlicher
Glaube darf den Bedingungen seiner
Zeit nicht entflichen wollen. Aber was
von ihm erwartet werden kann, ist die
Souverdnitdt der Freiheit: daB er vor
den ,,todlichen Sachzwingen unserer
Zeit“ nicht kapituliert, damit ,,wir die
Freiheit gewinnen, wieder Herr der Si-
tuation zu sein und diese Erde nach
Gottes Willen haushalterisch zu bebau-
en und zu bewahren — uns selbst und
der ganzen Schopfung zum Heil* (20).

Richard Boeckler

Wilhelm Dreier/Reiner Kiimmel (Hrsg.),
Zukunft durch kontrolliertes Wachs-



tum. Naturwissenschaftliche Fakten.
Sozialwissenschaftliche = Probleme.
Theologische Perspektiven. Verlag
Regensberg, Miinster, 2. Auflage,
1978. 217 Seiten. Kart. DM 24,—.
,,Infolge ihres Einwirkens auf die Na-
tur hat die Industriezivilisation zuerst
unmerklich, doch dann in immer
schneller steigendem Mafle die natiirli-
che Umwelt des Menschen verdndert.
Diese Verdnderung scheint in unseren
Tagen ihrem kritischen Wert zuzustre-
ben® (10). Wie aber hat die westliche
(und die o6stliche) Industriewelt ange-
sichts dieser Situation zu reagieren?
Welche Fakten, welche Entwicklungs-
perspektiven spielen eine Rolle? Die
vorliegende Untersuchung, Ergebnis ei-
nes interdisziplindren Dialogs zchwi-
schen Naturwissenschaftlern und Oko-
nomen, Politologen und Theologen,

bietet eine Antwort, die den verschiede-
nen Seiten des Problems gerecht zu wer-
den sucht und die sich in der Forderung
wZukunft durch kontrolliertes Wachs-
tum® zusammenfassen 14Bt. Alle rele-
vanten Aspekte kommen dabei in den
Blick: die 6kologischen und wirtschafts-
politischen nicht nur, sondern auch die
theologischen, die in dieser Ausfiihr-
lichkeit und Systematik bisher noch
nicht in die Diskussion eingebracht wor-
den waren. Uniiberhorbar dabei die
Frage nach einem ,,neuen Lebensstil®,
von dem es heifit: ,,In den christlichen
Gemeinden sollen als Voraussetzung fiir
politische Alternativen FEinsichten und
Verhaltensweisen erworben bzw. einge-
iibt werden, die eines Tages, soll die
Menschheit eine Zukunft haben, not-
wendigerweise die herrschenden sein
werden (201).

Richard Boeckler
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Nachwort der Schriftleitung

Wir freuen uns, an erster Stelle in diesem Heft den vollen Wortlaut des Vortrages
bringen zu kénnen, den Lukas Vischer zur Er6ffnung des Kongresses der Wissen-
schaftlichen Gesellschaft fiir Theologie Anfang April ds. Js. in Géttingen gehalten
hat. Darin werden unter europiischem Aspekt Uberlegungen und Konsequenzen zu
einem Problemkreis vorgetragen, den Wilhelm Wille in OR 2/1979 aus der Sicht der
Theologie in der Dritten Welt dargestellt hatte. Auch der Géttinger Kongre3 machte
deutlich, daB wir in diesen Fragen noch ganz am Anfang stehen.

Der Bangalore-Text iiber die Hoffnung ist — insbesondere auch durch den Arti-
kel unseres katholischen Mitarbeiters Prof. Johannes Brosseder im letzten Heft —
zum Gegenstand einer heftigen, aber hoffentlich fruchtbaren und weiterfithrenden
Diskussion geworden. Das beweisen die zu weit positiveren Ergebnissen und Wer-
tungen kommenden Ausfithrungen von Wolfgang Schweitzer, die Antwort von
Wolfhart Pannenberg an M. M. Thomas und die Stellungnahme von Geiko Miiller-
Fahrenholz.

Das Gottesdienstverstindnis der einzelnen Kirchen ist einer der unentbehrlichen
Schliissel zum gegenseitigen Verstehen und theologischen Gesprach. Wir haben in
unserer Zeitschrift solchen vergleichenden Interpretationen wiederholt Raum gege-
ben und messen in diesem Bemiihen dem Vortrag von Athanasios Basdekis iiber den
orthodoxen Gottesdienst einen besonderen Wert fiir das 6kumenische Miteinander
bei.

Das Ringen um das Bezeugen des christlichen Glaubens in der Welt von heute —
in diesem Falle aus der kirchlichen Situation in den USA heraus — wird uns von
Reinhard Groscurth verpflichtend nahegebracht und sollte auch in unserem ckume-
nischen Kontext nicht ohne Echo bleiben.

Das Thema ,,Jugend und Okumene** ist in der Tat mehr als ein Dekor 6kumeni-
scher Veranstaltungen. Wird die Frage von Tilman Schmieder an die 6kumenischen
und kirchlichen Strukturen mit dazu verhelfen, der Jugend in der Okumene jenen
Platz einzurdumen, der ihr das Einbringen ihrer Impulse und Initiativen ermog-
licht? Die Arbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen in der Bundesrepublik und Ber-
lin (West) hat sich dieser Aufgabe bewufit und aufgeschlossen angenommen und
wird hoffentlich daran weiterarbeiten.

Gewichtige Schwerpunkte setzt diesmal die Rubrik ,,Dokumente und Berichte*
mit der Vorbereitung auf die Vollversammlung der Konferenz Européischer Kir-
chen im Oktober ds. Js., mit einem weiteren hochaktuellen Bericht von Friedrich
Heyer iiber die Lage der orthodoxen Kirche in Athiopien, mit einem Einblick in die
okumenische Situtation in Kanada — wir haben stets durch solche ,,Linderberich-
te‘* den Rahmen der ,,Rundschau‘‘ weit zu stecken versucht — und schlieBlich mit
der schon traditionellen Ubersicht iiber die mithsamen Einheitsversammlungen der
Kirchen in den USA, aus der auch iiber den konkreten Bereich hinaus manches 6ku-
menisch zu lernen ist.

Kg.
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Unterrichtsmodell ,Indianer®

Sachtexte, Erzéhlungen, Spiele, Bastelanleitungen und Buchhin-
weise. Geschichte und Gegenwart der Indianer, Entwicklung von
Kirche und Mission.

,Der Unterricht mit diesem Heft ist nicht nur auf geschriebenes
Wort und auf kognitive Lernziele festgelegt, man kann auch Tips
fur Spiele, Basteln, Topfern, Sticken und fir weiterfihrende Me-
dien finden. Die padagogischen Hinweise sind knapp gehalten,
aber fur ein offenes Curriculum véllig ausreichend.

Insgesamt ein ausgezeichnetes Material, das fiir den Unterricht ab
Sekundarstufe | (in den Fachern Religion, Politik/Sozialkunde und
Deutsch), fiir Jugendarbeit und Konfirmandenunterricht sehr emp-
fohlen werden kann.“

Zeitschrift fir Entwicklungspéddagogik 1/79.

.15t €8 ganz besonders wichtig zu unterstreichen, in wie padago-
gisch einfuhlsamer und jugendmaBiger Form die Darstellung ge-
lungen ist. Damit meine ich nicht allein die padagogischen Hilfen
fur Schule und Gemeinde, die Unterrichtende als Hilfe zur Verfi-
gung stehen, sondern vielmehr die Auswahl von Erzdhlungen und
Kurztexten selber, zumeist aus indianischem Munde, die sich ge-
nau so gut zum Schmokern wie zum Vorlesen eignen.*
epd-Entwicklungspolitik 1/79.

,Hinweise auf indianische Spiele, auf Weben, Maskenbau, Tépfern
und Sticken ebenso wie die vielen indianischen Zeichnungen im
Heft regen zum Ausprobieren an. Dieses Heft mit seiner vielseiti-
gen thematischen und methodischen Verwendbarkeit fur Lehrer
und Pastoren ist zugleich fur Jugendliche (ab 10 Jahren) als herrli-
ches Lesebuch zu empfehlen.”

Entwicklungspolitische Korrespondenz 6/78.

Umfang 124 Seiten, Preis DM 7,80 (Mengenrabatte, zuziglich
Porto)
Bezug: Missionshilfe Verlag, Mittelweg 143, 2000 Hamburg 13.



Studienheft
,Frauen in der Dritten Welt“

Das ,Jahr der Frau“ liegt vier Jahre zurtick. Das Thema ist immer
noch aktuell. Wie leben Frauen in der Dritten Welt? Was tun sie,
um ihre Situation zu verandern? Welche Rolle haben Frauen in den
Kirchen in Afrika, Asien und Lateinamerika? Gibt es eine feministi-
sche Theologie? Wie werden die Frauen der Dritten Welt in unse-
ren Medien dargestellt?

Dies sind einige der Fragen, die in diesem Studienheft behandelt
werden. Zu Wort kommen Autorinnen aus allen funf Kontinenten.
Eine indische Frau ohne Schulbildung beschreibt ihre Situation.
Eine australische Theologin erlautert, daB Gott nicht méannlich ist.
Eine Professorin aus Damaskus analysiert den Wandel der Rolle
der arabischen Frau. Auf 80 Seiten wird ein vielschichtiger Uber-
blick mit Analysen, Beschreibungen, Gebeten, Gedichten und Fo-
tos gegeben. Das Heft eignet sich auch fur Schule und Gemeinde-
arbeit. Es entstand in Zusammenarbeit von Evangelischem Mis-
sionswerk (EMW) und Evangelischer Frauenarbeit in Deutschland.

Der Preis betragt DM 3,—
Bezug: Missionshilfe Verlag, Mittelweg 143, 2000 Hamburg 13

hier abtrennen
An den Missionshilfe Verlag, Mittelweg 143, 2000 Hamburg 13

Ich bestelle hiermit . . . Exemplar(e) des Studienheftes Frauen zum
Einzelpreis von DM 3,— (zuzuglich Porto)

Name:

Anschrift:

Datum:

Unterschrift



Paul Tschackert war Kirchenhistoriker in
Gottingen und hat dieses Buch 1910 heraus-
gebracht. Der Schwerpunkt seiner For-
schung lag in der Reformationsgeschichte
und Konfessionskunde. Thm geht es in die-
sem Buch um die reformatorische Gedan-
kenwelt, ihre Entstehung, Verbreitung und
relative Fixierung. In grofer Sachlichkeit
stellt er dar, was die Ménner der Reforma-

Aus dem Inhalt: I. Schrift und Erfahrung im
theologischen Begriindungszusammenhang:
F. Mildenberger, Zur Diskussion um eine Bi-
blische Theologie. J. Baur, Weisheit und
Kreuz. W. Sparn, Zur theologischen Struk-
tur des Problems der Einheit des Denkens.
W. F. Kasch, Erfahrung und Freiheit. J.
Track, Die Begriindung theologischer Aussa-
gen. R. Slenczka, Gotteserkenntnis und Got-
teserfahrung. E. Schlink, Theodizee als fun-

A R PRI,

Paul Tschackert

Die Entstehung der lutherischen
und der reformierten Kirchenlehre

samt ihren innerprotestantischen Gegensiitzen
Neudruck der 1. Auflage von 1910. XII und 645 Seiten, gebunden DM 100,—

tion wirklich gedacht haben und wie durch
ihre Gedankenarbeit die lutherische und die
reformierte Kirchenlehre entstanden sind. In
seiner breiten und griindlichen Verarbeitung
des grofien Stoffes ist das Buch bis heute oh-
ne Parallele und daher unentbehrlich fiir eine
solide Fundierung der heutigen Konfessions-
gespriche.

Zugang zur Theologie

Fundamentaltheologische Beitrige. Wilfried Joest zum 65. Geburtstag.
Herausgegeben von Friedrich Mildenberger und Joachim Track
219 Seiten, kartoniert DM 30,— (bis 31. 12. 1979); danach DM 34,—

damentaltheologisches Problem / II. Chri-
sten in Kirche und Gesellschaft: H. Fries,
Der Nonkonformismus des Christen. Zu
Rém 12,2. Joh. Brosseder, Die Anerken-
nung der Katholizit4dt der Confessio Augu-
stana und ihre ekklesiolog. Implikationen. J.
Staedtke, Mut zum Bewahren — Mut zum
Verédndern. K. Rahner, Die unverbrauchbare
Transzendenz Gottes und unsere Sorge um
die Zukunft.

Vandenhoeck & Ruprecht - Géttingen

[T —————




R T R BN,

Hildburg Wegener-Fueter
Kirche und Okumene

Das Kirchenbild des Okumenischen Rates der Kirchen nach den
Vollversammlungsdokumenten von 1948 bis 1968. 306 Seiten, kart, DM 38,—
(Gottinger Theologische Arbeiten, Band 10)

Die im Okumenischen Rat zusammenge-
schlossenen Kirchen wollen gemeinsam auf
die Einheit der Kirche hinarbeiten, ,,damit
die Welt glaube“. Dazu lassen sie sich auf
langwierige und zdhe dogmatlsche Verhand-
lungen ein. Zugleich engagieren sie sich poli-
tisch in einer Weise, die in der Offentlichkeit
zum Teil auf heftige Kritik stoBt. Welches

Bild von der Kirche steht hinter den theo-
logischen und den sozialethischen Bemiihun-
gen des Okumenischen Rates? Dieser Frage
wird in einer detaillierten Untersuchung der
Sektionsberichte der ORK-Vollversamm-
lungen und ausgewd#hlter politischer Stel-
lungnahmen (Koreakrieg, Anti-Rassismus-
programm) nachgegangen.

Friedrich Seven
Die Ewigkeit Gottes und die
Zeitlichkeit des Menschen

Eine Untersuchung der hermeneutischen Funktion der Zeit in Karl Barths Theologie
der Krisis und im Seinsdenken Martin Heideggers. 126 Seiten, kartoniert DM 16,—
(Gottinger Theologische Arbeiten, Band 11)

Diese Arbeit bemiiht sich aufzuzeigen, inwie-
weit Barth und Heidegger von der ihnen vor-
gegebenen geistesgeschichtlichen Tradition,
in der Philosophie und Theologie konvergie-
ren, gemeinsam kritisch Abstand nehmen
und warum diese Kritik eine Modifikation
des traditionellen, die Philosophie wie die
Theologie beherrschenden linearen Zeitbe-
griffs notwendig machte. Obwohl Barth sich
bereits frith von Heidegger distanziert hat,

148t sich eine tiefe sachliche Gemeinsamkeit
zwischen seiner Theologie seit der Neufas-
sung seines Romerbriefkommentars und
dem Seinsdenken Heideggers aufweisen.
Warum sich dennoch die Theologie Barths
um ihrer Sache willen aus der hermeneuti-
schen Gemeinsamkeit mit dem Seinsdenken
Heideggers losen muBte, versucht der
Verfasser in einem Ausblick deutlich zu ma-
chen.

Vandenhoeck & Ruprecht - Gottingen
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Zum Missionari-
schen Jahr 1980:

Anton Schulte ¢ «

. kt. h
p Mit Anmerkungen
2Zu einer deutschen

»Theologie der
Evangelisation«

TELOS-Paperback Nr. 1157
256 S., DM 19,80

Worauf es beim ,,Zeugnis®
ankommt — Wer ist ein
Evangelist? — Besonder-
heiten der evangelistischen
Veranstaltung — Die evan-
gelistische Ansprache -
Der Ruf zur Entscheidung
— Das seelsorgerliche Ge-
sprach — Wie organisiert
man eine Evangelisation —
Einsatz der Medien

Bestellen Sie bei |hrem
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,,Ein Bdndchen, das ein Bestseller
geworden ist, obwohl es ein
spezielles theologisches Thema
behandelt ...*

(Christ in der Gegenwart, 8.4.1979)
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Glaube, Wissenschaft und die Zukunft

Bericht iiber die Weltkonferenz von ,,Kirche und Gesellschaft*
vom 12. bis 24. Juli 1979 in Cambridge, Mass./USA

VON KLAUS SCHMIDT

Einen ,,neuen Schritt in der 6kumenischen Sozialethik* verhieB Paul
Abrecht, der Leiter der Unterabteilung ,,Kirche und Gesellschaft* des
Okumenischen Rates der Kirchen und damit federfiihrender Organisator
der Konferenz!. Zugleich jedoch lieB er auch bescheidenere Téne anklin-
gen, um nicht die Erwartungen zu hoch zu schrauben: ,Der Ausgangs-
punkt fiir die Konferenz 1979 ist nicht die Uberzeugung, daB wir das Mo-
dell einer neuen Gesellschaft finden werden. Er liegt vielmehr in der Hoff-
nung, dal} wir durch dieses bescheidene Bemiihen um ehrliche Gedankenar-
beit und aufrichtige Begegnung ein wenig von dem Sauerteig der Weisheit
und der geistigen Gesundheit offenbaren, die denen verheifien sind, die su-
chen, den Willen Gottes zu tun.“? Tatséchlich hdngt die Gesamtbeurteilung
der Konferenz von Cambridge schlicht und einfach von den Erwartungen
ab, die man an sie gerichtet hat. ,,Ehrliche Gedankenarbeit* und ,,aufrich-
tige Begegnung“ kennzeichnen diese Konferenz — nicht mehr (vor allem
kein Modell einer neuen Gesellschaft), aber auch nicht weniger: Der Oku-
menische Rat der Kirchen, ja die gesamte 6kumenische Bewegung wird
nicht mehr hinter diese mutige Tagung zuriickgehen kénnen,

Das Programm einer ,,gerechten, partizipatorischen und
lebensfihigen Gesellschaft

Kein Modell einer neuen Gesellschaft — und doch sind es im Rahmen
des ORK immer wieder solche modellhaften Vorstellungen gewesen, um
die sich die Debatte drehte.

Das begann mit dem Begriff der ,,verantwortlichen Gesellschaft“, wie er
1948 auf der Griindungsversammlung in Amsterdam geprigt wurde: Ein
Klammerbegriff, dem sich die Kirchenvertreter aus Ost und West anschlie-
Ben konnten, da er auf der einen Seite den ,,Kommunismus* mit seiner ,,to-
talen staatlichen Planung* abwies, ohne sich anderseits dem ,,Laisser-faire-
Kapitalismus“ mit seiner ,,willkiirlichen wirtschaftlichen Freiheit® ver-
schreiben zu miissen?. In der ,,verantwortlichen Gesellschaft* fiihlen sich
freie Biirger fur die 6ffentliche Ordnung und gewihlte Machthaber fiir das
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Wohl der Biirger und beide gemeinsam Gott verantwortlich. Dieses Leit-
bild taugte fiir die Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg, in der die Kirchen ihre
wichtigste Aufgabe in der Versohnung zwischen Ost und West sahen. Er
war zu statisch, um auch den aufbrechenden Konflikt zwischen Nord und
Siid, zwischen der Alten, der Neuen und der Dritten Welt begrifflich zu er-
fassen.

,Rascher sozialer Wandel“ war seit etwa 1957 das Stichwort, das die
Konferenzen, Programme und Publikationen des ORK zu den Fragen des
christlichen Handelns angesichts der Probleme der Dritten Welt und ihrer
Beziehungen zum ,,Westen“ (weniger zum Osten) beherrschte. In diesem
Zusammenhang meldeten sich die unterschiedlichsten Versionen einer
»Theologie der Revolution® zu Wort, die vor allem die Debatten auf der
Weltkonferenz fiir Kirche und Gesellschaft (1966) ,,Die christliche Antwort
auf die technische und soziale Revolution unserer Zeit“ priagten. Obwohl
dort auch die Folgen der technischen Revolution auf der Tagesordnung
standen, widmete sich die Genfer Konferenz wesentlich stdrker den Her-
ausforderungen, welche die soziale Revolution den Kirchen und Christen
stellte. Man suchte eine Antwort auf die Frage, welche Rolle ,,die Kirche
als Faktor einer kommenden Weltgemeinschaft® (so der Titel des deut-
schen Vorbereitungsbandes) spielen konnte.

Die zweite ,,Revolution“ wurde erst zu Beginn der siebziger Jahre zum
ausdriicklichen Thema des ethischen Gesprichs im Rahmen des Okumeni-
schen Rates. 1969 regte der Zentralausschuf} ein neues Studienprogramm
an, das sich schwerpunktméafBig mit der ,,Zukunft des Menschen und der
Gesellschaft in einer wissenschaftlich-technischen Welt“ beschéftigen soll-
te. Zum Abschlul} dieses Programms fand im Juni/Juli 1974 in Bukarest
eine internationale Konferenz iiber ,,Die Bedeutung von Wissenschaft und
Technologie fiir die Entwicklung des Menschen® statt.4 Die Ergebnisse des
gesamten Programmes wurden im Dezember 1975 der Vollversammlung in
Nairobi vorgetragen, die daraufhin ein neues Programm beschlof3: ,,Der
Beitrag von Glaube, Wissenschaft und Technik zum Kampf fiir eine ge-
rechte, partizipatorische und lebensfihige Gesellschaft®. Im Rahmen die-
ses Programmes fand eine Reihe von Tagungen und Konsultationen statt,
die unmittelbar der Vorbereitung unserer Weltkonferenz dienten.s

Die theologischen Grundlagen dieses Programmes scheinen noch nicht
voll ausdiskutiert zu sein. Der zustdndige Beratungsausschuf} hatte im Ja-
nuar 1979 dem Zentralausschul3 des ORK in Jamaika einen Bericht vorge-
legt, der etwa folgendermafen argumentierte: Die messianische Herrschaft
Christi bricht sich in den geschichtlichen und gegenwértigen Bewegungen
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fir Befreiung und Gerechtigkeit ihre Bahn, ,,der Geist Gottes bindet Ge-
schichte und Eschatologie, Glaube und Hoffnung zusammen¥. Interessant
ist die Diskussion dieses Berichtes im Zentralausschuf, jenem wichtigsten
Organ des ORK zwischen den groBen Vollversammlungen. Kritik wurde an
einer solchen Sicht laut, da sie die Unterscheidung zwischen menschlicher
und gottlicher Gerechtigkeit, zwischen Geschichte und Eschatologie nicht
deutlich genug durchhalte; Elemente der Siinde und Schuld seien nicht an-
gemessen beriicksichtigt; theologische Argumente miiten deutlicher von
politischen Kategorien unterschieden werden. Von anderen dagegen wurde
als ausgesprochen positiv hervorgehoben, daB mit dieser Sicht die Frage
nach Gerechtigkeit, Partizipation und Lebensfihigkeit der Gesellschaft
(auch der internationalen) konsequent aus der Sicht der Armen und Unter-
driickten aufgenommen werde.¢ Der Bericht wurde nicht, wie iiblich, vom
Zentralausschull angenommen und den Mitgliedskirchen iibersandt, ein
Zeichen dafiir, daB} die Fragen noch nicht ausdiskutiert sind.” Die Konfe-
renz in Cambridge/Mass. iiber ,,Glaube, Wissenschaft und die Zukunft*
war ein wichtiger Schritt im Fortgang dieses Programmes und dieser theo-
logischen Diskussion. Ihr Untertitel war gleichlautend mit dem des ganzen
Programmes: ,,Der Beitrag von Glaube, Wissenschaft und Technik zum
Kampf um eine gerechte, partizipatorische und lebensfahige Gesellschaft®.
JPSS (fir ,,Just, Participatory and Sustainable Society*) war allgegenwiir-
tig. Fast schien es zu Beginn, als sollte nicht der Dialog zwischen Glaube
und Wissenschaft, sondern der Kampf um mehr Mitbestimmung (Partizi-
pation) zum zentralen Thema der Konferenz werden.

Potter iiber Partizipation

Philip Potter, der Generalsekretir des ORK, zeichnete in seiner Eroff-
nungsrede zum Thema ,,Wissenschaft und Technik: der Standort der Kir-
chen*s den Hintergrund, auf dem die Konferenz sich diesen Fragen stellte.
Nicht die Kirchen seien es eigentlich, die diesen Dialog provoziert hitten:
»Ich muf} gestehen, dall — abgesehen von der iiblichen Rhetorik — das In-
teresse der Kirchen an der breiten Skala von Problemen, die Wissenschaf-
ten und Technik mit sich gebracht haben, nicht allzu groB ist. Eine Aus-
nahme bilden die aktuellen Fragen Kernenergie und Gentechnologie.“Viel-
mehr sei es der beharrlichen Initiative der Wissenschaftler zu verdanken,
daf} nun auch die Kirchen und Theologen sich mit den Fragen nach Wissen-
schaft und Technik befafiten: ,,Naturwissenschaftler und Technologen sind
sich heute in gréBerem Mafle ihrer sozialen Verantwortung bewufit. Und in
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Wirklichkeit sind sie es, die die brennenden ethischen Fragen an die Kir-
chen und Theologen herantragen, deren traditionelle Denkkategorien nicht
mehr ausreichen, um die Implikationen voll und ganz zu erfassen. Aufga-
be dieser Konferenz sei es, das BewuBtsein und Gewissen der Kirchen und
Christen fiir die groBe Breite der Probleme auf diesem Gebiet zu wecken.
Die eigentliche StoBrichtung seiner, Philip Potters, Fragestellung aber wird
aus folgendem Satz ersichtlich: ,,Die 6kumenische Bewegung, der es um die
Verwirklichung des Heilsplans Gottes fiir die oikumene, die Welt des Men-
schen geht, hat ihre Aufmerksamkeit auf die Frage konzentriert, welche
Menschenwelt mit dem Evangelium vom Reich Gottes und seiner Gerech-
tigkeit vereinbar ist.*

What kind of world of human beings? Damit war wiederum das eigentli-
che Thema angesprochen; und Potter verwendete die meiste Zeit seiner Re-
de darauf, zu buchstabieren, was er sich unter einer gerechten, partizipato-
rischen und lebensfihigen Gesellschaft vorstellte. Nach vielen einleuchten-
den und ermutigenden Beispielen vor allem fiir eine wirksame Partizipation
aller Glieder einer Gesellschaft faBte Potter zusammen: ,,Diese Beispiele
zeigen, daB Partizipation beitragen kann zu einer gerechteren Machtvertei-
lung auf dem Wege zu einer lebensfahigen Gesellschaft. Wissenschaft und
Technik sind nicht neutral und wertfrei, sie sind Machtinstrumente, d.h.
Instrumente politischer Macht. Wie kann erreicht werden, dal} sie nicht
mehr wie bisher Strukturen der Ungerechtigkeit legitimieren und zementie-
ren, sondern Strukturen sozialer Kontrolle, die vom Volk mitbestimmt
werden, moglich machen? Meiner Ansicht nach ist dies das Hauptthema
dieser Konferenz. Denn es geht uns hier um den Glauben und um die Zu-
kunft.* Und wie Glaube und Zukunft aufeinander bezogen sind, das erldu-
terte Potter so: ,,Der Glaube an den gekreuzigten und auferstandenen
Herrn ist . . . radikaler Bruch mit einem statischen Verstdndnis unserer Exi-
stenz, ist Aufbruch in eine dynamische und kithn gelebte Zukunft Gottes.
Glauben heifit hoffen und durch die Liebe hoffnungsvoll handeln. Solcher
Glaube, solche Hoffnung und solche Liebe befreien uns fiir den Kampf um
eine gerechte, partizipatorische und verantwortbare Gesellschaft.

Mit diesen Sétzen gegen Ende seiner Eroffnungsrede hatte Potter fast
alle Konfliktstoffe aufgezeigt, die — oft eher unter der Oberfliche — die
Konferenz kennzeichneten:

— Was ist der theologische Standort, von dem aus der Okumenische Rat
der Kirchen ins Gesprich mit Wissenschaft und Technik eintritt?

— Wie neutral ist Wissenschaft? Dient sie eo ipso der Macht der Méchti-
gen und Unterdriickung der Armen?

380



— Was hélt die zukiinftige Entwicklung der Wissenschaft und Technik
noch bereit, um der Menschheit neue Reichtiimer zu schenken oder
neue Gefahren zu bringen?

Wir wollen diesen Fragen — welcher Glaube? welche Wissenschaft? wel-
che Zukunft? — in den folgenden Abschnitten nachgehen und darzustellen
versuchen, wie die Konferenz mit ihnen gerungen hat, nicht so sehr, zu wel-
chen Ergebnissen sie gekommen ist. Dabei kann nicht jedes einzelne Thema
zur Sprache kommen: 39 Plenumsvortrige und 10 Sektionen mit je 10 Sit-
zungen, die bisweilen zu Berichten fiihrten, die iiber 20 Seiten stark waren,
boten ein Spektrum von Fragen und Problemen, das im Laufe einer zwolf-
tdgigen Konferenz unmoglich bewiltigt werden konnte. Aber richtig be-
merkte einer der Sektionsleiter zur Aufgabe der ganzen Konferenz: ,,Es wi-
re schlimmer, wenn wir am Ende eine einzige wichtige Frage nicht gestellt
hétten, als wenn wir keine einzige Losung gefunden hitten.“

Welcher Glaube? — Die Theologie der Natur

Drei theologische Stromungen waren es, die in der langen Vorbereitungs-
zeit und auch — in unterschiedlichem Mafle — auf der Konferenz selbst be-
sonders wirksam wurden: Befreiungstheologie mit stark marxistischem
Einschlag, wie sie z. B. der lateinamerikanische Theologe Rubem Alves ver-
trat; die nordamerikanische ProzefBtheologie, die vor allem von Charles
Birch zur theologischen Erkldrung des Zusammenhangs zwischen Gott,
Mensch und Natur herangezogen wurde; und orthodoxe Theologie, wie sie
der Moderator der Konferenz, der indische Metropolit Paulos Gregorios,
einbrachte.

Daf die stark politisch und sozial ausgerichtete Theologie der Befreiung,
wie sie im Bericht des Beratungsausschusses in Jamaika angeklungen war
und auch in Philip Potters Er6ffnungsrede ihren Widerhall gefunden hatte,
von der Konferenz nicht als Gespréchsbasis akzeptiert wurde, zeigte sich
symbolisch in einem kurzen, aber bedeutenden Vorgang: Rubem Alves, der
vom Genfer Stab als Moderator der II. Sektion iiber ,,Mensch, Natur und
Gott*“ ausgewdhlt worden war, trat von dieser Funktion zuriick, als die
Gruppe seinen Arbeitsplan ablehnte. Statt seiner iibernahm John B. Cobb
Jr., der fiihrende nordamerikanische ProzeBtheologe, die Leitung der Sek-
tion.

Manche Beobachter der Vorbereitung dieser Konferenz hatten erwartet
(oder befiirchtet), daB dhnlich den Vorgidngen in Genf 1966, als die ,, Theo-
logie der Revolution® soviel Gehor fand, nun in Cambridge 1979 die ,,Pro-
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zeBtheologie“ auf den Schild des ORK gehoben werden sollte. Diese Pro-
zefBtheologie ist eine in Westeuropa wenig beachtete Richtung amerikani-
scher Theologie?, die auf den englischen Mathematiker und Philosophen
Alfred North Whitehead (1881 bis 1947) zuriickgeht. Dieser hatte — vor al-
lem als Philosophieprofessor in Harvard, zwei Meilen vom Konferenzort in
Cambridge/Mass. entfernt — ein System entwickelt, in das er die Ergebnis-
se der modernen Naturwissenschaftpn integrieren konnte: Die Welt ist ein
Organismus von Ereignissen, jedes Ereignis selbst wiederum ein Organis-
mus. Ein schopferischer Drang treibt das Werden der Welt voran. Gott ist
ihr zugleich transzendent (in seiner ewigen, unverdnderlichen ,,Wesensna-
tur®) und immanent (in seiner zeitlichen, verdnderlichen ,,Folgenatur®).
Die amerikanische ProzeBtheologie greift diese Gedanken auf und ent-
wickelt sie fort: Die Wirklichkeit, dieser Prozell von Ereignissen in Natur
und Geschichte, findet ihre Vollendung nicht in sich selbst, sondern in
Gott. Dieser ist zwar universal und unendlich, unterliegt jedoch wie jede
Wesenheit dem metaphysischen Gesetz der wechselseitigen Abhéngigkeit.
,»Er gibt sich der Welt hin, aber die Welt gibt sich ihm ebenso hin. Er agiert
in und auf jede Wesenheit in der Welt. Jede Wesenheit ihrerseits in der
Welt reagiert auf ihn, obwohl er in mancher Hinsicht absolut ist, ist er in
anderen absolut relativ oder steht in einer Beziehung. Obwohl er in man-
chen Hinsichten unverdnderlich ist, ist auch er in anderen dem voranschrei-
tenden Charakter aller Dinge unterworfen. Weit entfernt davon, leidensun-
fahig zu sein, ist er vollkommen empfindlich und empfénglich fiir alles,
was geschieht, und nimmt mit der Welt teil an Freude und Leiden.“10
Charles Birch, der australische Biologe, der schon bei der 5. Vollver-
sammlung des ORK in Nairobi die Aufmerksamkeit der Okumene in beein-
druckender Weise auf diese Fragen gelenkt hatte, brachte dieses Denken
ein in die theologische Besinnung auf das Verhiltnis zwischen Natur,
Mensch und Gott. Seiner Ansicht nach hat das vorherrschende mechanisti-
sche Weltbild uns an die Grenzen der Lebensfihigkeit und ans Ende der
Menschlichkeit gefiihrt. Gefordert ist ein ,,6kologisches Weltbild“, das die
Einheit der Schopfung, die Einheit von Mensch, Natur und Gott anerkennt
und so zu einer neuen Partnerschaft zwischen Glaube und Wissenschaft
fithren kann. ,,Wir sind nicht allein. Im 6kologischen Weltbild spiirt das
Universum Gott in seinem schopferischen Fortschritt. Und Gott spiirt die
Freuden und Schmerzen des Universums in seiner Entwicklung. Gott
schenkt nicht nur Liebe, er ist empfanglich fir die Liebe, denn Gott ist Lie-
be.“11 Dieses Weltbild ist nicht mehr anthropozentrisch; es stellt die Welt
und alles in ihr Lebende in den Mittelpunkt und macht ihren Erhalt, ihre
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Entwicklung zum Ziel ethischen Handelns. ,,Wir brauchen nicht Opfer der
Umsténde zu werden. Im 6kologischen Weltbild ist die Zukunft nicht vor-
herbestimmt. Sie ist véllig offen. Durch seine Empfanglichkeit fiir die An-
ziehungskraft Gottes wird das Ich von der ausschlieBlichen Beschiftigung
mit sich selbst befreit. Es riickt die Welt in den Mittelpunkt seines Sorgens.
Diese Moglichkeit ist jedem von uns nach wie vor gegeben.“12

Dieses Verstandnis der Wirklichkeit, daBl Gott, Mensch und Natur in ei-
nem System des Zusammenhangs und der gegenseitigen Abhéngigkeit
denkt, weist in vieler Hinsicht Ahnlichkeiten mit dem kosmischen Denken
der Ostlichen Christenheit auf. Birch selbst beruft sich auf sie und zitiert
Paulos Gregorios, der von Gregor von Nyssa sagt: ,,Er hat den intellektuel-
len Mut zu sagen, daB} die Menschheit und sogar der Kosmos selbst an die-
ser Unendlichkeit (Gottes) teilhabe.“13

Gregorios selbst reflektiert in seinem Buch ,,The Human Presence* iiber
die Beziehungen zwischen dem Gedankengut der Kirchenviter, aus dem
sich auch neueres orthodoxes Denken speist, und den modernen westlichen
Strémungen der ProzeBtheologie und der Philosophie Teilhard de Char-
dins. In Cambridge betonte er in seinem Vortrag zum Thema ,,Wissen-
schaft und Glaube — Ergidnzung oder Gegensatz?“ das Element der Ein-
heit mit Gott, die dem Menschen durch den Glauben geschenkt wird: ,,In
der Tradition der orientalischen Orthodoxie ist der Gldubige durch Glaube
und Taufe mit Christus vereint und hat an seiner géttlichen Natur teil, da
Christus Gott und Mensch ist.“ Durch die Betonung der Einheit mit Gott
im Glauben (gegeniiber der reformatorischen Sprechweise von Begegnung
mit Gott im Glauben) zeigt Gregorios, daB die ostliche Sicht der modernen
Wissenschaft eher adédquat ist, die ebenfalls die strenge Trennung von Er-
kenntnissubjekt und Erkenntnisobjekt iiberwunden hat. Ostliches Denken,
das letztlich iiber die begriffliche Theologie hinausweist in eine ,,apopha-
tisch-kataphatische Hymne der Anbetung®, kann so dem modernen wis-
senschaftlichen Denken als kritischer Partner gegeniibertreten und dessen
deistische und sdkulare Voraussetzungen hinterfragen: ,Ist es Wissen-
schaftlern und Wissenschaftsphilosophen nicht méglich, ein neues allum-
fassendes Paradigma zu entwickeln, in dem unser Wissen um das Univer-
sum anerkannt wird als eine AuBerung eines hoheren BewuBtseins, in dem
sowohl unser Bewulfitsein als auch das Universum, so wie es von unserem
BewuBtsein erfaf3t wird, aufgehoben sind? Konnen sie sich darauf einigen,
daf dieses hohere BewuBtsein so beschaffen ist, daB sich das menschliche
Bewufitsein mit ihm im Glauben vereinigen kann?“
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Also doch eine ,heilige Allianz*“ der amerikanischen ProzefBtheologie
und der orthodoxen Kosmologie, die von nun an im Dialog zwischen Glau-
ben und Wissenschaft die Sprache des ORK bestimmen? Drei Faktoren ha-
ben verhindert, daf3 auf solche Weise eine neue ,,Theologie der Natur* zu
den anderen verginglichen ,, Theologien® hinzugefiigt wurde, die auf den
Schild des Weltrats erhoben und gleichsam als ,,offizielle 6kumenische
Theologie gelten sollten.

Erstens haben die Vertreter der ProzeBtheologie auf der Konferenz, allen
voran John B. Cobb selbst, jeden solchen Gedanken weit von sich gewie-
sen. ProzeBtheologie zeigt keine geschlossene Schule, die nun ihre Aner-
kennung als Hoflieferant des ORK suche. Sie sei in sich selbst sehr plural,
offen fir Anregungen und Korrekturen aus anderen Perspektiven, erfreut
auch iiber dhnliche Ansitze im Denken 6stlicher Christen wie westlicher
Theologen.

Zweitens zeigte der ausgezeichnete Beitrag von Gerhard Liedke, dem
fritheren Mitarbeiter der FEST in Heidelberg, daf} auch die westliche Tra-
dition reformatorischer Prigung mit ihrer Griindung in der Heiligen
Schrift und einer exegetisch verantwortbaren Interpretation durch moder-
ne Kategorien imstande ist, eine Sicht des Verhéltnisses zwischen Gott,
Mensch und der auBermenschlichen Schépfung vorzulegen, die den Be-
diirfnissen der Gerechtigkeit und der Lebensfidhigkeit menschlichen Zu-
sammenlebens auf dem endlichen Planeten Erde gerecht wird. Fiir Liedke
ist es ,nicht noétig, ein organisches Bild von Natur, Mensch und Gott
(Birch) zu entwickeln. Solch ein Bild 1&Bt uns leicht die Schwierigkeit des
Problems zu gering veranschlagen. Wir miissen mit den Bibeltexten im
Riicken die Fehler einer zu tiefen Trennung von Mensch und auBBermensch-
licher Schépfung in der westlichen Philosophie- und Theologietradition
korrigieren. Das Gegeniiber von Mensch, Gott und Natur darf aber nicht
verwischt werden .14

Drittens zeigten Diskussionen und Ergebnisse der beiden ersten Sektio-
nen (I: Das Verhiltnis von moderner Naturwissenschaft und christlichem
Glauben; II: Menschheit, Natur und Gott), dafi die Konferenz nicht gewillt
war, einer einheitlichen, wie immer gearteten ,,offiziellen® Theologie der
Natur ihr Placet zu geben. Gerade die Diskussion in kleinen Gruppen zeig-
te, wie vielschichtig auch auf theologischem Gebiet die anstehenden Fragen
sind und wie sehr man sich noch in das Gespréich zwischen den verschiede-
nen christlichen Traditionen und zugleich mit den verschiedenen Wissen-
schaften einiiben muf3.
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Welcher Glaube? Es war kein geschlossenes Lehrsystem, keine einheitli-
che Theologie, die in Cambridge zum Dialog mit der Wissenschaft iiber die
Zukunft angetreten waren oder sich dort gefunden hitten. Aber es wurde
deutlich, daf} in vielen Traditionen und Theologien die gleichen Fragen
auftauchen. Es wurde auch deutlich, da3 im Bereich von ,,Kirche und Ge-
sellschaft* eine gemeinsame Glaubensgrundlage vorhanden ist, die eine
solche Konferenz iiberhaupt erst méglich gemacht hat.

Welche Wissenschaft? — Ethik und Macht

» Wie frei sind unsere Wissenschaftler eigentlich?* hatte Philip Potter in
seiner Er6ffnungsrede gefragt, nachdem er festgestellt hatte: ,,Bekanntlich
arbeiten tiber die Halfte aller Wissenschaftler und Techniker in der milité-
rischen Forschung und Entwicklung.“ Und viele der anwesenden Wissen-
schaftler wiren wohl am liebsten gleich wieder abgereist, da sie befiirchten
mulfiten, permanent auf die Anklagebank zitiert zu werden. Andere Teil-
nehmer empfanden im Gegenteil die Wahl des Konferenzortes, das Massa-
chusetts Institute of Technology (MIT), in dem nicht nur die Studien fiir
den Bericht des Club of Rome ,,Grenzen des Wachstums* durchgefiihrt
worden waren, sondern auch ein wichtiger Teil der US-amerikanischen
Waffenforschung stattfindet, als eine Zumutung. Auf Schritt und Tritt
zeigte sich, dal die Naturwissenschaften auf dieser Konferenz nicht im
luftleeren Raum betrachtet wurden. Dafiir sorgten marxistische Vertreter
aus der Dritten Welt ebenso wie prominente Politiker aus westlichen Lén-
dern, Jugenddelegierte aus einer Vorkonferenz fiir Studenten der Natur-
wissenschaften aus aller Welt (die als vollberechtigte Teilnehmer an der
Hauptkonferenz beteiligt waren) ebenso wie Kirchendelegierte aus soziali-
stischen Lindern (aus denen allerdings fast keine Vertreter der Wissen-
schaften anwesend waren).

Robert Hanbury Brown, ein renommierter australischer Astronom,
wandte sich gleich zu Beginn gegen eine allzu leichte Ddmonisierung der
Wissenschaft, vor allem gegen eine pauschale Verdichtigung aller Wissen-
schaftler. ,, Wissenschaft ist schlieBlich kein moderner Cargo-Kult und
auch kein Dekorationsstiick der Gesellschaft; sie ist ebenso kein intellek-
tueller Zeitvertreib. Sie ist vielmehr eine der wichtigsten, unverzichtbaren
Pfeiler, auf denen unsere Zivilisation, unsere Zukunftshoffnungen beru-
hen.“ Auch er bekannte sich zur ethischen Verpflichtung aller wissen-
schaftlichen Arbeit: ,,Um richtig handeln zu kénnen, miissen wir stiandig
Werturteile fillen, in denen wir Gewinn und Verlust, Freiheit und Gerech-
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tigkeit, Schonheit und Wahrheit gegeneinander abwégen miissen, und um
dies zu tun, brauchen wir alle Wissenschaft, derer wir nur habhaft werden
kénnen.

Die Gegenposition wurde sofort deutlich, als Rubem Alves in einem Kor-
referat auf Brown antwortete. Fast hdmisch erzihlte er seine Fabel vom
Wolf und dem Lamm und schlof: ,,Der Wolf ist fiir das Lamm, was er ihm
antut, nicht was er von sich selbst sagt. . . Das Wesen der Wissenschaft ist,
was sie der Gesellschaft antut.“ Rubem Alves fand begeisterten Beifall bei
einer groflen Gruppe von Vertretern der Dritten Welt. Ihre Ablehnung
westlicher Wissenschaft gipfelte schlieBlich in einer heftig umstrittenen
»Erkldrung von Vertretern aus Afrika, Asien, Lateinamerika und dem pa-
zifischen Raum*®, in der sie u.a. vortrugen: ,,Wir verurteilen die geschicht-
liche und gegenwirtige Anwendung von Wissenschaft und Technik durch
industrialisierte und technisch fortgeschrittene Gesellschaften im Dienste
militdrischer und wirtschaftlicher Interessen, die den Vélkern der Dritten
Welt grofles Leid zugefiigt haben. Dies ist geschehen unter dem Vorwand
einer Ideologie der Objektivitit und der wertfreien Wahrheitssuche.

Aber es waren auch andere Stimmen aus der Dritten Welt zu horen. So
legte Dr. B. C. E. Nwosu, ein hoher Beamter der nigerianischen Regierung,
in einem sehr klaren Referat die gegenwiértigen Optionen dar, unter denen
ein Entwicklungsland (vor allem in Afrika) wéhlen kann, Der Kauf von
Technologie hat den Vorteil einer schnellen Entwicklung, aber den Nach-
teil einer grofen Abhdngigkeit. Die Strategie der Eigenversorgung (self-
reliance) dagegen garantiert ein Hochstmafl an Unabhingigkeit, riskiert
aber Isolation gegeniiber anderen Lindern und in vielen Fillen Unterer-
nidhrung der Bevolkerung. Als drittes Modell bieten sich die Vereinten Na-
tionen mit ihren Unterorganisationen als Vermittler von technischem Wis-
sen an. Dieses System reduziert bei den Empfingerléindern das Gefiihl der
Abhéngigkeit von den Industrienationen, leidet aber an der Krankheit aller
biirokratischen Apparate: es ist zu wenig effizient. ,,Nach meinen eigenen
groben Schitzungen werden 75 % der Gelder von UN-Organisationen fiir
Verwaltungs- und Personalausgaben verwendet, 15% fiir Tagungen und
Konferenzen. Ein Land kann sich gliicklich schitzen, wenn 10% der zur
Verfiigung stehenden Mittel fiir konkrete Entwicklungsprogramme iibrig-
bleiben. «

Den Entwicklungsldndern bleibt also nichts anderes iibrig, als aus den
verschiedenen Optionen die jeweils fiir sie vorteilhaftesten auszuwihlen
und die Nachteile so gering wie moglich zu halten. ,,Die Entwicklungslidn-
der brauchen Freunde*, sagte Nwosu, ,,aber sie miissen sich ihre Freunde
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klug aussuchen. Jedes Land, das dir sagt, atomare Energie sei bose, zu-
gleich aber sich weigert, die Geheimnisse der Sonnenenergie mit dir zu tei-
len, sollte nicht ernstgenommen werden. Jedes Land, das auf Tausenden
von Megatonnen Bomben sitzt und dir zugleich von der Geféhrlichkeit nu-
klearer Weiterverbreitung erzihlt, sollte nicht als Freund betrachtet wer-
den.“ Und die Kirchen? Sie sollten in ihren Lindern dafiir arbeiten, dafB
diese Freunde der Entwicklungslinder werden.

So umstritten die Fragen um Wissenschaft in der Dritten Welt und
Technologie-Transfer zwischen Industrie- und Entwicklungsldndern auch
waren, breite Ubereinstimmung bestand darin, daB der Aufbau eines guten
und breiten Erziechungssystems in den Léndern der Dritten Welt zu den
wichtigsten Mitteln der Selbsthilfe und der langfristigen Entwicklung ge-
hort. Eine eigene Sektion (III: Wissenschaft und Bildung) hatte sich mit
diesen Fragen befafit und breite Zustimmung fiir die Forderung gefunden,
dal3 ,,der Unterricht in naturwissenschaftlichen Fachern nicht nur das wis-
senschaftliche Ethos des Faches selbst reflektieren (sollte), sondern auch
die ethischen Aspekte des Einflusses der Wissenschaft auf die Gesell-
schaft®.

Wenn auch fast keine Wirtschafts- oder Naturwissenschaftler aus sozia-
listischen Landern anwesend waren, so fehlte doch deren Stimme nicht vol-
lig. Ernest Petric, ein jugoslawischer Okonom, berichtet von der interes-
santen Entwicklung der Debatte um die ,,Grenzen des Wachstums* in mar-
xistischen Kreisen Osteuropas. Wurden die Warnrufe des Club of Rome
und anderer vor der Begrenztheit des Okosystems zunéchst fiir Symptome
des zwangsldaufigen Verfalls der kapitalistischen Ideologie gehalten, so hat
man sich in den letzten Jahren doch ernsthafter auf die objektiv gegebenen
Grenzen materieller Ressourcen besonnen und angefangen, ,,die Produk-
tion nach 6kologischen Gesichtspunkten neu zu ordnen®. Auch hat man
begonnen einzusehen, dafB die technische Entwicklung soziale Probleme
schafft, die technisch-wissenschaftlich allein nicht zu losen sind. Immer
noch gilt fiir Marxisten: ,,Wahrend die westliche Methode die Losung im
Rahmen der bestehenden kapitalistischen Produktionsweise und Sozial-
struktur sucht, glauben wir, dal3 nur eine grundlegende Verdnderung die-
ser, die Aufgabe der kapitalistischen Ausbeutung, einen giiltigen Ausweg
aus der Krise weisen.* Alle Vertreter aus osteuropiischen Liandern dufler-
ten die Uberzeugung, dafB die sozialethische Wirtschafts- und Sozialord-
nung fiir sich genommen eine gute Grundlage fiir einen ethisch verantwort-
baren Gebrauch von Wissenschaft und Technik darstelle. Diese Uberzeu-
gung brauchte nicht immer soweit zu gehen wie die Bemerkung eines russi-

387



schen Delegierten zu der Beschreibung grundlegender Forderungen an eine
»gerechte, partizipatorische und lebensfihige Gesellschaft in Sektion VIII
(,,Die Wirtschaft einer gerechten, partizipatorischen und lebensfihigen Ge-
sellschaft*), alle diese seien in der Sowjetunion bereits erfiillt. Propst Dr.
Heino Falcke aus der DDR beschrieb die Rolle der Christen in seinem Land
als die einer ,kritischen und konstruktiven Partizipation*. Das gemeinsa-
me Interesse liege in der konkreten Verwirklichung der Humanitit, die den
Christen von Jesus Christus selbst aufgegeben ist. Die kritische Funktion
bezieht ihre Berechtigung aus demselben Auftrag Jesu: ,,Im Namen Jesu
Christi, der die Macht gebrauchte, um zu dienen, werden wir den moder-
nen Kult der Machbarkeit zu kritisieren haben.“ In dhnlicher Weise dufler-
te sich Professor Karoly Prohle, der Generalsekretir des Okumenischen
Rates der Ungarischen Kirchen, der eine umfangreiche Studie aus seinen
Mitgliedskirchen zum Thema ,,Glaube, Wissenschaft und die Zukunft®
vorstellte.

