Relationship Between Horizontal Inequalities and Conflict, in: Stewart (Hg.), Horizontal Inequali-
ties and Conflict, 286-300. Ich zitiere hier die Untertitel des betreffenden Kapitels.

Aus dem Englischen {ibersetzt von Gabriele Stein

Kulturelle Ressourcen fiir
Versohnung und Frieden

Felix Wilfred

Ich mochte diesen Aufsatz beginnen, indem ich zwischen einer Kultur des Friedens
einerseits und kulturellen Ressourcen fiir Versihnung und Frieden andererseits
unterscheide. Uber die Kultur des Friedens wird heutzutage viel diskutiert und
geschrieben. Was ich hier vorstellen méchte, hat einen anderen Zuschnitt. Es
~ bezieht sich auf die verschiedenartigen Ressourcen in den Kulturen der Volker,
mit deren Hilfe sie Konflikte iiberwinden, zwischenmenschliche Beziehungen
kitten und Frieden schaffen. Diese Ressourcen miissen allerdings zuerst freige-
legt und fiir diese Ziele nutzbar gemacht werden.
Lésst man einmal 16bliche Ausnahmen wie Ramon Llull (1235-1315), Nikolaus
von Kues (1401-1464), Erasmus von Rotterdam (1466-1536) und Thomas Mo-
rus (1478-1535) beiseite, dann haben sich Theologen aus der Mitte der christli-
chen Tradition nur selten mit dem Frieden auseinandergesetzt! Thematisiert
wurden stattdessen die spirituelle Kriegsfiihrung gegen die Heiden, die Kreuz-
ziige gegen die Sarazenen und der gerechte Krieg aus Verteidigungsgriinden;
iiber all diese Fragen nachzudenken fand groftere Anerkennung als die Sache des
Friedens.
Heute ist der Friede eine Frage von héchster Bedeutung und Dringlichkeit fiir das
Leben der Welt, der Nationen und Gesellschaften. Schon darum sollte die Theolo-
gie ihre Aufmerksamkeit mit grofRerer Entschiedenheit und Hingabe dieser Frage
des offentlichen Interesses widmen. Auf dem Weg dorthin wird sie womdglich
einige der Problemstellungen, Fragen und Debatten, in die sie in der Vergangen-
heit eingetaucht ist, niedriger hdngen und relativieren, weil sie fiir das Leben in
der Welt von heute kaum noch Bedeutung haben.
In jiingerer Zeit war es vor allem Papst Johannes XXIII., der den Frieden als eine
Frage der gesamten Menschheit ins Blickfeld riickte; ihrer miisse sich die Kirche
unbedingt annehmen. Seine Enzyklika Pacem in Terris (1963) gab fiir Kirche und
Theologie die Richtung vor, um sich diesem Anliegen zu 6ffnen. Es war das erste
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Mal, dass die Welt etwas von der Kirche horen sollte, das an die gesamte
Menschheitsfamilie gerichtet war. Um die Bedeutung dieser Enzyklika herauszu-
stellen, schreibt Joseph Gremillion:

~Es war die Enzyklika Pacem in Terris (Frieden auf Erden), die fiir Johannes und
sein Aggiornamento eine universale Horerschaft erschloss. Millionen, die den Pdpsten
und ihren Zungenbrecher-Enzykliken niemals auch nur die geringste Aufmerksamkeit
geschenkt hatten, waren wachgeblieben und horten zu. Hier wandte sich erstmals ein
Papst an ,alle Menschen guten Willens'. Und seine Botschaft sprach eine tiefe Sehn-
sucht an, die alle teilten. “2

Die Bedeutung des II. Vaticanums liegt darin, dass es den Frieden nicht mehr im
Verhdltnis zum Krieg definierte, sondern dariiber hinausging und unter Bezug-
nahme auf die patristische Tradition den Frieden in seiner untrennbaren Verbin-
dung mit der Praxis der Gerechtigkeitbetrachtete.

»Der Friede besteht nicht einfach im Schweigen der Waffen, nicht einfach im immer
schwankenden Gleichgewicht der Krdfte. Er muss Tag fiir Tag aufgebaut werden mit
dem Ziel einer von Gott gewollten Ordnung, die eine vollkommenere Gerechtigheit
unter den Menschen herbeifiihrt. “3

Das Kulturverstindnis des Il. Vaticanums und seine
Bedeutung fiir den Frieden

Eine Moglichkeit fiir die Theologie, zum Frieden beizutragen, besteht darin, sich
die wichtigen Lehren des II. Vaticanums iiber die Kultur ins Bewusstsein zu rufen
und daraus Schlussfolgerungen zum Einsatz fiir den Frieden zu ziehen.

