»Eine Welt«: Die Okumenische
Leitkultur und das Handeln Gottes
im Zeitalter der Globalisierung

AXEL SIEGEMUND

Als das Thema ,,Globalisierung” neu auf die Agenda der Okumene kam,
fithrte Klaus Schifer aus, was ,,Mission im Zeitalter der Globalisierung® be-
deuten kénnte. Sein Anliegen bestand darin, die Dialogfdhigkeit der Religio-
nen und ihren Beitrag zur friedlichen Koexistenz heraus zu stellen.! Mission
war fiir ihn Indikativ und Imperativ: ,,Gott bietet der Welt in Christus Heil
und Leben in Fiille an - dieses Heil sollte Menschen zur Mission mobilisie-
ren.“? Das Wesen der Mission bestimmte Klaus Schifer dialogisch: ,,Gott ist
immer einer, der Menschen begegnet, sozusagen in Kommunikation tritt.?
Er hat zudem die Renaissance der Mission zu Beginn des 21. Jahrhunderts
nicht als Riickkehr eines vergangenen Sujets gefasst, sondern konnte sie im
Anschluss an die Leipziger EKD-Synode 1999 als kontextuelle, evangelisti-
sche und die Breite der Kirche erfassende Neukonstitution des missionari-
schen Charakters einer christlichen Existenz beschreiben.*

Mission ist Begegnung — demzufolge kann es ihr nicht darum gehen,
dem Zustand der Welt einfach eine unverbundene Vision gegeniiber zu stel-
len. Sie muss vielmehr nach der Mdoglichkeit einer von Christus her erneu-
erten Gemeinschaft unter den gegebenen Bedingungen fragen. Erst wenn
die christliche Mission nicht als Gegenbewegung zu sdkularen Program-
men, sondern als selbstverstindliche Begleiterscheinung verstanden wird,
wird auch die Integration von Welt- und Gotteserfahrung moglich. Es geht
darum, in der modernen Welt kein feindliches System, sondern einen locus
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theologicus zu erblicken. Ich méchte zeigen, wie die Okumene die Globali-
sierung unter der Leitvorstellung ,,Eine Welt® als sikulare Wirklichkeitsbe-
schreibung und als religioses Datum deutet. Die Einheitsvermutung ist (1)
eine Antwort auf die postmoderne Dekonstruktion der Wirklichkeit und
hat (2) handlungsleitende Funktion. Ihre religiose Bedeutung liegt darin,
dass (3) die mit dem Begriff verbundene Wirklichkeit auf das Versdhnungs-
handeln Gottes verweist. Schliefllich ist (4) die moralische Funktion der
Leitvorstellung von ihrer religiésen Dimension zu unterscheiden.

Hunger nach Ganzheit

Globalisierung ist keine Notwendigkeit, sondern eine gestaltbare Kultur-
leistung. Gestalten aber heifdt, Ordnungsstrukturen zu schaffen. Bereits die
Formulierung der ,,Grenzen des Wachstums“ (1972) und der ,,neuen Gren-
zen des Wachstums"“ (1993) zeigt, wie die Steuerung von Entwicklung ge-
schehen kann:® durch Dekonstruktion und Rekonstruktion der Bedingun-
gen unseres Handelns. Grenzen normieren, indem sie Erfahrungen spiegeln
und Entwicklung erméglichen. Das Ziel globaler Entwicklung wird heute
nicht mehr in der Homogenisierung der Lebenswelten gesehen, sondern in
der gegenseitigen Bezugnahme unterschiedlicher Wissensformen und Le-
bensweisen aufeinander. Das Paradoxon, dass sich Menschen als Globalisie-
rungsgegner betrachten und im selben Augenblick das Auseinanderdriften
der Kulturen beklagen, ist eine Folge der permanenten De- und Rekonst-
ruktion sozialer Ordnung. Es zeigt, dass die globale Gesellschaft fiir ihren
Zusammenhalt auf Gréflen angewiesen ist, die vom Faktischen abstrahie-
ren. Der Ruf nach einer ,,anderen Globalisierung® ist ein Ruf nach einer
Verankerung des Zusammenbhalts jenseits des Vorfindlichen. Narrative, die
den Zusammenhalt der Gesellschaft begriinden kdnnen, nehmen eine zen-
trale Stellung in unserer Suche nach Zukunft ein. Der ,,Hunger nach Ganz-
heit® (Peter Gay) hat die Dekonstruktion i{iberkommener Ordnungsgefii-
ge uberlebt.® Dieser Hunger ist Teil unserer Suche nach Selbstverortung.
Ganzheit ist uns als solche nicht gegeben, sie beeinflusst die Gegenwart aber
normativ. Als transzendente Gréfe bezieht sie sich auf das Vermogen der
Vernunft, Dimensionen jenseits des Vorfindlichen als Sinndimensionen

