Bewohnbare Erde — Haushalt des Lebens

VON MARTIN ROBRA

1. Okumene und Globalisierung

,Uberholt die Globalisierung die kumenische Entwicklung?“ fragt
Konrad Raiser in einem Artikel, der jiingst in der Zeitschrift ,,Evangelische
Theologie* verdffentlicht wurde.! In ihrem Einsatz fiir die Okumene moti-
vierte viele Christinnen und Christen die Hoffnung, die Einheit der Kirche
konne ein Zeichen setzen fiir die zukiinftige Einheit der Menschheit. Doch
dieser Impuls scheint gerade in jenem Moment seine orientierende und
motivierende Kraft zu verlieren, in dem von vielen das politisch-tkono-
mische Projekt der Globalisierung? als einzige Option fiir die Zukunft der
..bewohnbaren Erde* (oikoumene) angesehen wird. Konfrontiert mit diesem
wesentlich von neo-liberaler Wirtschaftslehre inspirierten Projekt der ,.einen
Welt™ steht die 6kumenische Bewegung vor einer neuen und in ihren mog-
lichen Folgen nicht zu unterschitzenden Problematik.

Wihrend die wirtschaftliche Dynamik unter Ausnutzung modernster
Kommunikations- und Produktionstechnologien die weitere Integration der
Finanzmirkte und die Entwicklung eines globalen Marktes beschleunigt
vorantreibt, verstirken sich unter den Kirchen konfessionalistische und zum
Teil fundamentalistische Tendenzen. Der Druck, der von dem Integrations-
prozell der Weltwirtschaft auf regionale und lokale Kulturen ausgeiibt wird,
fithrt nicht allein zu einer verstirkten Besinnung auf den Wert lokaler
Gemeinschaften, sondern 16st rund um den Globus als Reaktion den Riick-
zug auf die scheinbar sicheren Riume eng umrissener Identititen aus.
Dieses Phanomen betrifft die Kirchen offensichtlich in ganz iihnlicher Weise
wie andere Gemeinschaften und Gruppen. Andererseits gibt es vor allem in
den Lindern des hochindustrialisierten Nordens und den stddtischen Zentren
des Siidens nicht wenige Menschen in den Kirchen, die tatsichlich im
Zusammenwachsen der Weltwirtschaft die einzige realistische Moglichkeit
fiir sich selbst und die Zukunft ihrer Kinder sehen. Setzt sich dieser Trend
fort, wird die 6kumenische Bewegung auf den verschiedenen Ebenen einer
ernsthaften Zerreilprobe unterworfen sein, in der vordergriindig theolo-
gische Argumente eine Rolle spielen, tatsiichlich aber wohl eher okono-
mische wie kulturelle Differenzen sehr viel wirksamer sein werden.

In dem bereits genannten Aufsatz nutzt Konrad Raiser die analytische
Unterscheidung zwischen der Globalisierung als geschichtlichem Prozef
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einerseits und als politisch-6konomischer Strategie andererseits, um Hand-
lungsperspektiven zu erschliefen. Kirchen und 6kumenische Bewegung
miissen sich Rechenschaft dariiber ablegen, was und wie sie selbst zum
geschichtlichen Prozel} der Globalisierung beigetragen haben. Die Ausein-
andersetzung mit den Widerspriichen der eigenen Geschichte ist unerldBlich,
um iiber die kritische Analyse der hinter dem politisch-6konomischen Pro-
jekt der Globalisierung stehenden Ideologie und Rhetorik hinaus sich der
eigenen Vision und Praxis fiir das Leben von Mensch und Mitwelt auf dem
Planeten Erde zu vergewissern und sie konstruktiv zur Geltung zu bringen.

