N12<513690246 021

MR |08










kumenische
Rundschau

Januar 1999 - 48. Jahrgang - Heft 1

Okologie und Theologie

LARRY L. RASMUSSEN

Die Riickkehr zur Kosmologie

WASSILIOS KLEIN

Umweltschutz — ein Thema fiir die orthodoxe Kirche?
LUZIA SUTTER REHMANN

Apokalyptische Schopfungsspiritualitit

Ganzheitlicher Okofeminismus
Interview mit IVONE GEBARA

8. Vollversammlung des ORK in Harare
KOSUKE KOYAMA

Seid frohlich in Hoffnung (Bibelarbeit von der

8. Vollversammlung in Harare)

N. BARNEY PITYANA
Afrika — Der FuBBabdruck Gottes

ORIENTIERUNGSHILFE UBER DIE GRUNDLAGEN
DER OKUMENISCHEN ZUSAMMENARBEIT

IN DEN ARBEITSGEMEINSCHAFTEN CHRISTLICHER
KIRCHEN

Verlag Otto Lembeck - Frankfurt am Main



INHALT
Seite

Zu diesem Heft
Larry L. Rasmussen, Die Riickkehr zur Kosmologie

Ry

Wassilios Klein, Umweltschutz — ein Thema fiir die orthodoxe Kirche? 18
Lugzia Sutter Rehmann, Apokalyptische Schopfungsspiritualitat 30
Mary Judith Ress, Ganzheitlicher Okofeminismus.

Interview mit Ivone Gebara 40
Elizabeth Tapia, Credo fiir die Erde 47
Gottes Schipfung heilen und verteidigen.

Ein gemeindlicher Bundesschluf} fiir Umweltgerechtigkeit 49
S.H. Katholikos Aram I., Unsere gemeinsame Berufung.

Predigt aus Anlal des SOJahngen Bestehens des ORK 51

Anton Houtepen, Auf der Suche nach dem menschlichen
Antlitz Gottes: Die Glaubwiirdigkeit des christlichen Glaubens

in einer agnostischen Kultur 55
. Margot Kdfsmann, Einheit — Verpflichtung — Gehorsam 78

Matthias Sens, Die Bedeutung der Okumene fiir die Kirchen

in der DDR 84

Kosuke Koyama, Seid fréhlich in Hoffnung

(8. Vollversammlung des ORK in Harare) 97

Philip Potter, Visionen fiir die Zukunft 101

N. Barney Pityana, Afrika — Der Fulabdruck Gottes 107

Dokumente und Berichte

Leonore Siegele-Wenschkewitz, 50 Jahre Okumenischer Rat
der Kirchen. Die Rolle der Kirchen beim Aufbau einer
internationalen Zivilgesellschaft in Europa 114

Die Okumenische Bewegung im Spannungsfeld zwischen
Ost und West? Bericht der 10. Jahrestagung der Arbeitsgemeinschaft
Okumenische Forschung (AOF) (Gesine von Kloeden) 116

Orientierungshilfe iiber die Grundlagen der ckumenischen
Zusammenarbeit in den Arbeitsgemeinschaften Christlicher Kirchen
auf nationaler, regionaler und lokaler Ebene

(Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in Deutschland) 119
In memoriam D. Dr. Hanfried Kriiger (Heinz Joachim Held) 124
Gestern — heute — morgen / Von Personen / Zeitschriften und

Dokumentationen / Neue Biicher 126

Dieser Ausgabe liegen das Jahres-Inhaltsverzeichnis 1998, Prospekte des
Verlags Otto Lembeck und des Giitersloher Verlagshauses bei.
Wir bitten um freundliche Beachtung.



A
| A
v\

‘Okumenische Rundschau

INHALTSVERZEICHNIS 1999 48. JAHRGANG

VERLAG OTTO LEMBECK, FRANKFURT AM MAIN



Hauptartikel

Verfasser Titel

S.H. Katholikos Aram 1. Unsere gemeinsame Berufung. Predigt aus AnlaB
des 50jihrigen Bestehens des ORK

Altmann, Walter Rechtfertigung in einem Kontext der Ausgrenzung —
eine lateinamerikanische Sicht

Anhelm, Fritz Erich Eine ,,Charta Oecumenica* der Kirchen Europas

Avis, Paul Stufen zur Einheit. Neue methodische Wege in
der Okumene

Best, Thomas F. Sieben Thesen zu Ekklesiologie und Ethik

Bdéttigheimer, Christoph Das Heil Gottes und die Rechtfertigung des Menschen

Brosseder, Johannes Die Metaphorik von Christologie und Trinitétslehre
und ihre Auswirkungen auf das christlich-jiidische
Gesprich

Duchrow, Ulrich Alternativen zu den Verschuldungs- und Verarmungs-
mechanismen der kapitalistischen Weltwirtschaft als
Glaubensfrage

Engelhardr, Klaus Okumene — Gewinn und Herausforderung. Was bedeutet

die Erneuerung der ckumenischen Verpflichtung fiir
die EKD und ihre Mitgliedskirchen?

Enns, Fernando Impuls zur Gegenbewegung: eine Okumenische Dekade.
Das ORK-,,Programm zur Uberwindung von Gewalt*
vor und nach Harare

- Gottes Schopfung heilen und verteidigen.
Ein gemeindlicher Bundesschluf fiir Umweltgerechtigkeit

Heyer, Susanne-Katrin Okumenisch Gottesdienst feiern — Probleme und
Chancen: Aus den Erfahrungen des gottesdienstlichen
Lebens auf der Achten Vollversammlung in Harare

Houtepen, Anton Auf der Suche nach dem menschlichen Antlitz Gottes:
Die Glaubwiirdigkeit des christlichen Glaubens in einer

agnostischen Kultur

Huovinen, Eero Die Rechtfertigungslehre als Kraftquelle der Okumene

Ionita, Viorel Orthodoxie und Okumene. Perspektiven dkumenischer
Zusammenarbeit aus orthodoxer Sicht vor, in und

nach Harare

2H e

Seite

51

448

462

426

147

296

361

154

210

167

49

202

55

315

190



Kdfimann, Margot
Klein, Wassilios

Koyama, Kosuke

Linn, Gerhard

Mennecke-Haustein, Ute

Oduyoye, Mercy

Pityana, N. Barney
Plieth, Martina
Potter, Philip

Potter; Philip

Rasmussen, Larry L.

Ress, Mary Judith

Sauter, Gerhard
Schénhdiffer, Peter

Schuegraf, Oliver

Schwartz, Werner

Sens, Matthias
Sdlle, Dorothee
Sutter Rehmann, Luzia

Tamez, Elsa

Tapia, Elizabeth

Einheit — Verpflichtung — Gehorsam
Umweltschutz — ein Thema fiir die orthodoxe Kirche?

Seid frohlich in Hoffnung (8. Vollversammlung des ORK
in Harare)

Die Achte Vollversammlung des ORK in Harare und das
Thema Mission

Die Rolle der Frau in der Reformation

Afrika und die kumenische Bewegung. Eindriicke
vom Afrika-Plenum in Harare

Afrika — Der FuBabdruck Gottes
Rechtfertigung in der Seelsorge
Visionen fiir die Zukunft

Der Beginn der Kreuzziige. 15.-16. Juli 1099 —
ein denkwiirdiges Datum

Die Riickkehr zur Kosmologie

Ganzheitlicher Okofeminismus.
Interview mit Ivone Gebara

Die Rechtfertigungslehre als theologische Dialogregel
Plidoyer fiir eine Spiritualitit des Widerstands

Ist der Freund meines Freundes auch mein Freund?
Strukturelle Probleme ékumenischer
wDreiecksverhéltnisse™

Kirche und ethische Orientierung: moral formation
im Gottesvolk

Die Bedeutung der Okumene fiir die Kirchen in der DDR
Credo fiir die Erde
Apokalyptische Schopfungsspiritualitit

Die Rechtfertigung durch den Glauben aus der Sicht der
Ausgeschlossenen

Credo fiir die Erde

78

97

181

411

175

107

305

101

459

40

275

47

347

375

488

30

324

47



Thénissen, Wolfgang Der Okumenische Rat der Kirchen im Ringen um sein
Selbstverstindnis — Uberlegungen zur Achten
Vollversammlung aus katholischer Sicht

Werbick, Jirgen Um Klarheit in der Rechtfertigungslehre
(Rezension zum Thema: E. Jiingel, Das Evangelium
von der Rechtfertigung des Gottlosen als Zentrum des
christlichen Glaubens)

Dokumente und Berichte

Die Rolle der Kirchen beim Aufbau einer internationalen Zivilgesellschaft in Europa
(Leonore Siegele-Wenschkewitz)

Die Okumenische Bewegung im Spannungsfeld zwischen Ost und West?
Bericht der 10. Jahrestagung der Arbeitsgemeinschaft Okumenische
Forschung (AOF) (Gesine von Kloeden)

Orientierungshilfe iiber die Grundlagen der 6kumenischen Zusammenarbeit
in den Arbeitsgemeinschaften Christlicher Kirchen auf nationaler,
regionaler und lokaler Ebene (Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen

in Deutschland)

In memoriam D.Dr. Hanfried Kriiger (Heinz Joachim Held)

Harare und die Frage der Kirchen in Solidaritit mit den Frauen — Ende oder Anfang?
(Anja Vollendorf)

Padare als neues Element auf einer Vollversammlung. Ein Erfahrungsbericht
(Karlfrieder Walz)

Botschaft der Achten Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen:
Beieinander unter dem Kreuz in Afrika

Vorschlcige fiir ein Forum christlicher Kirchen und dkumenischer Organisationen

Aus dem Bericht des Weisungsausschusses fiir Grundsatzfragen I
Vorschlag fiir ein Forum christlicher Kirchen und skumenischer Organisationen

Brief an die Achte Vollversammlung des ORK von den Frauen und Ménnern des
Dekade-Festivals: Von der Solidaritit zur Rechenschaftspflicht

Texte aus dem Gottesdienst zur Neuverpflichtung (am 13.12.98 in Harare gehalten)
Gegenseitige Anerkennung der Taufe (ACK Baden-Wiirttemberg)

Predigt aus AnlaB des 500. Geburtstages der Katharina von Bora am
30. Januar 1999 in Eisenach (Bdrbel Wartenberg-Potter)

216

341

114

116

119

124

223

231

237

240

244

245

251

253

389



Aufbruch zu einer missionarischen Okumene. Auf dem Weg zu einem
missionarischen Profil fiir das nichste Jahrtausend
1. Der mégliche Beitrag von 6kumenischen Erkldrungen zum ProzeB

der Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in Deutschland (Jacques Matthey)
2. Missionarische Herausforderungen im gesellschaftlichen Kontext

Deutschlands im Blick auf das niichste Jahrhundert (Michael Gapfert)

Das Abendmahl aus feministisch-theologischer Perspektive beim

28. Deutschen Evangelischen Kirchentag in Stuttgart

1. Der Abendmahlsstreit in Korinth mit Ophelia Ortega und
Béirbel Wartenberg-Potter

2. Brot und Wein mit Annert Bréiunlich, Katharina von Bremen, Elisabeth Moltmann-
Wendel, Monika Renninger u.a.

Zur Diskussion

Miiller-Fahrenholz, Geiko Brauchen wir ein ,,Forum christlicher Kirchen und
Okumenischer Organisationen™?

Vof3, Reinhard Anmerkungen zur positiven Funktion eines kiinftigen
christlichen ,,Forums*

Neue Biicher

Verfasser Titel

Becker, Harald / ‘Was hast du, das du nicht empfangen hast?
Geldbach, Erich u.a. (Hg.) Dr. Eduard Schiitz zum siebzigsten Geburtstag

Berlis, Angela Frauen im Prozef der Kirchwerdung. Eine historisch-

theologische Studie zur Anfangsphase des deutschen
Altkatholizismus (1850-1890)

Daiber, Karl-Fritz Religion in Kirche und Gesellschaft. Theologische und
soziologische Studien zur Prisenz von Religion in der
gegenwirtigen Kultur

= Evangelische Bekenntnisse. Bekenntnisschriften der
Reformation und neuere Theologische Erkldrungen,
hg. von Rudolf Mau

Falconer, Alan (ed.) Faith and Order in Moshi. The 1996 Commission
Meeting

489

495

498

508

234

235

Seite

268

525

136

531

407



Feige, Gerhard /
Kiihn, Ulrich (Hg.)

Frankemdlle, Hubert

Gamillscheg, Maria-Helene

Gilmore, Alec

Held, Heinz Joachim

Henze, Dagmar / Janssen,
Claudia / Miiller, Stefanie /
Wehn, Beate

Hilberath, Bernd Jochen /
Pannenberg, Wolfhart

Hofmann, Tessa
Hryniewicz, W. /
Gajek, 1. | Koza, S.
Huber, Wolfgang
Jiingel, Eberhard
Kinnamon, Michael /
Cope, Brian E. (eds.)

Kértner, Ulrich H. I.

Kunze, Rolf-Ulrich

Luig, Ulrich

Miiller, Hans-Peter (Hg.)

Pokorny, Petr

Wege der Kirchen im Umbruch der Gesellschaft.
Eine 6kumenische Bilanz

Der Brief des Jakobus. Okumenischer Taschenbuch-
kommentar zum Neuen Testament

Frauen Kirchenkalender
Die Kontroverse um das Filioque
An International Directory of Theological Colleges 1997

Gottesdienst feiern und Brot und Wein teilen (Aus dem
Erginzungsband , Erneuerte Agende™ )

Den Reichen wird das Evangelium gepredigt. Die sozialen
Zumutungen des Glaubens im Lukasevangelium und in der

Apostelgeschichte

Antijudaismus im Neuen Testament? Grundlagen
fiir die Arbeit mit biblischen Texten

Zur Zukunft der Okumene. Die ,,Gemeinsame
Erkldrung zur Rechtfertigungslehre®

Anndherung an Armenien. Geschichte und Gegenwart

Ku chrzescijaristwu jutra. Wprowadzenie do
ekumenizmu

Kirche in der Zeitenwende. Gesellschaftlicher Wandel
und Erneuerung der Kirche

Das Evangelium von der Rechtfertigung des Gottlosen
als Zentrum des christlichen Glaubens

The Ecumenical Movement. An Anthology of Key
Texts and Voices

Versohnte Verschiedenheit. Okumenische Theologie
im Zeichen des Kreuzes

Theodor Heckel. 1894-1967. Eine Biographie

Conversion as a social process. A History of Missionary
Christianity among the Valley Tonga Zambia

Das Evangelium und die Weltreligionen. Theologische
und philosophische Herausforderungen

Theologie der lukanischen Schriften

264

403
541
405

141

541

136

134

S

137

134

263

341

536

533

140

139

529

404



Riedel-Spangenberger,
Ilona

Roloff, Jiirgen

Schdfer, Klaus (Hg.)

Schottroff, Luise /
Wacker, Marie-Theres (Hg.)

Stuflesser, Martin

Tamez, Elsa

Théle, Reinhard (Hg.)
Weinrich, Michael
Welker, Michael /
Willis, David (Hg.)

Yahil, Leni

Grundbegriffe des Kirchenrechts
Die Kirche im Neuen Testament. Grundrisse zum
Neuen Testament

Zu einer Hoffnung berufen. Das Evangelium in
verschiedenen Kulturen

Kompendium Feministische Bibelauslegung

Sinfonia Oecumenica. Feiern mit den Kirchen der Welt
Memoria Passionis

Gegen die Verurteilung zum Tod. Paulus oder die
Rechtfertigung durch den Glauben aus der Perspektive
der Unterdriickten und Ausgeschlossenen

Zuginge zur Orthodoxie

Kirche glauben. Evangelische Annéherungen an
eine dkumenische Ekklesiologie

Zur Zukunft der Reformierten Theologie

Die Shoah. Uberlebenskampf und Vernichtung der
europdischen Juden

140

142

407

524

402

270

400

539

534

265

537



e s

oo e s




Zu diesem Heft

Liebe Leserinnen und Leser!

Nachdem der langjdhrige Schriftleiter der
Okumenischen Rundschau, Dr. Hans Vorster,
im Jahr 1998 in den Ruhestand getreten ist,
beginnt mit dem Heft 1 des Jahrgangs 1999 ein
neues Schriftleitungsteam seine Arbeit. Mit der
Team-Struktur machen wir den Versuch, der
Vieldimensionalitit okumenischer Wirklich-
keit ndherzukommen und zugleich die finanz-
bedingten Kiirzungen im Personalbereich
der Okumenischen Centrale aufzufangen. Im
Volksmund nennt man dieses Verfahren ,,aus
der Not eine Tugend machen®.

Das neue Schriftleitungsteam besteht aus Studienleiter Fernando Enns,
Heidelberg, Dr. Dagmar Heller, Genf, Dr. Gerhard Hoffmann, Frankfurt am
Main, Prof. Dr. Ulrike Link-Wieczorek, Mannheim, Gisela Sahm, Frankfurt
am Main, Pfarrerin Birbel Wartenberg-Potter, Frankfurt am Main.

Beabsichtigt ist, da’ das neue Team die thematische Gestaltung der Oku-
menischen Rundschau gemeinsam und in engem Kontakt mit der weltweiten
Okumenischen Bewegung plant und daB wir die Arbeit am konkreten Heft
untereinander aufteilen, indem wir die Verantwortung fiir den thematischen
Hauptteil eines Heftes, soweit wie moglich, je einem Teammitglied iibertra-
gen. Der redaktionelle Teil verbleibt in der Verantwortung der Okume-
nischen Centrale in Frankfurt, d. h. bei der verantwortlichen Schriftleiterin
Birbel Wartenberg-Potter in Zusammenarbeit mit Gerhard Hoffmann und
Gisela Sahm.

Das vorliegende Heft greift die Frage nach der Schopfungsverantwortung
und ihrer theologischen Begriindung auf. Die christliche Theologie, wenn
sie auf die Herausforderungen am Ende dieses Jahrhunderts antworten will,
muf sich der Frage stellen, ob der Mensch allein im Zentrum des géttlichen
Schopfungsaktes steht oder ob die theologische Gewichtung angesichts radi-
kaler Umweltzerstorungen nicht anders aussehen muB: Ist der Mensch nicht
doch nur ein Teil der Schopfung, muBl er sich nicht seiner Mir-Geschopf-
lichkeit bewufit werden? Die Antwort auf die katastrophalen Schopfungs-
zerstorungen kann jedenfalls nur durch eine theologische Neubesinnung
gefunden werden. Es scheint dringender denn je nétig, den Auftrag ,,Machet
euch die Erde untertan® im Sinne einer Verantwortlichkeit zu verstehen, die




den Menschen nicht zur Herrschaft iiber, sondern vielmehr zur Mitge-
schopflichkeit und zur Bewahrung der ihm/ihr anvertrauten Schopfung auf-
ruft. Im weltweiten Dialog tiber diese Fragen wird deutlich, da3 der Schop-
fungsverantwortung die Liebe zur Schopfung zur Seite stehen muf3, wenn
diese Jahrhundertaufgabe gelingen soll. Die Stimmen von Larry Rasmussen
und Wassilios Klein deuten in diese Richtung. DaBl Frauen aus der sog. Drit-
ten Welt die besonderen Anfragen im Blick auf den bisherigen Umgang mit
der Schopfung artikulieren und feministische Anfragen an eine ,,Dominanz-
Theologie“ stellen, bringen Ivone Gebara (Brasilien) und Elizabeth Tapia
(Philippinen) zum Ausdruck. Auferdem hilft das Neu-Lesen der apokalyp-
tischen Tradition uns dabei weiter, wie Luzia Sutter Rehmann zeigt.

Eine neue Dimension, die in Zukunft in der Okumenischen Rundschau
auch Platz haben soll, sind praktische Modelle, Texte und Ideen, die zur
Umsetzung in der Praxis anregen wollen (Bundesschluf} fiir Umweltgerech-
tigkeit, ,,Credo® fiir Gottes Erde).

Das 50jihrige Bestehen des ORK ist eine reiche Quelle Skumenischer
Reflexion. Bei der 50-Jahr-Feier in Amsterdam wurde iiber den ,,Glauben in
der modernen GroBstadt** nachgedacht. Dazu und iiber den ORK selbst die
Beitriige von Margot Kédfimann, Anton Houtepen, Leonore Siegele-Wensch-
kewitz und Matthias Sens.

Von der — bei Redaktionsschluf3 dieses Heftes noch tagenden — Vollver-
sammlung des Okumenischen Rates der Kirchen in Harare stammt der Text
>eid frohlich in Hoffnung* von Kosuke Koyama, japanischer Theologe, der
am Union Theological College in New York lehrte.

Die Stimme afrikanischer Christen markierte diese Vollversammlung:
dazu der Beitrag von N. Barney Pityana, ein fiihrender Kopf der ,,Black
Conciousness Bewegung® in Siidafrika und heute Menschenrechtsbeauf-
tragter der stidafrikanischen Regierung, tiber das Gottvertrauen in der afri-
kanischen Frommigkeit, der — von uns vorher ungeplant — einen weiteren
Beitrag zum Thema eines schopfungsbezogenen ,.ganzheitlichen™ christ-
lichen Glaubens liefert. Der Beitrag des ehemaligen Generalsekretirs Dr.
Philip Potter macht die Tradition und Vision der 50jdhrigen Geschichte
sichtbar. Die niichste Nummer der OR wird ganz Harare gewidmet sein.

Wir hoffen, Sie finden in diesem Heft viele Anregungen, vielleicht auch
Aufregungen, die Sie zum weiteren Nachdenken anregen und von der
Lebendigkeit der 6kumenischen Bewegung iiberzeugen.

Im Namen des Schriftleitungsteams

Bdrbel Wartenberg-Potter



Die Riickkehr zur Kosmologie
VON LARRY L. RASMUSSEN

Jiirgen Moltmanns Riickblick ist aufschlufBreich.
In einem Text mit dem Titel ,,The Adventure of
Theological Ideas™ zieht er Bilanz iiber dreiBig Jahre
theologischer Arbeit:

»Wenn ich noch einmal neu beginnen konnte,
wiirde ich meine Theologie mit 6kologischer Okono-
mie verbinden. Die letzten beiden Jahrhunderte
waren von wirtschaftlichen Fragen beherrscht; das
nichste Jahrhundert wird das Zeitalter der Okologie
sein, in dem der Organismus der Erde zum allbe-
stimmenden Faktor wird und von jedem beriicksichtigt werden muf3.*!

Moltmann hat Recht mit dem, was er iiber den Gesprichspartner der Theo-
logie sagt. Auch seine Begriindung ist zutreffend. Doch da gibt es ein Pro-
blem, ein doppeltes Problem. Erstens, eine dkologische Wirtschaft gibt es
kaum. Weder ,,Natur®™, ,,Erde®, ,,Umwelt", ,,Okologie“ und .,Lebensfihig-
keit” und noch viel weniger ,,.Bewahrung der Schopfung sind Begriffe, die
im Stichwortverzeichnis von Wirtschaftstexten erscheinen. So seltsam es
auch anmutet, die Erfordernisse des Landes und seines biologischen Lebens
sind einfach kein Gegenstand der Wirtschaftstheorie oder eine Angelegen-
heit, die den Handel interessiert, es sei denn zum Zwecke der Vermarktung.
Es sei eingeraumt, dal3 zur Zeit unter einigen Wirtschaftlern ein gewisser Auf-
ruhr herrscht und sich eine mutierende akademische Subspecies entwickelt,
die sich ,,0kologische Wirtschaft™ nennt; doch die Theologie mull entweder
geduldig warten, bis diese miindig ist, oder etwas tun, um sie zu nihren.

Als wiren die Defizite der Wirtschaft nicht genug, kommt noch ein zwei-
tes Problem hinzu, ndmlich daff kaum irgendeine protestantische Theologie
eine Kosmologie besitzt, in der die ,,Erde zum alles-bestimmenden Faktor*
(Moltmann) werden kann. Wenn es in den protestantischen Theologien kei-
nen umfassenden Rahmen fiir den Organismus ,,Erde* gibt, kann man sich
schwer vorstellen, wie sie eine dkologische Wirtschaft dazu bringen wollen,
sich auf das so notwendige Unternehmen einzulassen.

Doch brauchen wir wirklich verschiedene theologische Kosmologien und
neue Gesprichspartner? Vielleicht sollte Moltmann unbesorgt sein im Blick
auf die vielen Dinge, die er erreicht hat, statt ihren verfrithten AbschluB zu
erkldren.




Die Globalisierung, verbunden mit einer allgemeinen Fragmentierung, ist
an der Jahrtausendwende eine Herausforderung an uns, neue Rahmen zu
schaffen, insbesondere kosmologische Rahmen. Dieser Artikel geht davon
aus, daB wir neue Rahmen brauchen, versucht dies zu begriinden und wen-
det sich dann dem Defizit der meisten neueren protestantischen Theologien
hinsichtlich der Fragen zu, die uns beschéftigen.

Was uns belastet: Die Umweltkrise

Die Griinde, warum wir neue Rahmen und Orientierungen brauchen, sind
im wesentlichen praktischer Art. Die drei grofien menschlichen Revolutio-
nen — im Bereich der Landwirtschaft, der Industrie und der Informations-
technik, und zwar in einer Spanne vom Jahre 10.000 vor Christus bis hin zur
Gegenwart — haben alle eins getan: Sie haben die Natur um der mensch-
lichen Gesellschaft willen umgestaltet, damit die Gesellschaft besser produ-
zieren kann. Niemand hat ernsthaft die Frage nach der Lebensfihigkeit der
Natur gestellt. Was braucht die Natur fiir ihre eigene Regeneration und
Erneuerung; und was bedeutet das fiir die Ordnung der Gesellschaft? Das ist
jetzt unsere Frage. Wie ordnen wir die Natur und die Gesellschaft zu bei-
derseitigem Nutzen so, dal eine bestandsfihige — d.h. unbegrenzte —
Zukunft gesichert ist?

Wenn wir das Problem niher heranriicken und ihm auf den Grund gehen,
sehen wir, daB die Notwendigkeit neuer Orientierungen und neuer Rahmen,
einschlieBlich theologischer, darin liegt,-dal3 die Erde nur einmal in der Art
und Weise und in dem Ausmale industrialisiert werden kann, wie es bisher
geschehen ist. Die sich ausweitende, pulsierende moderne Welt kann nicht
endlos redupliziert und ausgedehnt werden. Weder die Menschheit noch die
tibrige Natur kann sich die moderne Welt leisten.

Eins steht fest, die Kosten sind untragbar. Das aufrechtzuerhalten, was die
Welt schon hat, treibt genug Gemeinschaften in Armut, Bankrott, ja Elend,
ganz zu schweigen von dem, was das Vierfache oder Achtfache an Infra-
struktur und Konsum erfordern wiirde. Auch sind natiirliche Ressourcen
nicht mehr in der Fiille vorhanden oder verfiigbar wie einst. Selbst wenn
man den menschlichen Erfindungsgeist und bislang noch ungeahnte materi-
elle Ersatzmittel in Betracht zieht, kann ein einziger Faktor wie das Ende der
Erdoléra, der Mangel an fruchtbarem Land fiir unterschiedlichen produkti-
ven Gebrauch, der unstillbare Bedarf an frischem Wasser oder ein wesent-
lich verindertes Klima zu ungeheueren Problemen im Blick auf die Res-
sourcen fiihren.



Hinzu kommt die Bevolkerungsfrage, eine Welt von erst sechs, dann acht,
dann zehn Milliarden Menschen innerhalb der Lebenszeit eines heute gebo-
renen Kindes. Was diese betdubenden Zahlen auch sonst noch bedeuten
mogen, sie sind auf alle Fille ein Multiplikator aller anderen Probleme von
Elend, Armut, Arbeitslosigkeit und Fliichtlingsnot bis hin zu Uberkonsum,
Ausbeutung von Ressourcen und Zerstorung des Lebensraumes. Nicht zu-
letzt wird psychische Energie in grofen Mengen verbraucht. Die rosige
Seite der landwirtschaftlichen, industriellen und informationstechnischen
Revolution war ihre Verlockung und ihre Triebkraft. Heute macht sich ange-
sichts der zerstorerischen Kehrseite der Modernitit eine globale Miidigkeit
bemerkbar. Wir scheinen immer weniger bereit zu sein, harte Anforderungen
an uns zu stellen und Opfer fiir heutige und zukiinftige Generationen auf uns
zu nehmen.?

Die religidse Antwort: Kosmologie

Es gibt im Glauben eine hoffnungsvolle Antwort auf diese Situation. Doch
sie erfordert eine Weitsicht, wie Ben Gurion sie gehabt hat. Bei einem gele-
gentlichen Besuch im Dorf Sede-Boger (,,Hirtenfeld*) in der Negevwiiste,
traf David Ben Gurion, der erste Prisident Israels, einen plotzlichen, er-
staunlichen EntschluB. Als fiihrender Staatsmann auf dem Gipfel seiner
Macht trat er von der Regierung zuriick und lief3 sich in diesem Wiistendorf
nieder, um Land zu kultivieren. Er erlebte dort das Ende seiner Tage und ist
im Negev begraben. Dort verkiindete er auch sein Credo:

,.Die in der Natur vorhandene Energie — in der Erde und ihren Gewissern,
im Atom, im Sonnenschein — wird uns nichts niitzen, wenn wir es versiu-
men, die wertvollste Lebensenergie zu aktivieren, die moralisch-geistige
Energie im Menschen, im tiefsten Inneren seines Seins, in seiner geheim-
nisvollen, unbeugsamen, unergriindlichen und von Gott erleuchteten
Seeletcs

Hier ist ein Ausgangspunkt fiir den Weg, den wir nach Moltmann gehen
sollten. Er mochte, dafl die protestantischen Theologien sich von einem
Selbst- und Weltverstindnis losen, das vom Ethos und von der Ethik eines
westlichen Wirtschaftsmessianismus geprégt ist, und sich eine Auffassung
zueigen machen, in der die moralisch-geistige Energie der Menschheit mit
der Energie der tibrigen Natur in Zusammenhang gesehen wird. Er mochte,
daB wir uns nicht als Lebewesen verstehen, die auf der Erde, sondern in der
Erde leben, als eine wesentliche Ausdrucksform der Erde, des Organismus
»Erde*. Oder mit den Worten von E.F. Schumacher: Der Typus derer, die in



den letzten Jahrhunderten des prometheischen industriellen Dynamismus
,.die Flucht nach vorne angetreten haben®, mulfl einem Menschentypus von
geheilten ,,Heimkehrern* weichen.

Eine solche Antwort erfordert Ben Gurions Hinwendung zu erneuerbarer
imoralisch-geistiger Energie” und zum Religitsen. Sie wird ein anderes
Verstdndnis des Universums und unseres Platzes in seinen Prozessen erfor-
dern und eine andere Existenzweise, die geniigend starke Symbole hat, um
uns in der Ausiibung unserer vielfiltigen Macht Richtschnur zu sein. Kurz
gesagt, das bedeutet eine andere theologische Kosmologie mit einer Ethik,
die der grundlegend verénderten Welt Rechnung trégt.

Die Griinde tiir die Hinwendung zum Religiosen sind vielfiltig und gehen
bis zum ganz ,Praktischen® hin. Nicht zuletzt gibt es ganz in der Tiefe
etwas, was Kultur und Kultus (Gottesdienst) miteinander verbindet. Beide
sind abgeleitet von colere, was so viel bedeutet wie sich befassen mit, ach-
ten, anbeten, Sorge tragen fiir, bestellen und kultivieren. Offensichtlich heifB3t
das, dal} in einem urspriinglichen, religiosen Sinn, die Sorge fiir die Natur,
fiir die Seele und fiir die Gesellschaft zusammengehort und gleichzeitig
geschehen muf3. Das war zumindest Ben Gurions und jetzt Moltmanns Ent-
deckung. Doch letzten Endes ist der entscheidende Grund fiir die Hinwen-
dung zum Religitsen einfacher Realismus. Die Menschen sind im groBen
und ganzen unverbesserlich religios und sind es geblieben seit der warmen
Nacht vor unendlichen Zeiten, in der das erste Neugeborene auf starken,
dunklen Armen in der furchterregenden Anwesenheit wartender Gotter dem
Vollmond entgegengestreckt wurde. Was auch immer die gebildeten Verdch-
ter der Religion wiinschen mdgen, als eine Species sehnen wir uns danach,
die Dinge heil und heilig zu sehen. Wir bestehen darauf, eine kosmische
Geschichte zu erzihlen und uns irgendwo darin anzusiedeln. Wir haben ein
Urverlangen nach Gewilheit, da wir von den gleichen Michten getragen
sind, die die Erde ins Leben gerufen und Sonne und Sterne auf ihre Umlauf-
bahn gesetzt haben. Und etwas in uns mochte ,,dem unergriindlichen
Geheimnis, von dem das brennende Geheimnis unseres Lebens umfangen
ist“4, den Namen ,,Gott™ geben.

Das ist mehr eine Feststellung als eine Zustimmung. Religion ist nicht
ipso facto ,eine gute Sache®. Religionen und andere Glaubensiiberzeugun-
gen (chauvinistischer Nationalismus, zum Beispiel) waren und sind ebenso
ddmonisch wie heilbringend und konnen es auch sein. Das Heilige zerstort
ebenso wie es rettet. Luzifer ist wie ein Engel des Lichts gekleidet, und wie
Goethes Mephisto sagt: ,,Das Schindlichste, was wir erfunden, ist ihrer An-
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dacht eben recht®. Die Welt drinnen, die Welt des Geistes, ist kein sicherer
Fiihrer fiir die Welt drauBen. Auch sie kann irrefiihren und zu Fall bringen.

