Die Bedeutung der Okumene fiir die
Kirchen in der DDR”

VON MATTHIAS SENS
1. Okumene als Hilfe und Ermutigung zum Kirche-Sein

In der gegenwartigen Diskussion tiber den Weg der
evangelischen Kirchen in der DDR wird hiufig das
Verhiltnis der Kirchen zum Staat und zur sozialisti-
schen Gesellschaft zum bestimmenden Blickwinkel.
Das Antirassismusprogramm als Beispiel fiir Oku-
mene fiihrt leicht dazu, auch Okumene in der DDR
ganz aus diesem Blickwinkel Kirche und sozialisti-
scher Staat zu betrachten. Ich mochte deshalb zu-
nichst den Bogen anders und weiter spannen und, wie
es mir das Thema auch vorgibt, allgemeiner nach der
Bedeutung der Okumene fiir die Kirchen in der DDR fragen. Dabei mochte
ich an einen Satz von Ernst Lange ankniipfen, der lautet: ,,Es gibt heute nur
eine Aktualisierung fiir die vier Kriterien des Glaubensbekenntnisses — Ein-
heit, Heiligkeit, Katholizitit, Apostolizitit (der Kirche) —, und sie heift:
Okumenizitit.* Die Okumenische Kommission des Bundes der Evangelischen
Kirchen in der DDR (BEK) hat diese Einsicht 1978 in ihrer Konzeption fiir die
okumenische Arbeit des Bundes und seiner Gliedkirchen aufgenommen.! So
haben wir in der Tat die Okumene erlebt und dazu haben wir sie gebraucht.
Sie hat uns geholfen, auch in unserer Situation Kirche zu sein.

In loser Ankniipfung an die vier Kennzeichen der Kirche mochte ich dafiir
vier Punkte hervorheben.

1.1 Die Okumene und besonders der ORK hat uns zur grenziiberschreiten-
den Teilhabe an der weltweiten Gemeinschaft der Kirchen ermutigt.

Die Gemeinden in der DDR standen in der stindigen Gefahr, sich auf sich
selbst und auf die eigenen Probleme zuriickzuziehen. Es gab gerade in den
sechziger Jahren nach dem Bau der Mauer das Gefiihl, abgeschnitten zu
sein. Neben der Gemeinschaft mit den Kirchen in Westdeutschland war es
die 6kumenische Bewegung, die Kontakte nach aufien ermdglichte. Sie war

*

Vortrag auf der Tagung ,,50 Jahre Okumenischer Rat der Kirchen. Die Rolle der Kirchen
beim Aufbau einer internationalen Zivilgesellschaft in Europa® in der Evangelischen Aka-
demie Arnoldshain am 2. Mai 1998.

84



ein Fenster zur Welt. Was auf kumenischen Weltkonferenzen bedacht und
gesagt wurde, ist deshalb erstaunlich aufmerksam wahrgenommen worden.
Und wer die Gelegenheit zur personlichen Teilnahme bekam, konnte sich in
der Regel danach vor Anfragen nach Berichten in den Gemeinden nicht ret-
ten. Die Tagung des Zentralausschusses des ORK 1981 in Dresden z. B. und
die damit verbundenen Besuche der Teilnehmer in den Gemeinden waren
einzigartige Moglichkeiten, sich als Teil der weltweiten Christenheit zu erle-
ben. Die Gemeinschaft im ORK zeigte uns, was es heiBt, daB das Evange-
lium allen Menschen gilt und daf} es deshalb stindig Grenzen iiberschreitet.
Okumene ist in der DDR bewuBt als Uberwindung von Grenzen beschrieben
worden, in die die Kirchen und die Menschheit gespalten sind, der konfes-
sionellen, nationalen, kulturellen, sozialen, rassischen Grenzen usw.2

1.2 Die Okumene hat uns ermutigt in dem Bemiihen, Kirche fiir
andere und Kirche des Friedens zu werden

Gleich auf den ersten Tagungen der Synode des Bundes Anfang der sieb-
ziger Jahre ist dies als Zielvorstellung beschrieben worden: Kirche fiir
andere zu sein. Es diirfe nicht primér um das Uberleben von Kirche gehen,
sondern darum, daB die Kirchen in Zeugnis und Dienst mit den Menschen
leben, fiir sie da sind. Deshalb nannte sich der BEK eine ~Zeugnis- und
Dienstgemeinschaft®, und deshalb sprach man davon, bewuBt ,.Kirche in der
sozialistischen Gesellschaft™ sein zu wollen. ,,Christus befreit — darum Kir-
che fiir andere” hie das Thema der Bundessynode 1972, auf der Heino
Falcke seinen beriihmten Vortrag hielt mit der Begriindung einer kritischen
Solidaritat mit einem verbesserlichen Sozialismuts.?