entfalten zu kdénnen.

Die Vielfalt der Kulturen hat eine vertikale Dimension, die sich der
Gleich-Giiltigkeit des Vielfiltigen entgegen stellt. Daher gehen heute auch
kontextuelle Theologien davon aus, aus ihrer Perspektive fiir alle sprechen
zu koénnen. So stehen bei Wati Longchar aus Kolkata die Adivasi Indiens
exemplarisch fir die Indigenen in aller Welt und bei dem Dalit-Theologen
James Massey werden die Unberiihrbaren zur beispielgebenden Gruppe fiir
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die Gesamtheit Armer und Entrechteter, die er zeit- und raumiibergreifend
bis in biblische Zeiten hinein imaginiert.” Inmitten des Kontextuellen ge-
winnt die Tendenz zur Ganzheit wieder an Kraft. Die Leitvorstellung ,,Eine
Welt“ zeigt, dass die Pluralisierung von Lebenskonzepten und die Dekons-
truktion von Ordnungsgefiigen keine ausreichende Grundlage fiir die Zu-
kunft der Globalisierung darstellen, sondern ihrerseits ein Bediirfnis nach
Ganzheit wecken. Die Spannung zwischen Partikularitdt und Universalitit
zeigt sich neu als ein Anspruch, der ,,von den Rindern” kommt. Die Ausei-
nandersetzung zwischen den Kulturen wird nicht mehr durch die ,,Muse-
alisierung des Anderen™® eingehegt. Die Situation der Globalisierung nach
der Postmoderne besteht aber nicht im Verzicht auf universelle Anspriiche,
sondern darin, dass es eine weltweite Konkurrenz um die Deutungshoheit
tiber die Wirklichkeit gibt. Wie der Hunger nach Ganzheit zu stillen ist,
wird nun interkulturell verhandelt. Jedoch ist es unter den Vorzeichen ei-
ner fragmentierten Wirklichkeit nicht méglich, eine objektive Draufsicht
auf die Vielfalt der Kulturen zu behaupten. In der Reaktion auf diese Un-
moglichkeit werden die vertikalen Dimensionen in der Interpretation der
eigenen Lebenssituation relevant. Erst diese erméglichen den Blick auf das
Ganze. Die 6kumenische Leitvorstellung ,,Eine Welt” ist eine das Handeln
orientierende Ganzheitskonstruktion, die zur Uberwindung der postmo-
dernen Dekonstruktion von Ordnungsstrukturen beitrigt.

Die ,,Eine Welt” und unser Handeln

Klaus Schifer hat darauf hingewiesen, dass der Begriff Globalisierung erst
Ende der 1990er Jahre ins 6kumenische Bewusstsein getreten ist. Er ver-
weist auf das ,,Lexikon Missionstheologischer Grundbegriffe“ von 1987 und
die Missionserklirung des Okumenischen Rates der Kirchen von 1982, in
denen der Begriff nicht vorkommt.® Der Eine-Welt-Gedanke stammt aber
aus den 1960er Jahren. Er taucht in Martin Nieméllers Aufsatz ,,Eine Welt
oder keine Welt* auf und wurde von ihm im Riickgriff auf Psalm 133 mit
dem Gedanken der Solidaritit zwischen weifSen und farbigen Volkern ver-

bunden.

