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Vorwort

Dieses Handbuch ist fur die Verwendung zusammen mit dem Okumenischen Aufruf zum gerechten
Frieden vorgesehen. Die Verfasser hoffen, dass dieses erganzende Handbuch Einzelpersonen und
Gruppen das Studium des Okumenischen Aufrufes und die Reflexion dariiber erleichtern wird. Aus
diesem Grund ist der Aufruf direkt im Anschluss an dieses Vorwort wiedergegeben.

Das Handbuch ist weitgehend an der Struktur des Aufrufes ausgerichtet und enthalt notwendige
Hintergrundinformationen sowie grundlegende biblische, theologische und ethische Uberlegungen zur
Unterstiitzung und Erlauterung seiner Kernaussage.

Das Handbuch wurde von derselben Redaktionsgruppe erstellt wie der Text der Erklarung. Die Verfasser
der verschiedenen Teile dieses Handbuches werden nicht angegeben, da diese in der Regel ein Ergebnis
gemeinsamer Arbeit darstellen. Ein grof3er Teil der urspringlichen Forschung und theologischen
Uberlegungen geht auf die erste Redaktionsgruppe zuriick, die den Ersten Entwurf einer kumenischen
Erklarung zum gerechten Frieden verfasste, der 2009 der breiten Offentlichkeit zuganglich gemacht
wurde. Die theologische Argumentation des Ersten Entwurfes war von den Mitgliedskirchen und
O0kumenischen Partnern grundsétzlich positiv aufgenommen worden.

Im weiteren Verlauf wurde entschieden, dass die Erklarung ein relativ kurzer und pragnanter Text sein
und die Analyse und Argumentation der Erklarung im Rahmen eines ,Begleitdokumentes” ausflihrlicher
erlautert werden sollte. Der Erste Entwurf wurde daraufhin zur Grundlage fur die Erstellung des
vorliegenden Handbuches. Das Material des Ersten Entwurfes wurde im Lichte kritischer Anmerkungen
Uberarbeitet oder umgeschrieben, soweit erforderlich, doch die grundlegende Ausrichtung der
Argumentation wurde beibehalten. Damit wurde sowohl der ausgezeichneten Arbeit der ersten
Redaktionsgruppe als auch den vielen Aufforderungen zur Beibehaltung des Entwurfes Rechnung
getragen.

Dem einleitenden Teil des Handbuches wurden weitere Inhalte hinzugefliigt, namentlich den ersten beiden
Kapiteln und einigen Abschnitten des vierten Kapitels. Im dritten Kapitel wird der Prozess der
Vorbereitung des Okumenischen Aufrufes zum gerechten Frieden in seinem spezifischen historischen und
institutionellen Kontext behandelt, der ,Dekade zur Uberwindung von Gewalt‘. Die Erklarung und dieses
begleitende Handbuch werden veréffentlicht, um das Ende der Dekade offiziell ausklingen zu lassen und
einen starken Impuls fir die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation (I6FK) zu geben, die im
Mai 2011 in Kingston, Jamaika, zum Thema ,Ehre sei Gott und Friede auf Erden” stattfindet.

Der Schwerpunkt des letzten Kapitels des Handbuches liegt auf der ,Praxis des gerechten Friedens®. Es
basiert auf Informationen aus erster Hand, die der Redaktionsgruppe zur Verfligung standen. Auch die
von den Kirchen als Reaktion auf den Ersten Entwurf zur Verfligung gestellten Informationen wurden
verwendet. Die Redaktionsgruppe hofft, dass dieses abschlieRende Kapitel wahrend der I6FK,
insbesondere wahrend der Workshops, durch Praxisbeispiele erweitert wird.

Es wurde auch ein Anhang angefiigt, um den zusammenfassenden Bericht und die Bewertung der
zahlreichen Expertenkonsultationen, die vom Okumenischen Rat der Kirchen in Zusammenarbeit mit
Okumenischen Partnern zu Themen im Zusammenhang mit der Konvokation und der Erklarung organisiert
wurden, einer breiteren Offentlichkeit zuganglich zu machen. Dariiber hinaus sandten mehrere
Okumenische Partner als Reaktion auf den Ersten Entwurf ihre eigenen Friedenserklarungen. Daher
wurde eine Auswahl dieser Friedenserklarungen zusammen mit einer Bibliografie, welche die weitere
Vertiefung der behandelten Themen erleichtern soll, in den Anhang aufgenommen.

Im Namen der Redaktionsgruppe
Pf. Dr. Konrad Raiser






EIN OKUMENISCHER AUFRUF ZUM GERECHTEN FRIEDEN

»Richte unsere Schritte auf den Weg des Friedens” (Lk 1,79)

Priambel: Dieser Text ist ein gemeinsamer christlicher Aufruf, der in erster Linie an die weltweite
christliche Gemeinschaft gerichtet ist. Inspiriert durch das Beispiel Jesu von Nazareth lidt dieser
Aufruf Christen und Christinnen ein, den Weg des gerechten Friedens mitzugehen. Im Bewusstsein,
dass die VerheifSung des Friedens ein Grundanliegen aller Religionen ist, wendet er sich an alle, die
Frieden nach ibren eigenen religiosen Traditionen und Verpflichtungen suchen. Der Aufruf wird
vom Zentralausschuss des Okumenischen Rates der Kirchen entgegengenommen und zu Studium,
Reflexion, Zusammenarbeit und gemeinsamem Handeln weiter empfoblen. Er ist in Antwort auf
eine Empfeblung der Vollversammlung in Porto Alegre, Brasilien, (2006) entstanden und baut auf
Erkenntnissen auf, die im Laufe der Okumenischen ,Dekade zur Uberwindung von Gewalt:
Kirchen fiir Frieden und Verséhnung® (2001-2010) gewonnen wurden.

Gerechter Friede stebt fiir einen fundamentalen Wandel in der ethischen Praxis. Er setzt andere
Bewertungsgrundlagen und Handlungskriterien voraus. Dieser Aufruf zeigt den Wandel an und
weist auf einige der Auswirkungen fiir Leben und Zeugnis der Kirchen hin. Ein Begleitdokument
mit dem Titel ,,Just Peace Companion® (Begleiter auf dem Weg zu einem gerechten Frieden) enthalt
weiterfiihrende theologische und ethische Uberlegungen, macht Vorschlige fiir die weitere Vertiefung
des Themas und stellt Beispiele guter Praxis vor. Es stebt zu hoffen, dass diese Materialien zusammen
mit den Verpflichtungen aus der Internationalen 6kumenischen Friedenskonvokation, die im Mai
2011 in Kingston unter dem Thema ,,Ebre sei Gott und Frieden auf Erden stattfinden wird, der
kommenden Vollversammiung des Okumenischen Rates der Kirchen (2013) helfen werden, einen
neuen 6kumenischen Konsens im Blick auf Gerechtigkeit und Frieden zu erreichen.

1. Dass Gerechtigkeit und Friede sich kiissen. Kann es Gerechtigkeit ohne Frieden geben? Kann es
Frieden ohne Gerechtigkeit geben? Allzu oft verfolgen wir Gerechtigkeit auf Kosten des Friedens und Frieden
auf Kosten von Gerechtigkeit. Frieden getrennt von Gerechtigkeit wahrzunehmen, heif3t, die Hoffnung zu
kompromittieren, dass ,,Gerechtigkeit und Frieden sich kiissen [werden]“ (Ps 85,10). Wenn Frieden und
Gerechtigkeit fehlen oder wenn sie in Gegensatz zueinander gebracht werden, miissen wir unsere
Handlungsweisen dndern. Wir wollen uns daher aufmachen und uns gemeinsam fiir Frieden und
Gerechtigkeit einsetzen.

2. Lasst die Vélker sprechen: Es gibt viele Geschichten zu erzihlen — Geschichten, die von Gewalt,
Verletzung der Menschenwiirde und Zerstérung der Schoépfung durchdrungen sind. Wenn jedes Ohr die
Schreie horen wiirde, gibe es keinen wirklich stillen Platz. Viele Menschen leiden noch unter den
Auswirkungen von Kriegen; ethnische und religitse Feindseligkeiten, Rassismus und kastenbasierte
Diskriminierung haben die Fassade der Nationen beschidigt und hinterlassen hissliche Narben.
Hunderttausende sind gestorben, vertrieben, heimatlos, Fliichtlinge in ithrem eigenen Land. Frauen und
Kinder tragen oft die Hauptlast der Konflikte: viele Frauen erleiden hiusliche Gewalt, werden missbraucht,
sind Opfer von Menschenhandel oder werden getétet; Kinder werden von ihren Eltern getrennt, werden
Waisen, als Soldaten rekrutiert, misshandelt. In vielen Landern sind Zivilisten der Gewalt durch Besetzung,
paramilitirische Gruppen, Guerillas, verbrecherische Kartelle oder Regierungstruppen ausgesetzt. Biirger
vieler Nationen leiden unter Regierungen, die von nationaler Sicherheit oder bewaffneter Macht besessen sind
und doch Jahr fir Jahr darin versagen, wirkliche Sicherheit zu schaffen. Tausende von Kindern sterben jeden
Tag aufgrund von Mangelernihrung, wihrend die Machthabenden weiterhin wirtschaftliche und politische
Entscheidungen treffen, die nur einigen wenigen Nutzen bringen.




3. Lasst die Bibel sprechen: Die Bibel macht Gerechtigkeit zur untrennbaren Gefdhrtin des Friedens (Jes
32,17; Jak 3,18). Beide weisen auf gerechte und nachhaltige Beziehungen in der menschlichen Gesellschaft, auf
die Lebendigkeit unserer Bezichung zur Erde, das “Wohlbefinden” der Erde und die Bewahrung der
Schépfung hin. Friede ist Gottes Geschenk an eine gebrochene, aber geliebte Welt, heute wie zu Lebzeiten
Jesu Christi: ,,Den Frieden lasse ich euch, meinen Frieden gebe ich euch! Nicht gebe ich euch, wie die Welt
gibt” (Joh 14,27). In Leben und Lehre Jesu Christi, in seinem Tod und seiner Auferstehung erkennen wir, dass
Friede sowohl VerheiBBung als auch Gegenwart ist — eine Hoffnung fir die Zukunft und ein Geschenk hier
und jetzt.

4. Jesus lehrte uns, unsere Feinde zu lieben, fir unsere Verfolger zu beten und keine tédlichen Waffen zu
benutzen. Der Friede, den er uns bringt, kommt im Geist der Seligpreisungen zum Ausdruck (Mt 5,3—11).
Obwohl Jesus verfolgt wird, bleibt er standhaft in seiner aktiven Gewaltlosigkeit, sogar bis in den Tod. Sein
Leben fiir die Gerechtigkeit endet am Kreuz, einem Werkzeug der Folter und Hinrichtung. Mit Jesu
Auferstehung bekriftigt Gott, dass eine solch unerschitterliche Liebe, ein solcher Gehorsam und ein solches
Vertrauen zum Leben fithren. Das gilt auch fiir uns.

5. Wo immer Vergebung, Achtung der Menschenwiirde, GroBziigigkeit und Fursorge fiir die Schwachen im
gemeinsamen Leben der Menschheit herrschen, bekommen wir eine — wenn auch fliichtige — Vorahnung vom
Geschenk des Friedens. Daraus folgt, dass Friede verloren geht, wenn Ungerechtigkeit, Armut und Krankheit
— ebenso wie bewaffnete Konflikte, Gewalt und Krieg — den Menschen an Leib und Seele, der Gesellschaft
und der Erde Wunden zufiigen.

6. Jedoch, manche Texte in der Bibel bringen Gewalt in Verbindung mit dem Willen Gottes. Aufgrund
dieser Texte haben Teile unserer christlichen Familie den Einsatz von Gewalt durch sich selbst und andere
legitimiert und tun das auch weiterhin. Wir kdnnen solche Texte nicht mehr lesen, ohne die Aufmerksamkeit
auf das Versagen der Menschen zu lenken, den géttlichen Ruf zum Frieden ernst zu nehmen. Heute mussen
wir Texte hinterfragen, die von Gewalt, Hass und Vorurteilen sprechen oder den Zorn Gottes auf andere
Volker lenken, damit er sie vernichte. Wir miissen es zulassen, dass diese Texte uns lehren zu erkennen, wann
unsere Ziele, Pline, Animosititen, Leidenschaften und Gewohnheiten — wie bei den Menschen in der Bibel —
unsere eigenen Winsche und nicht den Willen Gottes widerspiegeln.

7. Lasst die Kirche sprechen: Als der Leib Christi ist die Kirche dazu berufen, ein Ort des Friedenstiftens
zu sein. Auf vielfiltige Weise, vor allem in der Feier der Eucharistie, veranschaulichen unsere liturgischen
Traditionen, dass wir durch den Frieden Gottes berufen sind, miteinander und mit der Welt in Frieden zu
leben. Doch nicht selten scheitern Kirchen daran, diese Berufung tatsichlich zu leben. Die Uneinigkeit unter
Christen, die die Glaubwiirdigkeit der Kirchen in ihrer Friedensarbeit in vielerlei Hinsicht untergribt, lidt uns
unaufhorlich zur Umkehr unserer Herzen und Sinne ein. Nur wenn Glaubensgemeinschaften in Gottes
Frieden verankert sind, kénnen sie ,,Versdhnung und Frieden in Gerechtigkeit in unsere Hauser, Kirchen und
Gesellschaften tragen wie auch in die politischen, sozialen und wirtschaftlichen Strukturen auf Weltebene*
(Vollversammlung von Harare, 1998). Die Kirche, die den Frieden lebt, den sie verkiindet, ist das, was Jesus
eine Stadt auf dem Berge nannte, die alle sehen kénnen (Mt 5,14). Die Gldubigen, die den ihnen von Gott in
Christus anvertrauten Dienst der Vers6hnung ausiiben, weisen tiber die Kirchen hinaus auf das hin, was Gott
in der Welt vollbringt (2. Kor 5,18).

DER WEG DES GERECHTEN FRIEDENS

8. Es gibt viele Moglichkeiten, auf Gewalt zu reagieren, viele Méglichkeiten, Frieden zu leben. Als Mitglieder
der Gemeinschaft, die Christus als Verkérperung des Friedens verkiindet, folgen wir dem Aufruf, die gottliche
Gabe des Friedens in gegenwirtige Kontexte von Gewalt und Konflikt hinein zu bringen. So begeben wir uns
auf den Weg des gerechten Friedens; er fordert von uns die Bemthung, das Ziel zu erreichen, wie die
Bereitschaft, auf dem Weg zu bleiben. Wir laden Menschen aller Weltanschauungen und religiésen
Traditionen ein, sich auf das Ziel einzulassen und sich gemeinsam auf den Weg zu machen. Gerechter Friede



verlangt von uns allen, dass wir ihn mit unserem Leben bezeugen. Um Frieden zu schaffen, miissen wir
personliche, strukturelle und Mediengewalt verhindern und abschaffen, einschliefllich der Gewalt gegen
Menschen aufgrund von Rasse, Kaste, Geschlecht, sexueller Orientierung, Kultur oder Religion. Wir miissen
denjenigen, die uns voraus gegangen sind, Rechenschaft ablegen und in einer Weise leben, die die Weisheit
unserer Vorfahren und das Zeugnis der Heiligen in Christus ehrt. Wir haben auch eine Verantwortung
gegentiber denjenigen, die die Zukunft sind: unseren Kindern, ,,den Menschen von morgen®. Unsere Kinder
verdienen es, eine gerechtere und friedlichere Welt zu erben.

9. Gewaltloser Widerstand steht im Mittelpunkt des Weges zum gerechten Frieden. Gut organisierter und
friedlicher Widerstand ist aktiv, hartnickig und wirksam — ob angesichts von staatlichem Missbrauch und
Unterdriickung oder von Geschiftspraktiken, die schutzlose Gemeinschaften und die Schépfung ausbeuten.
In der Erkenntnis, dass die Stirke der Machtigen vom Gehorsam und der Fligsamkeit der Biirger, der
Soldaten und zunehmend auch der Verbraucher abhingt, kénnen gewaltfreie Strategien auch Aktionen des
zivilen Ungehorsams und Widerstands einbeziehen.

10. Auf dem Weg des gerechten Friedens wird die Begriindung von bewaffneten Konflikten und Kriegen
zunehmend unglaubwiirdig und inakzeptabel. Jahrzehntelang haben die Kirchen mit ihrer Uneinigkeit in
dieser Frage gekdmpft; aber der Weg des gerechten Frieden zwingt uns jetzt, dariiber hinaus zu gehen.
Lediglich Krieg zu verurteilen, reicht jedoch nicht aus; wir miissen alles in unserer Macht Stehende tun, um
Gerechtigkeit und friedliche Zusammenarbeit zwischen den Vélkern und Nationen zu férdern. Der Weg des
gerechten Friedens unterscheidet sich grundlegend vom Konzept des "gerechten Krieges" und umfasst viel
mehr als den Schutz von Menschen vor ungerechtem Einsatz von Gewalt; auBler Waffen zum Schweigen zu
bringen, schlie3t er soziale Gerechtigkeit, Rechtsstaatlichkeit, Achtung der Menschenrechte und Sicherheit fiir
alle Menschen ein.

11. Im Bewusstsein der Grenzen von Sprache und Verstehen schlagen wir vor, gerechten Frieden als einen
kollektiven und dynamischen, doch zugleich fest verankerten Prozess zu verstehen, der darauf ausgerichtet ist,
dass Menschen frei von Angst und Not leben kénnen, dass sie Feindschaft, Diskriminierung und
Unterdriickung iiberwinden und die Voraussetzungen schaffen kénnen fiir gerechte Beziehungen, die den
Erfabrungen der am stirksten Gefihrdeten Vorrang einraumen und die Integritit der Schopfung achten.

AUF DEM WEG LEBEN

12.  Gerechter Friede ist ein Weg, der ausgerichtet ist auf Gottes Heilsplan fiir die Menschheit und die ganze
Schopfung, im Vertrauen darauf, dass Gott ,,unsere Fiile auf den Weg des Friedens richtet (Lk 1,79).

13. Der Weg ist schwierig. Wir erkennen, dass wir uns auf unserem Weg der Wahrheit stellen miissen. Wir
werden uns bewusst, wie oft wir uns tduschen und Mitschuld an der Gewalt tragen. Wir lernen es, nicht linger
nach Rechtfertigungen zu suchen fiir das, was wir getan haben, und tiben uns in der Praxis der Gerechtigkeit.
Das bedeutet, dass wir unser Fehlverhalten zugeben, Vergebung schenken und empfangen und lernen, uns
miteinander zu verséhnen.

14. Die Stinde der Gewalt und des Krieges spaltet Gemeinschaften zutiefst. Alle, die ihre Gegner
abgestempelt und dimonisiert haben, benétigen langfristige Unterstiitzung und Begleitung, um ihre
Einstellungen zu tiberwinden und geheilt zu werden. Feinde zu verséhnen und zerbrochene Beziehungen
wiederherzustellen, ist sowohl ein langwieriger Prozess wie auch ein notwendiges Ziel. In einem Prozess der
Versohnung gibt es keine Machthaber und Machtlosen mehr, keine Vorgesetzten und Untergebenen, keine
Michtigen und Erniedrigten. Beide, Opfer und Titer, werden verwandelt.

15. Friedensabkommen sind oft zerbrechlich, vorldufig und unzureichend. Orte, an denen Friede verkiindet
wird, kénnen noch immer von Hass erfillt sein. Kriegsschiden und Auswirkungen von Gewalt zu beheben,
kann linger dauern als der Konflikt, der sie verursacht hat. Aber jedes Anzeichen von Frieden auf dem Weg —
auch wenn es unvollkommen ist — enthilt in sich eine Verheilung, dass GréBeres kommen wird.



16. Wir gehen den Weg gemeinsam. Die Kirche, die in der Frage des Friedens uneins ist, und von
Konflikten zerrissene Kirchen haben als Friedenszeugen oder Friedensstifter wenig Glaubwiirdigkeit. Die
Fiahigkeit der Kirchen, fiir den Frieden zu arbeiten und ihn zu bezeugen, hingt davon ab, ob sie ein
gemeinsames Ziel im Dienst des Friedens finden, trotz der Unterschiede, die zwischen ihnen in ihrer
ethnischen und nationalen Identitit und sogar in Lehre und Kirchenordnung bestehen.

17. Wir sind auf dem Weg als eine Gemeinschaft mit einer gemeinsamen Ethik und Praxis des Friedens, die
Vergebung und Feindesliebe, aktive Gewaltlosigkeit und Achtung fiir andere, Sanftmut und Barmherzigkeit
einschlief3t. Wir bemtihen uns, unser Leben in Solidaritit mit anderen zu leben und fiir das Gemeinwohl
einzutreten. Wit suchen Frieden im Gebet und bitten Gott, dass er uns Erkenntnis und die Friichte des
Geistes auf unserem Weg schenken mége.

18. In Gemeinschaften der Liebe und des Glaubens, die gemeinsam auf dem Weg sind, gibt es viele Hinde,
die Miden zu entlasten. Eine(r) legt vielleicht Zeugnis von der Hoffnung angesichts von Verzweiflung ab,
ein(e) ander(e)r wendet sich in groBherziger Liebe den Bediirftigen zu. Menschen, die viel Leid erlebt haben,
tinden den Mut, trotz Ungliick und Verlust weiterzuleben. Die Kraft des Evangeliums erméglicht es ihnen,
die unvorstellbaren Lasten der persénlichen und kollektiven Stinde, der Waut, der Bitterkeit und des Hasses,
die das Erbe von Gewalt und Kirieg sind, hinter sich zu lassen. Vergebung 16scht die Vergangenheit nicht aus,
aber wenn wir zuriickblicken, kénnen wir sehen, dass Erinnerungen geheilt, Lasten abgelegt und Traumata in
der Gemeinschaft mit anderen und mit Gott aufgelést wurden. Wir kénnen unseren Weg fortsetzen.

19. Der Weg ist einladend. Durch den Einsatz fiir die Aufgabe héren allmihlich immer mehr Menschen
den Ruf, Friedensstifter zu werden. Sie kommen aus weiten Kreisen in der Kirche, aus anderen
Glaubensgemeinschaften und aus der Gesellschaft insgesamt. Sie arbeiten daran, Spaltungen aufgrund von
Rasse und Religion, Nation und Klasse zu tiberwinden; sie lernen, auf Seiten der Verarmten zu stehen oder
den schwierigen Dienst der Vers6hnung aufzunehmen. Viele entdecken, dass Frieden nicht ohne die Fiirsorge
fir die Schopfung und die Wertschitzung von Gottes wunderbarem Werk bewahrt werden kann.

20. Indem wir den Weg gemeinsam mit unseren Nichsten gehen, lernen wir, uns nicht mehr auf die
Verteidigung unserer Interessen zu konzentrieren, sondern zu einem Leben zu finden, das von GrofB3ziigigkeit
und Offenheit geprigt ist. Wir werden sicherer auf unserem Weg als Friedensstifter. Wir lernen Menschen aus
unterschiedlichen Lebensbereichen kennen. Wir gewinnen an Stirke, wenn wir mit thnen zusammenarbeiten,
unsere gegenseitige Verwundbarkeit anerkennen und unser gemeinsames Menschsein bekriftigen. Der andere
ist nicht mehr ein Fremder oder ein Gegner, sondern ein Mitmensch, der mit uns auf dem Weg ist.

MARKIERUNGEN AUF DEM WEG DES GERECHTEN FRIEDENS

21. Gerechter Friede und Konflikttransformation. Konflikttransformation ist ein wesentlicher Bestandteil
des Friedensschaffens. Der Transformationsprozess beginnt damit, Gewalt zu demaskieren und verdeckte
Konflikte offen zu legen, um deren Auswirkungen fir die Opfer und die Gemeinschaften sichtbar zu machen.
Konflikttransformation hat das Ziel, die Gegner dazu herauszufordern, ihre widerstreitenden Interessen auf
das Gemeinwohl hin auszurichten. Unter Umstinden muss sie einen kiinstlichen Frieden storen, strukturelle
Gewalt blofllegen oder nach Wegen suchen, wie Beziehungen ohne Aufrechnung wiederhergestellt werden
kénnen. Es gehort zur Berufung der Kirchen und Religionsgemeinschaften, die Opfer von Gewalt zu
begleiten und fiir sie einzutreten. Das schlief3t auch ein, zivilgesellschaftliche Mechanismen zur Bewiltigung
von Konflikten zu stirken und Behoérden sowie andere Titer zur Rechenschaft zu ziehen — selbst Téter aus
kirchlichen Gemeinschaften. Den grundlegenden Rahmen fiir all diese Bemiithungen bildet die ,,Herrschaft
des Rechts®.

22. Gerechter Friede und die Anwendung von Waffengewalt. Es wird jedoch Zeiten geben, in denen
unser Engagement fiir den gerechten Frieden auf die Probe gestellt wird, denn wir streben nach Frieden
inmitten von Gewalt und angesichts der Drohung von gewaltsamen Konflikten. Es gibt Extremsituationen, in




denen der rechtmiBige Einsatz von Waffengewalt als letzter Ausweg und kleineres Ubel notwendig werden
kann, um gefidhrdete Bevélkerungsgruppen zu schiitzen, die unmittelbaren tédlichen Gefahren ausgesetzt
sind. Doch selbst dann sehen wir den Einsatz von Watfengewalt in Konfliktsituationen sowohl als Zeichen
schwerwiegenden Versagens wie auch als zusitzliches Hindernis auf dem Weg zu einem gerechten Frieden an.

23. Wihrend wir die volkerrechtlich begriindete Autoritit der Vereinten Nationen anerkennen, auf
Gefihrdungen des Weltfriedens im Geist und nach dem Wortlaut der Charta der Vereinten Nationen zu
reagieren, einschlieBlich der Anwendung militirischer Gewalt innerhalb der Grenzen des Volkerrechts, fithlen
wir uns als Christen und Christinnen verpflichtet, dariiber hinaus zu gehen — und jede theologische oder
andere Rechtfertigung des Einsatzes militirischer Gewalt in Frage zu stellen und die Berufung auf das
Konzept eines “gerechten Krieges* und dessen iibliche Anwendung als obsolet zu erachten.

24. Wir sind uns des moralischen Dilemmas bewusst, das diesen Aussagen innewohnt. Das Dilemma ldsst
sich teilweise 18sen, unter der Voraussetzung, dass die Kriterien, die in der Tradition des gerechten Krieges
entwickelt worden sind, weiterhin als Rahmen fiir eine Ethik des rechtmilBigen Einsatzes von Gewalt dienen
kénnen. Diese Ethik wiirde es z.B. erlauben, sich ernsthaft einzulassen auf das Konzept des ,,just policing®,
auf die Entstehung einer neuen vilkerrechtlichen Norm zur ,,Schutzpflicht® und die vertrauensvolle
Anwendung der in der UN-Charta verankerten friedensstiftenden Mechanismen. Kriegsdienstverweigerung,
also die Weigerung, Militirdienst zu leisten, sollte als Menschenrecht anerkannt werden. Vieles andere, was im
Widerspruch zum Frieden und zur internationalen Rechtsordnung steht, muss kategorisch und endgiltig
abgelehnt werden, beginnend mit dem Besitz oder dem Einsatz jeglicher Massenvernichtungswaffen. Unser
gemeinsames Leben dringt zur Konvergenz von Denken, Handeln und Recht auf das Ziel, Frieden zu stiften
und aufzubauen. Als Christen und Christinnen verpflichten wir uns daher zu einem umgewandelten ethischen
Diskurs, der die Gemeinschaft in der Praxis gewaltloser Konflikttransformation anleitet und die
Voraussetzungen schafft fiir Fortschritte auf dem Weg zum Frieden.

25. Gerechter Friede und Menschenwiirde. Die Bibel lehrt uns, dass die Menschen als Ebenbild Gottes
geschaffen und mit Wirde und Rechten ausgestattet sind. Die Anerkennung dieser Wiirde und dieser Rechte
ist von zentraler Bedeutung fir unser Verstindnis des gerechten Friedens. Wir bekriftigen, dass die
universellen Menschenrechte ein unverzichtbares internationales Rechtsinstrument fur den Schutz der
Menschenwiirde sind. Deshalb machen wir die Staaten verantwortlich fiir die Gewéhrleistung der
Rechtsstaatlichkeit und der burgerlichen und politischen sowie der wirtschaftlichen, sozialen und kulturellen
Rechte. Allerdings beobachten wir, dass der Missbrauch von Menschenrechten in Krieg und Frieden in vielen
Gesellschaften allgegenwiirtig ist und dass diejenigen, die zur Rechenschaft gezogen werden sollten, straffrei
ausgehen. Weltweit gibt es den Aufruf, fir die Menschenrechte und gegen Straffreiheit einzutreten. Als
Antwort darauf muissen wir uns im Geist der Freundschaft und Zusammenarbeit allen Partnern in der
Zivilgesellschaft, darunter auch Menschen anderer Religionen, zuwenden, die die Menschenrechte zu
verteidigen und die Rechtstaatlichkeit zu stirken suchen.

26. Gerechter Friede und Bewahrung der Schépfung. Gott machte alle Dinge gut und vertraute der
Menschheit die Verantwortung an, fiir die Bewahrung der Schépfung Sorge zu tragen (1. Mose 2,4-9). Die
Ausbeutung der Natur und der Missbrauch der endlichen Ressourcen offenbaren ein Muster von Gewalt, das
oft einigen Menschen Vorteile auf Kosten der grolen Mehrheit bringt. Wir wissen, dass die ganze Schépfung
seufzt und sich sehnt, befreit zu werden, nicht zuletzt von dem missbriuchlichen Handeln der Menschen
(Rom 8,22). Als gliubige Menschen bekennen wir unsere Mitschuld an dem Schaden, den wir der Schépfung
und allen Lebewesen durch unser Tun und unser Unterlassen zugefiigt haben. Die Vision vom gerechten
Frieden reicht Giber die Wiederherstellung gerechter Bezichungen in der Gemeinschaft hinaus; sie verpflichtet
die Menschen auch, sich um die Erde als unser Zuhause zu kiimmern. Wir miissen auf Gottes Verheilung
vertrauen und danach streben, dass alle Menschen angemessen und gerecht an den Ressourcen der Erde
teilhaben kénnen.

27. Aufbau von Kulturen des Friedens. Wir haben uns verpflichtet, Kulturen des Friedens in
Zusammenarbeit mit Menschen anderer religidser Traditionen, Uberzeugungen und Weltanschauungen
aufzubauen. In diesem Sinne versuchen wir, dem Gebot des Evangeliums zu folgen, unsere Nichsten zu




lieben, Gewalt abzulehnen und nach Gerechtigkeit fiir Arme, Entrechtete und Unterdriickte zu streben (Mt
5,1-12; Lk 4,18). Die kollektive Bemiihung stiitzt sich auf die Gaben von Minnern und Frauen, Jung und Alt,
Fuhrungskriften und Arbeitnehmern/innen. Wir bestitigen und wiirdigen die Gaben von Frauen beim
Aufbau des Friedens. Wir erkennen die besondere Rolle religiéser Fithrungspersénlichkeiten, ihren Einfluss in
der Gesellschaft, die potenziell befreiende Macht religiser Weisheit und Einsicht fir die Férderung von
Frieden und Menschenwiirde an. Gleichzeitig beklagen wir Situationen, in denen religiése Fiihrungskrifte ihre
Macht fir eigenniitzige Zwecke missbrauchen oder in denen kulturelle und religidse Verhaltensmuster zu
Gewalt und Unterdriickung beitragen. Wir sind besonders besorgt tiber aggressive Rhetorik und Lehre, die
unter dem Deckmantel der Religion verbreitet und durch die Macht der Medien verstirkt werden. Wihrend
wir in tiefer Demut anerkennen, dass es in Vergangenheit und Gegenwart eine christliche Mitschuld an der
Entstehung von Vorurteilen und anderen, Hass schiirenden Haltungen gegeben hat, verpflichten wir uns,
Gemeinschaften der Vers6hnung, Annahme und Liebe aufzubauen.

28. Friedenserziehung. FEine von der Vision des Friedens inspirierte Erziehung ist mehr als nur Unterricht
in den Strategien der Friedensarbeit. Es ist eine zutiefst spirituelle Charakterbildung, die Familie, Kirche und
Gesellschaft einbezieht. Friedenserzichung zielt darauf, den Geist des Friedens zu wecken und zu nihren, die
Achtung der Menschenrechte zu verinnerlichen, Alternativen zur Gewalt zu entwickeln und anzunehmen.
Friedenserziehung férdert aktive Gewaltlosigkeit, der eine unvergleichliche Macht zur Verinderung
innewohnt und die in verschiedenen Traditionen und Kulturen praktiziert und geschitzt wird. Charakter- und
Gewissensbildung ristet Menschen aus, den Frieden zu suchen und ihm nachzujagen.

GEMEINSAM DEN GERECHTEN FRIEDEN SUCHEN

29. Die christliche Pilgerreise hin zum Frieden bietet viele Moglichkeiten, sichtbare und lebensfihige
Gemeinschaften fur den Frieden aufzubauen. Eine Kirche, die fiir den Frieden betet, der Gemeinschaft dient,
Geld ethisch verantwortungsvoll einsetzt, die Umwelt bewahrt und gute Beziehungen mit anderen pflegt,
kann zu einem Werkzeug des Friedens werden. Wenn Kirchen aulerdem gemeinsam fiir den Frieden arbeiten,
kann ihr Zeugnis glaubwiirdiger werden (Joh 17,21).

Fir Frieden in der Gemeinschaft — damit alle frei von Angst leben kénnen (Micha 4,4)

HEs ist dir gesagt, ... was der Herr von dir fordert, namlich Recht zu iiben und Giite zu lieben.* ,Du
sollst ... deinen Néchsten lieben wie dich selbst.“ , Bittet fiir die, die euch verfolgen.“ (Mi 6,8 [Ziircher
Bibel]; Lk 10,27; Mt 5,44)

30. Globale Herausforderungen. Allzu viele Gemeinschaften sind gespalten nach Klasse, Rasse, Hautfarbe
und Kaste, Religion und Geschlecht. Familien und Schulen werden von Gewalt und Missbrauch heimgesucht.
Frauen und Kinder werden physisch, psychisch und durch kulturelle Praktiken vergewaltigt. Drogen- und
Alkoholmissbrauch sowie Selbstmord sind weit verbreitete Formen der Selbstzerstérung. Arbeitsstitten und
Gotteshiuser sind von Konflikten innerhalb der Gemeinschaft gezeichnet. Vorurteile und Rassismus
sprechen Menschen ihre Wiirde ab. Arbeitnehmer/innen werden ausgebeutet, Industriebetriebe verschmutzen
die Umwelt. Medizinische Versorgung ist fiir viele unerreichbar und nur fiir wenige erschwinglich. Die Kluft
zwischen Reich und Arm nimmt stindig zu. Traditionen, die Gemeinschaften zusammenhalten, werden durch
kommerzielle Einflisse und importierte Lebensstile geschwicht. Medien, Spiele und Unterhaltungsindustrie,
die Gewalt, Krieg und Pornographie férdern, untergraben die Werte der Gemeinschaft und fordern
destruktive Verhaltensweisen heraus. Wenn Gewalt angewendet wird, sind junge Minner in der Regel Titer
wie auch Opfer und Frauen und Kinder sind am stirksten gefdhrdet.

31. Hauptleitlinien. Kirchen kénnen eine Kultur des Friedens aufbauen, indem sie sich engagieren,
zusammenarbeiten und voneinander lernen. Mitglieder, Familien, Gemeinden und Gemeinschaften werden in
dieses Engagement einbezogen. Zu den Aufgaben gehéren: Konfliktvermeidung und -transformation zu
lernen; ausgegrenzte Menschen zu schiitzen und zu stirken; die Rolle von Frauen bei der Bewiltigung von
Konflikten und beim Friedensaufbau zu bekriftigen und sie in all diese Initiativen einzubeziehen; gewaltfreie
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Bewegungen fiir Gerechtigkeit und Menschenrechte zu unterstiitzen und daran teilzunehmen; und der
Friedenserziehung in Kirchen und Schulen den ihr zustehenden Platz einzurdumen. Eine Kultur des Friedens
setzt voraus, dass Kirchen und andere Glaubensgemeinschaften und Gruppen Gewalt hinterfragen, wo immer
sie geschieht; dies betrifft strukturelle und gewohnheitsmiBige Gewalt sowie Gewalt die Medienunterhaltung,
Spiele und Musik durchdringt. Kulturen des Friedens entstehen, wenn alle, besonders Frauen und Kinder, vor
sexueller Gewalt sicher und vor bewatfneten Konflikten geschiitzt sind, wenn tédliche Waffen verboten und
aus den Gemeinschaften entfernt werden und wenn hiusliche Gewalt bekimpft und beendet wird.

32. Wenn Kirchen Friedenstifter sein sollen, mussen Christen und Christinnen zunichst Einigkeit im
Engagement fiir den Frieden anstreben. Gemeinden miissen sich zusammenschlieBen, um die Kultur des
Schweigens tber die Gewalt im kirchlichen Leben zu brechen; sie mussen sich zusammen tun, um die
gewohnte Uneinigkeit angesichts von Gewalt in unseren Gemeinschaften zu tberwinden.

Fur Frieden mit der Erde — damit das Leben erhalten wird

Gott schuf die Welt und machte sie vollkommen. Er schenkte der Menschheit Leben in seiner ganzen
Fiille. Doch die Siinde stort die Beziehung zwischen Menschen und der geschaffenen Ordnung. Die
Schiopfung sebnt sich danach, dass die Kinder Gottes Haushalter des Lebens, der Gerechtigkeit und der
Liebe werden. (1. Mose 2,1-3; Joh 10,10; Rom 8,20-22)

33. Globale Herausforderungen. Menschen missen die Schépfung achten und schiitzen. Aber Habgier auf
vielen Ebenen, Ichbezogenheit und der Glaube an ein grenzenloses Wachstum haben der Erde und ihren
Geschopfen Ausbeutung und Zerstérung gebracht. Die Schreie der Armen und Schwachen hallen im Seufzen
der Erde wider. UbermiBiger Konsum an fossilen Brennstoffen und anderen begrenzt verfiigbaren
Ressourcen tun den Menschen und dem Planeten Gewalt an. Der Klimawandel als Folge menschlicher
Lebensstile stellt eine weltweite Gefihrdung fiir den gerechten Frieden dar. Globale Erwirmung, der Anstieg
des Meeresspiegels und die zunehmende Hiufigkeit und Intensitit von Diirren und Uberschwemmungen
betreffen vor allem die am stirksten benachteiligten Bevolkerungsgruppen der Welt. Indigene Volker sind
Vorbilder fir nachhaltiges Leben und gehéren zusammen mit den Bewohnern der Korallenatolle und
verarmten Kistengemeinschaften zu denjenigen, die am wenigsten zur globalen Erwidrmung beitragen. Doch
sind sie diejenigen, die am meisten darunter leiden werden.

34. Hauptleitlinien. Fiir Gottes kostbares Geschenk der Schépfung Sorge zu tragen und nach 6kologischer
Gerechtigkeit zu streben, sind zentrale Grundsitze des gerechten Friedens. Fir Christen und Christinnen sind
sie auch Ausdruck des Evangeliums, das uns aufruft, Bule zu tun angesichts des verschwenderischen
Umgangs mit natiirlichen Ressourcen, und jeden Tag von neuem umzukehren. Kirchen und ihre Mitglieder
missen behutsam mit den Ressourcen der Erde, vor allem mit Wasser, umgehen. Wir missen die am
stirksten vom Klimawandel betroffenen Bevélkerungen schiitzen und mithelfen, ihre Rechte zu schiitzen.

35. Kirchenmitglieder und Gemeinden auf der ganzen Welt miissen selbstkritisch tiberpriifen, wie stark sie
die Umwelt belasten. Individuell und in Gemeinschaften miissen Christen und Christinnen lernen, auf eine
Weise zu leben, die die ganze Erde gedeihen lisst. Viele weitere ,,Oko-Gemeinden® und ,,griine’ Kirchen sind
auf lokaler Ebene notwendig. Fir die Umsetzung internationaler Abkommen und Protokolle muss weltweit
noch viel 6kumenische Firsprachearbeit bei Regierungen und Unternehmen geleistet werden, um eine
bewohnbarere Erde nicht nur fiir uns, sondern fiir alle Lebewesen und kiinftige Generationen sicherzustellen.

Fur Frieden in der Wirtschaft — damit alle in Wurde leben konnen

Gott offenbart eine Vision des Lebens in Fiille und Wiirde fir alle Menschen, unabhingig von Klasse,
Geschlecht, Religion, Rasse und ethnischer Zugehorigkeit, indem er wundersam eine Welt mit mebr als
genug natiirlichen Reichtiimern schafft, um viele Generationen von Menschen und anderen Lebewesen
zu erndhren. (Ps 24,1; Ps 145,15; Jes 65,17-23)
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36. Globale Herausforderungen. Wihrend eine verschwindend kleine ,,Weltelite* unvorstellbaren
Reichtum anhiuft, leben mehr als 1,4 Milliarden Menschen in extremer Armut. Etwas lduft grundlegend
falsch, wenn das Vermdgen der drei reichsten Menschen der Welt gréB3er ist als das Bruttoinlandsprodukt der
48 drmsten Linder der Welt. Unwirksame Regelungen, innovative aber ethisch unverantwortliche
Finanzinstrumente, verzerrte Vergiitungsstrukturen und andere systemische Faktoren, die noch durch Habgier
verschirft werden, 16sen globale Finanzkrisen aus, die Millionen von Arbeitsplitzen vernichten und Millionen
und Abermillionen von Menschen in die Armut treiben. Die Ausweitung der sozio6konomischen Kluft
innerhalb und zwischen Nationen wirft schwerwiegende Fragen hinsichtlich der Wirksamkeit der
marktorientierten, wirtschaftlichen Liberalisierungspolitik bei der Beseitigung von Armut auf und stellt das
Streben nach Wachstum als vorrangigem Ziel jeder Gesellschaft in Frage. UbermiBiger Konsum und
Entbehrung sind Formen der Gewalt. Weltweite Rustungsausgaben — jetzt hoher als zu Zeiten des Kalten
Krieges — leisten wenig, um Frieden und Sicherheit in der Welt zu férdern, aber viel, um sie zu gefihrden;
Waffen bieten keine Losung fiir die Hauptbedrohungen der Menschheit, verbrauchen aber enorme
Ressourcen, die fir diese Aufgabe umgewidmet werden kénnten. Solche Ungleichgewichte stellen die
globalisierte menschliche Gemeinschaft vor grundsitzliche Herausforderungen im Blick auf Gerechtigkeit,
sozialen Zusammenhalt und Gemeinwohl.

37. Hauptleitlinien. Friede in der Wirtschaft wird durch die Schaffung von ,,Wirtschaften im Dienst des
Lebens® geférdert. Deren wesentliche Grundlagen sind gerechte sozio6konomische Bezichungen, Achtung
der Rechte von Arbeitnehmern/innen, gerechte Teilhabe und nachhaltige Nutzung der Ressourcen, gesunde
und bezahlbare Lebensmittel fiir alle und eine breite Beteiligung an wirtschaftlichen Entscheidungsprozessen.

38. Kirchen und ihre Partner in der Gesellschaft miissen fiir die vollstindige Umsetzung wirtschaftlicher,
sozialer und kultureller Rechte eintreten. Kirchen miissen sich fiir eine alternative Wirtschaftspolitik einsetzen,
die Nachhaltigkeit in Produktion und Konsum, eine Umverteilung des Wachstums, gerechte Steuern, fairen
Handel und die universale Bereitstellung von sauberem Wasser, sauberer Luft und anderen
Gemeinschaftsgiitern ermdglicht. Regulative Strukturen und Malnahmen miissen dafiir sorgen, dass der
Finanzsektor nicht nur im Dienst der Wirtschaft, sondern auch menschlicher Bediirfnisse und ékologischer
Nachhaltigkeit steht. Bei den Militdrausgaben sind tiefe Einschnitte notwendig, um Programme zu
finanzieren, die die Ziele der Versorgung aller Menschen mit ausreichend Nahrung, Unterkunft, Bildung und
medizinischer Betreuung vorantreiben und Abhilfema3nahmen gegen den Klimawandel bereitstellen.
Menschlicher und 6kologischer Sicherheit muss gréBere wirtschaftliche Prioritit eingerdumt werden als der
nationalen Sicherheit.

Fiir Frieden zwischen des Vélkern — damit Menschenleben geschiitzt werden

Wir sind als Ebenbild des Lebensspenders geschaffen; es ist uns verboten, Leben zu nebmen, und geboten,
selbst unsere Feinde zu lieben. Der gerechte Gott urteilt in Gerechtigkeit iiber alle Volker und ruft sie
auf, der Wabrbeit im dffentlichen Raum gerecht zu werden, Waffen in landwirtschaftliche Gerite
umzuschmieden und nicht mebr zu lernen, Krieg zu fiithren. (2. Mose 20,17; Jes 2,1-4; Mt 5,44)

39. Globale Herausforderungen. In der Geschichte der Menschheit gibt es immer wieder Lichtblicke, wie
das mutige Streben nach Frieden und Konflikttransformation, Fortschritte in der Rechtsstaatlichkeit, neue
Normen und Vertrige, die den Einsatz von Gewalt regeln, und heute sogar die Méglichkeit, gerichtlich gegen
Machtmissbrauch vorzugehen, auch wenn er von Staatsoberhiduptern begangen wurde. Die Geschichte wird
jedoch iiberschattet von den moralischen und politischen Gegenpolen dieser Lichtblicke — wie
Fremdenfeindlichkeit, Gewalt zwischen verschiedenen Bevolkerungsgruppen, aus Hass vertibte Verbrechen,
Kriegsverbrechen, Sklaverei, Volkermord und vieles mehr. Obwohl Geist und Logik der Gewalt tief in der
menschlichen Geschichte verwurzelt sind, haben die Folgen solcher Siinden in jiingerer Zeit exponentiell
zugenommen, verstarkt durch den skrupellosen Einsatz von Wissenschaft, Technik und Kapital.
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40. Eine neue 6kumenische Friedensagenda ist heute aufgrund der Art und des Umfangs dieser Gefahren
dringlicher denn je. Wir sind Zeugen der ungeheuren Zunahme der menschlichen Fahigkeit, das Leben und
seine Grundlagen zu zerstéren. Das Ausmal} der Bedrohung, die kollektive Verantwortung der Menschen und
die Notwendigkeit einer konzertierten Antwort auf globaler Ebene sind beispiellos. Zwei Gefahren dieser
GroBenordnung — nuklearer Holocaust und Klimawandel — kénnten einen Grofiteil des Lebens und alle
Aussichten auf einen gerechten Frieden zerstoren. Beide sind Ausdruck eines gewaltsamen Missbrauchs der
Energie, die die Schopfung uns schenkt. Eine dieser Katastrophen rithrt her von der Verbreitung von Waffen,
vor allem Massenvernichtungswaffen; die andere Gefahr kann als Verbreitung von Lebensstilen verstanden
werden, die zu Massensterben fiihren. Die internationale Gemeinschaft bemiiht sich, beide Bedrohungen
einzuddmmen, aber mit wenig Erfolg.

41. Hauptleitlinien. Um die Heiligkeit des Lebens zu respektieren und Frieden unter den Volkern
aufzubauen, missen die Kirchen sich fiir eine Stirkung der internationalen Menschenrechtsnormen sowie der
Vertrdge und Instrumente gegenseitiger Rechenschaftspflicht und Konfliktlésung einsetzen. Zur Vermeidung
todlicher Konflikte und Massenmorde muss die Verbreitung von Kleinwaffen und Kriegswaffen verhindert
und riickgingig gemacht werden. Kirchen miissen Vertrauen aufbauen und mit anderen
Glaubensgemeinschaften und Menschen unterschiedlicher Weltanschauungen zusammenarbeiten, um
nationale Kapazititen der Kriegfithrung zu reduzieren, Waffen, die die Menschheit und den Planeten in
beispiellose Gefahr bringen, zu vernichten und grundsitzlich der Institution des Krieges die Legitimitit zu
entzichen.

4+

42. Ein Volk, dem die Sehnsucht in die Wiege gelegt ist. Unser Zuhause ist nicht das, was es sein
konnte und sein wird. Wihrend das Leben in Gottes Hand unzerstorbar ist, herrscht doch noch kein Friede.
Die Furstentimer und Gewalten sind zwar nicht souverin, feiern aber noch ihre Siege, und wir bleiben rastlos
und zerrissen, bis Friede herrscht. Darum gehért es notgedrungen zu unserem Aufbau des Friedens, dass wir
kritisieren, anprangern, fiir andere eintreten und Widerstand leisten, so wie wir auch verkiindigen,
ermichtigen, trdsten, verséhnen und heilen. Friedenstifter werden ihre Stimme in Ablehnung und
Unterstiitzung erheben, niederreilen und aufbauen, klagen und feiern, trauern und froh sein. Bis unsere
Sehnsucht ihren Halt findet in der Vollendung aller Dinge in Gott, wird die Friedensarbeit weitergehen als ein
Aufflackern der uns zugesagten Gnade.
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KAPITEL 1: VISION DES GERECHTEN FRIEDENS

1. Der Begriff des ,gerechten Friedens* kam in der Okumene erstmals durch die Gesprache der
,LCommission on a Just and Durable Peace” (Kommission fiir einen gerechten und dauerhaften Frieden)
auf, die 1941 durch das Federal Council of Churches of Christ (US-amerikanischer Bundeskirchenrat)
gegrundet wurde. Seine ,Six Pillars of Peace® (Sechs Saulen des Friedens) sahen die Wiederherstellung
einer internationalen Friedensordnung nach dem Ende des Zweiten Weltkrieges vor. Mehr als 40 Jahre
spéter erfolgte das ,Pronouncement Affirming the United Church of Christ as a Just Peace Church® (1985)
durch die 15. Generalsynode der Vereinigten Kirche Christi in den USA. Gemal3 der Verklindigung sieht
die UCC gerechten Frieden als Wechselbeziehung zwischen Freundschaft, Gerechtigkeit und allgemeiner
Sicherheit vor Gewalt und sich selbst in Opposition zur Institution des Krieges.

2. Der Begriff des gerechten Friedens wurde 1994 erstmals in Stellungnahmen des
Zentralausschusses des ORK verwendet, nachdem er im Zusammenhang mit Erklarungen wahrend des
konziliaren Prozesses zu Gerechtigkeit, Frieden und der Bewahrung der Schépfung wieder aufgenommen
worden war. Insbesondere die 6kumenische Versammlung in Dresden bezog sich 1989 mit den folgenden
Worten darauf: ,Mit der Uberwindung der Institution des Krieges aus der Not heraus wird auch die von
den Kirchen zur Humanisierung des Krieges vorgesehene Doktrin eines gerechten Krieges hinfallig.
Daher missen wir nun eine Doktrin des gerechten Friedens entwickeln, die auf Theologie begriindet ist
und sich dank ihrer Offenheit an universellen menschlichen Werten orientiert. Der Begriff und die Vision
des gerechten Friedens dienten auch als elementarer Referenzrahmen in Grundsatzpapieren, die von der
Deutschen Bischofskonferenz unter dem Titel ,Gerechter Friede® (2000) und vom Rat der Evangelischen
Kirche in Deutschland unter dem Titel ,Aus Gottes Frieden leben — fir gerechten Frieden sorgen® (2007)
herausgegeben wurden.

Friede in der Bibel

3. Die Vision des gerechten Friedens wird durch die biblische Tradition inspiriert. Die biblische
Bedeutung des Begriffes shalom, der auf die wechselseitige Beziehung zwischen Gerechtigkeit und
Frieden hinweist, wird damit zeitgemaR wiedergegeben. Shalom wird in der Regel als ,Vollkommenheit,
Stabilitat, Wohlstand, Friede“ Ubersetzt; shalom verbindet Frieden jedoch auch mit folgenden Begriffen:
Gerechtigkeit (mishpat), Rechtlichkeit (tsedeq) oder Gerechtigkeit (tsedeqgah), Mitleid (hesed) und
Wahrhaftigkeit (emet). Es gibt keinen Frieden ohne Gerechtigkeit (mishpat), und Gerechtigkeit beinhaltet
ein faires Urteil und eine redliche Rechtsprechung. Diese setzen voraus, dass der Leidende erhalt, was
richtig und gerecht ist, und sorgen damit fur die Entwicklung und Pflege gerechter Beziehungen in einer
Gemeinschaft. Daher ist gerechter Friede die Auswirkung von Gerechtigkeit sowie von wahrheitsgetreuem
und gerechtem Handeln.

4, Das hebraische Wort shalom ist eng verwandt mit dem aramaischen und akkadischen Wort
salamu und dem arabischen salaam, das ,genug haben, gleichsetzen® bedeutet. Das koreanische Wort

Pyung Hwa E3} lasst ebenfalls vermuten, dass ,Friede“ mit dem Zustand des Erndhrtwerdens und

Zufriedengestelltwerdens zu tun hat. Die Bedeutung dieser Wérter umfasst Fehlerlosigkeit, Gesundheit
und Vollstandigkeit; sie sind Bezeichnungen fiir Sicherheit, Wohlistand, Wohlfahrt und Freiheit von
politischen Unruhen. Es geht um eine ganzheitliche Sicht der menschlichen Sicherheit, also um
Lebensbedingungen, die es uns erlauben, ein gesundes Leben zu fihren, ruhig zu schlafen, uns an
unseren Kindern zu erfreuen und nach einem erfilllten Leben heiter und gelassen zu sterben. Diese
Worter umfassen das Wohlergehen von Mensch und Schoépfung, die auf komplexe Weise miteinander
verbunden sind. Die hebraische Bibel geht ganz klar davon aus, dass es keinen Frieden geben kann,
wenn Krankheiten, Ungerechtigkeit, Armut, Konflikte, Gewalt und Kriege dem Kd&rper und der Seele der
Menschen, der Gesellschaft und der Erde Wunden zufiigen. Friede ist daher mehr als nur die
Abwesenheit von Konflikten und Krieg.

5. Shalom ist mit dem arabischen Begriff islam verbunden, der Selbstunterwerfung unter Gott

bedeutet und uns zu verstehen gibt, dass jeglicher Friede von Gott kommt und die Ganzheit des
menschlichen Lebens aus der Partnerschaft mit dem gerechten und barmherzigen Gott erwéachst.
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Gerechter Friede ist letztendlich ein Geschenk Gottes. Er ist die Offenbarung von Gottes gerechter
Herrschaft Uber die gesamte Schopfung und bestétigt, wie in Psalm 85 dargelegt, das verlassliche
Versprechen der Erldsung durch Gott: ,Ach, dass ich héren sollte, was Gott der Herr redet; dass er
Frieden zusagte seinem Volk und seinen Heiligen, auf dass sie nicht auf eine Torheit geraten! Doch ist ja
seine Hilfe nahe denen, die ihn firchten, dass in unserm Lande Ehre wohne; dass Gute und Treue
einander begegnen, Gerechtigkeit und Friede sich kissen; dass Treue auf der Erde wachse und
Gerechtigkeit vom Himmel schaue® (Ps 85,8-11). Gottes Bund mit Noah nach der Sintflut (Gen 8,20 ff.)
verdeutlicht Gottes festen Willen zur Erlésung: ,Denn solches soll mir sein wie das Wasser Noahs, da ich
schwur, dass die Wasser Noahs sollten nicht mehr (ber den Erdboden gehen. Also habe ich
geschworen ... meine Gnade soll nicht von dir weichen, und der Bund meines Friedens soll nicht
hinfallen ...“ (Jes 54,9 f.). Gerechter Friede beruht auf der Gewissheit, dass Gott sich an seinen ,Bund des
Friedens" halten wird (Ez 34,25 und 37,26).

6. In ihrer Kritik an Israels treulosen Herrschern und ihrem Infragestellen derer, die Frieden
verkiindeten, wo kein Friede herrschte, sahen sich die Propheten und insbesondere Jeremia genétigt, zu
bekraftigen, dass Gott den Frieden von Kénig und Volk genommen habe (Jer. 16,5; vgl. auch Ez 7,25 ff).
Sie erwarteten die vollstandige Wiederherstellung von Gottes shalom von einem gerecht urteilenden
Herrscher oder Konig. Durch seine gerechte Herrschaft wirde er nicht nur die Rechte der Armen vertreten
und den Unterdriicker vernichten, sondern auch zum Erbliihen der Schépfung selbst beitragen: ,Er wird
herabfahren wie der Regen auf die Aue, wie die Tropfen, die das Land feuchten. Zu seinen Zeiten wird
erblihen der Gerechte und grof3er Friede, bis dass der Mond nimmer sei (Ps 72,6—7). Die Propheten
warteten auf den Tag, da die Volker zum Berg des Herrn kommen wirden, um Gottes Gesetze zu
vernehmen: ,Und er wird richten unter den Heiden und strafen viele Vélker. Da werden sie ihre Schwerter
zu Pflugscharen und ihre Spiel3e zu Sicheln machen. Denn es wird kein Volk gegen das andere ein
Schwert aufheben, und werden hinfort nicht mehr kriegen lernen® (Jes 2,2 ff.; Mi 4,1 ff.).

7. Die vollstadndige Offenbarung von shalom wird von der kommenden gerechten Herrschaft des
Messias, des Friedensfirsten, erwartet (Jes 9,5; vgl. Sach. 9,9 f.). Dann werden Friede die ,,Obrigkeit* und
Gerechtigkeit die ,Vogte“ von Gottes Volk sein (Jes 60,17). Shalom bezieht sich also auf eine
gesellschaftliche und offentliche Wirklichkeit, nicht nur auf eine innere Einstellung. Sie hangt von einer
gerechten Verhaltensweise ab, welche die eigentliche ,Beschaffenheit* von shalom ausmacht. Deshalb
kann der Prophet Jesaja sagen: ,Und der Gerechtigkeit Frucht wird Friede sein, und der Gerechtigkeit
Nutzen wird ewige Stille und Sicherheit sein® (Jes 32,17).

8. Wenn shalom herrscht, ist es einfacher, der priesterlichen Einladung zu folgen: ,Darum heiligt
euch und seid heilig; denn ich bin der HERR, euer Gott* (Lev 20,7). Wéahrend shalom Vollkommenheit
ausdruckt, deutet holiness (Heiligkeit) auf gesunde Ganzheit hin. In diesem Zusammenhang erhalt shalom
auch eine geistliche Dimension, und Heiligkeit ist auch in gesundem und heilendem Verhalten verwurzelt.
Shalom und holiness sind eng miteinander verbunden; sie haben beide mit Verhaltensweisen zu tun und
dementsprechend eher eine praktische als nur eine rein konzeptionelle Bedeutung.