Die Okumene war fiir uns eine Ermutigung, als Kirchen in der DDR
diesen Weg zu versuchen. , Kirche fiir andere* ist eine Formel Dietrich Bon-
hoeffers. Seinen AnstéBen, seiner Theologie begegneten wir immer wieder
im ORK und auch in den befreiungstheologischen Diskussionen.

Die 6kumenische Menschenrechtsdiskussion trug wesentlich dazu bei,
daf3 es uns in der DDR nicht nur und vor allem um die Einforderung von
Religionsfreiheit ging, sondern daB die biirgerlichen und die sozialen Grund-
rechte in engem Zusammenhang verstanden wurden und die christliche Ver-
antwortung fiir Menschenrechte primér darin gesehen wurde, ,,daf} die Men-
schenrechte als Rechte des anderen gestaltet und durchgesetzt werden, den
Gott ebenfalls geschaffen, befreit und zum Dienst berufen hat*.*

Naturgemiil war die Okumene vor allem AnstoB dafiir, die anderen, die
unsere Solidaritdt brauchten, nicht nur in der eigenen Gesellschaft zu
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suchen, sondern auch hierin unsere eigenen engen Grenzen zu iiberschrei-
ten. Die Okumene wies uns auf den fernen Nichsten hin. Die Moglichkei-
ten fiir konkrete Hilfe waren durchaus begrenzt und nétigten oft zur Koope-
ration mit staatlichen Hilfsorganisationen. Die Impulse, die vom ORK
kamen, waren eine entscheidende Motivation, nicht nachzulassen und immer
wieder nach Moglichkeiten der Solidaritit zu suchen und die eigenen Wege
kritisch zu iiberpriifen. Ich denke an die Vollversammlung in Uppsala 1968
mit dem 2%-Appell, an die Erklirungen zum Okumenischen Miteinander-
teilen in den achtziger Jahren. Besonders gehort worden ist ein Brief, mit
dem die Teilnehmer aus der DDR an der Weltmissionskonferenz in Mel-
bourne 1980 die Thematik von arm und reich in die Gemeinden brachten.
Die Kirche fiir andere ist eine Kirche in Solidaritit mit den Armen. Diese
Grunderkenntnis wurde zu einem zentralen Ansatz in dem Papier ,,Mission
— Gerechtigkeit — Partnerschaft* von 1987, in dem die Kirchen in der DDR
sich neu auf ihren kumenisch-missionarischen Auftrag besinnen wollten.’

,.Kirche des Friedens werden® heilit einer der 12 Ergebnistexte der Oku-
menischen Versammlung in der DDR von 1988/89. Er ist so etwas wie ein
Restimee eines langen Weges in Friedensarbeit und Friedenszeugnis der Kir-
chen in der DDR. Die Interaktion mit Programmen und Aussagen des ORK,
aber hier auch besonders der Konferenz Europiischer Kirchen (KEK) und
ihres Engagements fiir den KSZE-ProzeB, war auch in diesem Themen-
bereich eng. Freilich ist gerade hier der eigenstiindige Beitrag der Kirchen
in'der DDR auch grofl gewesen. Ich erinnere an den Antrag der Delegierten
aus der DDR an die Vollversammlung in Vancouver fiir ein Konzil des Frie-
dens, der zu dem Beschluf} der Vollversammlung beigetragen hat, die Kir-
chen zu einem konziliaren Prozel fiir Gerechtigkeit, Frieden und die Bewah-
rung der Schopfung aufzurufen. Mir ist wichtig, dall der Akzent, den die
Vollversammlung auf die Verpflichtung zur Gerechtigkeit gelegt hat, auch
bei uns dazu geholfen hat, daB in der Okumenischen Versammlung in der
DDR die Fragen der Gerechtigkeit breit verhandelt worden sind. Wie zentral
Gerechtigkeit als Bedingung des Friedens ist, haben wir in der Okumene
gelernt.

