Globalisierung und
Katholizitat’

“ARAM 1. (KEKISHIAN),

KATHOLIKOS VON E(ILIKIEIEI/**

1. Der Okumenische Rat der Kirchen wurde von der Achten Vollver-
sammlung beauftragt, dic Herausforderung der Globalisierung ganz oben
auf die Tagesordnung zu setzen. Bei der Auseinandersetzung mit diesem
Thema hat der Rat sich bisher priméir auf die wirtschaftliche Globalisie-
rung konzentriert. Dieser Ansatz ist jedoch zu eng. Der Einfluss der Glo-
balisierung auf Leben und Zeugnis der Kirchen wichst mit jedem Tag. Der
Rat muss umgehend damit beginnen, einen ekklesiologischen Rahmen und
eine Perspektive fiir eine umfassende ckumenische Antwort auf die Globa-
lisierung zu entwickeln.

2. Zwei Faktoren haben mich dazu veranlasst, mich mit dieser Frage aus-
einander zu setzen. Erstens werden Sie sich vielleicht erinnern, dass -der
Zentralausschuss 1999 vier thematische Schwerpunkte fiir die Programm-
arbeit des Rates im Anschluss an die Vollversammlung in Harare festgelegt
hat. Zwei dieser Schwerpunkte — , Kirchesein™ und ,,Gemeinsames Zeug-
nis und gemeinsamer Dienst inmitten der Globalisierung™ — scheinen mir
dabei besonders wichtig zu sein. Zweitens wird eine Plenarsitzung des
Zentralausschusses der Prasentation von ,, Das Wesen und die Bestimmung
der Kirche” gewidmet sein, einer Studie von Glauben und Kirchenverfas-
sung, deren Ziel es ist, eine gemeinsame ekklesiologische Erkldrung aus-
zuarbeiten. Eine zusammenhidngende Reflexion tiber diese thematischen
Schwerpunkte und die Studie von Glauben und Kirchenverfassung konnte
die Elemente fiir eine ekklesiologische Antwort auf die Frage der Globali-

“ Bericht des Vorsitzenden, Aram L, auf der Zentralausschusssitzung des Okumenischen
Rates der Kirchen (ORK) vom 26. August bis 3. September 2002 in Genf.

% Aram I. ist Katholikos des Heiligen Stuhles von Kilikien der Armenischen Apostolischen
Kirche und Vorsitzender des Zentralausschusses des Okumenischen Rates der Kirchen.
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sierung liefern. Ziel meines Berichtes ist es, diese Reflexion in Gang zu
setzen.

Wichtige Aspekte der Globalisierung, die sich auf die Kirche auswirken

3. Die Globalisierung priagt unser Leben als Einzelne und als Gemein-
schaften sowie die Bezichungen innerhalb und zwischen Religionen,
Gesellschaften und Staaten. Sie stellt eine komplexe Wirklichkeit mit
widerspriichlichen Implikationen dar. Sie fiihrt zu Spaltung und Interak-
tion, zu Zersplitterung und Ganzheit, Spannungen und Zusammenhalt,
Polarisierung und Integration. Sie schafft zunehmend instabile, unkontrol-
lierbare und unhaltbare Bedingungen in allen Bereichen des menschlichen
Lebens. Wie beeinflusst die Globalisierung heute das , Kirchesein® der Kir-
che?

3.1 Globalisierung schafft gegenseitige Verbindungen. Die Globalisie-
rung hat eine Netzwerkgesellschaft entstehen lassen, in der fast alle
menschlichen Gruppen ,,online* miteinander und mit der ganzen Welt ver-
bunden sind. Mikrochips, Satelliten, Faseroptik und andere Fortschritte in
der Informations- und Kommunikationstechnologie werden diese gegen-
seitigen Verbindungen zunehmend intensivieren.

3.2 Globalisierung stiirkt die Integration, indem sie menschliche, geo-
graphische, kulturelle, wirtschaftliche, religiose Grenzen etc. beseitigt.
Trotz dieses Prozesses nehmen Nationalismus, Rassismus und Fremden-
hass stindig zu.

3.3 Globalisierung zerstort Gemeinschaften, indem sie die Menschen
von ihrem Umfeld und ihrer Geschichte entfremdet. Dadurch zerstort sie
ihre Identitiit, Werte, Traditionen und Lebensstile.

3.4 Globalisierung ,, homogenisiert* Kulturen. Sie fiihrt zu einer gréBe-
ren kulturellen Uniformitit, indem sie lokale Kulturen zerstort. Diese kul-
turelle Uniformitat schafft eine globale ,,Monokultur®, die religitse Sym-
bole, Werte und Traditionen herabwiirdigt und die Art und Weise, wie
Menschen sich selbst sehen, wie sie miteinander kommunizieren und wie
sie andere beurteilen, verindert.

3.5 Globalisierung fiihrt zu einer Machtverlagerung von nationalen zu
multinationalen und transnationalen Einrichtungen. Produktivitit ist ihr
wichtiger als Rechenschaftspflicht, mit dem Ergebnis, dass das Mitspra-
cherecht der Menschen und die Rolle der Zivilgesellschaft geschwiicht
werden.
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3.6 Globalisierung vertieft die Ungleichheit, indem sie die gerechte Ver-
teilung der Ressourcen verhindert. Regierungen, die sich den Zwéngen der
freien Marktwirtschaft beugen, sind nicht in der Lage, fiir die entsprechen-
den sozialen und politischen Strukturen zu sorgen. Dies fiihrt zu wachsen-
der Armut und sozialer Ausgrenzung, die wiederum das Problem des Ras-
sismus, der Diskriminierung und der Intoleranz verschirfen.

3.7 Globalisierung veranlasst die Menschen, den Kapitalstromen iiber
Landesgrenzen und Regionen hinaus zu folgen. Da diese Mobilitdt kultu-
relle, religise und politische Konflikte heraufbeschwort, ist die Migration
zu einem driangenden Weltproblem geworden.

4. Globalisierung ist ein unumkehrbarer Prozess. Wir sind Teil dieses
Prozesses und werden permanent davon beeinflusst. Wie sollte die Kirche
auf die damit einhergehenden Herausforderungen reagieren? Harare stellte
dazu Folgendes fest: ,,Wenn wir auch der Globalisierung als einer Lebens-
tatsache nicht aus dem Weg gehen kdnnen, sollten wir uns nicht von der
dahinter liegenden Vision gefangen nehmen lassen.*! Wir sollten sie weder
unkritisch bejahen noch blind ablehnen. Wir miissen eine Haltung des kri-
tischen Realismus einnehmen und, wie Harare es ausgedriickt hat, aus der
»Perspektive des Glaubens® heraus darauf reagieren. Wie kann die Kirche
die Globalisierung, ausgehend von den Ressourcen ihres Glaubens und
ihrer geschichtlichen Erfahrung und in kritischer Interaktion mit ihr, neu
gestalten und neu ausrichten und gleichzeitig ihre eigenen Wahrnehmun-
gen, Postulate und Verhaltensweisen neu bewerten und definieren. Ich
glaube, dass dies eine zentrale Frage ist, mit der die Kirche sich intensiv
auseinandersetzen muss. Deshalb muss jede 6kumenische Antwort auf die
Frage der Globalisierung mit einer ekklesiologischen Reflexion beginnen,
die sich mit dem ,.Kirchesein* im Kontext der heutigen Welt befasst.