Die Kolonialzeit war von einem evolutionistischen und hierarchischen Ver-
stdndnis von Kultur geprdgt. Dementsprechend wurden einige Kulturen als
iiberlegen und entwickelt angesehen, wahrend auf andere Kulturen - jene der
kolonialisierten Volker - herabgeschaut wurde, da sie als minderwertig und
entwicklungsbediirftig galten. Im Lichte der Erkenntnisse von Ethnologie und
Anthropologie lehnte das Zweite Vatikanische Konzil es ab, ein solches evolutio-
nistisches und hierarchisches Verstdndnis von Kultur zu iibernehmen. Stattdes-
sen fasste es die Kultur als offensichtliche und wesentliche menschliche Realitét
auf, die in jedem Volk vorhanden ist und Anspruch auf Autonomie und Freiheit
hat, um sich entwickeln zu konnen.

Damit jedoch haben wir es mit einer Vielzahl von Kulturen zu tun; jede von ihnen
ist anders, aber keine ist den anderen iiberlegen oder unterlegen. Doch die
Vielzahl der Kulturen, die das Konzil so klar anerkannt und bekriftigt hat, kann
nicht nur da genutzt werden, wo das Christentum kontextualisiert werden soll.
Aber damals, so scheint mir, hat das II. Vaticanum, nachdem es seine umfassende
und humanistische Sicht der Kultur vorgestellt hatte, diese Sicht tatséichlich so in



Anschlag gebracht, dass sie fiir sein Inkulturationsprogramm zum Vorteil der
Kirche nutzbar wurde. Das Konzil sah in der Inkulturation ein Zeugnis dafiir, dass
die Kirche nicht an eine bestimmte Kultur gebunden ist. Kultur wurde auch als
Mittel und Objekt der Evangelisierung angesehen. So sagt zum Beispiel Gaudium
et Spes, ,die Kirche, die im Lauf der Zeit in je verschiedener Umwelt lebt, [nimmt]
die Errungenschaften der einzelnen Kulturen in Gebrauch, um die Botschaft
Christi in ihrer Verkiindigung bei allen Vélkern zu verbreiten und zu erkldrens.
Es geht nun aber darum, dass die Kultur bei der Humanisierung der Welt und der
Gesellschaft sowie bei der Férderung der gegenseitigen Verstindigung unter den
Volkern eine gréfsere und aktivere Rolle zu spielen hat. Unter anderem bietet sie
Mittel und Wege, Differenzen in zwischenmenschlichen und gesellschaftlichen
Beziehungen aufzulosen. Auf lokaler Ebene lebt Friede von den kulturellen Quel-
len und Riegeln bis hin zu den konkreten Strategien, die jede Kultur zur
Uberwindung von Konflikten entwickelt hat.

Kulturen sind keine begrenzten und in sich abgeschlossenen Einheiten oder
geschlossene Systeme, wie es eine ethnozentrische Sichtweise vielleicht nahe-
legt. Im Gegenteil: Jede kulturelle Ausformung ist die Frucht zahlreicher Begeg-
nungen und Verhandlungen. Kulturelle Unterschiede beruhen nicht auf ihrer
Isolation voneinander. Es ist eher so, dass Kulturen Angebote von Verschieden-
heit sind, was Lebensweisen, Verhaltensmuster und den Umgang mit den Wirk-
lichkeiten angeht, die der ganzen Menschheit gemein sind. Dieser dynamische
_ und universale Aspekt von Kultur kann uns helfen, sie als Kraft zum fortgesetzten
Dialog und als Mittel zum friedlichen und harmonischen Kontakt mit dem
Gegeniiber zu verstehen. Die ortliche Kultur kénnte dariiber hinaus sogar wert-
volle Hinweise zum Aufbau von Frieden in anderen Gesellschaften und auf globa-
ler Ebene geben. Um diese Aspekte der Kultur herauszuarbeiten und zu wiir-
digen, wenden wir uns nun der Theologie der Schopfung zu.

Kultur und die Theologie der Schdpfung

Solange das Projekt der Inkulturation und Evangelisierung dazu neigt, die Kultur
aus einer kirchenzentrierten Perspektive zu betrachten, haben wir es mit einer
»Theologie von oben“ zu tun, die nicht in der Lage ist, die Kultur als einen Wert
an sich wahrzunehmen. Die post-liberale oder neo-orthodoxe Theologie von oben
wiirde, beispielsweise, die Ansicht vertreten, dass die Kultur dem Wort Gottes
entsprechen sollte - anstatt dass das Wort Gottes uns in der Begegnung mit der
Kultur entgegentritt. John Milbank und andere wiirden so weit gehen zu sagen,
dass Christen selbst eine alternative Gesellschaft bilden und als eine
eigenstdndige gesellschaftliche Organisation eine eigene Kultur mit den entspre-
chenden eigenen Praktiken haben.® In diesem Verstindnis hitten die Kulturen
der Vélker und Nationen keinen Platz, es sei denn, sie wiirden in die kirchliche
Gemeinschaft hereingeholt.