1.3 Die Okumene hat uns ermutigt, Kirche im eigenen Kontext zu sein

Dal das eine Evangelium allen Menschen gilt, also wahrhaft katholisch
oder universal ist, bewahrheitet sich gerade darin, dab es die Menschen in
ihrem konkreten Lebenskontext anspricht. In der Okumene sind wir anderen
Kirchen begegnet, die ganz bewufit Gemeinde Jesu Christi in ihrem Volk, in
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ihrem kulturellen und gesellschaftlichen Kontext sein wollten. Im ORK ist
sehr viel von der Inkulturation und der Kontextualitit des Evangeliums
gesprochen worden. Das alles hat uns in dem Bemiihen bestirkt, nun
auch Kirche in unserem eigenen Kontext zu werden, mit den Menschen zu
leben und fiir die Menschen da zu sein, deren Heimat nun einmal — nolens
volens — die DDR war. Die Griindung des Bundes war durchaus zu einem
guten Teil davon motiviert, dieser Gesellschaft, diesem Lebenskontext nicht
mehr auszuweichen, sondern sich ihm zu stellen. So wurden wir im ORK
oder aus anderen Kirchen heraus immer wieder gefragt, wie wir denn nun
als Kirchen in einem sozialistischen Staat leben oder leben kénnen.

Wir haben aus der Okumene auch sehr konkrete AnstoBe erhalten, auf
unseren Kontext einzugehen. Ich denke da z.B. an die Weltmissionskon-
ferenz in Bangkok 1973 mit ihrem Thema ,Heil heute”. Im Zusammen-
hang mit dieser Konferenz hat es eine ganze Serie von Gemeindeseminaren
zu diesem Thema gegeben, die das Ziel hatten, mutiger und klarer die
gegenwirtige eigene Situation und die biblische Botschaft in Beziehung zu
setzen. Es ging um das Erkennen der Tagesordnung Gottes in der eigenen
Situation.¢

Oder ich denke an die Begegnung mit anderen Minderheitskirchen. Sie
waren wichtig fiir eine traditionelle Volkskirche, die immer mehr zur Min-
derheit wurde, weil wir sehen konnten, ,,da die kleine Zahl nicht dazu ver-
fithren muB, sich vor der Gesellschaft und ihren Fragen abzuschirmen und
nur das Uberleben der eigenen Gemeinschaft fiir wichtig zu halten®.”

Hier muB auch der Besuch eines okumenischen Teams 1979 erwihnt wer-
den. Ein Brief dieser Gruppe an die Gemeinden in der DDR stellte Fragen
zu den oft ungenutzten Chancen des Gemeindelebens, zum Christsein im
Alltag, zum Gottesdienst, zu Kirche und Geld - Fragen, die teilweise noch
lange diskutiert wurden und die zeigten, wie sehr die Skumenische Begeg-
nung Quelle der Erneuerung fiir die Gemeinden sein kann.

Und es ist auch nicht zu leugnen, da viele Christen in der ,,Dritten Welt*
mit der Entwicklung eines menschlichen Sozialismus viele Hoffnungen ver-
kniipften und uns deshalb immer wieder nach unseren Erfahrungen mit dem
Sozialismus fragten und den Weg einer ,.Kirche im Sozialismus* durchaus
mit Sympathie begleiteten. Im ORK hatten diese Stimmen Gewicht. Wir
fiihlten uns in unserer kritischen Solidaritdt mit dem Sozialismus, sofern es
ihm um eine gerechtere und menschlichere Form des Zusammenlebens ging,
verstanden und bestarkt.

Dazu gehorte auch die Ermutigung zur Auseinandersetzung und zum Dia-
log mit der herrschenden Ideologie. Er betraf nicht nur den sozialethischen

87



und gesellschaftspolitischen Bereich, sondern auch die theologische Ausein-
andersetzung. So ist zu der Studie von Faith and Order ,,Rechenschaft iiber
die Hoffnung, die in uns ist* von einem Facharbeitskreis des BEK ein Bei-
trag erarbeitet worden, der sich kritisch mit dem Atheismus und mit der
Sicht des Menschen in der DDR auseinandersetzte.®

1.4 Die Okumene war eine Ermutigung, Kirche in der Mission zu sein

Noch vor der Griindung des Bundes 1969 hat es einen ersten grofen
Schwerpunkt in der 6kumenischen Mitarbeit der Kirchen in der DDR gege-
ben. Das ist die Beteiligung an der Studie liber die missionarischen Struktu-
ren der Gemeinde. 1963 wird dazu auf direkte Anregung aus dem ORK
(H.J. Margull) eine Arbeitsgruppe fiir diese Studie in der DDR gegriindet.
Die Frage nach missionarischen Strukturen der Gemeinde trifft bei enga-
gierten Theologen und dann auch bei den Kirchenleitungen auf offene
Ohren, weil der dramatische Minorisierungsprozefl einfach zu der Frage
zwingt: ,,Was kommt nach der Volkskirche?® Manches von dem, was vor-
hin schon zur ,,Kirche fiir andere* gesagt wurde, steht auch in unmittelba-
rem Zusammenhang mit der Strukturstudie, und auch die schon erwihnten
Gemeindeseminare tiber ,,Heil heute” waren in Zielstellung und Methode
Teil des Suchens nach neuen missionarischen Strukturen. Diese Studie hat
auch direkte Auswirkungen gehabt fiir die Entwicklung in einigen Landes-
kirchen (z.B. in der Ev. Kirche der Kirchenprovinz Sachsen) und im BEK.