Das Selbstverstindnis der Kirche in einer globalisierten Welt

5. Die Globalisierung zwingt uns zu neuen Formen des ,Kircheseins®
und beeinflusst auch das Selbstverstdndnis der Kirche. Die Frage lautet
nicht, was konstitutiv zum Kirchesein dazugehort, sondern, wie die Voll-
versammlung in Harare es ausgedriickt hat, ,,wie wir unseren Glauben im
Kontext der Globalisierung leben*.2 Was bedeutet ,,Kirchesein® in einer
Gesellschaft ohne Grenzen? Das ist die driingendste Frage und kritischste
Herausforderung, der die Kirchen sich in ihrem Ringen um eine dkumeni-
sche Antwort auf die Globalisierung stellen miissen. Die Globalisierung
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stellt unsere engen ekklesiologischen Uberzeugungen und erstarrten Wahr-
nehmungen in Frage und fordert uns dazu heraus, eine umfassende und kri-
tische Priifung unseres ekklesiologischen Selbstverstéindnisses vorzuneh-
men. Meines Erachtens miissen wir dabei folgendermalien vorgehen:

5.1 Wir miissen von einem statischen zu einem dynamischen Kirchen-
konzept iibergehen.

Unsere Ekklesiologien waren bisher affirmativ, deskriptiv und reaktiv.
Bei der Ausprigung unseres ekklesiologischen Selbstverstéindnisses waren
wir primir um Abgrenzung bemiiht und haben die zwischen uns bestehen-
den Unterschiede zur Selbstverteidigung gegen andere benutzt. Dieser
Ansatz, der unsere Kirchen nahezu selbstgeniigsam hat werden lassen, hat
gleichzeitig zu ihrer Selbstisolierung gefiihrt. Die meisten unserer ekkle-
siologischen Lehren stammen noch aus bestimmten geschichtlichen Epo-
chen und haben heute keine Bedeutung mehr. Die Kirche kann nicht auf
eine Institution reduziert werden, die allein mit ihrer Selbstperpetuierung
beschiiftigt ist. Wir alle haben eine Geschichte und Tradition voller Ambi-
valenzen und bitterer Erfahrungen. Wir konnen die Vergangenheit nicht
vergessen. Und genauso wenig konnen wir das Dilemma, in dem wir uns
gegenwirtig befinden, ignorieren. Selbstbezogenheit und Selbstgentigsam-
keit der Kirche werden heute ernsthaft in Frage gestellt. Zudem kann die
Kirche ihre Theologie, Lehre und Liturgie nicht langer als Schutzschild
gegen das Eindringen neuer Realititen und Werte benutzen, die durch die
Krifte der Globalisierung geschaffen werden. Wir miissen eine dynami-
sche Ekklesiologie entwickeln, die die Kirche gegeniiber ihrem Umfeld
und der ganzen Welt 6ffnet; wir miissen eine ganzheitliche Ekklesiologie
entwickeln, die das Selbstverstindnis der Kirche in einer breiten Perspek-
tive und in Beziehung, nicht im Gegensatz zu anderen, definiert; und wir
miissen eine offene, zugewandte Ekklesiologie entwickeln, die die konkre-
ten Lebensbedingungen und die Hoffnungen und Anliegen der Menschen
ernst nimmt.

5.2 Wir miissen die Ortsgemeinde (local church) schiitzen und transzen-
dieren.

Die Kirche ist wesenhaft eine lokale Wirklichkeit. Das Neue Testament
charakterisiert die Kirche als eucharistische Versammlung von Christen an
einem bestimmten Ort. Die Globalisierung hat den Begriff des Lokalen
radikal verindert. Das Lokale ist heute keine abgegrenzte Wirklichkeit
mehr. Enge zwischenmenschliche Beziehungen iiber geographische, kultu-
relle und konfessionelle Schranken hinweg haben neue Bindungen
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geschaffen und neue Identitéiten entstehen lassen; deshalb hat die Ortsge-
meinde viel von ihrer traditionellen Bedeutung verloren. Die Ortsgemeinde
muss ihre Integritit und Spezifizitit bewahren. Das ist von zentraler
Bedeutung, da sie eine Grundvoraussetzung unserer ekklesiologischen
Lehren darstellt. Aber sie muss offen gegeniiber der globalen Wirklichkeit
bleiben. Die Kirche darf nicht ,,von Ephesus* sein, sie muss ,,in Ephesus®
sein (1 Kor 1,2; 2 Kor 1,1; Eph 1,1). Der rémisch-katholischen Kirche mag
es aufgrund ihrer universalen Struktur und ihrer in gewisser Weise trans-
nationalen Identitit gelingen, mit der Spannung zwischen Lokalem und
Globalem angemessen umzugehen. Aber die orthodoxen Kirchen und viele
der historischen protestantischen Kirchen werden sich in einer schwierigen
Situation wiederfinden, wenn sie ihr ekklesiologisches Selbstverstindnis
nicht dahingehend neu definieren, dass einerseits der lokale Charakter der
Ortsgemeinde als geographische wie auch als menschliche Wirklichkeit
gestirkt wird und dass andererseits die Ortsgemeinde iiber ihre Grenzen
hinauswiichst, indem sie durch ihre Diaspora Teil der globalen Wirklichkeit
wird. Die Globalisierung wird das vorherrschende Kirchturmdenken, den
Provinzialismus und den Nationalismus in unseren Ekklesiologien in
Zukunft noch stirker in Frage stellen. Um dieser Herausforderung zu
begegnen, wird die Ortsgemeinde in kreative Wechselbeziehung mit der
globalen Wirklichkeit treten miissen; sie sollte ihr Leben und ihre Mission
so umgestalten, dass sie zu einem integralen Bestandteil des universalen
Gottesvolkes wird; und sie sollte den Begriff des Lokalen im Blick auf ihr
multiethnisches, multikulturelles und multikonfessionelles Umfeld neu
definieren.

5.3 Wir miissen die Integritiit und Bestandfiihigkeit der kirchlichen
Gemeinschaft gewdhrleisten.

Durch die Aufldsung lokaler Gemeinschaften und die Forderung einer
Mono-Gesellschaft bewirkt die Globalisierung, dass zwischenmenschliche
Beziehungen auf globaler Ebene hergestellt und auf lokaler Ebene zerstort
werden. Die Cyber-Gesellschaft bedroht Identitit, Integritit und Bestand-
tahigkeit der kirchlichen Gemeinschaft. Christsein ist keine ,,private Ange-
legenheit”, sondern findet Ausdruck in einer Gemeinschaft des Glaubens.
Eine ORK-Konsultation, die vor kurzem zu dem Thema »Religiositit ohne
Zugehorigkeit™ stattgefunden hat, stellte dazu fest: ,,Die westliche Erfah-
rung von Kirche macht es den Menschen méglich zu glauben, ohne dazu-
zugehdren, und dazuzugehoren, ohne zu glauben.*3 Harare erinnerte uns
daran, dass ,die Logik der Globalisierung durch ein alternatives Lebens-
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konzept, nimlich der Gemeinschaft in Vielfalt, in Frage gestellt werden
muss™.* Wir kénnen nicht wirkliche Gemeinschaft herstellen, indem wir
Menschen einfach miteinander in Verbindung bringen. Wir miissen eine
Gemeinschaft aufbauen, deren Bestandfihigkeit und Integritit durch
ethisch-moralische und geistliche Werte garantiert ist. Unsere Ekklesiolo-
gie sollte das Gefiihl der Zugehorigkeit zu der Gemeinschaft des Glaubens
vertiefen. Die Kirche ist das Christusereignis, das Ausdruck in der koino-
nia des Glaubens findet. Wie kann die Kirche modernen Gesellschaften ein
Gefiihl der Sinnhaftigkeit, Identitit und festen Ausrichtung vermitteln?
Wie kann die Kirche als Gabe Gottes zu einer integrativen Gemeinschaft
werden, in der Vielfalt geschiitzt, Gleichheit gewihrleistet, Beteiligung und
Rechenschaftspflicht gefordert werden? Wie kann die Kirche als koinonia
dazu beitragen, umfassendere Gemeinschaften aufzubauen, die von ge-
meinsamen ethischen Werten zusammengehalten werden?

