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THEMA DER WOCHE

Globale Krisen — (Kirchen-)Chancen?

Die Welt braucht ein 6kumenisches Netzwerk der Solidaritit

Von Christoph Béttigheimer

Jede Zeit hat wohl bestimmte Worter, die
aufgrund ihres inflationdren Gebrauchs in
aller Munde sind. Das Wort Krise diirfte heu-
te sicherlich zu ihnen zdhlen, wie iibrigens
schon einmal in der Weimarer Zeit ,,in jeder
Zeitung von Krise die Rede“[1] war. Das K-
Wort begegnet uns in ganz unterschiedlichen
Zusammensetzungen, als Klimakrise, Olkrise,
Finanz-/Bankenkrise, = Weltwirtschaftskrise,
Absatzkrise, Energiekrise, Welterndhrungs-
krise, Weltbevolkerungskrise, Fliichtlingskri-
se etc. All diesen Wortschopfungen ist ge-
mein, dass sie sich weder auf individuelle
noch auf rudimentéire Bereiche beziehen, son-
dern Katastrophen bezeichnen, die ganze Ge-
sellschaften, ja die gesamte Menschheit un-
mittelbar betreffen. Das Bewusstsein breitet
sich aus, dass es heute allenthalben kriselt und
wir in einer Welt der Krisen leben. Unsere
Zeit wird von vielen als krisenhaft wahrge-
nommen; die Krise avanciert, verbunden mit
dem Gefiihl der Bedriickung und Beklem-
mung, zum ,,Zeichen der Zeit*.

Heute steht auBler Frage, dass wir mit einer
ganzen Reihe globaler Herausforderungen
_ konfrontiert sind, die nicht mehr im nationa-
len Alleingang gelést werden konnen, son-
demn nur in weltweiter Zusammenarbeit. Poli-
tischen, wirtschaftlichen und gesellschaftli-
chen Krisen globalen Ausmafles kann nur —
wenn iiberhaupt — auf globaler Ebene begeg-
net werden. Diese Einsicht spiegelt sich bei-
spielsweise in den G-20-Finanzgipfeln oder
den weltweiten Klimagipfeln wider. Letztere
fiihren uns allerdings zugleich die Schwierig-
keiten einer globalen Krisenintervention vor
Augen: Industrie-, Schwellen- und Entwick-
lungslédnder schitzen nicht nur den Grad ihrer
Verantwortung fiir die Klimakatastrophe je
unterschiedlich ein, sondem ebenso ihre je-
weiligen Moglichkeiten und Zustandigkeiten.

Dies machten die Verhandlungen iiber die
Zukunft des Kyoto-Protokolls tiberdeutlich.

Angesichts der gegenwirtigen Finanz- und
Wirtschaftskrise wird uns ganz besonders be-
wusst, dass im Rahmen der Globalisierung
nationale Krisen rasch internationale, gar
weltumfassende Ausmafle annehmen konnen.
Krisen machen an nationalen Grenzen nicht
einfach halt, sondem erfassen den gesamten
Globus, die ganze oikumene, d. h. die gesamte
bewohnte Erde. Damit verbunden wéchst die
Einsicht, dass heute internationale Angele-
genheiten wie etwa das globale Finanzsystem
einer internationalen Aufsicht bediirfen. Eine
internationale Regierungszusammenarbeit
bzw. eine globale Ordnungspolitik (Global
Govemance) ist heute so sehr wie nie zuvor
vonnoten, denn globale Angelegenheiten er-
fordem ein globales, kooperatives Agieren
sowohl zwischen nationalstaatlichen Instituti-
onen als auch mit unabhingigen, internationa-
len Nicht-Regierungsorganisationen. Immer
lauter wird in diesem Zusammenhang sowohl
auf politischer als auch kirchlicher Seite[2]
der Ruf nach einer Weltregierung bzw. einer
globalen parlamentarischen Versammlung bei
den Vereinten Nationen. Hat all dies Auswir-
kungen auf den 6kumenischen Prozess?

Im Folgenden soll das Phdnomen globaler
Krisen unter einem 6kumenischen Gesichts-
punkt beleuchtet werden. Dabei wird in einem
ersten Schritt der Zusammenhang zwischen
Krise bzw. Kritik und Religion im Allgemei-
nen zur Sprache kommen (I), bevor die globa-
len Krisen mit Hilfe der biblischen Kategorie
,Siinde* eingehender theologisch reflektiert
werden (II). Sodann soll gefragt werden, in-
wiefern die Erlosung von der Siinde theolo-
gisch auch als Befreiung aus globalen Krisen
gedacht werden kann (III). Wenn ja, welche
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Herausforderung stellt dann das Zeitalter
weltumfassender Krisen an die dkumenische
Bewegung (IV)?