Ermutigung ging vom ORK spiter dann auch zu einer neuen Teilnahme
unserer Kirchen an der Weltmission aus. Seit 1961 war eine Aussendung von
Mitarbeiter/innen aus der DDR nicht mehr moglich gewesen. Die Neuan-
fange in den achtziger Jahren entstanden zumindest zum Teil in unmittelba-
rer Kooperation mit dem ORK, und sie waren bestimmt von der missions-
theologischen Diskussion im ORK, die in der Erklirung von 1982 iiber
,Mission und Evangelisation® zusammengefalit wurde. Dies kann man auch
an dem schon erwihnten Papier ,,Mission — Gerechtigkeit — Partnerschaft*
ablesen.

2. Das Antirassismusprogramm in den Kirchen der DDR

Das Ernst-Lange-Institut hat fiir sein Studienprogramm ,,Okumenische
Aktions- und Reflexionsprozesse der Kirchen in der DDR* auch das Anti-
rassismusprogramm ausgewahlt.!? Das ist berechtigt, weil dieses Programm
etwa ein Jahrzehnt lang eine erhebliche Rolle in der 6kumenischen Arbeit in
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der DDR gespielt hat, und von vielen als exemplarisch fiir das 6kumenische
Engagement der Kirchen in der DDR angesehen wurde. Freilich war diese
Einschiitzung schon immer mit durchaus unterschiedlichen Akzenten verse-
hen. Fiir viele stand und steht es als Beispiel fiir notwendige neue Wege ku-
menischer Solidaritit, und fiir viele war es von Beginn an auch in der DDR
selbst Gegenstand heftiger Kritik und Distanzierung.

2.1 Verlauf und Schwerpunkte

Im Januarheft 1971 druckten die ,,Zeichen der Zeit*, die Monatsschrift fiir
kirchliche Mitarbeiter/innen in der DDR, den BeschluBl des Exekutiv-
ausschusses des ORK vom September 1970 ab und ergiinzend dazu den Plan
fiir das PCR, der vom ZA 1969 in Canterbury bestitigt worden war. Im
Heft 2 erschien ein einfithrender Aufsatz von Johannes Althausen zum PCR
(,,Rassismus als okumenisches Problem*), und in Heft 3/1971 finden wir
dann den Brief von Bischof Schonherr, dem Vorsitzenden der Konferenz der
Kirchenleitungen (KKL), an Generalsekretir Blake, in dem die KKL ihre
Unterstiitzung des Programms erkldrt und eine konkrete Mitarbeit der Kir-
chen in der DDR in Aussicht stellt. Das ist ein fiir die DDR bemerkenswer-
ter publizistischer Auftakt. Heute wiirde man sagen: Er markiert den Beginn
einer Kampagne, mit dem das PCR in den Kirchen der DDR bekannt und
den Gemeinden nahe gebracht werden sollte. Wichtiger freilich als das
Gedruckte war fiir die Gemeinden hiufig das hektographierte Material, das
unmittelbarer auf den Schreibtischen landete und konkrete Anregungen und
Hilfen fiir die Gemeindearbeit enthielt oder hiufig auch Informationen und
Reflexionen, fiir die die Hiirden zu hoch waren, die vor einer Drucklegung
zu nehmen waren. Auch hier kann sich das PCR sehen lassen: Bis 1982
erschienen beim BEK 15 Ausgaben der Informationen zum ARP des ORK
und auflerdem Begleitmaterialien zu den vier Sondersammlungen fiir das
ARP, zu denen 1971, 1973, 1975 und 1982 aufgerufen wurde.

Der Brief von Bischof Schonherr von 1971 enthilt bereits nahezu alle
wichtigen Aspekte, die fiir das Antirassismusprogramm in der DDR bestim-
mend waren.

1. Es lag der KKL daran, den ORK zu unterstiitzen. Die Kirchen in der
DDR hatten wenig Moglichkeiten, in den Brennpunkten des Engagements
gegen den Rassismus direkt wirksam zu werden, wie z.B. in Siidafrika. So
war ihre beste Moglichkeit, den ORK in seinem Engagement zu ermutigen
und ihn argumentativ zu unterstiitzen. So hat die KKL bewuBt und regel-

89



miBig mit Dank und Zustimmung auf die Beschliisse des ORK zum PCR
reagiert, freilich dann auch durchaus differenziert Stellung genommen.