Dagegen wiirde eine Theologie der Schbpfung die Kultur als eine Realitdt des
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menschlichen Zusammenlebens betrachten, die einen Wert in sich selbst hat.
Glaube muss sich zu den Kulturen der Menschen in Beziehung setzen. Denn weil
Kultur eine Folge und ein integraler Teil der menschlichen Alktivitdt ist, sollten
Christen iiberzeugt sein, ,dass die Siege der Menschheit ein Zeichen der Grofie
Gottes und die Frucht seines unergriindlichen Ratschlusses sind“®. Es lohnt sich,
diese konziliare Perspektive auf die Kultur wiederzuentdecken.

Wenn Gott durch das Medium des menschlichen Handelns in den verschiedenen
Lebensbereichen wirkt, dann gilt das auch fiir die Belange des Friedens. Das Ubel
der Gewalt wird von Menschen verursacht, und Gott schafft Frieden durch
dieselben Menschen, indem er sie gute Mittel und Wege nutzen ldsst, die ihnen in
ihren Kulturen zur Verfiigung stehen. Sollten Gewalt und Konflikte schon seit
den Anfingen der Menschheit bestehen, dann hat diese Menschheit auch die
Mittel gefunden, Konflikte zu l6sen und Hass und Gewalt zu beenden. Zwischen-
menschliche Beziehungen und Begegnungen sind von den Kulturen gepragt, in
denen sie stattfinden, und die Art und Weise, auf die die Menschen zusammen-
kommen, entstammt ihrer Kultur. Zugleich aber ist eine Kultur nicht das Ergeb-
nis irgendeines Zwangs, sondern entsteht aus einem bestidndigen Prozess der
Konsensfindung und der Schaffung gemeinsamer Symbole in einer bestimmten
menschlichen Gemeinschaft. Darum ist es leicht zu verstehen, warum gerade die
Kultur fiir Heilung, Versohnung und Frieden wesentlich ist, wenn Briiche in
diesen Beziehungen auftreten, die sich in Konflikten und Gewalt manifestieren.
Und darum ist es auch sinnvoll, das kulturelle Potenzial in jedem Volk daraufhin
zu untersuchen, was es zur Uberwindung von Feindseligkeiten und zum Eintritt
in einen Friedens- und Versohnungsprozess beitragen kann.

Damit soll nicht behauptet werden, dass Kultur etwas ganz und gar Positives ist.
Wie alle menschlichen Wirklichkeiten besitzt auch die Kultur eine ihr eigene
Doppeldeutigkeit. Sie kann ebenso ein Reich der ,Siinde“, der Gewalt und der
Widerspriiche sein. Doch das ist kein Grund, darin nicht nach kreativen Mitteln
der Versohnung und des Friedens Ausschau zu halten.

Ein mystischer Zugang zur Kultur - ein Weg des
Friedens

Ich habe weiter oben bereits Nikolaus von Kues erwihnt. In seinem Werk De pace
fidei (,Der Friede im Glauben*) teilt er uns mit, dass seine Uberzeugung von der
Ubereinstimmung der Religionen die Frucht einer Vision, einer Schau gewesen
sei. Es ist bemerkenswert, dass er in einer angespannten Situation wie der nach
dem Fall von Konstantinopel (1453) - einem kulturellen Erdbeben, das die
Grundfesten der Identitdt Europas erschiitterte - in der Lage war, die gegneri-
schen Religionen aus einer mystischen Perspektive in Beziehung zueinander zu
setzen und auf ihre letztgiiltige Einheit zu schauen. Er trat ein fiir Verséhnung
und Harmonie anstelle von Aggression, fiir Dialog und Frieden anstelle von
Vergeltung.
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»Da tat sich dem [...] Ergriffenen nach einigen Tagen - vielleicht weil er unaufhorlich
dariiber griibelte - eine Schau auf, der er dies entnahm: In einem kleineren Kreis von
solchen Weisen, die aus eigener Erfahrung mit den Verschiedenheiten, wie sie zwi-
schen den Religionen iiber den Erdkreis hin herrschen, vertraut sind, liefe sich auch
eine irgendwie realisierbare Ubereinstimmung finden, und so wdre im Religidsen ein
ewiger Friede auf angemessenen und ehrlichen Wegen erreichbar. “7

So wie wir heute versuchen, tiefer in die mystische Dimension einzudringen, nach
der die interreligiose Verstdndigung ruft, miissen wir auch die mystische Dimen-
sion in der Vielfalt der Kulturen und in ihrer Harmonie sehen lernen. Die Mystik
hat die Kraft, alle Schranken und Grenzen zu durchbrechen und uns eine grofere
Einheit erkennen zu lassen. Sie hat aufderdem die Kraft, uns die Dinge in einem
anderen Licht sehen zu lassen. Das gilt auch fiir die verschiedenen Kulturen. Sie
werden nicht zu Rivalen, sondern sind aneinander gebunden als die vielfdltigen
Ausdrucksweisen der einen Menschheit in Einheit mit dem gottlichen Geheimnis.
Der Sinn fiir Einheit und Harmonie hilft uns auch, in jeder Kultur - auch wenn sie
durch die jeweiligen Besonderheiten von Geografie und Geschichte bestimmt ist -
etwas zu entdecken, das diese iibersteigt, etwas, das sie auf einer anderen Ebene
mit anderen Kulturen verbindet.