Das ,,Eine Welt“-Konzept ist ein Ergebnis der postkolonialen Ara. Der
Kolonialismus und dessen Ende sind seine historischen Voraussetzungen.
Niemoller sah die technisch-6konomische Entwicklung als das zentrale
Moment an, das die Bedeutung der farbigen Welt anwachsen lassen wiir-
de.!” Die ,,Eine Welt“ griindet in den konkreten Erfahrungen einer Gewalt-
geschichte, die auch als Movens der Kodifizierung der Menschenrechte
uniibersehbar ist.!" Die Gegeniiberstellung von ,,Einer Welt“ und ,keiner
Welt® zeigt, dass es um eine Legitimation des (entwicklungspolitischen)
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Handelns geht. Die Leitvorstellung ,,Eine Welt” bietet einen Ordnungsrah-
men, der sagt, welches Handeln angemessen ist. Was dem Paradigma nicht
entspricht, wird normativ abgewertet. In ihrer programmatischen Veranke-
rung ist die Vokabel zur Grundlage einer 6kumenischen und entwicklungs-
politischen Leitkultur geworden. Zentral fiir ihr Funktionieren ist, dass sie
die Einheit der Welt fiir unantastbar und das Postulat ihrer Teilbarkeit und
unumschriankten Handhabbarkeit fiir ungiiltig erkldart. Nun ist die Teilung
der Welt im 20. Jahrhundert zwar Realitdt gewesen, jedoch hat bereits Han-
nah Arendt die Dritte Welt als Ideologie und damit als Nicht-Wirklichkeit
bezeichnet.'? Die Leitkultur stellt den partikularen Konstruktionen eine
neue Ganzheitskonzeption entgegen und bringt die Unverfiigbarkeit der
Welt der Anderen zum Ausdruck.

Die Einheit der Welt ist zu einer Priif-Grofle fiir das entwicklungspoliti-
sche Handeln geworden.'® Sie kommt dann ins Spiel, wenn konkurrierende
Anspriiche aufeinander treffen. So sind zum Beispiel Umweltgerechtigkeit,
Generationengerechtigkeit und Geschlechtergerechtigkeit in konkreten
Fragen widerspriichlich. Die Forderung lokaler Landwirtschaft ist nicht
gleichbedeutend mit Nachhaltigkeit, und soziale Gerechtigkeit wird vom
globalen Siiden mit Mafinahmen hergestellt, die Deutschland fiir nicht kli-
magerecht hilt. Um sich iiber derartige Zielkonflikte zu verstdndigen, wird
die ,,Eine Welt“ als transzendente Priifgr63e aufgerufen, um das autonome
Handeln an ein Gegebenes zu binden. Die moderne Erfahrung, die Gren-
zen unseres Handelns selbst setzen zu kénnen, bedarf offensichtlich eines
handlungsleitenden Weltbildes. Die Leitvorstellung kann den grundsitz-
lichen Anspruch der Moderne, die Welt, in der wir leben, bestindig neu
konstruieren zu kénnen, nicht eliminieren. Sie ist daher nicht als eine hand-
lungsbegrenzende Vorstellung, sondern als dessen Erméglichung zu verste-
hen. Indem bestimmte Handlungsweisen normativ auf- und andere abge-
wertet werden, wird Globalisierung zur gestaltbaren Aufgabe. Wenn es der
6kumenischen Leitkultur ,, Eine Welt” gelingt, Einheit inmitten von Vielfalt
Gestalt werden zu lassen, dann tut sie genau das, was den gemeinsamen
Horizont von Christentum und Globalisierung bislang ausgezeichnet hat:
Sie wird die Entwicklung orientieren kénnen, indem sie die Bedingungen
der Globalisierung neu definiert, Zugehoérigkeiten konstituiert und Hand-
lungen legitimiert.

Christuswirklichkeit und Eine-Welt-Experiment

Die ,,Eine Welt“ ist eine universale Konzeption, doch hat die Religionsge-
schichte ,,stindig Versuche hervorgebracht [...], diese universalistischen
Anspriiche auf die Mitglieder bestimmter [...] Gemeinschaften einzu-
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schranken, Fremde, Barbaren, Feinde, Ungliubige, Sklaven und Werkleute
auszuschlieflen. Diese Gefahr [...] wohnt sikularen Versionen von Univer-

salismus ebenso inne.“!4

Auch die Leitvorstellung ,,Eine Welt“ kann nicht dariiber hinweg tdu-
schen, dass wir die Grenzen der Einheit selbst definieren. Wer ,,Eine Welt“
sagt, sagt immer auch, was ,.keine Welt® ist. Daraus erklirt sich das Para-
dox, dass der Hinweis auf die Einheit der Welt auch genutzt worden ist, um
Freihandelsabkommen, also die 6konomische Dimension transnationaler
Lebensvollziige, zu blockieren. Hier zeigt sich, dass die Einheit der Welt von
unseren Grenzziehungen abhingig ist. Sie ist unser Experiment.