2. Der Brief spricht davon, dafl in der Diskussion zum PCR theologische
und ethische Fragen aufgebrochen sind, die einen Erkenntnis- und Lernpro-
zeB eingeleitet haben. Der Brief spricht dann die Themen Verséhnung und
Gewalt an und betont den Vorrang der Versohnung auf dem Verhandlungs-
wege vor der gewaltsamen Aktion. Diese Fragen sind danach immer wieder
aufgenommen worden, am umfassendsten in dem Votum der KKL vom Juli
1979 zur Frage der Gewaltanwendung im Kampf gegen den Rassismus im
siidlichen Afrika.

3. Der Brief bejaht die Unterstiitzung von Befreiungsbewegungen als
Form konkreter Solidaritit, mit der der ORK seinen bisherigen Weg weiter-
fiithrt. Aber der Brief begriifit auch ausdriicklich die Zweckbindung der Gel-
der aus dem Sonderfonds fiir soziale und humanitéire Aufgaben und hilt fest,
daB auch die Spendenaktion in der DDR fiir Projekte im ,,Ausbildungs-,
Sozial- und Gesundheitswesen bestimmt sein* sollen.

4. Der Brief bezeichnet den Verzicht auf eine Kontrolle der Verwendung
der Gelder als ein Risiko, hilt dieses Risiko aber fiir vertretbar, ja fiir
gerechtfertigt ... angesichts der in der Geschichte angehéuften Schuld der
WeiBen, von der sich unsere christlichen Kirchen nicht ausschlieBen kénnen
und diirfen*.!! Mit der Schuldverflochtenheit ist ein ,,theologisches Grund-
motiv©!? angesprochen, das im Votum der KKL von 1979 entfaltet wird.
Welches Gewicht dieses Motiv hat, deutet Bischof Schonherr in seiner
Ansprache vor dem ZA des ORK 1981 in Dresden an. Er zitiert da das Stutt-
garter Schuldbekenntnis von 1945 und fihrt dann fort: ,,Wir bitten Sie, liebe
Briider und Schwestern, uns zu helfen, dafl wir ein solches Bekenntnis nicht
noch einmal vor aller Welt abzulegen haben.*"*

5. Der Brief kiindigt eine Spendenaktion in den Kirchen der DDR an. Sie
soll ,,im Einklang mit dem ARP* im Rahmen der Aktion ,,Brot fiir die Welt*
stattfinden. Damit sind die Rahmenbedingungen genannt, unter denen kon-
krete Hilfe von der DDR aus geschehen konnte. Finanzielle Beitrige zum
Sonderfonds des ORK waren nicht méglich wegen der Devisenbestim-
mungen der DDR. In aller Regel wurden, wie es bei Brot fiir die Welt in der
DDR iiblich war, Waren in der DDR gekauft, die dann den zu unter-
stiitzenden Organisationen direkt zur Verfiigung gestellt wurden. Wenn ich
mich recht erinnere, wurde diese Unterstiitzung, so weit es moglich war, mit
dem ORK oder auch dem Lutherischen Weltdienst abgestimmt. Bis 1978
wurden etwa 1,8 Mio. Mark der DDR gesammelt. Das war zwar deutlich
weniger als in den allgemeinen Sammlungen fiir Brot fiir die Welt in der
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DDR, aber es war im ganzen doch eine erstaunliche Summe, die zeigt, dal
das Antirassismusprogramm in vielen Gemeinden angenommen worden
war.

6. SchlieBlich wird schon im Brief von 1971 der Zusammenhang mit den
Menschenrechten hergestellt und die Uberwindung des Rassismus als ,ein
Modellfall fiir die umfassende Verwirklichung der Allgemeinen Menschen-
rechte* angesehen. Dieser Bezug zu den Menschenrechten wird auch in dem
3. Aufruf der KKL 1975 hergestellt. Albrecht Schénherr zitiert in seinen
»Erinnerungen eines Altbischofs* gerade diese Aussagen aus dem Brief von
1971 und hebt hervor, daB es der KKL darum ging, daB das Thema Men-
schenrechte auch in der DDR behandelt werden konnte.!* Das hat dann
gerade von 1975 an eine grofie Rolle gespielt im Rahmen des Menschen-
rechtsprogramms der Kirchen im KSZE-Bereich, an dem sich der BEK
intensiv zu beteiligen bemiihte.