9. Die umfassende Bedeutung von shalom wird hinibergetragen ins Neue Testament und mit dem
griechischen Wort eirene wiedergegeben. Es fritt in den haufig verwendeten GrulRformeln auf: ,Friede sei
mit euch® (Joh 20,19 ff.) oder ,Gehe hin mit Frieden* (Mk 5,34; Lk 7,50). Hinter dem allgemeinen Wunsch
des Wohlergehens steht die Uberzeugung, dass dieser Friede ein Geschenk ist, eine Segnung Gottes,
welche die machtvolle Wirklichkeit der Erlésung durch Gott widerspiegelt. Die prophetische und
apokalyptische Botschaft von der Herrschaft Gottes bildet den Kern des von Jesus verkiindeten
Evangeliums. Bei seinen Lehren und Heilungen setzt er voraus, dass die letzte, entscheidende Stunde
bereits gekommen ist: ,Die Zeit ist erfillet, und das Reich Gottes ist herbeigekommen. Tut Bul’e und
glaubt an das Evangelium®“ (Mk 1,15). Die verschiedenen Schriften des Neuen Testamentes bezeugen die
Wabhrheit dieser Annahme: In der Person und Geschichte von Jesus von Nazareth ist das Reich Gottes
.Fleisch geworden®. In Jesus war — und ist — das Reich Gottes ,inwendig in euch® (vgl. Lk 17,21). Jesus
verkiindete und lebte die frohe Botschaft des kommenden Reiches Gottes und seines befreienden
Versprechens eines gerechten Friedens.

10. Bei der Geburt Jesu frohlockten die Engel: ,Ehre sei Gott in der H6he und Friede auf Erden bei
den Menschen seines Wohlgefallens® (Lk 2,14). Gottes Gabe des Friedens unterscheidet sich von der
.,Pax Romana“, die auf imperialistischen Machten beruht. In der Gestalt Jesu ist der ,Friede im Himmel®
nun Teil der Geschichte geworden (Lk 19,38), und die Schritte der Menschen werden ,auf den Weg des
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Friedens” gerichtet (Lk 1,79). Die Bergpredigt wird als ,Bundeskonstitution des Reiches* bezeichnet, und
mit seiner Aufforderung, Ubeltatern durch gewaltlosen Widerstand zu begegnen und den Feind zu lieben,
zeigt Jesus den Weg des gerechten Friedens auf (Mt 5,38—-48). In den Seligpreisungen segnet Jesus die
Friedfertigen, ,denn sie werden Gottes Kinder heilen®, und denen, die um der Gerechtigkeit willen verfolgt
werden, verspricht er das Himmelreich (Mt 5,9 f). Diese Aussage findet sich in der Vergewisserung des
Apostels Paulus wieder: ,Denn das Reich Gottes ist nicht Essen und Trinken, sondern Gerechtigkeit und
Friede und Freude in dem heiligen Geiste* (R6ém 14,17). Die Jinger, die Jesus folgen, werden von der
Dynamik des Reiches mitgerissen und aufgerufen, Gottes Herrschaft des gerechten Friedens zu
verkiinden.

11. Als derjenige, der durch sein Leben, seinen Tod und seine Auferstehung die eschatologische
Gottesherrschaft offenbart hat, ist Jesus Christus die Verkdrperung ,unseres Friedens (Eph 2,14). Sein
Leben offenbart den Geist des Friedens, eines Friedens, den die Welt nicht geben kann und der hoher ist
als alle Vernunft (Phil 4,7). Diesen Frieden schenkt er seinen Jingern: ,Den Frieden lasse ich euch
zuriick, meinen Frieden gebe ich euch. Ich gebe ihn euch nicht, wie die Welt ihn gibt. Euer Herz
erschrecke nicht und firchte sich nicht” (Joh 14,27-28). Der Friede Jesu ist eine dynamische Wirklichkeit,
die Feindschaft und Trennung Uberwindet (Eph 2,14-16). Durch seinen Tod am Kreuz hat Jesus die
Quellen der Feindschaft GUberwunden und es der ganzen Schoépfung mdéglich gemacht, durch ihn zur
Einheit zu kommen und mit Gott (Eph 1;10; Kol 1,16.19-20), dem N&chsten (Lev 19,18; Mt 19,19) und der
Schopfung versdhnt zu sein

12. Wenn gerechter Friede herrscht, ist Trost (wie im hebraischen ) mdglich. Dies ist die Art von
Trost, zu dem die Psalmisten und Propheten auffordern (,Trostet, tréstet mein Volk ...“ in Jes 40,1) und
nach dem sich die Leidenden (wie Hiob) sehnen (vgl. Ps 23,4). Durch den Trost des gerechten Friedens
kodnnen wir nicht nur sorglos und zufrieden, sondern auch in Verbundenheit mit Gott, mit anderen und mit
der Schopfung leben. Der Trost des gerechten Friedens erfordert die Heilung von Visionen, Lebens- und
Verhaltensweisen und Beziehungen durch Beichte, Reue, Wandel und Zelebration. Gerechter Friede kann
nicht ohne Trost und Troster herrschen, und diese kénnen nicht ohne Gerechtigkeit fortbestehen.

13. Zusammenfassend lasst sich sagen: Gerechter Friede bedeutet Ganzheit. Er ist nicht nur die
Abwesenheit von Konflikten und Krieg, sondern ein Zustand des Wohlergehens und der Harmonie, in dem
alle Beziehungen zwischen Gott, der Menschheit und der Schodpfung in rechter Weise geordnet sind.
Gerechter Friede wird mit der Herrschaft Gottes assoziiert, um die wir bitten, wenn wir beten ,,Dein Reich
komme ... wie im Himmel, so auf Erden®.

Gerechter Friede und der Haushalt Gottes

14. Diese Welt ist der Ort, an dem die Menschheit sich um den Aufbau des Friedens bemiihen muss.
Wie wird die Vision des gerechten Friedens eine Quelle der Starkung, Orientierung und Regulierung fir
diese Bemuhungen? Gerechter Friede ist letztendlich ein Geschenk Gottes an diese Welt, die Gottes
Schopfung ist, Gottes Haushalt (oikos). Oikos ist ein Begriff der griechischen Sprache, der alles umfasst,
was fir das Wohnen aller Menschen wichtig ist. Dazu gehdren alle Angelegenheiten und Beziehungen,
welche Menschen in dem oikos verbinden, sowie ihr Wohnort, ihre Besitztimer und ihre Umwelt
(Eph 2,19-22). Die Mitglieder des oikos haben die grundlegende Verantwortung, sich fur das Wohl aller
Menschen einzusetzen (Gal 6,10). In der antiken Welt Griechenlands verstand man oikoumene als eine
Bezeichnung fur die ganze Welt als eine administrative Einheit; sie wurde eine Zeitlang mit dem
Romischen Reich gleichgestellt (Lk 2,1). In einem weiteren Sinne verstanden die Verfasser des Neuen
Testamentes oikoumene als die Erde und all ihre Bewohner (Lk 2,10; 4,5; Apg 17,30-31). Doch die
Nachfolger Jesu, die in der Erwartung lebten, dass das Reich Gottes ,einen neuen Himmel und eine neue
Erde” bringen werde (Offb 21,1), begannen, auf die kommende oikoumene zu warten (Heb. 2,5). Aus
diesem Wort entstand spater das Wort ,6kumenisch®. Die Glaubensgemeinschaft, ,erbaut auf dem Grund
der Apostel und Propheten, in dem Jesus Christus der Schlussstein ist (Eph 2,20), galt als ein Zeichen
der Versthnung der Menschen mit Gott und miteinander. Sie deutete nicht nur auf eine zukinftige Realitat
hin, sondern war bereits der eigentliche Beginn der neuen Schopfung (2 Kor 5,17 f.), erbaut aus
lebendigem Stein zu ,geistlichem Hause® (1 Petr 2,4 f.), dem wahren Haushalt Gottes.

15. Aus der Sicht des Reiches Gottes werden Friede und Verséhnung zu wesentlichen Dimensionen
des gemeinsamen Lebens im Haushalt Gottes. Wenn alle Mitglieder der Gemeinschaft das Wohlbefinden
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als Frucht eines Lebens in Wahrheit, Gerechtigkeit und Frieden im Haushalt erfahren sollen, dann sind sie
alle aufgerufen, an der Gestaltung des Friedens, der geistlichen Starkung und Auferbauung (oikodome)
teilzuhaben. Alle sind gerufen, Baumeister des Hauses (oikodomos) zu sein und den Frieden aufzubauen,
jemand, der danach strebt, die Gemeinschaft des Glaubens zu einem Zeichen der Heilung, Verséhnung
und Gerechtigkeit in der Welt zu machen und so dem gesamten Haushalt Gottes das Wohlbefinden und
die Ganzheit zuriickgibt (R6ém 14,19, Lk 12,42 f.). Zum Prozess des Heilens gehort es, Kulturen des
Missbrauches und der Gewalt abzubauen. Durch sein Leben veranschaulichte Jesus das Wirken eines
solchen oikodomos. Er speiste die Hungrigen, heilte die Kranken und trostete die Einsamen und
Verlassenen. Er gab den Blinden das Augenlicht und den Stimmlosen eine Stimme.

16. Friede ist Gottes Gabe an die Menschheit. Friede halt die Geschichte aufrecht und fiihrt sie zu
ihrer Erfillung. Die Gemeinschaft derer, die Jesus Christus auf dem Weg des gerechten Friedens folgen,
ist aufgerufen, als die Kraft unter den Menschen zu leben, die den Willen Gottes bezeugt und manifestiert,
durch Gerechtigkeit, Frieden, Verséhnung und Heilung die Erldsung zu bringen. Sie sind eingeladen, die
Orte aufzusuchen, wo der Friede gefahrdet ist, und Gottes Botschafter der Verséhnung zu sein, in
Konfliktsituationen zu vermitteln, die Erschopften zu ermutigen und die Leidenden zu trosten (Mt 5,4; 2
Kor 1,3 f; 5,19 f.). Ihnen wird die Fihrung und Hilfe des Parakleten, des Heiligen Geistes, zugesagt
(Joh 14,26). In der Tat ist es das Wirken des Heiligen Geistes, das uns die Vision eines gerechten
Friedens und den Glauben an Gottes rettende Gegenwart dort erhalt, wo Gott abwesend zu sein scheint.
Der Heilige Geist offenbart den eschatologischen Horizont des Friedens und weist auf die Zeit hin, in der
,Gott alles in allem sein wird* (1 Kor 15,28).

Der Gott des gerechten Friedens

17. Wer ist dieser Gott, der in der Gabe des Friedens offenbart wird? In der hebrdischen Bibel
offenbart sich Gott uns als Schdpfer der Welt und all dessen, was in ihr ist, der durch den Bund mit Noah
versprochen hat, die Schopfung vor der Zerstérung zu bewahren, und tber alle Vélker treu, gerecht und
gnadig urteilt. Im Neuen Testament wird kundgetan, dass Gott seinen einzigen Sohn zur Rettung der Welt
geschickt hat (Joh 3,16), um so die Feindschaft zu Uberwinden und die Welt mit Gott zu verséhnen (2
Kor 5,19). Es offenbart auRerdem Gott als den Geist, den Befreier und Lebensspender (1 Kor 15,45; vgl.
auch 2 Kor 3,17), der die Menschen befahigt, den Kampf gegen die Machte des Todes und der Dunkelheit
zu wagen und darin zu bestehen und so an den Planen Gottes fir den Friedensaufbau mitzuwirken. Die
Frihe Kirche machte sich dieses dynamische Versténdnis von Gott zu eigen, indem sie Gott als die
Heilige Dreifaltigkeit, als Wesenseinheit von Vater, Sohn und Heiligem Geist kundtat. Dieser trinitarische
Grundgedanke erlaubt es uns, Schopfung, Erlésung und Heiligung als eine einzige, grofRRartige
Entwicklung in Gott zu begreifen, statt sie voneinander zu trennen. Er ermdglicht es uns, den Gott, der
Israel aus der Sklaverei befreite, als denselben Gott wahrzunehmen, der in Jesus Christus menschliche
Gestalt annahm und seitdem in dieser Welt fortlebt, um sie von Gewalt zu befreien und zur Fille des
Lebens zu fihren — die Menschen aller Religionen und die gesamte Schopfung. Gerechter Friede beginnt
daher nicht mit einem statischen, sondern mit einem dynamischen Gottesbegriff, der die grofRartige
Bewegung der Liebe in der goéttlichen Gemeinschaft zum Ausdruck bringt.

18. Als Christen glauben wir, dass wir in Christus an dieser géttlichen Gemeinschaft teilhaben. Dies
wirkt sich auf unsere Bemuhungen um den Aufbau des Friedens aus. Es ist Gott, der durch Jesus
Christus und die Kraft des Heiligen Geistes die Herrschaft von Frieden und Gerechtigkeit begrindet.
Wenn wir dem Weg Jesu Christi folgen, haben wir an der Dynamik der Friedensherrschaft Gottes teil und
konnen daher an der Transformation von Konflikten arbeiten, die menschliche Wirde und die
Unantastbarkeit des Lebens verteidigen, gerechte und zukunftsfahige Gemeinschaften férdern und
Kulturen des Friedens schaffen.

19. Aus trinitarischer Sicht sind Gott und die Schépfung nicht unendlich weit voneinander entfernt.
Vielmehr stehen sie in einer tiefgehenden Beziehung zueinander. Es sind Gottes Segen und der Leben
spendende Geist, die das zerbrechliche Beziehungsgeflige der ganzen Schdpfung aufrechterhalten und
die Wirklichkeit Gottes offenbaren. Sie ist schopferisch und erhaltend, sie heilt und erldst, sie bringt die
Fille des Lebens und Verséhnung in Frieden.

20. Folglich sind der oikos der Welt sowie der Kirche und die oikoumene von Gottes Plan und
Absicht keine willkiirlichen Konstrukte. Dieser oikos findet seine Bedeutung und seinen Zweck in der
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Gemeinschaft der Liebe, der Gerechtigkeit und des Friedens der drei Personen der Dreifaltigkeit. Durch
unsere Bemiuhungen um einen Aufbau des Friedens haben wir teil an dieser Gemeinschaft. Daher geht es
beim Friedensaufbau nicht nur darum, zu reparieren, was zerbrochen ist, sondern darum, die
Beziehungen, die den oikos zu einem Spiegel Gottes machen, zu erweitern und zu vollenden.

21. Was sagt uns dies Uber Gott, Gber den Frieden und tber uns selbst?

e Dass Gott dreieinig ist, offenbart eine Verpflichtung zur Gemeinschaft, zur Fulle (pleroma) der
Schdpfung und zur Unterschiedlichkeit und Vielfalt der Schopfung.

e Gott ist gleichzeitig ein Gott des Friedens und der Gerechtigkeit, der Gnade und Wahrhaftigkeit, die
alle eng miteinander verbunden sind (Ps 85,10-14).

e Friede ist eine Umarmung der ganzen Schdpfung. Unsere Beziehungen zu Gott, zueinander und
mit der Erde sind keine vertragsbedingten Pflichten oder eine willkiirliche Wahl, sondern Bande der
Liebe.

e In Jesus Christus, der unser Frieden ist (Eph 2,14), ist Gott in unsere Welt gekommen, kennt
unsere Zerbrochenheit, umfasst unsere Verwundbarkeit und verséhnt in sich alle Dinge (Kol 1,19-
20).

e Geschaffen als Ebenbilder Gottes und daher Teil der géttlichen Gemeinschaft, haben die Menschen
das Potenzial, Frieden zu schaffen und Gewalt zu Gberwinden. Sie sind aufgerufen, als Vermittler
und ,Priester der Schopfung” beim Widerstand gegen die Machte des Todes und der Zerstérung mit
Gott zusammenzuwirken.

e Die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation findet zum Thema ,Ehre sei Gott und Friede
auf Erden® statt. ,Ehre sei Gott“ und ,Friede auf Erden” werden in Kreuzform zusammengehalten —
symbolisch fir das Kreuz Christi als Zeichen unserer Verséhnung mit Gott (vertikal) und mit der
ganzen Schopfung (horizontal). Aufsteigende Ehre wird durch absteigenden Frieden beantwortet.
Die Herrlichkeit Gottes (doxa) wird in der praktischen Bewéahrung (praxis) des Friedens enthdillt.

Die Kirche als Werkzeug beim Aufbau des Friedens

22. Das Neue Testament enthalt keine systematische Definition der Kirche, sondern ein breites
Spektrum an Bildern, die uns die Wirklichkeit der Kirche — sowohl die irdische als auch die
transzendente — nahebringen sollen und uns einladen, diese Wirklichkeit anzunehmen. Zu den
auffalligsten Bildern gehoren die Kirche als Volk Gottes, als der Leib Christi, als der Tempel des Heiligen
Geistes, in dem die Heiligkeit Gottes auf Erden wohnt, und als Gemeinschaft (Wesen und Auftrag der
Kirche, 88 19-24).

23. Eine der grof3ten Besonderheiten der Kirche ist ihre Funktion als Zeichen des Friedens und der
Versohnung. In ihrer Liturgie, insbesondere bei der Eucharistiefeier, besinnt sich die Kirche auf Gottes
Verséhnung der Welt durch Christus und das Wirken des Heiligen Geistes und vergegenwartigt sie. Die
Liturgie ist ein Akt der Erinnerung an das, was Gott bereits durch Jesu Christi Leben, Tod und
Auferstehung fur uns getan hat. Sie ist auch ein Fenster zur eschatologischen Hoffnung, dass alle Dinge
in Christus zu ihrer Einheit gebracht werden, wie es uns verheiRen ist. Auf vielfaltige Art und Weise zeigen
unsere liturgischen Traditionen, wie uns Gottes Friede vermittelt wird. Sie fordern uns auf, diesen Frieden
miteinander zu teilen und in die Welt zu bringen. Trotz unserer Unzulanglichkeiten und Fehler als
Menschen koénnen wir sowohl als Einzelpersonen als auch in Familien, Partnerschaften und
Gemeinschaften den Frieden Gottes erleben.

24, Friede und Einheit der Kirche: Die verschiedenen Bilder, mit denen die Kirche im Neuen
Testament beschrieben wird (Leib, Tempel usw.), zeigen eindeutig, dass die Kirche nur als Einheit
existieren kann. Aus diesem Grund wurden Spaltungen innerhalb der christlichen Gemeinschaft bereits zu
Zeiten der Apostel als Umstand wahrgenommen, der das ureigene Wesen der Kirche als Zeichen des
Friedens und der Versbhnung verfalschte und ihr Zeugnis der Kreuzigung und Auferstehung Jesu
gefahrdete. In der heutigen Zeit hat gerade die Uneinigkeit Uber zentrale Elemente der Identitat innerhalb
der Kirchen — z. B. die Bezeugung der Sakramente — die Glaubwurdigkeit der Kirchen unterminiert. Aber
so verschieden sie auch sein mdgen, so haben unsere liturgischen Traditionen offensichtlich doch das
Bewusstsein dafiir bewahrt, dass die Einheit der Kirche und ihre Funktion als Zeichen von Gottes Frieden
in Wechselwirkung stehen und einander bedingen. Bei all der Vielfalt und Fille unserer Liturgien ist ein
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roter Faden erkennbar: Immer wieder wird betont, dass unser Erleben des Kirchenalltags eine zwar
unvollstandige, aber doch reale Vorahnung sein sollte, dass alle Dinge durch Gott eschatologisch vereint
werden. Liturgisch ist christliche Einheit also kein optionales Luxusgut, sondern eine direkte Konsequenz
aus dem Frieden Gottes, welcher der Kirche vermittelt wird. Beim Streben nach einem neuen Paradigma,
das Gerechtigkeit und Frieden verbindet, sind die Kirchen dazu eingeladen, dieser Wechselbeziehung von
Frieden und Einheit, die in ihrer liturgischen Praxis zu beobachten ist, durch die Dynamik einer geistlichen
Okumene der BuRe und der Umkehr des Herzens (metanoia) gerecht zu werden. Diese Dynamik zielt
darauf ab, die Offenheit der Kirchen gegeniiber dem Geschenk der Verséhnung des Heiligen Geistes zu
verstarken/vergro3ern.

25, Als Ort, an dem der Heilige Geist wohnt und wirkt, ist die Kirche schon vom Wesen her
prophetisch. Ihr kommt die besondere Aufgabe zu, Gottes Plan fur die Welt zu erkennen und zu
verkiunden und darauf hinzuweisen, wie dieser Plan konkret umgesetzt wird. Daher sind die Kirchen
aufgerufen, sich gegen Ungerechtigkeit und fir den Frieden auszusprechen, Solidaritat mit den
Unterdriickten zu zeigen und den Opfern zur Seite zu stehen. In ihrer Weigerung, Gewalt zu
entschuldigen, und in der Befolgung des Weges der Gewaltlosigkeit zeigen sie, wie Christen einer mit
Gewalt angeflllten Welt gegentberzutreten haben. Jesus begegnete seinem eigenen gewaltsamen Tod
mit Gewaltlosigkeit, und sein Weg bleibt das Modell, dem Christen bei der Uberwindung von Gewalt
folgen.

26. In einer gewalttatigen Welt ein prophetisches Zeichen zu sein, erfordert Hingabe, Mut und
Beharrungsvermdgen. Das sind Tugenden, welche die Kirchen nicht immer an den Tag gelegt haben. Hier
missen wir als Christen unsere Sinde bekennen, wenn wir glaubwirdige Trager der uns anvertrauten
prophetischen Friedensbotschaft sein wollen. Kirchen haben sich gelegentlich so eng mit gewalttéatigen
politischen Zielen verbundet, dass sie sie legitimiert haben. Wenn die Kirchen dem Banner des
Nationalismus oder der ethnischen Zugehorigkeit gefolgt sind und die Unterdriickung und Vernichtung von
,Feinden gesegnet haben, sind sie von ihrem wahren Weg abgekommen. Wenn sie Uberzeugungen
angenommen haben, die Gewalt als Mittel zur Sauberung der Welt oder als angebliches Instrument des
Zornes Gottes legitimieren, haben sie ihre wahre Natur verraten. Wenn sie sich vom Leiden abgewandt
haben, um entweder ihren eigenen Wohlstand zu suchen oder zu schiutzen oder sich ,herauszuhalten®,
sind sie wie diejenigen, die den schwer verletzten Mann am Wegesrand haben liegen lassen (Lk 10,31—
32). Und gerade die Uneinigkeit Uber zentrale Elemente der Identitat innerhalb der Kirchen selbst — z. B.
die Bezeugung der Sakramente — hat die Glaubwurdigkeit der Kirchen unterminiert. Kirchen missen
bereit sein, ihren Diskurs und ihr Handeln ebenso wie ihr Nichthandeln standig im Lichte des Evangeliums
zu hinterfragen, zu bereuen und um Vergebung zu bitten. Hierfur missen die Kirchen nicht nur die
Bereitschaft zeigen, Verwundbarkeit anzunehmen, sondern auch unermudlichen Einsatz fur die Armen
und an den Rand Gedréangten. Diese Einstellung zeichnet den Dienst Christi aus.

27. Wenn die Kirchen den géttlichen Zweck erfillen sollen, ,das Zeichen und Werkzeug von Gottes
Absicht und Plan fir die ganze Welt* (Wesen und Auftrag der Kirche, § 40) zu sein, missen sie im
Dienste eines gerechten Friedens konkret handeln. Gerechter Friede ist nicht nur eine Sicht des Lebens.
Er ist auch ein Weg des Lebens. In einer von Gewalt erfillten und von vielfaltigen destabilisierenden
Kraften bedrohten Welt geht es darum, eine geistige Haltung zu entwickeln, eine Spiritualitat. Mit
Spiritualitat ist nicht die selektive Suche nach besonderen Praktiken gemeint, um zu einem einzigartigen
oder herausgehobenen Lebensstil zu kommen. Spiritualitat bedeutet hier die Vertiefung einer Gesinnung
und die Eindbung solcher spirituellen Lebensformen, welche Menschen in Gemeinschaft mit anderen
tiefer in das Mysterium Christi fuhren. (vgl. Kapitel 2, E).
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KAPITEL 2: WEGWEISER ZUM GERECHTEN FRIEDEN

Die Zeichen der Zeit interpretieren

1. ,Uber des Himmels Gestalt kdnnt ihr urteilen; konnt ihr denn nicht auch tber die Zeichen dieser
Zeit urteilen?* (Mt 16,3).

2. Die Deutung der Zeichen der Zeit beschaftigt viele christliche Gruppierungen, und die Angst vor
der Endzeit scheint von jeher ein Merkmal des Christentums gewesen zu sein. Und doch ist der Ausdruck
»Zeichen dieser Zeit“ nur an einer Stelle des Neuen Testamentes zu finden, Matthdus 16,1-3. Bei dieser
Begebenheit reagiert Jesus auf die Forderung nach einem Wunder als Zeichen von Gottes Billigung,
indem er die Fordernden tadelt. Er stellt ihre Féhigkeit, die Zeichen der Natur (roter Himmel mit dunklen
Wolken) zu deuten, ihrer Unféhigkeit, die Zeichen der Zeit zu erkennen — und entsprechend zu handeln —,
gegenuber. Die Zeichen der Zeit sind schwerer zu erkennen als die Zeichen der Natur.

3. Maoglicherweise ist es auf den Einfluss der apokalyptischen Elemente der Evangelien (Mk 13) und
der Offenbarung zurtickzufuihren, dass die ,Zeichen dieser Zeit” in vielen christlichen Auslegungen mit den
Schrecknissen assoziiert werden, die im Vorfeld des Weltunterganges erwartet werden: Erdbeben,
Uberschwemmungen, Kriege, Hitzewellen und tédliche Krankheiten, die schlieBlich in Gottes endzeitlicher
Entscheidungsschlacht bei Harmagedon gipfeln. In Anbetracht von atomarer Bedrohung und Terrorakten
vertreten viele die Auffassung, dass sich die Zeiten verschlechtern und dies ein Anzeichen fur die
,Endzeit* ist. Manche Gruppierungen sind sogar richtiggehend besessen von der Suche nach zeitlichen
Anhaltspunkten fur die bevorstehende Zerstérung der Welt — SARS, 11. September, Gewaltausbriiche in
der ganzen Welt und Katastrophen im Nahen Osten. Viele andere Christen interpretieren die
Geschehnisse jedoch anders. Es gibt eine weitere, fruchtbarere Tradition in Bezug auf die Zeichen der
Zeit, die unter anderem in der romisch-katholischen Soziallehre ihren Ausdruck findet. In den 1960er
Jahren beispielsweise begann die katholische Kirche, den Ausdruck in optimistischer Weise zu
verwenden, und Papst Johannes XXIIl. behielt den optimistischen Tenor 1971 bei, als er in Pacem in
Terris (Uber den Frieden auf Erden) Entwicklungen in der Geschichte der Menschheit ansprach, auf die
Christen nicht mit Furcht oder Widerstand reagieren sollten. Stattdessen sind solche Ereignisse als
Werkzeuge gobttlicher Offenbarung zu betrachten. Durch diese Geschehnisse ruft Gott die Menschheit
maoglicherweise auf, neue Herausforderungen zu erkennen und in kreativer Weise neue Wege zur
Uberwindung dieser Herausforderungen zu finden. Durch diese Herausforderungen ladt Gott uns
maglicherweise zur Umkehr (metanoia) ein, einem Wandel des Herzens und des Geistes (Mk 1,15).

4, Eine Welt voller Veranderungen: Die Welt, in der wir nach den Zeichen géttlicher Offenbarung
suchen, war in den vergangenen Jahrzehnten einem starken Wandel unterworfen. Dieser
Verénderungsprozess setzt sich weiterhin rasant fort. Nichtsdestotrotz birgt der materielle und
wissenschaftliche Fortschritt, der die globalisierte Welt gepragt hat, auch eine gewisse Ambivalenz. Ja, er
dient uns sogar als Hinweis auf die widersprichlichen Deutungen der Zeichen der Zeit: Chancen fir eine
Weiterentwicklung oder gefahrliche Albtraume und zunehmendes Leid.

5. Der technische Fortschritt hat unsere Lebensweise entscheidend verandert, unser religibses
Leben eingeschlossen. Transport und Kommunikation sind zwei der Bereiche, in denen sich dieser
technische Fortschritt am deutlichsten zeigt. Unsere Féhigkeit, uns mit anderen Menschen in Verbindung
zu setzen, ist nicht langer durch geografische Gegebenheiten eingeschrankt. Wir kénnen unbekannte Orte
und Personen schneller kennenlernen, und Menschen, die weit entfernt sind, kénnen unsere Ansichten
und Entscheidungen in einer Weise beeinflussen, die noch vor zehn Jahren undenkbar gewesen wére —
Satelliten, Mobiltelefone und das Internet haben unsere Welt einerseits vergrof3ert, andererseits
verkleinert. Die Kommunikation mit anderen ist eine Konstante in unserem Leben und verdeutlicht unsere
gegenseitige Abhangigkeit und die Herausforderung, menschliche Solidaritdt zu schaffen und zu
aufrechtzuerhalten. Durch die Begegnung mit der Vielfalt von Kulturen und Glaubensrichtungen des
Menschen sind wir haufig mit einer Vielzahl unterschiedlicher Lebensentwirfe konfrontiert; sogar Glaube
und Werte stehen auf eine Weise zur Wahl wie noch nie zuvor. Viele Sichtweisen, Anspriiche und
Autoritaten werben heutzutage um unsere Gunst. Es wird immer einfacher, Menschen und Ressourcen fur
gemeinsame Ziele zu mobilisieren. Neue Technologien, neue Arzneimittel, neue chirurgische Eingriffe
haben die Gesundheit so vieler Menschen verbessert, insbesondere in den wohlhabenden Landern.
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6. In vielen ressourcenreichen Landern der Erde missen sich die Menschen nicht langer taglich um
Nahrungsmittel, Obdach und Kleidung sorgen. Verbesserungen im Bildungsbereich haben die
Maéglichkeiten vieler Menschen, inshesondere von Frauen und Minderheiten, erweitert. Der Fortschritt im
Bildungsbereich hat dazu beigetragen, dass wir unsere Wiirde und Einzigartigkeit als Menschen
verstehen, ebenso wie die Bedeutung von persoénlicher und politischer Freiheit sowie die Verantwortung,
die damit einhergeht. Viele Gesellschaften befinden sich im Wandel, wo Veradnderungen in der
Bevolkerung sich auf Kultur, Ethnizitat, Nationalitdit und Sprache auswirken. Die Entwicklungen bei
Kommunikation und Transport auf globaler Ebene haben die Entstehung globaler Markte fir Waren,
Dienstleistungen und Kapital begtinstigt. Globales Wachstum und wirtschaftlicher Wohlstand haben die
Freiheit und die Entscheidungsspielrdume vieler Menschen vergroR3ert.

7. Geld ist eine bedeutende internationale Handelsware und unterliegt globalen Belastungen; es
beeinflusst das Schicksal der Voélker zunehmend, was auch bei der derzeitigen Finanzkrise deutlich
geworden ist. Die Kluft zwischen Wohlhabenden und Mittellosen wird immer tiefer, sowohl innerhalb
einzelner Lander als auch von Land zu Land. Der Fortschritt hat eindeutig Probleme wie z. B. die Armut
nicht geldst, dafir aber andere aufgeworfen und verscharft: die Verbreitung von Atom- und anderen
Massenvernichtungswaffen, internationale Konflikte, Burgerkriege, Wirtschaftskrisen, Naturkatastrophen
(z. B. massive Olverschmutzung, Aussterben tausender Arten), Umweltverschmutzung, Kontaminierung
von Nahrungsmitteln und Wasser, Belastung der Atmosphére (z. B. der Ozonschicht der Erde), fehlerhafte
und geféhrliche Produkte, Cyberkriminalitat und Gewaltverbrechen aller Art sowie das, was Richard
McBrien als ,Verdrangung der geistlichen Werte“ bezeichnet.

8. Gesellschaften veradndern sich durch den Zustrom von Flichtlingen und Einwanderern.
Kommunikationstechnologien, die uns mit weit entfernten Personen verbinden, kénnen uns zugleich von
denjenigen entfernen, die physisch anwesend sind: Familienmitgliedern, Kollegen, Nachbarn und
Freunden. Dank einer besseren Bildung profitieren wir von neuen Moglichkeiten, doch zugleich sind wir
leichter durch Werbung, Regierungen, die Wirtschaft und sogar die Religion manipulierbar. Bildung ist als
Mittel zur sozialen und psychischen Sozialisierung benutzt worden. Obwohl wir Verbundenheit und
gegenseitige Abhangigkeit erleben, ist unsere Epoche gepréagt von Rassen- und ethnischen Konflikten
sowie von zunehmend brutaleren Verbrechen. Auch die Religion bleibt nicht von den Auswirkungen der
derzeitigen Veradnderungen verschont. Viele Menschen wenden sich von der Religion ab, und der
verlorene Glaube an Gott ist ein immer weiter verbreitetes Phanomen. All diese Einflussfaktoren stellen
eine Bedrohung des Friedens auf unserem Planeten dar.

9. ,LUnd doch,] Gott gibt in jedem Zeitalter Hinweise auf seinen Willen, aber die Glaubigen mussen
sie auch beachten. Der Ausdruck [Zeichen der Zeit] ist eine Einladung zur Hermeneutik der Geschichte
und als solche eine permanente Herausforderung fur die Kirche.“ Gott spricht durch die Entwicklung der
geschichtlichen Ereignisse. Auf der ganzen Welt spricht das Goéttliche weiterhin zur Menschheit, und zwar
genau dann, wenn wir am tiefsten gefallen sind, und dort, wo wir unser Menschsein ausleben und in
seiner Ganze erfahren mussen. Die Besorgnis Uber die Zeichen der Zeit beinhaltet ganz klar auch die
Auffassung, dass ,die Welt aus der kreativen Hand Gottes stammt, durch Jesus Christus und den Heiligen
Geist erlost und erneuert wurde, nun die Gegenwart und das Wirken Gottes verkorpert ... und fur ewige
Herrlichkeit ausersehen ist“. Die Deutung der Zeichen der Zeit ist notwendig, um Gottes Willen zu
erkennen und die Gegenwart Gottes in der Schopfung zu erkennen und anzuerkennen. Im Lichte dieser
géttlichen Einladung ermahnt uns Samuel Kobia, ehemaliger Generalsekretar des ORK: ,Briider und
Schwestern, wir sind aufgerufen, die Zeichen der Zeit wahrzunehmen und Verantwortung fur unser
Handeln zu tbernehmen: Wir sind aufgerufen, uns den Méachten der Siinde und des Todes zu stellen, den
falschen Messiassen entgegenzutreten, unser Leben und das Leben unserer Kirchen fir das Zeugnis des
Heiligen Geistes zu 6ffnen.”

10. Lesen der Bibel heute: Die Bibel bt auch in der heutigen Zeit noch immer grof3en Einfluss aus;
ihre authentische Auslegung ist daher weiterhin eine groRe Verantwortung. ,In diesen Zeiten an einem
offentlichen Platz die Bibel zu lesen bedeutet, eine Herausforderung anzunehmen. Hunger, Armut und
Gewalt sind drangende Probleme, auf die wir reagieren missen.” Paradoxerweise scheint die Bibel in den
Augen vieler Menschen nicht mehr die Macht zu haben, unsere gesellschaftliche und politische Fantasie
zu befligeln; gleichzeitig dient sie als géttliche Sanktionierung der politischen Forderungen vieler anderer.
11. Eine verantwortungsvolle biblische Exegese erfordert eine Deutung der Zeichen der Zeit. Dazu ist
es notwendig, den politischen Kontext der Deutung ernst zu nehmen. Bei einer ernsthaften
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Auseinandersetzung mit der Heiligen Schrift muss man sich der Vielfalt mdglicher Herangehensweisen
bewusst sein: Sie kann als positive Ressource, als Quelle kultureller Kritik, als negatives Modell, das es
zu erkennen und dessen es sich zu erwehren gilt, als kraftvoller Text mit mehrdeutiger Geschichte und als
Mittel, um zu einem Verstandnis aktueller Ereignisse zu gelangen, betrachtet werden. Wir miissen uns
dartber im Klaren sein, dass religiose Sprache stets in die jeweiligen Wirtschafts- und
Gesellschaftssysteme eingebettet war und zu ihrer Aufrechterhaltung und Bewahrung beitragen sollte.
Dies ist heute nicht anders. Jesus war ein Vorbild im Hinblick auf politisches Engagement, denn er
kritisierte die Verbindung von religiésen Symbolen und Zwangsgewalt in &hnlicher Weise, wie es auch die
hebraischen Propheten taten. Wir kdnnen eine Korrelationsmethode anwenden, bei der die Zeichen der
Zeit eingehend untersucht und im Lichte des Evangeliums interpretiert werden. Dabei sind wir angehalten,
die Hauptmerkmale unseres Zeitalters zu erkennen und mithilfe der Botschaft der Evangelien zu erkléren.
Unsere ethischen Bedenken beziglich Problemen wie Armut, Gewalt, Beherrschung und Unterdriickung
fuhren zu den Fragen, die wir an die Heilige Schrift richten.

Die Bibel und Gewalt

12. Das Streben nach gerechtem Frieden ist ein Ausdruck der Reaktion auf die Realitat der Gewalt,
der durch den Weg Jesu Christi inspiriert ist. Jesus betrachtete die Dynamik der Gewalt in der
menschlichen Gemeinschaft auf realistische Weise. Er wusste: ,Wer das Schwert nimmt, der soll durchs
Schwert umkommen® (Mt 26,52). Gewalt kann nicht durch Gewalt Uberwunden werden, denn jeder
gewaltsame Widerstand gegen Gewalt erfolgt nach derselben Logik und tragt nur zur Fortfhrung des
Kreislaufes der Gewalt bei. Daher muss dieser Kreislauf, genau diese Dynamik der Gewalt, an ihrer
Wurzel unterbrochen werden, d. h. dort, wo der andere als Rivale und potenzieller Feind betrachtet wird.
Der Verzicht auf Gewalt, den Jesus in der Bergpredigt lehrt, ist nicht mit einem Aufruf zur Ergebung und
zur passiven Unterwerfung gleichzusetzen. Vielmehr werden wir ermutigt, uns zu weigern, auf Gewalt in
gleicher Weise zu reagieren, und die Mihe auf uns zu nehmen, eine Situation der Konfrontation und
Feindschaft in eine Beziehung umzuwandeln, die von Kommunikation und Gegenseitigkeit gepragt ist.
Diese alternative Handlungsweise, durch welche die Logik der Gewalt offen in Frage gestellt wird, folgt
aus der Uberzeugung, dass Gott letztendlich das Bose der Gewalt besiegen und mit Liebe und Mitgefiihl
herrschen wird.

13. Im Mittelpunkt von Religionen steht eine Botschaft des Lebens, des Friedens und der
Gerechtigkeit, der Gemeinsamkeit und gerechter Beziehungen in der Gemeinschaft. Doch genau aus
diesem Grund mussen Religionen sich der allgegenwartigen Gewalt im menschlichen Leben und ihrer
Zerstorungskraft stellen. Aus religioser Sicht ist Gewalt eine Manifestation des Bdsen, und alle Religionen
setzten sich mit der Frage auseinander, wo dieses Bése herkommt und wie es Uberwunden werden kann.
Daher kann es ohne eine Auseinandersetzung mit der Gewalt in der menschlichen Gemeinschaft keine
authentische Bekraftigung des Friedens im Rahmen einer religidsen Tradition geben.

14, Urreligionen antworten auf die Frage nach dem Ursprung und der Eindammung der Gewalt mit
Mythen, welche die menschliche und die géttliche Dimension der Wirklichkeit miteinander verknupfen.
Mythen spiegeln menschliche Grunderfahrungen wider und bilden den innersten Kern einer Kultur,
einschlieBlich ihrer Religion, und ihrer Antwort auf Gewalt Viele dieser Mythen beschreiben einen Kampf
zwischen Ordnung und Chaos. Die geschaffene Welt lauft stéandig Gefahr, wieder im Chaos
unterzugehen, und Ordnung kann nur durch ,erlésende Gewalt* gewahrt werden. Das Verstandnis und die
Auslegung der Sprache solch grundlegender Mythen sind also entscheidend, wenn die Beziehung
zwischen Religion und Gewalt geklart werden soll. Indem sie eine enge Verbindung zwischen religidsen
Mythen und den entsprechenden Riten einerseits und der allgegenwértigen Gewalt im menschlichen
Leben andererseits herstellen, indem sie Gewalt in das integrieren, was heilig ist, versuchen Religionen,
den zerstorerischen Einfluss der Gewalt einzuddmmen und Frieden und eine praktikable Ordnung zu
schaffen. Da Ordnung und Leben standig durch Gewalt bedroht sind, wird die Gewalt in das Heilige
aufgenommen. Diese Ambivalenz der Religion in Bezug auf Gewalt sollte in allen religidsen Traditionen
kritisch Uberdacht werden.

15. Es steht aul3er Frage, dass die religidosse Ambivalenz in Bezug auf Gewalt auch in der christlichen
Tradition vorhanden ist. Die Bibel enthéalt zahlreiche Geschichten und Bilder voller Gewalt, sogar in
Anspielung auf Gott. Zumindest zeichnet die Bibel ein sehr realistisches Bild des Gewaltpotenzials im
menschlichen Leben. Eine Analyse der Urgeschichte in den ersten Kapiteln der Bibel lasst einen
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entscheidenden Unterschied zu den Mythen anderer vorzeitlicher Traditionen aufscheinen. Gewalt fehlt in
Gottes Schopfung, die als ,sehr gut” angesehen wird, vollig (Gen 1,31). Menschliche Wesen werden nach
Gottes Ebenbild geschaffen, um ihr Leben in Gemeinschaft mit Gott und miteinander zu verbringen
(Gen 1,26-27). Nach der Erschaffung aller anderen Geschdpfe der Erde formte Gott den Menschen aus
Erde (ha adamah) und hauchte ihm Leben ein (Gen 2,7). Alle Menschen tragen diese Spannung in sich:
Sie wurden aus Erde und Staub erschaffen, und ihnen ist die Verletzlichkeit und Sterblichkeit aller
Lebewesen zu eigen. Zugleich nehmen sie an Gottes Leben teil, erfreuen sich am Geschenk der Freiheit
und sind berufen, einen Beitrag zu Gottes Werk der Erschaffung und Erhaltung zu leisten und das Leben
zum Wohle aller durch andere Geschopfe zu bereichern.

16. Nach der biblischen Erzahlung entsteht das Gewaltpotenzial in dem Augenblick, in dem den
ersten Menschen, nachdem sie die Frucht des verbotenen Baumes gegessen haben, die Erkenntnis des
Guten und des Boésen zuteilwird, d.h. die F&higkeit, urteilen und unterscheiden zu kénnen. Die
Schilderung der ersten gewaltsamen Tat, der Ermordung von Abel durch Kain, weist ein auffallendes
Merkmal auf: Kain kann die Ablehnung seines Opfers nicht akzeptieren und fihlt sich zurtickgewiesen.
Der folgende Dialog zwischen Kain und Gott entmythologisiert die Gewalt sogar noch vor der Tat: ,Ist's
nicht also? Wenn du fromm bist, so bist du angenehm; bist du aber nicht fromm, so ruht die Stinde vor der
Tar, und nach dir hat sie Verlangen; du aber herrsche Uber sie* (Gen 4,7). Die Siinde der Gewalt ist zu
einer Realitat im Leben der menschlichen Gemeinschaft geworden, und Kain ist fir die Ermordung seines
Bruders zur Verantwortung gezogen worden. Doch dann schitzt Gott ihn vor Rache. Er und seine
Nachkommen werden als Wegbereiter der menschlichen Kultur dargestellt (Gen 4,17 ff.). Wie in den
ersten Kapiteln der Bibel beschrieben, schlagt dieser erste Akt gottlicher Eindammung des
Gewaltpotenzials jedoch fehl, und die Gewalt nimmt in einem solchen MaRe zu, dass Gott durch die
Sintflut versucht, der Gewalt ein flr alle Mal ein Ende zu setzen (Gen 6,5 ff.). Dann sieht Gott, dass
Gewalt nicht durch Gewalt Uberwunden werden kann (Gen 8,21). Gottes Bund mit Noah drlickt Gottes
Absicht aus, das Leben selbst im Angesicht andauernder Gewalt zu erhalten (Gen 9,8 ff.). Gottes
Alternative zur Gewalt ist der Schutz menschlichen Lebens durch das Geschenk des Gesetzes, in dessen
Mittelpunkt das Verbot der Ermordung eines anderen Menschen steht (Ex 20,13). Der Schutz des
menschlichen Lebens liegt in der Einhaltung von Gottes Gesetz, welches das zentrale Mittel zur
Einschrankung der Gewalt bleibt. Die Menschen kénnen frei entscheiden, was Gut und was Bose ist; sie
kénnen sich gegen Rivalitat, Neid und die Versuchung durch andere Gotter entscheiden; sie sind vor Gott
verantwortlich fur die Kontrolle ihres Gewaltpotenzials um des Lebens willen.

17. Waéhrend die aktive Einddmmung der Gewalt das dominante Thema des biblischen Ethos ist, zeigt
sich die Ambivalenz in Textpassagen, in denen Gott als Ursprung von Krieg und Gewalt dargestellt wird,
sowie inshesondere in den Passagen Uber die Eroberungskriege im Zusammenhang mit dem Einzug
Israels ins Gelobte Land. Diese Kriege, die besonders hinsichtlich der Verbannung der eroberten
Gemeinschaft als Ausfihrung eines géttlichen Befehls beschrieben werden, wurden haufig als ,heilige
Kriege® bezeichnet, was ihnen den Anschein einer religidsen Rechtfertigung des Krieges verlieh und in
der spateren Geschichte der Kriege, die unter Zustimmung von Religionsvertretern gefiihrt wurden, sehr
fragwirdige Konsequenzen nach sich zog. Was aber meist Ubersehen wird, ist die Tatsache, dass diese
Kriege auf3erhalb menschlicher Kontrolle liegen: Krieg wird nicht als legitimes Mittel der menschlichen
Politik betrachtet. Das Fuhren von Kriegen ist ausschlie3lich Gott vorbehalten; es ist Gottes letztes Mittel,
um die Menschen zu retten und zu schitzen, die ermahnt werden, sich dem Willen Gottes anzuvertrauen,
der fir sie kampfen wird. Dies wird zur Grundlage der Kritik der Propheten an der Machtpolitik der Kénige
von Israel und der Erwartung einer endgultigen Beendigung von Krieg und Gewalt, sodass die Menschen
nicht langer gegeneinander kampfen, sondern aus ihren Waffen Werkzeuge fur die Feldarbeit schmieden
(Jes 2/Mi 4).

18. Der andere biblische Kontext, in dem eine Sprache voller Gewalt in direkter Bezugnahme auf Gott
verwendet wird, sind die vielen Klagelieder, in denen Gott angerufen wird, damit er einen Unterdrucker
beseitigt. Diese Psalmen sollten in erster Linie als eine Manifestation der Erfahrung von Gewalt,
Ausbeutung, Ausgrenzung und ungerechter Behandlung gelesen werden. Aufgrund der
Glaubenstiberzeugung, dass die Rache der Opfer von Ungerechtigkeiten und die Rickgabe des
rechtmaRigen Platzes an die Schwachen in Gottes Hand liegt (Dtn 32,35; Rom 12,19), werden Arger und
Aggression in diesen Psalmen allerdings vor Gott dargelegt und nicht unterdriickt oder dem Feind
gegeniber ausgelebt. Strafe und Vergeltung wird Gott als letztem Richter Giberlassen, der die Opfer der
Gewalt verteidigen wird. Diese Uberzeugung, dass Gott sich derer annimmt, die Gewalt erleiden und ihr
zum Opfer fallen, ist in der biblischen Tradition durchgangig als Grundgedanke zu finden.
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19. Dieselbe kritische Wahrnehmung ist auch in Bezug auf die Passagen voller Gewalt in der
,Offenbarung®, dem letzten Buch der Bibel, vonnéten. Diese Textstellen sind aus dem Blickwinkel der
Opfer gewaltsamer Unterdriickung zu lesen. Die Sprache der Offenbarung enthalt Mythen und Sinnbilder,
die das Bose der Gewalt erkennbar machen, und zielt mit dieser verborgenen Kommunikation darauf ab,
die Menschen in ihrem Widerstand zu starken und zu befahigen. lhr liegt die Absicht zugrunde, die
tatsachlichen Kréafte hinter den vorherrschenden Manifestationen von Macht und Gewalt aufzudecken und
die wahre Macht Gottes zu enthillen. Durch diese Art der symbolischen, religidsen Auslegung der
Apokalyptik lasst sich die Erfahrung realer Gewalt transformieren, sodass sie zu einer Quelle der Hoffnung
und Ermutigung wird. Doch auch hier sehen wir die Ambivalenz der Beziehung zwischen Religion und
Gewalt, denn bei manchen Lesarten der ,verborgenen Sprache® der Offenbarung besteht eine Tendenz,
von einer religiésen Legitimierung des ,politischen Szenarios der unvermeidlichen Konfrontation zwischen
den Machten des Guten und des Boésen durch die Bezugnahme auf die mythische Schlacht bei
Harmagedon auszugehen (Offb 16,16).

20. Die groR3te Herausforderung fir die christliche Auslegung der Beziehung zwischen Religion und
Gewalt besteht im gewaltsamen Tod Jesu und seiner Bedeutung. War sein Tod am Kreuz notwendiger
Bestandteil seiner Mission oder ein Zeichen endgultigen Scheiterns? Nimmt sein gewaltsamer Tod einen
Platz in Gottes Plan ein, oder liefert er den Beweis dafir, dass er verlassen wurde? Wie ist es zu
verstehen, dass Gott den einen, der sein Leben und seine Mission vollstandig in Gottes Hande legte, zum
Opfer der Gewalt werden lie3? Wenn wir uns diesen Fragen aus dem biblischen Verstandnis von Gott
heraus néhern, der nach einer Einddmmung der Gewalt strebt und den Opfern der Gewalt zur Seite steht,
und in Betracht ziehen, dass Jesus selbst sich weigerte, Gewalt mit Gewalt zu begegnen, und stattdessen
eine alternative Handlungsweise entwickelte, indem er Feindschaft und Gewalt durch Liebe und
Vergebung Uberwand, kdnnen wir seinen stellvertretenden Leidensweg und Tod als Gottes Methode
verstehen, die Logik der Gewalt und ihre Opferlegitimierung zu enttarnen und dadurch den Kreislauf der
Gewalt und des Todes zu durchbrechen. Die Gewalt, die Jesus zerstéren und vernichten sollte, verlor ihre
mythische heilige Macht gerade durch seinen Tod und seine Auferstehung. Dadurch wird die Verbindung
zwischen Religion und Gewalt, die Mdglichkeit einer religiosen Legitimierung von Gewalt, beseitigt.

21. Im Verlauf der Geschichte verfielen Christen und Kirchen jedoch wieder in ihre Neigung, Gewalt
auf der Grundlage selektiver Auslegung der biblischen Tradition zu legitimieren. Wahrend die frihe
christliche Gemeinschaft der alternativen Handlungsweise folgte, die Jesus und die Apostel vorgelebt
hatten, und im gewaltlosen Zeugnis der Martyrer die Saat der Kirche sah, &nderten sich die Dinge, als das
Christentum zur vorherrschenden Religion des Romischen Reiches wurde. Der Einsatz von Krieg und
Gewalt wurde zu einem anerkannten Mittel zum Zweck der Wahrung und Erweiterung der Einheit der
Kirche und des Reiches. Die verfolgte Kirche der ersten Jahrhunderte wurde selbst zum Verfolger,
zunachst der Juden im Byzantinischen Reich, dann im Zuge der militanten missionarischen Expansion in
den Norden Europas, was zur Zwangstaufe ganzer Volker unter Bedrohung mit dem Schwert flhrte.
Anschlie3end folgten die Kreuzzlige, durch die das Heilige Land von der muslimischen Herrschaft befreit
werden sollte, die Inquisition und die Reconquista in Spanien und schlieZlich die gewaltsame Eroberung
Lateinamerikas. Diese dunkle Seite der christlichen Symbiose von Religion und Gewalt gipfelte in den
Religionskriegen in Europa zur Zeit der Reformation und danach. Die Spuren dieser gottlosen Allianz
zwischen Religion und Gewalt sind bis heute in der kreuzzugartigen Sprache des ,Krieges gegen den
Terror” zu finden, in der Rechtfertigung von Kriegseinsatzen und Gewalt, um Ordnung und Gerechtigkeit
zu wahren (,gerechter Krieg“), in der dualistischen Sicht der Conditio Humana und der Welt, die auf einer
eindeutigen Einteilung in Gut und Bése, Freund und Feind basiert, haufig unter Zuhilfenahme von
Argumenten aus der apokalyptischen Sprache bezuglich des eschatologischen Kampfes zwischen Gott
und den Machten der Dunkelheit.

22. Die Aufgabe, die sich sowohl bei kritischen Betrachtungen innerhalb des Christentums als auch in
der Begegnung und dem Dialog der Religionen untereinander stellt, ist die Enttarnung der Logik und der
Dynamik von Gewalt und ihrer entmenschlichenden und zerstérerischen Folgen. Insbesondere die
gottlose Allianz zwischen Religion und Gewalt muss um des Lebens aller Menschen willen beendet
werden. Die Konsequenz muss eine vollstandige Bewusstwerdung sein: Uber die Dynamik der Gewalt im
heutigen Leben und ihre Wurzeln in einer Sicht der menschlichen Natur als vom Kampf ums Uberleben
beherrscht, in dem nur die Starksten und Fahigsten bestehen kénnen. Diese angeblich realistische Sicht
ist eine Verleugnung der menschlichen Freiheit und Verantwortung sowie der menschlichen Fahigkeit,
Mitleid und Solidaritéat zu empfinden und Gemeinschaften der Gegenseitigkeit und des Miteinanders zu
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bilden. Alle Religionen sind Treuhander der Weisheit, die in der Pflege und Aufrechterhaltung der
Gemeinschaft und im Aufbau gerechter, fur alle Seiten tragfahiger Beziehungen liegt. Gewalt in all ihren
Erscheinungsformen, ob zwischenmenschlicher, gesellschaftlicher oder struktureller Art, stellt einen Bruch
mit und eine Verleugnung der Gemeinschaft dar. Sie spiegelt die Unfahigkeit oder die Weigerung wider,
mit Unterschieden zu leben, das Anderssein des anderen zu akzeptieren. Sie entsteht aus dem Bedirfnis,
den anderen der eigenen Person anzugleichen, zu dominieren oder im Extremfall als Bedrohung der
eigenen Identitat auszugrenzen oder auszuléschen.

23. Gerade in der Begegnung mit dem Heiligen, mit Gott als dem transzendenten anderen, gewinnen
wir unser grundlegendes Vertrauen in uns selbst, in andere Personen und in die Welt und damit die
Grundlage von Gemeinschaft in dem Sinne, dass wir vertrauensvolle Beziehungen mit anderen Menschen
eingehen kénnen, die anders sind und bleiben werden. Gewalt ist keine angeborene Eigenschaft des
Menschen. Menschen sind fahig, die zerstorerische Energie der Gewalt in eine konstruktive Kraft
umzuwandeln, die Leben gedeihen lasst. Der Kampf gegen ,Geist, Logik und Praxis der Gewalt*
beinhaltet mehr als die Entwicklung und Umsetzung friedlicher, gewaltloser Méglichkeiten zum Ldsen von
Konflikten. Es handelt sich um einen moralischen und geistlichen Kampf, in dem die religibsen
Gemeinschaften die Filhrung tbernehmen mussen, angefangen bei einer kritischen Uberpriifung ihrer
eigenen Mitwirkung an der Entstehung einer Kultur der Gewalt.

Die Gesichter der Gewalt

24, Wahrend der Dekade zur Uberwindung von Gewalt wurde sich die christliche Gemeinschaft der
heutigen Realitat der Gewalt bewusst und musste ihre Mittaterschaft hinsichtlich der Beibehaltung einer
Kultur des Schweigens in Bezug auf das Vorhandensein der Gewalt auch in ihrem eigenen Leben
eingestehen. Die Stimme der Opfer der Gewalt wird allmahlich gehért, doch viel zu oft tragt sich Gewalt
noch immer im Verborgenen zu und ist fest verwurzelt in den Strukturen der Ungerechtigkeit, und die
Verantwortlichen werden nicht zur Rechenschaft gezogen. Das Bekenntnis zum Weg des gerechten
Friedens erfordert den Mut, die Dynamik der Gewalt und ihre zerstérerischen Auswirkungen auf das
Leben der menschlichen Gemeinschaften und die Einheit der Schopfung zu enttarnen. Es macht Opfer
und Tater erkennbar und ermdéglicht es ihnen, ihren Zustand als eine Folge von Gewalt zu erkennen.

25. Die verschiedenen Gesichter und Erscheinungsformen von Gewalt und ihre komplexen
Zusammenhange entziehen sich jedoch jeglicher direkten ,Definition“ oder Analyse. Die Aufgabe wird
weiterhin durch die Tatsache erschwert, dass Gewalt, Macht und Kraft sehr haufig synonym verwendet
werden. Eine rein deskriptive oder ph&anomenologische Darstellung wird den verborgenen Merkmalen
nicht gerecht. Philosophen, Anthropologen und Sozialwissenschaftler haben versucht, das Wesen und die
Hauptursachen der Gewalt zu deuten.

26. Die 6kumenische Bewegung setzte sich jahrzehntelang mit der Realitét der Gewalt auseinander
und konzentrierte sich dabei besonders auf die Frage der Gewalt im Zusammenhang mit dem Kampf um
Gerechtigkeit und Befreiung. In seiner Reaktion auf den 1973 verdffentlichten Bericht ,Gewalt,
Gewaltlosigkeit und der Kampf um soziale Gerechtigkeit erklarte der Zentralausschuss des ORK: ,In den
letzten Jahren haben wir gelernt, dass Gewalt viele Gesichter hat. Es geht nicht nur um koérperliche
Verletzungen, die einer Person absichtlich und auf eine offensichtliche, drastische Weise zugeflgt
werden. Die o6kumenische Begegnung hat insbesondere seit der Weltkonferenz zu Kirche und
Gesellschaft (Genf, 1966) unser Bewusstsein fir die Gewalt, die vielen auf der Welt bestehenden
gesellschaftlichen, politischen und wirtschaftlichen Strukturen innewohnt, geschéarft. Es gibt keinen
einfachen Weg, um diesen erweiterten Begriff von Gewalt genau zu definieren, und wenn wir uns
zwischen mehr als einer Sprache, Kultur oder spezifischen politischen Situation hin- und herbewegen,
wird das terminologische Problem noch unendlich viel schwieriger.“ Der Zentralausschuss rief daher zu
kontinuierlicher Arbeit an einer Klarung des Begriffes und seiner Bedeutung auf. Doch auch die
darauffolgenden Bemihungen, insbesondere im Kontext der Dekade, haben die Ambivalenzen im
Zusammenhang mit dem Begriff der Gewalt nicht beseitigt.