Fiir Konrad Raiser war und ist ,,konziliare Gemeinschaft® die ,,Antwort
der Kirchen auf die Herausforderungen der Globalisierung“.? Die Alte
Kirche stellte der hellenistischen Vorstellung der oikoumene und dem vom
Kaiser verkorperten Einheitsprinzip des romischen Reiches die alternative
Vision einer konziliaren Gemeinschaft von Ortskirchen gegeniiber, die ihren
konkreten Ausdruck fand in solidarischer Praxis mit Armen, Ausgegrenzten
und Opfern imperialer Macht. Im Blick auf die eingangs kurz umrissene
Situation verweist der Leitgedanke der konziliaren Gemeinschaft auf die
Vielfalt lokaler Kirchen, die zugleich in einem gréBeren Netz aufeinander
bezogener und wechselseitig rechenschaftspflichtiger Gemeinschaften
(koinonia) eingebunden sind und so eine Alternative darstellen zur Domi-
nanz hegemonialer und imperialer Machtzentren. Diversitiit lokaler Gemein-
schaften, die miteinander iiber ethnische, nationale und kulturelle Grenzen
hinaus in Verbindung stehen, wird damit als ekklesiologisches Grundmuster
der Okumene identifiziert, dem die bisher verwirklichten Modelle kirch-
licher Gemeinschaft noch nicht wirklich gerecht werden. Statt sich zu ver-
lieren in weltverschlossener Introspektion und hoffnungsloser Verteidigung
bestehender Besitzstande und Territorien, sind Kirchen aufgerufen, kon-
ziliare Formen okumenischer Gemeinschaft zu entwickeln und die dabei
gemachten Erfahrungen fiir die Umgestaltung weltweiter Beziehungen ein-
zusetzen. Haben die Kirchen dazu nicht die Kraft, wird die ckumenische
Bewegung entscheidend geschwiicht. Sie erdffnet dann keinen Raum mehr,
in dem Alternativen zu dem vor allem von wirtschaftlichen Interessen gelei-
teten Prozell der Globalisierung sichtbar werden kionnen.
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2. Kirche und Welt

Der Leitgedanke der konziliaren Gemeinschaft betont, wie mehrfach auf
Vollversammlungen des ORK bekriftigt wurde, daB die weltweite Kirche in
der Gemeinschaft lokaler Kirchen an ihrem Ort verankert ist. Solche
Gemeinschaft der einen, heiligen, katholischen und apostolischen Kirche
(koinonia) ist begriindet in der Beziehung zum dreieinigen Gott. Damit ist
sie zugleich iiber sich selbst hinausgewiesen. In der Kraft des Geistes beken-
nen und bezeugen Christinnen und Christen die Gegenwart Gottes in der
Welt, die sie in der Praxis verantwortlicher Mitexistenz in Beziehung zu
anderen Menschen und anderen Lebensformen als Gottes Schopfung erken-
nen und gestalten. Der weitere Horizont okumenischer Gemeinschaft
schliefit die ganze Menschheit und die Mitwelt mit ein.

Obwohl dieser im eigentlichen Wortsinn radikale Bezug der Kirche zur
Welt keineswegs im Widerspruch zu den trinitarisch angelegten Glaubens-
bekenntnissen der ersten Konzile steht, ist freilich die SchluBfolgerung einer
ebenso radikalen Offnung der Kirche zur Welt nicht unumstritten. Dafiir
werden von kirchlichen Traditionen und Theologien zahlreiche, in der Regel
christologisch fundierte Griinde angefiihrt, in denen Kirche von Welt nicht
nur unterschieden, sondern gegen sie abgegrenzt und gesichert wird. Ohne
dalB} dies hier im Einzelnen tiberpriift und nachgewiesen werden kann, geht
dieser Aufsatz von der Annahme aus, daf Begriindungsmuster fiir die Unter-
scheidung von Kirche und Welt die Basis bilden, auf der die Argumenta-
tionslinien aufbauen, mit denen Kirchen ihre Beziehungen zu anderen
Kirchen bestimmen und gestalten. Konnte es sein, daB das ekklesiologische
Dilemma der Okumene mit einer mangelnden Bereitschaft oder gar Fihig-
keit der Kirchen, die Gegenwart Gottes in der Welt zu bekennen und zu
bezeugen, eng zusammenhéingt? Erfahrungen mit der Studie zur Beziehung
zwischen Ekklesiologie und Ethik des ORK deuten in diese Richtung .

Der innere Zusammenhang zwischen der Vision der Einheit der Kirche und
der Vision von der Gegenwart Gottes in der ganzen Schopfung bedarf der wei-
teren Kldrung im Dialog zwischen den Kirchen und mit Angehdrigen anderer
Religionsgemeinschaften. Dies wird um so dringlicher, als Globalisierung und
reflexive Moderne dreihundertfiinfzig Jahre nach dem Westfélischen Frieden
die bisher giiltigen, auf die Definition von gegeneinander abgegrenzten Ein-
fluBsphiaren und Gebieten ausgerichteten Friedensabkommen auf allen
Ebenen unterlaufen und aufler Kraft setzen.” Das gilt fiir die Rolle der Natio-
nalstaaten im Weltsystem ebenso wie fiir die Beziehungen zwischen Kirche
und Staat, Naturwissenschaft und Religion und viele andere vertraute Grenz-
ziehungen, die lange Zeit als selbstverstdndlich vorausgesetzt wurden.
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3. Haushalt des Lebens

