Der Pilgerweg der Gerechtigkeit
und des Friedens:

Ein okumenisches Paradigma
flr unsere Zeit

Eine orthodoxe Sicht

loan Sauca'

Wie schon friihere ORK-Vollversammlungen, so bestitigte auch die 10.
Vollversammlung in Busan, Siidkorea, den ORK verfassungsgemaR als eine
Gemeinschaft von Kirchen und bekrédftigte seine theologische Vision, seine
Ziele und die erneuerte Verpflichtung zu einer fortdauernden Suche nach
sichtbarer Einheit. Jedoch wurden diese theologischen Dimensionen im
Kontext unserer Zeit artikuliert und im Rahmen eines Paradigmas und ei-
nes Diskurses thematisiert, der fiir heutige Menschen aussagekraftiger ist.

1. Vom ,Zusammenbleiben“ zu ,,den Weg gemeinsam fortsetzen*“

Die erste ORK-Vollversammlung in Amsterdam sprach die Einladung
aus, ,zusammenzubleiben®. Dieses Paradigma blieb bis in die jlingste Zeit
der grundlegende Zugang zu dkumenischen Dialogen und Begegnungen.
Der Schwerpunkt lag darauf, gemeinsame theologische Aussagen zu finden
und dariiber Einigkeit zu erreichen, in der Hoffnung, dass wenn eine ge-
meinsame Grundlage einmal gefunden wire, die Kirchen in Richtung einer
volleren oder vollen Gemeinschaft aufeinander zugehen wiirden. Das war
auch eine Zeit, in der sich Kirchen, aufler zu Gesprédchen iiber theologische
Themen, zu gemeinsamem Handeln zusammenfanden, was oftmals als
,christlicher Aktivismus“ empfunden wurde. Altere ORK-Dokumente ent-
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halten viele Beispiele hdufig konfrontativer Auseinandersetzungen {iiber
das notwendige Gleichgewicht zwischen vertikalen und horizontalen,
theologischen und gesellschaftspolitischen Anliegen.

Die gegenwirtige schwierige Situation — die nicht nur fiir das Zeugnis der
Kirche sondern fiir ihre Existenz selbst eine Herausforderung darstellt — wie
auch die neue Wahrnehmung der Frage von Okumene und Einheit von seiten
einer jungen Generation von Christen, bewegte die Vollversammlung (VV) in
Busan zu einer Neufassung von Profil, Richtung, Paradigma und Diskurs fiir
und iiber ein 6kumenisches Zusammensein — zu einem Pilgerweg der Ge-
rechtigkeit und des Friedens. Die Kirchen und alle Menschen guten Willens
sind aufgerufen, sich diesem Pilgerweg anzuschlieBen. Und die Hauptaussage
dieser Einladung lautet — im Unterschied zu dem, was seit Amsterdam vor-
herrschend war: ,Wir haben die Absicht, gemeinsam zu gehen.“

Das ist ein Wechsel vom Statischen hin zum Dynamischen, von einer
auf soliden theologischen Vereinbarungen gegriindeten Status-quo-Stabili-
tdt hin zu einer gemeinsamen, nach vorne gerichteten Bewegung. Die
Neuheit und die Ausrichtung dieses Paradigmas provozierte Diskussionen,
Anfragen und Debatten. Manche begriiBten es enthusiastisch und ver-
pflichteten sich, sich auf diesen Pilgerweg zu begeben. Andere wiederum
sind der Ansicht, das Konzept sei noch zu vage, undeutlich und verwirrend
und bediirfe noch weiterer Reflexion. Wieder andere wandten ein, dem
neuen Konzept fehle es an theologischer Tiefe und duBerten die Befiirch-
tung, dass mit der Annahme des neuen Paradigmas und dem damit einher-
gehenden Wandel der ORK seine klare verfassungsgemaBe Ausrichtung auf
Theologie und die Suche nach der Einheit der Kirche aufgeben konnte.