Auf einen wichtigen Aspekt der gesamten Aufgabe der Konferenz von
Cambridge verwies Erzbischof Kirill, der Rektor der Theologischen Aka-
demie von Leningrad. ,,Wir Christen in der UdSSR haben hohe Erwartun-
gen an diese Konferenz. Die Marxisten werfen uns immer vor, wir seien ge-
gen die Wissenschaft, und bekdmpfen die Religion im Namen der Wissen-
schaft. Wir wollen von hier ein Zeugnis der Weltchristenheit mit nach Hau-
se nehmen, dal3 das Christentum nicht wissenschaftsfeindlich ist. In einer
Situation, in der sich alle traditionellen Formen des Christentums — west-
licher wie ostlicher Prigung — oft gemeinsam auf der Anklagebank fan-
den, war dieser Hinweis auf einen konkreten Sitz im Leben der in Cam-
bridge verhandelten Fragen ein wichtiger Beitrag.

Wer erwartet hatte, die Vertreter westlicher Wissenschaft und Technik
wiirden auf dieser Konferenz nur in die Defensive gedréngt, der hatte sich
getduscht. Auffallend war, daf} gerade aus westeuropéischen Lindern ne-
ben kompetenten Wissenschaftlern auch einfluBBreiche Politiker vertreten
waren, die nicht unkritisch den Handlungen ihrer eigenen Regierung gegen-
iiberstanden, aber doch immer wieder realistisch auf die Probleme der poli-
tischen Verwirklichung sozialer Ideen und Ideale hinwiesen.

John M. Francis, ein fritherer Physikprofessor und jetzt Unterstaatsse-
kretar der britischen Regierung fiir das Wohnungswesen, zeigte einige der
fast ausweglosen Dilemmas auf, indem er z.B. einen englischen Gewerk-
schaftsfunktiondr zitierte: ,,Wenn wir nicht im Bereich der neuen Tech-
nologien investieren, werden wir eine schwache Wirtschaft und massive Ar-
beitslosigkeit bekommen. Wenn wir doch im Bereich der neuen Technolo-
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gien investieren, werden wir eine starke Wirtschaft und massive Arbeitslo-
sigkeit bekommen.“ Sein Rat ging in Richtung einer Dezentralisierung der
Macht in technisch-industriellen Gesellschaften — ein hochst aktueller
Vorschlag am Tage nach Prisident Carters langerwarteter Fernsehrede an
die Nation, in der er die Schaffung einer riesigen Zentralbehorde zur Mei-
sterung der Energiekrise in den USA angekiindigt hatte.

Kerstin Aner, eine schwedische Staatssekretédrin, konnte von einem Ex-
periment im hohen Norden ihres Landes berichten. Die Regierung hatte
dort ein hochtechnisiertes System von Telekommunikation, wie es norma-
lerweise den Zentren eines Landes, einer Administration oder eines Kon-
zerns zur Verfiigung steht, zum Gebrauch lokaler Geschifts- und Verwal-
tungseinheiten installiert. Das Ergebnis war, daBl diese weniger abhéngig
wurden von den zentralen Schaltstellen und in ihrer Aktivitat mehr an den
Bediirfnissen der betroffenen Menschen orientiert sein konnten.

Dezentralisierung von Macht, auch im wissenschaftlich-technischen Be-
reich, war eine der zentralen Empfehlungen, die Sektion VII (,,Neuord-
nung der industriellen und stddtischen Umwelt*) als Ergebnis ihrer Arbeit
aussprach. Ein wirksames Netz von Aktionen auf nationaler wie interna-
tionaler Ebene zur Unterstiitzung von Selbsthilfeprogrammen als wichtige
Strategie von Entwicklungshilfe sei eine der vielfaltigen Moglichkeiten, die
sich gerade Kirchen und 6kumenischen Gruppen erdffneten. Andere Mog-
lichkeiten sah der Bericht der Sektion IX (,, Wissenschaft und Technik, po-
litische Macht und eine gerechtere Weltordnung®): Die Kirchen sollten
z.B. dazu beitragen, daB Entwicklungslidnder untereinander mehr zusam-
menarbeiten und so ihre Abhingigkeit von Industrielindern verringern.
Vor allem aber sollten die Kirchen und Christen alle ihre Moglichkeiten da-
fiir einsetzen, daBl Wissenschaft und Technik immer weniger zu militari-
schen Zwecken und immer mehr zu friedlicher Nutzung eingesetzt werden.
Die Konferenz tat selbst einen Schritt in diese Richtung, indem sie eine Ab-
riistungsresolution verabschiedete, die wirklich alle Teilnehmer, so zerstrit-
ten sie auch in wichtigen anderen Fragen gewesen sein mochten, vereinigen
konnte: , Wir, die Wissenschaftler, Techniker, Theologen und Glieder
christlicher Kirchen aus allen Teilen der Welt, die wir hier am Massachu-
setts Institute of Technology an der ORK-Konferenz iiber Glaube, Wis-
senschaft und die Zukunft teilnehmen, geben reumiitig zu, dafl die Wissen-
schaft bei der Entwicklung der Massenvernichtungswaffen eine nicht un-
wesentliche Rolle gespielt hat und dal} die Kirchen es versdumt haben, da-
gegen zu protestieren. Wir mochten alle Nationen der Welt zur Begrenzung
und schrittweisen Abschaffung solcher Waffen auffordern. . .
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Welche Wissenschaft? — Es war eine engagierte, oft ideologisch geprég-
te Debatte, die in Cambridge um die Fragen nach der Anwendung von Wis-
senschaft und Technik, nach ihren sozialen und menschlichen Folgen ge-
fithrt wurde. Aber sie hat gezeigt, dal der Okumenische Rat der Kirchen
fahig ist, eine solche Diskussion zwischen Vertretern aller Kontinente und
Weltanschauungen zustande zu bringen und durchzuhalten. Er hat sich da-
mit als Forum weiterer solcher Begegnungen empfohlen.

Welche Zukunft? — Aussichten und Entscheidungen

»Jeden Tag wird auf dieser Erde mehr als eine Milliarde Dollar fiir Ver-
nichtungswaffen von hochster Prézision ausgegeben, jeden Tag fiigen die
Vereinigten Staaten von Amerika ihrem Arsenal drei Wasserstoffbomben
hinzu, und jeden Tag setzen junge Menschen, von denen viele hier am MIT
ausgebildet worden sind, ihre von Gott verliehene Intelligenz und ihren Er-
findungsgeist ein, um die Treffgenauigkeit von Raketen zu perfektionie-
ren. . . Welch verheerender Wahnsinn! Welche Perversion des menschli-
chen Denkens! Wer konnte angesichts dieser Fakten noch leugnen, daf} wir
dabei sind, die physische und geistige Kontrolle iiber unsere Gesellschaft zu
verlieren — sofern wir sie nicht bereits verloren haben?*

Dieser Aufschrei eines Wissenschaftlers, des Professors fiir Informatik
(Computerwesen) am MIT, Joseph Weizenbaum, entspricht in vielem den
Zukunftsperspektiven, wie sie vor allem Naturwissenschaftler immer wie-
der duferten. Nicht unbedingt abgrundtiefer Pessimismus spricht aus die-
ser Haltung, aber doch oft die groBe Sorge um zukiinftige Entwicklungen.
Drei Komplexe seien hier ausgewihlt, an denen die Aussichten fiir die Zu-
kunft und die Entscheidungen, die heute anstehen, exemplarisch sichtbar
wurden: das Computerwesen, die Gentechik und die Energiefrage.

»Heute hat der Computer die Kontrolle iiber zahlreiche Bereiche
menschlicher Téatigkeit*, behauptete Thomas B. Sheridan, Professor fiir
Maschinenbau und angewandte Psychologie (sic!) am MIT. Und er zeigte
auf, wie das Militirwesen, die Raum- und Luftfahrt, die industrielle Pro-
duktion, das Krankenhaus-, Bank- und Kommunikationswesen heute
schon ohne Computer gar nicht mehr vorstellbar wiren, in Zukunft fast
ganz von ihm beherrscht sein wiirden. ,,Fast ganz*, darin liegt zugleich die
tiefe Problematik dieses ganzen Bereichs technologischer Zukunftsent-
wicklung. Der Mensch fiihlt sich bedroht von der Maschine, von dem er-
hohten Risiko im Entscheidungsprozefl (wie lange soll ein Kernkraftwerk
bei einer Storung sich selbst kontrollieren, bevor der Mensch eingreift? —
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In Harrisburg dauerte es mindestens zwei Stunden, bis die Kontrolleure un-
gefahr wuBten, was los war.); der Mensch fiihlt sich ,entfdhigt“, zum
Knopfdriicken degradiert; er fiihlt sich von der Frucht seiner Arbeit ent-
fernt und entfremdet. ,,Es gibt“, schloB Sheridan, ,,nur einen Weg: sicher-
zustellen, dafB das Verhiltnis zwischen Mensch und Maschine menschlich
und wiirdig bleibt. Wir miissen. . . an dem Freude haben, zu dem der
Mensch und nicht der Computer fihig ist; wir miissen den Menschen besser
iiber das Ergebnis seiner Arbeit am Computer informieren;. . . wir miissen
ein neues Bildungsmodell erarbeiten, damit mehr Menschen die Computer-
gesellschaft verstehen und sich integrieren kénnen; wir miissen die Bedeu-
tung des Subjektiven im computerisierten Entscheidungsprozefl bejahen —
und die Planer und Programmierer verantwortlich machen, nicht den
Computer. “

Was aber geschieht, wenn der Mensch selbst gesteuert, manipuliert wird?
Auch auf dem Gebiet der Biomedizin und Gentechnik!s war die Sorge vor
den zukiinftigen Entwicklungen stéirker als das Vertrauen auf die neuen
Maoglichkeiten. Professor Jonathan King vom MIT stellte den Stand der
Forschung dar. Er gab dabei ein gutes Beispiel fiir die notwendige ,,konzer-
tierte Aktion“ zwischen verschiedenen Zweigen der Naturwissenschaften
und zwischen Wissenschaft und sozialer Verantwortung. ,,Die Entwicklung
biologischer Erkenntnisse iiber die Biochemie und Physiologie bestimmter
Organismen macht nicht das Studium integrierter Okosysteme und der
wechselseitigen Abhingigkeiten der Lebewesen in ihnen iiberfliissig, auch
nicht das Studium der sozialen und wirtschaftlichen Bedingungen der
menschlichen Gesellschaft.“ Die Tatsache, dafl die Cholera in Kalkutta
noch ein Problem ist, liege nicht an der Unfdhigkeit indischer Biologen,
sondern an der sozialen und wirtschaftlichen Lage dieser Stadt.

Das umstrittenste Gebiet der neueren biochemischen Forschung ist das
der Gentechnik, der Ubertragung von Genen einer Art auf eine andere.
Auf diese Art kénnen Krankheiten besser geheilt werden, aber auch das Ri-
siko unkontrollierter Verbreitung von Krankheitserregern wichst dadurch.
Wiihrend sich die Wissenschaftler selbst oft strengen Sicherheitsvorkehrun-
gen unterwerfen, sind es vor allem wirtschaftliche Interessen grofler Unter-
nehmen, die diese zu verringern oder unterlaufen suchen und durch beden-
kenloses Gewinnstreben grofe Gefahrenherde freisetzen konnen. Ahnli-
ches gilt von der Entwicklung neuer Mikroorganismen zum Zweck der
Diingung. Auch hier verhindern kommerzielle Interessen oft eine sorgfalti-
ge Riicksichtnahme auf mogliche zerstérerische Wirkungen im lokalen
oder regionalen Okosystem.
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Die Verdnderung menschlicher Gene wird in den kommenden Jahrzehn-
ten den Bereich der Medizin grundlegend verdndern. Es werden Krankhei-
ten geheilt werden kénnen, die heute als unheilbar gelten. Aber auch hier,
so betonte Professor King ausdriicklich, liegen neue Gefahren: genetische
Eigenarten mogen in der einen Umwelt als abnormal gelten, in einer ande-
ren aber als lebensnotwendig. Z.B. werden sogenannte Sichelzellen-
Eigenschaften in den USA meist als genetischer Defekt angesehen, in
Zentralafrika verhelfen sie im malariaverseuchten Gebiet zum Uberleben.
Ein weiteres Problem ist der Ablenkungseffekt der neuen medizinischen
Erkenntnisse. ,,Gentechnik wird ihre Aufmerksamkeit auf die betroffenen
Individuen und ihre Gene lenken und so mdglicherweise die wahren Griin-
de aus den Augen verlieren, durch die die Krankheit erst aufgetreten ist:
Krebserzeuger, Strahlung usw. Unsere Probleme sind nicht in unseren Ge-
nen; sie liegen in der Notwendigkeit, eine Gesellschaft zu schaffen, in der
die Gene von Individuen vor unnotigem Schaden bewahrt werden.“

Wie wichtig die Konferenz diese Fragen nahm, zeigte sich u.a. darin,
daB der ,,biologischen Manipulation des Lebens“ eine eigene Sektion (IV)
gewidmet war, die sich mit dem breiten Feld der Fragen um Eugenik, pri-
nataler Diagnose, Abtreibung, kiinstlicher Insemination und Gentechnik
befalBte. Die sehr umfangreichen Empfehlungen dieser Arbeitsgruppe zie-
len im allgemeinen auf die Fortsetzung der Konsultationen zu diesem The-
ma in Zusammenarbeit mit nationalen und weltweiten Organisationen fiir
das Gesundheitswesen.

Die grofite Publizitdt wiahrend und auch nach der Konferenz erreichte
wohl die Debatte um die Energiefrage, speziell die Kernenergie.'s Auch hier
zeigte sich die grofe Fahigkeit der Konferenz, die Dinge umfassend in den
Blick zu bekommen. So fiihrte Professor David Rose, ein Atomphysiker
vom MIT, zunéchst einmal die Vielfalt der Probleme vor: Rohstoffe, Tech-
nologien, Eigentum, Besitz, Endverbrauch, kurz- und langfristige Umwelt-
einfliisse, soziale Zielsetzungen, Wachstumsfragen, nationale und interna-
tionale politische Stabilitdt, Argumente fiir und gegen gewisse gesellschaft-
liche Zukunftsvisionen, regionale und globale Gerechtigkeit, ausbeuteri-
sche gegeniiber verantwortungsbewuBter Haushaltung usw. ,,Eine so grofie
Verschiedenartigkeit der Themen verfiihrt die Diskussionsteilnehmer dazu,
ein Prinzip beliebig gewéhlter Nicht-Beriicksichtigung anzuwenden. Dabei
wird dann behauptet, dal} einige wenige Teilaspekte eines Problems die
ganze Wahrheit enthalten. Ein solches Unterfangen fiihrt zu falschen
Schliissen, die auf vorgefafiten Meinungen, Ideen und Wunschvorstellun-
gen beruhen.“ Seine ebenso engagiert wie kompetent vorgetragene Argu-
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mentation fiir den iiberlegten Ausbau der Kernenergie 148t sich vielleicht in
folgende Kette zusammenfassen:

1.

2.

a)

b)

Die derzeit wichtigsten Energiequellen — Ol und Gas — werden knapp
und daher teuer, fiir einige Lander unerschwinglich.

Die Verwendung von Kohle in groBem MaRstab beschwort durch zu
starke CO,-Belastung eine Umweltkatastrophe herauf.

. Bleiben Atom- und Sonnenenergie sowie einige andere regenerierbare,

natiirliche Quellen wie Wind, Erdwirme, Biomasse, Gezeiten (die aber
im globalen Mafistab auf absehbare Zeit kaum ins Gewicht fallen).
Das Bevolkerungswachstum und die (vor allem politische) Schwierig-
keit, kurzfristig zu einer betrichtlichen Energieeinsparung zu kommen,
machen eine wesentliche Verringerung des Energiebedarfs unwahr-
scheinlich.

. Was tun? Wir leben in einer einzigen Welt, deren Teile aber disparat

sind.

Da die Industriestaaten technologisch dazu in der Lage sind, konnen sie
»ein entschlossenes Programm einer permanenten Verbrauchsminde-
rung von fossilen Brennstoffen wie Kohle, Gas und Ol verwirklichen,
und zwar durch eine Kombination sparsamerer Energieverwendungs-
arten und dem allmihlichen Ubergang zu anderen Energieformen. Da-
mit dringt sich das Problem, wie wir mit Atomkraft leben konnen, in
den Mittelpunkt der Entscheidungen. Dieses Problem muf} in jedem
Fall gelost werden, da wir es nicht aus der Welt schaffen kénnen, was
immer auch manche Leute begehren mogen. Diese Tatsache jetzt anzu-
erkennen, wird zukiinftige Entscheidungen erleichtern, die in jedem
Falle aufgrund gesellschaftlicher und moralischer Erwigungen vorge-
nommen werden miissen. Wenn die Sonnenenergie sich eines Tages als
so vielversprechend erweist, wie wir erhoffen, und die Atomkraft dann
tiberfliissig wird, um so besser; die Kernenergie wird dann eines natiir-
lichen Todes sterben.“

»Die Entwicklungsldnder kénnten von einer solchen Strategie folgen-
dermaBen profitieren: ihr Zugang zu Ol und Gas wiirde zun#chst er-
leichtert,. . . so daB sie sich diese am ehesten leisten konnten. Je weiter
ihre Entwicklung fortschreitet, desto notwendiger wird es auch fiir sie
werden, zu nichtfossilen Brennstoffen iiberzugehen. Falls die Sonnen-
kraft auch hier das Rennen macht, um so besser. . .“

»Eine solche Strategie wiirde auch dazu beitragen, die Entwicklungslian-

der als volle Partner in eine Weltgemeinschaft, die die globalen Probleme
der Erde in den Griff bekommen muB, zu integrieren. Dies ist deshalb fiir
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uns alle wichtig, weil viele Menschen in den Entwicklungsldandern den Ein-
druck haben, neben dem Eisenbahngleis zu stehen, auf dem der Zug der In-
dustrielinder mit wachsender Geschwindigkeit vorbeirast; die Entwick-
lungsldnder sind nicht in der Lage, nebenher zu laufen, geschweige denn
aufzuspringen; sie kénnen héchstens versuchen, den Zug zum Entgleisen
zu bringen. Es ist besser und im Interesse aller, jeden im Zug zu haben und
diesen auf eine lange Fahrt in die Zukunft gemeinsam vorzubereiten.

Es war ein machtvolles Pliddoyer fiir eine Gesamtlésung der globalen
Energieprobleme, das David Rose vortrug. Doch auch die Gegenseite kam
zu Wort. Professor Jean Rossel, ein Schweizer Atomphysiker, der sich an
der Einfithrung nuklearer Energie in seinem Land selbst beteiligt hatte,
sprach iiber die ,sozialen Risiken grofBtechnischer Kernenergieanlagen®.
Seine Bedenken gegen den Ausbau der Kernenergie leitete er einerseits aus
der Gefahr her, die — sowohl lokal als auch global — von der radioaktiven
Verseuchung droht. ,,Unser biogenetisches Gleichgewicht ist &ullerst anfil-
lig. Eine leichte Verschiebung zur einen oder anderen Seite, die ein definiti-
ves Umkippen hervorrufen kann, bedeutet — selbst wenn das nicht fiir sehr
wahrscheinlich gehalten wird — doch eine Bedrohung, tiber die wir uns
nicht einfach hinwegsetzen konnen.“ Zum anderen schaffe der massive
Ausbau der Kernenergie, der wegen der Begrenztheit des Vorrats an Pluto-
nium bald auch Wiederaufbereitung und Brutreaktoren einschlielen miif3-
te, grofle technische (und militdrische) Risiken, die in keinem Verhiltnis
zum tatsdchlichen Nutzen stiinden: ,,Bis zum Jahr 2040 wéren dann 6000
Brutreaktoren in Betrieb, deren Elektrizitatsproduktion die Hélfte des ge-
genwértigen Erdélverbrauchs erreichte, d.h. 10% des zukiinftigen Ener-
giebedarfs decken wiirde.“ Drittens erreiche der Grad der Technisierung in
den hochentwickelten Gesellschaften ein Maf3, das die Achtung vor dem
Menschen verkiimmern lasse und mit ethischen Prinzipien nicht mehr ver-
einbar sei. Der Schwerpunkt der weiteren Entwicklung solle dagegen auf ei-
ner Einschrankung des Energiebedarfs und der Nutzung regenerierbarer
Quellen liegen. ,,Schétzwerte iiber die verfiigbaren Ressourcen bei den ver-
schiedenen erneuerbaren Energiequellen, die direkt oder indirekt von der
Sonne gespeist werden, zeigen, dafl der Weltbedarf des néchsten Jahrhun-
derts génzlich auf diese Art gedeckt werden konnte. Diese Quellen wiren
zudem besonders umweltfreundlich und einer Gesellschaftsordnung for-
derlich, die den Menschen und seine Wi‘:rde' achtet.“ Die Kirchen, deren
ethische Haltungen vom Respekt vor dem Mitmenschen und der geschaffe-
nen Natur geprigt sei, miiBBten sich fiir eine ,,Zivilisation der Technik mit
menschlichem Gesicht* einsetzen.
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Die Diskussion der beiden Standpunkte konnte natiirlich in keinem be-
friedigenden Mafe zu Ende gefiihrt werden: Zu wenig Zeit war vorhanden,
zu komplex waren die Probleme, zu vorgefalit im allgemeinen auch schon
die Grundentscheidung fiir oder gegen Kernenergie. Die Sektion VI
(,,Energie fiir die Zukunft*) legte einen sehr ausfiihrlichen Bericht mit vie-
len Empfehlungen an Kirchen und Regierungen vor. Seine Grundtendenz
kommt vielleicht in folgendem Zitat am besten zum Ausdruck: ,,Eine ge-
rechte und lebensfahige Gesellschaft erfordert mehr Wachstum an Energie-
verbrauch in armen Léndern, die Einschréankung von Energieverbrauch in
reichen Landern und einen langfristigen Ubergang von nichtregenerierba-
ren Quellen (Kohle, Ol, Gas und Uran) auf regenerierbare Quellen (Sonne,
Biomasse, Wasser, Geothermik, Gezeiten, Wind) fiir alle Nationen. Eine
partizipatorische Gesellschaft erfordert die weitere Beteiligung von Indivi-
duen und Gruppen an den Entscheidungsprozessen iiber die Energie.

Viel Aufsehen erregte eine Empfehlung, die noch im Plenum hitzig de-
battiert und folgendermaflen verabschiedet wurde: ,,Wir empfehlen allen
Regierungen, iiber den Bau neuer Atomkraftwerke ein Moratorium von
fiinf Jahren oder weniger zu verhdngen. Bis dahin sollte in jedem Land, in
dem die Frage ansteht, eine Entscheidung iiber die Verwendung von Atom-
kraft getroffen werden. Hier muf eine nationale Diskussion mit grofler Be-
teiligung vorausgehen, in der die Notwendigkeit nuklearer Energie, ihre
Kosten, Risiken und Vorteile abgewogen werden.“ Die Entscheidung, ein
solches Moratorium zu fordern, fiel durch eine Abstimmung im Plenum,
bei der eine substantielle Minderheit iiberstimmt wurde. Ihre Wirksamkeit
bei den Adressaten wird nicht von diesem Abstimmungsergebnis in Cam-
bridge abhéngen, sondern von der Durchschlagskraft der Argumente und
den politischen Realitdten in den jeweiligen Léandern.

Welche Zukunft? — Auch Diskussionen um die Fragen der Weiterent-
wicklung von Wissenschaft und Technik vor allem auf den Gebieten der
Mikroelektronik, der Biologie und der Energie haben gezeigt, dafl weltwei-
te Foren des umfassenden interdisziplindren Gesprichs notig sind (wobei
nicht nur akademische Disziplinen, sondern auch Vertreter von Wirtschaft
und Politik beteiligt sein sollen). Sie haben auch gezeigt, daB die christliche
Ethik sich diesen Fragen stellen mul}, oder sie werden ohne sie geldst. Die
Wissenschaft selbst wird sie nicht I6sen kénnen, andere Interessen stehen
bereit, sich jede Technik zunutze zu machen. Noch einmal Joseph Weizen-
baum: ,,Die Wissenschaft ist ein winziges Schliisselloch, durch das man die
Welt beobachten kann. Und zweifellos ist das, was man durch dieses
Schliisselloch iiber die Welt erfahren kann, enorm wichtig und sehr niitz-
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lich. Doch die Wissenschaft als solche bietet dem Wissenschaftler keine
moralischen Kriterien fiir sein Verhalten als Wissenschaftler oder als Biir-
ger an. Sie jedoch als Vertreter religioser und kirchlicher Organisationen
erheben in gewisser Weise den Anspruch, iiber solche Kriterien zu verfii-
gen. Ich bitte Sie, helfen Sie uns — wenn Sie es kénnen und wenn Sie es wa-
gen —, unseren Geist zu entgiften und der Vernichtung der natiirlichen Le-
benswelt der Kinder Gottes ein Ende zu setzen.“

Auf dem Weg zu einer neuen christlichen Sozialethik und Sozialpolitik
fiir die Kirchen?

Unter diesem Thema hatte sich im Verlauf der Konferenz eine Sektion
(X) gebildet, die zusammengesetzt war aus Mitgliedern aller anderen Sek-
tionen und sich zur Aufgabe gestellt hatte, aus deren Arbeit und Ergebnis-
sen die wichtigsten Ziige einer christlichen Antwort auf die Probleme um
»Glaube, Wissenschaft und die Zukunft“ zusammenzustellen. In gewisser
Weise hatte die Arbeitsgruppe also das Fazit zu ziehen aus den Uberlegun-
gen und Diskussionen der ganzen Konferenz. Was war das Ergebnis der
Konferenz von Cambridge?

Wir miissen zuriickkommen auf die Erwartungen. Der Konferenz selbst
war eine lange Reihe von Studientagungen und Konsultationen vorausge-
gangen. Zu vielen Einzelfragen — z. B. der Kernenergie, der Gentechnik —
hatte der Okumenische Rat der Kirchen bereits Stellung bezogen und wich-
tige Beitrige zur weltweiten Diskussion geleistet. ,,Glaube, Wissenschaft
und die Zukunft“ wollte kein weiterer Einzelbeitrag und auch nicht einfach
die Summe aus allen bisher vorliegenden Stellungnahmen des ORK sein.
Cambridge war ganz auf die Zukunft hin orientiert: Es sollte die Tagesord-
nung aufgestellt werden fiir das zukiinftige Gespréch zwischen christlicher
Ethik und moderner Wissenschaft und Technologie. Die Grenzen eines sol-
chen Unterfangens waren von vornherein klar. Der Veranstalter der Konfe-
renz war nicht der Okumenische Rat selbst (wie z.B. bei seinen Vollver-
sammlungen), sondern die Untereinheit ,,Kirche und Gesellschaft®“. Die
Teilnehmer waren zwar zum Teil von ihren Kirchen nominiert, aber doch
nicht in erster Linie als deren Représentanten ausgewdhlt, sondern als
Fachleute fiir das Gesprich zwischen Glaube und Wissenschaft. Auch die
Arbeitsweise der Konferenz erlaubte es nicht, Ergebnisse zu erwarten, die
in irgendeiner Weise autoritativim Namen ,,der Kirchen“ oder ,,des Oku-
menischen Rates “ sprechen konnten. In den Arbeitsgruppen konnte prak-
tisch jeder einbringen, was er fiir richtig erachtete, und hatte damit ein
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Recht darauf, seine Meinung im Sektionsbericht widergespiegelt zu sehen.
Die Methode erinnerte — gerade in der Nachbarschaft von Boston — mehr
an die Basisdemokratie der frithen amerikanischen ,,town meetings* als an
einen konziliaren Vorgang. Anderseits wurde mit Recht die mangelnde
Partizipation beklagt, iiber die doch so viel geredet wurde, die aber kaum
zum Zuge kommen konnte, wenn z. B. in den abschlie3enden Plenarsitzun-
gen mehr als 10 Seiten starke Sektionsberichte zehn Minuten lang referiert,
zwanzig Minuten diskutiert und anschliefend zur Abstimmung gestellt
wurden. Cambridge war kein Konzil, das ist klar.

Aber Cambridge war ein Forum und vielleicht das qualifizierteste Fo-
rum, das je im Gesprich zwischen Glaube und Wissenschaft stattgefunden
hat. Es kamen alle Ebenen und Schichten der Problematik zur Sprache und
miteinander ins Gesprich: alle Zweige der Natur- und Sozialwissenschaf-
ten, die meisten christlichen Traditionen und Theologien, auBerchristliche
Religionen (vor allem Islam und Buddhismus), alle Kontinente und Gesell-
schaftsordnungen, viele Weltanschauungen und Ideologien. Sie alle waren
tatsdchlich zusammen zu ,ehrlicher Gedankenarbeit“ und ,,aufrichtiger
Begegnung®, wie Paul Abrecht gehofft hatte. Wenn es stimmt, daf3 unsere
wichtigste regenerierbare Energiequelle die der menschlichen Kreativitit
ist, dann war die halbe Million Dollar, die von ,,Kirche und Gesellschaft“
fiir diese Konferenz veranschlagt worden war, optimal fiir menschliche
Energie eingesetzt.

Nach der Konferenz sollte im Ged4chtnis bleiben, was der anglikanische
Bischof von Durham in GrofBbritannien, John Habgood, in seiner Predigt
im Sonntagsgottesdienst am 15. Juli 1979 gesagt hatte: ,,Das Problem mit
Konferenzen ist, wie ich bereits zu Anfang sagte, die Flut der Worte: scho-
ne Worte, bewegende Worte, intelligente Worte, Worte, die die Welt ver-
dndern wollen. Aber in Wirklichkeit, meine ich, sind wir uns doch haupt-
séchlich unserer Unkenntnis und Verwirrtheit bewuB3t. Wir suchen unseren
Weg durch ungeheuer schwierige Probleme, haschen nach Einsichten, ba-
lancieren sehr sorgfiltig unsere unterschiedlichen Aussichten aus. Je gro-
er die Konferenz, je linger die Jahre der Vorbereitung, je grofer die An-
strengungen, je grofB3ziigiger der Beitrag der Gelehrten, desto mehr wird uns
auch bewullt, wie unzulédnglich wir letzten Endes sind. Aber gerade dann,
in der Schwiche unserer Gottahnlichkeit, diirfen wir es wagen, zu dem
Mann am Kreuz zu gehen. ,Mochtest du sein wie Gott?* wird er uns fragen.
,Das kannst du nur erreichen, wenn auch du den Schmerz und die Dunkel-
heit auf dich nimmst, die Selbsthingabe und die Selbstbeherrschung in Got-
tes Art, Gott zu sein.® “
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ANMERKUNGEN

OR 1/79, 1.

Ebd. 10.

Vgl. P. Abrecht, Zur Entwicklung des sozialen Denkens und Handelns in der Okumene,
in: Harold E. Fey, Geschichte der 8kumenischen Bewegung 1948-1968, Gottingen 1974,
318 ff.

Texte in; anticipation, Nr. 16-19, Mirz-November 1974.

Besonders hervorzuheben sind dabei die Tagungen in Glion/Schweiz im Mai 1976 iiber
Energiefragen; in Cambridge/England im Juni 1977 iiber ,,Die ideologische und theologi-
sche Debatte {iber die Wissenschaft; in Ziirich im Juli 1977 iiber ,,Menschheit, Natur und
Gott*“. Die beiden letztgenannten Konsultationen sind (in englicher Sprache) in anticipa-
tion, Nr. 25, Januar 1979, dokumentiert.

Vgl. den Bericht iiber diese Diskussion im Protokoll der 31. Tagung des Zentralausschus-
ses, Genf 1979, 18 ff.

Obwohl die genannten Argumente auch in der deutschen 6ffentlichen Diskussion iiber die
theologische ,,Linie* des ORK eine wichtige Rolle spielen, gibt es hierzulande nur wenig
Echo auf diese Debatte innerhalb des Zentralausschusses; vgl. Geiko Miiller-Fahrenholz,
Die akute Krise ist iiberwunden, Lutherische Monatshefte, 2/79, 71; vgl. auch die Diskus-
sion zwischen W. Pannenberg und M. M. Thomas in: OR 4/78, 473-483, OR 2/79, 172-
178, OR 3/79, 306-316.

epd-Dokumentation Nr. 36/79, 6.8.79.

Binige Hinweise zu deutschsprachiger Literatur von und iiber Prozefitheologen sowie zwei
Aufsatze von John Cobb finden sich in: Gemeinsame Verantwortung von Naturwissen-
schaft und Theologie, epd-Dokumentation Nr. 17-18/79, 9.4.79.

John B. Cobb Jr., Was ist die Zukunft? in: Evangelische Theologie, 32. Jg. (1972) 372 ff.,
Zitat 378.

epd-Dokumentation Nr. 36/79, 22.

Ebd. 24.

Paulos Gregorios, The Human Presence — An Orthodox View of Nature, Genf 1978.
Solidaritdt im Konflikt — zum Verhiltnis zwischen Gott, auBermenschlicher Schopfung
und dem Geschopf Mensch, in: Lutherische Monatshefte, 8/79, 469-473, Zitat 473.

Zu den Vorarbeiten auf diesem Gebiet vgl.: Genetik und die Qualitit des Lebens. Bericht
einer Konsulation in Ziirich 1973, ORK Genf.

In dieser Frage hat im Rahmen des ORK bereits ein Prozef3 der Meinungsbildung stattge-
funden; vgl, John Francis/Paul Abrecht (Hrsg.), Facing up to Nuclear Power, Philadel-
phia (USA) 1976, sowie die Erklarung zur Kernenergie des Zentralausschusses des ORK,
Jamaika 1979.
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Von der Einheit der Kirche*
Erwédgungen zum Marburger Religionsgesprich 1529

VON CARL HEINZ RATSCHOW

Als Rudolf Otto im Jahre 1929 auf der 400-Jahr-Feier des Marburger
Religionsgespraches sprach, redete er von der Organisation des Weltprote-
stantismus. Er, der Visiondr, dem der Menschheitsbund der Religionen
vorschwebte, meinte, man konnte den Anspruch des Religionsgespriches
von Marburg nicht anders beantworten als eben mit einer Organisation des
Weltprotestantismus. Martin Rade hat dieses Vorgehen Rudolf Ottos in
seiner ,,Christlichen Welt*“ wenige Wochen danach kritisiert und gesagt,
Rudolf Otto hétte lieber vom Abendmahl reden sollen mit dem Ziel, dann
eine gemeinsame Abendmahlsfeier am Schluf} zu erméglichen. Zwei Wege,
mit der Herausforderung Marburgs fertig zu werden, die bis heute dhnlich
beschritten werden. Der eine Weg, der die Tatséchlichkeit der bitteren Ge-
trenntheiten visiondr — wie man sagt — iiberspringt auf eine ,,Einheit*“ der
Kirche hin, und der andere Weg, der nur am Symptom arbeitet: Wenn es
denn in bezug auf das Abendmahl Schwierigkeiten gibt, dann muf3 man
diese 16sen. Wir wollen letztlich in den Erwigungen, die wir heute anstel-
len, diese beiden Wege nicht nur zu verstehen, sondern auch zu vermeiden
suchen.

Der Unterschied zwischen uns und der Situation in Marburg ist ja emi-
nent — das miissen wir uns zunédchst klarmachen. Erstens: Als hier in Mar-
burg das Gespriich stattfand, da war die Einheit der Kirche noch nicht zer-
fallen. Melanchthon und andere konnten meinen, die ,,eine® ecclesia ca-
tholica sei noch zu retten und zu bewahren. Zweitens: Der Landgraf seiner-
seits konnte meinen, die Schwierigkeiten, die im evangelischen Raum in be-
zug auf das Abendmahl bestanden, lieBen sich wegdisputieren. Und drit-
tens: Was damals auf dem Spiel stand, das war die Einheit der romisch-
katholischen Kirche. Diese Einheit steht heute nicht im Gesichtspunkt der
Bemiihungen, sondern eine vollig neuartige ,,Einheit“, ndmlich die neuarti-
ge Verbindung der Kirchen schlechthin. Die rémisch-katholische Kirche
aber ist mit den evangelischen und orthodoxen Kirchen auf dem Weg zu
dieser Einheit. Die Situationen damals und heute sind also ganz eminent
unterschieden. Gleichwohl, das Marburger Gespréch zeigt entscheidende
Dinge, die fiir uns bis heute wichtig sind.

* Vortrag gehalten am 6. Juni 1979 in der Marburger Universitét.
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Drei Dinge, meine ich, sollten uns dabei beschéftigen. Das erste ist die
Motivation des Gespriches. Diese Motivation war rein politisch. Die Biind-
nispolitik der evangelischen Reichsstédnde war als Notwendigkeit im Zu-
sammenhang des II. Speyrer Reichstages im Friithjahr 1529 sichtbar gewor-
den. Der Versuch muBte gemacht werden, den Kaiser, der gegeniiber
Frankreich und dem Papst im letzten Jahr freie Hand gewonnen hatte,
durch ein politisches Biindnis daran zu hindern, mit militdrischer Gewalt
gegen die evangelischen Reichsstinde vorzugehen. Diese Biindnispolitik
betrieb zumal der junge Landgraf von Hessen. Er hatte freilich im Jahr zu-
vor durch sein ebenso aggressives wie uniiberlegtes Vorpreschen bei den
sog. Packschen Héandeln die evangelische Sache beinahe verspielt. Dieser
Landgraf wullte sehr genau, dal Zwingli von Ziirich aus eine gleiche euro-
pdisch gemeinte, antihabsburgisch verstandene Politik seit Jahren betrieb,
und er hat ihm aus Speyer vom Reichstag aus bereits geschrieben, dieses sei
ja das politische Ziel, ein Biindnis der evangelischen Stinde. Aber in Spey-
er war auch der Kampf Luthers gegen Zwingli und Okolampad iiber das
Abendmabhl hervorgetreten. Dieser Gegensatz wurde von den katholischen
Reichsstédnden ausgenutzt, die evangelischen Stidnde zu spalten und damit
ihre Position zu schwichen. Der hessische Landgraf hatte sehr frith und
sehr genau begriffen, dal} hier bei der Frage des Abendmahls angesetzt
werden miilite und dal dieser Ansatz beim Abendmahl eben durch ein poli-
tisches Biindnis gekréftigt sein sollte. Aber gerade in bezug auf dieses poli-
tische Biindnis, von dem Kursachsen und Brandenburg genauso iiberzeugt
waren wie Philipp von Hessen, gerade in dieser Biindnispolitik tat sich ein
tiefer Unterschied auf, ndmlich: Die Kursachsen und Brandenburger waren
in bezug auf das Biindnis der evangelischen Reichsstdnde durch Luther im-
mer wieder gebremst und gewarnt. Luther meinte, die ganze Biindnispoli-
tik konne ja vielleicht gut sein, entscheidend sei aber etwas ganz anderes,
namlich die Einheit des Glaubens, die die Fiirsorge Gottes gewéhrleistet.
Und so hatte sich denn innerhalb der evangelischen Stdnde, gefiihrt von
Kursachsen und Brandenburg, die Biindnispolitik so entwickelt, daf} sie
gleichsam Anhéngsel wurde zu der Aufstellung eines Gesamtbekenntnisses.
Man hatte in Wittenberg begriffen, da3 das Arbeiten am Abendmahl oder
an anderen einzelnen Dingen nicht das tun konnte, was getan werden miif3-
te, namlich das Gesamtverstandnis der Evangelischen vor katholischer Kir-
che und Heiligem Rémischen Reich so darzulegen, daB deutlich werde, dal3
die Evangelischen nicht spalten, sondern reformieren wollten. So entstan-
den denn im Sommer des Jahres 1529 die Schwabacher Artikel, und diese
Schwabacher Artikel sollten die Grundlage der Biindnisverhandlungen zwi-
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schen Kursachsen und Brandenburg darstellen. Auf der anderen Seite
stand Philipp von Hessen. Er wollte ein Biindnis, nachdem die Frage des
Abendmahls ausgerdumt sei. In diesem Sinne hat er das Marburger Ge-
spriach anberaumt. Luther hat gleich zu Beginn des Gespréchs opponiert
und gebeten, nicht nur iiber das Abendmahl zu reden, sondern auch iiber
die Erbsiinde, die Christologie, das Fegefeuer und die letzten Dinge. Dieses
Ansinnen wurde zuriickgewiesen. Es sollte in Marburg nicht auf Gesamt-
verstandnisse ankommen, vielmehr sollte das zwischen Ziirich und Witten-
berg kontroverse Problem ausgerdumt werden. Wir erkennen also, wie in
der Motivation des Marburger Gespriches und im Beginn desselben eine
eminente Unterschiedlichkeit lag, die ihren Kern darin hatte, daB die einen
von dem Gesamtverstdndnis des christlichen Glaubens, die anderen aber
von einer Sache, die nun mal kontrovers war, reden wollten.

Sehen wir zweitens die Mitte des Gespréchs selbst an. Wovon war die Re-
de? Luther redete hier in Marburg von dem Glaubensgrund, der als reine
Wahrheit, als nuda veritas, in der Abendmabhlsiiberlieferung steht: hoc est
corpus meum. Diese unmittelbare Wahrheit als Begriindung des Glaubens
war sein Bezugspunkt. Gott hat es so in seinem Wort niedergelegt. Diese
Wabhrheit gilt es unter allen Umstédnden zu verteidigen, denn es ist die nuda
veritas. Auf der anderen Seite steht Zwingli, der dariiber redet, ob man ei-
gentlich religionsphilosophisch sagen und begriinden kann, daf} eine sub-
stantia — das ist Brot und Wein, das ist Leib und Blut Christi — ob eine
substantia zugleich an mehreren Orten sein kann. Fiir ihn ist Gott Geist,
und es geht ihm in Marburg um die interpretatorische Leistung der Plausi-
bilitdt der Abendmahlsverkiindigung. Das heif3t, Luther und Zwingli reden
offenbar von total verschiedenen Dingen. Der eine redet von der in einer
bestimmten FaBbarkeit gegebenen Begriindung des Glaubens selbst, und
der andere redet von der Interpretation des Glaubens und von der religions-
philosophischen Durchdringung des Glaubens. Zwingli hat ja hier in Mar-
burg Melanchthon gesagt, ihn habe in bezug auf das Abendmahl vor allem
Erasmus von Rotterdam unterwiesen. Das heil3t, auf der einen Seite steht
diese zu dem damaligen Humanismus gehorige grundsétzliche Einstellung
der Philosophie, und auf der anderen Seite steht die nicht rechts und links
schauende, auf den biblischen Wortlaut sehende Glaubensbegriindung.
Beides steht unversohnbar gegeniiber.

Sehen wir drittens das Ergebnis des Gespréches an: Einerseits werden die
Marburger Artikel verfaB3t. Sie sind in ihrem XV. Artikel zum Abendmahl
nicht zu einem Konsens gelangt. Aber in vierzehn Punkten konnte ein Kon-
sensus geschaffen werden. Das war sowohl fiir die Basel-Ziircher wie fiir
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die Wittenberger ein neues gegenseitiges Bild. Da wurde den Wittenbergern
z.B. klar, daf3 auch Zwingli inzwischen durchaus von der Erbsiinde zu re-
den wuBlte. Beide Parteien gewannen ein neues Bild voneinander und gaben
sich das Versprechen, den harten literarischen Kampf gegeneinander zu
beendigen. Das war schon etwas! Auf der anderen Seite stand am Ende die
Bitte der Ziircher, durch den Landgrafen vertreten, um briiderliche Ge-
meinschaft und christliche Gliedschaft miteinander, die von den Witten-
bergern abgewiesen worden ist. Die Wittenberger haben damit Zwingli und
Okolampad die Briiderlichkeit und die Gliedschaft einer christlichen Kir-
che verweigert. Und hier liegt ja wohl die eigentliche Frage des Gespriches.

Zunichst: Was ist hier eigentlich passiert in Marburg? Warum war denn
das so schwierig in Marburg? Einerseits der tiefe Dissensus in der Beurtei-
lung der politischen Situation und damit der tiefe Dissensus im Eingehen
auf die politische Situation. Auf der anderen Seite stehen zwei verschiedene
Haltungen gegeneinander. Die eine, die meint, das biblische Wort horen
und glauben ist alles; und die andere: Dieses biblische Wort muf} interpre-
tiert werden, und seine Interpretation erst macht den christlichen Glauben
klar. Und wie sollte es anders sein! Diese beiden Standpunkte sind in sich
und grundséitzlich immer wieder unterschiedlich, denn die christliche
Wahrheit ist keine Idee, die wie eine mathematische Wahrheit iiber Raum
und Zeit schwebt, sondern sie ist eine Wirklichkeit in Raum und Zeit. Sie
will und mufl aus diesem rdumlichen und zeitlichen Gegebensein ihrer
selbst heraus interpretiert werden, und diese Interpretationen sind eben im-
mer wieder notwendigermafen unterschiedlich. So wie Petrus es nur fiir
moglich halten konnte, einen christlichen Glauben zu leben auf dem Hin-
tergrund und im Zusammenhang mit der israelitischen Frommigkeit, und
demgegeniiber Paulus der Meinung war, das sei eben nicht das Gebot der
Stunde, sondern man miisse hingehen und, abgesehen vom israelitischen
Gesetz, den Hellenisten das Evangelium predigen, so miissen wohl die ver-
schiedenen Verstandnisse des Christentums in sich immer wieder unter-
schiedlich sein, weil die Wahrheit dieses Gottes keine abstrakte Theorie,
sondern ein inkorporatives Geschehen ist. Gott ist eben nicht iiberhaupt
Mensch geworden, sondern dieser ganz bestimmte Mensch. So ergibt sich
fur die Kirche und fiir den christlichen Glauben von Generation zu Genera-
tion wieder das Problem des ,,Einheimischwerdens “ der Botschaft ,,von
damals“ in dieser sich wandelnden Welt. Die christliche Wahrheit muB3 ein-
gehen ins Zeitalter des Barock, und sie mul3 eingehen ins Zeitalter der Auf-
klarung. Da bilden sich bestimmte Verstindniseigentiimlichkeiten, und die
sind immer auch wieder kontrovers. Dieses Problem der ,,Einheimischwer-
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dung® des Christentums, das man heute Indigenisation nennt, dieses Pro-
blem ist es, das die Kontroversen in Marburg wie die Kontroversen des
Evangelischen gegeniiber dem Katholischen hervorbrachten. Die Kontro-
versen waren im 16. Jahrhundert so begriindet, daB die Evidenz des dama-
ligen humanistischen Ansatzes mit seinem Dréngen auf die ,,Quelle® die
Menschen dazu fiihrte, mit ihrem Glaubensverstindnis allein auf der Bibel
griinden zu wollen gegeniiber dem Bezug des Glaubens auf die traditionelle
und wirkungsgeschichtliche Vermittlung, wie es die katholischen Christen
betonten. So macht sich das Problem des ,Einheimischwerdens®“ der
christlichen Botschaft in der Jeweiligkeit der Welt, in die hinein diese Bot-
schaft verkiindet werden soll, immer erneut bemerkbar.

Dieses Problem stellt sich im 20. Jahrhundert fiir den europdischen und
nordamerikanischen Bereich als die unabdingbare und uniibersehbare For-
derung von Einheit insofern, als fiir diese européisch-nordamerikanische
Welt die Welt und die Menschheit erstens auf dem Wege des technischen
Geschehens eine kleine geworden ist, eine — wie man den Eindruck hat —
iiberschaubare, eine uns standig von Australien bis Alaska auch umgeben-
de. Dariiber hinaus ist diese technisch kleine Welt fiir das européisch-
amerikanische Geschehen und Verstehen charakterisiert durch jenen im 18.
Jahrhundert gewachsenen, fiir uns heute ganz uniibersehbaren Charakter
von Menschheit, Menschlichkeit und ihren Rechten, der sich zusammen-
faBt in dem Wort des 19. Jahrhunderts: ,,Der Mensch ist dem Menschen
das hochste Wesen.

In der technisch kleingewordenen Welt wird die Menschheit als dieser
Mensch schlechthin und als sein Recht zur Herausforderung an die vielen
nationalen, politischen, gesellschaftlichen und kirchlichen Gespaltenhei-
ten. Aber fiir die Kirche wird diese Herausforderung noch in einem spezifi-
schen Sinne akut. In dieser Zeit — im 19. eben und dann im 20. Jahrhun-
dert — nimmt dieser Charakter der kleiner werdenden Welt und der Men-
schenrechte auf dem Hintergrund der biologischen, soziologischen, positi-
vistisch arbeitenden Wissenschaften den Charakter der grolen emanzipati-
ven Bewegungen an, der emanzipativen Bewegungen, die die Eigenstédndig-
keit der Daseinsbedingungen des Menschen sowohl biologisch wie soziolo-
gisch sicherstellen oder doch sicherzustellen scheinen. Dabei verkehrt sich
die Rede von dem Leben in die Rede von der Lebensqualitat. Hier bleibt
scheinbar fiir die Kirche nur noch der Himmel iibrig. Die Kirchen sehen
sich dieser grofen unausweichlichen Herausforderung der emanzipatorisch
sie selbst gewordenen, mit einem neuen Selbstbewufltsein ausgestatteten
Welt gegeniiber. Das sind die Herausforderungen, die fiir die Kirchen
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Nordamerikas und Westeuropas im 20. Jahrhundert die Anforderung der
Einheit ganz unausweichlich macht. Die kleinen Querelen tiber Amt und
Abendmahl und anderes verschwinden gleichsam gegeniiber dem herri-
schen Sichvordrdngen dieser Herausforderung.

