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nur kurz gestreift werden. Zweifellos wird das Wag-
nis einer 6kumenischen Erziehung viele jahrhun-
dertealte Spaltungen iiberwinden. Neue Bereiche
akademischen Wirkens tauchen auf, — nicht neu im
Sinne eines Hinzutretens — denn das ist allzuoft
geschehen —, sondern neu im Sinne von Neugestal-
tung odetr Neuordnung alter Ordnungen im Lichte
eines neuen, in Zusammenarbeit in Angriff genom-
menen Werkes. Die Mittel der Universitit werden
weiter ausgeschopft, und es wird weniger aus-
schlieBlich auf den philosophischen und naturwis-
senschaftlichen Fakultiten aufgebaut. Neue frucht-
bare Beziehungen zu den héheren Fachschulen
und Spezialinstituten werden sich entwickeln. Ge-
meinsame Publikationsprogramme, aufbauend auf
sich einstellenden wissenschaftlichen Fortschrit-
ten, wetden neue Forschungs- und Ausbildungs-
zentren entstehen lassen fiir Gebiete, in denen sich
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1. Eine anffallende Konvergeng

Es besteht eine auffallende Konvergenz zwischen
der romisch-katholischen Lehre und Verhaltens-
weise den Hauptproblemen der Gesellschaft ge-
geniiber und dem Denken, das sich in der im Welt-
tat der Kirchen zusammengeschlossenen Skumeni-
schen Bewegung entwickelt hat, Die meisten
Hindernisse fiir ein gegenseitiges Verstindnis und
eine Zusammenarbeit in diesen Fragen sind besei-
tigt worden. So ist zum Beispiel die Furcht vor det
tomisch-katholischen Macht, namentlich im Hin-
blick auf die religise Freiheit der Nichtkatholiken,
weitgehend geschwunden. Zum Teil ist das die
Auswirkung der Erklidrung tiber die Religionsfrei-
heit des Zweiten Vatikanischen Konzils. Doch
rihrt es ebenso daher, daf seit dem Konzil viele
evangelische Christen bei ihren katholischen Mit-
christen einen neuen Geist der Freiheit und Auf-
geschlossenheit erleben konnten. Auf allen Ebe-
nen ist es zu zahlreichen Kontakten zwischen Pro-
testanten und Katholiken gekommen. Das hat ein

die verfiigharen Moglichkeiten kombinieren und
erweitern lassen. Planungen der Fakultitsarbeit
tiber die einzelnen Institute hinaus werden das
Ausfiillen von Liicken und Vordringen in neue
Gebiete ermoglichen. Judentum und Religions-
geschichte werden nicht mehr Wasser auf den
Miihlen der christlichen Theologie sein, sondern
ihren vollen Platz unter den dialogischen Méglich-
keiten unserer Zeit einnehmen.
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Klima gegenseitigen Vertrauens entstehen lassen,
wie es noch vor zehn Jahren recht selten war.

Ein anschauliches Beispiel 143t sich in Amerika
beobachten. Man braucht nur auf der einen Seite
die heutige Einstellung der amerikanischen Pro-
testanten zu betrachten und auf der anderen Seite
ihre sehr kritische und ablehnende Reaktion auf
die Kandidatur eines rémisch-katholischen Prisi-
dentschaftskandidaten im Jahre 1960. Damals kam
es im Zusammenhang mit der Kandidatur J.F.
Kennedys zu mancherlei iiblen Ausbriichen anti-
katholischer Ressentiments. In den letzten Mona-
ten dagegen ist die Zugehdtigkeit des ermordeten
Senators R.F.Kennedy wie des Senators E.Mc
Carthy zur rémisch-katholischen Kirche kaum re-
gistriert worden. Die Angst vor dem monolithi-
schen, von einer Zentrale aus geleiteten romischen
Katholizismus ist heute in den Vereinigten Staaten,
wo sie frither sehr stark war, kein politischer Fak-
tor von Bedeutung mehr.