Im Folgenden mdchte ich nun, im Rahmen des hier Méglichen, auf die
Diskussion {iber das neue Paradigma mit einer kurzen und pragnanten Refle-
xion aus orthodoxer Sicht eingehen. Als ein theologisches und 6kumeni-
sches Konzept fiir die junge Generation finde ich es sinnvoll, attraktiv und
klar, seine Botschaft ist verstindlich und nachvollziehbar. Ich sehe darin
auch einen tiefen theologischen Bedeutungsgehalt, der wirklich aus den
Wourzeln unseres Glaubens und unserer liturgischen und spirituellen Tradi-
tion erwdchst. Es erdffnet neue Wege der Reflexion und bildet eine Grund-
lage fiir erneuerte Moglichkeiten von Offenheit, Dialog und Zusammenarbeit
mit der Welt.

2. Bedeutung und Gehalt des Konzepts

Die erste Schwierigkeit riihrt meiner Ansicht nach daher, dass der Be-
griff ,Pilgerweg“ von verschiedenen Personen unterschiedlich aufgefasst
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wird, je nach den Kontexten, in denen sie leben, und den damit verbunde-
nen geschichtlichen Begleitumstidnden. Fiir Katholiken und Orthodoxe
mag der Begriff ganz einfach eine Reise zu einem heiligen Ort bezeichnen.
Fiir Protestanten, die den Begriff vielleicht im selben Sinne verstehen,
bleibt er problematisch. Das Konzept einer Reise zu einem heiligen Ort mit
der Erwartung, geistlichen und sogar heilsmédRigen ,,Nutzen“ daraus zu zie-
hen, kann theologisch kontrovers sein. Gerade weil viele Kirchen bereit
sind, die Einladung anzunehmen und sich auf den Pilgerweg zu begeben,
ist es notig, sich klar zu machen und besser zu verstehen, um was es hier
geht. Wohin sollen wir gehen? Welches Ziel verfolgen wir? Und welche
Begleitung erwarten wir auf unserer Reise?

Das Konzept bestimmt sich selbst ndher, indem es sich definiert als Pil-
gerweg ,der Gerechtigkeit und des Friedens“. Es gab Einwdnde wie:
Warum heif3t es nicht ,zur Gerechtigkeit und zum Frieden“ oder ,,fiir Ge-
rechtigkeit und Frieden“? Solche Fragen wurden auch in rémisch-katholi-
schen und orthodoxen Kreisen gestellt. Es ist aber bemerkenswert, dass
das Paradigma des ,,gemeinsamen Weges“ in der Gemeinsamen Erkldrung
wie auch in den personlichen Bekriftigungen anldsslich des unldngst statt-
gefundenen historischen Zusammentreffens von Papst Franziskus und dem
Okumenischen Patriarchen Bartholomius in Jerusalem sehr stark betont
wurde.?

Wenn man das in Busan auf den Weg gebrachte Konzept eingehender
analysiert, wird deutlich, dass das Wort ,,Pilgerweg® gewdhlt wurde, um zu
vermitteln, dass es um eine gemeinsame Reise geht, und vor allem um eine
Reise mit einer geistlichen Bedeutung und tiefgreifenden theologischen
Konnotationen und Implikationen. Es handelt sich nicht um eine Reise zu
einem heiligen geschichtlichen Ort. Es handelt sich auch nicht um eine
ethische Reise, durch die sich eine Art , Aktivismus“ verwirklicht. Es ist
eine Reise, zu der uns Gott aufgerufen hat, um seinen Willen zu erfiillen
hinsichtlich des letzten Zieles, das er fiir diese Welt hat. Der Hauptzweck
und das Ziel unserer gemeinsamen Reise bleibt damit die Suche nach der
Einheit der Christen — damit die Welt glaube angesichts der Einheit des
ganzen Kosmos als des Grundes und letzten Zieles eschatologischer Erwar-
tung.