27. Im gegenwartigen Kontext biblisch-theologischen Reflektierens Uber die Vision des gerechten
Friedens ist es angebracht, mit dem Verstandnis von Gewalt in der biblischen Tradition zu beginnen.
Gewalt als Gegenteil von shalom ist eine Manifestation des Bdsen, die nicht nur das Leben eines anderen
Menschen bedroht, sondern auch die lebenserhaltenden Beziehungen innerhalb der Gemeinschaft und
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mit der geschaffenen Welt zerstért. Gewalt wird ganz klar mit menschlichem Verhalten assoziiert. Sie ist
das Ergebnis der sundhaften, absichtlichen Nichterfullung der Anforderungen eines Lebens in
Gemeinschaft mit Gott, miteinander und mit Gottes Schopfung. Zwar sind korperliche Verletzungen, die
einer anderen Person absichtlich zugefliigt werden, die drastischste Manifestation von Gewalt. Die
Dynamik der Gewalt wurzelt jedoch tiefer in der Perversitat des menschlichen Herzens; sie beginnt mit
dem Gefiihl des Argers, mit vorsatzlichen Beleidigungen oder mit Handlungen, welche die Wiirde einer
anderen Person verletzen (Mt 5,21 ff.). Gottes Geschenk des Gesetzes, insbesondere in Form der Zehn
Gebote (Ex 20,1-17), soll nicht nur den Einzelnen, sondern die Gemeinschaft und ihre
lebensnotwendigen Beziehungen vor dem zerstérerischen Einfluss der Gewalt schiitzen. Die Gebote
errichten einen Schutzwall um das Leben der Gemeinschaft; jedes der Gebote — nicht nur das Verbot der
Ermordung eines anderen Menschen — enthalt grundlegende Regeln fiir das Leben in Gemeinschaft ohne
eine Bedrohung durch Gewalt.

28. Uber den unmittelbaren Zweck des Schutzes hinaus weisen die Gebote implizit auf
gesellschaftliche und politische Bedingungen in Form grundlegender sozialer Institutionen hin, die das
Auftreten von Gewalt in der Gemeinschaft verhindern sollen. Zusammen stellen sie eine elementare
Gesellschaftsdoktrin zur Gestaltung einer Gemeinschaft dar, die Gewalt minimieren kann. Die zentralen
Bestandteile, aus denen diese Sozialstruktur besteht, sind Familie, Arbeit und Eigentum, o&ffentliche
Wahrheit, Freiheit und Einhaltung der Gesetze.

29. Diese Kurzdarstellung eines biblischen Verstéandnisses von Gewalt kann dabei helfen, die
verschiedenen Gesichter der Gewalt und ihre Zusammenhange zu erkennen. Wesentlich ist dabei die
Einsicht, dass Gewalttaten nicht nur einzelne Personen bedrohen oder schadigen, sondern dass sie auch
die lebenserhaltenden Beziehungen innerhalb der Gemeinschaft und mit der Schépfung untergraben und
zerstoren. Auf persdnlicher Ebene sind die grauenvollsten Formen der Gewalt absichtliche Demitigung
und Verletzung, sexueller Missbrauch, Vergewaltigung und Mord, Verlassen und Verhungernlassen. Die
Sorge um die Opfer solcher Gewalttaten darf nicht davon ablenken, dass gesellschaftliche Institutionen
darin versagt haben, Schutz zu gewdhren und die Manifestation von Gewalt zu verhindern. Besondere
Aufmerksamkeit sollte dem Einfluss der Medien bei der Forderung einer Kultur der Gewalt zuteilwerden.

30. Auf gesellschaftlicher Ebene manifestiert sich Gewalt indirekter und verbirgt sich haufig in
wirtschaftlichen, sozialen und politischen Strukturen, die zumindest einem Teil der Bevdlkerung
grundlegende Menschenrechte verwehren oder diese einschréanken. Diese Rechte umfassen laut einem
Bericht der ORK-Vollversammlung in Nairobi 1975 den Anspruch auf eine menschenwirdige Arbeit,
angemessene Nahrung, medizinische Grundversorgung, eine menschenwirdige Unterkunft und auf eine
Bildung, welche die vollstidndige Entfaltung des menschlichen Potenzials ermdglicht. Sie entsprechen
groRtenteils dem gegenwartigen Verstandnis von ,menschlicher Sicherheit‘, und ihre Verweigerung wird
als Manifestation von ,struktureller Gewalt® betrachtet. Die oben erwahnte Erkldrung des
Zentralausschusses macht auf das Problem einer Begriffsklarung in Bezug auf dieses erweiterte
Verstandnis von Gewalt, das noch immer kontrovers diskutiert wird, aufmerksam. In der Frage, wann
ungerechte Gesellschaftsstrukturen zu einer Manifestation von ,struktureller Gewalt* werden und wer die
Verantwortung zu tragen (sie aber nicht Gbernommen) hat, die den Ursprung jeder Gewalttat darstellt,
muss mehr Klarheit geschaffen werden. Indirekte Unterstlitzung dieser Sichtweise gesellschaftlicher
Gewalt findet sich jedoch im Begriff der ,strukturellen Siinde*, der Eingang in die Gesellschaftsdoktrin der
rémisch-katholischen Kirche gefunden hat.

31. Die Auswirkungen struktureller Gewalt wurden durch den Einfluss der Globalisierung auf das
soziale Gefiige und die wirtschaftlichen und politischen Strukturen vieler L&ander, besonders der
Entwicklungslander, verstarkt. Die Folgen durch internationale Finanzinstitutionen auferlegter
Strukturanpassungsprogramme und des Druckes, ungerechten Handelsabkommen zuzustimmen, haben
die Verschuldung in die H6he getrieben und Regierungen destabilisiert, sodass sie die Fahigkeit verloren
haben, die ,menschliche Sicherheit® der Bevdlkerung zu gewahrleisten. Die Opfer dieser Form von
indirekter, struktureller Gewalt sind unter anderem Bauern, die aufgrund ihrer hohen Verschuldung
Selbstmord begehen, indigene Vdlker, die durch eine Politik des Land-Grabbing des Landes ihrer
Vorfahren beraubt werden, und Umwelt- und Wirtschaftsmigranten, die diskriminiert und ausgegrenzt
werden. Die verwundbarsten Mitglieder all dieser Gruppen sind Frauen und Kinder.

32. Auf nationaler Ebene und in zwischenstaatlichen Beziehungen nimmt Gewalt die Gestalt von
Kriegen an, heutzutage insbesondere der sogenannten ,neuen Kriege®, die von Kriegsherren gefiihrt und
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von der Kriegswirtschaft unterstiitzt werden; von organisierten kriminellen Netzwerken; von Terrorismus —
einschlieBlich des ,Krieges gegen den Terror— und der disteren Wirklichkeit von Millionen von
Vertriebenen und Flichtlingen; von Kindersoldaten und -prostitution; von Rassismus, Ethnozentrismus
und dem bewussten Schiren von Feindschaften zwischen Vdélkern und ethnischen oder religidsen
Gruppen. Feindschaftsstrukturen spiegeln die Tatsache wider, dass das Gesellschaftsgeflige von
gegensatzlichen Interessen und tiefsitzenden Spaltungen bestimmt wird. Sie beruhen auf einem
Ungleichgewicht und unverantwortlichem Machtgebrauch und kénnen zum Nahrboden fiir Gewalt werden.

33. Schlie3lich manifestiert sich Gewalt in der unverantwortlichen Missachtung und Stérung des
empfindlichen ©kologischen Gleichgewichtes der Natur durch die ricksichtslose Ausbeutung von
Gemeingut wie Trinkwasser und fossilen Brennstoffen, die Rodung von Waldern, die Uberfischung der
Ozeane und die Ausrottung der Arten. Manche dieser Formen von Gewalt sind mittlerweile fast zur
,Gewohnheit* geworden. Damit sind Formen des Machtmissbrauches gemeint, die mittlerweile
stillschweigend akzeptiert werden, wie z. B. eine gedankenlose, konsumorientierte Lebensweise, die
Hinnahme von Geschenken der Natur als Selbstversténdlichkeit und die Betrachtung von Menschen als
.Ressourcen“ und ,Objekte der Begierde. Gewohnheitsmaliige Gewalt findet sich auch in einer
Einstellung wieder, die uns Kriege als ,natirlich® hinnehmen oder viele Opfer, insbesondere Frauen,
glauben lasst, ihre Misshandlung sei unvermeidlich. Diese Form der Gewalt ist zu lange im Verborgenen
geblieben und wird erst allmahlich zur Kenntnis genommen, weil ihre destruktiven Folgen fir die
Menschheit offensichtlich werden, z. B. durch die dramatischen Auswirkungen des Klimawandels.

Ethische Betrachtungen auf dem Weg des gerechten Friedens

34. Der Weg des gerechten Friedens muss inmitten einer Realitat der Gewalt standig neu aufgespurt
werden und nicht auf nur ihre direkte Form reagieren, ob in der Gewalt zwischen Einzelpersonen oder im
bewaffneten, gewaltsamen Konflikt, sondern auch auf ihren indirekten Ausdruck als ,strukturelle Gewalt®,
ob durch staatliche Unterdrickung und Machtmissbrauch oder durch Geschéftspraktiken und
Wirtschaftssysteme, die verwundbare Gemeinschaften und die Umwelt ausbeuten. Christen und ihre
Gemeinden, inspiriert durch den Geist der Seligpreisungen und dem Weg des gerechten Friedens
verpflichtet, sind aufgerufen, sich diesen unterschiedlichen Manifestationen von Gewalt und
zerstorerischem Konflikt zu stellen, da zu sein, wo der Frieden geféhrdet ist, Gottes Botschafter der
Versohnung zu sein, in Konfliktsituationen zu vermitteln und den Opfern der Gewalt ihr Leben und ihre
Wirde zurickzugeben. Der Weg des gerechten Friedens wird durch den Verzicht auf Gewalt bestimmt,
den Jesus in der Bergpredigt lehrt, und zielt darauf ab, den Kreislauf der Gewalt durch
Konflikttransformation und die Anerkennung des Gegners oder Feindes als Partner im Bemihen um eine
Wiederherstellung gerechter Beziehungen in der Gemeinschaft in Frage zu stellen und zu durchbrechen.

35. In der kurzen Ubersicht tiber die biblische Tradition wurde auf das Geschenk des Gesetzes als
Gottes wichtigstes Mittel zur Einddmmung von Gewalt hingewiesen. Tatsachlich ist das Gesetz in allen
Kulturen das zentrale Instrument zur gewaltlosen Lésung von Konflikten. Die Unterstlitzung und
Forderung der ,Rechtsstaatlichkeit” ist daher als wesentliche ethische Leitlinie fir die christliche
Gemeinschaft zu betrachten. Der Begriff der ,Rechtsstaatlichkeit” bezieht sich auf das Rahmenwerk von
Grundsatzen, Institutionen und Verfahren, die als entscheidend fur den Schutz von Personen und
Gemeinschaften vor einer Willkirherrschaft und vor Gewalt gelten und ein Leben in Wirde ermdglichen.
Die Anerkennung und Einhaltung der Menschenrechte bildet die Grundvoraussetzung fur die Umsetzung
der Rechtsstaatlichkeit und die Schaffung gerechter und zukunftsfahiger Gemeinschaften. In vielen Féllen
ist die Verletzung von Menschenrechten verbunden mit Manifestationen direkter oder struktureller Gewalt.
Die Uberwindung von Gewalt und die Wahrung der Menschenrechte stellen daher zwei Aspekte ein- und
derselben Verantwortung dar.

36. Die ORK-Vollversammlung begegnete der Herausforderung der Gewaltlosigkeit und Verséhnung
1998 in Harare mit den folgenden Worten: ,Die Gewalt durch verschiedene Formen von
Menschenrechtsverletzung, Diskriminierung und struktureller Ungerechtigkeit wird in einer zunehmend
pluralistischen Gesellschaft auf allen Ebenen mit wachsender Besorgnis wahrgenommen. Rassismus
vermischt sich mit anderen Anlassen fiir Ausgrenzung und Marginalisierung und verstarkt diese. Die
Konflikte werden immer komplexer und treten immer haufiger innerhalb von statt zwischen Nationen auf.
Frauen und Kinder in Konfliktsituationen sind besonders gefahrdet. Die Arbeit gegen
Geschlechterdiskriminierung und Rassismus und fur Menschenrechte und Konflikttransformation muss im
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Rahmen kirchlicher Initiativen zur Verséhnung gebiindelt werden, die auf Bul3e, Wahrheit, Gerechtigkeit,
Wiedergutmachung und Vergebung basieren. Der Rat sollte strategisch mit den Kirchen an diesen
Punkten arbeiten, um eine Kultur der Gewaltlosigkeit zu schaffen, dabei mit anderen internationalen
Partnern und Organisationen in Dialog treten und zusammenarbeiten und geeignete Ansatze fiir die
Konflikttransformation und den Aufbau eines gerechten Friedens im neuen globalisierten Kontext
erforschen und entwickeln.” Die Erklarung schliet mit der Ausrufung der dkumenischen Dekade zur
Uberwindung von Gewalt 2001 bis 2010.

37. Die ,Rechtsstaatlichkeit” setzt eine Ordnung innerhalb der Gemeinschaft voraus, welche den
Einsatz von Gewalt ausdriicklich auf Félle beschrankt, in denen die rechtméfiige Staatsgewalt gezwungen
ist, das Leben und die Sicherheit Einzelner oder der Gemeinschaft insgesamt zu schitzen. Eine solche
Gewaltanwendung unterliegt ebenfalls der Rechtsstaatlichkeit und der Forderung nach Beachtung der
Menschenrechte, und die Verantwortlichen missen Rechenschaft Uber ihr Handeln ablegen. Der
Widerstand gegen die Straffreiheit von unrechtméafiger Gewaltausiibung und Menschenrechtsverletzung
ist als maf3gebliches Mittel zur Férderung des gerechten Friedens zu betrachten.

38. Indem wir der Gewalt im Geiste des gerechten Friedens begegnen, tragen wir durch Vermeidung
von Gewalt, Konflikttransformation und Heilung mithilfe von restaurativer Gerechtigkeit und Verséhnung
zur Schaffung und Starkung von gerechten Beziehungen in der Gemeinschaft bei. Die Vermeidung von
Gewalttaten, ob zwischen Einzelnen oder innerhalb von und zwischen Gemeinschaften, liegt nicht nur in
der Verantwortung von Vertretern der o6ffentlichen Ordnung; auch die Kirchen und religiosen
Gemeinschaften haben als Institutionen der Zivilgesellschaft einen Anteil daran. Ein wichtiges Element
dieser Verantwortung ist die Friedenserziehung, bei der es nicht nur um Wissenserwerb geht, sondern
vielmehr um Charakterbildung und die Entwicklung von Einstellungen und Verhaltensmustern zum
gewaltlosen Umgang mit Provokationen.

39. In den Kirchen muss Friedenserziehung auf allen Ebenen zur religiosen Unterweisung gehoren.
Sie sollte bei den Kindern beginnen, sich aber auch auf Jugendliche und Erwachsene erstrecken. Die
Erziehung zum Friedensstifter beginnt mit der Orientierung an Vorbildern, die sich bereits flr den
Friedensaufbau engagieren. Fur Kinder muissen Eltern die ersten Friedensstifter sein, denen sie
begegnen. Sie missen als Zeichen des Friedens dienen, und zwar nicht nur in dem, was sie sagen,
sondern auch in dem, was sie tun. Wenn Kinder heranwachsen und selbst zu Werkzeugen des Friedens
heranreifen, missen die Kirchen dafir Raum, Ermutigung und aktive Unterstiitzung bieten. Dies
verpflichtet die Kirchen und ihre Mitglieder dazu, stets zu prufen, ob ihre Entscheidungen, Handlungen
und Lebensweise sie zu Dienern des Friedens machen oder nicht. Dazu gehort auch, diejenigen zu
unterstitzen, die spezifische Begabungen fiir bestimmte Friedensaufgaben aufweisen — denn es handelt
sich um Gaben des Geistes des Friedens innerhalb der Kirchen und fur die Welt. Manche haben
ausgepragte Fahigkeiten zur Begleitung von Gewaltopfern, andere zur Schlichtung von Streit und wieder
andere zur Sorge fur die Erde. Solche Gaben sollten als besondere Dienste erkannt werden, welche die
Kirchen der groReren Gemeinschaft anbieten. Durch solche Bemihungen kénnen die Kirchen dazu
beitragen, die Ausbildung von Fahigkeiten zur Vermeidung von Gewalt und Konflikttransformation in der
Zivilgesellschaft zu férdern.

40. Die Vermeidung von Gewalt geht Uber Friedenserziehung und die Ausbildung von Tragern von
Frieden und Versdhnung hinaus. Der unermudliche Einsatz fur Gerechtigkeit in der Gesellschaft und in
den Beziehungen zwischen Gemeinschaften bildet die Grundlage aller Bemiihungen zur Vermeidung von
Gewalt. Die Grundvoraussetzungen der Gerechtigkeit sind in den Forderungen der Menschenrechte
niedergelegt, insbesondere der sozialen, wirtschaftlichen und kulturellen Rechte. lhre kontinuierliche und
bewusste Verweigerung oder Verletzung als Folge von Machtmissbrauch oder systemischen Eigenheiten
fuhrt zu struktureller Gewalt. Die Vermeidung kann unter solchen Umstédnden die Form einer
prophetischen Firsprache und sogar des aktiven Widerstandes annehmen. Die Kirchen und christlichen
Gemeinschaften mussen uber die Sorge fur die Opfer hinausgehen und bereit sein, sich zusammen mit
anderen burgerlichen Organisationen und Bewegungen zu engagieren, Falle von struktureller Gewalt
anzuprangern und sich am organisierten gewaltlosen Widerstand gegen einen derartigen Missbrauch
politischer und wirtschaftlicher Macht zu beteiligen.

41. Nicht alle Konflikte rund um Themen der sozialen, politischen oder wirtschaftlichen Gerechtigkeit
gehen mit struktureller Gewalt einher. Der Weg des gerechten Friedens zielt nicht auf ein Leben in
Gemeinschaft ohne Konflikte ab. Konflikte aufgrund unterschiedlicher Interessen oder grundlegender
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Unterschiede bei der Werteorientierung muissen o6ffentlich ausgetragen und nicht vermieden oder
unterdrickt werden. Wenn solche Konflikte durch Entgegenkommen, Aussprachen und angemessene
Kompromisse geltst werden kdnnen statt durch eine Konfrontation, bei der nur der Sieger gewinnt und
der Verlierer leer ausgeht, fordert dies gerechte Beziehungen in der Gemeinschaft. Alle Konflikte, ob
zwischen Einzelnen oder auf Gesellschaftsebene, bergen jedoch Gewaltpotenzial. In solchen Situationen
beinhaltet die Vision des gerechten Friedens eine Konflikttransformation. Dabei werden die berechtigten
Interessen aller Beteiligten anerkannt, und ihre Aufmerksamkeit wird auf das Wohl der Gemeinschaft
gelenkt. Kirchen und religibse Gemeinschaften sollten besonders wachsam sein, wenn die Parteien
sozialer, politischer oder ethnischer Konflikte sich auf religiése Zugehérigkeiten berufen, um ihre Ziele zu
legitimieren und Unterstitzung fur ihre Strategien zu erhalten. Zur Konflikttransformation muss in solchen
Fallen der Missbrauch der Religion fir eigene Interessen aufgedeckt und auf die tatsachlichen
Konfliktursachen hingewiesen werden, d. h. gegensatzliche Interessen, die eine friedliche Losung durch
Vermittlung, einen Kompromiss oder die Justiz erfordern. Zuweilen ist es notwendig, im Rahmen der
Konflikttransformation zunéchst einen falschen Frieden ans Licht zu bringen, hinter dem sich ein tief
verwurzelter Konflikt verbirgt, der die Opfer unsichtbar werden lasst. In diesem Sinne kann eine
prophetische Flrsprache zu einem wichtigen Mittel zur Vermeidung von Gewalt und zur Férderung der
Konflikttransformation werden.

42. Der Pravention und Konflikttransformation kommt im Hinblick auf die Nutzung natdrlicher
Ressourcen und den Konflikt zwischen der Notwendigkeit, das Leben der menschlichen Gemeinschaft zu
sichern, und dem Gebot der Bewahrung der Schépfung besondere Bedeutung zu. Dieser Konflikt blieb im
Verlauf der Jahrhunderte, in denen die Natur als Ressource betrachtet wurde, die fur die Zwecke der
Menschen ausgebeutet werden kann, verborgen und uneingestanden. Durch eine einseitige Auslegung
der biblischen Tradition hat das Christentum zur Festigung einer anthropozentrischen Sicht der Natur
beigetragen, welche die grundlegende Verletzlichkeit des menschlichen Lebens und seine Abhéngigkeit
von einem intakten 6kologischen Gleichgewicht in Vergessenheit geraten lie3. Die Bedrohung durch
drastische Folgen des Klimawandels legt diesen Konflikt zwischen dem Gesellschaftsmodell auf Basis des
Fortschrittes von Industrie und Technik und den Anforderungen 6kologischer Nachhaltigkeit nun offen.
Indigene Volker fordern verstarkt von der Weltgemeinschaft, dass sie die Gewalt anerkennt, die der Erde
zugefigt worden ist, und sich kinftig wieder vermehrt um das Wohl der Erde kimmert. Sie ermdglichen
es dem Christentum, wieder zu einem biblischen Verstandnis der Erde als Gottes Schopfung zu gelangen
und auf das ,angstliche Harren der Kreatur zu achten (R6m 8,19). Zusammen mit der wachsenden Zahl
der Opfer von Naturkatastrophen, insbesondere Umweltfliichtlingen, rufen sie die Kirchen dazu auf, als
Fursprecher 6kologischer Gerechtigkeit einzutreten und die Transformation dieses Konfliktes mit seinem
hohen Gewaltpotenzial durch ernsthafte Anderungen der Lebensweise zu unterstiitzen.

43. Das Endziel der Vermeidung von Gewalt und der Konflikttransformation besteht in der Schaffung
von Kulturen des Friedens in gerechten und zukunftsfahigen Gemeinschaften. Die Aufgabe der
Transformation geht Uber eine Vermeidung von Gewalt und eine friedliche und gemeinschaftliche
Beilegung von Konflikten hinaus; sie muss die Tatsache beriicksichtigen, dass sich die Logik und die
Dynamik der Gewalt in kulturellen Mustern verfestigt haben, in einer ,Kultur der Gewalt“. Der Ruckgriff auf
Gewalt zur Schaffung einer ethnischen oder nationalen lIdentitat, zur Gewinnung gesellschaftlicher
Anerkennung und zur Inanspruchnahme knapper Ressourcen wird immer salonfahiger. Der
Globalisierungsprozess, durch den tendenziell alle Lebensbereiche den Regeln einer
wettbewerbsorientierten Marktwirtschaft unterworfen werden, hat zur Schaffung dieser ,Kultur der Gewalt*
beigetragen. Der Einsatz der 6kumenischen Gemeinschaft fiir die Schaffung einer ,Kultur des Friedens®
im Rahmen der Dekade zur Uberwindung von Gewalt bezweckt nichts Geringeres als einen
fundamentalen Wandel dieses kulturellen Musters.

44, Beim Bekenntnis zu dieser Verpflichtung ist es wichtig, nochmals zu unterstreichen, dass
gerechter Friede nicht einfach das Endergebnis einer gezielten Strategie ist, ein endgultiger Zustand, der
erreicht werden soll, sondern ein kontinuierlicher Prozess, eine Lebensweise in der Hoffnung auf Gottes
Frieden, der im Leben, im Tod und in der Auferstehung Jesu Christi offenbart wurde. Bei der Schaffung
und Gestaltung einer ,Kultur des Friedens® handelt es sich daher ebenfalls um einen dynamischen,
fortlaufenden Prozess. Dazu gehort die Entwicklung der Fahigkeit zur Offenheit gegenltiber dem anderen,
dem Unerwarteten, und die Bereitschaft, den eigenen Standpunkt fortwahrend zu Uberwinden und die
Grenzen des Friedens neu zu ziehen, damit er immer umfassender wird. Deshalb werden in diesem
Prozess alle moglichen Formen von Ethnozentrismus, Fremdenhass und Ideologien, die Feindschaften
schiren, auftreten. Der Prozess muss in der grundlegenden Erkenntnis verwurzelt sein, dass alles Leben
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fur die Gemeinschaft erschaffen wurde und von ihr getragen wird. Er lauft dementsprechend auf eine
kontinuierliche moralische und geistliche Bildung hinaus, welche die Kapazitat fur gegenseitige
Anerkennung und wechselseitiges Geben und Nehmen erweitert. Dabei werden die menschliche
Verletzlichkeit und das daraus erwachsende Bedirfnis nach grundlegender Sicherheit anerkannt; statt
jedoch zum Aufbau von Verteidigungsstrukturen zu fiihren, soll der Prozess die Verletzlichkeit in ein
Zeichen wahrer Menschlichkeit umwandeln: die Anerkennung der gegenseitigen Abhangigkeit und der
Verantwortung flireinander.

45, Das kulturelle Muster, das mit der Vision des gerechten Friedens einhergeht, wird von einem
klaren Bekenntnis zu Wabhrheit und Gerechtigkeit als wesentliche Dimensionen eines nachhaltigen Lebens
in Gemeinschaft gepragt sein. Dabei muss man jedoch genau darauf achten, nicht der Tendenz
nachzugeben, Gerechtigkeit oder Wahrheit auf selbstgerechte Weise auszulegen, die auf einer
allgemeingultigen Unterscheidung zwischen Wahr und Falsch, zwischen Gut und Bédse beruht.
Wahrhaftige und gerechte Beziehungen in der menschlichen Gemeinschaft werden standig durch den tief
verwurzelten Hang des Menschen untergraben, die Komplexitat der menschlichen Lebenswelt auf das
Entweder-Oder, auf die Wahl zwischen Gewinnen und Verlieren zu beschranken oder zu erklaren, dass
,es keine Alternative gibt“. Die moralische und geistliche Entwicklung einer ,Kultur des Friedens” zielt auf
die Wiederherstellung der grundlegenden Beziehung zwischen Wabhrheit und Vertrauen ab, zwischen
Recht und Gerechtigkeit, und auf die Erfahrung, dass Verzeihen der Weg zum Wiederaufbau aufrichtiger
und gerechter Beziehungen in der Gemeinschatft ist.

46. Den Bemihungen um die Schaffung einer Kultur des Friedens steht die standige
Auseinandersetzung mit den Manifestationen von Sorge und Angst entgegen, die oft genug die
Wahrnehmung der Realitéat verzerren und dadurch Konflikte oder sogar Gewalt fordern. Wahrend die
Kultur der Gewalt davon abhangig ist, dass sich jemand findet, der die Opferrolle einnimmt, beginnt die
kulturelle Transformation, deren Ziel eine Kultur des Friedens ist, mit der Ablehnung der Opferrolle. Dies
bedeutet nicht, dass man die Augen vor realen Bedrohungen oder vor der eigenen Zerbrechlichkeit und
Verletzlichkeit schlief3t, doch es riickt sie wieder in die richtigen Proportionen und beinhaltet daher einen
Akt der geistlichen Erkenntnis, der die verzerrte Realitdtswahrnehmung durchbricht.

47. Das Bedurfnis nach einem neuen ethischen Diskurs und einer kritischen Wahrnehmung macht
sich besonders in Situationen der bewaffneten gewaltsamen Auseinandersetzung bemerkbar. In Bezug
auf die politische Verantwortung wird fir gewdhnlich zwischen Situationen vor, wahrend und nach
Konflikten unterschieden. Sie entsprechen dem vorhergehenden Vorschlag, die spezifischen ethischen
Anforderungen der Pravention, der Transformation und des Aufbaus oder Wiederaufbaus einer Kultur des
Friedens zu untersuchen. In Situationen vor Konflikten muss der Schwerpunkt auf der Vermeidung einer
gewaltsamen Ausuferung des Konfliktes und auf der Erziehung zum Frieden liegen, einschlie8lich des
Aufbaus eines Frihwarnsystems und der Entscharfung einer anfanglichen Gewaltbereitschaft. Man kann
gewaltsame Konflikte vermeiden, wenn man rechtzeitig und konsequent auf repressive und ungerechte
Strukturen und Praktiken hinweist, die Unmut erzeugen, welcher wiederum zur gewaltsamen
Konfrontation fuhrt. Dabei ist es von grofdter Wichtigkeit, Gerlichte zu kontrollieren und aufrihrerische
Rhetorik in den Medien und auf den StraBen einzuddmmen. Die christliche Gemeinschaft muss
besonders wachsam sein, was aggressive Formen des christlichen Fundamentalismus und die Nutzung
der biblischen Lehre zur Legitimierung von Gewalt gegen Andersglaubige betrifft.

48. Wenn sich Menschen inmitten einer gewaltsamen Auseinandersetzung wiederfinden, umfasst der
Aufbau des Friedens zwei Aspekte: Schutz und Vermittlung. Die Schutzpflicht gegentiber direkt vom
Konflikt bedrohten Parteien erhélt nach und nach mehr Aufmerksamkeit als in der Vergangenheit. Sie
wurde seit langem von Frauen in Konfliktsituationen wahrgenommen, denn es obliegt zumeist ihnen, die
Jungen, die Alten und die Kranken zu schiitzen. Zugleich sind sie, zusammen mit ihren Kindern, am
schutzbedirftigsten. Kirchen muissen herausfinden, wie Netzwerke von Gemeinden angesichts von
Gewalt zu Zufluchtszonen werden kdnnen. Dies gilt nicht nur fur bewaffnete Gewalt oder Gewalt in den
Stadten, sondern auch fir hausliche und insbesondere sexuelle Gewalt.

49, Neben der Unterstiitzung der Verwundbarsten muss der Schutz auch eine energische Firsprache
fur die Rechtsstaatlichkeit und die Beachtung der Menschenrechte beinhalten. Seit mehreren Jahren wird
die ,Schutzpflicht” als neue Norm betrachtet, der internationale Beziehungen unterliegen. Diese Norm
unterstreicht, dass die Pflicht, die Bevolkerung vor Gewalt und der Verletzung von Menschenrechten zu
schitzen und die ,menschliche Sicherheit* zu gewahrleisten, ein integraler Bestandteil des Anspruchs auf
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die Staatsgewalt der jeweiligen Regierung ist. In Extremsituationen, in denen eine Regierung diese
Aufgabe nicht Gbernehmen kann oder will, féallt die Verantwortung der internationalen Gemeinschaft zu
und legitimiert Interventionen, letztendlich auch unter Einsatz bewaffneter Streitkréfte, zum Schutz der
Bevolkerung bei bewaffneten Konflikten. Die ethischen und politischen Auswirkungen einer solchen Norm
wurden in der ©kumenischen Bewegung kontrovers diskutiert (vgl. die Erklarung der ORK-
Vollversammlung in Porto Alegre 2006: ,Gefahrdete Bevolkerungsgruppen: Erklarung zur Schutzpflicht®).
In Ubereinstimmung mit der ,Okumenischen Erklarung zum Gerechten Frieden® ist auch hier die
Schlussfolgerung, dass die Anwendung von Gewalt in Konfliktsituationen die Konflikttransformation in der
Regel verhindert oder verzégert und damit zu einem Hindernis auf dem Weg zu gerechtem Frieden wird.

50. Vermittlung in einem bewaffneten Konflikt ist eine wichtige und oft heikle Aufgabe, die den Kirchen
und ihren Oberhduptern zufallen kann. Sie kann auf verschiedenen Ebenen stattfinden. An der Basis sind
leitende Personlichkeiten vor Ort, Laien wie Geistliche, aufgerufen, die Einsichten und Wahrnehmungen
ihrer Gemeinden denjenigen zu erklaren, die an dem Vermittlungsprozess beteiligt sind. Fuhrende
Personlichkeiten der Kirchen auf regionaler und nationaler Ebene konnen aufgefordert sein, eine
Vermittlerrolle zu tbernehmen, besonders in Situationen, wo Christen in der Mehrheit sind oder wo es
aktive interreligiose Kirchenrate gibt. Der Respekt fir die geistliche und moralische Integritat der Kirchen,
verkorpert durch ihre Oberh&aupter, kann eine wichtige Rolle bei der Beendigung des Konfliktes spielen.
Eine solche Vermittlerrolle ist oft heikel, denn es geht einerseits um die Balance zwischen dem Erwerb
und der Aufrechterhaltung des Vertrauens der Konfliktparteien und andererseits um die Aufrechterhaltung
eines Mal3es an Neutralitat, das Vermittlung erst moglich macht. So kann es besonders in Blrgerkriegen,
wo alle anderen sozialen Institutionen diskreditiert oder zerstért worden sind, vorkommen, dass die
Kirchen als einzige Uberlebende Institution mit gentigend Glaubwurdigkeit aufgerufen sind, im Namen der
Menschen zu sprechen.

51. Abgesehen von Schutz und Vermittlung besteht die schwierigste ethische Herausforderung fiir die
christliche Gemeinschaft im Falle eines Krieges oder eines bewaffneten militdrischen Konfliktes in der
Frage, ob Krieg (noch immer) als ein ,Akt der Gerechtigkeit* betrachtet werden kann. Die erste ORK-
Vollversammlung in Amsterdam hatte Krieg als Mittel zur Beilegung von Konflikten in Anbetracht der
verheerenden Auswirkungen des Zweiten Weltkrieges in der Tat mit der Begriindung abgelehnt, dass
Krieg dem Willen Gottes zuwiderlaufe und unvereinbar mit den Lehren und dem Vorbild unseres Herrn
Jesus Christus sei. Zwar wurde diese Grundiiberzeugung seitdem wiederholt und auch noch bekréaftigt,
doch die ethischen Implikationen werden weiterhin kontrovers diskutiert. Weiter unten werden die zwei
bedeutendsten christlichen Friedenstraditionen und die Suche nach einem gemeinsamen Weg
beschrieben und analysiert. Die hier vorgeschlagene Vision des gerechten Friedens geht jedoch Uber die
Bemuhungen, den ,Pazifismus® und die Theorie des ,gerechten Krieges” miteinander in Einklang zu
bringen, hinaus. Sie steht fur einen grundlegenden Paradigmenwechsel und einen transformierten
ethischen Diskurs, der nicht beim Krieg beginnt und sich dann zum Frieden hin entwickelt, sondern die
Aufmerksamkeit auf die Praxis einer gewaltlosen, friedlichen Konfliktlésung lenkt. In inrem Bekenntnis zur
Vision eines gerechten Friedens muissen sich daher Christen und Kirchen gleichermal3en der
Herausforderung stellen, alle theologischen oder anderen Rechtfertigungen militdrischer Einsatze
aufzugeben und zu einer koinonia zu werden, die sich dem Streben nach einem gerechten Frieden
widmet.

52. In Situationen nach Konflikten stehen die Kirchen vor besonderen Herausforderungen und
Pflichten. Aufgrund ihrer bedeutenden Rolle in der Zivilgesellschaft sind sie insbesondere dazu
aufgerufen, die Wahrheit zur Sprache zu bringen und Gerechtigkeit sowie die Beachtung der
Menschenrechte wiederherzustellen. Als Zeichen und Werkzeuge von Gottes Frieden missen sie die
Bereitschaft zur Vergebung weiter voranbringen und ein Amt der Verséhnung ausuben.

53. An die Wahrheit dessen heranzukommen, was wahrend des Konfliktes geschehen ist und was die
Ursachen dafur waren, ist oft ein wichtiger Schritt fir den Aufbau des Friedens nach einem offenen
Konflikt. In einer Reihe von Fallen sind die Kirchen in den vergangenen Jahren aufgefordert worden, eine
Fuhrungsrolle in den Prozessen zur Wahrheitsfindung zu Ubernehmen. Die Wahrheit zur Sprache zu
bringen, ist wichtig fir die Rehabilitation von Personen, die von einem méchtigen Staat als Feinde
angesehen wurden, besonders aber, um den Raum zu schaffen, in dem Opfer (oder ihre Gberlebenden
Familien) ihre Geschichte erzéhlen und von dem Schmerz und Verlust, den sie erlitten haben, sprechen
kénnen. Die Wahrheit zur Sprache zu bringen, kann wesentlich dazu beitragen, dort eine neue
Rechenschaftspflicht und Transparenz zur Geltung zu bringen, wo zuvor repressive ldeologien, Willkiir
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und Geheimhaltung vorgeherrscht hatten. Die Wahrheit auszusprechen, ist ein vielschichtiger und heikler
Prozess, der in tief traumatisierten Gesellschaften nicht immer moglich oder gar ratsam ist. Aber ohne
Wahrheit (nicht nur im Sinne der Wahrhaftigkeit, sondern auch im biblischen Sinne als
Vertrauenswirdigkeit und Verlasslichkeit) kann es keine feste Grundlage fir eine neue Gesellschaft
geben. Um Prozesse der Wahrheitsfindung glaubhaft begleiten zu kénnen, missen die Kirchen zuerst in
der Lage sein, die Wahrheit Uiber sich selbst und ihre Mitwirkung am Konflikt anzuerkennen.

54, Neben der AuRerung und Anerkennung der Wahrheit besteht die dringlichste Notwendigkeit nach
der Beilegung eines Konfliktes darin, erneut die Uberzeugung wachsen zu lassen, dass sich die
Gerechtigkeit durchsetzen wird und die Menschenrechte aller Mitglieder der Gemeinschaft respektiert
werden. Diejenigen, die fur Gewalttaten verantwortlich sind, mussen zur Rechenschaft gezogen werden,
und die ungerechten Strukturen, durch die der Konflikt entstanden ist, missen transformiert werden. Die
jungsten Erfahrungen der Kirchen mit Situationen nach Konflikten deuten auf die besondere Bedeutung
der Suche nach einer restaurativen Gerechtigkeit hin. Das Hauptziel der restaurativen Gerechtigkeit ist die
Wiedereingliederung in die Gemeinschaft. Der Schwerpunkt liegt auf dem Menschen, nicht auf
allgemeinen Gerechtigkeitsnormen. Das Ziel besteht darin, die Wirde der Konfliktopfer wiederherzustellen
und gleichzeitig diejenigen, die den Bruch in den Beziehungen verursacht haben, zur Anerkennung ihrer
Verantwortung gegenlber der Gemeinschaft zu bewegen, und den Weg fur ihre Resozialisierung zu
bereiten. Wahrend die strafende Gerechtigkeit das Vorrecht der Gerichte ist, ist restaurative Gerechtigkeit
ein Anliegen der gesamten Gemeinschaft;, die Kirchen kénnen zusammen mit anderen religibsen und
birgerlichen Gruppierungen in entscheidendem Mafle zu diesem Prozess beitragen und dadurch die
Heilung der Gemeinschaft voranbringen.

Gerechter Friede als geistliche Herausforderung

55. Fur die christliche Gemeinschaft bringt der Ansatz der restaurativen Gerechtigkeit die geistliche
Herausforderung mit sich, Raum fir Vergebung und schlussendlich fiir Verséhnung zu schaffen.
Vergebung voranzubringen heif3t nicht, die Wahrheit zu verleugnen oder Gerechtigkeit zu verhindern.
Vielmehr sollen Opfer wie auch Tater durch Vergebung von der Last der Vergangenheit befreit und
schmerzvolle Erinnerungen geheilt werden. Vergebung ist ein freiwilliger Akt, der weder gefordert noch
veranlasst oder von einer vorherigen Bul3e abhéngig gemacht werden kann. Vergebung kann den Weg fir
eine wahrhaftige Reue und Wiedergutmachung ebnen, wie es sich in den Begegnungen mit Jesus gezeigt
hat. Vergebung ist ein Ausdruck des geistlichen Mutes, der auf der Gewissheit des Grolimutes von Gott
und seiner Vergebung menschlicher Siinden und Missetaten beruht (Mt 18,21 ff.). Die Kirchen kdnnen
den Raum schaffen, in dem Opfer und Téater anfangen kénnen, der Kraft der Vergebung zu vertrauen;
diejenigen, die an Gewalttaten beteiligt waren, muissen ebenfalls befreit werden, um sich selbst zu
vergeben. Ohne Vergebung kann man sich nicht von der Vergangenheit frei machen. Christliche
Vergebung ist keine billige Vergebung, sondern eine Verwandlung des Herzens und aktive Sorge fir das
Wohlergehen des Taters. Vergeben und selbst Vergebung erlangen kann von der schweren Last des
Argers, des Hasses, der Schuld und der Angst befreien und dadurch die Gemeinschaft wiederherstellen.

56. Vergebung kann die Vergangenheit nicht ausldschen, aber sie erinnert sich an sie auf eine andere
Weise. Vergebung zu férdern, Menschen auf dem langen Weg zur Vergebung zu begleiten und einen
offentlichen rituellen Rahmen zu schaffen, wo besonders soziale Vergebung umgesetzt werden kann,
zahlen zu den Dingen, die in das Aufgabenfeld der Kirchen gehoéren. In dem MaRe, in dem die Kirchen der
Praxis Jesu gerecht werden, kénnen sie wirksame Werkzeuge von Gottes Vergebung sein.

57. Auf dem Weg zur Vergebung ist die Heilung der Erinnerungen von besonderer Wichtigkeit. Die
Heilung der Erinnerungen zielt darauf ab, sich auf eine andere Art an die Vergangenheit zu erinnern, die
dann Vergebung ermdglicht. Wo die Kirchen die Opfer begleiten, wo sie ihnen helfen, mit dem Blick auf
die Kreuzigung und Auferstehung Jesu Christi einen neuen Weg zu finden, nehmen sie eine ihrer
wichtigsten Aufgaben im gottlichen Plan fur die Verséhnung der ganzen Schépfung wahr.

58. Wahrend Vergebung durch den Satz ,Ich vergebe dir* ausgedrickt wird, ist Vers6éhnung sowohl
Prozess als auch Ziel. Zu dem Prozess gehdren in der Regel die Wahrheitsfindung, das Streben nach
Gerechtigkeit, die Heilung von Erinnerungen und das Gewahren von Vergebung. Vergebung fiir den
Einzelnen konzentriert sich auf die Wiederherstellung der Wirde des Opfers und die beidseitige
Anerkennung der Verantwortung fureinander als Mitglieder der Gemeinschaft. Gesellschaftliche
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Versbhnung mag den Schwerpunkt auf die Heilung der Erinnerungen oder auf den Aufbau einer
gemeinsamen Zukunft legen. Sie kann auch dafir sorgen, dass die Taten der Vergangenheit sich nicht
wiederholen, oder dafiur, dass fur die Zukunft eine Alternative aufgebaut wird. Durch den Prozess der
Verséhnung kann die Gemeinschaft das Trauma Uberwinden, das durch den Gewaltausbruch in ihrer
Mitte verursacht wurde, auf die Tater zugehen und sich darum bemiuhen, sie wieder in die Gemeinschaft
einzugliedern, sodass sie Wiedergutmachung anbieten und wieder zum gemeinsamen Leben beitragen
kénnen. Wann immer Verséhnung erreicht wird, kann sie als ein Geschenk der freien Gnade Gottes
erfahren werden und die bewegendste und wirkungsvollste Art und Weise sein, um von Gottes Heilsplan
fur die Welt zu sprechen und davon, wie die Welt wieder zu Gott, ihrem Schépfer, zurlickgefiihrt werden
kann.

59. Vergebung und die Beteiligung an Versdhnungsprozessen, zusammen mit einer aktiven,
lebensbejahenden Gewaltlosigkeit, sind grundlegende Merkmale des Weges des gerechten Friedens.
Friede heif3t nicht einfach, einer Reihe von Ideen lber Gottes Heilsplan fir die Welt zuzustimmen. Um fir
und mit Gottes Frieden zu arbeiten, muss man so gesinnt sein, wie Jesus Christus es auch war (vgl.
Phil 2,5), d. h. an der Selbstentau3erung, der Annahme der Verwundbarkeit und dem Streben nach der
Gemeinschaft mit den Ausgegrenzten arbeiten, um auf diese Weise auf den Ruf nach aufwandiger
Christusnachfolge gerecht zu werden. Es bedarf der Leitung durch den Heiligen Geist, um die Welt zu
heilen und zu heiligen. Um diese Gesinnung Christi fir die Auferbauung des Friedens zu erlangen, ist es
notig, regelmaflig und tief die Gemeinschaft mit dem Dreieinigen Gott zu suchen und den Weg zu
beschreiten, den Christus fiir uns gegangen ist. Diese Gegenwart in Gott erméglicht es uns, Gottes
Wirken in unserer Welt wahrzunehmen. Sie lasst uns diese glimmernden Punkte der Gnade sehen, in
denen die heilende und verséhnende Liebe Gottes aufleuchtet.

60. Wenn wir uns diese Gesinnung Christi aneignen und ihm gleich gestaltet werden wollen, sind
spirituelle Einubungen und eine geistliche Disziplin nétig, damit wir den Frieden in unserem Alltag
verkorpern:

e gemeinsame Gottesdienste zu feiern, um in dem Wort Gottes und der Eucharistie neue Kraft zu
gewinnen;

e FUrbittgebete zu halten als ein Teil unserer Gesinnung, die aus dem Geist Christi erwachst;

e Vergebung zu suchen und zu gewahren, um in uns Wahrhaftigkeit zu schaffen und Raum fir
andere, die nach Reue suchen missen, zu eréffnen;

e uns gegenseitig die FURe zu waschen, um die Wege des Dienens zu lernen;

e Fastenzeiten einzuhalten, um unser Konsumverhalten und unsere Beziehungen zueinander und
zur Erde kritisch zu Uberprifen;

o konsequente und nachhaltige Firsorge flr andere zu Uben, besonders fir diejenigen, die der
Heilung, Befreiung und Verséhnung am meisten bedurfen;

¢ konsequente und nachhaltige Fursorge fir die Erde durchzuhalten.

61. Auf dem Weg des gerechten Friedens sind wir eingeladen, die Hoffnung zu bewahren (R6m 5,1 ff;
8,18f; 1 Petr1,3ff). Der Aufbau des Friedens ist haufig eine beschwerliche Aufgabe, die von
Enttauschungen, Fehl- und Rickschlagen gepragt ist. Wie finden wir Kraftreserven, um treu zu bleiben
und inmitten vieler Widerstande vorwarts zu kommen? Hoffnung ist nicht dasselbe wie Optimismus.
Optimismus ist unsere Einstellung, wie wir die Gegenwart andern und die Zukunft dank unserer eigenen
Ressourcen und Starken aufbauen kénnen. Hoffnung aber ist etwas, was von Gott kommt, dem Ursprung
des Friedens und der Versdhnung. Hoffnung ist eine Kraft, die wir entdecken und die uns in das
Mysterium des Friedens hineinzieht. Sie offenbart sich uns oft an unerwarteten Orten und unter
Uberraschenden Umstanden. Sie lasst sich dank unserer Gemeinschaft mit Gott wahrnehmen — als
Lichtblicke der Gnade mitten in Not, als Erweise von Gite angesichts riicksichtsloser Selbstbehauptung,
als Sanftmut in der Harte unbarmherziger Aggression.

62. Eine Spiritualitat ist etwas, das die Erbauer des Friedens miteinander teilen, ein Netz von
Praktiken und Einstellungen, die eine Gemeinschaft zusammenbinden. Auf ihre eigene begrenzte Weise
spiegelt diese Spiritualitat die liebenden Beziehungen zwischen den Personen des Dreieinigen Gottes
wider, der eine zerbrochene Welt aufrechterhalt, verwandelt und heiligt.
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KAPITEL 3: ZUSAMMENHANGE DES GERECHTEN
FRIEDENS: BESINNUNG AUF DIE GESCHICHTEN

1. Eine Frage, die christliches Leben und christliche Geschichte dauerhaft und tief greifend
bestimmt, stand ganz oben auf der internationalen 6kumenischen Agenda fir die erste Dekade des 21.
Jahrhunderts. Im Rahmen der Achten Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen in Harare
im Jahr 1998 riefen die Kirchen die internationale 6kumenische Gemeinschaft zu einer ‘Dekade zur
Uberwindung von Gewalt: Kirchen fiir Verséhnung und Frieden (2001-2010)‘ auf.

2. Dieser Kurzbericht zur DOV (nach der englischen Bezeichnung ‘Decade to Overcome Violence’)
gibt Auskunft tiber Hohepunkte der Okumenischen Teambesuche im Rahmen der Dekade und bietet
einen nach Jahren geordneten Uberblick iiber regionale und globale Initiativen, sowie einen kurzen
Ruckblick auf die Dekade und den okumenischen Friedenskonsens. [Ausfuhrlichere Informationen zu
diesen und weiteren Aspekten der Dekade finden sich im Schlussbericht zur DOV.]

A. Einen Konsens fiur den Frieden schaffen

3. Gerechtigkeit und Frieden beschéaftigen die Okumene seit iber 100 Jahren. Der ORK spricht sich
seit seiner Griindung im Jahre 1948 bestandig fir Gerechtigkeit und Frieden aus und tritt dafiir ein. Unter
der Uberschrift ‘Krieg ist gegen den Willen Gottes’ bekréftigte die Vollversammlung in Amsterdam: ,Krieg
als Methode zur Beilegung von Konflikten ist unvereinbar mit der Lehre und dem Beispiel unseres Herrn
Jesu Christi. Die Rolle, die Krieg in unserem gegenwartigen internationalen Leben spielt, ist eine Siinde
gegen Gott und eine Entwiirdigung des Menschen.”

4, Eine der umfassendsten Erklarungen zu dem Thema wurde von der Vollversammlung des ORK in
Vancouver im Jahre 1983 abgegeben. Dort heifdt es: ,Frieden ist nicht blof3 die Abwesenheit von Krieg.
Frieden kann nicht auf Grundfesten der Ungerechtigkeit errichtet werden. Frieden erfordert eine neue
internationale Ordnung, die begriindet ist auf Gerechtigkeit fur alle und in allen Nationen und auf Respekt
fur die gottgegebene Menschlichkeit und Wirde jeder Person. Frieden ist, wie uns der Prophet Jesaja
gelehrt hat, das Ergebnis von Rechtschaffenheit.” Auflerdem heil3t es: ,Wir glauben, dass die Zeit
gekommen ist, da die Kirchen unmissverstandlich erklaren mussen, dass die Herstellung und
Stationierung sowie der Einsatz von Atomwaffen ein Verbrechen gegen die Menschlichkeit ist und dass
derartige Aktivitaten aus ethischen und theologischen Griinden zu verurteilen sind ...”

5. Als Antwort auf die wachsenden Gefahren fir das Uberleben initierte die gleiche
Vollversammlung in Vancouver den konziliaren Prozess fiir Gerechtigkeit, Frieden und die Bewahrung der
Schopfung. Bekréftigt wurde die grof3e Bedeutung, die Gottes Frieden in diesem Prozess zukommt, von
der Konvokation des ORK in Seoul (1990), die erklarte: ,Wir sind dazu aufgefordert, alle Mglichkeiten
auszuschopfen, um Gerechtigkeit und Frieden zu schaffen und Konflikte durch aktive Gewaltfreiheit zu
I6sen. Wir werden jedem Verstandnis und System von Sicherheit widerstehen, das den Einsatz von bzw.
Abschreckung durch jegliche Art von Massenvernichtungswaffen sowie militarische Invasionen,
Interventionen und Besetzungen vorsieht ... Wir verpflichten uns dazu, all unsere persdnlichen
Beziehungen gewaltfrei zu gestalten, darauf hinzuarbeiten, dass Krieg als rechtlich anerkanntes Mittel zur
Konfliktldsung verboten wird, und die Regierungen zu dréngen, eine friedensstiftende internationale
Ordnung zu schaffen.”

6. In Anbetracht der neuen Lage nach Ende des Kalten Krieges sowie der Misserfolge auf dem Weg
zu einer mit Gerechtigkeit einhergehenden internationalen Ordnung des Friedens und im Angesicht neuer
Kriege und zerfallender Staaten beschloss der ORK-Zentralausschuss 1994 in Johannesburg das
Programm zur Uberwindung von Gewalt. Seine Zielsetzung war, ,die weltweit verbreitete Kultur der
Gewalt in Frage zu stellen und in eine Kultur des gerechten Friedens zu Uberfihren”. Des Weiteren
erklarte der Ausschuss: ,Angesichts der Notwendigkeit, ‘dem Geist, der Logik und der Auslbung des
Krieges’ entgegenzutreten und sie zu Uberwinden und neue theologische Anséatze zu entwickeln, die den
Lehren Christi entsprechen, welche nicht vom Krieg ausgehen, um zum Frieden zu gelangen, sondern bei
der Notwendigkeit von Gerechtigkeit ansetzen, mag es an der Zeit sein, dass die Kirchen gemeinsam die
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Herausforderung annehmen, auf jede theologische oder sonstige Rechtfertigung des Einsatzes
militarischer Gewalt zu verzichten und eine Koinonia zu werden, die sich fur einen gerechten Frieden
einsetzt ...”

7. Die ORK-Vollversammlung in Harare (1998) rief zu einer Dekade zur Uberwindung von Gewalt
auf. In der Botschaft des Zentralausschusses an die Kirchen von 1999 heil’t es: ,Mit der Dekade zur
Uberwindung von Gewalt bieten wir einen wahrhaft 6kumenischen Raum fiir Begegnung, gegenseitige
Anerkennung und gemeinsames Handeln an. Wir werden gemeinsam danach streben, den Geist, die
Logik und die Ausiibung der Gewalt zu Gberwinden. Wir werden zusammen daran arbeiten, Verséhnung
und Frieden in Gerechtigkeit in die H&auser, Kirchen und Gesellschaften zu tragen, wie auch in die
politischen, sozialen und wirtschaftlichen Strukturen weltweit. Wir werden zusammen eine Kultur des
Friedens aufbauen, die sich auf gerechte und tragfédhige Gemeinschaften stiitzt. Die Vision des Friedens
im Evangelium ist eine Quelle der Hoffnung auf Verdnderung und Neuanfang. Lasst uns nicht Verrat
begehen an dem, was uns versprochen ist. Menschen auf der ganzen Welt warten sehnsiichtig darauf,
dass Christinnen und Christen werden, wer sie sind: Kinder Gottes, die die Botschaft von Gerechtigkeit
und Frieden verkdrpern ... Frieden ist moglich. Frieden ist machbar. Macht Frieden.” [Fir Informationen
zur Eroffnung, zu den Jahresschwerpunkten und zu den Aktionen der Vollversammlung von 2006, siehe
‘Uberblick tiber die Dekade'.]

8. Die Neunte Vollversammlung des ORK in Porto Alegre (2006) verdffentlichte zur Halbzeit der
Dekade zur Uberwindung von Gewalt einen Aufruf zur Neuverpflichtung, in dem es heiRt: ,Die Achtung
der Menschenwirde, die Sorge um das Wohl des Néchsten und die aktive Férderung des Gemeinwohls
sind Gebote des Evangeliums Jesu Christi ... Daher sind Menschenrechte das grundlegende Element zur
Pravention von Gewalt auf allen Ebenen — der individuellen, der zwischenmenschlichen wie der
gemeinschaftlichen — und besonders in Bezug auf Gewalt gegen Frauen und Kinder. Dies muss das
Bestreben einschlieBen, Rechtsstaatlichkeit tUberall herzustellen und zu entwickeln. Wir missen das
Verstandnis einer ‘wiederherstellenden’ oder ‘transformativen’ Gerechtigkeit weiter férdern, mit dem Ziel,
funktionierende gerechte Beziehungen in den Gemeinschaften aufzubauen.”

9. Weiterhin gelobte die Vollversammlung von 2006: ,Ein Verzicht auf jegliche theologische und
ethische Rechtfertigung von Gewalt setzt eine Geisteshaltung voraus, die ihre Starke aus einer
Spiritualitdt und Nachfolge der aktiven Gewaltlosigkeit bezieht. Wir haben uns selbst zu einer
eingehenden gemeinsamen ethisch-theologischen Reflexion und zu einem Eintreten fir gewaltfreie
Konfliktpravention, ziviles Konfliktmanagement und Friedenssicherung verpflichtet. Die Praxis der
Gewaltlosigkeit muss in einer Spiritualitéat verwurzelt sein, die sich der eigenen Verwundbarkeit bewusst
ist; die die Machtlosen ermutigt und ermachtigt, sich denen, die ihre Macht missbrauchen, zu widersetzen;
und die auf die aktive Gegenwart der Macht Gottes in menschlichen Konflikten vertraut und daher den
scheinbaren Mangel an Alternativen in Situationen der Gewalt tiberwindet.”

10. Aulerdem rief die Vollversammlung von Porto Alegre den Zentralausschuss dazu auf, ,einen
Studienprozess zu erwagen, der alle Mitgliedskirchen und 6kumenischen Organisationen fur die
Ausarbeitung einer umfassenden dkumenischen Erklarung zum Frieden mobilisiert, welche fest in einer
klar formulierten Theologie wurzelt. Die Erklarung sollte sich u.a. mit folgenden Themen befassen:
gerechter Frieden, Schutzverantwortung, Rolle und Rechtsstatus nichtstaatlicher Kombattanten,
Wertekonflikte (z.B. territoriale Integritat und Menschenrechte). Sie sollte zum Abschluss der Dekade zur
Uberwindung von Gewalt verabschiedet werden.”

