Diese Grunddifferenz trennt die Kirche noch in ihrem ekklesiologischen Aus-
druck. Der trennende Umfang dieser Divergenz wird von den beiden Partnern nicht
auf gleiche Weise eingeschitzt.

17. Was beiden Partnern noch zu tun bleibt, ist zu versuchen, den heute noch
bestehenden trennenden Unterschied zu verringern oder zu iiberwinden, um ihn zu
einer mit der Einheit kompatiblen Verschiedenheit zu verwandeln. Dies wird durch
eine Integrierung unserer jeweiligen Ausrichtungen in ein weiteres, umfassenderes
Verstandnis des Mysteriums geschehen. Dies erfordert eine gréfRere Achtsamkeit auf
den Teil unantastbarer Wahrheit, den unser Partner bezeugt. Die Beteuerung eines
Grundkonsenses, der die heute bestehende Situation nicht betrifft, reicht nicht aus.
Aus diesem Grund brauchen wir nicht nur eine Ubereinstimmung, sondern eine Ver-
sbhnung, die iiber die Bulle eines jeden geht.

Da der uns noch trennende Unterschied sich an der Verbindung zwischen Soterio-
logie und Ekklesiologie befindet und wir noch nicht in derselben Art und Weise ,,die
Kirche glauben®, miissen wir uns gemeinsam die Frage stellen und in aller Wahrheit
darauf antworten: Welche ekklesiologischen Konsequenzen ziehen wir aus der Aus-
sage von der Rechtfertigung durch die Gnade Christi im Glauben?

Aus dem Franzosischen iibersetzt von André Birmelé

Okumenische Versammlung Dresden

,,Eine Hoffnung lernt gehen — Gerechtigkeit dem Menschen,
Friede den Vélkern, Befreiung der Schopfung. Geht mit!“

Mit diesem Motto lud die von der Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in
der DDR eingesetzte Vorbereitungsgruppe die Christen und alle sonst Engagierten
dazu ein, die Hoffnungen zusammenzufassen und sie gehfahig werden zu lassen, die
sich seit Vancouver mit dem Stichwort ,konziliarer Prozel fiir Gerechtigkeit,
Frieden und Bewahrung der Schépfung® verbinden. Ein nach den Dimensionen, in
denen hierzulande solche Unternehmungen vorbereitet werden, kleiner Kreis rief
und sandte ein schlichtes Faltblatt hinaus — das Echo war iiberwiltigend. 10 545
Eingaben und Anregungen (Stand 1. 2. 1988) hatten binnen weniger Wochen die
Initiatoren erreicht und lieBen sich selbst bei Schichtarbeit bis zur Er6ffnung am
12. 2. nur zu Zweidritteln auswerten.

Schliisselt man diese Einsendungen thematisch auf, so erhellt, daB natiirlich die
Aufbruchstimmung seit dem Amtsantritt Gorbatschows die Einsender ermutigt hat.
Jetzt konnte es Sinn haben, sich mit dem, was eine Familie, eine Gruppe, ein Netz-
werk schon lange bewegt, an die christliche Gesamtheit zu wenden und wenigstens
die innerkirchliche Abgeschlossenheit zu iiberwinden. Charakteristisch dafiir ist,
daB unter den neun Stichworten, unter denen die von den Kirchen selbst erwartete
Gerechtigkeit aufgelistet wurde, 628 Einsendungen mehr Transparenz in und zwi-
schen den Kirchen und mehr Sachinformationen und Argumentationshilfen der Kir-
chen fiir den gesellschaftlichen Bereich erbitten. Damit iiberwiegen die Zuschriften
dieses Inhalts alle acht anderen Problemkreise bei weitem, z. B. daB sich die Kirche