2 Gemeinsame Erklarung von Papst Franziskus und dem Okumenischen Patriarchen Bar-
tholomédus; siehe: http://w2.vatican.va/content/francesco/de/speeches/2014/may/
documents/papa-francesco_20140525_terra-santa-dichiarazione-congiunta.html (aufge-
rufen am 30.10.2014)

OR 64 (1/2015)

33



34

Die grundlegende verfassungsméiBige Basis des ORK, die auch in der
Grundsatzerkldrung Auf dem Weg zu einem gemeinsamen Verstindnis
und einer gemeinsamen Vision des ORK® erneut bestitigt wurde, ist so-
mit nicht gedndert worden. Allerdings markiert Busan einen wesentlichen
Unterschied: Wir werden nicht mehr so lange warten, bis wir in allen De-
tails beziiglich unserer Einheit in theologischen Erklarungen und Aussagen
iibereinstimmen, um unsere gemeinsame Reise zu beginnen. Vielmehr
werden wir unsere Einheit entdecken, indem wir gemeinsam Seite an
Seite gehen und Zeugnis ablegen vom kommenden Gottesreich und seinen
Zeichen, die sein Vorgeschmack bereits hier und jetzt sind.

Die zwei Zeichen, die wir ,Gerechtigkeit und Frieden“ nennen, sind
das Zentrum der Seligpreisungen und der Evangelien. Gerechtigkeit und
Frieden sind von Gott gegebene Gaben fiir die Welt. Sie sind konkrete Zei-
chen des kommenden Reiches, aber sie sind auch ein Vorgeschmack des
Reiches, das auf konkrete Weise in der Geschichte verkdrpert und lebendig
werden soll — hier und jetzt. Wir sind Teilhaber an diesen Gaben und
kdmpfen darum, sie umzusetzen. Aber es ist Gott, der am Ende seinen
Frieden und seine Gerechtigkeit bringt, und nicht wir alleine, ohne ihn.
Unser Aktivismus ohne Gottes Gegenwart bleibt vergeblich. Indem wir uns
zu der Reise der Gerechtigkeit und des Friedens aufmachen, werden wir
Pilger auf dem Weg zum Reich Gottes und leben und vollbringen seinen
Willen fiir die Welt. Und wir gehen miteinander auf diesem Weg, zusam-
men mit allen Menschen guten Willens und zusammen mit Gott, hin zu
dem letzten eschatologischen Ziel, das er fiir diese Welt bereitet hat. Aus
diesem Grund ist der Pilgerweg, den wir eingeladen sind zu beschreiten,
ein Weg , der Gerechtigkeit und des Friedens“ und nicht einer fiir oder zu
Gerechtigkeit und Frieden.

3. Theologische, geistliche und liturgische Grundlagen
des neuen Paradigmas

Von einem orthodoxen Blickwinkel her betrachtet, zeigen sich an dem
vorgeschlagenen Paradigma theologische, geistliche und liturgische
Aspekte, die tief in den Glaubensaussagen der Alten Kirche und ihrer le-
bendigen Umsetzung durch die Jahrhunderte verwurzelt sind.

3 Okumenischer Rat der Kirchen: Die Kirche. Auf dem Weg zu einer gemeinsamen Vi-
sion. Studie der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung Nr. 214, Genf 2013.
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a. Theologische Grundlagen

In ihren Versuchen, das Mysterium des Glaubens an einen trinitari-
schen Gott, der in seiner Existenz als Liebe definiert wird, darzulegen und
zu erkldren, betonten die Kirchenviter, insbesondere St. Gregor von Nazi-
anz® und St. Johannes von Damaskus’, mit Nachdruck, dass Gott nicht sta-
tisch, sondern dynamisch ist. Er hat eine perichoretische Existenz. Dies
driickt sich aus durch ein ewiges inneres Beisammenwohnen, eine ewige
Interrelationalitdt und gegenseitige Durchdringung innerhalb der einen Es-
senz, eine immerwdhrende aber stets gemeinsame Bewegung, die meta-
phorisch sogar als gottlicher Tanz bezeichnet wird. Diese Existenz ist ein
Reisen und ein gemeinsames Handeln in allen Kundgebungen von Gottes
oikonomia fiir diese Welt, aber stets mit kenotischer Demut, auf den ande-
ren weisend und ihn bestdtigend. Thre christologsch-messianische Herme-
neutik ermdglichte es den Kirchenvidtern der Alten Kirche, in zahlreichen
Passagen und Ereignissen des Alten Testaments das Wirken der Trinitédt zu
erkennen — die stets gemeinsam handelt, in Bewegung ist und vorwarts
geht. Gewohnlich gilt der Vater als der Schopfer, aber im Schopfungsakt ist
das Wort, der ewige Logos, ebenso gegenwartig, da durch ihn alles geschaf-
fen ist. Und der ewige Geist, der iiber den Wassern ,,schwebte® (Gen 1,2)
war ebenso gegenwartig. Die Erschaffung der ersten Menschen wird mit
den Worten eingeleitet , Lasst uns Menschen machen“ (Gen 1,26). Auf ih-
rem Weg nach Sodom und Gomorra werden die drei ,Besucher” von Abra-
ham und seiner Frau Sara bewirtet; dieses Ereignis wurde in der christli-
chen Tradition als ein weiteres geheimnisvolles Bild des trinitarischen
Gottes angesehen, der sich geheimnisvoll im Alten Testament offenbart. In
seiner nachdriicklichen Fiirsprache fiir die Gerechten, die ebenfalls leiden
miissten, wenn die beiden Stddte zerstort wiirden, spricht Abraham die
drei Mdnner wie eine Person an — ,Herr, mein Herr“ — und die Antwort
lautet ,Da sprach der Herr“ (Gen 18).