11. Die Dekade hat ans Licht gebracht, welche Auswirkungen die Kultur der Gewalt hat und wie weit
sie um sich greift; die jungsten internationalen Terrorakte und die Reaktionen darauf haben dies noch
drastisch verdeutlicht. Gewalt hat vielfaltige und komplexe Ursachen, und die Kirchen haben allen Grund
dazu, ihre Mitschuld anzuerkennen und zu bereuen. Die Welt ndhert sich einem Zeitpunkt von
entscheidender Bedeutung — und kommt zu einer kritischen Beurteilung, die bereits zu friheren
okumenischen Erklarungen angeregt hat: ‘Economic Threats to Peace' (‘Wirtschaftliche Bedrohungen des
Friedens‘) und ‘Threats to Survival' (‘Gefahren fiir das Uberleben‘) (1974), sowie die Botschaft ‘Now is the
Time' (‘Jetzt ist die Zeit’) der Konvokation in Seoul (1990). Bewegungen und Krafte, die das Fortbestehen
unserer Welt schon in der Vergangenheit bedroht haben, sind immer noch sehr gegenwaértig, wie z.B.
Atomwaffen und die immense Kluft zwischen Arm und Reich. Die sich abzeichnende weltweite
Nahrungsmittelkrise und die zunehmende Umweltzerstérung missen dieser Liste nunmehr hinzugefiigt
werden.
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12. Was den jetzigen Zeitpunkt so bedeutungsvoll macht, ist die Vernetzung und das
Zusammenlaufen all dieser toédlichen Bedrohungen. Durch die Erfahrungen und Erkenntnisse aus der
Dekade zur Uberwindung von Gewalt und das wachsende Bewusstsein fiir die Gefahr, welche das
bedenkliche Zusammenlaufen von destabilisierenden Kraften fur unsere Welt bedeutet, sind die Kirchen in
ihren Uberlegungen dazu, wie sie das ihnen von Christus anvertraute Amt — namlich Diener und
Botschafter des Friedens und der Verséhnung Gottes zu sein — ausiiben sollen, an einen neuen Punkt
gelangt. Gerechter Frieden kann nun nicht langer nur als ein Gegengewicht zu gerechtem Krieg betrachtet
werden. Was Gerechtigkeit und Frieden beinhalten, bekommt in Anbetracht all dieser miteinander
verwobenen, destabilisierenden Kréfte einerseits und der Notwendigkeit einer allumfassenden und
luckenlosen Vision von Gottes Frieden mit der Schopfung und fiir sie andererseits eine umfassendere
Bedeutung.

13. Zum planméaRigen Ende der Dekade zur Uberwindung von Gewalt hat der Zentralausschuss des
ORK die im Verlauf der Dekade gewonnenen Erkenntnisse und Einblicke ausgewertet und den
Okumenischen Aufruf zum gerechten Frieden herausgegeben, der von den Mitgliedskirchen sorgféltig
geprift und bei der Vollversammlung in Busan 2013 endgultig bestéatigt werden soll.

14, Dabei handelt es sich um einen Versuch, die Vision eines ‘gerechten Friedens’ in diesen
kritischen Zeiten der konvergierenden und miteinander wetteifernden Krafte zu verkinden und zu
verdeutlichen, welches Engagement von den Christen und den Kirchen in den kommenden Jahren
aufgrund ihrer Jungerschaft gefordert ist. Die Erklarung stellt sich der Herausforderung, uber die
Ablehnung von Gewalt und den Widerstand gegen sie hinauszugehen; denn diese Standpunkte bleiben
allzu oft in der Logik des Kampfes um Macht gefangen, die Freund und Feind gegeniberstellt.
Stattdessen werden die Kirchen aufgerufen, sich dem Weg des gerechten Friedens und einer aktiven
Friedensstiftung zu verpflichten. Dazu bedarf es einer kritischen Neu-Zustimmung zu einer uralten
Weisheit: Wenn du Frieden willst, bereite den Frieden vor (nicht den Krieg). Das Konzept des gerechten
Friedens steht fur eine grundlegende Veranderung. Die Arbeit fir einen gerechten Frieden wird in einem
anderen Beurteilungsrahmen gestaltet und von neuen Handlungskriterien geleitet.

B. Uberblick Uiber die Dekade

15. Die ‘Dekade zur Uberwindung von Gewalt: Kirchen fiir Verséhnung und Frieden (2001-2010)’
wurde auf der Grundlage von seit langem bestehenden Richtlinien und Programmen des ORK errichtet,
die sich mit Frieden in Gerechtigkeit und der christlichen Antwort auf Gewalt befassen. [Fir eine
Zusammenfassung von okumenischen Richtlinien und Positionen zu Schlisselfragen, siehe nachster
Abschnitt.] Die jingsten programmatischen Grundsteine wurden durch das ‘Programm zur Uberwindung
von Gewalt' und die Kampagne ‘Frieden in der Stadt’ gelegt. In manchen Landern wurden diese
Aktivitaten fortgefihrt und haben einen bedeutenden Beitrag zur DOV geleistet. Anderenorts wurde die
Grundlagen- und Bildungsarbeit nicht fortgesetzt.

16. Die neue Dekade wurde auch im weiten Sinne durch die kurz davor beendete ‘Okumenische
Dekade der Kirchen in Solidaritat mit den Frauen® von 1988-98 inspiriert, in der dem Thema Gewalt
gegen Frauen in vielen Kirchen entscheidende Aufmerksamkeit gewidmet wurde. In dieser Dekade wurde
das Projekt 'Lebendige Briefe' geboren, in dessen Rahmen 6kumenische Teams Kirchen und Gemeinden
im gesamten Mitgliedsgebiet des ORK Solidaritatsbesuche abstatteten. Daraus ist ein wichtiges
Verméchtnis fiir die Dekade zur Uberwindung von Gewalt entstanden.

17. Bei den Solidaritdtsbesuchen in der Dekade flir Frauen stellte sich heraus, dass eine ‘Kultur des
Schweigens® in der Kirche die Frauen davon abhielt, die ganze Geschichte ihrer Gewalterfahrungen zu
erzahlen. Die Dekade endete mit einem Aufruf an die ORK-Mitgliedskirchen, den Schritt von der
Solidaritat mit den Frauen zur Ubernahme von Rechenschaft fir Gewalt in ihren unterschiedlichen
Formen — ,sexuelle, religitse, strukturelle, kérperliche, seelische und militarische — zu tun und der ‘Kultur
der Gewalt!, die das Leben und die Wirde von Frauen beeintrachtigt, ein Ende zu bereiten.
Mitgliedskirchen wurden dazu angehalten, sich fortlaufend ‘dem Gesprach, der Verwandlung, dem Gebet
und dem Handeln‘ zu widmen.

18. Von derartigen Erfahrungen gepragt begann die neue Dekade mit dem breit angelegten Ziel, ,die
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Friedensschaffung vom Rand in das Zentrum des Lebens und Zeugnisses der Kirche zu bringen und
festere Bundnisse und eine bessere Verstandigung zwischen Kirchen, Netzwerken und Bewegungen zu
erreichen, die auf eine Kultur des Friedens hinarbeiten.” Zur Erreichung dieses Ziels wirden die Kirchen:

e sich ganzheitlich mit ,dem breiten Spektrum von direkter wie auch struktureller Gewalt zu
Hause, in Gemeinschaften und auf internationaler Ebene* auseinandersetzen;

e danach streben, den Geist, die Logik und die Ausubung von Gewalt zu Uberwinden;

e ein neues Verstdndnis von Sicherheit im Sinne von Zusammenarbeit und Gemeinschaft
schaffen;

e im Streben nach Frieden und im Kampf gegen den Missbrauch von Religion von
Gemeinschaften Andersglaubiger lernen und mit ihnen zusammenarbeiten;

e die zunehmende Militarisierung und die Verbreitung von Waffen kritisch hinterfragen.

19. Die Verantwortlichen in den Kirchen wurden dazu aufgerufen, Studienprozesse, Kampagnen,
Projekte zur Friedenserziehung und zum Geschichtenerzahlen, sowie einen interkulturellen Austausch
von Gottesdienstpraktiken und Gebeten zu organisieren, mit denen Frieden und Friedensstiftung als
gemeinsames Anliegen gefeiert werden. Die Dekade sollte Kirchen, ¢kumenischen Organisationen,
Gruppen und Bewegungen auf der ganzen Welt die Gelegenheit bieten, einen ,positiven, praktischen und
einzigartigen Beitrag zum Aufbau einer Kultur des Friedens” zu leisten.

20. Es folgt eine Auswahl konkreter Beitrage, nach Jahren geordnet. Gleichzeitig wurde die
Friedensdekade durch die langjahrige Arbeit des ORK aus verschiedenen Blickwinkeln erweitert: z.B.
unter der Kommission der Kirchen fir internationale Angelegenheiten durch das Programm
Friedensstiftung und Abristung, Studien und Konsultationen zum Militarismus, sowie das Programm
Straffreiheit, Wahrheit, Gerechtigkeit und Versdéhnung; durch die fortlaufende Arbeit der Programme
Gerechtigkeit, Frieden, Schopfung und Armut, Reichtum und Okologie mit ihrem beachtlichen
Okumenischen Erbe; und durch einen Studienprozess der Kommission fir Glauben und
Kirchenverfassung zum Thema Frieden starken, Gewalt Uberwinden: Auf dem Weg Christi um der Welt
willen.

2001 Start der Dekade

21. Die Dekade zur Uberwindung von Gewalt wurde weltweit am 4. Februar 2001 in Berlin mit einem
offentlichen Gottesdienst und weiteren Festlichkeiten eingeldutet. Des Weiteren gab es in Lateinamerika,
Westafrika, an den Grof3en Seen, am Horn von Afrika, in den USA, in Deutschland, Danemark und
anderswo auf regionaler, nationaler und Kirchenebene Eréffnungsfeiern.

22. Als die Kirchen sich versammelten, um die Dekade zur Uberwindung von Gewalt in Asien zu
erdffnen, fiel die Entscheidung auf Indonesien, wo einer der gewaltsamen Konflikte herrschte, die die Zeit
nach dem Kalten Krieg pragten: ein Krieg innerhalb eines Landes — der Unabhangigkeitskampf von
Osttimor. Ein ORK-Delegierter beschrieb die Situation mit folgenden Worten: ,Militdrische Unterdriickung
. Jahrzehnte aufgestauten Hasses ... missbrauchte Religionen ... brennende Kirchen®. Was der
Hoffnung auf Frieden Ausdruck verlieh, war, dass der Nationale Kirchenrat in Indonesien mit
muslimischen Vereinigungen zusammenarbeitete, um ein Seminar zum Thema Verséhnung anzubieten.

23. In einem internationalen Projekt der Dekade wurden Hilfsmittel entwickelt und verteilt, mit denen
die weltweiten christlichen Gemeinschaften bei ihren Bemuhungen, Gewalt gegen Frauen und Madchen
zu bekampfen, unterstitzt werden sollten. Zu den Héhepunkten der Arbeit gehérte eine Zusammenkunft
in Schottland, wo Angehdrige aller bedeutenden christlichen Glaubensrichtungen ihre Geschichten und
Beispiele der guten Praxis austauschten und Hilfsmittel zur Gestaltung von Bildung, Ausbildung,
Gottesdienst und Theologie miteinander teilten. Im Rahmen der Konferenz wurden die Dundee Principles
aufgesetzt, Leitsatze fir Gebete, Studien und Aktionen zur Uberwindung von Gewalt gegen Frauen;
aulRerdem wurde die Verbreitung dieses Hilfsmittels in den verschiedenen Kirchenfamilien geplant.

2002 Der “11. September’ und Paldstina — Auswirkungen und Besetzung

24. Die schrecklichen und gewaltsamen Folgen der Ereignisse des 11. September 2001 wirkten sich
auch auf Veranstaltungen und Projekte der DOV aus. Sie nahmen Einfluss auf den Reflexionsprozess der
Kirchen zu ihren eigenen Paositionen, Einstellungen und Ansatzen zum Thema Gewalt und Frieden. Sie
entfachten eine Debatte Uber Religion, Gewalt und Macht wahrend einer Veranstaltung im Juni 2002 mit
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dem Titel ‘Interfaith Exploration into the Heart of Religion® (‘Interreligidse Erkundungsreise in das Herz der
Religion‘), eine Konsultation mit dem Ziel, Spuren von Gewalt und Frieden in verschiedenen
Religionsrichtungen zu ermitteln.

25. Der 11. September warf seine Schatten auch auf einen Solidaritatsbesuch von Frauen fur Frauen,
der im Rahmen der DOV auf den Philippinen stattfand. Frauen aus neun L&ndern untersuchten
gemeinsam mit philippinischen Frauen die Auswirkungen der Militarisierung auf Frauen und Kinder. Zu
der Zeit fihrten die USA und die Philippinen eine Militaroperation gegen die militante Gruppe Abu Sayyaf
durch. Frauen aller Kirchen bildeten ein 6kumenisches Frauenforum, um gegen die Prasenz der US-
Truppen und -Stitzpunkte zu protestieren. Die 6ékumenischen Besucherinnen kamen mit vielen der
Probleme in Berihrung, die auf internationalen DOV-Konsultationen identifiziert wurden - die
Auswirkungen des so genannten ‘Krieges gegen den Terror’ auf nationaler Ebene, die verheerenden
Folgen internationaler Finanzpolitik auf das Leben lokaler Gemeinschaften, Gewalt gegen Frauen und
Kinder wéahrend bewaffneter Konflikte, sowie die Marginalisierung von Frauen bei Malinahmen zur
Beendigung der Konflikte.

26. Ahnliche Themen auf weltweiter Ebene waren Gegenstand der Debatte einer Konsultation in
Genf, darunter die Auswirkungen von rassistischer und hauslicher Gewalt auf Frauen, die Rolle der
Medien bei der Normalisierung von Gewalt gegen Frauen, und die Gewalt von Regierungen, die viel
grol3ere Ausgaben fur das Militar tatigen als fur Bildung, Nahrung und Gesundheit zusammen.

27. In der Zeit nach dem 11. September — als Gewalt oft mit dem Zusammenprall der Religionen
gleichgesetzt wurde — fiihrten Frauen in Syracuse im US-Bundesstaat New York ein interreligioses DOV-
Projekt mit dem Namen ‘Women Transcending Boundaries® (‘Frauen, die Grenzen tberwinden’) durch.

28. Unterdessen nahmen eine neue ORK-Kampagne und ein neues ORK-Programm Gestalt an, die
sich in hohem Maf3e am Geiste der DOV orientierten. Die Kampagne zur Beendigung der rechtswidrigen
Besetzung Palastinas: Fur einen gerechten Frieden im Nahen Osten wurde mit dem Ziel gestartet, dass
Mitgliedskirchen und Okumenische Partner sich mit den Ursachen des israelisch-paléstinensischen
Konfliktes auseinandersetzten. Das bedeutendste Ergebnis der Kampagne war das ‘Okumenische
Begleitprogramm fur Paldstina und Israel’. Im Rahmen dieses Programms entsandten Kirchen sowie
kirchliche Dienste und Werke Zivilisten in das besetzte palastinensische Gebiet und nach Israel, die den
Menschen, die unter der Besetzung leiden und von ihr betroffen sind, durch ihre Solidaritét und Prasenz
eine kontinuierliche Unterstitzung boten. Zuséatzlich wurden die ‘Begleiter’ so in ihren eigenen
Gesellschaften zu Zeugen dessen, was unter Besetzung passiert, und des lang verweigerten
Bedurfnisses nach Frieden in Gerechtigkeit, das in beiden Vdlkern herrscht. Fiur das Programm, das vom
ORK einberufen und angeleitet wurde, war es auRerdem erforderlich, in jedem teilnenmenden Land die
Anwerbung, Einweisung und Leitung sowie das Anschlussprogramm zu organisieren. Bis zum Ende der
Dekade hatten rund 700 Menschen aus etwa 15 Landern als Begleiter fungiert.

2003 Sudan - Heilung und Verséhnung

29. Die DOV wandte sich der Begleitung von Kirchen und Bewegungen zu, um sie bei ihrer
Friedensarbeit zu unterstlitzen — durch eine erweiterte gemeinsame Nutzung von Hilfsmitteln und ein
jahrliches Schwerpunktthema, was mit dem Sudan begann. Der fir den Sudan geplante Fokus ‘Heilung
und Versohnung' sollte auf friedensstiftenden Erfahrungen aufbauen, die an anderen Orten in Afrika
gewonnen werden konnten. Diese Hoffnungen wurden jedoch in hohem MaRe enttduscht, da ein
Friedensabkommen fir den Sudan Mitte 2003 nicht wie erhofft unterzeichnet wurde. Dennoch wurden die
Verbindungen zu den im Sudan tatigen Kirchen gestarkt, und Kirchen auf der ganzen Welt haben etwas
Uber die Heilungs- und Verséhnungsarbeit der Kirchen im Sudan gelernt. Die Umsetzung weiterer Plane
wurde durch den andauernden Konflikt und die Unsicherheit in dem Land unmdéglich.

30. Der DOV-Studienfihrer ‘Why Violence, Why not Peace?’ (‘Warum Gewalt? Warum nicht
Frieden?‘) wurde zu einer Geschichte, die rund 70.000 Mal erzahlt worden ist. So grol} ist die Zahl der
Exemplare dieser Publikation, die letztendlich verteilt oder heruntergeladen wurden.

31. Die Kommission fir Glauben und Kirchenverfassung richtete im Rahmen des Studienprozesses

Frieden starken, Gewalt Uberwinden eine Konsultation mit dem Thema Die Macht hinterfragen und neu
definieren aus (Crét-Bérard, Schweiz, 10.—13. Dezember 2003).

39



2004 USA - Die Kraft und VerheiBung des Friedens

32. Auch in den USA haben Kirchen, Kirchengemeinden und kirchliche Dienste und Werke von der
DOV erfahren und sich auf verschiedene Arten beteiligt, z.B. mit der Fastenaktion gegen Gewalt ‘Lenten
Fast from Violence’, dem ‘Scholars’ Retreat’ oder der Auszeichnung fiir Friedensstifter ‘Blessed are the
Peacemakers Award‘. Das Jahresthema Die Kraft und Verheil3ung des Friedens prégte auch die offizielle
Eréffnung des USA-Dekadenfokus in Atlanta und die konfessionellen, akademischen and kommunalen
Aktivitaten wahrend des Jahres. Die Teilnehmer bemuihten sich um die Starkung von Kirchen und
Bewegungen, die in den USA fir den Frieden arbeiten, und um die Bereitstellung von Mitteln zu ihrer
Unterstlitzung. Zu den Zielen gehdrte die Vertiefung des Verstandnisses innerhalb der Kirchen von Macht,
von Militarismus, und von Friedensstiftung auf der Gemeindeebene.

33. In Kanada wandten sich die Kirchen mit einem offenen Brief zur DOV an die Gesellschaft, in dem
sie Gott dankten flr den Mut derjenigen, die ,einstanden fir Wahrheit, Gerechtigkeit und Frieden zu einer
Zeit, in der so viele von Furcht, Unsicherheit und manipuliertem Patriotismus paralysiert waren”.
Gemeinsam mit den US-amerikanischen Kirchen verurteilten sie die Diskriminierung von arabischen und
muslimischen Birgern und Ubten Reue fur die Gewalt, der die indigenen Volker Amerikas ausgesetzt
worden sind. Die kanadischen Kirchen verliehen der Hoffnung Ausdruck, dass ,wir gemeinsam die
Schranken der Isolation durchbrechen und Bande unerschiitterlicher Einheit in Gerechtigkeit und Frieden
kntpfen kénnen, so dass ihr, wenn ihr Zeugen der Welt werdet, die Gott wiinscht und die er verheiRen
hat, wissen werdet, dass ihr nicht allein seid“.

34. Unterdessen rief die DOV eine jahrliche Veranstaltung ins Leben, zu der die Mitgliedskirchen in
jeder Region der Erde Zugang haben sollten. Am 21. September 2004 rief der ORK Kirchen und
Kirchengemeinden erstmals zum Internationalen Gebetstag fir den Frieden auf, der auf den gleichen Tag
fallt wie der Internationale Tag des Friedens der Vereinten Nationen. Dabei wurden auch 24-stiindige
Friedenswachen und Friedensgebete fir die jahrliche Schwerpunktregion angeregt. Auf der Webseite der
DOV wurden Botschaften zu dem Thema bereitgestellt, sowie Links zu 500 Materialien und mehr als 200
Organisationen, die an der Uberwindung von Gewalt arbeiten. Im September wurde diese Webseite
250.000 Mal besucht.

35. Zu den DOV-Materialien gehorte ein neues Buch, das in der ORK-Reihe ‘Risk Books' erschienen
ist, ‘Axis of Peace' (‘Achse des Friedens’) von Wesley Ariarajah, und das Video ‘Roots of Violence'
(‘Wurzeln der Gewalt), das sich Sierra Leone nach dem Krieg widmet. Im Rahmen des mit der DOV in
Zusammenhang stehenden Studienprozesses Frieden starken, Gewalt Gberwinden der Kommission flr
Glauben und Kirchenverfassung wurde eine Konsultation mit dem Titel Affirming Human Dignity, Rights of
People and the Integrity of Creation (‘Menschenwirde, Volkerrechte und die Bewahrung der Schopfung
bekraftigen‘) ausgerichtet.

2005 Asien — Gemeinschaften des Friedens fur alle bauen

36. Als sich die Dekade der Halbzeit nédherte, waren Kirchen und Gruppen in allen Regionen angeregt
worden, in ihren jeweiligen Kontexten Verantwortung flr die DOV zu Ubernehmen. Abhéngig von der
jeweiligen Resonanz und der Reichweite der ORK-Initiativen, fungierte die Dekade nun in manchen
Kirchen als Katalysator fur Friedensstudien und Reflexionsprozesse, fiur Bewusstseinshildung und
Netzwerkarbeit. In einigen Fallen eignete man sich das Motto der Dekade auch an der Basis an.
Kirchengemeinden, Initiativen und christliche Friedensdienste hatten damit begonnen, verschiedene
Projekte an der Basis zu entwickeln, um sich mit den unterschiedlichen Formen von Gewalt zu befassen,
die heute in Familien und Schulen, auf der Stral3e und in zivilen Konflikten prasent ist. In allen Fallen
wurde die Dekade nicht als Initiative aus der Ferne angeboten, sonder als ein Rahmen, der den Kirchen
die Mdoglichkeit zur aktiven Beteiligung bot. Auch Gruppen, die nicht zu den ORK-Mitgliedern zahlten,
waren willkommen.

37. In einem Ruckblick zur Halbzeit der Dekade wurde festgehalten, dass es Kirchen gibt — ,und nicht
zu wenige“ — in deren Leben und Praxis bisher wenig neuer Raum fur gewaltfreie Denk- und
Handlungsanséatze als Ergebnis der Dekade geschaffen worden ist. In einigen Regionen war die DOV
kaum bekannt.

38. Auf Veranstaltungen wie der Konferenz fir Weltmission und Evangelisation im Jahr 2005 wurden
die lokal-globale Dynamik der DOV sowie ihre Rolle als Briickenbauer deutlich. Bahnbrechende Aspekte
der Konferenz — orthodoxer Kontext mit voller Beteiligung von rémisch-katholischen, pfingstgemeindlichen
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und evangelischen Delegierten — fanden ihren Widerhall im friedensorientierten Thema der
Zusammenkunft: Komm, Heiliger Geist, heile und verséhne: In Christus berufen, heilende und
verséhnende Gemeinschaften zu sein. Im Rahmen der DOV wurde eine Plenarsitzung zum Thema
‘Mission und Gewalt' abgehalten. Das Motto der DOV, Kirchen fur Verséhnung und Frieden, fand sein
Echo in der Einladung zur Konferenz, in der die Kirchen aufgefordert wurden, das Thema Mission auf
demiitigere Art anzugehen, und Christinnen und Christen dazu aufgerufen wurden, ‘Botschafter des
Friedens’ zu werden.

39. Der Jahresfokus Asien, Gemeinschaften des Friedens fiir alle bauen, wurde anlasslich der
Vollversammlung der Asiatischen Christlichen Konferenz in Thailand eingeldutet. Ziel war es, der
Solidaritdét mit den Friedensbemihungen der Kirche Ausdruck zu verleihen, Uber Stereotypen
hinauszugehen und zu einem tieferen Verstandnis der mit Frieden einhergehenden Herausforderungen zu
gelangen, sowie die Friedens- und Versdhnungsarbeit zu feiern, die in der Region geleistet wird. Auf
regionaler Ebene brachten die Beteiligten den Dekaden-Fokus und seine Ziele weiter voran, z.B. durch
Programme von nationalen Kirchenréaten, bei einer interreligidsen Konferenz in Indonesien und auf dem
Treffen in Sulawesi zur Vorbereitung der ORK-Vollversammlung.

40. Die DOV begann auch mit externen friedensstiftenden Initiativen auf internationaler Ebene
zusammenzuarbeiten. Dazu gehorte die ‘Violence Prevention Alliance‘ der Weltgesundheitsorganisation
WHO. Die WHO hatte beschlossen, dass Gewaltpravention und Gewaltminderung eine hohe Prioritat im
Gesundheitswesen zukommen sollte. Wie auch in anderen Bereichen der Gesundheit gab es viele
Gemeinsamkeiten mit den Kirchen. Die DOV begann auch eine Zusammenarbeit mit der UN-Dekade fir
eine Kultur des Friedens und der Gewaltlosigkeit zugunsten der Kinder der Welt.

41. Als drittes Beispiel ist das Projekt ‘Global Priorities’ zu nennen. Ziel des Projektes war es, in
Ubereinstimmung mit den Millenniumsentwicklungszielen einen kleinen Anteil der weltweiten
Militarausgaben (die im Jahr 2004 die Rekordsumme von einer Billion $ erreichten) in Programme
umzulenken, die das Uberleben von Kindern sichern. Um dies umzusetzen, entschied man sich dafir,
einen von beiden Parteien getragenen Beschluss im Kongress der USA anzustreben, wo die Halfte der
weltweiten Militdrausgaben getatigt wird. Ein stetiger Fortschritt ist zu verzeichnen. Parallel dazu
veroffentlichte die DOV eine Studie, in der die weltweiten Militar- und Sozialausgaben, Waffenhandel und
Entwicklungshilfe miteinander verglichen werden.

42. Durch zwei weitere neue Verdffentlichungen des ORK gelang es, Materialien der Dekade fiir
einen breiter angelegten ékumenischen Nutzen zur Verfigung zu stellen. In Streams of Grace (Strome
der Gnade) finden sich die Dundee Principles (zur Pravention von Gewalt gegen Frauen, s. oben), sowie
Konferenzberichte und Grundsatzerklarungen zu laufender Arbeit auf diesem Gebiet. Eine Online-Reihe
zur Fastenzeit mit dem Titel Cries of Anguish, Stories of Hope: 40 Days to End Violence against Women
(Schreie der Qual, Geschichten der Hoffnung: 40 Tage zur Beendigung der Gewalt gegen Frauen) wurde
gemeinsam mit dem Christlichen Studentenweltbund und dem Weltbund der Christlichen Vereine Junger
Frauen als Beitrag zur Dekade produziert.

2006 ORK-Vollversammlung in Brasilien; Lateinamerika — Und noch immer sind wir auf der Suche
nach dem Frieden

43. Der Lateinamerika-Fokus der DOV wurde anlasslich der ORK-Vollversammiung in Brasilien
eingelautet. In Ubereinstimmung mit dem Jahresfokus rief der Lateinamerikanische Kirchenrat die Kirchen
auf, einer Kultur des Friedens einen vorrangigen Platz einzurdumen und die Kirchengemeinden dabei zu
ermutigen und zu unterstitzen, zu ,Orten des Friedens zu werden — indem sie sich auf kommunaler
Ebene an Friedensprojekten beteiligten, ein Bewusstsein fur hausliche Gewalt schafften und
Friedenserziehung fur Kinder anbdten. Zu dem regionalen Fokus gehdrte auch die Erarbeitung eines
Schulprogramms fur Friedenserziehung. Dabei nutzte man die Erfahrungen, die lateinamerikanische
Organisationen im ORK-gefiihrten ‘Ecumenical Network on Small Arms* (‘Okumenisches Netzwerk gegen
Handfeuerwaffen‘) gemacht hatten.

44, Auf der Vollversammlung in Porto Alegre wurde entschieden, die Dekade mit einem
Konsultationsprozess zu beschlieBen, in dessen Rahmen eine dkumenische Erklarung zum gerechten
Frieden entwickelt werden soll; aulRerdem soll 2011 eine Internationale 6kumenische Friedenskonvokation
stattfinden. Des Weiteren verabschiedete die Vollversammlung ein grundlegendes Positionspapier mit
dem Titel ‘Gefahrdete Bevolkerungsgruppen: Erklarung zur Schutzpflicht. Manche sahen in der
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Unterstitzung des neuen Mal3stabes eine angemessene Reaktion auf Volkermord, Massentétungen und
so genannte ‘ethnische Sauberungen’. Andere waren der Meinung, dass dieser Malistab zur
Schutzverantwortung sich in die Tradition der Theorie des gerechten Krieges einreihte und einen
Rechtfertigungsgrund fir bewaffnetes Eingreifen bote — auf Kosten von friedlichen Mitteln der
Konfliktldsung. Trotz derartiger Differenzen war die neue Richtlinie ein wichtiger Schritt innerhalb der DOV
und der 6kumenischen Debatte zum Frieden.

45, Der DOV-Studienfiihrer erschien in der 13. und 14. Sprache — arabisch und amharisch. Die DOV-
Webseite erzielte eine Million Treffer im September, d.h. dem Monat, in dem der jahrliche Internationale
Gebetstag fur den Frieden stattfindet. Auch 2006 richtete die Kommission fir Glauben und
Kirchenverfassung eine Konsultation aus: Theologische Reflexion Uber Grausamkeit — die hassliche
Fratze der Gewalt, Teil des Studienprozesses Frieden starken, Gewalt Gberwinden.

2007 Europa — Mach mich zum Werkzeug deines Friedens

46. Eine Lenkungsgruppe junger Erwachsener wahlte das Gebet des Heiligen Franz von Assisi als
Thema fur Europa aus. Kirchen in Deutschland, der Schweiz und Skandinavien gehoérten zu denen, die
aktiv mitarbeiteten. Der Deutsche Kirchentag widmete dem Thema ‘Gewalt (berwinden‘ einen ganzen Tag
seines Programms. Kircheninitiativen in der Schweiz beschéftigten sich mit hauslicher Gewalt, Gewalt auf
der StraBe und Rassismus. In Griechenland veranstalteten orthodoxe Kirchen eine umfangreiche
Konsultation zum Thema Verséhnung. Der Aufruf der DOV zur Friedensstiftung und zu einer friedvollen
Lebensweise fand auch Ausdruck bei der Dritten Europdischen Okumenischen Versammlung in
Rumanien, die von der Konferenz Européischer Kirchen und dem Rat der Européischen
Bischofskonferenz gefoérdert wurde. Eine Konsultation in Irland beschéftigte sich mit dem Heilen von
Erinnerungen. Eine Tagung in Deutschland konzentrierte sich auf die Schutzverantwortung.

47, AuBBerhalb Europas bezog der Christliche Studentenweltbund die Dekade in seine
Jahresversammlung ein. Gegenstand einer Konferenz in Tansania waren die Wechselbeziehungen
zwischen Wohlstand, Okologie und Armut. Die DOV war auch weiterhin an der ‘Global Priorities'-
Kampagne und der ‘Violence Prevention Alliance‘ der Weltgesundheitsorganisation beteiligt (s. oben). Die
DOV bestarkte Mitglieder des ‘Ecumenical Network on Small Arms' darin, die Verbandsarbeit und
Interessenvertretung fortzufiihren, obwohl die Koordination des Netzwerks aufgrund von Verdnderungen
im ORK-Sekretariat infolge der Vollversammlung voriibergehend nicht gewéahrleistet war.

48. Anlasslich des Internationalen Gebetstages fiir den Frieden lud der ORK erneut Kirchen auf der
ganzen Welt ein, Gottesdienste, Gebete und Wachen zu organisieren. Diese Einladung wurde in Europa,
Nord-, Mittel- und Sudamerika, Asien, Afrika und Australien angenommen. So organisierten z.B. Kirchen
in Nordamerika Friedenspicknicks an diesem Tag, Kirchen in der Demokratischen Republik Kongo
richteten eine Konferenz zu Gewalt und Menschenrechten aus, und muslimische und christliche
Flhrungspersonen in Kenia nahmen gemeinsam an einem Workshop teil.

2008 Pazifische Inseln — Den Frieden Gottes bezeugen

49. Das DOV-Motto fur die Pazifik-Region lautete: ‘Den Frieden Gottes bezeugen‘. Der Jahresfokus
wurde auf der Pazifischen Kirchenkonferenz Ende 2007 eingelautet und hob die Herausforderungen
hervor, vor denen die Voélker und Kirchen in Ozeanien aufgrund des Klimawandels stehen. Ein Treffen der
DOV-Referenzgruppe zum Schwerpunktthema fand auf Fidschi statt, und die Region erarbeitete Material
fur den Internationalen Gebetstag fiir den Frieden 2008.

50. Auf der internationalen Ebene schloss sich die DOV offiziell der ‘Violence Prevention Alliance® der
Weltgesundheitsorganisation an. Die DOV richtete gemeinsam mit dem Okumenischen Institut Bossey
zwei Konsultationen zu folgenden Themen aus: Religionen: Instrumente des Friedens oder
Konfliktursachen? und Menschenrechte und Menschenwirde. Die DOV organisierte auch zwei
Konferenzen zusammen mit dem Okumenischen Aktionsbiindnis von und fiir Menschen mit
Behinderungen: Die Reaktion von Frauen mit Behinderungen auf Gewalt, HIV und AIDS in der
Demokratischen Republik Kongo und Frauen, Behinderung und Gewalt in Lateinamerika und der Karibik
in Kuba.

51. Unterdessen wurden Priesterseminare und theologische Institute dazu aufgerufen, am ersten
Entwurf der 6kumenischen Erklarung zum gerechten Frieden mitzuwirken oder eigene Erklarungen zum
gerechten Frieden zu verfassen. Aullerdem begann die Planungsphase fiir die Internationale
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okumenische Friedenskonvokation 2011.

2009 Karibik — Ein einig Band der Liebe: Fur Frieden in der Karibik

52. Der Jahresfokus 2009 wurde von Kirchen in der Karibik unter der Federfihrung der Karibischen
Kirchenkonferenz und in Zusammenarbeit mit dem ORK-Sekretariat erarbeitet. Das Thema ‘Ein einig
Band der Liebe: Fir Frieden in der Karibik bezog Geschichten, Aktionen und Symbole aus dem
regionalen Kontext ein, die sich mit Danksagung, Beichte, Vergebung, Verséhnung und Heilung, sowie mit
Ungerechtigkeit und Gewalt beschéftigten. Die Kirchen beteiligten sich durch Veranstaltungen, Gebete,
Poster und Postkarten. Der Kirchenrat von Jamaika und die ‘Violence Prevention Alliance’ in Jamaika
organisierten gemeinsam mit der Karibischen Kirchenkonferenz, nationalen Kirchenraten und dem ORK
ein regionales Seminar zu den Auswirkungen von Gewalt, theologischen Konsequenzen und dem Beitrag,
den inshesondere Kirchen zur Entwicklung von Strategien zur Gewaltpravention leisten kdnnen. Die
Versammlung beschéftigte sich auch mit regionalen Themen, sowie mit der Beteiligung und Mitwirkung an
der Internationalen dkumenischen Friedenskonvokation in Kingston 2011. Des Weiteren wurden in der
Region Materialien fur den Internationalen Gebetstag fir den Frieden gesammelt, die bei
Sonntagsgottesdiensten und besonderen Veranstaltungen auf der ganzen Welt Verwendung fanden, u.a.
im Okumenischen Zentrum in Genf.

53. Das DOV-Biro fuhrte seine Netzwerkarbeit mit verwandten Initiativen auf der ganzen Welt fort,
z.B. mit der Internationalen Koalition fir die UN-Dekade fur eine Kultur des Friedens und der
Gewaltfreiheit zugunsten der Kinder der Welt. Dazu gehdrte die Forderung einer UNESCO-Erklarung zum
Recht der Kinder auf gewaltfreie Erziehung und auf Erziehung zu Frieden und Gewaltfreiheit 2011,
ebenso wie Arbeit zu Jugendgewalt und evidenzbasierten PraventionsmalRnahmen im Rahmen einer
Konferenz der Weltgesundheitsorganisation. Des Weiteren warb der ORK um internationale kirchliche
Unterstitzung fir die ‘Global Priorities’-Kampagne, deren Ziel die Annahme eines Beschlusses im US-
Kongress ist, durch den die Staatsausgaben fur Atomwaffen gesenkt und die staatliche Unterstiitzung fir
Programme zur Uberlebenssicherung von Kindern erhoht werden. Die Begleitung und Férderung von
Kirchen- und Partnerinitiativen zur Minderung und Préavention von Gewalt bildete im Jahr 2009 einen
Hohepunkt von nahezu zehnjahriger Arbeit und stand zunehmend auch im Zeichen der Vorbereitungen
fur die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation zum Abschluss der Dekade.

2010 Afrika — Arbeitet und betet in der Hoffnung auf Frieden

54, Der Fokus des letzten Jahres der DOV — Afrika — wurde in Addis Abeba von Vertretern der
Gesamtafrikanischen Kirchenkonferenz, der Afrikanischen Union, der &thiopischen Kirchen, der ORK-
Jugendkommission ECHOS und der DOV-Beratergruppe eingeldutet. In Foren und Prasentationen
wurden die Ziele fur das Jahr bekannt gegeben, namlich Kirchen, kirchliche Gruppen sowie Dienste und
Werke vorzustellen, die flr Frieden in Afrika arbeiten, und in anderen Regionen der Welt Bewusstsein fir
diese Arbeit zu schaffen. Auch der DOV-Newsletter, die Webseiten des ORK und der
Gesamtafrikanischen Kirchenkonferenz und der jahrliche Internationale Gebetstag fur den Frieden am 21.
September widmeten sich dieser Aufgabe. FUhrungspersonlichkeiten der Kirche aus ganz Afrika kamen
am Friedensgebetstag zu einem Festgottesdienst in Nairobi zusammen. Uber das Jahr beteiligten sich
afrikanische Kirchenvertreter an der Entwicklung der ékumenischen Erklarung zum gerechten Frieden in
Vorbereitung auf die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation 2011. Auf3erdem wurde ein
Querschnitt von kirchlichen Friedensprojekten in Afrika untersucht und kontaktiert, um dort Bewusstsein
fur das Schwerpunktthema zu schaffen und fur eine Teilnahme an der Konvokation im Jahr 2011 zu
werben.

C. Hohepunkte der Lebendigen Briefe

55. Die Dekade zur Uberwindung von Gewalt des Okumenischen Rates der Kirchen stiitzte sich auf
ein reiches o6kumenisches Erbe an Anteilnahme und Engagement. Ein Beispiel dafir waren die
Menschen, die wahrend der Okumenischen Dekade ‘Kirchen in Solidaritat mit den Frauen‘ von 1988-98 in
Teams Kirchen und Gemeinden im gesamten Mitgliederkreis des ORK Solidaritatsbesuche abstatteten. In
Bezug auf Gewalt wurde im Rahmen der Besuche festgestellt, dass eine ‘Kultur des Schweigens® in der
Kirche Frauen daran hinderte, die ganze Geschichte ihrer Gewalterfahrungen zu erzahlen. Besuch fir
Besuch fanden die Teams der Lebendigen Briefe auch heraus, dass Kulturen der Gewalt in der
Gesellschaft das Leben und die Wirde der Frauen beeintrachtigen. ‘Lebendige Briefe* zu senden wurde
so zu einem bedeutendes Verméchtnis, das von einer 6kumenischen Dekade in die néchste getragen
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wurde.

56. Im Rahmen der Dekade zur Uberwindung von Gewalt begann die Aktion ‘Lebendige Briefe
wahrend der zweiten Halbzeit (im Jahr 2007) im Vorfeld der Internationalen 6kumenischen
Friedenskonvokation. Der ORK entsandte 6kumenische Teams von 4—6 Mannern und Frauen in Lander,
in denen ein gewisses Ausmald an Gewalt herrschte oder deren jingste Geschichte von endemischer
Gewalt gepragt wurde. Die Teams der Lebendigen Briefe kamen, um zuzuhdren, um zu lernen, um
gemeinsam fur Frieden in der Gemeinde und in der Welt zu beten und um sich Uber Anséatze und
Herausforderungen bei der Gewaltliberwindung und Friedensstiftung auszutauschen. Die Lebendigen
Briefe besuchten von 2007 bis 2009 17 Lé&nder. (Innerhalb dieses Zeitraumes wurden auch acht
Okumenische Delegationen entsandt, um von Krisen- oder Notsituationen betroffene Mitgliedskirchen zu
unterstitzen.)

Sri Lanka 2007

57. Ziel des ersten Besuchs eines ‘Lebendige Briefe'-Teams war die schone Insel Sri Lanka. Nach
nahezu drei Jahrzehnten des Birgerkriegs war die Schonheit der Insel verblasst und hasslichen
Kriegsschauplatzen gewichen. Das Team berichtete, dass Tausende von Menschen vertrieben worden,
heimatlos und am Verhungern waren, und dass Falle von Verschwinden, Entfihrungen und
Menschenraub — denen besonders Blrgerrechtler zum Opfer fielen — nicht ungewdhnlich waren.

e Religion oder Herrschaft. Religion und Volkszugehdrigkeit wurden oft als Griinde fur den Konflikt
genannt, aber viele waren der Ansicht, dass politische Instabilitdt und Versagen der Machthaber
die Hauptprobleme des Landes seien.

e Minderheit, geteilt? Durch den Minderheitenstatus der Christen (sechs Prozent) sind die Kirchen
in ihren Moglichkeiten eingeschrankt, Einfluss fir mehr Gerechtigkeit und Frieden auszutben.
Die Kirchen sind nach ethnischer Zugehorigkeit geteilt und haufig nicht in der Lage mit einer
Stimme zu sprechen — trotz der Zusammenarbeit verschiedener kirchlicher Gruppen.

e Gesetz oder Praxis. Obgleich die Verfassung Religionsfreiheit gewahrleistet und die Regierung
dieses Recht bestatigt, scheitert es an der Umsetzung in die Praxis.

e Erholung? Der lange Krieg (der militarisch im Jahr 2009 beendet wurde, nach dem
Teambesuch) gibt Anlass zur Aufforderung an die 6kumenische Bewegung, fir Sri Lanka zu
beten und das Land beim Wiederaufbau- und Verséhnungsprozess zu unterstitzen.

USA 2007

58. ~Wir waren tief beeindruckt von dem treuen Engagement von Reverend Khader El-Yateem und
den Mitarbeitern der Salam Arabic Lutheran Church (www.arabicbible.com/salam/) in Brooklyn, New York,
deren Entscheidung, ihre Kirche zu einem Platz des Willkommens und einem sicheren Raum zu machen,
wo Menschen verschiedener Glaubensrichtungen einen gemeinsamen Nenner finden kénnen, es einer
ganzen Gemeinschaft entgegen aller Erwartungen erméglicht hat, in Frieden zu leben.”

59. .Diesem treuen Bekenntnis zu dem Aufruf des Evangeliums, einander zu lieben, ist es zu
verdanken, dass muslimische, christliche und judische Nachbarn sich kennen und einander vertrauen
gelernt hatten, bevor die Krise des 11. September drohte, die in diesem Viertel Brooklyns gewachsene
Struktur der interreligiosen Toleranz ein fir alle Mal auseinander zu rei3en. An jenem furchtbaren Tag
wurde die Kirche — dank der Beziehungen, die im Laufe der Zeit zwischen Fuhrungspersonen der
Religionsgemeinschaften und der Zivilgesellschaft im Rahmen von Begegnungen, deren Gastgeberin die
Salam Arabic Lutheran Church war, geknupft worden waren — zu einer buchstablichen Zufluchtsstatte fir
eine Gemeinschaft, die um ihr Wohl firchtete und sich auf vergeltende Gewalt gefasst machte.”

60. -An dem Tag als die Delegation der Lebendigen Briefe die Salam Arabic Lutheran Church
besuchte, war es sehr offenkundig, dass muslimische und christliche Fuhrungspersonen, die dort zu
unserer BegriRung zusammengekommen waren, sich ohne Unterschied dazu verpflichtet hatten, Gewalt
zu Uberwinden und ein Zeichen des Respekts und des friedlichen Zusammenlebens zu setzen.” [Auszug
aus dem Bericht zu den Lebendigen Briefen in den USA]

. Rolle der Kirche. Das Team beobachtete, dass Kirchen und ihre Gemeinden beim Aufbau einer

gerechteren und friedlicheren Gesellschaft eine wertvolle Rolle spielen.
e Modell Harmonie. Modelle interreligioser Harmonie kénnen von anderen erlernt und genutzt
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werden, um gute Beziehungen zwischen Angehdrigen unterschiedlicher Glaubensrichtungen zu
fordern.

e  Fihrung fir den Frieden. Die Fiihrung des Nationalen Kirchenrats in den USA hat mit ihrem
Zeugnis fur die Stellung der Kirchen im Nahen Osten wesentlichen Einfluss darauf genommen,
dass sich Kirchen und andere Glaubensgemeinschaften gemeinsam gegen den Irakkrieg
stellten.

e Lektion in Vergebung. Die Vergebung, die Mitglieder der Amish-Gemeinde nach einer
Schiel3erei in einer Schule Ubten, ist fur alle Christen eine Lektion in Barmherzigkeit und Gnade.

Kenia 2008

61. Als in Kenia drei Tage nach den Prasidentschaftswahlen im Jahr 2007 eine Welle der Gewalt
ausbrach, waren viele Menschen im Land und auf der ganzen Welt schockiert. Auch die Kirchen wurden
von den mit den Wahlen in Zusammenhang stehenden Hasskampagnen, Spaltungen und
Feindseligkeiten beeinflusst und erkannten erst verspatet ihre Mitschuld an. Hunderte von Menschen
kamen ums Leben, darunter 35 Menschen, die Zuflucht in einer Kirche gesucht hatten. Hauser und
Geschafte gingen in Flammen auf. Das Team der Lebendigen Briefe wurde unmittelbarer Zeuge der
Auswirkungen dieser Gewalt.

62. , Wir bedauern, dass wir als Fuhrungspersonen der Kirche unfahig waren, den Problemen
tatséchlich entgegenzutreten, da wir voreingenommen waren. Unsere Bemuhungen, die gegenwartige
Krise zu verhindern, blieben wirkungslos, da wir als Angehdrige des Nationalen Kirchenrates von Kenia
nicht mit einer Stimme sprachen ... Wir haben MaBnahmen ergriffen, die uns befahigen sollen,
Uneinigkeit stiftende Kréfte zu Gberwinden und uns auf den Weg zu einem Neuanfang zu machen. Als
Kirche werden wir unser Bestes tun, um zur Wiedergeburt eines neuen Kenia beizutragen.” [Aus einer
Erklarung des Nationalen Kirchenrates von Kenia wahrend der Gewalttatigkeiten, Februar 2008]

63. Die Kirchen reagierten, indem sie Unterkunft, Nahrungsmittel, Kleidung und andere Hilfsmittel zur
Verfligung stellten. Der Nationale Kirchenrat von Kenia rief politische Fihrer dazu auf, die Krise auf dem
Weg des Dialogs zu beenden, und appellierte an die Offentlichkeit, Vergebung zu iiben und Rache zu
vermeiden. Ein interreligioses Forum warb fur Schlichtung unter den Fihrern und rief zu einem friedlichen
Zusammenleben aller Kenianer auf.

e Kirche und Hass. Bei den Gewalttatigkeiten, die in Kenia auf die Wahlen folgten, war es
offenkundig, dass der Hass und die Spaltung, die wahrend der Wahlkampagnen gesat worden
waren, sich auf die Kirchen ausgewirkt hatten.

o Offentliches Bekenntnis. Nachdem die Kirchen den verspéteten, aber mutigen Schritt getan
hatten, ihre Mitschuld anzuerkennen, halfen Gebete, Dialoge und andere Bemihungen der
Kirchen und der Menschen dabei, Verhandlungen zu férdern und bei der Losung des Konfliktes
Fortschritte zu erzielen.

e  Spaltung und Mission. Eine eindeutige Lektion des Besuches der Lebendigen Briefe in Kenia
bestand in der Erkenntnis, dass viele Kirchen ein koloniales und missionarisches Erbe der
Spaltung weitertragen, darunter auch konfessionelle Kirchen, die sich entlang ethnischer und
regionaler Trennlinien ausgerichtet haben.

e Plattform des Lernens. Die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation 2011 bietet eine
Plattform, auf denen Kirchen solche Lektionen miteinander teilen, lernen und annehmen kénnen.

Indonesien 2008

64. .Die Teammitglieder der Lebendigen Briefe trafen sich mit einer Gruppe der Young Ambassadors
for Peace (Junge Friedensbotschafter), deren Mitglieder christlichen und muslimischen Gemeinden
angehoren. Die Young Ambassadors for Peace ... nehmen an Workshops zur Friedensstiftung teil,
wahrend derer sie miteinander leben [und] untereinander Vertrauen aufbauen oder erneuern. Gegen
Ende eines jeden Workshops entwerfen die jungen Teilnehmer Pléane fir Projekte zur
Gemeindeentwicklung im Bereich Landwirtschaft und h&ausliche Betriebe, wie z.B. Nahereien, Tischlereien
und andere einkommensschaffende Téatigkeiten, bei denen die Jugendlichen als produktive Mitglieder der
Gemeinschaft zusammenarbeiten kdnnen. Viele der Fihrungskrafte der Young Ambassadors for Peace
waren wahrend des Konflikts am Kampf beteiligt.” Das Programm wurde in der von den Kampfen
zerrissenen Stadt Ambon von einem Friedensaktivisten der Uniting Church in Australia und fiihrenden
Mitgliedern der ortsansassigen Organisation ‘Caring Women's Movement’ gegriindet.”
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65. +~Wahrend des Besuches erzahlte man dem ‘Lebendige Briefe‘-Team, dass immer noch Kirchen
zerstort oder zur Schlieung gezwungen wirden. Seit 1945 sind insgesamt 966 Kirchen in Brand gesteckt
oder geschlossen worden. Die héchste Zahl der SchlieBungen und Verbrennungen ereignete sich in ...
Gegenden, die am heftigsten von interreligiosen Konflikten geplagt waren. In Westjava ist es sehr
schwierig, neue Kirchen zu bauen oder eine Genehmigung daflir zu erhalten, bestehende Gebaude fir
christliche Gottesdienste zu nutzen ... Stark islamisch gepragte Ansichten spielen noch immer eine
bedeutende Rolle ... Manche Gesetze, die die Richtlinien fur die regionale Unabhangigkeit vorgeben,
ermachtigen die Gouverneure und Birgermeister, Kirchen zu schlieBen. Christen benétigen auch eine
offizielle Genehmigung, bevor sie eine Kirche bauen oder in gemieteten R&aumlichkeiten einen
Gottesdienst feiern durfen. Allerdings hat die Regierung von Westjava lediglich 4% der 1.965
Kirchengemeinden in der Provinz eine Genehmigung erteilt, so dass die verbleibenden 96% jederzeit mit
einer drohenden SchlieBung rechnen mussen. Ein Mangel an Einigkeit unter den Christen macht die Lage
nicht besser.” [Aus dem Bericht zu den Lebendigen Briefen in Indonesien]

e Wichtiger Zusammenhang. Indonesien ist der Staat mit der viertgré3ten Bevolkerung und der
grol3te muslimische Staat weltweit.

e Religionen fir den Frieden. Programme in Konfliktgebieten, durch die Christen und Muslime
zusammengebracht werden, um Vertrauen aufzubauen und ihren Lebensunterhalt zu
erwirtschaften, kdnnen auf kommunaler Ebene Frieden stiften.

e Islamisierung. Unter den Christen wéachst die Sorge Uber den Trend der Islamisierung in Teilen
des Landes und eine Verletzung des Rechts der freien Religionsausiibung, von der besonders
Christen betroffen sein kénnten.

e Moralische Bewegung. Einigen muslimischen Gelehrten in Indonesien zufolge kann das Stigma
des islamischen Terrorismus nur abgeworfen werden, wenn sich Muslime zu einer moralischen
Bewegung vereinen und die Menschen Verstandnis untereinander aufbauen.

Deutschland 2008

66. Die Lebendigen Briefe fanden bei ihrem Besuch in Deutschland viele Gemeindeprojekte vor, in
denen sich Jugendliche und Freiwillige mit friedensbezogenen Themen auseinandersetzten. In Dresden
ermdglicht z.B. ein 6kumenisches Zentrum kleinen Kindern zu beobachten, wie sich das Leben in den
Fliissen vor Ort verandert und wie Okosysteme das Leben unterstiitzen. Die Kinder stellen in Restaurants
und Geschéften Fragen zu den Nahrungsmitteln, die dort verkauft werden, und lernen, selbst Brot zu
backen. In Frankfurt warb die laufende ‘Respekt-Kampagne‘ in Schulen und Gemeinden fur Respekt vor
allen Menschen, unabhéngig von Geschlecht, Rasse, Alter oder sonstigen Unterschieden. In Kéln gehort
ein fur judische, muslimische und christliche Kinder errichteter Spielplatz zu einer Kampagne der
armenischen Kirche mit dem Titel ‘Weil3t du, wer ich bin?‘. Die Kampagne fordert den Dialog Uber Angst,
Vorurteile und Ignoranz gegentiber anderen Religionen. In Hannover arbeitet ein Projekt mit persénlichen
Stellungnahmen zum Thema Gewalt, sowie mit Rollenspielen, multimedialen und anderen
Mitmachaktionen, um Kirchen, Schulen und Organisationen in der Gemeinde gewaltfreie Ansatze nahe zu
bringen, die sich auf moralische, ethische und biblische Konzepte stitzen. Das Evangelische
Missionswerk in Sudwestdeutschland fuhrt ein friedensstiftendes Programm durch, das Deutschland,
Indien und Afrika verbindet; dabei werden jungen Menschen Fahigkeiten zur Konfliktverwandlung
vermittelt, und sie werden darin unterstitzt, selbst Schulungen zum Thema Gewaltfreiheit in ihren
Gemeinden durchzufihren.

e Mehr, gemeinsam. Gemeinschaftlich durchgefuhrte Projekte zeigen, wie viel erreicht werden
kann, wenn Kirchen zusammenarbeiten.

e Umfang des Nutzens. Durch landeribergreifende Initiativen zur Friedensstiftung entstehen auch
Beziehungen zwischen den beteiligten Kirchen. Der Nutzen kann sich in den L&ndern, in denen
die Kirchen zusammen eine Tatigkeit fir das Gemeinwohl austiben, auf die Gemeindemitglieder
und deren Nachbarn ausweiten.

e |6FK als Chance. Die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation 2011 bietet eine
Chance, innerhalb der ORK-Familie Netzwerkarbeit zu betreiben, Beziehungen aufzubauen und
den Kommunikationsfluss zu férdern. Die 16FK ist auch ein Ort, um dem Ruf der Jugend nach
einem gerechten Frieden Gehor und Unterstiitzung zu schenken.
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Uganda 2008

67. Uganda hat seit seiner Unabhangigkeit 1962 unter sieben verschiedenen Regimes unter sozialen,
wirtschaftlichen und politischen Unruhen gelitten. Das Team der Lebendigen Briefe wurde bei seinem
Besuch im Jahr 2008 Zeuge von einigen der Folgen vergangener und gegenwartiger Gewalt, die sich
weiterhin auf das Land auswirken. Die Besucher sahen, wie kirchliche und andere religiése Gruppen die
Menschen durch Seelsorge, friedensstiftende Initiativen und andere Verséhnungsaktivitdten unterstitzen.
Dazu gehoéren die Bemuhungen der anglikanischen Kirche in Uganda, Wiederaufbau und Verséhnung
durch Kontaktaufnahme und Dialog mit den Rebellen der Lord’s Resistance Army (Widerstandsarmee des
Herrn) zu erreichen, eine Gruppe Aufstandischer, die viele Grausamkeiten begangen hat. Ein weiteres
Beispiel ist die Zusammenarbeit von christlichen und muslimischen Fuhrern, die gemeinsam eine
friedliche Lésung fur diesen Konflikt im Norden Ugandas finden wollen. Manche dieser religiésen Fihrer
Ubernachten in den Stralen der Stadt Gulu, um ihre Solidaritat mit den Kindern aus den umgebenden
landlichen Bereichen zu bekunden — den sogenannten ‘Nachtpendlern’, die in der Stadt schlafen, um vor
Angriffen der Rebellen und Entfihrungen sicher zu sein.

68. Die Lebendigen Briefe statteten auch Binnenvertriebenen einen Besuch ab. Von Ort zu Ort fanden
sie ahnliche Herausforderungen vor: Die Menschen wollen in ihre Hauser zuriickkehren und brauchen
dazu Infrastruktur, sowie psychosoziale und spirituelle Hilfe. Besondere Unterstitzung wird fur die Bildung
von Madchen benétigt. Unter den Vertriebenen lebt jeder Finfte mit HIV/AIDS und braucht
Untersuchungen, Beratung und antiretrovirale Medikamente. Die vielen traumatisierten Menschen
bendtigen Seelsorge und Netzwerke der sozialen Unterstiitzung. Bewaffnete Gruppen mdgen willens sein,
ihre Gewehre niederzulegen; aber die Kirchen, die mit ihnen in den Dialog treten, missen die Mittel
haben, die es diesen Menschen ermdglichen, sesshaft zu werden, wenn sie ihr Leben als Krieger
aufgeben. Religidse Fihrer und Nichtregierungsorganisationen werden maglicherweise von dem Bedarf
an Dienstleistungen und humanitarer Unterstlitzung Uberschwemmt werden. Sie benétigen effiziente
Vertreter, um die Regierung zur Zusammenarbeit und Unterstltzung zu verpflichten.

e Punkte fur den Frieden. Eine Bemiihung der ORK-Mitgliedskirche zum Wiederaufbau und zur
Versohnung des Landes hat mit vier Punkten angesetzt:

— dafur arbeiten, dass die vom Krieg betroffenen Menschen das Vertrauen wiedergewinnen;

—  fur Frieden und Verséhnung arbeiten — auf dem Weg der Interessenvertretung gegeniber
der Regierung und des Dialogs mit den Rebellen;

— die Armut verringern — durch SelbsthilfemaZnahmen, Grundstiicke und Bildung der Kinder;
und

— die institutionelle Kapazitat der Kirche starken, damit sie in der Lage ist, als Kirche zu
reagieren.

e Interreligidse Kraft. Eine interreligidse Fuhrungsgruppe kann ein kraftvolles Werkzeug sein, um
an die Probleme, die durch den Konflikt geschaffen wurden, heranzutreten. In der ‘Acholi
Religious Leaders Peace Initiative* kommen christliche und muslimische Fuhrer zusammen, um
friedliche Losungen fiir die Lage im Norden Ugandas zu finden. Diese Initiative arbeitet Hand in
Hand mit religidsen Fihrern und kulturellen Institutionen, sowie mit politischen Fihrern und
anderen wichtigen Akteuren vor Ort.

e Handeln der Regierung gewahrleisten. Zwar gibt die Kirche den Menschen Hoffnung; jedoch
mussen die Kirchen auch in Eigeninitiative Strategien entwickeln, um zu gewahrleisten, dass die
Regierung ihrer Aufgabe nachkommt, ein angemessenes Mall an Nahrung, Bildung, Wasser
und Arbeitsplatzen sicherzustellen.

e |6FK als Chance. Die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation ist eine Chance fur die
Kirchen, voneinander zu lernen und gemeinsam Strategien festzulegen, um mit ihrer Stimme
derartigen Problemen im Auftrag der betroffenen Menschen Ausdruck zu verleihen und die
Regierungen aufzufordern, sich diesen Problemen zu widmen.