Das unterstreicht nur noch den kritischen Platz der Ethik. Religiose
Impulse werden ebenso mit einer moralischen MeBlatte gemessen wie alles
andere, was in des Menschen Brust schldgt und aus Menschenhand hervor-
geht. Ben Gurions ,,moralisch-geistige Energie” dieser ,.geheimnisvollen®
und ,,von Gott erleuchteten [menschlichen] Seele® muBl nach dem beurteilt
werden, was sie hervorgebracht hat. ,,An ihren Friichten sollt ihr sie erken-
nen” ist ein Wort, das von einem von Ben Gurions eigenen Vorfahren
stammt.

Symbole und Religion

Doch Resultate werden immer durch Institutionen vermittelt, durch Sinn-
gefiige, durch Kulturen und ihre eingewurzelten Briuche — und durch Sym-
bolwelten, die Teil alles dessen sind. Darum ist die Suche nach einer lebens-
fahigen Kosmologie und Ethik heute zugleich auch eine Suche nach ada-
quaten Symbolen — Symbolen, die ein Muster bieten, das eine bestands-
fahige, tragbare Lebensweise ermoglicht. Diese Symbole sollten keine Ver-
unglimpfung intellektueller und wissenschaftlicher Bemiihungen sein, son-
dern eine Hilfe fiir das Streben der Phantasie nach umfassendem Wissen auf
hochstem Niveau, einschlieSlich des aufkeimenden Bereiches der dkologi-
schen Wirtschaft, der Gkotheologie und der Ethik. Und sie sollten die kriti-
sche Kompetenz fordern, nicht zuletzt das moralische Unterscheidungsver-
mogen und Urteil, die der beste Schutz fiir eine von Gefahren bedrohte Erde
sind. Doch vor allem miissen diese Symbole vielleicht eine Mystik vermit-
teln, die offenbart, wie Gott und die grofiten Geheimnisse der Existenz sich
im Kosmos manifestieren.’

Wie die Religion so gehoren auch die Symbole zum menschlichen Stre-
ben, weil alle Menschen ,,symbolisieren‘‘. Wir sehen und reden und leben in
Symbolen. Die Menschen bringen nicht ihre ganze Existenz in Aufruhr und
sterben fiir rationale wissenschaftliche Wahrheiten. Etwas fiir die Sinne, was
Natur enthélt, ist vonnoten, so daB wir davon ergriffen werden, ist vonnéten.
Etwas von auBen, das Welten in uns zum Schwingen bringt. Symbole tun
das. Sie tun es nicht zuletzt darum, weil die Natur selbst — Sterne, Sonne,
Wasser, Tiere, Pflanzen, aridere Menschen — in uns lebt in Gestalt von emo-
tionalen Mustern und Archetypen, die schon unsere Vor-Vorfahren kannten.
: GewiB, Symbole unterliegen ebenso ethischer Bewertung wie religiose
Uberzeugungen. Auch sie miissen beurteilt werden. Doch worum es hier



geht, zeigt Michael Thomas. Was er iiber die Kunst sagt, trifft in weiterem
Sinne auch auf Symbole zu, nimlich, daB [Symbole] ,.den Platz einnehmen,
da, wo beobachtete und belegte Fakten an Grenzen stoBlen und existentielle
oder metaphysische Wahrheiten noch irgendwo auf der anderen Seite lie-
gens

Mit Moltmann konnen wir die bedringte Welt der Erde endlos dokumen-
tieren und doch nur gegen die Wand rennen. Das tut heute fast jeder. Doch
was wir jenseits dieser Kennzeichnung der bedringten Erde brauchen, sind
Formen der Erkenntnis und der Erleuchtung, die uns auf die andere Seite
bringen und uns den Weg zeigen. Es konnte in der Tat die erste Aufgabe
christlichen theologischen und ethischen Nachdenkens sein, nicht mehr und
nicht weniger zu tun, als die menschliche Erfahrung und die emprirische
Wirklichkeit mit den Symbolen zu verkniipfen, die Erkenntnis erst einmal
moglich machen, einschlieBlich die Erkenntnis hervorstechender Fakten.
Keine Symbole - keine Erkenntnis; keine Erkenntnis — kein Weg nach vorn.

Was machen wir nun angesichts all dessen mit den kanonischen prote-
stantischen Theologien des zwanzigsten Jahrhunderts und ihren Kosmolo-
gien? Was machen wir vor allem mit ihren Symbolen des Menschen und der
(iibrigen) Natur?

Unser modernes theologisches Erbe: Gott, Mensch, aber keine Natur

Bei all ihrer Fihigkeit, in vielen historischen Krisen den Glauben zu for-
mulieren, haben die kanonischen protestantischen Theologien von den
dreiBiger bis in die siebziger Jahre und dariiber hinaus im Blick auf die Kos-
mologie kliglich versagt. Sie wiesen den Menschen einen Platz im Kosmos
zu, der uns von der iibrigen Natur entfremdete und die lebende Substanz der
Natur in ihrer unendlichen Vielfalt und Bestimmung uns gegeniiberstellte.
.Natur, das waren willige Objekte in der Verfligungsgewalt schopferischer
Subjekte, ,,menschlicher Wesen®. Die herrschende Theologie pafite sich
damit der Moderne und ihren Postulaten an: daBl das Leben nicht mehr
schicksalhaft ist, daB die Natur um unseretwillen da ist, daB wir die Macher
einer selbstgeschaffenen Welt sind, daB menschliche Kraft und menschliche
Zielstrebigkeit die Natur, die Gesellschaft und die Psyche in einer Art und
Weise formen konnen, die nicht vorgegeben ist, dal menschliche Schliue
Natur und Geschichte zum Guten wenden kann. Der Sinn des Lebens wurde
entsprechend dieser gespaltenen Beziechung zwischen Mensch und Natur auf
einen schopferischen Kampf zwischen dem menschlichen Geist und der
iibrigen natiirlichen Ordnung reduziert.



Francis Bacons Position, zu Beginn der modernen Ara formuliert, hat, vor
allem in protestantischen Theologien, im Blick auf die Beziehung zwischen
Mensch und Natur bleibenden Einflufl gehabt. Die Macht einiger Biirger in
einem Land, andere zu unterwerfen, und die Macht einiger Linder, andere
zu beherrschen, ist grob und ordinir, sagte Bacon. Die hochste menschliche
Berufung sei es hingegen, ,,die Macht und Herrschaft der menschlichen
Rasse iiber das Universum aufzurichten und zu erweitern*’ [Offensichtlich
muf} ein ehrgeiziger Mensch irgendetwas unterwerfen, bemerkt Langdon
Winner dazu ironisch, und der Natur und dem Universum wird das nichts
ausmachen.®]. Gewill wubten diese Theologien etwas von der Siinde der
Korruption, die in ungleichen Machtverhéltnissen lauert. Der Inbegriff der
Siinde war fiir sie der ziigellose, anmalBende Stolz; und sie zeichneten sich
dadurch aus, daB sie seine vielfdltigen Formen entlarvten.

Sie richteten auch das Augenmerk der Theologie auf soziale Gerechtigkeit
und brandmarkten die krassen Machtanspriiche und -ausdehnungen. Doch
sie setzten sich nie wirklich mit der ,.Entzauberung der Welt” durch die
Moderne auseinander, damit, daB die Natur des Heiligen beraubt wurde, so
daBl von einer kosmischen Gemeinschaft von tiber einer Million lebender
Subjekte kaum mehr iibrigblieb als eine fertige Sammlung von gebraucher-
freundlichen Objekten. Zugegeben sei, dall die Natur manchmal einen
hohen dsthetischen Status genoB und als Stoff fiir Dichtung, Psalmen, Pre-
digten und Lieder und als Ort des Riickzugs aus der hektischen, phobischen
Welt die Herzen bewegte. Doch selbst das war Natur im unbestrittenen
Dienst menschlicher Bediirfnisse, wenngleich als eine geschiitzte Enklave
und weniger als eine Ansammlung von Rohmaterial.

Echte Wiirde, Eigenwert, eine Existenz, die um ihrer selbst willen geach-
tet wird, und moralische Grenzen des Gebrauchs — das alles wurde auf eine
Species unter Millionen beschrinkt, die nach dem .,Bilde Gottes™ geschaf-
fen war. Die Gottesebenbildlichkeit (imago dei) trennte uns von der iibrigen
Natur als frei Handelnde, die in Verantwortung vor Gott auf die Natur ein-
wirken. Die Gottesebenbildlichkeit stellte uns in die groBe Kette zwischen
Natur und Gott, gebunden an die (unentrinnbare) Endlichkeit unter uns und
an den Geist als transzendente Freiheit iiber uns (die menschliche Eigen-
schaft, die am meisten das Géottliche widerspiegelt). Haushalterschaft, das
war mit Sicherheit die Berufung der Menschheit, die angstvoll die Briicke
schldgt zwischen Himmel und Erde, Endlichkeit und Freiheit, Natur und
Geist. Doch es war eine Haushalterschaft in der Art und Weise der Herr-
schaft, der Kontrolle und des guten Managements, bestimmt von einem
Anthropozentrismus der Interessen. Die protestantischen Theologien haben
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diese Kosmologie nie so unumwunden formuliert wie Bacon es getan hat.
Dennoch lautete die erfolgreiche Forderung — wie bei den herrschenden
Michten in der weiteren Kultur — ,,die Macht und Herrschaft der mensch-
lichen Rasse iiber das Universum aufzurichten und zu erweitern®.

Die existentiale Theologie von Kierkegaard iiber Bultmann z.B. siedelte
das wahrhaft Menschliche im Bereich der Entscheidungsfreiheit an, in der
Freiheit, neben allem anderen seine eigene Welt zu gestalten und Sinn zu
schaffen. Diese Freiheit wurde ausdriicklich einer deterministischen, ja
mechanistischen Sicht der Natur gegeniibergestellt. Natur und Freiheit lagen
auf unterschiedlichen, unverbundenen Ebenen, wobei die Natur die Biihne
fiir das Drama der Freiheit war. Natur und Geschichte wurden voneinander
getrennt; und Geschichte zu machen, war das, was menschlich zihlte. Reli-
givse Aktivitit — das war das Werte-schaffende, Sinn-gebende, Symbol-
erzeugende Tun dieser weitgehend abstrahierten menschlichen Wesen. Die-
ses Schaffen von Symbolen, Mythen und Ritualen erzeugte Kultur. Kultur
verband sich mit Geschichte. Doch die Natur verband sich mit keinem von
beiden, es sei denn mit Kultur und Geschichte als dem, was die Menschen
mit der Natur tun, um ihr Sinn zu verleihen und sie dienstbar zu machen.

Der Kern der christlichen Ethik in dieser Theologie — Néchstenliebe und
Gerechtigkeit — umfalte somit nie die fiinf bis zehn Millionen anderer Spe-
zies, die aus Gottes schopferischer Phantasie hervorgegangen sind. [Ein oder
zwei Fragen am Rande: Wenn die Liebe Gottes keine Grenzen kennt und die
Interessen aller Geschopfe umfafit, und wenn die ganze Schépfung vor Gott
Bestand hat, warum sollte dann eine Spezies, die nach dem Bilde Gottes
geschaffen ist und das Gebot erhalten hat, zu lieben wie Gott, vor ihren eige-
nen FiiBen eine Trennungslinie ziehen? Und wenn Siinde anmaflender Stolz
ist, warum ist dann nicht die Arroganz menschlicher Wesen anderen Spezies
gegeniiber eine wesentliche Manifestation dieser Siinde?]

Geistige Leuchten von nicht geringerer GroBe als Karl Barth und Rein-
hold Niebuhr sind Bultmann in dieser Richtung gefolgt. Das mag erkléren,
warum so wenige systematische Theologen an der Okokrise interessiert sind
oder wissen, wie sie theologisch damit umgehen sollen. Was Gertrud Stein
iiber Oakland sagte, konnen wir iiber einen Grofteil der jiingsten protestan-
tischen Kosmologie sagen: ,,Da gibt es keine®. Barth ist energisch gegen ein
theologisches Interesse an der Kosmologie vorgegangen, mit der Begriin-
dung, daB kosmologische Interessen aus der soteriologischen Konzentration
des Wortes Gottes und der besonderen Offenbarung herausfallen.”

Paul Tillich war genug Naturromantiker, um nicht ganz in die neo-ortho-
doxen und liberal-protestantischen Ridnge zu passen. Doch die wirklichen

10



Ausnahmen waren die ,.ProzeB*“-Theologen, angefiihrt von John Cobb. Die
Ausnahme ist vielsagend. Diese Schule hat einen Sprung von den kleineren
in die groBeren Ligen gemacht, weil die Natur ein theologisches Vakuum
verabscheut und andere protestantische Theologien es versdumt haben, den
Bedarf abzudecken.

Die Natur-irrelevante Theologie der Reformation

Gewil3, Natur-irrelevante Theologien hat es nicht erst bei den Protestanten
des zwanzigsten Jahrhunderts gegeben. Selbst die Verweise auf Bacon und
die Wissenschaft der Aufkldrung gehen chronologisch nicht tief genug.
Auch fiir die protestantischen Reformatoren konzentrierte sich der Glaube
auf die Erkenntnis Gottes und des Selbst (oder des ,,Menschen’), so dal} eine
Betrachtung der Welt als eine Gestaltung der Natur weitgehend beiseitege-
schoben wurde. Die menschliche Subjektivitit und das individuelle mensch-
liche BewuBtsein wurden zum eigentlichen Ort der Begegnung mit Gott.
(Luthers Frage, wo ein gnddiger Gott zu finden sei, zieht den Kreis eher eng,
selbst wenn sie zu einer ausgekliigelten Anthropologie entwickelt wurde.)
Verstdrkt im kartesianisichen Begriff des Selbst und in der Wissenschaft der
Aufkldarung, wurde die entheiligte Natur somit in einer verhdngnisvollen
Spaltung zwischen aktivem Subjekt und passivem Objekt dem erkennenden
Selbst gegeniibergestellt. Die ,,Erde” wurde entheiligt und das Menschsein
von der Natur gelost.

Als wenn das noch nicht genug wiire, hatte die theologische Konzentra-
tion der Reformatoren auf die menschliche Subjektivitit als den Ort der
Begegnung mit Gott, noch ihren eigenen theologischen Urheber in Gestalt
des duberst einfluBreichen Augustin. Und trotz seiner bewegenden Lobprei-
sung der ganzen Schopfung und unserer selbst als Teil dieser Schopfung
(unsere Leiber sind ,.die Erde, die wir tragen®, sagt er) hat Augustin durch
eine neu-platonische Kosmologie die Entfremdung des Menschen von der
Erde gefordert. Fiir ihn geht der asketische Aufstieg der Seele von der Erde
und vom Leib zu htherem Geist und zum Himmel Hand in Hand mit dem
Empfinden eines Zusammenbruches und einer Entfremdung der Welt, die
den Niedergang des romischen Imperiums und der klassischen Kultur
begleitete.

Worum es jedoch hier vor allem geht, ist nicht das Denken beriihmter
Theologen. Thre Zahl wiirde kein Herz irgendeines ernst zu nehmenden
Volkszihlers irgendwo in der Welt bewegen. Worauf es hier ankommt, ist die
Tatsache, da das iibliche Denken und Handeln sowohl in der Kirche als
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auch in der Gesellschaft diesem Glauben anhing, wenn auch in vereinfach-
ter Form. Es ist ein Glaube, der so handelt, als ob geistige und geschichtliche
Ereignisse sich auBerhalb der Natur und nicht in ihr abspielten, ein Glaube,
der die Natur uns gegeniiberstellt und sie religiés und moralisch stumm
macht. Wie die Religion, so beschranken auch Gerechtigkeit und Frieden ihr
Blickfeld auf das Wohl des Menschen und beschneiden damit die theologi-
sche Ethik. Der Rest des Lebens wird aus den Augen verloren und erst in den
moralischen Horizont zuriickgeholt, wenn es fiir das Wohl des Menschen in
Erscheinung tritt. Ein Glaube wie dieser, wenn er mit méchtigen, beutegie-
rigen menschlichen Strukturen, Gewohnheiten und Technologien ausgestat-
tet ist, kann fiir die Erde nur Elend hervorbringen.

Da wird Jesaja plotzlich in seiner Schirfe hochaktuell:

.Die Erde ist entweiht von ihren Bewohnern; denn sie iibertreten das
Gesetz und dndern die Gebote und brechen den ewigen Bund.

Drum frift der Fluch die Erde, und biiBen miissen’s , die darauf wohnen.
Darum nehmen die Bewohner der Erde ab, so dal} wenig Leute iibrigbleiben.
Der Wein ist dahin, der Weinstock verschmachtet, und alle, die von Herzen
frohlich waren, seufzen...

Die Stadt ist zerstort und wiist, alle Hiuser sind verschlossen, dal} nie-
mand hineingehen kann.

Man klagt um den Wein auf den Gassen, daf} alle Freude weg ist, alle
Wonne des Landes dahin ist™ (Jes 24,5-7. 10-11).

Kurz gesagt, in vielen einflufireichen Kreisen haben weder Existentialis-
mus, Neo-Orthodoxie, Liberalismus und die allgemeine kirchliche Praxis
noch die Gesellschaft in der nordatlantischen Welt im allgemeinen eine
Kosmologie, die diesen Namen verdient. Die Kosmologie, die es gibt, reiit
das auseinander, was zusammengehort. Verschmachtende Weinstocke (oder
bliihende), ernsthaftes Jauchzen der Frohlichen und irdische Biindnisse mit
Gott gehoren notgedrungen zusammen. Doch diese Kosmologien haben das
nicht so gesehen.

Da gibt es noch einen Zusatz, der sehr viel mehr ist als ein Zusatz. Bacon
erklirt steif und fest, was sonst nur in etwas geddmpfter Form anderswo in
der westlichen Theologie und Philosophie der letzten Jahrhunderte vor-
kommt: Die neue Wissenschaft und Technologie der Aufklirung erfordert
einen ,,minnlichen® Geist, der von weiblichen Skrupeln gesédubert ist. Dann
wird es moglich sein ,.eine keusche und rechtmifige Ehe zwischen Geist
und Natur® zu schlieBen, die dazu angetan ist, ,.die Natur mit allen ihren
Kindern in den Dienst (des Mannes) zu stellen und sie zu (seinem) Sklaven
zu machen®!%, Hier verstirkt die parallele Behandlung, die Frau und Natur
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in Jahrhunderten des Patriarchats durch den Mann erfahren haben, die
miénnlich bestimmte Beherrschung der Natur in der aufkommenden Wissen-
schaft, Technologie und Kultur der Moderne.!!

Richtungen: Auf dem Wege zum Sakramentalen, Mystischen,
Schweigenden und ethisch Aktiven

Was ist zu tun? Wie geht es weiter? Dies sind Fragen, die einer anderen,
sehr viel umfassenderen Behandlung bediirfen.!2 Doch zusitzliche Erliute-
rungen zu den religiosen Dimensionen der Kosmologie iiber das hinaus, was
hier schon gesagt worden ist, mdgen ein Anfang sein. Wir lassen uns dabei
von John Haught leiten.

Religids sein bringt immer eine gewisse ,,Heimatlosigkeit* mit sich, sagt
Haught. Lebendiger Glaube palt nie genau zu irgendeiner gegebenen Rea-
litit. Die Dinge konnten und sollten in einem erheblichen MaBe anders sein,
als sie sind. Doch diese Heimatlosigkeit und Ruhelosigkeit gehort zum Pil-
gerdasein. Sie ist wesentlicher Bestandteil einer Reise auf der Suche nach
einem echten Zuhause, nach Gerechtigkeit, nach Dingen ,.im Himmel wie
auf Erden®, nach endgiiltigem Frieden und endgiiltiger Ruhe. Nichts Gerin-
geres als der Kosmos selbst mit seiner Groe und seinem Abenteuer ist der
angemessene Horizont unseres Menschseins und seine Herberge. Diirftigere
Dimensionen bieten keine Unterkunft. ,Nichts Geringeres als unerschopf-
liches Geheimnis kann die angemessene Herberge fiir den menschlichen
Geist sein.” 13

Uber die Weite des Kosmos hinaus ist es die Weite der Religion, die den
Geist beherbergt. Die Religion, um wieder Haught zu zitieren, ist eine Aus-
richtung ,,auf die unerschopfliche, leben-spendende und befreiende Tiefe
der Wirklichkeit, die wir ,Geheimnis‘ nennen konnen‘!¢. Gewi3 sagen die
Religionen nicht alle das Gleiche. Doch ihnen scheint diese Ausrichtung auf
ein umfassendes Geheimnis gemeinsam zu sein und das Verlangen, daB
unser Leben dem entspricht, was als die ,letzte Wirklichkeit” bezeichnet
wird. (Das ist auch Ben Gurions Uberzeugung.)

Die Religionen haben weitgehend die vier Merkmale gemeinsam, von
denen Haught spricht.

Das eine ist der Sakramentalismus. Religion ist sakramental in dem Sinne,
daB konkrete Symbole, die aus der gewdhnlichen Erfahrung und insbeson-
dere aus der Natur stammen, gebraucht werden, um in die auBergewohnliche
Welt des Geheimnisses und in die Erfahrung des AuBergewohnlichen in die-
ser Welt einzudringen und sie zu enthiillen. Es ist etwas -Andersartiges™ an
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der Wirklichkeit und etwas, was in den Tiefen oder vielleicht jenseits der
empirisch beschriebenen Welt liegt, so wie es in unserem Empfinden ein
,Einssein* oder eine Einheit gibt, die alle Dinge umfaBt. Doch all das kann
nur anhand von Dingen, Personen oder Ereignissen, die wir aus erster Hand
kennen, als Dimension des heiligen Geheimnisses dargestellt werden.
Besonders Naturphidnomene — ,,das Leuchten hellen Sonnenscheins, die Fri-
sche des Windes und der Luft, die reinigende Kraft klaren Wassers, die
Fruchtbarkeit des Bodens und des Lebens™ — symbolisieren die Art und
Weise, in der das letzte Geheimnis uns erscheint und uns beriihrt.!* Das hat
zur Folge, daB jede Religion, die den Kontakt mit der natiirlichen Welt ver-
liert, ihr gegeniiber gleichgiiltig wird und Gefahr lduft, ihren Miflbrauch zu
sanktionieren.

Haughts zweites Merkmal der Religion ist der Mystizismus: das Empfin-
den fiir das ,,Andere* und das Transzendente ebenso wie das ,,Finssein‘ oder
die Einheit, von der gerade die Rede war. Das Mystische bedeutet, daf die
Natur, wir inbegriffen, nicht alles ist, sondern auf alles hinweist, was ist und
an ihr teilhat. Ein mystischer ekstatischer Zustand kann natiirlich die Form
einer Weltflucht unterschiedlicher Art und eines contemptus mundi, einer
Verachtung der Welt, ja eines Hasses gegeniiber dem Natiirlichen als
Gefingnis des Geistes annehmen. Nicht zuletzt aus diesem Grunde, so argu-
mentiert Haught, sollte der Mystizismus durch eine enge Verbindung zur
Natur und zum Sakramentalen geniihrt werden. Wie dem auch sei, der
Mystizismus ist die Dimension des religiosen Lebens, die die unendliche
Tiefe und das unendliche Geheimnis der Wirklichkeit, die uns umgibt,
transparent macht.

Auch ehrfiirchtiges Schweigen gehort zur rehglosen Erfahrung. Klassisch
als ,,apophatische* Eigenschaft der religiosen Erfahrung bezeichnet, bedeu-
tet es eine notwendige Zuriickhaltung. Religiose Erfahrung als ehrfiirchtiges
Schweigen weiBl, daB sie das unerschopfliche Geheimnis und die un-
erschopfliche Wirklichkeit nicht angemessen darstellen kann; und so verfillt
sie vor ihr notgedrungen ins Schweigen. So entspricht kein Symbol oder
Sakrament voll und ganz der Wirklichkeit, die es preist. Alle unterliegen
einem notwendigen Bildersturm, wenn sie nicht zu Vermittlern von grofen
und kleinen Idolatrien werden sollen.

Anders gesagt, eine endlose Vielfalt von Bildern ist erforderlich, um die
,letzte Wirklichkeit” und die Ehrerbietung und Zuriickhaltung, die ihr
zukommt, darzustellen. ,Jedes Geschopf ist ein Wort Gottes und ein Buch
iiber Gott*, schreibt der mittelalterliche Mystiker, Meister Eckhart.'® Haught
zitiert auch Thomas von Aquin: ,.Er (Gott) hat die Dinge ins Dasein hervor-

14



gebracht, um Seine Giite den Geschopfen mitzuteilen und durch sie darzu-
stellen. Und weil sie durch ein Geschopf nicht hinreichend dargestellt wer-
den kann, hat Er viele und verschiedene Geschopfe hervorgebracht, so da
das, was dem einen Geschopfe in der Darstellung der géttlichen Giite fehlt,
aus einem anderen ergidnzt wird.“!” Doch welches auch immer die Bilder
sein mogen, Zurilickhaltung und ehrfiirchtiges Schweigen sind wesentliche
Ziige des allgemeinen religiosen Bewultseins. (Der Organismus Erde ist
heute vielleicht der wichtigste Weg zur Vielfalt der Bilder Gottes.)

Handeln ist das letzte von Haughts Kennzeichen der Religion. Fiir ihn ist
es wesentlich ethischer Natur: Ziel des Handelns ist die Verwandlung
unseres Lebens und der Welt in einen besseren Ort, um zu sein und zu leben.
Gewil3, die anderen Komponenten sind auch eine Art von Handeln. Das
Sakramentale erfreut sich der Welt und ihrer Schonheit in Gott. Das
Mystische relativiert alle Dinge im Angesicht des Letzten und verliert willig
das Selbst in einem groBeren Ganzen. Die Haltung des Schweigens ebenso
wie die der Sabbatruhe 146t die Dinge in ihrer Ehrfurcht vor ihnen einfach
»sein®. Doch diese ,,Handlungen® sind nicht alles oder genug; die Religion
verlangt typischerweise nach Verdnderung, geleitet von einem moralischen
BewuBtsein. Das Ethische gehort nicht beilidufig, sondern wesentlich zum
Religidsen. Treue, Liebe und Vertrauen — oder mit welchen Worten sonst
man auch religiose Bindungen beschreiben mag — bergen moralische
Anspriiche.

Wiihle deine Religion, Kosmologie und Ethik sorgfiiltig

Fiir Haught sind alle vier Dimensionen notwendig fiir die ,Integritit der
Religion®. Seine Darstellung ist somit eine normative und nicht nur eine
beschreibende. In dieser normativen (oder empfohlenen) Darstellung ist
Religion im wesentlichen ein suchender Zugang zum Bereich des kos-
mischen Geheimnisses. Ihr Kern ist Vertrauen, ihre Ausrichtung das
Geheimnis, ihr Stil das Abenteuer, ihre Kennzeichen das Sakramentale, das
Mystische, das Zuriickhaltende, das Aktive.'8 Sie hat in ihrer Weisheit immer
gewulBt, dal die Menschen nur dann wahrhaft leben kénnen, wenn sie in
einem groferen Zusammenhang stehen, der ihrer Verfiigungsgewalt ent-
zogen ist. Haught fiigt dem noch hinzu, daB das Elend der Erde nicht ver-
groBert wird durch diese Komponenten, die in ihrer Verbindung miteinander
die Religion ausmachen, sondern durch die Degradierung des sakramenta-
len, mystischen, schweigenden und aktiven Wesens der Religion. Nach sei-
nem Verstindnis wird der Integritit der Schopfung durch die Integritit der
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Religion gedient.'” Doch das bedeutet auch, daB degradierte Religion die
Schopfung degradiert. Wihle deine Religion, Kosmologie und Ethik sorg-
faltig.

Zu Haugths Wiedergabe einer religiosen Geschichte, in der wir den Orga-
nismus Erde in geziemender Weise bewohnen, gehoren auch wichtige
Bemerkungen iiber Symbole und die erneuerbare ,,moralisch-geistige Ener-
gie“ der menschlichen Kreativitiit.

Als ein iiberwiltigendes Produkt der Erde selbst ist die menschliche Krea-
tivitit ein Ausdruck der kosmischen Kreativitit, die ihrerseits ein ehrfurcht-
gebietender Ausdruck der gottlichen Kreativitit ist. Darum sollten wir in
unseren Mythen, Metaphern, Symbolen, ja selbst Religionen eine Entfaltung
der Energien der Erde und des Universums selbst sehen. Unser Symbol-
schaffen ist — nicht weniger als ein tropischer Regenwald — ein Aufbliihen
des Universums.2° Wir sind nicht verlorene Wesen, die allein auf einer stum-
men Biihne stehen in groBen, kalten Rdumen und fremde Projektionen in
eine unergriindliche Leere werfen. Wir sind lebendiger Ausdruck eines pil-
gernden Universums auf seinem abenteuerlichen Wege. Wir haben Teil an
gottlichen Zielen und an gottlicher Macht, an dieser wunderbaren Gottlich-
keit, die ,,in, mit und unter* allen endlichen Dingen (diese Formulierung
stammt von Luther) wohnt.?!

All dies ist ein Lobgesang, eine Hymne an das Universum, die wir selbst
singen. Doch es sollte klar sein, daBf die Erde sich nicht um die Menschheit
dreht. Auch dreht sich unsere Beziehung zum Kosmos nicht um das exklu-
sive Heil des Menschen, trotz unserer Kostbarkeit als Glieder der Gemein-
schaft des Lebens.

Ein weiteres sollte aus Haughts Worten deutlich werden: Wenn wir auch
nicht einfach Symbole schaffen oder heraufbeschworen konnen (es ist viel-
mehr die Wirklichkeit, die sich uns durch diese Mittel aufdrangt), so brau-
chen wir doch heute Symbole, die eine ,,Riickverzauberung der Welt*” bewir-
ken, die die todliche Kosmologie einer geist- und wertelosen Natur ver-
driingt, die von einer geisterhaften menschlichen Freiheit in einer allzu
modernen Moderne ersonnen worden ist. Eine solche Riickverzauberung
kann aus dem alten jiidischen und christlichen Glauben an den Geist schdp-
fen, nach dem der Geist die Energie und Macht Gottes ist, die in der ganzen
Schopfung als ihre belebende Kraft gegenwiirtig ist, ein Geist, der die Erlo-
sung verschmachteter Weinstécke und trauriger Herzen ist, d.h. die Erlo-
sung der ganzen Schopfung, bewirkt. Die Gegenwart und das Wirken des
Geistes ist nicht auf eine Spezies allein beschréinkt.
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Ob die Riickverzauberung diesen Weg oder andere Wege nimmt, es geht
um die Suche nach einer erdgebundenen Kosmologie und Ethik, die diesen
Namen verdienen. Moltmann hat die Richtung gezeigt. Wo sind seine
protestantischen Weggefihrten, und sind sie im Gesprich mit 6kologischen
Wirtschaftstachleuten?

Aus Dialog: A Journal of Theology, Vol. 36, Winter 1997
(Ubersetzung aus dem Englischen: Helga Voigt)
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Umweltschutz —
ein Thema fiir die orthodoxe Kirche?”

VON WASSILIOS KLEIN

Wir haben uns heute zu Ehren des Okumenischen
Patriarchen Bartholomaios I. versammelt, und so
habe ich ein Thema fiir den Festvortrag gewiihlt, fiir
das er sich besonders engagiert, den Umweltschutz,
d.h. den Erhalt der Natur.! In den vier Bereichen
Bibel, Ethik, Liturgie und Askese mochte ich die
orthodoxe Grundsatzposition zum Umweltschutz
skizzieren und dabei zeigen, daB er genuiner Be-
standteil orthodoxer Theologie und, anders als das
anthropozentrisch gepriigte Wort, in der Sache keine
Neuentdeckung der letzten Jahre ist.

I. Mensch und Natur in der Bibel

Die Heilige Schrift beginnt in ihrem ersten Kapitel mit der Schopfung der
Welt und ihrer Ausdifferenzierung, die eine Bewertung erfahren: ,, Gott sah
alles an, was er gemacht hatte: Es war sehr gut* (Gen 1,31).2 Zu dieser sehr
guten Schopfung gehort der Mensch, der sich zu Beginn in den Schép-
fungsplan einfiigt. Gott gibt paradigmatisch den Menschen die Befehle, sich
zu vermehren, die Erde zu bevolkern, sie sich zu unterwerfen und iiber die
Tiere zu herrschen (Gen 1,28). Wenn man, wie hiufig geschehen, diese
Befehle aus ihrem Kontext isoliert, kommt man zu einer falschen Exegese,
die es dem Willen zur Herrschaft erlaubt, egoistisch immer groBere Macht
zu erstreben. Damit wird der Mensch der Natur gegeniibergestellt, von ihr
abgetrennt und die Natur ein Mittel zu seiner Selbstverwirklichung. Dal nur
der Mensch nach dem Bild Gottes geschaffen und die Heilsgeschichte
primir auf ihn ausgerichtet ist, hat diese falsche Exegese wirkungsge-
schichtlich unterstiitzt? und einem Anthropozentrismus des Humanismus
den Weg bereitet. Mein Thema ist aber nicht die Entwicklungsgeschichte der
okologischen Krise,* sondern der orthodoxe Standpunkt ihr gegeniiber. Der
Kontext zeigt nun, daB Gottes Befehl nicht mit dem Auftrag endet, sich die

Vortrag gehalten anléBlich des Empfangs zu Ehren des Okumenischen Patriarchen Bar-
tholomaios I. in der Griechisch-Orthodoxen Metropolie von Deutschland am 9. Juni 1998.