Krise, Kritik und Religion

Etymologisch entstammen die Worter Krise
und Kritik als Lehnworter derselben griechi-
schen Wurzel. Kritikae steht fiir die differen-
zierte Beurteilung von Fakten, und Arisis be-
deutete urspriinglich Scheidung, Siebung,
Sonderung und insofern Auswahl, Zuspit-
zung, Streit, wie auch Entscheidung, Beurtei-
lung.[3] Die urspriingliche Verwendung des
Krisenbegriffs lag im militdrischen und medi-
zinischen Bereich. Von hier aus wurde die
heutige, allgemeine Begriffsbedeutung nach-
haltig geprdgt: Im Zentrum steht ganz allge-
mein eine kritische Phase, die unter grolem
Zeitdruck eine Entscheidungssituation her-
aufbeschwort und insofern einen auferge-
wohnlichen Wendepunkt markiert. Dieser
kann sowohl zum Erfolg als auch zur Nieder-
lage, zum Gelingen, aber auch Misslingen
fithren. In diesem Sinne fand der Krisenbe-
griff seit dem 17. Jahrhundert auch auf gesell-
schaftliche, politische und wirtschaftliche
Entwicklungsverldufe und Sachverhalte An-
wendung. Gemeint sind gesellschaftliche,
politische und wirtschaftliche Umsténde, die
eine iiber eine gewisse (ldngere) Zeitspanne
andauernde, schwerwiegende und gefihrliche
Storung aufweisen, in der sich vieles dndern
kann, also ein System auf dem Spiel bzw. auf
der Kippe steht. ,,Man sieht eine beschleunig-
te Wende der miserablen, zerriitteten Gegen-
wartslage zum Besseren oder Schlechteren,
zur Katastrophe hin sich vollziehen oder hofft
bzw. beflirchtet, oft prophetisch beschworend,
sie zu sehen.“[4] Auch geschichtsphiloso-
phisch bezeichnet der Begriff ,Krise* einen
epochalen, instabilen Augenblick innerhalb
der Menschheitsgeschichte.

Epochale Wendepunkte und krisenhafte Si-
tuationen gab und gibt es in der Menschheits-
geschichte immer wieder. Sie haben entweder
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wie die europdische Aufklarung oder die in-
dustrielle Revolution zu Entwicklungsspriin-
gen gefiihrt, oder aber wie die beiden Welt-
kriege des 20. Jahrhunderts in humanen Kata-
Strophen geendet. Krisen gehoren wesenhaft
zu uns Menschen und unserer Geschichte. Sie
gehoren aber ebenso unaufléslich zur Religion.

Nach biblischem Zeugnis kann Religion sel-
ber zum Triger radikal kritischer Impulse
werden. Das Wort Gottes, dem die biblische
Religion bleibend zugewandt ist, wird selber
als kritische Macht erfahren, die die Religion
in ihre kritischen Dienste nimmt. Wie sehr
Kritik zur biblischen, am Wort Gottes ausge-
richteten Religion gehort, kommt besonders
in Hebr 4,12f zum Ausdruck: ,,Denn lebendig
ist das Wort Gottes, kraftvoll und schérfer als
jedes zweischneidige Schwert; es dringt durch
bis zur Scheidung von Seele und Geist, von
Gelenk und Mark; es richtet {iber die Regun-
gen und Gedanken des Herzens; vor ihm
bleibt kein Geschopf verborgen, sondemn alles
liegt nackt und bloB vor den Augen dessen,
dem wir Rechenschaft schulden.” Das Wort
Gottes ist also ,kritikos*.

Dariiber hinaus hat kritisches Bewusstsein
seine Eigenart darin, Bewusstsein vom Unge-
niigen dieser Welt zu sein. Es ist das Be-
wusstsein einer Welt, die in Finsternis und
Todesschatten liegt, voll Leiden, Ungerech-
tigkeit, Schuldverstrickung und Unwabhrheit.
Bevor Religion eine Intentionalitdt auf Heils-
ziele entwickeln kann, ist sie zuallererst das
Bewusstsein der Heilsdifferenz. Das bedeutet,
dass das religiose Bewusstsein das Bewusst-
sein der Differenz zwischen dem Endlichen
und dem Unendlichen ist, dem Bedingten und
dem Unbedingten. Religion als das Bewusst-
sein dieser Differenz ist die elementarste
Form von kritischem Bewusstsein.