Die Enzyklika Papst Pauls iiber die Geburten-
kontrolle hat die Aufmerksamkeit auf die einzige
verbleibende gréBere Meinungsverschiedenheit
zwischen katholischen und evangelischen Christen
in Grundsitzen sozialen Verhaltens gelenkt; doch
gerade dieses hochst bedauerliche Ereignis hat
deutlich gemacht, daB es keinen monolithischen
Katholizismus gibt, und gezeigt, daB viele ka-
tholische Theclogen und Laien die Freiheit er-
wotrben haben, ihren Widerspruch zur pépstli-
chen Lehre iiber dieses Thema zum Ausdruck zu
bringen. Wire dies nicht der Fall, so wiirde zwar
die Zusammenarbeit zwischen protestantischen
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und katholischen Christen in vielen sozialen Fragen
weitergehen, doch wire zumindest zeitweilig das
gegenwirtige spontane Vertrauen bedroht. Denn
dann wiirden zweifellos Schwierigkeiten eintreten,
sobald offizielle kirchliche Organe zusammenarbei-
ten in der «Entwicklung der Dritten Welty, fiir
welche die pipstliche Lehre tiber die Geburten-
kontrolle ein so groBes Hindernis aufrichtet.

2. Soziallehre

Einige Jahrzehnte vor dem Konzil wurde deutlich,
daB katholische und evangelische Christen grund-
legend einig waren in jhrem Denken iiber die Fra-
gen der sozialen Gerechtigkeit, die Rolle des freien
Unternehmertums und ihr Verhiltnis zur Verant-
wortlichkeit des Staates. Was Max Weber «pro-
testaniische Ethik» (das heiBt eher die Ethik des
Spitpuritanismus als der Reformatoren) nannte
und als wichtigen Faktor fiir das Zustandekommen
des modernen 8konomischen Individualismus be-
zeichnete, lebt heute als kulturelle Kraft noch in
verschiedenen Lindern fort, doch die Lehre evan-
gelischer Kirchenversammlungen und der Meht-
zahl der evangelischen Theologen von kumeni-
scher Bedeutung ist heute den Institutionen des
Kapitalismus gegeniiber im hochsten MaBe kri-
tisch. Das kam im Jahre 1948 bei der Weltkirchen-
konferenz in Amsterdam deutlich zum Ausdruck,
als die Ideologie des kapitalistischen Zaissez-faire
ausdriicklich angegriffen wurde. Diese Kritik am
Kapitalismus war bereits seit langem durch die
Lehre so einfluBireicher Theologen wie Erzbischof
William Temple, Karl Barth, Reinhold Niebuhr
und Paul Tillich vorbereitet und unterbaut. Diese
vier groBen Denker reprisentieren eine Form von
«christlichem Sozialismus», der zumindest verba-
liter die papstliche Lehre entgegentrat. Nach dem
zweiten Weltkrieg hat die Betonung des christ-
lichen Sozialismus zwar an Einflu} vetloten, doch
glaube ich, daB ihre bleibende Wirkung die Uber-
windung des Individualismus der «protestan-
tischen Ethik» war. In den Vereinigten Staaten
bhatte die gleiche Bewegung, bekanat unter dem
Namen Social Gospel, die gleiche Auswirkung.
Die Grundlage der Konvergenz, die ich meine,
a6t sich in der Tatsache erblicken, daB sich das
protestantische Denken von der Ethik des 6kono-
mischen Individualismus fortentwickelt, wihrend
die katholische Lehte sie niemals vertreten hat.
Evangelische Christen mit Skumenischem Ein-
fluB haben indessen nicht die negative Haltung
dem Sozialismus gegeniiber eingenommen, die fiir

die romisch-katholische Lehre typisch war. Oft
waren sie sogar sehr aufgeschlossen fiir die positi-
ven Beitrige des Marxismus und gaben sich Hof-
nungen {iber die Moglichkeiten einer Zusammen-
arbeit mit kommunistischen Gesellschaften hin,
Papst Johannes XXIII. gab dieser Hoffnung eben-
falls Ausdruck, und die Aufnahme des Dialoges
romischer Katholiken mit den Marxisten hat ein
weiteres Element der Spannung zwischen Pro-
testanten und Katholiken abgebaut. In einigen
Léndern, nicht zuletzt in den Vereinigten Staaten,
bildete der absolutistische Antikommunismus ré-
misch-katholischer Amtspersonen einen Punkt,
der echte Schwierigkeiten bereitete. Doch heute
tibernehmen die Katholiken nicht selten die Fiih-
rung im Dialog mit Marxisten.