Der Sohn wird Erloser genannt, aber im Akt der Erldésung sind der Va-
ter und der Geist, zusammen mit dem Sohn, gleichermalen gegenwartig
und aktiv. Das Ereignis der Inkarnation des Sohnes wird sowohl in den bi-
blischen Texten als auch in der liturgischen Hymnologie als ein Besuch,
eine Bewegung, eine Herabkunft, eine Reise zu der Welt dargestellt. Gott

4 Vgl. Gregor von Nazianz: Brief 51, Oration 30.6; Oration 31.14. (An Caledonius den
Priester gegen Apollinarius; in: Ders.: Briefe. Eingeleitet, Bibliothek der griechischen Li-
teratur 13, Stuttgart 1981),

5 Vgl. des Johannes von Damaskus genaue Darlegung des orthodoxen Glaubens, 1.14,
3.3, 4.18 (Bibliothek der Kirchenviter, 1. Reihe, Band 44, Miinchen 1923).
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war nie abwesend von der Welt, aber im Akt der Inkarnation, ohne sich
vom Vater und dem Geist zu trennen, ist das Wort zu seiner Schépfung ge-
kommen, wurde Fleisch und nahm durch das Fleisch die ganze Welt auf]
um sie zu erretten. Der Akt der Erldsung in und durch Christus geschah
nicht auf eine automatische, deklarative oder statische Weise, einmalig und
von auBen. Im Gegenteil, er kam zustande durch den Prozess einer ,ge-
meinsamen Reise“ einer gefallenen Menschheit und Schopfung mit Gott in
der einen Person Christi. In Christus und durch Christus erlangte die gefal-
lene Menschheit und die Schopfung Heilung und Verséhnung am Kreuz
von Golgatha und durch die Auferstehung am dritten Tage als dem Hohe-
punkt der ganzen Reise die Erlésung. Die gemeinsame Reise wurde fortge-
setzt mit der Himmelfahrt, als die geheilte, versbhnte und verwandelte
Menschheit und Schopfung, aufgenommen im Leib Christi, zur Rechten
des Vater zu sitzen kamen und so zum Bilde dessen wurden, was die
Menschheit und Schépfung zu werden berufen sind. Von dieser Perspek-
tive aus kann man besser verstehen, wie und warum Christus der Mittler
ist, der auch weiterhin auf den Weg zur Erlosung der Welt weist, zur theo-
sis der Menschheit und zu einem neuen Himmel und einer neuen Erde.