Aber zugleich eben in dieser Zeit vollzieht sich etwas ganz anderes. Mit
dem Zerbrechen des Kolonialismus werden sich die Kirchen Asiens, Afri-
kas und Lateinamerikas in einer vollig neuartigen Weise ihrer selbst be-
wubBt, und diese ihre SelbstbewuBtheit spricht sich darin aus, daf sie die eu-
ropéische oder nordamerikanische missionarische Tradition und das Ver-
stdndnis des Christentums, wie es ihnen von Westeuropa oder Nordameri-
ka gebracht ist, umformen auf ihre Nationalititen, auf ihre kulturellen Ei-
genarten, auf ihre religiosen Voraussetzungen. Hier bildet sich — und das
ist das eigentliche Problem der Indigenisation — weltweit eine vollig neuar-
tige, neue Verstidndnisse des Christentums hervorbringende ,,Einheimisch-
machung® des Christentums im japanischen, im indischen, im afrikani-
schen wie im lateinamerikanischen Verstdndnis. Vollig neuartige Verbin-
dungen mit kulturellen, politischen wie religitsen Bestrebungen dieser Re-
gionen und Nationen beginnen. Diese Verbindungen miissen beginnen,
denn das Christentum ist keine allgemeine Wahrheit, es muf3 und es will in
die Religionen, in die Regionen wie in die Nationen hinein, denen es gilt.

Damit sehen wir, wie in unserer Gegenwart das Christentum in zwei kon-
tradiktorisch entgegengesetzten Bewegungen steht. Diese Bewegungen ent-
falten sich aus dem gleichen Ansatz heraus, praktisch aus den gleichen Ten-
denzen heraus, ndmlich aus der Tendenz dieser Einheimischwerdung, der
Notwendigkeit des Einheimischwerdens des Christentums, aus dem Pro-
blem dieser Indigenisation. Diese Tendenz driangt die westeuropdisch-
nordamerikanischen Kirchen auf Einheit hin. Zugleich sprengt es in den
asiatischen, afrikanischen und lateinamerikanischen Kirchen eben diese
Einheit auf Verselbstdndigung hin.

Damit haben wir das Problem charakterisiert, das von nichtkirchlichen
Faktoren aus auf die Kirchen heute unausweichlich zukommt, und die Be-
achtung dieser nichtkirchlichen Faktoren ist zugleich das eigentliche Pro-
blem. Der Einflul} dieser nichtkirchlichen Faktoren ist ein Problem inso-
fern: Nichts kénnen die Kirchen und Theologen ndmlich leichter als diese
nichtkirchlichen Faktoren im Nu zu theologisieren. Dadurch entstehen
dann Scheinprobleme, die unlésbar werden. Die soziale Anforderung wird
z.B. dahingehend ,,theologisiert“, daB3 man zu erweisen sucht, Jesus sei ein
Sozialreformer gewesen. Damit wird aus einer berechtigten auBerkirchli-
chen Anforderung eine unberechtigte theologische Konklusion. Dieser
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Vorgang ist an vielen Stellen der Geschichte der christlichen Theologie zu
beobachten. In diesem Vorgang werden die berechtigten nichtkirchlichen
oder nichttheologischen Anforderungen ,,theologisiert“. Dadurch wird die
Situation undeutlich.

Wir konnen dieses Problem noch an einem besonders gewichtigen Bei-
spiel nédher kldren, das sich im Zusammenhang der Frage nach der Einheit
der Kirche stellt. Diese Tendenz auf die Einheit der Kirchen, so sahen wir,
stellt sich den westeuropdischen und nordamerikanischen Kirchen unaus-
weichlich als Aufgabe und Herausforderung des 20. Jahrhunderts. Die
heutige Diskussion faBt diese Tendenz in drei Richtungen: erstens als kon-
ziliare Gemeinschaft, zweitens als korporative Wiedervereinigung und drit-
tens als versohnte Verschiedenheit. Die ,, konziliare Gemeinschaft® ist das
Konzept, das von der letzten Vollversammlung des Okumenischen Rates in
Nairobi 1975 nach den vorbereitenden Arbeiten in Lowen (1971), in Sala-
manca (1973) und in der Evangelischen Kirche in Hessen und Nassau
(1974) als Vorschlag iibernommen wurde.

Diese konziliare Gemeinschaft meint: Auf dem Hintergrund von Uni-
onsverhandlungen zwischen einzelnen Kirchen finden sich die auf dem We-
ge zur Gemeinschaft befindlichen Kirchenkorper der christlichen Konfes-
sionen zu ortlichen, regionalen, nationalen, universalen Konzilen zusam-
men. Diese Konzile haben den Sinn, die durch Unionen wohl nicht zu
vermeidenden, immer neuen Spaltungen der briiderlichen Gesinnung of-
fenzuhalten und gleichsam zu neutralisieren. Dabei war man sich in Nairo-
bi dariiber im klaren, daB die Unionsbildungen heute die konfessionellen
Besonderheiten nicht einfach beseitigen diirfen, sondern an ihrer Pflege so-
gar interessiert sein miissen!

Daneben steht zweitens die ,korporative Wiedervereinigung®, wie sie
der Bischof von Miinster, Heinrich Tenhumberg, vor drei Jahren vorge-
schlagen hat. Die korporative Wiedervereinigung der Kirchen geht von der
klaren Ausbildung der Besonderheiten der einzelnen Kirchen aus. Nur die
Besonderheit ist gemeinschaftsfahig. Die einzelnen Kirchen erstellen nun
eine ,,Hierarchie ihrer Glaubensiiberzeugungen“. Damit ist die lange aus-
stehende Bemiihung darum gemeint: was denn nun heute ,,wirklich® evan-
gelisch und was heute ,,wirklich® katholisch ist. Dariiber besteht im Selbst-
bewuBtsein der Gemeinden fraglos keine Klarheit. Diese Bemithung verbin-
det Tenhumberg mit der fides implicita, d.h. daf} die Christen der bislang
evangelischen Kirchen bei einer Wiedervereinigung keineswegs alles das im
Glauben zu iibernehmen haben, was z. B. als Heiligenverehrung im katholi-
schen Bereich zwar besteht, aber nicht entscheidend ist.
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Etwa in dieser Weise wird dabei auch iiber das Papstamt geurteilt. Das
Papstamt ist ja sehr komplex. Es ist nicht erforderlich, daf} alle Einzelhei-
ten seiner Erstreckung von allen angenommen werden. Ein Moment — das
Petrusamt z. B. — wiirde geniigen. Das Wichtige an dieser korporativen
Wiedervereinigung scheint wohl die klare Erkenntnis, dafl Gemeinschaft
nur aus dem Besonderen heraus und durch das Besondere hindurch mog-
lich ist.

Das Dritte, die ,,versohnte Verschiedenheit®, ist die Konzeption die im
wesentlichen der Lutherische Weltbund vorgelegt hat. Er meint, dal er sie
mit der konziliaren Gemeinschaft zwar durchaus vereinigen kann. Mit die-
sem Vorschlag ist die Diskussion aus den ,,Visionen“ der Einheit herausge-
holt und auf den Boden der Tatsachen gestellt. Die versohnte Verschieden-
heit meint: Die Verschiedenheiten der christlichen Kirchen untereinander
bestehen nach wie vor, und sie haben ihr Recht. Aber diese Verschiedenhei-
ten sind heute de facto verséhnt. Sie haben die Bedeutung, daf sie als sol-
che die Kirchen zu einem gemeinschaftlichen Handeln miteinander fahig
machen. Keine Uniformitét darf man erstreben — davon ist Nairobi auch
liberzeugt —, sondern eine Gemeinschaftlichkeit zu einheitlichem Han-
deln.

Besonders auffallend ist in diesen ganzen Verhandlungen, die ja heute ei-
ne fruchtbringende Konvergenz zeigen, dal quer durch sie hindurch eine
Divergenz lauft, die auch immer wieder beobachtet und festgestellt ist. Nai-
robi hat das so gesagt: Es gibt in dem Verhéltnis der Christen zueinander
heute zwei Tendenzen, und diese Tendenzen sind seit 100 Jahren uniiber-
sehbar, die eine Tendenz, die auf Vergangenheit zielt, die andere Tendenz,
die die Zukunft meint. Es ist unbezweifelbar, diese beiden Tendenzen
durchziehen das zwischenkirchliche Geschehen seit langem. Man meint
nun natiirlich, es sei auch angemessen, dieses auf die Vergangenheit
blickende Einerseits oder dieses der Zukunft zugewendete Andererseits
auch theologisch zu qualifizieren. Das geschieht in Nairobi, das geschieht
in Salamanca, das geschieht auch bei den Lutheranern in Daressalam.
Wenn wir uns aber fragen: Was sind denn eigentlich diese beiden Tenden-
zen?, dann merken wir sehr schnell: Diese beiden Tendenzen sind die Spie-
gelung, der Widerschein der zentralen geistigen Bewegung Europas und
Nordamerikas im 19. und 20. Jahrhundert. Die Aufkldrung wird durch die
Romantik hindurch dem Historismus des 19. Jahrhunderts, der sich im Zu-
sammenhang der beginnenden Naturwissenschaften positivistisch interpre-
tiert, zugefiihrt. Dieser historische Positivismus ist die eine Seite. Die ande-
re Seite ist charakterisiert durch Namen wie Johann Gottlieb Fichte, Karl
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Marx und Friedrich Nietzsche. Diese andere Seite, die eine ganz andere
Konsequenz aus der Aufkldrung zieht, wendet sich der Zukunft zu und
meint, es sei allein mdglich und denkbar a) das Leben als einen wirklichen
Prozel3, b) diesen Prozel} in bezug auf Zukunft zu verstehen und sich selbst
in diesem ,,auf Zukunft hin* zu entwerfen. Nur so — meint man — kénn-
ten wir den Herausforderungen dieser Welt verantwortlich begegnen. Man
hat diese beiden geistigen Stromungen des 19. und 20. Jahrhunderts, deren
Kampf bis zum heutigen Tage nicht ausgetragen ist, man hat diese beiden
Strémungen ,,theologisiert“ — denken Sie an Ernst Troeltsch, der den Hi-
storismus theologisiert, und denken Sie an Moltmann und Pannenberg, die
beiden bedeutendsten deutschen Vertreter der auf Zukunft gerichteten
Tendenz. Das ganze kirchliche Handeln wird Antizipation oder Vorweg-
nahme. Alles Geschehen ist von der Zukunft her bestimmt, aber nicht aus
dem Bereich der Vergangenheit heraus. Diese beiden groflen geistigen Be-
wegungen, um die es heute genauso intensiv und grundsétzlich geht wie vor
100 Jahren, sind gegeniiber der Lebensbewegung christlichen Glaubens al-
lerdings fremdartig. Der christliche Glaube beruht auf dem heilvollen Ein-
mal in Jesu Wort, Werk und Person. Er ist darin vorausverwiesen auf das
Ende aller Dinge. Das heif3t, der christliche Glaube macht folgende Bewe-
gung: aus dem gegenwirtigen Moment durch die Vermittlung der Tradition
zuriick auf Jesu Wort, Werk und Person und darin vorausverwiesen zu sein
auf das, was von der Zukunft Gottes her erscheint. Wir sehen hier unser
Problem, das wir oben so charakterisierten, daf3 berechtigte nichtkirchliche
Faktoren durch die Theologisierung zu unberechtigten theologischen Kon-
klusionen werden, in einem neuen Lichte. Hier wird durch die Theologisie-
rung verschleiert, daf es sich in dem Gegeniiber von Historismus und Futu-
rismus um eine unberechtigte nichtkirchliche Anforderung handelt. Ihr zu
widerstehen, wire die Aufgabe der Theologie, da die Lebensbewegung des
Glaubens diesem Entweder/Oder nicht zu folgen vermag. Der Versuch al-
s0, sich und andere nach dem Modell dieses Gegeniibers zu verstehen und
»die Lage* hinsichtlich der Gemeinschaft der Kirchen nach diesem Modell
zu interpretieren, mufl zu Scheinproblemen und Unldsbarkeiten fithren,
die den Fortschritt zur erstrebten Gemeinschaft verhindern.

Ich schlieBe diese Uberlegungen zur ,,Einheit* der Kirche mit drei Beob-
achtungen ab. Die erste Beobachtung: Das, was in Marburg passierte, war
eine exklusive Trennung zweier Weisen, dem biblischen Worte zu begeg-
nen, die sich ausschlossen. Es war eine exklusive Trennung. Das heifit, die
eine Seite spricht der anderen das Christsein ab. Man kann sagen: Es gibt
zwischen den groBen kirchlichen Konfessionen gegenwirtig keine exklusive
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Trennung; keiner spricht dem anderen das Christsein grundséatzlich ab; es
gibt also heute nur inklusive Trennungen. Diese inklusiven Trennungen las-
sen kirchliche Gemeinschaft voll zu. Dies ist also der Grund der Mdglich-
keit fiir die Kirchen Europas und Amerikas, die Herausforderung zur
kirchlichen Gemeinschaft durch das 20. Jahrhundert wahrzunehmen — im
wahrsten Sinne des Wortes.

Die zweite Beobachtung: Man hat das Problem der Einheit natiirlich
auch ,,theologisiert*, und zwar ist dieses Problem der Einheit der Kirche
meist so ,,theologisiert, dall man sagt: Die Kirche soll natiirlich nicht Uni-
formitét als Einheit sein, sondern sie ist Vielgestaltigkeit als Einheit. Dies
bedeutet eine Einheit wie die Trinitit als die una substantia, die eine Sub-
stanz, und die tres personade, die drei Personen. So ist es mit der Kirche und
ihren Konfessionen. Das ist eine gefdhrliche Sache, denn wenn man diese
Analogie meint aufrechterhalten zu sollen, dann wird die Einheit das ,,We-
sen“ der Kirche, und dieses ,,Wesen* der Kirche als Einheit trennt sich von
der Existenz der Kirche als Vielheit. Dabei meint man das ,,Wesen“ der Kir-
che, das vielleicht unsichtbar ist, in irgendeiner Form kultivieren und her-
vorbringen zu konnen. Das ist gefdhrlich, denn die Einheit Kirche haben
wir nur als die Einheit von Wort, Werk und Person Jesu, und wir haben sie
als die Einheit am Ende aller Dinge, daB3 Gott sei alles in allen vor uns. Das
heiflit aber: Gott ist die Einheit der Kirche. Wenn man schon eine theologi-
sche Analogie fiir die Einheit der Kirche sucht, dann mufl man wohl die
Rechtfertigung wihlen. Die Einheit wird der Kirche zugesprochen, wie das
Rechtfertigungsurteil an den Christen ergeht. Es handelt sich also um eine
,forensische®“ Einheit, deren Subjekt Gott ist und bleibt. Von hier aus ist
auch folgendes zu begreifen. Wenn man so vollmundig sagt: Die Trennung
der Kirchen sei ein Skandal, dann muf3 man sich dessen bewuBt bleiben: Ja-
wohl, ein Skandal, aber dies ist kein Skandal der Menschen, sondern ein
Skandal Gottes (skandalon tou theou)! Einem solchen skandalon Gottes
kann aber immer nur begegnet werden durch Bufle, d.h. durch metanoia.
Das ist denn wohl auch der Weg, den die Kirchen gehen kénnen und gehen
miissen. Dieses Umdenken bzw. diese metanoia geschieht ja auch nicht et-
wa nur in bezug auf das, was kirchlich falsch gemacht wird, sondern diese
metanoia lebt einerseits gegeniiber Gott, von dem die Einheit nur kommen
kann, und lebt andererseits in bezug auf die Welt, um deren Herausforde-
rung es nun wirklich geht.

Und die dritte Beobachtung: Wéahrend man vor dreiflig Jahren noch sehr
viel von der Einheit der Kirche als der grof3en Vision geredet hat, redet man
heute nur noch wenig davon. Man spricht vielmehr von Gemeinschaft.
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Man kehrt immer grundsétzlicher auf den Boden der Tatsachen zuriick und
146t die Visionen zuriicktreten. Es ist ja auch so, daBl das Reden von der
Einheit in sich doppeldeutig ist. Man muf} schon genau hinsehen. Es gibt ja
zwei Einheiten, und zwar die eine Einheit, die abstrakte Einheit, die ein rei-
ner Vernunftbegriff ist und die jenseits aller Welt im rein abstrakten Raum
steht. Sie ist stets Identitdt und Uniformitdt. Und die andere Einheit, die
konkrete Einheit. Diese konkrete Einheit aber ist eine Finheit, die nach
dem Besonderen ruft. Es ist die Einheit, von der wir in der Bibel gesagt fin-
den, daB der eine Gott das ihm gegeniiber andere als das andere wahlt und
annimmt. Dieser Gott setzt als Schopfer wie als Erloser das andere in seiner
Besonderheit und nimmt es als dieses an! Diese konkrete Einheit geschieht
nach sehr eigenen Gesetzen. Man hat daher wohl mit Recht gesagt: ,,Die
Kirche kann in dem Mafe auf Einheit hoffen, als sie ihre Anstrengungen
nach aullen richtet, weg von ihren eigenen Angelegenheiten, ausgerichtet
auf die Erfordernisse der Menschheit.“ Diese konkrete Einheit tritt offen-
bar als Anforderung an die Kirche heran — unaufschiebbar und unaus-
weichlich. Auch in diesem Falle ist der Kairos, der Entscheidungszeitraum,
— d.h. der Grund der Moglichkeit zur Antwort auf die Herausforderung
— kurz.

Er ist ,,eschatologisch kurz®, wie Paulus ihn 1 Kor 7 nennt (synestal-
ménos). Der Entscheidungszeitraum, in dem wir — jedenfalls in Westeuro-
pa und Nordamerika — in der Herausforderung durch die ,,eine* Mensch-
heit als Kirche da sind, 146t keine Zeit fiir den sacro egoismo der Kirchen.
Jedoch, es geht um konkrete Einheit, und das heifit, dal} diese Einheit das
Besondere setzt und annimmt! Die Herausforderung der Kirchen Asiens,
Afrikas und Lateinamerikas also — in ihrer Welt die Botschaft der Bibel
heimisch werden zu lassen — gehort in diese Einheit hinein und bildet einen
Teil derselben. Dieses ,,Zugleich“ und ,,Miteinander* zu definieren und zu
leben, stellt die eine grofle Aufgabe der Kirchen heute dar.
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Der Auftrag der reformierten Kirche
in der 6kumenischen Bewegung*

VON LUKAS VISCHER

Reformation und Kongzil

Was feiert Basel in diesem Jahr? Der Anlaf} ist klar: 450 Jahre sind ver-
strichen, seit der méchtige Impuls der Reformation die Kirche, ja die ganze
Stadt ergriff. 450 Jahre, seit das Evangelium verkiindigt wird. Grund ge-
nug zur Dankbarkeit und Freude! Grund genug, um einen Augenblick in-
nezuhalten und zu feiern!

Und doch: gerade wenn wir innehalten und zu feiern versuchen, geht
auch ein Stich der Traurigkeit durch unsere Herzen. Die Reformation war
nicht nur der Durchbruch des Evangeliums. Jenes Ereignis, das fiir manche
Generation eine Quelle der Inspiration bleiben sollte und auch heute noch
ist, war zugleich der Anfang jener perniziésen Spaltung der Kirche, die bis
zum heutigen Tag nicht geheilt ist. Der Durchbruch kam damals nicht fiir
die ganze Kirche zustande. Die Reformation stiefl auf erbitterten Wider-
stand. Der Ruf nach einem unparteiischen Konzil, das die Christenheit wie-
der zusammenfiihren sollte, fand je linger desto weniger Echo. Die Fron-
ten verhérteten sich. Das Gesprdch wurde immer nutzloser.

Diese Spaltung erscheint heute allerdings nicht mehr so uniiberwindlich
wie noch vor zwei Jahrzehnten. Die verfestigten Fronten sind offensicht-
lich dabei, wieder beweglich zu werden. Das Zweite Vatikanische Konzil
hat manches beseitigt, was bisher iiberméchtig im Wege stand. Ja, man
kann mit guten Griinden die These vertreten: hétte sich die rémische Kirche
im 16. Jahrhundert zu den Reformen bereitgefunden, die sie im 20. Jahr-
hundert durchgefiihrt hat, wére es vermutlich nie zur Spaltung gekommen.
Wie dem immer sei, jedenfalls ist das Gesprdch wieder in Gang gekommen.
Die Kirchen begegnen sich. Sie stehen vor derart tiberwiéltigend neuen und
grofBen Fragen und Aufgaben, daf sie fast unwiderstehlich aufeinander zu-
getrieben werden und die alten Unterschiede mit einem Mal in neuem Licht
erscheinen.

Das ist im Vergleich zu fritheren Jubilden das Neue an diesem Jubildum.
Was am 8. Februar und am 1. April 1529 in Basel geschah, ist nicht mehr
ein Ereignis, das uns auf alle Zeiten von anderen Kirchen trennt. Es ist zu

*  Vortrag, anldfBlich des 450. Reformationsjubildums in Basel am 22. 1. 1979 aus: Refor-
matio 28 (1979) 194 ff.
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einem Ereignis geworden, iiber das gemeinsam nachgedacht werden kann.
Die Traurigkeit iiber die Spaltung, die ja gegen den Willen aller Reforma-
toren entstand, ist heute dadurch eingeschrinkt, da3 wir nicht mehr allein,
sondern mit den anderen Kirchen zusammen danach fragen konnen, was
die Reformation fiir die Kirche Jesu Christi bedeutet.

Lassen Sie mich diese fundamentale Veranderung durch eine Uberlegung
veranschaulichen, die fiir Basler, vielleicht aber nicht nur fiir Basler, von
besonderer Bedeutung ist. Basel, Stitte der Reformation im 16. Jahrhun-
dert, beherbergte etwas weniger als hundert Jahre vorher ein Konzil. Wo-
rum ging es damals? Das ,,Konzil von Basel“ war ein Versuch, die Kirche in
der Einheit des Glauben zu erneuern und zu erhalten. Erneuerung und Ein-
heit — beides stand der illustren Versammlung, die in den Mauern der
Stadt zusammengekommen war, vor Augen. Reformen sollten Miflstinde
beseitigen, die Argernis erregten. Und der Blick des Konzils war auf die ge-
samte Kirche ausgerichtet: Einheit mit der Kirche des Ostens, mit der die
Gemeinschaft seit mehreren Jahrhunderten zerbrochen war, Einheit aber
auch mit den Hussiten in Béhmen, durch die eine neue Spaltung zu entste-
hen drohte. Grofie Képfe waren an dem Unternehmen beteiligt. Denker
wie Nikolaus von Kusa trugen zu seiner geistigen Grundlage bei.

Einen Augenblick schien es, als ob das Konzil sein Ziel erreichen kénne.
In Wirklichkeit gelang es aber nicht, den Zerfall aufzuhalten. Das Konzil
war nicht in der Lage, die Zeichen der Zeit mit Vollmacht zu lesen und die
politischen und anderen Faktoren zu meistern, die der Reform im Wege
standen. Die Auseinandersetzungen mit dem Papst iiber die Zustdndigkeit
der Versammlung nahmen so viel Zeit und Kraft in Anspruch, daf} das
Konzil nicht wirklich zu seiner eigentlichen Tagesordnung vorzustofien ver-
mochte. Die Reformation hat ihren Grund mit in diesem Versagen. Weil
die entscheidenden Schritte im 15. Jahrhundert nicht vollzogen werden
konnten, muBte es spiter zur Reformation kommen. Die unerledigten Fra-
gen hauften sich. Die Erneuerung, die nicht in konziliarer Auseinanderset-
zung durch gemeinsame Einsicht freigesetzt wurde, konnte sich nur noch in
einer Eruption einstellen. Die Spaltung war damit nahezu unvermeidlich
geworden!.

Ist es aber nicht, als ob der damals abgebrochene Faden des konziliaren
Gespriches heute wieder aufgenommen werden konnte? Ist es nicht, als ob
den Kirchen die Chance heute nochmals gegeben wiirde, die damals nicht
geniitzt werden konnte? Ich meine natiirlich nicht, daf} die Geschichte der
letzten Jahrhunderte riickgidngig gemacht werden konnte. Was seit der Re-
formation geschehen ist, 148t sich nicht ungeschehen machen. Das Bild der
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Christenheit hat sich seither radikal veréndert. Die Gemeinschaft der Kir-
che hat sich durch die missionarische Ausdehnung iiber viele Grenzen hin-
weg in alle Kontinente erweitert. Die Probleme, die heute zu behandeln
sind, sind um ein Vielfaches zahlreicher geworden. Die Analogie besteht
einzig darin, daB das konziliare Gespriach wiederum als Moglichkeit vor
den Kirchen steht. Reform und Einheit! Wo bedarf die Kirche der Erneue-
rung? Welche Schritte sind erforderlich, um die Einheit herzustellen und zu
bewahren? Die Kirchen kdnnen sich diese Fragen heute wieder gemeinsam
stellen. Wird ihnen die Aufgabe besser gelingen als der Kirche im 15. Jahr-
hundert? Oder werden sie sich wiederum durch sekundére Fragen von der
eigentlichen Tagesordnung abhalten lassen?

Jedenfalls: wir haben heute allen Grund, nicht nur der Reformation,
sondern zugleich auch der Zeit des Konzils zu gedenken, in der noch so
konkret um die Einheit der gesamten Kirche gerungen werden konnte. So
ungliicklich die Konzile des 15. Jahrhunderts verliefen, bleiben sie doch ein
miéchtiges, in die Zukunft weisendes geschichtliches Symbol.

Wiire es darum nicht angemessen, wenn Basel in zwei Jahren die Er6ff-
nung des Konzils in Erinnerung riefe? Koénnte nicht auf irgendeine sinnvol-
le Weise deutlich gemacht werden, was es zu bedeuten hat, dafl uns nach
550 Jahren die Voraussetzungen fiir ein umfassendes Gesprédch unter den
Kirchen zuriickgegeben worden sind?

Reformierte Kirche heute

Die neu entstandene Offenheit unter den Kirchen nétigt uns zur Frage:
auf welche Weise kann die reformierte Kirche heute wirksam zur Einheit
und zum gemeinsamen Zeugnis der Kirche beitragen? Wir sind die Erben
jenes groBen Ereignisses, das wir in diesem Jahre feiern. Es wére ja aber
denkbar, daB dieses Erbe inzwischen seinen Wert verloren hat. MuB die re-
formierte Kirche wirklich weiterleben? Oder kann sie heute auf die beson-
dere Existenz neben den anderen Kirchen verzichten? Ich weil3 von vielen
Reformierten, die sich diese Frage, wenn auch nicht offen, so doch halb-
laut in ihren Herzen stellen. Ich halte es fiir richtig, sie zu stellen. Denn es
sollte nicht von vornherein als selbstverstidndlich gelten, daB die reformier-
te Tradition neben anderen Traditionen als besondere Kirche bestehen
mul3. Je ldnger und eindringlicher ich mir die Frage stelle, desto eindeutiger
fallt allerdings auch meine Antwort aus. Sie lautet ,,Ja“. Die reformierte
Kirche muB3 zum mindesten vorlaufig als besondere Kirche weiterbestehen.
Sie hat in dieser Zeit der wachsenden Gemeinschaft unter den Kirchen ei-
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nen besonderen Beitrag zu leisten. Sie hat ein Zeugnis abzulegen, das fiir
das Gelingen des Gesprichs unter den Kirchen von besonderer Bedeutung
ist. Sie kann diesen Auftrag nur als Kirche erfiillen.

Worin besteht der Beitrag der reformierten Kirche? Lassen Sie mich mit
vier Hinweisen darauf zu antworten versuchen. Sie sind sehr einfach, viel-
leicht fast simpel. Das Wesentliche ist ja aber immer verhaltnisméafig ein-
fach.

1. Ich nenne zuerst den Willen zur radikalen Konzeniration auf das
Evangelium: auf das Ja, das Gott in Jesus Christus zur Welt gesprochen
hat; auf seine Liebe auch zum gefallensten aller Menschen; auf sein Gericht
iiber alle Versuche, das Leben nach eigenen Entwiirfen aufzubauen; auf
das Bekenntnis zu seinem Geist, der Gottes Ja schlieB3lich zum vollen Durch-
bruch kommen lassen wird. Was immer geschieht in den Stiirmen und der
Konfusion der Geschichte, wird die reformierte Kirche mit einer gewissen
Selbstverstiandlichkeit zu diesem festen Ausgangspunkt zuriickkehren. Je-
de Predigt, jedenfalls jede gute Predigt, verfolgt kein anderes Ziel, als die-
sen Kern des Evangeliums in Erinnerung zu rufen. Der jedem reformierten
Christen so vertraute Satz: ,,Gott allein die Ehre* heifit im Grunde nichts
anderes, als dem Ja Gottes in unserem Leben Raum zu geben, auch und vor
allem, wenn uns nicht danach zumute ist. Alles andere kommt eindeutig
und definitiv in zweiter Linie. Diese radikale Konzentration hat eine tiefe
GewilBheit in den Verdnderungen der Zeit zur Folge. Geschichtliche Um-
briiche mogen alles in Frage stellen. Vorstellungen und Erwartungen, die
lange Zeit fiir tragfihig gegolten hatten, mogen ins Wanken kommen.
Strukturen und Institutionen mogen auf unerwartete Weise zerbrechen.
Die reformierte Kirche wird sich dadurch letztlich nicht beunruhigen las-
sen. Sie ist nicht auf die ungebrochene duflere Kontinuitdt der Kirche ange-
wiesen. Sie weil}, daB3 das Ja Gottes auch durch drastische Verdnderungen
weiterdauern wird. Die Kontinuitét ist fiir sie in der Aussage begriindet,
daB Jesus Christus derselbe ist gestern, heute und in Ewigkeit. Sie weil3,
daB das Bekenntnis zu ihm immer neue Anfédnge moglich machen wird. Die
Reformation selbst war von auflen gesehen ein Bruch in der Kontinuitét der
kirchlichen Tradition. Es erwies sich aber, daf} sie in einem tieferen Sinne
nicht Bruch, sondern Neuanfang war. Das Evangelium ging gerade nicht
verloren, sondern wurde zum Leuchten gebracht. ,,Die Kirche lebt in Auf-
erstehungen® (Calvin).

Diese Konzentration auf das Evangelium ist eine wesentliche Vorausset-
zung, wenn wir auf dem Weg zur Einheit weiterkommen sollen. Denn wie
sollte es ohne diese Konzentration je méglich werden, tiber die Hiirden und
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durch das Gestriipp so vieler sekundérer Uberlegungen den Weg zur Ge-
meinschaft finden?

2. Die Leidenschaft fiir die Schrift. Dieser zweite Hinweis hangt mit dem
ersten eng zusammen. Die radikale Konzentration auf das Evangelium ist
begleitet von dem Willen, sich in allen Fragen vom Zeugnis der Schrift lei-
ten zu lassen. Es kann in der reformierten Kirche nichts vertreten oder vor-
geschlagen werden, ohne daf3 zum mindesten der Versuch gemacht wird, es
vor der kritischen Instanz der Schrift zu rechtfertigen. Sie allein hat Autori-
tit. Sie darf und kann durch keine andere Autoritit verdriangt werden. Es
ist darum nicht verwunderlich, dal} sich die reformierte Tradition durch ein
heilsames Mifitrauen auszeichnet gegeniiber allen und allem, was Autoritit
in Anspruch nimmt. Die reformierte Kirche ist nicht der Ort, an dem sich
Prestigedenken und Personenkult lange unwidersprochen entfalten kon-
nen. Thre Gefahr ist eher die Respektlosigkeit. Die Leidenschaft fiir die
Schrift fithrt aber in erster Linie zu der selbstkritischen Frage: ist das Evan-
gelium nach wie vor die treibende Kraft in der Kirche? Oder ist es durch an-
dere Sorgen in den Hintergrund gedréngt worden? Die reformierte Kirche
wird sich immer bereit finden miissen, ihre eigenen Positionen zu {iberprii-
fen. Sie weil}, dal} vertraute Aussagen mit einem Mal fraglich oder sogar
ungiiltig werden kénnen; sie weily auch, daB die Kirche von inneren Stim-
men oder modischen Strémungen in die Irre geleitet werden kann. Sie wird
zwischen diesen beiden Gefahren immer versuchen, sich an das Zeugnis der
Schrift zu halten.

Wieviel ist fiir die Anndherung der Kirchen durch die gemeinsame Unter-
werfung unter die kritische Instanz der Schrift im Laufe der Jahre gewon-
nen worden? Wie sehr kann die gemeinsame Befragung der Schrift auch in
Zukunft weiterhelfen?

3. Die Betonung der gemeinsamen Beratung. Die reformierte Tradition
hat immer groBtes Gewicht darauf gelegt, dafl das Evangelium in gemein-
samer Beratung bedacht und fiir die heutige Zeit ausgelegt werde. Die Er-
forschung der Schrift ist nicht die Angelegenheit des Einzelnen, ihre Bedeu-
tung kann nur in der Gemeinschaft der Kirche erschlossen werden. Die Kir-
che ist Versammlung um das Wort, Versammlung, in der jeder Einzelne
Zugang zur Schrift hat und seinen Beitrag zu leisten vermag. Bedeutende
Einsichten mdgen in unbedeutenden Stimmen verborgen liegen. Die Kirche
ist der Ort gemeinsamer und geteilter Erkenntnis. Die synodale Struktur ist
darum nicht nur eine zufillige organisatorische Wahl. Sie gehort vielmehr
zum Wesen der reformierten Tradition. Synoden sind die Gelegenheit zu
gemeinsamem Austausch unter dem Wort. Sie fassen in représentativer
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Weise zusammen, was in der Kirche an Einsicht gewachsen ist. Gottes Ver-
heiBung liegt iiber jeder verantwortlich gefiihrten Beratung. Der Geist wird
sie immer wieder dazu brauchen, um die Kirche in der Wahrheit zu erhalten
und zugleich auf ihrem Wege weiterzufiihren,

Ist es nicht offensichtlich, wie unverzichtbar diese Betonung der gemein-
samen Beratung fiir das Zusammenwachsen der Kirche in die Einheit ist?

4. Eine vierte wichtige Eigenart scheint mir schlieBlich die Offenheit fiir
neue Fragestellungen zu sein. Die reformierte Tradition zeichnet sich da-
durch aus, daB sie verhiltnisméBig rasch auf neue geschichtliche Situatio-
nen eingeht. Die reformierte Kirche versteht sich als das wandernde Volk
Gottes, das sich auf seinem Wege durch die Geschichte standig auf neue Si-
tuationen einzurichten hat. Sie versteht sich als Gemeinschaft in Bewe-
gung, als Gemeinschaft, die zu entdecken und erkennen hat, was Gott als
nichsten Schritt fiir sie bereithélt. Die reformierte Tradition kann darum
im Grunde nie traditionalistisch werden. Sie ist eher eine Tradition der
Wachsamkeit; nicht so sehr, vielleicht sogar nicht genug, von der Sorge er-
fiillt, daB wichtige Dimensionen der Tradition verlorengehen kénnten, son-
dern eher, daB entscheidende von Gott angebotene Gelegenheiten verpalit
werden konnten. Sie erkennt sich im Bilde des Wichters wieder, der nach
dem Morgen Ausschau hilt. Sie hat durch diese Ausrichtung auf die Zu-
kunft auch ihre Schwichen. Sie kann sich tduschen. Sie kann falsche Alar-
me schlagen; sie kann eine Verédnderung vollziehen, die sich spéter als vor-
eilige Angleichung herausstellt. Sie hat aber durch diese Offenheit oft
neue Wendungen in der geschichtlichen Entwicklung rechtzeitig und richtig
erkannt.

In der Zeit akzelerierten Wandels ist es wichtig, daf} dieser Geist der Of-
fenheit in die okumenische Bewegung hineingetragen wird.

Anfragen an die reformierte Kirche

Alle diese Aussagen iiber die Eigenart der reformierten Tradition tonen
ausgesprochen anspruchsvoll. Kénnen sie wirklich mit gutem Gewissen ge-
macht werden? Vor allem: sind die reformierten Kirchen wirklich in der
Lage, sie wirksam in das Gespriach mit anderen Kirchen einzubringen? Ist
das reformierte Erbe wirklich ein Ferment, das die Gemeinschaft unter den
Kirchen wachsen 1i4B3t? Lassen Sie mich offen sagen: ich habe in dieser Hin-
sicht groBe Zweifel. Oder lassen Sie meine Uberzeugung positiv formulie-
ren: die Eigenschaften, die ich aufgezdhlt habe, konnen in der Gemein-
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schaft mit anderen Kirchen nur wirksam werden, wenn die reformierten
Kirchen heute zu so etwas wie einer zweiten Reformation bereit sind.

Die meines Erachtens erforderlichen Reformen kreisen alle um ein und
denselben Punkt. Sie haben alle mit dem Verhéltnis des einzelnen Glaubi-
gen zu der vom Heiligen Geist geschaffenen einen und universalen Kirche
zu tun. Die heutige reformierte Kirche ist von einem, im Grunde in man-
cher Hinsicht unreformierten, Individualismus geprédgt. Die Kirche wird
nicht geniigend als von Gott vorgegebene Gemeinschaft verstanden, in die
der Einzelne hineingerufen wird, in die er sich einordnet und an deren
Zeugnis er mit seinen kleinen menschlichen Kréften teilnimmt. Das Ge-
wicht wird derart ausschlieBlich auf den Glauben und die Beziehung des
Einzelnen zu Gott gelegt, dafl die Bedeutung der Kirche sekundér wird. Sie
wird mit einem Male als Gemeinschaft und Institution verstanden, der der
Einzelne gegeniibersteht und an deren Leben er nur in dem MabBe teil-
nimmt, als es der Entfaltung seines personlichen geistlichen Lebens dien-
lich ist. Soll das Zeugnis der reformierten Kirche in der 6kumenischen Ge-
meinschaft wirksam werden, muf} dieses Verhéltnis auf den Kopf gestellt
werden. Nicht das glaubende Individuum zuerst und die Kirche als die
Summe der glaubenden Individuen, sondern umgekehrt: die vom Geist ge-
schaffene eine Kirche zuerst und das Individuum durch den Glauben in sie
hineingerufen. ,,Ich glaube an den Heiligen Geist, eine heilige apostolische
katholische Kirche*. Wenn wir diese Worte des Credo wiederholen, beken-
nen wir im Grunde unsere Bereitschaft, uns in die uns vorgegebene geistli-
che Wirklichkeit der Kirche einzuordnen.

Lassen Sie mich nun in dieser Perspektive vier Anfragen an die refor-
mierte Tradition aussprechen, Anfragen, die meines Erachtens heute be-
sonders dringlich geworden sind und denen die reformierten Kirchen dar-
um nicht ausweichen sollten.

1. Wenn die reformierte Kirche ihr Zeugnis wirksam ausrichten will, muf3
sie den Sinn fiir die ganze Tradition der ganzen Kirche wiedergewinnen.
Gottes Geist war nicht in den ersten Tagen und dann erst wieder in der Re-
formation und von der Reformation an am Werke. Sein Wirken zieht sich
durch die Geschichte aller Jahrhunderte. Die Geburtsstunde der Kirche ist
Pfingsten, nicht die Reformation am 8. Februar 1529. Unsere Kirche ist
bald 2000, nicht erst 450 Jahre alt. Die Reformation ist ein Ereignis,
gewil} ein wichtiges Ereignis, aber nicht mehr als ein Ereignis in der Ge-
schichte der Kirche. Die ganze Tradition der ganzen Kirche ist auch unsere
Tradition. Es gilt, uns dessen wieder neu bewuft zu werden. Es geniigt
nicht, uns einzig auf dem Umweg iiber die Kunstgeschichte, mit Hilfe von
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Baedeker oder einem anderen Fiihrer, mit der Tradition der fritheren Jahr-
hunderte vertraut zu machen. Die Tradition muf} wieder Teil unseres kirch-
lichen und geistlichen Lebens werden. Die Viter der Alten Kirche, die gro-
Ben Heiligen des Mittelalters, aber auch die grofien geistlichen Gestalten
anderer Kirchen miissen wieder im Glauben zu uns sprechen kénnen. Wenn
uns doch ein Instrument mit so vielen Saiten zur Verfiigung steht, warum
sollten wir nur auf der einen Saite der reformierten Tradition spielen? Wa-
rum sollten wir nicht alles aufnehmen, was Gottes Geist in der Geschichte
gewirkt hat?

2. Der zweite Punkt betrifft die Feier des Abendmahlis. Ich denke, dafl
die reformierten Kirchen wieder dazu kommen miissen, regelméfig das
Abendmabhl zu feiern. Die Leidenschaft fiir die Schrift hat zwar nicht zu ei-
ner Uberbewertung, aber zu einer merkwiirdigen Exklusivitdt der Predigt
im Gottesdienst gefiihrt. Die Eucharistie ist mehr und mehr zu einem nur
ausnahmsweise gefeierten Anhéngsel an die Predigt geworden. Sie spielt
darum auch in unserem geistlichen Leben nur eine sekundére Rolle. Zwei
Drittel, wenn nicht drei Viertel der Christenheit fragen uns aber: warum
wird bei euch die Eucharistie nicht an jedem Sonntag gefeiert? Jesus hat zu
seinen Jiingern gesagt: ,, Tut dies zu meinem Gedé#chtnis“. Warum tut ihr es
so selten? Haben wir die Antwort darauf? Ich denke, wir haben keine iiber-
zeugende Antwort. Die einzig iiberzeugende Antwort wére eine Reform:
die Wiedereinfithrung der regelméBigen Feier. Es handelt sich dabei nicht
um ein Nachgeben gegeniiber anderen Kirchen. Die Reform ergibt sich
meines Erachtens als Notwendigkeit aus der heutigen Situation der Kirche
heraus. Der Gottesdienst hat durch die einseitige Betonung der Predigt et-
was von seinem Reichtum verloren. Die Predigt, die ja eine verniinftige
Auslegung der Schrift zu bieten sucht, spricht zu ausschlieBlich den Intel-
lekt an, andere Dimensionen der menschlichen Erfahrung bleiben damit
ausgeklammert. Wir spiiren es und suchen unwillkiirlich nach allerlei
neuen gottesdienstlichen Formen, durch die diese vernachléssigten Dimen-
sionen stirker angesprochen werden. Wir betonen den gemeinschaftlichen
Charakter des Gottesdienstes und fiihren allerlei Symbole und zeichenhafte
Handlungen ein. Aber alle diese neuen Formen bleiben unbefriedigend.
Der Schritt, der sich in Wirklichkeit aufdrédngt, ist die Riickkehr zu der
Form, die Jesus selbst der Kirche gegeben hat: das Abendmahl, das er mit
seinen Jiingern gefeiert hat und das in einem Zeichen alles zusammenfalt,
was sein Kommen bedeutet. Einzig um dieses Zeichen, nicht um mehr oder
weniger erfolgreich ausgedachte Substitute herum, kann der Gottesdienst
seine Fiille wiederfinden und die Erfahrung der Gemeinschaft gestédrkt wer-

den.
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3. Die dritte Anfrage hat mit der synodalen Struktur der Kirche zu tun.
Zwei Drittel, wenn nicht drei Viertel der Christenheit fragen uns: warum
habt ihr seit dem 16. Jahrhundert das Am¢ des Bischofs aufgegeben? Habt
ihr entscheidende Griinde dafiir? Ich wei3, daB3 diese Frage bei einem Re-
formierten fast viszerale Reaktionen hervorrufen kann. Ich kenne sie auch
bei mir selbst. Aber ich glaube, daBl die Frage dennoch ernstgenommen
werden mulB}, um so mehr, als eine Anzahl von reformierten Kirchen das
Amt des Bischofs in abgewandelter Gestalt entweder beibehalten oder in
neuerer Zeit wieder eingefiihrt haben. Ich denke dabei vor allem an die
Vereinigten Kirchen in Indien. Es geht auch bei dieser Anfrage nicht dar-
um, daB sich die reformierte Kirche an die Mehrheit der Christenheit an-
paBt. Die Uberlegung muf} vielmehr bei den Erfordernissen der reformier-
ten Kirche selbst einsetzen. Die Frage 148t sich vielleicht so stellen: kann die
synodale Struktur der Kirche ohne ein von den Gemeinden geschaffenes
und anerkanntes Amt der Leitung und der Einheit wirklich zum Zuge kom-
men? Das Amt des Bischofs, wie es in der reformierten Kirche allenfalls
wieder einen Platz finden koénnte, darf nicht so konzipiert sein, daf3 da-
durch die synodale Struktur beeintridchtigt oder gar verneint wiirde. Es
muB vielmehr ihre Entfaltung erméglichen. Der Bischof koénnte in der Kir-
che als Bezugsperson dienen, die die gemeinsame Beratung in Gang bringt,
in Bahnen hilt und zu Entscheidungen fithrt. Die Schwierigkeit besteht
heute darin, daB in kaum einer Kirche so viel diskutiert wird wie in der re-
formierten Kirche, in kaum einer Kirche aber so wenig auf weiterfiihrende
Weise beschlossen wird. Hingt das zum Teil nicht damit zusammen, daf}
auch strukturell die Notwendigkeit zum Entscheid fehlt? Hangt es nicht da-
mit zusammen, daB die Autoritét nicht sichtbar in Erscheinung tritt, son-
dern eher auf verborgene Weise in unsichtbaren Ausschiissen ausgeiibt
wird? Gerade dieser Umstand fiihrt dann auch dazu, daB sich die refor-
mierte Kirche nach auflen nicht wirklich vertreten lassen kann.

4. Die letzte Anfrage liegt auf einer etwas anderen Ebene, ist aber viel-
leicht von allen die wichtigste. Warum ist die reformierte Tradition in so
vielen Fillen unter den reichsten Schichten zu finden? Das Problem stellt
sich fiir die Christenheit als Ganze. Sie ist mit den Lindern identifiziert, die
in den vergangenen Jahrhunderten Macht innegehabt und ausgeiibt haben.
Sie wird darum von vielen als die Religion der Herrschenden gesehen. Die
reformierte Kirche steht aber innerhalb der Christenheit an der Spitze.
Wenn auch die Kirche als Institution iiber keinen auflerordentlichen Reich-
tum verfiigt, gehoren doch reformierte Christen zu der reichsten Klasse in
der Schweiz, in Frankreich, in Holland, in Siidafrika. Die Tatsache hat un-
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mittelbar mit der Einheit der Kirche zu tun. Denn die Einheit unter den Kir-
chen kann ja nur wachsen und ein Zeichen der Versohnung in der heutigen
Welt werden, wenn an der Aufhebung der Ungleichheit unter den Klassen
gearbeitet wird. Nicht nur zwei Drittel oder drei Viertel der Christenheit,
sondern neun Zehntel der Menschheit fragen die reformierte Kirche, was
sie zur Beseitigung jener Ungleichheit beizutragen hat. Der freiwillige
Sprung in die Armut? Die Antwort ist unter den heutigen Umstanden wohl
eher der verantwortliche Einsatz des Reichtums. Und woher soll dafiir die
Inspiration kommen? Lassen Sie eine Stimme zu uns sprechen. ,,Und was
die Ungleichheit betrifft, sie ist dem Sinne Gottes zuwider; sie ist das Er-
gebnis eines Schadens, der in der Siinde seinen Ursprung hat2“. So spricht
nicht irgendein Kampfer fiir grofere soziale Gerechtigkeit. Die Worte
stammen von Calvin. Der Reformator war in mancher Hinsicht ein Revo-
lutiondr, erfiillt von dem Gedanken, daB die Giiter dieser Erde gleichméBig
verteilt sein miissen. UberméBiger Besitz verstdft gegen die von Gott ge-
setzte Ordnung. Calvin spricht mit Hérte von der Unverantwortlichkeit der
Reichen. ,,Wenn sie in der Lage dazu wiren, wiirden sie sich sogar eine be-
sondere Sonne machen, um nichts mit den Armen zu tun zu haben.3* Es
geht ihm nicht nur um Almosen. Er ist sich dessen bewuft, daf es politi-
scher Eingriffe bedarf, um der Ungleichheit Grenzen zu setzen. Die refor-
mierte Kirche hat heute allen Grund, auf diese Perspektiven der Reforma-
tion zuriickzugreifen. Es wird so oft gesagt, dal Calvin der Vater des indu-
striellen Unternehmertums sei. Er ist weit mehr der Vater eines religios in-
spirierten Sozialismus. Wie dem aber im einzelnen sei, mul} die reformierte
Kirche sich heute der Anfrage stellen, wie sie mit dem Reichtum umgeht
und mit allen Mitteln, die ihr zur Verfiigung stehen, fiir eine gerechtere
Ordnung kdmpfen.

Uber zehn Meere

Vier Linien der Reform? Was bedeutet das? Wird die Kirche, die so ver-
wandelt ist, noch die reformierte Kirche sein? Ich wiirde eher die umge-
kehrte Frage stellen: Ist die Kirche, die heute den Namen ,,reformierte Kir-
che* trigt, wirklich die reformierte Kirche? Die Reformation war ihrem
Wesen nach eine Bewegung in der Kirche. Der Durchbruch des Evangeli-
ums machte die Geister frei fiir die Erneuerung. Die reformierte Kirche hat
sich inzwischen als Tradition fixiert. Sie muf3 heute den Weg zu Ende ge-
hen. Stellen Sie sich einen Film vor, der mit einem Mal stillsteht. Eine Ge-
stalt ist auf dem Schirm zu sehen, die eine Bewegung zwar angefangen,
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aber nicht vollendet hat. Der Film muf} wieder in Gang kommen, damit die
Bewegung bis zu ihrem Ende kommt. Ahnlich steht es mit der reformierten
Kirche heute.

Ich méchte noch einmal Calvin zu Worte kommen lassen. Er hat in ei-
nem Brief an Thomas Cranmer, den damaligen Erzbischof von Canter-
bury, einige besonders eindrucksvolle Sitze geschrieben: ,,Es gehort ohne
Zweifel zu den gréBten Schiden unserer Zeit, daB die Kirchen voneinander
getrennt sind... Die Glieder sind auseinandergerissen. Der Leib der Kirche
ist verwundet. Das geht mir zutiefst zu Herzen; und wenn ich fiir die Wie-
derherstellung der Einheit auch nur von einigem Nutzen sein kénnte, zo-
gerte ich nicht, zehn Meere zu iiberqueren... Wenn es darum geht, eine
tragfahige Ubereinstimmung zu suchen, erarbeitet von weisen Ménnern
aufgrund der Heiligen Schrift, eine Ubereinstimmung, die es den getrenn-
ten Kirchen wiederum mdéglich macht, in der Gemeinschaft zu leben, glau-
be ich, daf} ich keine Miihe und keine Gefahr scheuen darf4.*

ANMERKUNGEN

I Joseph Gill SJ, Constance et Béale-Florence, Histoire des Conciles CEcuméniques, vol. 9,
Paris 1965.