5.4 Wir miissen uns dafiir einsetzen, dass die Kirche sich nach aufien off-
net.

Die Globalisierung erschiittert die institutionellen Grundlagen und Aus-
drucksformen des christlichen Glaubens. Sie stellt die ethnozentrische
Identitit, die hierarchischen Strukturen und die Formen der Kirchenleitung
in Frage. Neue christliche Gemeinschaften werden gegriindet, neue Er-
scheinungsformen des Christentums treten zutage und neue Formen des
. Christseins entwickeln sich in allen Teilen der Welt. Die institutionelle
Kirche verliert insbesondere im Westen an Bedeutung, wihrend das Inte-
resse an Spiritualitdt und privat gelebtem Christentum steigt. Die Kirche
muss in einen intensiven Prozess der Selbstanalyse und Selbstdefinition
eintreten. Die Kirche ist keine erstarrte Institution; das ,,Kirchesein® wird
bestimmt durch das ,,Christsein*. Und fiir viele Christen ist das ,,Christ-
sein“ heute nicht dadurch bestimmt, dass sie Mitglied einer Kirche sind
oder dass sie ihren Glauben in der institutionellen Kirche zum Ausdruck
bringen. Vor einigen Jahren beklagte sich ein Pastor meiner Kirche in den
USA bei mir dariiber, dass seine Gemeindeglieder zu der ,,christlichen Ver-
sammlung” nebenan gehen, weil diese — nach seinen eigenen Worten —
»attraktiver ist”. Ich fragte ihn, warum er seine Kirche nicht attraktiver
mache, und warum er die Kirche nicht zu den Leuten nach draulen bringe.
Sieht so nicht die Wirklichkeit in den meisten unserer Kirchen aus? Der
Graben zwischen der Kirche und den Menschen wird grofer. Die Kirche
kann die Glaubenserfahrungen, die die Menschen auBerhalb ihrer Tore
machen, nicht einfach ignorieren. Katholische Fiille und charismatisches
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Handeln reichen iiber ihre kanonischen und strukturellen Grenzen hinaus.
Die institutionelle Kirche verliert nicht nur ihre Mitglieder, sondern auch
ihren Einfluss in der Gesellschaft. Die Kirche muss nicht nur eine ganz-
heitliche und offene Ekklesiologie haben, sondern auch ihren rigiden Insti-
tutionalismus und ihr blindes Kirchtumdenken iiberwinden und nach neuen
Wegen und neuen Modellen des ,Kircheseins® suchen, um eine offene,
zugewandte Kirche zu werden, eine Kirche des Volkes und fiir das Volk.

Zu einer Erneuerung und neuen Akzentuierung
der Katholizitdt der Kirche

6. Die Globalisierung stellt die Kirche vor die Herausforderung, die ihr
innewohnende Katholizitit neu zu bekriiftigen und zum Ausdruck zu brin-
gen. Viele der heutigen Theologen und Theologinnen argumentieren, dass
wir versuchen sollten, die Globalisierung aus der Perspektive der Katholi-
zitdt der Kirche zu sehen und zu beurteilen. Mit Katholizitét ist nicht geo-
graphische Ausbreitung oder institutioneller Universalismus gemeint; sie
bezeichnet vielmehr einen dynamischen Prozess, in dem der dreieinige
Gott seine Schopfung stindig erschafft, erlost und erfiillt. Katholizitit
gehort zum Wesen der Kirche und ihrer 6kumenischen Vision. Uppsala hat
Katholizitit als ,,die Eigenschaft (beschrieben), durch welche die Kirche
die Fiille, die Integritit und die Totalitdt des Lebens in Christus zum Aus-
druck bringt* und die in allen Aspekten des kirchlichen Lebens zum Aus-
druck kommen muss. Wihrend Katholizitit Gottes Gabe an die Mensch-
heit und an die Schopfung ist, ist Globalisierung eine anthropozentrische
Realitit. Zwischen beiden bestehen qualitative Unterschiede im Hinblick
auf ihr Wesen, ihre Reichweite und Vision. Die Kirche ist aufgerufen, ihre
Katholizitdt zu erneuern, indem sie den Globalisierungsprozess einer kriti-
schen Priifung unterzieht. Die 6kumenische Bewegung kann den Kirchen
mit ihrer Vision von der oikoumene helfen, die Katholizitit der Kirche in
einem verinderten globalen Kontext neu zu verstehen. In einem solchen
Prozess miissen mehrere Voraussetzungen erfiillt werden:

6.1 Offnung des Lokalen zum Globalen hin.

Katholizitit findet ihren vollen und authentischen Ausdruck in der Orts-
gemeinde. De facto ist die Ortsgemeinde nicht ein Teilstiick der katholi-
schen Kirche und die katholische Kirche nicht die Summe der Ortsge-
meinden. Die bekannte Aussage des HI. Ignatius von Antiochien, dass ,.die
katholische Kirche dort ist, wo Christus ist*, ist auch heute noch giiltig und

224



relevant. Es gibt keine ,lokale Katholizitit* oder ,.globale Katholizitdt",
sondern nur eine Katholizitiit, die sowohl auf lokaler wie auch auf globaler
Ebene Ausdruck findet. Die Katholizitiit der Kirche beruht auf Christus
und nicht auf ihren Mitgliedern oder ihrer geographischen Ausdehnung.
Katholizitit ist nicht eine Frage der Geographie oder der Strukturen, son-
dern ist Lebensqualitit in Christus. Die Ortsgemeinde muss versuchen,
ihre Katholizitit an jedem und an allen Orten in voller Gemeinschaft mit
den Kirchen an allen Orten und zu allen Zeiten zu verwirklichen. Keine
Ortsgemeinde kann fiir sich allein katholisch sein. Im Gegensatz zur Glo-
balisierung zerstort Katholizitdt nicht das Lokale; hingegen lehnt sie die
Selbstgeniigsamkeit der Ortsgemeinde ab und ruft sie auf, lokale Enge mit
ihrer Selbstbezogenheit und Ausgrenzung anderer abzulegen und sich in
eine offene und integrative Gemeinschaft auf Ortsebene zu verwandeln.
Katholizitit bedeutet nicht Universalisierung der Ortsgemeinde durch uni-
versale Strukturen. Sie ist vielmehr die von Gott verlichene Eigenschaft der
Kirche, die das universale und lokale Wesen der Kirche zusammenhilt und
die Kirche weiter wachsen und auf Gottes Zukunft zugehen ldsst. Die
Eucharistie ist die Quelle und der Ort, wo die Kirche ihre Katholizitiit lebt
und aktualisiert, da die Eucharistie alle Christen an jedem und an allen
Orten miteinander verbindet.® Das Konzept der ,Katholizitit im Raum™
und der , Katholizitit in der Zeit* (HI. Irendus)’ gewann in der altkirchli-
chen Ekklesiologie besondere Bedeutung. Diese beiden Dimensionen der
Katholizitit stehen in Wechselbeziehung zueinander; die orthodoxe Kirche
hat den Schwerpunkt jedoch immer auf die eucharistische Katholizitit und
die qualitative Katholizitiit gelegt.® Denn mit ihrem eucharistischen Wesen
und ihrer eschatologischen Vision fiihrt die Katholizitit die Ortsgemeinde
in der Kraft des Heiligen Geistes iiber ihre geographischen Grenzen, ihre
institutionelle Gefangenschaft, ihre ethnisch-kulturelle Verkorperung und
alle Formen menschlicher Begrenzungen hinaus. Daher sind das eucharis-
tische Verstindnis der Katholizitit und das katholische Verstindnis der
Eucharistie wesentlich fiir das kirchliche Selbstverstandnis als globale und
eschatologische Wirklichkeit.