In Konrad Raisers Uberlegungen entspricht dem ekklesiologischen Leit-
gedanken der konziliaren Gemeinschaft die Metapher von Gottes Haushalt
des Lebens als schopfungstheologisches Gegeniiber.5 Konziliare Gemein-
schaft und Haushalt des Lebens verweisen auf den inneren und duBeren
Horizont, auf die hin sich die Vision der Okumene entfaltet.” Schon 1983 hat
Philip A. Potter in seinem Bericht vor der Vollversammlung des ORK in
Vancouver diese beiden Dimensionen der Okumene in seiner Auslegung von
1 Petr 2,4 1f auf die Okonomie Gottes und den groBeren Haushalt des Lebens

bezogen:

.Das Bild des aus lebendigen Steinen gebauten Hauses ist hier sehr bedeutsam, denn es ruft
nach einem Verstindnis unseres Lebens als Kirchen, das dieses Haus als ein aus lebendigen,
zueinander passenden Steinen gebautes und als ein iiber die Grenzen unserer Existenz hinaus-
gehendes, funktionierendes Ganzes begreift. Die einzige Abgrenzung, die unser Glaube kennt,
ist die Abgrenzung, die Heiligkeit (hebréisch: gadosch), die unsere giinzliche Ergebenheit und
Ausrichtung auf den dreieinigen Gott bezeichnet, dessen Innenleben und Offenbarung als
Vater, Sohn und Heiliger Geist gegenseitiger Austausch, Gemeinschaftsinhirenz (perichoresis
in der griechisch-christlichen Gedankenwelt) im géttlichen Leben ist. Diese Gemeinschafis-
inhiirenz in unserem Zusammenleben macht die Ganzheit und den Frieden (Schalom) aus,
dieses ganzheitliche Wohlbefinden, das sogar den Tod tiberwindet.

Fiir die Kirchen und den Rat gibt es hier viel zu tun, um die theologischen und ethischen
Systeme, die Lebensweisen, die Gleichgiiltigkeit gegeniiber der natiirlichen Umwelt (Okolo-
gie), die einer resignierenden Spiritualitit entspringen, neu zu iiberdenken. Das Bild vom Haus
der lebendigen Steine schliefit die ganze oikumene ein, den ganzen Kosmos, in dem alle Men-
schen und alles Lebendige sein Dasein haben.*

Philip Potter verbindet in seinem Bericht eine soziale Interpretation der
Trinitdt mit einer konziliaren und gemeinschaftsbezogenen Ekklesiologie
und einem Verstdndnis des Lebens als Beziehungsgeflecht zwischen Gott,
Menschen und Mitwelt. Alle drei Aspekte schwingen in der Metapher von
Gottes Haushalt des Lebens (oikos) mit.

Konrad Raiser nahm diesen Impuls auf und entwickelte ihn weiter auf der
Basis exegetischer Uberlegungen und systematischer Reflexion auf den Hei-
ligen Geist als Geber und Gabe des Lebens.? Erkennbar wird die offene und
verletzliche Gestalt der Kirche als einer Gemeinschaft der Unterschiedenen,
die hineingestellt ist in das vielfiltige und komplexe Beziehungsnetz des
Lebens, in dem lokale, geospezifische Habitats und der groBere Zusammen-
hang des Lebens aufeinander angewiesen und ineinander verwoben existie-
ren. Konziliare Gemeinschaft und Haushalt des Lebens korrespondieren in
ihren Tiefenstrukturen und in der Wahrnehmung wechselseitiger Abhiingig-
keit des Lokalen und Globalen.