Die Konvergenz zwischen der 6kumenisch-
protestantischen und der rdmisch-katholischen
Soziallehre ist iber diese ideologischen Konflikte
hinausgelangt. Die protestantische (und hier
schlieBe ich die Lehre des Okumenischen Rates
einschlieBlich der 6stlichen Orthodoxie mit ein)
und die rémisch-katholische Lehre, wie sie in En-
zykliken und in der Konzilskonstitution iiber die
Kirchein der heutigen Welt zum Ausdruck kommt,
streben eine gemischte Gesellschaft an, welche die
Notwendigkeit des Privateigentums, der individu-
ellen Initiative und die verschiedenen Formen des
Subsidiaritatsprinzips anerkennt, und beide lassen
Raum zur Steigerung der staatlichen Initiative im
Wirtschaftsleben. Die Idee der «verantwortlichen
Gesellschafty, die auf der Weltkirchenkonferenzin
Amsterdam erstmals entwickelt wurde, ist zu einem
verbindenden Element in der Lehre des Okumeni-
schen Rates der Kirchen geworden, und ich glav-
be, sie ist weitgehend identisch mit den Hauptten-
denzen von Mater et Magistra, Pacem in Terris und
Populorum Progressio, was die Beziehungen zwi-
schen dem Staat, der Partizipation der Einzel-
menschen und verschiedener Zwischengruppen
anbetrifft. Das folgende Zitat aus dem Arbeitsbe-
richt der Dritten Sektion der Versammlung des
Okumenischen Rates in Evanston (1954) macht
dies deutlich:

«Wihrend der Staat bisweilen der Feind det
Freiheit ist, bildet er unter manchen Umstinden
das einzige Instrument, das die Freiheit fiir groBe
Teile der Bevolkerung iiberhaupt erméglichen
kann. Der Staat ist nicht Quelle der sozialen G_C'
rechtigkeit, muB aber ihr Wichter sein, wenn notig
mit der Bereitschaft, die Verantwortung fiir Ge-
genmaBnahmen gegen Wirtschaftskrisen oder Io-
flationen zu tibernehmen und die Auswirkungen
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von Arbeitslosigkeit, durch die Industrialisierung
verursachten Schiden, niedrigen Lohnen, ungiin-
stigen Atbeitsbedingungen, Krankheit und Alter
zu etleichtern. Doch wenn er dies tut, bleibt der
Staat Diener der sozialen Gerechtigkeit und wird
nicht zu ihrtem Herrn. Daher miissen wir vor der
Gefaht warnen, da8 die Vereinigung von politi-
scher und wirtschaftlicher Macht zu einem alles
kontrollierenden Staat fithren kann.»

Gerade diese Stelle zeigt die gleichen charakte-
ristischen Ziige wie die pipstlichen Dokumente,
die Ausgewogenheit und Deutbatkeit in der For-
mulierung kombinieren, um Raum fiir Experi-
mente in verschiedenen Situationen zu schaffen.
Andrerseits gibt diese Erklirung als Grundlage
fir die Uberwindung von Auswitkungen der
individualistischen «protestantischen Ethik» oder
eines unkritischen Staatsabsolutismus den Kirchen
echte Richtungsweisung und Anleitung,

3. Entwicklung und Revolution

Vor allem in den beiden letzten Jahren hat sich die
Ubereinstimmung in der Frage der Verantwortlich-
keit der Kitchen und Christen fiir die Anwendung
dieser Prinzipien sozialer Gerechtigkeit auf die Be-
ziehungen zwischen teichen und armen Nationen,
das heifit auf die Probleme der « Entwicklung» in
bemerkenswertem MaBe erhéht. Der Bericht der
Genfer Konferenz tiber « Kirche und Gesellschaft»,
die 1966 vom Okumenischen Rat der Kirchen
cinberufen wurde, und die Enzyklika Populorum
Progressio kommen sich in ihrer Auffassung auffal-
lend nahe. Die vierte Vollversammlung des Oku-
menischen Rates der Kirchen in Uppsala (1968) gab
der Arbeit der Genfer Konferenz in diesem Punkt
auf einer offizielleren Ebene massive Unterstiit-
zung. Inzwischen hat die Zusammenarbeit zwi-
schen dem Okumenischen Rat und der pipstlichen
Kommission «Gerechtigkeit und Frieden» die
Bedeutung der von uns erwihnten Konvergenz
der Meinungen noch mehr hervorgehoben. AuBler
inder cinen Frage der Geburtenkontrolle, die aller-
dings fiir die Problematik der Entwicklungslinder
duflerst folgenschwer ist, besteht weitestgehende
Ubereinstimmung zwischen den Ideen der Pro-
testanten und des Okumenischen Rates auf der ei-
nen und den amtlichen rémisch-katholischen Ge-
dankengingen auf der anderen Seite.