230



fiir mehr Gerechtigkeit im Verhéltnis Kirche-Staat, bei der 6kumenischen Zusam-
menarbeit, bei Finanzen und Bauvorhaben, in Strukturfragen u.a.m. einsetzen solle.
Auch die Einsendungen zu Gerechtigkeit und Partizipation in der eigenen Gesell-
schaft leben weithin von dieser allgemeinen Hoffnungswelle. Hier liegen Erziehung,
Ausbildung und Beruf weit voran, gefolgt von Reisen und Ausreisen, allgemeinen
Menschenrechten, Rechtssicherheit, Arbeit, Kranke, Alte, Behinderte, Miindigkeit
und Mitsprache, neues Denken, demokratische Umgestaltung. Einige Okumeniker
beklagten angesichts dieses Gefélles eine starke DDR-Zentriertheit, ja es war von
Nabelschau und Jeremiaden die Rede. Wer die vielen, oft nur hochgespielten west-
deutschen Klagegesdnge im Ohr hat, meint, dal3 rund 650 Vorschlidge zu weltweiter
Gerechtigkeit/6kumenischer Solidaritdt durchaus gesamtdkumenische Verantwor-
tung vieler Gemeinden und Privatpersonen in der DDR erkennen lassen, vor allem
wenn dabei die Stichworte neue Weltwirtschaftsordnung/Schuldenproblem, Um-
orientierung bei der Lebensqualitdt um der Zwei-Drittel-Welt willen, Projekte und
Partnerschaften dorthin, 2 %-Appell und Auslédnder im eigenen Land deutlich vor-
anstehen.

Unter den Einsendungen zum Thema Frieden befassen sich die meisten Einsen-
dungen mit der Erziehung zum Frieden (1065), wobei zur Weiterarbeit die christolo-
gisch begriindete Absage an Geist, Logik und Praxis von Feindbildern und eine
eigensténdige Friedenspiddagogik besonders empfohlen werden, also zwei Themen-
bereiche, die unter uns von vielen als zu politisch abgewehrt werden. 945 Vorschlige
gingen ein zur Frage des Wehrdienstes und der vormilitirischen Ausbildung; unter
ihnen weit voran das Verlangen nach einem zivilen Ersatzdienst und Konkretionen
dazu (z. B. Bereitschaftserkldarung zu ldngerer Dienstzeit und Einsatz im Umwelt-
dienst). Wesentlich weniger, dafiir sehr qualifizierte Eingaben galten dem Bereich
Abriistung/Uberwindung der Abschreckungsdoktrin und des Kriegs als Institution
(220) sowie den Herausforderungen, vor die Theologie und Kirche durch die Frie-
densaufgabe gestellt sind (261). Ahnlich wie in der Bundesrepublik fehlen auch in
der DDR jene Stimmen nicht, die Frieden als Geschenk Gottes im Widerspruch
oder in qualitativer Uberordnung zum Weltfrieden sehen und die Bemithungen um
letzteren als wenig aussichtsreich betrachten.

Derjenigen Gruppe, die die Einsendungen zu Bewahrung der Schipfung auswer-
tete, fiel auf, daBl einige bekannte Umweltgruppen nicht und die traditionelle
Gemeinde wenig unter den 1873 Einsendern vertreten sind; ferner daf die globale
Problematik noch wenig gesehen und daB die Kirche als gesellschaftliche Kraft ver-
standen wird, die sich zum Anwalt konkreter Anliegen machen soll. Der Anthropo-
zentrismus als Ursache fiir die Gefdhrdung der nichtmenschlichen Schépfung ist
noch kaum im Blick. Es dominieren konkrete Beobachtungen (Umweltschiden) und
Erfahrungen (Informationsdefizite).