Die Manifestation des Heiligen Geistes wird ebenso als Bewegung dar-
gestellt, als ein Herabkommen, eine Fortsetzung der Reise der Erlosung.
Aber der Geist kommt niemals alleine. Der fleischgewordene, gekreuzigte
und auferstandene Sohn und der Vater sind ebenfalls zusammen mit dem
Geist gegenwirtig. Durch den Heiligen Geist wird der trinitarische Gott in
der Welt kundgegeben und gegenwirtig. Durch den Heiligen Geist ist die
Kirche ,voll der Trinitit“’. Durch den Heiligen Geist wird der Mensch ein
Hort der Trinitdt (Joh 14,23), um zusammen voranzuschreiten auf dem
Weg zur Heiligung und zur Fiille des eschatologischen Reiches. Es ist wich-
tig darauf hinzuweisen, dass wir auf dem Weg der Heiligung nicht einfach
nur Christus, der den Weg weist, folgen und ihn nachahmen; durch den
Heiligen Geist unternehmen wir die Reise vielmehr in und mit Christus
und ebenso in Gemeinschaft mit dem Vater. Wir sind nicht alleine. Unsere
Reise ist keine zu oder fiir das Reich, das sich durch die Zeichen der Ge-
rechtigkeit und des Friedens kundgibt. Vielmehr ist es eine Reise der Ge-
rechtigkeit und des Friedens, weil Gott uns auf dem Weg fiihrt. Es ist Got-
tes Handeln und Mission in der Welt und fiir die Welt. Wir sind nur Gottes
Mitarbeiter und Mitreisende.

6 Origines: Selecta in Psalmos 23, Patrologia Graeca 12, 1265B.
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b. Liturgische Grundlagen

Diese hier kurz erlduterte Theologie wird sichtbar und lebendig in der
Liturgie der Orthodoxen Kirche. Sowohl die Gesdnge als auch die liturgi-
schen Gesten sind reicher Ausdruck der hier dargelegten theologischen
Einsichten. Nehmen wir als Beispiel die eucharistische Liturgie des St. Jo-
hannes Chrysostomos. Ganz am Anfang wird die Gemeinde an den letzt-
endlichen Grund und das Ziel der geistlichen Reise erinnert, auf die sie
sich begibt. Die Liturgie beginnt mit dem Lobpreis des ,Reiches des Vaters
und des Sohnes und des Heiligen Geistes“. TraditionsgemdR bleiben die or-
thodoxen Gldubigen wihrend der eucharistischen Liturgie stehen; Sitz-
pldtze sind nur fiir die Kranken und Alten vorgesehen. Aber selbst die Sit-
zenden werden oft an bestimmten Momenten gebeten zu ,stehen®“. So
zeigt sich, dass es sich um eine Gemeinde handelt, die sich auf dem Pilger-
weg zum Reich befindet. Das Bild von der Pilgerreise wird an vielen Mo-
menten deutlich.” Das Evangelium wird in einer Prozession vom Altar zur
Gemeinde und dann wieder zuriick gebracht, so wird Gottes Kommen in
diese Welt durch die Inkarnation Christi kundgetan.

Die Schopfungsgaben, reprdsentiert durch die zu konsekrierenden Ga-
ben von Brot und Wein, werden ebenfalls in einer Prozession zum Altar ge-
bracht — von, innerhalb, im Namen und zusammen mit der versammelten
Gemeinde. Die Prozession mit den Elementen der Schépfung und die Dar-
bringung werden von den zelebrierenden Geistlichen unter Teilnahme der
Gemeinde vollbracht. In den liturgischen Gebeten dazu heif3t es: ,,Denn
den Konig des Alls wollen wir empfangen, der von Engelscharen unsicht-
bar begleitet wird.“ Auf unserem liturgischen Pilgerweg zu Gottes Reich
sind wir nicht allein. Gott ist mit uns, in allem was wir tun.

Die Teilhabe an der Eucharistie ist der Hohepunkt der liturgischen
Reise. Es ist eine innige Kommunion mit der Wirklichkeit des Gottesrei-
ches. Obwohl die orthodoxe Kirche immer bekannt hat, dass die Eucharis-
tie der wahre Leib und das wahre Blut Christi ist, beziehen sich die Ge-
bete, die die Eucharistie begleiten, auf sie als einen Vorgeschmack, und
lassen so Raum fiir eine noch groRere Fiille der Kommunion mit Christus
in Gottes eschatologischem Reich: ,Oh Christus! GroBes und heiligstes Pa-