Wenn wir von «Entwicklung» sprechen, sehen
Wit uns unmittelbar der dringenden Frage nach
dem Verhaltnis zwischen Entwicklung und Revo-
lution gegeniiber. Auf der Genfer Konferenz wa-

ren erstmals die Kirchen Asiens, Afrikas und La-
teinamerikas bei den 6kumenischen Diskussionen
der Fragen ihrer Kontinente stark vertreten. Dabei
kam zum Ausdruck, daB das Denken des Okume-
nischen Rates sich allzusehr nach Lindern mit seit
langem feststehenden Rechtstraditionen ausrich-
tete, das heiBt nach den westlichen Lindern, die
bereits ein gewisses Mal von Stabilitit im Verhilt-
nis der Anspriiche sozialer Gerechtigkeit zu den
institutionellen Ordnungsfaktoren erreicht haben.
Das Entstehen der «black power» mit ihren stark
revolutioniren Forderungen im Herzen des Lebens
der Vereinigten Staaten zeigt jedoch, dafl man zu
viel behauptet, wenn man sagt, diese Probleme
befinden sich im Westen auf dem Weg zur Lo-
sung. Obwohl Revolution nicht notwendig Ge-
walttat bedeutet, wenn sie eine geplante Abset-
zung derer ist, die bis dahin Inhaber der politischen
oder wirtschaftlichen Macht waren, kann sie doch
nut zu leicht von Gewalttat begleitet werden.
Dieser ganze Problemkreis einschlieBlich der
Frage nach der generellen Haltbarkeit der eta-
blierten politischen und gesetzlichen Institutionen
des Westens und nach der Aufnahme illegaler und
gewaltsamer Aktionen als letztes Mittel zur Erlan-
gung der Gerechtigkeit gehtrt nur am Rande in
den Bereich der amtlichen protestantischen und
katholischen Lehre. Hier sehen wir uns alle den
gleichen grundsitzlichen und praktischen Proble-
men gegeniiber. Die amtlichen Dokumente der
romisch-katholischen Kirche und des Okumeni-
schen Rates befassen sich mit dem Problem der
revolutioniren Gewaltanwendung im weithin
gleichen Sinne. Sie weisen alle darauf hin, wie ge-
fahrvoll und ambivalent die Anwendung von Ge-
walt oder NiederreiBung des gesetzlich veranker-
ten Ordnungssystemes sind. Populorunm Progressio
140t implicite Raum fiir gewaltsame oder auBerge-
setzliche revolutiondre Titigkeiten, «wo eine offen-
kundige, lange Zeit anhaltende Tyrannei herrscht,
welche die grundlegenden Rechte der mensch-
lichen Personlichkeit stark beeintrichtigt und dem
Gemeinwohl des Landes schweren Schaden zu-
figt.» (§ 31). Die Erklirungen des Okumenischen
Rates bei verschiedenen Tagungen und Versamm-
lungen, einschlieilich der amtlichen Berichte von
Uppsala, rdumen die Anwendung revolutionirer
Gewalt als letztes Mittel in deutlicherer Form ein.
Bei der genannten Genfer Konferenz bestand in
manchen Reden, nicht dagegen in den formalen
Berichten, eine Tendenz zu einer gewissen Revo-
lutionsromantik. Die Delegierten aus Latein-
amerika watren die Hauptexponenten dieser Ten-

281



BEITRAGE

denz. Und immer wieder wurde der katholische
Priester Camilo Torres, der sich den kolumbiani-
schen Guerillas angeschlossen hatte, als Held und
Martyrer genannt. In Uppsala dagegen war bedeu-
tend weniger von Revolution die Rede.