Die theologische Aufgabe besteht darin, dieses Experiment als Teil der
VerheifBungsgeschichte anzusehen, von der die Bibel berichtet. So stellt sich
nun die Frage, inwiefern der Eine-Welt-Gedanke an seiner religiésen (pro-
testantischen) Herkunft partizipiert. In welcher Beziehung steht er zur ge-
glaubten Christuswirklichkeit? Diese Frage ist nur zu beantworten, wenn
die Globalisierung in einen Bezug zum Handeln Gottes und zum Auftrag

der Kirche hineingestellt wird.

Globalisierung und das Handeln Gottes
Aus der Perspektive des christlichen Glaubens ergibt sich die Deutung, dass

die Einheit der Welt in Gottes Weltzuwendung wurzelt. Die Kirche bekennt
den Geist Christi als die erste transnationale Gréf8e. Nach reformatorischer
Tradition ist das gottliche Wort, die Offenbarung in Christus, der Grund
des Glaubens. Aus dieser Perspektive ist es der Geist Christi, der die globale
Wirklichkeit als Einheit erkennbar macht.

Das christliche Bekenntnis liuft aber weder auf eine Spiritualisierung
dieser Wirklichkeit hinaus, noch ergibt es sich aus der Phinomenalitit des
blauen Planeten. Die religiose Deutung der Globalisierung stellt vielmehr
den empirisch-kontingenten Ablauf der Internationalisierung in den Hori-
zont der Heilsgeschichte hinein. Die Deutung der ,,Einen Welt” als ,,Gottes
Welt”“ reifdt die Ereignisketten des globalen Zusammenwachsens aus ihren
reinen Kausalitdtszusammenhidngen heraus. Globalisierung wird zu einer
iberzufilligen Entwicklung coram deo. Zentral fiir die christliche Deutung
ist die Behauptung, dass Gottes Welt der ,,Einen Welt® voraus geht. Im Blick
auf das Kreuz wird man sagen kdnnen, dass in Christus die Einheit und die
Gebrochenheit dieser Welt zusammen fallen. Das Christusereignis kulmi-
niert nicht in Universalitdt, sondern in deren Durchbrechung zugunsten
eines lebensdienlichen Umgangs mit der Wirklichkeit. Das verdeutlicht
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Klaus Schifer, wenn er unter der Uberschrift ,Mission im Zeitalter der Glo-
balisierung” sagt: ,,Die Bedeutung des Kreuzes und der Verséhnung zu er-
fassen und zu leben, ist die besondere missionarische Herausforderung der
Christen heute. In einer Welt der Gewalt und des Konfliktes die Liebe und
Versohnung Christi zu spiegeln, ist die missionarische Berufung der Kirche

Jesu Christi.“!®

Hier zeigt sich, wie Gottes Universalitdt im geschichtlichen Bezugsrah-
men des leidenden Christus real wird: Die mehrdeutigen Erfahrungen der
multiplen Moderne werden nicht vereindeutigt, sondern erhalten ihren
handlungsleitenden Sinn aus dem Handeln Gottes. Die Vergegenwirtigung
Seines Handelns selbst bleibt unverfiigbare Gabe des Geistes; Glauben ist
Geschenk. Der Glauben erklidrt nicht den empirischen Vollzug der Globa-
lisierung, sondern verortet sie in einer gefiigten Wirklichkeit. Wort und
Werk Christi binden das Wirken Gottes und den Kulturzusammenhang
menschlicher Existenz zusammen. In der Okumene wird dies in der Rede
vom Geist deutlich, der unser Handeln leitet. Der Geist, der die christus-
gemifle Perspektive auf die Wirklichkeit eréffnet, ist ,nicht etwas Neues
und Besonderes neben und aufierhalb der Offenbarung Gottes in Chris-
tus, [sondern er unterscheidet sich] von allen anderen Geistern durch seine
Identitdt mit dem Wort und dem Werk des Christus®.'®