Religioses und kritisches Bewusstsein schlie-
en sich nicht aus, sondern durchdringen sich
gegenseitig. Das gilt besonders fiir die ji-
disch-christliche Religion, deren Geschichte
der judische Religionsphilosoph Martin Buber
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als innerkritischen Prozess gedeutet hat. Denn
die biblische Religion wird durch immer neue
Exoduserfahrungen, Aufbriiche und Unbe-
haustheitserfahrungen vorangetrieben. Sie
befindet sich in einer Dauerkrise mit sich sel-
ber, weil sie in ihrem Ursprung kritisch und
krisenhaft ist. Religion ist weder nur Heilmit-
tel noch bloer Ausdruck der Problematik des
Menschen, sondern immer auch Stimulans
dieser Problematik. Religion verbindet nicht
nur Wunden, sondern reif3t sie auch auf und
muss sie um ihres Auftrages willen aufreiflen,
nicht nur auflerhalb ihrer selbst, sondern auch
an sich und in sich selber. Ein unproble-
matisches Funktionieren der Religion wire
somit ihre tiefste Krise, denn das religiose
Bewusstsein hitte dann sein tiefstes Wesen
verloren.

Zunichst kann festgehalten werden, dass der
Religion grundsitzlich die Aufgabe zu-
kommt, weltkritisch und selbstkritisch zu
sein. Vor aller moglichen Einzelkritik ist das
religiose Bewusstsein vor allem darin kritisch,
dass es sich gegeniiber allem Bedingten dem
Kriterium des Unbedingten verpflichtet weil3
und die Totalitdtsanspriiche des Endlichen
unterlduft. Religion ist Platzhalterschaft Got-
tes. Das impliziert ein selbstkritisches Ele-
ment, das sich gegen die Gefahren von Idola-
trie (Bilderverehrung) und Ikonoklasmus
(Bilderstiirmerei) wendet. Nach Karl Rahner
kann ,, der wahre Radikalismus der Gottesleh-
re (...) nur die stets neu unternommene De-
struktion eines Go6tzen sein®.[5]

Krisen und siindhaftes Tun

Religion, Krise und Kritik bilden keinen Ge-
gensatz, sondern hingen wesenhaft miteinan-
der zusammen. Religion fiihrt in die Krise
und kann nur vor dem Hintergrund krisenhaf-
ter Situationen ihre Heilsoption entfalten,
wobei ein entsprechender Heilsglaube gegen-
lber Glaubenskrisen freilich keineswegs ge-
feit ist — |Ich glaube; hilf meinem Unglau-
ben“ (Mk 9,24).
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Wenn Religion und Krise einen inneren Be-
zug aufweisen, dann kann davon ausgegangen
werden, dass die biblisch-christliche Religion
ein hermeneutisches Instrumentarium beziig-
lich jener globalen Krisen bereithilt, die uns
heute so sehr bedrangen. Der biblische Glau-
be bringt Heilsdifferenzen, die in krisenhaften
Situationen fiir alle sichtbar zutage treten,
grundsitzlich mit der gefallenen Schopfung
und der Schuldverstricktheit des Menschen in
Zusammenhang. Fiir Mose etwa besteht zwi-
schen Segen und Erfolg ebenso ein Kausalzu-
sammenhang wie zwischen Siinde und Krise
(Dtn 28). Die Propheten Jeremia und Ezechiel
machen Juda-Israel aufgrund seiner selbstver-
schuldeten Gottesferne fiir die Krise des Exils
verantwortlich, und auch Stephanus zeigt in
seiner Rede vor den Hohenpriestern einen
inneren Zusammenhang auf zwischen der
Idolatrie Israels wéhrend seiner Wiistenwan-
derung und dem spiteren babylonischen Exil
(Apg 7,39-43).

Tatsdchlich sind ja volkerumfassende Kata-
strophen nicht selten von Menschen (mit)ver-
ursacht; sie fallen in ihren Verantwortungsbe-
reich und weisen Ziige des Schuldiggewor-
denseins und Schuldigwerdens auf. Menschen
werden schuldig an sich selbst, ihren Mitmen-
schen, der Natur und in all dem vor Gott.