18



Erde zu unterwerfen und sie zu beherrschen. Er erlaubt den Menschen kei-
neswegs, alles zu tun. Vielmehr schrénkt Er ein, daB nur Pflanzen zur Nah-
rung dienen sollen (Gen 1,29f). Der Mensch soll also in verantwortlicher
Weise herrschen, die seine Mitgeschopfe moglichst wenig ausbeutet. Die
Herrschaft ist kein Freibrief, sondern Aufgabe.

Der Mensch hielt sich allerdings nicht an die Gebote Gottes. Die Erzih-
lung tiber den Siindenfall im Paradies ist psychologisch sehr exakt beobach-
tet und von groBer theologischer Tiefe. Fiir das heutige Thema ist wichtig,
daB die Natur in den Siindenfall verwickelt ist. Die Schlange verfiihrt
(Gen 3,1-5), die Schonheit des Baumes der Erkenntnis verlockt (Gen 3,6),
und dann erst iibertreten die Menschen Gottes Gebot. Schon der erste Siin-
denfall zeigt die kosmische Dimension der Siinde, auf die orthodoxe Theo-
logie Wert legt. Aus der Stinde Evas entsteht die Adams, und daraus weitere
Gott gegeniiber. Die Harmonie der Menschen untereinander und der Men-
schen in ithrem Verhiltnis zu Gott und zu den Tieren ist gestort, denn Siinde
ist Entfremdung von Gott.> Die Folge ist die Bestrafung, die letztendlich
dem Heil dient, da die durch Christi Erlosungswerk ermoglichte Vergott-
lichung des Menschen, d.h. seine groBtmogliche Nihe zu Gott in der End-
zeit, die Wiederherstellung des paradiesischen Urzustandes bei weitem iiber-
trifft. Der kosmischen Dimension der Siinde entspricht es, dal die selbst-
verschuldete Paradiesesstrafe keineswegs nur den Menschen trifft. Vielmehr
werden die Schlange und der Ackerboden verflucht (Gen 3,14f). Ein Teil
von Fauna und Flora sind also sowohl beim Siindenfall als auch bei seinen
Folgen in das Schicksal des Menschen involviert. Der Mensch steht zwar im
Zentrum der Betrachtung, aber nicht isoliert von der Natur. Und es zeigt
sich, da3 die Zerstorung der Umwelt durch den Menschen nicht erst mit
hoheren Zivilisationsstufen oder der Industrialisierung beginnt, sondern
schon mit einer Siinde, die gar nicht primér in der Umweltzerstorung liegt.
Jede Siinde stort die Harmonie des Menschen mit seiner Umwelt. Erzprie-
ster Sergius Heitz sagt, ,,daf} unser Ungehorsam gegen Gottes Liebesgebot
nicht nur unser Heil und Leben bedroht, sondern Heil und Leben der ganzen
Schopfung. ...Wir erkennen, daf3, so wie wir selbst, auch die Natur in unse-
rer Mitwelt von unserer Gottesferne zerstort wird und nur in Christus
Anfang und Ende ihrer Heilung finden kann“.® Die okologische Krise ist
somit Ergebnis des Ungehorsams des Menschen gegen Gott.” In einem
Hymnus der orthodoxen Vesper fiihrt dies zur Einsicht: ,,Ich bin ... Gift fiir
die Luft, die Erde und das Wasser geworden “. Georgios Mantzaridis sagt es
noch deutlicher: ,, Die Vergiftung der Umwelt spiegelt die innere Vergiftung
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des Menschen wider .2 Diese innere Vergiftung muf als eigentliche Ursache

aller Umweltzerstorung aufgehoben werden.

Die Bibel erzihlt statt dessen von einem maflosen Anwachsen der Siinde in der
Welt: ,, Gott sah sich die Erde an: Sie war verdorben; denn alle Wesen aus Fleisch
auf der Erde lebten verdorben® (Gen 6,12). Dem gebietet Gott Einhalt durch die
Sintflut: ,, Ich will nédmlich die Flut iiber die Erde bringen, um alle Wesen aus Fleisch
unter dem Himmel, alles, was Lebensgeist in sich hat, zu verderben. Alles auf Erden
soll verenden* (Gen 6,17). Ausdriicklich werden noch die Tiere genannt (Gen 6,7).
Die Sintflut soll die Siinde eindimmen und damit dem Heil der Welt dienen. Des-
halb findet Noah Gnade vor Gott. Gott beauftragt ihn: ,, Geh in die Arche, du, deine
Sohne, deine Frau und die Frauen deiner Sohne! Von allem, was lebt, von allen
Wesen aus Fleisch, fiihre je zwei in die Arche, damit sie mit dir am Leben bleiben*
(Gen 6,180)'°. So wie mit den siindigen Menschen ein ihnen entsprechender Teil der
Natur umkommt, so wird mit dem gerechten Menschen, mit Noah, ein ihm entspre-
chender Teil der Schopfung gerettet. Der kosmischen Dimension der Siinde ent-
spricht folglich die kosmische Dimension der Heiligkeit. Nach der Sintflut setzt Gott
eine neue Ordnung fiir die Welt ein. Wieder ergeht der Befehl an die Menschen,
fruchtbar zu sein und die Erde zu bevélkern. Doch handelt es sich nicht um eine ein-
fache Wiederholung der Anordnungen aus dem Paradies. Gott sagt nun: ,, Furcht und
Schrecken vor euch soll sich auf alle Tiere der Erde legen, auf alle Vigel des Him-
mels, auf alles, was sich auf der Erde regt, und auf alle Fische des Meeres; euch sind
sie iibergeben. Alles Lebendige, das sich regt, soll euch zur Nahrung dienen. Alles
iibergebe ich euch wie die griinen Pflanzen* (Gen 9,2f). Die Harmonie nicht nur
zwischen Mensch und Schlange, sondern zwischen Mensch und Tier ist nun gestort,
und erst jetzt wird der Fleischverzehr gestattet. Doch die Bibel blickt vorwirts, und
Gottes Heilswillen begleitet die Schopfung selbst in der Katastrophe. Sogleich
spricht Gott: ,, Hiermit schliefie ich meinen Bund mit euch und mit euren Nachkom-
men und mit allen Lebewesen bei euch, mit den Vogeln, dem Vieh und allen Tieren
des Feldes, mit allen Tieren der Erde, die mit euch aus der Arche gekommen sind.
Ich habe meinen Bund mit Euch geschlossen: Nie wieder sollen alle Wesen aus
Fleisch vom Wasser der Flut ausgerottet werden* (Gen 9,9—11). Wir sehen, daf in
den Bund Gottes mit Noah die Tiere wiederum eingeschlossen sind. Dasselbe gilt
beim Verbot der Arbeit am Sabbat, dem Fest der Vollendung der Schopfung, unter
dessen Schutz auch die Nutztiere fallen (Ex 20,10; Dtn 5,14). Jesus Christus bleibt
in diesem Sinne mit der Tierwelt verbunden. Gegen die Pharisder argumentiert Er
mit der allgemein anerkannten Auslegung des Sabbatgebotes, wonach die Arbeit zur
Versorgung der Tiere am Sabbat erlaubt ist (Mt 12,11; Lk 13,15; 14,5). Mehrfach
vergleicht Er Gottes Wirken am Menschen mit dem des Hirten an der Schafherde
(Mt 9,36; 18,12-14; Mk 6,34; Lk 15,3-7), das Er damit zum Vorbild macht.

Auf diesen Grundlagen fuBend blickt der Apostel Paulus auf das zukiinf-
tige Heil, wenn er sagt: ,, Auch die Schopfung soll von der Sklaverei und Ver-
lorenheit befreit werden zur Freiheit und Herrlichkeit der Kinder Gottes.
Denn wir wissen, daf3 die ganze Schopfung bis zum heutigen Tag seufzt und
in Geburtswehen liegt” (Rom 8,21f). Derzeit befindet sich die Natur im
Zustand der Verginglichkeit, der Versehrtheit, und wie der Mensch wird
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auch sie am Heil, an der Erlosung Anteil haben,!! also neugeschaffen wer-
den. Mit Symeon dem Neuen Theologen (1 1022) sieht der Dogmatiker Erz-
priester Dumitru Staniloae (1 1993) parallel zur Schipfung der Natur, die
der des Menschen vorausging, die Neuschopfung gar als Voraussetzung fiir
die leibliche Auferstehung der Menschen an.'? Der Theologe Nicholas Arse-
niev (1 1977)3 betont die kosmische Dimension der Auferstehung: ,, Es ver-
kniipft sich mit der Freude iiber unser Auferstehen, auch die Freude iiber die
Verklirung der gesamten Welt, iiber die Aufhebung des Reiches der Verwe-
sung, iiber die Erlosung der ganzen Kreatur“.'* Die Neuschopfung hat
bereits mit der Menschwerdung Gottes in Christus und vor allem Christi
Auferstehung begonnen,'> unbeschadet ihrer Vollendung erst in der Endzeit.
Tatsdchlich bleibt nach den SchluBkapiteln der Johannesapokalypse das
Aufeinanderbezogensein von Natur und Mensch in der Endzeit erhalten:
»Dann sah ich einen neuen Himmel und eine neue Erde: denn der erste
Himmel und die erste Erde sind vergangen. ... Der Tod wird nicht mehr sein,
keine Trauer, keine Klage, keine Miihsal. Denn was friiher war, ist vergan-
gen. Er, der auf dem Thron safy, sprach: Seht, ich mache alles neu.
(Apk 21,1-5) ... Und er [der Offenbarungsengel] zeigte mir einen Strom, das
Wasser des Lebens, klar wie Kristall; er geht vom Thron Gottes und des
Lammes aus. ... [Dort] stehen Béiume des Lebens. Zwdilfmal tragen sie
Friichte, jeden Monat einmal; und die Bléitter der Béiume dienen zur Heilung
der Vijlker. Es wird nichts mehr geben, was der Fluch Gottes trifft. ... Es wird
keine Nacht mehr geben, und sie brauchen weder das Licht einer Lampe
noch das Licht der Sonne. Denn der Herr, ihr Gott, wird iiber ihnen leuch-
ten, und sie werden herrschen in alle Ewigkeit“ (Apk 22,1-5). So endet die
Bibel mit dem Thema, mit dem sie begonnen hat: der Schopfung, die frei ist
von Gottes Fluch.

Alt- und neutestamentlichen Schriften geht es also um mehr als um einen
nur verantwortungsvollen Umgang des Menschen mit der Natur, und sie
iibertreffen darin jeden Anspruch, den ein Politiker stellen kann: Mit der
Errettung des Menschen am Jiingsten Tag wird eine Verklarung der Natur
einhergehen, die im Gegensatz zum urspriinglichen Paradies unverginglich
sein und dem Menschen eine vollkommene Gottesnihe gewihren wird.

Il. Ethik des Umweltschutzes

Ist es nicht zwecklos, die Schopfung bewahren zu wollen, da sie ohnehin
in ihrer jetzigen Form untergehen und nicht zu retten sein wird? Jesus Chri-
stus selbst sagt doch: ,, Himmel und Erde werden vergehen“ (Mt 24,35). Der
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zweite Petrusbrief beschreibt die Vernichtung der Welt: ,, Der Tag des Herrn
wird aber kommen wie ein Dieb. Dann wird der Himmel prasselnd vergehen,
die Elemente werden verbrannt und aufgeldst, die Erde und alles, was auf
ihr ist, werden verbrannt® (2 Petr 3,10 Var.). Ist damit der Wirmetod des
Weltalls gemeint, wie ihn die Thermophysik des Jean B. Baron de Fourier
(+ 1830) annimmt? Da die Energie im Universum konstant ist, die Entropie,
d.h. die Abwiirme der chemischen Prozesse sich jedoch akkumuliert, wird
folglich alle Energie im Weltall aufgebraucht werden. Oder eher eine
nukleare Katastrophe? Wer weif}, das ,,Wie® ist auch nebensichlich. Die
Heiligen, unsere Vorbilder, haben aus dem Untergang dieser Welt vor der
Neuschopfung keinen Fatalismus gefolgert. Vielmehr betrachten sie die
gegenwirtigen Menschen, ihre Nachkommen und die Tiere als Mitge-
schopfe und Partner desselben Gottesbundes, die geachtet werden miissen.
Die Natur ist eben keine Sache wie im Biirgerlichen Gesetzbuch, sondern sie
hat innerhalb des Gottesbundes eine eigene Rechtsposition. Der Gottesbund
hat zum Ziel, das Leben auf der Erde zu garantieren, was der Mensch nicht
ignorieren darf.'® Der Dogmatiker Metropolit Ioannis Zizioulas verweist
zudem auf den Befehl Gottes an Adam, den Paradiesgarten zu hiiten
(Gen 2,15)."7 Orthodoxe Moraltheologen, z. B. Georgios Mantzaridis, haben
auf dieser Basis eine Ethik des dkologisch verantwortlichen Handelns for-
muliert.!® Der Mensch trigt eine Mitverantwortung, die er in praktisches
Handeln umzusetzen hat. Dabei muf} seine Umweltethik die Verflechtung
von Politik, Wirtschaft, Naturwissenschaft und Technik beriicksichtigen.'®
Jedoch ist menschliche Autonomie im Handeln, und sei es auch im Gehor-
sam gottlichen Geboten gegeniiber, in orthodoxer Sicht gefihrlich. Aus dem
exemplarischen Bericht iiber den Stindenfall im Paradies 1dt sich trefflich
lernen, wie sehr sich der Mensch in die Siinde verstrickt. Der Mensch,
Adam, iibertritt Gottes Gebot. Sich seiner Schuld bewuBt werdend, versteckt
er sich zunéchst vor Gott und hiuft neue Schuld an, indem er den selbstver-
standlichen Umgang mit Gott, die Harmonie mit Gott beendet. Und damit
nicht genug versucht er, die Schuld auf Eva, seinen Mitmenschen, abzuwil-
zen wie diese auf eine Ursache auBerhalb ihrer selbst, die Schlange. Obwohl
dabei nicht gelogen wird, entsteht Schuld, weil die Menschen den Néchsten
belasten anstatt in Liebe seine Schuld zu verschweigen und auf sich zu neh-
men. Wir sehen hier, wie der Mensch, wenn er aus eigener Kraft versucht,
sich aus der Siinde und ihren Folgen zu befreien, neue Stinden begeht. Bei-
spiele aus dem angewandten Umweltschutz mogen dies verdeutlichen: In
dem Bemiihen, durch Atomkraft die Luftverschmutzung zu reduzieren, wird
Abfall angehéuft, der in biblischen Zeitdimensionen nachfolgende Genera-
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tionen belasten wird. Wir fiihren das Duale System mit dem griinen Punkt
ein und stellen zur Durchfiihrung der Sammlungen Millionen von Pla-
stikmiilltonnen her. Wir suchen Alternativen zum Flugzeug und vernichten
mit der neuen ICE-Trasse tausende Hektar Wald. Mit Genmanipulation wol-
len wir die Natur perfektionieren und setzen genverdnderte Pflanzen und
Tiere in die Umwelt, deren Wirkung auf das Gesamtgefiige niemand ein-
schitzen kann. So einfach ist es also nicht, selbst die Umwelt zu schiitzen.
Der Mensch hitte Recht damit, Gottes Platz einzunehmen und Problem-
losungen ohne Gott zu suchen, wenn Gott die Welt geschaffen hitte und sie
nun nach ihren eigenen Gesetzen isoliert von ihm existieren wiirde. Aber, so
der ruminische Theologe Erzpriester Dimitru Popescu, Gott hilt sich eben
nicht nur in unerreichbarer Transzendenz.”® Die Autoren der biblischen
Biicher bezeugen fortlaufend Gottes Immanenz, sein Einwirken auf den
Menschen in der Geschichte.

Der Mensch ist, entgegen einem Parteiprogramm?!, nicht imstande, allein
die Umweltkrise zu losen. Er kann nur Symptome mildern, das kleinere
Ubel wihlen. Die Ethik, selbst die biblisch begriindete, macht nur einen Teil
dessen aus, was im Sinne der orthodoxen Theologie als Antwort auf die 6ko-
logische Krise moglich ist. Es muf} etwas hinzukommen. Der Religionsphi-
losoph Marios Mpegzos sieht dies im liturgischen Leben der Kirche, in dem
ein Ethos des Zusammenlebens von Gott, Mensch und Natur besonders ver-
wirklicht ist.??

III. Umwelt und Liturgie

Den christlichen Weg weist uns Paulus im Philipperbrief, wo es heiBt:
»Denn Gott ist es, der in euch das Wollen und das Vollbringen bewirkt, noch
iiber euren guten Willen hinauws* (Phil 2,13). Zu unserer Anstrengung muf
es also gehoren, Gottes Beistand zu suchen, wozu das Gebet und die Teil-
nahme an den Sakramenten verhelfen. Im 1990 von dem Monch Gerasimos
Mikragiannanitis (t1991) neugedichteten Gottesdienst der orthodoxen Kir-
che ,,fiir unsere Umwelt und den Wohlbestand der ganzen Schopfung “, der
panorthodox am 1. September gehalten wird, heilit es: ,, Der Du alles in
Weisheit gut verfertigt hast, und den Menschen hin zur Ahnlichkeit [mit Dir]
geschaffen hast, heilige unsere Zeit, Herr, zur Erfiillung Deiner Anordnun-
gen, Konig, damit wir lobpreisen pausenlos, Dein unendliches Erbarmen,
zur Neuschopfung des ganzen Kosmos. “* In diesem Gottesdienst duBert sich
die Liebe zu den Mitgeschopfen, er meditiert die Schépfungstitigkeit Gottes
und bittet um Gottes Beistand fiir das rechte Handeln des Menschen. Ahnli-
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ches gilt fiir die Texte zur Wasserweihe am Fest der Theophanie und manch
andere Gebete. Vergessen wir nicht die Ikonographie, die die Natur nicht in
ihrer irdischen Form abbildet, sondern ebenso wie die Heiligen in verkldrter
Gestalt.2* Dariiber hinaus liefert die tdgliche Liturgie einen grundlegenden
Beitrag fiir die richtige Haltung gegeniiber der Umwelt. Nicht nur, daf hier
der ganze Kosmos potentiell durch die Wandlung der irdischen Elemente
Wein und Brot zu Leib und Blut Christi geheiligt wird® — und etliche dhnli-
che Handlungen zéhlt der Dogmatiker Sergij Bulgakov auf —2¢ sondern es
wird auch immer wieder das richtige Verstindnis ethischen Lebens aktuali-
siert. Dieses gilt nicht einem autarken System von moralischen Vorschriften,
sondern ist Folge der Verwandlung und Erneuerung der Schopfung durch
Christus.?” Wer nun meint, mit der Teilnahme an der Liturgie sei alles erle-
digt oder sogar ein hoherer Weg als der des Aktionismus beschritten, irrt
natiirlich. Die Folge solch einer Haltung wire ,, Abschottung von politischer
und gesellschaftlicher Realitdt“.?® So wie die Ethik alleine nicht geniigt, so
auch nicht die Teilnahme an der Liturgie. Die Heiligen, die gezeigt haben,
wie weit die Harmonie mit der Natur in diesem Leben wiederherzustellen
ist, haben einen alles andere als selbstzufriedenen und bequemen Weg
beschritten: den Weg der Askese, die ihre Basis unverzichtbar im liturgi-
schen Leben hat, aus der nicht ein kasuistisches Regelwerk hervorgeht, son-
dern ein Ethos,? eine ethische Grundhaltung, in der sich der Beter eins weif3
mit der Schopfung.

IV. Umweltschutz und Askese

Die Askese ist keine Methodenlehre, mit der man Korperfunktionen in
den Griff bekommt oder gar Leib- und Materiefeindlichkeit zum Exzef
treibt. ,, Thr Kampf*, so der Moraltheologe Paul Evdokimov ( 1970),% ,, gilt
nicht dem Fleisch als solchem, sondern seiner Siindhaftigkeit“.?' Die Askese
ist ein Weg, der durch Einbeziehung von Korper und Geist mittels prakti-
scher Lebensfiihrung und Gebet zum Einklang des Menschen mit Gott und
seinem Nichsten fiithrt und damit das dreifache Liebesgebot des Evange-
liums zu erfiillen hilft, Gott und den Nichsten zu lieben wie sich selbst
(Mt 22,37-39).

Einige Umweltschutzeffekte einer monastisch-asketischen Lebensweise
leuchten unmittelbar ein und regen zur Nachahmung an. Wer den Besitz auf
das Notwendige reduziert, reduziert auch Miill und Schadstoffe, die bei der
Produktion von immer neuen Konsumgiitern anfallen. AuBlerdem hat er
mehr Zeit fiir sich selber, die er sonst tiir Beschaffung und Erhalt seiner vie-

24



len Sachen einsetzt. Wer mit wenig Geld auskommt, braucht weniger Auf-
wand fiir den Gelderwerb zu treiben und schont so Umwelt und Nerven. Ver-
zicht auf neueste Kosmetika und Korperpflegemittel macht zahllose Tier-
versuche iiberfliissig und schont die Haushaltskasse. Wer exotische Speisen
zurilickweist, braucht sein Essen nicht einzufliegen und genieBt die Qualitiit
der Produkte des eigenen Gartens oder benachbarter Dérfer. Wenn nur ein
einziger Raum eines Klosters geheizt wird, verbraucht es kaum Energie, und
die Bewohner entgehen — ohne trockene Heizungsluft — Erkiltungskrank-
heiten.

Askese will natiirlich mehr. Was dies ist, verrit ein Blick auf den Speise-
plan der strengeren orthodoxen Kloster. Fleisch kommt dort nicht vor, und
Fisch nur an Feiertagen. Dieses Fasten erinnert an das alttestamentliche
Gebot Gottes, das erst nach der Sintflut das Fleischessen erlaubte, im Para-
dies jedoch nur die Pflanzen den Menschen zur Nahrung gab. Es geht bei der
Askese also um ein Erreichen des Zustandes des Paradieses oder, wenn wir
an die eschatologische Hoffnung denken, um eine Vorwegnahme endzeit-
lichen Heils. Der Prophet Jesaja beschreibt dieses folgendermaBen: ,, Dann
wohnt der Wolf beim Lamm, der Panther liegt beim Bocklein. . .. denn das
Land ist erfiillt von der Erkenntnis des Herrn, so wie das Meer mit Wasser
gefiillt ist* (Jes 11,6-9). Wichtig ist die Begriindung fiir diesen Zustand der
Harmonie: ,,... denn das Land ist erfiillt von der Erkenntnis des Herrn“, das
ganze Land, nicht nur die Menschen, und Gott ist die Ursache des paradie-
sischen Zustandes. Und Psalm 35,7 (BHS 36,7) bestitigt: ,, Herr, du hilfst
Menschen und Tieren.* Daraus folgert der hl. Augustinus: ,, Von dem das
Heil der Menschen kommt, von dem kommt auch das Heil des Tieres. “32

Die Heiligen haben diesen Zusammenhang erkannt.33 Wenn Gott die Tiere
und die ganze Natur in sein Heilshandeln hineinnimmt, wie konnte sie der
Mensch ausschlieBen? So wird in der Vita des hl. Einsiedlers Sergij Rado-
nezskij (f 1391/2), dem Griinder der Troice Sergieva Lavra (noch als
Sagorsk bekannt), erzihlt, daf ihn téglich ein Bir aufsuchte: ,, Der Hoch-
wiirdige aber sah, dass das Tier nicht aus Bosheit zu ihm kam, sondern, um
Speise und Nahrung zu empfangen; ... wenn er nur ein einziges Stiick Brot
hatte, warf er es jenem Tier vor und entschlof sich, lieber an diesem Tage
nichts zu essen und zu hungern, als das Tier zu kriinken und ohne Nahrung
zu entlassen™.* Viele Monche toten auch heute — wie Abbas Makarios von
Alexandreia (1 um 394)% — nicht einmal ein Insekt. Isaak der Syrer (7. Jh.)
beschreibt die in der Bergpredigt geforderte Barmherzigkeit (Mt 5,7) als
»Entbrennen des Herzens iiber jegliche Kreatur — iiber die Menschen, die
Vogel, die Tiere, die Diamonen und iiber jegliches Geschopf“.* Doch die
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Heiligen haben nicht nur Liebe zu den Tieren, sondern auch Macht iiber sie.
Von dem igyptischen Wiistenvater Abbas Ben heilt es: ,,Als einmal ein Nil-
pferd die ganze Umgegend verheerte, wurde er von den Landleuten herbei-
gerufen; sobald er das ungeheure Tier sah, sagte er ganz sanft zu ihm: Ach
gebiete dir im Namen Jesu Christi, dieses Land nicht weiter zu verheeren.
Da floh es davon.“¥ Und selbst die Pflanzen stehen Heiligen zu Diensten.
Der igyptische Einsiedler Onouphrios (kopt.: Wanofre) wurde nach der kop-
tischen Vita jeden Monat von einer Dattelpalme mit Friichten versorgt,* wie
es die Johannesapokalypse fiir die Endzeit in Aussicht stellt (Apk 22.2).
Zahlreich sind die Geschichten iiber den vertrauten Umgang der Heiligen,
vor allem der Einsiedler, mit wilden Tieren. Ihnen gemeinsam ist, daB sie ihn
nicht als Zauberei darstellen, sondern als Folge von nach langjihriger
Askese erworbenen Tugenden wie Sanftmut und Liebe, eben einer Umfor-
mung des Menschen. Diese wirkt sich auf seinen Umgang mit der Natur aus,
zeigt also die kosmische Dimension der Heiligkeit, und entgeht nicht der
Sensibilitit des Tieres. Umgekehrt bedarf es, so Olivier Clément, einer Sen-
sibilitit von uns Menschen fiir die Umwelt, um ein besseres BewuBtsein fiir
unser Inneres zu erlangen.®® Auch hier ist Wechselwirkung der Schliissel,
nicht Monokausalitit.

V. Zusammenfassung: Fiir eine Verflechtung in der christlichen Existenz

Die orthodoxe Theologie beschreibt die okologische Krise wie ihre
Losung in den Zusammenhingen der Schopfungstheologie, der Eschatolo-
gie und einer christlichen Lebensweise, die sich durch Vermeiden der Siinde
mittels Askese, verantwortungsbewuBtem Handeln und liturgischem Leben
einer Harmonie des Menschen mit seiner Umwelt annéhert. Fiir das Streben
nach Vollkommenheit darf die mystische Dimension nicht fehlen, die nicht
nur das Handeln sindert, sondern den Menschen als ganzen umformt. Dieser
Weg, der alles tut und nichts unterliit, ist hart und anstrengend und wird
wohl deshalb — leider auch in orthodoxen Lindern — von so wenigen
beschritten, daB politische Umweltschutzbewegungen entstehen konnten.
Der orthodoxe Glidubige kann den Weg von den Heiligen lernen, die ihn
erfolgreich vorgelebt haben, und zwar im Kontext der Kirche. Die von Patri-
arch Bartholomaios L. ins Leben gerufenen jiihrlichen Umweltseminare zei-
gen konkrete Wege auf, mit denen aus der Fiille der Tradition der orthodo-
xen Kirche Antworten auf diesbeziigliche Fragen unserer Zeit gegeben wer-
den — im Sinne der Umformung des Menschen. Denn dies ist die Aufgabe
der Kirche, nicht Konkurrenz zu staatlichem Handeln. Resignation ange-
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sichts der GroBe der Probleme ist fehl am Platz. Jeder kann in dem Stand, in
dem er berufen wurde (1 Kor 7,24), die Herausforderung annehmen. Die
Umwelt-, oder besser, die Mitweltkrise kann manches bewufst machen und
so zu einer Neuorientierung im Verhéltnis zu den Mitmenschen, zur Natur
und vor allem zu Gott fiihren.*

Ich schliefe mit den Worten Fédor M. Dostojevskijs (1 1881), wie er sie
unter dem Eindruck des Starec Makarij (T 1860)*' von Optina Pustyn’ der
Romanfigur Starec Zosima in den Mund legt und die die Verantwortlichkeit
des einzelnen fiir die Gesamtheit anmahnen: , Alles ist wie ein eingiger
Ozean, alles fliefst und beriihrt sich; wenn du eine Stelle aufriihrst, weckst
du am andern Ende der Welt einen Widerhall. Mag es auch unsinnig erschei-
nen, die Voglein um Verzeihung zu bitten, so hdtten es doch die Viglein,
auch die Kinder und jedes Tier in deiner Nihe, leichter, wenn du besser
wdirest, als du jetzt bist. “4
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Apokalyptische Schopfungsspiritualitét

VON LUZIA SUTTER REHMANN
1. Vom apokalyptischen Mut

Apokalyptein heift aufdecken, enthiillen, entlarven,
offenbaren. Apokalyptische Sicht will ganz genau
wahrnehmen — etwas fiir wahr nehmen, auch wenn es
viele andere nicht sehen konnen, etwas ernst neh-
men, auch wenn es leicht wegzuwischen wire, ja, es
solange analysieren, bis ,,es* einen Namen bekommt,
ein Gesicht, Farben.

..Wenn es so weiter geht, gibt es eine Katastrophe™ —
sagen die einen.
Dap es so weitergeht, ist die Katastrophe™ — sagt Walter Benjamin.!

Diese Sitze begegneten mir vor etwa fiinfzehn Jahren zum ersten Mal und
ich muBte lange dariiber nachdenken, bis ich sie verstand. Es war aber die
Zeit, in der Nachrichten iiber sterbende Wiilder in die Offentlichkeit gelang-
ten. Ich begann Biume auch in der Stadt, an dichten VerkehrsstraBen als
atmende Wesen zu verstehen, die, wenn sie konnten, wegrennen wiirden.
Doch stumm muBten sie ausharren und die vergiftete Luft einatmen. Viele
Menschen nahmen diese Nachrichten aber nicht ernst. So begann ich, diese
Sitze zu verstehen. Die einen, das sind die, die immer noch wegsehen, weg-
hoffen. was sie nicht wahrnehmen wollen. Die anderen, so Walter Benjamin,
die sehen anhand vieler Zeichen, daf die Katastrophe bereits begonnen hat.
Allerdings entlarvte sich die Katastrophe als schleichend, diffus — aber nicht
weniger giftig und bedrohlich. Aber auf Wegsehen 1Bt sich keine Zukunft
bauen. Denn wir kénnen es uns heute nicht leisten, wegzusehen und das
Handeln auf morgen zu verschieben. Wenn nicht jetzt — wenn dann? Hoff-
nung dubert sich im Mut, genau hinzusehen. Das ist apokalyptischer Mut,
der Handlungsspielraum eroffnet.?

Das letzte Buch des christlichen Kanons lebt von diesem Mut. Ich méchte es
hier als Beispiel fiir eine Bibellektiire vorstellen, die von der 6kologischen Krise
verletzt, geschirft und sensibilisiert wurde. Dabei gehe ich von den Fragen aus:
Welche Perspektive auf die ,,Welt* konnen wir in der Offb ausmachen? Welche
Rolle spielt die Schopfung? Hat sie nicht nur theologische Bedeutung, sondern
auch eine Aufgabe? Was konnen die Erdbewohnerlnnen von der Erde lernen?
Wie ist die Schopfung in die neue Welt Gottes einbezogen?
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2. Die Offenbarung des Johannes

Die Offb? wurde wahrscheinlich gegen Ende des ersten Jahrhunderts
geschrieben. Fiir die jiidischen (und christlichen) Menschen war dies die
Zeit nach dem Krieg, die demiitigende, erschopfende Zeit nach der Zer-
storung des Tempels in Jerusalem. Noch zwei weitere Kriege brachen nicht
weit von der Abfassungszeit der Apokalypse entfernt aus: der dgyptisch-
judisch-romische Krieg (115-117 n.Chr.) und der Bar Kochba Aufstand
(132—135 n.Chr.). Mit der Nennung dieser Kriege mochte ich zeigen, in wel-
cher Zeit die Offb entstanden ist. Jiidisch-sein zu dieser Zeit war span-
nungsvoll. Die dlteren Adressatlnnen der Offb hatten vielleicht den Krieg in
Palédstina miterlebt, jedenfalls war ihre Vergangenheit von den Konsequen-
zen dieser Kimpfe geprigt. Die jiingeren unter ihnen erlebten vielleicht spéa-
ter einen der folgenden Kriege. Wenn wir die Szenen mit den Kriegsheeren
(6,8; 9,3; 11,7; 12,7; 13,7; 17,14) unter diesem Aspekt lesen, dafl Johannes
als ein vom Krieg und seinen Verheerungen Betroffener schreibt, wird es uns
eher gelingen, den Schmerz und das Leiden zu sehen als nur iiber die Gewalt
zu erschrecken. Aus dieser Erfahrung der Betroffenheit erwichst aber auch
eine Qualitit: Johannes ist sensibilisiert fiir Erfahrungen von Gewalt. Er
nimmt Unrecht dort wahr, wo die einen noch nichts Boses vermuten und die
anderen es als Schicksal ansehen wiirden. Damit gelingt es ihm, Unrecht zu
benennen und aufzudecken — apokalyptein.