Da das Werk Christi im Kreuz besteht, verweist das Wirken des Geistes
nicht einfach auf Universalitit, sondern vor allem auf Geschichtlichkeit.
Eine Zuordnung der Globalisierung zum goéttlichen Handeln wird dann
theologisch sinnvoll, wenn mit ihr nicht alle moéglichen Erfahrungen als
Wirkungen des Heiligen Geistes identifiziert werden (wozu die Okumene
hin und wieder tendiert), sondern das Zeugnis von Jesus Christus das Kri-
terium darstellt. In Christus wird Gottes Wirken nicht nur auf die Iden-
tifikation mit dem menschlichen Hunger nach Ganzheit (theologisch: der
Auferstehung), sondern ebenso auf die bleibende Fragmentaritidt der Exis-
tenz (theologisch: das Kreuz) bezogen. Was bedeutet dies fiir die Aufgabe
der Kirche?

Die Aufgabe der Kirche

Christliche Sinndeutung stellt die Globalisierung in den Rahmen des Be-
kenntnisses zu Kreuz und Auferstehung. Dies heiffit zunéchst, dass sich
die Einheit der Welt nicht in universellen Konzepten zeigt, sondern in der
Spannung von Universellem und Partikularem, Globalem und Lokalem.
Der Kirche geht es darum, anzusagen, wie sich die Wirklichkeit aus der
Perspektive des Glaubens darstellt. In dem bereits genannten Globalisie-
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rungs-Vortrag benennt Klaus Schifer drei Dimensionen von Mission, die
sich aus dieser Perspektive ergeben: ,,Im Blick auf das Problem von Globa-
lisierung und Marginalisierung gilt es danach zu fragen, was der Mensch
wert ist; im Zusammenhang der Gefidhrdung der Identitit der Menschen
gilt es herauszuarbeiten, wie die Kirche vom Evangelium her das Angebot
religioser Beheimatung und Orientierung machen kann; und im Kontext
der Frage von Identitdtskonflikten und Kontexten der Gewalt gilt es, den
missionarischen Auftrag der Vers6hnung neu zu akzentuieren.”!’

Was bedeutet es heute, Solidaritdt, Beheimatung und Vers6hnung als
Auftrag der Kirche zu operationalisieren?

Solidaritdt und Nachstenliebe

Zur kulturellen Globalisierung gehéren die normative Aufwertung von
Vielfalt (diversity, Inklusion, gender) und die Vorstellung globaler Zusam-
mengehdrigkeit. Doch zeigt die Umstrittenheit des Globalen, dass transna-
tionale Lebensvollziige aus sich heraus nicht Normalitdt werden. In neuen
Ordnungsstrukturen wie der ,,Einen Welt* werden Vielfalt und Zusam-
mengehorigkeit zu Eigenschaften, denen kulturelle Leitideen gentigen miis-
sen. In ihnen wird die Uberschreitung der nationalen Grenzen, die in der
Neuzeit gezogen worden waren, zum Programm.

Die Dialektik aus Differentiation und Zusammengehdrigkeit von Nation,
Religion, Kaste, Ethnie und Rasse wird aufgeldst in eine Solidaritit, die den
Anderen nicht schon als Eigenen vereinnahmt, ihm aber die Chance gibt,
nicht der Fremde bleiben zu miissen. Die Anerkenntnis des Andersseins in
der Begegnung - das ist wohl die bedeutendste Aufgabe einer Theologie,
die sich aus der postmodernen Dekonstruktion heraus stellt. Gelingen kann
dies durch die Inanspruchnahme der die Gruppengrenzen lberschreiten-
den Traditionen des Christentums. An die Stelle der Zugehdrigkeit zu je-
weils ganz verschiedenen Gruppen wiirde die Zugehorigkeit der Verschie-
denen treten, deren Freiheit in ihrem Anderssein und in der Anerkennung
des Andersseins der Anderen griindet."