7 Fiir weitere Einzelheiten siehe Alexander Schmemann: The Eucharist, Sacrament of the
Kingdom, St. Vladimir’s Seminary Press, Crestwood, New York 1988, 47. Sein Buch iiber
die geistliche Bedeutung des Fastens “Greta Lent. A School of Repentance. Its Meaning
for Orthodox Christians”, New York 1970 (freier Download unter www.gutenberg.org/
ebooks/36415), schildert dieses als eine Pilgerfahrt, eine Reise, ein spirituelles Voran-
schreiten in Richtung auf das groBe Ereignis der Auferstehung.
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scha! Oh Weisheit, Wort und Kraft Gottes! Gib, dass wir vollkommener an
Dir teilhaben am niemals endenden Tag Deines K&nigreiches.“

Dies weist auf einen anderen wichtigen und besonderen Aspekt der
patristischen Theologie hin: der Weg zu Heiligkeit und zur Kommunion
mit Gott hat kein Ende, sondern ist eine fortwahrende Reise. Erlosung und
theosis sind ein Prozess; es handelt sich nicht um eine statische Errungen-
schaft, die, einmal erreicht, immer dieselbe bliebe. Es ist eine Reise, eine
Pilgerfahrt, ein Wachsen in Gott und mit Gott. Die Bibel spricht davon, von
einer Herrlichkeit zur anderen verwandelt zu werden: ,Wir alle spiegeln
mit enthiilltem Angesicht die Herrlichkeit des Herrn wider und werden so
in sein eigenes Bild verwandelt, von Herrlichkeit zu Herrlichkeit, durch
den Geist des Herrn“ (2. Kor 3,18). In den patristischen Schriften wird
diese fortgesetzte und niemals endende Reise hin zu einer groBeren Fiille
der Kommunion mit Gott als epektasis bezeichnet, ein Begriff, der vor
allem in den Schriften von St. Gregor von Nyssa® und St. Johannes Klima-
kos’ entwickelt worden ist.

Die eucharistische Liturgie endet mit einem weiteren Bewegungsim-
puls, einer Einladung zur Fortsetzung der Reise von der Kirche in die Welt
hinein, um der Welt das Licht und die Erfahrung des Vorgeschmacks des
Gottesreiches zu bringen. ,Lasst uns in Frieden gehen. Im Namen des Her-
ren.“ Die liturgische Reise in der Kirche soll ihre Fortsetzung finden in der
liturgischen Reise in der Welt und fiir die Welt. Das ist der Pilgerweg, den
wir eingeladen sind, zu gehen. Gerechtigkeit und Frieden sind die Zeichen
des Reiches, von dem wir erwarten, dass es in der Welt Gestalt annimmt,
mit und durch unsere Teilhabe.

c. Okumenische Grundlagen

Es bleibt aber noch die Frage, mit wem wir uns auf diese Reise der Ge-
rechtigkeit und des Friedens begeben sollen und in welchem Verhdltnis das
zu den letzten Zielen des ORK als einer Gemeinschaft von Kirchen steht.
Aus der Perspektive der orthodoxen Theologie gibt es da eine Reihe von
Abstufungen und Graden einer solchen Teilnahme.

8 Gregor von Nazianz: Leben des Moses 2 (De vita Moysis, hg. von Herbert Musurillo.
Gregorii Nysseni Opera, Bd. 7.1, Leiden 1964).

9 Johannes Klimakos: Die Leiter zum Paradies, Regensburg 1874. Das ganze Buch ist als
Leiter konzipiert, die es zur Heiligkeit aufzusteigen gilt, von Herrlichkeit zu Herrlichkeit;
siehe insbesondere die Stufen 28 und 30.
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Fiir eine christliche Gemeinschaft kénnen streng genommen nur dieje-
nigen, die getauft sind, gebeichtet haben und den apostolischen Glauben
leben, im vollen Sinne Mitglieder der eucharistischen Gemeinschaft sein.'’
Jedoch sind die Katechumenen und die BiiBenden, die nicht an der liturgi-
schen Darbringung der Gaben von Brot und Wein teilnehmen kénnen oder
an der Eucharistie, in der Gemeinschaft willkommen, und es wird fiir sie
am Anfang der Liturgie gebetet. Auch sie werden als Mitreisende auf dem
liturgischen Pilgerweg angesehen.