Globale Krisen sind keine Naturereignisse,
sondern oftmals das Resultat menschlicher
Verfehlungen und Missgriffe, falscher oder
aber versiumter Entscheidungen. Krisen-
haften Situationen liegt hdufig ein siindhaftes
Tun zugrunde. Im 30. Kapitel des Jesaja-
buches wird die Missachtung gottlicher Wei-
sungen mit einem Riss in einer hoch aufra-
genden Mauer verglichen: Die Siinde wird
_fiir euch sein wie ein herabfallendes Bruch-
stiick von einer hoch aufragenden Mauer, die
dann plotzlich, urplotzlich einstirzt™ (Jes
30,13). Siinden konnen also katastrophale
Folgen haben. Diesem Zusammenhang zwi-
schen Siinde und Krise soll noch néher nach-
spiirt werden, indem nach der Bedeutung des
biblischen Siindenbegriffs gefragt wird.
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Der Begriff ,,Siinde* ist nach biblischem Ver-
stindnis mehrschichtig; er bezeichnet zu-
ndchst bestimmte Taten des Menschen, durch
die die Gemeinschaft mit Gott sowie die Ge-
meinschaft der Menschen untereinander ver-
letzt werden (Gen 4,7). Insofern ist ihnen eine
gesellschaftliche Relevanz zueigen. Wéahrend
das alttestamentliche  Siindenverstindnis
iiberwiegend durch eine objektive und kollek-
tive Betrachtungsweise geprigt wird, wendet
sich die neutestamentliche Blickrichtung zu-
nichst der inneren Seite des Menschen zu
(Mk 7,21-23). Insofern aber die Heilsgabe der
Versohnung an die Vers6hnungsbereitschaft
des Menschen gebunden wird (Mt 6,12.14f),
wird trotz der Anthropologisierung des Siin-
denverstidndnisses auch hier der soziale As-
pekt der Siinde unterstrichen. Die Gottesbe-
ziechung des Menschen wird in den Kontext
der Mitmenschlichkeit gestellt. Die Siinde
richtet sich gegen Gott und darin zugleich
gegen den Nichsten, ja gegen die gesamte
Schopfung. Bei der Siinde handelt es sich also
um eine Verletzung des Gebots der Gottes-,
Niachsten- und Selbstliebe. Nach Samuel
Kobia, dem scheidenden Generalsekretir des
ORK, sind die gegenwirtigen ,,Herausforde-
rungen tief im Innern Ausdruck einer Krise
des Lebens in Gemeinschaft“[6].

Ein weiterer Aspekt der Siinde findet sich
beim Apostel Paulus. Die Siinde ist fiir ihn
ndmlich eine unheilvolle Wesensbestimmung
des Menschen, ein Zustand der Gottesfeind-
schaft, ,,in dem sich der Mensch immer schon
ritselhaft vorfindet, dem er trotz seines Ver-
langens nach Gott ausweglos verfallen ist
(Rom 7,5-24) und der sich dann in den ein-
zelnen konkreten Entscheidungen gegen Gott
auswirkt (1,24-31; Gal 5,19ff; Eph 2,1f)“[7].
So kommt es bei Paulus zur Personifizierung
der Siinde: Er spricht von ihr im Sinne einer
iberpersonlichen Macht, unter der Juden wie
Heiden von Anfang an stehen (R6m 5,12;
7,191), als einer Wirklichkeit am und im Men-
schen. Mensch werden nicht erst, sondern
sind bereits von Beginn an Siinder; der
Mensch ist simul creatura et peccator. Diese
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iberpersonliche, den Einzelnen aber keines-
wegs entschuldigende Siindenmacht - siid-
amerikanische Theologen sprechen von der
,strukturellen Siinde*“ —, kann nicht durch
Gesetzesgehorsam, sondern nur durch das
Werk des Erlosers und den Glauben an ihn
iiberwunden werden. So ist die Siinde wie die
Gnade eine Machtsituation, die Menschen
umgibt und in der sie leben (Rom 5,12ff).

Um die Herzen der Menschen fiir die gottli-
che Gnade zu 6ffnen, radikalisiert Paulus die
Siinde und deckt die Abgriinde menschlicher
Verschuldungszusammenhinge schonungslos
auf. Der Mensch erfdhrt sich auf der Suche
nach seiner eigenen Identitdt entfremdet von
sich selbst und erkennt die Unverfiigbarkeit
seines Lebens. Wenn wir uns unserer inneren
Zerrissenheit und duBeren Bedrohtheit stellen,
nehmen wir die Schuld als ein unabweisbares
Faktum unseres Lebens wie auch ihre sozia-
len, geschichtlichen, strukturellen und 6kolo-
gischen Auswirkungen wahr. Denn mit der
existenziellen Verstrickung, Gefangenheit
und Selbstentfremdung korreliert die Ent-
fremdung von der Mit- und Umwelt. Soziale
Schieflagen und unentrinnbare technologische
und okologische Gefahren sind Konsequen-
zen dieser Selbstverfehlung. Die bewusst und
wissentlich herbeigefiihrte Bedrohung, gar
Zerstorung menschlichen Lebens sind somit
Signaturen einer gottfernen, siindhaften Welt.