Eine besonders ausgewogene Erklirung zu die-
sem Thema stammt von einer Gruppe von Theo-
logen aus mehreren Lindern, der auch eine starke
romisch-katholische Abordnung angehérte. Diese
Gruppe war im Mirz 1968 in Zagorsk, einem Mos-
kauer Vorort, zusammengetreten und hat zum Ab-
schluB diese Erklirung abgegeben. Auf der einen
Seite ist darin eine deutliche Warnung vor den
Illusionen und Zweischneidigkeiten ausgespro-
chen, die mit allen zu revolutionirer Gewaltan-
wendung greifenden Bewegungen gegeben sind.
Auf der anderen Seite heif3t es aber auch ganz un-
zweideutig: « Doch miissen wir einsehen, dal man-
che Christen sich in einer Lage befinden, in der sie
sich in aller Verantwortlichkeit voll und ganz an
revolutiondren Aktionen einschlieflich der dabei
unvermeidlichen Gewaltanwendung beteiligen
mussen.» (Dieser Bericht ist verdffentlicht in der
Zeitschrift des Okumenischen Rates der Kirchen:
Study Encounter, Vol. IV, Nr. 2, 1968). Doch sind
noch viele Ubetlegungen iiber die Kriterien fiir
eine «gerechte Revolution» etforderlich, ebenso
wie sie sich bei der Frage nach dem «gerechten
Krieg» ergeben haben.

4- Kricg und Friede

Ein anderer Bereich, in dem eine starke gemeinsa-
me Basis des Denkens und Handelns besteht, ist die
Frage nach Krieg und Frieden. Auch hier gibt es
viel Gemeinsames in dem, was der Okumenische
Rat, einzelne kirchliche Gemeinschaften und Be-
kenntnisse und die Theologen iiber den Atom-
krieg und die stindige Drohung des totalen Krie-
ges sagen. Der absolute Pazifismus — der Zahl sei-
ner Anhinger nach ein Randphinomen — hat auf
das protestantische Denken einen groBen, auf die
amtliche Lehre der rémisch-katholischen Kirche
dagegen tibethaupt keinen Einfluf ausgeiibt. Doch
auch auf diesem Sachgebiet gibt es einen Bereich
der Konvergenz, in dem Protestanten und Katho-
liken einander immer niher kommen in der voll-
stindigen Verurteilung des Krieges, der mit der
Zerstorung von Zentren ziviler Bevolkerungsbal-
lung verbunden ist. Das Vatikanische Konzil (Kon-
stitution tiber die Kirche in der Welt von heute,
Nr.80) verwirft zwar in statken Worten solche
Formen der Kriegfithrung, vermeidet aber eine

ausdriickliche Bezugnahme auf nukleare Waffen,
Die Versammlung von Uppsala hat sich dem Be-
richt der Genfer Konferenz folgend iiber nukleare
Waffen und nukleare Kriegfilhrung ausgespro-
chen. Sie sagt: «Die Kirchen miissen mit allem
Nachdruck betonen, daB es erste Pflicht der Re-
gierungen ist, einen solchen Krieg von vornherein
zu verhindern, den gegenwirtigen Riistungswett-
lauf zu stoppen und sich bereit zu erkliren, niemals
mit dem Einsatz von nuklearen Waffen den Anfang
zu machen...» Doch gibt es Zwischenproblemeim
Zusammenhang mit der Frage der Abschreckung,
Hier besteht keine Ubereinstimmung dariiber, was
tiber den Besitz solcher Waffen im Unterschied zu
ihrer tatsichlichen Verwendung zu sagen ist; und
das Prinzip der «doppelten Wirkung» wird leicht
zu einer Ausrede, um sich der Verbindlichkeit der
moralischen Lehre iiber den Einsatz solcher Waf-
fen zu entziehen. Doch diirfen wir erwarten, dal
die Kirchen den Atomkrieg und eine Politik, die
auf den Weg dahin fithrt, mit immer strengeren
religiosen und motalischen Vorbehalten belegen.
Eine einzige, absolute, keine Ausnahme duldende
Stellungnahme mag uns vorerst noch fehlen; aber
das darf die Christen nicht hindern, jetzt schon alle
Vorbereitungen eines Atomkrieges und alle poli-
tischen Schritte, die auf ihn hinfithren konnen,
unter massive moralische Kritik zu stellen. Katho-
lische wie evangelische Christen haben sich von det
Versuchung frei gemacht, jeden Krieg gegen den
Kommunismus als gerechtfertigt, als «heiligen
Krieg» anzusehen, und das Verschwinden der Idee
eines «absoluten Feindes» miifite jede Entschuldi-
gung fiir ein Operieren mit dem Gedanken an den
Einsatz einer «absoluten Waffe» gegenstandslos
machen.