3. Patmos

Johannes schreibt von sich selbst, daB er auf Patmos gekommen sei (1,9).
Er nennt sich Bruder und Mitgenosse von anderen in der Verfolgung. Wir
wissen nicht mit Sicherheit, welche Verfolgung, Verurteilung, Strafe er erlei-
den muBte. Es ist auch schwer nachweisbar, ob die kleine Insel Patmos zu
Johannes™ Zeiten eine romische Strafkolonie gewesen war oder nicht. Es
kann sogar sein, dal sein Hinweis auf Patmos eine literarische Fiktion war.
Nichtsdestotrotz wire sie bedeutungsvoll und mochte etwas aussagen.

Uber das alte Patmos wissen wir nicht viel. Die Hitze muB groB gewesen
sein, denn siidwestlich der Hauptstadt hiel’ eine Region Braza (von ,.kochen,
sieden”). Wer heute nach Patmos kommt, sieht eine hiibsche Insel, eine
andere als damals. Patmos erhielt seinen Namen vielleicht von Terebinthen,
war mit Wildern und Fliissen gesegnet, gut schiffbar und gebirgig. Doch die
schattigen Wilder wurden im Verlauf der Jahrhunderte mehrmals abgeholzt
und auf Schiffe geladen. Zur Zeit der rémischen Herrschaft galt diese Insel
als kahl. Sogar der gréBere Flull Nero Mili trocknete aus.*
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Johannes hatte diese Insel vor Augen. Er nahm wahr, was mit ihr geschah.
Er sah so genau hin, daB er Kraft aus dem Ort seiner Verbannung fiir seine
Visionen bezog! Er triumte vom Schatten der Baume auf einer Insel, die
abgeholzte Wiilder hatte. Auf der kleinen heiflen, trockenen Insel spricht
Johannes von Baumen und Wasser.

..Sie werden nicht mehr hungern und werden nicht mehr diirsten, und die
Sonne wird sie nicht treffen noch irgendeine Glut.” (7,16)

Johannes spricht von Zeiten, in denen die Bdume ,.Bidume des Lebens™
genannt werden (22,19). In einer ergreifenden Vision von zerstortem Leben
gehoren die Biume zum Ersten, was Johannes beklagt:

,Und der erste posaunte; es war nimlich Hagel entstanden und Feuer, mit
Blut vermischt, auf die Erde geschleudert; und ein Drittel der Erde ver-
brannte und ein Drittel der Biume und alles griine Gras™ (8,7).

Die Uberschrift in meiner Ziircher Ubersetzung heit dazu: ,.Die sieben
posaunenden Engel* — und 16st damit Bilder aus der christlichen Kunst aus,
Bilder von strafenden Engeln, die die Erde bluten lassen. Doch meine ich,
dafB damit die Rolle und Aufgabe der Engel mifiverstanden wird. Die Engel
haben die schmerzliche Botenaufgabe, auf die Zerstorung aufmerksam zu
machen. Mit den schrillen Tonen der Posaunen offnen sie Ohren und Augen
fiir die Gewalt, die bereits an Teilen der Erde geschehen ist. Wir sollten nicht
die Boten einer schlimmen Nachricht fiir deren Verursacher halten.

In der Ziircher Ubersetzung steht weiter:

,,Und der erste posaunte; da entstand Hagel und Feuer ... (8,7).

Mit dieser kausalen Ubersetzung wird der Engel zum Handlanger eines
strafenden Gottes, eines gewalttitigen Herrschers im Himmel, der seine
Schopfung verbrennen 1dBt. Vor solch einem Gott graust es mir und auch vor
solchen Theologen, die Gewalt als gottgewollt hinstellen! Grammatikalisch
ist zu beachten: ,,.Der erste posaunte” (Aorist) ist die erzdhlte Handlung, die
jetzt eben geschieht. ,,Und es war Hagel und Feuer .. (Imperfekt)
beschreibt einen Zustand, der wihrt, andauert — nicht etwas, das gerade jetzt
eintrifft. So meine ich, wir konnen mit Recht sagen, daf} die Boten posaun-
ten, was schon linger der Fall war, ndmlich die Zerstorung weiter Teile der
Erde. Doch der Seher hatte dies bis jetzt noch nicht wahrgenommen. Die
Vision der posaunenden Boten ist der Moment, in welchem dem Seher die
Augen aufgehen iiber die Brandrodung und Brandschatzung des Landes.
Die Priisenz der gottlichen Krifte, der Engel, gibt Johannes den Mut, Gewalt
wahrzunehmen.

Die Schilderung dieser Vision/Audition geschieht duferst differenziert.
Johannes legt offen, da er nicht eindeutige Worte, schwarz auf weil}, direkt
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von Gott erhalten hat. Seine Wahrnehmung ist mehrdeutig: Er vernimmt
Tone. Die Boten sprechen nicht. Fiir ihre bittere Botschaft haben sie keine
Worte. Das Posaunen ist ein kreativer Akt, wenn einem die Worte ausge-
gangen sind. Johannes beschreibt, was er hort, als Klidnge, Schwingungen,
Stimmen. Er hort Luftreibungen, Vibrationen, die im iibertragenen Sinn
auch Dissonanzen, Unstimmigkeiten genannt werden konnen. Er deutet
diese Tone als Zeichen, als Botschaften und damit beginnt er zu verstehen.
Was ihm in den Ohren hallt, riittelt ihn auf. Nun sieht er, daB Teile der Erde
verbrannt sind. Er sieht es noch genauer: Béume sind verbrannt und das
griine Gras. Die Botschaft, die Johannes gehort hat, 146t ihn sehend werden.

Er erkennt die Gewalt im Antlitz der kleinen Insel. Sah nicht Jerusalem
auch so aus, das einst blithende Juda? Das Wiedererkennen derselben
Gewalt, die hier wie dort gewiitet hat, ist schmerzlich, aber auch entlarvend.
Patmos ist wegen des Raubbaus an den Wildern von der Sonne verbrannt.
Aber auch Palistinas Acker und Weinberge sind von Kriegsheeren verwii-
stet. Hier wie dort herrscht Unrecht, hier wie dort wird die Erde Schauplatz
fiirchterlichster Gewalt.

Aus solchen genauen Beobachtungen webt Johannes den Stoff fiir seine
Visionen. Johannes hat die ausgeblutete Landschaft vor Augen. Diese Wahr-
nehmung verbindet er mit den Erfahrungen seiner Freunde auf Patmos. Sie
diirsten wie die Landschaft nach Wasser. Sie leben in der Hélle, in der Got-
tesferne, im Staub. Die Perspektive auf die Insel ist dieselbe, wie auf die
eigenen Leidenserfahrungen. Im Los der Insel widerspiegelt sich das eigene
Schicksal der Entwurzelten. Was der Erde geschieht, ist ein Spiegel dafiir,
was ihren BewohnerInnen geschieht.

Zu seinen Leidensgefihrten spricht er von einer Reich-Gottes-Vision, in
der es weder Hunger noch Durst geben wird, sondern griine Weiden, Was-
serquellen und die Nidhe Gottes (7,13—17). So entwickelt Johannes seine
Vision als Gegenerfahrung. All das, was er jetzt entbehrt, was er als Unrecht
und Gewalt wahrnimmt, wirft er auf Gott. Gott ist die Niahe der Gerechtig-
keit, die Quelle des Lebens, die jetzt brachliegt und austrocknet. Auch die
Schilderung der gliicklichen Stadt, die neu gebaut wird, gipfelt in ihrem
Wasser- und Baumreichtum (22,2). Das Wasser und die Biaume spenden hei-
lende Kraft, sind erfrischend, lebenspendend.

Sind das verzweifelte Projektionen auf einen abwesenden Gott? Wird
Gott einfach mit dem befrachtet, was Johannes gern hitte, ihm aber fehlt?

Es kommt sehr darauf an, wie wir solche Visionen lesen. Wir konnen sie
als Visionen eines Paradieses lesen, die sich beim genaueren Hinsehen als
Triumereien entpuppen, denen allenfalls noch ein trostender, vertrostender
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Wert zukommt. Doch ich lese die apokalyptischen Visionen als Entwiirfe
voller Kraft, die nach vorne ziehen. Denn sie machen deutlich, woran die
Erde und ihre Menschen leiden, und was ihnen guttun wiirde. Damit enthal-
ten sie auch ein Stiick Weg. Denn sie zeigen, daf durch das Wachsen der
Bidume Lebensqualitit erwichst. Ein Aufforstungsprogramm ist das noch
nicht, aber ein Appell zum Abwenden von Gewalt, von Kahlschlag jeder Art
oder zumindest vom Zimmern von Handels- und Kriegsflotten (18,17f).

4. Jenseits von Gewalt

Eigentlich begreife ich gar nicht mehr, warum der Offb eine jenseitige
Theologie und dualistisch-gefarbte Weltverachtung zugeschrieben wurde.
Der Untergang der alten Schopfung, ihre apokalyptische Zerstorung durch
den zornigen Gott, entstammt m.E. einer traumatisierten Perspektive.
Zusitzlich ist eine solche Perspektive zynisch, weil sie ,,Gott" — also die
Kraft, die uns liebt, aufnimmt, heilt — fiir eine Zerstorung verantwortlich
macht, die ,,menschengemacht™ ist. Wenn uns z.B. die Augen aufgehen iiber
die Vernichtung der Regenwilder und ihrer BewohnerInnen, haben wir eine
religios anspruchsvolle Aufgabe verstanden: Die Regenwiilder werden von
einer fehlgeleiteten Politik den Profitinteressen weniger geopfert. Diese Tat-
sache zu analysieren, aufzudecken ist die erste Aufgabe. Sie zu deuten als
,Opfer®, das uns zur Umkehr bringen konnte, als ,.Zeichen®, das das zum
Himmel schreiende Unrecht verkérpert, wire eine weitere Moglichkeit. Die
Boten dieser Nachricht nicht als Panikmacher, sondern als ,,Engel* zu ver-
stehen, die uns aufriitteln wollen, wiire dann ein weiterer Schritt. Und Gott?
Gott schickt seine Engel, damit sie deutlich und noch deutlicher sagen, was
sie wahrnehmen, damit uns die Ohren klingeln und wir gemeinsam mit Gott,
der Erde und ihren BewohnerInnen zu arbeiten beginnen.

Ich meine aber, daB wir die Offb nicht nur als ethischen Impuls lesen soll-
ten. Das wiire eine rationalistische Verkiirzung der therapeutischen Kraft, die
jegliche Poesie in sich trigt. Der Bilderreichtum, die Dramatik, die Farben-
und Zahlensymbolik kénnen zwar ,,iibersetzt” werden — aber nicht, ohne daf3
etwas verloren geht. Darum versuche ich, mich auf die transformative Spra-
che der Apokalyptik einzulassen und lese die Visionen des Johannes als 6ko-
logische Inspirationsquellen. Gott ist nahe — wenn Wasser flieft, Baume
wachsen, die Volker geheilt werden (22,17). Der neue Himmel und die neue
Erde — Johannes trdumt mit offenen Augen. Er sicht die kahlen, vor Hitze
vibrierenden Felsen und den Durst der Geschopfe. Das Jenseits, das in der
Offb durchzuschimmern beginnt, ist ein Jenseits von Gewalt, ein Jenseits der
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Unrechtsgeschichte. Dieser ,,ewigen” Geschichte von Leiden und Kriegs-
gewalt sagt Johannes das Ende an. Denn auf der neuen Erde, unter dem
neuen Himmel, wird es keine Entbehrungen mehr geben. Dabei ist seine
Perspektive auf die Erde ausgerichtet. Transzendiert werden lediglich die
MiBstinde. Johannes spricht nicht von einer Uberwindung der Erde, von
einer ,,verklarten leiblichen Natur ohne Verginglichkeit. Er will die Erde
geheilt sehen.

5. Die Mitarbeit

Dabei arbeitet die Erde selbst an ihrer Heilung/Erlosung mit. Wir kénnen
dies in der dramatischen Vision der vier Reiter sehen (6,1-17).

,,und ich schaute auf, und siche da, ein weiles Pferd, und der darauf saB,
hatte einen Bogen; und es wurde ihm ein Kranz gegeben, und er zog aus, um
zu siegen. ... Und ein andres Pferd kam hervor, ein feuerfarbenes, und dem,
der darauf saf}, wurde Macht gegeben, den Frieden von der Erde wegzuneh-
men, damit sie einander hinschlachteten; und es wurde ihm ein grofies
Schwert gegeben. ... Und siehe da, ein schwarzes Pferd, und der darauf saf,
hatte eine Waage in seiner Hand. Und ich horte etwas wie eine Stimme
inmitten der vier Wesen, die sprach: Zwei Pfund Weizen fiir einen Denar und
sechs Pfund Gerste fiir einen Denar! Und dem Ol und dem Wein fiige kei-
nen Schaden zu! ... Und siehe da, ein fahles Pferd, und der darauf sal3, des-
sen Name ist ,,Tod"; und der Herrscher des Totenreiches folgte ihm nach.
Und es wurde ihm Macht gegeben iiber den vierten Teil der Erde, zu téten
mit dem Schwert und mit Hunger und mit Pest und durch die wilden Tiere
der Erde” (6,2-8).

Johannes sieht unheilbringende Reiter, deren gewalttitige Dynamik die
Erde in einen Schauplatz der Zerstorung verwandelt. Hier geht es keines-
wegs um Verherrlichung von Gewalt, sondern um das schmerzvolle Hin-
sehen, das nach Bildern fiir das Unrecht ringt. Ein Reiter nach dem anderen
jagt tiber die ,,Bithne®, indem jeder die Panik steigert und die Frage in mir
zu brennen beginnt: Hort denn das niemals auf? Ist niemand da, der diesem
Wahnsinn ein Ende bereitet?

Doch in diesem Moment bricht die Reiterkette ab. Es melden sich Stim-
men zu Wort, mit meiner Frage nach dem Ende der Gewalt. Es sind die
Ermordeten, die unter dem Altartisch Gottes hervor sich einmischen:

»Wie lange, heiliger und wahrhaftiger Gott, richtest du nicht und réichst
unser Blut nicht an denen, die auf Erden wohnen® (6,10)?
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Das Schreien der Toten bewirkt eine Verdnderung der Vision. Aber, mochte
ich einwenden, Tote haben doch keine Kraft mehr, etwas zu bewirken? Und
nur durch einen Satz konnen doch diese Reiter nicht gestoppt werden? Wie
laut konnen Tote tiberhaupt noch schreien?

Fiir Johannes jedenfalls laut genug. Gott hort sie. Und — fiir unseren Kon-
text beinahe noch spannender — die Erde hort sie auch. Sie beginnt, sich zu
bewegen:

... da entstand ein grofes Erdbeben, und die Sonne wurde schwarz wie
ein hirenes Trauergewand, und der ganze Mond wurde wie Blut, und die
Sterne des Himmels fielen auf die Erde, wie ein Feigenbaum seine Friichte
abwirft, wenn er von einem starken Wind geschiittelt wird, und der Himmel
entschwand wie eine Buchrolle, die sich zusammenrollt, und alle Berge und
Inseln wurden von ihren Stellen geriickt™ (6,12—14).

Ich finde es spannend und wichtig, die Aktivitdt der Gestirne wahrzuneh-
men. Das Fallen wird ausdriicklich als Ergebnis einer Aktion beschrieben:
Der Himmel schiittelt sich. Die Erde und der gesamte Kosmos tun, was
ihnen moglich ist. Dadurch erschrecken die Konige der Erde und mochten
sich verstecken. Das bedeutet, sie konnen nicht mehr ihre Kriegsreiter aus-
staffieren und ausschicken. Sie versuchen, ihre Haut zu retten. Ja, sie flehen
sogar die Erde an, ihnen zu helfen, indem sie sie zudecken soll (6,16). Doch
die Erde deckt sie nicht zu.

In diesen Versen schiitteln Erde und Himmel ihre Rolle als ,,Biihne*, als
Schauplatz der Gewalt ab und werden aktiv. Ein Beben beginnt und der Kos-
mos verwandelt sich. Johannes nimmt die Erde als Mitarbeiterin Gottes
wahr. Das Schreien der Toten — es muf} unendlich leise, aber ungeheuerlich
intensiv sein — und das Beben der Erde?, Johannes beschreibt, was er wahr-
nimmt. Er nimmt nicht nur die Zerstérung wahr, sondern auch die Hoffnung
auf Heilung, die unsichtbare Hilfe verbiindeter Krifte.

,Ich halte namlich dafiir, daBf die Leiden der jetzigen Zeit nicht gleich
schwer wiegen wie die kommende Pracht, die an uns enthiillt werden wird.
Denn die tiefe Sehnsucht der Schopfung ersehnt das Sichtbarwerden der
Kinder Gottes. Denn die Schopfung ist der Gottesferne unterworfen gegen
ihren Willen, aber durch den des Unterwerfers, in der Hoffnung, da} auch
die Schopfung befreit werde von der Sklaverei der Lebensverhinderung zur
Freiheit des Glanzes der Kinder Gottes. Wir wissen ndmlich, dafl die ge-
samte Schopfung gemeinsam schreit und gebiert bis jetzt” (Rom 8,18-22).

Was Paulus hier im Brief an die romischen Gemeinden schreibt, ist
genauso apokalyptisch wie die Rede von den Erdbeben in der Offb (weitere
Stellen sind 11,13; 16,18) die Mitarbeit der Erde an ihrer Erl6sung von der
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Gewalt. Auch Paulus sieht in der Schépfung eine verbiindete Kraft, die die
Geburt der neuen Welt herbeisehnt. Paulus hort das Schreien der Erde und
versteht es als Ausdruck ihrer Geburtsarbeit.

Johannes beschreibt die Verwandlung der Erde als eine neue Schopfung.
Auch der Siebener-Rhythmus der Visionen (die siecben Posaunen, sieben
Siegel etc.) verbindet die Offb mit der ersten Schipfungsgeschichte. So hat
auch die Sabbatruhe (der Sabbat als siebter und heiliger Tag, auf den die
Schopfung hinzielt) eine wichtige Rolle (1,10; 7,1-17; 14,1-13 und 21).
Denn am Sabbat feiern alle Toten, d.h. sie ruhen von ihrem Totsein aus und
stehen auf.

»uUnd alle Toten ruhen am Sabbattag, und sie kommen, Scharen {iber
Scharen, und sie singen vor dem Heiligen, er sei gesegnet, und sie kommen
und werfen si€h in den Synagogen anbetend nieder, um das zu bestitigen,
was (in der Schrift) gesagt ist: Die Frommen werden in Ehren frohlocken ...
(Ps 149,5). Und an allen Sabbaten und Neumonden stehen sie lebendig aus
ihren Gribern auf und kommen und empfangen das Antlitz der Schechina
und werfen sich vor ihm nieder.*¢

Die Toten sind die durch Unrecht und Gewalt Umgekommenen. Der soge-
nannte natiirliche Tod ist in der Offb kein Thema. Die Begrenztheit des
Lebens, die Vergénglichkeit des Ichs wird akzeptiert, aber nicht das Unrecht.
Dieses muB aufgedeckt werden, damit Heilung geschehen kann. Diese apo-
kalyptische Aufgabe des genauen Hinsehens, des Benennens von Unrecht,
das Schreien und Intervenieren — wer wird es tun?

Die Offb gehort zur MartyrerInnenliteratur, zur Widerstandsliteratur. Da-
mit erhélt unsere Frage eine Richtung. Gott braucht das Engagement sei-
ner/ihrer Freunde und Freundinnen. Trotz aller Bildersprache ,.tut* Gott sehr
wenig in der Oftb. Gott ist der tiefere Hintergrund der Heilung. Aber wider-
stehen, Widerstand leisten miissen schon die Menschen (2,7; 2,11; 2,17;
226435, 3:12:3,219:

Johannes selbst stellt sich als Verbannter auf Patmos dar, als Jude unter
romischer Befriedung. Ich kann mir vorstellen, dafl die romischen Behorden
Johannes als Prophet und somit als Widerstéindigen einstuften, sonst hitten
sie ihn kaum auf Patmos verbannt. In 2,13 erwiihnt Johannes den Antipas,
der ermordet wurde. Uberall in der Offb begegnen die Toten Scharen von
weiBgekleideten Mértyrerlnnen. Wie in 6,10 setzen sich diese weiterhin fiir
das Leben ein. In 7.9 singen sie von der GroBe, der Ehre und der Macht
Gottes, so wie Grotzinger vom Singen der Toten am Sabbat erzihlt. Immer
wieder hort Johannes die Ermordeten (4,11; 5,9-10; 5,12-13; 7,9-11;
14,2-3; 19,1-2; 19,6-8). Sie dringen in sein Leben ein und lassen ihn nicht
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in Ruhe. Er eroffnet in seinen Visionen Riume, wo Tote und Lebende ein-
ander horen konnen. Diese Schreie und Lieder gehoren zur gefihrlichen
Erinnerung, die Unrecht wach hélt und die Lebenden bei ihrer Verantwor-
tung unterstiitzt.

Allan Boesak’ — ein schwarzer Befreiungstheologe aus Siidafrika —
erzihlt von seinen FreundInnen, daf3 sie auf der StraBie, bei Demonstrationen
und Beerdigungen vis-a-vis von Polizei und Militir gesungen haben. Dieses
Singen kénnen wir uns als Einfordern von Leben und Gerechtigkeit vorstel-
len. Es sind verdichtete Gebete, Lieder, Visionen, die die Hoffnung derer
ausdriicken, die am Leben arbeiten.

6. Aufgaben

Nun mochte ich zusammenfassen. Die apokalyptische Sicht des Johannes
auf die Welt nimmt ihren Ausgangspunkt bei den Erfahrungen des Unrechts
seiner Gefihrten. Johannes hat den Mut, nicht wegzuschauen. Gerade in der
Vision der vier Reiter (6,1-8) wurde mir bewuBt, wieviel Kraft es braucht,
nicht die Augen zu schlieBen, sondern die ganze Vision aufzunehmen.

Johannes beschreibt, was er wahrnimmt. Er analysiert die Gewaltverhélt-
nisse gegeniiber Menschen und der Schopfung. Aus diesen Analysen ge-
winnt er Material fiir seine Hoffnungen auf Verinderung.

Die Erde nimmt er als Schauplatz der Gewalt wahr. Damit wird sie aber
miBbraucht. Sie ist ferner die grofie Zeugin. Sie deckt die Spuren von Gewalt
nicht zu, sondern bewahrt in ihrem Schof} die Ermordeten und damit die
Erinnerung an das, was geschah. Sie nimmt die prophetische Aufgabe wahr,
den Menschen einen Spiegel vorzuhalten. Dariiber hinaus sind ihre Beben
als Mitarbeit an der Heilung der Welt® zu deuten. Die Erde bewegt sich,
ergreift Partei (sehr deutlich in 12,16), kooperiert und verdndert sich. Der
gesamte Kosmos ist in die groBe Gerechtigkeitsarbeit miteinbezogen. So
weiBl auch ein Adler Bescheid iiber das Kommende und driickt sein Er-
schrecken aus (8,13). Die Auferstehung als wichtige apokalyptische Kate-
gorie wird nicht individuell, sondern kosmisch gedacht. Die Erdbeben sind
deutliche Lebensregungen der Erde. Sie bringen den Erlosungsprozefl voran
und koénnen in dem Bild der gebirenden Erde, die an der Welt Gottes mit-
arbeitet und sich bei der Entbindung verwandelt, verortet werden.

Die apokalyptische Vision einer auferstandenen Gemeinschaft (das neue
Jerusalem 21,10f; die neue Welt Gottes 21,1) leitet uns nicht zum Riickzug
von der Welt an, denn nur durch mutiges Hinsehen, Benennen, Deutlich-
machen des Leidens kann die Kette der Gewalt unterbrochen werden.
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Dafiir gibt es den hebriischen Begriff tikkun olam, die Vervollkommnung/ Wiederherstel-
lung/das Flicken der Welt dadurch, daf§ Gott in ihr zu wohnen beginnt.
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Ganzheitlicher Okofeminismus
Interview mit Ivone Gebara

VON MARY JUDITH RESS

Sie sprechen von drei Phasen in der feministischen Theologie. Konnen Sie
uns kurz jede Phase beschreiben?

Diese drei Phasen folgen einander nicht chronologisch. Oft sind sie
miteinander verwoben, sei es in einem bestimmten Land oder in einer
Gruppe. Das hingt von den historischen Bedingungen ab und von dem
BewuBtseinsstand jeder einzelnen. Ich selbst betreibe erst seit 1980 femini-
stische Theologie. Damals begann ich, mir die Fragen zu stellen, die auch
Theologinnen wie Dorothee Solle, Rosemary Ruether Radford und Mary
Daly (in ihrer Anfangszeit als feministische Theologin) stellten. Dabei
wurde mir bewuBt, da diese Fragen genauso fiir Lateinamerika gelten wie
auch fiir die USA oder Europa.

Die erste Phase der feministischen Theologie in Lateinamerika begann
meiner Einschétzung nach vor ungefihr 20 Jahren. Sie ist dadurch gekenn-
zeichnet, daB die Frauen sich selbst als Personen erkannt haben, die durch
die Geschichte hindurch unterdriickt wurden.

Wir entdeckten unsere Unterdriickung in der Bibel, in der Theologie und
in unseren Kirchen. Und wir entdeckten viele Frauen in der Bibel wieder
neu. Wir erkannten, daB sie Schliisselpersonen in der Geschichte der Befrei-
ung waren: Sarah, Hagar, Miriam, Ruth, Esther, Judith, Maria selbstver-
stdndlich, Maria Magdalena und die Frauen vor dem leeren Grab.

Das war der erste Schritt, der jedoch nicht ausreichte. In der ersten Phase
neigten wir dazu, das Weibliche iiberzubewerten. Wir fielen in die patriar-
chale Falle, alle hiuslichen Eigenschaften hervorzuheben und sie den
Frauen zuzusprechen: unsere Rolle als Mutter, unsere doppelte Verantwor-
tung in der tédglichen Arbeit etc. Wir sprachen von der schonen Judith, die
mit ihrer Schonheit den Holofernes verfiihrte, nur um ihn zu téten und so ihr
Volk zu retten — ohne jedoch die gewalttitige und patriarchale Intrige zu
hinterfragen, an der Judith beteiligt war.

In dieser Phase tauchte auch ein gewisser Wunsch nach ,.Revanchismus*
auf. Wir neigten dazu zu glauben, dall wir das ,.gute Geschlecht* seien, die
Mirtyrerinnen — und im gleichen Moment begannen einige, sich den ,,armen
und schwachen™ Ménnern {iberlegen zu fiihlen.
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In der zweiten Phase, die ich die ,,Feminisierung der theologischen Kon-
zepte™ nenne, begannen wir, die weiblichen und verborgenen Bezeichnun-
gen iiber Gott in der Bibel wiederzuentdecken. Wir entdeckten das ,,miitter-
liche” Antlitz Gottes in Texten wie Jesaja 49. AuBerdem wurden unsere
Stimmen bei Entscheidungen gehért, die in unseren Kirchen getroffen wur-
den; man lud berufstitige Frauen, Akademikerinnen und Leiterinnen von
otfentlichen Organisationen zur Teilnahme an Veranstaltungen ein, damit die
»Perspektive der Frauen® vertreten war.

Obwohl wir in dieser Phase schon begannen, den patriarchalen Charakter
der Bibel und der Theologie zu kritisieren, hinterfragten wir die Anthropo-
logie und die Weltsicht in den theologischen Denkmustern noch nicht. Wir
kritisierten nicht das Gottesbild, das Gott als allmiichtigen Vater zeigt, der
alles kann, als ein Wesen, das fiir sich existiert und aus reiner Giite alles
schuf, Himmel und Erde, Minner und Frauen. Wir waren uns noch nicht
bewuBt, dal die Geschichte, so wie wir sie bis jetzt kannten, ein Kampf zwi-
schen Gott und der Menschheit war. Das Bild, das wir bis dahin von uns
selbst hatten, war das der ,.gefallenen Wesen*. Der einzige Weg, um gerettet
zu werden, lag darin, da8 Gott seinen Sohn sandte, der ebenfalls Gott war,
um uns von unserer Erbsiinde zu befreien.

Und wer entschied, was der Wille Gottes war, der durch die Geschichte hin-
durch immer die Reichen, die weifle Rasse und den Mann bevorteilte? Unsere
religiosen Fiihrer behaupteten von sich, sie seien am meisten dazu befihigt,
den Willen Gottes fiir uns zu erkennen. Es geschah noch etwas Schlimmeres:
Sie erzihlten uns, und wir glaubten es, daf} wir Christen und Christinnen das
auserwiihlte Volk Gottes seien. In Gottes Namen maBte sich die Christenheit
einen messianischen und missionarischen Triumphalismus an: Wir waren das
»oalz der Erde”, ,,das Licht der Welt, ,,die Hefe im Teig*. Wir galten allen
Vélkern als iiberlegen, und unser Glaube war allen anderen religitsen Tradi-
tionen, die sich im Laufe der Zeit entwickelt hatten, iiberlegen.

Die Befreiungstheologie hat ihrerseits die Frage gestellt. Wie kénnen wir
von Gott angesichts der Armut, der Ungerechtigkeit, des Elends, der Dikta-
tur, der Zerstérung ganzer Volker sprechen? Sie bot ein kollektiveres Ver-
sténdnis von Gott an und betonte den strukturellen Charakter der Siinde.
Gott wurde der Gott des Lebens und der Gerechtigkeit, der eine besondere
Liebe zu den Armen hat. Dennoch hat die Befreiungstheologie nicht die
patriarchale Anthropologie und Weltsicht verindert, auf die sich das Chri-
stentum stiitzt. Die Befreiungstheologie hat genauso wenig wie die femini-
stische Theologie in ihrer ersten und zweiten Phase der patriarchalen Struk-
tur, die dem Christentum zugrundeliegt, die Stirn geboten.
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Meinen Sie, daf} der ,, ganzheitliche Okofeminismus* — so wie Sie ihn nennen —,
der die dritte Phase in der lateinamerikanischen feministischen Befreiungs-
theologie charakterisiert, der Christenheit eine neue Anthropologie und
Weltsicht/Kosmologie anbieten kann?

Die groBe Herausforderung besteht darin, dal das Christentum geniigend
flexibel sein mufB, um die Fundamente seiner Anthropologie und Weltsicht
zu dndern und um dem ganzheitlichen Okofeminismus zu entsprechen. Ich
glaube, dafl das moglich ist. Mehr noch, ich glaube, daf} es unbedingt notig
ist, weil wir heute weltweit eine Krise der Institutionen erleben, in der die
alten Gesetze und religiosen Ratschlige einfach ausgedient haben. Es gibt
niemand mehr, der darauf hort.

Was ist also der , ganzheitliche Okofeminismus“? Das klingt nicht sehr
lateinamerikanisch.

Ja, das stimmt. Das, was ich mit ,,ganzheitlichem Okofeminismus* oder
,.kritischem Feminismus® bezeichne, entstand aus einer weltweiten Kritik an
der Modernitdt. Es entstand aus dem wachsenden Verdacht heraus, dafl die
Sozial- und Naturwissenschaften keine Losungen zeigen konnen, die uns zu
einer sicheren Zukunft und zu einem erfiillteren Leben fithren kénnen.

Aber seien wir klar in diesem Punkt: diese Gedanken sind keine Blumen,
die auf lateinamerikanischem Boden gewachsen sind, genauso wenig, um
ganz ehrlich zu sein, wie es die Befreiungstheologie ist, die sehr stark von
europdischen Gedanken beeinflufit ist. Beide, die Befreiungstheologie und
der ganzheitliche Okofeminismus, haben in Lateinamerika verschiedene
Firbungen und Tone bekommen. Deshalb fallen wir jedoch nicht in einen
naiven Nationalismus, wenn wir von Theologien sprechen. Hier, abgesehen
von den feministischen Theologinnen, die ich vorher erwihnte, muf} ich den
Einflufl von Personen wie Teilhard de Chardin, Fritjof Capra, Thomas Berry,
Brian Swimme erwihnen.

Der Okofeminismus hinterfragt eine Theologie, die Gott iiber den Dingen
stehend sieht. Gott wird immer wieder von beiden Richtungen, der Linken
und der Rechten, benutzt, um eigene politische Programme zu rechtfertigen.
Dabei geht es sicher nicht nur um Gott. So taucht der wachsende Verdacht
auf, daB die alte Uberzeugung, die Erlosung geschieht durch das Leiden,
nicht wahr ist.

Das Unbehagen gegeniiber der Befreiungstheologie wichst immer mehr.
Die VerheiBung einer neuen Gesellschaft, die sich auf Gerechtigkeit und
Gleichheit griindet, hat sich nicht erfiillt. Wir sind miide von dem Kampf,
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der oft gewalttiitig ist und der verspricht, dal am Ende die Befreiung kom-
men wird. Alles, was wir gesehen haben, ist Zerstorung und Tod, nie den
Sieg. Deshalb miBtrauen wir dieser Art zu reden.

Die Analyse der politischen und wirtschaftlichen Situation unserer Linder
ist sehr wichtig, aber sie ist nicht alles. Wir hingegen richten unsere Auf-
merksamkeit auf die Luft, das Wasser und die Erde. Wir sehen den Abfall,
der uns umgibt und fiihlen tief in uns selbst, daR unser Planet nicht irgend-
ein Ort ist, sondern daB er unser Korper ist. Der Okofeminismus schligt eine
neue Beziehung mit der Erde und dem ganzen Kosmos vor.