Liberia und Sierra Leone 2008

69. Schatzungsweise 200.000 Menschen in Liberia und 50.000 Menschen im benachbarten Sierra
Leone kamen in den zwo6lf Jahre dauernden Birgerkriegen ums Leben, die 2003 endeten. Nun schépfen
die Kirchen aus dem Quell der Hoffnung, den sieben Jahre des Friedens geschaffen haben. Der Besuch
der Lebendigen Briefe hat den Beteiligten die Augen gedffnet. AulRerdem bot sich Mitgliedern der Kirchen
aus Liberia und Sierra Leone eine seltene Gelegenheit, sich tber ihre Erfahrungen in der Vergangenheit
auszutauschen, einander zu zeigen, wie sie mit dem Leben zurechtkamen, und uber ihre Reise hin zu
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einem friedlicheren Leben zu sprechen.

70. Eine der Folgen von Krieg und Konflikt ist Spaltung. In den Jahren des Friedens ist es den
Kirchen gelungen, die Spaltungen in ihren Gesellschaften zu tiberwinden. Dies ist eine Schlusselrolle, die
die Kirchen in beiden Landern seit Kriegsbeginn gespielt haben. Das Team der Lebendigen Briefe erfuhr,
dass es schien, der Krieg habe die Kirchen an ihren géttlichen Auftrag erinnert, namlich Einigkeit zu
schaffen. Die Bemuhungen, die sie unternahmen, brachten eine einzigartige Beziehung zwischen der
Regierung und den Kirchen hervor. Die Kirchen stehen der Regierung gleichzeitig nah und halten Abstand
zu ihr: nah genug, um mit ihr fir Verséhnung und Friedensstiftung zusammenzuarbeiten; entfernt genug,
um Kritik an der Regierung zu Uben, wenn sie einen Mangel an Integritdt oder Verantwortlichkeit
feststellen.

71. Als das Team der Lebendigen Briefe den Présidenten Sierra Leones traf, begrif3te dieser freudig
den Beitrag, den die Kirchen leisten, um positive Veranderungen im Land herbeizufiihren. Diese
Stimmung gab auch der Informationsminister Liberias, der ehemalige ORK-Mitarbeiter Dr. Lawrence
Bropleh, wieder. Bropleh verlieh der tief empfundenen Anerkennung seiner Regierung fir die Rolle
Ausdruck, die die Kirchen in Liberia bei der Aufrechterhaltung von Werten und Hoffnungen wahrend des
Krieges und in der Zeit danach gespielt haben.

72. Die Lebendigen Briefe interagierten mit Jugendgruppen, Frauengruppen und Theologiestudenten.
In beiden Landern sagten die Frauen deutlich, was sie sich fur ihre Gesellschaft wiinschten, z.B.
kaufmannische Schulungen und Programme zur Starkung der Frauen, Foren, in denen Frauen und
Ménner sich mit hauslicher Gewalt auseinandersetzen, strafrechtliche Verfolgung der Téater in Fallen von
sexueller und hauslicher Gewalt und weltweite Solidaritét im Gebet fur Frauen, besonders in Afrika.

73. Wahrend des Besuchs Uberreichte die evangelisch-methodistische Kirche in Liberia den
Lebendigen Briefen einen Kuchen, den sie als Symbol der Einigkeit und Verséhnung von ihren
Schwestern und Brtdern in Liberia zu den Menschen und Kirchen in Sierra Leone tragen und mit dem
ORK teilen sollten.

e Nah genug. Bemihungen der Kirchen, soziale, ethnische und institutionelle Spaltungen, die
durch den Krieg geschaffen wurden, zu uUberwinden und zu heilen, haben eine einzigartige
Beziehung zwischen der Regierung und den Kirchen hervorgebracht — gentigend Nahe fir
Zusammenarbeit im Bereich Verséhnung und Friedensstiftung, aber doch genligend Abstand,
der es den Kirchen ermdglicht, an der Regierung Kritik zu Uben, wenn sie Laxheit oder einen
Mangel an Integritat oder Verantwortlichkeit feststellen.

e Eine Lektion fur andere? Diese einzigartige Beziehung zwischen Kirche und Regierung in den
beiden Landern kann anderen im Rahmen der Internationalen dkumenischen
Friedenskonvokation als lehrreiche Lektion dienen.

e Globaler Blrge. Die weltweite Gemeinschaft der Kirchen sollte die Rolle eines moralischen
Birgen fir schwéchere Nationen einnehmen.

e Friedenserziehung fur die Masse. Das Informationsministerium in Liberia ist Ko-Moderator einer
Radiosendung mit dem Titel ‘Changing minds and changing attitudes’ (‘Meinungen und
Einstellungen andern’), die einen Beitrag auf dem Weg zu einem stabilen Liberia leistet. Kirchen
sollten solche Gelegenheiten und andere Formen der Massenmedien nutzen, um die Menschen
in Heilung, Verséhnung und anderen Friedensthemen zu bilden.

Haiti 2008

74. Nach Meinung des Evangelischen Kirchenbundes von Haiti ist das Land Zeuge der Folgen von
Werte- und Moralverfall. Den Menschen Werte zu vermitteln liegt in der Verantwortung der Familie, der
Schulen, der Medien, der Zivilgesellschaft und besonders der Kirche.

75. Einige Kirchen haben Programme zur Starkung der Frauen und zur Férderung von Frauen in
Fuhrungspositionen ins Leben gerufen, um hé&uslicher Gewalt entgegenzuwirken. Der Evangelische
Kirchenbund organisiert Seminare zu Mediations- und Konfliktldsungstechniken in der Gemeinde.
AulRRerdem betont der Bund, wie wichtig die Begleitung von Gewaltopfern wie auch -tatern ist, da beide
Gruppen seelische und seelsorgerische Unterstiitzung brauchen. Des Weiteren legen die Kirchen einen
Schwerpunkt auf Naturkatastrophen und fordern zu dringendem Handeln zur Bewahrung der Umwelt auf;
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sie sind auch unter den Ersten, die Katastrophenopfern Hilfe zukommen lassen.

e Toleranz und Dialog. Haitianische und dominikanische Kirchen setzen sich bei den Menschen in
ihren Landern fur die Férderung von Toleranz und Dialog ein.

e  Gewalt tiberwinden. Zu von den Kirchen initiierten MalRnahmen zur Uberwindung von Gewalt
gehort Mittlertatigkeit in Entfuhrungsfallen, die Bereitstellung von Beratern fur junge und
bedirftige Menschen, sowie die Vermittlung von Mediations- und Konfliktlésungstechniken auf
Gemeindeebene.

e Moral in den Medien. Manche Kirchen haben Radio- und Fernsehsendungen, die den Menschen
politische und moralische Bildung anbieten.

e Werte des Evangeliums. Die Kirche setzt sich bei der Regierung dafir ein, dass Gesetze
erlassen werden, die die Werte des Evangeliums widerspiegeln.

e Austausch bei der I6FK. Die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation findet im
Nachbarland Jamaika statt. Fir haitianische und karibische Kirchen ist dies eine einzigartige
Gelegenheit, sich Uber einige ihrer Friedensinitiativen auszutauschen.

Israel and Palastina 2009

76. Der Nahe Osten ist reich an Kultur, Geschichte und Traditionen. Er wird gefeiert als Wiege der
Zivilisation und der abrahamitischen Religionen. Es ist der Teil der Erde, wo Christus wandelte, wo er
Einigkeit und Frieden lehrte, wo er lehrte, dass wir Gott mit unserem ganzen Selbst und unseren
Néachsten wie uns selbst lieben sollen. Heutzutage ist diese Botschaft der Liebe und des Friedens in
einem Sumpf der Intoleranz und Ungerechtigkeit versunken. Wiederkehrende Kriege und die Ubernahme
von Land durch ein Volk auf Kosten eines anderen haben das Land Jesu und die gesamte Region in den
60 Jahren geprégt, die seit der Grindung des Staates Israel 1948 vergangen sind.

77. Das Team der Lebendigen Briefe sah mit an, wie Menschen in ihrem eigenen Gebiet in ihrer
Bewegungsfreiheit eingeschrankt sind. Die Teammitglieder wurden Zeuge der schwindenden Prasenz von
Christen an einem Ort, an dem Christen seit 2000 Jahren leben. Sie begriffen, welche Folgen die
Untatigkeit der internationalen Gemeinschaft flr die grundlegenden Fragen eines Friedens in
Gerechtigkeit fir Paléastinenser und Israelis hat.

e Infragestellung der Theologie. Das Team der Lebendigen Briefe appellierte an die Bruder und
Schwestern in Christus, all denjenigen Theologien entgegenzutreten, die die Besetzung
Paléstinas rechtfertigen.

e Stimme fir die Stimmlosen. Die I6FK bietet eine einzigartige Gelegenheit, das Verstandnis flr
die Notlage beider Volker in Israel und Paldstina zu vertiefen. Sie bietet der ORK-Familie auch
eine Chance, weiterhin eine Stimme fur die Stimmlosen in Israel und Palastina zu sein und die
internationale Gemeinschaft bestandig daran zu erinnern, sich fir das Wohl der Menschen in
der Region einzusetzen.

e |sraelische Solidaritat. Das Team der Lebendigen Briefe zeigte sich beeindruckt und inspiriert
von dem Mut israelischer Friedens- und Interessengruppen, die der Besiedlung und der
Zerstérung von paldstinensischen Hausern gewaltfreien Widerstand entgegensetzen, den
Zionismus in Frage stellen und ihre Regierung in die Pflicht nehmen. lhre Stimmen geben
Hoffnung, auch wenn diese Menschen einrAumen, dass sie eine kleine Minderheit sind.

e  Waurdigung des ORK. Das Team der Lebendigen Briefe war bei seiner Abreise stolz auf die
Bemilhungen des Zwischenkirchlichen Zentrums in Jerusalem und des Okumenischen
Begleitprogramms in Paléstina und Israel und ganz besonders auf die 6kumenischen Begleiter,
die mit ihrer Arbeit im Auftrag der Kirchen auf der ganzen Welt unter schwierigen und manchmal
geféhrlichen Bedingungen solidarisch an der Seite des palastinensischen Volkes stehen.

e  Gerechtigkeit im Glauben. Christen im Nahen Osten erinnern Kirchenbesucher an die Kraft der
Verséhnung und der Gerechtigkeit, die im christlichen Glauben verwurzelt ist.

Angola und Mosambik 2009

78. .Beinahe jede Familie ist auf die eine oder andere Weise von den langen Jahrzehnten des
Krieges betroffen® berichtete eine Pfarrerin, die im Rat der christlichen Kirchen in Angola fur die Arbeit mit
Frauen zustandig ist, dem Team der Lebendigen Briefe. In diesem Kontext, sagte sie, wiirden die Frauen
den hochsten Preis bezahlen: , Sie leben mit ehemaligen, nun demobilisierten Kampfern oder
Verwandten, die Amputationen oder andere Verletzungen erlitten haben, und in vielen Féllen leben sie
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unterhalb der Armutsgrenze.*

79. »In der Hauptstadt Luanda verlassen diese Frauen gewdhnlich um drei Uhr friih das Haus, um
sich nach Waren umzuschauen, die sie verkaufen kénnen. Dabei laufen sie oft durch die ganze Stadt;
manche von ihnen sind schwanger oder tragen kleine Kinder bei sich“ erklarte sie. ,Wenn sie gegen zehn
Uhr abends zu Hause ankommen, haben sie vielleicht 200 Kwanza (weniger als 3 US-Dollar) verdient,
aber wenn der Verkauf nicht gut gelaufen ist, gibt es vielleicht nichts zum Abendessen."

80. Das Team erfuhr auch, dass es vermehrt Félle von hauslicher Gewalt und Vergewaltigungen gibt.
,Die Grunde fir diesen Anstieg sind komplex“, sagte eine Flihrungsperson der Kirche dazu. ,Der Krieg hat
ein Verméachtnis des Elends hinterlassen und sich auch auf die Kultur ausgewirkt, und hausliche Gewalt
ist eine der Folgen.“ Frauen, die an einem Alphabetisierungsprogramm des Christlichen Vereins Junger
Frauen teilnehmen, liefern ein Zeugnis davon ab, welche Rolle Bildung fir die Starkung der Frauen spielt.
Eine junge Mutter von funf Kindern erzéhlte dem Team der Lebendigen Briefe, was die Fahigkeit, lesen zu
kénnen, in ihrem Leben verandert hat. ,Ein Ehemann zeigt eine ganz andere Art von Respekt, wenn du
lesen kannst®, sagte sie. ,Und du musst nicht mehr alles glauben, was dir jemand erzahlt, der lugt®, flgte
eine andere junge Frau hinzu.

e  Tribut der Nachkriegszeit. Eine angolanische Pfarrerin: ,In Angola haben wir derzeit keinen
offenen Konflikt ... aber die Waffen fordern nach wie vor ihren Tribut.”

e  Auswirkungen auf die Kultur. Eine Fuhrungsperson der Kirche: ,Der Krieg hat ein Verméachtnis
des Elends hinterlassen und sich auch auf die Kultur ausgewirkt, und hausliche Gewalt ist eine
der Folgen."”

e  Bildung der Frauen. Bildung ist ein wesentliches Instrument zur Starkung der Frauen.

Bolivien und Uruguay 2009

81. Bolivien und Uruguay haben wie einige andere Lander in Lateinamerika unter der Militarjunta
gelitten. Widerstand gegen das Regime wurde brutal niedergeschlagen und konnte sogar zum Tod fihren.
Trotz der Demokratisierung, die in den 1990er Jahren einsetzte, sind die Auswirkungen jener disteren
Tage noch spirbar. Das Besuchsteam der Lebendigen Briefe dankte den Kirchen und Menschen in
Bolivien und Uruguay dafir, dass sie ihren Schmerz, ihren Kampf und ihre Hoffnung mit den Besuchern
teilten. Im Kontext der Dekade zur Uberwindung von Gewalt und der Internationalen okumenischen
Friedenskonvokation zog das Team ein Fazit aus seinem Besuch, indem es einige Bereiche aufzeigte, in
denen Handlungsbedarf herrscht. Dazu gehoren die folgenden:

82. Tief verwurzelte Gewalt gegen Frauen herrscht dort, wo die sozialen Strukturen selbst ‘feindlich’
sind, so die 6kumenischen Frauenorganisationen in Uruguay und Bolivien. Denn diese Strukturen stiitzen
sich auf hierarchische Beziehungen, welche die Polarisierung von Mann und Frau férdern und somit einen
Nahrboden fur den Missbrauch von Macht und jegliche Art von Gewalt gegen Frauen bieten. Besonders in
der bolivianischen Gesellschaft, die im Ubergang begriffen ist — von einer patriarchischen Ordnung, die
auf der Macht der Manner zu befehlen und der Verpflichtung der Frauen und Kinder zu gehorchen basiert,
hin zu einer Ordnung mit mehr Mitbestimmung und Gleichberechtigung — ist Gewalt eine traurige
Begleiterscheinung.

83. Gewalt gegen indigene Volker ist in Uruguay und Bolivien noch immer verbreitet, obwohl es
neue Instrumente der Vereinten Nationen und andere rechtliche Instrumente zum Schutz der Rechte
indigener Volker gibt. Das Team der Lebendigen Briefe traf sich mit Vertretern von verschiedenen
christlichen Glaubensgemeinschaften, die sich fir die Forderung der Rechte indigener Vdlker einsetzen.
Eine derartige Interessenvertretung wird hier und anderswo in der Welt gebraucht.

84. Gewalt gegen Kinder und Jugendliche — Ein 6kumenisches Zentrum, das von der Lutherischen
Kirche, der Heilsarmee, den Pfingstkirchlern, sowie dem Rat der Kirchen in Uruguay unterstiitzt wird, sorgt
fur Waisen, Schulabbrecher und aufsassige Jugendliche. Es bietet Essen, kostenfreie Beratungssitzungen
und jugendfreundliche Aktivitdten an. Es hilft manchen jungen Leuten dabei, sich wieder in die
Gesellschaft einzugliedern und in die Schule zurickzukehren. Das Team besuchte auch ein
methodistisches Zentrum fur behinderte Kinder, sowie lutherische und katholische Werke fur Waisen und
Familien, die nicht fur ihre Grundbedurfnisse aufkommen kénnen. Die Zahl der Kinder, die solche
Unterstitzung bendtigen, ist grof3.
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85. Armut, Vielfalt und Gewalt — In Uruguay nagt ein Drittel der Bevdlkerung am Hungertuch. In
Bolivien, wo die Armut sogar noch weiter verbreitet ist, ignorieren diejenigen, die wirtschaftliche Macht
besitzen, die Gesetze zum Schutz der Rechte der Urbevdlkerung; das geht so weit, dass eine Spaltung
des Landes droht. Wenn die Kirchen sich selbst verwandeln und zu friedlichen und gerechten Einheiten
werden, kann dies helfen, solche Diskriminierung und Gewalt aus der Gesellschaft auszuschlieBen. Eine
bedeutende Zahl an Christen und Kirchen fordert auch die Regierungen dazu auf, harter fir das
Gemeinwohl zu arbeiten.

86. Politische Gewalt — Es gibt noch immer viele ungeloste Falle von Verbrechen, die in der
Vergangenheit von militdrischen und autoritiren Regimes begangen wurden. Viele Menschen in
Lateinamerika sehnen sich nach Gerechtigkeit von Seiten ihres Gerichtswesens und nach Wahrheit von
Seiten ihrer politischen Fihrer.

e Bewusstsein fiir Gleichheit. Okumenische Frauenorganisationen appellieren an ihre Kirchen, ein
Bewusstsein fur Gleichheit und Wirde zwischen Mannern und Frauen zu schaffen, indem sie
die kulturellen Wurzeln der Diskriminierung von Frauen untersuchen, sich mit patriarchischen
Auslegungen der Bibel auseinandersetzen und ihre eigenen hierarchischen Strukturen
Uberwinden, die zum Ausschluss der Frauen fihren.

e Missbrauch von Theologie. Okumenische Frauenorganisationen in Uruguay und Bolivien duf3ern
Bedenken, dass die Theologie des Kreuzes von manchen Menschen missbraucht wird, die
hervorheben, dass das Leid der Weg zum Heil sei, und so manchmal das Leid der Frauen
theologisch rechtfertigen.

e Klischees in den Medien. Kirchliche Frauennetzwerke in beiden Landern kritisieren die
Massenmedien dafir, dass sie Klischeevorstellungen von Frauen férdern, und rufen die Kirchen
dazu auf, offen die Stimme gegen eine derartige Programmgestaltung zu erheben.

e Verletzlichkeit indigener Vdélker. Sowohl in Uruguay als auch in Bolivien ist Gewalt gegen
indigene Volker verbreitet, obwohl es internationale Werkzeuge der Menschenrechte gibt, mit
denen die Rechte dieser Menschen geschitzt werden sollen.

e Stimme der Stimmlosen. Die Lebendigen Briefe empfehlen eindringlich, das Problem politischer
Gewalt in Studamerika auf der Konvokation in Kingston, Jamaika, zu behandeln, um den
Stimmlosen oder denjenigen, die in der Vergangenheit zum Schweigen gebracht wurden, eine
Stimme zu verleihen.

86. Verschiedene andere Solidaritatsbesuche fanden in den letzten drei Jahren der Dekade statt. Ein
Team Lebendiger Briefe besuchte Indien und konzentrierte sich auf die Diskriminierung der Dalits in der
Gesellschaft und in religibsen Gemeinschaften, die trotz regionaler und internationaler Bemuihungen, ihr
ein Ende zu bereiten, fortbesteht. Des Weiteren wurden krisenbezogene Untersuchungsdelegationen oder
Abordnungen von Seelsorgern nach Nicaragua, Kolumbien, Simbabwe, in den Sudan, nach Pakistan, in
die Demokratische Republik Kongo, nach Madagaskar, sowie Georgien und Russland entsandt, die in
gewisser Hinsicht mit den Lebendigen Briefen vergleichbar sind.

87. Das Modell der Lebendigen Briefe wurde von vielen als ein einzigartiges Instrument bewundert,
das es dem Okumenischen Rat der Kirchen als Gemeinschaft erméglichte, seine Mitglieder wahrend oder
nach schwierigen Zeiten zu begleiten. Die Besuche brachten Ermutigung an Orte, die grof3e Verzweiflung
erlebt haben, und es ist auf diesem Wege gelungen, auf verschiedene Arten Hoffnung zu geben und zu
empfangen. In Deutschland, Liberia und Sierra Leone erdffneten die Besuche Kirchen Gelegenheiten, die
Kontakte untereinander zu vertiefen. Mehr Menschen haben Kenntnis von friedensstiftenden kirchlichen
Diensten erlangt, und manche zeigten die Bereitschaft, ein Teil dieser Arbeit zu werden. Medienberichte
zu den Reisen der Lebendigen Briefe stie3en in den Kirchen auf Interesse. Im Fall der Reise nach Israel
und Palastina nahmen Menschen mit dem ORK Kontakt auf und wollten wissen, wie sie helfen oder
Friedensprojekte in Israel und Palastina unterstitzen kénnten.

88. Ein begrenztes Budget wurde verwendet, um eine betrachtliche Zahl von Besuchen zu
unterstitzen. Trotzdem kamen Fragen danach auf, ob die Dauer der Besuche ausreichend sei, um das
Ausmald der Probleme und Herausforderungen zu begreifen, denen die besuchten Menschen
gegeniberstehen. Eine weitere Schwierigkeit des Programms war die Nachbereitung, an der es
anscheinend gefehlt hat — sowohl auf Seiten der 6kumenischen Gemeinschaft als auch auf Seiten der
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Besuchten. Dies sind einige der Fragen, die es im Anschluss an die Dekade und mit Blick auf ahnlich
geartete zukinftige 6kumenische Friedensprojekte zu erortern gilt. Wie einer der Besuchten in Uruguay
sagte: ,Obwohl die Dekade sich ihrem Ende zuneigt, heil3t das nicht, dass die Gewalt Uberwunden ist.”
Die Kirchen im ORK brauchen weiterhin kreative und grundlegende Wege, um einander auf der Suche
nach Verséhnung und Frieden zu unterstiitzen und zu begleiten — damit sie ‘Lebendige Briefe’ und mehr
sein kénnen.
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KAPITEL 4: HERAUSFORDERUNGEN FUR DEN
GERECHTEN FRIEDEN

Alternativen zur Gewalt

1. Uber Gewalt. Wenn wir das AusmaR der verheerenden Tragddie und menschlichen Zerstorung,
die durch Gewalt verursacht wird, genau berechnen kénnten, dann wirde das ausreichen, um die Welt
von der Notwendigkeit zu Uberzeugen, sich mit den Methoden und der Philosophie von Gewaltfreiheit zu
befassen. Der Verlust an Produktivitdt, Kreativitdt und lebenswichtigen Ressourcen, der in unseren
Gesellschaften und Institutionen aufgrund von gewaltsamen und feindseligen Konflikten entsteht, ist
unermesslich.

2. Mythen Uber Gewaltfreiheit. Es gibt Mythen Uber Gewaltfreiheit, die es zu zerstreuen gilt: Dazu
gehdrt, dass Gewaltfreiheit weich und passiv sei, dass sie das Gegenteil von Gewalt sei, dass sie nur von
Personen praktiziert werden kénne, die auf eine lange spirituelle Tradition zuriickblicken und in einer
Demokratie leben, oder dass Gewaltfreiheit einfach eine Untergruppe innerhalb von Strategien der
Konfrontation und des direkten Handelns darstelle.

3. Was Gewaltfreiheit ist. Gegenwartige Ansatze der Gewaltfreiheit schopfen in erheblichem Maf3e
aus der Theorie und Praxis des groRen Hindu-Fiihrers Mohandas K. Gandhi und aus der interreligiosen,
interkulturellen Bewegung, an deren Spitze er stand. Sein Begriff fir ‘Gewaltfreiheit’ war satyagraha.
Dabei handelt es sich um das aktive und positive Bestreben, auf gewaltfreie Weise institutionalisierte
Regeln, Praktiken und Bedingungen zu veréndern, durch die Personen ihre volle Menschenwirde
verwehrt wird. Gewaltfreiheit leistet der passiven Duldung von ungerechten Bedingungen Widerstand und
hinterfragt sie. Gewaltfreiheit geht aus einer langen Tradition der ‘Unruhestiftung‘ und der Infragestellung
von ungerechten oder menschenunwirdigen Aspekten des Status quo hervor.

4, Der Ansatz der Gewaltfreiheit wendet zur Analyse von Konflikten auch eine andere Methode an
als das allzu einfache Denkbild ‘wir gegen sie‘ bzw. ‘gut gegen bdse’; letztere sind Gegensatzlichkeiten,
die unsere Kulturen pragen. Gewaltfreiheit strebt danach, die Faktoren zu verstehen, die den
bestehenden Problemen zu Grunde liegen, um eine wirksame Strategie zu entwerfen, mit der sie
bewerkstelligt oder verandert werden kénnen. Diese Strategie stitzt sich auf universelle Werte, die in
allen grof3en religiosen Traditionen der Welt tief verwurzelt sind.

5. Beispiele von gewaltfreiem Widerstand wahrend des Zweiten Weltkrieges. Wahrend des Zweiten
Weltkrieges, in einem versteckten Dorf in den Bergen Sudwestfrankreichs mit dem Namen Le Chambon-
sur-Lignon, gelang es durch eine ‘Verschwoérung der Gilte', die ein evangelisch-reformierter Pastor mit
Namen André Trocmé organisierte, 5.000 Juden das Leben zu retten und sie vor der Verfolgung und den
Todeslagern der Nazis und des Vichy-Regimes in Frankreich zu bewahren. Unter Inkaufnahme groRRer
personlicher Risiken nahmen die Bewohner des gesamten Ortes, die sich der Bewahrung menschlichen
Lebens verpflichtet hatten, so viele Juden auf wie der gesamte Ort Einwohner hatte; sie versorgten und
beherbergten sie und brachten sie in Sicherheit. Einfache Leute, von denen viele selbst unter groRRer
Armut litten, widersetzten sich der Politik der Regierung der Nazis und der franzdsischen Kollaborateure,
indem sie Fremde versteckten — nicht tage-, sondern jahrelang. Ihr humanitares Empfinden war so
ausgepragt, dass kein Einwohner von Le Chambon jemals auch nur einen judischen Flichtling
zuruckwies, denunzierte oder betrog.

Pastor Andre Trocmé diente dem Ort als moralischer Kompass. Er zeigte den Einwohnern von Le
Chambon praktische und wirksame Wege des Widerstands auf. Als die Vichy-Behorden das Ende dieser
Aktivitaten forderten — es war unmaoglich, dass derartig weit reichende und lang andauernde Aktionen
verborgen blieben — antwortete der Pastor: ,Diese Menschen kamen auf der Suche nach Hilfe und
Zuflucht. Ich bin Pastor. Ein Pastor lasst seine Herde nicht im Stich. Ich weil3 nicht, was ein Jude ist. Ich
kenne nur Menschen.” Obgleich Trocmé verhaftet wurde und sich nach seiner Freilassung vor den Nazis
verstecken musste und obwohl sein Cousin Daniel in einem Konzentrationslager ums Leben kam, fuhrte
seine Frau die Solidaritatsarbeit fort. Einer der Dorfaltesten erinnerte sich spater: ,Wir beschitzten die
Juden nicht, weil wir moralische oder heldenhafte Personen waren. Wir halfen ihnen, weil es die
menschliche Sache war, die getan werden musste ...”
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Eine &hnliche Art von Widerstand wurde in Danemark infolge der Nazi-Besatzung geleistet. Als das
danische Volk 1943 gewahr wurde, dass die Besatzer angeordnet hatten, die 7.500 danischen Juden
zusammenzutreiben und in Konzentrationslager zu deportieren, kam es zu einem massiven
Birgereinsatz. In allen Bereichen der Gesellschaft — Geistliche, Fischer, Bauern, Hausfrauen, Fachleute,
Fabrikarbeiter, die lutherische Kirche — mobilisierte sich die Bevolkerung, um Juden zu verstecken,
fortzubringen und vor den Planen der Nazis zu schiitzen. 99% der danischen Juden wurden gerettet; die
meisten von ihnen fanden Zuflucht in Schweden. Obwohl die reizvolle Geschichte von Kénig Christian X.,
der einen Judenstern auf einer Armbinde trug und so eine &ahnliche Solidaritéat aller Birger mit ihren
judischen Landsleuten férderte, anregend ist, scheint es sich dabei um eine Legende zu handeln. Aber,
wie die danische Konigin Margrethe II. in dem Buch Beruf: Kénigin von Anne Wolden-Raethinge zitiert
wird: ,Fir mich ist die Wahrheit eine noch gro3ere Ehre fir unser Land als der Mythos.”

6. Dr. Martin Luther King Jr., Baptistenpastor, Schiler und Praktizierender der Gewaltfreiheit nach
dem Vorbild Gandhis, der in seiner Rolle als Anfuhrer der gewaltfreien Bewegung fur die Birgerrechte der
afroamerikanischen Bevolkerung den Verlauf der Geschichte in den Vereinigten Staaten drastisch
veranderte, hat sechs Grundsatze ermittelt, die flr das Prinzip der Gewaltfreiheit und diejenigen, die sie
praktizieren, charakteristisch sind und die man im Gedachtnis behalten sollte:

e  Gewaltfreiheit ist eine Lebensweise fur mutige Menschen. Sie ist gewaltfreier Widerstand gegen
das Bose; sie ist in spiritueller, geistiger und emotionaler Hinsicht aktiv; sie strebt danach, den
Gegner von der Gerechtigkeit ihres Anliegens zu Uberzeugen.

e  Gewaltfreiheit strebt danach, Verstandnis und Freundschaft zu erreichen. Gewaltfreiheit fihrt am
Ende zu Erlésung und Verséhnung; ihr Zweck ist die Schaffung der ‘Geliebten Gemeinschaft'.

e  Gewaltfreiheit strebt nach der Vernichtung von Ungerechtigkeit, nicht von Personen.
Gewaltfreiheit erkennt, dass diejenigen, die Boses tun, auch Opfer und keine schlechten
Menschen sind.

e Nach dem Prinzip der Gewaltfreiheit wirkt die Bereitschaft, unverdientes Leid zu ertragen,
erlésend und birgt ein unermessliches Potential zu Bildung und Verwandlung. Gewaltfreiheit
nimmt Leid an, ohne es zu erwidern, und empfangt nétigenfalls Gewalt, ohne sie je zuzufligen;
Gewaltfreiheit nimmt bereitwillig die Folgen ihres Handelns an; sie ertragt Leid und hat die
Macht, den Feind zu bekehren, wenn die Vernunft oder Argumente versagen.

e Gewaltfreiheit entscheidet sich daflr zu lieben anstatt zu hassen. Gewaltfreie Liebe ist aktiv,
nicht passiv; sie lasst sich nicht auf das Niveau der Person herab, die hasst; sie glaubt, dass wir
in der Liebe zu unserem Gegner unsere Liebe zu uns selbst ausdriicken; sie ist unendlich in
ihrer Fahigkeit zu vergeben und die Gemeinschaft wiederherzustellen; sie widersteht der
Ungerechtigkeit und weil3, dass die Antwort darauf Feindseligkeit sein kann; sie erkennt, dass
alles Leben in Beziehung zueinander steht.

e Nach dem Prinzip der Gewaltfreiheit steht das Universum auf der Seite der Gerechtigkeit.
Derjenige, der Gewaltfreiheit praktiziert, ist tief davon Uberzeugt, dass friher oder spater die
Gerechtigkeit siegt, und glaubt, dass Gott ein Gott der Gerechtigkeit ist.

e Biblische Grundlage der Gewaltfreiheit. Die biblische Geschichte beginnt mit Gottes liebender
Absicht, dass es der Welt wohl ergehen moge. Gott sah seine Schopfung und siehe, sie war
sehr gut. Da war Fiille, da war Harmonie, da war Leben.

7. Doch die ersten Kapitel des Buches Genesis lassen die Gewalt erkennen und das Bése, das im
Herzen der Menschheit lauert. Obgleich Kain in Kapitel 4 seinen Bruder ermordet, spricht Gott
hoffnungsvolle und befahigende Worte zu ihm. Gott sagt zu Kain, dass er, obwohl die Stinde (mérderische
Gewalt) auf eine Gelegenheit warte, sich auf ihn zu stiirzen und ihn zu beherrschen, Herr Uber sie werden
konne.

8. Spater im selben Kapitel prahlt Kains Nachkomme Lamech mit der Rache, die er nehmen wird —
nicht ein Leben flr ein Leben, sondern siebzig Mal sieben; dies ist natirlich die gleiche Zahl, die Jesus
Petrus nennt, um ihn unbegrenzte Vergebung zu lehren.

9. Aktive, liebende Gewaltfreiheit beginnt mit einem Gott, der die Initiative ergreift und zu einer

entfremdeten und gewalttatigen Menschheit eine Bricke schlagt, um zu vergeben, zu erneuern und zu
versohnen.
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10. Frieden und Gewaltfreiheit stehen im Mittelpunkt der Guten Nachricht, weil Gott beschlossen hat,
seinen Feinden zu vergeben anstatt sie zu zerstdren, weil er alles nur erdenkliche tut, um sie zu erreichen
und zu retten, und weil er seinen Sohn Jesus Christus nicht davor bewahrt, unrechtes Leid zu erfahren,
um uns in das Haus des Vaters zuriickzurufen. Ohne diesen Weg des Umgangs mit Feinden gabe es kein
Evangelium, keine Gute Nachricht — nur die endlose Fortsetzung des Kreislaufs von Rache und
Zerstorung.

11. Jesus wird durch seine Lehren, sein Lebensbeispiel und seinen freiwilligen Tod zum Leitbild eines
gewaltfreien Lebens fir die Urkirche. ,Liebet eure Feinde, vergeltet Boses mit Gutem, tut es eurem
himmlischen Vater gleich, vergebt, stellt euer Leben in den Dienst anderer®, so lehrt er.

12. Bei seinem Prozess konfrontiert Jesus diejenigen, die ihn misshandelt haben, mit der
Aufforderung, darzulegen, wann er Unrecht gesprochen habe, oder im Gegenteil zu erklaren, warum sie
ihn geschlagen haben. Indem Jesus diese Frage stellt, konfrontiert er seine Widersacher mit ihrer
Menschlichkeit, ihrer Vernunft und ihrer moralischen Bildung.

13. Bei seiner Festnahme und bei seiner Kreuzigung nimmt Jesus alles an, was ihm angetan wird,
ohne zu vergelten; indem er das tut, lasst er die Tur offen fir Bekehrung, angefangen bei dem Dieb am
Kreuz bis zum heutigen Tag.

14. Die Verfasser des Neuen Testaments lassen einstimmig eine Kirche erkennen, die in die
FuRstapfen Jesu tritt: Stephanus in seinem Martyrium, Paulus in den Briefen an die R6mer Rém 12,19—
21, Petrus im 1 Petr 2,21, Jakobus in Jak 1,20 und 3,18, und das Buch der Offenbarung, wo ein
geschlachtetes Lamm der gewaltfreie Krieger ist (Offb 5,12).

Praktische Anwendung

15. Projekt Alternativen zur Gewalt (PAG; englisch: Alternatives to Violence Programme) — Das PAG
wurde von der Religiosen Gesellschaft der Freunde (Quéker) entwickelt und fand urspringlich in
Gefangnissen Anwendung; es bietet eine Ausbildung in den Bereichen Gewaltfreiheit, Konfliktldsung und
Friedensstiftung mittels einer Serie von drei partizipativen Workshops an; am Ende des Kursprogramms
konnen Teilnehmer selbst als Multiplikatoren des Konzepts wirken.

16. Durch das Training werden Fahigkeiten in vier Bereichen aufgebaut: 1) Entdeckung der spirituellen
Kraft, die jeder Mensch besitzt und die es ihm ermdglicht, Konflikten auf kreative und gewaltfreie Weise
entgegenzutreten; 2) Kommunikationsstrategien, die es ermdoglichen, verantwortungsbewusste und
gewaltfreie Forderungen zu stellen; 3) Forderung des Gemeinschaftssinns, Teilnahme an der
Gemeinschaft und Anerkennung anderer Menschen in all ihrem Wert; 4) Stimulation einer
Zusammenarbeit, die den Beitrag eines jeden wertschatzt und durch die die Fahigkeit entwickelt wird,
einvernehmliche Entscheidungen zu féllen, von denen die Gruppe profitiert.

17. In Kolumbien hat das PAG wahrend der vergangenen Dekade bei Kirchengruppen in
verschiedenen Gemeinschaften Schulungen durchgefiihrt. In einem Land, das unter so vielen Ebenen
und Formen der Gewalt leidet, ist das Programm zu einer Bricke der Verséhnung geworden; gleichzeitig
bietet es ein wertvolles Instrument zur Konflikttransformation und zum Durchbrechen von Barrieren
zwischen Einzelpersonen, Familien, Arbeitsgruppen, Binnenvertriebenen, jungen Studenten, ehemaligen
Mitgliedern von bewaffneten Gruppen, Tagesmiuttern in der Gemeinde, Rechtsanwaélten, Lehrern und
Kirchenoberhauptern.

18. In verschiedenen Gruppen wurden mithife dieses Programms Verwandlungen auf der
personlichen, familiaren und gemeinschaftlichen Ebene erreicht, die wahrhaftige Instanzen der
Gewaltfreiheit und des Friedens bilden und so einen neuen Weg des Umgangs mit Konflikten sichern.
Dieser Weg grindet sich auf ein neues Bewusstsein der Fahigkeit, auf eine gewaltfreie Art und Weise
reagieren zu kénnen, die jedem Menschen angeboren ist.

19. Das PAG wurde durch ein neues Programm bereichert, dessen Ziel es ist, Menschen zu helfen,
die jegliche Art von Gewalt, aber besonders die Gewalt der Vertreibung aufgrund von bewaffneten
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Konflikten, erfahren haben; in diesem Programm werden sie bei ihrem Trauerprozess begleitet. Fir einen
Menschen, der Gewalt erfahren hat, ist es nicht leicht, jene Geflihle zu verarbeiten, zu denen Wut,
Rachegeliiste, Ohnmacht, Verleugnung und tiefe Trauer gehodren; sie bleiben verborgen und fiihren
zuweilen zu Gewalttatigkeiten gegeniber Menschen in der Umgebung. Das PAG und andere Projekte
haben in dem Bestreben Gewalt zu tGiberwinden diese Workshops zur Trauma-Heilung ins Leben gerufen,
damit die Trauer der Vergangenheit verarbeitet und die Zukunft aufgebaut werden kann.

20. Manche Ergebnisse dieser Arbeit zeugen von grundlegenden Verwandlungen in den
zwischenmenschlichen und familiaren Beziehungen sowie den Gemeinschaften von vertriebenen
Familien, die nach dem Training selbst zu Briicken der Mediation und Versdhnung in verschiedenen
Situationen wurden.

21. Zu den Ergebnissen gehodren: verwandelte Arbeitsbeziehungen zwischen Vorgesetzten und
Arbeitern, wo sich autoritare Modelle in egalitdre und demokratische verwandelt haben; Gemeindearbeit,
wo die Beteiligten von den Leitern mitberlicksichtigt werden; Gruppen von vertriebenen Frauen, welche
die Gewalt, die sie in bewaffneten Konflikten erfahren haben, in Prozesse verwandeln, die Leben und
Hoffnung in gesunde Beziehungen hervorbringen, welche auf Gewaltfreiheit, Selbstvertrauen und
kreativer Konflikttransformation beruhen; juristische Kreise, in denen sich Anwalten und Friedensrichtern
wertvolle Alternativen der Kommunikation mit Menschen in Konfliktsituationen erdffnet haben — sie fordern
diese Menschen auf, sich einer verantwortungsbewussten Sprache zu bedienen, um so eine
Konfliktsituation in eine Chance zu verwandeln, die einen Briickenschlag inmitten von Unterschieden
ermd@glicht.

22, In anderen Zeugnissen wird von Veradnderungen in der Selbstwahrnehmung der Teilnehmer
berichtet, z.B. in Bezug auf Sprache, Gesten, Wege der Konfliktldsung, Wege andere Menschen zu
betrachten und bewerten; die Teilnehmer lernten auBerdem, sich selbst und andere zu bestétigen, die
Fahigkeit des Zuhotrens zu verbessern, einen Konsens zu erzielen, kurz gesagt — Gewaltfreiheit als
Lebensstil zu ilbernehmen.

23. In ahnlicher Weise beschéftigen sich die Workshops mit Veranderungen von Einstellungen zu den
Geschlechtern, zu Menschenwirde, Menschenrechten, Selbstbehauptung, Vergebung, Selbstwertgefuhl,
die alle Aspekte der Friedensstiftung sind. Dass dabei der Schwerpunkt auf der Gemeinschaftsbildung
liegt, erdffnet die Mdglichkeit, sozialen Wandel zu fordern — und zwar auf einem gemeinschaftlichen,
zielgerichteten und gewaltfreien Weg in Richtung einer alternativen Gesellschaft.

24, Das PAG wurde in evangelischen, romisch-katholischen und Okumenischen Kreisen gut
aufgenommen. So ist es zu einem wertvollen Experiment eines Briickenschlags geworden, dem wiederum
selbst eine ganz konkrete Aufgabe bei der Friedensstiftung zukommt. Das Programm wird zu einer
achtungsvollen und toleranten Begegnung inmitten von Unterschieden, was wiederum unter den Kirchen
ein Zeichen des Friedens und der Hoffnung ist.

25. Diese Aktionen im Auftrag eines gewaltfreien und alternativen Lebensstils sind Saatkérner des
Friedens, die nach und nach in Bereichen der Bevélkerung gepflanzt werden, in denen Gewalt an der
Tagesordnung ist. Dennoch wird es unumganglich sein, Kirchen, Gemeinden, Regierungs- und
Nichtregierungsorganisationen dazu anzuregen, diese Arbeit zu unterstitzen und auch im Anschluss
daran die Menschen und Gemeinden zu begleiten, die Gewaltfreiheit als Lebensstil lbernommen haben,
damit die gepflanzten Saatkérner eine dauerhafte Ernte hervorbringen kénnen.

26. Wenige Menschen wissen etwas uber die Rolle der Kirchen beim Fall der Berliner Mauer im
November 1989. Im Jahre 1983 hatte der Pfarrer der evangelisch-lutherischen Kirchengemeinde Sankt
Nikolai in Leipzig, Christian Fuihrer, Friedensgebete initiiert, zu der die Offentlichkeit jeden Montag um 17
Uhr eingeladen war. Bei jeder dieser Gebetsstunden lasen die Besucher gemeinsam die Seligpreisungen:
.oelig sind die Friedfertigen; denn sie werden Gottes Kinder heiRen.” Spater beteiligte sich eine
reformierte Kirche in Leipzig und startete eine Gebetswache, ebenso wie Kirchen in Ostberlin, Dresden
und an anderen Orten in Deutschland. Im Jahr 1989 war die Zahl derjenigen, die an den Friedensgebeten
teilnahmen, betrachtlich gewachsen. Diese Gebetsstunden bildeten den Kern der aufkommenden
gewaltfreien Protestbewegung. Im September desselben Jahres wurde die Bewegung Neues Forum
gegrundet, in der Uber Themen debattiert wurde, die in Ostdeutschland generell verboten waren. Es
dauerte nicht lange, dass aus den Protestbewegungen riesige wochentliche Veranstaltungen erwuchsen.
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Im Oktober trat der langjahrige Machthaber Erich Honecker zuriick, und im November fiel die Mauer.
Wahrend der ganzen Zeit, inmitten von Ereignissen und Umstanden, die sich Tag fur Tag anderten, traten
die Kirchen fortwahrend fir Gewaltfreiheit und Dialog ein. Ein junger Mensch in Ostdeutschland sagte,
dass das Erstaunliche an dem Ubergang und der Wiedervereinigung nicht gewesen sei, dass sie sich
ereignet hatten, sondern dass sie sich in einer derart friedlichen Weise ereigneten, ohne den Verlust eines
einzigen Menschenlebens.

27. In Kolumbien haben viele Kirchen fur den Frieden gebetet. Im Jahr 2000 initierte die
Mennonitische Kirche Teusaquillo in Bogota eine wochentliche Stunde mit dem Titel ‘Ein Moment flr den
Frieden’, die jeden Mittwoch von 12:30-13:30 Uhr stattfindet. Die Zeit ist aufgeteilt zwischen Gebet und
Lekture der Bibel (eine halbe Stunde) und Reflexion und Diskussion zu einem Thema, das einen Bezug
zu Frieden und nationalen Angelegenheiten hat — gewissermaflen eine Kombination der beiden
Aktivitaten, die die Kirchen und das Neue Forum in Ostdeutschland unternommen hatten. Anlasslich des
‘Moments fir den Frieden® ist eine grol3e Zahl von Menschen aus verschiedenen Gesellschaftsschichten
zusammengekommen, hauptsachlich aber Opfer bewaffneter Konflikte, um fiir den Frieden in Kolumbien
Zu beten, im Wort Gottes gestarkt zu werden und neue Moglichkeiten zu suchen, um Gerechtigkeit,
Frieden und Solidaritat wahr werden zu lassen. Ausgehend von diesen ersten Erfahrungen hat die 6rtliche
Kirche andere Kirchen in Kolumbien und im Ausland aufgefordert, ihre Turen fir eine wochentliche
Gebetszeit zu 6ffnen, um gemeinsam eine Veranderung im Lauf der Geschichte des Landes zu bewirken.
Eine Kirche in einer sehr konfliktreichen Gegend Kolumbiens hat es folgendermafen formuliert: ,Die neue
Geschichte Kolumbiens wird auf Knien geschrieben werden.”

28. Die Stiftung fir Versdhnung foérdert die ‘Schulen fiir Vergebung und Verséhnung‘. Die Methode ist
zwar aus den Erfahrungen mit gewaltsamen Konflikten in Kolumbien entstanden, mittlerweile aber in
verschiedenen Landern der Erde verbreitet. Nach Meinung dieser Schulen, an deren Spitze der
Consolata-Priester Pater Leonel Narvaez steht, ist es schwierig an die Zukunft zu denken, wenn der
Schmerz der Vergangenheit den Gang eines Menschen erstarren lasst. Daher ist es erforderlich,
Erinnerungen zu Uberwinden, die nach Vergeltung, Rache und Tod trachten; denn das Leben kann nicht
gedeihen, wenn es in den disteren Irrgarten des Schmerzes und der Tragddie verwurzelt ist. Ohne die
berechtigten Forderungen der Armen in der Welt infrage zu stellen, ist die Stiftung der Ansicht, dass keine
Gegensatze unter den Menschen es wert sind, menschliches Blut zu vergielRen.

Desmond Tutu sagte: ,Ohne Vergebung gibt es keine Zukunft.“ Die Schulen weisen auf die Notwendigkeit
hin, eine Methodik zu befolgen, um sich durch Trauma, Verbitterung, Zorn und Rachedurst
hindurchzuarbeiten und, aufbauend auf der inneren Spiritualitit des Menschen, den Schritt zu der
Moglichkeit der Vergebung und Versdhnung zu tun — mit dem Ziel eine neue Zukunft aufzubauen.

29. Bei den Friedensstiftenden Gemeinschaften der Philippinen handelt es sich um eine christlich
ausgerichtete Organisation, die danach strebt, eine friedensstiftende Gemeinschaft zu sein. lhr Ziel ist es,
einander zu schulen und zu starken, um ,gewaltfreier Friedensstiftung das gleiche MalR an Disziplin und
Selbstaufopferung zu widmen, das Armeen dem Krieg widmen®. In einem Land, das von sozialer
Ungerechtigkeit und Korruption, aufstandischen Reaktionen, Querelen zwischen den Religionen und
Freiheitsbewegungen in Mitleidenschaft gezogen ist, versuchen die Gemeinschaften der Friedensstifter,
Menschen innerhalb und auf3erhalb der Kirche zu Multiplikatoren auszubilden. Diese leiten dann Teams
und Gemeinschaften an, die sich einer wirksamen Friedens- und Vers6hnungsarbeit widmen, die den
Beddirfnissen ihres Landes in diesem Bereich angepasst ist.

30. Eine etwas andere Alternative zur Gewalt stellen die Christlichen Friedensstifter-Teams (Christian
Peacemaker Teams; CPT) dar, eine Gemeinschaft, die von geschulten Freiwilligen aus verschiedenen
Kulturen gebildet wird und zu einer internationalen 6kumenischen Organisation gehort. Ihre Arbeit ist
darauf angelegt, die Plane und Aktivitaten von rechtmafligen wie unrechtmafRligen Gruppen, die Gewalt
anwenden und unter Menschen, die in Konfliktregionen leben, Schmerz und Leid verursachen, zu
durchkreuzen. Im Nahen Osten sind die CPT in Hebron und der léndlichen Gegend von Paléstina seit
einigen Jahren prasent; sie erleben die fortlaufenden Angriffe israelischer Siedler gegen die
palastinensische Bevdlkerung mit und ,stellen sich fir den Frieden in den Weg“. In Kolumbien sind die
CPT in der Region Magdalena Medio ansassig, jedoch nicht darauf begrenzt. Sie arbeiten zusammen an
Basisinitiativen, um Strukturen der Dominanz und Unterdrickung aufzudecken und durch aktive
Gewaltfreiheit umzuwandeln, um eine Welt mdglich zu machen, die auf Respekt, Gerechtigkeit und Liebe
—auch gegeniber den Feinden — griindet.
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31. In Palastina demonstriert der Volksausschuss von Bilin zusammen mit Ortsansassigen,
israelischen und internationalen Aktivisten seit sechs Jahren gegen die unrechtmaRig errichtete Mauer,
die ihr Dorf von ihrem Ackerland abschneidet. Sie organisieren wdchentliche Demonstrationen, in deren
Rahmen es zu vielen Verletzungen und Verhaftungen gekommen ist und die fiir einige gewaltfreie
Demonstranten mit dem Tod geendet haben. Obwohl es bei den Demonstrationen haufig zu Angriffen von
Seiten der Israelischen Verteidigungsstreitkrafte kommt, wird die Stimme der Dorfbewohner von Bil'in
nicht zum Schweigen gebracht. Das ist der Beharrlichkeit dieser Menschen und dem permanenten
Informationsaustausch zu verdanken, den lyad Burnat, einer der Demonstrantenfiihrer und der Leiter des
Volksausschusses gegen die Mauer, mit einem internationalen Publikum im Cyberspace betreibt, das sich
‘Freunde von Freiheit und Gerechtigkeit in Bil'in‘ nennt. Die Nutzung des Internets und verschiedener
verfugbarer Plattformen zu diesem Zwecke bieten eine neue Mdglichkeit, Ungerechtigkeit aufzudecken
und auf der ganzen Welt Netzwerke der Solidaritat zu bilden.

32. Obwohl es unendlich viele Beispiele fir friedensstiftende, friedenserhaltende und
friedensschaffende Initiativen gibt, ist es auch notwendig zu begreifen, dass selbst das, was vereinzelte
Wohltétigkeitsarbeit zu sein scheint, in einen gréReren Rahmen eingefligt werden kann und muss; es gilt,
diese Arbeit in ihrer Beziehung zur Welt allgemein und zu den Strukturen, welche ursachlich fur die
Problem sind, zu betrachten und die erforderlichen langfristigen, ganzheitlichen Lésungen zu sehen. Ein
Beispiel hierfir ist das Ernahrungsprojekt einer ortlichen Kirche. Diese Kirche richtet sich mit einem
Ernahrungsprojekt mit dem Namen ‘Brot und Leben’ an Menschen, die auf der Stralle leben; es wird in
zwei benachteiligten, von Gewalt gepragten und verarmten Vierteln der Stadt Soacha in Kolumbien
durchgefuhrt. Dennoch folgt das Programm zwolf Leitsatzen, durch die es als ein prophetisches Wort
verstanden werden kann, das auf die Strukturen, die Hunger in der Welt verursachen, und die
Notwendigkeit der Verdnderung Bezug nimmt. Diese Leitsatze lauten:

Jeder Mensch hat das Recht auf Nahrung. Gott gibt genug fur jeden.

Auf der Welt gibt es ausreichend Nahrung fur jeden. Jeder Mensch sollte essen kdnnen.

Das Ebenbild Gottes ist in jedem Menschen und muss beschitzt werden.

Den Hungrigen Nahrung zu geben ist keine Frage der Barmherzigkeit. Es ist eine Frage

der Gerechtigkeit.

e. Die Prioritaten der Gesellschaft sind verfehlt. Sie missen korrigiert werden. Mehr Brot,
weniger Waffen.

f.  Ein dauerhafter Frieden benétigt Menschen, die nicht hungern.

g. Um anderen Nahrung zu geben, bedarf es nicht in erster Linie Geld, sondern der
gemeinschaftlichen Zusammenarbeit.

h. Anderen Nahrung zu geben erfordert nicht nur die Ausarbeitung von Projekten; es
erfordert Entscheidungen.

i. Den Hungrigen in Liebe und Achtung Nahrung zu geben, Ubertragt die Liebe Gottes und
verweist auf Jesus — Brot des Lebens — und ist der Auftrag der Kirche.

j- Nahrung zu geben erfordert ein Nachdenken Uber Landbesitz, Verteilung des Wohlstands,
soziale Strukturen und daruber, was Gott fur die Menschheit will.

k. Wir geben Nahrung, um Menschen zu befahigen, die Unterwerfung hinter sich zu lassen,
in die sie durch wirtschaftliche und sozio-politische Strukturen hineingedrangt worden
sind.

. Bei den Verdnderungen, die erfolgen muissen, handelt es sich um politische

Entscheidungen, die von Menschen getroffen werden. Da die Dinge verandert werden

konnen, ist es ein Verbrechen, Menschen weiter hungern zu lassen.

aoop

33. Sieben Verpflichtungen zu einem gewaltfreien Leben. In einem Land bieten die Kirchen ihrer
Gesellschaft eine siebenteilige Verpflichtung zur Gewaltfreiheit an, die kostenlos verteilt wird, besonders
am 21. September, dem Internationalen Tag des Friedens, der Gewaltfreiheit und Waffenruhe. Bei der
Formulierung wurde auf ‘kirchlich® oder religids anmutende Sprache verzichtet; die Kirchen wollen mit
dieser Verpflichtung Vorschlage fur eine Lebensweise machen, die von allen Menschen angenommen
werden kann — zugunsten einer Gesellschaft, in der alle Freude am Leben haben kénnen. Die sieben
Verpflichtungen lauten:

a. Ich verpflichte mich, eine persdnliche und familidare Spiritualitit der Liebe und
Gewaltfreiheit zu pflegen.
b. Ich verpflichte mich, die Wiirde des menschlichen Lebens in all ihren Formen zu achten
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und zu schitzen und die Schépfung zu bewahren.

c. lIch verpflichte mich, Gewaltfreiheit in all meinen familiaren Beziehungen zu praktizieren
und korperliche, verbale und seelische Misshandlung abzulehnen.

d. Ich verpflichte mich, in Liebe zu meinem Néachsten Konflikte auf eine gewaltfreie Art und
Weise zu losen.

e. lIch verpflichte mich, Solidaritat aufzubauen und auf ein alternatives Wirtschaftssystem
hinzuarbeiten, das eine ganzheitliche und nachhaltige menschliche Entwicklung férdert.

f. Ich verpflichte mich, weder Waffen zu tragen noch mich an militaristischen Vorhaben zu
beteiligen.

g. Ich verpflichte mich, meine Gaben, Talente, Fahigkeiten, Zeit und Ressourcen in den
Dienst des Aufbaus einer Gesellschaft zu stellen, die das Leben, Gerechtigkeit und
Frieden durch gewaltfreies Handeln fordert.

Uber ‘Gerechter Krieg kontra Pazifismus* hinaus

34. Auf ihrer Suche nach Verséhnung und Frieden und in ihren Bemihungen, den Weg eines
‘gerechten Friedens' zu erkennen, haben Christen und ihre Gemeinschaften dafiir gekampft, die
Spannungen zwischen den beiden groRen christlichen Friedenstraditionen zu beheben, welche die
Okumenische Diskussion Uber die letzten 60 Jahre hinaus weit reichend gepragt haben — d.h. einerseits
der Standpunkt der Vertreter der historischen Mehrheitskirchen, die der Theorie des ‘gerechten Krieges’
anhangen und andererseits die Vertreter der historischen Friedenskirchen, die einen Standpunkt der
Gewaltfreiheit und des christlichen Pazifismus vertreten. Der Ansatz, welcher hier in Bezug auf die
Themen Krieg und Frieden, Gewalt und Gewaltfreiheit entwickelt wurde, baut auf der Uberzeugung auf,
dass es die Aufgabe der christlichen Gemeinschaft als der Leib Christi ist, als ein prophetisches Zeichen
des Friedens in einer von Gewalt gepragten Welt zu wirken. Durch ihren Auftrag und ihre Bestimmung
muss die christliche Kirche eine Friedenskirche sein. Diese Uberzeugung ist selbst das Ergebnis eines
langen Prozesses der kritischen Selbsteinschatzung in der christlichen Gemeinschaft, der sich in der
Okumenischen Bewegung und durch sie ereignet hat. Dies deutet auf einen grundlegenden
Paradigmenwechsel in der Theologie und christlichen Ethik hin, durch den die Diskussion allmahlich tber
die alte Debatte hinaus gegangen ist, welche die Theorie des gerechten Krieges und den Pazifismus
gegenuberstellt, und sich zu der Vision eines gerechten Friedens sowie der Verpflichtung zu gerechter
Friedensstiftung hinbewegt hat. Der ‘Okumenische Aufruf zum gerechten Frieden‘ kann als &ffentliches
Signal dieser Veranderung betrachtet werden und dient gleichzeitig dem Zweck, die Kirchen und ihre
Partner in der Zivilgesellschaft und anderen Religionsgemeinschaften dazu einzuladen und zu ermutigen,
sich dem Weg des gerechten Friedens anzuschliel3en.

35. Trotzdem ist dieser Wandel im christlichen Denken (ber Krieg und Frieden, Gewalt und
Gewaltfreiheit selbst ein komplexer und andauernder Prozess, in dem die beiden historischen Traditionen
mit ihren unterschiedlichen Schwerpunkten auch weiterhin die Herangehensweise an die gegenwartige
Wirklichkeit und Erscheinungsformen von Gewalt pragen. Obgleich die frilhere Gegenlberstellung der
Theorie des gerechten Krieges und des christlichen Pazifismus der Erkenntnis einer allmahlichen
Anndherung gewichen ist, sind die beiden Standpunkte immer noch ausgepragt und finden sich in eine
Wallfahrt verwickelt, bei der sich die Pilger entlang mehrerer Wege an verschiedenen Orten befinden.
Daher ist es wichtig, dass wir uns in diesem Prozess in Erinnerung rufen, woher wir kommen.