2 Comm. Moise Genesis 1,27; zitiert in: André Biéler, La pensée économique et sociale de
Calvin, Genf 1959, S. 236.

3 Predigt XLIV iiber die Evangelienharmonie, Matthéus 3,9f., op. Calv. XLVI, S. 549; zi-
tiert in: André Biéler, S. 321.

4 Brief an Thomas Cranmer, April 1552, op. Calv. XIV, S. 312-314; zitiert in: Jean Cadier,
Calvin, Genf 1958, S. 174.
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Die 6kumenische Bewegung im Wandel ihrer
historischen Perspektiven

VON J. A. HEBLY

Es ist die Absicht dieses Artikels, in der Entwicklung der 6kumenischen
Bewegung wihrend ihrer verschiedenen historischen Phasen und auf ihrem
Wege durch verschieden bestimmte historische Situationen die jeweils cha-
rakteristischen Grundlinien ndher herauszuarbeiten. Im Anfang dieser Ge-
schichte, bis Neu-Delhi, liegt das Gewicht der Entwicklung in der 6kumeni-
schen Bewegung ganz auf dem Wachsen des Okumenischen Rates als einer
weltweiten Gemeinschaft von Kirchen. Nach Neu-Delhi jedoch treten an-
dere Entwicklungen mehr in den Vordergrund und kann man beobachten,
wie sich die 6kumenischen Bemithungen sehr viel starker auf den ortlichen
und regionalen Bereich erstrecken. In einem gewissen Sinne ist die dkume-
nische Bewegung damit in eine neue Phase eingetreten, in der nun auch
sehr viel deutlicher als vorher die romisch-katholische Kirche als Partner in
Erscheinung tritt. In dem Verdnderungsprozef3, der sich augenblicklich zu-
tragt, spielen soziokulturelle Faktoren eine wichtige Rolle; und soweit man
auch ihnen die notwendige Aufmerksamkeit schenkt, kann das Reden iiber
die Krise, in die der Okumenische Rat der Kirchen gekommen sein soll,
ganz andere Inhalte hinzugewinnen und kénnte der Blick sich 6ffnen fiir
die heutigen Moglichkeiten der kumenischen Bewegung.

Von Vadstena bis Neu-Delhi

1. Die 6kumenische Geschichtsschreibung hatte lange Zeit hindurch ei-
nen optimistischen, ja sogar geradezu triumphalistischen Ton. ,,Die grof3-
artige neue Erscheinung unseres Zeitalters“! wurde geschildert in einer
Sprache voller Zuversicht und in der GewilBBheit ihres stetigen Fortschrittes.
Das Wort ,,Fortschritt* spielt eine grofle Rolle; K. C. Latourette gab sei-
nem Buch iiber die Ausbreitung des Christentums (Bd. VII) den Titel ,,Ad-
vance through Storm*, und H. E. Fey nannte den zweiten Teil der Ge-
schichte der 6kumenischen Bewegung ,,The Ecumenical Advance®.

Dieser neue Okumenismus, der in der protestantischen Welt aufkam,
wurde betrachtet als eine Entfaltung eines im tiefsten ldngst vorhandenen
Glaubensgutes, als das endliche Erblithen ldngst vergessener Wesenskenn-
zeichen der Kirche: ihrer Universalitdt und Katholizitdt. Mission, diakoni-
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scher Dienst, Einheit und Erneuerung bestimmten die verschiedenen Stro-
mungen, die schlieBlich im Okumenischen Rat der Kirchen zu einer harmo-
nischen Verbindung kamen. Geographische Namen mégen den Lauf dieser
Entwicklung andeuten: Edinburgh, Stockholm, Lausanne, Jerusalem, Ma-
dras, Amsterdam, Evanston, Neu-Delhi usw. Fiir die eingeweihten Okume-
niker deutet jeder von ihnen Stadien theologischer Entwicklung an, Phasen
in einem WachstumsprozeB, weltliches Dekor des Wachstums der Kirche
zu Einheit und Universalitat.

2. Aber es fillt auf, daB in der Geschichtsschreibung der 6kumenischen
Bewegung nur sehr selten auch einer Analyse der kulturellen, sozialen und
anderen Faktoren Aufmerksamkeit gewidmet wird, die mitbestimmend
waren fiir das Aufkommen dieser 6kumenischen Bewegung. In dem be-
rithmten Buch ,,Geschichte der Okumenischen Bewegung 1517-1948“ von
Ruth Rouse und Stephen C. Neill wird z. B. die Frage gar nicht gestellt, wa-
rum erst in der ersten Hailfte des 20. Jahrhunderts die 6kumenische Bewe-
gung ein Faktor im Leben der Kirchen wurde, und spielt auch der Zusam-
menhang mit dem Entstehen und der Bildung anderer internationaler Or-
ganisationen keine Rolle. Dabei kann doch kaum iibersehen werden, dafl
ziemlich gleichzeitig mit der 6kumenischen Bewegung eine groBle Anzahl
internationaler Organisationen entstand, deren Anfange ebenfalls in die
zweite Hélfte des 19. Jahrhunderts zuriickreichen — so die International
Association for Labour Legislation im Jahre 1900, bald darauf (1919) die
Internationale Arbeitsorganisation, schon 1864 das Rote Kreuz, 1880 die
Heilsarmee, 1897 die Pfadfinderschaft, 1889 der Weltsonntagsschulver-
band, 1864 und 1889 die Erste und Zweite Sozialistische Internationale, seit
der Kristallpalastausstellung von 1851 auch die Reihe der Weltausstellun-
gen, 1896 die Olympischen Spiele, 1867 die Lambeth-Konferenz, 1881 der
Weltrat der Methodistenkirchen, 1900 der Weltkongref3 fiir freisinniges
Christentum, 1893 das Weltparlament der Religionen, 1875 der Reformier-
te Weltbund. Ohne sonderliche Miihe lieBe sich diese Aufstellung ergin-
zen,

,In ihrer Anfangszeit war die 6kumenische Bewegung, zumindest ihr
Zweig fiir Praktisches Christentum, in erster Linie eine Welle in der allge-
meinen demokratisch idealistischen Springflut®, schreiben H. Berkhof und
0. J. de Jong?. L. Alting van Geusau? spricht iiber die ,,theologischen und
soziologischen Voraussetzungen®, auf denen die ckumenische Bewegung
sich aufbaute und die seiner Auffassung nach heute so nicht mehr gegeben
sind. Aber er geht darauf leider nicht mehr nédher ein und macht sich in die-
ser Hinsicht seine Sache leider zu einfach. Denn eine ganze Reihe soziologi-
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scher Voraussetzungen waren natiirlich gegeben, aufgrund derer gerade in
der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts der 6kumenische Gedanke iiber-
haupt aufkommen konnte. H. P. van Dusen? nennt die Pioniere der éku-
menischen Bewegung Kinder ihres (des 19.) Jh., charakterisiert durch ein
starkes WeltbewuBtsein, den Gedanken der Expansion und einen Sendungs-
auftrag im Blick auf die ganze Menschheit. Aber, so sagt er, ,,von ent-
scheidender Bedeutung war, dafB der christliche Glaube in seinem Wesen
universal ist“. Dies spielt natiirlich eine Rolle, aber Berkhof und de Jong
meinen nichtsdestoweniger beobachten zu kénnen, dal3 wihrend der ersten
Periode doch vor allem ein idealistisches Streben seinen EinfluB3 auf eine
grofle Zahl von Christen ausgeiibt hat. Biblische Vertiefung im Blick auf
den Auftrag Christi kam erst spiter hinzu, ihrer Meinung nach erst nach
Stockholm und Lausanne in den 20er Jahren. Roger Mehls hat sich be-
miiht, eine Reihe jener soziologischen Hintergriinde aufzuspiiren, die auf
das Entstehen der 6kumenischen Bewegung einwirkten. GewiB ist dies im
Hinblick auf eine so komplexe Erscheinung ein dulBerst schwieriges und
miithsames Unterfangen, warum sich wahrscheinlich auch nur wenige dar-
an wagten. So ist es weitgehend bei der bloflen, wenn auch unbestreitbaren
Feststellung geblieben, daB3 die Wurzeln der modernen 6kumenischen Be-
wegung in eine Epoche reichen, in welcher die westliche Expansion und ein
mit ihr verbundener Universalismus ihre Bliitezeit erlebte, in eine Zeit, die
nahezu allen internationalen Organisationen, die wir heute kennen, ihre
Gestalt gegeben hat.

3. Die Pioniere der 6kumenischen Bewegung hatten ihre geistlichen
Wurzeln in der Periode von 1890 bis 1914, also einer Zeit bis dahin unbe-
kannter Expansion der westlichen Welt und einer ,,aufkommenden Welt-
kultur‘6, und zwar westlichen Ursprungs. Man kann wohl zu Recht sagen,
dafl um 1900 ,,die europdische Zivilisation die Erde iiberschattete‘?. ,,Aus
dem Herzen der neuen Industriegesellschaften gingen Kréfte hervor, die die
ganze Welt umspannten und verdnderten.“¢ Noch 1875 war weniger als ein
Zehntel des afrikanischen Kontinents europdisches Kolonialgebiet; 1895
war nur noch ein Zehntel nicht kolonisiert?. Es ist dies die Bliitezeit des
neuen Imperialismus, der mitbeeinflufit war durch ein gewaltiges Bevolke-
rungswachstum in den Industrienationen und der sich vor allen Dingen auf
eine Reihe wirtschaftlicher Faktoren zuriickfiihren l46t. Man braucht nicht
einmal die marxistische Auffassung von der Geschichte zu iibernehmen,
um zumindest Parallelen zu erkennen zwischen der westlichen Expansion
und der christlichen Mission in dieser Periode.

423



Die Mission war in dieser Zeit vor allem ein angelsidchsisches
Unternehmen!¢; angelsichsische Missionare arbeiteten in 7/8 (87,5%) aller
von der Mission erreichten Gebiete. ,,Wenn Kaufleute von neuen Mirkten
traumen und Staatsménner neue koloniale Abenteuer vorbereiten, braucht
es eigentlich niemanden zu verwundern, daff Christen damit Schritt halten
wollen durch die Ausbeutung ihres Glaubens.“!! , Expansion, Pioniergeist
und Abenteuerlust lagen in der Luft.“!2 Natiirlich wére es gar zu simpel,
die missionarischen Impulse jener Zeit ausschlieBlich als Folge oder Be-
gleiterscheinung des Imperialismus anzusehen. Aber es gab ,.einen Hauch
von Hoffnung und Expansion in einem erheblichen Teil des Westens, ein
rasches Anwachsen des Welthandels und der Weltreiche — ein neues Leben
im Christentum®13, einen ,kreativen Impuls*.1 Dieses neue Leben im west-
lichen Protestantismus fand seine Ausdrucksformen in den pietistisch ge-
farbten Erweckungsbewegungen, die in den Vereinigten Staaten und in
England groBen EinfluB an den Hochschulen und Universitidten gewannen.
D. L. Moody (1837-1899) wére hier zu nennen, auch Henry Drummond,
,.der kraftvollste Studentenevangelist, der je auftrat“, aber auch die fast le-
gendéren englischen Sportlerbriider C. T. und J. E. K. Studd.!s Eine Kom-
bination von Individualismus, Betonung der schopferischen Freiheit des
einzelnen, die sich auch in Handel und Industrie duflerte, mit einem optimi-
stischen Vertrauen in den Fortschritt und die ungeahnten Mdoglichkeiten
der Zukunft bestimmten das geistliche Klima. Die Christen waren, wie ge-
sagt, Kinder ihrer Zeit und hatten teil an den inneren Bewegungen, die die-
se Periode charakterisierten. So gab es namentlich in der studentischen
Welt ein gewaltiges Interesse fiir die Mission.!6

In einem Bericht iiber die ersten 20 Jahre des Studentenmissionsbundes
heilit es: ,,Es ist kein bloBer Zufall, daf in der gleichen Generation, vor de-
ren Augen sich die ganze Welt 6ffnete und zugénglich gemacht wurde und
in der Volker und Rassen in eine so enge Beriihrung miteinandergebracht
wurden durch den EinfluB des Handels, diese weltweite Studentenbruder-
schaft geschaffen worden ist.“17 J. Verkuyl!® nennt diesen Studentenmis-
sionsbund (Student Volunteer Movement for Foreign Missions) ,,die groB-
artigste Missionsbewegung, die seit dem Tage von Pfingsten iiberhaupt ent-
standen ist“. In dieser gleichen Periode, in der die westliche Expansion sich
Zugang zur ganzen Welt erschloB und die deshalb durch Barraclough die
Zeit des ,,Neuimperialismus“ genannt wird, ging eine Gruppe junger Aka-
demiker mit jenem jungen Menschen eigenen Gespiir fiir den Geist der Zeit
hin und widmete sich dem Versuch, die Welt fiir Christus zu gewinnen.
Dal} zum ersten Mal in der Geschichte mechanische Transportmdéglichkei-
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ten und neue Kommunikationsmittel bisher versperrte Zugénge 6ffneten,
spielte dabei eine wichtige Rolle. Ebenso freilich auch die Tatsache, daf3
hinter dieser Missionsbewegung eine durch Handel und Industrie reichge-
wordene westliche Elite stand.

Westlicher Einflu3 und westliche Macht verbreiteten sich iiber die Welt,
und indem westliche Giiter, Werte und Ideen iiber die ganze Erde hin ver-
streut wurden, entstand ein neuer Internationalismus. Die Pax atlantica,
die das Reisen nicht nur mdéglich, sondern auch sicher machte, trug dazu
bei, eine neue Art von Universalismus und eine grol3e Weltoffenheit entste-
hen zu lassen. In diesem kulturellen Klima entdeckt man im Protestantis-
mus aufs neue die universalistischen Tendenzen im Evangelium. Was im
Verborgenen schlummerte, wurde wachgerufen, kreative Impulse treten
auf — aber haben sie die Kirchen wirklich in ihrem Wesen verdndert und
nachhaltig beeinflu3t? Gewil3 hat dieser Universalismus seine Wirkungen
gehabt auf eine Reihe von Gestalten, die als Pioniere der 6kumenischen Be-
wegung betrachtet werden konnen; aber sie alle gehorten einer kulturellen
Oberschicht an. Ist dieser Universalismus, zu dessen — spiten — Friichten
auch der Okumenische Rat der Kirchen gehort, nicht fiir Kirche und Theo-
logie eine Randerscheinung geblieben? Konnen wir mit Recht die 6kumeni-
sche Bewegung beschreiben als einen tiefgreifenden BewuBtwerdungspro-
zel3, in dem die Kirchen selbst ihren universalen Charakter begreifen und
bekennen und als zu ihrem Wesen gehérend entfalten? Oder ist sie nicht
vielmehr beschrénkt geblieben auf einen immerhin doch recht kleinen Zir-
kel einer weltoffenen Elite in den Kirchen?

4. Die 6kumenische Bewegung wurde in den ersten Jahrzehnten durch
einen Freundeskreis getragen. ,,Eine 6kumenische Orientierung von einer
wirklich internationalen Bedeutung begann, wie alle solche Ideale viel frii-
her in einzelnen Personen und Gruppen als in offiziellen kirchlichen Gre-
mien...*“1? MacFarland sah eine erste Gestaltwerdung dieses Ideals in der
Evangelischen Allianz (1846). In ihr wurde wohl ein erster Schritt auf dem
Wege zu einer internationalen Organisation protestantischer Christen ge-
setzt. Bine direkte Verbindung mit dem Okumenischen Rat liegt allerdings
wesentlich eher noch in den internationalen Studentenorganisationen und
all dem, was mit ihnen verbunden war und im Umkreis der Arbeit von
John Mott wuchs. Diejenigen, die der 6kumenischen Bewegung zu Stand
und Wesen verholfen haben, kamen praktisch alle aus der akademischen
Jugend und dem Christlichen Studentenweltbund. ,,Diese Bewegung sollte
die grofle Masse der fithrenden Leute der modernen ékumenischen Bewe-
gung hervorbringen. 20
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Der Titel von John Motts erstem Buch ,,Strategic Points in the World’s
Conquest* (1896), das ein Niederschlag seiner ersten grofien Weltreise un-
ter den Studenten ist, bei der er allenthalben christliche Studentenbewegun-
gen griindete, zeugt von seiner grofien Vision fiir die Aufgabe der neuen
Generation, die er selbst dazu auch zu inspirieren wufite. Mit einem Blick
auf die Gesichter der Delegierten in Lausanne (1927) erkannte Mathews?!
unter ihnen diejenigen, die in den ersten Tagen der christlichen Weltstuden-
tenbewegung sich dieser angeschlossen hatten, und gab seiner Freude dar-
iiber Ausdruck, welches Geschenk diese Studentenbewegung fiir die 6ku-
menische Christenheit in der ganzen Welt bedeutete. Van Dusen?? dullert
iiber die Konferenz von Oxford (1937), daf} die dort zusammengekomme-
nen Kirchenfiihrer ,,fast alle alte Freunde waren‘. Wenn die Fiihrer der
protestantischen Christenheit zusammenkommen, hat man den Eindruck
eines ,,Wiedersehentreffens alter Schulkameraden®.

Mit Recht kann die Griindung des Christlichen Studentenweltbundes in
einem mittelalterlichen Schlof in Vadstena in Schweden (1895) als die Ge-
burtsstunde der modernen 6kumenischen Bewegung betrachtet werden.
Die zentrale Gestalt der gesamten Bewegung war John R. Mott
(1865-1955), eine grofle Fiihrergestalt, Evangelist, Inspirator und Organi-
sator.

Es zieht sich eine unverkennbare Linie hindurch vom Entstehen der Stu-
dentenbewegung in der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts zur Griindung
des ORK in der Mitte des 20. Jahrhunderts. Eine Elite im besten Sinne des
Wortes, ,,die Begabtesten unter Leitung der Besten*23 bildeten die kreative
Gruppe, die hier das Neue schuf. So entstand eine Art neuer protestanti-
scher Orden. ,,Die Missionsarbeit im Protestantismus nahm die Stelle des
Klosterlebens im Katholizismus ein*,2 und wenn Eddy sie mit dem Entste-
hen der Societas Jesu vergleicht, so hat er darin zumindest insofern Recht,
als der Einfluf} betroffen ist, der von dieser Gruppe ausging. Manchmal
hatte man, so sagt Eddy?s, das Gefiihl, dafl man dabei war, eine neue Apo-
stelgeschichte zu schreiben. Eine neue Zeit schien angebrochen zu sein, und
im September 1896 sang er bei seiner Ankunft in Indien, am Bug seines
Schiffes stehend ,,Der Morgen bricht an, die Dunkelheit mull weichen®.

Der optimistische Fortschrittsglaube des 19. Jahrhunderts iibte auf die
westliche protestantische Welt eine kriftige Wirkung aus. ,,Auflergewdhn-
liche Personlichkeiten®2 traten auf, und die Welt schien offen dazuliegen
fiir ihre Botschaft und wurde zu ihrem Arbeitsfeld. ,,Kinder ihrer Zeit*,
natiirlich. Die meisten von ihnen entstammten biirgerlichen Kreisen, hatten
eine gute Erziehung genossen, waren liberal, individualistisch, ausgerichtet
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auf individuelle Bekehrung und getragen von dem Willen, das Reich Gottes
wenn schon nicht zu griinden, dann doch jedenfalls vorzubereiten, mit ei-
nem optimistischen Vertrauen auf den Durchbruch einer neuen Welt. Sie
waren Exponenten des Besten, was die westliche Welt zu bieten hatte, und
so haben sie ihren Anteil an der Auspridgung jenes Typs ,,westlich gepragter
orientalischer Gentlemen*?’, die schon bald ebenfalls ihre Rolle in der ent-
stehenden dkumenischen Bewegung mitspielten.

Wenn man auf diesen Zeitabschnitt zuriicksieht, werden wir gut daran
tun, die Verbindung der wachsenden Okumene mit der sich iiber die ganze
Welt ausbreitenden Kultur im Auge zu behalten. Eine westlich gefirbte
und beherrschte Konzeption von Universalitit hat diese Epoche bestimmit.
,»Die Kirche konnte das verbindende Band und die moralische und geistige
Grundlage einer Weltkultur sein“?, und John Mott prigte die bekannte
Formel: ,,Seht die Welt als eine Ganze, eine Einheit und ebenso die Kirche
als eine Einheit an.“? Aber es war eine durch westliche politische Vorherr-
schaft und durch den dominierenden EinfluB westlicher Kultur zur Einheit
gezwungene Welt. ,,Die Frage nach der Einheit wurde beantwortet aus der
nordatlantischen Perspektive.“30 Diese Einheit war eine Frucht westlicher
Kultur, die als die dominierende Weltkultur galt, und das Entstehen des
ORK lieBe sich unter diesem Gesichtspunkt betrachten als eine spate Frucht
einer hochst interessanten, aber nun endgiiltig vergangenen Phase der Ge-
schichte. Ist die Entdeckung der Universalitit und Katholizitit der Kirche,
die in dieser Periode stattfand, wirklich aus den tiefsten Quellen protestan-
tischen Glaubens hervorgegangen und in die Tiefen des Glaubens der pro-
testantischen Kirchen durchgedrungen? Oder ist es eine schone Nebener-
scheinung geblieben, eine zeitweilige kulturelle Beeinflussung der westli-
chen Kirchen, die nun in einer anderen Phase der Geschichte wieder zu-
riickgleiten in Provinzialismus?

5. In der Zeit, in der fast alle bestehenden internationalen Organisatio-
nen ihre Gestalt bekommen haben, ist auch der ORK entstanden. Dies soll-
te uns — gerade im Blick auf die vorher angestellten Beobachtungen und
Uberlegungen — zu besonderer Behutsamkeit mahnen, wenn wir allzu
selbstverstdndlich das Entstehen dieser Bewegung als ein natiirliches Ergeb-
nis rein innerkirchlicher Entwicklungen und als einen rein geistlichen
Wachstumsproze3 der protestantischen Christenheit darstellen wollen,
Diese Entwicklung wiirde dann ihre vorldufige Vollendung gefunden haben
in dem Beitritt der Orthodoxie Osteuropas 1961. Die Geschichte der mo-
dernen 8kumenischen Bewegung kénnte dann beschrieben werden als eine
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Geschichte von Aufblithen, Wachsen und Ausbreiten seit Vadstena 1895
bis Neu-Delhi 1961. Vorldufige Vollendung, denn mit einem Beitritt der
romisch-katholischen Kirche zum Okumenischen Rat wird ja kaum mehr
gerechnet. Aber war die Teilnahme der orthodoxen Kirchen die Folge einer
neuen Sicht der Universalitat und Katholizitét, einer neuen Sicht auf die
Einheit des ganzen Leibes Christi? Konstantinopel war schon friih an der
Okumenischen Bewegung beteiligt, aber betrachtete sie als ein Organ gegen-
seitiger praktischer Hilfeleistungen. Konstantinopel sah gar keine andere
Moglichkeit angesichts der gewaltigen politischen Bedrohung, worin es leb-
te, als Halt und Hilfe im Westen zu suchen. Auch der Beitritt der russi-
schen Kirche war zumindest ein Versuch zur eigenen Sicherung und hat im
ORK wenig zusitzlichen neuen dkumenischen Elan gegeben. Allmihlich
freilich klingt ein neuer Ton in den Betrachtungen iiber die §kumenische
Bewegung durch: der Triumphalismus, gegen den sich schon Karl Barth in
Amsterdam (1948) wendete, die Vorstellung, daf} eine neue Reformation in
den Kirchen stattfinde und eine neue Ara der Kirchengeschichte angebro-
chen sei, ist abgelost worden durch eine Krisenstimmung. Man hatte ver-
gessen, daf}, ,,die den edlen Samen tragen, hingehen und weinen* (Ps
126,6) und daB es nicht die groBen Siege sind, die den Weg des Reiches in
dieser Welt charakterisieren, sondern das Kreuz. Nun beginnt man die Din-
ge realistischer zu sehen, und das fiihrt zu dem wachsenden BewuBtsein,
dal} wir eigentlich erst am Anfang stehen.

Die Entstehung des ORK darf nicht zu sehr als ein einzigartiges Gesche-
hen beschrieben werden. Die Bemerkung Visser’t Hoofts®, ,,der Gedanke
des Okumenischen Rates lag in der Luft“, diirfte bezeichnend sein. Wir ha-
ben gesehen, daBl Latourette den gleichen Ausdruck brauchte fiir die Idee
der westlichen Expansion. Was soll dieser Ausdruck eigentlich besagen?
Worauf zielt er? Weshalb und inwiefern lag die Idee eines Okumenischen
Rates damals ,,in der Luft“? Visser’t Hooft nennt dafiir eine Anzahl prak-
tischer Motive, die fiir das Entstehen des Okumenischen Rates grundlegend
gewesen wéren: das Problem einer praktischen ¢kumenischen Organisa-
tion, die Konzentration 6kumenischer Krifte, die praktischen Schwierig-
keiten auch finanzieller und personeller Art, um viele getrennte 6kumeni-
sche Organe zu unterhalten. Schlieflich nennt er dann als Motiv auch
noch, ,,das wirkliche Wesen in ihrer Einheit, ihrer Universalitit in Erschei-
nung treten zu lassen*. Aber war dies tatsidchlich das am meisten bestim-
mende Argument? Waren es doch nicht die praktischen Uberlegungen,
»die Vereinfachung der 6kumenischen Organisation*??, die den entstehen-
den Impuls und Ausschlag gaben, und wurde nicht, als der Niedergang der
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vorherrschenden Stellung der westlichen Kultur sich bereits abzeichnete,
eben noch diese letzte Ernte hereingeholt?

In diesem historischen Zeitpunkt fiihrten die ,,soziologischen und theo-
logischen Voraussetzungen® zur Bildung des Okumenischen Rates der Kir-
chen. Diese Gestalt nahm die 6kumenische Bewegung zu diesem Augen-
blick an, diese Gestalt lag damals ,,in der Luft“. Aber konnte es nicht sein,
daB in unserer Zeit nun nach anderen Formen gesucht werden muf3? Die
theologischen und soziologischen Voraussetzungen konnen heute ganz an-
ders sein, und sie konnten zu einer ganz anderen Gestalt der 6kumenischen
Bewegung notigen. Vielleicht miissen wir einen noch weit ldngeren und be-
schwerlicheren Weg beschreiten, ehe die Saat — die Universalitdt und
Katholizitdt der Kirche — wirklich Frucht tragt. ,,Die Welt als eine Einheit
und die Kirche als eine Einheit* — das schien schon erreicht, aber neue
Entwicklungen haben uns aus diesem Traum erwachen lassen.

Allgemeine Gesichispunkte

6. Die in der Periode von Vadstena bis Neu-Delhi in den Vordergrund
getretene universale Tendenz im Leben der Kirche ist stark durch kulturelle
Faktoren beeinfluBt. In der protestantischen Welt greift eine neue Ent-
deckung der Katholizitdt der Kirche Raum. Die Kirche ist katholisch im
Sinne von universal; iiber nationale und kulturelle Grenzen hinweg ist die
Kirche als Leib Christi eine universale Gemeinschaft. Der protestantische
Kirchenbegriff ist sehr lange bestimmt gewesen durch Partikularismus;
auch die konfessionellen Weltbiinde entstanden erst in der neusten Zeit, in
der die dkumenische Bewegung aufkam. Die Kirche war zersplittert in
Volks-, Landes- und Nationalkirchen, und das Bekenntnis zur Universali-
tit der Kirche, das auf irgendeine Art und Weise wohl immer weitergelebt
hat, war im Grunde doch eine Randerscheinung. Die Grenzen der je beson-
deren Kirchen deckten sich mit denen von Volk, Land oder Imperium.

Die Missionsarbeit stellte insofern einen ersten Durchbruch universalen
Denkens dar, aber sie war ihrerseits wieder dadurch behindert, daf} es
einerseits um eine Ausbreitung der eigenen Kirche und Konfessionalitét
ging, wodurch sich die europiischen Zersplitterungserscheinungen in den
Rest der Welt hineinprojizierten, und daf sie sich oft doch nur auf das eige-
ne Gebiet beschriinkte und insofern wie die Kirche selbst eine verhéltnismé-
Big nationale Charakterisierung beibehielt. Es ist kein Zufall, daff immer
wieder die Frage aufgeworfen ist, ob die Mission praktisch doch das Instru-
ment einer westlichen, christlichen Kultur war*. Man darf ja nicht verges-
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sen, daf} die Mission ihre Arbeit im Rahmen des westlichen Imperialismus
und der westlichen kulturellen Invasion des Ostens leisten mulfte.

Religion und Imperium haben einander im Laufe der Geschichte immer
wieder gesucht. Das byzantinische Kaiserreich und das Heilige Romische
Reich konnen dies illustrieren. Und ist es denn in der Periode, in der die
Pax occidentalis der Welt auferlegt wurde, im wesentlichen anders gewe-
sen? Setzten nicht damals auch wieder Bewegungen ein in Richtung auf
kirchliche Ausbreitung und kirchliche Einheit? ,,Die Evangelisation der
Welt noch in dieser Generation“ war die Losung des Studentenmissions-
bundes in der Periode des Neuimperialismus. Die Pax occidentalis, die die
Welt zur Einheit unter westlicher Vorherrschaft bringen wollte, bildete den
Hintergrund, auf dem der neue Universalismus gesehen werden muf}, der
in der protestantischen Welt aufbrach. Neue Dimensionen der Bibel wur-
den entdeckt und ein christozentrischer Universalismus trat in Kirche und
Theologie in Erscheinung.

Es hat iibrigens verhaltnisméBig lange Zeit in Anspruch genommen, be-
vor die Theologie mit den neuen Entwicklungen Tritt fafite. Die offiziellen
Dokumente der Konferenz von Edinburgh (1910) enthalten noch keine ein-
zige Aussage iiber den christozentrischen Charakter dieses Universalis-
mus.* Erst die Faith and Order-Bewegung hat sich dann als Ausgangs-
punkt fiir die Feststellung entschieden, daB3 der eine Herr Jesus Christus
Mittelpunkt des Universalismus ist. ,,Schritt fiir Schritt® — so Visser’t
Hooft — ,ist der Rat auf seine Vollversammlung von Neu-Delhi hingeleitet
worden, in der er die volle Bedeutung eines spezifischen christlichen Uni-
versalismus zutage treten lassen konnte.

Visser’t Hooft geht darauf iibrigens auch ausfiihrlich ein in seinem Buch
,,Kein anderer Name‘35, wobei er in Umrissen die Art dieses Universalis-
mus beschreibt, der im Evangelium verwurzelt ist, und nachzuzeichnen ver-
sucht, wie okumenische Bewegung als ein Versuch verstanden werden
kann, diesen spezifisch christlichen Universalismus zu verwirklichen. Der
Beitrag der Missionsbewegung und der Bewegungen fiir Glauben und Kir-
chenverfassung und fiir Praktisches Christentum werden beschrieben bis
zu ihrem harmonischen Zusammenschluf3 im Jahre 1961. Aber, so mochte
man fragen, ist dabei nicht die 6kumenische Geschichte allzusehr verengt
worden zu einer Beschreibung der Entwicklungen innerhalb des konferie-
renden Teils der Kirche, zu einer 6kumenischen Superstruktur, die ihre ei-
gene Erzdhlung produziert, nur noch verstiandlich fiir den kleinen Kreis der
Eingeweihten? Wenn man aus der Froschperspektive des Mitgliedes einer
bestimmten Kirchengemeinschaft diese Entwicklungen betrachtet, dann
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dringt sich einem doch die Uberzeugung auf, daBl von diesem christlichen
Universalismus in den ortlichen Kirchen nur sehr weniges tiefgreifenden
EinfluB bekommen und Leben und Strukturen dieser Kirchen bleibend be-
stimmt hat. Vielmehr stehen wir doch wohl erst in den ersten Anfangen ei-
nes wirklichen Verstehens und einer schopferischen Verwirklichung eines
solchen, in dem Glauben an den einen Herrn verwurzelten Universalismus,
der sich auch dann durchzusetzen vermag, wenn die allgemeinen Tenden-
zen der Kultur sich eher hemmend als verstiarkend auswirken.

Auch auf die Gefahr hin, zu iiberzeichnen oder als zu negativ zu erschei-
nen, miissen wir doch die Frage stellen, ob nicht ,,die Einheit der Welt*
mehr bestimmend gewesen ist fiir ,,die Einheit der Kirche“ als umgekehrt.
Vielleicht konnte es heilsam sein, sich der Herausforderung einer solchen
Frage nicht vorschnell zu entziehen. Denn ,,die Einheit der Kirche® wird
erst dann wirklich ,,die Einheit der Welt* befruchten kénnen, wenn sie von
der Stelle verwirklicht wird, wo Christen leben und arbeiten, und wenn sie
von dort aus ihren erneuernden Einfluf zur Geltung bringen konnen.

7. Die Kirche ist katholisch in dem Sinne, daf sie die ganze Fiille des
Glaubens umfaft. Die Suche der Einheit der Kirche im Glauben und Be-
kennen ist eine notwendige Erginzung der geographischen Universalitét.
Okumene und Mission sind zwei Aspekte der Universalitdt der Kirche. Das
okumenische Streben ist gerichtet auf die Ganzheit der Kirche; in Wirklich-
keit aber hat man darunter lange Zeit hindurch jenes Suchen von Einheit
und Gemeinschaft verstanden, das die Kirchen als solche in einem weltwei-
ten Verband zusammenbringt.

Die moderne dkumenische Bewegung ist entstanden in Kreisen, die eine
starke Weltoffenheit hatten. Daraus hat sich ergeben, daf es nicht Paro-
chien und Gemeinden waren, in denen das Suchen der ,,Ganzheit der Kir-
che* seinen Ursprung hatte, sondern daf} es grofie internationale Konferen-
zen waren, in denen dieses Streben seine ersten Ausdrucksformen fand.
Durch einzelne und Gruppen ist es von dort hineingetragen worden in das
Leben der értlichen Kirchen.

Zwar ist in der 6kumenischen Bewegung immer wieder nachdriicklich
darauf hingewiesen worden, daB es darum gehe, dem ckumenischen Ge-
danken auch vor Ort nachzustreben, in das er ,,unter dem Fullvolk* behei-
matet werden miifite und dhnliches mehr. Aber ist es nicht eine sehr bemer-
kenswerte Erscheinung, zumindesten wenn man davon ausgeht, daf eine
neue biblische Inspiration die bedeutendste Wurzel davon sein soll, daf die
Okumene in einer internationalen Atmosphire herangewachsen und erst
von dort in die lokale Ebene herniedergestiegen ist?
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Freilich, wenn wir einen Blick bekommen fiir die kulturellen Einfliisse
auf das Entstehen der modernen 6kumenischen Bewegung, die geboren
wurde in einem Klima einer sich ausbreitenden westlichen Kultur und einer
der Welt auferlegten westlichen Zivilisation, dann beginnt diese Erschei-
nung ihre Merkwiirdigkeit zu verlieren. Dann wird deutlich, warum man
sich organisatorisch fiir das gewissermafien schon auf dem Tisch liegende
Modell einer internationalen Organisation entschieden hat, und auch, wa-
rum es so lange Zeit gedauert hat, bevor das Schwergewicht auf die ortliche
Okumene fiel. Vor allem in Neu-Delhi wird dann die Betonung auf die Ein-
heit vor Ort gelegt, und damit beginnt eigentlich ein neuer ProzeB3. Es geht
nun nicht mehr um eine Vorstellung, die im Weltverband schon lebt und
die auch ortlich realisiert werden muf3, sondern die Ganzheit der Kirche
muf} da verwirklicht werden, wo die Kirche lebt, und muB sich von da aus
erstrecken in ihren weiteren Verband bis hin zur Vollendung der Gemein-
schaft aller.

Parallel damit lassen sich andere Bewegungen beobachten, die ebenfalls
um das Jahr 1961 entstanden sind, die einen etwas frither, die anderen et-
was spater. Wir konnen zunéchst bei der Ostasiatischen Christlichen Kon-
ferenz mit ihren Anfiangen 1959 das Suchen nach regionalen Organisations-
formen der 6kumenischen Bewegung beobachten. Barraclough bemerkt3s:
»Zwischen 1955 und 1960 trat die Welt in eine neue historische Periode ein,
mit anderen Dimensionen und ihren eigenen Problemen.* Dies 148t sich
auch in der Okumene beobachten. Jener Universalismus, der charakteri-
siert war durch eine bestimmte Epoche und Gestalt angenommen hatte im
Okumenischen Rat, gerit in die Krise, und regionale Organe von Okumene
beginnen sich zu bilden.

H. R. Weber?” hat darauf hingewiesen, daf} viele damals befiirchteten,
die Ostasiatische Christliche Konferenz kénnte eine Nachbildung der
asiatisch-afrikanischen Bandung-Konferenz von 1955 werden, wo sich ein
politischer Machtblock bildete gegen die westlichen Nationen, ,,aber wahr-
haft 6kumenischer Regionalismus hat nichts mit der Bildung kontinentaler
oder rassischer Machtblocke zu tun.

Das ist natiirlich wahr; aber trotzdem muf3 man fragen, was hier eigent-
lich unter ,,wahrhaft 6kumenischem Regionalismus® verstanden wird. Da-
mit kann doch wohl nicht etwas gemeint sein, was sich auBerhalb der Ge-
schichte und ihrer Entwicklungen in der Welt bewegt? Insofern kénnte ich
eher seiner Bemerkung zustimmen, daf ,,Regionalismus die Universalitit
der Kirche festhalten will, aber ein Gegengewicht bilden mochte gegeniiber
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dem immer noch stark europiischen und amerikanischen Charakter der
heutigen Darstellung der Kirche Christi“.

In der Theologie lassen sich ebenfalls neue Entwicklungen beobachten.
Die Konferenz von Faith and Order in Montreal 1963 mit der vielbeachte-
ten Rede Ernst Kdsemanns iiber ,,Einheit und Vielfalt in der neutestament-
lichen Lehre von der Kirche® war ein sehr deutlicher Wendepunkt. H.
Berkhof sagte dariiber in seinen Berkelbach-Vorlesungen 19753%: ,,Ich be-
gegnete ein wenig spiter einem todungliicklichen Visser’t Hooft, der mir
sagte: ,Es ist furchtbar, so ein Mann wie Kédsemann versetzt eigentlich mei-
nem Lebenswerk den Todesstof3. Ich sagte ihm, nein, das sehen Sie ver-
kehrt, die Einheit, so wie wir sie bis jetzt gesehen haben, die ist Gott sei
Dank wohl vorhanden, aber sie war in dieser Form ein zu friih ergriffener
Triumph. . . Jedenfalls hat diese Rede Kdsemanns die Bedeutung gehabt,
daB von diesem Augenblick ab viel stirker als vorher die Aufmerksamkeit
sich der Vielgestaltigkeit und Pluralitét in der Kirche zuwandte.*

Es wiirde mit Sicherheit sehr hilfreich und erhellend sein, wenn durch
soziologisch-historische Forschung man der Frage nachginge, welche ur-
sichlichen Faktoren auf diese theologischen Verschiebungen von Einfluf}
gewesen sind. Warum war die Einheit ,,in dieser Gestalt* ein zu friith gegrif-
fener Triumph? Wiirde man dies etwa so interpretieren kénnen, daf} die
Gestalt der Einheit und ihre theologische Basis zu sehr bestimmt waren
durch kulturelle Entwicklungen und auf historischen Gegebenheiten beruh-
ten, die als solche nicht mehr in Geltung standen? Die Welt war in eine an-
dere historische Periode eingetreten, mit ihren eigenen Voraussetzungen
fiir das theologische Denken und mit eigenen, neuen Fragen, die einen neu-
en Prozel3 des Durchdenkens forderten.

Noch eine weitere Entwicklung setzt nach 1961 ein, deren Einflul} auf die
okumenische Bewegung bisher noch kaum analysiert wurde. Das ist die mit
dem Zweiten Vatikanischen Konzil (1962) beginnende 6kumenische Aktivi-
tét in der réomisch-katholischen Kirche. Hier lassen sich mehrere Entwick-
lungslinien unterscheiden. Ein Anschlu an den Okumenischen Rat, der
schon greifbar nahe schien, wird nicht mehr ernsthaft in Erwidgung gezo-
gen. Dies hat fiir die umfassenden Erweiterungsvorstellungen des ORK ei-
nen deutlichen SchluBpunkt gesetzt und hat damit erhebliche Konsequen-
zen fiir die weitere Entwicklung. Im Unterschied zu den im ORK vereinig-
ten Kirchen hat die rémisch-katholische Ekklesiologie einen eindeutig uni-
versalen Mittelpunkt. Die Gestalt einer universalen Kirche ist hier histo-
risch und ekklesiologisch gegeben und in Lehre und Tradition der Kirche
verwurzelt. Im Okumenischen Rat gibt es zwar aufeinander folgende Kon-
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zeptionen der Einheit; aber diese haben sich doch nicht durchsetzen kon-
nen als eine klare und bessere Alternative zum ekklesiologischen Universa-
lismus der rémisch-katholischen Kirche. So kann man beobachten, daB
nach 1962 eine neue theologische Diskussion in Gang gekommen ist, bei
der Rom den verbindenden Mittelpunkt bildet. Eine Serie bilateraler Ge-
spriache, in der die Kirchen, unbeschadet ihrer Mitarbeit im ORK, die
romisch-katholische Kirche vorsichtig abtasten, um herauszufinden, wie
weit sie sich einer echt evangelischen Katholizitit gegeniiber 6ffnet. Dieser
Prozef} hélt noch immer an, sein Ausgang ist noch offen.

Dazu kommt aber noch eine andere Entwicklung, die sich ebenso deut-
lich beobachten 14Bt, namlich das groBere Gewicht, daf innerhalb der
romisch-katholischen Kirche der lokalen Kirche beigemessen wird. Natiir-
lich verlduft diese Entwicklung nicht ohne Stérungen, und es sind manche
Spannungen zwischen dem lokalen und dem universalen Aspekt der Kirche
zu beobachten. Aber es zeichnet sich doch eine deutliche Tendenz ab, die
sich dahin auswirkt, dal} die rémisch-katholische Kirche zur Zeit viel mehr
zu einer d6kumenischen Zusammenarbeit in der értlichen und regionalen
Ebene bereit zu sein scheint. Die 6kumenischen Richtlinien des Sekretariats
fiir die Einheit der Christen (22. 2. 1975)% eroffnen dafiir eine Reihe von
Moglichkeiten, und so wiirde ein neues gemeinsames Suchen nach der Ein-
heit der Kirchen eben in Gang kommen kénnen, ausgehend von der ortli-
chen hin zur regionalen und von dort auch zur universalen Kirche. Dieses
romisch-katholische ekklesiologische Modell wird, wenn es ihm gelingt,
sich in die neue Zeit hineinzufinden, in Zukunft eine hervorragende Rolle
spielen.

Wir stehen noch immer am Anfang der Suche nach der Verwirklichung
der Ganzheit der Kirche, einer neuen, evangelischen Katholizitit. Es hatte
einen Augenblick lang den Anschein, als ob die Okumene wie eine reife
Frucht gepfliickt werden konnte — als das Lebenswerk einiger wahrhaft
grofen Gestalten in der Geschichte der Kirche. Aber es geht uns nun wie
Bergsteigern, die, wenn sie die erste Bergkette erstiegen haben, entdecken
miissen, dafi sie noch keineswegs am Ziel sind, sondern ein ganzes Alpenge-
biet mit viel mithsameren Spitzen erst noch vor sich haben.

8. Die Kirche ist katholisch in dem Sinne, daB3 die Herrschaft des Chri-
stus in bezug auf alle Lebensgebiete bezeugt wird und daB die Kirchen sich
ihres gemeinsamen Auftrages bewuBt werden. Beim Aufbruch der 6kume-
nischen Bewegungen lebte in breiten Kreisen das BewuBtsein, daB die Kir-
che die moralische und geistige Grundlage sein miifite und sein kdnnte fiir
eine neue Weltkultur. Eine der kraftigsten Wurzeln des ORK ist die, die
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sich mit den sozialen, dkonomischen und politischen Problemen der Welt
beschiftigte. Das Wachteramt der Kirche schien im internationalen Rah-
men eine neue Dimension zu bekommen.

Nun allerdings# stellt L. Vischer die Frage, ob die Kirche wohl noch iiber
ein zureichendes Gewicht verfiigt, um in dieser Hinsicht ein selbstdndiger
Faktor zu sein, oder ob sie nicht gerufen ist, eher innerhalb der
verschiedenartigen ideologischen und politischen Systeme eine beschrankte
kritische Funktion auszuiiben. Aber ist hier wirklich die Schwéche der Kir-
che die eigentliche Ursache? Ist es nicht vielmehr so, dafl die Umstinde sich
so grundlegend verdndert haben und daf} dadurch die Moglichkeit und der
Platz des ORK véllig anders einzuordnen sind, als man sich dies anfangs
ertrdumt hatte. ,,Die Welt trat in eine neue historische Periode ein®, und
hier liegt der Grund dafiir, daf} jener Universalismus, der seine Gestalt im
Okumenischen Rat erhalten hatte, in eine ernsthafte Krise geraten ist.
Nicht dadurch, dal man bestimmte, starker Kritik unterliegende Aktionen
unternimmt oder da} man andere Aktionen nicht unternimmt, ist der ORK
in diese Krise geraten, sondern weil ein westlich gefdrbter Universalismus
einer vergangenen Phase der Geschichte angehort. Am Beispiel der allge-
meinen Erklarung der Menschenrechte, die 1948 durch die Vereinten Na-
tionen angenommen wurde, wird dies deutlich. Diese wird heute — samt
ihrem Artikel iiber die Religionsfreiheit — sowohl von der sozialistischen
als auch von der Dritten Welt kritisiert als ein Produkt westlicher, liberaler,
humanistischer Kultur, die sich selbst als universal betrachtete und von ih-
rer vorherrschenden Stellung aus glaubte, ihre Werte und Normen der iibri-
gen Menschheit auferlegen zu konnen. Dagegen hat inzwischen eine Reak-
tion eingesetzt. Sie ist in allen internationalen Organen wahrnehmbar, die
der atlantischen Weltkultur entsprossen sind, vom Sport bis hin zu den
Vereinten Nationen.#

Man kann von einer politischen Regionalisierung sprechen — den sozia-
listischen Léandern, der arabischen Welt, den Organisationen der afrikani-
schen, lateinamerikanischen und asiatischen Staaten. Dieser neue politi-
sche Kontext macht es duflerst schwierig, noch ldnger aufgrund von Nor-
men, die man als universal betrachtet, iiber politische und soziale Probleme
zu sprechen. Und entsprechend dieser neuen Aufteilung wechseln denn
auch die Vorwiirfe an den Okumenischen Rat einander ab: einmal gilt er
als verldngerter Arm westlichen Imperialismus, ein anderes Mal als Instru-
ment des sozialistischen Klassenkampfes auf weltweitem Niveau, dann wie-
der als Werkzeug kapitalistischer Machtpolitik oder des modernen afrika-
nischen Nationalismus. Solche Vorwiirfe sind Ausdruck einer fundamenta-
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len Krise, wie sie auch andere internationale Organisationen im Augenblick
erleben, die wie der ORK in einer Epoche mit anderen politischen und kul-
turellen Voraussetzungen entstanden sind. Die Sitzungen des Zentralaus-
schusses in den letzten Jahren zeigen, wie tief die Krise des Universalismus
das Leben des ORK beeinfluBt.

Neben die politische aber tritt auch eine kulturelle Regionalisierung.
Schon Kraemer hat in seinem Buch ,,Religionen und Kulturen* (1963) dar-
auf hingewiesen, dal durch die Konfrontation mit dem Westen allenthal-
ben ein verstirktes BewuBtsein der eigenen kulturellen Identitéit erwacht
ist. Seinen theologischen Ausdruck hat dieses BewuBtsein in den vielfalti-
gen Protesten gefunden, die sich gegen einen als imperialistische Anma-
Bung erfahrenen universalen Anspruch der westlichen Theologie erhoben
haben. Man hat in diesem Zusammenhang sogar schon von einer theologi-
schen Unterdriickung gesprochen, gleichsam der Zwillingsschwester des
kulturellen Imperialismus. Mégen bei solchen Auflerungen in hohem Mafe
nichttheologische Faktoren den Ausschlag geben, so ist im strengeren theo-
logischen Sinne die Kontextualisierung der Theologie zu erwihnen, welche
der spezifischen Situation, in der theologisch gedacht wird, immer groBeres
Gewicht einrdumt, hinsichtlich der Themen, mit denen man sich beschif-
tigt, und der Methoden, mit denen man Theologie treibt. Diese Erschei-
nung gesellt sich zu der erwdhnten Regionalisierung der 6kumenischen Or-
ganisation hinzu. J. Mackay# sprach von einem ,,dynamischen Regionalis-
mus“, und dies sicher zu Recht, wenn man beriicksichtigt, daB} solche re-
gionalen Organe ebenfalls ziemlich genau um die Zeit der Vollversamm-
lung von Neu-Delhi sich zu bilden beginnen.

Daf} diese regionalen ckumenischen Organe eine zunehmend bedeutsa-
mere Rolle spielen, hat der Zentralausschuf3 von Genf 1976, der erste nach
der Vollversammlung von Nairobi, ausdriicklich bestétigt. Ein Bericht der
Planungsgruppe sprach von ,einer Untersuchung iiber die Moglichkeiten
einer Regionalisierung der Arbeit des ORK*. Der Regionalisierungsprozef3
wird ohne Zweifel noch weiter fortschreiten, und Giinther Galimann4: be-
zeichnet dies als eine Herausforderung fiir den Okumenischen Rat. Er wer-
de sich in Zukunft um eine andere Arbeitsweise bemiihen miissen. Gali3-
mann nennt drei Problemkreise, auf die sich der ORK werde konzentrieren
miissen, um der Okumene auch in einer neuen historischen Situation die-
nen zu kénnen:

1) Das Gesprach zwischen den getrennten Konfessionen.
2) Der Dialog zwischen den immer stédrker einer Polarisierung zutreiben-
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den Stromungen der Progessiven einerseits und der Evangelikalen an-
derseits.