Obwohl als Bedingung fiir die volle Gemeinschaft wiederholt die , Ein-
heit im Glauben“ und das , Bekenntnis mit einem Mund und einem Her-
zen“ genannt werden, hat die Darbringung der Liturgie auch eine univer-
sale Dimension — fiir die Einheit aller, fiir die Reisenden und die Kranken,
um gedeihliche Witterung und um reichlichen Ertrag der Friichte der
Erde®. Dariiber hinaus und noch deutlicher, spricht der Priester nach der
Darbringung und Konsekration der Gaben von Brot und Wein die Worte:
,Wir bringen Dir diesen geistlichen Dienst auch dar fiir die ganze Welt*
(UmeQ Thg oirovuévng). Durch die Feier der Liturgie ist man aufgerufen,
die ganze Welt mit Gottes Augen zu sehen. Das schlieBt jegliche Versu-
chung zu Sektierertum und Exklusivismus aus.

Die Liturgie, die sich in der Welt fortsetzen soll, hat ebenfalls eine uni-
versale Dimension. Sie ist da zum Dienst an der ganzen Welt, ohne Unter-
schiede. Doch sind in diesem Geschehen die Christen stets aufgerufen,
ihre sichtbare Einheit zu entdecken, damit die Welt glaube und auf diese
Weise der Pilgerweg der Gerechtigkeit und des Friedens, von dem sie spre-
chen und fiir dessen Verwirklichung sie sich einsetzen, eine noch stdrkere
Wirkung entfalten kann.

Zweitens schlieBt der von Christen eingeschlagene Pilgerweg auch die
Schopfung ein. Dieser Aspekt wird sehr stark in der orthodoxen Theologie
und Liturgie betont."" In allen Geschehnissen der Heilsgeschichte war die
Schopfung immer aktiv beteiligt. Die Erlosung der Menschheit in Christus
hat auch Folgen fiir die Befreiung und Verwandlung der Schopfung. Im
Eschaton wird auch die Schopfung die metamorphosis eines neuen Him-
mels und einer neuen Erde erfahren, zusammen mit der vollstindig geheil-
ten, versbhnten und verwandelten Menschheit (Offb 21,1; Rom 8,21-22).

10 Siehe insbesondere die Instruktionen des Testamentum Domini, Ulan Press 2012, Kap.
23, und Hyppolitus: Die Apostolische Uberlieferung, Liturgische Lesebiicher Bd. 5,
Wien 1932, 20,10.

1 Die Gesdnge der Matutine an den Festen zur Geburt und der Verkldrung des Herrn, die
Klagelieder an Karfreitag und die Lieder zur Auferstehung sind in dieser Hinsicht sehr
bedeutsam, denn sie zeigen, wie die ganze Schopfung am Heilsgeschehen teilhat.

OR 64 (1/2015)

39



40

Der von Christen eingeschlagene Pilgerweg der Gerechtigkeit und des Frie-
dens muss auch die Schopfung einschlieBen.

Drittens fiihren die orthodoxe Theologie und ihre liturgischen Texte
sogar zu einer noch breiteren Teilhabe und Zusammenarbeit, die alle Men-
schen guten Willens einschlieBt auf dem Weg zur Erfiillung von Gottes Pla-
nen fiir diese Welt. Die drei Konige/Magi und Astrologen aus dem Osten
folgten dem Stern hin zu Jesus, dem Konig (kontakion der Geburt Chris-
ti); eine samaritische und eine kanaandische Frau erkennen Jesus als den
Messias, wihrend andere, die das Gesetz befolgen, es nicht kénnen. Um
seine Ziele fiir diese Welt zu erreichen, hat Gott mit und durch Menschen
gewirkt, die sich nicht zu ihm bekannten oder an ihn glaubten, die aber
trotzdem nach den Zeichen seines Plans handelten. Er konnte Nebukadne-
zar, den Konig von Babylon, ,,meinen Knecht“ (Jer 27,6) und Kyrus, den
Ko6nig von Persien, ,mein Hirte, Gesalbter” (Jes 45,1-6) nennen.