36. Es wird gemeinhin anerkannt, dass die christliche Gemeinschaft in ihren Anfangen dem Beispiel
der aktiven Gewaltfreiheit folgte, die sich auf die Schilderung des alternativen Vorgehens Jesu und seiner
Junger in den Evangelien stitzt. Die Urkirche neigte zu Pazifismus und sah die Friedensstifter als berufen
an, den N&chsten zu lieben und ihm zu dienen. Kirchenhistoriker erinnern uns daran, dass die frihe
Kirche wahrend ihrer ersten drei Jahrhunderte Krieg und Militdrbeteiligung ablehnend gegentberstand, da
dies ihrem Verstandnis vom Wirken und Handeln Gottes in der Welt im Licht der Gleichnisse,
prophetischen Lehren und der seelsorgerlichen Tatigkeit Jesu widersprach. Im vierten Jahrhundert n. Chr.
bekehrte sich der romische Kaiser Konstantin zum Christentum, und es wurde neu festgesetzt, wie
Christen sich im Dienste einer kaiserlichen Macht zu verhalten hatten. Eine unmittelbare Folge davon war
eine jahe Veranderung in der 6ffentlichen Ethik der Kirche.

37. Im vierten Jahrhundert begann ein Veranderungsprozess: Die Symbole, Bilder und zentralen
Grundsatze des christlichen Selbstverstdndnisses betrachtete man von nun an als spiegelgleich zur
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kaiserlichen Macht. Und zu dieser Zeit in der westlichen Geschichte, beginnend mit der Ara Konstantins,
geschah es, dass eine aufkommende Ideologie des Kreuzes und des Schwertes sich allm&hlich mit dem
Auftrag und Zeugnis der Kirche deckte. Innerhalb eines bemerkenswert kurzen Zeitraumes in der
Geschichte der Kirche kristallisierten sich die Symbole, Bilder und Grundsétze der Kirche zu starren und
eng verbundenen Strukturen kirchlicher und staatlicher Macht. Die weitere Entwicklung dieser Strukturen
zum Nutzen des Kaisers wird von Gelehrten als Christenheit bezeichnet. Das lange Zeitalter der
Christenheit nahm Uber die Jahrhunderte mannigfaltige Formen an, wobei die christliche Geschichte in
religibsen Ritualen und burgerlichen Erzéhlungen zu einer Geschichte umgedeutet wurde, die die
kaiserliche Macht billigte. Theologen und Religionsfuhrer errichteten dieses Selbstverstandnis in ihren
Uberlegungen auf einem Diskurs, der sich letztendlich um ‘gerechten Krieg* drehte. Diese Uberlegungen
zum ‘gerechten Krieg'‘ stellten urspriinglich den vagen Versuch dar, zu rechtfertigen, warum Christen um —
wie die Formulierung ‘gerechter Krieg‘ schon sagt — der staatlichen oder regierenden Instanz willen zu den
Waffen griffen.

38. Innerhalb der Christenheit fiihrten Theologen und Politiker das Argument des ‘gerechten Krieges'
nicht blo3 aus abstrakten Grinden an. Ohne Zweifel waren reale und gegenwartige Gefahren in der
Romerzeit und spater im Mittelalter eine nichterne Wirklichkeit des taglichen Lebens. Schon friih brachte
die Bedrohung des Reiches durch Invasionen der Barbaren christliche Fihrer dazu, sich die Frage zu
stellen, wie sie sich ihren christlichen Kaisern auf verantwortungsbewusste Weise in Kriegen anschlieR3en
kénnten, mittels derer mdglicherweise ihre Interessen geschitzt, die Gerechtigkeit verteidigt und letzten
Ende der Frieden bewahrt werden wirden. Das Neue Testament bot wenig Rat in Bezug auf diese
unbeugsamen Gegebenheiten; so vermischten die Denker ihre aufkommenden christlichen Ansichten zu
den Tugenden des politischen Lebens in einem Staat, der ihrer Religion wohlwollend begegnete, mit den
Idealen von Krieg und Frieden aus der klassischen Antike und der hebréischen Bibel.

39. Im Geiste dieser Wirklichkeiten war der Zweck der Theorie des ‘gerechten Krieges' niemals
einfach Krieg zuzulassen, sondern die Kriegsfihrung — im Dienste des letztendlichen Ziels von Frieden
und Gerechtigkeit in der Gesellschaft — in wohlbedachte ethische Grenzen zu weisen. Die scholastische
Theologie des Mittelalters entwickelte die Theorie systematisch weiter, indem sie betonte, dass ein
‘gerechter Krieg' die folgenden Bedingungen erfillen musse: Er muss von einer rechtmafigen Autoritat
(legitima potestas) gefiihrt werden; es muss einen triftigen Grund (causa iusta) fir den Krieg geben; er
muss mit einer gerechten Absicht (recta intentio) gefuihrt werden, d.h. mit dem Ziel der Wiederherstellung
des Friedens und der Wiedereingliederung des Gegners in die rechtmaRige Ordnung. Im Verlauf spéterer
Entwicklungen der Theorie kamen weitere Bedingungen hinzu: die VerhaltnismaRigkeit der eingesetzten
Mittel, die begriindete Aussicht auf Erfolg, sowie gerechtes Verhalten wahrend der Kriegsflihrung.
Tatsachlich sind diese Kriterien flr eine berechtigte Kriegsfuhrung derart anspruchsvoll, dass
Politikwissenschaftler und Friedensforscher sich heute darin einig sind, dass es beinahe unmdglich ist,
einen wahrhaft ‘gerechten Krieg’ festzustellen — eine banale Wahrheit, die schon auf das Romische Reich
und den Drei3igjahrigen Krieg im siebzehnten Jahrhundert und die Zeit dazwischen zutraf, und die
dieselbe Gliltigkeit fir unsere postmodernen religibsen und staatlichen Realitaten besitzt. Gleichwohl
wurden Machtstrukturen in der Kultur der Christenheit so sehr gefestigt, dass die Theorie des ‘gerechten
Krieges’ benutzt wurde, um religidse Grundsatze zur Billigung von Gewalt gegen andere Menschen
heranzuziehen.

40. Die Theorie des gerechten Krieges bildete fir die historischen Mehrheitskirchen weiterhin den
Orientierungsrahmen fur ihre (kritische) Reaktion auf die Rolle und das Handeln von Staaten, die den
Krieg als ein legitimes Recht zur Verteidigung ihrer Souverénitat und zur Verfolgung ihrer nationalen
Interessen betrachteten. Christlicher Pazifismus hingegen ist immer ein ethischer Standpunkt gewesen,
der von Andersdenkenden und Minderheitengruppen vertreten wurde — beginnend mit den Ménchsorden,
Uber die radikalen Reformbewegungen in der Kirche des Mittelalters, bis hin zu der
Wiedertauferbewegung und den neuzeitlichen Gruppierungen der Historischen Friedenskirchen. Genauso
wie in den Standpunkt des gerechten Krieges sind auch in den christlichen Pazifismus Ideen und
Einflusse der sakularen politischen Philosophie eingegangen. Allerdings ist der christliche Pazifismus in
seinem Kern bemiht, der Lehre und dem Beispiel Jesu zu gehorchen und Folge zu leisten — besonders
seiner Seligpreisung der Friedfertigen in der Bergpredigt (Mt 5:9), seinem Zeugnis flr Gottes Reich des
Friedens und der Gerechtigkeit, sowie seiner Ausiibung von gewaltfreier Liebe, auch dem Feind
gegeniber. In seinem Bekenntnis zu radikaler Jingerschaft war der christliche Pazifismus der
Angleichung von Kirche und Staat gegentber immer kritisch eingestellt und strebte danach, die Kirche als
alternative Gemeinschaft von jeglicher Verwicklung in staatliche Macht zu distanzieren. Am deutlichsten
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hat sich der christliche Pazifismus in der Kriegsdienstverweigerung und der Weigerung Waffen zu tragen
manifestiert.

41, Sowohl der christliche Pazifismus als auch die Tradition des gerechten Krieges haben sich
geschichtlich entwickelt und auf sich @ndernde Umstande in der Geschichte reagiert. Keiner der beiden
Ansatze stellt ein festgelegtes System von theologischen oder ethischen Bestatigungen dar, obgleich sie
im Ursprung eindeutig ein unterschiedliches Verstandnis vom Wesen und Auftrag der Kirche und ihrer
Bestimmung in der Welt widerspiegeln. Beide sind haufig falsch dargestellt und falsch verstanden worden,
wodurch ihre Gultigkeit als echte christliche Friedenstraditionen in Frage gestellt wurde. Mit Bezug auf die
aktive Beteiligung der historischen Mehrheitskirchen an Kriegshandlungen — von den Kreuzziigen, der
Reconquista in Spanien und dem gewaltsamen Einfallen in Lateinamerika bis hin zu den Religionskriegen
im 16. und 17. Jahrhundert — ist die Tradition des gerechten Krieges (falsch) dargestellt worden als die
kirchliche und moralische Legitimation von Kriegs- und Eroberungshandlungen und der vorsétzlichen
Toétung von Feinden. Die Anhanger des christlichen Pazifismus sind (falsch) dargestellt worden als
diejenigen, die den Anforderungen der Gerechtigkeit in einer Welt des radikalen Bésen nicht entsprochen
haben, da sie sich in eine Haltung des Nicht-Widerstands zurlickzogen und sich weigerten, sich an
Malnahmen zur Wiederherstellung der Gerechtigkeit durch Gewaltanwendung zu beteiligen. Daher ist es
wichtig zu unterstreichen, dass beide Traditionen in ihrer gegenwartigen Ausdrucksform der christlichen
Bestimmung folgen wollen, einen Frieden in Gerechtigkeit zu fordern, und dass beide der gewaltfreien
Friedensstiftung und dem Aufruf des Evangeliums zur Liebe des Feindes Vorrang geben. Ebenso
erkennen beide das Wort der Bibel an, nach dem die Tétung eines anderen Menschen gegen den Willen
Gottes verstdf3t und der Einsatz von tédlicher Gewalt im Krieg sundhaft ist und niemals gerecht genannt
werden kann.

42, Der Punkt, an dem sich ihre Wege trennen, ist die Frage nach der Reaktion auf die Realitat von
Gewalt im Gemeinschaftsleben der Menschen. Der christliche Realismus der Tradition des gerechten
Krieges wirde behaupten, dass es Situationen gibt, in denen der Einsatz von Waffengewalt die einzige
verantwortungsbewusste Moglichkeit darstellt, auf gewaltsame Machtkundgebungen zu reagieren, die das
Leben und die Sicherheit einer Gemeinschaft gefahrden. Er wirde jedoch betonen, dass Waffengewalt
nur als ‘letzter Ausweg’ eingesetzt werden darf, wenn alle anderen gewaltfreien und friedlichen
Madoglichkeiten, die Bedrohung zu beseitigen, erschopft worden sind. Und selbst dann wirde die
Entscheidung auf Waffengewalt zuriickzugreifen als das kleinere Ubel betrachtet werden. Der christliche
Pazifismus wiederum wiirde argumentieren, dass echter Frieden in Gerechtigkeit nicht mit gewaltsamen
Mitteln erreicht werden kann, dass die Mdoglichkeiten gewaltfreier Friedensstiftung unterschéatzt worden
sind und dass das Argument, Waffengewalt kdme nur als ‘letzter Ausweg’ zum Einsatz, sehr oft dazu
fuhrt, dass sich der Kreislauf von Gewalt fortsetzt und somit Bedingungen schafft, die das Erreichen von
Gerechtigkeit verhindern. Das pazifistische Bekenntnis zu Gewaltfreiheit wurzelt letzten Endes in einer
Eschatologie des Vertrauens auf Gottes Sieg Uber das Bose, der sich in Jesu Leben, Lehre, Tod und
Auferstehung offenbart.

43. Im zwanzigsten Jahrhundert wird unter zahlreichen christlichen Fihrern und Religionsgelehrten
auf der ganzen Welt die wachsende Erkenntnis deutlich, dass wir die Dammerstunde der Christenheit
erreicht haben. Es ist schwierig, die gleichzeitige ekklesiale Bedeutung und gesellschaftliche Dissonanz
dieser aufkommenden Trennung von christlichem Selbstverstandnis in Bezug auf Krieg und Strukturen
politischer Macht Uberzubewerten. Sicherlich gibt es viele Orte auf der Welt, an denen Religion vom Staat
manipuliert wird. Doch das Sichtbarwerden einer sich ausbreitenden Einigkeit im Weltchristentum zum
Thema Krieg und die unabhéangige christliche Antwort auf die Ablehnung von Krieg als christlich-
birgerliche Verantwortung sind relativ neu. Die 6kumenische Bewegung war maRgeblich daran beteiligt,
diese Veranderung im christlichen Selbstverstandnis im Hinblick auf Krieg und Strukturen politischer
Macht voranzubringen.

44, Die erste Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen, die in der Zeit nach dem
Zweiten Weltkrieg 1948 in Amsterdam zusammenkam, gab unter der Uberschrift ‘Krieg ist gegen den
Willen Gottes' folgende Erklarung ab:

“Krieg als Methode zur Beilegung von Konflikten ist unvereinbar mit der Lehre und dem Beispiel unseres
Herrn Jesu Christi. Die Rolle, die Krieg in unserem gegenwartigen internationalen Leben spielt, ist eine
Sinde gegen Gott und eine Entwirdigung des Menschen. Wir erkennen an, dass die Problematik des
Krieges besonders dringliche Fragen aufwirft. Die Kriegsfihrung hat sich sehr gedndert. Krieg ist heute
total, und von jedem Mann und jeder Frau wird verlangt, dass sie sich fur den Kriegsdienst verpflichten.
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Durch den grof3flachigen Einsatz von Luftstreitkraften und die Entdeckung von Atom- und anderen neuen
Waffen zeichnet sich die gesamte moderne Kriegsfilhrung zudem durch weit reichende und
unterschiedslose Vernichtung aus, die es in der Form in vergangenen Konflikten nie gegeben hat. Unter
diesen Umstanden ist die Tradition eines gerechten Krieges, der einen triftigen Grund und den Einsatz
gerechter Mittel erfordert, nun in Frage gestellt. Das Rechtswesen mag die Billigung des Einsatzes von
Gewalt erfordern, aber wenn Krieg ausbricht, wird Gewalt in einem solchen Ausmal} eingesetzt, das sie
die Grundlage des Rechtswesens méglicherweise zerstoért.”.

,Daher stellt sich die unausweichliche Frage — kann Krieg nun ein Akt der Gerechtigkeit sein? Wir kénnen
diese Frage nicht einheitlich beantworten. Im Wesentlichen werden drei Standpunkte vertreten:

e Es gibt diejenigen, die meinen, dass — obwohl die Teilnahme am Krieg unter besonderen
Umstéanden eine Pflicht des Christen sein kann — moderne Kriegsfiihrung mit ihrer
Massenvernichtung niemals ein Akt der Gerechtigkeit sein kann.

e Es gibt diejenigen, die — in Ermangelung von unparteiischen supranationalen Institutionen —
meinen, dass militdrisches Handeln die letzte Sanktion des Rechtsstaat ist und dass den
Birgern ausdricklich beigebracht werden muss, dass es ihre Pflicht ist, das Recht nétigenfalls
auch mit Gewalt zu verteidigen.

e Andere wiederum lehnen Militardienst jeglicher Art ab, da sie der Uberzeugung sind, dass ein
absolutes Zeugnis gegen den Krieg und fir den Frieden dem Willen Gottes entspricht, und sie
wiinschen sich, dass sich die Kirche in demselben Sinne aul3ert.

»In Anbetracht dieser gegensétzlichen Einstellungen missen wir uns unser Gefiihl der Ratlosigkeit
eingestehen und alle Christen dazu bringen, sich kontinuierlich mit den Schwierigkeiten, die mit diesen
unterschiedlichen Einstellungen einhergehen, auseinanderzusetzen und demitig um Gottes fuhrende
Hand zu beten. Wir sind der Meinung, dass insbesondere Theologen dazu aufgerufen sind, sich mit
diesen inhérenten Problemen zu beschéftigen. Gleichzeitig mussen die Kirchen versuchen, alle die in
ihrer Gemeinschaft zu halten, welche sich zu den oben genannten Ansichten bekennen und bereit sind
Gottes Wille angesichts der ihnen gewéhrten Fiihrung zu folgen.”

45, Zu der Frage, wie Christen und ihre Kirchen auf die Realitéat von Gewalt in den aktuellen K&mpfen
um Gerechtigkeit und Freiheit und insbesondere im Kampf gegen rassistische Unterdriickung reagieren
sollen, wurde dem Zentralausschuss des ORK 1973 eine Studie zum Thema ,Gewalt, Gewaltlosigkeit und
der Kampf um soziale Gerechtigkeit® vorgelegt. Nach einer genauen Untersuchung der verschiedenen
Positionen kommt die Studie zu einem ahnlichen Schluss wie die Versammlung in Amsterdam. In dem
Bericht heil3t es:

,Vor dem Hintergrund dieser Realitdt miissen die Methoden des Widerstandes gegen unrechte und
unterdrickende politische und wirtschaftliche Macht erortert werden. Hierbei haben sich drei vollig
unterschiedliche Meinungen zu den einzusetzenden Methoden herausgebildet:

(a) Einige glauben, dass Gewaltlosigkeit der einzige mit Jesus Christus zu vereinbarende Weg des
Widerstandes ist. Dabei ist ihnen bewusst, dass dieser Weg hart und haufig erfolglos ist ... Fir sie ist
Gewaltlosigkeit ein Zeugnis der transzendierenden Kraft Gottes in Jesus Christus, ein Weg des Glaubens,
der sich allein durch ihn und seine Kraft rechtfertigt.

(b) Andere sind bereit die Notwendigkeit gewaltsamen Widerstandes unter extremen Umstanden als
christliche Pflicht zu akzeptieren, wobei sie ahnliche Kriterien wie die in Bezug auf einen gerechten Krieg
vorgebrachten Merkmale anwenden wirden ... Gewalt wird hier als ultima ratio betrachtet. Es handelt sich
um einen Akt der Freiheit, der einschlie3lich der Schuld, die hierbei aufgenommen wird, nur im Vertrauen
auf Gottes abschlieRendes Urteil unternommen werden kann.

(c) Wieder andere befinden sich bereits in Gewaltsituationen, in denen sie gar nicht anders kénnen als
daran teilzunehmen. Gewaltlosigkeit stellt keine Option dar, es sei denn, sie wirden sich vollstandig vom
Kampf um Gerechtigkeit zurtickziehen. In einer solchen Situation besteht das Problem darin die
Gesamtmenge an Gewalt in der entsprechenden Situation zu reduzieren und die Menschen zu befreien,
so dass sie gerechte und friedvolle Beziehungen zueinander aufbauen kdénnen ... Die Problematik
christlicher Verantwortung liegt somit darin, die Konfliktmittel so menschlich wie mdglich zu gestalten und
gleichzeitig innerhalb des Konfliktes — wo immer dies auch mdglich ist — Friedensstrukturen aufzubauen.
Es ist uns nicht gelungen, diese radikal unterschiedlichen Sichtweisen auf einen gemeinsamen Nenner zu
bringen. Wir sind jedoch von drei Dingen lberzeugt:

(a) Es gibt bestimmte Arten der Gewalt, an denen Christen auf gar keinen Fall teilhaben diirfen und die
von den Kirchen verurteilt werden missen [diese Arten der Gewalt reichen von der Eroberung eines
Volkes durch ein anderes bis hin zu Folter und der wahllosen Tétung von nicht am Kampf beteiligten

62



Personen].

(b) Wir sind davon iberzeugt, dass sich Kirche und Widerstandsbewegungen noch nicht ausreichend mit
den Methoden und Techniken der Gewaltlosigkeit beim Kampf fiir eine gerechte Gesellschaft beschaftigt
haben ...

(c) Wir lehnen jedoch einige oberflachliche Annahmen Uber Gewaltlosigkeit, die in letzter Zeit in den
Diskussionen immer wieder vorgebracht wurden, ab. Gewaltloses Vorgehen ist hoch politisch und es kann
extrem umstritten sein ... Eine gewaltlose Bewegung kann periphere Gewalt erzeugen und steht vor dem
Problem, diese zu kontrollieren ...*

46. 1975 hat die in Nairobi tagende Versammlung des ORK im Rahmen einer Erklarung zum Thema
Weltweite Rustungslage® den folgenden Aufruf an die Kirchen gerichtet: ,Die Kirchen sollten ihre
Bereitschaft unterstreichen, ohne den Schutz durch Waffen leben zu wollen. Sie sollten auf breiter Flache
die Initiative ergreifen und Druck fur eine effektive Abristung machen. Kirchen, jeder einzelne Christ und
die Burger aller Lander sollten ihre Regierungen zum Schutz der nationalen Sicherheit ohne den Einsatz
von Massenvernichtungswaffen bewegen ...“ Und nach einer internationalen Anhérung zum Thema
LAtomwaffen und Abriistung® im Jahre 1981 wurde diese Position von der Versammlung des ORK in
Vancouver mit der nachfolgenden Aussage noch einmal unterstrichen:

Wir sind der Meinung, dass der Zeitpunkt gekommen ist, an dem die Kirchen einheitlich erklaren mussen,
dass die Herstellung und Stationierung von Atomwaffen sowie deren Einsatz Verbrechen gegen die
Menschlichkeit darstellen und dass solche Aktivitaten wegen ethischer und theologischer Griinde verurteilt
werden mussen ...

Wir fordern die Kirchen dazu auf, ihre Regierungen insbesondere in Landern mit Atomwaffen zur
Ausarbeitung und Ratifizierung eines internationalen rechtlichen Instruments zu drangen, nach dem der
Besitz und die Nutzung von Atomwaffen als Verbrechen gegen die Menschlichkeit verboten wird ...

Auf der gleichen Grundlage und im Geiste des Aufrufs der 5. Versammlung an die Kirchen, ,ihre
Bereitschaft zu einem Leben ohne den Schutz durch Waffen zu unterstreichen®, sind wir der Meinung,
dass Christen ihren Widerwillen gegen die Teilnahme an Konflikten &uf3ern sollten, bei denen
Massenvernichtungswaffen bzw. Waffen, die regelméRig zivile Opfer fordern, eingesetzt werden.

Wir treffen diese Aussagen in einem tiefen Bewusstsein pastoraler Verantwortung. Diesen Worten Taten
folgen zu lassen, ist flr keinen Christen und keine Kirche einfach, aber wir sind uns bewusst, dass die
Folgen solcher Standpunkte fur eine einige sehr viel ernsthafter sind als fir andere. Wir auf3ern diese
Uberzeugungen nicht, um zu verurteilen oder die Handlungen anderer zu beurteilen, sondern um uns
unsere eigene Schwache einzugestehen und die Kirchen und Christen dazu aufzurufen, einander in Liebe
Zu unterstiitzen, da wir nur so zusammen unserer gemeinsamen Berufung gerecht werden kdnnen, den
Namen unseres einen Herrn, Jesus Christus, des Friedensfiirsten, des Lebens der Welt zu verkiinden und
ihm zu dienen.

47. SchlieRlich wurde auf der Weltkonvokation zum Thema ,Gerechtigkeit, Frieden und die Integritat
der Schépfung“ in Seoul (1990) im Rahmen der Erkldrung ,Frieden von Jesus Christus® Nachfolgendes
verkiindet:

.--- Wir sind dazu aufgerufen, alle nur méglichen Mittel der aktiven Gewaltvermeidung zur Erlangung von
Gerechtigkeit und Frieden sowie zur Losung von Konflikten auszuschdpfen.

Wir werden uns gegen Doktrinen und Sicherheitssysteme stellen, die Massenvernichtungswaffen
einsetzen und zur Abschreckung besitzen oder den Einmarsch von Militér, Interventionen und
Besetzungen beflrworten. Wir werden uns aulerdem gegen Doktrinen nationaler Sicherheit stellen, die
darauf ausgelegt sind, das eigene Volk zu kontrollieren und zu unterdriicken, um die Privilegien einiger
weniger zu schitzen ... [und wir verpflichten uns,] in unseren personlichen Beziehungen keinerlei Gewalt
einzusetzen, dafir zu kdmpfen, dass Kriege nicht langer als rechtliches Mittel zur Losung von Konflikten
anerkannt werden und Regierungen darauf zu dréangen, ein internationales Gebot zur Schaffung von
Frieden einzufthren.”

48. Dieser kurze Riickblick auf wichtige offizielle Stellungsnahmen des ORK belegt die elementare
Wandlung, die in der 6kumenischen Einstellung zu Krieg und Frieden, zu Gewalt und Gewaltlosigkeit
stattgefunden hat. Diese Entwicklung hat die traditionellen Positionen sowohl der Beflrworter der Theorie
eines gerechten Krieges als auch der christlichen Pazifisten beeinflusst, die sich hin und wieder sogar als
Verbiindete wiedergefunden haben. Denn jede Art von Massenvernichtungswaffen verletzt sowohl die
Kriterien der Beflrworter eines gerechten Krieges als auch pazifistische Kriterien, weshalb diese
christlichen Friedensstifter sich Seite an Seite gegen Atomwaffen und fiir nukleare Abriistung eingesetzt
haben. In Siudafrika haben sie sich an Aktionen gegen die Apartheid und in Osteuropa gegen die
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herrschenden Regime beteiligt. In weiteren Landern haben sie sich fur Wahrheitsfindung und Verséhnung
sowie andere Wege zur Heilung von Erinnerungen an erlittenes Unrecht und zum 6ffentlichen Gedenken
(z. B. durch Denkmaéler, Museen, Lehrplane an den Schulen und glaubensiibergreifende Gottesdienste)
der Opfer stark gemacht. In Bezug auf den sogenannten ,Krieg gegen Terror“ haben sie sich gegen die
von den Kreuzfahrern stammende Tradition gestemmt, wonach jeder gerechte Zweck die zu seinem
Erreichen notwendigen Mittel heiligt.

49, Die Entscheidung des Okumenischen Rates der Kirchen im Jahre 1994 ein ,Programm zur
Uberwindung von Gewalt* zu lancieren und die darauf folgende Entscheidung der Versammlung in Harare
aus dem Jahre 1998 diese Initiative zu einer ,Dekade zur Uberwindung von Gewalt 2001-2010 — Streben
der Kirchen nach Verséhnung und Frieden® auszuweiten, deuten darauf hin, dass die dkumenische
Gemeinschaft begonnen hat die traditionellen Positionen eines gerechten Krieges und des Pazifismus
zurick zu lassen und sich stattdessen auf die Vision eines ,gerechten Friedens® konzentriert. Das
Programm zur Uberwindung von Gewalt wurde vom Zentralausschuss 1994 ,mit dem Zweck die globale
Gewaltkultur infrage zu stellen und in Richtung einer Kultur des gerechten Friedens zu transformieren ...*
erstellt. Der Zentralausschuss lieR? in seiner Erklarung verlauten, ,dass dies angesichts der Notwendigkeit,
dem Geist, der Logik und der Praxis des Krieges zu begegnen bzw. diese zu Uberwinden und neue
theologische Ansatze gemal den Lehren Christi zu entwickeln, die nicht mit Krieg beginnen und dann zu
Frieden fuhren, sondern bei denen die Notwendigkeit von Gerechtigkeit am Anfang steht, der richtige
Zeitpunkt fur alle Kirchen sein konnte, sich gemeinsam der Herausforderung zu stellen, jegliche
theologische oder andersartige Rechtfertigung zur Nutzung militarischer Macht aufzugeben und zu einer
Koinonia zu werden, die sich dem Erreichen eines gerechten Friedens verschrieben hat. ..."

50. Diese Sichtweise verbreitete sich im Rahmen der Dekade zur Uberwindung von Gewalt weiter.
Heutzutage sind alle Kirchen der 6kumenischen Bewegung nicht nur quasi einstimmig der Meinung, dass
Atomwaffen und andere Massenvernichtungswaffen zu verurteilen sind, sondern auch, dass Krieg nicht
langer als ein Akt der Gerechtigkeit betrachtet werden kann. Die Verpflichtung, dem ,Geist, der Logik und
der Praxis des Krieges“ zu begegnen bzw. diese zu Uberwinden hat die traditionelle Theorie des
,gerechten Krieges’ Uberfliissig gemacht und fiihrt damit zu dem Beschluss, jegliche theologische oder
andersartige Rechtfertigung zur Nutzung militéarischer Macht aufzugeben. Die traditionelle Institution des
Krieges hat dabei in der Tat vilkerrechtlich seine RechtméaRigkeit als Folge des Artikels 2.4 der Charta der
Vereinten Nationen eingebufdt, in dem es heiflt: ,Alle Mitglieder unterlassen in ihren internationalen
Beziehungen jede gegen die territoriale Unversehrtheit oder die politische Unabhéangigkeit eines Staates
gerichtete oder sonst mit den Zielen der Vereinten Nationen unvereinbare Androhung oder Anwendung
von Gewalt“. In Artikel 51 der Charta wird jedoch im Falle eines bewaffneten Angriffs das Recht zur
individuellen oder kollektiven Selbstverteidigung anerkannt und in Kapitel VII wird festgelegt, dass der
Sicherheitsrat die hdchste Autoritdt beim BeschlieRen geeigneter Wege zur Reaktion auf Bedrohungen
des Friedens und auf Angriffshandlungen, einschlie3lich von Malinahmen unter Einbezug bewaffneter
Streitkrafte, darstellt.

51. Diese Notwendigkeit, neue theologische Ansatze zu entwickeln, die nicht von Krieg als einer
gegebenen und unabwendbaren Wirklichkeit, sondern von der Notwendigkeit, Gerechtigkeit zu erzielen
ausgehen, fordert auch den christlichen Pazifismus heraus, der — zumindest in der Vergangenheit —
manchmal als eine Entschuldigung missbraucht wurde, um sich der offentlichen Verantwortung zu
entziehen und der damit den biblischen Auftrag, den Frieden der Stadt zu suchen, verraten hat. Das
entschiedene Eintreten fir einen gerechten Frieden muss so gestaltet werden, dass gehandelt werden
kann, wenn die Ordnung gerechter Beziehungen innerhalb der Gemeinschaft bedroht wird. AuRerdem
muss auf die Moglichkeit zuriickgegriffen werden kdnnen diejenigen, welche diese Ordnung verletzen,
nétigenfalls unter Anwendung von Zwangsmalfinahmen, zu sanktionieren. In einem Rechtsstaat haben
ausschliellich Behorden bzw. staatliche Einrichtungen das Recht, Zwangsmalnahmen zur
Aufrechterhaltung von Frieden und Gerechtigkeit in der Gemeinschaft anzuwenden. In fast allen
Gemeinschaften ist normalerweise die Polizei fur die Durchfihrung solcher Zwangsmaflinahmen
zustandig. In der internationalen Gemeinschaft ist der Sicherheitsrat der Vereinten Nationen fir das
BeschlieRen von Zwangsmalinahmen einschlie3lich des Einsatzes bewaffneter Truppen zusténdig. Auf
Grund der andauernden Schwéche der Rechtsstaatlichkeit innerhalb der internationalen Gemeinschaft
wurde dieser Grundsatz jedoch haufig von Staaten bei der Verfolgung nationaler Interessen missachtet.

52. In den 6kumenischen Dialogen, insbesondere im Dialog zwischen Katholiken und Mennoniten
wurde auf den wichtigen Unterschied zwischen einer Armee und einer Polizeitruppe, einschlie3lich einer
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internationalen Polizeitruppe, die Uber volkerrechtlich abgesicherte Institutionen operiert, hingewiesen.
Polizisten sind in einer Gesellschaft verankert, deren Mitglieder davon ausgehen, dass die Polizisten in
ihrem Interesse tatig sind. Polizisten wissen zwar, wie man Waffen benutzt, aber im Gegensatz zu
Soldaten wurden sie nicht in erster Linie fr den bewaffneten Kampf ausgebildet und nutzen ihre Waffen
nur als letzten Ausweg. Viele Polizisten sind stolz darauf, dass sie ihre Waffe nur sehr selten ziehen
missen und dass sich ihre Arbeit sehr haufig mit der Arbeit anderer Menschen aus anderen der Hilfe von
Menschen verschriebenen Berufszweigen tberschneidet und diese erganzt. Ihre Aufgabe ist die Rettung
und nicht die Zerstérung von Menschenleben. Um zu siegen, missen sie nicht téten. Wenn Tétungen
vorkommen, so geschieht dies nicht, um einen ,Sieg“ zu erreichen, sondern um weiteren Schaden von
Unschuldigen abzuwenden.

53. Die Teilnehmer des katholisch-mennonitischen Dialogs erklarten: ,Wir unterscheiden militarische
Gewalt von Gewaltanwendungen und Schutzmafinahmen, die von Polizeikraften durchgefiihrt werden.
Die Letztgenannten unterliegen dem Prinzip der Rechtstaatlichkeit, sie mussen alle Menschenrechte
achten und auf den Abbau und die Deeskalation gewalttatiger Handlungen abzielen.“ In dem
entsprechenden Bericht wird jedoch hinzugefiigt, dass ,es bis heute noch keine internationalen
Polizeikrafte gibt, die in den Grundséatzen von Recht und Gerechtigkeit, dem Einsatz angemessener Mittel
sowie in Deeskalations- und Gewalteinschrankungstechniken ausgebildet wurden und die der Kontrolle
der internationalen Rechtsinstitutionen unterliegen. Ein weiteres Problem ... sind die Kriterien fir den
Einsatz solcher Einheiten, die an das Dogma und die Absichten des ,gerechten Krieges’ erinnern. Wir
furchten, dass solche internationale Polizeieinheiten bei einem tatsachlichen Einsatz schnell stark in den
Konflikt eingebunden wirden und dann militdrische Gewalt einsetzen koénnten. Gemeinsam mit der
Gemeinschaft der Kirchen mdchten wir darauf hinarbeiten, dass solche ,internationale Polizeieinheiten’
sowohl definitionsgemaf als auch in der Praxis nicht zur Anwendung von Gewalt tendieren.*

54, In diesem Zusammenhang wurde das Konzept ,gerechter Polizeieinsatze” als ein Vorschlag zur
Uberwindung der Spannungen zwischen den Standpunkten eines gerechten Krieges und des christlichen
Pazifismus vorgebracht. Die Auswirkungen dieses Konzeptes werden zurzeit noch untersucht, und zwar
nicht nur im Rahmen der aktuellen Debatte zu ethisch angemessenen Wegen, auf Bedrohungen des
internationalen Friedens zu reagieren, sondern auch im Rahmen des Aufbaus von Strukturen, die zur
Aufrechterhaltung der Rechtsordnung in jeder Gesellschaft notwendig sind. Bereits jetzt lasst sich
festhalten, dass in dem Konzept besonderer Wert auf die Unterscheidung zwischen Gewalt an sich und
dem gesetzméaRigen Gebrauch von Gewalthandlungen, die grundsétzlich zum Schutz bzw. zur Rettung
von Leben und nicht zum Toéten bzw. zu Zerstdrungszwecken dienen gelegt wird. Eine Ethik
gesetzmaRiger Anwendung von Gewalt muss auf klaren moralischen Kriterien basieren. In der Diskussion
fuhren hierbei viele die in Bezug auf einen ,gerechten Krieg“ verwendeten Kriterien als einen mdglichen
Rahmen zur Entwicklung einer Ethik der gesetzméafRigen Gewaltanwendung an. Wenn eine solche Ethik
jedoch in der Praxis als eine Richtschnur fir die Stiftung von Frieden wahrgenommen werden soll, so
werden madglicherweise neue und andersartige ethische Vorstellungen als die in der Theorie eines
gerechten Krieges verwendeten bendtigt.

55. Das Ende der Ara des Christentums birgt fiir die Kirchen groRe Mdglichkeiten, ihrer Bestimmung
als der Leib Christi wieder gerecht zu werden. Aber die Kirchen und ihre Pastoren, Altesten, Theologen,
Soziologen, Missiologen und andere Denker und Traumer werden fast jeden Aspekt kirchlichen Lebens
durch eine Linse des Nach-Christentums neu betrachten missen — einschlielich des christlichen
Verstandnisses von Krieg. Hierbei handelt es sich um eine Aufgabe von grof3er Wichtigkeit und &uRerster
Dringlichkeit.

56. Die Idee von einem ,gerechten Krieg” wurde viel zu oft zur Forderung und zur Verteidigung von
ungerechtfertigten Kriegen missbraucht. Umgekehrt wurde aber auch der christliche Pazifismus zu oft als
Ausrede genommen, um sich der 6ffentlichen Verantwortung zu entziehen und konfessionsgebundene
Bedenken im Rahmen des spirituellen Lebens anzufiihren, die den biblischen Auftrag, den Frieden der
Stadt zu suchen, verraten. Theologen, die die Idee des gerechten Krieges unterstitzen und christliche
Pazifisten sind sich jedoch einig, dass ,Liebe Deinen Nachsten* bedeutet, dass wir Verantwortung tragen
fur das Wohlergehen unseres Nachsten. Wir wollen dem Allgemeinwohl dienen, aber die alten Streitereien
und Debatten zwischen Beflrwortern eines gerechten Krieges und Pazifisten scheinen nicht langer die
christliche Vorstellungswelt zu beherrschen. Menschen mit einem weitschweifenden und ethischen
Glauben verstehen, dass wir nur das leben, was wir uns vorstellen kénnen. Das leidenschaftliche Streben
nach einem gerechten Frieden bringt uns weiter als das Nachdenken Uber die all zu oft bemuihten
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Gegenuberstellungen von Pazifismus und einem gerechtem Krieg. Kognitionswissenschaftler, Dichter und
Propheten erinnern uns alle daran, dass der Verstand eine Geschichte hat. Der Verstand kann nur den
Pfaden folgen, die ihm zuvor von der Vorstellungskraft erdffnet werden. Ein prophetischer Realismus
verweist nun auf die noch unvorstellbaren Moglichkeiten eines gerechten Friedens. Die letzten hundert
Jahre 6kumenischen Engagements und konstruktiver Arbeit haben neue christliche Vorstellungen
geweckt — durch die gemeinsame Wiederentdeckung der poetischen und prophetischen Vision der
christlichen Geschichte der Friedensstiftung.

57. Die Kirche ist der Leib Christi und ihre Mission und ihr Wunsch ist es, eine friedensstiftende
Gemeinschaft (Koinonia) von Christen auf dieser Welt zu sein. Im Laufe der Jahrhunderte und aus den
unterschiedlichsten Grinden wurde das fundamentale Ethos der Kirche, das allen Frieden bringenden
Aktivitaten zugrunde liegt, abgebaut und veréndert. Diese der Kirche so zugefiigte Wunde klafft weiter
Uberall dort, wo diese zentrale Mission und dieser Wunsch auf der Welt verraten wurde. Die Kirche von
heute muss sich auf ihre Botschaft zurlickbesinnen, ohne die alten, vereinfachenden Kategorien von
~.gerechtem Krieg“ und ,Pazifismus® neu zu bemihen.

Schutzpflicht

58. Lange Zeit wurde die O6kumenische Diskussion zur Ethik von Krieg und Frieden von den
politischen Bedingungen der Konfrontation der Superméchte im Kalten Krieg bestimmt. Der Schwerpunkt
der Gesprache lag auf der Bedrohung durch einen mdglichen Atomkrieg und der Ruf nach Abristung
hatte absoluten Vorrang. Die ethischen und theologischen Punkte der Debatte zwischen Verfechtern des
gerechten Krieges und des Pazifismus wurden in der Regel in Anbetracht von militdrischen Konflikten
zwischen Staaten betrachtet. Wie im vorstehenden Abschnitt beschrieben, fihrte diese Diskussion in der
Folge zu der stillschweigenden Ubereinkunft, dass Krieg im herkémmlichen Sinne nicht langer als ein Akt
der Gerechtigkeit betrachtet werden kann und dass ,der Geist, die Logik und die Durchfiihrung von
Kriegen® Uberwunden werden muss. Dadurch wird die klassische Theorie eines ,gerechten Krieges*
obsolet, was sich auch in dem Beschluss &ufRert, dass jegliche theologische oder andere Rechtfertigung
des Einsatzes von Militar aufzugeben ist.

59. Im vorstehenden Abschnitt wurde auf3erdem darauf verwiesen, dass die Charta der Vereinten
Nationen, obwohl sie den Mitgliedsstaaten das Recht zuerkennt, alleine oder gemeinsam im Rahmen der
Selbstverteidigung gegen Angriffe anderer Staaten vorzugehen, dem Sicherheitsrat der Vereinten
Nationen bei jeglicher Bedrohung des internationalen Friedens und der Sicherheit die oberste
Machtbefugnis und das Recht vorbehalt, Gber angemessene Malinahmen zu entscheiden, zur Not auch
Uber den Einsatz von bewaffneten Streitkréaften. Zu Zeiten des Kalten Kriegs wurde diese dem UN
Sicherheitsrat gemaR Volkerrecht zustehende Machtbefugnis nur sehr selten in Anspruch genommen und
blieb deshalb politisch unbedeutend. Nichtsdestotrotz hat die 6kumenische Kirchengemeinschaft stets die
Machtbefugnisse der Vereinten Nationen als einzigen gestatten Ausdruck einer internationalen
Rechtsordnung in von Gewalt gekennzeichneten Situationen bekraftigt und verteidigt.

60. Das Ende des Kalten Krieges und des bipolaren Systems internationaler Beziehungen hat eine
neue Ausgangssituation geschaffen. Eine neue internationale Friedensordnung unter Federfiihrung der
Vereinten Nationen schien zum ersten Mal seit Ende des Zweiten Weltkriegs eine realistische Moglichkeit
zu sein. Wichtige Schritte in Richtung Abriistung wurden unternommen und lange schwelende Konflikte in
Sudafrika, Zentralamerika und Asien konnten friedlich beigelegt werden. Die internationale Antwort auf
den Einmarsch der Iraker im benachbarten Kuwait wurde als Beweis dafiir angesehen, dass das von der
UN-Charta vorgesehene internationale Sicherheitssystem funktioniert.

61. Eine Reihe neuer, groftenteils interner Konflikte einiger Staaten hat die internationale
Gemeinschaft jedoch vor komplexe Herausforderungen gestellt. Die abgebrochene Intervention in
Somalia, die dramatischen Ereignisse in Ruanda, denen die Vereinten Nationen wie geldhmt
gegeniberstanden, die Konflikte im ehemaligen Jugoslawien und insbesondere die NATO Intervention im
Kosovo ohne die Zustimmung des Sicherheitsrats schrien geradezu nach einer grundséatzlichen
Neustrukturierung der Regeln und Kriterien zum Einsatz von Militdr als Antwort auf gewaltsame
Auseinandersetzungen. Es gab beharrliche Forderungen nach ,humanitdren Interventionen“ in
Situationen, in denen die Menschenrechte und die Sicherheit von Menschen erheblich bedroht sind. Die
Vereinten Nationen standen dabei vor einem in ihrer Charta verhafteten Dilemma, namlich den Spagat
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schaffen zu muissen zwischen dem Verbot einer Einmischung in interne Angelegenheiten eines
souverdnen Staats (Art. 2.7) und der Allgemeingultigkeit der Menschenrechte sowie der Festschreibung,
dass die Einhaltung der Menschrechte und der Grundfreiheiten aller Menschen fiir den internationalen
Frieden von immenser Bedeutung ist (Art. 1.3 und 55c). Weder die Charta noch die Allgemeine Erklarung
der Menschrechte haben den Vereinten Nationen die notwendigen Werkzeuge und rechtlichen
Befugnisse verliehen, eine Verletzung der Menschrechte entsprechend zu ahnden. Nur die Konvention
gegen Volkermord von 1948 erlegte den Mitgliedsstaaten eine Verpflichtung auf, Voélkermord als ein
Verbrechen gemalf Vélkerrecht zu verhindern und zu bestrafen. Diese Konvention ist jedoch bisher noch
nie angewandt worden.

62. Vor diesem Hintergrund hat der Zentralausschuss des Weltkirchenrats 1994 das Programm zur
Uberwindung von Gewalt ins Leben gerufen und in mehreren Erklarungen Uberlegungen dazu angestellt,
ob und unter welchen Bedingungen der Einsatz von Zwangsmaf3inahmen ein akzeptables Werkzeug zur
Wahrung der Menschenrechte und der internationalen Rechtsordnung in gewaltsamen oder potentiell
gewaltsamen Auseinandersetzungen ist. In einem ,Memorandum und Empfehlungen zur internationalen
Sicherheit und zur Reaktion auf bewaffnete Konflikte“, das speziell unter Beriicksichtigung der Ereignisse
im Kosovo erstellt wurde, hat der Zentralausschuss 1999 die Erstellung einer Studie ,zur Ethik einer
sogenannten ,humanitaren Intervention’ unter Berlcksichtigung des legitimen Rechts von Bevdlkerungen,
keine unzulassigen Einmischungen in ihre internen Angelegenheiten zulassen zu missen und der
moralischen Verpflichtung der internationalen Gemeinschaft, zu reagieren, wenn Staaten die
Menschrechte und den Frieden innerhalb der eigenen Landesgrenzen nicht garantieren wollen oder
konnen“ gefordert. Die Ergebnisse dieser Studie wurden dem Zentralausschuss 2001 anlasslich seines
Treffens in Potsdam/Berlin vorgelegt. Im Rahmen dieses Treffens wurde auch die Dekade zur
Uberwindung von Gewalt offiziell eingelautet. Der Abschlussbericht der Studie mit dem Titel ,Der Schutz
geféhrdeter Voélker in gewaltsamen Auseinandersetzungen: ein 6kumenisch-ethischer Ansatz* wurde vom
Zentralausschuss kontrovers diskutiert, Uberarbeitet und schlielich den Kirchen fir weitere Studien,
Uberlegungen und zum Gebrauch weitergeleitet und empfohlen. Im Rahmen dieser Diskussion wurde das
Konzept der ,humanitaren Intervention® stark kritisiert (und im Titel deshalb vorsichtshalber vermieden)
und die wohlbekannten Meinungsverschiedenheiten hinsichtlich des Einsatzes von Gewalt zum Zwecke
des Schutzes bedrohter Volker traten in den Vordergrund.

63. Waéhrend sich die Mitgliedskirchen mit dem Studienbericht befassten, stellte eine internationale
Kommission (ICISS), die von der kanadischen Regierung im Namen des Generalsekretérs der Vereinten
Nationen beauftragt wurde, einen Bericht vor, der die Diskussionen um sogenannte humanitare
Interventionen auf eine ganz neue Ebene brachte. Unter dem Titel ,Schutzpflicht” sorgte der Bericht dafir,
dass die Diskussion weg von der Frage nach Legalitdt oder einem vermeintlichen ,Recht auf
Interventionen’ hin zum Thema der ,Schutzpflicht® gelenkt wurde, also weg von den Interessen von
Staaten hin zu den Belangen von Menschen, die mit Waffen bedroht werden und schlie3lich weg davon,
dass der Schwerpunkt auf die Sicherheit von Staaten gelegt wird und hin zu einem umfassenden
Sicherheitsverstandnis fur alle Menschen. Seitdem wird die Aufgabe, den Schutz der Menschenrechte
sowie der Sicherheit der Menschen zu garantieren, volkerrechtlich zunehmend als Norm akzeptiert. Dies
fuhrt zu einem neuen Verstandnis der Staatssouveranitat als einer verantwortungsvollen Aufgabe und in
den Fallen, in denen Staaten ihre Verantwortung fur die Sicherheit ihres eigenen Volkes nicht garantieren
wollen oder kdnnen, féllt diese Verantwortung der internationalen Gemeinschaft zu. In dem Bericht der
internationalen Kommission wurde das Hauptaugenmerk auf PraventivmalRnahmen gelegt. Wenn eine
Pravention nicht mdoglich ist oder war, missen jegliche Reaktion von Seiten der internationalen
Gemeinschaft von klaren Anhaltspunkten geleitet werden, die den bisherigen Regeln der Theorie eines
gerechten Krieges folgen. Es sollte keine Entscheidung gefallt werden ohne klare Perspektiven fur einen
Wiederaufbau.

64. Der Untersuchungsbericht des Weltkirchenrates, der eine Verlagerung von der ,humanitaren
Intervention® hin zum ,Schutz gefahrdeter Bevdlkerungsgruppen’ bereits vorweggenommen hatte, schlug
grundlegende Erwégungen und Kriterien vor, um Menschen bei internen bewaffneten Konflikten zu
beschitzen. Das Verstdndnis des christlichen Ansatzes wird dabei in der Betonung eines ,gerechten
Friedenstiftens” deutlich. In dem Bericht heilt es: ,Um gerechten Frieden zu stiften, diirfen Christen keine
politischen ZwangsmafRnahmen, sei es wirtschaftlicher oder militarischer Art, befirworten, bevor sie nicht
positive Anreize gesucht haben, um Frieden zwischen Feinden zu stiften. Das Ziel eines Christen muss es
stets sein, gerechte, friedliche und menschliche Beziehungen aufzubauen oder wiederherzustellen.”
Hinsichtlich der spezifischen Frage nach dem Einsatz von MilitArmacht zu Schutzzwecken fihrt der
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Bericht die verschiedenen ethischen und theologischen Uberzeugungen, die im vorherigen Absatz bereits
vorgestellt wurden, an. Er versucht jedoch, detaillierte Anhaltspunkte zu liefern, die den entsprechenden
Verantwortlichen dabei helfen kdnnen, zu ethisch vertretbaren Entscheidungen zu gelangen.

65. Der Bericht I6ste bei den Mitgliedskirchen nur beschrénktes Maf3 an Antworten aus. Umfassende
Uberlegungen kamen von Seiten der Norwegischen Kirchen, der Evangelischen Kirche Deutschlands
(EKD) sowie bei einer reprasentativen Mitgliederversammlung der Historischen Friedenskirchen. Wahrend
die Reaktionen aus Norwegen und Deutschland wichtige zusatzliche Uberlegungen beinhalten und
genauere Anhaltspunkte vorschlagen, driickt die Stellungnahme der Historischen Friedenskirchen
Besorgnis uber das Dokument und seine unzureichende theologische Grundlage aus. Die Antwort der
Historischen Friedenskirchen gliedert sich in funf Punkte:

1. Ein biblisch und theologisch begriindeter Pazifismus betrachtet die Suche nach Gottes
Gerechtigkeit als zentrales und wesentliches Element einer gewaltfreien Lebensphilosophie.
Dieses Problem so darzustellen, als mussten wir zwischen Gewaltverzicht und Gerechtigkeit
wahlen, ist eine falsche Dichotomie.

2. Wir konnen eine ganze Reihe normativer Praktiken nennen, um Gerechtigkeit innerhalb eines
prinzipientreuen Pazifismus zu erreichen.

3. Der Einsatz von Gewalt als \letzte Instanz’ zur Sicherung von Gerechtigkeit schafft Bedingungen,
die das Erlangen von Gerechtigkeit verhindern. Wir arbeiten zu oft unter der falschen Annahme,
dass, wenn wir nicht in der Lage sind eine gewaltfreie Losung fir einen Konflikt zu finden,
automatisch der Einsatz von Gewalt das Problem l6sen wird.

4. Wir rufen die Kirchen dazu auf, der Welt gegeniiber zu bezeugen, dass uns unsere Hinwendung
zum Geist Jesu Christi und unsere Identitat als Leib Christi in der Welt fuhren.

5. Pazifisten und die Anhanger der Prinzipien eines 'gerechten Krieges' sollten in Bezug auf ihre
Erfolgsversprechen etwas bescheidener auftreten. Obwohl beide Parteien Gerechtigkeit suchen,
kann keine Seite garantieren, dass Gerechtigkeit auch erlangt wird. Beide Traditionen haben auf
ihnren Glauben begriindete Visionen dazu, wie eine Zukunft erreicht werden kann, in der
Gerechtigkeit einfacher erlangt werden kann. Das Bekenntnis der Pazifisten zu Gewaltfreiheit ist
letztendlich in einer Eschatologie des Vertrauens in den Sieg von Gott Uber das Bdse begriindet,
der sich im Leben, in den Lehren, dem Tod und der Auferstehung Jesu Christi zeigt.

66. Eine der Konsequenzen. die aus der Analyse der Antworten auf den Studienbericht gezogenen
wurden, ist die Feststellung, dass die Konzepte des gerechten Friedens und des gerechten
Friedenstiftens im Lauf der Dekade zur Uberwindung von Gewalt weiterentwickelt werden miissen.
Waéhrend alle 6kumenischen Dokumente auf nicht-militarische Losungen bei der Erhaltung von Frieden
setzen, gibt es immer noch grundverschiedene Meinungen bezuglich eines potentiellen Militareinsatzes zu
Schutzzwecken. Einige legen spezifische Kriterien zum Waffengebrauch als letzte Instanz fest, wéhrend
die Historischen Friedenskirchen sich dem — wie bereits oben beschrieben — vehement widersetzen. Kann
die Vision eines gerechten Friedens Perspektiven bieten, die diese Uneinigkeit Gberbricken?

67. Im April 2005 richtete der Ausschuss der Kirchen fiir internationale Angelegenheiten des ORK
eine Expertenkonsultation zu den ethischen und theologischen Problemen hinsichtlich der Schutzpflicht
aus. Das Ziel der Veranstaltung war es, ,das okumenische Bewusstsein zu formen und ethische
Dilemmata bei der Pravention und dem Schutz von Menschen in Gefahr anzusprechen®. Das Ergebnis
dieser Konsultation war die Erstellung einer tiberarbeiteten Erklarung, die der ORK Vollversammiung in
Porto Alegre 2006 vorgelegt wurde. Die Erklarung mit dem Titel ,Gefahrdete Bevdlkerungsgruppen:
Erklarung zur Schutzpflicht® beginnt nach einer kurzen Zusammenfassung Uber den Verlauf der
Diskussion sowohl aus Sicht der 6kumenischen Bewegung als auch der internationalen Gemeinschaft mit
einer Bekraftigung der Forderung der Kirchen nach einem Heilungs- und Versthnungsdienst. Dies
impliziert auch die Verpflichtung zum Primat der Gewaltfreiheit und die besondere Verantwortung,
schutzbediirftige Menschen zu beschiitzen. Die Erklarung unterstreicht erneut den Umschwung der
Debatte von der Intervention hin zur Verantwortung: ,Die Schutzpflicht zu erfillen, bedeutet zunachst und
vorrangig, Prévention zu leisten ... Bei allen Unterschieden in der Haltung zur Gewaltanwendung mit dem
Ziel, Menschen zu schitzen, sind sich die Kirchen doch dartber einig, dass Pravention zur Verhinderung
und, wenn moglich, Beilegung von Krisen, bevor diese groBere AusmalRe annehmen, eine wesentliche
Rolle spielt. Schutz wird erforderlich, wenn Pravention misslingt. Daher betonen die Kirchen die
Notwendigkeit, sich auf praventive Mallnahmen zu konzentrieren.*

68. Die Erklarung unterstreicht die Notwendigkeit, Pravention strikt von Intervention zu unterscheiden.
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Fir die internationale Gemeinschaft ,bedeutet Schutzpflicht vorrangig, die Zivilbevdlkerung zu schitzen
und praventive MalRhahmen gegen jegliche Arten von Krisen durchzufiihren, die die Beachtung der
Menschenrechte gefahrden koénnten®. Doch im Anschluss wird die nachfolgende, sehr vorsichtig
formulierte Erklarung angefiihrt:

,Mit dem an die internationale Gemeinschaft gerichteten Aufruf, Menschen, die von auflerordentlichem
Leid und Gefahr betroffen sind, zu Hilfe zu kommen, will die Gemeinschaft der Kirchen nicht sagen, dass
es nie angemessen oder nie erforderlich sein kann, zum Schutz der Schwachen Gewalt anzuwenden.
Dass die Kirchen Gewaltanwendung prinzipiell nicht ausschlieen, beruht nicht auf dem naiven Glauben,
dass durch den Einsatz von Gewalt schwer l6sbare Probleme zuverlassig behoben werden kénnen.
Vielmehr grundet sich die Haltung der Kirchen auf die Gewissheit, dass der Wohlfahrt der Menschen
Aufmerksamkeit geschenkt werden muss, und insbesondere jener Menschen, die extremer Bedrohung
ausgesetzt und der Willkir und den Vorrechten ihrer Peiniger schutzlos ausgeliefert sind. Es ist eine
tragische Tatsache, dass die Zivilbevolkerung, und insbesondere Frauen und Kinder, die ersten Opfer
sind, wenn extreme Unsicherheit und Krieg herrschen.*

69. Es wird hinzugefligt, dass es keinerlei Erfolgsgarantien fir die Option der Gewaltanwendung zum
Schutz der Bevolkerung gibt und es wird aullerdem vermerkt, dass ,nnerhalb der Kirchen auch
Gruppierungen bestehen, die Gewalt kategorisch ablehnen. Sie wollen ihrer Verantwortung durch
konsequente Pravention gerecht werden und sind bereit, — wie hoch der Preis auch sein mag — als letztes
Mittel das Risiko gewaltloser Interventionen bei gewalttatigen Auseinandersetzungen einzugehen. Beide
Ansatze kdnnen erfolglos bleiben, sind aber in gleicher Weise als Ausdruck christlicher Verantwortung zu
respektieren.”