“Auf der Suche nach
inneren Losungen fiir
Konflikte

Geschichte und Erfahrung haben un-

Felix Wilfred
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Faktoren und Kréfte konnen nur einen duferst zerbrechlichen Frieden zuwege
bringen, der von heute auf morgen wieder dahin sein kann.

Das Projekt des Friedens muss aus dem ortlichen Boden spriefien und dessen
Bewohner mit einbeziehen. Denn die Verschiedenheit der Gesellschaften auf
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unserer Erdkugel ist groft, und die Situationen der Konflikte, Verletzungen und
der Gewalt sind jeweils singuldr. So sind beispielsweise Verstdndnis und Praxis
von Versohnung und Frieden etwas ganz anderes in einer Gesellschaft wie Indien,
deren grundlegende Sozialstruktur auf der schriftlosen Kastenidentitit beruht.
Die Form der Verséhnung kann in einer solchen Gesellschaft nicht dieselbe sein
wie in einer liberalen Gesellschaft, die aus einem Gesellschaftsvertrag entstanden
ist und deren grundlegende Einheiten die Individuen sind. Darin liegt ein weiterer
Grund, auf die kulturellen Ressourcen zuriickzukommen. Die in der Kultur ange-
legten Potenziale miissen ans Licht geholt und fiir die Férderung des Friedens
eingesetzt werden. Der Friede wiirde nicht heraufziehen, wenn man abhinge von
Vernunfterwdgungen und Argumenten, um Konflikte zu 16sen und Verséhnung zu
schaffen. Das ist nur zu offensichtlich. Verséhnung und Frieden erfordern, dass
die zentralen Fragen auf der Ebene der Gefiihle angesprochen werden, und gerade
hier haben Symbole und andere kulturelle Momente eine grofte Bedeutung.

Vom afrikanischen Kontinent kennen wir Beispiele fiir den Einsatz kultureller
Mittel und Einrichtungen, wenn nach Konflikten Verséhnung méglich werden
soll. Ein einschldgiger Fall ist Ruanda. In der Zeit nach dem Genozid gab es ein
dringendes Bediirfnis nach gerichtlicher Aufarbeitung. Nach so viel Grausamkeit
und brutalen gegenseitigen Tétungen von Hutu und Tutsi befindet sich das Land
heute auf dem Weg der Erholung und Befriedung, und das ist in nicht geringem
Mafte den einheimischen kulturellen Verfahrensweisen der Rechtsprechung
geschuldet. Die traditionelle Institution der gacaca-Gerichte nahm ihre Arbeit
im Land auf und verhandelte tausende von Féllen. Der lokalsprachliche Aus-
druck gacaca bedeutet ,ordentlich gepflegter Rasen“. Die saftig-griinen Gras-
flichen sind der Ort, an dem sich die 6rtliche Gemeinschaft versammelt und ihre
Differenzen kldrt, und sie sind ein Symbol fiir Dialog und Partizipation.

Wie erfolgreich waren diese Gerichte? Ganz sicher sind sie alles andere als
perfekt; sie haben zahlreiche Méangel, lassen Schlupflocher, und vieles ist noch
immer unerledigt. Dennoch erwiesen sie sich bei der Schaffung von Frieden und
Versohnung als ein wenig besser als all die Instrumente und Initiativen von
auften. Wie sollte auch nur ein Mindestmaft an Gerechtigkeit und Frieden in
diese Gesellschaft einkehren, wenn noch im Jahr 2001 mehr als 100.000 des
Volkermords Angeklagte in Gefdngnissen untergebracht waren? Es hitte mehre-
re Jahrzehnte gedauert, Recht zu sprechen und Verséhnung zu erreichen - und
all das verbunden mit hohem finanziellem Aufwand -, wenn man sich allein auf
moderne Gerichtsverfahren verlassen hitte.