Fiir mich hat der ganzheitliche Okofeminismus eine doppelte Absicht.
Erstens, die grundlegende Verpflichtung, fiir die Unterdriickten — die Stummen
in der Geschichte — einzutreten. Sie sind seit dem Moment ihrer Geburt auf-
grund ihrer wirtschaftlichen Situation de facto von der Méglichkeit, ein
erfiilltes Leben zu fiihren, ausgeschlossen. Und die Armen sind es
hauptsichlich, die der patriarchalen Religion anhiingen, weil sie sie mit
Trost iiberschiittet. So kann man sagen, daB sie Gefangene eines Teufels-
kreises sind. Fiir mich ist es entscheidend, mich nicht von den Armen zu
distanzieren. Zweitens, unser Auftrag dem Patriarchat in allen seinen Formen
ein Ende zu bereiten.

Was schlagen Sie genau vor, wenn Sie davon sprechen, die anthropologischen
Voraussetzungen, auf denen das Christentum griindet, zu dndern?

Ich schlage vor, dal wir zuerst unser Bild von Mann und Frau #ndern.
Wenn wir dieses Bild @ndern, dann wird sich auch unser Gottesbild éindern.
Jedes Gottesbild ist von unseren Erfahrungen und unserem Selbstverstindnis
geprigt. Wir miissen das Menschliche wieder neu als innerhalb der Welt und
nicht als ,,iiber ihr stehend begreifen. Das steht einer christlichen Anthropo-
logie diametral entgegen, die auf einem Versténdnis der Menschen als ,,Herr-
scher oder Herrscherin der Schopfung”, die von dem Schépfer dazu angehal-
ten werden, ,,die Erde zu fiillen und sich untertan zu machen®, beruht.

In der iiblichen Anthropologie wird das Recht des Menschen zu herr-
schen, zu kontrollieren und zu besitzen durch den Schopfer legitimiert. So
wurde es Teil der menschlichen Natur, als ihr quasi von vornherein inne-
wohnend und somit unverinderbar.

Wir miissen mit unseren dualistischen Konzepten von Gott und der Welt
brechen, Konzepten, die hierarchisch sind und dazu neigen, ,andere” als
weniger wertvoll auszuschliefen. Ich bin davon iiberzeugt, daB diese Art zu
denken dabei ist, Schiffbruch zu erleiden. Wir beginnen gerade, in anderer,
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ganzheitlicherer Weise zu erfahren, wer wir sind. Warum? Weil wir zu lei-
den beginnen, da unser Wasser, unsere Fliisse und Ozeane schmutzig sind,
unser Essen nicht mehr so gut ist. Wir fiihlen angesichts dieser Zerstorung
einen groflen Schmerz. Wir fiithlen in unserem Innersten, dal wir selbst
schmutzig oder sogar vergiftet sind. Unsere Intuition sagt uns das, was
schon viele sogenannte primitive Vélker immer behaupteten: Wir sind alles
in allem.

Wissenschaftlerinnen und Wissenschaftler weisen ebenfalls nach, dal
unsere ,,Macht iiber* tragisch ist, weil sie nicht nur unsere eigene Zerstorung
verursacht, sondern auch die des Lebens selbst. Und so beginnen wir, unsere
Verbundenheit (inter-conexion) zu entdecken. Wir Menschen sind nicht die
,.Herren der Schopfung®. Im Gegenteil, wir sind der Gedanke der Erde, die
Reflexion der Erde iiber sich selbst; eine BewuBtseinsform, die auf dem Pla-
neten prasent ist. Wir fiihlen, daB sich alles entwickelt, daB alles in allem ist.
Wenn wir uns um den kranken Korper der Armen sorgen und die Ungerech-
tigkeit wahrnehmen, die sie erleiden, dann sehen wir es als etwas, das unse-
ren eigenen Korpern geschieht. Es gibt nicht ,,den anderen oder die andere*.
Der andere/die andere bin ich selbst. Wir sind Teil eines immensen und pul-
sierenden Korpers, der sich in Milliarden Jahren entwickelt hat und noch
weiter entwickelt.

Also sagen Sie, daf es Gott nicht gibt, keinen ,,Herrn der Geschichte®,
weder Jahwe noch einen liebenden Vater?

Ich sage, daBl sich unser Gottesbild dndern muf8. Wir kénnen nicht linger
von einem Gott als einem Wesen an sich sprechen, das allméchtig ist und
tiber allem steht. Dieses Gottesbild ist nicht mehr adédquat; wir konnen nicht
linger jemand gehorchen, der ,,da oben® ist. Das ist der Gott des Patriar-
chats. Im Gegenteil, unsere Intuition sagt uns, daf wir vielmehr innerhalb
eines Geheimnisses leben. Wir sind Teil dieses Geheimnisses, das sich
genauso wie wir entwickelt. Dieses Geheimnis nennen wir das Gottliche.
Aber es ist kein Wesen, keine Person. Es gibt keinen Gott, der auf dem
Thron sitzt und uns richten wird, wenn wir sterben. Unsere Briider und
Schwestern auf dieser Erde sind unsere Richter und Richterinnen.

Gibt es Gott als Person?

Wenn Gott eine Person wire, wire er ein autonomes Wesen. Das ent-
sprache dem patriarchalen Gottesbild, in dem Gott ,,oben” und ,,iiber* dem
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Leben ist. Gott ist keine Person, aber wir Menschen, die, wir Personen sind,
neigen dazu, uns mit dem gottlichen Geheimnis als von Person zu Person zu
verbinden. Als Personen personalisieren wir notwendigerweise alles, mit
dem wir in Beziehung stehen. Deshalb sprechen wir zu Gott als Person. Was
macht an der Vorstellung Angst, daB Gott keine Person ist? Dal3 es nun kei-
nen ,einzigen Gott* gibt, der manipuliert werden kann, wie es die
,.Mono“-theisten taten, indem sie Gott ,,einzig™, ,,universal” und auch ,,mas-
kulin® machten? Dieser Gott ist vollig politisch, es ist ein Gott, dessen
Hauptbeschiftigung darin besteht, zu herrschen und zu kontrollieren. Der
ganzheitliche Okofeminismus unterstreicht, daB Gott tiberall und deshalb
alles heilig ist. Wir sprechen von Pan-en-theismus. Das heifit: in allem ist
,-Gott™ und nicht: alles ist ,,Gott”. Wiren wir ein wenig mehr panenthei-
stisch, vielleicht hitten wir dann mehr Respekt vor den Menschen, vor
denen, die im Elend leben, vor der Natur, den Fliissen und Meeren. Wir
wiren auch kontemplativer.

Das ist den Uberzeugungen der ,Naturvilker* viel niher, es gibt viele
Formen, unsere Erfahrung mit dem gottlichen Geheimnis auszudriicken.

Und Jesus, wer ist er gemdfs dem ganzheitlichen Okofeminismus?

Der Glaube an Jesus hat vielen Menschen iiber die Jahrhunderte hinweg
Sinn in ihrem Leben gegeben. Dennoch war dieser Glaube nicht ohne
Widerspriiche. Heute brauchen wir mehr, da wir sehen, dal} die christozen-
trierte Theologie an ihre Grenzen kommt. Jesus ist eine historische Person.
Aber er ist auch einiges mehr. Er ist ein Symbol, das seit 2.000 Jahren giil-
tig ist. Eine grofe Gemeinschaft von Gliubigen beansprucht ihn fiir sich, so
daB er zu einer kollektiven symbolischen Figur geworden ist, die den Weg
zum Leben zeigt und dem Leben Sinn gibt.

Jesus als Symbol ist in gewisser Weise grofer als das Individuum Jesus
von Nazareth, weil Tausende und Abertausende von Menschen sich auf ihn
bezogen haben. Fiir die christliche Gemeinde ist Jesus das Symbol fiir ihre
Triume; das Symbol, das am meisten erfalit, wie erfiilltes Leben fiir die
Menschheit auf der Erde sein soll. Diese Vorstellungen werden teilweise
durch die Gemeinde der Nachfolgerinnen und Nachfolger verdndert, da sie
sich in unterschiedlichen Kontexten und zu verschiedenen Zeiten innerhalb
der menschlichen Geschichte bewegen.

Von diesem Prozel ausgehend konnte man sagen, daBl Jesus nicht der
Erloser der ganzen Menschheit ist, so wie die traditionelle und triumphali-
stische Deutung lautet, die von christlichen Kirchen lange Zeit vertreten
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wurde. Er ist nicht der méchtige Sohn Gottes, der am Kreuz starb und sich
dann in einen Konig verwandelt, der moralisch die verschiedenen Kulturen
dominiert. Er ist das Symbol fiir die Verletzlichkeit der Liebe, die, um leben-
dig zu bleiben, schlieBlich ermordet endete. Doch in denen, die lieben, steht
Jesus wieder auf, um den lebendigen Kreislauf der Liebe von neuem zu
beginnen.

Das bedeutet auch, daB Jesus nicht durch einen ,,iibergeordneten Willen*
zu uns kam, der ihn sandte, sondern er stammt von hier, von dieser Erde, die-
sem Korper, aus der bis heute fortdauernden Evolution. In diesem Sinn
behaupte ich, daB Jesus keinem anderen menschlichen Wesen iiberlegen ist.
Er hat die gleiche korperliche Beschaffenheit, die uns alle ausmacht. Auf-
grund seiner moralischen Eigenschaften, seiner Sensibilitdt und Offenheit
wurde er mehr und mehr derjenige, der nahezu in perfekter Weise die Ver-
wirklichung unserer Triume reprisentierte.

In anderen Worten, der Unterschied zwischen ihm und anderen Menschen
ist nicht metaphysischer oder ontologischer Art, sondern ethischer und
dsthetischer; seine Menschlichkeit und die Schonheit seiner Handlungen
unterscheiden ihn von anderen. Man kann Jesus nicht als Vertreter der hier-
archischen Macht verstehen, sondern als Modell fiir geschwisterliche
Macht, die Macht der Gemeinschaft aller, die sich zu seiner Tradition
zugehorig fiihlen.

Die patriarchale Theologie hat versucht, aus Jesus ,etwas mehr* zu
machen. Dieses ,,etwas mehr* muf} als patriarchale Konstruktion zuriickge-
wiesen werden, So gelangen wir dahin, Jesus seinen wahren Wert als
menschliches Wesen wiederzugeben.

Heifit das, daf} es keine Quelle der Offenbarung gibt? Ist vielleicht die Bibel
nicht das Wort Gottes?

Wir miissen uns daran erinnern, daf3 die heiligen Biicher wie die Bibel von
Menschen geschrieben wurden. Die Bibel ist nicht ,,das Wort Gottes®, sie ist
das Wort von Menschen iiber Gott. Trotzdem berichten einige Texte im
Alten und Neuen Testament von solch tiefen und essentiellen Erfahrungen,
daB wir sagen, das ist ,,Wort Gottes*. Zum Beispiel die Texte, die vom Tei-
len und Verzeihen, von Mitleid und Barmherzigkeit sprechen. Das Evange-
lium ist die Geschichte der Jesusbewegung, einer Auferstehungsbewegung.
Es ist eine Sammlung von Geschichten, die von ,,Auferstehungshandlun-
gen® erzdhlen, Handlungen, die den Menschen auf unterschiedlichste Weise
Leben geben.
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Das, was Sie vorschlagen, ist wirklich sehr radikal. Man kénnte das mit
. zurtick zu den Wurzeln* bezeichnen. Aber wenn man das Christentum seiner
patriarchalen Struktur beraubt, was bleibt?

Wir versuchen gerade, das Christentum in Beziehung zu anderen Religio-
nen zu setzen. Das Christentum ist eine Erfahrung, die zur Sprache bringt,
wie Menschen das gottliche Geheimnis erleben. Die Jesusbewegung bietet
eine Antwort auf die Frage der Menschen nach dem Sinn des Lebens. Aber
die christliche Erfahrung ist nur eine Antwort, sie ist nicht die Antwort. Es
ist nur ein kleiner Schliissel. Auch wenn wir alle Schliissel, alle Antworten
zusammenfiigen konnten, wiren wir immer noch nicht in der Lage, uns das
Geheimnis vorzustellen, in dem wir leben.

Wir sprechen von einem Paradigmenwechsel. Das patriarchale Paradigma
hat mehr als 5.000 Jahre gedauert. Aber iiberall verfillt dieses Paradigma.
Die alten Kleider reichen nicht mehr. Wir miissen neue Kleider suchen oder
mit einem anderen Bild ausgedriickt, neue Gebiude, die wir vielleicht nicht
ganz fertiggestellt sehen werden. Dennoch sind wir dazu berufen, sie fiir die
Zukunft, fiir unsere Enkelkinder zu errichten.

Aus: Biirbel Fiinfsinn, Christa Sinn (Hg.), Das Seufzen der Schopfung. Okofemi-
nistische Beitrdge aus Lateinamerika, EMW/NMZ, Hamburg 1998.

Credo fiir die Erde

Ich glaube an die Heiligkeit der Erde,
die Bewahrung der ganzen Schopfung
und an die Wiirde aller Volker und Geschopfe.

Ich glaube an einen gnédigen Gott,
der die Menschen erschaffen hat,
Minner und Frauen nach Gottes Bild,
und sie mit der Verantwortung begabte,
Sorge zu tragen fiir die Erde.
WIR MUSSEN SORGE TRAGEN.

Ich glaube, dal wir Menschen an Gott
und uns selbst schuldig geworden sind.
Wir haben die Erde aus Gier
und im Namen der ,.Entwicklung* beherrscht,
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Menschen und Geschopfe entwiirdigt,
Wiilder zerstort,
Luft, Fliisse und Meere vergiftet
und die Zukunft unserer Kinder geopfert.
WIR MUSSEN BUSSE TUN.

Ich glaube, daf wir, wenn wir die Erde zerstoren,
uns selbst umbringen werden.
Wir miissen die Erde erhalten und schiitzen,
nicht nur fiir unser eigenes Uberleben,
sondern um unserer Mutter Erde willen.
WIR MUSSEN DEN WANDEL SOFORT HERBEIFUHREN.

Ich glaube, wir miissen unsere Werte, unsere Lebensstile
und unser Verhiltnis zur Schopfung dndern.
Tut BuBe, fastet und betet!
Konsumiert weniger ... verschwendet nicht!
Arbeitet fiir Gerechtigkeit und Frieden!

Wir sollten nicht das Holz unserer Néchsten begehren,
noch ihre Schmetterlinge, noch ihre weifien Sandstrénde,
noch die fast ausgerotteten Tiere, noch ihre billige Arbeitskraft.
Wir diirfen nicht zur Unterdriickung von Kindern,
indigenen Volkern, Frauen, Obdachlosen,
Fliichtlingen und Kriegsopfern beitragen.

WIR MUSSEN MENSCHEN UND SCHOPFUNG VERTEIDIGEN.

Denn ich glaube an die Verwobenheit allen Lebens:
Des Schopfers mit seinen Geschopfen,
Des Atems mit dem Gebet,
des Kosmischen mit dem Individuellen,
der Nahrung mit der Freiheit,
des Westens, Nordens, Ostens, Siidens,
der Sexualitdt mit der Spiritualitt,
der Okologie mit der Theologie.

Deshalb verpflichte ich mich mit anderen betroffenen Menschen
in der ganzen Welt, fiir unsere Mutter Erde Sorge zu tragen,
fiir Frieden und Gerechtigkeit einzutreten,
und das Leben zu wihlen und zu feiern!

Dies alles glaube ich. Amen!

Elizabeth Tapia



Gottes Schopfung heilen und verteidigen
Ein gemeindlicher Bundesschluf} fiir Umweltgerechtigkeit

Die Arbeitsgruppe fiir 6kologische Gerechtigkeit des Nationalen Rates der Kirchen Christi
in USA (National Council of the Churches of Christ in the USA) hat ein schmales 15-seitiges
Studienheftchen von Vera K. White vertffentlicht, das Gemeinden in 5 liturgisch gestalteten
Sitzungen zu vertieftem UmweltbewuBtsein fiihren soll. Titel: It’s God’s World: Christians,
the Environment and Clima Change. Als Ziel des Studienprozesses wird der Gemeinde eine
okologische Selbstverpflichtung vorgeschlagen, die durch Unterschriften des Gemeindepfarrers
und von Mitgliedern des Gemeindevorstands eine verbindliche rechtsformige Gestalt erhalten
sollte.

Wir geben den Text dieses ,,Bundesschlusses™ in deutscher Ubersetzung wieder.

Gott schuf die Erde und alles, was darin ist, — und es war gut in seinen
Augen.

Gottes Schopfung zeichnet sich aus durch eine wunderbare Verflochten-
heit, gegenseitige Abhingigkeit und Schonheit aller ihrer Teile. Menschen
werden von Gott mit der Aufgabe der Haushalterschaft betraut, damit sie
sich um die Erde kiimmern, respektvoll und um ihrer selbst willen, damit
gegenwiirtige und kiinftige Generationen auf ihr leben und ihre Friichte
. genieBen konnen.

Die Gaben der Schopfung und die Aufgabe der Haushalterschaft wurden
- der ganzen Menschheit geschenkt, damit alle genug hitten und keine mehr
als sie brauchen, auf daBl Gottes Gerechtigkeit sich durchsetze.

Durch unseren Stolz und unsere Gebrochenheit lebt die ganze Menschheit
in Siinde, getrennt von Gott. Die Erde ist nicht gut gehegt worden. Wasser,
Luft und Land sind verunreinigt durch Gifte, die Mensch und Schopfung
Schaden zufiigen. Viele Tierarten und Pflanzen sind durch das Verhalten des
Menschen bedroht. Einige sind sogar ausgestorben.

Wir haben die Friichte der Schopfung nicht gerecht miteinander geteilt.
Einige leben in Luxus und nehmen sich mehr als sie brauchen, andere sind

~ zum Verzweifeln arm, besonders farbige Menschen.

Durch das Leben, den Tod und die Auferstehung Jesu Christi heilt Gott die
Menschheit und die ganze Schopfung und verséhnt sie mit sich selber. Wir
konnen neue Schépfung werden, — die neue kommt, die alte vergeht.

Gott ruft die Kirche zur Mitarbeit an der Versdhnung von Personen,
Menschheit und Schopfung. Deshalb ist die Einrichtung von Diensten der
umweltbezogenen Haushalterschaft und Gerechtigkeit bedeutsam fiir die
Mission unserer Gemeinden und Entscheidungsgremien.

Das Leitungsgremium (Kirchenvorstand, Presbyterium, Kirchengemein-
derat 0.4.) unserer Gemeinde erklirt deshalb Heilung und Verteidigung der
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Schopfung zu einem wichtigen Bestandteil unserer Mission. Wir verspre-
chen, uns in diesem Dienst zu engagieren oder engagiert zu bleiben, auf fol-
gende Weise:

Gottesdienst — Im Gottesdienst wollen wir Gottes Gnade und Herrlichkeit
in der Schopfung feiern, und wir wollen verkiindigen, dal Gott uns zur Mit-
arbeit an der Versohnung der Welt ruft, indem wir seine Schopfung hegen,
beschiitzen und wiederherstellen.

Lernen und Lehren — Wir wollen fiir uns und unsere Kinder nach Mog-
lichkeiten suchen, mehr zu lernen iiber die Wunder der Schépfung, iiber die
Bedrohung der Schépfung durch den Menschen und iiber Moglichkeiten
unserer Mitarbeit bei der Forderung von Gottes Versohnung und Gerechtig-
keit.

Lebensstil — Unser personlicher und gemeindlicher Lebensstil soll der
Schopfung Respekt erweisen und sie hegen. Wir wollen Gewohnheiten des
Konsumierens, des Konservierens und des Teilens entwickeln, die dazu bei-
tragen, die Umwelt zu schiitzen und wiederherzustellen. Insbesondere wollen
wir so viel Materialien wie moglich wiederbenutzen und recyclen, und wir
wollen nach Wegen suchen, unseren Verbrauch an fossilen Brennstoffen zu
begrenzen.

Einmischung auf kommunaler, nationaler und globaler Ebene

In bezug auf Kommune, Nation und die Welt will unsere Gemeinde durch
Zeugnis und Tat an Gottes Versohnung der Schopfung mitarbeiten, indem
sie offentliche Anstrengungen und politische Entscheidungen unterstiitzt,
die dazu dienen, verwundbaren Menschen zu helfen und die erniedrigte Erde
zu schiitzen oder wiederherzustellen.

Alljahrlich wollen wir unsere Arbeit des vergangenen Jahres daraufhin
iiberpriifen, ob sie der Umweltgerechtigkeit gedient hat, und wir wollen
zugleich liber neue Moglichkeiten unserer Mitarbeit an Gottes Versoh-
nungswerk fiir die Schopfung nachdenken.

(Die Erkldarung wird vom Pfarrer und Vorstandsmitgliedern unterschrieben.)

Ubersetzung aus dem Englischen: Gerhard Hoffimann

50



Unsere gemeinsame Berufung

Predigt S. H. Katholikos Aram 1.
aus Anlall des 50jidhrigen Bestehens
des Okumenischen Rates der Kirchen
Amsterdam, 19. September 1998

Ich empfinde es als eine groBe Ehre, dall mich der
Rat der Kirchen in den Niederlanden gebeten hat, bei
diesem feierlichen 6kumenischen Gottesdienst anlif-
lich des fiinfzigjihrigen Bestehens des Okumeni-
schen Rates der Kirchen einige neue Einsichten und
Erkenntnisse mit Thnen auszutauschen.

Sie haben soeben den Text aus dem Lukasevange-
lium gehort, in dem Jesus Christus als der dargestellt
wird, der in die Welt gesandt ist, um Befreiung, Hei-
lung und Versdhnung zu wirken. Ich sehe in diesen
Versen des Evangeliums eine klare Beschreibung dessen, was die Kirche als
der mystische und lebendige Leib Christi ist und werden sollte.

Aus vielen unterschiedlichen Griinden wird die institutionelle Dimension
der Kirche in allen Regionen und Konfessionen so hervorgehoben und in
den Mittelpunkt geriickt, da3 das eigentliche Wesen und die Berufung der
Kirche als Sendbote in der Welt dariiber fast vergessen oder zumindest an
den Rand gedringt wird. Die Glaubwiirdigkeit einer Kirche liegt nicht in
dem, was sie ist, sondern vielmehr in dem, was sie werden sollte, eine mis-
sionarische Wirklichkeit. Die Kirche ist ihrem Wesen nach das Volk Gottes,
das eine besondere Berufung hat, nidmlich teilzuhaben an Christi andauern-
der Mission der Erneuerung, der Verwandlung und der Wiedererschaffung
der ganzen Menschheit und der ganzen Schopfung.

Ich glaube, daf es diese Vision ist, die 147 Kirchen aus aller Welt im Jahre
1948 dazu veranlaBt hat, in diese Stadt Amsterdam zu kommen, um sich zu
einem gemeinsamen Zeugnis und Dienst an der Welt und zum Ringen um
sichtbare Einheit zu verpflichten.

Die Griindung des ORK war ein Ereignis von epochaler Bedeutung.
Unterschiede in Fragen der Theologie, der Lehre und der kulturellen Iden-
titit hatten jahrhundertelang Mauern der Trennung zwischen den Kirchen
aufgerichtet. Die 6kumenische Bewegung hat in der Kraft des Heiligen Gei-
stes den ,,Zaun, der dazwischen war®, abgebrochen und die Kirchen in der
Gemeinschaft des ORK zusammengefiihrt.
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Es ist kaum vorstellbar, daB die Kirchen nach so vielen Jahrhunderten der
Isolierung, der Entfremdung und der Auseinandersetzungen zum ersten Mal
wieder zusammengekommen sind!

Bevor ich nach Amsterdam kam, habe ich mit groBer Bewegung den
Bericht vom Eroffnungsgottesdienst der Ersten Vollversammlung des ORK
in dieser Stadt gelesen. Welch bewegende Beschreibung dieses Wendepunktes
in der Geschichte der Weltchristenheit: Menschen aus verschiedenen Kon-
fessionen, Kulturen, Nationen und Ecken und Enden der Erde kommen
zusammen und singen gemeinsam ,,A toi la gloire* und ,,In Christ there is
no East, no West*.

Diese Menschen, Pioniere der okumenischen Bewegung, sind ,eine
Wolke von Zeugen®. Die weltweite Gemeinschaft von Kirchen, die sie in
Amsterdam begriindet haben, ist zu einem heiligen Vermichtnis fiir die
kommenden Generationen geworden.

Wenn wir uns heute, nach fiinfzig Jahren, hier versammeln, um Gott fiir
seine Gabe des Okumenischen Rates zu danken, ist es wichtig, dall wir uns
einige Tatsachen ins Gedichtnis rufen:

Erstens: Die Kirchen sind nach Amsterdam gekommen, weil sie von Gott
geleitet waren und nicht weil sie eine neue Bewegung ins Leben rufen woll-
ten. Die 6kumenische Bewegung ist keine menschliche Bewegung; sie ist die
Bewegung des Heiligen Geistes. Sie ist Gottes Einladung; sie ist Gottes Her-
ausforderung an sein Volk, zusammen zu sein, gemeinsam Zeugnis abzulegen
und gemeinsam Seine Mission weiterzufiihren. 1948 haben die Kirchen in
Antwort auf den Ruf Gottes ihre Verpflichtung bezeugt, zusammenzubleiben.

Zweitens: Mit der Bildung des ORK haben die Kirchen das Fundament
eines Bundes gelegt. Hier in Amsterdam sind die Kirchen zusammenge-
kommen, um der Welt zu bezeugen, daf sie trotz ihrer Spaltungen als eine
Kirche vor Gott und der Menschheit stehen. Und indem sie ihr Einssein in
Christus bekriiftigten, verpflichteten sie sich zu einer gemeinsamen Suche
nach sichtbarer Einheit.

Drittens: Ziel der Ersten Vollversammlung war es nicht, eine internatio-
nale kirchliche Organisation zu schaffen, sondern die Kirchen zu einer pro-
phetischen Rolle durch gemeinsames Zeugnis und gemeinsamen Dienst auf-
zurufen. In der Botschaft der Vollversammlung an die Kirchen und an die
Welt heifit es: ,,Wir miissen wieder aufs neue miteinander lernen, mutig im
Namen Christi zu unseren Vélkern zu sprechen und zu denen, die Macht
{iber sie haben. Wir miissen lernen, dem Terror, der Grausamkeit, dem Rassen-
ha zu widerstehen, dem AusgestoBenen, dem Gefangenen, dem Fliichtling
zur Seite zu sein ...Wir wollen Gott bitten, dal er uns miteinander lehre, ein
echtes Nein und ein echtes Ja zu sprechen®.
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Die Pioniere der 6kumenischen Bewegung sprachen mit visioniirer Kraft,
handelten aus dem Glauben heraus und stellten sich mutig und verantwor-
tungsvoll allen Herausforderungen der Zeit.

In seinen fiinfzig Jahren des Zeugnisses und des Dienstes ist der ORK der
Botschaft und der Vision der Ersten Vollversammlung treu geblieben. Er hat
die Schreie derer gehort, die sich nach Frieden sehnen, die Schreie der
Hungrigen und Ausgebeuteten, die Gerechtigkeit verlangen, die Schreie der
Opfer der Diskriminierung, die die Achtung ihrer Wiirde fordern, und die
Schreie von Millionen von Minnern und Frauen, die auf der Suche nach
Sinn und Lebensqualitit sind.

Der ORK begann vornehmlich als eine protestantische und europdische
Gemeinschaft von Kirchen. Doch spiiter wurde er nicht nur zum umfas-
sendsten Ausdruck der dkumenischen Bewegung, sondern auch zum wirk-
samsten Instrument der Kirchen, durch das ihre Zusammenarbeit einen orga-
nisatorischen Ausdruck fand, die Suche nach sichtbarer Einheit einen star-
ken Impetus erhielt und das Anliegen einer gemeinsamen Evangelisation
und Diakonie in einen programmatischen Rahmen gefiigt wurde, um so den
sich verdndernden Bedingungen, Bediirfnissen und Priorititen der Kirchen
Rechnung zu tragen.

Der ORK fiihrte die Kirchen in einen gemeinsamen ProzeB dynamischer
und schopferischer Interaktion. Er machte die Kirchen an jedem Ort und
tiberall fiireinander verantwortlich und rechenschaftspflichtig.

Dies ist kein Tag einer triumphalistischen Feier der Errungenschaften des
Okumenischen Rates. Es ist vielmehr ein Tag des Dankes an unseren Herrn
dafiir, daB er uns in der Gemeinschaft des Okumenischen Rates zusammen-
gefiihrt hat.

Es ist ein Tag der Riickschau, an dem wir selbstkritisch bedenken, was wir
im Lichte unserer 6kumenischen Berufung gemeinsam getan und was wir zu
tun versdumt haben.

Es ist auch ein Tag, an dem wir nach vorne blicken. Der ORK ist keine
Organisation. Er ist eine Gemeinschaft von Kirchen. Es geht ihm nicht um
quantitative Vergroferung und Expansion. Sein Ziel ist es vielmehr, die Kir-
chen dazu herauszufordern, zu gemeinsamem Zeugnis, gemeinsamer Evan-
gelisation und sichtbarer Einheit zusammenzuwachsen.

Fiinfzig Jahre nach der Ersten Vollversammlung in Amsterdam wird der
ORK im Dezember dieses Jahres seine Achte Vollversammlung in Harare,
Simbabwe, abhalten. Diese Jubildumsversammlung wird fiir den ORK ein
bedeutsames Ereignis sein. Sie wird neue Wege und Perspektiven fiir den
Fortgang der dkumenischen Bewegung eroffnen. Das Thema der Vollver-
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sammlung ,,Kehrt um zu Gott — seid frohlich in Hoffnung™ soll die Kirchen
dazu aufrufen, ihre 6kumenische Berufung und Vision neu zu bestimmen
und zu formulieren in einer Welt, die durch religiosen Fundamentalismus,
ethnische Konflikte, kulturelle Entfremdung, zunehmende Gewalt, sozio-
dkonomische Ungerechtigkeit und ¢kologische Bedrohungen zerrissen ist
und nach einer Sinngebung des Lebens sucht.

Der Kontext und der Zeitpunkt, an dem der Okumenische Rat heute
zusammentrifft, unterscheidet sich wesentlich vom Kontext und von der
geschichtlichen Situation zur Zeit seiner Griindung vor fiinfzig Jahren. Der
Okumenische Rat ist heute aufgerufen, seine ékumenische Aufgabe unter
sehr schwierigen Bedingungen zu erfiillen. Er sieht sich neuen Schwierig-
keiten und umfassenderen Priorititen gegentiber. Die grundlegende Frage ist
die: Wie kann der ORK am wirksamsten und glaubwiirdigsten seiner Auf-
gabe als ein Instrument der 6kumenischen Bewegung den Kirchen gegen-
iiber gerecht werden, die von inneren Spannungen zerrissen sind und sich
ungeheueren Herausforderungen gegeniibersehen?

Liebe Schwestern und Briider in Christus: Wir mdgen unterschiedliche
Deutungsweisen des christlichen Glaubens haben, doch unser Glaube an
Jesus Christus ist einer.

Wir mégen unterschiedliche Vorstellungen von der Okumene haben, doch
die okumenische Bewegung ist eine.

Wir mégen unterschiedliche Vorstellungen und Modelle der Einheit
haben, doch unsere Vision der Einheit ist eine.

Wir mdgen noch unterschiedliche Priorititen, Formen und Normen haben,
um unsere Anliegen und Uberzeugungen zum Ausdruck zu bringen. Doch wir
haben eine gemeinsame Prioritét: ,,Eins zu sein, damit die Welt glaube®. Das
ist der Kern all unserer Uberzeugungen, Erkenntnisse und Prioritdten und
bestimmt und bedingt alles, was wir sagen oder tun. Wir miissen zusammen-
bleiben; wir miissen zusammen beten; wir miissen gemeinsam nachdenken
und handeln, und wir miissen zu einer vollen koinonia zusammenwachsen.

Das ist in der Tat unsere gemeinsame kumenische Berufung, die inmitten
der Schwierigkeiten, UngewiBheiten und Polarisierungen der heutigen Welt
dringender und akuter ist als im Jahre 1948.

Darum wollen wir uns an der Schwelle zu einem neuen Jahrtausend in
diesem Jubiliumsgottesdienst mit neuer Hoffnung, neuem Glauben und
einer neuen Vision der 6kumenischen Bewegung und ihrer heiligen Sache

flichten. z
Yol tor Ubersetzung aus dem Englischen: Helga Voigt
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Auf der Suche nach dem menschlichen Antlitz Gottes:
Die Glaubwiirdigkeit des
christlichen Glaubens in einer agnostischen Kultur

VON ANTON HOUTEPEN
Die Situation

Das moderne urbane Leben ist die Folge einer all-
méhlichen Verschiebung in dem, was wir als Wohn-
stéitte brauchen. Aus Nomaden und Wanderern sind
wir zu sefhaften Bauern geworden, die in kleinen
Ortschaften und Stddten mit Kaufleuten, Hand-
werkern, Schreibern, Staatsbediensteten und Lehrern
verkehrten. Der Wechsel vom Nomadentum zur
SeBhaftigkeit scheint im Judenchristentum und im
Islam mit dem Sieg des Monotheismus iiber den
Polytheismus einhergegangen zu sein. Alle drei Reli-
gionen bieten ihren Anhingern eine Orientierung fiir das Gemeinschafts-
leben oder die Tischgemeinschaft (chaburah, koinonia, umma), die iiber die
Stammesgrenzen hinausreicht, die neu ankommende Fremdlinge mit den
Eingesessenen versohnt, sie integriert und Gastfreundschaft gegeniiber Wan-
derern iibt. Der tiefste Grund fiir diese Gastfreundschaft und Toleranz in den
abrahamitischen Religionen scheint die Uberzeugung gewesen zu sein, daf
alle Bewohner des Landes in Wirklichkeit ,,Fremdlinge* sind, deren endgiil-
tige Bestimmung im Hause Gottes, ihres Vaters liegt.