Gerade heute erwacht in vielfacher Hinsicht,
vor allem in Bezug auf die 6kologische Krise
ein neues Unrechts- und Schuldbewusstsein.
Krisen kénnen als ,,Konkretionen der ins Ne-
gative, ins Selbstzerstorerische verkehrten
Michtigkeit der gefallenen Schopfung® be-
griffen werden, als ,,Ausdruck der Ur-Krise,
namlich der dauerrevolutiondren Fundamen-
tal-Stérung des Schopfer-Geschopf-Verhilt-
nisses“[8]. Freilich bedeutet dies nicht, dass
jede konkrete krisenhafte Geschichtssituation
vorschnell ,,mit der sie begriindenden und
sich in ihnen konkretisierenden Grund-Krise
der gefallenen Schopfung“[9] identifiziert
werden darf, dennoch aber besteht zwischen
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den krisenhaften Gefdhrdungen des Lebens
und der Ur-Krise ein grundsitzlicher Zusam-

menhang.

Krisen als (Glaubens)Chance?

Krisen bergen neben Gefahren immer auch
Chancen zur qualitativen Verbesserung in
sich. Der schweizerische Schriftsteller Max
Frisch sah die Krise als produktiven Zustand
an, dem man nur den Beigeschmack der Kata-
strophe nehmen miisse. Das allerdings bedarf
menschlicher Aktivitdt und iiberfordert doch
nicht selten die eigenen, systemimmanenten
Krifte. Eine positive Wende wird darum oft
als duflere Befreiung und als Geschenk erfah-
ren, so wie etwa der 8. Mai 1945 als ,,Tag der
Befreiung® vom verbrecherischen NS-Regime
in die deutsche Geschichte einging. Auch
nach biblischem Zeugnis ist die Uberwindung
der Krise nicht allein das Resultat menschli-
cher Leistung, sondern ein Gnadenerweis
Gottes, der auf dem Glauben der Menschen
basiert. Beispielsweise ist es Gott selbst, der
die Israeliten aus der &gyptischen Knecht-
schaft befreit (Ex 12,31-42; 13,21-22; Dtn
6,20-25) oder die Exulanten aus dem babylo-
nischen Exil nach Juda zuriickkehren ldsst
(Jes 52,1-12). Der Gottesglaube schenkt Be-
freiung (Gal 4,2ff.); nach Mt 7,24f. errettet er
aus allen moglichen Krisensituationen und
verleiht Sicherheit gleich einem Haus, das auf
Fels gebaut ist. Der Glaube an Gott ist es, der,
so sagt es Gerhard Ebeling, den Menschen
saus der Fraglichkeit seiner selbst in die Ge-
wissheit des Fraglosen* fiihrt.[10]

Die Glaubensgewissheit von uns Christen um
die gottliche Rettung aus ausweglosen Kri-
sensituationen griindet in der Auferweckung
des Gekreuzigten. Im Blick auf ihn zeigt sich,
wie Gott der gefallenen Schopfung und dem
in Siinde verstrickten Menschen bis zum Au-
Bersten zur Seite steht und den nach Gottes
Bild geschaffenen Menschen ,,nach dem Bilde
seines Schopfers erneuert (Kol 3,10). /_Xuf-
grund des gbttlichen Erbarmens fiihrt Christus
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den siindig gewordenen Menschen wieder zur
Ahnlichkeit mit Gott zuriick, auf dass er zu
einer neuen Schopfung werde. Christus, so
formulierten die Viter des Zweiten Vatikani-
schen Konzils, gibt ,,den Sohnen Adams die
Gottebenbildlichkeit wieder (...), die von der
ersten Siinde her verunstaltet war*“ (GS 22).
Indem Christus fiir uns zur Siinde wurde, sich
mit uns identifizierte und an die Stelle trat, wo
unsere Moglichkeiten am Ende waren, erneu-
erte er unsere, durch die Siinde entstellte
Gottebenbildlichkeit auf gnadenhafte Weise.