Im Unterschied von bisweilen zu naiven Ansitzen in der Okologiebewe-
gung schlieBt diese ganzheitliche, auf Beziehungen ausgerichtete Sichtweise
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die Wahrnehmung von Widerspriichen und Konflikten durchaus mit ein.
Betont wird gerade die Notwendigkeit einer Konflikte nicht vermeidenden
Kommunikation der Unterschiedenen, aber aufeinander Angewiesenen. Im
konziliaren ProzeB fiir Gerechtigkeit, Frieden und Schopfungsbewahrung
z.B. fiihrte gerade die Konzentration auf den Zusammenhang der drei
grofen, fiir die Zukunft der Menschheit iiberlebenswichtigen Themenkom-
plexe zu einer intensiveren Erfahrung der Widerspriiche und Zielkonflikte,
die nicht durch kirchliche Geschlossenheit demonstrierende Konsens-
erkldrungen iibertiincht werden konnen, sondern in der Auseinandersetzung
um die konkrete Praxis, im Streit um das Tun der Wahrheit, gestaltet und
transformiert werden miissen.

Im Interesse der Zukunftsfihigkeit menschlicher Gemeinschaft (sustain-
ability) kommt es darauf an, selbstzerstorerische Steigerungen der Konflikt-
potentiale asymmetrischer und deshalb in der Regel ungerechter Beziehun-
gen menschlicher Gemeinschaften und Gesellschaften untereinander und
gegeniiber der Mitwelt herauszufordern und zu iiberwinden. Die Bilder des
.Runden Tisches” in einem fiir alle ,,Offenen Haus“ regen dazu an, iiber
Kirchen als offene Gemeinschaften in der Zivilgesellschaft nachzudenken,
die es lernen, nicht weiter auf Kosten der Lebensméglichkeiten anderer
Menschen und anderer Lebensformen zu wachsen, sondern sich in die 6ko-
logisch vorgegebenen Bedingungen des groferen Haushaltes des Lebens
einzuleben.!?

Geiko Miiller-Fahrenholz hat auf diese konstruktive Aufgabe hingewie-
sen, wobel er den von Paulus fiir den Aufbau der Gemeinschaft verwandten
Begriff der oikodomé aufgriff und auf eindriickliche Weise in die Diskussion
einbrachte.!! Gemeindeaufbau im Sinn des Paulus zielt nicht so sehr auf die
Ausgestaltung und das Wachstum der Parochialgemeinde, sondern auf eine
Gemeinschaft, in der die neuen Regeln einer dem Leben dienenden Kultur
und Ethik gelernt und praktiziert werden konnen. Auch Geiko Miiller-
Fahrenholz verschrinkt die Diskussion um die konziliare Gemeinschaft der
Kirchen und das groflere Beziehungsgefiige des Lebens mit Hilfe der
Oikos-Metapher miteinander. Er spricht von dem System der Erde, das eine
Vielfalt einzelner, nicht gegeneinander isolierter Okosysteme enthilt, als
Haus des Lebens, in dem der Heilige Geist die treibende Kraft ist. Das Kon-
zept der ,,6kodomischen Zentren®, die sich entfalten innerhalb ihrer jeweili-
gen Okosysteme, aber weltweit miteinander verbunden ein 6kodomisches
Netz bilden, ist offen fiir die Wahrnehmung der beiden Dimensionen der
Okumene und bezieht sie aufeinander.
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4. Gemeinschaften der Erinnerung, Hoffnung und Solidaritit

Auf dieser Grundlage wird von Geiko Miiller-Fahrenholz Okodomie als
Gestaltungsprinzip der Okumenischen Bewegung beschrieben, in dem
ekklesiologische und ethische Dimensionen ineinander verschrankt sind. Im
konziliaren ProzeB fiir Gerechtigkeit, Frieden und Bewahrung der Schop-
fung wurde dieser Ansatz bisher am deutlichsten sichtbar. Allerdings lag das
Schwergewicht bald auf den ethischen Herausforderungen vor allem wegen
der Dringlichkeit der drei grofien Problemkomplexe und wegen der Weige-
rung der romisch-katholischen Kirche, sich an einem ProzeB zu beteiligen,
in dem die ekklesiologischen Konsequenzen benannt werden.

So wurde erst nach der Weltversammlung in Seoul 1990 und der Vollver-
sammlung in Canberra 1991 der innere Zusammenhang von Ekklesiologie
und Ethik ausdriicklich zum Thema einer Studie.'? Die Titel der drei Kon-
sultationsberichte, die im Rahmen dieser Studie veroffentlicht wurden,
reflektieren die Bewegung des Studienprozesses: Am Anfang steht die Ein-
sicht, daf} die Einheit, die wir suchen, sich tatsdchlich nur als ,.Teure Ein-
heit* (Costly Unity) wird verwirklichen lassen, als Einheit, die Umkehr und
einen fiir manche schmerzhaften Verdnderungsprozef erfordert. Notwendig
sind deshalb die Bereitschaft und Verpflichtung, diesen Preis zu zahlen
(Costly Commitment) und sich gemeinsam einzulassen auf den Ruf zur
Nachfolge im Dienst an Mitmenschen und Mitwelt (Costly Obedience).