70. Nachdem in der Erklarung erlaubt wird, die Option der Gewaltanwendung aus ethischer Sicht in
Betracht zu ziehen, schlie3t sie nicht etwa mit einer Fortsetzung der Diskussion zu den notwendigen
Kriterien, sondern bestimmt stattdessen ,die Grenzen der Gewaltanwendung®. Diese werden anhand der
folgenden Punkte verdeutlicht:

e ,Die Kirchen befiirworten jedoch nicht die Ausiibung todlicher Gewalt zur Herbeifiihrung einer
friedlichen und sicheren neuen Ordnung. Mit der ausdricklichen Beschréankung der
Gewaltanwendung auf die unmittelbare Schutzfunktion machen die Kirchen deutlich, dass die
erforderlichen langfristigen Losungen ... nicht durch Gewalt herbeigefihrt werden kénnen.*

e ,Gewaltanwendung zu humanitdren Zwecken kann nie bedeuten, soziale und politische
Probleme auf militdrischem Wege zu l6sen ... Vielmehr zielt sie darauf ab, akute Bedrohungen
einzudammen und unmittelbares Leid zu lindern, wahrend fur langfristige Losungen andere
Mittel erforderlich sind ... Auf lange Sicht sollten fur diese Aufgaben internationale Polizeikrafte
ausgebildet werden, die an das Volkerrecht gebunden sind.”

e ,Es muss zudem differenziert werden zwischen zu humanitaren Zwecken eingesetzter Gewalt
einerseits und militdrischen Methoden und Zielen der Kriegsfihrung andererseits. Eine
militarische Intervention zu humanitdren Zwecken ist nicht etwa ein Krieg mit dem Ziel, einen
Staat zu besiegen, sondern ein Einsatz zum Schutz gefahrdeter Menschen ... Sie steht einer
das Recht achtenden Polizeitatigkeit ... naher, da die Streitkrafte nicht eingesetzt werden, um
eine Auseinandersetzung zu ,gewinnen® oder ein Regime zu besiegen ...

e Wenn Kirchen die internationale Gemeinschaft zur Intervention zu humanitdren Zwecken
aufrufen, setzen sie einen Klarungs- und Entscheidungsfindungsprozess voraus, der streng an
das Volkerrecht gebunden ist. Diese Aufrufe sind vermutlich eher zégerlicher Natur, ,denn die
Kirchen werden sich, wie andere Institutionen und Personen auch, immer bewusst sein, dass die
betreffende Gefahr hatte vermieden werden kénnen und sollen. Die Kirchen sollten in solchen
Fallen angemessener Weise bekennen, dass sie mitschuldig sind, weil es nicht gelungen ist,
den Krisen vorzubeugen, die Menschen nun in solche Gefahr bringen.*

71. Die Versammlung bestétigte die in dieser Erklarung dargelegten Prinzipien in ihrem Beschluss
und ersuchte den Zentralausschuss, weiterfiilhrende Richtlinien fur die Mitgliedskirchen zu entwickeln. Sie
unterstrich, dass Pravention das ,zentrale Instrument und Anliegen der Kirchen ist ... Da Kirchen und
andere Glaubensgemeinschaften sowie ihre Leitung in der taglichen spirituellen und materiellen Realitat
der Menschen verwurzelt sind, haben sie eine besondere Verantwortung ... zur Friherkennung
beizutragen. Die Versammlung rief die internationale Gemeinschaft und die einzelnen Staaten auf, ihre
Kapazitaten im Hinblick auf Praventivstrategien und Gewalt reduzierende Interventionen zu starken, sowie
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erheblich mehr Mittel und Ausbildungsmdglichkeiten fir gewaltlose Interventionsmdglichkeiten und die
Unterstitzung von Menschen zur Verfiigung zu stellen.

72. Die Empfehlungen enden mit dem Aufruf an den Zentralausschuss, ,die Mdglichkeit eines
Studienprozesses zu erwégen, der alle Mitgliedskirchen und 6kumenischen Organisationen fir die
Ausarbeitung einer umfassenden 6kumenischen Erklarung zum Frieden mobilisiert und sich u.a. mit
folgenden Themen befassen sollte: gerechter Frieden, Schutzpflicht, Rolle und Rechtsstatus
nichtstaatlicher Kombattanten, Wertekonflikt (z. B. territoriale Integritdt und Unantastbarkeit des
menschlichen Lebens). Die Erklarung sollte dann zum Abschluss der Dekade zur Uberwindung von
Gewalt im Jahre 2010 angenommen werden.“ Als Reaktion auf diese Empfehlung wurden die ,Erklarung
zum gerechten Frieden” und dieses Begleitdokument formuliert.

73. Wie zu erwarten war, setzte sich die Diskussion nach dieser offiziellen Erklarung der ORK-
Versammlung fort. Die Tatsache, dass die momentanen Bemihungen zur Entwicklung der Vision eines
gerechten Friedens ihren Ursprung in einer am Ende der Erklarung zur ,Schutzpflicht® gemachten
Empfehlung haben, macht in den Augen von Studenten eines Ethikseminars am Associated Mennonite
Biblical Seminar in Elkhart/Indiana in den USA ihre Glaubwirdigkeit zunichte. Zwar begriif3en sie, dass
das Hauptaugenmerk auf Pravention gelegt wird, lehnen jedoch jeglichen Einsatz von Militar oder
Polizeigewalt zum Schutz der Nachbarn und die angefihrten Argumente strikt ab. Auch das
friedenskirchliche Netzwerk in Europa Church and Peace hat sich eingehend mit der Erklarung der
Versammlung von Porto Alegre beschaftigt und eine Erklarung abgegeben, die unter anderem die
folgenden Punkte umfasst:

e ,Basierend auf unserem Verstandnis christlicher Lehre und Friedenstiftung kdnnen wir dem
Abschnitt des Konzeptes (zur Schutzpflicht) nicht zustimmen, in dem der Einsatz von
Waffengewalt zum Schutz von bedrohten Bevdlkerungsgruppen gebilligt wird. Auch wenn
Waffengewalt nur fir den aufRersten Notfall bereitgehalten wird, beeinflusst dies bereits die
Planung ziviler Aktionen in den frihen Phasen eines Konfliktes, da hierdurch ein
Uberproportional hoher Anteil an Mitteln, die eigentlich zur Hilfe der Zivilbevdlkerung zur
Verflgung stehen sollten, gebunden wird. AuRerdem stérkt alleine die Verfligbarkeit militarischer
Gewalt die traditionelle Haltung, dass der Einsatz von Militdr unausweichlich ist.

e  Wir lehnen den Einsatz von Gewalt als Versuch, gute Ergebnisse zu erzielen, weiterhin ab, auch
wenn hierzu Polizeikréafte eingesetzt werden. Bei Konflikten, in denen eine Schutzpflicht besteht,
wird von einem Einsatz militdrischer Waffen ausgegangen und diese Waffen wiirden téten und
verletzen, ohne zwischen aktiven Kampfern und der Zivilbevolkerung zu unterscheiden. Der
Einsatz solcher Waffen ist keinesfalls mit volkerrechtlich geregelten Polizeieinsatzen
vergleichbar.

e Auch in ausweglosen Situationen, in denen Gewalt so weit verbreitet ist, dass das Verlangen,
diese mit noch mehr Gewalt zu bekampfen in den Opfern und auch in uns immer gréf3er wird,
bleiben wir dabei, allen Menschen den Einsatz gewaltfreier Mittel zu empfehlen, Mittel, die uns
als Junger Christi in Hulle und Fulle zur Verfigung stehen ... Gewalt in jedweder Form kann
niemals dauerhaften Frieden voller Gerechtigkeit in sich tragen. Dieses Versprechen birgt allein
die Liebe gegeniber seinem N&achsten wie gegeniber seinem Feind. Wir laden alle Kirchen
dazu ein, gemeinsam mit uns der Versuchung des Einsatzes todbringender Waffen aus
Gerechtigkeitsgriinden, auch als letzte Instanz, abzulehnen.*

74. Eine der Expertenkonsultationen in der zweiten Halfte der Dekade zur Uberwindung von Gewalt
legte ihren Schwerpunkt auf das Thema Schutzpflicht. In ihren Schlussfolgerungen unterstrichen die
Teilnehmer, dass die Diskussion zum Thema Schutzpflicht ,die Kirchen als universellen Leib Christi dazu
verpflichtet, ihre offentliche Rolle gegeniiber den Nationalstaaten und der internationalen Gemeinschaft
neu zu definieren. Die Kirchen mussen ihrer konstantinischen Geiselhaft entfliehen, wonach sie sich
selbst als etablierte Partner der jeweiligen politischen Einrichtung betrachten, die deren Verantwortung
zum Erhalt der offentlichen Ordnung teilen. In diesem Zusammenhang muss auch die ,Grammatik®
christlicher Anhéngerschaft neu formuliert werden. Beispielsweise muss betont werden, was es bedeutet,
in einer Welt voller Gewalt Christi Lehre zu befolgen.*

75. Die Teilnehmer betonten dariiber hinaus, dass auch die gro3tmoglichen Bemihungen zum
Schutz von Menschen nichts an der grundlegenden Verletzlichkeit des menschlichen Lebens verandern
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kdnnen. ,Dies kann sogar zu einer gegenseitigen Isolierung fihren und so die Bande innerhalb und
zwischen Gemeinschaften zerstéren, die die Grundlage fur Vertrauen und Sicherheit bilden ... Da der
Versuch, keinerlei Verletzungen zu verursachen, nicht nur illusorisch ist, sondern sich aul3erdem
zerstorerisch auf die Gemeinschaft auswirkt, muss anerkannt werden, dass die Schutzpflichtsnorm
Grenzen hat. Die Mdglichkeit, bei dem Versuch Sicherheit und Schutz herzustellen, zu versagen, muss
ernsthaft in Betracht gezogen werden. Das Anerkennen diese Versagens kann den Sinn fir
RechtmaRigkeit starken. Gleichzeitig muss jeder Versuch von Seiten derer, die zur Schutzpflicht
aufgerufen haben, ihre moralische Uberlegenheit darzustellen, unterbunden werden.®

76. Im Rahmen der Konsultation wurde auch das Konzept eines gerechten Friedens angesprochen.
,Die 6kumenische Erklarung soll sich auf das Konzept eines ,gerechten Friedens® konzentrieren und
dieses weiterentwickeln. Dies macht eine Neuentfachung der Diskussion um das Verhéltnis zwischen
Frieden und Gerechtigkeit erforderlich. Im biblischen Gedankentum sind die beiden untrennbar
miteinander verbunden: ,shalom’ steht sowohl fir Frieden als auch fur Gerechtigkeit. Beim Gestalten einer
nachhaltigen Ordnung fiir das Leben in der Gemeinschaft kann es jedoch zu einem Konflikt zwischen
Gerechtigkeit und Frieden kommen. Das Konzept eines ,gerechten Friedens’ erfordert eine kritische
Neubewertung der traditionellen Konzepte von Gerechtigkeit und Frieden. Wie kann dies in den Kontext
von Handlungen gem&aR der Norm einer Schutzpflicht Gibertragen werden? Kann man Schutzpflicht auf
Falle begrenzen, in denen die Menschrechte schwer verletzt werden, d.h. die physische Integritat von
Leben bedroht wird? Wie handhaben wir andere schwerwiegende Bedrohungen der Sicherheit von
Menschen, die sich aus einer wirtschaftlichen ,strukturellen Gewalt’ ergeben? Was ware in solchen Fallen
die angemessene Form von ,Intervention, Reaktion und Wiederaufbau’? Ein ,gerechter Frieden’ kann nur
entstehen, wenn innerhalb einer Gemeinschaft geeignete Beziehungen bestehen. Wie kénnen die
Konzepte , wiederherstellender Gerechtigkeit’ und ,transformativer’ Gerechtigkeit in Rahmen der Suche
nach der Schaffung eines ,gerechten Friedens’ angewandt werden.”

77. Wahrend der Diskussionen um die politischen und praktischen Herausforderungen, die sich im
Zusammenhang mit der vorgeschlagenen neuen internationalen Norm ergeben, wurden auch die Themen
Pravention, Reaktion und Wiederaufbau angesprochen. Zum Thema Reaktion wurde im Rahmen der
Konsultation betont, ,dass Reaktionen — fir den Fall, dass die Pravention versagt hat — die wirksame
Zuhilfenahme nichttédlicher Zwangsmitteln beinhalten muissen. Die (Arbeits-) Gruppe beflrwortete die
Untersuchung von Polizeieinsétzen als ein Modell fir Zwangsmafnahmen, wenn schwerwiegende Krisen
bestehen und Menschen sich in groRer Gefahr befinden. GroRere Aufmerksamkeit sollte hingegen den
ethischen Dimensionen und Kriterien bei Interventionen beigemessen werden, die den Einsatz tddlicher
Waffen mit sich bringen kénnten. Bei Interventionskriterien spielen politische Urteile zwingender MaRRen
eine groRere Rolle als rechtliche Urteile. Bei jeder Art von Reaktionsmalinahme, bei der tédliche Waffen
eingesetzt werden, steht die Frage nach der rechtméafigen Autoritat im Vordergrund. Die Gruppe betonte
daher die Notwendigkeit einer breit angelegten o6kumenischen Uberlegung zu Fragen der
Kontrollmal3nahmen in Verbindung mit der Zuhilfenahme von Gewalt. AuRerdem unterstrich die Gruppe
die Wichtigkeit weitergehender Uberlegungen zu Arten der Gewalt, die als zuldssig betrachtet werden.
Dieser Punkt steht im Zusammenhang mit der Diskussion zum Thema Polizeieinsatze.” Im Rahmen der
Konsultation wurde noch einmal unterstrichen, dass die Kirchen in den Bereichen Pravention und
Wiederaufbau eine besondere Rolle spielen. ,Die christliche 6kumenische Gemeinschaft ist eine weltweite
Gemeinschaft, die durch gemeinsame Werte und Anliegen sowie durch funktionierende
Kommunikationsmechanismen miteinander verbunden ist und insbesondere der Nord-Sid-Charakter
dieser Gemeinschaft ist bei Praventions- und Wiederaufbaumaf3nahmen im Rahmen der Schutzpflicht von
Bedeutung®.

78. Die vorgeschlagene neue Norm der Schutzpflicht wurde von einem von dem UN-Generalsekretar
beauftragten hochrangigen Gremium zum Thema ,Bedrohungen, Herausforderungen und Wandel“, ohne
Vorbehalte befuirwortet und vom Generalsekretér in einem Bericht anlasslich des 60-jahrigen Bestehens
der Vereinten Nationen empfohlen. Seitdem wurden allerdings kaum Fortschritte innerhalb der
internationalen Gemeinschaft in Bezug auf eine Einigung zur Umsetzung dieser Norm erzielt. Die kurze
Zusammenfassung der Diskussion, die parallel in der 6kumenischen Bewegung stattfand, zeigt dabei
sowohl das Potential als auch die Schwierigkeiten, die dieses Konzept birgt. Fir die Kirchen geht es in
diesem Zusammenhang weniger um Fragen der Legalitat, sondern vielmehr um die Legitimitat, besonders
in Bezug auf den moglichen Einsatz von Gewalt zum Schutz von Menschen in Gefahr. Der wiederholt
vorgebrachte Vorschlag, zwischen Militar- und Polizeigewalt zu unterscheiden, scheint ein Schritt in die
richtige Richtung zu sein, er wiirde aber einen grundlegenden Umschwung in der Sichtweise bewaffneter
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Konflikte bedeuten. Bisher wurde die Vision eines gerechten Friedens noch nicht ernsthaft in diese
Diskussion miteinbezogen, auch wenn sich immer wieder darauf bezogen wird. Ein ernsthaftes
Nachdenken Uber diese Vision wirde in jedem Fall all jene unterstiitzen, die Uberzeugt sind, dass das
Potential von Alternativen zu Gewalt als Antwort auf bewaffnete Konflikte bisher noch nicht ausreichend
untersucht wurde.

Eine internationale Friedensordnung

79. In dem vorangehenden Abschnitt Uber die vorgeschlagene neue Norm der ,Schutzpflicht* wurde
bereits auf eine der besonderen Herausforderungen im Rahmen der Anstrengungen zur Schaffung einer
internationalen Friedensordnung hingewiesen. Diese Herausforderung liegt vor allem in der Tatsache,
dass eine internationale Ordnung immer in Bezug auf das Verhaltnis zwischen einzelnen Staaten gesehen
wird. Frieden ist demnach die Abwesenheit von bewaffneten Konflikten zwischen souverdnen Staaten. In
der heutigen Zeit wird der Frieden jedoch nicht langer ausschlie3lich durch potentielle Konflikte zwischen
unterschiedlichen Staaten bedroht. Nach dem Ende des Kalten Krieges sind ,neue Kriege“ entstanden,
bei denen nicht-staatliche Akteure innerhalb einzelner Staaten die wichtigsten Gegner sind. Diese
internen Konflikte, bei denen sich Regierungskrafte und bewaffnete Gruppen gegeniberstehen, die fir
Autonomie oder kulturelle, ideologische oder religiose Vorherrschaft kAmpfen und h&ufig von sogenannten
Warlords angefuhrt werden, stellen zwar keine unmittelbare Gefahr fur den internationalen Frieden dar,
bedrohen aber die Menschen und den Frieden einer bestimmten Gemeinschaft. Es stellt sich daher die
Frage, wie eine internationale Friedensordnung geschaffen werden kann, die nicht nur die Sicherheit von
Staaten schitzt und dazu dient, Konflikte zwischen unterschiedlichen Staaten friedlich zu gestalten bzw.
zu lésen, sondern die es auch den Menschen ermdéglicht, in Frieden zu leben und ihre Sicherheit schitzt.

80. Wie im vorhergehenden Abschnitt bereits erwéhnt hat das Dilemma, vor dem die Vereinten
Nationen im Rahmen den internen Konflikte in Somalia, Ruanda und im Kosovo standen, eine Diskussion
Uber eine externe Intervention zum Schutz bedrohter Bevdlkerungsgruppen bei bewaffneten Konflikten
losgetreten. Der Ursprung dieses Dilemmas, dem sich die Vereinten Nation als Wachter der
internationalen Friedensordnung gegenliber sahen, liegt in den Prinzipien der UN-Charta, die von einem
Verstandnis internationaler Ordnung ausgeht, dem die friedlichen Beziehungen zwischen einzelnen
Staaten zugrunde liegen. Die Charta basiert auf dem Willen souveraner Nationalstaaten, miteinander zu
kooperieren, sich nicht in interne Angelegenheiten einzumischen und insbesondere keine Waffengewalt
gegen die territoriale Integritdt und die politische Unabhéngigkeit eines anderen Staates einzusetzen
(Charta der Vereinten Nationen, Art. 2.4 und 7). Bei den Konventionen humanitdren Volkerrechts,
insbesondere bei den Genfer Konventionen, handelt es sich um rechtliche Vereinbarungen zwischen
einzelnen Nationalstaaten, die sich auf spezielle Beschréankungen der Waffengewalt in
zwischenstaatlichen Konflikten beziehen. Nichtstaatliche Akteure in internen Konflikten sind hingegen
nicht Teil dieser Konventionen.

81. Gleichzeitig bekraftigt die Charta der Vereinten Nationen die universelle Glltigkeit der
Menschenrechte und bestatigt, dass die Achtung der Menschenrechte und Grundfreiheiten eine der
Grundvoraussetzungen des internationalen Friedens ist (Art. 1.3 und 55c). In der Prdambel der Charta
wird Folgendes explizit dargelegt:

,WIR, DIE VOLKER DER VEREINTEN NATIONEN — FEST ENTSCHLOSSEN

e kinftige Geschlechter vor der Geil3el des Krieges zu bewahren, die zweimal zu unseren
Lebzeiten unsagbares Leid Uber die Menschheit gebracht hat,

e unseren Glauben an die Grundrechte des Menschen, an Wirde und Wert der menschlichen
Personlichkeit, an die Gleichberechtigung von Mann und Frau sowie von allen Nationen, ob groR3
oder klein, erneut zu bekraftigen,

e Bedingungen zu schaffen, unter denen Gerechtigkeit und die Achtung vor den Verpflichtungen
aus Vertragen und anderen Quellen des Vélkerrechts gewahrt werden konnen

e den sozialen Fortschritt und einen besseren Lebensstandard in gro3erer Freiheit zu férdern ...*

82. Die Anerkennung der Menschenrechte, wie sie in der Allgemeinen Erklarung der Menschenrechte
von 1948 und in dem darauffolgenden Internationalen Pakt Uber birgerliche und politische sowie
wirtschaftliche, soziale und kulturelle Rechte dargelegt wurden, bildet das Herzstiick der internationalen
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Rechtsstaatlichkeit. Die Praambel der Allgemeinen Erklarung der Menschenrechte legt ausdrticklich fest,
dass die Anerkennung ,der angeborenen Wirde und der gleichen und unverauferlichen Rechte aller
Mitglieder der Gemeinschaft der Menschen die Grundlage von Freiheit, Gerechtigkeit und Frieden in der
Welt bildet“. Die groRte Herausforderung einer internationalen Friedensordnung ist es die grundlegenden
Ziele Frieden und Gerechtigkeit, den Wunsch nach Sicherheit und die Anerkennung der Menschenrechte
im Rahmen internationaler Rechtsstaatlichkeit miteinander zu vereinen.

83. In einem ,Memorandum und Empfehlungen zu Reaktionen auf bewaffnete Konflikte und zum
Verhalten in Bezug auf das Volkerrecht” hat sich der Zentralausschuss des Weltkirchenrates 1999 mit
wichtigen Fragen beschaftigt, die sich den Kirchen und der 6kumenischen Bewegung bezlglich der
internationalen Intervention in Rahmen der Kosovokrise stellten. Das Memorandum erinnerte daran, dass
der Weltkirchenrat gegriindet wurde ,als Antwort auf Appelle wie zum Beispiel dem des Okumenischen
Patriarchates von 1920, der die Kirchen darauf drangte, sich zu vereinen, um die Nationen darauf
hinzuweisen, dass eine gerechte, friedvolle Weltordnung sowie zu deren Férderung und Durchsetzung
wirksame internationale Institutionen dringend von Néten sind. Dadurch waren die Themen Einheit der
Kirche, Menschenrechte, Frieden, Gerechtigkeit und internationale Rechtsstaatlichkeit fur die
Okumenische Bewegung von der ersten Stunde an eng miteinander verbunden.* Wahren der
Versammlung in Vancouver wurde 1983 festgestellt, dass niemals irgendwo Frieden herrschen wird, wenn
nicht Gerechtigkeit fur alle tGberall auf der Welt vorhanden ist — eine Aussage, die in Anbetracht des
anhaltenden umfassenden Friedens, den Christen durch Gott erhalten, weiterhin glltig ist. ,Dennoch
haben die Konflikte des vergangenen Jahrzehntes gezeigt, dass Frieden schaffende MaRhahmen im
engeren Sinne — d.h. die Kontrolle bewaffneter Konflikte — angesichts der heutigen massiven
Bedrohungen von Gerechtigkeit und Menschenleben zwingend zu einer Prioritdt werden. Die Kirchen und
das internationale System mussen sich im aktuellen Zusammenhang eingehender damit beschéftigen, wie
die sich ergénzenden und zusammenhéngenden Bedurfnisse der Menschen nach Frieden und nach
Gerechtigkeit effektiver miteinander verbunden werden kénnen.*

84. In demselben Memorandum wurden anschlieend Fragen zu der internationalen Antwort auf
bewaffnete Konflikte diskutiert. Dieses Thema hatte seit dem Ende des Kalten Krieges stark an
Bedeutung gewonnen. Insbesondere wurde eingegangen auf:

e ,die Erosion der Autoritat und Funktionen der Vereinten Nationen und deren Einrichtungen, die
zur Entwicklung, Festzuschreibung und Durchsetzung der internationalen Rechtsordnung
geschaffen wurden;

e den Widerwillen, insbesondere einiger einflussreicher westlicher Staaten, ihre Politik und
Handlungen zum Thema internationaler Frieden und Sicherheit in Anbetracht der neuen
Bedurfnisse und Mdoglichkeiten, die sich seit Ende des Kalten Krieges ergeben haben, zu
Uberdenken;

e die Spannungen innerhalb der Grundsatze der Charta der Vereinten Nationen, sich einerseits
nicht in interne Angelegenheiten souveraner Staaten einzumischen und andererseits verpflichtet
zu sein, aus humanitaren Grunden zu intervenieren, wenn Staaten innerhalb ihrer Grenzen die
Menschenrechte nicht achten;

e das komplexe Zusammenspiel zwischen dem Vorhandensein von Gerechtigkeit als
Grundvoraussetzung fir Frieden und dem Vorhandensein von Frieden als Grundvoraussetzung,
um Gerechtigkeit walten zu lassen, und

e die immer dringlicheren Herausforderungen, denen insbesondere die Kirchen und die
O6kumenische Bewegung als Ganzes bei ihren Bemihungen zur Férderung gewaltfreier Anséatze
bei der Transformation und Lésung von Konflikten sowie beim Heilen und Ausséhnen nach dem
Ende von Konflikten gegeniberstehen.”

85. Uber ein Jahrzehnt spater haben diese Belange noch an Bedeutung gewonnen. Dabei bleiben die
1966 auf der Genfer Konferenz fur Kirche und Gesellschaft gegeniber den Vereinten Nationen zum
Ausdruck gebrachten Verpflichtungen des Weltkirchenrats ohne Einschrankungen weiterhin gultig:

,Die UN ist die beste zurzeit verfigbar Struktur, mit deren Hilfe internationaler Frieden und Gerechtigkeit
erlangt werden kann. Wie alle anderen Institutionen sind auch die Vereinten Nationen nicht perfekt und es
bedarf noch einiger Veranderungen, um den heutigen Ansprichen in der Welt gerecht zu werden.
Nichtsdestotrotz rufen wir alle Kirchen weltweit dazu auf, die UNO vor allen Angriffen zu schitzen, die sie
schwachen oder zerstéren kénnten und Wege zu suchen, durch die diese Institution in ein voll
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handlungsfahiges Instrument verwandelt werden kann, das Frieden und Gerechtigkeit weltweit
garantieren kann.*

86. Die Verpflichtung zum Aufbau einer internationalen Ordnung der Gerechtigkeit und des Friedens
geht sogar auf die ersten Jahre der 6kumenischen Bewegung Anfang des letzten Jahrhunderts zurtick.
Urspriinglich wurde sich hier mit den Reaktionen des Volkerbundes auf die Zerstérungen des Ersten
Weltkrieges auseinandergesetzt. Wahrend der dkumenischen Konferenzen in Stockholm (1925) und
Oxford (1937) wurden dann weitergehende Uberlegungen angestellt. Zum Ende des Zweiten Weltkriegs
dienten die in Oxford entwickelten Prinzipien fur eine kinftige Weltordnung als Grundlage fiir den
O0kumenischen Beitrag zur Erstellung der Charta der spéateren Vereinten Nationen sowie der Allgemeinen
Erklarung der Menschenrechte. In einem Memorandum, das im Rahmen des flinfzigsten Jahrestages der
Griundung der Vereinten Nationen 1995 vom Zentralausschuss des Weltkirchenrates verabschiedet
wurde, wird dieses wichtigen Beitrages ©6kumenischer Fuhrungspersonen gedacht. Dasselbe
Memorandum verweist jedoch auch auf einige der neuen Herausforderungen, die sich im Zusammenhang
mit einer nachhaltigen Weltordnung stellen. Durch seine Beteiligung am Kampf um Gerechtigkeit und
Freiheit befasste sich der Weltkirchenrat und weitere Partner der 6kumenischen Bewegung in der Tat
immer weniger mit der Gestaltung internationaler Strukturen und wendete sich bestimmtem
Bevolkerungsbewegungen zu. Das Ziel war dabei, an Stelle einer von den bestehenden politischen,
wirtschaftlichen und finanziellen Strukturen geférderten ,Oikumene der Beherrschung“ eine ,Oikumene
der Solidaritat* aufzubauen. Das Hauptaugenmerk lag zunehmend auf einer ,Agenda der Menschen* und
auf der neuen Rolle, die nichtstaatliche und zivilgesellschaftliche Organisationen einnahmen.

87. Seitdem stellen die Folgen der Globalisierung und der weltweiten Wirtschafts- und Finanzkrise
das Okumenische Streben nach einer nachhaltigen internationalen Ordnung des Friedens und der
Gerechtigkeit, die einer weiteren Schwachung des Multilateralismus als Folge der Vorherrschaft nationaler
Interessen entgegenwirken konnte und die zunehmende Zerstuckelung der internationalen Ordnung
sowie die Ausgrenzung ganzer Bevoélkerungsgruppen aufhalten kdnnte, vor neue Herausforderungen. In
als Antwort auf die Globalisierung entstandenen o©6kumenischen Erklarungen wird eine radikale
Umformung der globalen Strukturen gefordert. In erster Linie wird kritisieret, dass die Anspriiche der
hegemonialen Krafte, die durch das bestehende Weltwirtschaftssystem unterstitzt werden, alle bisherigen
politischen Anstrengungen, eine nachhaltige internationale Ordnung des Friedens und der Gerechtigkeit
zu etablieren, zunichte machen koénnten. Die Versammlung des ORK in Porto Alegre (2006) wies in ihrem
JAufruf zur Liebe und zum Handeln“ im Interesse einer ,Alternativen Globalisierung im Dienst von
Menschen und Erde“ (AGAPE) auf die Tatsache hin, dass ,Uberall auf der Welt Menschen erleben, wie
sich die imperialen Formen der Macht auf ihre Gemeinschaft auswirken®. Von Seiten der Kirchen wurde
der Beschluss gefasst, sich ,aus biblischer und theologischer Sicht mit den Fragen von Macht und
Imperialismus zu beschéaftigen und aus unserem Glauben heraus gegen hegemoniale Méachte Stellung zu
beziehen, da jede Form von Macht Gott gegenulber rechenschaftspflichtig ist.*

88. Die Erreichung des Zieles, eine internationale Friedensordnung aufzubauen, die den Bedurfnissen
der Menschen nach Sicherheit und einem Leben in gerechten und zukunftsfahigen Gemeinschaften
gerecht wird und die Rechtsstaatlichkeit starkt, bedarf der Entwicklung neuer Formen globaler Kontrolle
einschliellich einer grundlegenden Reform des Systems der Vereinten Nationen. Die Versammlung des
ORK in Porto Alegre (2006) lieR in ihrer ,Erklarung zur UN-Reform“ verlautbaren: ,Die verénderte globale
Situation ... zwingt die UNO und ihre Mitgliedsstaaten jedoch, einen ernsthaften Reformprozess in Gang
zu setzen, um weiterhin ihren grundlegenden Auftrag erfilllen und auf die Bedirfnisse der Menschen
eingehen zu kdnnen. Der Reformprozess muss Uber Fragen der UNO-Struktur hinausgehen und die
globale Regierungsfuhrung auf Basis der Grundséatze des Multilateralismus verbessern." Bezlglich der
Ergebnisse des Gipfeltreffens anlasslich des sechzigsten Jahrestags der Griindung UNO heif3t es in
dieser Erklarung: ,Ein wichtiges Ergebnis des Gipfels war die Erkenntnis, dass die Ziele
Frieden/Sicherheit, Entwicklung/soziale und wirtschaftliche Gerechtigkeit und die Durchsetzung der
Menschenrechte untrennbar miteinander verbunden sind. Diese Erkenntnis muss die Grundlage und der
Mal3stab des weiteren Reformprozesses sein. Fir die Menschen vor Ort war immer klar, dass es in einer
Situation dulRerster Entbehrungen keine Sicherheit geben kann, dass wirtschaftliche Entwicklung auf
Kosten der Achtung der Menschenrechte, vor allem der Rechte von marginalisierten Gruppen, Frauen,
Kindern, indigenen Bevdlkerungsgruppen und Menschen mit Behinderungen, der sozialen Gerechtigkeit
nicht dienlich ist, und dass ohne ein grundlegendes Vorhandensein von Sicherheit sowie ohne die
Moglichkeit, menschliche Bedurfnisse zu befriedigen, die Bekraftigung der Menschenrechte
bedeutungslos wird.*
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89. Nach einer kritischen Betrachtung der Anstrengungen, die untrennbare Verbindung der drei
Saulen Sicherheit, Entwicklung und Menschenrechte auf institutionelle und politische Veranderungen zu
Ubertragen, konzentriert sich die Erklarung insbesondere auf die Rolle nichtstaatlicher Organisationen im
Rahmen des Reformprozesses. ,Nichtregierungsorganisationen spielen eine entscheidende Rolle bei der
Beschaffung von Informationen, die von der UNO bendtigt werden, sie (berwachen
Entscheidungsprozesse und verschaffen den Menschen an der Basis, die oft Opfer internationaler
MaRnahmen sind, Gehér, sie helfen dabei, eigennitzige Verhaltensweisen zu Gberwinden und fordern
den Geist des Multilateralismus. Die Kirchen sind aufgerufen, ihre Bemihungen fortzusetzen und
auszubauen, indem sie weiterhin mit der UNO zusammenzuarbeiten und sie sowie ihre Mitgliedsstaaten
fur ihre Entscheidungen und MaRnahmen zur Rechenschaft ziehen. Die einzigartige Rolle, die Religionen
und religidbse Organisationen bei der Beilegung von Konflikten sowie bei der Friedens- und
Menschenrechtsarbeit und der Bekampfung von Armut spielen kdnnen, ist noch nicht vollstandig
umgesetzt. In Bezug auf die wachsende Interaktion zwischen Religion und Politik muss die UNO dringend
handlungsféhiger werden. AuRerdem miissen die Kirchen und der ORK ihre eigenen Fahigkeiten starken,
um ihre Zusammenarbeit mit der UNO weiterzufihren und zu verbessern ... Der Reformprozess wird
daran gemessen werden, ob er fur die Menschen vor Ort die Chancen auf ein Leben in Wirde und in
zukunftsfahigen Gemeinschaften erhoht. Dies ist der ideale Ort flr die Arbeit und das Zeugnis der
Kirchen. Sie verbreiten eine Botschaft des Lebens und der Hoffnung, die Misstrauen und lahmende
Angste zerstreuen und die Menschen befreien kann, so dass sie Mut und Vertrauen in ihre Fahigkeiten
fassen und in der Lage sind, ihr Leben in der Gemeinschaft zu verandern. Die Vision eines gerechten
Friedens, wie sie hier vorgestellt wird, zielt darauf ab, dieser Botschaft und der gemeinsamen Bestimmung
aller Kirchen des Weltkirchenrats Ausdruck zu verleihen.
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KAPITEL 5: PRAXIS DES GERECHTEN FRIEDENS

Friedenserziehung

1. Jede Kirche — ganz egal, welchen Glaubensansatz sie verfolgt — tragt die Verantwortung dafir,
dass all ihren Mitgliedern eine gute Erziehung zuteil wird und dass sie als Vorbild fur alle Menschen
weltweit fungiert. Wahrend unseres gesamten Lebens muss ein Prozess der Friedenserziehung
stattfinden. Als der Ort, an dem die erste Form von Erziehung stattfindet, spielt die Familie hierbei eine
entscheidende Rolle. Aber auch die Schule und alle politischen Strukturen missen in den Prozess der
Friedenserziehung mit eingebunden werden. Menschen, denen heute eine bestimmte Form von
Erziehung zuteil wird, sind die Entscheidungstrager von morgen. Der Prozess der Friedenserziehung ist
langwierig, aber wenn er konsequent umgesetzt wird, ist er voll guter Auswirkungen auf die ganze
Schopfung. (Antwort des Okumenischen Instituts Bossey, Schweiz)

2. Friedenserziehung beinhaltet mehr als die Lehre von Strategien zur Friedensarbeit. Vielmehr
handelt es sich um eine spirituelle Entwicklung des Charakters, die Uber einen langen Zeitraum erfolgt.
Eine Vertiefung des biblischen Verstandnisses von Frieden, das Verstehen der Versuchungen, die die
Menschen weg vom Frieden und hin zum Krieg fiihren, die genaue Untersuchung, wie wir selbst unsere
potentiellen Feinde beschreiben, das Lernen, wie man Methoden zum Erreichen von Frieden einsetzt
(besonders wichtig fur Kinder und Jugendliche), das Verstandnis, dass die Sorge um die Erde ein erster
Schritt zum Erreichen von Frieden ist und der Wille, Friedensgebete zu einem wichtigen Teil unserer
Gottesdienste zu machen: all diese Beispiele tragen zum Erreichen von Frieden bei. Friedenserziehung
bedeutet nicht einfach, sich ein bestimmtes Wissen anzueignen. Es geht um Charakterbildung und den
Aufbau von bestimmten Verhaltensreflexen, die dafur sorgen, dass man Provokationen gewaltfrei
begegnet. (Einleitende Stellungnahme)

3. Frieden ist eine bestimmte Lebenseinstellung. Daher kann Friede ,gelehrt* werden. Eine solche
Friedenserziehung — wie dies im christlichen Sprachgebrauch genannt wird — sollte letztendlich in einer
.,angewandten Theologie“ minden, das heilt, sie sollte im taglichen Leben umgesetzt werden. Aus
diesem Grund sollten alle christlichen Lehrer die Friedensbotschaft von Gott in eine Art universelle
Sprache und Praxis Ubersetzen, die von allen Schilern nach und nach gelernt und verinnerlicht werden
kann. Friedenserziehung beinhaltet auch, jungen Menschen einen Anstol3 dazu zu liefern, den Wunsch
zum Aufbau einer friedvolleren Welt zu entwickeln — eine Welt, die auf einem verantwortungsvollen
Verhéltnis sich selbst gegentiber, auf friedvollen Beziehungen zwischen den Menschen und Vélkern sowie
zwischen Menschen und ihrer Umgebung ful3t (wie beispielsweise von Assisipax International gefordert).
Dabei geht es nicht einfach darum, bestimmte friedensrelevante Inhalte vorzustellen, sondern Methoden
und Verhaltensweisen zu lehren. Es gibt Wege, um seinem eigenen Glauben an die Wertschatzung aller
Menschen und dem Vertrauen in ethische Prinzipien Ausdruck zu verleihen. Wenn diese Wege auf
Transparenz, gegenseitiger Achtung und einer positiven Einstellung gegeniiber unseren Mitmenschen
aufbauen, bieten sie eine solide Grundlage, auf der die Friedenserziehung erfolgen kann. In jedem
Menschen ist etwas Positives, auch wenn es manchmal winzig klein oder nur schwer auszumachen ist,
denn wir alle wurden als Gottes Ebenbild erschaffen. Daher ist eine gewisse positive Grundeinstellung
notig, um diese haufig nur schwer erkennbaren positiven Eigenschaften zu entdecken und zu entwickeln.

4. Friedenserziehung muss in den Kirchen auf allen Ebenen Teil der religiosen Aus- und
Weiterbildung sein. Sie muss bei den Kindern beginnen, aber auf die Jugendlichen und Erwachsenen
ausgeweitet werden. Damit neue Verfechter des Friedens gewonnen werden, missen zunachst Vorbilder
von Menschen, die sich bereits fiir den Aufbau von Frieden engagieren, als Teil der Ausbildung vorgestellt
werden. Bei Kindern mussen die Eltern die ersten Verfechter eines friedvollen Zusammenlebens sein.
Nicht nur durch ihre Worte, sondern auch durch ihre Taten mussen sie als Symbole des Friedens
fungieren. Wenn die Kinder dann alter und selbst zu Friedensverfechtern werden, mussen die Kirchen
ihnen Raum, Zuspruch und Unterstitzung bei ihrem Lernprozess bieten. Dabei miissen alle
Kirchenmitglieder in sich gehen und prifen, inwiefern ihre eigenen Entscheidungen, Taten und ihre
Lebensweise sie zu Forderern des Friedens macht. Aulerdem muss denjenigen besondere Unterstitzung
entgegen gebracht werden, die Uber aullergewothnliche Fahigkeiten zur Forderung bestimmter
Friedenswege verfigen — denn diese Féahigkeiten sind Teil des Friedensgeistes der Kirchen, von denen
die ganze Welt profitiert. Einigen liegt es beispielsweise, die Opfer von Gewalttaten zu betreuen, andere
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sind gute Streitschlichter, und wieder anderen liegt besonders das Wohl der Erde am Herzen. (Einleitende
Stellungnahme)

5. Jeder Gottesdienst kann und sollte zur Friedenserziehung genutzt werden. Im Prinzip kann die
gesamte christliche Kirche — besonders ihre protestantischen Erscheinungsformen — als eine Institution
der Erziehung wahrgenommen werden, wenn wir ,Erziehung’ nicht auf die einfache Ubertragung von
Wissen beschranken, sondern hierbei einen umfassenden Prozess der Charakterbildung mit einbeziehen.
Dieses Verstandnis von Erziehung leitet sich von der Erkenntnis ab, dass alle Menschen als Gottes
Ebenbild geschaffen wurden. Daher verstehen wir unter Erziehung im Wesentlichen eine ,Ausbildung des
Herzens", die die Erziehung zu Frieden und die Pflege von Frieden beinhaltet. Wahrend ihres Lebens im
Dienste Gottes haben viele Kirchen im Laufe der Jahrhunderte eine Vielzahl an fir jede Phase des
Lebens geeigneten Ausbildungsinstitutionen fur Kinder, junge Menschen und Erwachsene gegrundet. Der
Unterricht an diesen Institutionen beinhaltet immer sowohl die oben erwéhnten grundlegenden
Bestandteile als auch explizit die Vermittlung von Werten, die sich aus dem christlichen Glauben ergeben.
Die Ausbildung des Herzens, ethische Fihrung und praktische Friedensarbeit sind untrennbar
miteinander verbunden.

6. Erziehung kann einem Menschen nicht frih genug zuteil werden. Nach dem christlichen
Verstandnis von Erziehung wird daher von Beginn an versucht, die Wertvorstellungen von Frieden und
Gerechtigkeit zu vermitteln. Daher muss ein entscheidender Teil der grundlegenden christlichen
Erziehung, die groRten Teils im Kindergarten stattfindet, darauf ausgerichtet sein, dass Kinder Frieden
wertzuschétzen lernen. Die praktische Arbeit dieser Einrichtungen zielt in erster Linie darauf ab, zu
zeigen, wie Frieden und Gerechtigkeit in der christlichen Religion verwurzelt sind — etwa am Beispiel von
Jesus —, und dies Kindern gegeniber versténdlich zu erklaren. Zweitens soll ihnen beigebracht werden,
das christliche Versténdnis von Frieden im taglichen Leben und in alltaglichen Situationen praktisch
umzusetzen. Aus diesem Grund ist es wichtig, dass die sozialen, sprachlichen, kulturellen und religidsen
Unterschiede in Kindergarten angenommen werden, ernsthaft mit ihnen umgegangen wird und sie als
Ausgangspunkt fir diese erzieherischen Prozesse genommen werden. Dies beinhaltet das Wissen um die
eigenen Wurzeln eines Jeden, Respekt gegeniber dem Andersartigen oder Unbekannten und die
Entwicklung einer Kultur der fairen und Konstruktiven Diskussion. Die Erziehung zu Frieden und seine
Aufrechterhaltung sind lebenslange Aufgaben.

Beispiele

7. In Korea organisieren die Kirchen wahrend der Schulferien Friedenscamps fur Jugendliche. Dabei
werden Menschen zu der einzigen bestehenden Zone neutraler Gewasser der koreanischen Halbinsel
eingeladen, wo ihnen die Mdglichkeit geboten wird, den herrschenden Waffenstillstand durch einen
Ausflug zu der Demarkationslinie fir zivilen Verkehr aus erster Hand zu erfahren. Die Teilnehmer treffen
Offiziere sowie UN Mitarbeiter und erhalten Informationen zu den humanitaren Tatigkeiten der Mitarbeiter
internationaler Nichtregierungsorganisationen und religiéser Organisationen. Dabei fangen die jungen
Menschen auch an, Uber den historischen Hintergrund und politische sowie gesellschaftliche Situationen
nachzudenken, die zum Ausbruch von Kriegen fuhren kénnen. Mit Hilfe von Workshops und Rollenspielen
lernen sie aul3erdem, wie sie Konflikte zu Hause, in der Schule und in der Gesellschaft analysieren und
I6sen kénnen.

8. In dem in den Niederlanden liegenden Mennonitischen Ausbildungs- und Mediationszentrum
(Geweldloos Samenleven) werden Mediatoren dazu ausgebildet, andere Menschen im Bereich Mediation
und fur die Arbeit in der Kirche und Gesellschaft zu schulen. Unter anderem werden Kurse zur Beilegung
von kirchlichen Konflikten angeboten und es werden Mediationsarbeit und Coachings in Gemeinden
geleistet. Das Unterrichtsangebot des Theologischen Seminars Bienenberg in der Schweiz umfasst unter
anderem Kurse zur Erfahrung mit Frieden aus Sicht der Kirche. Im Jahre 2009 wurde hier das speziell auf
die Schulung von Konflikttransformation auf geistlicher Grundlage ausgerichtete Institut Compax
gegrundet. Die deutsche Organisation Oekumenischer Dienst Schalomdiakonat (OeD) hat sich selbst die
Aufgabe gesetzt, Frauen und Mannern verschiedener kirchlicher, nationaler und beruflicher Hintergriinde
Schulungsmadglichkeiten im Bereich gewaltfreie Konflikttransformation zu bieten. Die Teilnahme an Kursen
des OeD qualifiziert sie zu einem Dienst fir Gerechtigkeit, Frieden und Bewahrung der Schopfung
befahigen, den sie im In- oder Ausland leisten, ehrenamtlich oder beruflich, langfristig oder kurzfristig. Die
in Brussel ansassige Organisation Sortir de la Violence bietet Seminare fir Gemeinden und andere
Gruppen an, die auf konstruktive Weise mit Konflikten umgehen wollen.
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9. Der EKD sieht es als seine Aufgabe an, Menschen wéhrend ihres ganzen Lebens auf verschiedene
Weisen und mit Hilfe unterschiedlicher Institutionen weiterzubilden. Dabei spielen neben Kindergarten,
kirchlichen Schulen, dem Religionsunterricht in staatlichen Schulen, insbesondere Kindergottesdienste
und die Arbeit mit Kindern, jungen Menschen und Konfirmanden eine groRe Rolle. Auch der kirchliche
Journalismus und die Prasenz in den Medien — einschliel3lich des Internets — tragen hierzu bei.

10. Das Evangelische Missionswerk in Stidwestdeutschland (EMS) hat zwei Workshops — 2005
in Ghana und 2006 in Sidafrika — zum Thema gewaltfreie Konflikttransformation ausgerichtet. Das Ziel
dieser Workshops war die Schulung von Ausbildern in den Methoden gewaltfreier Konflikttransformation,
so dass die Teilnehmer entsprechende Workshops selbststandig in ihren eigenen Kirchen organisieren
und so ihr Wissen an andere weitergeben konnten. In Ghana nahmen 28 Jugendarbeiter der PCG, vier
Abgeordnete des internationalen Jugendnetzwerkes des EMS und zwei Abgeordnete der
Presbyterianischen Kirche Kameruns an dem Workshop teil. In Studafrika setzten sich die Teilnehmer aus
30 Jugendarbeitern der MCSA und drei Abgeordneten des internationalen Jugendnetzwerkes des EMS
zusammen. Die Workshops wurden in Abstimmung mit den gastgebenden Kirchen geplant und von
ortlichen, im Bereich Friedensarbeit tatigen Nichtregierungsorganisationen initiiert. Im Feedback der
Teilnehmer wurde deutlich, dass die Erwartungen an die Workshops erfillt wurden und die Teilnehmer
viel zum Thema gewaltfreier Konflikttransformation hinzugelernt haben. Das Thema gewaltfreier
Konflikttransformation konnte somit an Bedeutung gewinnen und wurde zu einem Projekt, das die
Teilnehmer in ihrer eigenen Gemeinschaft ebenfalls umsetzen wollen. Die Idee der gewaltlosen
Konflikttransformation wurde hierbei nicht nur als ein schwieriges Ziel betrachtet, sondern auch als ein
Credo, zu dem sich jeder bekennen sollte.

11. Eine besondere und umfassende Art der Friedenserziehung wird von vielen christlichen
Friedensdiensten geboten, die Freiwillige als lebende Zeugnisse fur Frieden und Verséhnung bei zivilen
Konflikten in Krisengebiete schicken. Grol3e Bekanntheit hat hier die Arbeit der Christian Peace Maker
Teams (Teams Christlicher Friedensstifter) erlangt, die seit Mitte der 1980er Jahre von den Historic Peace
Churches (Historische Friedenskirchen) in den USA ausgebildet wurden. Zusammen mit den Christian
International Peace Services (Christlichen Internationalen Friedensdiensten) und Eirene International sind
sie Teil des groReren Network of Christian Peace Organizations (Netzwerk Christlicher
Friedensorganisationen), das auch die Organisationen International Fellowship of Reconciliation, Church
and Peace, Pax Christi International und andere Initiativen umschlief3t.

12. Der Okumenische Rat der Kirchen hat mit Hilfe des Okumenischen Begleitprogramms in Palastina
und Israel (EAPPI) einen ahnlichen Dienst ins Leben gerufen. Seit 2002 entsendet das EAPPI alljahrlich
rund 100 ,6kumenische Begleitpersonen® aus verschiedenen Landern in schutzbedurftige Gemeinden in
Palastina, um den dort lebenden Menschen Schutz, Solidaritat und Firsprache anzubieten. Das
Programm koordiniert, platziert, beaufsichtigt und schult die 6kumenischen Begleitpersonen und bindet sie
nach ihrer Rickkehr in ihr Herkunftsland an der Seite von nationalen Koordinatoren in
Furspracheaktivitaten ein. Mit der Arbeit der Begleitpersonen und ihrer Partner vor Ort will das Programm
die Gewalt der Besetzung sowie die Verletzung von Menschenrechten und humanitarem Voélkerrecht
aufzeigen und sich fir deren Beendigung einsetzen. Gemeinsam mit dem Zwischenkirchlichen Zentrum in
Jerusalem (Jerusalem Interchurch Centre, JIC) organisiert das EAPPI internationale 6kumenische
Besuche, die an der Seite 6kumenischer Begleitpersonen eine Teilnahme an kurzen Aktionen und
Solidaritatsbekundungen wie Beobachtung von Kontrollpunkten oder von Toranlagen an der Trennmauer,
Begleitung von Schulkindern etc. ermdglichen.

Das Projekt will Uber die Zielsetzungen der Kirchen und Friedensgruppen in den besetzten
palastinensischen Gebieten informieren und weitere Kirchen und Partnerorganisationen fur Lobbyarbeit
gewinnen, um die Nahostpolitik ihrer L&nder zu beeinflussen.

Zwischenkirchliche und interreligidose Friedensarbeit

Zwischenkirchliche Friedensarbeit

13. In den letzten Augenblicken seines Lebens hat Jesus fir Einigkeit unter seinen damaligen und
zukinftigen Anhangern gebetet. Dies wurde auf verschiedene Weisen interpretiert. Einige waren der
Meinung, dass diese Einigkeit durch eine organische oder institutionelle Einheit widergespiegelt werden
solle. Fir andere steht die Einheit der Lehre im Vordergrund. Wiederum andere sind der Ansicht, dass
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letztlich nach einer Einheit der Liebe und des Respekts gegeniber anderen Christen und
Kirchengemeinden gestrebt werden solle. Und noch andere wirden die Einheit bei dem gemeinsamen
Streben zur Erlangung von Gottes Wille auf Erden fir seine gesamte Schépfung zu diesem Aspekt der
Liebe und des Respekts hinzufiigen.

Diese letzte Sichtweise legt den Schwerpunkt auf die zwischenkirchliche Einheit bei der Verkiindung und
Arbeit hin zu dem, was im Vaterunser verlangt wird: dass Gottes Reich kommen und Sein Wille
geschehen moge, wie im Himmel so auf Erden.

14, Der Vorteil einer solchen Interpretation von Jesu Gebet ist, dass auch ohne eine organische,
institutionelle oder dogmatische Einheit, die alle nur &uf3erst schwer zu erreichen sind, eine Einheit in
Gottes christlicher Familie in Bezug auf die unternommenen Bemuhungen und die zu leistende Arbeit
entstehen kann. Gleichzeitig findet eine Beilegung aller Meinungsverschiedenheiten in dem Bestreben
statt, Zeugnis von Christi versdhnenden Taten am Kreuz und der Auferstehung des Herren und ewigen
Friedensfiursten abzulegen. So kénnen die Kirchen gemeinsam an der Umsetzung von Gottes Vorstellung
von Gerechtigkeit und Friede arbeiten und dabei nicht nur gemeinsam die Liebe und den Zusammenhalt
in Gottes Volk, sondern auch die Liebe zu und das Engagement fur eine &uferst bedurftige Welt
bezeugen. Viele Kirchen und Konfessionen haben die Zusammenarbeit zum Erreichen eines gerechten
Friedens als sehr gewinnbringend erfahren.

15. Zwischen 1988 und 2003 fanden alljahrliche Treffen zwischen dem vatikanischen Papstlichen Rat
zur Forderung Christlicher Einheit und Vertretern der Mennonitischen Weltkonferenz statt, bei denen
gemeinsam zu dem allgemeinen Thema ,Heilung von Erinnerungen“ gemeinsam studiert, gebetet und
diskutiert wurde. Aus diesen Gesprachen ging schlieRlich ein Dokument mit dem Titel “Called to Work
Together for Peace” (Aufgerufen, gemeinsam fir Frieden einzutreten) hervor. Wenn man bedenkt, dass in
der Vergangenheit Angst, Argwohn und Feindschaft gegeniiber diesen beiden Kirchenfamilien geherrscht
hat, so ist es ein eindrucksvolles Ergebnis, dass beide beim Streben nach Frieden zugunsten der von Gott
geliebten Welt eine gemeinsame Basis gefunden haben.

16. Aber es gibt noch mehr zu berichten. 2007 haben diese beiden Kirchen in Kolumbien, einem
durch einen 40-jahrigen Krieg zwischen Aufstandischen und der Regierung zerritteten Land, das in der
Vergangenheit fir religidse Intoleranz und Verfolgung stand, ein gemeinsames Projekt mit dem Namen
»Aufbau von Frieden durch Veranderung innerhalb der Gemeinschaft ins Leben gerufen. Im Rahmen des
Projektes wurden 18 bereits zum Wohle ihrer Gemeinden bestehende, lokale kirchliche Aktionen
identifiziert — neun in rdémisch katholischer Tradition stehende und neun von verschiedenen
protestantischen und evangelikalen Kirchen sowie von Pfingstkirchen betriebene Aktionen. Diese lokalen
Kirchenprojekte wurden als eine Art Nahrboden betrachtet und reichten von Erndhrungsprogrammen fir
die Gemeinden Uber Bauernorganisationen hinzu Entwicklungsarbeit in den Gemeinden und &hnlichen
Aktionen. Vertreter der lokalen Projekte treffen sich zwei Mal jahrlich zu Veranstaltungen, bei denen sie
von erfahrenen Personen ausgebildet werden und voneinander lernen sollen. Diese Vertreter verpflichten
sich wiederum dazu, bei ihrer Rickkehr in ihre Gemeinschaften das, was sie zu verschiedenen
Friedenseinstellungen und Methoden gelernt haben — von der Schulung von Fihrungsqualitaten hin zu
gewaltfreier Konfliktlosung auf der biblischen Grundlage der Gewaltlosigkeit — weiterzugeben.

Aus diesen lokalen Anstrengungen entstehen soziale ,Plattformen®, also interreligiése Gruppen einer
bestimmten Gemeinschaft, die zusammenkommen, um den Wandel ihrer von Gewalt durchtréankten
Nachbarschaft und Stadte zu planen, organisieren und voranzutreiben.

17. In dem Barrio San Nicolads, einem marginalisierten Bezirk der Stadt Soacha mit sehr niedriger
staatlicher Prasenz, wurden Probleme in der Regel durch Gewalt und Morden geldst. lllegale bewaffnete
Truppen rekrutierten Jugendliche, verfeindete Gangs kampften gegeneinander und einfache Straftater
wurden regelmaRig ermordet. Auf diese Situation reagierte schlie3lich eine soziale Plattform mit dem
Namen ,Peacemakers® (Friedensstifter), indem sie Marsche fir das Leben und gegen Gewalt,
Mahnwachen, Konzerte mit jungen Menschen und Kurse, die alle dazu beitragen sollten, den
Gewaltzyklus zu durchbrechen, organisierte. Dadurch entstand in der Gemeinschaft das Gefuhl, etwas
bewegen zu kénnen, man begann, das Gefuihl der Angst und des Unvermdgens zu verlieren und die
jungen Menschen spirten, dass sich jemand um sie kimmerte, was letztendlich dazu fiihrte, dass sie sich
von den Gangs abwandten. Hierdurch fiel die Anzahl an Gewalttaten und die Lebensqualitat in diesem
Stadtteil wurde endlich wieder besser.

18. Als ein Ergebnis dieser Erfolge ergriffen einige Mitglieder der Peacemaker Plattform weitere
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Initiativen und organisierten in ihrer gut 800.000 Einwohner groRen Stadt am 21. September die
Feierlichkeiten anlasslich des von den Vereinten Nationen ausgerufenen Internationalen Tag des
Friedens, der Gewaltlosigkeit und der Waffenruhe. Ein aus Einwohnern des Stadtteils und Mitgliedern
verschiedener Kirchen bestehendes Leitungskomitee wurde benannt. Einladungen wurden verschickt. Ein
Programm wurde erstellt. Als der groBe Tag schliellich kam, erstreckte sich der Friedensmarsch (ber
mehrere Hauserblécke, ganz vorne liefen der Birgermeister und seine Frau, Kinder des
Erndhrungsprojektes und Vertreter der Kirchen. Hinter ihnen folgten Tanzgruppen, Marschkapellen,
Schulklassen und die Birger der Stadt.

19. Soacha ist seit langem fir seine vielen Gewalttaten und Morde, sich bekdmpfende Gangs,
Selbstjustiz, Drogenprobleme und Korruption bekannt, Aber an jenem Tag verkiindete der Blrgermeister,
unterstutzt von den Kirchen, der Synagoge und islamischen Vertretern, dass Soacha von nun an eine
Stadt des Friedens sei. Eine solche Aussage ist ein bedeutender Schritt, da dies gleichbedeutend mit
einer neuen Geisteshaltung, einem anderen Selbstverstandnis und einem Wandel des Verstandnisses,
was von einer Stadt, die nun ein Hort des Friedens ist, erwartet werden kann, ist. Und diese Entwicklung
wird von Kirchenmitgliedern angeftihrt, die sich gemeinsam fir einen gerechten Frieden einsetzen.

20. Nicht nur in Soacha kommt dem 21. September eine besondere Bedeutung zum Thema Frieden
zu. Protestantische, evangelikale und Pfingstkirchen in Kolumbien schlossen sich zusammen, um diesen
Tag gemeinsam zu begehen. Die Kirchen entschieden, dass der Aufruf der UN ein idealer Vorwand sei,
um offentliche Aktionen zum Zeugnis der Worte Jesu und des Willens Gottes fur Friede zu organisieren.
Mittlerweile organisieren Kirchen an dutzenden Orten und auf vielen Veranstaltungen im ganzen Land
Friedensmérsche, Friedenserziehung in Schulen, Mahnwachen, Gesprache und Diskussionsrunden,
Friedenskonzerte, Bucherverteilungen und sie fordern die Zuschauer dazu auf, sieben Bekenntnisse zur
Gewaltlosigkeit abzugeben.