Dass sich zum Beispiel die Mission in Indien immer entlang der ethni-
schen Grenzen entwickelt hat, zeigt, wie anti-realistisch diese Vision noch
immer ist. Aber die Emanzipation der Armen bleibt unvollstindig, wenn
sie sich nicht zugleich und gemeinsam mit den bereits Emanzipierten als
Kinder Gottes, also als aus seinem Wort neu Geborene, verstehen kénn-
ten. Nichstenliebe kann es nur zwischen jeweils Anderen geben, die sich
auch als Andere verstehen, sonst ginge sie in Selbstliebe auf. Das bedeutet,
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dass das Anderssein in der Begegnung nicht negiert werden darf. Es darfin
unseren Begegnungen keine Frage der Macht sein; es muss eine Frage des
Respekts und der Wiirde sein. Konkret wird es darum gehen, nicht fiir an-
dere bestimmen zu wollen, was ihnen Entwicklung bedeutet. Respekt und
Wiirde bewahren davor, Solidaritit kollektivistisch werden zu lassen.'”

Beheimatung

Beheimatung heif3t, das Eigene wert schitzen und das Fremde zur Quel-
le des Eigenen werden lassen zu kénnen. In einer missionarischen Kirche
beheimatet zu sein, wird bedeuten, die lichte Seite der Mission wieder zu
entdecken. Die heutige Zivilisation mit ihren Freiheitsrechten und ihren
Gestaltungsanspriichen verdankt sich ja zu grofien Teilen der christlichen
Mission. Zu dieser Geschichte gehort auch, dass der Glauben kontextuell
geworden ist, indem er einst unter germanischen Stammesgesellschaften
die tribale Herkunft, deren Hochschitzung wir heute als Neuheidentum
bezeichnen, iiberformt hat. Aus dieser Kontextualitdt heraus hat sich die
Theologie konsequenterweise iiber viele Stadien hinweg zu einer Interkul-
turellen Theologie entwickelt. Als eine ,interkulturelle” reflektiert die Theo-
logie die kontextuelle Beheimatung der religiésen Gewissheit. Weltoffenheit
gibt es nicht ohne Welt — und so lebt das weltweite Christentum von regi-
onalen Partikularitaten, die sich nicht verrechnen lassen. Die Theologien
Asiens, Afrikas und Lateinamerikas zeigen uns, dass sich das Bekenntnis zu
Christus konkret vermittelt und nicht in einer allgemeinen Religiositét auf-
geht. Der Glauben versteht seine Aussagen als konkrete Erfahrungsurteile,
nicht als allgemeine Sitze mit abstrakter Geltung.

Doch geht religiése Beheimatung nicht in zuriickgezogener Volksfrom-
migkeit auf. Katrin Fiedler hat gezeigt, wie der weifle Christus in China
zum Symbol von Freiheit werden konnte, solange es sie in der eigenen Kul-
tur nicht gab.?® Unfreiheit ist demzufolge ein guter Nahrboden fiir die Be-
heimatung des Fremden, Freiheit fiir die dialogische Anndherung zwischen
Fremdem und Eigenem. Annidherung aber griindet in der geschichtlichen
Positivitdt des Glaubens, der auf Gespriach und Dialog ausgelegt ist. Er setzt
Beheimatung im doppelten Sinne voraus. Christen werden nicht in einen
Dialog eintreten, um sich davon iiberzeugen zu lassen, dass die letzte Form
der Wahrheit doch nicht in Jesus, Gottes Sohn, zu finden ist. Sie werden
vielmehr nach Fragmenten der Wahrheit im Fremden suchen, die sich in
die eigene Uberzeugung integrieren lassen. Die eigene Beheimatung und
die Beheimatung des Anderen erginzen sich komplementir. Diese Kom-
plementaritit ist Voraussetzung eines jeden Dialogs; sie macht aus ihm eine
unhintergehbar missionarische Begegnung.
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Verséhnung
Mit Blick auf die Wahrheits- und Vers6hnungskommission in Siidafrika