Christliche Gemeinschaft gewinnt Gestalt und bewihrt sich gleicher-
mafen im Aufbau der Gemeinde wie im ethischen Engagement fiir das
Zusammenleben am Ort und in internationalen Zusammenhingen. Die
Gemeinschaft, zu der wir gehoren, was wir sind und was wir tun, das alles
bedingt und beeinfluBt sich gegenseitig. Der ekklesiologische und der ethi-
sche Diskurs miissen dialogisch aufeinander bezogen sein. Die Sprache der
Koinonia, von Hoffnung und Erinnerung, Abendmahl und Taufe muB sich
offnen fiir die Dimension der Bildung und Ausbildung eines Umfeldes, in
dem Menschen lernen, sich ethisch zu orientieren und Verantwortung fiir-
einander und fiir die Mitwelt zu iibernehmen.

Kirche formt oder verformt die ethische Orientierung ihrer Mitglieder
durch alle ihre LebensduBerungen: durch Liturgie, Lehre, Kirchenordnung,
Zeugnis und Dienst. Wie z. B. Eucharistie und Taufe gefeiert werden, erlaubt
Riickschliisse auf das jeweilige Verstdndnis von Gemeinschaft oder den Ort
der Kirche in der Welt und die bewuBte oder unbewuRte Antwort auf den
impliziten Handlungsimpuls, der in der Feier des Rituals gegeben ist. Pro-
zesse ethischer Urteilsbildung sind notwendig eingebettet in dichte lokale
Interaktion und Kommunikation. Kirche muff sich Rechenschaft dariiber
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ablegen, wie sie die Geschichte Jesu Christi in allen Lebensvollziigen der
Gemeinschaft und ihrer Mitglieder verkorpert und darstellt. Vor diesem Hin-
tergrund fiithrt die Studie den englischen Begriff der ,,moral formation*
(ethisch-moralische Bildung und Ausbildung als Grunddimension einer
ihrer ethischen Verpflichtung bewufiten Gemeinschaft — ,, moral commu-
nity*‘) ein. Dennoch sind weitere Anstrengungen notwendig, in unterschied-
lichen Kontexten und Situationen diese beiden Dimensionen des Kirche-
seins so aufeinander zu beziehen, daB} die beiden Diskurse nicht mehr von-
einander getrennt und fiireinander verschlossen bleiben.

In diesem StudienprozeB wurden einige der Fragestellungen weiter disku-
tiert, die im konziliaren ProzeB aufgebrochen waren: z.B. zum Begriff des
Bundes und der Konziliaritdt, zur Rolle der Gruppen und Bewegungen und
zur Beziehung zwischen Bund und Eucharistie etc. Eine wichtige Wende
nahm die Studie jedoch mit der Frage, ob es schon genug sei festzustellen,
daf das ethische Engagement zum Kirchesein der Kirche gehort, sondern ob
es nicht notwendig sei, dariiber hinaus zu fragen, ob Kirchen, wenn sie sich
nicht, wo immer es moglich ist, gemeinsam als Kirchen engagieren, eine
wesentliche Dimension des Kircheseins verfehlen. Wie zentral gehort die
okumenische Dimension zum Wesen der Kirche? Wie verwirklicht sich die
okumenische Dimension des Kircheseins in Gottesdienst und Praxis? Und
was bedeutet es, wenn in einer Zeit, in der die Wirtschaft zum machtvollen
Nexus wird, der die verschiedenen Orte und Lebensbereiche zusammen-
zwingt, Kirchen ihre dkumenische Berufung nicht als zentrale Aufgabe
begreifen?