Gottes Heilswille und Vergebungsbereitschaft
gilt jedem Menschen, denn Christus, so sagt
es das Zweite Vatikanische Konzil, ,,hat sich
in seiner Menschwerdung gewissermaflen mit
jedem Menschen vereinigt“ (GS 22). Seine
Erlosung ist also universal; sie gilt nicht nur
den Christgldubigen, sondern allen ,Men-
schen guten Willens, in deren Herzen die
Gnade unsichtbar wirkt (vgl. LG 16). Da
ndmlich Christus flir alle gestorben ist (vgl.
Rom 8,32) und da es in Wahrheit nur eine
letzte Berufung des Menschen gibt, [ndmlich]
die gottliche, miissen wir festhalten, dass der
Heilige Geist allen die Mdglichkeit anbietet,
diesem Osterlichen Geheimnis in einer Gott
bekannten Weise verbunden zu sein“ (GS 22).
Von Christus her eroffnet sich somit fiir die
gesamte Menschheit eine reale Heilsmoglich-
keit, indem er uns Menschen aus der Knecht-
schaft der Siinde befreit und uns zur wahren
Menschlichkeit verhilft. Insofern Christus der
Ur-Krise Einhalt gebietet, ndmlich unserer
Selbstentfremdung, die sich nach biblischem
Verstandnis auf unser Selbst-, Gesellschafts-
wie auch Weltverhiltnis negativ auswirkt,
bietet sich die Christusnachfolge als Lo6-
sungsweg aus den globalen Krisen unserer
Zeit an. Dann bildet beispielsweise nicht mehr
die Gier, die ganz offensichtlich die Finanz-
krise ausgelost hat, das entscheidende Hand-
lungsmotiv, sondern das Liebesgebot, das
anstatt auf den eigenen Vorteil auf das Wohl
des Anderen bedacht ist, das, anstatt die Ver-
lierer der Globalisierung einfach zu iiberge-
hen, Solidaritdt und Teilhabe einfordert und
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das die globale Konkurrenzsituation sowie die
Spirale von Hass und Gewalt wirklich durch-
bricht.

Globale Krisen als
okumenische Herausforderung

Bislang wurde deutlich, dass Religion und
Krise zutiefst einen inneren Zusammenhang
aufweisen, dass die biblische Religion mit der
Hamartiologie — der Lehre von der Siinde —
ein hermeneutisches Instrumentarium fiir kri-
senhafte Situationen bereithilt und der aufer-
weckte Gekreuzigte ein Hoffungszeichen fiir
alle ist. Wenn der christliche Glaube einen
Ausweg aus der menschlichen Ur-Krise be-
schreibt, darf er angesichts der globalen Kri-
sen, die uns gegenwirtig herausfordern, nicht
schweigen, und wenn der christliche Glaube
einer ist (1 Kor 1,10-4,21; Eph 4,1-6), miissen
die christlichen Kirchen ihre Stimme gemein-
sam erheben. Zu Recht sagt Samuel Kobia:
»Die Kirchen konnen in der heutigen Welt
kein relevantes Zeugnis mehr ablegen, wenn
sie gespalten bleiben und der Welt nicht vor-
leben konnen, dass die verwandelnde Kraft
des Evangeliums Jesu Christi die treibende
Kraft ist, die die ganze Kirche zu einem Zei-
chen und Vorgeschmack einer vereinten
Menschheit macht, die sich fiireinander und
fiir diesen Planeten einsetzt.“[11]

Christen haben sich auf dem Weg der Chris-
tusnachfolge den von Krisen heimgesuchten
Menschen gemeinsam zuzuwenden, indem sie
Gottes ,,vorrangige Option fiir die Armen,
Schwachen und Benachteiligten“[12] in Wort
und Tat bezeugen und sich fiir eine Okonomie
engagieren, die an ,,Gerechtigkeit, Frieden
und die Bewahrung der Schépfung® ausge-
richtet ist. Zu Recht heiBt es in dem 1997 er-
schienenen Wirtschafts- und Sozialwort des
Rates der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land und der Deutschen Bischofskonferenz:
Wir ,koénnen nicht das Brot am Tisch des
Herm teilen, ohne auch das alltigliche Brot
zu teilen. Ein weltloses Heil konnte nur eine
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heillose Welt zur Folge haben. Der Einsatz
fiir Menschenwiirde und Menschenrechte, fiir
Gerechtigkeit und Solidaritat ist fiir die Kir-
che konstitutiv und eine Verpflichtung, die ihr
aus ihrem Glauben an Gottes Solidaritit mit
den Menschen (...) erwdchst“[13].

Die Globalisierung, die uns Menschen im
Positiven wie im Negativen enger aneinander
bindet, hat auch Auswirkung auf die 6kume-
nische Bewegung. Mehr denn je bedarf es
innerhalb einer oikumene, in der die Mirkte
immer enger werden, einer vernetzten Oku-
mene. Die durch globale Krisen tief zerriittete
und zerbrochene Welt braucht ein Netzwerk
der Solidaritit, das sich den weltweiten Her-
ausforderungen stellt und fiir eine gerechte
Wirtschaftsordnung, eine Kultur der Gewalt-
freiheit, die Erhaltung der Umwelt und fiir die
Menschenwiirde und -rechte aller eintritt. Fiir
Konrad Raiser ist ,,Okumene unter den Be-
dingungen heutiger Globalisierung (...) die
unabldssige Bemiihung, durch die Kniipfung
von Gemeinschaftsbeziehungen iiber alle die
Menschen voneinander trennenden Grenzen
hinweg zum Aufbau einer Kultur des Dialogs
und der Solidaritit, des Friedens und der Ge-
waltfreiheit, des Teilens und der Mitmensch-
lichkeit beizutragen“.[14]