6.2 Bewahrung der Vielfalt und Stirkung der Ganzheit.

Als Gabe Gottes setzt Katholizitit Fiille, Ganzheit und Vielfalt voraus;
sie umfasst alle Menschen, Zeit und Raum. Globalisierung lehnt Vielfalt ab
und erzwingt Uniformitit; Katholizitit bewahrt Vielfalt und stirkt den
Zusammenhalt in einem integrierten Ganzen. Globalisierung fordert Zent-
ralismus; Katholizitiit bejaht Polyzentrismus. Globalisierung zerstort Ge-
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meinschaft; Katholizitéit schafft und erhélt Gemeinschaft und Ganzheit.
Globalisierung schlieft und grenzt aus; Katholizitit gewihrleistet Fiille der
Gemeinschaft des Glaubens und ruft zur Teilnahme des ganzen Volkes
Gottes (einschliefilich der Unterdriickten und Ausgebeuteten, der Ausge-
grenzten und Behinderten) am Leben der Kirche auf. So geht die Katholi-
zitidt von der Basis aus, indem sie Gemeinschaft aufbaut und allen Raum
bietet, um geistlich und moralisch in Freiheit zu wachsen, wihrend die
Globalisierung von oben ausgeht und ihre eigenen Ziele, ihr System und
ihre Lebensweise aufzwingt. Unsere Kirchen sollten daran arbeiten, das
allumfassende und gemeinschaftshezogene Wesen der Spiritualitéit neu zu
entdecken, das Vielfalt und Zusammenhalt, Partikularitit und Ganzheit
gewihrleisten kann. Die orthodoxe Spiritualitdt mit ihrer starken Betonung
der inneren Verbundenheit von Heiligem und Sikularem, von Imminenz
und Transzendenz kann diese ganzheitliche Perspektive bieten.

6.3 Solidaritiit und Miteinanderteilen.

Katholizitit stellt die Selbstgeniigsamkeit der Ortsgemeinden in Frage
und fordert sie zu der Einsicht heraus, dass sie zusammengehoren und ein-
ander brauchen und dass sie trotz kultureller, ethnischer und geographi-
scher Spaltungen untrennbar miteinander verbunden und integraler
Bestandteil des einen Leibes Christi sind. Katholizitét ist nicht Besitztum
einer einzelnen Kirche; als Gabe Gottes gewinnt sie erst dann Authenti-
zitidt, wenn sie an jedem und an allen Orten gelebt und mit anderen Kirchen
geteilt wird. Auf diese Art und Weise stiirkt Katholizitit die gegenseitigen
Beziehungen und die Interaktion zwischen den Ortsgemeinden und schafft
kirchliche Interdependenz zwischen ihnen, indem sie ihr Gemeinschafts-
gefiihl vertieft und ihnen einen globalen Rahmen fiir ihr gemeinsames
Beten, Nachdenken und Handeln gibt. Interaktion, gegenseitige Beziechun-
gen und Interdependenz sind auch Merkmale der Globalisierung. Aber im
Gegensatz zur Globalisierung basiert Katholizitit auf einer Lebensqualitiit,
die von Solidaritit und Miteinanderteilen, von gegenseitiger Stirkung und
Rechenschaft getragen wird. Katholizitit baut eine Gemeinschaft auf,
deren ganzes Leben und Zeugnis von ihrer eschatologischen Vision geprigt
sind. Solidaritit und Miteinanderteilen sind in der Katholizitiit nicht ein-
fach Konzepte oder Methoden, sondern Gaben des Geistes, die das ganze
Leben der Kirche durchdringen. Diese Gaben miissen Ausdruck finden in
einer Qualitit des Lebens und des Zeugnisses, die alle Formen und Mani-

festationen von Abgrenzung, Ausgrenzung und Diskriminierung in Frage
stellt.
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6.4 Zusammenwachsen zu konziliarer Gemeinschaft.

Die konziliare Gemeinschaft der Ortsgemeinden an jedem Ort ist die
Grundlage der Katholizitdt. Konziliaritit driickt sich in eucharistischer
Gemeinschaft und Einheit im Glauben aus. Sie lehnt Egozentrismus ab und
manifestiert Katholizitit in sichtbarer Weise. Die Vollversammlung in
Nairobi hat dies klar zum Ausdruck gebracht: ,,Die eine Kirche ist als kon-
ziliare Gemeinschaft von Gemeinden (local churches) zu verstehen, die
ihrerseits tatsachlich vereinigt sind. In dieser konziliaren Gemeinschaft hat
jede der Gemeinden zusammen mit den anderen volle Katholizitat..."
Somit wiirde eine neue, verstirkte Hinwendung zur Konziliaritéit der Kir-
che einen dynamischen Rahmen bieten, um die Katholizitdt der Kirche
sowohl auf lokaler als auch auf globaler Ebene zum Ausdruck zu bringen,
und diese Manifestation der Katholizitdt wiirde ihrerseits die Kirche dazu
herausfordern, ,.konziliare Formen des Lebens und Handelns®“ zu ent-
wickeln, die in gemeinsamer Andacht und Entscheidungsfindung, in der
Gemeinschaft des Glaubens, gegenseitiger Verpflichtung und Rechen-
schaft Ausdruck finden.! Durch ihre Strukturen und konziliaren Prozesse
und durch den ORK als globale, prikonziliare Gemeinschaft versucht die
okumenische Bewegung, den Kirchen zu helfen, konziliare Gemeinschaft
auf lokaler, regionaler und globaler Ebene aufzubauen. Obwohl Glauben
und Kirchenverfassung viel Zeit und Energie in die 6kumenische Debatte
tiber konziliare Gemeinschaft investiert hat, glaube ich, dass die dkumeni-
schen Uberlegungen zur Konziliaritiit iiberdacht und in einem neuen Rah-
men vertieft werden miissen.

6.5 Entwicklung einer integrativen Vision von Katholizitdt.

Katholizitét ist nicht nur ein Merkmal der Kirche. Da sie im gottlichen
Mysterium wurzelt und zu Gottes Heilsplan fiir die Welt gehort, entzieht
sie sich allen Systemen, die Menschenwerk sind, und transzendiert alle
Strukturen. Die Kirche kann die Globalisierung nicht einfach ignorieren.
Sie muss sie ihrer dynamischen Vision von Katholizitédt unterordnen. Diese
integrative Vision von Katholizitit liefert der Kirche klare Kriterien, um
Hochmut und Arroganz der Globalisierung kritisch zu hinterfragen. Daher
muss die Kirche ihre dkumenische Vision von Katholizitit schirfen, die
durch ethnische, kulturelle und konfessionelle Faktoren verwischt worden
ist. R. J. Schreiter hat Recht, wenn er sagt: ,,Ein neues und umfassenderes
Konzept von Katholizitit konnte sehr gut als theologische Antwort auf die
Herausforderung der Globalisierung dienen.*!! Ich glaube, dass orthodoxe
Ekklesiologie, Eschatologie, Christologie und Pneumatologie mit ihrer
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allumfassenden und alles einschlieBenden Sichtweise eine Schliisselfunk-
tion bei der Stirkung des integrativen Konzepts von Katholizitit spielen
konnen.

6.6 Katholizitit ist sowohl eine gegebene Wirklichkeit als auch ein Pro-
zess: die Kirche ist katholisch und wird doch fortschreitend katholisch.
Katholizitit ist eine ontologische wie auch eine funktionale Realitiit; sie ist
eine ,,Gabe“, eine ,,Aufgabe” und ein ,.Engagement®, wie Uppsala es
beschrieben hat.'2 Als ,,Gabe* macht die Katholizitéit es moglich, dass die
Kirche sich selbst als Teil eines Ganzen sieht; als ,,Aufgabe* ldsst sie die
Kirche zu einer Wirklichkeit werden, die in die Welt gesandt ist; und als
.Engagement” fordert sie die Kirche dazu heraus, ihre missionarische
Berufung zu erfiillen.