Der dritte der drei Konsultationsberichte (Costly Obedience) geht diesen
Fragen nach. Er konzentriert sich vor allem auf die Frage, wie die Okumene
als Form und Matrix ethisch-moralischer Urteilsbildung ausgestaltet werden
kann, so daB die ckumenischen Beziehungen der Kirchen untereinander
ihnen wechselseitig helfen, ihre Verantwortung am Ort und fiireinander
wahrzunehmen. Wieder wird damit der notwendige Bezug zwischen dem
Lokalen und Globalen und ihre wechselseitige Verschrinkung zum Thema.
Und zugleich wird deutlich, wie wenig die 6kumenischen Beziehungen
zwischen den Kirchen bisher die wirklichen Dimensionen dieser Aufgabe
erfaBBt haben. Die 6kumenische Bewegung hat den Punkt erreicht, an dem
sich die Kirchen der Frage stellen miissen, ob sie es in der Anndherung
aneinander bei Lehrgesprichen und gemeinsamen Aktionen belassen wollen
oder bereit sind, sich durch die dkumenischen Beziehungen miteinander
wirklich verdndern zu lassen. Insofern ist es richtig, daf der Erfolg des oku-
menischen Gedankens seine Krise provoziert. Die heftigen Auseinanderset-
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zungen um Frauvenordination und sexuelle Orientierung zeigen, dal viele
Personen in kirchenleitenden Positionen das Kirchesein ihrer Kirche sehr
wohl durch Entscheidungen anderer betroffen sehen. Leider aber hat die bis-
herige Kirchengeschichte sie eher dazu angeleitet, sich im Kontext von Kul-
turen zu bewegen, die auf Dominanz und Herrschaft ausgerichtet sind. Sich
aus diesem Rahmen zu befreien, ist eine notwendige Voraussetzung, wenn
potentiell kirchentrennende Fragen erfolgreich im Okumenischen Dialog
bearbeitet werden sollen — vgl. z.B. die Erklirung der Gemeinsamen
Arbeitsgruppe zwischen Vatikan und ORK zu potentiell kirchentrennenden
Fragen, die 1996 in der Okumenischen Rundschau verdffentlicht wurde
(S53551t):

5. Gerechte und zukunftsfihige Gemeinschaften

Hat die Studie zur Ekklesiologie und Ethik vor allem die Auswirkungen
der mit der Oikos-Metapher angesprochenen Problemstellungen auf die
Kirchen selbst und ihre Beziehungen untereinander diskutiert, so wurde in
der auf okologische und dkonomische Fragen ausgerichteten Arbeit des
ORK der Versuch unternommen, diesen Ansatz fiir das ethische Engagement
fruchtbar zu machen. In der Aufgabenbeschreibung des Teams, das zu die-
sen Themen arbeitet, heilit es:

..Das Bewubtsein sozialer und 6konomischer Ungleichheit und Ungerechtigkeit wurde zum
Ausgangspunkt Skumenischer Sozialethik und -praxis. Dieser Ansatz wird weiter qualifiziert
durch die Vision des Haushaltes des Lebens (oikos), der Erde, Menschen und andere Lebens-
formen mit einschlieBt. Menschliche Aktivitidten im Gebiet der Okonomie und Okologie miis-
sen beurteilt werden unter der Frage, auf welche Weise sie das Leben der Bevilkerung betref-
fen, und unter dem Kriterium, ob diese Aktivitéiten das Leben in Gemeinschaft gegenwiirtiger
und zukiinftiger Generationen fordern.

Die vorherrschende menschliche Tendenz, Macht tiber die Schépfung und das Leben ande-
rer Menschen zu milbrauchen, ist ein wesentliches Hindernis, um fiir gerechte und zukunfis-
fdhige Beziehungen zu arbeiten. Gegenwiirtig dominante Modelle Skonomischer Entwicklung
bedrohen und zerstoren die Lebenswelt einzelner Gesellschaften, der Schépfung und in letz-
ter Konsequenz des Lebens selbst. Solche Entwicklungen sind weder sozial noch kologisch
zukunftsfihig. Daher ist es unabdingbar, auf das Leben ausgerichtete (life-centred) konomi-
sche und okologische Zielvorstellungen und Handlungsmoglichkeiten zu entwickeln.