Dariiber hinaus bewies das ruandische Experiment, dass die értlichen und kultu-
rell eingebetteten Methoden wie die gacace-Gerichte grofiere Transparenz bei der
Zumessung von Gerechtigkeit erlaubten. Die 6rtliche und gemeinschaftshezogene
Konfliktbewaltigung dreht sich um Menschen, die sich so gut kennen, dass sie
einander nichts vorspielen oder Tatsachen verbergen kénnten, um straffrei aus-
zugehen. Die Verfahren konnten beschleunigt werden. Mehr noch: Sie trugen
dazu bei, dass die Menschen ihre Verantwortung wahrnahmen. So wuchsen die
Chancen fiir einen dauerhaften Frieden, weil der Verséhnungsprozess die Bin-




dungen zwischen den Vélkern und Gemeinschaften gestirkt hat. Die Bedeutung
der ortlichen gacaca-Gerichte wurde in dem Dokumentarfilm My Neighbour My
Killer von Anne Aghion eindrucksvoll festgehalten.

Ein Fallbeispiel aus der Wirtschaft

Ich wiirde die gemeinschafts- und kulturbasierte Friedensarbeit gerne illustrieren
mit dhnlich gelagerten nenen Einsichten aus dem Feld der Wirtschaft. Bereits im
Jahr 1968 verdffentlichte Garrett Hardin einen gefeierten Artikel unter dem Titel
The Tragedy of the Commons (,Die Tragik der Allmende“) in der Zeitschrift
Science.8 Er sprach darin von Gemeinschaftsgiitern wie Weideland, Wéldern,
Luft, Wasser, Fischgriinden usw. Diese haben der Gemeinschaft iiber Jahrtausen-
de gedient, sind aber nun in eine Krise geraten, weil einige Mitglieder aus Gier
begonnen haben, an diesen Giitern Raubbau zu treiben. Dies fiihrt zu Zerstérung,
und letztlich hat niemand einen Nutzen davon, dass das Allmendegut auf diese
Weise zunichte gemacht wird. Fiir Hardin lag die Ursache dieser Tragodie in der
Abwesenheit klar definierter Eigentumsrechte. Jahrzehnte spiter kam Elinor
Ostrom, Trégerin des Nobelpreises fiir Wirtschaftswissenschaften im Jahr 2009,
auf die Frage zuriick. Sie zeigte, dass die wahre Tragddie in der Zerstorung der
gemeinschaftsbasierten Systeme zum Schutz des Gemeineigentums liegt.% Diese Sys-
teme hatten den Vorteil, die Menschen im verantwortungsvollen Gebrauch von
gemeinschaftseigenen Giitern zu aktiv Beteiligten zu machen. Es war leicht,
Regelverletzer zu identifizieren und mit ihnen umzugehen - das forderte ein
groferes Verantwortungsgefiihl fiir und Kontrolle iiber die Allmende.

Man muss das Rad nicht neu erfinden. Die Menschen selbst kennen Mittel und
Wege zum Frieden, die nur in Gang gebracht oder beschritten werden miissen.
Die Gemeinschaft als einen wichtigen Spieler und als den effektivsten Manager
gemeinschaftlicher Giiter einzusetzen stellt die fithrende Rolle der privaten Ak-
teure in der neoliberalen Okonomie in Frage. Gemeinschaftsmanagement von
Gemeinschaftseigentum ist ein Ausdruck von Kultur und hilft die Gewalt
iiberwinden, welche Konkurrenz und Konflikte zwischen den Individuen verursa-
chen kénnen. In der neoliberalen Okonomie galten Staat und Markt als diejeni-
gen, die die Naturschétze vor Raubbau und vor Zerstérung schiitzten. Heute
kommt das Gemeinschaftsmanagement als Alternative zu diesen zwei traditionel-
len Akteuren ins Spiel.

Frieden und Gerechtigkeit auf dem Boden der
Kultur

Heute ist es offensichtlich, dass fiir jeden dauerhaften Frieden die Anerkennung
der Menschenwiirde und die Praxis der Fairness und Gerechtigkeit notig sind.
Bei der Lésung von Konflikten nehmen Bemithungen um Ausgleich und Wieder-
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gutmachung (restorative justice] sowie Vergebung einen wichtigen Platz ein.
Wéhrend wir aber iiber wichtige Werte fiir die Friedensforderung sprechen,
miissen wir uns auch dariiber im Klaren sein, dass diese universalen Bedingun-
gen fiir den Frieden mit der jeweiligen Kultur verbunden sind. Wie Gerechtigkeit
in einer Gesellschaft praktiziert wird, hat in den verschiedenen Kulturen eine je
eigene Geschichte und Tradition. Wir miissen die kulturell verwurzelten und
gemeinschaftszentrierten Praktiken genau bestimmen, um uns in die Lage zu
versetzen, Briicken zu Frieden und Verséhnung zu bauen.