7. Ein Aspekt wird im Brief von 1971 nicht erwihnt, obwohl er auch
damals schon deutlich absehbar war: die regionale Konzentration des PCR
in der DDR auf das siidliche Afrika. Diese Konzentration hiingt zum einen
mit der Missionsgeschichte zusammen. Von der Berliner Mission her gab es
noch viele Beziehungen zur Ev.-Luth. Kirche im Siidlichen Afrika, auch
wenn personliche Kontakte kaum noch méglich waren. Das Leiden des
schwarzen siidafrikanischen Volkes hat viele ganz personlich bewegt. Im
ARP sahen viele eine Moglichkeit, ihre Solidaritéit mit denen zu zeigen, die
im direkten Kampf gegen Rassismus und Apartheid standen.

Ein anderer Grund fiir die regionale Einschrinkung war, dal die DDR vor
allem eine Unterstiitzung der Befreiungsbewegungen in Mozambique und
Angola zulieB. Aus den Kontakten nach Mozambique erwuchsen spiiter
partnerschaftliche Beziehungen zum Nationalen Christenrat in Mozambi-
que. Der Bund nahm damit auch eine direkte Anregung des ORK auf. Sie
galt eigentlich auch fiir die Kirchen in Angola, doch zu nennenswerten offi-
ziellen Beziehungen nach Angola ist es nicht gekommen.

In den achtziger Jahren war es dann das Kairos-Dokument siidafrikani-
scher Christen, das viele ganz neu auf das Zeugnis der siidafrikanischen Kir-
chen blicken liel und das viele auch als eine Herausforderung verstanden,
liber die prophetische Rolle der Kirche in der eigenen Situation nachzuden-
ken.!s

Die Konzentration auf Siidafrika ist von manchen aber auch bedauert wor-
den, weil damit die Riickfrage nach den Wurzeln des Rassismus in der eige-
nen Gesellschaft in den Hintergrund trat. Rassismus als ein Phinomen, das
uns selbst in unserem eigenen Volk betrifft, damit haben wir uns sicher zu
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wenig beschiftigt. Eine Studie der Theologischen Studienabteilung beim
BEK iiber die theologischen, sozialen und politischen Wurzeln des Rassis-
mus in unserer eigenen Gesellschaft hat dies immerhin versucht. !¢

2.2 Kritische Riickfragen und damit verbundene Lernprozesse

Im ORK galten die Kirchen in der DDR als treue und zuverlissige Unter-
stiitzer des PCR. Dazu trug sicher bei, dal sie sich in ithrer Haltung vor allem
zum Sonderfonds deutlich von den Kirchen in der BRD unterschieden. Aber
auch in der DDR ist das PCR von vielen durchaus kritisch gesehen worden,
in den Kirchenleitungen wie in den Gemeinden. Die Kritik fiihrte aber auch
immer wieder zu genauerem Nachfragen und zu Lernvorgéngen.!”

1. Die Unterstiitzung des PCR wurde kritisiert, weil sie fiir die Kirche in
der DDR opportun sei und die Kirchen auch nichts koste. In der Tat lag das
PCR mit seiner Unterstiitzung von politischen Befreiungsbewegungen
durchaus auf der Linie von Partei und Staat in der DDR. Man konnte also
auf Zustimmung rechnen und erhielt sie auch. Die DDR selbst unterstiitzte
die Befreiungsbewegungen massiv und hatte andererseits keine diplomati-
schen Beziehungen zu den siidafrikanischen Staaten. Es gab fiir die Kirchen
in der DDR also auch kaum auBenpolitischen Erklirungsbedarf. Das setzte
sich spiter in der Frage der Investitionen im siidlichen Afrika fort. Es war
fiir uns einfach, fiir wirtschaftliche Sanktionen einzutreten. Die DDR hatte
keine offiziellen Wirtschaftsbeziehungen nach Stidafrika.

Andere fragten zuriick, ob denn Sorge vor Opportunismus ein Grund sein
konne, das nicht zu tun, was man eigentlich fiir richtig hilt. Es ging doch um
die okumenische Gemeinschaft des Leibes Christi, die uns mit den leiden-
den Schwestern und Briidern anderswo verbindet.’s

Und der Vorwurf des Opportunismus wére auch erst dann wirklich be-
rechtigt, wenn er auf einen durchgehenden Grundzug der dkumenischen
Arbeit verweisen konnte. In anderen Themenbereichen haben die Kirchen in
der DDR sich aber sehr kritisch gegeniiber Partei und Staat verhalten und
Probleme und Aufgaben angesprochen, die von der Regierung und in der
Gesellschaft gerade nicht oder so nicht verfolgt wurden, z.B. in Fragen der
Abriistung und der Sicherheitskonzepte, der Friedenserziehung und Frie-
densdienste, der Umwelt.