Die friihen Apologeten und Kirchenvéter mussten sich zur Frage der
christlichen Identitét als Angehdrige einer Minderheit in einem multireli-
gosen Kontext duBern; sie artikulierten eine Theologie der Gegenwart Got-
tes in der ganzen Welt und unter allen Menschen mit Hilfe der Konzepte
des logos spermatikos (Justin der Martyrer,'” Clemens von Alexandria,"
St. Irendus,'* St. Maximus Confessor'®) und der logoi der Schépfung. Sie er-
kundeten die Gegenwart des Geistes und der Zeichen von Gottes Reich in
den Schriften und Handlungen der Menschen und sprachen mit ihnen als
,Padagogen fiir Christus“. Aus diesem Grund hielten die friihen orthodo-
xen Missionare, wenn sie das Evangelium in bestimmte Kontexte brach-
ten, zuerst nach Zeichen des Reiches an diesen Orten und in diesen Kultu-
ren Ausschau. Auf diese Weise verkiindeten sie die Gute Nachricht des
Evangeliums und erbauten die Kirche auf den bereits vorhandenen Funda-
menten. Die Botschaft des Evangeliums kam als Erfiillung und nicht als et-
was radikal Verdrangendes oder als etwas, das ein spirituelles Vakuum ge-
fiillt hdtte. Aus diesem Grund insistiert die orthodoxe Theologie darauf,
dass alle Menschen — Glaubige und Ungldubige, Christen und Andersgldu-

12 Justin der Mértyrer: Erste Apologie, 1,5,324; 1,46,224; 1,44,9-10 (Friihchristliche Apo-
logeten und Mértyrerakten, Bd. 1., Bibliothek der Kirchenviter, 1. Reihe, Band 12, Miin-
chen 1913).

13 Clemens von Alexandria: Paedagogus und Stromata (Des Clemens von Alexandreia aus-
gewdhlte Schriften, Bd. 1; Bibliothek der Kirchenvidter, 2. Reihe, Band 7, Kempten, Miin-
chen 1934).

14 Jrendus: Contra Haereses IV, 627; III, 12213 (Des heiligen Irendus fiinf Biicher gegen
die Héresien. Bibliothek der Kirchenviter, 1. Reihe, Band 3, Miinchen 1912).

15 Insbesondere die Werke von Maximus dem Confessor: Ambigua und Fragen an Thalas-
sius. On the Cosmic Mystery of Jesus Christ, Yonkers, NY 2003.
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bige — nach dem Bilde Gottes geschaffen sind und in unterschiedlichem
MaRe an den Werten des Reiches teilhaben. Man muss in jedem Menschen
das Antlitz Christi sehen und ist auf dieser Grundlage zu einem gemeinsa-
men Weg und zur Zusammenarbeit mit allen Menschen guten Willens auf-
gerufen, die ihren Wunsch und ihr Streben nach Gerechtigkeit und Frieden
als Zeichen des Gottesreiches dufern. Die Geschichte der frithen orthodo-
xen Mission bietet dafiir viele Beispiele.

Gott hat einen Plan fiir die Welt, und mit oder ohne uns wird er diesen
Plan eines Tages vollenden. Gerechtigkeit und Frieden sind Wirklichkeiten,
die in der Welt herrschen werden, wie er es geplant hat; die Menschen
und die Schopfung werden eines Tages vereint werden, wenn Gott in
Christus alles in allem sein wird. Wir sind eingeladen an der Erreichung
und Erfiillung seiner Pldne mitzuwirken und an der heilbringenden und
verwandelnden Reise zum eschatologischen Konigreich teilzunehmen. Es
ist dies eine zutiefst spirituelle Reise. Auf diesem Weg werden wir zusam-
men vielleicht in groBerer Fiille sowohl Gottes Wunsch und unser inneres
Sehnen nach der christlichen Einheit verspiiren. Auf diesen Ruf zu antwor-
ten ist kein Luxus oder eine beliebige Mdoglichkeit. Es ist vielmehr eine
entscheidende Bedingung unserer christlichen Identitdt.

Ubersetzung aus dem Englischen: Dr. Wolfgang Neumann
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