Vor allem die Arbeit des ORK zum Klimawandel wurde zu einem Modell,
in dem diese Zielsetzungen verfolgt und umgesetzt wurden.'3> Wer sich mit
dem Phiinomen des Klimawandels auseinandersetzt, erkennt, daB in der Ent-
wicklung der modernen, auf energieintensiver Produktion aufbauende
Lebensweise eine GroBenordnung erreicht ist, in denen lokale Prozesse
fatale globale Verinderungen auslosen, die wieder in unterschiedlicher
Weise auf lokale Zusammenhinge zuriickwirken. Klimawandel fordert
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Aktionen auf lokaler und globaler Ebene zugleich. Der Okumenische Rat
hat deshalb versucht, das Problem in seinen globalen AusmaBen zu ana-
lysieren, zu interpretieren, die Ergebnisse allgemein zuginglich zu machen
und auf dieser Basis in den internationalen Verhandlungen prisent und aktiv
zu sein. Delegationen, die aus Reprisentanten der verschiedenen Regionen
zusammengesetzt waren, haben der Stimme des ORK in den Verhandlungen
der Klimakonvention der Vereinten Nationen Gehor verschafft. Zugleich
kann aber diese Arbeit nur Erfolg haben, wenn Kirchen sich ebenfalls auf
lokaler Ebene dieser Aufgabe stellen. Wenn es richtig ist, daB dem Aufbau
und der Entwicklung gerechter und zukunftsfihiger lokaler Gemeinschaften
Prioritéit zukommt, dann kénnen Kirchen in besonderer Weise dazu beitra-
gen. Darum wurde das Engagement auf globaler Ebene durch Projekte und
Konsultationen auf nationaler und regionaler Ebene begleitet.

Im jiingst erschienenen Studiendokument der Arbeitsgruppe zum Klima-
wandel findet sich ein ganzer Abschnitt zu der Oikos-Metapher. Dort heifit
es:

»».. Bekehrung zur Erde bedeutet, daB Christinnen und Christen die ganze Erde als Haus-
halt Gottes betrachten sollten. Das traditionelle afrikanische Haus....wird in Kreisform gebaut
— ein rundes Haus als Bild der Erde. Das runde Haus, in dem wir alle leben, legt uns nahe, wie
wir die Beziehungen zueinander in diesem Haushalt gestalten sollten... In diesem Modell sind
alle aufeinander bezogen und aufeinander angewiesen und zugleich doch ganz sie selbst und
voneinander verschieden. Wir kénnen nicht einen Tag ohne die Pflanzen leben, so sehr sind
wir von ihnen abhiingig, aber wir sind alle, jeder Mensch und jede Pflanze, verschieden von-
einander. Wir miissen nicht identisch sein, um vereint zu sein: kologische Einheit baut in der
Tat auf wechselseitiger Abhiingigkeit der voneinander Verschiedenen auf.* ¢

Wer wir sind und was wir tun miissen — wir werden andere Antworten auf
diese Fragen finden, wenn wir uns zur Erde bekehren. Menschen sind Glie-
der des einen Haushaltes des Lebens, verwandt mit allen anderen, die auf der
Erde leben. Die Erde ist den Menschen Heimat. Sie sind hier nicht Fremde
und Besucher; sie konnen es lernen, nach den Regeln des Haushalts zu
leben. Sie konnen wissen, was sie tun miissen und nicht tun diirfen, um ihr
zu Hause zu erhalten. Der Klimawandel macht nachdriicklich klar, daB
dieser Haushalt eine zukunftsfihige Gemeinschaft sein muB auf jeder
Ebene, von der weltweiten Wirtschaft bis zur Wirtschaft der Familie. Die
Haushaltsregeln (oikonomia) miissen dem Beziehungsgeflecht des Haus-
halts entsprechen und allen, die zu ihm gehéren, gerecht werden.

Praktisch wird dies unterschiedliche Konsequenzen haben fiir verschie-
dene Gruppen und verschiedene Geschopfe. Im Beziehungsnetz des Lebens
ist Vielfalt der Verschiedenen nichts, was zu fiirchten ist. Die Regeln des
Haushalts neu durchzubuchstabieren, braucht deshalb viele Beitriige, die auf
den Erfahrungen aufbauen, die Menschen in ihren lokalen Gemeinschaften
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und Bioregionen sammeln, wenn sie sich fiir das Leben einsetzen — Beitrige
von christlichen Gemeinschaften, Umweltgruppen, erfolgreichen Gesetzes-
initiativen und vieles mehr, was der Sache dient. Es braucht viele Alternati-
ven, um wenige zu finden, die tatsdchlich Zukunft erdffnen. Kirchen kdnnen
sich dieser gemeinsamen Suche nicht verweigern und abseits stehen, wenn
sie das Leben auf der Erde nicht verraten wollen.