2. Das PCR sei, so wurde gesagt, ein Ausweichen auf den fernen Nich-
sten. Statt sich mit den Problemen im eigenen Land zu beschiftigen, kiim-
mere man sich um Probleme, die uns doch eigentlich nichts angingen. Es
waren freilich hdufig dieselben Leute, die dann bei niichster Gelegenheit
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fragten, ob denn der ORK auch etwas zur Mauer und zu den Problemen in
der DDR gesagt habe. Da Verantwortung fiir Gerechtigkeit letztendlich
unteilbar ist, war ein wichtiger LernprozeB, der gerade durch das PCR befor-
dert wurde. Immer wieder habe ich es auch erlebt, daB Menschen in den
Gemeinden durch die Begegnung mit Christen aus der Dritten Welt die eige-
nen Probleme und die eigene Situation in anderem und neuem Licht sahen:
Es gibt Lander und Kirchen mit viel groBeren und schwerwiegenderen Pro-
blemen. Freilich darf darauf nicht mit erhobenem Zeigefinger hingewiesen
werden, wie es teilweise auch geschehen ist, um beruhigend von den ,,Weh-
wehchen® im eigenen Land abzulenken.

Und handelte es sich wirklich nur um den fernen Nichsten? Schon im
Brief von 1971 wurde die eigene Schuldverflochtenheit angesprochen. In
dem Votum der KKL von 1979 zur Frage der Gewaltanwendung im Kampf
gegen den Rassismus im siidlichen Afrika wird ein Zusammenhang der
Situation in Stidafrika mit der eigenen deutschen und europiischen Ge-
schichte hergestellt. Man sah in der Situation in Siidafrika einen Schaden,
der durch Schuld und Versdumnisse europiischer Voélker verursacht wurde,
zu denen auch wir gehorten. Dem konnten wir uns nicht entziehen. !

Ich habe schon darauf hingewiesen, daf es erst sehr spiit dazu kam, auch
nach dem Rassismus und seinen Wurzeln in der eigenen Gesellschaft in der
DDR zu fragen. Das hiingt sicher damit zusammen, daB es Anfang der sieb-
ziger Jahre noch kaum Auslander in der DDR gab. Das iinderte sich nach der
Unabhiingigkeit Mozambiques und Angolas (und dem Ende des Viet-
nam-Krieges) auch nur geringfiigig. Aber es stimmt nicht, daB das Auslin-
derproblem fiir die ostdeutschen Lénder ein Nachwendeproblem ist. Nicht
umsonst hat die Okumenische Versammlung in der DDR 1988/89 einen Text
verabschiedet iiber ,,L.eben in Solidaritit mit Auslianderinnen und Auslin-
dern®. Die Anzeichen fiir Rassismus und Auslinderfeindlichkeit wurden
durchaus sensibel wahrgenommen. Es ist ganz klar, da die Mitarbeit am
PCR dazu wesentlich beigetragen hat.

3. ,Kooperation mit den Kommunisten war ein weiterer Vorwurf. In der
Tat war die praktische Durchfithrung der Hilfsaktionen nur in Kooperation
mit der staatlich gelenkten Solidarititsbewegung in der DDR méglich. Und
die Sorge war groB, ob denn die Hilfe aus den Gemeinden nicht einfach vom
Staat und dem Solidaritétskomitee vereinnahmt wurde, ob die Anliegen der
Kirchen auch transportiert wiirden, ob es wirklich nur soziale und huma-
nitdre Zwecke waren. Und die Sorge war gewi berechtigt. Thr korrespon-
dierte bei einigen Promotoren des PCR in der DDR die bewufBte Zielstel-
lung, iiber die konkrete Kooperation Beriihrungsiingste zwischen Christen
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und Marxisten auf beiden Seiten abzubauen, Wege zum Dialog zu bahnen
und zu einer positiveren Haltung zum Sozialismus zu kommen.

In der Propaganda der DDR wurden freilich die Befreiungsbewegungen
wesentlich kommunistischer als sie tatsdchlich waren. Daf} viele fiihrende
Vertreter des ANC Christen waren (und sind), haben wir so richtig wohl erst
in den Diskussionen um das Kairos-Dokument wahrgenommen. Es war fiir
mich schon verbliiffend, Ende der achtziger Jahre mit der ANC-Vertretung
in der DDR iiber eine kirchenmusikalische Ausbildung fiir zwei ihrer Leute
verhandeln zu kénnen, die dann in Halle an der Kirchenmusikschule auch
tatsichlich in Angriff genommen wurde.