Die Zusammenarbeit zwischen katholischen und
evangelischen Christen sollte auf die Verhiitung
ideologischer und konterrevolutionirer Intetven-
tionskriege ausgedehnt werden. Hier besteht ein
beachtlicher Unterschied zwischen der Haltung des
Papstes und det der amerikanischen Hieratchie dem
Vietnamksieg gegeniiber. Der Vietnamkrieg hat
fiir alle die Grenzen der militérischen Macht zur
Herbeifthtung sozialer Lésungen sichtbar ge-
macht. (Es ist zu hoffen, daB auch die Sowjetunion
im Zusammenhang mit jhrer brutalen und dummen
Intervention in der Tschechoslowakei bald dies¢
Grenzen kennenlernt.) Ich glaube vorauszusehen,
dafB im nichsten Jahrzehnt die starke Engagiertheit
der romisch-katholischen Kirche in Lateinamerika
schwerwiegende theoretische und praktische Pro-
bleme sowohl im Hinblick auf Revolutionen als
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auch auf militirische Interventionen dritter Michte
aufwerfen kann. Der EinfluB der katholischen
Kirche in den Vereinigten Staaten, soweit er die
Politik der USA Lateinamerika gegeniiber betrifft,
bleibt ungewiB. Mein Eindruck ist, dafl der Welt-
katholizismus und Weltprotestantismus auf katho-
lische wie evangelische Christen in den Vereinigten
Staaten einen Druck ausiiben witrd, ihten EinfluBl
gegen eine Politik militirischer Interventionen zur
Vermeidung von Revolutionen in Lateinamerika
geltend zu machen. Die Uberlegungen der Christen
miissen sich jedenfalls in konzentrierter Form auf
dieses Problem richten. Die Resolution der Ver-
sammlung von Uppsala iiber Vietnam stellte den
Vietnamktieg vor allem als Beispielfall dafiir her-
aus, was in der Zukunft nicht mehr getan werden
sollte. Unter anderem hieB es darin: «Die gegen-
wirtige schreckliche Lage des vietnamesischen
Volkes bietet ein Beispiel fiir die tragischen Fol-
gen, die aus der einseitigen Intervention einer
GroBmacht erwachsen kénnen.» Das Problem
wird darin bestehen, einen Weg zu finden, der bei-
des vermeidet: diese Art von Interventionismus
wie eine vollige Isolationspolitik der Grofimichte.

5. Spezielle Schwierigkeiten

Sprechen wir nun von zwei Fragen, die sich bei
jeder Zusammenarbeit an der Lésung der eben
genannten Einzelprobleme und anderer ihnen 4hn-
licher auf dem Gebiet grundsitzlicher Stellung-
nahmen wie praktischen Handelns ergeben: 1. Die
Art und Weise, wie im rémisch-katholischen Den-
ken die Verbindung der allgemeinen Moral mit
dem Naturgesetz verstanden wird; 2. der Um-
stand, daB keine — weder die katholische noch eine
protestantische — Kirche in ihren eigenen Reihen zu
voller Ubereinstimmung in diesen Problemen ge-
langt ist.

Die gegenwirtige Zusammenarbeit von katho-
lischen und evangelischen Christen hat eine be-
tf:‘:ichtliche Hilfe dadurch erfahren, daB in katho-
lischen Kreisen die Verwendung der Idee des Na-
Hirgesetzes stark eingeschrinkt worden ist. Das
Naturgesetz gehort zu den Hauptdiskussionsthe-
men zwischen katholischer Lehre und einem be-
trichtlichen Teil der protestantischen. Der Um-
stand, daB viele Katholiken ihr Verstindnis des
Naturgesetzes tiberpriifen und daB viele Protestan-
te}l, ungeachtet ihrer theoretisch-grundsitzlichen
Emstellung, eine gemeinsame Grandmoralitat fir
8egeben halten, auch wenn sie nicht unbedingt all-
gemein anerkannt ist, eroffnet die Moglichkeit,

daB sich in der Zusammenarbeit zwischen Christen
und Nichtchristen fiir Gerechtigkeit und Frieden
ein weiteres Feld der Konvergenz eroffnet. Und
die pipstliche Enzyklika iiber die Geburtenkon-
trolle war deshalb ein solcher Schock, weil sie einen
Riickfall in eine heutzutage in romisch-katholi-
schen Kreisen weithin aufgegebene Auffassung
vom Naturgesetz darstellt, die iiberdies eindeutig
nicht als Auferung menschlicher Vernunftiber-
legungen, sondern enger, kirchenamtlich konser-
vierter Tradition verstanden werden muB.