3) Die kriftige Kontextualisierung der Theologie, die die Gefahr eines zu-
nehmenden theologischen Provinzialismus in sich schlieBt, weshalb eine
kritische gegenseitige Befruchtung dringend notwendig sei.

Er setzt sich also vor allem fiir eine Intensivierung der Studienarbeit ein
und hélt daneben eine koordinierende und die gegenseitige Kommunika-
tion férdernde Funktion fiir entscheidend, um das BewuBtsein wachzuhal-
ten, daB es letzten Endes um Probleme von universaler und nicht nur von
provinzieller Relevanz geht. Eine grofle Zahl anderer Aufgaben konnte viel
starker als bisher den regionalen Organen iiberlassen werden.

Welche Schlufifolgerungen lassen sich daraus ziehen?

Wenn wir glauben feststellen zu kénnen, dafl der ORK in seiner heutigen
Gestalt die Frucht einer vergangenen Phase der Geschichte ist, so soll damit
nicht gesagt sein, dafB diese Gestalt heute keine Berechtigung zum Fortbe-
stehen mehr habe und also deshalb verschwinden miisse. Die Notwendig-
keit, die Verwirklichung der Universalitéit der Kirche zu suchen, ist in das
Leben der Kirchen ldngst durchgedrungen. Aber es ist noch nicht zu einer
klaren gemeinsamen Einsicht dariiber gekommen, welche Gestalt diese
wird annehmen miissen. Deshalb ist eine gewisse Flexibilitat notwendig ge-
geniiber der starren und traditionellen Form, die dieser universale Charak-
ter jedenfalls im Augenblick noch in der offiziellen réomisch-katholischen
Ekklesiologie hat. Formen und Gestalten konnen sich verindern, wenn die
theologischen und soziologischen Voraussetzungen sich verindern. Nach-
dem der okumenische Auftrag in der hinter uns liegenden Periode vor al-
lem auf internationaler Ebene stimulierend gewirkt hat, wird nun das
Hauptgewicht auf die Aufgaben vor Ort und den Aufbau der regionalen
Okumene sich verlagern. Dies ist der Kontext, in dem die Einheit in der An-
betung, im Dienst und im Zeugnis nun vor allen Dingen gesucht werden
mul} und von wo aus dann gemeinsam mit der rémisch-katholischen Kirche
eine neue Gestalt der universalen Dimension und des Dienstes der Kirche
angestrebt werden kann. Ein mithsamer und langer Weg, aber wahrschein-
lich wohl jetzt der einzig richtige. Um so mehr, als nach dem Fortfall der
internationalen christlichen Jugendbewegungen als mitbestimmende Fak-
toren in der Okumene das Fehlen eines international geformten Kaders sich
immer peinlicher spiirbar macht und groBe Versammlungen wie die von
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Nairobi — auch wenn diese durchaus den Aspekt eines Bildungskurses auf
Weltniveau hatte — diese Liicke kaum werden ausfiillen kénnen.

Das Ringen um die Einheit der Kirche in einem gemeinsamen Zeugnis
von Wort und Tat wird sich abspielen zwischen den 6rtlichen und regiona-
len Kirchengemeinschaften. Aber um einem Riickfall in Isolierung und
Provinzialismus vorzubeugen, wird der Okumenische Rat viel betonter als
bisher als ein kleiner, aber lebendiger KommunikationsprozeB funktionie-
ren miissen. Als eine Schaltstelle zwischen den verschiedenen ékumeni-
schen Organen und als der Ort, an dem das gemeinsame Studium der Pro-
bleme stattfindet, die sich aus den verschiedenen Regionen zu Wort mel-
den. Als ein bestindiges Zeugnis der Universalitat und Katholizitit der Kir-
che.
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Im leidenden Christus hat die Herrschaft
Gottes begonnen*

Uberlegungen zur Macht der Machtlosen als Beitrag zur Vorbereitung der
Weltmissionskonferenz in Melbourne 1980

VON PAUL LOFFLER

Wir gehen davon aus, daf3 theologisches Denken nur im Zusammenhang des Kampfes der
asiatischen Volker stattfinden kann, denn dort werden Vitalitdt und Kreativitét des theologi-
schen Denkens mdglich. Die Hauptdimension des Ringens der unterdriickten Massen um Be-
freiung hat mit der Frage der Macht zu tun, und die Lage der Massen in der Geschichte kann
als Machtlosigkeit auf kultureller, politischer und wirtschaftlicher Ebene definiert werden.
Ohne Untersuchung der Machtfrage kann deshalb die geschichtliche Lage der Massen —
Herrschaft, Tyrannei, Ausbeutung und Unterdriickung — nicht richtig verstanden werden.
Im wirtschaftlichen Bereich bestimmen die reichen Kapitalisten und ihre Verbiindeten den
Produktionsprozef} und stellen die Produktionsbeziehungen unter den Menschen her. Im poli-
tischen Bereich kontrolliert die herrschende Gruppe die Beherrschten und bestimmt das Ge-
schick der Menschen. Mit Hilfe der Ideologien, kulturellen Werte und Symbole bestimmen die
Maéchtigen ihr Verhdltnis zu den Machtlosen. Machtlosigkeit ist die Grundsubstanz der ge-
schichtlichen Lage der Massen.

Das bedeutet, dal} theologisches Denken nicht auf die Grundsituation der Massen eingehen
kann, ohne sich mit der Machtfrage zu befassen. (aus: ,,Towards a Theology of the People‘,
Christian Conference of Asia, Urban Rural Mission 1977, 174)

Mogliche Mifiverstindnisse

Entgegen allen pddagogischen Ratschldgen will ich gleich zu Anfang auf
einige MiBlverstdndnisse eingehen. Da wir nicht direkt, sondern iiber eine
lange Tradition von Exegese und Interpretation an die Bibel herangehen,
ist auch unser Verstdndnis vom gekreuzigten Christus durch die kulturellen
und philosophischen Muster des griechisch-rémisch-germanischen Erbes
sowie der Aufkldrung und von der gesellschaftspolitischen Situation der
nachkonstantinischen westlichen Kirche geprégt, die von einer engen Iden-
tifikation mit einer christianisierten Gesellschaft zu der strengen Trennung
von Sakularem und Religiosem iiberging. Dieser gewundene Pfad durch
die Geschichte kann natiirlich nicht riickgdngig gemacht werden. Aber die
Richtung, die er eingeschlagen hat, muf} in Frage gestellt oder zumindest
kritisch untersucht werden. Die Mafstédbe der Kritik kommen fiir mich als
deutschen Theologen aus anderen theologischen Kontexten, die anders auf

* Vom Autor iiberarbeitete Fassung des in der International Review of Mission Heft 2/1979
erschienenen englischen Wortlauts.
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die biblische Botschaft antworten und andere Betonungen heraushoren.
Diese Art dkumenische Hermeneutik méchte ich anwenden. Sie weist auf
, einige mogliche Mifiverstandnisse hin.

Infrage gestellt wird die ganze Tradition, in der das Leiden Christi in er-
ster Linie in personlichen Kategorien verstanden wird. Die Deutung von
»sein Kreuz auf sich nehmen® (Mt 10,38) als Hinweis auf Schmerzen und
Last des personlichen Schicksals muf} hinterfragt werden. Diese Auslegung
verengt nicht nur die Bedeutung des Kreuzes, sie erschiittert auch seinen
tieferen Sinn. Der gekreuzigte Christus ist nicht nur géttliche Person, die
fiir andere leidet. Im Kontext der heraufdidmmernden Gottesherrschaft
stellt die Kreuzigung den Hohepunkt einer Konfrontation mit den herr-
schenden Michten dar.

Gleichermallen zweifelhaft ist ein rein religiéses Verstindnis vom Kreuz,
das er im Rahmen von Siinde und Erlésung, von Schuld und Siithne inter-
pretiert. Vielmehr stellt das Kreuz auch die Macht der Machtlosen, die Al-
ternative zur Herrschaft von Konigen (INRI) dar. ,,Indem die Urkirche
Christus zum Herrn erklérte — und ihm so den Titel gab, den die Juden fiir
Gott vorsahen und das rémische Kaiserreich fiir Cidsar —, bekannte sie ih-
ren Glauben, daB die Herrschaft Gottes nicht vom gekreuzigten Messias
gelost werden kann® (Vorbereitungsdokument der Kommission fiir Welt-
mission und Evangelisation fiir Melbourne).

Der Anbruch der Gottesherrschaft erschiittert die bestehenden Miichte

Der Anspruch der Gottesherrschaft als geschichtliches Ereignis in den er-
sten Jahrzehnten des ersten Jahrtausends und als eine Hoffnung, die in der
Zukunft voll verwirklicht werden soll, ist der bestimmende Kontext von
Leben und Auftrag Jesu und der Schliissel zu seinen Worten und Taten. In
dieser Feststellung ist eine fundamentale hermeneutische Einsicht zusam-
mengefalit, die aus der 6kumenischen Bewegung kommt; von daher erklart
sich das Thema der Konferenz in Melbourne. Ihre Absicht ist, die Auf-
merksamkeit von der rein personlichen und religiosen Bedeutung des lei-
denden Christus abzuwenden. Denn die Herrschaft Gottes will nicht in er-
ster Linie der individuellen Existenz Sinn verleihen oder AnlaB zur Bildung
einer neuen religivsen Gemeinschaft werden. Der Anbruch des Reiches
Gottes im Kommen Christi ruft vielmehr eine neue Dynamik der Verinde-
rung ins Leben, die die bestehenden Méchte stiirzt.

Richtung und Struktur der neuen Kraft werden in den synoptischen
Evangelien, insbesondere in der Quelle Q deutlich umrissen. Wir héren von
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einer klaren Abfolge von Ereignissen, die in einen Rahmen kohérenter

Deutung gestellt werden. Die Ereignisse beginnen mit dem Auftreten des

Téufers als ,einer Stimme in der Wiiste“. Es folgen die Taufe Jesu durch

eben diesen Téufer, die Berufung von zwolf Jiingern durch Jesus, sein

Riickzug in die Wiiste zu einer inneren Auseinandersetzung um die Mittel

und Ziele seines Auftrages, die offentliche Verkiindigung in Nazareth des

Anbruchs der Gottesherrschaft, die Offenbarung seiner Macht in Zeichen

des Heilens, der Erlosung von Damonen, der Befreiung der Menschen von

Schuld, Gesetzesbanden, religiosen Autoritdten, Not und Unterdriickung.

Als Ergebnis entsteht eine Volksbewegung, die die Charta der neuen Herr-

schaft empfingt (Bergpredigt). Dies entwickelt sich zu einer explosiven

Konfrontation mit den bestehenden Méchten: ihr Hohepunkt ist der Ein-

zug Jesu und seiner Anhénger in Jerusalem; ihre Zuspitzung ist die Kreuzi-

gung; ihr unerwartetes Ende ist die Auferstechung des Gekreuzigten. Die

Gesamtheit all dieser Vorkommnisse und Ereignisse wird unter die Uber-

schrift gestellt: ,,Die Zeit ist erfiillt, und das Reich Gottes ist herbeigekom-

men* (Mk 1,15).

Das Ereignis des Reiches Gottes findet nicht nur im Auftrag Jesu als
Ausgangspunkt seinen Ausdruck, sondern seine Verwirklichung setzt sich
fort, zuerst unter den Juden in Palédstina und dann weit dariiber hinaus.
Dieses Gesamtereignis bietet die Grundlage fiir die Deutung alles Folgen-
den:

— Die Taufe Jesu wird als ein Akt gottlicher Erméchtigung durch den Hei-
ligen Geist im Gegensatz zur Taufe der Bulle mit Wasser durch Johan-
nes gesehen.

— Die vierzig Tage in der Wiiste sind nicht eine Periode der Priifung, son-
dern eine Zeit, in der sich die erste Konfrontation zwischen dem neuen
Reich und den bestehenden Michten auf einer visiondren Ebene ab-
spielt.

— Die zwolf Jiinger werden namentlich berufen, aber nicht als gldubige
Einzelpersonen, die sich zufillig Jesus verpflichteten, sondern als die
Vertreter der zwolf Stamme Israels, die zum Kern (Heiliger Rest) des
neuen Volkes Gottes werden sollen.

— Die Verkiindigung des Reiches Gottes, das in die Geschichte einbricht,
unterscheidet sich deutlich von der iiblichen Lehre der Rabbiner: Jesus
wirkt Zeichen der Macht Gottes, indem er Menschen heilt, erneuert und
befreit. Das Merkmal des Reiches ist nicht eine neue Lehre oder ein
Konzept, sondern das Entstehen einer neuen Dynamik der Veridnde-
rung.
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— Das Ereignis manifestiert sich in einer Volksbewegung, die von Galilda
ausgeht und die Hauptstadt erreicht. Ihre Bedeutung liegt darin, daf} sie
Anhénger unter den Armen und Besitzlosen, unter den Randgruppen
und Ausgestoflenen gewinnt. Sie fiihlen sich von der neuen Herrschaft
besonders angezogen, denn sie sehnen sich nach Befreiung und sind of-
fen fiir Verdnderung, anstatt die bestehende Ordnung zu verteidigen.

— Kreuz und Auferstehung gehéren zusammen. Die Kreuzigung ist fiir
sich genommen der Tiefpunkt der Niederlage. Der Kampf scheint verlo-
ren; die Anhénger zerstreuen sich oder fliehen. Aber Gott selbst ergreift
Partei und erhéht den Gekreuzigten, so dall im Namen Jesu sich beugen
sollen aller derer Knie, die im Himmel und auf Erden sind (Phil 2,10).
Ihm, der allen Anspriichen auf die bestehende Macht entsagte, wird alle
Macht gegeben, im Himmel und auf Erden (Mt 28,18).

— Auf der Grundlage eben dieses Glaubens an den Christus, dessen Macht
gerade darin besteht, dal} er ans Kreuz genagelt wurde, und der Ruhm
und Weisheit dieser Welt abgelehnt hat (1 Kor 1,18 ff), auf der Grundla-
ge eben dieses Glaubens formiert sich die Bewegung neu und wird vom
gleichen Geist gestarkt, den Christus bei seiner Taufe empfing. Die Be-
wegung verbreitete sich unter den Menschen, hauptsachlich unter den
Verachteten und Machtlosen (1 Kor 1,26 ff), und wird zu einer Kraft fiir
die Verdnderung der alten Ordnung.

Die soeben umrissene Deutung des biblischen Berichts erhebt natiirlich
nicht den Anspruch, die einzige zu sein. Aber sie ist eine verbiirgte Ausle-
gung, die Tausende in Siidkorea, Paraguay und Siidafrika leidende und
kampfende Christen heute entdecken und in ihrem Leben bestitigt sehen.
Sie erkennen, dal} das Leiden Christi, im Kontext des anbrechenden Got-
tesreiches verstanden, vor allem die Frage der Macht, genauer der Gegen-
macht Christi gegen die bestehenden Michte dieser Welt, aufrollt. Das
Reich Gottes offenbart sich als eine Macht, die den herrschenden Eliten
und Klassen, der bestehenden Ordnung und der Macht ddmonischer Krifte
in diesem Aon entgegenlduft. Die Antwort auf die neue Ara besteht des-
halb darin, ein neues Modell politischen Verhaltens zu finden, sich einer
Bewegung gegen die alte Welt anzuschlieen und an der Verdnderung auf
eine neue Welt hin mitzuwirken.

Das Hauptaugenmerk des Neuen Testaments scheint darauf gerichtet zu sein, wie man heu-
te in der Erwartung des Reiches Gottes leben soll. ,,Trachtet zuerst nach dem Reich Gottes**
(Mt 6,33) heiBit einfach ,,laBt euer Verhalten heute voll und ausschlieBlich von der Erwartung
des angekiindigten Reiches bestimmt sein‘‘. Das Portrait Jesu selbst im Evangelium ist dasje-

nige eines Menschen, dessen Verhalten véllig von dieser Erwartung bestimmt ist; der auf eine
Weise lebt, die vollig mit der Erwartung einer Wirklichkeit iibereinstimmt, die gdnzlich anders
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ist als die bestehende Ordnung der Dinge, ja, ihr sogar diametral entgegengesetzt ist (CWME
Vorbereitungsdokument fiir Melbourne).

Das Leiden Christi entsteht aus seinem Kampf

Das Leiden Christi kann nur in diesem gesamten Kontext verstanden
werden. Es findet zwar seinen Héhepunkt in der Kreuzigung, aber in Wirk-
lichkeit wird sein ganzes Leben und Wirken als Leiden beschrieben, nicht
nur der isolierte Augenblick am Kreuz (Phil 2). Die Passionsgeschichte ist
eine Zusammenfassung der ganzen Lebensgeschichte Jesu. Die Bedeutung
des Leidens Christi muf3 in der Gesamtheit seines Wirkens, als Ergebnis sei-
ner Konfrontation mit der herrschenden Macht, gesehen werden.

Vom Anfang an (Riickzug in die Wiiste) bis zum Ende (Einzug in Jerusa-
lem) bestand die Alternative darin, fiir die herrschenden Mchte Partei zu
ergreifen, mit ihnen zu kollaborieren, den Kompromif anstelle der Kon-
frontation zu suchen, kurz, ein Herrscher in der Art des etablierten Konig-
tums zu werden. Statt dessen beruft Jesus seine Jiinger unter Fischern,
weist laue KompromifBschlieBer zuriick, verweigert die Schaffung einer ge-
schlossenen Truppe, die auf einen Anteil an Kontrolle und Macht aus wire.

Die Konfrontation, die zwangsldufig in Leiden und Tod fihrte, ent-
sprang jedoch nicht allein aus der Parteinahme fiir die von den herrschen-
den Michten Vergessenen oder Abgewiesenen. Jesus berief vielmehr unter
den Armen in erster Linie jene, die bereit waren, sich mit ihm fiir eine Ver-
dnderung mit bestimmten Zielen einzusetzen. Solche Merkmale der Herr-
schaft Gottes werden von Jesus etwa beschrieben, als er die Jiinger aus-
sandte, um die neue Ara anzukiindigen (Mt 10). Die qualitativen Merkmale
der ,,neuen Ordnung* sind: Befreiung der Leidenden und Unterdriickten,
Gleichgiiltigkeit gegeniiber materiellem Reichtum und Macht, die auf Ge-
walt gebaut ist, der Einsatz fiir ,,shalom* usw. An anderen Stellen werden
sie als Friichte des Geistes beschrieben (Gal 5,22; Eph 5,9). Wegen der Ab-
lehnung solcher Ziele, die Jesus im Namen Gottes verkiindigt, entfaltet sich
der Konflikt. Der ,,Hafl der Welt“ (Joh 15,18 ff) — der die religiosen
Obrigkeiten einschlieBt — richtet sich gegen Jesus und seine Anhinger,
weil er auf der Unterwerfung unter diese Ziele und damit auf eine Verande-
rung der Hierarchien wie der bestehenden Machtverhiltnisse beharrt. Das
Leiden ergibt sich aus der Verfolgung durch jene, die sich dem Wandel wi-
dersetzen (Joh 16,1 ff). Das Leiden Christi ist Ausdruck dafiir, daB die
Gottesherrschaft tatsachlich begonnen hat, aber auch dafiir, daB ein per-
manenter Kampf um die Erreichung seiner Ziele nétig ist, die von den be-
stehenden Michten zuriickgewiesen werden.
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Wir beteiligen uns am Kampf durch das Engagement im Leiden

Mission ist fiir die Kirchen in der Gesellschaft, aus der ich komme, Teil-
nahme an solchem Leiden. In dieser Mission leiten uns einige sehr klare
Richtlinien, die sich aus den neuentdeckten biblischen Einsichten ergeben.

Wir miissen zu den Armen gehen, nicht um ihnen zu helfen — wie es un-
sere christlichen Hilfswerke jahrhundertelang getan haben —, sondern um
Solidaritdt mit ihnen in ihren Kampfen zu iiben und um Hilfe von ihnen zu
erhalten. Die Armen sind namlich die Gruppe, in der die ausgeloste Bewe-
gung Gestalt gewinnt. Die ,,christliche Wahrheit* als eine Botschaft richtet
sich in der Tat gleichermafien an alle Menschen auf allen Ebenen und in al-
len Klassen, aber die christliche Bewegung als ein Kampf um die sichtbare
Errichtung der Herrschaft Gottes rekrutiert sich in erster Linie aus den Ar-
men. Eine solche wiederentdeckte Interpretation muf} allerdings eine Kon-
frontation mit den Angehorigen des Mittelstandes, der unsere Kirche in
Europa beherrscht, heraufbeschworen. Eben aus dieser Bindung auszubre-
chen, scheint ein erster Schritt der Mission zu sein. Die entscheidende Frage
hier lautet: Wer sind die Armen in unseren iiberentwickelten Gesellschaf-
ten?

Es ist zweitens vordringlich, unsere Beziehung zu den gesellschaftlichen
Michten zu iiberdenken. Fiir manche ergibt sich daraus eine grundsétzliche
Kritik an Macht und Reichtum, die unsere westlichen Kirchen wéhrend der
konstantinischen Ara erworben haben. Fiir mich bleibt diese Frage unter-
geordnet, weil ich sie nur als Teil der Gefangenschaft im Mittelstand ver-
stehe. Unsere Kirchen in Deutschland spiegeln getreu die Lebensbedingun-
gen, den Amtsstil und die Wertvorstellungen dieser Gesellschaftsschicht
wider. Wichtiger ist die Frage, zu welchem Zweck die angehdufte Macht
und der erworbene EinfluB genutzt werden. In Ubereinstimmung mit dem
Selbstverstdndnis und der Struktur unserer Gesellschaft funktioniert die
Kirche als der Stabilisator und Erhalter des moralischen Systems. Indem sie
diese Rolle iibernahmen, haben sich die Kirchen fast automatisch mit der
allgemeinen 6ffentlichen Meinung, der jeweiligen Mehrheitsregierung und
der herrschenden Moral ebenso wie der vorgegebenen Wirtschaftsordnung
identifiziert. Hier stellt sich die Frage, ob die weltweite dkumenische Ge-
meinschaft in der Mission nicht einen héheren Anspruch auf Loyalitat und
Solidaritét hat als die jeweilige Gesellschaft, der wir uns anpassen. Die Be-
wegung, die durch die hereinbrechende Gottesherrschaft entstanden ist,
iiberwindet nicht nur abstrakt Grenzen des Eigeninteresses. Sie stellt mir,
als Mitglied einer Kirche in der Bundesrepublik Deutschland, vielmehr
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ganz konkret die Frage: Wie kann ich den gemeinsamen Kampf mit
schwarzen Christen in Siidafrika angesichts der Tatsache, dal} meine eigene
Gesellschaft von ihrer Ausbeutung profitiert, zum Ausdruck bringen? Und
wie gebrauche ich die ererbte Macht und meinen Einfluf3, um ihren Kampf
ZU unterstiitzen, anstatt ihn zu behindern?

Entscheidend ist jedoch, nicht die bestehenden Machte anzugreifen, um
ihnen unter Anwendung der gleichen Machtinstrumente Kontrolle abzurin-
gen oder sich mit den Armen zusammenzuschlieBen, weil ihre Armut eine
besondere Ndhe zum Reiche Gottes besitzt. Die Konfrontation entsteht
vielmehr jedes Mal iiber bestimmten Zielen, die die qualitativen Kennzei-
chen der Gottesherrschaft sind. Die Beteiligung an der Bewegung auf das
Reich Gottes zu — und dies ist Mission — geschieht nicht in erster Linie da-
durch, dall man einen allgemeinen Ruf an alle Menschen ergehen l46t, son-
dern dadurch, dall man die Konsequenzen in einem spezifischen Kontext
praktiziert. Es geht also konkret etwa darum, fiir den Frieden zu arbeiten
im Bereich der Erziehung, in den 6ffentlichen Medien oder in politischen
Organen, was zugleich bedeutet, der 6ffentlichen Hysterie iiber den Milita-
rismus des Ostblocks entgegenzutreten, Militdrausgaben im eigenen Land
in Frage zu stellen, militarische Exporte in Lander der Dritten Welt zu be-
kdmpfen, sich fiir Alternativen zur Waffenindustrie als Arbeitsplatzange-
bot fiir Arbeitslose einzusetzen usw. Es geht darum, im Dialog mit Mos-
lems und Juden, die in der deutschen Gesellschaft gelitten haben und noch
leiden, Versohnlichkeit zu iiben; an der Befreiung der Unterdriickten mit-
zuwirken, indem man die Fragen der Menschenrechte von Gastarbeitern
aufwirft; oder Liebe zu praktizieren gegeniiber ungeliebten Kindern oder
Behinderten in einer leistungsorientierten Konsumgesellschaft wie der uns-
rigen.

In diesen Kdmpfen fiir die konkreten Ziele der Gottesherrschaft kom-
men wir unweigerlich mit anderen, sogenannten nichtchristlichen Gruppen
in Berithrung (Menschen anderer Religionen, Humanisten, Verfechter
ideologischer Anliegen), die fiir dhnliche Ziele kdmpfen. Die Herrschaft
des leidenden Christus manifestiert sich in einer Bewegung mit offenen
Grenzen, aber mit einer klaren Verpflichtung. Selbst der klassische Mis-
sionsruf in seiner traditionellsten Form (Mt 28,19) ordnet die Taufe (als
Eintritt in die Kirche) der iibergeordneten ,,Einladung zur Nachfolge® un-
ter. Nachfolge in der Bewegung Jesu Christi wird jedoch durch eine
Lebensweise gekennzeichnet, in der sich die Ziele des Reiches Gottes offen-
baren. Der Friede Gottes in Christus ist nichts anderes als der Friede, fiir
den andere auch kampfen; oder der Kampf um die Rechte von Arbeitern ist
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nichts anderes als die Solidaritdt von Christen mit den Armen. Die letzten
Bindungen und die besonderen Strategien werden unterschiedlich sein,
aber es gibt bei der Aufrichtung der Zeichen der Gottesherrschaft ein wei-
tes Feld der Zusammenarbeit. Eine vordringliche Aufgabe der Mission
heute ist es also, sich jenen zu 6ffnen, die fiir dieselben Ziele kdmpfen, an-
statt ein enges, identitdtsbesessenes, christliches Missionskonzept zu vertre-
ten, das hauptsachlich darum besorgt ist, sich von anderen, die sich nicht
ausdriicklich als Jiinger Christi bekennen wollen, zu unterscheiden oder zu
trennen.

Der alttestamentlichen Tradition folgend erkennt Jesus an, da3 andere, die Ddmonen aus-
treiben, im Dienste des Reiches Gottes wirken und daB alle, die den Willen des Vaters tun,
zum Himmelreich gehéren (Mt 7,21 und 25,31 ff). Deshalb wird das letzte Gastmahl im Him-
melreich ein Treffen voller Uberraschungen sein; von Osten, Westen, Norden und Siiden wer-
den Menschen kommen und am Tisch des Herrn sitzen. Da sie aus allen Schichten kommen,
werden es nicht jene sein, die wir erwarten, aber alle werden Biirger des Reiches Gottes sein
(CWME-Vorbereitungsdokument fiir Melbourne).
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Das aktuelle Gesprdch

Fiir eine bessere Theologie
Eine Erwiderung

VON JOHANNES BROSSEDER

Geiko Miiller-Fahrenholz hat in dieser Zeitschrift zu meinem Artikel
,Hoffnung*! eine kritische Stellungnahme veréffentlicht?, die um der be-
handelten Sache und des von mir angesprochenen Anliegens willen nicht
unwidersprochen bleiben kann. Bevor ich auf die Kritik von Miiller-
Fahrenholz eingehe, mochte ich auf zwei Probleme aufmerksam machen.

1. Die in meinem Aufsatz gedullerte sachliche, zugestandenermafBen ver-
einzelt scharfe Kritik an dem Text von Bangalore enthiélt keine einzige po-
lemische persénliche Notiz gegen irgendeinen von den in Bangalore ver-
sammelten 160 Christen®. Im Gegensatz dazu — und dies sei einfach festge-
stellt — ist in dem Artikel von Miiller-Fahrenholz explizit und implizit sehr
viel personliche Polemik enthalten, die angesichts der von mir vorgetrage-
nen Argumente unversténdlich ist.

2. Miiller-Fahrenholz fragt nach meiner Berechtigung zu der von mir ge-
dullerten Kritik®. Die Antwort ist recht einfach: Der Text von Bangalore
wendet sich ausdriicklich ,,an die Mitglieder der Kirchen an allen Orten und
an alle anderen, die bereit sind zu héren‘®. Selbst wenn Miiller-Fahrenholz
mich nicht mehr zu den zuletzt Genannten zdhlen wiirde, wiirde immer
noch gelten, daf} ich einer Kirche zugehore, deren Mitglieder wie auch die
Mitglieder anderer Kirchen an allen Orten unmittelbar die Adressaten des
Textes von Bangalore sind. Von der einschrinkenden Bestimmung, die
dem Leser suggeriert wird, da nur die Christen von Mitgliedskirchen des
Okumenischen Rates sich zu dem Text von Bangalore dullern diirften, weil3
jedenfalls der Hoffnungstext von Bangalore nichts.

Nun zu der von Miiller-Fahrenholz geduBerten sachlichen Kritik. Zu-
néchst seien grundlegende Ubereinstimmungen genannt, die ein fruchtba-
res Gespréch auch tiber die kontroversen Fragen als erfolgversprechend er-
scheinen lassen. 1. Es besteht volle Ubereinstimmung in der hohen Wert-
schédtzung des Dokuments der Wiirzburger Synode. 2. Auch nach Miiller-
Fahrenholz hat der Text von Bangalore Schwichen®, die von ihm allerdings
mit Ausnahme der allgemeinen Forderung nach gréBerer systematischer
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Durchdringung der sieben Kapitel nicht nidherhin prézisiert werden. 3. Mei-
ne Kritik an dem Text von Bangalore richtete sich nicht gegen den Versuch,
ein gemeinsames Zeugnis zu formulieren, sondern — was diesen Punkt be-
trifft — nur dagegen, daB der Text unkritisch meint, mit der Beschreibung
des Inhaltes des christlichen Zeugnisses und dessen unvermittelte Konfron-
tation mit wichtigen gegenwértigen ,,sdkularen® Problemen die Aufgabe
einer Rechenschaft iiber dieses Zeugnis schon erfiillt zu haben. Insofern be-
steht Ubereinstimmung darin, da3 die Darlegung des Zeugnisses mit in eine
Rechenschaft hineingehért. 4. Weder der Text der Synode von Wiirzburg
noch der Text von Bangalore sind als Texte schon ,,Verifikation christlicher
Hoffnung im alltéglichen Vollzug des Glaubensgehorsams® (M.-F., 318).
Solcher Glaubensvollzug bewéhrt sich konkret im Leben jedes einzelnen
Glaubenden im Zusammenhang christlicher Gemeinde (Kirche) und ge-
schieht aus ihr heraus (Eucharistie); die Beschreibung dieses Vollzuges ist
aber etwas anderes als der Vollzug selbst, und beides ist noch einmal zu un-
terscheiden von der Darlegung der Griinde fiir die Wahrheit des christli-
chen Glaubensinhaltes. Meine Kritik an Bangalore richtete sich also weder
gegen die Beschreibung des Glaubensvollzuges noch gegen die praktische
Bewihrung christlicher Hoffnung im téglichen Leben, sondern sollte gera-
de im Dienst von deren besserer Verantwortung stehen.

Vor diesem, so sehe ich es jedenfalls, gemeinsamen Hintergrund seien
nun meine ,,Fehler* (317 ff.) erértert. Der erste Einwand lautet, daB3 die
beiden von mir verglichenen Texte miteinander nicht verglichen werden
konnen, da die beiden Gremien miteinander nicht vergleichbar waren (317
f.) wie M.-F. dies sehr drastisch mit dem Bild von Hund und Katze (318)
darzulegen versucht. Aber dieses Bild trifft nicht die Wirklichkeit; denn so-
wohl in Wiirzburg wie in Bangalore sallen ,,Hunde“ (oder ,Katzen®) d.h.
Menschen und Christen, die sich zum Thema Hoffnung duBerten. Was im-
mer aber Menschen zu einem bestimmten Problem dufern, mul} vergleich-
bar bleiben, wenn gegenseitige Verstdndigung zwischen ihnen moglich blei-
ben soll. DaB ich den Text von Bangalore mit dem Adjektiv ,,synodal® ver-
sehen habe, sollte genau den Sachverhalt zum Ausdruck bringen, den
M.-F. selbst schildert (317), namlich daf es sich um einen Text handelt, der
von einer ,,Gruppe®, die sich versammelt hat, erstellt wurde. Genausogut
hitte man auch das Adjektiv konziliar wihlen konnen, ohwohl es sich we-
der bei der Wiirzburger Synode noch bei der Versammlung (cUvodog = he
synodos)” in Bangalore etwa um ein Konzil im Sinne des Codex Iuris
Canonici handelte®. Die genannten Griinde fiir sich genommen erschiitter-
ten jedenfalls sowohl die These der Nichtvergleichbarkeit der Texte wie die-

449



jenige, man diirfe den Text von Bangalore nicht mit dem Adjektiv ,,syno-
dal“ kennzeichnen. Aber selbst wenn man diese Griinde nicht gelten lassen
will, stellt sich immer noch die von M.-F. nicht beantwortete Frage, warum
es einem Theologen verboten sein soll, verschiedene Texte daraufhin zu be-
fragen, was sie inhaltlich zum Thema Hoffnung bzw. Rechenschaft von
der Hoffnung faktisch sagen, wie sie dies tun und wie sie von ihrem eigenen
Selbstanspruch her daher theologisch beurteilt werden kénnen. Im iibrigen
trifft der Vorwurf der Nichtvergleichbarkeit der Texte nicht blof mich,
sondern auch das Herausgebergremium der ,,Okumenischen Rundschau*,
das den Verfasser gebeten hatte, diesen Vergleich durchzufiihren, und das
ebenso wie ich selbst wirklich nicht einsehen kann, warum der Vergleich als
solcher unmoglich sein soll, womit ich allerdings nicht die Verantwortung
fiir die konkrete Durchfiihrung des Vergleichs an jemand anders abgeben
mochte.

Ein weiteres sei genannt. Geradezu verhangnisvoll fiir das Anliegen der
Einheit der Kirche ist die von M.-F. implizit in dem Satz ,,Man muf} von
der gemeinsamen Synode einer einzelnen Kirche in einem einzigen Land ei-
nen stringenten, gedanklich und sprachlich ausgewogenen Text erwarten
diirfen (318) enthaltene These, diese Erwartung diirfe man nicht an dku-
menische Texte stellen, die ihrerseits deshalb also ruhig weniger stringent,
gedanklich und sprachlich weniger ausgewogen usw. (und damit letztlich
also anspruchslos) sein diirften. Sollte diese These wirklich Genfer Allge-
meingut sein, was ich mir nicht vorstellen kann, dann wird dem Anliegen
der Einheit der Kirche wirklich nicht nur nicht gedient, sondern direkt ge-
schadet. Gerade weil es in der Okumene die kulturelle, konfessionelle, so-
ziale, politische, gesellschaftliche spannungsgeladene Vielfalt gibt, bedarf
es iiberzeugender theologischer Losungen; die von Texfen ausgehende
Uberzeugungskraft hingt aber letztlich an der Kraft der in ihnen verwende-
ten Argumente, die als einzige den Rahmen des subjektiven Erlebniszusam-
menhangs der einen Text erstellt habenden Gruppe zu iibersteigen in der
Lage sind und in den Kirchen weiterfiihrend wirken kénnen, Anspruchslo-
se Argumentation bzw. der Verzicht auf Argumentation und statt dessen
bloB biblisch-dogmatische und moralische Deklamation bzw. Lamentation
fuhren nicht weiter, sondern sind allenfalls eine Bestandsaufnahme iiber
den kleinsten gemeinsamen Nenner des jeweiligen konfessionellen, kultu-
rellen, sozialen, politischen usw. Ist-Zustandes. Solche Bestandsaufnahme,
auch wenn sie fromm verbrdmt ist, kann jedoch nicht den Anspruch erhe-
ben, als solche schon Rechenschaft zu sein.
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Damit komme ich zu meinem zweiten ,,Fehler®, der darin bestehen soll,
daB ich einen Unterschied zwischen Zeugnis und Rechenschaft iiber dieses
Zeugnis gemacht habe (M.-F. 318 f.). Ich werde belehrt, dal der Gegensatz
zwischen ,,Zeugnis“ und ,,Rechenschaft kiinstlich sei; M.-F. belegt dies
unter Berufung auf 1Petr 3,15, wo ,,die Verifikation christlicher Hoffnung
im alltéglichen Vollzug des Glaubensgehorsams“ gefordert werde (318).
Aber schon der exegetische Befund widerspricht dieser These, ohne daf
dies hier ausfiihrlich dargelegt werden kann. Das Neue Testament selbst
kennt den Unterschied von paptupic (martyria) und dmoioyia (apologia);
beide sind nicht einfach identisch. Nach E. Kamlah ist dmoAoyia (apolo-
gia) in 1Petr 3,15 im Sinne der Diskussion mit den Heiden zu verstehen?,
und nach K. H. Schelkle sind in 1Petr 3,15 diejenigen, die die Rechenschaft
fordern, jedenfalls den Christen nicht freundlich gesonnen'®. ,,Die Gegner
mogen einzelne sein, vielleicht auch Behorden, so dal3 die Christen wegen
ihres christlichen Glaubens Rechenschaft vor Gericht geben miissen‘‘!!, wo-
zu die Christen sténdig bereit sein sollen. Selbstverstandlich gehoren in die-
se Rechenschaft die Anerkenntnis Christi in den Herzen, in Glaube und Le-
ben, in der ,,Leistung des Zeugnisses®, in gutem Wandel usw.; die Verteidi-
gung soll mit Milde und Furcht und mit gutem Gewissen erfolgen. ,,Sind
diese Voraussetzungen erfiillt, wird die Verteidigung nicht vergeblich
sein‘“!?2, Die Rechenschaft wird aber gefordert iiber die Hoffnung, in wel-
cher 1Petr das Wesentliche des Glaubens erkennt'*. Der von M.-F. ange-
sprochene biblische Sachverhalt in 1Petr 3,15 ist also sehr viel differenzier-
ter, als dies in den Ausfithrungen von M.-F. deutlich wird. Nun kann aber
gar kein Zweifel dariiber bestehen, dafl eine gegenwirtige ,,Rechenschaft
iiber die Hoffnung sich nicht einfach damit begniigen kann, blof} die Bi-
bel zu wiederholen bzw. bloB die Situationen zu bedenken, in denen die Bi-
bel Rechenschaft vorherrschend erortert hat. Wiirde die bloBe Wiederho-
lung als geniigend empfunden, dann wiren samtliche Bemiithungen um
Versténdigung iiber wichtige Sachfragen aus dem Geist und dem Licht des
Evangeliums heraus nicht erforderlich, weil durch Rundspruch oder Rund-
schreiben einfach Schriftzitate versandt zu werden bréuchten. Der einfache
Verweis auf die Bibel ist aber auch von den in Bangalore Versammelten
noch nicht als theologisches Argument empfunden worden, denn sonst wi-
re nicht zu erkldren, warum man sich iiberhaupt bemiiht hat, eine gegen-
wirtige Rechenschaft iiber die Hoffnung zu erstellen. Man kann aber
nicht, wie in Bangalore geschehen, bereit sein, christliche Hoffnung auf
neue Situationen zu beziehen, ohne gleichzeitig auch dariiber nachzuden-
ken, mit welchen neuen Mitteln christliche Hoffnung in diesen Situationen
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angemessen mifgeteilt werden kann, so dal} christliche Hoffnung als diese
auch verstehbar ist. Meine Kritik an Bangalore hatte im wesentlichen das
vor Augen, was G. Sauter die Redseligkeit der Theologie bei gleichzeitiger
Verkiimmerung ihrer Aussageféhigkeit genannt hat. Aussagefdhigkeit wird
dabei als das Vermogen verstanden, ,,Erfahrungen und Erwartungen im
Kontext des christlichen Glaubens zu formulieren und mitteilbar zu ma-
chen. Diese Leistungskraft erschépft sich nicht darin, christliche Grund-
sdtze mit Hilfe von anderwirts vorformulierten Erkenntnissen zu veran-
schaulichen oder profane Meinungen durch Zusétze aus der Glaubensiiber-
lieferung zu verchristlichen. Will die Theologie so verfahren, dann ver-
mischt sie die vorgefundenen Elemente nur immer wieder aufs neue, oder
sie arbeitet wie ein Durchlauferhitzer, der die einstrémende Fliissigkeit auf
eine bestimmte Temperatur bringt und damit wieder entldBt. Einsichten
werden durch Leidenschaft ersetzt“!*. Damit wird mit G. Sauter und W.
Pannenberg!® solange nicht gegen die Uberzeugungskraft christlichen
Glaubens gesprochen, wie ,nicht durch Engagement das Fehlen guter
Griinde ausgeglichen werden soll“!6, Daf} das Nachdenken iiber die — auch
heute verstehbare — Wabhrheit des christlichen Glaubens mit in eine heute
zu tdtigende Rechenschaft hineingehort, kann wohl nur derjenige bezwei-
feln, der den Dialog mit den Bestreitern der Wahrheit des christlichen
Glaubens abgebrochen bzw. erst gar nicht angefangen hat und sich statt
dessen lieber auf innerchristliche dogmatische Sandkastenspiele stiirzt und
das darin gefundene Gemeinsame unvermittelt an neue Probleme heran-
tragt. Die Antwort auf meine Frage, worin denn sichtbar wird, daf} die
in Bangalore verhandelten ,,sikularen® Probleme innerlich verkniipft wor-
den sind mit der Auferstehung Jesu Christi, ist M.-F. schuldig geblieben.
Insofern verweise ich erneut auf die Probleme, die ich darzulegen versucht
habe ", Im iibrigen habe ich nicht behauptet, daB die fundamentaltheologi-
sche Erorterung der von mir genannten Frage ,,der einzige (Ansatz) ist, der
im 6kumenischen Dialog zu beriicksichtigen ist*“. Sehr wohl wird aber doch
wohl noch dann nachgefragt werden diirfen, wenn die genannte fundamen-
taltheologische Problematik bei der Bearbeitung eines Themas vollig iiber-
sehen (oder tibergangen?) wurde, zu welcher sie von der Sache her gesehen
notwendig dazugehort, wenn man nicht den Inhalt des christlichen Glau-
bens der Beliebigkeit preisgeben will. Statt der in Bangalore mit Beifall be-
dachten Forderung nach dem Moratorium fiir Theologie'® wire angesichts
der Theologie des dort verabschiedeten Hoffnungstextes die Forderung
nach einer besseren Theologie zu erheben gewesen.
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Uber meinen dritten ,,Fehler® ist M.-F. am meisten (319), bin ich dage-
gen am wenigsten erstaunt. M.-F. meint, mir fehle jede klare und realisti-
sche Vorstellung von der hermeneutischen Komplexitit (und den damit
verbundenen Schwierigkeiten), in der die Kommission fiir Glauben und
Kirchenverfassung ihre Arbeit verrichtet. Diese Schwierigkeiten sind mir
sehr wohl bewul3t. Aber ich weigere mich, als letzten Beurteilungsmalstab
fiir die theologische Qualitdt von Texten die — umfassend gesprochen —
»oituation* anzuerkennen, in der Texte entstanden sind, so sehr deren
Kenntnis wichtig fiir eine Urteilsbildung ist, was ich gerne zugestehe.
Selbstverstdndlich mag es manchem ,,wie ein kleines Pfingstwunder® (320)
erschienen sein, daf} angesichts der zahlreichen Schwierigkeiten doch noch
ein gemeinsamer Text in Bangalore verabschiedet werden konnte. Dieses
» Wunder “ mochte ich auch gar nicht leugnen. Das Wunder darf aber doch
nicht die Tatsache iibersehen lassen, daf hier ein theologisch wenig iiber-
zeugender Text erstellt worden ist. Es stellt sich die Frage, ob es nicht bes-
ser gewesen wire, die Arbeit fortzusetzen statt abzuschlieBen, wenn abzu-
sehen ist, daf} hier theologisch nur wenig iiberzeugend gesprochen werden
kann. Die Kirchen haben jedenfalls alle Veranlassung, an dem Thema ,,Re-
chenschaft von der Hoffnung* weiterzuarbeiten. Da diese Intention unmit-
telbar auch die Intention der Arbeit von Glauben und Kirchenverfassung
ist, die ich voll und ganz unterstiitze, sei der Kommission — ich gestehe
bulifertig, dies bei meiner theologischen Kritik an dem Text von Bangalore
unterlassen zu haben — Dank dafiir ausgesprochen, daf sie durch die Pri-
sentation dieses Textes die Kirchen mit Nachdruck darauf aufmerksam
macht, welchen Klippen sie bei der ,,Rechenschaft von der Hoffnung“ heu-
te begegnen.
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I J. Brosseder, Hoffnung. Ein Vergleich zweier synodaler Texte, in: OR 28 (1979) 154-171.

2 G. Miiller-Fahrenholz, Der Hoffnungstext von Bangalore im Widerstreit der Meinungen.
Eine Stellungnahme zu dem Artikel von Prof. Brosseder, in OR 28 (1979) 316-320.

3 Die Zahl habe ich entnommen aus: ,,Fine gemeinsame Rechenschaft von der Hoffnung*
in: Bangalore 1978, Beiheft 35 zur OR, Frankfurt 1979, 52; auch: A Common Account of
Hope, in: The Ecumenical Review 31 (1979) 5-12, hier S. 6. Demgegeniiber nennt Miiller-
Fahrenholz (317) die Zahl 120.

4 ,Man fragt sich auch, wieso Brosseder, dessen Kirche dem Okumenischen Rat nicht ange-
hort, zu dem apodiktischen Bescheid berechtigt ist* (Miiller-Fahrenholz, 317).

5 Eine gemeinsame Rechenschaft von der Hoffnung, a.a.0. 4.

6 Ich will gar nicht verhehlen, daf} eine grofere systematische Durchdringung wiinschens-
wert gewesen wire, um die innere Logik der sieben Kapitel des Bangalore-Textes aufzuzei-
gen* (318). Und an anderer Stelle: ,,Damit sollen seine Schwichen nicht verleugnet wer-
den® (320).

453



7 Zum Begriff cvvodog (he synodos) sieche nur F. Passow, Handworterbuch der Griechi-
schen Sprache. Neubearbeitet und zeitgemi umgestaltet von V. Chr. F. Rost u.a., Bd. 11,
Leipzig 51857, 1735 f. (mit Quellenangaben!). Der Begriff ctvodog (he synodos) kommt
im Neuen Testament nicht vor. Daf} es sich trotzdem in Bangalore um eine Versammlung
gehandelt hat, ist ja wohl kaum zu bestreiten.

8 Siehe zum Problem Konzil, Synode, Konziliaritdt: Konziliaritdt und Konzil, in: Inter-
kommunion — Konziliaritit. Zwei Studien im Auftrag des Deutschen Okumenischen Stu-
dienausschusses, Beiheft 25 zur OR, hrsg. v. R. Boeckler, Korntal/Stuttgart 1974, 128-179
(incl. ausfiihrl. Bibliographie, a.a.0. 166-179). W. Kiippers bezieht ausdriicklich die un-
terschiedlichen Versammlungen der Gremien der 6kumenischen Bewegung in seiner Ana-
lyse des synodalen und konziliaren Phinomens — sachlich durchaus zu Recht — hier mit
ein (vor allem a.a.0. 138-140). Die ungehaltene Polemik von M.-F. gegen mich ist ange-
sichts des literarischen Befundes zum Thema (siehe die soeben erwihnte ausfiihrliche
Bibliographie) voéllig unverstandlich.

9 E. Kamlah, Apologetik und Polemik im NT, in: RGG 1 (31957) 477-480, hier 480.

10 K. H. Schelkle, Die Petrusbriefe — Der Judasbrief, Freiburg-Basel-Wien 1961,7.

11 Schelkle, ebd. Vgl. auch Schelkle, a.a.0. 1-3; 8; 10; 100 f.

12 Schelkle, a.a.0. 100 f.

13 Schelkle, a.a.0. 101.

14 G, Sauter, Wissenschaftstheoretische Kritik der Theologie, Miinchen 1973, 11.

15 W. Pannenberg, Wissenschaftstheorie und Theologie, Frankfurt am Main 1973.

16 G, Sauter, a.a.0. 11.

17 J, Brosseder, in: OR 28 (1979) 165 f.

18 W. Pannenberg, Die Hoffnung der Christen und die Einheit der Kirche, in: OR 27 (1978)
473-483, hier 480. Vgl. auch den kritischen Bericht von Chr. Oeyen, in: IKZ 69 (1979)
36-45, der offen von Manipulationen beim Zustandekommen des Textes spricht (38).

454



Dokumente und Berichte

Okumenische Aspekte
des ,,Missionarischen Jahres 1980

,»Deutschland ist Missionsland geworden‘‘ — mit diesem Satz beginnt das ,,Posi-
tionspapier fiir das Missionarische Jahr 1980* und das Vorwort seiner ,, Theologi-
schen Grundlegung*‘. Dieser Satz enthélt mindestens von zwei Seiten her 6kumeni-
sche Implikationen: 1) Deutschland ist ein Land, dem ein gréBeres kirchliches Spek-
trum eignet, als es der Offentlichkeit bewuBt ist. Neben den evangelischen Landes-
kirchen und der katholischen Kirche gibt es einen beachtlichen Bevélkerungsanteil
orthodoxer Christen, gibt es die Alt-Katholische Kirche, die Freikirchen und ande-
re. Wie ordnet sich die Zielansprache ,,Deutschland ist Missionsland* in diese
kirchliche Gesamtsituation ein? 2) ,,Missionsland** dieser Begriff will sicherlich
nicht nur allgemein besagen, daB in Deutschland die umfassende ,,Sendung‘‘ Gottes
zu erfiillen sei. In der Verbindung mit ,,Evangelisation** ist der Begriff gewiB} als
,»,Missionierung* im grundlegenden Sinn zu verstehen, als spezieller Ruf zum Glau-
ben an Jesus Christus. Damit ist aber das Eingestidndnis verbunden, daB es das Cor-
pus Christianum als geschlossene und selbstversténdliche christliche Gesellschaft
nicht mehr gibt. Das groBe Ziel der Missionierung Deutschlands st6t unvermeid-
lich auf die Pluralitdt der vorhandenen Kirchen und kirchlichen Gemeinschaften
und deren Angehorige, gliubige und unglidubige.