Jahrhundertelang hat diese Weltanschauung die Lebensweise in den mei-
sten Kulturen bestimmt: Auf Dauer und in Frieden im Kreise einer GroB-
familie zu wohnen — das war das Ideal menschlichen Lebens und mensch-
licher Behausung. Die Moderne jedoch brachte einen Wechsel in der Umwelt
der meisten Menschen, eine neue Oiko-Logistik unserer Heimstatt in dieser
Welt. Die Industrialisierung der Produktionsmethoden, die Rationalisierung
der Wirtschaft, der Verwaltung und anderer offentlicher Dienste, Verinde-
rungen in den Transport- und Kommunikationsmitteln — all das hat die
Flexibilitit des Arbeitsmarktes und den Austausch von Giitern und Diensten
in der ganzen Welt vermehrt. Eine gigantische Zunahme der Migration und
der Mobilitit hat die meisten Menschen in Industrie- und Entwicklungslédn-
dern zu neuen Nomaden gemacht. Die Urbanisierung hat zu Mega-Stddten
geftihrt und die ldndlichen Gebiete entvilkert — alles in einem erfolglosen
Bemiihen um grifere Nihe der Wohnstidtte zu den Zentren der Arbeit, Kul-
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tur und Erziehung, was jedoch nur zu verstarkter Mobilitédt und téiglichen
Verkehrsstauungen zwischen und innerhalb der groBen Stidte gefiihrt hat.

Als neue Nomaden werden wir von einer Wohnstiitte in die andere ge-
schickt, halten Ausschau nach Partnern auBerhalb unserer Nachbarschaft,
suchen nach Arbeit und gehen in Schulen iiberall im Lande und selbst iiber-
all in der Welt. Wir organisieren Handel, Banking, Forschung und kulturel-
len Austausch auf globaler Ebene. Wir sind in Bewegung von einer Stunde
zur anderen, Tag fiir Tag. Um in diesem komplexen Netzwerk der urbanen
Wohnstiitte zu iiberleben, brauchen wir Seehiifen, Flughéfen, Kanalsysteme
und Energiekreisliufe, offentliche Transporte und Mobiltelefone. Wir brau-
chen Wolkenkratzer, Motels und Ubernachtungsméglichkeiten, Fitness-
centers (um bei all dem StreB in Kondition zu bleiben) und alle Arten von
Unterhaltung, nicht zuletzt den Massentourismus, um der Stadt zu entkom-
men und angeblich Erholung zu suchen.

Unsere Abhiingigkeit von Systemen, die das urbane Leben in Gang halten,
ist bedrohlich und birgt die Gefahr apokalyptischer Katastrophen: Vergif-
tung, Umweltverschmutzung, Explosionen, Epidemien, Weltwirtschaftskri-
sen. Wie ein moderner Moloch frift die ins MaBlose expandierende Mega-
City ihre Verlierer und speit sie in Slums in ihrem Zentrum und in Elends-
viertel an ihrer Peripherie aus. Die Strafen jeder groBen Stadt sind die
Unterkunft von Tausenden von Obdachlosen und Arbeitslosen. Die kompli-
zierten Systeme verursachen Vereinsamung und Isolation fiir Behinderte, fiir
Alte und fiir die, die angesichts einer stindig zunehmenden Biirokratie
namenlos geworden sind.

Nichtsdestoweniger ist das Leben zu einem vielfarbigen und abenteuer-
lichen Unternehmen geworden. Alle Nationen und Sprachen sind unterein-
ander vermischt und verflochten. Das Exil in Babylon und das Pfingst-
geschehen in Jerusalem liegen im Wettstreit miteinander. Der Austausch von
Giitern, Ideen und Stilen kennzeichnet unser post-modernes Stadtleben. Wir
konnen an ein- und demselben Tag ein amerikanisches Friihstiick, ein italie-
nisches Diner und afrikanische Ténze genieBen. Wir tragen chinesische
Hosen und lateinamerikanische Halstiicher an ein- und demselben Korper.
Wir treffen indonesische Freunde und sind mit einem marokkanischen Part-
ner verheiratet. Wir zappen gerne durch die globale und virtuelle Welt unse-
rer Fernsehkaniile, sehen CNN fiir die Ortsnachrichten und die Wettervor-
hersage in Landern, in denen wir gerne sein wiirden. Unser urbaner Geist
mag es oder braucht es, nach immer neuen fremden Erfahrungen zu suchen,
das World Wide Web von Internet zu erforschen.
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Inmitten dieser iiberwiltigenden Energie verschleudernden Welt immer
neuer Einbriiche suchen wir uns Orte der Zuriickgezogenheit und der Ruhe,
einen Schutzraum von Freundschaft, Subkultur, Korperpflege und Therapie
fiir die Seele, einen Tempel einer alternativen Religion — Heilung durch
Beriihrung, New Age, Yoga, Zen und die vielen Ausdrucksformen von
Volksreligion: Astrologie, Heilungsgottesdienste, Wallfahrten zu modernen
Sehern und Wundertitern.

Wo ist Gott in diesem menschlichen Unterfangen? Was tréigt der christ-
liche Glaube zu dieser Stadt bei? Was bedeutet die Okumene fiir unsere
Wohnstdtte? Was haben 50 Jahre Okumenischer Rat, der 1948 unter dem
Motto Die Unordnung der Welt und Gottes Heilsplan gegriindet wurde, fiir
das Leben der Kirche in dieser City von Amsterdam bedeutet? Was bedeu-
tet das Thema von Harare Kehrt um zu Gott — Seid frohlich in Hoffnung fiir
uns heute in Amsterdam an diesem Jubildumstag?

Okumene: Gott in allen Bereichen des Lebens

Zuallererst miissen wir Gottes Gegenwart in der Stadt bezeugen und seine
Abwesenheit dementieren. Gott ist kein romantischer ldndlicher Gott. Wir
konnen ihn nicht finden, indem wir zuriick zur Natur gehen. Einer der
umfassendsten (,,katholischsten®) Anspriiche des christlichen Monotheis-
mus ist das universale Verstindnis Gottes, der ,.alles in allem® ist und sich
als solcher offenbaren wird. Unser Gott ist kein anderer als der Gott Abra-
hams, Isaaks und Jakobs, Gott Abba (Vater) Jesu und der Kirche, und Allah,
der eine Gott aller Geschopfe, der sich dem Propheten Mohammed offenbart
hat. Gott ist der Geheimnisvolle, der wie die Giste Abrahams in Mamre die
Menschen besucht oder der die Verfiigungsgewalt iiber das Leben des erst-
geborenen Isaak beansprucht. Er ist der, mit dem zu kidmpfen hoffnungslos
ist, wie Jakob es am Fluf3 Jabbok erfahren hat; doch er ist auch der, dem wir
durch seine Engel an jedem Ort begegnen, an dem wir seinen Namen ehren.

Gott ist nicht ein Faktor in den Kriiften der Natur, sondern der Schopfer
Himmels und der Erden. Gott ist wie eine Wolke am Tage und ein Feuer in
der Nacht und leitet die, die zu ihm aufblicken. So ist er uns immer voraus;
wir kénnen ihn nicht sehen, nur die Zeichen seiner Gegenwart: Der Herr
ging voriiber. Diese allumfassende Gegenwart Gottes ist der tiefste Sinn des
Wortes oikumene, die bewohnte Erde, das Haus des lebendigen Gottes.
Wenn auch nicht so héufig thematisiert, so ist doch dieses umfassende
(,.katholische®) Verstidndnis oft in Berichten und Dokumenten der kumeni-
schen Bewegung zum Ausdruck gebracht worden:
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..Der christliche Glaube vertraut auf das unergriindliche Geheimnis Gottes
und auf das gnadenreiche Evangelium von Gottes sich selbst mitteilender
Liebe zu allen Menschen. Durch den Heiligen Geist Gottes ist dieses Ge-
heimnis der Liebe offenbart im Bund mit Israel und zur Vollendung gebracht
in Leben, Tod und Auferstehung Jesu Christi, durch den es unter uns in der
koinonia der Kirche wirksam ist™!.

.Gesegnet ist das Reich des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes,
Jetzt und immerdar, und von Ewigkeit zu Ewigkeit".

Mit diesen Worten beginnt der Taufgottesdienst in der orthodoxen Kirche.
... Die Taufe (hat) ihren Grund im Dreieinigen Gott, ... der die Christen in
sein kommendes Reich beruft. ,Er hat uns der Macht der Finsternis entris-
sen und aufgenommen in das Reich seines geliebten Sohnes* (Kol 1,13). An
anderer Stelle schreibt Paulus: ,,Wenn also jemand in Christus ist, dann
ist er eine neue Schopfung: Das Alte ist vergangen, Neues ist geworden
(2 Kor 5,19)*%

Missionarisches Vertrauen: Die ékumenische Reise bis Amsterdam 1948

Zitate wie diese gibt es in Fiille in ORK-Berichten der letzten fiinfzig Jahre,
von Amsterdam bis zur bevorstehenden Vollversammlung in Harare. Eine
feste Uberzeugung von der Unordnung der Welt und Gottes Heilsplan und
eine vertrauensvolle Zusage Kehrt um zu Gortt — Seid frohlich in Hoffnung
scheinen das okumenische Abenteuer in der zweiten Hilfte des 20. Jahr-
hunderts zu kennzeichnen. Es ist das Erbe der Bekennenden Kirche, die
sich entschlossen den totalitiiren Anspriichen Nazideutschlands und seiner
faschistischen Ideologien entgegengestellt hat und dem billigen Kompromif3
einer Kirche widerstanden hat, die sich voll und ganz mit ,,dem Geist der
Zeit* identifizierte. Das war und sollte auch in Zukunft eines der besten
Heilmittel sein gegen jede Willfahrigkeit des Christentums gegeniiber Ideo-
logien oder kulturellen Trends welcher Art auch immer. Um ein Dokument
von der Vollversammlung in Amsterdam zu zitieren:

,-Heute, nicht morgen miissen wir handeln. Gott wartet nicht, bis wir voll-
kommen sind. Er ist bereit, auch sehr unvollkommene Werkzeuge zu benut-
zen. Entscheidend ist nur, daB die Werkzeuge zu Seinem Gebrauch bereit
stehen. Der Erfolg unserer Bemithungen steht nicht in unsern, sondern in
Seinen Hinden* 3.

Die Vollversammlung von Amsterdam vor fiinfzig Jahren hatte gute
Griinde fiir ein solches Vertrauen nach den Katastrophen der ersten Hiilfte
des 20. Jahrhunderts. Ein starkes ékumenisches Engagement trat ans Licht
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nach so vielen Jahren der Finsternis, der inhumanen Kriegspolitik, der
Gewalt, der Armut und Verfolgung, des Volkermordes und der fast vollstiin-
digen Zerstorung der europidischen Kultur. Auf der Vollversammlung in
Amsterdam kam es zur Vereinigung von zwei Erneuerungsbewegungen: der
Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung und der Bewegung fiir Prak-
tisches Christentum. Glauben und Kirchenverfassung war eine theologische
und liturgische Bewegung von Menschen, die aus den neu entdeckten Er-
kenntnissen der Bibelexegese und den Studien iiber die friihen Kirchenviter
schopften. Sie hatten das gemeinsame Erbe des Christentums in der Heili-
gen Schrift und in der reichen Tradition der Friihen Kirche neu entdeckt. Die
Bewegung fiir Praktisches Christentum war als eine Christliche Internatio-
nale gedacht, die die Menschen dazu bewegt, nach dem sozialen Credo des
Christentums zu leben, dessen Miflachtung — so glaubte man — zum Hoch-
kommen des Marxismus-Leninismus und seiner Dritten Internationale ge-
fiihrt hat. Beide Bewegungen hatten ihren Ursprung im missionarischen
Denken, das im Internationalen Missionsrat seinen organisatorischen Aus-
druck gefunden hatte, der sich 1961 mit dem Okumenischen Rat der Kirchen
vereinigte. Wie konnen wir das christliche Evangelium in allen Bereichen
des Lebens glaubhaft machen?

Glauben und Kirchenverfassung: eine sichtbare Koinonia
aller Kinder Gottes

Die Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung fand in der organi-
schen Einheit als Modell fiir das ortliche Leben in der Stadt und in der kon-
ziliaren Gemeinschaft als Instrument der Kirche auf regionaler und univer-
saler Ebene nach so vielen Jahrhunderten der Trennung lebensfihige 6ku-
menische Ziele. Thre Pioniere sahen in einer Art von 500-Jahre-Konsens —
die von den Okumenischen Konzilien der ersten fiinf Jahrhunderte in der
Ara der ,ungeteilten Kirche* formulierten Lehren — einen Ausgangspunkt
fiir eine Konvergenz und einen zukiinftigen Konsens. Die Inspiration dieser
Bewegung war missionarisch, insbesondere fiir die jungen Kirchen, die zu-
allererst auf Einheit in der Mission driingten, in Ubereinstimmung mit dem
Aufruf der ersten Internationalen Missionskonferenz in Edinburgh 1910.

Der Fortsetzungsausschuf3 unter der Leitung von John Mott und James
Oldham veranstaltete mehrere Skumenische Konferenzen in Asien.* Ahn-
liche Tagungen wurden vom VerbindungsausschuB3 fiir den Nahen Osten
unter der Leitung von Robert P. Wilder organisiert. In ihm waren romische
Katholiken, Maroniten, Griechisch-Orthodoxe, Kopten, Anglikaner und ver-
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schiedene andere protestantische Kirchen vertreten. Dieser Ausschul} recht-
fertigte die Behauptung, daB Kairo ,,die 6kumenischste Stadt der Welt* sei.?
Christenrite enstanden in Afrika, zum Beispiel in Rhodesien (heute Sim-
babwe), wo romische Katholiken seit den zwanziger Jahren mitarbeiteten.
Darum nimmt es nicht wunder, daB der erste Vorsitzende der Bewegung fiir
Glauben und Kirchenverfassung, Bischof Charles Brent, Missionsbischof
der Philippinen war. In seiner SchluBansprache auf der Missionskonferenz
von Edinburgh 1910 erklirte er (und damit ist eine Verbindung zum Thema
der Vollversammlung in Harare hergestellt):

., Wir sind Kinder Gottes. Da wir aber Kinder Gottes sind, gehort es sich
nicht, eine geringere Aufgabe zu haben als die, die alle Fihigkeiten der Kin-
der Gottes ans Licht bringt. Wihrend der letzten Tage ist eine neue Schau
vor uns entfaltet worden. Aber wenn Gott eine solche Schau schenkt, dann
richtet er immer die Aufmerksamkeit auf eine neue Art von Verantwortung.
Und so werden Sie und ich, wenn wir diese Versammlung verlassen, einige
neue Pflichten mit uns nehmen, die wir zu erfiillen haben.*¢

1910 hatte er den Gedanken einer Weltkonferenz fiir Glauben und Kir-
chenverfassung aufgeworfen, die vor dem Zweiten Weltkrieg zweimal ein-
berufen wurde, 1927 in Lausanne und 1937 in Edinburgh. Viele Kirchen und
verdienstvolle Minner unterstiitzten diese Arbeit: Peter Ainslie und die Dis-
ciples of Christ, C.P. Anderson, Bischof von Chicago, und die American
Episcopal Church, Robert Gardiner, ein Jurist aus New York, kongregatio-
nalistische, bischéfliche und presbyteriale Kirchen. Die breite anglikanische
Kirchentradition und die alt-katholischen Bemithungen um Vereinigung mit
der Orthodoxie und der anglikanischen Gemeinschaft trugen mit zur Griin-
dung bei. Es gab auch eine Erneuerungsbewegung unter den orthodoxen
Theologen in Griechenland (Chrestos Androutsos) und unter den russischen
Exiltheologen im Westen unter der Fithrung des Patriarchen von Konstanti-
nopel. In Lausanne trafen sich hochrangige Kirchenfiihrer wie Charles
Brent, Georges Florovsky und Vladimir Lossky. Die Anglikaner waren
durch Beschliisse der Lambeth-Konferenz von 1888, die Orthodoxen durch
EntschlieBungen der letzten Sitzung des All-russischen Kirchenkonzils vom
20. September 1918 dazu ermichtigt worden:

,.Das Heilige Konzil der Russisch-Orthodoxen Kirche sieht mit Freuden
die ernsthaften Bemiihungen der Alt-Katholiken und Anglikaner, sich mit
der orthodoxen Kirche auf der Grundlage der Lehre und Tradition der alten
katholischen Kirche zu vereinigen, und erteilt seinen Segen den Miihen und
Anstrengungen jener, die den Weg zur Union mit den obengenannten
befreundeten Kirchen suchen. Das Konzil ermichtigt die Heilige Synode,
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eine stindige Kommission mit Abteilungen in Ruffland und im Ausland zu
bilden, die sich weiter mit den Schwierigkeiten der Union auf der Seite der
Alt-Katholiken und Anglikaner beschiftigen und das schnelle Erreichen des
Endzieles soviel wie moglich fordern sollte.*”

Es war eine groBe Enttiiuschung fiir alle, daf die romisch-katholische Kir-
che beschloB, sich nicht an der Bewegung zu beteiligen. Selbst auf rémisch-
katholische Theologen wirkte die Verurteilung der Bewegung als einer
falschen Form der Irenik und der Panchristlichkeit durch Pius XI in seiner
Enzyklika Mortalium Animos (1928) wie eine kalte Dusche, die durch eine
dhnliche Entscheidung 1948 noch kilter wurde. Doch seit 1968 ist die
romisch-katholische Kirche an der Komission fiir Glauben und Kirchenver-
fassung des Okumenischen Rates der Kirchen beteiligt. Die Hoffnung, daf
alle Kirchen weltweit in einem wahrhaft universalen Konzil zusammen-
kommen konnten, wurde sowohl vom Zweiten Vatikanischen Konzil als
auch von der Vollversammlung des ORK in Uppsala 1968 geiiuBert.

Die Bewegung fiir Praktisches Christentum: ein soziales Credo
iiber das Reich Gottes

Die Uberzeugung der okumenischen Pioniere, daB} der christliche Glaube
alle Bereiche des Lebens betrifft und auf die volle Katholizitéit ausgerichtet
ist, fand in der Bewegung und der Kommission fiir Praktisches Christentum
einen kraftvollen Ausdruck. Diese stiitzte sich auf die Social Gospel-Bewe-
gung und das American Episcopal Social Creed. Sie war gedacht als eine
.,Christliche Internationale* im Gegensatz zu Lenins ,,Dritter Internationale*
von 1922. Auf ihrer ersten Konferenz in Stockholm verkiindete sie:

. Wir bekennen vor Gott und der Welt die Siinden und Versdumnisse,
deren die Kirche sich durch Mangel an Liebe und mitfiihlendem Verstind-
nis schuldig gemacht hat. Menschen, die mit Ernst nach Wahrheit und
Gerechtigkeit trachteten, haben sich von Christus ferngehalten, weil seine
Nachfolger ihn vor der Menschheit so unvollkommen vertreten haben ... Auf
seinen Ruf hin: ,Folge mir nach!‘ haben wir unter seinem Kreuz die Pflicht
anerkannt, sein Evangelium auf allen Gebieten des menschlichen Lebens zu
der entscheidenden Macht zu machen — im industriellen, sozialen, politi-
schen und internationalen Leben ... Im Namen des Evangeliums haben wir
von neuem betont, daBl die Industrie sich nicht griinden darf auf den bloBen
Wunsch nach persénlichem Gewinn, sondern daB sie als ein Dienst an der
Gemeinschaft das Eigentum als ein anvertrautes Gut ansehen muB, fiir das
wir Gott Rechenschaft schuldig sind. Zusammenarbeit muB an die Stelle
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einer nur selbstsiichtigen Konkurrenz treten. Arbeitgeber und Arbeitnehmer
sollen in die Lage versetzt werden, ihren Anteil an der Industrie als Erfiil-
lung ihres Berufes anzusehen.*8

1937 erklirte sie auf ihrer Konferenz in Oxford:

,Da ihre Glieder in allen Lebensbereichen titig sind, in jedem Lande
wohnen, an die verschiedensten Staatsformen sich gebunden wissen, hat die
Kirche der ganzen Welt und allen Lebensbereichen gegeniiber eine Ver-
pflichtung. Die christliche Kirche ist, wenn sie Christi Erlosungswerk
bejaht, in einzigartiger Weise in der Lage, den Problemen der menschlichen
Beziehungen auf den Grund zu gehen. Die Christen kennen den Menschen
und das, ,was in ihm ist‘, und werden sich daher nicht zu unchristlichen
Hoffnungen versteigen; sie kennen Christus und das, ,was in Christus ist’,
und werden daher nicht in unchristliche Verzweiflung verfallen.*?

TIhre Bemiihungen fiihrten zur Annahme einer christlichen Inspiration und
Norm fiir die Gesellschaft, die in Amsterdam in dem Begrift verantwortliche
Gesellschaft zusammengefal3t wurde:

,.Eine verantwortliche Gesellschaft ist eine solche, in der Freiheit die Frei-
heit von Menschen ist, die sich fiir Gerechtigkeit und 6ffentliche Ordnung
verantwortlich wissen und in der jene, die politische Autoritit oder wirt-
schaftliche Macht besitzen, Gott und den Menschen, deren Wohlfahrt davon
abhingt, fiir ihre Ausiibung verantwortlich sind.“!°

Diese Inspiration und Norm der Verantwortung und Rechenschaft vor
Gott und den Menschen war kein Modell fiir so etwas wie eine christliche
Politik, sondern eine stdndige Mahnung an alle, die Macht besitzen, dal das
Wohl der Menschen und der Wille Gottes fiir das menschliche Leben die
entscheidenden Kriterien sind, an denen alle Macht und alle Autoritit ge-
messen werden wird. Dieses sogenannte ,.mittlere Axiom* war eine Paral-
lele zu der ,,Soziallehre der Kirche®, wie sie in der romisch-katholischen
Kirche in einer Reihe von pipstlichen Enzykliken niedergelegt ist, die ihre
Kronung in der Konstitution Gaudium et Spes des Zweiten Vatikanischen
Konzils fand.

Von Amsterdam bis Harare war die dkumenische Bewegung das bevor-
zugte Instrument der Kirchen, um gemeinsam die Kriterien von Gerechtig-
keit, Frieden und der Sorge fiir Gottes Schopfung zu entdecken, ebenso wie
die Kernlehren des Christentums iiber die Art und Weise, Gott fiir sein
Schopfungs- und Erlosungswerk zu preisen. Sie war ein Laboratorium fiir
die konziliare Erforschung einer christlichen halacha, eines Weges in der
Nachfolge Jesu in immer neuen Kontexten: hinauszugehen in die Welt, die
Heilige Schrift im Lichte des Evangeliums der Verséhnung neu zu lesen und
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die lebendige Tradition des Glaubens durch die Jahrhunderte hindurch zu
iiberliefern. Es ging in der Okumene um Mission und Erneuerung und um
die konziliare Beratung dariiber, was man als getrennte Kirchen gemeinsam
tun und sagen mub; es ging darum, die Einheit und die Solidaritit des Volkes
Gottes zu fordern und Uneinigkeit, Spaltungen und Isolierung in seiner
Mitte zu verhindern. Wie in Apg 2 und 15 war es ein Pfingstereignis, das die
babylonische Zerstreuung, diaspora, in eine Gemeinschaft von Heiligen ver-
wandelt, die auf dem Wege zum Neuen Jerusalem sind.

Das Christentum: eine qualitative Minderheit in einer agnostischen Kultur

Nach fiinfzig Jahren harten theologischen Gespriichs und sozialen Han-
delns zwingt uns die Wirklichkeit, einen leiseren Ton anzuschlagen, selbst
wenn wir ,,es nicht lassen kénnen, von dem zu reden, was wir gesehen und
gehort haben (Apg 4,20). Das Christentum ist inmitten des Pluralismus von
Religionen und Weltanschauungen selbst im Westen immer noch eine Min-
derheit. Dort hat es lange eine Vormachtstellung gehabt, erlebt aber jetzt
einen dramatischen Riickgang ihrer Mitgliederzahl, eine Verringerung der
allgemeinen Beteiligung am kirchlichen Leben und eine Verminderung ihres
offentlichen Einflusses in der Gesellschaft. Viele christliche Eltern versiu-
men es, ihren Glauben an die nichste Generation weiterzugeben. Biirger-
liches Leben und biirgerliche Kultur brauchen keine Kirchen, es sei denn als
Kunstmuseen. Die meisten Menschen nehmen nicht an christlichen Festen
und Sonntagsgottesdiensten teil, es sei denn als Freizeitgestaltung; und
selbst diese Funktion ist durch die 24-Stunden-Wirtschaft bedroht. Die
grofle Geschichte von Gottes schopferischer und erlésender Sorge fiir die
Welt und fiir alle Formen des Lebens ist ad acta gelegt worden, zusammen
mit der VerheiBung des ewigen Lebens nach dem Tode und des Kommens
des Reiches Gottes. Im Rahmen der postmodernen Achtung und Verehrung
des ,,Anderen* wird Jesus neben anderen noch als ein Prophet und Weg-
weiser fiir eine wahrhaft menschliche Lebensweise geachtet, aber nicht als
der alleinige und erst-geborene Sohn Gottes, der zu allen Menschen gesandt
ist, um sie aus Finsternis und Siinde zu erretten und zu erlésen.

Der Glaube an Gott und an die Propheten Gottes, der Glaube an Jesus
Christus oder an andere Botschafter des Heils ist in unserer westlichen Kul-
tur, besonders in unseren GrofBstiddten, zu einem abweichenden Verhalten
geworden. Was im Leben der meisten Menschen zihlt, ist die volle Beteili-
gung an den Stromen des Lebens selbst: in Jobs und Clubs, im Sport und in
der Unterhaltung, in der Freundschaft und im Sex. Dieser Wert der vollen
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Beteiligung an der Dynamik des Lebens ist nicht unbedingt hedonistisch.
Fartizipatorisches Leben bedeutet zuallererst soziales Leben und die Sorge
fiir die Mittel des guten Lebens: Demokratie, Losung der Umweltprobleme,
medizinische Versorgung fiir alle, die Pflege von Erziehung und Bildung,
verbesserte Kommunikation, die Forderung von Pluralismus und Toleranz,
der Kampf gegen Vereinsamung und Selbstmord und die Sorge fiir Aussteiger.

Das Leben in der Stadt bringt eine Fiille von Verpflichtungen mit sich, die
in den landlichen und iiberschaubaren Gesellschaften der Vergangenheit
nicht vorgesehen waren: ausgekliigelte Transportsysteme mit passenden
Regeln, Plinen und ungeschriebenen Verhaltensmustern; flexibles Rollen-
verhalten mit Terminplanern, die Tag und Nacht zur Hand sind; ein emp-
findliches System von Einkauf und Absatz, das Nahrungsmittel und
Gebrauchsgegenstinde fiir jedermann bereitstellt und das in einem solchen
AusmaB in den unmittelbaren Stadtgebieten nicht mehr aufgebaut werden
kann; ein dichtes Netzwerk von Schulen und Ausbildungsstitten fir alle
Funktionen, die in einem urbanen System gebraucht werden; eine ausge-
dehnte Biirokratie und eine Polizei, um alle MaBnahmen fiir ein ertriigliches
Stadtleben zu regulieren und durchzusetzen.

Die ganze Struktur oder das ganze Gefiige des Lebens legt eine Autono-
mie des Systems nahe. Jede Abweichung von den Regeln der Stadt hat nur
einen Platz am Rande, im Kabarett oder im Theater, in Protestdemonstratio-
nen und Aktionsgruppen, in alternativen Lebensstilen und in der Religion.
Somit gehoren die Kirchen zu dieser Gegenkultur, wenn siec am Sonntag-
morgen ihre Glocken liduten, wenn alle noch schlafen nach den Vergniigun-
gen der vorangegangenen Nacht, oder wenn sie die Tiiren ihrer Kirchen den
Obdachlosen, Drogenabhingigen und Auslidndern 6ffnen, oder wenn sie
Touristen ihre Schitze vorfiihren und ihnen die Bedeutung althergebrachter
Religion erldutern.

Nur drei bis zehn Prozent der Bevolkerung unserer europiischen Grof-
stidte gehen zur Kirche, wenn am Sonntag die Glocken liduten. Einige von
ihnen gehen am Rande des Stadtlebens solchen Aktivititen nach. Doch sehr
viel mehr beteiligen sich in dieser oder jener Form an der offentlichen lei-
tourgia ohne regelmiBige Teilnahme am liturgischen Gottesdienst in ihrer
Gemeinde. Einige wenige Zentren des Handelns und der Reflexion iiberle-
ben und ziehen eine fluktuierende Menge von Menschen an, gewohnlich
Gebildetere, die an entscheidenden Posten des hektischen Stadtlebens ihren
Dienst tun. Doch im groBen und ganzen stellen die religiosen Menschen eine
kognitive Minderheit dar. Offensichtlich fiihlen sich die Menschen im allge-
meinen nicht ungliicklich oder haben ein schlechtes Gewissen wegen ihres
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agnostischen Lebensstils. Wenn sie auch religiose Menschen als eine Ab-
weichung im modernen Leben empfinden mogen, so zeigen sie doch weit-
gehend religiose Toleranz und sogar eine Art von religiosem Erstaunen
angesichts unsichtbarer Dinge.

Unter den Christen hat diese Situation viel Unsicherheit ausgeldst. Die
anhaltende Auswanderung aus der Kirche und das gleichzeitige Wachstum
neuer religioser Bewegungen in traditionell christlichen Landern, das Neu-
erwachen und die Ausbreitung der grolen Weltreligionen, insbesondere des
Islam und des Hinduismus, und die zunehmende Mobilitit und Vermischung
traditionell einheitlicher Bevolkerungsgruppen haben zu neuen Spaltungen
und innerhalb der Kirchen zu einer neuen Ungewif3heit {iber den Kurs des
okumenischen Schiffes gefiihrt.

Es gibt Stimmen, die die Meinung vertreten, dafl der Niedergang des
westlichen Christentums in der zweiten Hilfte des zwanzigsten Jahrhunderts
und der Aufstieg der 6kumenischen Bewegung nach dem Zweiten Weltkrieg
kein zufdlliges Zusammentreffen ist, sondern dafl beides irgendwie in
Zusammenhang miteinander stehen muf3. Der Okumenismus, so sagen sie,
hat die Identitit der christlichen Denominationen geschwicht; er hat ver-
sucht, sich der modernen westlichen Kultur anzupassen und hat es durch ein
Einschwenken auf eine Ideologie des Pluralismus und der liberalen Toleranz
versdumt, die christlichen Kirchen auf ihre wesentliche missionarische Auf-
gabe zu verweisen. Institutionen wie die Kirchen, so sagen sie, brauchen
eine starke Fithrung (z.B. Unterweisung, Belohnung, Bestitigung und eine
Zielsetzung im oOffentlichen Bereich), um Gruppenidentitiit zu fordern, die
eine Voraussetzung fiir die Anhidngerschaft, die Mitgliedschaft und die
Beteiligung derer ist, die mit ihrer Botschaft und ihren Idealen sympathisie-
ren. Der Okumenismus hat nicht genug getan, um denen, die die Notwen-
digkeit der Einheit, des Zusammenhalts und des gemeinsamen Zeugnisses
bezeugen wollen, eine solche Wegweisung zu geben. Die Vorstellung von
Gott ist von vielen Zeitgenossen, einschlieBlich einigen unserer Néchsten,
Freunde und Angehorigen, in Frage gestellt worden, aber im kumenischen
Gesprich nie zum Thema gemacht worden. Nicht einmal der interreligiose
Dialog hat eine klarere Identitdt des christlichen Gottesbildes hervorge-
bracht. Im Gegenteil, Gott ist in schwachen Verallgemeinerungen von Reli-
gionsphilosophen dahingeschwunden. Die Folge des Okumenismus ist eine
mangelnde Identifizierung mit der eigenen Kirche und die Ausbreitung eines
religiosen Synkretismus, wo jeder sich seine hausgemachte Religion zusam-
menbastelt.
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Okumenismus: die Suche nach dem menschlichen Antlitz Gottes

Solche Klagen iibersehen natiirlich die positiven Ergebnisse des Oku-
menismus, fiir die wir Gott danken und die wir bei diesem Jubildum feiern
wollen. Man konnte sehr wohl auch ein anderes Bild von der Rolle zeich-
nen, die die 6kumenische Bewegung fiir die wahre Gottesvorstellung in der
judischen und christlichen Tradition gespielt hat. In der Tat hat die oku-
menische Bewegung nicht durch Synkretismus, sondern durch Austausch,
Differenzierung und Riickbesinnung ein Saatbeet geschaffen fiir eine schritt-
weise Metamorphose und Lauterung der Gottesvorstellung in unserer west-
lichen Kultur. Diese Verdnderungen haben die Physiognomie des christli-
chen Glaubens und der christlichen Lebensformen neu gestaltet und haben
sie — so0 hoffe ich — herausfordernder und einladender gemacht fiir die Men-
schen, die einem mobilen und strefireichen Leben in der Stadt ausgesetzt
sind. Lassen Sie mich fiinf solcher Stadien der Metamorphose aufzeigen.