Bei dem Versuch einer Interpretation der auf
einer breiten Basis beruhenden Sittlichkeit, wie sie
katholische und evangelische Christen fiir gegeben
halten, ungeachtet der Diskussionen iiber das
Naturgesetz, hat sich eine gemeinsame Verwen-
dung der Kategotie des «Menschlichen» ergeben.
Sie ermoglicht uns zwar nicht, auf rationalem
Wege eine Vielzahl spezifischer Gesetze abzulei-
ten, die in sich absolut sind, hilft uns aber die
Hauptkriterien fiir die Gesellschaft und die Haupt-
bedingungen zu definieren, die erfiillt werden
miissen, wenn die Menschheit zu einer wahrhaft
menschlichen Existenz finden soll. Der Bericht
der Genfer Konferenz tiber ihre Diskussion des
Entwicklungsproblemes und Populorum Progressio
stellen beide das Menschliche als Norm heraus, Ob-
wohl dies offenbar eine Basis fiir ein gemeinsames
Verstindnis zumindest einiger von den Zielen der
Gesellschaft liefert, exfordert es eine neue Problem-
liste fiir die gemeinsamen Ubetlegungen iber das,
was das Menschliche ausmacht. Es herrscht groBere
Klarheit und GewiBheit iiber manche Dinge, die
unmenschlich sind, als iber die politischen, sozia-
len und kulturellen Modelle, die positiv und in einer
Zeit beschleunigter Wandlungen fiir ein im vollen
Sinne menschliches Leben am giinstigsten sind.
Katholische wie evangelische Christen kénnen an-
erkennen, daB hier ein gemeinsames Programm
liegt, aber auch daB viele Punkte des Programmes
offen bleiben.

Das zweite Problem ist aus der Tatsache ent-
standen, daB innerbalb der Kirchen selbst iber The-
men, die auf 6kumenischer Ebene im hochsten
Grade gesichert erscheinen, so wenig Ubereinstin-
mung herrscht. Fiir die Protestanten kann dies nichts
Uberraschendes sein. Bei ihnen gibt es keine Auto-
ritit, die mehr vermag, als ihnen mit groerem oder
geringerem Gewicht Grundsitze nahezulegen, die
sie als wahr anerkennen kénnen oder nicht. Ja ich
zweifle, ob hier ein groBer Unterschied zwischen
Katholiken und Protestanten besteht, trotz aller
Unterschiede in der beiderseitigen Kirchenstruk-

283



BEITRAGE

tur. In beiden Religionsgemeinschaften gibt es
Spaltungen, die von Nationalismen, Provinzialis-
men und dem vielfiltigen Druck unmittelbarer
okonomischer Interessen herrithren: auf der an-
deren Seite gibt es Spaltungen, die aus den Unter-
schieden zwischen konservativer und progressiver
Mentalitit entstehen. Katholiken und Protestanten
sehen sich in den Fragen der Rassengerechtigkeit
der gleichen provinzialen Opposition gegen die
klaren Lehren ihrer Kirchen gegeniiber. In den
Vereinigten Staaten hat es eine interessante Diffe-
renzzwischen der nationalen Leitung der protestan-
tischen Kirchen und der rémisch-katholischen
Hierarchie tber den Vietnamkrieg gegeben. Die
protestantischen Fithrer standen der Kriegspolitik
der Regierung kritischer gegeniiber als die katho-
lischen. Protestantische Kirchenfithrer haben sich
wiederholt an die katholischen Bischéfe gewandt
mit der Aufforderung, in Sachen Vietnam dem
Papst zu folgen. Von seiten der konsetvativen pro-
testantischen Laien-Fiihrerschaft in den ortlichen
Kirchen hat sich ein statker Widerstand gegen die
nationalen Fithrungen der einzelnen Kirchen und
die Fiihrung des Nationalen und des Weltkirchen-
rates iiber eben diese Fragen entwickelt, ebenso
wie innerhalb der katholischen Kirche iiber die
gleiche Frage eine starke Opposition fortschritt-
licher Gruppen katholischer Geistlicher und Laien
gegen die Majoritit der katholischen Hierarchie
entstanden ist. Ich verwende dieses Beispiel, um
meine Behauptung zu veranschaulichen, daf katho-
lische und evangelische Christen sich den gleichen
Problemen gegeniiber sehen.