sagt Klaus Schéfer Giber den versbhnenden Charakter der Mission: ,,Der
Prozess der Verséhnung, der die neue Menschheit schafft, ist die Erzihlung
von der Passion, dem Tod und der Auferstehung Christi. [...] Die Auferste-
hung ist die Bestdatigung und die Manifestation der Macht Gottes tiber das
Bose. Die Geschichten der Erscheinungen des auferstandenen Christus sind
Geschichten von Gottes heilender und vergebender Macht in der Welt. Und
im Zentrum alles dessen steht das Kreuz, zugleich ein Symbol der Machtlo-
sigkeit, des Missbrauchs der Macht und der Macht Gottes. Seine paradoxe
Qualitat weist auf das Geheimnis von Gewalt und Heilung. Den Sinn des
Kreuzes zu verstehen heifdt deshalb, die Bedeutung der Vers6hnung zu er-

fassen.“*

Vers6hnung ist also keine umzusetzende Programmatik, sondern eine
Folge von Gottes Weltzuwendung. Die theologische Aufgabe besteht in einer
verantworteten Reformulierung der Verséhnungshoffnung. Die Wissensbe-
stinde des christlichen Gottes-, Welt- und Menschenbildes sind neu fiir das
Verstehen des gegenwirtigen Zustands der Welt in Anspruch zu nehmen. Die
christliche Mission ist von der Zuordnung von Welt und Kirche bestimmt.
Dies schliefit ein, die weltweite Kirche nicht auf ihren Subjektcharakter als
Handelnde zu reduzieren. In reformatorischer Tradition ist sie vielmehr das
Objekt der Verséhnung. Die Kirche ist creatura Euangelii*?, ein Werk von
Gottes Versohnungshandeln. Wenn aber die Kirche nata ex verbo® ist, dann
ist es nur konsequent, auch die Gemeinschaft der Glaubigen - und hier ge-
héren die um ihre Anerkennung Kdampfenden ja dazu - als aus dem Wort
Geborene und der Versohnung verpflichtete Menschen, anzusehen.

Heil inmitten aller Mehrdeutigkeit
Bis hier habe ich die Globalisierung als Gottes Wirken im Hinblick auf die

Identifikation mit dem menschlichen Hunger nach Ganzheit und die blei-
bende Fragmentaritit der Existenz gedeutet. Ich beobachte, dass die 6kume-
nische Leitkultur ,,Eine Welt“ die Einheit und Zusammengehérigkeit dieser
Welt auch als eine sikulare Grof3e betont, wihrend dessen der christliche
Glaube Gottes Weltzuwendung gerade in der Partikularitdt gebrochener
Existenzen betont. Der Auftrag der Kirche wurde als Solidaritdt zwischen
Anderen, als religiose Beheimatung und als Inanspruchnahme von Gottes
Vers6hnungshandeln beschrieben. Daraus ergibt sich eine Spannung zwi-
schen dem ,,Hunger nach Ganzheit“, dem durch sdkulare Ganzheitskonzep-
tionen begegnet wird, und der verkiindigenden Zusage des Heils inmitten
einer fragmentierten Wirklichkeit. Der religidse Weltzugang ist in der 6ku-
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menischen Leitkultur ,,Eine Welt*“ demnach nicht bereits enthalten. Einheit
und Zusammengehdrigkeit verankern das Handeln in vertikalen Dimen-
sionen auch dann, wenn in ihnen kein Wirken des Geistes vermutet wird.
Es geniigt, dass die globale Gesellschaft innerweltliche Vorstellungen des
Unantastbaren postuliert, die zur Selbstvergewisserung beitragen. Morali-
sche Orientierungslosigkeit ist deshalb kein zwingendes Ergebnis sikularer
Experimente. Wozu brauchen wir eine Heilszusage, wenn die Okumene die
Einheit der Welt selbst konzipieren kann?