Menschen in den Industrielindern des Nordens z.B. miissen anderes tun
als Menschen in Lindern, die wahrscheinlich von den Folgen des Klima-
wandels am hirtesten betroffen sein werden. Die Verhandlungen um die
Reduktionsziele fiir die Emissionen von Treibhausgasen im Dezember ver-
gangenen Jahres in Kyoto, haben erneut gezeigt, wie stark die Widerstidnde
michtiger Wirtschaftsinteressen gegen ein Umsteuern zugunsten der Mit-
welt im Gegensatz zu aller umweltfreundlichen Rhetorik tatsichlich sind.
Noch immer sind die Prioritdten falsch gewichtet, noch immer wird geleug-
net, wie sehr man mit der Fortsetzung des auf wirtschaftliches Wachstum
setzenden Entwicklungspfades dem gemeinsamen Haus der Erde schadet.

Vor diesem Hintergrund verdienen z.B. die Initiativen des Okumenischen
Patriarchen von Konstantinopel alle Anerkennung und Unterstiitzung, dem
Beitrag der orthodoxen Kirche und orthodoxer Theologie zur Schopfungs-
bewahrung hohe Prioritit zu geben. Die Projekte, Seminare und Symposien,
die vom Okumenischen Patriarchat organisiert werden, bieten hervorra-
gende Beispiele, wie Kirchen die okologische Herausforderung positiv
annehmen konnen. Nach Jahrhunderten der Ausbeutung der Erde und ihrer
Kinder gilt es, wieder zu lernen, sie zu lieben und die Okonomie so zu
gestalten, daf sie allen Gliedern des Haushalts dient. Das geht nicht, ohne
dem neo-liberalen Credo abzusagen und sich statt dessen ¢kologisch orien-
tierten Alternativen zuzuwenden, an denen an vielen Orten in der Welt gear-
beitet wird."® Auch fiir Deutschland hat das Wuppertaler Institut fiir Klima,
Umwelt und Energie mit seiner Studie zum zukunftsfihigen Deutschland
einen interessanten und zugleich ermutigenden Beitrag geleistet, der viele
zu Reaktionen herausgefordert und damit die Diskussion vorangebracht
hat.16

6. Epilog

Christliche Hoffnung ist hdufig individualisiert und ethnisch vereinnahmt
worden, und so zur Hoffnung auf die eigene Erlosung und fiir meine Nach-
sten und Liebsten, Hoffnung auf eine andere Welt geworden, die nur fiir
Christen offen steht. Die 6kumenische Dimension des Lebens wahrzuneh-
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men, kann dabei helfen, die transformative Kraft dieser Hoffnung wieder-
zuentdecken. Wirkliche Hoffnung weicht realen Konflikten und Wider-
spriichen nicht aus. Die 6kumenische Bewegung war und ist eine Erneue-
rungsbewegung der Kirchen. Sie steht und fallt mit der Bereitschaft der
Kirchen, vor der Krise nicht zuriickzuscheuen, die es bedeutet, iiber sich
selbst hinauszugehen und sich zu verindern, und das Urteil der rechtferti-
genden Gnade Gottes anzunehmen, ohne das kein Raum entsteht fiir die
Botschaft des Evangeliums. Fiir die Zukunft der 6kumenischen Bewegung
wird viel davon abhingen, ob die Kirchen sich der Herausforderung stellen,
weniger auf sich selbst und die eigene Zukunft zu schauen, als sich auf die
Gegenwart Gottes in seiner Schopfung auszurichten. ,,Kehrt um zu Gott —
seid frohlich in Hoffnung™ — so lautet das Thema der Vollversammlung von
Harare.
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Martin Luther King, Jr. als tkumenischer Sozialethiker

Eine theologische Hommage anlidBlich seines 30. Todestages
VON MICHAEL HASPEL

Es ist ein grauverhangener Samstag, als ich mich vom Pariser Zentrum
mit der Metro auf den Weg nach Aubervilliers mache, einer jener architek-
tonisch tristen, aber kulturell-ethnisch vielféltigen Banlieues, die das Pariser
Stadtgebiet sdumen. Im kommunalen Theater wird eine musikalische
,Hommage a4 Martin Luther King* anldflich seines 30. Todestages veran-
staltet. Zu dem ambitionierten Programm, das amerikanischen Jazz und
Gospel mit klassischen europiischen Kompositionen kombiniert und von
lokalen Nachwuchsmusikern und renommierten amerikanischen Kiinstlern
gemeinsam aufgefiihrt wird, finden sich dann aber doch iiberwiegend Ver-
treter der liberalen weilen Mittelschicht ein. Immer wieder wird im Rahmen
des Programms auf Martin Luther King, Jr. verwiesen, insbesondere seine
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