Der HI. Augustinus definierte den Frieden als ,tranquillitas ordinis“ (Gelassen-
heit der Ordnung). Das ist nicht zu verstehen als Aufforderung, sich an die
bestehende Ordnung anzupassen. Seine Definition zielt eher auf den Prozess,
rechte Beziehungen zwischen den Teilen und dem Ganzen zu finden, und auf die
daraus resultierende Harmonie. Auch als ein kontinuierlicher Prozess des Auf-
baus rechter Beziehungen bleibt die Herstellung von Frieden ein Gemeinschafts-
projekt mit all seinen historischen und kulturellen Ressourcen.

In der Diskussion iiber den Frieden nach einem Konflikt ist eine der zentralen
Fragen die Wiederherstellung der Gerechtigkeit, zu der es kommen muss, bevor
Versochnung stattfinden und Friede etabliert werden kann. Auch wenn das fiir
sich genommen sicher richtig ist, wiirde diese Trennung von Gerechtigkeit und
Frieden in vielen Kulturen befremdlich anmuten, weil sie Wege entwickelt haben,
das eine mit dem anderen so zu verbinden, dass Gerechtigkeit und Friede mitein-
ander erlangt werden konnen, ohne sie als Gegensitze zu begreifen oder das
eine dem anderen zu opfern.

Selbst wenn wir davon ausgingen, dass es moglich ist, Gerechtigkeit in ihrer
Génze wiederherzustellen, koénnen wir keineswegs sicher sein, dass das
Verhéltnis zwischen einem Ubeltiter und seinem Opfer wieder ins Lot gebracht
werden kann. Denn zum Frieden gehort mehr als das, was die Gerechtigkeit
anbieten kann. Genau an diesem Punkt kénnten die kulturellen Ressourcen fiir
Versthnung und Frieden helfen, die Wunden zu heilen und ein tragfihiges
Zusammensein zu ermoglichen. Mit anderen Worten: Jeder kulturelle Boden hat
sein eigenes Potenzial, damit Gerechtigkeit und Frieden in einem bestimmten
Kontext zur Bliite kommen.

Aus theologischer Sicht ist die Kultur, wie ich weiter oben bereits festgestellt
habe, ein Teil der Okonomie von Gottes Schopfung und zugleich ein Ort von
Gottes Gnade, auch wenn sich in ihr viel Siindhaftigkeit manifestieren mag. Wenn
wir die kulturellen Mittel zur Verwirklichung der edlen Ziele von Gerechtigkeit
und Frieden einsetzen, befinden wir uns im Bereich der alltdglichen Gnade.
Wenn, wie Amartya Sen ganz richtig feststellte, uns die vollkommene Gerechtig-
keit versagt bleibt und unser Bemiihen stattdessen darauf zielt, von weniger zu
mehr Gerechtigkeit zu gelangenl®, dann gilt das geradeso fiir den Weg zum
Frieden.

Als Menschen kdénnen wir uns nur von einer Situation geringen Friedens zu mehr
Frieden bewegen, und der vollkommene Friede mag uns versagt bleiben. Auf
diesem unendlichen Weg zum Frieden kénnten die Kultur und die kulturellen



Ressourcen eine bedeutende Rolle spielen. Kultur steht fiir die eingebundenen
zwischenmenschlichen Beziehungen, und bei der Suche nach Frieden kénnte aus
diesen der Balsam kommen, den wir fiir das Heilen der Wunden und fiir die
Versohnung bengtigen.

Verséhnung oder Mitgefiihl?

Was die kulturellen Ressourcen anbelangt, sollten wir uns der Tatsache bewusst
sein, dass diese Ressourcen sich in dem Mafte entwickeln, wie die Gemeinschaft
reift. Sie konnte neue Durchbriiche erreichen, zu Einsichten finden und neue
Strategien entdecken. Es ist wichtig, die Entwicklung der Kultur zu verfolgen, um
ihre Ressourcen fiir Verséhnung und Frieden ihrem dynamischen Sinn nach zu
verstehen. So war beispielsweise die indische Tradition!! und Kultur urspriing-
lich sehr stark auf Vergeltung ausgerichtet. In der Tat ist eines der zwei grofien
Epen Indiens - das Mahabharata - eine Geschichte von vielen Racheakten, Hass,
Gewalt und Blutvergiefen.12 Es brauchte einen Gautama Buddha, um all das zu
durchbrechen und der indischen Zivilisation eine neue Ausrichtung zu geben, und
zwar durch die Einfithrung des entscheidenden Elements des Mitgefiihls (karu-
na).13 Mitgefiihl basiert nicht auf einer Ich-Du-Beziehung (Martin Buber) oder auf
der Alteritdt oder dem Angesicht des Anderen (Emmanuel Levinas). Mitgefiihl ist
eine umfassende Haltung, die in sich alle jene Aspekte einschlieft, die wir mit
dem Prozess der Versohnung verbinden - Erkenntnis der Wahrheit, Vergebung,
Umkehr usw. Mitgefithl entspringt nicht der Alteritit, sondern der Identitit.
Denn letztlich ist der Andere man selbst - eine Intuition, die charakteristisch ist
fiir den hinduistischen advaite- Gedanken der Nicht-Dualitit, Buddha seinerseits
zeigte, dass wir uns nur dann in Richtung Frieden bewegen kénnen, wenn wir
Mitgefiihl praktizieren. Mitgefiihl ist wahrhaftige Gnade, um einen sowohl christ-
lichen als auch hinduistischen Begriff zu verwenden. Sie schliefit Gerechtigkeit
mit ein, will uns aber noch dariiber hinauslocken. Sie fithrt uns zur Erkenntnis,
dass Friede letztlich nicht einfach die Frucht menschlicher Anstrengungen ist,
sondern ein Geschenk.