Der christliche Glauben 6ffnet die Augen fiir den vormoralischen, ja
vorgesellschaftlichen Grund der ,,Einen Welt“. Er bekennt mit der Mensch-
werdung Gottes das Eintreten des Unantastbaren in die Geschichtlichkeit.
Der wahre Mensch Jesus Christus ist uns in allem gleich geworden, er ist
als Mensch auch sein eigenes Experiment ,,geworden®, Das Kreuz stellt die
Negation von Ganzheit, die Nichtung allen Seins und die absolute Gebro-
chenheit der Existenz dar. Weil die Christuswirklichkeit die Dialektik aus
Ganzheit und Gebrochenheit aufnimmt, eréffnet nicht die Feststellung der
Grenzen unseres Handelns die religiose Perspektive, sondern unser Ver-
héltnis zum fligenden Handeln Gottes inmitten aller Mehrdeutigkeiten.
Die moderne (Welt-)Gesellschaft ist als die konkrete Realitit anzusehen,
in der sich Gotteserfahrungen abspielen. Damit werden beispielsweise die
Ambivalenzen, die man in Indien in einer Fiille, wie wohl sonst nirgendwo
auf der Welt erleben kann, zu theologisch relevanten Sachverhalten. Missi-
on wird im Umgang mit Mehrdeutigkeiten konkret - das dirfte Klaus Scha-
fer regelmafig erlebt haben.

Da sich Gott in Christus der Welt zuwendet, bedeutet die Orientierung
an der Leitkultur ,Eine Welt“ Zuwendung in korrigierender Absicht. Weil
sich das Wesen der Kirche allein iiber den Vollzug der Wortverkiindigung
und die Sakramentenspendung bestimmen ldsst, ldsst sich die Form ihrer
Weltzuwendung allerdings nicht vereindeutigen. Sie bleibt an die Mehr-
deutigkeiten dieser Welt gebunden und erkennt gerade darin - als ecclesia
viatorum -, dass das Heil der Welt nicht in Ganzheitskonzeptionen griin-
det, sondern in der Erfahrung des gniddigen Eingreifen Gottes. Die Welt als
Einheit anzusehen, kann nicht bedeuten, nach einem vereinheitlichenden
Konsens in einer ganzheitlich imaginierten Kultur Ausschau zu halten, in
der sich die spezifischen Aussagen christlicher Welterkenntnis und Welt-
zuwendung verlieren. Die Rede von der ,Einen Welt” ist immer auch eine
Aussagen uber die bleibende Differenz zwischen Wirklichkeit und Ideal.
Die Ganzheitskonstruktion ,,Eine Welt“ kldrt insofern iiber den Wahrheits-
gehalt der Reich-Gottes-Vorstellung im Gegeniiber zu ihr auf.
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Das theologische Problem des Verhiltnisses von Globalisierung und
Christentum ist demnach nicht der Autoritédtsanspruch der sikularen - po-
litischen und 6konomischen - Internationalisierung, die eine widergdttliche
Wahrheit vertreten wiirde, sondern die Frage, wie mit den (menschlichen)
Entgrenzungen der Globalisierung christusgemaf umzugehen ist. Dem
Glauben ist nicht die Begrenzung unseres Handelns aufgegeben, sondern
der Umgang mit einer Pluralitidt, der bereits viele andere Glaubensformen
innewohnen. Mittel und Ziel von Entwicklung ist die Steigerung unseres
Handlungsvermoégens. Bewirkt der Glauben angesichts dieser zunehmen-
den Freiheit, was er bezeichnet, ndmlich Heil in Differenz zur Ganzheit?
Christus ist als das wahre Stihnopfer unser Friede, weil und insofern er uns
die verlorene Ganzheit des Daseins gewdhrt - jene Ganzheit, die mehr ist als
die Summe ihrer Teile und die deshalb Heil genannt zu werden verdient.*

Der christliche Glauben gleicht nicht die Defizite der Globalisierung
durch nichtsikulare Lebenskonzepte aus, sondern er verkiindet einen neu-
en Zustand, der weder mit dem gegenwirtigen Leben der sichtbaren Kir-
che noch mit dem der Welt identisch ist. Die Aufgabe besteht darin, den
Hunger nach Ganzheit als ,,Hunger nach Transzendenz“** zu deuten und
die Christuswirklichkeit als Realitdt hinter der Skumenischen Leitkultur zu
verkiinden. Klaus Schifer weist die Kirche in der Konsequenz nicht nur als
Weg-, Lern- und Arbeitsgemeinschaft, sondern als Hoffnungsgemeinschaft
aus: ,,Es ist die Hoffnung auf eine missionarische Erneuerung der Kirche,

fiir die wir je an unserer Stelle, mit unseren Charismen arbeiten und die wir

miteinander erhoffen.“?¢
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