Katholizitit als Ruf zu einem neuen missionarischen Engagement

7. Durch ihr Verstindnis von Katholizitit als ,,Aufgabe®, als ,,Ruf* und
als ,.Engagement” hat die 6kumenische Bewegung die Katholizitit in eine
missionarische Perspektive gestellt. Das ist fiir mich von zentraler Bedeu-
tung, da die Kirche so gezwungen ist, eine eschatologische Vision fiir ihre
missionarische Aufgabe zu entfalten und nach vorne zu schauen. Katholi-
zitit stellt einen Ruf an die Kirche dar, ihre missionarische Berufung inmit-
ten der Globalisierung zu erneuern. Die Vollversammlung in Harare hat die
Kirchen nachdriicklich dazu aufgerufen, ,,angesichts der zunehmenden
Globalisierung und der dahinter stehenden Wertvorstellungen Gottes
Absicht fiir die Welt zu bezeugen und ihr konkrete Gestalt zu geben™.”® In
diesem Zusammenhang ist es wichtig, folgende Punkte hervorzuheben.

7.1 Die Kirche ist wesenhaft eine missionarische Wirklichkeit.

Mission ist das esse der Kirche, die ,,bis an der Welt Ende® gesandt ist
(Mt 28, 20; Apg 1, 18), um Zeugnis von Gottes Versohnung, Heilung und
Verwandlung der Menschheit und der Schopfung abzulegen. In gewisser
Weise erschaftt die Mission die Kirche. Sie gibt der Kirche eine klare Iden-
titdt und Bestimmung. Als von Gott erteilte Aufgabe sollte die Mission
immer im Mittelpunkt des kirchlichen Selbstverstindnisses stehen. In
Gottes Heilsplan ,.existiert die Kirche nur in Beziehung zum gemeinsamen
Schicksal der Menschheit und der ganzen Schopfung“.'* Es kann keine
Mission ohne Kirche und keine Kirche ohne Mission geben. ,Kirche sein®
ist keine abstrakte Formulierung, sondern impliziert ,,Kirche werden®.
Diese zwei unverzichtbaren Dimensionen der Kirche voneinander zu tren-
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nen, stellt eine ekklesiologische Héresie dar: ,,Kirche sein® bedeutet, sich
fiir das Leben einzusetzen, Versohnung zu verwirklichen, diakonische
Arbeit zu leisten, die Machtlosen zu stirken und fiir Frieden in Gerechtig-
keit zu kiimpfen. Es bedeutet, das zu werden, wozu die Kirche berufen ist:
die Vorwegnahme des Reiches Gottes. Ein solches missionarisches Ver-
stdndnis von Kirche fiihrt die Kirche iiber ihren geographisch festgelegten
Ort, ihre kulturellen und institutionellen Grenzen hinaus und macht sie zu
einer globalen Wirklichkeit. Missionarische Arbeit bringt sowohl die quan-
titative als auch die qualitative Dimension der Katholizitit zum Ausdruck,
da sie alle Kirchen in der einen Mission Gottes zusammenfiihrt und sie
daran teilhaben ldsst. Aus orthodoxer Sicht ist die Eucharistie ein missio-
narisches Geschehen, in dem das eschaton Wirklichkeit und die Kirche in
ein Abbild des Reiches Gottes verwandelt wird. Dadurch wird die eucha-
ristische Versammlung zum Ausgangspunkt der Mission. Es ist signifikant,
dass die orthodoxe Kirche eucharistische Ekklesiologie und missiologische
Ekklesiologie seit jeher als ein zusammengehoriges Ganzes gesehen hat.
Dies ist ein Erbe der Urgemeinde. Die ckumenische Bewegung erinnert
uns zusitzlich an die dynamische Wechselbeziehung, die in der Mission
zwischen koinonia, diakonia und kerygma besteht.

7.2 Die Mission der Kirche ist in der missio Dei begriindet.

Mission ist eine Ausdrucksform und nicht eine Funktion der Kirche. Die
Kirche hat keine eigene Mission; sie nimmt teil an Gottes Mission. Mission
ist Gottes unaufhorliche SelbstentduBerung, durch die er in der Kraft des
Heiligen Geistes die gefallene, geschundene Schopfung neu erschafft, ver-
wandelt und erneuert. Gottes Wille ist es, alle Volker kraft des Heiligen
Geistes in einer lebendigen Einheit in Christus zusammenzufiihren. Die
Kirche ist Gottes missionarisches Werkzeug fiir die Erfiillung seines Heils-
plans fiir die Welt. Sie ist in die Welt gesandt, um die Gottesherrschaft zu
verkiindigen, indem sie ,,das Salz“, das ,,Licht” und das ,,Leben* der Welt
wird und eine mit Gott versohnte, moralisch und geistlich gefestigte
Gesellschaft gestaltet. Die Kirche ist die Fortfiihrung von Christi Mission,
die er an seine Jiinger weitergegeben hat. Daher muss die Mission im
sozio-politischen Kontext der Welt angesiedelt sein. Die Kirche darf die
Welt mit ihren Ambivalenzen und Polarisierungen, mit ihren Konflikten
und bsen Michten nicht links liegen lassen. Die Mission der Kirche als
Werkzeug der Mission Gottes besteht darin, die Welt zu befreien, mensch-
licher zu machen und zu verwandeln. Sakramentale Natur und eschatolo-
gische Dimension der Mission sind grundlegende Voraussetzung fiir das
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Verstindnis von der Katholizitit des Wesens der Kirche und ihrer missio-
narischen Berufung. Die Katholizitit ist tief in der Teilhabe der Kirche an
der missio Dei verwurzelt. Die missionarische Berufung der Kirche wird
ihre Erfiillung finden, wenn Gottes Heilsplan fiir die Welt vollendet ist.

7.3 Mission: das lokale und globale Engagement der Kirche.

Mission ist sowohl das nach innen gerichtete als auch das nach auB3en
gerichtete Handeln der Kirche. Es ist die Selbstverwirklichung der Kirche
in Zeit und Raum. Mission beginnt mit der Eucharistie, aber alle, die
Befreiung von den Michten des Bosen und des Todes suchen, miissen die
Gute Nachricht kennen lernen und mit anderen teilen. Jesus Christus trug
seinen Jingern auf: ,Darum gehet hin und machet zu Jiingern alle Vol-
ker ...* (Mt 28,19). Die Mission der Kirche hat keine festgelegten Grenzen;
sie transzendiert Grenzen und Begrenzungen und erstreckt sich auf die
ganze Welt. In der missionarischen Arbeit der Kirche entsteht eine enge
Verbindung zwischen dem Lokalen und dem Globalen. Mission ist das glo-
bale Engagement der lokalen Kirche. Die missionarische Arbeit, mit der
die Kirche das Heilshandeln Christi weiterfiihrt, bringt sowohl qualitative
als auch quantitative Katholizitdt konkret und global zum Ausdruck. Das
Evangelium spricht ganz klar von der Universalitiit der Erlosung. Christus
selbst hat sich als Messias bezeichnet, der das zerstreute Volk Gottes sam-
melt. Die Jiinger wurden von Christus mit diesem Auftrag in die Welt
gesandt. Die Kirche ist das sichtbare Zeichen und Werkzeug des Heilsplans
Gottes fiir die ganze Welt.