Mit der Aufarbeitung der in diesen Einsendungen angeschnittenen Fragen steht
die dkumenische Versammlung vor einer gewaltigen Aufgabe. Zugleich war aber
schon zu Beginn sichergestellt, daf die 146 Delegierten und 18 Berater den konzilia-
ren Prozef} nicht erst anzukurbeln hatten, sondern mitten in ihn hineinversetzt wur-
den, als sie vom 12. bis 15. Februar in der Christusgemeinde in Dresden-Strehlen
zur ersten Session zusammentraten. Vertreten waren bei der ersten Session 19 Mit-
gliedskirchen der AGCK, nidmlich die acht Mitgliedskirchen des Bundes Evangeli-
scher Kirchen, die Briider-Unitit, die Methodisten, Baptisten, Reformierten, Alt-
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katholiken, Mennoniten und Quéker sowie — abweichend von der ACK in der Bun-
desrepublik — das Moskauer Patriarchat, die Adventisten und das Apostelamt Jesu
Christi. Die Evang.-luth. (altlutherische) Kirche und die Freien evangelischen
Gemeinden hatten Gaststatus. Eine starke Aufwertung erfuhr das Vorhaben, als die
Berliner Bischofskonferenz, die der AGCK bisher und zunéchst auch weiterhin nur
im Beobachter-Status angehort, Anregungen des Dresdner Katholikentreffens vom
Sommer 1987 aufgriff und sich gegen Jahresende doch noch zu voller Beteiligung
entschloB. Ihre Delegierten wurden freudig willkommen geheilen und lieen ihrer-
seits erkennen, wie dankbar sie sind, an der Okumene der DDR nicht linger nur
auf Distanz beteiligt zu sein.

Die Okumenische Versammlung begann ihre Beratungen mit einer geniifllichen
Abwicklung der Prisidiumswahl mit Hilfe einer elektronischen Abstimmungsanlage
sowie mit der Bekanntgabe und den Trendmeldungen iiber die Einsendungen. Es
folgte eine offentliche Veranstaltung ,,Wahrnehmung der Herausforderungen®.
Darin wurden als Kurzberichte neun ,,Zeugnisse der Betroffenheit‘ vorgetragen, je
drei zu jedem Themenbereich. IThnen folgte ein Wagnis, dem sich eine bundesrepu-
blikanische Versammlung dieses Kalibers schwerlich ausgesetzt hitte, ndmlich durch
einen Psychotherapeuten unter dem Thema ,,Wer sind wir selbst in diesen Heraus-
forderungen?** verdringte eigene Angste aufzeigen und iiberpriifen zu lassen, ob die
géngige Form christlichen Zeugnisses und Gemeindelebens diesen Herausforderun-
gen gewachsen ist.

Der Berichterstatter fiithlte sich pastoral am stirksten durch den Beitrag ,,Frauen
fiir den Frieden‘‘ angesprochen, problemanalytisch am meisten durch einen Beitrag,
der aufzeigte, welche Verdnderungen an einer universal angelegten Bewegung wie
dem Sozialismus vor sich gehen, wenn er reaktiv in Abgrenzungen iibergeht und
diese an seine Biirger weitergibt. So sehr in diesen Beitrdgen ein Verlangen nach
Erneuerung unverkennbar war, dominierte doch die Bitte an Staat und sozialistische
Gesellschaft, den Christen mehr Mitwirkung in einer Weise zu ermdglichen, in der
sie ihre Identitéit wahren kénnen, ja der Wunsch, verldBliche Partner bleiben und
noch mehr werden zu kénnen. Nichts wire verfehlter, als diesen Aufbruch riick-
wirtsgewandt als Revisionismus zu deuten; gegen nichts grenzten sich die
Gesprichspartner so sehr ab als gegen Versuche, sie als Opposition in Anspruch zu
nehmen. Die Zeugnisse der Betroffenheit riefen nicht nostalgisch Vergangenheit
zuriick; sie begriindeten, wie notwendig eine gemeinsame Tagesordnung fiir die
Bewihrung des Glaubens auf Zukunft hin in einem Land ist, das als Heimat
empfunden wird und es noch mehr werden soll.

Im Anschluf} an diese Einstimmung galt es, die Erkenntnisse aus den Einsendun-
gen in Auftrige an Arbeitskreise umzusetzen, die bis zu einer zweiten Okumeni-
schen Versammlung im Oktober 1988 die Anregungen auf vorhandene Konsense
zwischen den Kirchen hin zu tiberpriifen und festgestellte Dissense in 6kumenische
Arbeitsaufgaben umzuwandeln haben. Es wurden vier solcher Arbeitsgruppen zum
Thema Frieden, drei zum Thema Gerechtigkeit, fiinf zur Bewahrung der Schépfung
und eine Arbeitsgruppe ,,Zusammenschau*‘ gebildet, die sich mit der theologischen
Grundlegung und Verkniipfung der drei Themenbereiche zu befassen hat. In der
Schlufabstimmung fand die Mehrzahl dieser Arbeitsauftridge fast einstimmigen
Riickhalt in der Versammlung. Es gab aber auch Auftriage, bei denen Neinstimmen
und Enthaltungen deutlich zunahmen, z. B. die Herausforderungen, Kirche des
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Friedens zu werden, des Wertewandels und Lebensstils, der Energie fiir die Zukunft,
der BewuBtseinsbildung durch Information oder des Verhiltnisses von Okologie und
Okonomie im Rahmen vorhandener und méglicher gesellschaftlicher Strukturen.