Es war andererseits aber auch enttduschend fiir viele, dafl die FRELIMO-
Regierung und die Regierung der DDR Kontakte der Kirchen zum NCC in
Mozambique lange Zeit durchaus erschwerten. Solidaritit schien sich nicht
auszuzahlen. Diirfen wir als Kirchen Bewegungen unterstiitzen, die Gewalt
anwenden? Diese Frage ist auch in den Kirchen in der DDR kontrovers dis-
kutiert worden. Gerade auf dem Hintergrund der Friedensarbeit der Kirchen,
ihrem Einsatz fiir eine Erziehung zum Frieden, mufite es auf Kritik stofen,
daf} nun Organisationen unterstiitzt wurden, die bewuBt Gewalt als Mittel im
Kampf um Befreiung einsetzten.

4. Das Votum der KKL vom Juli 1979, das eine Reaktion auf das Papier
des ORK ,,Siidafrika — Hoffnung um welchen Preis?* war, hat Gewalt als
Mittel nicht christlich gerechtfertigt. Dennoch gebe es ,,Grenzsituationen®,
»Wo wir keine andere Moglichkeit sehen, wirksam fiir das Recht und die
Wiirde des Nichsten einzutreten, als durch Anwendung von Gewalt, die in
sich immer fragwiirdig bleibt. Der darin liegende Widerspruch ist rational
nicht auflosbar. Er verwehrt uns Selbstrechtfertigung ebenso wie Verurtei-
lung der Briider und weist uns an das gnidige Gericht Gottes“.2* Die unge-
teilte Zustimmung zur Zielbestimmung ,soziale Gerechtigkeit” verlangt
keine Identifikation mit den Mitteln des Kampfes, zu denen sich Briider und
Schwestern in einer konkreten Situation der Unterdriickung entschlieBen.
Aber die Solidaritit kann und soll doch durchgehalten werden. Denn: ,,Kri-
tische Solidaritét ist nicht der Versuch, sich herauszuhalten, sondern eine
Solidaritét, die auch in einem klaren und entschiedenen Nein zu einzelnen
Entscheidungen sich fiir die Briider engagiert.” So ridumt die KKL ,,den
Betroffenen (bewuBt) die freie Entscheidung iiber den einzuschlagenden
Weg der Verdnderung ein“. Sie macht aber auch deutlich: ,,Wie sich die
Situation uns darstellt, vermogen wir die Moglichkeiten und Erfolgschancen
eines gewaltsamen Befreiungskampfes in Siidafrika nicht sehr hoch einzu-
schiitzen. !
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Ich finde diese Aussagen nach wie vor bemerkenswert, auch fiir die heu-
tigen Diskussionen tiber militdrische Gewaltanwendung als ultima ratio.

3. Schlufbemerkung: Vom PCR zur Okumenischen Versammlung

Die breitere Beteiligung am PCR war in den Kirchen in der DDR im
wesentlichen auf die siebziger Jahre beschrinkt. In den achtziger Jahren tra-
ten andere Themen und Aktionen in den Vordergrund. 1981 begannen die
Friedensdekaden. Abriistung, Entspannung und die Frage der internationa-
len Sicherheit beschiftigten die Synoden. Ab 1983 war es immer mehr der
konziliare ProzeB fiir Gerechtigkeit, Frieden und die Bewahrung der Schop-
fung, fiir den sich die Basisgruppen, die Okumeniker und die engagierten
Gemeinden einsetzten. Er brachte mit der Okumenischen Versammlung in
der DDR 1988/89 aber auch noch einmal so etwas wie eine groBe Biinde-
lung nahezu aller 6kumenischen Themen, die uns in der DDR beschiiftigt
hatten. Die Grundrichtung wurde in den drei vorrangigen Optionen fiir
Gerechtigkeit, fiir Gewaltfreiheit und fiir den Schutz und die Férderung des
Lebens zusammengefalit. Mehr Gerechtigkeit in der DDR war die dominie-
rende Forderung, ohne dabei die weltweiten Strukturen der Ungerechtigkeit
aus den Augen zu verlieren. Die Okumenische Versammlung war fiir man-
che der letzte Versuch, den Sozialismus beim Wort zu nehmen. Andere sahen
in den Ergebnistexten von Dresden die Grundziige eines Programms fiir eine
Opposition in der DDR. Sieht man genau hin, so merkt man, nicht nur in
dem Text iiber das Leben mit Auslindern, wieviel an Fragestellungen,
Erkenntnissen und Zielvorstellungen auch durch die Mitarbeit der Kirchen
in der DDR am PCR vorbereitet worden ist.
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