7.4 Unsere 6kumenischen Bemiihungen um ein gemeinsames ekklesio-
logisches Verstdndnis miissen von einem gemeinsamen missionarischen
Engagement begleitet sein. Ziel dieses Engagements ist es, das Evangelium
zur Fleisch gewordenen Wirklichkeit im Leben globalisierter Gesellschaf-
ten werden zu lassen. Die ganze Welt ist dringend auf die befreiende Kraft
des Evangeliums angewiesen, die die Welt menschlicher macht. Die 6ku-
menische Bewegung hat die Kirchen ermutigt, von der ,,Mission in sechs
Kontinenten® zu der ,,Mission in der Welt* iiberzugehen. Sie muss die Kir-
chen auch weiterhin an ihre missionarische Aufgabe erinnern und sie dazu
herausfordern, von einer kirchenzentrierten Mission zu einer missionszen-
trierten Kirche iiberzugehen. Mission ist die Pilgerreise des Gottesvolkes
zu seinem eschatologischen Ziel.
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Die Kirche als Konvergenzpunkt von theozentrischer Katholizitit und
anthropozentrischer Katholizitdit

8. Unter dem starken Einfluss der Globalisierung scheint die Menschheit
in einem einzigen geschichtlichen Prozess zu konvergieren. Einige sehen
jedoch voraus, dass dieser Prozess im Konflikt enden wird. Als Christen
glauben wir, dass die Menschheit und die Schopfung in der VerheiBung des
Reiches Gottes leben; wir sind daher aufgerufen, ,,nach dem Reich Gottes
zu trachten® (Mt 6,33). Katholizitiit bietet der Kirche den Raum und die
eschatologische Vision, um — als Zeichen, Sakrament, Werkzeug und Vor-
geschmack des Reiches Gottes — der Konvergenzpunkt theozentrischer
Katholizitit und anthropozentrischer Katholizitit (oder menschlicher Glo-
balisierung) zu werden. Uppsala hat erklirt, dass Katholizitit ,,die Kirche
in ihrer Einheit befihigt, zum Sauerteig in der Gesellschaft zu werden fiir
die Erneuerung und Einheit der Menschheit™. Daher ,,brauchen die Kirchen
eine neue Offenheit fiir die Welt mit ihrem Streben, ihren Leistungen, ihrer
Ruhelosigkeit und ihrer Verzweiflung. Dies wird ganz besonders deutlich
in einer Zeit, in der die Technik die Menschen in eine einzige sikulare Kul-
tur hineinfiihrt*.'s Die Kirche lebt mit dieser Vision und ringt um sie.

8.1 Geschichte und Eschaton wirken in der Kirche zusammen.

Die Kirche ist sowohl eine geschichtliche als auch eine eschatologische
Gemeinschaft. Sie stellt eine konkrete Wirklichkeit in Zeit und Raum wie
auch eine eschatologische Wirklichkeit dar, die die Geschichte transzen-
diert und zur messianischen VerheiBung und Hoffnung hinfiihrt. Das
eschaton ist mit der Auferstehung und dem Pfingstfest in die Geschichte
eingetreten. Damit werden das Horizontale und das Vertikale in der Kirche
zusammengefiihrt und die geschichtlichen und eschatologischen Dimen-
sionen der Kirche treten in der Eucharistie in enge Wechselbeziehung. Die
Eucharistie verwandelt das eschaton im geschichtlichen Kontext in eine
dynamische Wirklichkeit und in eine Vision, die das Leben der Kirche
erbaut und ihr hilft, iiber sich selbst hinauszugehen. Das christliche Kon-
zept der Eschatologie ist dialektischer Natur; es bringt Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft zusammen: Das Reich Gottes ist bereits gekom-
men, es kommt jetzt, und es wird in seiner ganzen Fiille kommen. Gottes
kairos verwandelt den menschlichen chronos. Die Eschatologie fiihrt die
Geschichte zum eschaton. Aber die kreative Spannung zwischen Ge-
schichte und Eschatologie, zwischen ,.schon” und ,,noch nicht“, zwischen
whier und jetzt” und dem eschaton wird bis zur ,,Vollendung aller Dinge*
in Christus fortdauern.
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8.2 Gottes Globalisierung bezieht menschliche Globalisierung ein.

Gott wurde der ganzen Menschheit in Christus offenbart; in Christus ,,ist
alles zusammengefasst, was im Himmel und auf Erden ist* (Eph 1,10) und
Menschheit und Schopfung gehen gemill dem gottlichen Heilsplan ihrer
Vollendung entgegen. Diese grundlegende biblische Aussage ist von den
Kirchenvitern, die nicht nur die Menschheit, sondern auch den ganzen
Kosmos als Einheit im Erlosungswerk Gottes in Christus angesehen haben,
immer wieder hervorgehoben worden. Christus selbst hat ja Gottes Globa-
lisierung, das Reich Gottes, eingeleitet. Bemerkenswert in diesem Zusam-
menhang ist, dass Gottes Offenbarung in der Heiligen Schrift von Israel auf
die ganze Menschheit und vom Reich Gottes in Zion auf das Reich Gottes,
das die ganze Menschheit und die ganze Schopfung umfasst, ausgeweitet
wird. Wihrend menschliche Globalisierung Uniformitit begiinstigt, schafft
Gottes Katholizitét eine integrierte und kohdrente Vielfalt. Globalisierung
schafft gegenseitige Verbindungen und Abhingigkeit zwischen ,,allen Din-
gen*; Katholizitit fiihrt ,,alle Dinge* in eine neue Beziehung zu Gott. Upp-
sala erinnert uns: ,,...gerade in dieser Welt lidsst Gott die Menschen durch
den Dienst Christi in der Kirche Katholizitidt empfangen. Der Plan Christi
ist, Menschen aller Zeiten, aller Rassen, aller Orte und in allen Verhiltnis-
sen durch den Heiligen Geist unter der universalen Vaterschaft Gottes in
eine organische und lebendige Einheit in Christus zu fithren.” Gleichzeitig
macht Uppsala uns darauf aufmerksam, dass die Welt auf ihre eigenen
»sdkularen Katholizititen* verweist und ihre eigenen Instrumente hervor-
gebracht hat, die ,,anscheinend oft wirksamer sind als die Kirche®.!s Gottes
ganzheitliche und eschatologische Katholizitdt mit ihrer Kraft zur Ver-
wandlung schlieBt menschliche Globalisierung ein und integriert sie in ihre
Vision und ihre dynamischen Prozesse. Wir miissen dieses einzigartige
Kennzeichen der Katholizitit neu entdecken, das tief in der biblischen
Theologie verwurzelt ist und einen wichtigen Aspekt der altkirchlichen
Ekklesiologie darstellt. Gottes Katholizitit, die er der Menschheit in Chris-
tus geschenkt hat, und anthropozentrische Katholizitit, die Menschenwerk
ist, sind grundsitzlich verschieden. Sie werden in einem Spannungsver-
héltnis zueinander stehen bleiben, bis die gebrochene und verzerrte Katho-
lizitat der Welt wiederhergestellt und Eingang in Gottes Katholizitit gefun-
den hat. Eine Neubesinnung auf Katholizitit und Eschatologie kénnte der
Kirche entscheidend dabei helfen, ihre ganzheitliche Vision von der
Menschheit, die in Gott vereint und versohnt ist, iiber die vielfiltigen Aus-
drucksformen des Glaubens und der Kulturen hinaus zu bekriftigen. Das
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ist eine wichtige und dringende Aufgabe, vor der die 6kumenische Bewe-
gung heute steht.