Okumenische Weisheit bewies die Versammlung, indem sie der Unterscheidung
zustimmte zwischen notwendigen Hintergrundklirungen und konkreten, hand-
lungsorientierten Aussagen mit eindeutigen Adressaten. Nur die letzteren sollen
Gegenstand der Beschluf3fassung in den beiden folgenden Versammlungen sein. Mit
anderen Worten: die theologische Konsensbildung ist als unerldfiliche Begleitung des
konziliaren Prozesses erkannt, 6kumenische Handlungsimpulse aber sind vorgeord-
net. Von den Konsensen, die sich dazu einstellen, erwartet man eine giinstige Aus-
wirkung auch auf den theologischen Dialog. Mindestens der Intention der Okume-
nischen Versammlung nach soll also dem gewehrt werden, dafl Konsense ohne Kon-
sequenzen entstehen.

Es wird fiir die 8kumenische Entwicklung in der Bundesrepublik wichtig sein zu
verfolgen, wie weit diese Intention sich durchhalten 148t. Und spannend diirfte wer-
den, ob und wie die Suche nach gemeinsamen Verantwortungsfeldern des Glaubens
sich auch auf das Bezeugen und die kiinftige Sprachgestalt gemeinsamer Lehraus-
sagen auswirken wird. Sollte sich das ins Auge gefafite Konsensverfahren als hand-
lungs- und sprachférdernd erweisen, ginge von der ersten Okumenischen Versamm-
lung der DDR ein Anstof3 von gesamtékumenischer Bedeutung aus.

Zusammenfassend 146t sich sagen: Hoffnungen haben sich gefunden und sind
sprachfdhig geworden. Der konziliare Prozef} hat eine in Gemeinden, Gruppen und
Familien abgesicherte Vertrauensgrundlage gewonnen, auf der die schwierige Arbeit
am Detail beginnen kann. Wie weit dabei bis Ende August 1988 in den Arbeitsgrup-
pen gemeinsam vertretene Handlungsimpulse entwickelt werden konnen, bleibt
abzuwarten; ebenso ob die Zeit zwischen Oktober 1988 und einer dritten DDR-inter-
nen Versammlung noch vor der europdischen Konvokation ausreicht, damit Kirchen
und Synoden sich die Ergebnisse aneignen und sie gemeinsam in Basel vertreten
kdnnen.

Hans Vorster

Theologie der Befreiung —Theologie des Friedens
2. Friedensseminar in Budapest

Auf dem Weg zu einer Theologie des Friedens hatten sich im September 1984 in
Budapest Frauen und Ménner zu einem Seminar versammelt, die von Karoly Toth
und Stephen Tunnicliffe aus vielen Friedensinitiativen verschiedener kirchlicher und
geistlicher Zugehorigkeit eingeladen worden waren. Toth verfiigte iiber Erfahrungen
der Christlichen Friedenskonferenz, Tunnicliffe iiber Erfahrungen der Bewegung fiir
nukleare Abriistung. Beide suchten das Gespréch aus den Engfithrungen der tages-
politischen Zuspitzung zu befreien und in eine grundsitzlichere theologische Besin-
nung zu fithren. Der Versuch von 1984 ermutigte, im Dezember 1987 in Budapest
einen zweiten Schritt zu versuchen. Inzwischen hatte die ékumenische Debatte
gezeigt, wie untrennbar die Frage nach dem Frieden mit der Frage nach der Gerech-
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