Eine Okumene, die sich der globalen Krisen
annimmt und fiir die Nachhaltigkeit des Le-
bens eintritt und dabei mit ,,anderen Konfes-
sionen, Religionen und allen Menschen guten
Willens“[15] zusammenarbeitet, gewinnt in
den letzten Jahren mehr und mehr an Kontur.
Erinnert sei an das bereits zitierte ,,Wort des
Rates der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land und der Deutschen Bischofskonferenz
zur wirtschaftlichen und sozialen Lage in
Deutschland“[16] sowie an die ,,Erlassjahr-
kampagne‘(17], die ,.Dekade zur Uberwin-
dung von Gewalt: Kirchen fiir Frieden und
Versdhnung 2001-2010% des Okumenischen
Rats der Kirchen oder an die ,,Charta
Oecumenica“[18]. Eigens soll in diesem Zu-
sammenhang auf den okumenischen Be-
kenntnisprozess hingewiesen werden, der vor
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mehr als zehn Jahren ins Leben gerufen wur-
de. Er wendet sich gegen die wirtschaftliche
Globalisierung und die damit verbundene
Ideologie des Neoliberalismus und tritt fiir
eine biblische Okonomie, flir Gerechtigkeit
und Teilhabe ein.

Im Zentrum des Okumenischen Bekenntnis-

prozesses .. Wirtschaft im Dienst des Lebens*

steht die Einsicht, dass im Zuge des Globali-

sierungsprozesses eine  Bekenntnissituation

im Bezug auf die Leiden der Menschen und

der Zerstorung der Schopfung eingetreten ist.

Die reformierten Kirchen im siidlichen Afrika

driickten dies 1995 auf einer Konsultation in

Mindolo (Kitwe/Sambia) so aus: ,,Es ist unse-

re schmerzhafte Schlussfolgerung, dass die

afrikanische Realitit der Armut, die durch

eine ungerechte okonomische Weltordnung

verursacht wird, nicht einfach ein ethisches

Problem ist. Vielmehr ist sie ein theologi-

sches Problem. Sie begriindet nun einen status
confessionis oder eine Bekenntnissituation, in
der die Kirche eindeutig ja oder nein sagen
muss, wenn sie nicht ihr Kirchesein verlieren
will. Mit den Mechanismen der globalen
Wirtschaft steht heute das Evangelium selbst,
die gute Nachricht fiir die Armen auf Fiem
Spiel.“[19] Mehr und mehr bedringen seither
die Kirchen des Siidens die Kirchen des Ngr-
dens, indem sie die Kluft von Arm und Rel.Ch
zu einer Bekenntnisfrage (status confessionis)
erkliren. Der Einschitzung der afrikanischen
reformierten Kirchen schlossen sich der
Okumenische Rat der Kirchen, der Refor-
mierte sowie der Lutherische Weltbund an. _In
einem gemeinsamen Brief riefen sife ihre Mit-
gliedskirchen zu einem ,,verbindlichen Pro-
zess des Erkennens, Lernens und Bekenn§ns
(processus confessionis) im Kontext er}-
schaftlicher Ungerechtigkeit und Naturzersto-
rung® auf[20] und verwarfen die npphberale
Globalisierung als mit der Vision der
oikumene grundsitzlich unvereinbar.[21]

Im Skumenischen Bekenntnisprozess .w1rd
nicht nur die Globalisierung unter neolibera-
len Vorzeichen mit ihren negativen Auswir-
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kungen auf die oikumene entschieden abge-
lehnt, sondern ebenso die eigene schuldhafte
Verstrickung in die gegenwirtige 6konomi-
sche Situation bekannt. So rdumte etwa der
Okumenische Rat der Kirchen 2006 auf seiner
Vollversammlung in Porto Alegre ein, dass
die Kirchen ,,selbst in das System, das wir
dndern sollen, verstrickt oder gar dessen
Komplizen sind“[22]. Zugleich wird betont,
dass Wirtschaft und wirtschaftliche Gerech-
tigkeit ,,immer eine Frage des Glaubens [sei-
en], denn sie beriihren den Kern des Willens
Gottes zur Schopfung®.[23] Die Kirchen ha-
ben demnach selbstkritisch ihre eigene
Schuldverstricktheit einzugestehen und dar-
{iber hinaus gegeniiber der durch wirtschaftli-
che Ungerechtigkeit entstellten, siindhaften
Welt gemeinsam zu bezeugen (Joh 17,20f),
wie Spaltung iiberwunden werden und Ver-
sohnung gelingen kann.