8.3 Menschheit, Schopfung und Reich Gottes kommen in der Kirche
zusammen.

Die Bibel versteht die Welt als ein zusammengehdriges Ganzes: alles,
was im Himmel und auf Erden ist, wird im eschatorn in Christus zusam-
mengefasst (Eph 1,10). Die Kirche ist das Abbild der kommenden Mensch-
heit; sie ist die neu erschaffene Schopfung. Mit den Worten des Hl. Orige-
nes ist die Kirche ,,der Kosmos des Kosmos™. Die Eucharistie ist das Sakra-
ment des Gottesreiches; sie offenbart, aktualisiert und kommuniziert das
Reich Gottes. In orthodoxer Sicht miissen Menschheit und Schopfung in
eucharistischer und eschatologischer Perspektive gesehen werden. Auf-
grund ihrer eucharistischen und eschatologischen Ekklesiologie glauben
die Orthodoxen nicht, dass die Kirche nur eine geschichtliche und hori-
zontale Wirklichkeit ist. Sie glauben, dass die Kirche ein fortlaufender Pro-
zess des Werdens ist, der seine Vollendung in der Parousie finden wird. Die
eucharistische und eschatologische Vision der Kirche fiihrt die Kirche iiber
die Ambivalenzen der Geschichte hinaus und macht sie offen fiir das Reich
Gottes. Die orthodoxe Liturgie ist eine lebendige und bereichernde Erfah-
rung dieser dynamischen Wirklichkeit. Die Kirche ist Gottes Werkzeug,
das die Aufgabe hat, die Versohnung und Gemeinschaft aller Menschen
und der Schopfung im Reich Gottes herbeizufiihren. Vladimir Lossky
beschreibt die Kirche als Konvergenzpunkt von Menschheit, Schopfung
und Reich Gottes: ,,.Die Kirche ist der Mittelpunkt des Universums, der
Bereich, in dem das Schicksal der Welt bestimmt wird. Alle sind aufgeru-
fen, Teil der Kirche zu werden, denn, wenn der Mensch ein Mikrokosmos
ist, dann ist die Kirche ein macro-anthropos, wie Maximus sagt. Im
geschichtlichen Prozess wichst sie und nimmt alle in sich auf; sie versam-
melt die Auserwihlten in ihrem Schof3 und vereint sie mit Gott. Die Welt
wird alt und gerit in Verfall, wihrend die Kirche vom Heiligen Geist, der
die Quelle ihres Lebens ist, immer wieder verjiingt und erneuert wird. Zu
der von Gott vorherbestimmten Zeit, wenn die Kirche die Fiille ihres
Wachstums erreicht hat, wird die dufiere Welt ihre Lebensgrundlagen auf-
gebraucht haben und untergehen. Die Kirche aber wird in ewiger Herrlich-
keit als Reich Gottes hervorgehen.“!” Die Kirche ist die messianische Ver-
sammlung, die Versammlung aller Vélker in Christus (Mt 28,19; Gal 3,8).
Die allzu starke Betonung des institutionellen Charakters der Kirche hat
das eschatologische Wesen der Kirche zum grofien Teil untergraben. Petros
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Vassiliadis sagt zu Recht, dass ,,die Kirche (in der orthodoxen Ekklesiolo-
gie) ihre Identitit nicht daraus ableitet, was sie ist oder was ihr als Institu-
tion gegeben wurde, sondern aus dem, was sie sein wird, d.h. aus dem
eschaton®.'$ Die Kirche ist ,,in“ der Welt, aber nicht ,,von“ dieser Welt
(Joh 17); sie ist Teil des Heilsplans Gottes fiir die Zukunft. Mit ihrer Vision
von Katholizitit und Eschatologie ringt die Kirche darum, diesen Heilsplan
Wirklichkeit werden zu lassen. Diese Vision stirkt das Leben, die Hoff-
nung und den Glauben der Kirche. Gottes Katholizitiit wird ihre eschatolo-
gische Erfiillung in der Einheit der ganzen Menschheit finden. Wir miissen
daher das eschatologische Wesen und die eschatologische Vision der Kir-
che neu entdecken. Wir miissen auch die pneumatologische Dimension der
Ekklesiologie neu betonen. Denn es ist der Heilige Geist, der die Katholi-
zitiit der Kirche iiber ihre institutionellen Grenzen hinaus fiihrt und ihr eine
kosmische Dimension gibt. Ein solcher Ansatz wird einen wichtigen Bei-
trag zur Antwort der Kirche auf die Globalisierung leisten.

Einheit der Kirche als Zeichen der Einheit der Okumene

9. Mit ihren technologischen Fortschritten, ihrer wirtschaftlichen Inte-
gration und kulturellen Vereinheitlichung bringt die Globalisierung der
Welt eine Einheit, die von Uniformitit, Unipolaritit und ,,Monokultur*
geprigt ist. Welche alternative Vision von Einheit kann die Kirche der
Menschheit anbieten? Uppsala sah die Kirche als Zeichen der kommenden
Einheit der Menschheit an. ,,Kirche sein® in der Welt bedeutet — wie es in
unserer ,,Okumenischen Vision* heiBt —, ,,auf dem Weg miteinander sein®.
Was aber bedeutet es, auf dem Weg miteinander zu sein?

9.1 Gemeinsam Kirche sein in der koinonia des Glaubens, des Lebens
und des Zeugnisses.

Die meisten unserer Theologien, Lehren und Ekklesiologien sind von
der Logik der Trennung gepriigt worden. Wir haben unsere Identitit iiber
unsere Unterschiede definiert und behauptet. Obwohl unsere kumenische
Gemeinschaft in bedeutsamer Weise gewachsen ist, scheint jede Kirche
doch davon iiberzeugt zu sein, dass sie kirchliche Fiille erreicht hat und
andere nicht braucht. Ich glaube aus meiner Skumenischen Erfahrung her-
aus, dass das Gefiihl der Verbundenheit mit anderen Kirchen — das Gefiihl,
in einer koinonia gemeinsam und nicht getrennt oder einseitig Kirchen zu
sein, — uns auf den Weg zur Einheit fiihrt. Dabei handelt es sich nicht um
eine monolithische Einheit, sondern um eine Einheit, in der Unterschiede
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in der koinonia des Glaubens, des Lebens und des Zeugnisses bewahrt wer-
den. Das Schicksal der Welt liegt nach dem Plan Gottes (Oftb 7,1-12) in
der Vielfalt und nicht in der Vereinheitlichung, im Pluralismus und nicht in
der Uniformitit, in der Ganzheit und nicht in der Trennung, im Zusam-
menhalt und nicht im Widerspruch. Gemeinsam Kirche zu sein, bedeutet
deshalb, unsere Vielfalt zu bejahen, unsere Meinungsunterschiede aber zu
transzendieren und unsere Einheit zu feiern. Gemeinsam Kirche zu sein,
bedeutet, eine koinonia der Ganzheit und des Zusammenhalts in Glauben,
Leben und Zeugnis, eine koinonia der Liebe, des Miteinanderteilens, der
Hoffnung und der gegenseitigen Vergebung aufzubauen. Gemeinsam Kir-
che zu sein, bedeutet, als eine koinonia des Glaubens, des Lebens und des
Zeugnisses gemeinsam zu arbeiten, zu dienen, zu handeln und zu leiden.
Diese koinonia ist eine Fleisch gewordene Wirklichkeit, die Gott uns in
Christus gegeben hat. Diese Vision von der Einheit erwichst direkt aus
dem esse des ,.Kircheseins*.