In diesem Paradigma gehoren zum Werkzeugkasten fiir Frieden und Versshnun e
Mitgefiihl, Gewaltfreiheit, syadvada und anekatva.l4 Darin liegt der Unterschied
zum Prozess in der christlichen Tradition, wo es um das Bekennen der Wahrheit
oder das Eingestindnis von Schuld geht, um Bufe, Strafe, Versohnung und
Frieden. Im Paradigma des Mitgefiihls ist Bufe nicht so zentral wie im Fall der
Versthnung, wo die christliche Soteriologie groften Einfluss hat. Suchten wir
nach einer gleichwertigen Realitit, die der BuRe in der hinduistisch-buddhisti-
schen Tradition entspricht, dann wére dies die Uberwindung des Selbst. In der
Selbstiiberwindung schmilzt der Hass und verdunstet, und dabei findet eine
Erleuchtung statt, aus der das Mitgefiihl entspringt. Die Uberwindung des Selbst
ist der héchste Ausdruck der EntduRerung.
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Das Gesagte macht deutlich, dass Kulturen und Zivilisationen vielleicht nicht nur
verschiedene Ressourcen fiir den Frieden haben, sondern auch verschiedene
Paradigmen, um das Verhiltnis zwischen dem Selbst und dem Anderen harmo-
nisch zu denken. Die westliche Praxis der Versohnung ist geprdgt von der
christlichen Theologie und der katholischen Buftradition. Das hinduistisch-
buddhistische Paradigma hingegen verdankt sich einer anderen Weltsicht. Den-
noch, scheint mir, wére ein tiefergehendes Gesprdach und ein Dialog zwischen
diesen beiden Traditionen duferst wichtig - in Blick auf die praktische Aufgabe
der Versohnung, der Friedensarbeit, der Integration und der Ganzheit. Ich denke,
in der christlichen Tradition ist das Element der sunyata (Leere) oder kenosis
noch nicht geniigend zur Geltung gekommen. Das Gesprach mit der hinduistisch-
buddhistischen Tradition kénnte uns helfen, in das christliche Verstdndnis von
Versohnung den Ruf zur Selbstentiuferung, zur kenosis hineinzuweben. Die
Qualitdt der Versdhnung entspricht proportional dem Grad der Selbstentdu-
ferung.

Kultur und Friedensinitiativen

Der Friedensnobelpreis wurde im Jahr 2012 der Europdischen Union verliehen.
Ein Kontinent, der im 20. Jahrhundert die erbitterten Kampfe zweier Weltkriege
sowie Gewalt, ungeheure Zerstorung und den Tod von Millionen erlebt hat,
erschien neu als ein Kontinent des Dialogs, des Friedens und der Verstdndigung.
Das Ende der feindlichen Auseinandersetzungen und die Férderung des Dialogs
wurde ganz offensichtlich durch die wirtschaftliche Integration erleichtert. Doch
ohne die Unterstiitzung eines kulturellen Austauschs, gemeinsamer Werte und
einer geteilten Geschichte wire dieser Wandel nicht moglich gewesen. Zu denken
ist hier an den Beitrag solcher Personlichkeiten wie Kardinal Suhard und Bernard
Lalande, die sich fiir Versohnung unter den europdischen Nationen und insbeson-
dere fiir die deutsch-franzésische Ausséhnung eingesetzt hatten.

Ostasien ist eine der wenigen Regionen der Erde, die sich noch in der Ara des
Kalten Krieges befinden, vor allem, was das Verhdltnis der beiden Koreas angeht.
Auflerdem ist der Friede in Ostasien heute bedroht durch die Eskalation der
Spannungen zwischen Japan, China, Taiwan und Korea wegen einiger unbewohn-
ter Inseln.15 Nationale Empfindungen und Leidenschaften schlagen in diesen
Lindern hohe Wellen. Es kam zu heftigen antijapanischen Unruhen in China, die
schmerzhafte Erinnerungen an den japanischen Militarismus und den Imperialis-
mus im Zweiten Weltkrieg weckten. Dennoch stellen wir fest, dass gute Aussich-
ten auf Frieden bestehen, wenn diese Linder sich bewusst machen, dass sie eine
gemeinsame Kultur, Geschichte, Lebensart haben und einige traditionelle Werte
teilen.