Einige exemplarische Problemfelder

Der Plan fiir das ,,Missionarische Jahr 1980‘¢ erwuchs aus dem ,,Arbeitskreis fiir
evangelistische Aktionen in der Bundesrepublik und Berlin-West* (Afeva). Dieser
Arbeitskreis geht auf die Konferenz fiir Evangelisation in Amsterdam 1969 zuriick
und wird getragen von den Volksmissionarischen Amtern der Landeskirchen, dem
Hauptvorstand der Deutschen Evangelischen Allianz, der Vereinigung Evangeli-
scher Freikirchen (Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden, Evangelisch-
methodistische Kirche, Bund Freier evangelischer Gemeinden), der Arbeitsgemein-
schaft Missionarische Dienste und von Verbidnden und Werken wie dem Gnadauer
Verband und freien Evangelisationswerken. Es bedurfte eines langen Prozesses der
Diskussion, der theologischen Reflexion, der Meinungsbildung innerhalb der betei-
ligten Organisationen, bis sich nicht nur der Gedanke einer gemeinsamen, bundes-
weiten Evangelisationsarbeit durchsetzte, sondern bis auch die theologische Grund-
lage gefunden und sich die — auch mit theologischen Positionen verbundenen —
organisatorischen Formen herausschilten und sich verwirklichen lieen.

Das Ringen um eine gemeinsame Aktionsbasis spiegelt etwas wider von zunéchst
innerprotestantischen Problemfeldern, wie z.B.:
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1) Die theologische Polarisierung zwischen evangelikalen und progressiven
Gruppierungen

Obwohl der Afeva an sich bereits als Gemeinsamkeit die evangelistische Gesin-
nung und damit eine relativ groBBe innere Néhe aufwies, zeigte es sich doch, daf zur
Konkretisierung einer so weitreichenden Intention wie der des Missionarischen Jah-
res 1980 Fragen des Schriftverstdandnisses, der Ekklesiologie, nach Taufe, Glaube,
Bekehrung anzugehen waren, bis hin zu der Frage: Wer evangelisiert legitim? In die-
ser letzten Frage entschied man sich mit einem Kierkegaard-Zitat dafiir: ,,Nur von
Gewandelten kénnen Wandlungen ausgehen‘‘ (Positionspapier, IV. 13). Es darf als
eine hoffnungsvolle Erfahrung gewertet werden, daf es auch in den grundsétzliche-
ren theologischen Divergenzen zu einer tragfihigen Arbeitsbasis kam.

Ein Ausdruck dafiir ist die Anerkennung von drei Dokumenten als Richtschnur
fiir die Zusammenarbeit: die Schrift ,,Evangelisation heute* (herausgegeben 1960
von der Arbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen in Deutschland unter Mitwirkung
der Deutschen Evangelischen Allianz, der Arbeitsgemeinschaft fiir Volksmission
und der Evangelischen Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen), die Basis der
Deutschen Evangelischen Allianz und die Lausanner Verpflichtung von 1974. Do-
kumente von Vollversammlungen des Okumenischen Rates der Kirchen wurden
zwar nicht unter die grundlegenden Dokumente aufgenommen; es wird aber aus sol-
chen zitiert, z.B. im Positionspapier aus Nairobi 1975 (1.2) und aus Evanston 1954
in der Beschreibung der Zielsetzung des Missionarischen Jahres 1980 (V.16). Sicher-
lich hat die Arbeit zur Vorbereitung des Missionarischen Jahres 1980 zu einer er-
kennbaren Polarisierungsentspannung beigetragen.

2) Die Einschaltung der verfafiten Kirchen in die Vorbereitung und Planung des
Missionarischen Jahres

Dieser Prozel brachte zunichst eine Erschwerung. Einerseits offenbarte sich der
anti-institutionelle Grundzug, der in Teilen der mindestens westlichen Christenheit
diagnostiziert werden kann, eine gewisse Distanz, gelegentlich sogar MiBtrauen ge-
geniiber der ,,Amtskirche*, Haltungen, die ganz unterschiedlichen Motiven ent-
springen. Bezliglich des Missionarischen Jahres 1980 scheinen mir manche Angste
maBgebend gewesen zu sein: daB sich die Amtskirche der ganzen Sache beméchtigt
und sie aus dem mehr bruderschaftlich-gemeinschaftsbestimmten Bereich heraus-
riickt, daf} die Bremswirkung kirchlicher Strukturen eintritt und daf} auch theologi-
sche Akzente gesetzt wiirden, die dem Grundansatz der in der Afeva zusammenar-
beitenden Gruppen widersprechen kénnten. Andererseits scheint auch das amts-
kirchliche Engagement nicht ohne Angste erfolgt zu sein, daB namlich die Freikir-
chen und die freien evangelistischen Werke zu freiziigig im landeskirchlichen Raum
tdtig werden konnten.

3) Unterschiedliches Verstindnis von ,,Evangelisation

So hédufig heute in den Kirchen einschlieBlich der katholischen Kirche von Evan-
gelisation gesprochen wird, so wenig besteht allgemeine Ubereinstimmung iiber de-
ren inhaltliche und methodische Definition. Zweifellos steht der ,,volksmissionari-
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sche* Ansatz der Landeskirchen — Belebung von toten oder miiden Gliedern und
Gemeinden — dem strenger gefafiten der Freikirchen, landeskirchlichen Gemein-
schaften und freien Werken gegeniiber — Ruf zum persoénlichen Glauben an Jesus
Christus, durch den die Menschen erst Christen und wahre Glieder am Leibe Jesu
werden. Nicht iibersechen werden darf, dafl in beachtlichen Teilen der Landeskir-
chen Evangelisation theologisch auch grundsitzlich angefochten wird und dafl —
mit einigem Recht — gewisse Evangelisationsmethoden als belastend empfunden
werden.

4) Unterschiedliche Ausgangsstellungen

Diese Tatsache wurde in der Vorbereitungsphase offenbar, als von landeskirchli-
cher Seite als Zielvorstellung mehr ein ,,Kongref3*‘ als grofies Motivations- und Mul-
tiplikationsereignis ins Auge gefafit war, wihrend andere Teilnehmer von der be-
reits vorhandenen evangelistischen Motivierung ihrer Glieder ausgehen kénnen und
daher evangelistisches Handeln verlangten. Die inhaltliche Fiillung der drei Arbeits-
phasen, die schon von Anfang an im Gesprdch waren, einer Motivations-, einer
Reflexions- und einer Aktionsphase, versucht, dieser Sachlage gerecht zu werden.
Das Problem stellt sich entsprechend vervielfiltigt ebenso auf Ortsebene.

Die hier aufgefithrten Problembereiche haben durchaus ¢kumenische Relevanz
insofern, als in der engen Zusammenarbeit unterschiedlicher Gruppierungen not-
wendigerweise Fragen aufbrechen miissen, die exemplarisch sind, wenn verschiede-
ne Kirchen und kirchliche Gemeinschaften ihrem Auftrag zu gemeinsamem Zeugnis
nachkommen mé&chten. Um so erstaunlicher ist, wie der Gedanke des Missionari-
schen Jahres 1980 doch weithin Boden gewonnen hat und dafl Landeskirchen, Frei-
kirchen und freie. Verbinde und Werke diesen Proze3 des Zusammenfindens, des
Planens und des Durchfiihrens durchgestanden haben und in ihrem gemeinsamen
Miihen ein so hohes Maf an Ubereinstimmung erzielen konnten. DaB in den Lei-
tungsgremien auf bundesrepublikanischer, inzwischen auch auf regionaler Ebene in
der Begegnung von Personen viel Vertrauen gewachsen ist, einschlieBlich der Kraft,
unterschiedliche Positionen positiv zu werten, anzuerkennen und zukunftstréichtig
Zu integrieren, unterstreicht aufs neue die Bedeutung von Personen, des ,,Faktors
Mensch*‘, fiir 6kumenische Zusammenarbeit. Das Erleben dieses Vertrauens kann
moglicherweise eines der wichtigsten Ergebnisse des Missionarischen Jahres 1980
sein, auch in seiner Zukunftswirkung.

,,Funktionaler Dienst‘®

Die Kraft, verschiedenartige, aber doch in noch gemeinsam tragfahiger Bandbrei-
te liegende theologische Positionen, unterschiedliche Ausgangslagen und mannig-
faltige Methodik zusammenzubringen, 1463t sich auch in dem Gedanken der ,,funk-
tionalen Multiplikation* und des ,,funktionalen Dienstes* wiederfinden, der im
Positionspapier (I1.7) ausgesprochen wird. Damit meint das genannte Dokument
bestimmte Bereiche der kirchlichen Arbeit wie Diakonie, Sozialarbeit, Erwachse-
nenbildung, Beratungsdienste, Jugend- und Ménner- und Frauenarbeit. Die beiden
Begriffe lassen sich aber ohne Schwierigkeiten ausweiten auf die natiirlicherweise
gegebene Vielfalt der Veranstaltungen, Aktionen und Methoden. Freilich konnte
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diese Mannigfaltigkeit auch einfach ein Nebeneinander, die Unféhigkeit oder gar
die Unwilligkeit widerspiegeln, Unterschiedliches in einem iibergeordneten Ganzen
zusammenzufassen. Der Begriff ,,funktional® driickt aber gerade das Bemiihen
aus, die Mannigfaltigkeit der méglichen Handlungs- und Vorgehensweisen zu sehen
als ,,Funktionen‘* der verschiedenen Charismata, die in ihrem Zusammenwirken
,,ZU gemeinem Nutzen‘‘ (1Kor 12,7) ausschlagen. Auch hierin kann Exemplarisches
fiir 6kumenische Zusammenarbeit liegen, die nicht uniformiert und unnétig zentra-
lisiert und dirigiert, sondern die Vielfalt der Gaben des Geistes Gottes anerkennt,
die jedoch nur in ihrem sinnvollen Zusammenwirken den ganzen Reichtum des Vol-
kes Gottes darstellen.

Das Missionarische Jahr 1980 und nichtprotestantische Kirchen

Der Ansatz des Missionarischen Jahres 1980, ganz Deutschland mit evangelisti-
schen Aktionen zu durchdringen, mufite unausweichlich Menschen in nichtprote-
stantischen Kirchen berithren und daher deren Reaktionen auslésen. Da die Initia-
toren des Missionarischen Jahres evangelikal bestimmt sind, ist es nicht verwunder-
lich, daB in ihrer Sicht z.B. die katholische Kirche zunichst nicht als méglicher Part-
ner im Blick war. Zwar wurde in einem gewissen Stadium der Vorbereitungen die
katholische Kirche von dem Vorhaben unterrichtet, die auch ihr wohlwollendes In-
teresse bekundete. Es scheint erst auf Grund von Riickfragen und des Dringens aus
den Regionen zu der akuten Frage einer Beteiligung der katholischen Kirche gekom-
men zu sein. Inzwischen hat der Vorstand des Missionarischen Jahres einmiitig be-
schlossen, daf} katholische Beobachter in die Leitungsgremien auf bundesregionaler
und Ortsebene eingeladen werden konnen, ein Beschlufl, dem weithin auch gefolgt
wurde.

An dieser Situation wird symptomatisch deutlich, daB} bei allen Fortschritten im
Bereich der 6kumenischen Ann#herung von Protestantismus und Katholizismus
vieles noch unbewiltigt geblieben ist, emotional, psychologisch, theologisch-
dogmatisch. So beachtlich die theologische Konvergenz und die praktische Zusam-
menarbeit sich seit dem Vaticanum II entwickelt haben, so wenig darf man unter-
schétzen, dal} jahrhundertealte Urteile und auch Vorurteile nicht in zwei Jahrzehn-
ten itberwunden werden kénnen, dafl im dogmatischen Bereich vollzogene Verédnde-
rungen lange Zeit brauchen, bis sie auch die Volksfrommigkeit verdndern, finden es
doch selbst Kirchenleitungen schwer, neue theologische Erkenntnisse und deren An-
erkennung durch die Fachgelehrten wirklich zur Kenntnis zu nehmen, zu rezipieren
und kirchenpolitisch umzusetzen.

Zudem wiirde es die Ehrlichkeit, die Christen einander schuldig sind, verletzen,
wiirde man die Sensibilitdt gerade der protestantischen Gruppierungen ignorieren,
die biblisch-pietistisch geprégt ihre Vorbehalte gegen fiir sie unbiblische Lehren he-
gen. So ermiidend es fiir manche Okumeniker, so konservativ es fiir manche Pro-
gressiven und so langsam der Weg fiir Ungeduldige auch erscheinen mag: Nach wie
vor bedrédngen viele Protestanten die Fragen nach dem Amtsverstdndnis und damit
verbunden nach dem Kirchenverstdndnis. Ebensowenig sind die theologischen Fra-
gen nach dem Petrusamt und auch die damit verbundenen traditionellen Angste fiir
viele Protestanten gelost. Beschwerend wirkt die offensichtlich zu beobachtende Re-
stauration der Mariologie. Umgekehrt miissen sich die biblisch-pietistisch ausge-
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richteten Gruppierungen fragen lassen, ob sie bereit sind, die sich im Katholizismus
vollziehenden Verdnderungen zu sehen und anzuerkennen, ihre eigenen dogmati-
schen Positionen und ihr praktisches Verhalten an ihren eigenen biblischen MaBsté-
ben zu tiberpriifen, die Verantwortlichkeit der da und dort immer noch anzutreffen-
den Verweigerung eines echten Gesprachs, das nicht nur eigenes Denken rechtfer-
tigt, zu hinterfragen.

Zudem, so scheint es mir, sind durchgefiihrte oder bestehende Modelle fiir
katholisch-evangelische Zusammenarbeit im Bereich von Evangelisation und Mis-
sion in unserem Land zu wenig im BewuBtsein.

Noch schwieriger sind die Verhéltnisse in bezug auf die orthodoxen Kirchen.
Nach einem Bericht von Dr. Basdekis iiber ,,Die orthodoxen Kirchen und die inner-
deutsche Okumene* leben in der Bundesrepublik und Westberlin ungefihr eine hal-
be Million orthodoxer Christen. Sie sind nicht nur auf verschiedene orthodoxe Kir-
chen verteilt (Dr. Basdekis nennt 7), ihre Angehorigen sind zudem fast ausschlief3-
lich Nichtdeutsche, so dafi die kirchliche Zusammenarbeit vor allem in den Regio-
nen und am Ort trotz viel guten Willens nicht einfach ist. Unter dem Gesichtspunkt
des Missionarischen Jahres 1980 sind orthodoxe Christen eher als Objekte, nicht
aber als mogliche Subjekte des evangelistischen Handelns aufgetaucht. Die ortho-
doxen Kirchen werden auch nicht gerade als evangelistisch-missionarische Kirchen
angesehen. Umgekehrt empfinden sie evangelistische Aktivitdten unter ihren Leuten
entschieden als unékumenisch. Und wie so oft werden theologische auch von kir-
chenpolitischen Problemen durchdrungen. Gerade evangelikale Christen bei uns
fragen nach dem Verhalten der orthodoxen Kirchen in ihren Heimatlédndern gegen-
{iber den oft sehr kleinen, aber doch ein reges geistliches und evangelistisches Leben
entfaltenden evangelischen Gemeinden.

Das Problem des Proselytismus

Diese Darlegungen fithren unmittelbar zu dem Problem des Proselytismus, das
inzwischen allen Beteiligten und Unbeteiligten als eine dem Missionarischen Jahr
1980 moglicherweise innewohnende Gefahr bewufit geworden ist. Zum Komplex des
Proselytismus gibt es ja eine ganze Reihe 6kumenischer Dokumente. Der Theologi-
sche Ausschufl des Missionarischen Jahres 1980 greift vor allem auf die Erkldrung
von St. Andrews aus dem Jahre 1960 ,,Christliches Zeugnis, Proselytismus und
Glaubensfreiheit*‘ zuriick. Er unterstreicht die Feststellung, es sei ,,die vornehmste
Pflicht jedes bewuBten Christen, mit betendem Herzen an der Erneuerung der Kir-
che zu arbeiten, deren Glied er ist. Wir anerkennen das Recht des erwachsenen Men-
schen, in eine andere Kirche iiberzutreten, wenn er zu der Uberzeugung gelangt,
daB ein derartiger Ubertritt Gottes Wille fiir ihn ist*‘. Mit Recht wird jedoch auch
vor einer Mifldeutung von Proselytismus gewarnt. Dieser Vorwurf sei fehl am Plat-
ze, wo die von der evangelistischen Botschaft Angesprochenen keine persénliche
Verbindung mehr zu ihrer bisherigen Heimatkirche haben oder niemals gehabt ha-
ben. Maligebend sei, dem Angesprochenen selbst die Entscheidung anheimzugeben.

Es ist gut, im Sinn zu haben, was die St. Andrews-Erklarung auch ausfiihrt: daf
ndmlich die Probleme des Proselytismus ,,nicht so sehr durch Regeln und Verord-
nungen, als vielmehr durch eine rechte Einstellung zueinander und durch versohn-
liche Haltung‘‘ gel6st werden.
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Geistliche Bewegung sein und bleiben

Damit erhebt sich schlieBlich die Frage, in welchem Geist das Missionarische Jahr
1980 vorbereitet, durchgefiihrt und weitergefithrt wird. Es gibt leider jetzt schon
Anzeichen, daf} einzelne Gruppen ohne auf andere Kirchen am Ort Riicksicht zu
nehmen, unter der Flagge des Missionarischen Jahres 1980 ihre separaten Aktionen
vorbereiten. Es ist zwar denkbar, daB an einem Ort eine Situation eintritt, die eine
Kirche oder kirchliche Gemeinschaft ihre Aktion allein durchfiihren 14Bt, weil sie
keinen Partner findet. Aber die Kontaktnahme mit anderen am Ort vorhandenen
Partnern, um die Mdoglichkeit eines gemeinsamen Handelns zu priifen, ist ein Min-
desterfordernis der Glaubwiirdigkeit. Gerade die gemeinsame evangelistische Arbeit
auf der Ortsebene wird das Bewahrungsfeld sein miissen. Hier stoBen sich die Dinge
auf dem engsten Raum. Die Ausgangspositionen werden, wie gesagt, sehr unter-
schiedlich sein. Um so wichtiger ist es um der Sache willen, einander nicht zu iiber-
fordern, aber doch den Mut und die Kraft zu finden, die Impulse des Missionari-
schen Jahres 1980 aufzunehmen, um Vergangenheit zu bewiltigen, das MaB an be-
stehender Gemeinsamkeit zu entdecken und auf ihr eine Basis zu suchen fiir gemein-
sames Zeugnis. Okumene heifit sicherlich auch, mit Paulus sprechen zu kénnen:
»»Wenn nur Christus verkiindigt wird auf alle Weise‘“. Bei aller jeweils eigenen Iden-
titdt, die in das gemeinsame Miihen eingebracht wird, darf das letzte Ziel nicht aus
dem Auge verloren werden: ,,...auf dall die Welt glaube**!

Das Missionarische Jahr 1980 kann einen groBartigen 6kumenischen Lernprozef
bringen. Es muf} aber seinen geistlichen Ursprung und seine geistlichen Intentionen
wahren. Dazu gehort auch das rechtzeitige Denken an die 6kumenische Zusammen-
arbeit ,,in der Zeit danach‘.

Hermann Sticher

Das Kind in der theologischen Tradition

»Was denken wir als Christen iiber die Kindheit? Welche Bedeutung schreibt der
christliche Glaube den Kindern zu? Wenn die Arbeit der Kirche fiir die Kinder als
ungeniigend empfunden wird, dann hingt das sicher auch mit dem Versdumnis zu-
sammen, iiberhaupt solche Fragen zu stellen. Glaube und Praxis ergénzen sich auf
diese Weise nur selten. Wenn wir iiber Kinder in der Kirche nachdenken, dann geht
unsere Sorge immer dahin, daB wir wissen wollen, was wir mit ihnen machen kon-
nen. Dieses einseitige Beschiftigtsein mit praktischen Aktivitdten meint aber keines-
wegs, da3 wir uns den Kindern ohne ein bestimmtes theologisches Vorverstindnis
. zuwendeten; es mag aber oft bedeuten, daB} wir uns ihnen mit einem falschen Vor-
verstdndnis zuwenden.

Diese Sitze stammen aus dem Report des ,,British Council of Churches* iiber das
Kind in der Kirche. Ich habe diese Sitze gewihlt, um von vornherein die Richtung
festzulegen, in der wir fragen wollen. Wenn die Arbeit der Kirche fiir Kinder als so
ungeniigend erscheint, und davon geht zumindest dieser Report aus, dann héngt das
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auch mit dem Versdumnis zusammen, Fragen zu stellen wie: Was denken die Chri-
sten iiber die Kindheit? Welche Bedeutung schreibt der christliche Glaube den Kin-
dern zu? Wir wollen ein Stiick weit diese Fragen anzugehen versuchen.

Die Anerkennung des Kindes als Mensch

Wer Gelegenheit hat, Kinderfotos aus der Zeit vor dem Ersten Weltkrieg viel-
leicht in einem alten Familienalbum zu besehen, um sie mit Kinderfotos aus unserer
Zeit zu vergleichen, der stdft auf einen scharfen Kontrast. Ein Bild von 1900: Deut-
lich erkennbar das géngige Leitbild: Kleidung, Hut, Gesichtsausdruck — den Sechs-
jahrigen ist sichtbar etwas von dem Ernst des Lebens aufgebiirdet. Das Kind soll &l-
ter, wiirdiger, erwachsener aussehen. Reife und Gesetztheit sollen sich in dem Bild

widerspiegeln. Erwachsensein ist alles. Und das Foto der Sechsjdhrigen heute: Vol- |

lig vergessen sind die Vorstellungen, die man um die Jahrhundertwende von einem

kleinen Schulmédchen hatte; Kleidung, Gesichtsausdruck, Haltung sagen, daB Kin- |

der jetzt nach Herzenslust kindlich und unbefangen Kinder sein konnen. Kindsein
ist micht alles, aber es wird bejaht und wird sehr ernst genommen.

Was ist inzwischen passiert? Man kann eine ganze Reihe von Griinden fiir diesen
Wandel ins Feld fiihren, den Wandel der Mode, den Wandel der Leitbilder, die de-
mographische Qualitit der Jugend und den damit verbundenen Trend zum Jung-
sein. Aber viel entscheidender erscheint mir die Erkenntnis, die der hollandische
Pidagoge und Psychologe Martinus J. Langeveld die Anerkennung des Kindes als
Menschen genannt hat. Sie werden einwenden: Ist das nicht eine uralte Errungen-
schaft, lingst ausdiskutiert in der Geschichte der P4ddagogik? Ist davon nicht schon
immer die Rede gewesen, zumindest seit der Zeit, da das Kind in besonderer Weise
in den Mittelpunkt piddagogischen Bemiihens riickte?

Selbstverstandlich, das ist zuzugeben, die Geschichte der Pddagogik ist auch eine
Geschichte der Entdeckung des Kindes. Namen wie Comenius, Pestalozzi, Rous-
seau, Frobel, Montessori bedeuten hier Wegmarken. Die Forderung, daB die Erzie-
hung einzig und allein an dem Wohl des Kindes zu orientieren sei, ist dabei gerade
auch in der Auseinandersetzung mit anderen Theorien und anderen Praktiken im-
mer wieder laut geworden. Und dennoch ist noch etwas anderes, ist noch mehr ge-
meint, wenn heute etwa bei dem schon genannten Langeveld von der Anerkennung
des Kindes als Mensch oder von dem ,,Kindsein als einem Modus des Menschseins“
die Rede ist.

Vielleicht 146t sich das, was hier als eine neuere padagogische Erkenntnis bezeich-
net wird, in der gebotenen Kiirze am besten an zwei gegensétzlichen Grundeinstel-
lungen in der Piddagogik verdeutlichen, die Werner Loch einmal so beschrieben hat:
., Fiir die eine ist die Kindheit ein Stadium menschlicher Unvollkommenheit, daf} die
Erziehung nicht rasch genug in die Miindigkeit des Erwachsenen tiberfiihren kann;
fiir die andere hat das Kindesalter einen eigenen Wert und eine eigene Wiirde, die
der Erzieher unter allen Umstédnden beriicksichtigen muf3, wenn die Erziehung zum
reifen Menschen gelingen soll.

Fiir beide Grundeinstellungen gilt, daf} sie nach dem Kinde fragen, daf} sie an der
Frage nach dem Kinde orientiert sind; und doch wird nur da, wo dem Kindesalter
ein eigener Wert und eine eigene Wiirde zuerkannt wird, das Kind als Mensch aner-
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kannt. Und in der Tat, diese zweite Grundeinstellung ist erst das Ergebnis einer neu-
eren pddagogischen Forschung, ein Ergebnis, das noch keineswegs iiberall zur
Kenntnis genommen, geschweige denn in seinen Konsequenzen akzepiert und
durchdacht worden ist, auch nicht in Theologie und Kirche.

Im Gegenteil, im Blick auf Theologie und Kirche wird sogar, folgt man der These
von Werner Loch, von einer Verleugnung des Kindes gesprochen. Ich verweise auf
das Buch von Werner Loch ,,Die Verleugnung des Kindes in der evangelischen Péd-
agogik®. Auf die Thesen dieses Buches mdchte ich nun in einer zweiten Uberlegung
néher eingehen.

Die Verleugnung des Kindes in der evangelischen Pidagogik

Jedermann weil3, daB sich die christliche Kirche von ihrem Anfang an mit Kin-
dern befalit hat; ihre Verkiindigung und ihre Fiirsorge gelten von altersher auch ih-
nen. Seit Jahrhunderten gibt es Aktivitdten wie Kindertaufe, Kinderkommunion,
Kinderkatechese, Religionsunterricht, schlieBlich auch Konfirmandenunterricht
und Kindergottesdienst. Die Kirchen und Missionsgesellschaften waren es, die sich
oft als erste der verwaisten und verlassenen, auch der behinderten Kinder angenom-
men und entsprechende Institutionen eingerichtet haben, Waisenh#user, Schulen,
Krippen, Kindergérten, Krankenhéuser. Nicht ohne Grund ist deshalb immer wie-
der versucht worden, die Reihe der Namen Montessori, Frobel, Rousseau, Pestaloz-
zi, Comenius, die Wegmarken in der Geschichte der Entdeckung des Kindes bedeu-
ten, durch den Namen Jesus von Nazareth zu ergdnzen.

Wenn dem so ist, wie kann man dann von einer Verleugnung des Kindes in der
evangelischen Péddagogik sprechen, wie das Werner Loch getan hat? In seinem 1964
erschienenen Buch weist der damalige Oldenburger Pddagoge nach, daB die reli-
gionspadagogische Diskussion seit dem Ersten Weltkrieg das Kind in seiner Lebens-
und Glaubensform stréflich vernachléssigt habe: ,, Wahrend iiber die theologischen
Grundlagen der Erziehung, die ethischen Forderungen an den Erzieherberuf, die
Stellung der Schule in der gesellschaftlichen und staatlichen Ordnung und den be-
sonderen Auftrag der evangelischen Unterweisung ausgiebig gehandelt wird, fehlt
eine explizite Darstellung des eigentiimlichen anthropologischen Standes der Kind-

heit und Jugend. Konkret philosophisch gesagt: Wir suchen vergeblich nach einem
I Kapitel iiber das Kind und den Jugendlichen als die dem Erzieher gegeniiberstehen-

den Menschen, die ihn iiberhaupt erst vor die Erzichungsaufgabe stellen und ohne
deren Position der Begriff der Erziehung iiberhaupt nicht gedacht werden kann.
Freilich tauchen die Worte Kind und Jugendlicher in den Texten auf, aber eigentlich
nur als Grenzbegriffe jener dem Erzieher gegeniiberstehenden anderen Wirklich-
keit, die er zu erziehen hat — aber diese Wirklichkeit wird im Vergleich zur Seite des
Erziehers und seiner Handlungen auffallend kurz angesprochen und, wenn iiber-
haupt, auffallend fliichtig betrachtet, sowohl im Hinblick auf die fundamentale
pédagogische Kategorie der Erziehbarkeit als im Hinblick auf die Moglichkeiten
und Eigentiimlichkeiten des Kindlichen und der jugendlichen Glaubensform* (Seite
13f.).

Er unterstreicht diesen Tatbestand noch mit dem Hinweis, daB diese religions-
padagogische Diskussion auch ,keinerlei empirische Forschungsbefunde iiber die
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Erziehungs- und Glaubenswirklichkeit des Kindes und des Jugendlichen ihrer Zeit
bei ihren Gedankengingen* beriicksichtigt. ,,Obwohl man in diesem Bereich dau- |
ernd das Wort ,, Wirklichkeit® im Munde fithrt, kommt die Wirklichkeit des kindli-
chen und jugendlichen Daseins dort allenfalls nur als eine ganz abstrakte Grofle vor
— zum unermeBlichen Schaden fiir die kirchliche Erziehungspraxis und Jugendar-
beit* (Seite 16) — aber auch, so mochte ich jetzt erginzen, zum unermeflichen
Schaden der Kinder und ihrer elementaren Belange.

Wohlgemerkt, das sind Thesen von 1964, und man kann natiirlich einwenden,
daB diese Phase der Verleugnung des Kindes in Theologie und Kirche durch neuere
Entwicklungen lingst iiberholt ist. Werner Loch selbst deutet in seinem Buch schon
an, daf sich 1964 cine Art Gegenbewegung abzuzeichnen beginnt, ,,der es zentral
um die Erforschung der empirisch falbaren Lebens- und Glaubenswelt des heutigen
Kindes und der heutigen Jugendlichen geht®.

Aber haben wir heute, 1978, diese Phase wirklich hinter uns gelassen? Kann man
guten Gewissens sagen, dafl Theologie und Kirche sich inzwischen die pddagogische
Grundeinstellung zu eigen gemacht haben, die davon ausgeht, dafl das Kindesalter
einen eigenen Wert und eine eigene Wiirde besitzt?

Werner Loch fithrte dieses Nichternstnehmen der kindlichen Lebens- und Glau-
bensform unter anderem auf eine Theologie des Wortes Gottes zuriick, in der der
Mensch in seinen gegenwirtigen geschichtlichen und gesellschaftlichen Positionen
kaum eine Funktion hat. Eine Verkiindigung im Sinne dieser Theologie ,richtet sich
an den Menschen schlechthin, und so wie fiir die Faktizitit der Siinde gleichgiiltig
ist, in welchem Lebensalter und in welcher Lebenslage sich der einzelne befindet, ist
das auch gleichgiiltig fiir das Geschehen seiner Rechtfertigung und Erlosung. Selbst
der Glaube ist — theologisch gesehen — immer derselbe, von jedem Christenmen-
schen in der Nachfolge identisch zu wiederholende Vollzug, gleich ob es sich um ein
Kind, um einen Jugendlichen oder um einen Erwachsenen handelt® (Seite 21).

Noch einmal: Es ist sicher so, daB an einer solchen theologischen Position in den
letzten 15 Jahren erhebliche Korrekturen vorgenommen worden sind. Es ist sicher
s0, daB eine theologische Anthropologie heute starker die geschichtliche und die ge-
sellschaftliche Position des Menschen reflektiert, und es ist sicher so, daB kirchliche
Verkiindigung und kirchliches Handeln heute wieder viel konkreter auf den empi-
risch gegebenen Menschen ausgerichtet sind. Geblieben aber ist, dal dieser empi-
risch gegebene Mensch in den Systemen der gegenwiértigen Theologie nach wie vor
die ausgeprigten Ziige des Erwachsenen trigt, zum Nachteil der Kinder, ihrer be-
sonderen Lebens- und Glaubensformen und ihrer elementaren Belange und Néte.

Dieses Defizit wird in den verschiedenen Studien, die in den letzten Jahren in eini-
gen protestantischen Kirchen Australiens, Englands und der Vereinigten Staaten
zum Thema Kind und Kirche angestellt worden sind, mit Hénden greifbar. Diese
weithin unabhéngig voneinander entstandenen Versuche einer zum Teil quédlenden
Neubeurteilung kirchlicher Arbeit mit Kindern kommen immer wieder zu dem
SchluB, und jetzt zitiere ich noch einmal aus der Studie des Britischen Kirchenrates:
Trotz Kindertaufe, trotz Kindergarten, trotz Kindergottesdienst und vieler anderer
Kinderaktivititen gilt, daB ,,unsere Vorstellungen iiber das Christsein hauptsdchlich
von den Vorbildern Erwachsener bestimmt sind. Erwachsene in nahezu jeder christ-
lichen Tradition setzen voraus, wenn man zur Kirche gehort, dann habe man be-
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stimmte Dinge zu glauben und bestimmte Dinge zu tun. Aber die Dinge, die zu glau-
ben sind, kénnen meistens nur Erwachsene verstehen, und die Dinge, die zu tun
sind, konnen meistens nur Erwachsene tun. Diese von Erwachsenen her gewonne-
nen Kategorien von Glaube und Verhalten geben aber keinen passenden theologi-
schen Rahmen ab, um den Platz des Kindes in der Kirche zu verstehen. Kindheit
verlangt eine eigene Theologie.

Das bedeutet nicht, dal es ein anderes Evangelium fiir Kinder gibt, so wenig wie
es ein anderes Evangelium fiir Frauen gibt. Aber es bedeutet, daB wir in derselben
Weise, wie wir versuchen, in eine vorherrschend ménnlich bestimmte Theologie eine
weibliche aufzunehmen, auch die Kindheit aufnehmen miissen.“

Dieser Report setzt also voraus, und damit stimmt er auch mit anderen Berichten
aus Australien und den Vereinigten Staaten iiberein, daB dieses Defizit nahezu iiber-

| all in den Kirchen zu finden ist und daB deshalb in deren theologischen Systemen
. der Mensch die ausgeprégten Ziige des Erwachsenen trédgt. Richtiger wire wohl zu
. sagen, daB das weithin fiir die reformatorischen Kirchen gilt — also dort, wo immer

wieder die Tendenz besteht (also nicht nur in der dialektischen Theologie), die Ver-
kiindigung auf ein punktuelles, appellatives Wortgeschehen zu verfliichtigen und
der auslegenden Lehre, oder besser, dem Unterricht in christlichen Glaubensinhal-
ten einen unverhiltnismaBig hohen Rang einzurdumen. Dieses Defizit gilt aber nicht
fiir die orthodoxen Kirchen, in denen bezeichnenderweise Kinder seit jeher am
Abendmahl teilnehmen kénnen und in denen auch sonst den Kindern ein gewichti-
ger Platz in der gottesdienstlichen Gemeinschaft eingerdumt wird. Hier handeln of-
fensichtlich die Erwachsenen nicht so wie die Jiinger Jesu in Markus 10, die die Kin-
der daran hindern wollten, zu Jesus zu gehen, weil sie zu harmlos, zu klein, zu unbe-
deutend sind fiir die grofien Dinge der Gottesherrschaft. Jesus belehrte seine Jiinger
eines anderen und handelte entsprechend, und davon soll nun in einem dritten Ab-
schnitt noch etwas ausfiihrlicher die Rede sein.

Riickgriff auf die biblische Uberlieferung

Die Fragen, was die Christen iiber die Kindheit denken, welche Bedeutung der
christliche Glaube den Kindern zuschreibt, lassen sich nicht ohne Riickgriff auf die
biblische Uberlieferung beantworten. Nicht, daB wir dort eine Theologie der Kind-

- heit finden, wohl aber Geschichten, Verhaltensweisen, Einsichten, die uns heute

helfen kénnten, Kinder und uns selbst besser zu verstehen und den Platz der Kinder
in der Kirche neu zu beschreiben.

Zunichst einige Uberlegungen zum Alten Testament. Im biblischen Verstandnis
wird der Mensch, gleich welchen Alters, als jemand gesehen, der zwischen seinen
Vorfahren und seinen Nachkommen steht. Er ist der Garant der Kontinuitét der
Verheiflungen, das Glied in einer groBen Kette. Deshalb wird Kinderlosigkeit oft-
mals als ein grofes Ungliick, ja sogar als ein Fluch verstanden. Ohne Kinder sind
Vergangenheit und Zukunft in Frage gestellt. Zur selben Zeit wird die Wiirde des
Alters hochgehalten. Das uns allen so wohlvertraute und zum Teil so problematisch
gewordene Vierte Gebot, ,,Ehret Vater und Mutter®, ist zunéchst in der iltesten
Fassung das Gebot fiir erwachsene Kinder, das Wohl der alten Eltern zu sichern.

In dieser ganzheitlichen Sicht des menschlichen Lebens ist Kindheit also ein we-
sentlicher Bestandteil; das Kind ist der Tréiger des Lebens, insbesondere des Volks-
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und Sippenlebens, also eines das Kind selbst iibergreifenden Ganzen. Darum kén-
nen die Psalmen so selbstverstdndlich und dankbar davon singen, daf Kinder ein
Geschenk, eine Gabe Gottes sind, Sitze, die man unter uns in den letzten Jahren oft
nur noch karikierend wiedergegeben hat.

Abrahams Kinder lernen es, mit Abraham, der seinerseits Gott vertraut, auf die
Wanderschaft zu gehen. Dabei erzdhlt ihnen Abraham, woher er kommt. Das ist
nun ihre gemeinsame Vergangenheit. So wandern sie zusammen: Das ist ihre ge-
meinsame Zukunft. So erziehen sich die Generationen gegenseitig. Natiirlich gibt es
da eine besondere Erfahrung der Erwachsenen. Aber der Erwachsene und das Kind,
der Vater und der Sohn, haben gemeinsamen Anteil an neuen Erfahrungen, die im
Lichte der alten Uberlieferung interpretiert werden. Sie kennen die beriihmten, im-
mer wieder zitierten Sitze aus dem Fiinften Buch Mose: ,,Wenn dich dein Sohn heu-
te oder morgen fragen wird und sagen, was sind das fiir Zeugnisse, Gebote und
Rechte, die euch der Herr, unser Gott, geboten hat, so sollst du deinem Sohn sagen,
wir waren Knechte des Pharao in Agypten. . .“ (Dtn 6,20). Darum gilt nun auch das
Vierte Gebot in der spéteren Fassung: Vater und Mutter sind zu ehren, weil beide
fiir die Weitergabe der Uberlieferung verantwortlich sind. Hier wird nicht um jeden
Preis Gehorsam gefordert, wie wir gerne interpretieren, sondern hier wird an den
mit der Geschichte Gottes gegebenen Zusammenhang erinnert, in dem ein Mensch
nur Leben haben kann. Damit ist das Gebot nicht nur ein Anruf an die Kinder, son-
dern es legt gleichzeitig den Eltern eine Verpflichtung auf, diesen Zusammenhang zu
bewahren. Natiirlich hat im Rahmen dieses alttestamentlichen Denkens das Kindes-
alter keinen eigenen Wert und keine eigene Wiirde an sich, es hat diesen Wert und
diese Wiirde nur in seiner Teilhabe an der Geschichte des Gottesvolkes. Als solchem
aber gelten ihm alle Verheiungen und alle Segnungen, die diesem Volk gelten.

Jesus hat dann freilich angesichts seiner neuen Botschaft von der andrdngenden
Gottesherrschaft einige Schwierigkeiten mit den Vertretern einer alttestamentlichen
Tradition und Interpretation, die die Kinder nur unter dem Gesichtspunkt des kiinf-
tigen Israel ernst nehmen. In ihrem Erwachsenenverstdndnis sind Kinder zu klein,
zu unbedeutend, zu gering, um zu dieser unmittelbar bevorstehenden Herrschaft
Gottes, von der Jesus redet, schon jetzt zu gehoren. Deshalb mufl man sie daran
hindern, zu Jesus zu kommen (Markus 10). Aber Jesus stellt klar, daB die Kinder
unmittelbar zu dieser Herrschaft Gottes sind und daf} diese Herrschaft Gottes un-
mittelbar zu ihnen ist (Markus 10, 15). Diese Zusage gilt ohne Einschrdnkungen, oh-
ne Bedingungen, sie wird durch Jesu Verhalten unterstrichen. Jesus setzt ein Kind
mitten unter seine Jiinger (Markus 9,33—37). Das Kind, schwach und hilflos, das
unbedeutendste Glied in der Gemeinde, wird so in den Mittelpunkt gesetzt, damit
die Erwachsenen erkennen, welche Rangfolge jetzt gilt: ,,Wer immer ein solches
Kind in meinem Namen aufnimmt, der nimmt mich auf.* In der Zuwendung zum
Kind begegnet man also dem Christus.

Nun sind solche Sitze immer wieder in der christlichen Tradition und auch auBer-
halb der christlichen Tradition im Sinne einer romantischen Verklidrung des Kind-
seins zitiert und mif3verstanden worden. Die Gottesherrschaft wie ein Kind anneh-
men, das Schliisselwort des Kinderevangeliums, oder umgekehrt, wie ein Kind wer-
den, um in die Gottesherrschaft eintreten zu kénnen, das meint nicht, daf} das Kind
irgendwelche subjektiven Qualititen besédfle, wie bestimmte Gefiihle oder Erlebnisse
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oder ein reines Gewissen, und daf} ein Erwachsener sie nun zu iibernehmen hitte.
Nein, das Kind wird hier zum Exempel fiir die glaubende Existenz, wird zum Exem-
pel fiir christliches Leben, weil es objektiv schwach und hilflos ist und weil es zur
selben Zeit voller Hoffnungen und voller Vertrauen ist, weil es die Gegenwart sehr
ernst nimmt, wie ein Kind nur die Gegenwart ernst nehmen kann, und gleichzeitig
auf die Zukunft wartet und mit der Realitit des Unwahrscheinlichen rechnet. Nicht
das Erwachsenwerden des Kindes, sondern das Kindwerden des Erwachsenen be-
stimmt darum Jesu Reden von dem Kind.

Schon Werner Loch hatte in dem mehrfach zitierten Buch angesichts solcher bi-
blischen Aussagen ,,auf die Moglichkeit und auf die Dringlichkeit einer theologi-
schen Neubesinnung iiber die Kategorie des Kindes in ihrer Bedeutung fiir das Ver-
stdndnis der christlichen Daseinsform* (Seite 24) hingewiesen. Eine solche Neube-
sinnung wiirde unseren Kirchen nicht nur den theologischen Blick erdffnen fiir das
Eigenwesen des Kindes und seines Glaubens und ihnen damit die Moglichkeiten ge-
| ben, die Arbeit fiir die Kinder endlich auf die kindliche Lebensform und auf ihre

clementaren Note und Bediirfnisse hin zu konkretisieren, sondern sie wiirde den
| Kirchen und den Christen zugleich helfen, christlichen Glauben und christliche Exi-
stenz in dieser Welt besser zu verstehen, besser zu beschreiben und besser zu leben.

Man muf} die neutestamentlichen Kindergeschichten vor Augen haben, um pauli-
/ nische Sitze wie den, daB die Glaubenden Kinder Gottes sind, richtig zu verstehen.
' Wir haben in den letzten Jahren viel Miihe mit solchen Aussagen gehabt, weil sie
unserem emanzipatorischen Interesse zuwider zu laufen scheinen. Dabei haben wir
oft iibersehen, daB diese Kinder Gottes, von denen Paulus redet, durch die Taufe
zur Familie Gottes gehéren und daB eine solche Zugehorigkeit alle natiirlichen Fa-
milienbindungen radikal in Frage stellt, auch die vermeintlichen Anspriiche und An-
rechte der Eltern an ihre Kinder. Das hat schon Jesu Mutter zu lernen (Markus 3),
als Jesus ihr sagt: ,,Wer immer den Willen Gottes tut, der ist mein Bruder, meine
Schwester, meine Mutter.* Die neue Familie, in der Jesus Mittelpunkt ist, begrenzt
oder zerstdrt sogar die Ordnungen und die Regeln der herkémmlichen Familie,
Offensichtlich kann die Herrschaft Gottes nicht anbrechen, solange sie im engsten
Familienkreis erwartet wird.

Auf der anderen Seite kann man natiirlich nicht iibersehen, daB, wie im Alten Te-
stament so auch bei Paulus und in der iibrigen neutestamentlichen Briefliteratur, die
natiirliche Familie den Raum abgibt, in dem eine Gottesbeziehung bei einem Kind
entsteht und wachst. Vermutlich wird man davon ausgehen miissen, daf es in der
frithen Kirche iiblich war, daB3 die ganze Familie, einschlieBlich der Kinder, getauft
wurde, wenn das Familienhaupt, also der Vater, Christ geworden war. Auf diese
Weise bekamen die Eltern-Kind-Beziehung und die Autoritit des Vaters eine Quali-
tét, die haufig die Interpretation des Vierten Gebotes so bestimmten, da Gehorsam
an die Stelle von Vertrauen trat und die Unterwerfung unter die Eltern zu einer
christlichen Tugend wurde. Das gilt sicher noch nicht so fiir die sogenannten
,»Christlichen Haustafeln*, wie sie im Epheser- und Kolosserbrief iberliefert wer-
den, in denen es zum Beispiel heift: ,,Ihr Kinder seid gehorsam euren Eltern in dem
Herrn. Denn das ist recht* (Eph. 6). Denn wenn man sich diese Haustafeln nzher
ansieht, dann wird deutlich, da$ hier immer in einer doppelten Blickrichtung gere-
det wird, in der Blickrichtung auf Gott und in der Blickrichtung auf die Kinder mit
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ihren Eltern. ,,Dies verwehrt ein einliniges Verstdndnis von befehlen und gehorchen,
von fithren und folgen. Sie stellt die Behauptung in Frage, dafl Kinder die natiirli-
chen Abbilder ihrer Eltern sind, denen im Laufe eines unentrinnbaren
Gewohnungsprozesses an die ,Pflicht® Normen und Strukturen ihrer Eltern ,in
Fleisch und Blut iibergehen‘. Sie bestreitet, daf es eine umkehrbare Ordnung von
oben und unten gibt, indem sie darauf hinweist, da} das ,Oben‘ ein ,Oben‘ unter
Gott ist und insofern immer auch ein Unten. Sie stellt Eltern und Kinder unter den
einen Herrn und vertritt damit eine Solidaritdt der Generationen® (Petzold). Den-
noch, dieser neutestamentliche Ansatz wird nicht mehr durchgehalten, rasch nach
der neutestamentlichen Zeit nicht mehr und auch selbst bei Martin Luther nicht in
seiner Auslegung des Vierten Gebotes im Grofiem und Kleinen Katechismus.
Meine Aufgabe war es gewesen, auf dem Hintergrund einer pddagogischen Dis-
kussion um den eigenen Wert und die eigene Wiirde des Kindes und auf dem Hinter-
grund der These der Verleugnung des Kindes in der evangelischen Padagogik und
Theologie der Gegenwart erste Antworten zu versuchen auf die Fragen, was die
Christen tiber die Kindheit denken und welche Bedeutung der christliche Glaube den
Kindern zuschreibt. Vielleicht ist aber doch dies dabei deutlich geworden: Die Kraft
dieser Uberlieferung reicht noch aus firr Uberraschungen, fiir neue Einsichten, fiir
Korrekturen. Es wird nun die nichste Aufgabe sein, solche Uberraschungen, Kor-
rekturen, neue Einsichten im Blick auf die Méglichkeiten kirchlichen Handelns fiir
und mit Kindern zu verdeutlichen.
Ulrich Becker

aus: Dokumente, Texte und Tendenzen. Ev. Akademie Bad Boll, Heft 2, Oktober
1978.
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Chronik

Uber die 6kumenische Weltkonfe-
renz ,,Glaube, Wissenschaftund
die Zukunft vom 16.-24. Juli in
Cambridge bei Boston (Mass.) bringen
wir einen ersten, zusammenfassenden
Uberblick auf S. 377 ff.

Die Stdndige Kommission von
Glauben und Kirchenverfas-
sung trat vom 19.-25. August in Taizé
zusammen, um iiber die Weiterarbeit an
den sog. Konsensustexten (Taufe, Eu-
charistie, Amt) und dem Hoffnungsdo-
kument von Bangalore zu beraten. Bei
dieser Gelegenheit wurden Dr. Lukas
Vischer und Dr. Geiko Miiller-
Fahrenholz, der inzwischen die Leitung
der Ev. Akademie in Bad Segeberg
iibernommen hat, aus ihren Amtern
verabschiedet.

Vom 26. August bis 7. September tag-
te in Princeton (USA) die Weltkon-
ferenz der Religionen fiir den
Frieden, um die Rolle der Religionen
,»im Ringen um eine Weltgemeinschaft*
zu erortern. Als Beobachter der EKD
nahm Pfarrer Michael Mildenberger
(Ev. Zentralstelle fiir Weltanschauungs-
fragen) an der Konferenz teil. Die Welt-
konferenz war zuvor 1970 in Kyoto (Ja-
pan) und 1974 in Lowen (Belgien) zu-
sammengetreten.

Die erste Auflage des von der Arbeits-
gemeinschaft christlicher Kirchen mit-
verantworteten okumenischen Fiirbitt-
kalenders ,,Fiir Gottes Volk auf
Erden® in Hohe von 5000 Exemplaren
war binnen weniger Wochen vergriffen,
eine zweite Auflage in gleicher Hohe
folgte, eine dritte ist in Vorbereitung.

Von Personen

Neuer Patriarch von Antiochien wur-
de der bisherige griechisch-orthodoxe
Erzbischof von Latakia (Syrien), Igna-
tius Hazim, der seine Kirche schon
wiederholt auf ORK-Konferenzen ver-
treten hat.

Der Theologe und Bischof der Ditze-
se St. Albans, Dr. Robert A. K. Run-
cie, ist als Nachfolger von Dr. Donald
E. Coggan zum Erzbischof von Canter-
bury nominiert worden.

Zum Generalsekretiar des 30 Millio-
nen Mitglieder umfassenden Baptisti-
schen Weltbundes wurde Pastor Dr.
Gerhard Claas (Hamburg) gewéhlt.

Zum Bischof des reformierten Kir-
chendistrikts jenseits der Donau in Un-
garn wurde Pfarrer Attila Kovach
(Budapest) gewihlt, bisher Leiter des
Synodalamtes seiner Kirche.
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Weihbischof Prof. Dr. Paul-Wer-
ner Scheele, Vorsitzender der Ar-
beitsgemeinschaft christlicher Kirchen
in der Bundesrepublik Deutschland und
Berlin (West), wurde von Papst Johan-
nes Paul II. zum Bischof von Wiirzburg
ernannt.