1. Der Abschied von Gott, den die Theologen unterschiedlich bezeichnen
— Tod Gottes, Entzauberung der Welt oder Scikularisierung —, wurde einge-
leitet, lange bevor die okumenische Bewegung begann und lange bevor der
massive Prozefl der Urbanisierung einsetzte. Viele Soziologen machen ihn
fiir den Riickgang der Beteiligung an der Kirche verantwortlich. Er hat seine
Waurzeln teils in der Entwicklung wissenschaftlicher Vorstellungen, die in
den Denkformen des klassischen Hellenismus und Judentums nicht vorge-
sehen waren, und teils in der Kritik an den Bildern und Funktionen Gottes,
die von diesen Weltanschauungen abgeleitet wurden: Gott als der unbewegte
Beweger allen Geschehens, das metaphysische hochste Wesen oder der
Seinsgrund, Gott als der allmichtige, allgegenwiirtige Aufseher iiber die
Welt und ihr endgiiltiger Richter, Bestrafer und Belohner. Die sozialen und
weltlichen Folgen dieser ,.theistischen Weltanschauung waren zahlreich:
die hierarchische Gliederung der Gesellschaft und der Kirche, die zu Kleri-
kalismus, Zentralismus und sogar Faschismus fiihrte; der absolute Anspruch
auf den Besitz der Wahrheit, der zu dem beriihmten Satz Kein Heil aufer-
halb der Kirche fiihrte und Verfolgungen von Dissidenten und Andersgliiu-
bigen — bis hin zu Juden und Muslimen in Europa — ausloste, und schlieB-
lich Theorien tiber Erwihlung und Aussonderung, die den Weg fiir Dinge
wie die Apartheid und andere Formen von rassischen und ethnischen Vorur-
teilen und Ausgrenzungen bahnte. Diese Weltanschauung legitimierte den
feudalen Pakt zwischen den Machthabern und der Macht Gottes, die iiber-
triebene Bewunderung fiir die weltweite Ausdehnung der ,.christlichen®
Zivilisation, symbolisiert in dem Motto Auf Gott vertrauen wir, das man auf
holléndischen Miinzen und Banknoten findet. Sie ist verantwortlich fiir die
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patriarchalischen, maskulinen Merkmale des christlichen Gottes, die es den
Frauen verwehrten, angemessen und gleichberechtigt am offentlichen Le-
ben, sei es in der Kirche oder in der Gesellschaft, teilzuhaben.

Diese dunkle Seite der christlichen Geschichte von religiosem Streben,
von Ungleichheit und Gewalt im Namen Gottes ist fiir diejenigen, die Grund
hatten, uns anzugreifen, schlimmer als eine Karikatur. Sie war die Folge
eines Ideals von oikoumene, das in theokratischen Formen seinen Nieder-
schlag fand: ein christlicher Glaube, eine christliche Kirche, ein christlicher
Kaiser — ein Ideal, das die européische Ekklesiologie von der ,.Bekehrung*
Konstantins an beherrscht hat. Es wurde kultiviert von den karolingischen
Herrschern und von den nachfolgenden Méchten, die die européische Zivili-
sation schufen: die deutschen Kaiser und die franzosischen Konige, die
Habsburger und die spanische Krone, die russischen Zaren, die napoleoni-
sche Expansion und das Britische Commonwealth, das Kolonialsystem und
der Traum der Vereinigten Staaten von einer Welt, die durch eine Macht
bestimmt wird. Gott, der Allmichtige und Allgewaltige Herrscher iiber
das Universum wurde als Beschiitzer und Legitimator dieser Ideale und
als Hochster Souverin iiber alle Herrscher und Gesetze angerufen, die
er — wenn notig — durch den Mund von Kirchenleitungen korrigierte. Da die
Kriterien des Reiches Gottes und die Gesetze der Nation in Einklang mit-
einander stehen mufBten, mufBten staatsbiirgerliches Verhalten und christliche
Tugenden aufeinander abgestimmt werden — in der Erziehung und in allen
Dimensionen des kulturellen Lebens, in der tiglichen Arbeit ebenso wie im
Sonntagsgebet und in der Verehrung von Patronatsheiligen in Gemeinden
und Dorfern.

In den Niederlanden war es die konfesssionelle Rivalitiit zwischen Prote-
stanten, romischen Katholiken, Sozialisten und Humanisten, die zu einer
vierfachen ,,Spalteneinteilung® — ,.columnization® - (in Holland ein soziolo-
gischer Begriff fiir die Aufteilung oder Aufficherung der Gesellschaft)
fiihrte, bei der bis in die siebziger Jahre jede ,.Spalte ihre eigene Welt-
anschauung hatte. Die Okumenische Bewegung bedeutete einen wahren
Durchbruch durch die Mauern der Trennung und der Intoleranz in der
holldndischen Gesellschaft. Seit den Vollversammlungen von Evanston
(1954) und Neu-Delhi (1961) und im Klima des Zweiten Vatikanischen
Konzils hat der Okumenische Rat der Kirchen die Fithrung iibernommen im
Kampf fiir einen raschen sozialen Umbruch, indem er zur GroBstadtmission
und zu angemessenen Antworten auf die vielen sozialen Revolutionen der
sechziger Jahre aufrief: Demokratisierung aller Machtstrukturen sowohl in
der Gesellschaft als auch in den Kirchen; Emanzipation der Frauen in Kir-
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che und Gesellschaft; Befreiung von Unterdriickung, Diktatur und Armut,
insbesondere in der Dritten Welt; Kampf gegen Rassismus und das System
der Apartheid oder Rassentrennung; Widerstand gegen Militarismus und die
Ausbreitung von Atomwaffen. Er tibernahm durch die Kirchen die Fithrung
im Kampf fiir die Unabhiingigkeit ehemaliger Kolonien und lief3 sie fiir die
Rechte eingeborener Volker, Basisgemeinschaften, Volksbewegungen und
die black consciousness-Bewegung eintreten.

Die Konferenz fiir Kirche und Gesellschaft 1966 zeugt fiir dieses ganze
Programm der Befreiung, das neue Parameter gesetzt hat fiir das Verstind-
nis des Evangeliums vom Heil. Diese Unterstiitzung der Befreiung ist viel-
fach als links etikettiert worden. Sie handelte sich den Vorwurf der selektiven
Entriistung ein. Sie wurde als Horizontalismus und Aktivismus verworfen
von denen, die die Mission Christi im Sinne der personlichen Bekehrung
verstanden und nicht im Sinne einer sozialen Erneuerung oder eines Kamp-
fes gegen Strukturen oder gegen den Teufelskreis des Bosen. Die Weltmis-
sionskonferenz von Bangkok 1972 bezeugt diese innere Krise und die all-
méhliche Reform des christlichen Heilsverstéindnisses.

Die siebziger Jahre brachten den ernsthaften Kampf um Gerechtigkeit und
Frieden und ein neues BewuBtsein fiir die Bedrohung der Umwelt, die der
,.Club of Rome* der Welt deutlich gemacht hatte. Entwicklungsarbeit, die
Kritik an transnationalen Konzernen, eine vorrangige Option fiir die Armen,
eine christliche Sicht von Gewalt und Gewaltlosigkeit — das waren die Hohe-
punkte der Vollversammlung in Nairobi. Die Vollversammlung von Van-
couver 1983 rief die christlichen Kirchen zu einem echten konziliaren Pro-
zef3 fiir Gerechtigkeit, Frieden und die Bewahrung der Schopfung auf. Die
Vollversammlung von Canberra leitete eine erneuerte Schopfungstheologie
und eine grundlegende und kohirente Theologie der 6kumenischen Bewe-
gung ein, die in einer Theologie des Lebens gipfelte. Heute — auf unserem
Wege nach Harare — lautet das Jubildumsthema Kehrt um zu Gott — Seid
[frohlich in Hoffnung. Die christliche Hoffnung ist in den letzten fiinfzig Jah-
ren Gegenstand vieler Okumenischer Dialoge, Konsultationen und Vor-
schlige gewesen, wobei elpis als die christliche Alternative zum griechi-
schen eros und zum hebriischen gwh verstanden wird, die beide mehr die
Spannung des Unerfiillten (LXX hypomenein, hypomone) zum Ausdruck
bringen, wohingegen elpis so viel wie Vertrauen und beharrliche Erwartung
bedeutet.

Die 6kumenische Bewegung war einer der Hauptkanile, durch die die
christliche Spiritualitit von ihrer Verkettung mit der Gewalt im Namen
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Gottes befreit und gegeniiber anderen Formen der Machtausiibung offen
und verwundbar wurde. ,,Denn Gewalt ist nicht Gottes Art*.!!

2. Ein zweites positives Merkmal des Okumenismus, das die Gottesvor-
stellung unserer westlichen Welt verindert hat, war der Austausch von Visio-
nen und Brduchen mit der vielfarbigen Welt anderer lebendiger Glaubens-
iiberzeugungen und anderer kontextueller ,Inkarnationen® des christlichen
Glaubens aus aller Welt. Der Okumenismus hat die Kurzsichtigkeit der
europiischen Weltanschauungen, Philosophien und Lebensweisen geheilt,
die Gott in westliche Redensweisen von Gott eingesperrt hatten. Der west-
liche Sikularismus und Agnostizismus bieten uns die Chance einer neuen
Betrachtung anderer religioser Ausdrucksformen, Weltanschauungen und
Lebensweisen in Afrika, Asien und Lateinamerika und in der arabischen,
byzantinischen und slawischen Welt. Zwei Drittel der Glieder des Leibes
Christi leben heute in der siidlichen Hemisphéire. Somit ist die Zeit fiir ihre
Mission im Norden gekommen. Hier nach Amsterdam sind afrikanische Kir-
chen gekommen, die das Evangelium Christi in die Wiistenlandschaft
europiischen Grofistadtlebens bringen.

In einem sehr viel groBeren Rahmen wurde den Christen Gelegenheit
gegeben, ihre denominationellen Formen des Bekenntnisses und des kirch-
lichen Lebens durch Gespriiche und Zusammenarbeit mit Vertretern anderer
Kirchen im weltweiten Netz lokaler, nationaler und regionaler Christenriite
— viele auch mit Beteiligung der romisch-katholischen Kirche — vielfiltiger
zu gestalten. Die romisch-katholische okumenische Bewegung weltweit
hatte eine Art von Riickbesinnung auf vergessene Werte der Katholizitdt aus
allen Zeiten und von iiberall zur Folge. Reformatorische Kirchen haben neue
liturgische Formen, Pilgerfahrten, monastische Gemeinschaften, theologi-
sche Traditionen, eine weltweite diakonische Solidaritit, Offenheit fiir den
interreligiésen Dialog, bischofliche Funktionen und Netzwerke fiir Gerech-
tigkeit und Frieden dazugewonnen. Das Gleiche gilt fiir Ikonen, Segnungen,
Prozessionen, Hymnen und Fastenzeiten, die aus dem christlichen Osten
wiederentdeckt wurden. Diese Prozesse der ,,Osmose™ einfach ,,Synkretis-
mus® zu nennen, heiBt fortzufahren mit der Gotzenverehrung der eigenen
althergebrachten Religion und sich zu weigern, ,,auf das zu horen, was der
Geist Gottes durch die anderen Kirchen zu uns sagt™.

Gott auf so unterschiedliche Weise anzubeten, bringt auch eine Umge-
staltung unserer Vorstellung von Gott mit sich als dem, der nicht nur jenseits
der Religion ist, sondern auch innerhalb menschlicher Formen von Religion.
Durch die 6kumenische Bewegung haben wir erkennen gelernt, daB Glaube
und Religion mit einem grundlegenden menschlichen Charisma zu tun
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haben, das von Gott gewirkt ist, ndmlich uns vor der tiefsten Wirklichkeit
des Lebens zu beugen und in Verbindung mit ihr zu stehen; diese Wirklich-
keit liegt hinter, jenseits und in den empirischen, greifbaren, berechenbaren,
raum-zeitlichen Aspekten, die wir in unserer modernen stiddtischen Kultur
erforscht haben. Eine solche Kern-Religion kann in der Tat Triger unserer
Beziehung zu Gott sein. Nach dem lateinischen Kirchenvater Lactantius ist
das Wort Religion von dem lateinischen Verb re-ligare abgeleitet, was so viel
bedeutet wie ,,die Verbindung zwischen Dingen herstellen, die abgeschnit-
ten und getrennt sind“. Religion ist demnach eine grundlegende Gabe Got-
tes, die es uns ermoglicht, die Beziehung unserer individuellen Existenz mit
der weiten Welt der Schopfung Gottes wiederherzustellen; uns mit Men-
schen zu versohnen, von denen wir durch unsere Versdumnisse und unsere
Ungerechtigkeiten entfremdet waren; in Gemeinschaft mit Gott zu leben,
der selbst Siinder rechtfertigt und uns von der ewigen Vernichtung und der
Auflosung im Tod errettet.

Doch nach dem romischen Philosophen Cicero konnte Religion auch von
einer anderen Wurzel herstammen, nimlich von religere als dem Gegenteil
von negligere, d.h. vernachldssigen, miBachten. Religion bedeutet demnach
re-ligere: die menschliche Existenz im Lichte von Achtung, Fiirsorge und
Anerkennung der unverdienten Gabe des Lebens neu zu lesen. Religiose
Menschen sind also Menschen, die Sorge tragen fiir die Natur und die Schop-
fung und versuchen, demgemif} zu leben, der Natur entsprechend zu leben.

Eine dritte mogliche Etymologie des Wortes Religion ist das Verb re-eli-
gere: die Erneuerung unserer Erwihlung durch Gott, die Wiederinkraftset-
zung unseres Bundes mit Gott.

Alle der drei moglichen Bedeutungen oder Funktionen der Religion schei-
nen fiir das moderne Leben in der Stadt relevant zu sein. Religion hilft, die
Isolierung und Trennung von Menschen zu iiberwinden, die durch die Ano-
nymitit und Komplexitit des stidtischen Lebens verursacht sind. Sie erzieht
die Menschen dazu, die Dinge zu achten, so wie sie sind, statt sie zu ver-
nachldssigen, sie preiszugeben und zu vergeuden. Sie erinnert uns an Gottes
Bund mit uns und macht jeden Ort und jeden Augenblick, in dem das Leben
in der Stadt stindige Mobilitiit verlangt, zum Ort einer himmlischen Vision
gleich der, die Jakob in seinem Traum hatte. So werden das Profane und das
Heilige in Augenblicken wahrer Heiligung und wahren Gottesdienstes
zusammengebracht, in denen die Boten Gottes herabsteigen, um uns zu tro-
sten und uns einladen und aufrufen, unsere Herzen zu erheben. Gott 6ffnet
seinen Himmel inmitten unseres Lebens; er fragt uns, fordert uns heraus und
lddt uns ein.
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3. Der Okumenische Rat der Kirchen ist bis heute das Instrument fiir die
Entstehung einer gemeinsamen Tradition von gemeinsamen Uberzeugungen
im Bereich von Glauben, Leben und Zeugnis.Wir brauchen eine solche Ori-
entierung durch eine gemeinsame Tradition mehr denn je in einem immer
komplizierter und anspruchsvoller werdenden urbanen Leben, nicht als ein
uns auferlegtes Gesetz, sondern als Wegweiser, der uns begleitet, wenn wir
uns in unseren Stddten bewegen und umherirren. Der personliche Glaube ist
nicht mehr in dauerhafte kirchliche Gemeinschaften eingebettet, sondern
wandert und zappt im Lautfe des Lebens unter verschiedenen Quellen der
Inspiration und der Spiritualitit. Es bedarf einer 6kumenischen Regel des
Glaubens, eines goldenen Fadens durch unsere Biographien. Wir brauchen
eine Art von tragbarem Hdre, Israel (5 Mose 6), wie es die Juden an ihren
Handgelenken und ihrer Stirn und an ihren Wohnungen und Stédten tragen.

Nicht nur in Fragen von Gerechtigkeit, Frieden und Sorge fiir die Schop-
fung, sondern auch in Fragen von Leben und Liebe und der Beziehung von
Ethik und Glauben hat der Okumenische Rat der Kirchen uns Grund gege-
ben, sein Jubildum zu feiern. Vor allem hat er uns durch sein Tun und Nach-
denken gelehrt, Gott und das Evangelium Gottes mit neuen Augen zu sehen:
— Gott ist nicht mehr ein Gott der Sieger, sondern ein Gott der Opfer. Gott

kann nicht mehr fiir die Interessen der Herrscher, fiir ethnischen Hoch-

mut, Rassentrennung, Ausbeutung und die Klassifizierung von Menschen
in Anspruch genommen werden.

— Gott ist nicht mehr ein Gott der Bestrafer und Scharfrichter, sondern ein
Gott der Gekreuzigten und AusgestoBenen, ein Gott der Asylsuchenden
und Fliichtlinge, der Gefolterten und der Mértyrer.

— Gott ist nicht mehr ein Gott der Gewalt und der Macht, der Frauen und
Kindern von Patriarchen aufgezwungen wird, die sich ihrer ménnlichen
Gottlichkeit rithmen, sondern ein Gott der Vergewaltigten und Prostitu-
ierten, der Verlassenen, der Witwen, der Ausgebeuteten, der Geschla-
genen und Aufgegebenen, der miflbrauchten Kinder Gottes.

— Gott ist nicht mehr ein Gott der Furcht und des Zitterns, der Angst und
des blinden Schicksals, sondern ein Gott der Liebe und des Mitgefiihls,
der Hoffnung und der Vergebung, der Freude und der gegenseitigen Fiir-
sorge.

— Gott ist nicht mehr ausschlieBlich der Gott unserer Denomination, unse-
rer Religion, sondern ein Gott, in dessen Haus Raum die Fiille ist fir
viele unterschiedliche Formen der Anbetung. Konkurrenz und Proselytis-
mus dienen nicht mehr der Herrlichkeit Gottes. Sie tun vielmehr der
Glaubwiirdigkeit des christlichen Glaubens Abbruch.
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Es ist immer ausdriickliches Ziel des Okumenischen Rates der Kirchen
gewesen, die gemeinsame Anbetung und den gemeinsamen Lobpreis des
einen wahren Gottes, Vater, Sohn und Heiliger Geist, zu férdern:

,Der ORK ist eine Gemeinschaft von Kirchen ...

Der Aufgabenbereich des ORK erstreckt sich auf folgende Funktionen
und Ziele:

1) die Kirchen aufzurufen zu dem Ziel der sichtbaren Einheit im einen
Glauben und der einen eucharistischen Gemeinschaft, die ihren Ausdruck
im Gottesdienst und im gemeinsamen Leben in Christus findet, und auf
diese Einheit zuzugehen, damit die Welt glaube.*!?

Ein Mitglied dieser Gemeinschaft zu sein, bedeutet, die Mission der Kir-
che als eine gemeinsame, mit anderen getragene Verantwortung zu verstehen
und nicht als eine missionarische oder evangelisatorische Aktivitit, die in
der Isolierung von anderen oder gar im Wetthewerb mit anderen Christen
oder auf dem Wege des Proselytismus geschieht:

— Wir haben gelernt, in diesen zentralen Fragen des Lebens und der Lehre,
die uns voneinander trennen, auf die Einsichten anderer zu horen.

— Wir haben gelernt, die Heilige Schrift mit den Augen anderer zu lesen,
auf der Suche nach einem gemeinsamen Verstindnis der Prozesse der
Interpretation und der Kommunikation, die wir Hermeneutik nennen, um
so die jahrhundertealten Auseinandersetzungen iiber Schrift und Tradi-
tion, Kontinuitit und Verdnderung zu iiberwinden.

— Wir haben gelernt, nicht nachzulassen in der Hoffnung, da8 wir den Tag
sehen werden, an dem die Einheit im einen Glauben und der einen eucha-
ristischen Gemeinschaft sichtbar Gestalt annimmt.

4. Ein viertes Stadium dieser Metamorphose war die erneute Zuwendung zu

dem Gott der Propheten Israels. Die okumenische Bewegung hat sich auf

den Protest gegen den Teufelskreis des Bosen konzentriert. Sie hat zur meta-
noia, zur Bekehrung nicht nur des einzelnen, sondern der Kirchen aufgeru-
fen. Sie hat uns an unsere gemeinsame Taufe erinnert als Verpflichtung zum

Kampf gegen die Krifte des Bdsen und als gemeinsames sakramentales

Band der Christen in der Gemeinschaft des Lebens in Gott. (Consortium

Vitae Divinae: Zweites Vatikanisches Konzil, Dekret iiber den Okumenismuis

,, Unitatis Redintegratio®, Nr. 22). Doch diese Gemeinschaft des Lebens in

Gott, an der wir teilhaben, beinhaltet nicht nur eine prophetische Verant-

wortung in der Welt, sondern auch eine weise Erkenntnis:

—  Wir sind befreit zu einer echten anabasis gegeniiber Gott. Taufe bedeutet
die Einladung zu einer Pilgerfahrt, einer Reise der Seele.
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— Wir sind durch Gottes VerheiBung der Rechtfertigung von Angst befreit.
Nicht unsere Verdienste sind es, sondern Gottes unverdiente Gnade im
Glauben, die uns die Erlosung von unseren Versdumnissen und Siinden
bringt. Katholiken und Protestanten kinnen in diesem grundlegenden
Glaubensartikel iibereinstimmen.

— Wir sind befreit von unserer Selbstsucht und aufgerufen, die Schmerzen
und Sorgen unserer Briider und Schwestern in der Gemeinschaft der
Getauften zu teilen und fiir alle leidenden Kinder Gottes Sorge zu tragen,
mit denen wir durch den Geist Gottes in der von Jesus Christus ver-
heiflenen Gemeinschaft des gottlichen Lebens verbunden sind.

— Wir sind befreit von jeder Diskriminierung aufgrund von Rasse, Ge-
schlecht, Klasse oder Kultur (Gal 3,28). Das Siegel des Heiligen Geistes
ist unser gemeinsames Kennzeichen der Wiirde, der in Christus Achtung
gebiihrt.

Zu dieser neuen Freiheit gehort auch eine neue Berufung. Gott ruft uns
auf und fordert uns heraus, Teilhaber einer neuen Schopfung zu werden, die
in Jesus Christus ihren Anfang genommen hat; er macht uns zu einem Volk
der Auferstehung, wie die Vollversammlung von Harare bekennen soll. Die
Basisgemeinden der Frithen Kirche, die iiberall in den Stidten des Mittel-
meerraumes verstreut waren, unterstiitzten sich gegenseitig, selbst iiber
groBe Entfernungen hinweg; und sie waren bekannt fiir ihre Gastfreund-
schaft. Zu dieser Gastfreundschaft gehorte auch die gemeinsame euchari-
stische Gedichtnisfeier des Todes und der Auferstehung ihres Meisters
und Wegweisers Jesus Christus, der wahre Gastgeber des eschatologischen
Passahmahles, der schon unter ihnen gegenwirtig war und sie begleitete,
wenn zwei oder drei von ihnen versammelt waren.

Das konnte eine Analogie sein fiir die Kirche in der Stadt unserer Tage mit
ihren winzigen christlichen Gemeinden inmitten einer Mehrheit von Men-
schen, die nicht mehr die Lieder Zions singen. Die Menschen miissen ihre
Gemeinschaft der gottlichen Liebe iiber konfessionelle Grenzen hinweg fei-
ern konnen — als konfessionsverschiedene Ehepartner und Familien; wenn
sie ihre Kinder auf die gemeinsame okumenische Tradition und Vision
Gottes, den Abba Jesu Christi und den Geist Gottes hin erziehen, der uns
zum wahrhaft Heiligen hinfiihrt; wenn sie hinausgehen in die verwirrende
Vielfalt und die Versuchungen der Stadt; wenn sie beten und essen und ein-
ander im Namen Gottes lieben, der Liebe ist, und wenn sie gemeinsam teil-
haben am Wort Gottes und an dén Sakramenten des Lebens in der Liturgie
ihrer jeweiligen Kirche.
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Bei eucharistischen Tischgemeinschaften in den Vororten unserer Stidte,
in gemeindlichen Zentren mit offenen Formen des Kommens und Gehens, in
Sonntagsveranstaltungen, in charismatischen Versammlungen und diakoni-
schen Projekten fiir Randsiedler der Gesellschaft, in der Studenten- und
Krankenhausseelsorge sind die konfessionellen Regeln aufgehoben. Es ist
eine christliche Antwort auf den rechtverstandenen Ruf Gottes zum escha-
tologischen Festmahl, wenn die Menschen von den StraBBen und Pldtzen der
Stadt hereingerufen und mit den festlichen Kleidern der Engel des Herrn
bekleidet werden. Es ist Ausdruck einer Metamorphose im Sinne einer par-
tizipatorischen Vorstellung von Gott, der nicht mehr in konfessionellen
Grenzen zu fassen ist. Weder moralische Gleichgiiltigkeit noch die Kritik an
ihrer Kirche oder mangelnde Schulung der Gemeindeglieder ist es, die die
Menschen in eine solche neue koinonia treiben, sondern der Geist Gottes,
der mit unaussprechlichem Seufzen in ihnen betet und sie dazu fiihrt, Gott
im Geist und in der Wahrheit anzubeten, wie Jesus es der Samariterin am
Brunnen verheiflen hat (Joh 4).

Geistlich ist es unmdoglich fiir sie, einander nicht die Hand der koinonia zu
reichen (3 Joh 10), nachdem sie im Namen des Gottes Jakobs und des Abba
Jesu zusammengekommen sind. Wiirden Sie sich weigern, das Abendmahl
mit einem protestantischen Aids-Kranken zu teilen, wenn Sie ein romisch-
katholischer Christ wiren? Wiirden Sie sich weigern, das Abendmahl mit
Armen zu teilen, denen Sic Wohnung und Lebensunterhalt beschafft haben,
wenn sie mit uns ihre Dankbarkeit gegen Gott in Anwesenheit des lebendi-
gen Christus teilen mochten? Wie konnten Dozenten sich weigern, das
Abendmahl mit ihren Studenten unterschiedlicher Konfessionen zu feiern,
wenn sie in einem Studentengottesdienst zusammenkommen? Wiirden Sie
sich weigern, konfessionsverschiedene Paare oder ihre Kinder zum gemein-
samen Abendmahl zuzulassen? Gott iibersteigt unsere konfessionellen Gren-
zen und sohnt unsere Spaltungen aus, noch bevor sie offiziell geheilt sind.
Er 14dt uns zu einer gemeinsamen eschatologischen Reise ein, selbst wenn
wir bisher auf unterschiedlichen konfessionellen Wegen gewandert sind.

5. Die fiinfte Phase der Metamorphose, die noch im Gange und vielleicht
auch erst in ihrem Anfangsstadium ist, ist die Versohnung von Glauben und
Wissen in der westlichen Kultur. Gott ist aus der Welt der Wissenschaft, der
Politik, der Technologie und der Ethik vertrieben worden. Die Kraft, die die
heiligen Dinge der Vergangenheit gebannt hat, ist ersetzt worden durch die
bindende Kraft der menschlichen Kommunikation und des menschlichen
Konsenses, sagt ein Philosoph wie Jirgen Habermas. Es ist besser, im
menschlichen Denken das Reden von Gott zu vermeiden — so die Warnung
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von Wittgenstein und Heidegger. Die Theologie und der 6kumenische Dia-
log schweigen sich fast aus iiber das Gottesbild und Gottesverstindnis. Die
Theologie kommt kaum ins Gespriich mit der modernen Philosophie und
umgekehrt.

Ich betrachtete es als vorrangige Aufgabe der okumenischen Bewegung,
die Kluft zu iiberwinden zwischen denen, die an Gott glauben in der neuen
und befreienden Weise, die die Kirchen gemeinsam entdeckt haben, und
denen, die die Kirche entweder vor ein oder zwei Generationen verlassen
haben, oder weil sie nicht vertraut sind mit der oben beschriebenen Meta-
morphose. ,,Der Gott, den die Atheisten unserer Zeit leugnen, ist nicht der
Gott, an den ich glauben méchte®, sagte Patriarch Maximos IV Zaigh in der
Konzilsdebatte iiber den Atheismus auf dem Zweiten Vatikanum. Viele Men-
schen mochten vielleicht einen unbekannten Gott anbeten, der ihnen nur
verkiindigt zu werden braucht, wie Paulus es mit seinem Plidoyer fiir Jesus,
den Auferstandenen Christus Gottes, auf dem Marktplatz von Athen, dem
Hiigel von Mars oder dem Areopag (Apg 17) getan hat.

Wir haben aufler der 6kumenischen Bewegung kein anderes Instrument der
Kommunikation, durch das wir in gemeinsamem Zeugnis unseren Zeitgenos-
sen auf den StraBen und Plitzen der Stadt ihren religiésen Analphabetismus
zum BewuBtsein bringen konnen. Das Motto von Harare konnte fiir diese
Stadt Amsterdam und fiir die westliche Kultur insgesamt nicht treffender sein:
Kehrt um zu Gott — Seid frohlich in Hoffaung! Werden die Kirchen bereit sein,
auf den Geist zu horen, der in uns betet mit unausprechlichem Seufzen?

Schiufs

In ihrem Entwurf der Grundsatzerklirung Auf dem Wege zu einem gemein-
samen Verstandnis und einer gemeinsamen Vision des Okumenischen Rates
der Kirchen kennzeichnen die Mitgliedskirchen des ORK sich selbst als ein
Volk der Auferstehung, das inmitten von Ausgrenzung und Verzweiflung mit
Freude und Vertrauen ein Leben in Fiille verkiindigt. Das Dokument preist
die ,,eine 6kumenische Bewegung, die uns, erleuchtet und geleitet vom Geist
Gottes, dazu fithren will, die Einheit sichtbar zu machen, die Gott uns gege-
ben hat“. In dhnlicher Weise liddt das Thema der bevorstehenden Vollver-
sammlung von Harare alle Christen dazu ein, gemeinsame Freude und Hoff-
nung zu finden durch die Umkehr zu Gott. Diese theozentrische Sicht der
Okumene steht nicht im Widerspruch zu der friiheren Beschiftigung des
ORK mit so weltlichen Problemen wie dem Kampf gegen Rassismus, Armut
und Diskriminierung oder — positiver — dem Kampf fiir Gerechtigkeit, Frie-
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den und die Bewahrung der Schopfung. Sie tut auch vorangegangenen chri-
stozentrischen oder pneumatologischen Betrachtungsweisen der Einheit der
Kirche — wie wir sie in Nairobi oder Canberra finden — keinen Abbruch.

Das Thema ist meines Erachtens ein klares und positives Hinweisschild auf
den heilbringenden Charakter der christlichen Okumene als einer Gabe
Gottes. Das Thema der Vollversammlung von Harare kntipft an das Thema der
ersten ORK-Vollversammlung in Amsterdam 1948 an Die Unordnung der
Welt und Gottes Heilsplan. Okumene um Gottes willen ist kein freiwilliges
gutes Werk, an dem Christen oder Kirchen mitwirken knnen, wenn sie wol-
len, sondern ein zentraler Glaubensartikel, Gottes Wille fiir die Kirche, Gottes
Gabe an Menschen, die voneinander getrennt und unversohnt sind. Menschli-
cher guter Wille, Toleranz und Konsens sind kraftvolle Zeichen und Instru-
mente des guten Willens Gottes fiir alle Menschen, sind Teil des Evangeliums
von Jesus Christus und Friichte des Wirkens des Heiligen Geistes Gottes.

Romischen Katholiken klingt dieses Thema vertraut. Es konnte Anklang
haben an die groBe Konstitution Gaudium et Spes (Freude und Hoffnung)
des Zweiten Vatikanischen Konzils, den Hohepunkt seines aggiornamento,
und die fast vergessene zweite Charta des romisch-katholischen Okumenis-
mus neben Unitatis Redintegratio. Fiir Gaudium et Spes war das Ziel der
okumenischen Bewegung nicht die interne Konvergenz verschiedener christ-
licher Traditionen und Konfessionen als solcher, sondern vielmehr ihr har-
monisches und widerspruchsfreies Zeugnis von dem guten Willen Gottes fiir
die Menschen, die in der modernen Welt der Wissenschaft, der Technologie,
der Wirtschaft, der Ethik, der Politik, der Medien, der Kiinste und der Unter-
haltung leben. Ein solches harmonisches Zeugnis, das auf Solidaritit,
Gerechtigkeit, Freude und Hoffnung ausgerichtet ist, erfordert einen ernst-
haften Dialog und ein gemeinsames Verstindnis in all den Fragen, die Kon-
troversen und Ungerechtigkeit, Angst, Zorn und Verzweiflung in der realen
Welt religioser und unreligioser Menschen — seien es Christen oder Muslime,
Frauen oder Ménner — auslosen.