Die Kirche kann in diesen Landern eine sehr bedeutende Rolle bei der Errichtung
des Friedens spielen, wenn sie auf die kulturellen Méglichkeiten, die unter den
Volkern in diesem Teil Asiens vorhanden sind, zuriickgreift. Solche Initiativen



konnten auf der Makro- wie auf der Mikro-Ebene ergriffen werden. Zu erwédhnen
ware beispielsweise - auf der Mikro-Ebene - die Initiative eines koreanischen und
eines japanischen Pfarrers (Katushiko Seino) an der Tsuchiura Grace Church in
Tokio. Sie ist Teil einer Bewegung mit dem Namen ,Koinonia“, die versucht, die
beiden Vélker in einem kulturellen Austausch einander ndher zu bringen.
Dramatisch und eindrucksvoll war auch die Initiative des jungen Priesters Paul
Mun Kyuhyun von der koreanischen Priestervereinigung fiir Gerechtigkeit. Be-
feuert vom Ideal eines vereinigten Koreas und im Vertrauen auf die gemeinsame
Kultur und Geschichte beider L&nder iiberschritt er am 15. August 1989 die
Grenze zu Nordkorea und wurde verhaftet. Es war eine grofse symbolische Geste
des Protests gegen die Teilung eines Volkes, das in Kultur und Geschichte eins
ist. Seine folgenden Initiativen bewiesen, dass die Kultur vereinen kann, was die
Politik trennt.16

Kultureller Austausch, Bildung und wahrheitsgetreue Geschichtsbiicher kénnen
dabei helfen, Vorurteile zu iiberwinden und ideologische Differenzen hinter sich
zu lassen. Politische Initiativen und ékonomische Integration bringen woméglich
nur dann den Frieden voran, wenn sie durch kulturellen Dialog und Austausch
auf breiter Ebene untermauert werden. Solche kulturbasierten Friedensinitiativen
lagen gewiss ganz auf der Linie dessen, was das II. Vaticanum zum Wert der
Kultur im menschlichen Leben vertreten hat.

Fazit

Ich habe auf ein Gebiet hingewiesen, auf dem die Theologie sich aktiv engagieren
sollte, nimlich auf das Gebiet der Uberwindung von Feindseligkeiten und Konflik-
ten, der Forderung von Verséhnung und des Aufbaus dauerhaften Friedens.
Damit dies geschehen kann, muss die Theologie die Kultur und ihre Potenziale in
den Blick nehmen, und zwar jenseits der Programme der Inkulturation. Die Mine
der Kultur zum Zwecke der Versohnung und des Friedens zu erkunden wird eine
der Hauptaufgaben fiir die Theologie in der Zukunft sein. Wenn sie sich selbst auf
ortlicher Ebene fiir die Sache des Friedens einsetzt, wird die Theologie kontex-
tuell werden und ndher an die Realititen des Alltagslebens herankommen.

Offentliche Theologie sollte der Kirche helfen, kulturellen Austausch zugunsten -

von Frieden und Verstindigung zu fordern.1” Diese Aufgabe ist nicht weniger
wichtig als der interreligiése Dialog. Die Theologie konnte den bestehenden
Systemen und Vorgehensweisen der Konfliktpravention zum Durchbruch verhel-
fen, und wenn sich doch Konflikte ereignen, konnte sie zur Losung beitragen,
indem sie Ressourcen aus dem jeweiligen Kontext heranzieht.

Der Prozess von Versohnung und Frieden ist kein Bereich, in dem die Religion ein
Monopol besitzt. Staat, Wirtschaft, Biirgergesellschaft usw. spielen ebenfalls eine
wichtige Rolle, weshalb die Theologie mit allen Beteiligten im Gespréich bleiben
muss, um konstruktiv mitwirken zu kénnen. Indem sie solche wichtigen Aufga-
ben wahrnimmt, wiirde die Theologie auch der Kirche helfen, tiefere Wurzeln im
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kulturellen Universum der Vélker zu schlagen. Die Foderation der asiatischen
Bischofskonferenzen (FABC) sprach z.B. auf ihrer ersten Vollversammlung sehr
deutlich von der Notwendigkeit eines Dialogs mit den Kulturen neben dem Dialog
mit den Religionen und mit den Armen.18 Heute beginnen wir, die umfassende
Bedeutung zu erkennen, die dem Dialog mit den Kulturen und ihren Potenzialen
fiir die Friedensarbeit im Dienste einer harmonischen und geteilten Zukunft der
Menschheit zukommt.
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