Bischof D. Hans Heinrich Harms
(Oldenburg), Mitherausgeber unserer
Zeitschrift, der sieben Jahre im Stab des
ORK titig war und jetzt die EKD im
ExekutivausschuBl des ORK vertritt,
vollendete am 4. Juli sein 65. Lebens-
jahr.

Der auch in leitenden ékumenischen
Positionen tétig gewesene Generalsekre-
tdr des Deutschen Evangelischen Kir-
chentages, Dr. Hans Hermann
Walz (Fulda), wurde am 3. August 65
Jahre alt.



Prof. D. Wilhelm Schneemel-
cher (Bonn), der sich um die theologi-
schen Kontakte mit der Orthodoxie be-
sonders verdient gemacht hat, vollende-
te am 21. August sein 65. Lebensjahr.

Pastor Wilhelm Gilbert (Haiger),
langjéhriger Vertreter der Freien evan-
gelischen Gemeinden in der Arbeitsge-
meinschaft christlicher Kirchen und seit
1970 Vorsitzender der Deutschen Evan-
gelischen Allianz, wurde am 11. Juli 75
Jahre alt.

Der ehemalige Leiter der Evangeli-
schen Zentralstelle fiir Weltanschau-

ungsfragen (Stuttgart) und hervorragen-
der Kenner religioser Sekten und Min-
derheitsgruppen, Kirchenrat D. Kurt
Hutten, starb am 17. August im Alter
von 78 Jahren.

Der Erzbischof von Thyateira und
Grofibritannien, Exarch von Westeuro-
pa, Irland und Malta, Athenagoras
Kokkinakis, einer der maBBgebenden
okumenischen Personlichkeiten des
Okumenischen Patriarchats von Kon-
stantinopel, ist im Alter von 67 Jahren
am 9. September gestorben.

Zeitschriftenschau
(abgeschlossen 11. September 1979)

Hans Norbert Janowski, ,Fiir eine
Ethik des Lebens. Von der 6kumeni-
schen Weltkonferenz in Boston®,
Evangelische Kommentare,
Nr. 9, September 1979, 514-517.

Ein ,,Paukenschlag® wie die Welt-
konferenz iiber Kirche und Gesellschaft
von 1966 in Genf ist die Bostoner Kon-
ferenz ,,Glaube, Wissenschaft und die
Zukunft (Juli 1979) nicht gewesen. Sie
konnte es auch nicht sein. ,,Viel zu
komplex‘ war die Thematik dieser 6ku-
menischen Konsultation und viel zu um-
fassend ihre zentrale Aufgabe, die Phi-
lip Potter in die Frage gefaBit hatte:
»Wie konnen Wissenschaft und Tech-
nik dazu gebracht werden, nicht mehr
Mittel zur Rechtfertigung und Weiter-
fithrung ungerechter Gesellschaftsfor-
men zu sein, sondern Wege zu einer Ge-
sellschaft zu eroffnen, an deren Ent-
scheidungen alle Menschen beteiligt
sind?* (514) Immerhin, daB selbst ,,die
unvollkommenen und vorldufigen An-
regungen“ des Bostoner Gesprachs zwi-
schen Theologen und naturwissen-

schaftlichen Technologen ,eine Lang-
zeitwirkung haben werden®, ist schon
jetzt unbezweifelt. Das liegt nicht zu-
letzt daran, daB dieses Gespriach wirk-
lich zustande kam, dal} es gelang, ,,den
Bann einer jahrhundertealten, schon ri-
tualisierten Polemik oder des versteiften
MiBverstindnisses zu brechen, und Na-
turwissenschaftler und Theologen in ei-
nen Dialog miteinander zu bringen, in
dem beide Partner nicht aneinander
vorbeireden‘“ (516). Bemerkenswert da-
bei, ,,daf die Vision von einer sich selbst
zerstérenden technischen Zivilisation
nicht den Angsttrdaumen fortschritts-
feindlicher und gesellschaftskritischer
Theologen entsprang, sondern von den
Naturwissenschaftlern gezeichnet wur-
de® (515): Etwa wenn der amerikani-
sche Informatiker Weizenbaum ,,von ei-
ner technologischen Vergiftung sprach,
die unseren gesellschaftlichen Organis-
mus effektiv verdndert habe“. Oder
wenn der US-Okonom Daly ,,die Ein-
stellung der technischen Zivilisation
ihrem Lebensraum gegeniiber ,ein mo-
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dernes prometheisches Heidentum*
nannte“. Oder wenn der australische
Biologe Charles Birch ,,das objektivie-
rende wissenschaftliche Denken als ein
instrumentales Nutzdenken anklagte
und die westliche Ethik als eine Art
Konservierungsethik demaskierte, ,,als
ein ,gutes Verwaltungsprinzip, um unse-
re Reichtiimer zu schiitzen‘*“ (ebd.).
Trotzdem blieb man nicht in zivilisa-
tionskritisch-sozialpsychologischer Po-
lemik stecken, vielmehr ging es den mei-
sten darum, ,,nach ethischen Konzep-
tionen und Kriterien zu suchen, die rea-
listisch genug sind, um ihnen bei der po-
litischen Organisation der Gesellschaft,
ihrer politischen Willensbildungs- und
Entscheidungsprozesse ebenso wie in
der wissenschaftlichen und technologi-
schen Praxis folgen zu konnen® (515 f.).
Mit einem Wort: Was angesichts der
»Schwierigkeiten und Uberforderungen
von dieser Konferenz geleistet wurde, ist
im Blick auf die Einzeldiagnosen und
ihre kritische Potenz sowie auf einige
konzeptionelle Ansétze iiberaus instruk-
tiv und kann als ein gelungener Schritt
auf dem Weg zu einer umfassenden
Okumenischen Ethik gelten, welche die
bisherigen sozialethischen Ansitze mit
einer Bio-Ethik und einer Oko-Ethik
verbindet® (515).

Uber die Bostoner Weltkonferenz
aufBerdem:

Ulrich Ruh, ,,Glaube, Wissenschaft,
Zukunft. Zur Weltkonferenz des
ORK in Boston®, Herder-Korres-
pondenz, Heft 9, September 1979,
458-461.

Wilhelm Schmidt, ,,Ohne liberzeugende
Alternativen. ORK-Konferenz iiber
,Glaube, Wissenschaft und die Zu-

kunft‘“, Lutherische Monats-
hefte, Nr. 9, September 1979,
536-539.
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Die Boston-Dokumente in epd-Doku-
mentation, Nr. 36 vom 6. 8. 1979,
»Boston: Weltkonferenz iiber Glau-
be, Wissenschaft und die Zukunft*
(1), ebd. Nr. 38 vom 30. 8 . 1979, (2).

Hans Jorg Urban, ,Das Amt in der
okumenischen Diskussion®, Teil I,
KNA-Okumenische Informa-
tion, Nr. 34, 22. August 1979, 5-8;
Teil IT und SchluB, Nr. 35, 29. Au-
gust 1979, 5-9.

»Nach katholischem Verstdndnis ist
im Neuen Testament nicht nur bei den
Aposteln, sondern auch nach ihnen Ver-
kiindigung und Amt eine Einheit, wah-
rend in den verschiedenen reformatori-
schen Anschauungen dies sicher fiir die
Apostel gilt, aber nicht mehr unbedingt
fiir die Zeit nach ihnen, in der das ge-
schriecbene Wort auch neben dem Amt
oder ohne dieses glaubenserweckende
und gemeindebildende Kraft hat® (INr.
34, 7). Diesem Ansatz entspricht das
katholische Amtsverstdndnis, wie es
sich im Verlauf der Geschichte heraus-
gebildet hat. Systematisierend lassen
sich bestimmte Merkmale namhaft ma-
chen. Zu ihnen gehoren: ,eindeutiges
Gegeniiber” des Amtstrigers zur Ge-
meinde; sakramentaler Charakter des
Amtes; Ineinandergreifen des Charis-
matischen und des Institutionellen im
Amt und die Ubertragung des Amtes im
Blick auf die ganze Kirche ,,in einem di-
rekten Bezug zu Gott* (8). Diese Aussa-
gen verstehen sich allgemein und grund-
sédtzlich. Ihre heilsgeschichtliche und da-
mit auch Okumenische Relevanz hat
aber erst das Zweite Vatikanische Kon-
zil richtig hervortreten lassen, indem es
die tridentinischen Aussagen tiber das
Amt ,in einen vertieften christologi-
schen Horizont“ riickte, was dem Prie-
ster seine ,grundséitzliche ekklesiologi-
sche Ortsbestimmung® zuriickgab (8).



Sein Dienst, weit entfernt, sich in einzel-
ne Amtsfunktionen aufzuldsen, wird er-
kennbar als ,,Dienst in der Kirche und
fiir die Welt* (8), umfalt ,,Verkiindi-
gungsaufgabe®, ,Evangelisation®, ja
»den ganzen Heilsdienst bis in die leibli-
che und gesellschaftliche Dimension
hinein® (9). Oder kurz gesagt: ,,Was
Christus fiir den Menschen war, was er
heute ist und sein will, muf} der gesandte
Priester im Dienst des Herrn fiir die Kir-
che und fiir die Welt darstellen* (9).

KNA-Okumenische Informa-
tion bringt diesen fiir die 6kumenische
Amtsdiskussion grundlegenden Beitrag
in der Aufsatzreihe ,,Sakramente und
Kirche“ zusammen mit Beitrdgen wie:
Hans Jorissen, ,,Die Bufie im 6kumeni-
schen Kontext, Nr. 24, 13. Juni 1979,
5-9; Nr. 25/26, 20. Juni 1979, Teil II
und Schlul3; Heinz Schiitte, ,Das Her-
renmahl im 6kumenischen Dialog*‘, Nr.
27, 4. Juli 1979, 5-10; Nr. 28, 11. Juli
1979, 5-9, Teil IT und Schlul}; Wilhelmn
Breuning, ,Probleme evangelisch-ka-
tholischer Begegnung® Nr. 29, 18. Juli
1979, 5-8; Nr. 30, 25. Juli 1979, 5-10,
Teil IT und SchluB; Herbert Vorgrimler,
»Die Krankensalbung als 6kumenisches
Problem*, Nr. 31, 1. August 1979, 5-8;
Heribert Miihlen, ,,Firmung und Kon-
firmation als Eingliederung der Geistes-
gaben in die Kirche“, Nr. 32, 8. August
1979, 5-7; Nr. 33, 15. August 1979, Teil
IT und Schlufl.

Athanasios Basdekis, ,,Die Darstel-
lung der Orthodoxen Kirche in den
deutschsprachigen Konfessionskunden
der Gegenwart”, Materialdienst
des Konfessionskundlichen In-
stituts Bensheim, Nr. 3, Mai/Juni
1979, 46-53.

. Folgende Werke hat Basdekis unter-
sucht: Peter Meinhold, Okumenische
Kirchenkunde (1961); Konrad Alger-

missen, Konfessionskunde (81969); Frie-
drich Heiler, Die Ostkirchen (1971); En-
dre von Ivanka, Julius Tyciak, Paul
Wirtz (Hrsg.), Handbuch der Ostkir-
chenkunde (1971), Friedrich Heyer,
Konfessionskunde (1977), Erwin Fahl-
busch, Kirchenkunde der Gegenwart
(1979). Immer mit der Frage: ,Inwie-
fern kann sich ein nichtorthodoxer
Christ anhand dieser Sammelwerke ob-
jektiv und richtig, d.h. so, wie die Or-
thodoxe Kirche sich selbst versteht, in-
formieren?* (49)

Das kritische Fazit wird manchen
Konfessionskundler iiberraschen, sollte
aber nichtsdestoweniger zu erneuter,
objektiver Bemiithung um das Verstehen
orthodoxer Kirchlichkeit Anlall geben.
Folgende Gravamina bringt Basdekis
vor: 1. Zur Darstellung geschichtlicher
Vorgénge: Sie erweckt den Eindruck,
als ob ,,die ,Geschichte® weitgehend die
Funktion einer ,Hilfestellung® fiir die
vom jeweiligen Verfasser vertretene Po-
sition iibernommen hat* (54). 2. Zur
Darstellung der orthodoxen Ekklesiolo-
gie: Sie wird ,,entweder unvollstindig
und fehlerhaft oder nur im Vergleich
zur Ekklesiologie der romisch-katho-
lischen Kirche und insofern sie mit die-
ser iibereinstimmt dargestellt* (ebd.). 3.
Zur Behandlung des orthodoxen Got-
tesdienstes: Sie zeigt, ,,daB dieser zwar
weitgehend richtig dargestellt wird, daf
aber auch sehr viele irrefithrende und
zum Teil nicht zutreffende Angaben
dariiber gemacht werden. Dies hingt
wahrscheinlich damit zusammen, dal es
den Autoren deshalb nicht gelungen ist,
ein authentisches Bild orthodoxen Got-
tesdienstes zu bieten, weil sie aus der
Sicht einer bestimmten orthodoxen Tra-
dition, in der sie besonders qualifiziert
sind, und meistens auf der Basis einer
personlichen Erfahrung, die sie mit ihm
gemacht haben, schreiben* (ebd.).
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Wie wire die authentische Darstel-
lung einer Kirche wie der Orthodoxen
moglich? — ,,Wenn die Darstellung ei-
ner Kirche auf der Basis ihrer eigenen
Quellen, Dokumente, Auslegungen etc.
den Vorrang vor einer Darstellung (im
Vergleich) oder einer Anwendung ande-
rer Prinzipien hat* (54).

Weitere Beitrdge zum Thema Konfes-
sionskunde:

Hans-Dieter Dépmann, ,,Konfessions-
kunde heute“, Theologische Lite-
raturzeitung, Nummer 4, 104. Jahr-
gang, April 1979, 242-247; Erwin Fahl-
busch, ,,Ersatz fiir Mulert? Eine kriti-
sche Wiirdigung der Konfessionskunde
von Friedrich Heyer* Material-
dienst des Konfessionskund-
lichen Instituts Bensheim, 70-73.
Reinhard Frieling, ,,Gleichgiiltige Kir-
chen? Anmerkungen zur ,Kirchenkunde
der Gegenwart von Erwin Fahlbusch®,
73-75.

Wilfried J. Blank, ,,Uberlebenschan-
cen der Christen im Mittleren Orient,
Die Mitarbeit. Zeitschrift zur
Gesellschafts- und Kulturpoli-
tik, Nr. 2/3, 28. Jahrgang, Juli 1979,
289-296.

ZahlenmaBig bilden sie eine ,,ver-
schwindende Minderheit* die 6 bis 8
Millionen Christen im Mittleren Orient:
in Syrien, Jordanien, Irak, Libanon und
Agypten. Ihre gesellschaftliche und kul-
turelle Bedeutung ist jedoch beachtlich,
freilich vielfach auch eine Herausforde-
rung an die nichtchristliche Umwelt.
Sind die Uberlebenschancen der Chri-
sten im Mittleren Orient bedroht? Sie
selbst sprechen nicht selten ,,von einem
Kampf ums Uberleben, bei dem es sich
entscheiden wird, ob man in wenigen
Jahrzehnten noch von einem Christen-
tum in der Region sprechen kann, in der

472

der Glaube einmal begann® (291). Ein
wiedererwachender Islam, dem ,der
Christ, auch wenn er der gleichen Na-
tion wie der Moslem angehort, immer
eine Art Fremdkorper innerhalb des is-
lamischen Gemeinwesens® ist (291 f.),
dann der Libanonkonflikt mit seiner
selbstzerstorerischen Wirkung und nicht
zuletzt die verstdrkte Abwanderung
christlicher Einwohner geben dieser
Furcht Nahrung. Besonders die Abwan-
derungsbewegung, von der Blank sagt,
daB ,,sie bereits einen Umfang erreicht
hat, der die von den Kirchen herausge-
gebenen eigenen statistischen Angaben
iiber Mitgliederzahlen nicht mehr glaub-
wiirdig erscheinen 148t (293 f.). Viele
Fithrungskréfte gehen so den Kirchen
im Mittleren Osten verloren. Die Gefahr
ist erkannt. Und wenn man auch ,,die
Anrziehungskraft einer freien westlichen
Gesellschaft, die die Auswanderung von
Christen aus dem Mittleren Osten aus-
1ost, nicht wird verhindern koénnen®
(295), so werden sich die Kirchen des
Westens gemeinsam mit denen des Mitt-
leren Ostens um so ernstere Gedanken
machen miissen, ,wie ihre Zusammen-
arbeit der heute so sehr bemiihten Indi-
genisierung des Christentums auch im
Mittleren Osten dient* (ebd). Fiir die
westlichen Kirchen denkt Blank u.a. an
folgende SofortmafBnahmen:

»Das von westlichen Kirchen unter-
stiitzte kirchliche Schulwesen muf} einer
kritischen Bestandsaufnahme unterzo-
gen werden. Das Ziel kirchlicher Schul-
arbeit muf} sein, den Schulabsolventen
Anreize zum Verbleiben im eigenen
Lande zu bieten.

Die kirchliche Entwicklungshilfe soll-
te vor allem berufsférdernde Projekte
im Auge haben, die den Christen im
Mittleren Osten ein gesichertes Einkom-
men verschaffen und ihnen zum Bleiben
in ihrer Heimat Mut machen.



Der Mittlere Osten koénnte mehr als
bisher zur Durchfithrung gréferer 8ku-
menischer Konferenzen genutzt werden,
die dem SelbstbewuBtsein der dortigen
Christen Auftrieb geben.

Die Kirchen des Mittleren Ostens ha-
ben die Sorge, bei Uberlegungen fiir
die Zukunftsgestaltung des Mittleren
Ostens unberiicksichtigt zu bleiben. Sie
bitten deshalb die Kirchen des Westens
darum, Mentoren fiir sie bei den west-
lichen Regierungen zu sein, damit sie bei
Friedensregelungen nicht vergessen wer-
den‘ (295).

Anderes kommt hinzu. Und sollten
nicht umgehend auch westliche Kirchen
von denen des Mittleren Ostens lernen
kénnen? ,,Der Lebensstil der Kirchen
im Mittleren Osten zwischen Offentlich-
keit und Verborgenheit kénnte sehr
wohl auch die Zukunftsgestalt der Kir-
chen des Westens sein, in den — recht-
zeitig sich einzuiiben — diesen Kirchen
nicht schlecht anstehen wiirde® (296).

Weitere beachtenswerte Beitrédge:

Tokunboh Adeyemo, ,,The African
Church Struggles into Her Third Cen-
tury. A time of doctrinal strife and
self-discovery*, Christianity To-
day, Nr. 19, July 20, 1979, 1040-
1043.

Cornelis P. van Andel, ,,Die nieder-
landisch-reformierte Kirche und ihr
gesellschaftlicher Auftrag, Refor-
mierte Kirchenzeitung, Nr. 5,
15. Mai 1979, 126-128.

Horst Beintker, ,,Maria im Okume-
nischen Dialog‘‘, Materialdienst
des Konfessionskundlichen
Instituts Bensheim, Nr. 4, Juli/
August 1979, 65-69.

Klaus von Bismarck, ,,Okumene in
Deutschland.  Realitdten, Hoff-
nungen, Widerstdnde. Ein Gespréch
mit dem Prisidenten des Deutschen

Evangelischen Kirchentages“, Her-
der-Korrespondenz, Heft 9,
September 1979, 458-461.

Arnold Bittlinger, ,,Der katholisch-
pfingstlerische Dialog®, Material-
dienst aus der Evangelischen
Zentralstelle fir Weltan-
schauungsfragen der EKD,
Nr. 8, 1. August 1979, 196-209.

André Dumas, ,,Das Sozialdenken des
Okumenischen Rates der Kirchen von
1952 bis 1966, Zeitschrift fiir
Evangelische Ethik, Heft 3, Juli
1979, 176-187.

R. H. Edwin Espy (Hrsg), ,,Can you still
say ,Christus Victor‘? Reflections by
Delegates to Amsterdam 1939, in
Commemoration of the Fortieth An-
niversary of the First World Confer-
ence of Christian Youth*, Journal
of Ecumenical Studies, No.l,
Winter 1979.

Hans-Wolfgang Hefler, ,,Auch die
Basis beteiligen. Dialog iiber die Ziele
des ORK*, Lutherische Monats-
hefte, Nr. 8, August 1979, 456-458.

Stanley Samuel Harakas, ,,Christian
Ethics in Ecumenical Perspective: An
Orthodox Christian View**, Journal
of Ecumenical Studies, No. 4,
Fall 1978, 631-646.

Roderic Hindery, ,,Catholicity of Ethi-
cal Sources: Neglected Key to Chris-
tian Unity*, ebd., 614-630.

Wilhelm Holtman, ,,CA in der Diskus-
sion*, Reformierte Kirchen-
zeitung, Nr. 5, 15. Mai 1979, 129-
132

A. Houssiau, ,,Jmages diverses de I’unité
de I’Eglise“, Revue Théologique
de Louvain, Nr. 2, 1979, 131-158.

Johannes Hiittenbiigel, ,,Okumenische
Spiritualitdt‘, Una Sancta, Nr. 2/
1979, 127-130.

Erwin Iserloh, ,,,Das Herrenmahl‘ im
romisch-katholischen und evange-
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lisch-lutherischen Gesprich*‘, Theo-
logische Revue, Nr.3/1979, 178-
182.

Jiidisch-christliches  Gesprach: Ein
Papier aus dem Zentralkomitee der
deutschen Katholiken, Herder-Kor-
respondenz, Heft 8, August 1979,
399-403.

Reinhard Leuze, ,,Den Bann iiber
Luther aufheben. Wie Rom das Augs-
burger Bekenntnis nicht anerkennt*,
Lutherische Monatshefte, Nr.
7, Juli 1979, 404-407.

Daniel F. Martensen, ,,Der Luthe-
rische Weltbund und der Okume-
nische Rat der Kirchen*, L WB-Re-
port Nr. 3, Dezember 1978.

Niederldndische Basisgemeinden: Be-
kenntnis zur weltweiten Befreiungs-
bewegung. Landeskongre verab-
schiedete Grundsatzprogramm. O k u-
mene am Ort, Nr. 6/7 — Juni/
Juli 1979, 1-7.

A. I Ossipow, ,,Schritte auf dem Wege
zur Einheit der Kirche Jesu Christi.
Riickblick auf dreiflig Jahre 6kume-
nischer Bewegung‘, Stimme der
Orthodoxie, Nr. 6/1979, 15-32.

Pladoyer fiir eine 6kumenische Zukunft.
Mit Texten von E. Wilkens und Ph.
Potter, epd-Dokumentation,
Nr. 36a, 6. August 1979.

Philip Potter, ,,Kirche im WeltmaBstab.
Gespriach mit Generalsekretdr Dr.
Philip Potter’, Evangelische
Kommentare, Nr. 8, August 1979,
465-468.
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G. Lloyd Rediger, ,,The Feminine
Mystique and the Ministry. The
church has not yet dealt with full
reality of the female presence in the
clergy — nor has the profession,
The Christian Century, No. 23,
July 4-11, 1979.

Trutz Rendtorff, ,,Gott im alten Konti-
nent. BEuropdismus als geschichtlicher
Kontext der Theologie*, Evange-
lische Kommentare, Nr. 6, Juni
1979, 327-330.

Erwin Wilkens, ,,Das Kreuz des Siidens.
Bedenken gegen den Siidafrikakurs
des Okumenischen Rates®, ebd., 331-
334.

Max L. Stackhouse, ,,Reaffirmations of
Foundations for an Ecumenical
Ethic*, Journal of Ecumenical
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Neue Biicher

OKUMENE IN FORSCHUNG UND
GESPRACH

Geiko Miiller-Fahrenholz (Hrsg.), Ban-
galore 1978. Sitzung der Kommission
fiir Glauben und Kirchenverfassung.
Berichte, Reden, Dokumente. (Bei-
heft zur ,,Okumenischen Rund-
schau‘‘, Nr. 35.) Verlag Otto Lem-
beck, Frankfurt am Main 1979. 272
Seiten. Geh. DM 24,80; fiir Bezicher
der OR DM 19,80.

Schon jetzt gilt Bangalore 1978 vielen
als ,,Durchbruch®, weil es der Kommis-
sion fir Glauben und Kirchenverfas-
sung auf dieser Begegnung erstmals ge-
lungen ist, ,.eine gemeinsame Rechen-
schaft von der Hoffnung* abzulegen,
die entgegen allen pessimistischen Er-
wartungen demonstriert, ,,daB Christen
verschiedenster Herkunft tiber die Quel-
le, aus der sie leben, gemeinsam Aus-
kunft geben kénnen‘ (5). Doch bleibt
auch die hier erreichte Gemeinsamkeit
nicht ohne Probleme. Um so wichtiger
also, dafB jetzt das gesamte Material: die
Reden, Berichte und Dokumente zur
Hand sind. Ihr Tenor? ,,Hoffnung in
konkreten Hoffnungen‘‘, mochte man
sagen. Doch daneben auch das Bemi-
hen, die ,,Hoffnung jenseits aller Hoff-
nungen* nicht zu vergessen: Jesus Chri-
stus, den Auferstandenen, der die Welt
bereits iiberwunden hat. Ob beides in
der Zukunft noch besser, noch ein-
driicklicher gelingen wird, davon wird
viel fiir den weiteren Weg des ORK ab-
hingen. Denn, so Lukas Vischer: ,,In
dem MaBe, in dem es den Kirchen ge-
lingt, iiber alle Trennungen hinweg, die-
se Hoffnung zu bezeugen, in dem Mafe
werden sie in der Einheit wachsen® (8).

Aber gilt nicht auch das Umgekehrte:
,,In dem MafBe, in dem es den Kirchen

gelingt, die Hindernisse zu beseitigen,
die der sichtbaren Einheit im Wege ste-
hen, werden sie freier und nachdriickli-
cher Rechenschaft von der Hoffnung
ablegen konnen‘* (ebd.)? Dieses Thema
der Einheit, ihrer Konturen, der Mog-
lichkeiten des ,,Zusammen-in-die-Ein-
heit-Wachsens** fiillt, in Konferenzrefe-
raten und Konferenzbericht, das letzte
Drittel dieses wichtigen Bandes. Die
Texte sollten nicht weniger bedacht wer-
den. Perspektiven und Grundgedanken
kiinftiger Faith-and-Order-Arbeit erhal-
ten hier Kontur.

Richard Boeckler

Giinther Gafmann, Konzeption der
Einheit in der Bewegung fiir Glauben
und Kirchenverfassung 1910-1937.
(Reihe: Forschungen zur systema-
tischen und 6kumenischen Theologie,
Bd. 39.) Vandenhoeck & Ruprecht,
Gottingen 1979. 311 Seiten. Kart.
DM 58,—.

Die Bewegung fiir Glauben und Kir-
chenverfassung ist der theologische
Zweig der modernen 6kumenischen Be-
wegung, die 1948 zur Griindung des
Okumenischen Rates der Kirchen ge-
fithrt hat. Durch vorwiegend anglikani-
sche Initiative wurde hier in einer seit
der Reformation nicht gekannten Weise
die Frage nach der Einheit im Glauben,
nach der Einheit der Kirche gestellt.

G. hat sehr sachkundig und mit
griindlicher Ausbreitung der Quellen die
Einheitskonzeptionen in den einzelnen
Epochen vorgetragen. Dem Leser wird
eindriicklich vor Augen gefiihrt, daf} im
tkumenischen Dialog heute — sei es im
Rahmen des Okumenischen Rates oder
in den zahlreichen bilateralen Gespra-
chen zwischen romisch-katholischer
Kirche, orthodoxen Patriarchaten und
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evangelischen Kirchen — eine ganze
Reihe von Aspekten begegnet, die be-
reits vor 1937 auf der Tagesordnung
standen. Die Gespréichsebene ist zwar
breiter geworden, indem mehr Konfes-
sionen und grofere Kreise in den Ge-
meinden am Ort sich beteiligen. Aber
bei einer Reihe von Grundfragen schei-
nen einem immer noch dieselben oder
zumindest dhnliche Positionen wie da-
mals zu begegnen. Es lohnt sich, die
Konzeptionen vor 1937, die ,,organische
Einheit*, die ,,Foderation‘“ und die
»gegenseitige Anerkennung® (Abend-
mahlsgemeinschaft usw.), einmal mit
heutigen Konzepten wie ,,konziliare Ge-
meinschaft‘, ,korporative Wiederver-
einigung*‘, ,,Versohnte Verschieden-
heit‘“ 0.4. zu vergleichen. Das Ergebnis
wird verbliiffend sein: Einmal ist es er-
niichternd zu sehen, dall wir immer
noch nicht wissen, welche Einheit wir
wollen, zum andern ist aber der ge-
schichtliche LernprozeB von 1910 bis
1937 aufschluBreich, wie man die vorge-
gebene, die vorhandene und die erstreb-
te Einheit der Kirche immer mehr als ei-
nen ProzeB im Kontext der sdkularen
Geschichte mit vielen nichttheologi-
schen Faktoren zu sehen lernte. G.’s
Buch wird hier zur Pflichtlektiire eines
jeden Okumenikers, damit nicht bei je-
dem okumenischen Gesprich heute die
okumenische Bewegung wieder von
vorn beginnen muf3.

Auch die Frage nach dem ,,tiefsten
Unterschied“ wurde bereits vor 1937 er-
ortert. Damals wie heute ist sie sowohl
das konfessionelle Problem schlechthin
als auch zugleich eine Frage, die quer
durch die Konfessionen mit neuartigen
Fronten theologisch vielfiltig beantwor-
tet wird.

G. beschreibt zutreffend den ent-
scheidenden anglikanischen EinfluB3 bei
Entstehung und Verlauf der Bewegung
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fir Glauben und Kirchenverfassung.
Aber damit sollte nicht die Tendenz an-
gelsachsischer Geschichtsschreibung be-
stdtigt werden, die moderne 6kumeni-
sche Bewegung sei {iberhaupt nur durch
die Kirchen dieses Gebietes motiviert
worden. Auch fiir das Verstdndnis von
Faith and Order und die dort begegnen-
den Einheitskonzeptionen wire es gut
gewesen, wenn G. nicht nur andeu-
tungsweise, sondern ausfiihrlicher die
parallelen kirchlichen und theologi-
schen Entwicklungen im kontinental-
europdischen, ostkirchlichen und ro-
misch-katholischen Raum dargeboten
hétte. Spétestens seit den zwanziger
Jahren wurde der weltweite theologi-
sche und kirchliche Kontext bedeutsam;
ferner miiBten die bei ,,Faith and
Order‘‘ begegnenden Einheitskonzep-
tionen eingehender mit dem Kirchenbild
anderer OSkumenischer Arbeitszweige
der damaligen Zeit verglichen werden,
um ein umfassendes Bild der Einheits-
vorstellungen zu bekommen. G.’s Hin-
weis ist namlich sehr wichtig, daB3 die
Erfahrungen in der Mission und in den
sozialen, politischen, gesellschaftlichen,
wirtschaftlichen und kulturellen Berei-
chen der Welt entscheidende Impulse
und letzte AnstoBe fiir das theologische
Ringen um die Einheit der Kirche ga-
ben. Man kann noch weiter bohren:
Welche anthropologischen und sozial-
psychologischen Grunddaten liegen
den verschiedenen Einheitskonzeptio-
nen und Frommigkeitstypen zugrunde?

Leider konnte G. bei dem zur Verfii-
gung stehenden Raum diesen Fragen
nicht im Detail nachgehen. Durch diese
Desiderate wird allerdings der hervorra-
gende Wert des Buches fiir die 6kumeni-
sche Geschichtsschreibung und fiir die
heutigen Fragestellungen in der Okume-
ne nicht geschméilert.

Reinhard Frieling



Hildburg Wegener-Fueter, Kirche und
Okumene. Das Kirchenbild des Oku-
menischen Rates der Kirchen nach
den Vollversammlungsdokumenten
von 1948 bis 1968. (Gottinger Theol.
Arbeiten, Bd. 10.) Vandenhoeck &
Ruprecht, Gottingen 1979. 306 Sei-
ten. Kart. DM 38,—.

Dieses beachtenswerte Buch geht der
Frage nach, welches Bild von der Kirche
hinter den theologischen und sozialethi-
schen Bemiihungen des Okumenischen
Rates der Kirchen steht. In der Offent-
lichkeit stoBen ja manche Aktionen des
ORK auf heftige Kritik, und auch in den
Kirchen fragen eine Reihe Christen, ob
hier nicht oft die Verkiindigung des Rei-
ches Gottes mit dem Aufbau einer ge-
rechten Weltgesellschaft verwechselt
werde. Diese bisweilen emotional und
mit Vorurteilen belastete Diskussion
wird von W.-F. durch eine historisch-
kritische Untersuchung der Vollver-
sammlungsdokumente versachlicht. Das
schlieBt nicht aus, dall mancher Kritiker
des ORK gerade durch W.-F.’s Analy-
sen sich bestétigt fiihlt.

Die Autorin verbindet jeweils das
,,theologisch umschriebene Kirchenver-
stdndnis* mit dem Kirchenbild, wie es
sich in den sozialethischen AuBerungen
des ORK und in seiner tatsédchlichen
Praxis ablesen 14Bt. Fiir die erste Phase
bis etwa 1960 erhebt sie ,,ein einigerma-
Ben uneinheitliches Kirchenbild* (ein
religios-moralisch, ein anthropologisch-
soziologisch und ein christologisch-
missionstheologisch begriindetes Bild
von der Kirche). Ziemlich gering schitzt
W.-F. den Beitrag der Kommission fiir
Glauben und Kirchenverfassung ein. Es
sei ihr lange nicht gelungen, einigen ek-
klesiologischen Einseitigkeiten ein theo-
logisches Korrektiv entgegenzusetzen,
sie habe nur Einheit ,,um ihrer selbst
willen** (160) zum 6kumenischen Pro-

gramm erhoben. Erst der missionstheo-
logischen Weiterarbeit seit der Integra-
tion von Mission und Okumene in Neu-
Delhi 1961 sei es vorbehalten gewesen,
zu einer theologischen Integration der
dkumenischen Arbeitsbereiche vorzu-
dringen und dann die Einheit der Kirche
im Kontext der Bemiithungen um die
Einheit der Menschheit zu sehen. In
Uppsala 1968 seien die verschiedenen
Entwicklungslinien ,,zu einem jetzt pri-
mir handlungsorientierten und iiberaus
weltoffenen Kirchenbild‘‘ zusammenge-
laufen (225).

Bei diesem Geschichtsbild wird vieles
richtig gesehen, vor allem wenn eine
methodische Konzentration auf die Voll-
versammlungsdokumente geschieht. Mit
dieser Konzentration wird man aber
dem vielschichtigen Verlauf des gesam-
ten 6kumenischen Dialogs im ORK und
dariiber hinaus nicht gerecht. Die weit-
gehende Ausblendung der Arbeiten von
Faith and Order, des Bereichs der dku-
menischen Spiritualitét, der spannungs-
geladenen Konferenzen zwischen den
Vollversammlungen, der konfessions-
spezifischen Beitrdge in der Okumene
— iiberhaupt das Ausblenden des kon-
fessionellen Problems — 1463t viele Fra-
gen offen. Immerhin wird deutlich, daf
es ,,das Kirchenbild® des ORK nicht
gibt und die 6kumenische Bewegung ei-
ne offene Zukunft mit einer Fiille von
Aufgaben fiir alle Christen und Kirchen
vor sich hat.

Reinhard Frieling

Darril Hudson, The World Council of
Churches in International Affairs.
Published for the Royal Institute of
International Affairs. Faith Press,
Leighton 1977. 336 Seiten. Paperback
£ 5,40.

In der Arbeit des Okumenischen Ra-
tes der Kirchen findet die politischen
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und sozialen Fragen zugewandte Seite
seiner Titigkeit in der Offentlichkeit ei-
ne groBere Aufmerksamkeit als die stil-
lere Bemiihung um die theologische Be-
gegnung und um gemeinsame Grundla-
gen des Glaubens. Das vorliegende
Buch bestétigt diese Erfahrung; es
bringt einen reich dokumentierten
Uberblick tiber die Tatigkeit des ORK
im Bereich der internationalen politi-
schen und sozialen Fragen, wie er fiir
die theologische Seite der 6kumenischen
Wirksamkeit noch nicht vorliegt. Auf
dem politischen Felde treten naturge-
mif die Anschauungen des Verf. iiber
die Haltung von Genf stdrker hervor,
und friither sind auch mehr kritisch ge-
haltene Wiirdigungen der Tétigkeit des
ORK erschienen. Hudson hélt sich hier
zuriick; ihm kommt es in erster Linie
auf eine an Hand der Dokumente und
Akten sorgfiltig erarbeitete Studie zur
Stellungnahme des ORK auf drei in
Fallstudien untersuchten Hauptgebieten
der internationalen Politik, die Be-
kdmpfung des Rassismus, die Entwick-
lungshilfe und das Eintreten fiir Frieden
und Abriistung, an.

Man mag es bedauern, daB nicht auch
das freilich erst in den letzten Jahren so
sehr in den Vordergrund geriickte Feld
des Schutzes der Menschenrechte einbe-
zogen wurde, auf dem der ORK von
Anfang an in besonderem Mafe seinen
EinfluBl — schon bei der Entstehung der
Charta der Vereinten Nationen — gel-
tend gemacht hat. Eingehend stellt der
Verf. das Ringen mit den siidafrikani-
schen (weiflen) Kirchen um die Rassen-
frage und die schlieBlich erfolgte Tren-
nung dar. Er teilt dabei den Standpunkt
des ORK und seines Sonderfonds zur
Bekidmpfung des Rassismus, daB auch
Zuwendungen an den bewaffneten
Kampf anwendende Befreiungsbewe-
gungen in dem Eintreten fiir menschli-

478

che Freiheit und Wiirde gerechtfertigt
seien. Die hingegen in der EKD erhobe-
nen Bedenken, ob Forderung der Ge-
waltanwendung fiir die Kirche ethisch
verantwortbar ist, werden vom Verf.
ohne n#heres Verstdndnis als konserva-
tive Haltung abgelehnt. Er rdumt frei-
lich in seiner abschlieBenden Wiirdi-
gung ein, dafl der ORK durch seine Hal-
tung die Moglichkeit einer vermitteln-
den Einwirkung in Siidafrika eingebiif3t
hat. Die eingehende Darstellung der Be-
mithungen des ORK um die Férderung
der Entwicklungshilfe und um Gerech-
tigkeit in der internationalen Wirt-
schaftsordnung fafit gut zusammen,
wobei dem Problem der wachsenden
Weltbevolkerung und der Familienpla-
nung besondere Aufmerksamkeit ge-
schenkt wird.

In der dritten Fallstudie, die Frieden
und Abriistung behandelt, erfahren die
steten Bemiihungen um Beschriankung
der Riistungen, vor allem der nuklearen
Bewaffnung, eine Schilderung, die dazu
beigetragen haben, ein Meinungsklima
zu schaffen, in dem die fithrenden
Méchte wenigstens zu Vereinbarungen
zur Untersagung atomarer oberirdischer
Teste und nuklearer Installationen im
Weltraum und am Meeresboden gelang-
ten. Freilich kann man sich fragen, ob
in diesem Abschnitt nicht das Gewicht
der kirchlichen Intervention etwas iiber-
bewertet ist. Griindlich geht das Buch
auch auf die Formen 6kumenischer Ein-
wirkung ein, die den Kirchen im inter-
nationalen Leben als eine Art Interes-
sensgruppe offensteht, von Erkldarungen
und Konsultationen, Verbindung zu
christlichen Politikern bis zur Mitwir-
kung im Rahmen der Vereinten Natio-
nen. Bemerkenswert ist die klare Erfas-
sung und Hervorhebung des einschnei-
denden Wandels, der sich unter dem
Generalsekretdr Blake Ende der 60er



Jahre in der Orientierung des ORK voll-
zog; jetzt wird die unter ihrer ersten Lei-
tung selbstdndige und weit ausgreifende
Arbeit des CCIA organisatorisch in die
Programmeinheit ,,Gerechtigkeit und
Dienst* eingegliedert und damit die
Konzentration der Dienste des CCIA
auf Genf in ndherer Anlehnung an die
zentrale Leitung ermoglicht.

Im Ganzen stellt das sorgféltig gear-
beitete Buch eine sehr eingehende sach-
liche Information dar, die fiir jede
kiinftige Bearbeitung der politischen
Tiatigkeit des Weltrats eine wichtige
Grundlage bildet.

Ulrich Scheuner

Das Zeugnis der Kirche in den Staaten
der Gegenwart. Analysen und Diskus-
sionsbeitrdge aus 11 Landern und der
SchluBbericht einer Okumenischen
Studientagung. Im Auftrag des
Okumenischen Rates der Kirchen her-
ausgegeben von Wolfgang Schweitzer.
Verlag Otto Lembeck, Frankfurt am
Main 1979. 176 Seiten. Paperback
DM 18,—.

Das Verhéltnis von Staat und Kirche
ordnete sich in der Vergangenheit vor-
wiegend nach den Maximen des ekkle-
siologischen Selbstverstindnisses der
einzelnen Konfessionen und Traditio-
nen. Inzwischen hat sich die Szene —
vor allem in der Dritten Welt — grund-
legend gewandelt. Die ,,Gesellschaft*
ist als mitbestimmender und veréndern-
der Faktor hinzugekommen. Die neue
Fragestellung richtet sich daher letztlich
nicht mehr auf eine statische Regelung
der Staat-Kirche-Beziehungen, sondern
Zeugnis und Dienst der Kirche in der
Gesellschaft von heute: ,,Wie muf} das
Verhiltnis der Kirche zum Staat geord-
net und gestaltet sein, damit die Kirche
in der Gesellschaft sowohl auf nationa-
ler als auch internationaler Ebene wirk-

sam Zeugnis ablegen kann?* (Lukas Vi-
scher, 17 f.) Das ist ein nicht isoliert zu
l6sendes, vielmehr nur vom universalen
Auftrag der Kirche her gemeinsam an-
zugehendes Problem.

Unter diesen Gesichtspunkten hat
sich eine von 50 Vertretern aus verschie-
denen Lindern und Kontinenten be-
suchte dkumenische Studientagung im
August 1976 in Bossey mit dem Fragen-
kreis ,,Kirche und Staat‘‘ befafit, deren
Materialien und Ergebnisse in diesem
Band, sorgfiltig bearbeitet und eingelei-
tet von Wolfgang Schweitzer, nunmehr
auch in Deutsch vorliegen. Der erste
Teil ,,Ausgangs-Fragen* bringt einfiih-
rende Beitrdge von Lukas Vischer, M.
M. Thomas und drei Bibelstudien; im
zweiten Teil folgen die — geringfiigig
gekiirzten — 7 Referate der Konsulta-
tion, jeweils ergénzt durch aus der Sicht
eines anderen Landes gegebene Kom-
mentare in Kurzfassung, so daB insge-
samt 11 Typen des Staat-Kirche-Ver-
haltnisses die angestellten Uberlegungen
illustrieren und begriinden. Der im drit-
ten Teil gebotene Schluflbericht, aus der
Arbeit von Gruppen hervorgegangen,
will ,,nicht den Anspruch erheben, das
letzte Wort zu diesem Thema zu sein‘‘
(143), wohl aber Anstéfle fiir weitere
Diskussionen in den Kirchen vermitteln.
Diese Anregung sollte wegen der kaum
abzusehenden Reichweite der Proble-
matik und Bedeutung fiir die 6kumeni-
sche Gesamtsituation auch bei uns auf
breiter Ebene aufgenommen werden.

Kg.

Einheit und Frieden. Okumenische Pre-
digten. Gesammelt und herausge-
geben von Gerhard Bassarak. Evan-
gelische Verlagsanstalt, Berlin (1979).
302 Seiten. Geb. DM 15,—.

Die Erkenntnis, daf} sich Leben und
Frommigkeit einer Kirche nicht nur in
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dogmatischen Aussagen und Lehrsit-
zen, sondern auch in der Art ihrer Ver-
kiindigung niederschlagen und wider-
spiegeln, war AnlaBl fiir das Buch
»Zeugnis fir alle Volker. Predigten aus
der Okumene* (Hrsg. von Hanfried
Kriiger und Claus Kemper), das 1966 in
Stuttgart erschien. Formal und struktu-
rell folgt die von dem Ostberliner Theo-
logieprofessor und Vizeprisidenten der
Prager Friedenskonferenz, Gerhard Bas-
sarak, herausgegebene Predigtsamm-
lung ,,Einheit und Frieden‘* dem vor-
genannten Muster, wendet aber ein an-
deres ,,Sammelprinzip‘‘ an, nimlich
Predigten vorzulegen, ,,die Fragen der
Okumene oder des Friedensengage-
ments von Kirchen und Christen behan-
deln‘‘ (12). Verstdndlich, daB dadurch
aus der jeweiligen Situation heraus der
politische Akzent stirker in den Vorder-
grund geriickt wird, als es manchmal
von der Exegese her vertretbar zu sein
scheint. Auch das Verstindnis dessen,
was mit politischer Verantwortung der
Kirchen gemeint sein kann und wie diese
zu artikulieren ist, wird in der Okumene
verschieden beurteilt werden. Gerhard
Bassarak hat dariiber im Vorwort (11f.)
einige fiir diese Sammlung grundlegen-
de Uberlegungen angestellt. Immer spiirt
der Leser aber die ebenso aktuelle wie
dringende Verantwortung, in die sich
der Prediger heute in den Krisenherden
der Welt gestellt sieht und die den leben-
digen Bezug zum Wort Gottes sucht
und braucht.

Dal} es regional gesehen gewisse, oft
zufdllig bedingte Liicken in Kauf zu
nehmen galt (z.B. Lateinamerika,
Skandinavien, Grofbritannien), liegt in
der Natur eines so globalen Unterneh-
mens, mindert aber nicht den Wert die-
ser in ihrer Art beispielhaften und auf-
schluBreichen Zusammenstellung, die
viele 8kumenisch relevante und bekann-
te Namen einschlief3t. Kg.
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THEOLOGISCHE BEGEGNUNG

Paul-Werner Scheele, Alle eins. Theolo-
gische Beitrége II. Verlag Bonifacius-
Druckerei, Paderborn 1979. 269 Sei-
ten. Geb. DM 24,—,

Bei den 15 in diesem Sammelband
vereinigten Beitrdgen handelt es sich bis
auf zwei um schon verdffentlichte Auf-
sétze, hervorgegangen meistens aus
Vortrdgen. Bischof Scheele, 1979 zum
Bischof von Wiirzburg berufen, muf3
heute als der besonders 6kumenisch en-
gagierte Vertreter des deutschen Episko-
pats gelten, dem zugleich akademische
Tatigkeit bei seinen Bemiihungen zugu-
te kommt. Inhaltlich geht es um den
Themenkreis der Ekklesiologie unter
besonderer Beriicksichtigung der theo-
logischen Begriindung des innerkirchli-
chen Dialogs, der Fragen um Euchari-
stie, Amt und Konfession im Hinblick
auf Spannung, Spaltung und Einheit
der Kirche. Grundsitzlich versucht
Scheele, beim Neuen Testament anzu-
kniipfen und sodann die Texte des
Zweiten Vatikanischen Konzils auszu-
werten. Von weiterer Literatur wird
eklektisch Gebrauch gemacht, wobei
neben fachtheologischen Arbeiten auch
dankenswerterweise Philosophen und
Literaten zu Gespréchspartnern werden
bzw. als Zeugen fiir das den Verfasser
nicht zuletzt bestimmende Anliegen, der
Spiritualitit neue Impulse zuzufiigen,
reklamiert werden. Damit sich der 6ku-
menische Dialog nicht nur unter Fach-
wissenschaftlern abspielt, sind die Stel-
lungnahmen Scheeles von nicht geringer
Bedeutung fiir den Transfer des sich
entwickelnden theologischen Konsensus
hinein in den Bereich des pastoralen
Dienstes und der Gemeinden. Pfarrer
jeder Konfession koénnen sich bei der
Vorbereitung 6kumenischer Veranstal-
tungen von diesem Sammelband anre-



gen lassen und die schlichte Sprache er-
lernen, die Hindernisse der Okumene
ebenso abbauen kann wie theologische
Denkschérfe. Scheele erweist sich als ein
warmbherziger und solider Vermittler der
,,Freude fiir Alle*, auch in dem manch-
mal dornigen 6kumenischen Gespréch.

F.W. Kantzenbach

Papsttum als ékumenische Frage. Her-
ausgegeben von der Arbeitsgemein-
schaft Okumenischer Universitits-
institute. Chr. Kaiser Verlag, Miin-
chen/Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz 1979. 327 Seiten. Paperback
DM 42,—.

Verantwortlich zeichnen je drei 6ku-
menische Institute katholischer und
evangelischer Fakultdten, die im Okto-
ber 1977 in Heidelberg einen weiteren
Kreis von Fachtheologen versammelten.
Nach einer Einfithrung in Methoden
und Rang der Thematik durch Edmund
Schlink entwickeln zundchst Erich Gra-
Ber und Josef Blank den neutestamentli-
chen Befund, wobei Gréfler das Petrus-
bild der Apostelgeschichte und der neu-
testamentlichen Briefe einbezieht. Es
folgen kenntnisreiche kirchengeschicht-
liche Beitrdge von Wilhelm de Vries und
Otto Hermann Pesch. Ersterer gibt eine
ausgezeichnete Bibliographie. Die Dis-
kussion zum Beitrag de Vries fiithrt in
die Schwierigkeiten einer historischen
Argumentation fiir den pépstlichen Pri-
mat besonders spannend ein. Mehrfach
begegnet das Urteil: Der Primat sei
nicht vom Himmel gefallen. In der Dis-
kussion der bei der Tagung vorgetrage-
nen Referate liegt iiberhaupt der Wert
dieses Bandes iiber die griindliche sach-
liche Information hinaus. (Hervorra-
gende Verarbeitung der gesamten ein-
schldgigen Literatur bei Pesch!) Die von
Systematikern entwickelten Perspekti-
ven (Moltmann, Stirnimann) sind unter

Anwesenheit namhafter Theologen dis-
kutiert worden, wobei Moltmann von
einer christologischen Begriindung des
Papsttums zu einer trinitarischen Be-
griindung von Johannes 17 her hinlen-
ken wollte. Dabei hat er den Dialog mit
der Orthodoxie und eine nicht vorder-
griindig auf die organisatorische Seite
der Kirche abhebende Einheitskonzep-
tion im Auge. Pannenberg verwies auf
die Auslegungsmoglichkeiten des I. Va-
tikanum, die bei der Tagung ausgeblie-
ben seien. Wihrend Moltmann ein Amt
der Einheit gern mit der politischen
Aufgabenbestimmung des Dienstes der
Gemeinschaft oder des Dienstes der
Einheit in Verbindung bringen mochte,
legt Pannenberg den Nachdruck auf das
pépstliche Amt als das Amt der Einheit
fiir die Kirche als Gesamtkirche. Es wa-
re dabei von Interesse, den theologisch
gefiillten Begriff ,,wesentlich‘(308) ge-
nauer zu interpretieren. Insgesamt kann
man sagen, dafl der Band wieder einmal
die Erkenntnis bestitigt, dafl man in
neutestamentlichen Grundlagenfragen
zu weitgehenden Klarungen kam. Neu
scheint mir, daf3 endlich der durch kir-
chengeschichtliche Forschung klarge-
stellte Libertas-ecclesiae-Komplex des
Mittelalters (Cluny!) fiir gegenwiértige
Fragestellungen aktualisiert wurde.
Dariiber hinaus enthélt der Band unter
vorldufiger Aussparung der Unfehlbar-
keitsfrage viele beachtliche Denkan-
stofle.