Wenn wir die dkumenische Charta Gaudium et Spes ernst nehmen, miis-
sen wir uns einigen in so lebenswichtigen Fragen wie Wohlfahrt, Armut,
Frieden, Macht, Partizipation, Demokratie, Liebe und Begierde. Dreifiig
Jahre nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil brauchen wir in der dku-
menischen Bewegung immer noch einen gemeinsamen Standort, ein Welt-
ethos fiir unser urbanes Leben, fiir die grofen politischen, ethischen und
wissenschaftlichen Dilemmata unserer heutigen Welt. Die getreue Konzen-
tration der dkumenischen Dialoge der letzten dreiBig Jahre auf die internen
kirchlichen Auseinandersetzungen der Vergangenheit ist nicht integriert
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worden in die vielen Fragen christlicher Verantwortung in den Dingen der
Welt und in die Fragen des menschlichen Verhaltens. Wir miissen die Kirche
selbst mit der Kirche in der Stadt, in der Welt, integrieren.

Wir brauchen dringend okumenische Gespriche iiber Gentechnik, Be-
fruchtungstechnik, menschliches Sexualverhalten, 6kologische Bedrohung,
ethnische Solidaritdt, Migrationspolitik, Wirtschaftswachstum, Strafrecht
(einschlieBlich der Todesstrafe), iiber die weltweiten Probleme des Drogen-
mifBbrauchs, des kriegsdhnlichen Drogenhandels und der Drogenpolitik. Auf
dem Wege von Amsterdam nach Harare miissen wir uns fragen, wie wir die
Verbindung unseres Glaubens an Gott zu unserer Lebensweise und unserem
Wertesystem sehen. Um diese Frage beantworten zu kénnen, brauchen wir
die Hilfe des ganzen Volkes Gottes. Konnen ,,Menschen der Auferstehung®
in all diesen Fragen unseres an Gott gebundenen menschlichen Lebens ge-
trennte Zeugen bleiben, wie sie es heute sind?

Wenn das Thema Glauben in der Stadt zu einem entscheidenden Thema
unserer 0kumenischen Bemiihungen werden sollte, dann wiirde das mensch-
liche Antlitz Gottes in unserer modernen Wohnstatt wieder deutlich werden
und uns selbst in dieser Stadt Amsterdam durch eine Wolke von Zeugen und
durch das missionarische Feuer des Geistes von Pfingsten Tag und Nacht
durch Gottes oikumene geleiten.

Aus: Faith in the City, hg. von lIMO Research Publications, Amsterdam 1998.

(Ubersetzung aus dem Englischen: Helga Voigt)
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Einheit — Verpflichtung — Gehorsam

Beitrag zum Symposion ,.Faith in the City*
Amsterdam 19. September 1998

VON MARGOT KASSMANN

L

Es ist nicht méglich, iiber die Existenz der Kirche
und die Einheit der Kirche zu sprechen, ohne iiber
Ethik zu sprechen — Einheit ist kostbar und kostspie-
lig. Uber Kirche und Ethik zu sprechen bedeutet fiir
viele Menschen, iiber die Glaubwiirdigkeit der Kir-
che zu sprechen. Es gibt viele Beispiele: Kann eine
Kirche Kirche Jesu Christi heiflen, wenn ihre Priester
Waffen segnen? Ist das ,.esse” der Kirche verletzt,
wenn sic Rassismus in ihren eigenen Mauern akzep-
tiert? Hat die Lehre der Kirche versagt, sobald die
Armen lediglich Objekte ihrer Diakonie sind? Wenn die grundlegende Ein-
sicht der Bibel, des Evangeliums, daf Frauen und Ménner gleichermalen als
Gottes Ebenbilder geschaffen sind, in den Strukturen der Kirche nicht re-
flektiert wird — hat diese Kirche die befreiende Kraft des Ausgangspunktes
betrogen?

Einige dieser Fragen waren zentral fiir das Ringen des Okumenischen
Rates um Einheit wihrend der vergangenen 50 Jahre. Immer wieder wurde
offensichtlich, da} sozialethische Anliegen nicht diskutiert werden konnen,
ohne die Integritit der Kirche auf die Tagesordnung zu setzen. Da ich aus
Deutschland komme, lassen Sie mich fiir diesen Sachverhalt ein Beispiel der
Vergangenheit aus meinem eigenen Kontext geben: Die Kirche in Deutsch-
land hat offensichtlich ihre Berufung betrogen, als sie Antisemitismus und
Rassismus akzeptierte und sich in Teilen sogar mit der Nazi-Diktatur identi-
fizierte. Das ist sogar wahr fiir die Bekennende Kirche, die — mit wenigen
Ausnahmen wie Bonhoeffer — erst begann zu widerstehen, als die Kirche
selbst bedroht war. Hatte die Kirche aber nicht bereits aufgehort, Kirche zu
sein, als sie schwieg wiihrend die jlidische Bevolkerung, Sinti und Roma,
Kommunisten und Homosexuelle verfolgt wurden?

Mit Demut und groBer Dankbarkeit blicken die deutschen evangelischen
Kirchen heute 50 Jahre zuriick. Der Einsatz des ersten Generalsekretédrs Wil-
lem Visser 't Hooft und die Amsterdamer Vollversammlung 1948 eréffnete
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ihnen eine Moglichkeit, Schuld und Versagen zu bekennen und zuriickzu-
kehren in die 6kumenische Gemeinschaft. Die Kirchen lernten in der Tat aus
ihrer Vergangenheit. Aber heute miissen wir in Deutschland fragen, ob
unsere Kirche nicht beschidigt wird, sobald wir schweigen, wenn ein kurdi-
scher Vater in Handschellen in die Tiirkei deportiert wird. Ist unsere Kirche
ein offener Raum, in dem wir den christlichen Unternehmer und die christ-
liche Arbeitslose in ein Gesprach bringen? Sollte die Kirche nicht der Ort
sein, an dem die Zwangsprostituierte aus Osteuropa Zuflucht findet?

Die Erkenntnis der Notwendigkeit einer Verkniipfung von Ekklesiologie
und Ethik ist nicht neu, auch wenn die Ansiitze variieren. Zu nennen ist bei-
spielsweise der Versuch einer Definition der notae ecclesiae und ihrer Ver-
kniipfung mit ethischen Anliegen. Im Protestantismus wurde ein Zugang
tiber den Status confessionis diskutiert. Es gibt die orthodoxe Diskussion
iiber eine ,,Liturgie nach der Liturgie®, die die Erfahrung von Gleichheit und
Gemeinschaft in der Eucharistie im Alltag fortsetzen will. Wiihrend der Voll-
versammlung in Uppsala 1968 und im Zweiten Vatikanischen Konzil wur-
den Ethik und Ekklesiologie verkniipft gesehen in der Vorrangigkeit von
Gottes Tat, welche die Gesellschaft verdndert und mit der Verdnderung der
Kirche beginnt. Die Kirche selbst wird hier als Sakrament verstanden. Oder
nehmen wir den Ansatz der eucharistischen Vision von Vancouver 1983:
Sobald wir die Bedeutung des einen Leibes Christi reflektieren, kénnen wir
nicht ignorieren, daB es innerhalb dieses Leibes einen Kontrast gibt zwi-
schen den Teilen, denen es gut geht und den Teilen, die leiden. Wie kisnnen
wir Brot und Wein teilen, ohne reales Essen und Trinken zu teilen? Der Text
der Lima-Dokumente von 1982 zu Taufe, Eucharistie und Amt hat hierzu
tiberzeugend erklirt, dal alle Formen der Ungerechtigkeit, des Rassismus
und des Mangels von Freiheit radikal herausgefordert werden, wann immer
wir die Eucharistie miteinander feiern.

Mit all diesen unterschiedlichen Zugiingen wurde in der 6kumenischen
Bewegung die Verkniipfung von Ekklesiologie und Ethik etabliert. Es wurde
offensichtlich, dafl der Weg zu einer kostbaren und kostspieligen bzw. teuren
Einheit (costly unity) notwendigerweise durch eine kostspielige Verpflich-
tung (costly commitment) der Kirchen zueinander fiihrt. Fiir diese Ver-
pflichtung ist gegenseitige Rechenschaftspflicht eine Voraussetzung. Ethi-
sche Zuriistung oder Erziehung (moral formation) ist ein Schliisselbegriff in
diesem Prozel.
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Eine Existenz als inklusive Gemeinschaft und ein klares Zeugnis der
Gewaltfreiheit sind die groBten Herausforderungen einer kostspieligen Ver-
pflichtung der Christen insgesamt und des Glaubens in der Stadt (so der
Titel des Symposions) heute im besonderen.

Wiihrend der vergangenen fiinfzig Jahre hat der Okumenische Rat der
Kirchen eine entscheidende Rolle fiir das Zeugnis gespielt, daB konfessio-
nelle Unterschiede den einen Leib Christi nicht spalten konnen. Mehr noch:
Unterschiede der Rasse, der Klasse und des Geschlechts sind nicht ein Hin-
dernis, sondern eine Herausforderung fiir die Einheit, die uns geschenkt
wurde. In der Vergangenheit hat der Okumenische Rat diese Grundiiberzeu-
gung vertieft. In dem ausfiihrlicheren schriftlichen Statement habe ich das
Programm zur Bekdmpfung des Rassismus, den StudienprozeB iiber die Kir-
che und die Armen, die Okumenische Dekade der Kirchen in Solidaritiit mit
den Frauen und den konziliaren Prozel fiir Frieden, Gerechtigkeit und
Bewahrung der Schopfung hiertiir als Beispiele ausfiihrlicher dargestellt. Es
wurde deutlich, daB die prophetische Stimme der Kirchen ihre Glaubwiir-
digkeit verliert, wenn sie nicht mit einer angemessenen Praxis innerhalb und
auBerhalb der Mauern der Kirche verkniipft ist. Daher fiihrt die Existenz der
Kirche in der Stadt heute ebenso wie die Existenz der Kirche an jedem Ort
und zu jeder Zeit uns die Herausforderung einer wahrhaftigen Gemeinschaft
von Menschen unterschiedlicher Rasse, Klasse und Geschlechtes vor Augen.

111

Kostspieliger Gehorsam (costly obedience) ist lebensfordernd und bringt
daher aus sich heraus Spiritualitit hervor.

Noch einmal: Die Kirche Jesu Christi ist nicht begrenzt durch Nation,
Rasse, ethnische Gruppe, Klasse oder Geschlecht. Wie es die Vollversamm-
lung in Neu-Delhi 1961 erklirt hat: Die Kirche Jesu Christi existiert an allen
Orten. Obwohl das offensichtlich erscheint, ist es vielleicht die zentrale Bot-
schaft der 6kumenischen Bewegung: Die Kirche ist nicht Kirche Jesu Chri-
sti, wenn sie sich entlang den Grenzen von Nation, ethnischer Gruppe oder
Rasse definiert.

Das ist tatsidchlich eine erhebliche Herausforderung fiir viele Kirchen. Als
Kirchen im sédkularisierten Westeuropa sollten wir die Schluffolgerungen
der genannten Studien aufnehmen. Wir konnen sie zur Geltung bringen in
unserer Gesellschaft, denn die Kirche wird immer noch als Instanz angese-
hen, sobald Fragen der Ethik diskutiert werden. Rassismus ist in Europa
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erneut auf dem Vormarsch, und so miissen die Kirchen Zeugnis davon able-
gen, dall Gott alle Menschen gleich geschaffen hat und davon, daB Jesus
Christus uns alle befreit. In einer Gesellschaft, in der Vorurteile und
Ungleichheit weiterhin existieren, miissen die Kirchen ein Zeugnis davon
ablegen, daf} die biblische Botschaft jeder Form der Vorherrschaft von Mann
tiber Frau, von Rasse iiber Rasse widerspricht. Diese Botschaft muBl im
Leben und in den Strukturen der Kirchen sichtbar sein. Die Kirche ist nicht
die Kirche Jesu Christi, wenn sie nicht die Armen, die Unterdriickten in sich
einschlieBt. Wenn wir diese Kirche nur lebendig in Existenz sehen kénnten!
In zerbrochenen Gesellschaften sollte die Kirche der Ort sein, an dem die
alleinerziehende Mutter und der Sozialminister, der Obdachlose und die
Biirgermeisterin der Stadt zusammenkommen. Das wire tatsichlich ein
Zeugnis der Kirche als inklusiver Gemeinschaft. Wenn wir als Kirchen die
Mauern der Trennung durchbrechen, die Gesetze und Regularien auBer
Kraft setzen konnten, dann konnten wir auch Freiheit in einer lebendigen
Liturgie finden.

Wahre Gemeinschaft aller Menschen ist nicht nur Teil des sozialen Han-
delns von Kirchenmitgliedern. Es bedeutet die tigliche Neuerschaffung der
Kirche. Die Kirche braucht dieses Neuschaffen — ecclesia reformata semper
reformanda.

Die Stddte in Europa sind ein Signal fiir eine viel tiefere Herausforderung.
Im Evangelium ist Gewaltfreiheit ein zentrales Thema. Daher ist eine Kir-
che nicht Kirche Jesu Christi, wenn sie Kriege unterstiitzt, den Gebrauch
von Gewalt rechtfertigt oder Waffen segnet. Die Erkenntnis, daf es keine
theologische Rechtfertigung von Gewalt gibt, ist ein Thema, das noch
immer auf der Tagesordnung der Kirchen steht. Wihrend der vergangenen
Jahre haben der Golfkrieg und der Krieg im ehemaligen Jugoslawien die
Okumenische Bewegung erneut herausgefordert, die Moglichkeit zu redu-
zieren, daf} Religion zum Faktor von Kriegen wird. Das Programm des ORK
zur Uberwindung der Gewalt bietet meines Erachtens ein hervorragendes
Fallbeispiel fiir die Verkniipfung von Ekklesiologie und Ethik. (Vgl. KiB-
mann, Margot, Overcoming Violence. The Challenge to the Church in all
Places, Genf 1998.)

Solidaritdt und Gemeinschaft entstehen aus den unterschiedlichen Bedro-
hungen des Lebens in der ganzen Welt, auch wenn sie eine kostspielige Ver-
pflichtung bedeuten. Die Kirche entsteht, wenn Menschen iiber ihr eigenes
Leben sprechen, iiber Armut und Gewalt, iiber die Verletzung von Men-
schenrechten, iiber Krieg und Zerstérung. Es gibt die Vision der Kirche als
Ort fiir die Geschichten, die Erfahrungen der Menschen und als Ort fiir das
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Teilen, als Ort, an dem neue Energie fiir das Leben wachsen kann. Die bib-
lische Botschaft ist das Fundament dieser Kirche, in der die Geschichten des
Gottes des Lebens, die Geschichten von Jesus, der sein eigenes Leben gab,
erzihlt und nacherzihlt werden, damit alle leben konnen.

Gemeinschaft mit anderen Menschen ist die Grundlage der Existenz jeder
Person. Sie wird im Abendmahl gefeiert. Die Eucharistie ist das Zentrum der
Kirche, die denen Kraft gibt, die teilen, die uns vorbereitet fiir unsere
Lebensreise in einer gespaltenen Welt. Sie verkniipft die eschatologische
Dimension mit der Geschichte. Sie zeigt uns die soziale Dimension von Jesu
Leben und Sterben. Sie entfaltet einen neuen Weg des Lebens fiir die Kir-
che. Die Kirche existiert nicht fiir sich selbst, sondern fiir die Gesellschaft,
fiir die Welt, die Gott so sehr geliebt hat. Gerade deshalb benotigt sie ein von
der Welt unterschiedenes Erscheinungsbild statt sich mit der Welt zu identi-
fizieren. Diese Dialektik zu erkennen, ist besonders wichtig fiir die Kirchen
in unseren westlichen Gesellschaften.

Manche Christinnen und Christen in Westeuropa glauben, ihr Mangel an
Spiritualitiit konne ausgeglichen werden, indem sie spirituelle Elemente der
Kirchen aus Afrika, Asien und Lateinamerika kopieren. Wenn aber eine
Friedensgruppe herausfindet, daBl ihr Schweigen sie stiirkt, wenn Menschen,
die mit Gewalt konfrontiert sind, beginnen, uralte Chorile zu singen und
wenn Frauen neue Formen des Gottesdienstes aus dem Kampf ihres tig-
lichen Lebens heraus kreieren, dann sehen wir vor unseren Augen, wie Spi-
ritualitit wachsen kann mitten im sikularisierten Europa. Sikularisierung
bedeutet ja gerade nicht, daB Europa nicht-religios wire. Wir brauchen doch
nur Fernsehen zu schauen: Die Reklame, die FuBballspiele, die Videoclips
von Musikgruppen — iiberall ist die Sehnsucht nach Religion und Bedeutung
dokumentiert. Die Kirchen in Europa sollten dies als Chance wahrnehmen,
anstatt lang vergangenen Privilegien nachzutrauern. Auf der Basis ihrer jahr-
hundertelangen Erfahrung konnen sie eine Spiritualitidt entdecken, die im
Leben der Menschen selbst ihre Wurzel findet. Sie konnen eine Gemein-
schaft anbieten, die verkniipft ist mit unserer Suche nach dem, was iiber die-
ses Leben hinausgeht und mit der Realitit des Kampfes fiir Leben mitten in
dieser Welt, einer Gemeinschaft, die um noch tiefere Gemeinschaft ringt.
Menschen wiren nicht ldnger entfremdet, weil sie ndmlich an einem Ort
dazugehiren. Das ist die Botschaft der Kirchen: Ich existiere, weil ich dazu-
gehore, weil ich partizipiere und nicht, weil ich konsumiere.

Die Geschichte der bekannten und unbekannten Mértyrerinnen und Mir-
tyrer des 20. Jahrhunderts wie etwa Dietrich Bonhoeffer, Martin Luther
King, Bischof Benjamin De Jesus von Mindanao beweist, da es gefihrlich
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ist, von dieser Gemeinschaft Zeugnis abzulegen. Einheit der Kirche, die auf
ihrem Zeugnis fiir Gerechtigkeit, Frieden und Bewahrung der Schépfung
basiert, ist kostspielig. Eine Verpflichtung, die wahre Gemeinschaft hervor-
bringt, Koinonia, ist teuer und ein Gehorsam, der Raum macht fiir eine &ku-
menische ethische Gemeinschaft, ist in der Tat auch kostspielig. Aber das
Produkt ist den Preis wert, wie wir in unserer Marktokonomie sagen wiir-
den. Wir sprechen iiber eine Kirche, die Jesus nachfolgt, einer Gemein-
schaft, die Leben hervorbringt und die gefiillt ist mit Hoffnung und Vision.

Ubersetzung aus dem fiir den miindlichen Vortrag stark gekiirzten englischen Ori-
ginal durch die Verfasserin. Fiir die vollstindige Fassung vgl. Margot Kéifimann,
Costly Unity — Costly Commitinent — Costly Obedience, in: Faith in the City, hg. von
IIMO Research Publications, Amsterdam 1998, S. 85ff. Der Text bezieht sich auf ein
Studienprogramm des ORK zu Ethik und Ekklesiologie, dessen zentrale Texte unter
den Titeln ,, Costly Unity*, ,, Costly Obedience* und ,,Costly Commitment zusam-
mengefafit wurden.
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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.
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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
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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-
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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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Seid frohlich in Hoffnung

VON KOSUKE KOYAMA

»Seid frohlich in Hoffnung™, Wie weltfremd sich
das anhort! Wie soll uns diese Botschaft ,,Speise*
sein (Jer 15,16)? Wir leben in einer Weit, die so sehr
von Gewalt erschiittert und zerbrochen ist. Die ,,ganze
bewohnte Erde” (oikumene) ist voller verzweifelter
Armer, hungernder Kinder, Menschen, die aus ihrer
Heimat herausgerissen wurden, und unschuldiger
Opfer von Krieg und ethnischen Konflikten. Die
Gefahr der nuklearen Vernichtung verdunkelt noch
immer wie eine Wolke unseren Horizont, und unser
Planet befindet sich in einer 6kologischen Krise. Wie konnen wir ,,in Hoff-
nung frohlich sein®?

Mit unserer normalen Vorstellung von Freude und Hoffnung kinnen wir
das Geheimnis nicht begreifen, dal diese Botschaft eine Hoffnung umgibt,
in der wir frohlich sein konnen. Das Geheimnis ist das eines barmherzigen
Gottes, der die Welt umarmt. Je verzweifelter die Welt wird, desto enger und
entschlossener wird die lebenserhaltende Umarmung Gottes. Dies ist unser
Glaube. Dazu bekennen wir uns. ,,Seid frohlich in Hoffnung®, so laBt es
der barmherzige Gott ,,im Lande fiir alle, die darin wohnen* erschallen
(3 Mose 25,10). Wir horen Gottes Worte: ,,Zich deine Schuhe von deinen
Fiilen; denn der Ort, darauf du stehst, ist heiliges Land* (2 Mose 3,5). Die
ganze Welt ist jetzt heiliges Land. Wir ziehen unsere Schuhe von unseren
Fiien. Die Gnade ist barfuf3.

Unsere Gedanken wenden sich Jesus Christus zu, der selbst heimatlos
war. ,.Der Menschensohn hat nichts, wo er sein Haupt hinlege* (Lk 9,58;
3.7), Gottes Umarmung der Welt ist in diesem heimatlosen Menschen-
sohn leidenschaftlich geworden. Niemand ist heimatloser als der gekreu-
zigte Jesus. Jesus — gekreuzigt — barfull — der zerschmetterte, gebrochene
Christus — spricht zu der zerschmetterten, gebrochenen Welt. Das Kreuz ist
das heiligste Land, vor dem sogar die Schuhe Gottes ausgezogen werden.
,,Oh manchmal macht es mich zittern, zittern, zittern. Warst du dabei, als sie
meinen Herrn ans Kreuz schlugen? In diesem ,,Raum® des Evangeliums
.konnen wir unterdriickt werden, aber wir kommen nicht um* (2 Kor 4,9).
Dieser Raum wird gehegt und erhalten von dem Geist Gottes, dessen Name
Barmherzigkeit ist. Dies ist der Raum, in dem die Achte Vollversammlung
des ORK durch die Gnade Gottes stattfindet.
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Der Ruf ,,Seid frohlich in Hoffnung™ beginnt mit dem ,.leidenschaftlichen
Gott” (2 Mose 20,5). Es gibt eine schmerzliche Beziehung zwischen der
Welt und diesem Gott, der sie umarmt. Durch den Propheten Hosea sagt
Gott: ,,Mein Herz dreht sich mir um. Alles in mir ist in Aufruhr (11,8). Israel
erweist sich als untreu. Aber Gott weigert sich, Israel aufzugeben. Die Welt
ist untreu. Aber Gott weigert sich, sie aufzugeben. Gott steht vor einem
Dilemma. Gott ist in Sorge, eine Sorge, die durch seine Liebe noch grofer
wird. Das Mysterium unseres Themas ,,Seid frohlich in Hoffnung* ist ver-
borgen in dieser auerordentlichen Geschichte von Gottes innerem Leben.

Bezieht sich Hoffnung auf die Zukunft? Ja. Aber noch mehr bezieht sich
Hoffnung auf Liebe. Hoffnung ist keine zeitbezogene Geschichte, Hoffnung
ist eine Liebesgeschichte. ,,We shall overcome some day* (Eines Tages wer-
den wir siegen) bedeutet: ,,Wir werden durch die Macht des Mit-Leidens sie-
gen*. Das Evangelium wagt es, die Liebe iiber die Zeit zu setzen. Alle Hei-
lungsgeschichten des Evangeliums und letztlich das Bekennen des Glau-
bens, daf} er am dritten Tag von den Toten auferstanden ist, deuten auf diese
ehrfurchtgebietende Wahrheit hin. Hoffnung wird leidenschaftlich durch
Liebe, wie auch jedes heilende Wort Jesu. ,,Steh auf, nimm dein Bett und
geh heim™ (Mk 2,11). Erinnern wir uns: Derjenige, der das sagt, ist heimat-
los, und er verkorpert voll und ganz den Gott, der die Welt umarmt. Wie lei-
denschaftlich die ganze Situation ist! Wenn Gott in Sheol (,.kiihl gelagert™)
anzutreffen ist, wie der Psalmist sagt, dann wird Sheol in der Hitze des
barmherzigen Gottes schmelzen (Ps 139,8). Fing nicht das stédtische
Gefingnis von Birmingham zu glithen an unter der leidenschaftlichen Hoff-
nung von Rev. Martin Luther King Jr., als dieser dort eingesperrt war? Was
ist Hoffnung, wenn sie nicht durch Liebe inspiriert wird? Was ist das Feld
der Liebe, wenn es nicht die ganze bewohnte Erde umfafit? Hoffnung ist
eine heifie Liebesgeschichte.

Geht es bei Hoffnung um das, was man nicht sehen kann? Ja. ,,.Die Hoft-
nung aber, die man sieht, ist nicht Hoffnung; denn wie kann man auf das
hoffen, was man sieht? (Rém 8,24) ,,Ihn habt ihr nicht gesehen und habt ihn
doch lieb” (1 Petr 1,8). Aber Hoffnung wurzelt in dem, ,,was wir gehort
haben, was wir gesehen haben mit unseren Augen, was wir betrachtet haben
und unsre Hinde betastet haben® (1 Joh 1,1). Was ist Liebe, wenn sie
unsichtbar und nicht spiirbar ist? ,,Denn wer seinen Bruder (oder seine
Schwester) nicht liebt, den er sieht, wie kann er Gott lieben, den er nicht
sieht? (1 Joh 4,10). Die verheerende Armut, in der Millionen Kinder leben,
ist sichtbar, Rassismus ist sichtbar. Maschinengewehre sind sichtbar. Slums
sind sichtbar. Verhungerte Menschen sind sichtbar. Die Kluft zwischen den
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Reichen und den Armen ist deutlich sichtbar. Unsere Antwort auf diese Rea-
litiditen muB sichtbar sein. Gnade kann in einer Welt der Unsichtbarkeit nicht
wirksam werden,

Und doch versuchen die Regierenden in unserer Welt, ,,Fremdlinge, Wai-
sen und Witwen* (Jer 7,6; 2 Mose 22,22; Ps 82,3; Mk 12,40; Joh 1,27) und
die Hungrigen, die Durstigen, die Fremden, die Nackten, Kranken und
Gefangenen (Mt 25,31-46) unsichtbar zu machen. Das ist Gewalt. Das
Evangelium besteht auf Sichtbarkeit, — die ausgemergelten Korper verhun-
gerter Kinder miissen fiir die Welt sichtbar sein. Es gibt einen Zusammen-
hang zwischen Unsichtbarkeit und Gewalt. Um der Wiirde des Bildes Gottes
willen, das sie verkorpern, miissen die Menschen sichtbar bleiben. Glaube,
Hoffnung und Liebe sind nur wichtig in dem, ,,was man sieht*. Die oku-
menische Bewegung sucht die sichtbare Einheit der Kirchen. War nicht Gott
sichtbar in Jesus Christus (Joh 1,19; 14,9)? Das Evangelium sieht das
Mysterium der Erlosung in dem, was man sieht. Religionen scheinen das
Unsichtbare hervorzuheben und das Sichtbare zu verachten. Aber es ist das
Evangelium des ,,Htrens, Sehens, Fiihlens“, das die Hoffnung nihren kann,
die frei ist von Tduschung.

Der eine Gott umarmt die eine Welt, die mehr als 7000 Dialekte und Spra-
chen spricht. Gott ist offen fiir alle Kulturen und Nationen. ,,Gesegnet bist
du, Agypten, mein Volk, und du, Assur, meiner Hinde Werk, und du, Israel,
mein Erbe® (Jes 19,25). Wie viele Sprachen spricht Gott? Alle, die es gibt!
Kein Volk kann eine isolierte Sprache sprechen und eine exklusive Identitit
besitzen. Alle Volker sind miteinander verbunden. Die Kirche ist in der
Welt, und die Welt ist in der Kirche. Gottes Wort an die Kirche ist Gottes
Wort an die Welt. Es gibt keine ,,zwei Worte* Gottes, eines fiir die Kirche
und ein anderes fiir die Welt. Die eine Welt hort Christi Worte an ,.die
Bocke™ und an ,,die Schafe (Mt 25,31-46). Jesus rief aus: ,,Ich sah den Sa-
tan vom Himmel fallen wie einen Blitz* (Lk 10,18), und die Welt hérte es.
Wenn Gott diese eine Welt barmherzig umarmt, wird der ganze Weltkreis
werregt” (Apg 17,6). Welch ein Aufruhr!

Horen wir nur, wieviel Aufregung in Jesu Gleichnis ist: ,,Als er aber noch
weit entfernt war, sah ihn sein Vater, und es jammerte ihn; er lief und fiel ihm
um den Hals und kiiBte ihn* (Lk 15,20). Ein laufender Gott! Wie sollen wir
das verstehen — der Gott des Zentrums, der zur Peripherie liuft? Wihrend
wir uns wundern, wird die Peripherie zum Zentrum! Das Licht leuchtet von
der Peripherie her, nicht vom Zentrum. Vom ,,Stein, den die Bauleute ver-
worfen haben (Mk 12,10) kommt die Erlésung. Was fiir eine unerwartete
Aufregung! , Bringt schnell das beste Gewand her und zieht es ihm an und
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gebt ihm einen Ring an seine Hand und Schuhe an seine Fiiie und bringt das
gemistete Kalb ...“. Gnade bringt Aufregung, nicht Ruhe. Die Kirche ist der
Leib Christi, der liuft, um die gebrochene Welt willkommen zu heiflen.
Unsere Hoffnung ist naturgemaB nicht ruhig, sie ist voller Erregung. Das
apostolische ,,Seid fréhlich in Hoffnung® wurde diesem ,.erregten Weltkreis™
bekannt gemacht durch den laufenden Gott.

Es ist die Aufgabe der Theologie, diesen durch die Gnade ausgelsten
Aufruhr darzustellen, — ihn sichtbar zu machen. Der Dienst besteht darin,
schnell das beste Gewand zu bringen. Der Aufruhr, der durch das Kommen
Jesu Christi eingeleitet wird, ist das Evangelium. Er ist nicht schmerzfrei.
Die Jiinger und Jiingerinnen Christi kénnen zu Problemen der heutigen Zeit
unterschiedliche Ansichten und Uberzeugungen haben, selbst wenn sie von
ganzem Herzen gemeinsam Bibelarbeit betreiben und Gottesdienst feiern.
Wir sind aufgerufen, aufrichtig und ehrerbietig unsere Ansichten und Uber-
zeugungen vor den barmherzigen Gott zu bringen, der die Welt umarmt. In
der Theologie und im Dienst miissen wir ,.barfull* und ,heimatlos* werden.

»Seid frohlich in Hoffnung®, sagt der heimatlose Apostel (Rom 12,12;
1 Kor 4,11) und fahrt fort: ,,Ubt Gastfreundschaft* (Rom 12,13). Er steht im
Einklang mit dem ¢kumenischen Verstindnis von Jeremia: ,,Suchet der Stadt
Bestes, ... denn wenn’s ihr wohlgeht, so geht’s auch euch wohl“ (29,7). Das
Evangelium des barmherzigen Geistes ermahnt uns, uns mit den Fremden zu
freuen, mit der Welt. Die Welt besteht nicht nur aus ,,Bécken®. ,,Siehe, ich
sende euch wie Schafe mitten unter die Wolfe®, — das ist nicht eine absolute,
feststehende Wahrheit (Mt 10,16). Der Geist Gottes umarmt die Welt der
..Bocke und Schafe®. , Die Zeit ist erfiillt, und das Reich Gottes ist herbei-
gekommen® (Mk 1,15). Oder um es mit dem Evangelium nach Johannes zu
sagen: Gott kam in sein Eigentum, und Gottes Eigentum nahm Gott freudig
auf (siehe Joh 1,11). Das ist die Substanz unserer ,,Freude in Hoffnung*. Die
Freude einer privaten und exklusiven Gemeinschaft versdumt es, alle zur
Hoffnung einzuladen. Das ist nicht das Evangelium. Hoffnung mit der
ganzen Schopfung und Freude mit der ganzen Schopfung! Was fiir ein wei-
ter Horizont! (Ps 139,7-10)

Dieser Horizont ist keine Halluzination. Fiir Gott ist niemand ein Frem-
der. Jede Person — welcher kulturellen, religiosen, rassischen, politischen
Identitdt auch immer — ist Gott bekannt als eine unersetzliche und un-
vergleichliche Person. Das ist die Wurzel von Gottes ganzheitlicher Oku-
mene. Aber wenn unsere Werke sagen ,,Soll ich meines Bruders Hiiter sein?
(vgl. 1 Mose 4,9) — der klarste, unmiversténdlichste Ausdruck der Siinde, —
behandeln wir Gott wie einen Fremden. Zu sagen, ,,ich bin nicht meines
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Bruders Hiiter”, heifit, andere als Ubel zu betrachten. Das zerstort den Grund
der Hoffnung fiir die Welt. ,,In Hoffnung frohlich zu sein* heift, ,,seinen
Néchsten zu lieben wie sich selbst. Wenn Hoffnung nicht jefzt erfahren
wird, wird sie vielleicht auch in Zukunft nicht erfahren.

Wir konnen nicht unseren Niichsten lieben, wenn wir nicht offen sind fiir
die Liebe unseres Nichsten. Wir konnen nicht den Fremden gegeniiber Gast-
freundschaft iiben, wenn wir nicht selbst Gastfreundschaft von den Fremden
annehmen. Das Evangelium billigt keine Einbahnstralie. Eine so