Ausblick

Ein Zweifaches ist heute also gefragt: Zum
einen eine kritische Analyse und ein selbstkri-
tischer Umgang mit unserer eigenen. Ver-
flochtenheit in die neoliberale Globalisierung
und zum andern ein alle Konfessionsgrenzen
iiberwindender, entschiedener Einsatz im Sin-
ne der biblischen Option fiir die Armep und
Ausgegrenzten. Die theologischen MotlYe fiir
ein solches solidarisches Handeln konn.en
dabei ganz im Sinne der Vielfalt in der Em-
heit unterschiedlich sein — so bemﬁchtlgen
sich z. B. der Okumenische Rat der Kirchen
und der Reformierte Weltbund vor allen'1 des
Biindnisgedankens, wihrend der Lutherlschf:
Weltbund einen theologischen Zugang mit
Hilfe des Communio-Begriffs sucht. Wichtig
ist nur, dass die Verantwortung des Menschen
fiir die globalen Krisen deutlich bc?nannt und
gemeinsam nach einer Okonon.ne. gesucht
wird, die sich an den ethischen Leltbll(.iem dc?r
Reich-Gottes-Botschaft orientiert, sich ﬁlr
mehr Gerechtigkeit zwischen Arm und Reich
einsetzt und die Schopfung zu bewahren

sucht.



KNA-OKI 33-34 / 24. August 2010

Anmerkungen

[1] K. Jaspers, Die geistige Situation der Zeit,
Berlin 1931, 66.

[2] Benedikt XVI., Enzyklika ,,Caritas in
veritate* (29. Juni 2009), Nr. 67.

[3] G. Schnurr, Krise, in: TRE 20 (2000), 61-
65, hier 61.

[4] Ebd., 61.

[5] K. Rahner, Bemerkungen zur Gotteslehre
in der katholischen Dogmatik, in: ders.,
Schriften zur Theologie VIII, Einsiedeln
1967, 165-186, hier 165.

[6] S. Kobia, Der Mut zur Hoffnung und die
Zukunft der 6kumenischen Bewegung. Be-
richt vor dem Zentralausschuss des Okumeni-
schen Rates der Kirchen (ORK), in: KNA-
OKI, Dokumentation Nr. 15/2009, 1-19, hier 2.

[7] M. Limbeck, Siinde im NT, in: Haag BL,
Sp. 1673.

[8] G. Schnurr, Krise (s. Anm. 6), 64.
[9] Ebd., 64.

[10] G. Ebeling, Theologie und Philosophie
III. Dogmatisch, in: RGG VI (31962), 819-
830, hier 822.

[11] S. Kobia (s. Anm. 6), 2.

[12] Fiir eine Zukunft in Solidaritdt und Ge-
rechtigkeit. Wort des Rates der Evangelischen
Kirche in Deutschland und der Deutschen
Bischofskonferenz zur wirtschaftlichen und
sozialen Lage in Deutschland, hg. v. Kirchen-
amt der EKD und vom Sekretariat der DBK,
Hannover 1997, 3.3.2.

THEMA DER WOCHE

[13] Ebd., Nr. 101.

[14] K. Raiser, Globalisierung: Schicksal oder
Aufgabe? in: (http://cdithw.han-solo.net/kun-
den/kirchentag/kirchentag1999/3 _042.rtf).

[15] Handeln fiir die Zukunft der Schopfung.
22. Oktober 1998, hg. v. Sekretariat der Deut-
schen Bischofskonferenz, Bonn 1998, 128.

[16] Zukunft in Solidaritét (s. Anm. 12).
[17] www erlassjahr.de.

[18] Charta Oecumenica. Leitlinien fiir die
wachsende Zusammenarbeit unter den Kir-
chen in Europa: epd-Dokumentation Nr.
18a/01, 1-5.

[19] Zit. ebd., 19.

[20] U. Duchrow, Einleitung, in: Wirtschaft
im Dienst des Lebens — Die Antwort der
westeuropdischen Kirchen auf die Globalisie-
rung und das Finanzsystem. Texte aus der
Konsultation  15.-19.  Juni 2002 in
Soesterberg/Holland, epd-Dokumentation Nr.
43a/14.10.02, 2-4, hier 4.

[21] Der Brief der Konsultation an die Kir-
chen in Westeuropa, in: ebd., 6-13, hier 8.

[22] Alternative Globalisierung im Dienst von
Menschen und Erde (AGAPE - Alternative
Globalisation Adressing People and Earth).
Hintergrunddokument, hg. v. Team fiir Ge-
rechtigkeit, Frieden und Schopfung, Okume-
nischer Rat der Kirchen, Genf 2005
(www.suedwind-institut.de/downloads/Bd07
_5-Agape-OERK .pdf), 7.

[23] Ebd., 6.