F.W. Kantzenbach

Friedrich-Wilhelm Kantzenbach, Pro-
gramme der Theologie. Denker,
Schulen, Wirkungen. Von Schleier-
macher bis Moltmann. Claudius Ver-
lag, Miinchen 1978. 343 Seiten. Kart.
DM 22,80.

Der Band enthdlt 24 kurzgefaBte

Werksinterpretationen von deutschen
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und schweizerischen evangelischen
Theologen des 19. und 20. Jahrhunderts
(Schleiermacher, Roéhr, Bretschneider,
Tholuck, Straufl, Loéhe, A.F.C. Vil-
mar, Rothe, von Hofmann, A. Ritschl,
Overbeck, Kidhler, Herrmann, von Har-
nack, Troeltsch, A. Schweitzer, Otto,
Barth, Bultmann, Bonhoeffer, Tillich,
Ebeling, Pannenberg, Moltmann). Die
Auswahl ist willkiirlich, die Interpreta-
tion bringt gegeniiber anderen Versu-
chen dieser Art nichts Neues, auch wenn
Kantzenbach in der Einleitung sich fiir
eine stdrkere Beachtung echter Erfah-
rungstheologie einsetzt, wie sie hier und
da von einigen der erwihnten Theolo-
gen getrieben und gefordert wurde. Eine
durchgingige Untersuchung, inwieweit
die 24 Theologen Theologie und Glau-
benserfahrung im Ringen um die christ-
liche Wahrheit in Einklang gebracht ha-
ben, bietet dieses Buch aber nicht. Die
Okumenische Wirkung der Theologie
der jeweiligen Autoren hat Kantzenbach
nicht im Blick, nicht einmal bei Barth,
Bultmann, Bonhoeffer und Tillich.
Schade! Denn Theologiegeschichte ist
doch heute nicht mehr ernsthaft ohne
Beriicksichtigung der konfessionsiiber-
schreitenden Wirkungsgeschichte zu
treiben. Das diirfte doch gerade Kant-
zenbach mit seinen Erfahrungen am
StraBburger Okumenischen Institut
nicht verborgen geblieben sein.

Bernd Jaspert

Sola Seriptura. Ringvorlesung der theo-
logischen Fakultdt der Philipps-Uni-
versitdt herausgegeben von Carl-
Heinz Ratschow. N.G, Elwert Ver-
lag, Marburg 1977. 215 Seiten.
Brosch. DM 26,—.

Der Band enthilt die Vortrige, die
anlaBlich der 450-Jahrfeier der Marbur-
ger Philipps-Universitdt von dortigen
Theologiedozenten und -professoren
(darunter auch dem Katholiken Pfiirt-
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ner) gehalten wurden: C. H. Ratschow,
Einleitende Analyse der Themafrage; R.
Preul, Scriptura sacra im Unterricht —
religionspadagogische Fragen zum Ge-
genwartsbezug der Bibel; R. Flasche,
Sacra scriptura in den Religionen; St.
H. Pfiirtner, Das reformatorische ,Sola
Scriptura‘ — theologischer Auslegungs-
grund des Thomas von Aquin?; H. Lie-
bing, Sola scriptura — die reformatori-
sche Antwort auf das Problem der Tra-
dition; H. Stegemann, Der Kanon und
die Kriterien der Theologie; G. Schu-
nack, Die theologische Autoritdt des
Apostels; H. Leipold, Gotteswort und
Menschenwort als Problem der Theolo-
gie; Chr. Gremmels, Der Heilige Geist
als Ausleger der Schrift; D. von Oppen,
Die Schrift und die Bewdltigung
menschlicher Situation; A. Niebergall,
Schriftprinzip und kirchliche Praxis
heute. — Von der gegenwirtigen theo-
logischen Situation her sollte gepriift
werden, ob und wie der theologische
Sinn des reformatorischen Erkenntnis-
und praktischen Lebensgrundes ,,sola
scriptura® auch heute noch angesichts
einer verdnderten kirchlich-konfessio-
nellen Lage Giiltigkeit beanspruchen
kann. Die Antwort heif3t: das reforma-
torische Schriftprinzip ist heute eine of-
fene Frage. ,,Sola scriptura‘“ ist keine
Faustregel, sondern nur sinnvoll im Zu-
sammenhang einer geschichtshermeneu-
tischen Besinnung, die drei Probleme im
Blick hat: 1. Schrift und Tradition, 2.
Kanonische Autoritit der Schrift, 3.
Schrift und Wort Gottes. Keines dieser
Probleme ist erledigt, insbesondere
nicht im okumenischen Horizont, wo
vor allem in den Kirchen Asiens und
Afrikas Fragen von einer Tiefendimen-
sion an die Bedeutung der HI. Schrift
gestellt werden, wie sie der européischen
Theologie noch kaum zum BewuBtsein

ekommen sind.
& Bernd Jaspert



Klauspeter Blaser, Gottes Heil in heuti-
ger Wirklichkeit. Uberlegungen —
Beispiele — Vorschldge. Verlag Otto
Lembeck, Frankfurt/Main 1978. 118
Seiten. Kart. DM 18,—.

Der Autor, Schweizer Systematiker
und Missionswissenschaftler, stellt in
diesem Buch seine Gedanken zum The-
ma ,,Heil heute‘* zur Diskussion. Neben
neuen Beitrdgen werden dabei einige
frither verstreut erschienene Arbeiten
des Verfassers in neuer Bearbeitung auf-
genommen. Blaser geht davon aus, dafl}
wir im Horen auf Stimmen des Glau-
bens in anderen geographischen, politi-
schen und kulturellen Bereichen neu ler-
nen konnen, daB ,,Heil heute* das
Grundproblem jedes theologischen
Denkens, das auf die Welt zugehen
mochte, ist.

Ein erster Teil mehr grundsitzlich-
theologischer ,,Uberlegungen zum The-
ma‘‘ (11-42) zeigt die verschiedenen Ge-
sprichsanséitze vor, in und nach Bang-
kok auf, wihrend ein zweiter Teil ,,Bei-
spiele und Vorschldge** (45-113) sich mit
verschiedenen Entwiirfen praktisch aus-
einandersetzt. Dabei geht es um eine
differenzierte Beurteilung der Chancen
von Minoritatskirchen, der Menschen-
rechtsproblematik, der Theologien im
Kontext und der iiberholten Auseinan-
dersetzung zwischen Mission und Evan-
gelisation.

Die Ausfithrungen nehmen sachkun-
dig zu einem sehr breiten Feld des heuti-
gen theologischen Gespriachs Stellung
und zeichnen sich besonders dadurch
aus, dall einige Grundansitze konse-
quent durchgezogen und angewendet
werden: Die Sendung (Mission) als
Grundverstdndnis der Kirche und ihres
Handelns, die gemeinsame Quelle und
die Vielfalt der Erfahrungen der Chri-
stenheit in verschiedenen Kontexten, die
6kumenische Dimension der Kirche als

weltweite Gemeinschaft und die Pneu-
matologie als Schliissel zum Verstdndnis
des heutigen theologischen Denkens.
Das Buch ist als Studienwerkzeug ge-
eignet, da es die verschiedenen Stand-
punkte sachlich darstellt, zur Auseinan-
dersetzung anleitet und es dem Leser er-
moglicht, zu eigener Urteilsbildung zu
kommen.
Hans-Jiirgen Becken

Manfred Hofmann, Identifikation mit
dem Anderen. Theologische Themen
und ihr hermeneutischer Ort bei
lateinamerikanischen Theologen der
Befreiung. Verbum, Hdkan Ohls-
sons, Stockholm/Vandenhoeck & Ru-
precht, Gottingen 1978. 256 Seiten.
Kart. DM 32,—.

Seit dem Ende der sechziger Jahre
entsteht in Lateinamerika (LA) mit der
Theologie der Befreiung eine Theologie,
die sich als eine ganz neue Art theologi-
scher Rede im Unterschied und Gegen-
satz zu traditioneller christlicher Theo-
logie und kirchlicher Glaubenslehre ver-
steht. Vorausgegangen war erstens das
Scheitern der Entwicklungsanstrengun-
gen und Strategien im ersten Entwick-
lungsjahrzehnt in LA und zweitens die
kritische Neubesinnung des LA-Katho-
lizismus zur Vorbereitung der zweiten
LA-Bischofskonferenz in Medellin 1968.
Die Antwort auf erstens ist die sozial-
wissenschaftliche = Dependenztheorie.
(Die Unterentwicklung wird aus der
Perspektive der Armen/Unterdriickten
als Folge ihrer totalen Abhidngigkeit —
Okonomisch, politisch, kulturell, reli-
gios — begriffen, die im Kapitalismus
notwendige Kehrseite des Reichtums der
wenigen ist.) In den Dokumenten von
zweitens ist schon — neben anderen
Stimmen — die Theologie der Befreiung
zu horen.
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Manfred Hofmann will mit seiner
Promotionsarbeit fiir die Theologische
Fakultdt in Lund die Grundaussagen
dieser Theologie entfalten und das Pro-
fil ihrer theologischen Thematik zeich-
nen. Es gelingt ihm iiberraschend gut,
an Texten von zwolf Vertretern dieser
Theologie die Gemeinsamkeit ihrer
Aussagen zu vier zentralen Themen —
Mensch, Gott, Christus, Kirche — dar-
zustellen. Der Mensch zwischen Gefan-
genschaft und Befreiung ist das zentrale
Thema, seine Leidenserfahrung als
Anderer/Unterdriickter die religiose
Grunderfahrung, seine Unterdriickung/
Entfremdung die Siinde schlechthin und
seine Befreiung das eine Thema christli-
cher Praxis und theoretischer Reflexion
(Theologie der Unterdriickten). Theolo-
gie und Kirche miissen aus jahrhunder-
tealter Dienstbarkeit und ideologischer
Befangenheit befreit werden zum einzig
authentischen Dienst: dem solidarischen
Leben mit dem Armen/Anderen und
der Identifikation mit seinem Befrei-
ungskampf. Damit kehren sie zum ei-
gentlichen Willen Gottes und Jesu zu-
riick und verstehen mittels der relectura
die Schrift neu. ,,Was nicht aus der
Identifikation mit dem Armen die Be-
freiung des Unterdriickten vorantreibt,
ist nicht Evangelium als befreiende Bot-
schaft* (71). Der Arme wird zum Ort
der Christusoffenbarung, sein Befrei-
ungsprozel} ist Sakrament der Gottesbe-
gegnung (113), wahrer Gottesdienst.

Nach der Entfaltung der theologi-
schen Themen fragt der Autor im zwei-
ten Teil der Arbeit nach dem hermeneu-
tischen Ausgangspunkt der theologi-
schen Reflexion und findet sie nicht im
allgemeinen Praxisbezug, sondern in ei-
ner spezifischen Befreiungspraxis, die
aus der Identifikation mit dem Unter-
driickten/Armen/Nicht-Menschen als
Praxis der Liebe herauswachst. Ist der
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,,Schrei des Armen‘ der hermeneuti-
sche Ort, so antwortet die Theologie als
,,Zzweites Wort*“ darauf, gibt ihm Stim-
me und entdeckt ihn wieder im Schrei
Jesu am Kreuz, als verlorene Mitte der
Bibel. Hier identifiziert sich Gott ein fiir
allemal mit dem Armen/Unterdriick-
ten.

Eine kritische Auseinandersetzung
mit der Befreiungstheologie will der Au-
tor trotz gelegentlicher Anfithrung von
Frieling, Brandt, Zwiefelhofer und Ver-
weis auf den SchluBbericht der Interna-
tionalen Theologenkommission nicht
leisten. Die zusammenfassende Darstel-
lung von Hofmann bleibt — mit seinem
ausfithrlichen Literaturverzeichnis —
ein wichtiges Werk zum Verstdndnis ei-
ner Theologie, deren Herausforderung
wir uns in Kirche und Okumene noch
werden stellen miissen.

Reinhart Miiller

RELIGIONS- UND KIRCHEN-
KUNDE

Erwin Fahlbusch, Kirchenkunde der
Gegenwart. (Theologische Wissen-
schaft, Bd. 9.) Verlag W. Kohlham-
mer, Stuttgart 1979. 288 Seiten. Kart.
DM 28,—.

Um es gleich in einem Satz vorwegzu-
sagen: Fahlbusch hat eine vorziigliche
Kirchenkunde geliefert. Er hat bewuft
auf eine ,,Konfessionskunde*‘ verzich-
tet, die fiir ihn umfassender als eine Kir-
chenkunde ist (13). Ausgangspunkt ist
fiir den Vf. nicht eine ideelle oder ge-
glaubte Einheit der Kirche, sondern der
historische und theologische Tatbe-
stand, dafl der Offenbarungsvorgang
nicht objektivierbar, sondern im per-
sonlichen Bekenntnis erfaBt wird und
daher eine Pluralitdt von Aussagen zu-
stande kommt (15). Die Vielfalt christli-
cher Kirchen ,,korrespondiert der Selbst-



auskunft der Glaubenden, so daf} die
,,konfessionelle Identitéit der einzelnen
christlichen Gemeinschaft wichtigste
Voraussetzung dafiir ist, daB} die Heils-
wahrheit ,,im Gespréch und ein Gesche-
hen bleibt*“. So kann das Ziel einer Kir-
chenkunde auch nur lauten, dem Selbst-
verstdndnis der verschiedenen Kirchen
nachzugehen. Die Kirchenkunde will in-
formieren, beschreiben und die Phino-
mene auf ihre innere Logik analysieren
(16).

Angesichts der grofien Vielzahl selb-
standiger Kirchen in der Welt muB} eine
Kirchenkunde auswihlen. Dies tut der
Vf. dadurch, daf er die Mitglieder und
Géste der ,,Arbeitsgemeinschaft christ-
licher Kirchen‘ darstellt, Etwa ein Drit-
tel des Buches ist der rémisch-katho-
lischen Kirche gewidmet, und auch die
Orthodoxie, die wegen der Gastarbeiter
inzwischen zur drittgroften Kirche in
der Bundesrepublik geworden ist, findet
angemessene  Beriicksichtigung. Im
Blick auf den Benutzer ist es durchaus
pragmatisch-legitim, die Akzente so zu
setzen.

Im letzten Teil werden die okumeni-
schen Organisationen und Aktivitdten
vom ORK, seinen Vorldufern und Pro-
grammen iiber die konfessionellen
Weltbiinde, die bilateralen Dialoge und
Kirchenunionen, die kumenischen Be-
mithungen am Ort und die Vorstellun-
gen und Modelle zur Einheit der Kirche
dargelegt. Man kann fragen, ob es nicht
sinnvoll gewesen wire, den Abschnitt
iiber die Evangelische Allianz hier statt
bei der Darstellung der Landeskirchen
einzugliedern.

Alle Abschnitte zeichnen sich durch
die strenge Sachlichkeit, mit der die In-
formationen geboten werden, und
durch gute Lesbarkeit aus. Jeder einzel-
ne Paragraph ist in sich abgeschlossen;
auch innerhalb des groflien Hauptteils

iiber die romisch-katholische Kirche
kann man eigentlich bei jedem Unterab-
schnitt mit dem Lesen einsetzen und
nimmt dafiir gelegentliche Wiederho-
lungen gern in Kauf. AufBlerordentlich
hilfreich sind die zu jedem Kapitel bei-
gefligten, den neuesten Stand widerspie-
gelnden Literaturangaben.

Innerhalb der kleineren Kirchen hat
Fahlbusch der methodistischen Kirche
besondere Aufmerksamkeit geschenkt,
weil sie nach seiner Ansicht ,,ein typi-
sches Beispiel einer Freikirche ist (17).
Dies kann man mit guten Griinden hi-
storisch und theologisch bezweifeln.
Dall der Methodismus zu einer eigen-
stdndigen Kirche wurde, muf} eher als
ein kirchengeschichtlicher ,,Unfall* be-
trachtet werden, ging es ihm doch nicht
um Lehre und Ordnung der Kirche, son-
dern um geistliche Erweckung. Infolge-
dessen ist gerade im Methodismus eine
spezifisch freikirchliche Ekklesiologie,
wie etwa bei den Mennoniten oder Bap-
tisten, nicht entwickelt worden. Der
Methodismus ist vielmehr die ,,kirch-
lichste*‘ Freikirche. Im tibrigen kniipft
der Vf. im Abschnitt iiber den Metho-
dismus leider nicht bei dem an, was er in
der Einleitung gesagt hatte, und erklart
nicht, was den Methodismus zum ty-
pisch freikirchlichen Exempel macht.
Auch fehlt bei der Ubersicht der ver-
schiedenen methodistischen Denomina-
tionen ein Wort zur Bedeutung der
Schwarzen Kirchen (African Methodist
Episcopal und African Methodist Epis-
copal Zion Church).

Da in Deutschland ,,Freikirche‘* und
»oekte* (trotz aller informatorischen
Bemiihungen) im allgemeinen und selbst
unter Theologiestudenten, Pfarrern und
Religionslehrern austauschbare Begriffe
sind, hatte man sich einen Paragraphen
zur Verdeutlichung der Terminologie
gewiinscht. Das, was allgemein zum Be-
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griff ,,Freikirche* gesagt wird (143), ist
zu wenig und trifft auch nicht den Kern
(z.B. Verhaltnis zu Staat/Gesellschaft).
DaB der Adventismus keine Aufnahme
in das Buch gefunden hat, entspricht
dem Auswahlkriterium, ist aber m.E.
zu bedauern. Bedauerlich ist auch, dal}
das Buch kein Register hat. Trotz der
klaren Gliederung und wegen der Fiille
der Informationen wire ein Register
hilfreich gewesen.

Zum Schluf} des Buches versucht der
Vf. durch idealtypische Muster Schnei-
sen in das Dickicht des Denomina-
tionen-Dschungels zu schlagen und an-
thropologische Grunddaten fur das
Zustandekommen der konfessionellen
Vielheit festzumachen. Dieser Teil ist
doch wohl zu kurz geraten, und die hier
aufgestellten Thesen diirften néher er-
hellt werden, wenn Fahlbusch seine an-
gekiindigte ,,Phdnomenologie christli-
cher Glaubens- und Handlungssysteme*
(16) vorlegt.

Summa: ein zuverldssiges, hilfreiches
und hochst informierendes Sachbuch.

Erich Geldbach

Christentum im Spiegel der Weltreligio-
nen. Kritische Texte und Kommen-
tare. Herausgegeben von Heinz-
Jiirgen Loth, Michael Mildenberger,
Udo Tworuschka. Quell Verlag,
Stuttgart 1978. 374 Seiten. Kart.
DM 18,—; fiir Bezieher der Zeit-
schrift Materialdienst DM 14,—.

Es handelt sich bei diesem Werk um
eine dringend notwendige Arbeit, die
darstellt, wie sich das Christentum in
der Sicht der Weltreligionen ausnimmt.
Eine solche Untersuchung ist besonders
aktuell, weil, wie Michael Mildenberger
in seiner Einleitung unter dem Thema
,,Jm Horizont einer veranderten Welt**
dargetan hat, das Aneinanderriicken
der Religionen und die Fluktuation der
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modernen Menschheit zu einer Durch-
dringung der Kulturen und der bisher
auf bestimmte Weltrdume beschriankten
Religionen gefiithrt hat. Namentlich die
groBen Religionen des fernen Ostens,
der Hinduismus und der Buddhismus,
haben einen Aufbruch in die euro-
paisch-westliche Welt hineinvollzogen,
wéhrend das Christentum sich an-
schickt, nach der Uberwindung der ko-
lonialen Herrschaft, unter derem Schut-
ze es sich vielfach ausgebreitet hatte, die
im letzten Jahrhundert missionierten
Gebiete mit neuer Aktivitdt zu durch-
dringen. Das Judentum hat eine innere
und duflere Regeneration erfahren. Sie
hat es in ein neues Gespriich vor allem
mit dem Christentum gebracht. Aber
die Weltreligionen sind nicht nur als sol-
che in eine enge Beriihrung miteinander
gekommen. Auch die Menschen ver-
schiedenen Glaubens leben heute auf ei-
nem engen Raum nebeneinander. Es ist
selbstverstindlich, dal sie in das Ge-
sprach miteinander kommen und dabei
auch ihre Religionen neu kennenlernen
bzw. sich als deren Reprisentanten be-
gegnen.

Alle Religionen sehen sich zudem
dem Problem des Sédkularismus gegen-
{iber. Sie haben sich mit seinen geistigen
Grundlagen und mit seiner Bewiltigung
der Wirklichkeit auseinanderzusetzen.
Die Zeit ist endgiiltig vorbei, in der man
sich einem Europazentrismus ergeben
konnte. Die christlichen Kirchen haben
vielmehr ihren Platz in der Welt neu zu
bestimmen. Sie haben sich imZusam-
menhang mit diesen Fragen dariiber
klar zu werden, welche Stellung das
Christentum unter den Weltreligionen
einnehmen und wie es ihnen gegeniiber
seine Anspriiche auf Wahrheit und Mis-
sion heute aufrechterhalten will.

Ein erstes Erfordernis zu diesem
Zweck ist die Frage, wie die anderen Re-



ligionen das Christentum sehen und
welche selbstkritische Reflexion dieses
selbst aufgrund der Sicht der anderen
Religionen vorzunehmen gedenkt. Die-
ser Frage geht das oben genannte Werk
nach, indem es das heutige Auftreten
des Christentums in der Welt nach dem
Urteil des Judentums, des Islams, des
Hinduismus und des Buddhismus vor-
fithrt. Anerkannte Vertreter dieser Reli-
gionen kommen mit ihren kritischen
AuBerungen zu Wort. Sie haben sie auf-
grund der unmittelbaren Berithrung mit
dem Christentum in seinen verschiede-
nen Auspragungen abgegeben.

Das Buch ist thematisch geordnet.
Die einzelnen Themen deuten die Rich-
tung der Kritik an, die dann zum Vor-
trag kommt: ,,Fremder Glaube — ver-
fremdeter Glaube‘’; ,,Jesus — vergott-
lichter Mensch oder menschliche Gott-
heit?*‘; ,,Karfreitagsreligion*; ,,. . .mei-
ne Schuld, meine Schuld, meine grof3e
Schuld*; ,,Der ganze Mensch — wider
die christliche Leibfeindlichkeit*; ,,Die
Kirche und ihre Mission‘‘; ,,Die sdkula-
risierte Welt**; ,,Macht euch die Erde
untertan!*; ,,Auf dem Weg zum Dia-
log*“. Zu jedem Thema kommen meist
bekannte Reprisentanten aller vier Reli-
gionen zur Sprache. Jede ihrer Kriti-
schen AuBerungen ist mit einem Kom-
mentar von christlicher Seite versehen.
AuBer den drei Herausgebern haben
auch noch Reinhart Hummel, Karl Hoh-
eisel, Peter Gerlitz, und Monika Two-
ruschka die dargebotenen nichtchristli-
chen Texte mit Sachkenntnis kommen-
tiert. Durch ihre Auslassungen wird
einerseits die kritische AuBerung iiber
das Christentum nach den berechtigten
Anliegen besprochen, andererseits aber
auch nicht unbeantwortet gelassen, weil
gezeigt wird, welche schiefen oder ver-
zerrten Eindriicke das Urteil tiber das
Christentum bestimmt haben.

Bedeutsam, weil in die Zukunft wei-
send, scheint uns zu sein, daf trotz aller
Rede und Gegenrede fiir die heutige
neue Begegnung der Religionen zum
Schluf3 des Werkes der Dialog gefordert
wird. Die Bedingungen fiir sein Zustan-
dekommen haben die verschiedenen Re-
ligionen in ihren Urteilen iiber das Chri-
stentum herausgestellt. Sie haben dabei
in ihren Aussagen auch ein von christli-
cher Seite zu beriicksichtigendes neues
Selbstverstdndnis entwickelt.

In einem Schluflkapitel spricht Mi-
chael Mildenberger unter Bezugnahme
auf 1Petr 3,15 von der Vertretung des
christlichen Glaubens, der heute vor den
fremden Religionen und unter Aufgrei-
fen ihrer Kritik neu verantwortet wer-
den muf}. So miindet das Werk nicht in
eine falsche Apologetik, die ihrerseits
wieder zur Polemik wird, sondern in ei-
nen Appell an den Mut zur Verantwor-
tung des einzelnen Christen. Dieser
kann jedoch nur mit der Kenntnis der
Urteile der fremden Religionen iiber das
Christentum sinnvoll eingeldst werden.

Man mochte diesem verdienstvollen
Buch wiinschen, daf} es in vielen christli-
chen Kreisen, besonders aber in der
Mission, im Religionsunterricht und in
den einschldgigen Disziplinen der wis-
senschaftlichen Theologie, dann aber
auch in der Offentlichkeit der Gemein-
den, diejenige Beachtung findet, die es
im Hinblick auf die derzeitige neue Be-
gegnung der Weltreligionen verdient;
denn dieses Phdnomen berithrt die
christliche Existenz tiefer, als vielen zum
Bewulitsein kommt.

Peter Meinhold

MISSIONSGESCHICHTE
Gustav Menzel, Die Rheinische Mis-

sion. Aus 150 Jahren Missionsge-
schichte. Verlag der Vereinigten
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Evangelischen Mission, Wuppertal
1978. 463 Seiten, 16 Tafeln, 12 Kar-
ten. Leinen DM 24,80.

Es ist lange her, seit in Deutschland
die Geschichte einer Missionsgesell-
schaft geschrieben wurde, und mancher
mag bezweifeln, ob heute dergleichen
noch angebracht sei. Menzel, friher
selbst Missionar und schlieBlich letzter
Direktor der Rheinischen Mission,
braucht iiber die Probleme eines solchen
Unternehmens nicht belehrt zu werden.
Hagiographie und Selbstbestétigung der
Organisation liegen ihm ebenso fern wie
bloBes Herzidhlen der diirren Fakten.
Vollends gibt es bei ihm keine Glorifi-
zierung der westlichen Mission zu La-
sten der einheimischen Kirchen in Uber-
see, zumal deren Geschichte eine geson-
derte Darstellung erforderte. Wozu
dann aber das Ganze? Die Antwort lie-
Be sich, im Sinne des Verf., mit einem
Vers von Rilke geben: ,,Vergangenhei-
ten sind uns eingepflanzt, um sich aus
uns wie Girten zu erheben*. Die Rhei-
nische Mission, 1828 aus der Vereini-
gung von vier kleineren Missionsgesell-
schaften entstanden, ist und bleibt mit
ihrem besonderen Erbe auch in der neu-
en Vereinigten Evangelischen Mission
gegenwirtig, in der sie 1971 aufging.
Dies schliefit eine kritische Aufarbei-
tung des Erbes nicht aus, sondern ein,
wenngleich der Verf. nicht der Versu-
chung nachgibt, die Vergangenheit kur-
zerhand den Kriterien der Gegenwart zu
unterwerfen.

Souverdne Quellenbeherrschung er-
moglicht ihm eine Kombination von
chronistischer Berichterstattung und
thematischen Langsschnitten (z.B. ,,Die
Missionare®; ,,Vom Glauben und Rech-
nen*), die keine Langeweile aufkom-
men laBt. Als Glanzpunkte der Darstel-
lung kann man, neben den schon ge-
nannten Kapiteln, die Abschnitte iiber
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F. Fabri, iiber ,,Missionare aus Asien
und Afrika* sowie liber die Zeit wih-
rend des Dritten Reichs und iiber die
Fragen der Partnerschaft hervorheben;
besonders die beiden letzteren, mit ver-
haltener Leidenschaft geschrieben, ge-
ben dem Gesamtwerk kirchengeschicht-
lichen Rang.

Nur wenige Wiinsche bleiben offen:
Bei den Missionaren erfithre man gele-
gentlich gern mehr iiber die soziale und
bildungsmédBige Herkunft. Die kurze
,,Einfithrung* (11 ff.) hétte der Vorge-
schichte im 18. Jahrhundert mehr Raum
geben konnen. Zu korrigieren ist die
Angabe, daB die ,,allgemeinen deut-
schen Missionskonferenzen® von Berlin
1846 und Barmen 1847 die einzigen die-
ser Art gewesen seien (67) — eine dritte
fand im September 1848 in Kassel statt.
Ein Sonderlob verdienen die Register,
Bildtafeln und Karten, die dem gesam-
ten Niveau des Werks entsprechen.

: Hans-Werner Gensichen

LANDERBERICHTE

Stella Alexander, Church and State
in Yugoslavia since 1945. Cambridge
University Press 1979. 351 Seiten.
£ 15

Die Engldnderin Stella Alexander hat
das delikate Verhéltnis zwischen Kirche
und Staat in einem kommunistischen
Land Siidosteuropas in allen Details er-
forscht und dargestellt. Dal sie dies un-
ter Benutzung der jugoslawischen Quel-
len und in Interviews mit den im ver-
gangenen Halbjahrhundert handelnden
Personen schaffen durfte, spricht fiir
die Forschungsfreiheit, die das Jugosla-
wien Titos gewdhrt. Wieviel fleiBige
Studien sind dem Staat-Kirche-Problem
in den UdSSR gewidmet! Hier ist end-
lich einmal eine beispielhafte Problem-
studie vorgelegt, die das ideologisch



gleichgerichtete, aber ethnisch und kon-
fessionell viel kompliziertere Terrain ei-
nes siidosteuropiischen Landes betrifft.

Frau Alexanders Studie zeigt die von
den orthodoxen Serben und katholi-
schen Kroaten durchgehaltene Identifi-
zierung ihrer Nationalitdt mit ihrer je-
weiligen Kirche und allen tédlichen
Konsequenzen. Ein siegreicher Partisa-
nenkommunismus brach bei Kriegsende
die Macht der Kirchen. Doch nach Jah-
ren der Pression gewannen die Kirchen
die Duldung des Staates zuriick. Ortho-
doxe Serben und katholische Kroaten
hatten es schwer, von Staat und Partei
in die jugoslawische foderative Ord-
nung hineingezwungen, den Harm zu
vergessen, den sie sich gegenseitig in der
Zeit italienischer oder deutscher Besat-
zung angetan hatten.

Hier hat auch die spezielle Untersu-
chung des ,,Falles Stepinac® ihren Platz.
Der Erzbischof von Zagreb entschied
sich beim Einriicken serbischer und
montenegrinischer Partisanen in der
kroatischen Hauptstadt zum Bleiben,
eingedenk dessen, da ohne eine papst-
liche Weisung kein Bischof seine Ditze-
se verlassen darf. Vor Gericht gestellt,
wurde ihm zum Vorwurf gemacht, daB
er seine Besuche beim Poglavnik des
scheinunabhéngigen Staates Kroatien
schon vor dem Datum der jugoslawi-
schen Kapitulation von 1941 abgestattet
hatte — ein Akt des Staatsverrats! Die
Ausschreitungen der Ustascha wurden
dem Erzbischof zur Last gelegt. Erst
nach Stepinac’ Tod, der in ,,posthumer
Amnestie” in vollen Ehren im Zagreber
Dom begraben wurde, und nach Papst
Johannes XXIII. neuverwirklichtem
Petrusdienst offnete sich der Weg zu
Verhandlungen zwischen katholischer
Kirche und Staat, der zum ,,Protokoll*
vom 25. Juni 66 fiihrte. Jetzt leben
Staat und Kirche in einer unbequemen

Koexistenz, gezeichnet von plotzlichen
Eruptionen ihrer offiziell verschleierten
Gegensatzlichkeit.

Die Entwicklung der mazedonischen
Orthodoxie zur kirchlichen Autonomie,
die das beherrschende Thema des Bel-
grader Patriarchats wurde, wird von der
Verfasserin von Ansitzen der Zeit bul-
garischer Besetzung 1941 hergeleitet.
Deutlicher als in bisher vorliegenden
Studien (z.B. von Slijepcevic) wird die
Initiativkraft eingeborener Priester ge-
zeigt. Auch die von der Partei als ihr In-
strument verwerteten ,,progressiven
Priestervereine® werden besser aus der
Geschichte verstdndlich gemacht. Schon
1889 hatten sich Priestervereine for-
miert, immer von einer gewissen Ani-
mositidt gegen die Hierarchie gekenn-
zeichnet.

Im katholischen Slowenien wirkten
sich die unterschiedlichen Strukturen
der verschiedenen Siedlungsgebiete aus.
Die slowenischen Gebiete, in denen die
klerikale Fithrung der Politik eingespielt
war, wurden wihrend des Krieges zwi-
schen Deutschland und Italien aufge-
teilt. Auf deutscher Seite wurde ein
unbarmherziger Eindeutschungsprozef
eingeleitet, auf italienischer Seite, auf
der dem Slowenentum mehr Atemfrei-
heit zugestanden war, eine ,Bela
Garda“ gegen die Befreiungsfront orga-
nisiert. Nur in Istrien wurde der erstreb-
ten Italianisierung wegen jede sloweni-
sche Tendenz unterdriickt. In Ljubljana
akzeptierte der katholische Klerus unter
Bischof Rozmans Fiihrung die italieni-
sche Besatzung. Doch die christlich-
sozialistische Bewegung, die schon zu-
vor bestand, zog eine Bindung an die
Befreiungsfront vor. Der Klerus von
Maribor, soweit er sich nicht dem deut-
schen Druck durch Ausweichen auf ita-
lienisches Gebiet im Siiden entzog, ging
geschlossener zum Widerstand iiber.
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Daf er nach Titos Sieg ins Land zuriick-
kehren konnte, war fir die kirchliche
Restauration entscheidend. In Istrien
wihlten die Priester aus nationalisti-
schen Motiven die Befreiungsfront. So
war in den slowenischen Gebieten, als
sich der Widerstand verstiarkte und
schlieflich siegte, von vornherein eine
christliche Gruppe integriert.

Hitte ein Deutscher dies Buch ge-
schrieben, so hitte auch die Vernich-
tung der deutschen Siedlungen im Banat
(aus dem 18. Jh.) und in Slowenien (aus
dem 19. Jh.) und ihrer Kirche einen
Platz gefunden. Die Ermordung des Bi-
schofs der evangelischen Deutschen,
Popp, und des ehemaligen Abtes des
Stifts Neuburg bei Heidelberg, des Gra-
fen Adalbert Neipperg, im Gefangenen-
lager von Werschatz sind fiir die Chri-
sten in Deutschland unvergessene Da-
ten. Frau Alexander, die mit Recht eng
in den Grenzen ihres Themas bleibt,
hitte doch auch Gestalten der Orthodo-
xen Theologischen Fakultét Belgrad wie
Justin Popovi¢ mit einbeziechen diirfen,
in deren theologischem Werk und in de-
ren Erziehungsarbeit an einem nach-
wachsenden Monchtum Elemente eines
Responses der Orthodoxie auf den neu-
en Staat zu finden sind.

Friedrich Heyer

Reinhold Lehmann, Das Land, aus dem
der Papst kommt. Verlag Herder,
Freiburg — Basel — Wien 1978. 192
Seiten mit 56 Abbildungen. Geb.
DM 19,80.

Jedes Buch, das uns in die wechsel-
vollen Beziehungen zwischen dem deut-
schen und dem polnischen Volk einfiih-
ren mochte, verdient besondere Auf-
merksamkeit. Der Generalsekretdr der
deutschen katholischen Friedensbewe-
gung Pax Christi, von 25 Besuchen her
mit Polen bestens vertraut, bringt dafiir
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viele Voraussetzungen mit. Sein reich
bebildertes Buch, entstanden aus AnlaR
der letztjdhrigen Papstwahl, will Polen
nicht nur beschreiben, sondern histori-
sche Zusammenhinge aufzeigen, die
Problematik, in dem sich Land und
Leute, Staat und Partei, Kirche und
Glédubige befinden, analysieren und um
ein besseres gegenseitiges Verstehen zwi-
schen Deutschen und Polen werben.
Dabei wird beiden Seiten — nicht im-
mer geschickt und auch nicht immer zu-
treffend — der Spiegel schuldhafter
Vergangenheit und auch Gegenwart
vorgehalten (Geschichtsdeutung, Ver-
triebenenprobleme usw.).

Die journalistisch gehaltene Art der
Darstellung birgt freilich manche Ge-
fahren in sich. Ereignisse und Entwick-
lungen erscheinen oftmals simplifiziert
und verallgemeinert, es fehlt nicht selten
an der notigen Differenzierung héchst
vielschichtiger Tatbestdnde. Die Ver-
sohnungsbemiihungen der katholischen
Kirche werden vom Verf. in grofer Aus-
fiihrlichkeit gewiirdigt, wohingegen der
intensive und Gkumenisch beispielhaft
gewordene Einsatz der evangelischen
Minderheitskirchen in Zusammenarbeit
mit der EKD nur mit einer allgemein ge-
haltenen Bemerkung unter Hinweis auf
die Ostdenkschrift bedacht wird (66).
DaB der Rat der EKD z.B. seit 1974 ei-
nen regelmifBig zusammentretenden
Deutsch-Polnischen Kontaktausschuf}
unterhilt, wird nicht erwéhnt.

Trotzdem — weder der anerkennens-
wert gute Wille noch eine betréchtliche
Informationsvermittlung sollen dem
Verf. grundsétzlich abgesprochen wer-
den. Unser Verhéltnis zu Polen ist aber
noch viel zu sehr mit leidvollen und im-
mer noch unaufgearbeiteten Hypothe-
ken belastet, um dies Buch als eine wirk-
liche Hilfe zu empfinden.

Kg.



ARBEITSMATERIAL

Aufschliisse’* — Ein Glaubensbuch.
Im Auftrage des Bundes der Evange-
lischen Kirche in der DDR herausge-
geben von der Arbeitsgruppe Glau-
bensbuch: Ernst- Heinz Amberg,
Hans Jiirgen Behm, Klaus Fritzsch,
Jirgen Henkys, Rose-Maria Raatz,
Eckart Schwerin, Christa Tiebe, Hel-
mut Zeddies, Redaktion Rose-Maria
Raatz, Jiirgen Henkys. Lizenzaus-
gabe der Evangelischen Verlagsan-
stalt GmbH, Berlin 1977. Giitersloher
Verlagshaus Gerd Mohn, Giitersloh
1977. 464 Seiten. DM 24,—.

Schon wieder ein neuer Erwachsenen-
Katechismus! Diesmal ist er im Bereich
der DDR entstanden und soll nach der
Absicht des Auftraggebers, des Bundes
der Evangelischen Kirchen in der DDR,
und seiner Verfasser den dortigen Men-
schen und Gemeinden dienen. Wie der
in der Bundesrepublik im Auftrage der
Katechismuskommission der Vereinig-
ten Evangelisch-Lutherischen Kirche
Deutschlands herausgegebene ,,Evange-
lische Erwachsenenkatechismus* ist
auch dieses Glaubensbuch ein Kind un-
serer die verschiedensten politischen
und weltanschaulichen Grenzen iiber-
schreitenden geistigen und geistlichen
Situation. Christlicher Glaube ist nicht
mehr unbefragt. Die politische, gesell-
schaftliche und technische Entwicklung
hat den Menschen sich in neuer Weise
wieder selbst zur Frage werden lassen
und stellt ihn unter Anforderungen, die
sich nicht mit herkémmlichen Antwor-
ten des christlichen Glaubens und schon
gar nicht traditionellen kirchlichen Ver-
haltensweisen beantworten lassen.

Das ist natiirlich keine neue Erkennt-
nis. Wer aber in das Glaubensbuch
,,Aufschliisse® aus der DDR hinein-
schaut, dem wird zunéchst bewuBlt, wie
sehr hier verbindende Gemeinsamkeiten

zu unserer Situation in den evangeli-
schen Kirchen der Bundesrepublik vor-
liegen. Er kann auch feststellen, wie
weit wir hiiben und driiben im Rahmen
evangelischer Theologie in gemeinsa-
men Traditions- und Problemzusam-
menhédngen stehen.

Und doch erhilt das Buch anderer-
seits seine besondere Farbe und Bedeu-
tung dadurch, dafl es Menschen in ei-
nem eigen geprégten politischen und ge-
sellschaftlichen Umfeld — und dem Sin-
ne des Buches nach: Lernfeld — dienen
will, Glauben als existentiellen Lernpro-
zefl ,,an Jesus, dem Urbild der Liebe
und Quelle der Erkenntnis gottgeméfBen
Lebens* zu verstehen. Somit gewinnt
der Leser Anteil an der besonderen Art,
wie man sich der Aufgabe kirchlicher
Erwachsenenbildung in der DDR stellt.
Deshalb wird auch dieses Glaubensbuch
in der Bundesrepublik neben den ande-
ren Erwachsenenkatechismen seinen
Platz in Zukunft haben.

Die ,,Aufschliisse‘‘ sind ein Gemein-
schaftswerk einer ganzen Reihe von Au-
toren. In einem ersten Abschnitt ,,Le-
ben lernen* wird die didaktische Ein-
stimmung im Aufwerfen der Fragen des
Menschen versucht. Entlang der drei
Glaubensartikel — allerdings mit der
Voranstellung des 2. Artikels — wer-
den unter den Uberschriften ,,Gottes
Mensch — Solidaritdt und Miindig-
keit*, ,,Gottes Welt — Vorgabe, Ent-
wurf, Hoffnung‘ und ,,Gottes Volk —
Gemeinschaft und Dienst‘‘ Aufschliisse
iiber den Glauben mit christologisch-
anthropologischem Ansatz geboten.
AbschlieBend wird in einem Kapitel
,»Anders werden — Gottes Wort und
unsere Antwort‘ nicht mehr nur infor-
miert, sondern in Zusammenfassung
vieler in den vorangegangenen Ab-
schnitten aufgewiesener Ansitze Hilfen
fiir eine neue Lebensgestaltung geboten.
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Vor- und Riickverweise unter den ein-
zelnen Abschnitten erleichtern den
Durchblick in die Zusammenhinge,
Quellennachweise, Hinweise auf ergin-
zende Literatur sowie ein Sachwortver-
zeichnis machen die Publikation zu ei-
nem Arbeitsbuch.

Derartige Katechismen sind natiirlich
zunéchst mehr Programm als didakti-
sche Realitdt. Bleibt diesem Buch und
der sorgfiltigen Arbeit seiner Verfasser
nur zu wiinschen, dal} es die erwartete
Aufnahme und Anwendung findet —
iibrigens auch bei uns.

Dietrich Gang

Theologische Realenzyklopidie. Bd.
IV, Lfg. 1/2 (Arkandisziplin — Asyl-
recht). S. 1-320. Walter de Gruyter &
Co., Berlin — New York 1979. Kart.
Subskr.preis DM 76,—.

Die beiden ersten Lieferungen des IV.
Bandes enthalten 20 Artikel, von denen
einige ausgesprochen o6kumenischen
Charakter tragen wie Armenien (W.
Hage/B. Spuler), christliche Kirchen in
Asien (H.-W. Gensichen), aber auch in
anderen Abhandlungen ist die 6kumeni-
sche Linie bewult ausgezogen, wie in
dem weit ausholenden Beitrag iiber die
Armut (wobei in dem okumenischen
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Abschnitt gelegentlich in Schreib-
und Ausdrucksweise Fehler unterlaufen
sind). Im iibrigen fragt man sich freilich
jetzt schon, ob der anfinglich fiir die
Stichwortauswahl proklamierte Grund-
satz, nur jenes Einzelne herauszugreifen
und aufzunehmen, ,,an dem das Ganze
zur Darstellung gebracht werden kann*,
durchgehalten werden wird. Der hohe
theologische Rang des Werkes bleibt je-
doch davon unberiihrt.

Kg.

Legende zur Karte der Religionen und
Missionen. 5. Auflage. Herausgege-
ben von Horst Quiring. Evangelischer
Missionsverlag, Korntal 1979. Legen-
de gefalzt DM 8,80; Gesamtkarte mit
der neuen Legende gefalzt DM 19,80;
Karte aufgezogen mit 2 Stiben DM
70,—.

Die Legende zur bewdhrten Weltmis-
sionskarte ist soeben neu erschienen.
Die darin enthaltenen Statistiken wur-
den auf den gegenwiirtigen Stand ge-
bracht, so daB fiir Unterrichtszwecke
und Gemeindearbeit in Mission und
Okumene verliBliches Informationsma-
terial erneut zur Verfiigung steht.

Kg.



Anschriften der Mitarbeiter

Pfarrer Dr. Hans-Jiirgen Becken, Vogelsangstr. 62, 7000 Stuttgart / Prof. Dr. Ul-
rich Becker, ORK, Postfach 66, CH 1211 Genf 20 / Pastor Dr. Richard Boeckler,
Friedrichstr. 2-6, 6000 Frankfurt / Prof. Dr. Johannes Brosseder, Rauschendorfer
Str. 74, 5330 Konigswinter 21 / Dr. Reinhard Frieling, Eifelstr. 35, 6140 Bensheim/
BergstraBe / OLKR Dietrich Gang, Wilhelmshoher Allee 330, 3500 Kassel / Dr.
Erich Geldbach, Vogelsbergstr. 8, 3550 Marburg-Cappel / Prof. D. Hans-Werner
Gensichen, Eckenerstr. 1, 6900 Heidelberg / Dr. J. A. Hebly, Heidelberglaan 2,
Utrecht / Prof. Dr. Friedrich Heyer, Landfriedstr. 7, 6900 Heidelberg / Pfarrer Dr.
Bernd Jaspert, Martin-Luther-Platz 3, 6400 Fulda / Prof. Dr. F.-W. Kantzenbach,
Meisenweg 14, 8806 Neuendettelsau / Pfarrer Dr. Paul Loffler, Rupertistr. 67,
2000 Hamburg 52 / Prof. D. Dr. Peter Meinhold, Alte Universitatsstr. 19, 6500
Mainz / Missionsdirektor Dr. Reinhart Miiller, Georg-Haccius-Str. 9, 3102 Her-
mannsburg / Prof, D. Dr. Carl Heinz Ratschow, Salegrund 3, 3550 Marburg 1 /
Prof. Dr. Ulrich Scheuner, Romerstr. 118, 5300 Bonn / Dr. Klaus Schmidt, Fried-
richstr. 2-6, 6000 Frankfurt / Bischof Hermann Sticher, Wilhelm-Leuschner-Str. 8,
6000 Frankfurt / Dr. Lukas Vischer, ORK, Postfach 66, CH 1211 Genf 20.
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Nachwort der Schriftleitung

Am Anfang dieses Heftes steht ein Gesamtiiberblick iiber die Weltkonferenz
,,Glaube, Wissenschaft und die Zukunft*‘ in Boston vom Juli 1979 aus der Feder
von Klaus Schmidt, theologischer Mitarbeiter in der Okumenischen Centrale. Wei-
tere Beitrige unter bestimmten Sachaspekten werden folgen.

Der anléBlich der 450. Wiederkehr des Marburger Religionsgesprédches gehaltene
Vortrag von Prof. Carl Heinz Ratschow l&6t uns ein wichtiges 6kumenisches Ereig-
nis der reformatorischen Frithgeschichte bedenken.

Das Reformationsjubilium in Basel hat Lukas Vischer zum Anlal} genommen,
den Auftrag der reformierten Kirche in der 6kumenischen Bewegung aus heutiger
Sicht und Erfahrung zu beschreiben. Zur konfessionellen Ortsbestimmung und
Selbstbesinnung innerhalb der Okumene scheinen uns hier relevante Uberlegungen
angestellt zu werden. Der Schweizer Zeitschrift ,,Reformatio** danken wir fiir die
freundlich gewihrte Nachdruckerlaubnis.

Die verschiedenen Entwicklungsphasen der 6kumenischen Bewegung unter den
jeweils bestimmenden Einfliissen und Gesichtspunkten untersucht J. A. Hebly. Fiir
eine klarere Urteilsbildung iiber den bisherigen Weg der 6kumenischen Bewegung
wie auch iiber seine zukiinftigen Méglichkeiten werden diese Ausfithrungen mitten
im gegenwirtigen Meinungsstreit hilfreich sein kénnen. Die Ubersetzung aus dem
Holléndischen besorgte dankenswerterweise Dr. Lothar Coenen.

Paul Loffler gibt in seiner biblischen Betrachtung eine erste Einfithrung in die
Thematik der Weltmissionskonferenz 1980 in Melbourne, die sicherlich auch eine
ernsthafte Herausforderung zur theologischen Diskussion enthélt.

Unter der Rubrik ,,Das aktuelle Gespriach‘ antwortet Prof. Brosseder auf die kri-
tischen Anfragen von Dr. Geiko Miiller-Fahrenholz in Sachen Hoffnungsdokument
von Bangalore im letzten Heft.

Okumenische Aspekte des ,,Missionarischen Jahres 1980 stellt unter ,,Doku-
mente und Berichte* Bischof Hermann Sticher heraus. SchlieBlich soll auch des in-
ternationalen Jahres des Kindes in dem — gleichfalls schon anderweitig veréffent-
lichten — Artikel von Ulrich Becker (ORK/Genf) gedacht werden — ein Thema,
das in Theologie und Kirche nur wenig Beachtung gefunden zu haben scheint.

Kg.
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