Es gibt keine abschlieBende formale Lésung
dieses Problems. Gibe es eine solche, so wiirden
die Katholiken sie gefunden haben. Doch viele von
ihnen wissen ebensogut wie die Protestanten, daf3
Autoritit von der Reaktion abhingt, die sie weckt,
daB kein obrigkeitlicher Befehl die Autoritit dessen
ersetzen kann, was innerlich wahr ist. Enzykliken
wie Pacem in Terrisund Populorum Progressio haben
eine stirker iiberzeugende Autoritit bei katholi-
schen wie evangelischen Christen als eine Enzyklika
wie die tiber die Geburtenkontrolle (Humanae
Vitae).

Ich glaube, wir sollten dieses Problem der Au-
toritit auf zwei Wegen angehen. Der erste fiihrt
tiber Methoden, die Kirchenversammlungen auf
verschiedenen Ebenen befihigen, auf der Grund-
lage einer sorgfiltigen sachlichen Vorbereitung zu
sprechen, zu lehren und zu handeln. Auch eine de-
mokratisch strukturierte Kirche kann nicht erwar-
ten, christliche Leitung und Weisung auf dem Weg

tiber Meinungsumfragen unter ihren Mitgliedern
zu erhalten. Thre Sprecher und Lehrer miissen eine
Ausbildung und Schulung genossen haben, die sie
fahig macht, zu erkennen, wo die besondere Be-
deutung der christlichen Botschaft fiir die Losung
sozialer Probleme liegt, und Auffassungen korti-
giert, die Ergebnis nationalen und provinzialen
Druckes auf der einen und des Druckes ékonomi-
scher Interessen auf der anderen Seite sind, wo-
von wir bereits gesprochen haben. Geistlichkeit
(einschlieBlich der Bischéfe) und Laien brauchen
diese Art von Erfahrung. Das Zweite Vatikanische
Konzil wie auch die Versammlungen und Konfe-
renzen des Okumenischen Rates der Kirchen be-
salien diesen korrektiven EinfluB.

Es muB aber auch nachdriicklich aufmerksam
gemacht werden auf die Bewegungen nichtam:-
licher Initiative, die sich den speziellen Problemen
von Gerechtigkeit und Frieden widmen. Die
schopferische Kraft der offiziellen Kirche zeigt sich
darin, wie weit sie diese Bewegungen und ihre Ent-
wicklung im Rahmen ihres Gesamtlebens fordert
und anregt. Amtliche Kérperschaften sind immer
vorsichtig. Zu oft ziechen sie Schweigen oder die
Wiederholung alter heute nicht mehr iiberzeugen-
der Formeln einer Diskussion vor, Frische Luft
und die Diskussion {iber Fragen, welche die Kirche
braucht, um sich selber klar zu werden, kommen
nicht selten am ehesten aus diesen nicht amtlichen
Bewegungen. Studentenbewegungen; Laienzeit-
schriften; Gruppen von theologischen oder Laien-
experten; Fakultdten, welche in akademischer
Freiheit arbeiten; Zusammenschliisse von Chti-
sten mit gemeinsamen Anliegen oder Verpflich-
tungen im Hinblick auf die umstritteneren sozialen
Fragen wecken ein groBes MaB von Vitalitit und
neuem Denken, das die amtliche Kirche anregt, sich
den Problemen zu stellen, denen sie sich moglichet-
weise lieber entziehen méchte. Sie dringen sie zum
Denken, zum Sprechen und zum Handeln. Wenn
Bewegungen solcher Art iiberdies zwischenkirch-
lich sind, helfen sie den Weg bereiten fiir amtliche
zwischenkirchliche Zusammenarbeit auf den ver-

schiedensten Ebenen.
Ubersetzt von Karlhermann Bergner
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