9.2 Gemeinsames Kirchesein durch Konvergenz.

Die 6kumenische Vision von der Einheit der Kirche setzt einen Konver-
genzprozess voraus. Im Rahmen dieses Konvergenzprozesses bekommen
Unterschiede die Funktion gegenseitiger Ergédnzung statt Ausgrenzung,
und Konflikte werden in ein kreatives Spannungsverhiltnis zueinander
gebracht. In diesem Prozess werden die Kirchen aufgerufen, sich gegen-
seitig als die eine Kirche Christi zu erkennen. Und genau das ist die Her-
ausforderung der 6kumenischen Bewegung an die Kirchen. Canberra erin-
nert uns daran, dass ,,das Ziel der Suche nach voller Gemeinschaft erreicht
ist, wenn alle Kirchen in den anderen die eine heilige, katholische und apo-
stolische Kirche in ihrer Fiille erkennen konnen“.!” Wihrend die Globali-
sierung eine Welt ohne Grenzen entstehen ldsst, bauen viele Kirchen kon-
fessionelle Grenzen als eine Form der Selbstbehauptung auf. Sie haben
sogar Angst vor der Okumene, weil sie in ihr nur eine andere Form der
Globalisierung sehen. Trotz beachtlicher Fortschritte in unserer Diskussion
tiber die Einheit ist es uns bislang nicht gelungen, irgendwelche konkreten
Schritte auf dem Weg zur sichtbaren Einheit zu gehen — mit Ausnahme
einiger Ubereinkommen im Rahmen bilateraler Dialoge. Im Rat haben wir
umfangreiche Studien iiber das Apostolische Glaubensbekenntnis durchge-
fiihrt. Warum sind die Kirchen noch nicht bereit, dieses Apostolische Glau-
bensbekenntnis als Glaubensgrundlage ihrer kirchlichen Einheit zu akzep-
tieren? Wir haben fast eine Ubereinstimmung zu Taufe, Eucharistie und
Amt erreicht. Warum sind die Kirchen nach wie vor zuriickhaltend, wenn
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es darum geht, den Rezeptionsprozess in Gang zu setzen? Ich bin mir der
Komplexheit dieser Prozesse bewusst. Ich verstehe auch das Zogern der
Kirchen. Aber wir miissen uns alle immer wieder daran erinnern, dass das
Gebot, beieinander zu sein, nicht das einzige ist, sondern dass wir auch den
zentralen und dringenden Auftrag haben, gemeinsam an der Verwirk-
lichung des Ziels der kirchlichen Einheit zu arbeiten. Viele Jahrzehnte lang
haben wir uns bemiiht, Rezeptionsprozesse in Gang zu setzen, um Konsens
zu erreichen, aber unsere Meinungsunterschiede sind geblieben. Kénnen
wir die zwischen uns bestehenden Unterschiede in einen Konvergenzpro-
zess integrieren und an einer Pluralitit arbeiten, die inneren Zusammenhalt
gewihrleistet? Kénnen wir unsere Konflikte in kreative Interaktion ver-
wandeln? Das ist die Herausforderung, die die Kirche der Globalisierung
entgegenhalten kann. Globalisierung tritt fiir eine triigerische Einheit ein.
Die Einheit der Kirche ist eine Gabe Gottes; sie ist eine christozentrische,
alles umfassende koinonia, die auf die Einheit der oikoumene hinweist.
Der ORK sollte auch weiterhin als Rahmen und Instrument dienen, um
einen solchen Konvergenzprozess voranzubringen.

Vom ,,Raum* zum ,, Haushalt*

10. Die Worte ,,Raum‘ und ,.Haushalt* wurden im letzten Jahrzehnt in
die 6kumenische Debatte eingefiihrt. Mit dem Wort ,,Raum* wird ein Ort
bezeichnet, wo offene Interaktion und freier Austausch stattfinden. Er wird
im Gegensatz zum Begriff , Institution® benutzt. ,,Haushalt” ist ein bi-
blisches Bild, mit dem die ,,ganze bewohnte Erde* gemeint ist; es bezicht
sich auch auf die Gemeinschaft des Glaubens, deren Fundament Jesus
Christus ist (1 Kor 3, 9—11).

10.1 Globalisierung stellt eine Einladung in den ,, Raum* dar.

Der Raum, den die Globalisierung geschaffen hat, hat sein eigenes
System, seine eigenen Werte und Kriterien. Der globale Raum ist eine
anthropozentrische Wirklichkeit, die von Sikularismus, Synkretismus und
Konsumdenken beherrscht ist. Trotz seiner immensen technologischen,
wissenschaftlichen und wirtschaftlichen Fortschritte und Leistungen wird
der Raum, den die Globalisierung schafft, friiher oder spiter ein gefihr-
licher Ort werden, wenn er keine ,,moralische Wegweisung** und »geist-

liche Nahrung* bekommt und von der kumenischen Vision verwandelt
wird.20 ;
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10.2 Die ékumenische Bewegung stellt eine Einladung in den ,, Haushalt
Gottes* dar.

Der ,,Haushalt (oikos) Gottes” umfasst die Welt und die ganze Schop-
fung. Die Vision der Kirche von der oikoumene schaut tiber das ,,Hier und
Jetzt* hinaus auf die Erfiillung des eschatons. Sie stellt die Selbstgeniig-
samkeit der Menschheit in Frage und erinnert sie daran, dass sie Gott
rechenschaftspflichtig und voll und ganz von ihm abhiéingig ist. Die 6ku-
menische Vision strebt die Einheit des ,,Haushalts des Glaubens® (siche
Gal 6,10) an: ,.Die Kirche ist in der Welt aufgerufen, jener Teil der Welt zu
sein. der Gottes Liebe zu allen Menschen beantwortet, und daher die
Gemeinschaft zu werden, in der Gottes Beziehung zum Menschen offen-
bart und verwirklicht ist. In einer Weise ist die Kirche Mittelpunkt und
Erfiillung der Welt. In einer anderen Weise ist sie Dienerin der Welt und
legt Zeugnis von der Hoffnung in ihre Zukunft ab. Sie ist aufgerufen, die
Gemeinschaft zu sein, in der die Welt sich selbst als das erkennen kann,
was sie in Zukunft werden wird.“?! Die Kirche ist die Vorwegnahme des
Haushalts Gottes, in dem wir ,,nun nicht mehr Géste und Fremdlinge
(sind), sondern Mitbiirger der Heiligen und Gottes Hausgenossen®
(Eph 2,19). In diesem Haushalt sind die Menschen in Christus mit Gott und
miteinander versohnt.

10.3 In der Sicht der Kirchenviter ist die Kirche dazu berufen, die
Menschheit und die Schopfung zur theosis zu fithren, d.h. zur Heiligung,
Verwandlung und Deifikation. Ich glaube, dass die Kirche sich den Auswir-
kungen der Globalisierung entgegenstellen kann, indem sie ihre katho-
lische, eschatologische und kumenische Vision, in der Gottes Heilsplan fiir
die Menschheit und die Schopfung im Mittelpunkt steht, klar formuliert und
bekriiftigt. Uppsala warnte uns davor, ,.die Einheit und Katholizitét der Kir-
che mit anderen Bindungen und Gemeinschaften zu vermengen®. Und Har-
are erinnerte uns daran, dass ,,zur Vision hinter der Globalisierung auch eine
Vision (gehort), die im Wettbewerb mit der christlichen Vision von der
oikoumene steht, der Einheit der Menschheit und der ganzen bewohnten
Erde*.22 Die Weltversammlung fiir Gerechtigkeit, Frieden und die Bewah-
rung der Schopfung in Seoul, die zehn Grundiiberzeugungen (Affirmatio-
nen) formulierte, lud die Kirchen ein, in einen Bund einzutreten, um die
Menschheit zum .,Haushalt Gottes® hinzufithren. Daher diirfen globale
Vision und okumenische Vision, ,,Raum‘ und ,,Haushalt* nicht verwechselt
oder gleichgesetzt werden. Im Rahmen ihres prophetischen Auftrags sollte
die Kirche Kritik an der globalen Vision tiben. Mit ihrer machtvollen Vision
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von Katholizitit, Okumenizitit und Eschatologie muss die Kirche in einen
ernsthaften und konstruktiven Dialog mit der Globalisierung treten. Und im
Rahmen des ihr von Gott verlichenen Auftrags zur Heilung und Versthnung
sollte die Kirche die Botschaft von Gottes Globalisierung verkiinden.

Es folgen noch Arbeitsempfehlungen fiir den Okumenischen Rat der Kir-

chen (ORK).
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