21. Aber Friede ist nicht einfach irgendein abstraktes Wort. Im Laufe des fortdauernden Krieges
wurde in Kolumbien klar, dass ein dauerhafter Frieden nur im Zusammenspiel mit wirtschaftlicher
Gerechtigkeit entstehen kann. Ohne wirtschaftliche Gerechtigkeit kann es keinen echten oder dauerhaften
Frieden geben. Daher wird der Internationale Tag des Friedens, der Gewaltlosigkeit und der Waffenruhe
von den Kirchen ganz einfach ,Pan y Paz* (Brot und Friede) genannt. An diesem Tag werden tausende
Stlicke Brot an Uberraschte Fuldganger verteilt, um alle daran zu erinnern, dass wir ,mehr Brot und
weniger Waffen“ bendtigen.

22. Zwischenkirchliche Friedensarbeit findet statt, indem Kirchen ihre Aufgaben und Aktivitdten in
dem Bewusstsein entwickeln, Kirchen zu sein, die Zufluchtsstatten des Friedens darstellen. Das bedeutet
ein Volk des Friedens zu sein, eine Botschaft des Friedens zu verkiinden und ein Ort des Friedens zu
sein. Haufig ist es geféahrlich, als Friedensstifter in einem Land tatig zu sein, in dem Krieg herrscht. Aber
wenn man klar fir Gewaltfreiheit eintritt und 6ffentlich verkiindet, dass seine Kirche eine Zufluchtsstatte
des Friedens ist, kann dies auch ein Mittel des Schutzes sein. Das soll nicht heilen, dass es nicht
trotzdem (unter Verletzung des humanitaren Volkerrechts ) zu Angriffen auf Kirchen kommen kann, aber
zumindest bezieht die Kirche so eine klare Position der Gewaltlosigkeit und des Engagements fir Frieden.

23. Und an dieser Stelle kommt der internationalen Solidaritdt durch Beziehungen zu
Schwesterkirchen eine wichtige Rolle zu. Schwesterkirchen in anderen Landern unternehmen gemeinsam
Wallfahrten, setzen sich zusammen fir Gerechtigkeit und Frieden ein, stehen Seite an Seite bei Angriffen
gegen eine von ihnen und schlieBen die jeweils andere in ihre Gebete mit ein. Besuche durch
Schwesterkirchen stellen einen wichtigen Weg dar, um starkende und unterstiitzende Aussagen konkret
werden zu lassen. Im Rahmen der ,Dekade zur Uberwindung von Gewalt — Lebendige Briefe* werden
Reisen in verschiedene unter Gewalt, Krieg und Menschenrechtsverletzungen leidende Lander in Form
von zwischenkirchlichen Aktionen organisiert, die eine starke Botschaft darstellen.

24. In den meisten Landern gibt es eine Vielzahl kleiner Gruppierungen, die sich in Gemeinschaften
treffen, deren Teilnehmer ihre dogmatischen Unterschiede respektieren und zum Bibelstudium, zur
Teilnahme an Sozialforen, Seminaren, Friedensliturgien und Mé&rschen sowie Demonstrationen zu
Gunsten bestimmter Themen zusammenkommen. Solche Themen koénnen beispielsweise die
Menschenwiirde, die Gleichbehandlung der Geschlechter, Gerechtigkeit und Frieden, Menschenrechte,
Abriistung, Militarstitzpunkte, Wehrdienstverweigerung, Kommunikation und Konflikttransformation sein.
Erwachsene Manner und Frauen sowie Jugendliche, deren Glaubensverstandnis auf Offenheit,
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Dialogbereitschaft und gemeinschaftlichem Vorgehen beruhen, nehmen an diesen Aktivitaten teil. lhrer
Meinung nach kann jeder den anderen mit seinen/ihren Glaubenserfahrungen bereichern und man kann
so voneinander profitieren. In diesem Zusammenhang sind unter anderem Gruppen wie das Ecumenical
Collective for Peace, das Sorority Collective, Ecumenism and Democracy, das Ecumenical Network, das
Collective for Biblical Reflexion, die Commission for Life sowie Peace and Restoration zu erwahnen.
Teilnehmer dieser Treffen sind Kirchenfiihrer oder Mitglieder Ilutherischer, presbyterischer,
mennonitischer, rémisch-katholischer, methodistischer, baptistischer, pfingstlerischer  und
evangelikanischer Kirchen sowie Mitglieder der Assemblies of God und unabhéangiger Kirchen.

25. Wichtig ist hierbei auflerdem anzumerken, dass die gemeinsame Friedensarbeit fur die
historischen evangelischen Kirchen und die rémisch-katholische Kirche eine wertvolle Erfahrung war.
Darliber hinaus ist festzuhalten, dass 6kumenische und interkirchliche Arbeit eher auf informeller Ebene
von der Basis der Glaubigen der jeweiligen Konfession als von deren Fihrern durchgefihrt wurde. Auf
dieser Ebene gehen die Bruder und Schwestern aufeinander zu, sie denken und handeln gemeinsam
nicht nur in Bezug auf die Bibel, sondern auch in Bezug auf andere Aspekte sozio-politisch-6konomischer
Realitaten, die durch Gottes Wort erhellt werden.

Interreligiose Friedensarbeit

26. Konnen die Religionen der Welt eine Kraft des Friedens und nicht der Auseinandersetzung und
des Krieges sein? Leider bietet die Geschichte eine Vielzahl negativer Beispiele, die dies als ein Ding der
Unmdglichkeit erscheinen lassen: Christen gegen Muslime, Verfolgung von Juden durch Christen,
Muslime gegen Christen, Muslime gegen B’hais, Muslime gegen Juden, Hindus gegen Muslime, Hindus,
die Christen angreifen, Juden gegen Muslime, Juden gegen Christen, Buddhisten gegen Hindus. Der Blick
zuruck in die Vergangenheit ist in der Tat alles andere als ermutigend.

27. In der jungeren Vergangenheit hat ein christlicher Pastor als Vergeltung fir die neun Jahre zuvor
veribten Anschlage am 9. September mit der Verbrennung eines Korans gedroht. Gleichzeitig wurde
(gerechtfertigter Weise) befurchtet, dass eine solche Tat zu unabsehbaren Gewaltausbriichen von auf
diese Weise beleidigten Muslimen gegeniber Christen fihren kénnte. In dem indischen Staat Orissa
griffen militante Hindus christliche Kirchen an und verbrannten diese, wobei mehrere Dutzend Christen zu
Tode kamen und tausende verangstigt wurden. AuRerdem besteht der ununterbrochene Konflikt zwischen
Juden und Muslimen in Israel und Palastina. Das alles ist nicht wirklich ermutigend.

28. Und trotzdem bergen die groRen Weltreligionen ein méchtiges Potential fur Frieden in ihren
Botschaften und ihrer Austbung. Alle grof3en Religionen lehren Frieden und das Zugehen auf den
anderen. Da die Ausbreitung des fundamentalistischen Islams in der Vergangenheit im Mittelpunkt der
Berichterstattungen gestanden hat, lag die Aufmerksamkeit besonders auf Abschnitten des Korans, in
denen Gewalt gegen Unglaubige unterstitzt wird. Aber die Hebréaische Bibel (und das Alte Testament in
christlicher Tradition) sprudelt nur so Uber mit gewalttatiger Sprache und Taten gegen Heiden (d.h.
Anhanger anderer Religionen) und ,Feinde“. Aus allen diesen Beispielen I&sst sich ableiten, dass die
Anhanger der verschiedenen Religionen Uber keinerlei moralische Autoritéat verfligen, um mit dem Finger
auf andere zu zeigen und dass heilige Schriften kritisch interpretiert werden mussen.

29. Trotz dieser negativen Beispiele erlischt die Flamme der Hoffnung und des Glaubens an die
Religionen als eine Mdglichkeit, die Menschen rund um das Gemeinwohl der Menschheit zu vereinen,
nicht. Wahrend in einem Teil der Welt die schrillen Stimmen des Misstrauens und sogar des Hasses
ertbnen, kommen in einem anderen Teil der Welt die Fuhrer verschiedener Glaubensrichtungen zum
gemeinsamen Friedensgebet zusammen (z. B. im italienischen Assisi), werben fir eine Million
Gebetsminuten, fur Frieden am Weltfriedenstag, arbeiten zusammen, um Kriegen Einhalt zu gebieten und
treffen sich, um Uber Bemihungen zum Abbau von Ablehnung zu sprechen und hierzu Erfahrungen
auszutauschen.

30. Die Initiative von Papst Johannes Paul Il. Geistliche einer Vielzahl von Religionen weltweit zum
ersten Weltgebetstag fir Frieden im Jahre einzuladen, wird seit 1987 von der Gemeinde St. Egidio
weitergefiihrt, die alljahrlich die Veranstaltung ,International Meetings — Peoples and Religions®
(Internationale Treffen — Volker und Religionen) organisiert. Diese internationalen Treffen wurden von
der Starke des Friedens der Religionen inspiriert — einer ,schwachen Starke“ im evangelischen Sinne,
aber genau aus diesem Grunde andersartig als die weltliche Starke, die zu Krieg fihrt. Das Herzstiick
dieser schwachen Starke bildet das Gebet, wobei allem das Bewusstsein zugrunde liegt, dass ,allein der
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Friede heilig ist® und dass die groflen Religionen zusammenarbeiten missen, um Frieden im
Bewusstsein sowie im offentlichen Leben aufzubauen. St. Egidio glaubt, dass der Geist von Assisi
weiterhin an alle Orte getragen werden muss, insbesondere in Anbetracht des schwierigen Themas der
Beteiligung der Religionen an Konflikten und angesichts der Tatsache, dass die Religionen nicht zu
Instrumenten der Gewalt und des Vorurteils werden dirfen, die vom Bdsen verspottet werden.

31. Die bekannteste internationale Organisation, die sich fir interreligidsen Frieden einsetzt, ist die
Weltkonferenz der Religionen fiir den Frieden, die mittlerweile unter dem Namen ,Religions for Peace —
International® (Religionen fiir den Frieden — International) bekannt ist. Die Griindungsversammlung von
Religions for Peace fand 1970 in Kyoto statt. Inzwischen ist die Organisation zum gréRten internationalen
Zusammenschluss von Vertretern der gro3en Weltreligionen zur Foérderung von Frieden geworden.
Religions for Peace ist auf allen Kontinenten sowie in einigen der unruhigsten Gegenden weltweit prasent
und steht einerseits fir den Respekt gegenlber religiosen Unterschieden und andererseits fur das
Zelebrieren  unserer gemeinsamen  Menschlichkeit.  Dabei  schmiedet die  Organisation
religionsubergreifende Partnerschaften, mit denen sie sich unseren dringlichsten Aufgaben stellt: der
Beendigung von Kriegen und Armut sowie dem Schutz unserer Erde. lhr Selbstverstandnis basiert auf der
Erkenntnis, dass religiosse Gemeinschaften die grof3ten und am besten organisierten Institutionen weltweit
sind. Sie haben Milliarden von Anhangern aus allen Volkern und sozialen Klassen sowie Uber alle
nationalen Grenzen hinweg. In diesen Gemeinschaften besteht ein besonderes kulturelles Verstandnis
und es gibt bestimmte Infrastrukturen und Ressourcen, um die Hilfe dorthin zu leiten, wo sie am meisten
bendtigt wird.

Religions for Peace ermdglicht es diesen Gemeinschaften, ihr enormes Potential zur Durchfihrung von
gemeinsamen Aktionen zu nutzen. Zu den Erfolgen von Religions for Peace in der jlngeren
Vergangenheit gehdren der Aufbau eines neuen Klimas der Verséhnung im Irak, die Tatigkeit als Mediator
zwischen sich bekriegenden Gruppen in Sierra Leone, der Aufbau eines internationalen Netzwerks
religidser Frauenorganisationen und die Griindung eines Programms namens ,Hope for African Children
Initiative® (Initiative Hoffnung fur afrikanische Kinder) zur Unterstiitzung der Millionen von Kindern, die in
Afrika unter der AIDS Epidemie leiten.

Frauen, Friede und Sicherheit

Manner und Frauen gemeinsam gegen geschlechtsspezifische Gewalt

32. Frieden muss auf allen Ebenen Unterstiitzung erfahren; zu Hause, in der Gemeinschaft und im
sozio-politischen Umfeld. Es muss eine dauerhafte Diskussion zum Gleichgewicht aus Macht und
Machtlosigkeit sowie Stolz und Erniedrigung geben. Daher missen sowohl M&nner als auch Frauen eine
wichtige Rolle bei der Gestaltung eines gerechten Friedens spielen. Frauen haben besondere Talente in
Bezug auf dieses Thema und verfligen tber wichtige Erfahrungen, die auf keiner Ebene ignoriert werden
darfen.

Manner und Frauen ergdnzen einander und den Herausforderungen dieser Welt muss sich durch
Interaktion gestellt werden. Jetzt ist der Zeitpunkt, um Uber unsere Geschlechterstrukturen und unsere
diesbeziglichen Einstellung nachzudenken und uns auf konstruktive Verhaltensweisen zu konzentrieren.

33. Die Berichte der Solidaritatsbesuche im Rahmen der Okumenischen Dekade Kirchen in Solidaritat
mit den Frauen (1988 — 98) konzentrierten sich auf Frauen als Opfer und lieRen ihre Rolle als
Friedensstifterinnen vollig auRer Acht. Gleichzeitig stellten die Berichte jedoch fest, dass eine ,Kultur des
Schweigens® Frauen davon abhielt, offen Uber erfahrene Gewalt zu sprechen. In all ihren Besuchen
stellten die ,Lebendige Briefe* genannten Teams fest, dass das Leben und die Wirde von Frauen von
Kulturen der Gewalt in der Gesellschaft beeintrachtigt wurden. In diesem Bereich ist noch viel Arbeit von
Noéten. Gewalt gegen Frauen und Madchen ist die am weitesten verbreitete Verletzung von
Menschenrechten, sie betrifft alle Lander, Frauen aller Altersgruppen, Ethnien und Kulturen. Sie findet
Uberall statt, sogar an so gesellschaftlich verankerten und vermeintlich ,sicheren Orten’ wie dem eigenen
zu Hause, in Kirchen, auf der StralRe, in der Schule, am Arbeitsplatz, bei der Arbeit auf dem Feld, in
Flichtlingslagern sowie wahrend Konflikten und Krisen. Gewalt gegen Frauen manifestiert sich auf
vielerlei Weisen — angefangen bei der am weitesten verbreiten Form hauslicher und sexueller Gewalt bis
hin zu gesundheitsschadlichen Praktiken, Missbrauch wahrend der Schwangerschaft, sogenannten
Ehrenmorden und anderen Arten des Frauenmordes. Dieser Herausforderung missen sich Frauen und
Manner gemeinsam stellen. Die Manner mussen ihre Fahigkeiten und ihren Einfluss einsetzen, um der
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destruktiven Mentalitat der Mannlichkeit entgegenzuwirken und die Frauen missen ihre Stimme horbar
machen und der Gesellschaft mitteilen, welche Art Manner sie wollen und brauchen.

34. Frauen leiden auch tberdurchschnittlich unter den Auswirkungen militarisierter Volkswirtschaften,
in denen die Regierung die wenigen vorhandenen Ressourcen fur Waffen und Kriege verwenden. Es gibt
leicht nachvollziehbare Aufzeichnungen dazu, wann Regierungen Ausgaben aus dem Bildungsbereich
abziehen und fir Militdrzwecke verwenden und gleichzeitig Schulden im Ausland aufnehmen: in erster
Linie sind es Frauen und Kinder, die unter den wirtschaftichen und sozialen Folgen dieser
Entscheidungen leiden. Ausgaben fur militdrische Zwecke resultieren nicht nur in wirtschaftlicher
Ungerechtigkeit fur Frauen, sie fordern auch eine ,Ethik* der Gewalt gegen Frauen.

35. Wahrend der Dekade zur Uberwindung von Gewalt 2001-2010 wurde jedoch vermehrt Licht auf
die Talente von Frauen geworfen. Der Beitrag von Frauen zur Friedensstiftung — nicht nur als Opfer,
sondern als emanzipierte Mentorinnen und Akteure — muss mehr Beachtung erfahren.

Frauen in unseren Schriften und unserer Tradition

36. Deborah, Hulda, Dalila, Esther, Hannah, Miriam, Ruth, Abigail, Mutter Maria und Maria Magdalena
sind nur ein paar biblische Beispiele fur Frauen, die fir uns noch immer eine Quelle der Inspiration sind.
Ruth nutzte ihre Kreativitat und Starke, um ihrer Schwiegermutter und sich selbst eine Zukunft zu sichern.
Deborah war eine Richterin: ein gutes Beispiel fur eine weise Person, der die Leute vertrauten und die sie
um Rat fragten. Gleiches gilt fir Hulda. Dalila nutzte Samsons Liebe, um ihn zu entwaffnen und Esther
war in der Lage, das Verhalten des Konigs zu beeinflussen. Hannah bewies eine einzigartige Frommigkeit
und die Geschichte von Abigail (1 Sam 25:32-35) bekraftigt, dass Frauen Uber bestimmte Talente bei der
Beilegung von Konflikten verfiigen. Wenn sie nicht zum richtigen Zeitpunkt eingeschritten wére, héatte
Kdnig David ihren Mann téten und alle Schafe und Ziegen, die sie besal3en, schlachten lassen. Abigalil
reagierte weise und schnell. Mutig erbat sie eine Audienz vor dem Konig und mit Worten, die einerseits
ihre Aufrichtigkeit unterstrichen und andererseits Konig Davids Fahigkeit zu vergeben, lobend erwahnten
sicherte sie sich nicht nur das Wohlwollen des Kdnigs, der hochsten Autoritéat, der versprach inr Wohltater
und Beschitzer zu bleiben, sondern rettete auch das Leben ihres Mannes und seine weltlichen
Besitztimer, die aus ihm einen reichen Mann gemacht hatten.

Mutter Maria war ein junges Madchen, dem von Gott eine schwere Last und Aufgabe auferlegt wurde.
Durch sie wurde Gott in Form eines Sauglings menschlich. Auch Maria aus Magdala, in der Nahe des
Sees Genezareth, ist ein Beispiel fir eine Frau, die eine Anhangerin Jesu ist. Sie war sogar die erste
Zeugin der Auferstehung Christi.

37. Die Rollen von Frauen in der Vergangenheit missen noch einmal genau untersucht werden und
hieraus missen ein besseres Heute und ein besseres Morgen entstehen.

Warum Frauen?

38. Traditionell fllten Frauen in der Vergangenheit verschiedene Rollen aus. An erster Stelle stand
hierbei die Rolle als Betreuerin der Kinder — zunéchst in der Geburt und dann tber das Wiegenalter bis
hin zu verantwortungsbewussten jungen Erwachsenen. Frauen spielten daher die Rolle von Erzieherinnen
der Kinder und sowohl die Jungen als die Madchen erfuhren von ihren Mittern eine verantwortungsvolle
Erziehung und Sozialisierung. Hierbei wurden praktische moralische Dinge vermittelt und sowohl den
Sohnen als auch den Toéchtern wurde gesellschaftliches Verhalten und Ethos gelehrt. Wichtige Werte wie
Respekt, Ehrlichkeit, Aufrichtigkeit, Geduld, Selbstbeherrschung und Kompromissbildung wurden alle
durch die Mutter Ubermittelt. Frauen waren daher Friedensstifter durch eine positive Erziehung ihrer
Kinder und die Vermittlung gesellschaftlich wichtiger Werte.

39. Neben ihrer wichtigen Rolle im Rahmen der Kindeserziehung haben sich Frauen auch haufig fur
die Bedirfnisse ihrer Familien eingesetzt und an Konfliktmediationen und Konflikttransformation innerhalb
der Familie mitgewirkt. Besonders altere Frauen und oft auch Frauennetzwerke auf kommunaler Ebene
waren hier aktiv. Die traditionelle Rolle von Frauen als Friedensstifterinnen stand zwar selten im
Vordergrund des Geschehens, aber sie war durchaus anerkannt und immer wieder wurden Frauen in
Konfliktsituationen darum gebeten, mit ihren Séhnen zu sprechen, wenn alle anderen Ansatze keinen
Erfolg zu versprechen schienen. Haufig zahlte sich die stille diplomatische Art von Frauen aus und dies
wurde von der Gemeinschaft anerkannt. Aber in der heutigen Zeit miissen Frauen die Mdglichkeit haben,
ihre Meinung kund zu tun, da ihnen haufig nicht ausreichend Beachtung widerfahrt, obwohl sie unter
Konflikten haufig am meisten leiden — ganz einfach, weil sie Frauen sind oder die Téchter, Mutter und
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Frauen von Ménnern, die in einen gewalttéatigen Konflikt verwickelt sind.

40. Auf Grund der erwéhnten traditionellen Kultur der stillen Diplomatie und weil sie sich vor
mdoglichen negativen Reaktionen oder Isolierung fiirchten, zégern noch immer viele Frauen, ihre Stimme
zu erheben. Aber die Stimme der Frauen muss auf lokaler, nationaler und internationaler Ebene hérbar
gemacht werden, insbesondere angesichts der aktuellen Herausforderungen in den Bereichen
Trinkwasserversorgung, Gesundheit, Nahrungsmangel, wirtschaftliche Herausforderungen, moralischer
Zerfall und anderen Bereichen, die Probleme bereiten und Einfluss auf das Wohlbefinden der Menschen
haben.

Praktiken/Geschichten von Frauen im Glauben

41, Auf Grund der Moglichkeit, ein groRes Spektrum an Personen anzusprechen, néamlich sowohl
dltere als auch junge Menschen, eignet sich ,Glaube“ gut, um positive Veranderungen in einer
Gesellschaft herbeizufuhren. Laut dem Entwicklungsfonds der Vereinten Nationen fir Frauen UNIFEM
.Spielen ... religiose Institutionen Schllsselrollen bei der geschlechterbezogenen Sozialisierung und
kénnen als Transformationskatalysatoren wirken ... In religidsen Institutionen kédnnen geistige Anfihrer
die Rolle von Identifikationsfiguren einnehmen, denen Mitgefihl und der Aufbau von Gemeinschaften
mehr bedeutet als bestimmte einschrankende Geschlechterrollen.*

42. Religiose Organisationen und Gebetsstatten werden immer mehr zu Orten, an denen Trost
gespendet wird. Laut Amnesty International ,ist ihr zu Hause fir unzahlige Frauen kein Ort der Zuflucht
sondern des Schreckens.” Fir solche Frauen muss die Kirche zu einer Zufluchtsstatte und einem Ort der
Heilung werden. Die Kirche hat jedoch in der Vergangenheit zu dem Thema geschlechtsspezifischer
Gewalt geschwiegen. Es gibt aber immer einige Mitglieder der Kirchengemeinde, die Opfer von Gewalt
sind und Unterstitzung bendtigen. An Gebetsstatten muss daher eine Atmosphéare der Offenheit und
Akzeptanz herrschen, da die Menschen einen Ort benétigen, an dem sie zwanglos ihr Leiden mitteilen
kénnen. Eine solche Offenheit kann nur erreicht werden, wenn das Schweigen zum Thema
geschlechtsspezifische Gewalt von den Kirchenfiihrern gebrochen wird.

43. Das Schweigen und phlegmatische Verhalten in Bezug auf geschlechtsspezifische Gewalt ist in
erster Linie darauf zuriickzufiihren, dass viele religiose Fuhrer gar nicht wissen, wo sie die Uberlebenden
von Gewalttaten hinschicken sollen, damit diese ihre Erlebnisse verarbeiten kénnen und ihnen weitere
rechtliche, gesundheitliche oder andere Hilfe zuteil wird. Dies sind jedoch Leistungen, die Frauen oder
Kinder, die Opfer von Gewalt geworden sind, unbedingt bendtigen, damit ein ganzheitlicher
Heilungsprozess ermdglicht wird.

44, Vor diesem Hintergrund hat die Gemeinschaft der Christenrate und Kirchen im Gebiet der Grof3en
Seen und am Horn von Afrika (FECCLAHA) die Tamar Kampagne ins Leben gerufen. Die Aktion
konstatiert das Vorhandensein geschlechtsspezifischer Gewalt und insbesondere von sexueller und
hauslicher Gewalt in der Gesellschaft und hat sich zum Ziel gesetzt, die Kirche zu diesem Thema
herauszufordern und mit den notwendigen Mitteln auszustatten, um das Schweigen rund um dieses Ubel
zu brechen. Die Tamar Kampagne ist daher ein gutes Beispiel daftir, wie Kirchen und Menschen, die sich
fir mehr Beachtung von Themen geschlechtsspezifischer Gewalt einsetzen, zusammengebracht werden
koénnen. Daruber hinaus versteht sich die Tamar Kampagne als ein Zentrum, das Kirchenfiihrer mit den
Mitteln ausstattet, um sich mit dem Thema geschlechtsspezifischer Gewalt biblisch auseinanderzusetzen.

Uber die Tamar Kampagne

45, Die Tamar Kampagne stellt fest, dass ,... es entscheidend ist, dass der Klerus sich starker mit
dem Thema Gewalt gegen Frauen auseinandersetzt und den Kontakt zu engagierten weltlichen Personen
und deren Leistungen sucht, um angemessen auf die Bedurfnisse von Frauen, die unter Gewalt gelitten
haben und die Uberlebenden von Vergewaltigungen reagieren zu kénnen. Genauso ist es aber auch von
entscheidender Bedeutung, dass weltliche engagierte Personen und Berater sich die Wichtigkeit der
religidsen Hintergrinde von Frauen bewusst machen und den Kontakt zum Klerus und religiosen Gruppen
suchen, um Ressourcen zu finden, die den Bedurfnissen der Opfer gerecht werden.®

46. Die Kampagne wurde im Februar 2005 ins Leben gerufen, da es sich immer stérker herausstellte,
dass FECCLAHA im Bereich Friedensstiftung rund um die GroRen Seen und am Horn von Afrika nicht
weiterarbeiten konnte, ohne spezifischer auf das Thema geschlechtsspezifische Gewalt einzugehen. Ein
Grofteil der Bevélkerung, in erster Linie Frauen und Kinder, litt in dieser Region unter diesem Ubel. Die
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Tamar Kampagne in Kenia Ubernahm das Model vom Ujamaa Zentrum in Sidafrika, wo kontextuelle
Bibelarbeit/theologische ~ Uberlegungen als eine  Moglichkeit genutzt werden, um  mit
geschlechtsspezifischer Gewalt umzugehen. In Zusammenarbeit mit dem St. Paul’'s United Theological
College und dem Okumenischen Rat der Kirchen (ORK) brachte FECCLAHA dann die Tamar Kampagne
auf den Weg. Die Vision der Kampagne ist ein Kontinent frei von sexueller und hauslicher Gewalt, auf
dem Manner und Frauen einander als gleichberechtigte Partner gegenibertreten, die beide nach Gottes
Ebenbild erschaffen wurden. Au3erdem zielt die Kampagne darauf ab, Gottes Mitgefiihl und Gerechtigkeit
gegeniber Frauen und Kindern darzustellen, die auf Grund von sexueller und hauslicher Gewalt unter
Demitigungen und Verletzungen gelitten haben.

47, Der religiose Aspekt der Tamar Kampagne basiert auf der Nutzung der Schriften — den
Leitprinzipien des Glaubens dazu, wie auf die groBe Anzahl an erlittenen Menschenrechtsverletzungen
reagiert werden soll, Die Tamar Kampagne griindet sich auf die biblische Geschichte der inzestuésen
Vergewaltigung Tamars durch ihren Halbbruder (2. Samuel 13:1-22). Bei dem Text handelt es sich um
eine schreckliche Erzahlung, in der nur zu genau viele Bereiche der Dynamik an sexueller Gewalt, unter
der viele Frauen weltweit gelitten haben, beschrieben werden. Aber der Text handelt nicht nur von
geschlechtsspezifischer Gewalt, es geht auch um das Versagen familiarer und staatlicher Strukturen zum
Schutz von Frauen und um die Auswirkungen von geschlechtsspezifischer Gewalt auf andere
Lebensbereiche. Ein Thema, das in der Geschichte von Tamara hervorsticht, ist das Schweigen der
Uberlebenden und die Straflosigkeit ... Der Uberlebenden wird von den bestehenden Systemen
Gerechtigkeit verweigert — und genau das gleiche Muster spielt sich auch in vielen Konflikt- und
Postkonfliktlandern sowie sogar in Staaten, in denen Frieden herrscht, ab.

48. Die Kirchen und andere glaubensbasierte Organisationen, die sich umfassend mir
geschlechtsspezifischer Gewalt beschéftigen, werden offentlich gegen geschlechtsspezifische Gewalt
Stellung nehmen und auch die Regierungen in den Kampf gegen geschlechtsspezifische Gewalt mit
einbeziehen. Sie werden Vorgehensweisen gegen geschlechtsspezifische und andere Formen der Gewalt
umsetzen, Programme mit dem Schwerpunkt geschlechtsspezifischer Gewalt entwickeln und innerhalb
dieser Programme die Verbindung zwischen geschlechtsspezifischer Gewalt, HIV und AIDS herstellen.
Die Nutzung von Schriften zur Auseinandersetzung mit dem Thema geschlechterspezifische Gewalt und
insbesondere die inzestudsen Vergewaltigung Tamars erméglicht Lesern die Beschaftigung mit Themen
wie der Tatsache, dass vergewaltigte Frauen zum Schweigen gebracht werden sollen, den kulturellen
Faktoren fur sexuelle Gewalt innerhalb der Gemeinschaft und der Straflosigkeit, die h&ufig bei sexueller
Gewalt, besteht. Die Geschichte von Tamar hilft Teilnehmern auch, sich neben der Bibel mit afrikanischen
Kulturen und Religionen zu beschéftigen, die héaufig negativ eingesetzt wurden, aber bei richtiger
Auslegung genauso befreiende Botschaften wie die Bibel bergen.

49, Die Kirche und andere religibse Institutionen haben eine einzigartige Stellung, um eine
entscheidende Rolle bei der Pravention und Eliminierung der verschiedenen Formen von Gewalt gegen
Frauen und Kinder zu spielen. Sie verfiigen Gber den notwendigen Einfluss und die Fahigkeiten, um auf
die Bedurfnisse derer, die misshandelt wurden, einzugehen und auch mit den Tatern angemessen
umzugehen. Die Kirchen und die angesprochenen anderen religiésen Institutionen kénnen Méglichkeiten
zur Heilung der Opfer bieten, indem sie diese beispielsweise emotional und geistig begleiten, beraten und
ihnen Schutz bieten. Hierdurch wiirden die Anstrengungen von Krankenhausern, Organisationen der
Zivilgesellschaft und der Polizei ergénzt. Aullerdem kdnnen sie Sanktionen und abschreckende
MaRnahmen gegenlber den Tatern durchfihren, indem sie diese beispielsweise fir ihre Taten zur
Rechenschaft ziehen. Die religidsen Institutionen kdnnen sich auRerdem in Form von Predigten und
Unterricht tiber das Ubel geschlechtsspezifischer Gewalt engagieren. Dabei miissen bestimmte Normen
und gesellschaftliche Werte gesetzt werden, die das Wohlbefinden von Frauen und Kindern schiitzen.

50. Die Kirche muss eine Vorbildfunktion einnehmen und ihre eigenen Strukturen sowie ihre
traditionelle Patriarchie genau untersuchen. Es ist wichtig, dass Frauen die Méglichkeit geboten wird, ihre
Erfahrungen und Verhaltensweisen einzubringen. Unterschiede in der Art zu kommunizieren und andere
Verhaltensweisen missen gewirdigt und als eine Ressource betrachtet werden. Es heil3t, dass Frauen im
Militar das Militéar verandern, aber Untersuchungen haben gezeigt, dass das Militar dafiir sorgt, dass die
Médchen sich ihren méannlichen Kollegen angleichen.

Liberianische Frauen als Friedensstifter
51. Ein besonders interessantes Beispiel der Friedensbewegung liberianischer Frauen wird brillant in
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dem Film ,Pray the Devil Back to Hell — Betet den Teufel zuriick in die Holle* dargestellt. Hier werden
einige der interessantesten und inspirierendsten Schritte geschildert, die Frauen zur Schaffung und
Erhaltung von Frieden in Afrika unternommen haben sowie deren Malnahmen zum Wiederaufbau nach
einem Konflikt.

Erzahlt wird die auRergewdhnliche Geschichte einer kleinen Gruppe liberianischer Frauen christlichen und
muslimischen Glaubens, die sich zusammenfinden, um einen blutigen, seit 14 Jahren tobenden
Birgerkrieg zwischen Rebellen und der liberianischen Armee zu stoppen. Nach Jahren endloser Kampfe
kam zum ersten Mal in der Geschichte dieses Landes eine Gruppe ganz gewdéhnlicher Frauen christlichen
und muslimischen Ursprungs zur Durchsetzung eines gemeinsamen Zieles zusammen. Tagelang sangen
und tanzten sie auf den Marktplatzen der Hauptstadt, um so die Aufmerksamkeit von Prasident Charles
Taylor auf sich zu lenken. Sie forderten gewalttétige Kriegsherren und das korrupte Regime Charles
Taylors heraus und sorgten so 2003 fur den langersehnten Frieden in ihrem Land. Als sich die Schlinge
der Rebellen um Monrovia immer weiter zuzog und die Friedensgesprache zu kippen drohten, bildeten
diese Christinnen und Muslimas, allein mit weiRen T-Shirts und ihrem ganzen Mut bewaffnet, eine diinne,
aber unerschutterliche weilRe Linie zwischen den verfeindeten Kraften und verlangten erfolgreich ein Ende
der Kampfe. An dem Ort der in Ghana stattfindenden Friedensgesprache stellten sie sich auf, als diese
ins Stocken gerieten und verkiindeten, dass sie nicht eher wieder gehen wirden, als dass ein Konsens
gefunden wirde. Als man drohte, sie gewaltsam zu vertreiben, griffen sie zu ihrer machtigsten Waffe — sie
kiindigten an, sich ihrer Kleider zu entledigen. Es funktionierte. Freiwillige Nacktheit einer &lteren,
mutterahnlichen Figur ist in Liberia eines der gréf3ten Tabus. Die Frauen drohten den Mannern, tausende
Frauen zu den Gesprachen zu holen, wenn sie nicht in der Lage seien, sich innerhalb von zwei Wochen
zu einigen. Nach Ende des Krieges fuhrten die Frauen ihr Werk fort, indem sie die Liberianer dazu
brachten, sich in Wabhllisten einzutragen. Spater wurde hier das erste weibliche Staatsoberhaupt einer
afrikanischen Nation gewahlt.

Die liberianischen Frauen sind der lebende Beweis, dass ,moralischer Mut und gewaltfreier Widerstand
moglich sind, selbst wenn alle Versuche herkémmlicher Diplomatie gescheitert sind.”

Diese Geschichte inspiriert, macht Mut und motiviert vor allem — sie ist der Beweis, dass Aktivismus der
Basis die Geschichte einer Nation verandert werden kann. Die Frauenbewegung Liberias konzentriert sich
immer noch auf die Heilung und die Rehabilitierung von Frauen und Madchen, auf die Verbesserung der
Beziehungen zwischen Uberlebenden von Biirgerkriegen und Téatern und auf die Hinzugewinnung neuer
Frauen, die beim Aufbau von Frieden nach dem Krieg mithelfen.

52. Zu den Anfuhrerinnen dieser Bewegung gehdren Vaiba Flomo, die in Zusammenarbeit mit dem
Traumatherapieprogramm der lutherischen Kirche die Glaubensgruppen mit der Botschaft: ,Kann eine
Kugel Christen von Moslems unterscheiden?“ zusammenbrachte und Leymah Gbowee, die dem
Friedensnetzwerk fir Frauen WIPNET beitrat, Frauen christlicher Kirchen in der Christlichen
Fraueninitiative zusammenbrachte und dann eine Koalition mit den Frauen der muslimischen
Organisationen in Monrovia bildete. Hieraus entstand schlief3lich die Liberianische Massenmobilisierung
fur den Frieden.

53. Da Frauen sich auch weiterhin in Friedensbewegungen engagieren und beweisen, dass sie nicht
notwendigerweise verletzlich, sondern auch ein bedeutender Bestandteil der Aufrechterhaltung von
Frieden und des Aufbaus nach Konflikten sind, besteht die Hoffnung, dass unsere Welt stabiler und
sicherer wird.

Kolumbien und weibliche Friedensstifter

54, Jahrzehntelang litt Kolumbien unter einem Birgerkrieg, der unzadhlige unschuldige
Menschenleben im Kampf um Drogen forderte. Obwohl es in den vergangenen Jahren einige
erwahnenswerte positive Entwicklungen in diesem Konflikt gab, ist der Friedensprozess dennoch ins
Stocken geraten und die Gewalt eskaliert immer wieder im ganzen Land, wenn Paramilitérs ortliche
Gemeinschaften angreifen.

55. Die katholische wie auch die protestantischen Kirchen waren Teil der Versuche, Frieden in dieses
gebeutelte Land zu bringen. Frauen katholischer wie protestantischer Gemeinden haben sich auRerdem
in den umkampftesten Landesteilen engagiert, um humanitdre Hilfe zu leisten und die Opfer und
Vertriebenen dieses Konflikts zu unterstiitzten. Diese Frauen, die in den Kirchen vor Ort arbeiten und ihre
Ordensgemeinschaften bzw. religiésen Organisationen verfligen oft Uber eine umfassende Kenntnis der
Konfliktdynamik und waren in der Vergangenheit in der Lage, wirkungsvolle lokale Programme ins Leben
zu rufen, um kleine Inseln des Friedens und der Gerechtigkeit zu schaffen.
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Viele Frauengruppen in Kolumbien stitzten sich auf die Resolutionen des UN-Sicherheitsrates zur Rolle
der Frauen in Friedensverhandlungen (besonders die Resolutionen 1325, 1820 und 1880), um der
Offentlichkeit den Beitrag von Frauen in diesem Bereich naherzubringen, um Frauen auf kinftige
Friedensgesprache in Kolumbien vorzubereiten und um eine weibliche Regierungsbeteiligung
sicherzustellen.

Frauen als Friedenstifter im Kongo

56. Die Demokratische Republik Kongo verfugt tber reiche Vorkommen an Diamanten, Gold, Kobalt,
Holz und anderen nattrlichen Ressourcen. Hier befinden sich 85 Prozent aller Coltanvorkommen, aus
dem Tantal gewonnen wird, das fur die Herstellung von Laptops und Handys bendétigt wird. Die
absichtliche Destabilisierung des Landes auf Grund von wirtschaftlichen Interessen macht es dem Kongo
unmdaglich, Frieden zu finden und die Kontrolle Uber die eigenen Ressourcen zu erlangen. Seit 1996
starben im Kongo fast vier Millionen Menschen in einem Konflikt, in den mehrere Rebellenarmeen, das
Militar von Uganda, Ruanda, Burundi, Simbabwe, dem Sudan, Namibia und Angola sowie deren
stellvertretende Milizen verwickelt sind. Die bewaffneten Gruppen und die offizielle kongolesische Armee
sind wechselnde Bilndnisse eingegangen, haben sich aufgespaltet und unter neuem Namen wieder
zusammengefunden, sie alle haben jedoch einige wichtige Gemeinsamkeiten: sie greifen die
Zivilbevolkerung an und betrachten Vergewaltigungen als eine Kriegswaffe.

57. Kongolesische Kirchen und Zivilgruppen haben versucht, Vergewaltigungsopfern medizinische
Hilfe, Beratung und Ausbildungsmoglichkeiten zur Verfigung zu stellen, aber sie wurden von der
steigenden Anzahl vergewaltigter und vertriebener Frauen schlicht Uberrannt. Madchen, die teilweise
gerade einmal achtzehn Monate alt sind, werden von Nachbarn, Bridern, Taxifahrern und Lehrern
vergewaltigt. Christliche Organisationen haben daraufhin 36.000 Kindern zum Widerstand gegen
Vergewaltigungen ausgebildet und bringen den Eltern bei, ihre Téchter niemals irgendwohin allein gehen
zu lassen oder mit einem Mann alleine zu lassen, nicht einmal mit einem Lehrer.

58. Der Einsatz von Vergewaltigungen als Kriegswaffe hat im Ostkongo die schwerwiegendsten
Spuren hinterlassen. Da bewaffnete Truppen die Frauen oft bei der Arbeit auf den Feldern angreifen,
haben viele Frauen grof3e Angst, ihre Hauser zu verlassen. Und so kommt es, dass die Menschen in
fruchtbaren Landstrichen, in denen das ganze Jahr Uber angebaut und geerntet werden kdnnte, unter
Hunger zu leiden beginnen.

Frauen als Friedenstifter in Nepal

59. In der Nepalinitiative haben Frauen eine herausragende Rolle gespielt. Als der Konig das Land im
Februar 2005 Ubernahm und der Hoffnung auf eine konstitutionelle Monarchie ein Ende setzte,
verschwand Nepal regelrecht von der Bildflache. Alle Kommunikationsmittel wurden 10 Tage lang
gesperrt. Im darauffolgenden Jahr veranderte sich die Zukunft des Landes, als abertausende Leute in
gewaltfreien Protesten auf die Stralle gingen, wie sie es bereits in den spaten 1980er Jahren zur
Sicherung einer demokratischeren Regierung getan hatten. Und in diesem Prozess waren es die Frauen,
die am mutigsten waren und hohe Risiken eingingen. Sie gingen geradewegs auf die Soldaten zu und
sagten: ,Du ist mein Sohn, warum tust du das?*

Da keine Partei Frauen in ihre Fihrungsriegen mit aufgenommen hatte, engagierten diese sich eben auf
der StraRe. Uberall versuchten die Frauen, einen gerechteren Frieden durchzusetzen, der dem Thema
der komplizierten Kasten- und Klasseneinteilungen ausreichend Beachtung schenken wirde, die einen
groBen Teil der Bevolkerung ausgrenzen und so die Wurzeln der bestehenden Konflikte brach liegen
lassen. Sie haben dazu beigetragen, Barrieren zu durchbrechen und die Stimmen der Uberlebenden
aulerhalb Katmandus in das Zentrum der Macht zu bringen.

Herausforderungen

60. Die Mutter der Plaza de Mayo in Argentinien sind ein Musterbeispiel dafir, wie Frauen ihre Kraft
und Erfahrung als Mutter einsetzen, um Druck auf die Politik der Regierung auszuiiben. Die eingesetzte
Methode ist einzigartig fur Frauenbewegungen. Andererseits ist die Geschichte voller Beispiele, wie
Frauen an traditionell ménnlichen Tatigkeiten wie Militaraktivitaten teilhaben, Wir wissen auf3erdem, dass
beispielsweise Hitler und Pinochet Frauen zur Unterstitzung ihrer Regime mit Hilfe von Apellen zur
LVverteidigung der Familie“ mobilisierten.

61. Aus diesem Grund stehen einige Feministinnen dem Aufbau einer Friedensbewegung auf
Grundlage der Identitat von Frauen als Muttern kritisch gegentber. Frauen spielen viele gesellschaftliche
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Rollen und eine Rechtfertigung auf Grund von biologischen Argumenten stérkt lediglich die Patriarchie.
Allgemein heil3t es, dass Frauen im Militar das Militdr verandern, aber Untersuchungen haben gezeigt,
dass das Militar dafur sorgt, dass die Madchen sich ihren mannlichen Kollegen angleichen. Es handelt
sich um ein komplexes Thema. Frauen sind selbstverstandlich kein einheitliches Ganzes, sondern
unterscheiden sich nach Klasse, Ethnie, Kultur und Lebenserfahrung. Nicht alle Frauen kiimmern sich um
gesellschaftliche Belange, sind friedensliebend und gegen Krieg, genau wie nicht alle Manner
militaristische Kriegstreiber sind. Verallgemeinerungen sind hier nicht méglich. Manchmal werden jedoch
dort Zusammenhange deutlich, wo man es am wenigsten erwartet hatte. Es kommt beispielsweise vor,
dass Mdtter, die in ihrer eigenen Kindheit Opfer physischer oder psychologischer Gewalt waren, auch
ihren eigenen Kindern die gleichen Verhaltensweisen zuteil werden lassen.

62. Leider waren Frauen schon immer eine besonders geféhrdete gesellschaftliche Gruppe. Es gibt
zu viele Beispiele, wie sie auf allen gesellschaftlichen Ebenen und sowohl bei hauslichen als auch bei
internationalen Konflikten physisch und psychologisch missbraucht wurden. Sexuelle Gewalt kommt zwar
auch bei Mannern vor, insbesondere bei ausschlie3lich mannlichen Gruppen wie in Gefangnissen, aber
es scheint, dass Gewalttaten wie Vergewaltigungen ausschlieBlich Frauen betreffen. Die Kirche steht
daher in der Verantwortung, ein Schutzfunktion zu Ubernehmen und muss eine Rolle als sicherer
Zufluchtsort spielen.

63. Die meisten Arten physischer Gewalt werden von Mannern veribt und koénnen als
geschlechterspezifisch betrachtet werden. Dabei ist es egal, ob die Gewalt von M&annern gegen Frauen
oder gegen andere Manner gerichtet ist. Sogar gegen sich selbst gerichtete Gewalt kann einen
geschlechterspezifischen Aspekt haben. Einige Berichte zu Selbstmordversuchen von Mannern deuten
darauf hin, dass Manner Selbstmordversuche unternehmen, wenn sie das Gefuhl haben den Erwartungen
bzw. gesellschaftlichen Anspriichen an sie als echte Manner nicht gerecht werden kdnnen. In Landern mit
viel Gewalt, Krieg oder einem hohen Niveau an Waffenbesitz kommt es vor, dass altere Manner als Teil
eines Ubergangsrituals vom Jungen zum Mann Waffen an junge Manner weitergeben. Daher muss die
Aufmerksamkeit auch darauf gelenkt werden, dass Manner haufig gleichzeitig Opfer und Tater sind.

Wie soll es nun weitergehen?

64. Der Sicherheitsrat der Vereinten Nationen hat mittlerweile anerkannt, dass die Tatsache, Frauen
von Friedensprozessen auszuschlieBen, eine Verletzung ihrer Rechte darstellt und dass die
Miteinbeziehung von Frauen und geschlechterspezifischen Anséatzen in Entscheidungsprozesse die
Chancen auf einen langfristigen Frieden erhoht. Diese Anerkennung wurde im Oktober 2000 mit der
einstimmigen Annahme der Resolution 1325 zum Thema Frauen, Frieden und Sicherheit formal
festgehalten. In dieser bahnbrechenden Resolution wird speziell auf die Situation von Frauen in
bewaffneten Konflikten eingegangen und verlangt, dass sie auf allen Ebenen an der
Entscheidungsfindung bei Konfliktlosungen und der Schaffung von Frieden beteiligt werden.

Nachdem die Richtung in Form der Kernprinzipien der Resolution 1325 vorgegeben worden war, wurden
drei ergdnzende Resolutionen vom Sicherheitsrat angenommen — die Resolutionen 1820, 1888 und 1889.
Diese vier Resolutionen haben zwei Hauptziele:

A. Starkung der Beteiligung von Frauen an Entscheidungsprozessen

Die Resolution 1325 (2000) ruft dazu auf, die Tatigkeit von Frauen als Friedensstifterinnen und im
Wiederaufbau zu starken. Dies beinhaltet auch ihre Einbeziehung in die Konfliktpravention und
Friedensverhandlungen, frihe Aufbauarbeiten, Regierungsbildung und Friedensmaf3nahmen.

Die Resolution 1889 (2000) erganzt die Resolution 1325, indem weltweite Indikatoren zur Messung des
Fortschritts der Umsetzung gefordert werden.

B. Beendigung von sexueller Gewalt und Straffreiheit

Die Resolution 1820 (2008) fordert ein Ende der weit verbreiteten sexuellen Gewalt in Konflikten sowie
dass die Tater zur Rechenschaft gezogen werden und damit ein Ende der Straffreiheit erreicht wird.

Die Resolution 1888 (2009) konzentriert sich auf die Starkung von Fuhrungskraft, Fachwissen und
anderen institutionellen Fahigkeiten innerhalb der Vereinten Nationen und ihrer Mitgliedsstaaten, um dazu
beizutragen, sexueller Gewalt in Konflikten ein Ende zu setzen.

Insgesamt betrachtet sind diese Resolutionen ein méachtiger Rahmen und ein Auftrag zur Umsetzung und
Beurteilung von Veranderungen in Gesellschaften, die von Konflikten betroffen sind.

Die Vereinten Nationen haben in der Tat Wege aufgezeigt, wie Frauen in Situationen vor, wahrend und
nach einem Konflikt einen wichtigen Beitrag leisten kénnen, was bei richtiger Umsetzung und Kontrolle
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eine neue Ara des Friedens einlauten kann.

65. UNIFEM hat festgestellt, dass alle bestehenden Probleme und Praktiken darauf hindeuten, dass
die Resolutionen 1325 und 1820 des UN-Sicherheitsrates bisher lediglich Lippenbekenntnisse sind und
solange es keinen Paradigmenwechsel gibt, werden wir auch im nachsten Jahrzehnt wenig greifbare
Ergebnisse erhalten. Bisher gibt es nur wenige Lander mit Malnahmenplanen und diese Plane sind bis
dato auch noch nicht konkret genug.

66. Bei der Umsetzung der Resolution 1325 gibt es auf allen Ebenen Probleme. Diese beziehen sich
unter anderem auf die folgenden Punkte: eine begrenzte Anerkennung der Beitrdge von Frauen bei
Friedensverhandlungen, da diese Beitrdge meist im Rahmen informeller Initiativen erbracht werden; bei
der Gestaltung der Friedensverhandlungen werden Parteien mit gro3er Waffengewalt bevorzugt
behandelt; begrenztes Wissen uber die Inhalte dieser Resolution; begrenzte Teilnahme von Frauen an der
Entwicklung von MaRnahmenplanen; begrenzte Teilnahme von Frauen an Friedensmaf3nahmen;
begrenztes Verstehen von Sicherheitsproblemen und der Vorteil einer groReren Anzahl an
Teilnehmerinnen an Maflinahmeplanen nach einem Konflikt.

67. Trotz allem gibt es einige Kirchen, die sich der Thematik bereits ausgiebig gewidmet haben. Die
erwahnten Kirchen im Gebiet der gro3en Seen und am Horn von Afrika haben beispielsweise die TAMAR
Kampagne ins Leben gerufen, um die in der Resolution 1820 beschriebene geschlechtsspezifische
Gewalt anzuprangern. Darlber hinaus haben sie Workshops organisiert, in denen sie uUber das
Vorhandensein der Resolution 1325 informieren. Die 6kumenische Bewegung hat die Verpflichtung, ihr
Wissen Uber die Resolution 1325 auszubauen und sich starker fur inre Umsetzung einzusetzen.

68. In  Entwicklungsléndern sehen sich moderne Frauen zahlreichen Herausforderungen
wirtschaftlicher und gesellschaftlicher Natur gegeniber. Es bestehen Probleme auf Grund der Auflésung
traditioneller Netzwerke, da die Frauen einerseits neue Rollen einnehmen, andererseits aber von
soziobkonomischen Positionen in der Gesellschaft immer noch ausgeschlossen werden. Frauen missen
diesem Druck standhalten und diesen Ausschluss in Frage stellen, da sie doch urspriinglich eine immens
wichtige und anerkannte Rolle spielten. Es ist eine Tatsache, dass wenn z. B. afrikanische Lander
wirtschaftliche Krisen tberleben, dies zu einem Grof3teil dem Einfallsreichtum von Frauen zu verdanken
ist, die nicht nur ihren Part spielen, sondern auch den von Mannern Ubernehmen, die weg sind oder in
Konflikte verwickelt wurden. Frauen haben angeborene Qualitaten, die heutzutage nicht vollstandig im
Rahmen von Friedensprozessen genutzt werden, dazu gehért unter anderem das Engagement in der
Pravention und Losung von Konflikten. Moderne Lander kénnen es sich nicht langer leisten, Frauen von
Friedensprozessen auszuschlieRen.

69. In Familien trifft man haufig auf Teilnahmslosigkeit gegeniiber geschlechtsspezifischer Gewalt
bzw. es wird versucht, diese zu vertuschen. Auch die Kirche und andere gesellschaftliche Institutionen
fordern haufig Gewalt gegen Frauen und Kinder. Die ganzheitliche Heilung von Vergewaltigungsopfern ist
langwierig und erfordert eine Kombination aus geistlicher, rechtlicher, psychologischer und
gesundheitlicher Unterstitzung. Dabei sollte sich die Kirche verstarkt auf die Bereiche der (geistlichen,
religiosen und moralischen) Erziehung konzentrieren, die christliche Werte transportieren, religiose Vielfalt
fordern sowie Frieden und Achtung der Menschenrechte lehren. Dabei sollten vor allem Madchen und
einfache Frauen im Mittelpunkt stehen. AuRerdem sollte der Beitrag von Frauen zur interreligidosen
Zusammenarbeit fur den Frieden so dargestellt werden, dass sie hierdurch in ihrer Arbeit unterstitzt und
keinesfalls manipuliert werden.

70. Aus der Dekade in Solidaritdt mit den Frauen und im Laufe der zehn Jahre seit Beschluss der
Resolution 1325 wurde einiges gelernt. Mittlerweile liegt der Schwerpunkt nicht mehr auf einer isolierten
Betrachtung der Frauen, sondern eher auf der Interaktion zwischen den Geschlechtern. Die Rolle der
Kirche ist es hierbei sicherzustellen, dass Frauen und Ma&nner gemeinsam geschlechterspezifische Muster
sowohl in Bezug auf Mannlichkeit als auch in Bezug auf Weiblichkeit betrachten und so dafiir sorgen,
dass die Geschlechterrollen auf gesunde Art und Weise zum Wohle der Gesellschaft entwickelt werden.
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Bedeutung und Belange indigener Volker

Sie sind von Belang

71. Die Uberschrift dieses Abschnitts, ,Bedeutung und Belange indigener Volker soll die Leser dieses
Ratgebers zum Denken und eigenem Engagement anregen. Dabei ist es wichtig zu unterstreichen, dass
das Nachdenken Uber die Bedeutung und Belange indigener Volker zwar notwendig, aber keinesfalls
ausreichend ist. Angemessene und verantwortungsbewusste Handlungen von einzelnen Personen,
Kirchen und Gemeinschaften sind ebenfalls erforderlich. Die Uberschrift Bedeutung und Belange
indigener Voélker kann auf zwei verschiedene Weisen verstanden werden:

72. Erstens wirkt die Uberschrift dieses Abschnitts als eine Aufforderung an die Leser, sich der
Bedeutung indigener Volker, Brauche und Werte bewusst zu werden — sie sind von Belang. In unserer Art
zu leben, sprechen, denken und miteinander umzugehen sollten wir der indigenen Bevolkerung eine
angemessene Bedeutung zukommen lassen. Deshalb muissen wir alle uns insbesondere unserer
persénlichen und kollektiven Vorurteile gegenuber der indigenen Bevodlkerung bewusst werden.
Beispielsweise sollten wir von indigenen Menschen weder so denken und sprechen, als seien sie nicht
weise, noch als seien sie ausschlielllich Sozialhilfeempfanger. Indigene Menschen verfligen Uber
Uberlieferte Weisheiten, die hunderte und tausende von Jahren in die Vergangenheit reichen. Das Lied
,Gone is the land“ (Das Land ist weg) (Garma, 2000) von Yothu Yindi trifft diesbezlglich den Nagel auf
den Kopf: ,Das Land ist nicht 40.000 Dollar oder mehr wert, sondern birgt 40.000 Jahre Kultur.” Weltweit
leben indigene Volker auf Land, dessen Wert sich nicht in Dollarscheinen bemessen lasst, sondern durch
Kulturen und Erinnerungen. Daher sollten wir unsere Beziehungen zu indigenen Bevolkerungen nicht auf
einer ,marktwirtschaftlichen“ Grundlage gestalten, sondern auf einer ,kulturwirtschaftlichen® Basis.

73. Dieser Abschnitt fungiert daher als eine Erinnerung daran, wie reich die Kulturen der indigenen
Volker weltweit sind. Und es ist nie wichtiger als heute gewesen, von diesem Reichtum zu lernen und sich
damit auseinanderzusetzen, da durch die Auswirkungen des Klimawandels die Schopfung und das Leben
allgemein bedroht werden. Die indigenen Bevolkerungen gehen seit vielen Generationen
verantwortungsvoll mit der Schépfung um — sie haben gelernt zuzuhoren, sich anzupassen und haben im
Laufe der Generationen eine Vielzahl von Krisen tiberlebt und Zeiten des Uberflusses erlebt. Natiirlich
unterscheiden sich die Lebensweisen und uberlieferten Weisheiten der indigenen Bevdlkerungen, je
nachdem, in welchem Teil der Welt sie leben. Sie sollten nicht stereotypisiert, sondern in ihren
verschiedenen Umgebungen aufgesucht werden. Dem Leser wird schnell klar werden, dass indigene
Bevolkerungen in gar nicht so weiter Entfernung leben — sei es in Amerika, Europa, Afrika, Asien oder
Ozeanien — und dass sie Uber grolR3e Weisheit verfliigen. Indigene Bevdlkerungen sind Uberall anzutreffen
und sie sind von Belang!

74. Zweitens zeigt die Uberschrift, dass es in diesem Abschnitt um die Verteidigung der Belange,
Probleme und Interessen indigener Bevdlkerungen geht. Nie war es wichtiger als jetzt, sich mit diesen
Aspekten zu beschéaftigen, denn die indigenen Bevolkerungen haben am wenigsten zum weltweiten CO2
AusstoR beigetragen, sie leiden jedoch am meisten unter den Folgen der globalen Erwarmung.
Insbesondere ist dies in kleinen Inselstaaten, besonders im Pazifik und in der Karibik sowie in der Bucht
von Bengalen spurbar. Viele Hektar Land wurden hier einfach hinweggespilt und die Inselbewohner
mussten umgesiedelt werden. Zuletzt war dies in Lohachara und Ghoramara in der Bucht von Bengalen,
in Carteret in Papua New Guinea der Fall. Viele andere Inseln warten angstlich darauf, dass sie an der
Reihe sind (z. B. Tuvalu, Kiribati, die Malediven, die Marshallinseln, St. Andres und noch viele weitere).
Mit ihrer Umsiedlung und dem Zuriicklassen ihres Landes und der Wurzeln ihrer Identitdten werden im
Laufe der Zeit auch die Weisheiten und Lebensweisen ihrer Vorfahren verloren gehen. Auch sie sind
daher Opfer der CO2 Gesellschaft.

75. Dieser Abschnitt dient daher als ein Aufruf zur Verantwortlichkeit gegeniuber indigenen
Bevolkerungen, Brauchen und Kulturen. Lasst uns in Bezug auf die Belange indigener Belange nicht
langer taub, blind und dumm sein.

Die christlichen Kirchen und indigene Bevdlkerungen

76. Man kdnnte meinen, dass die christliche Kirche seit ihrer Griindung bei indigenen Vélkern existiert
und mit ihnen gearbeitet hat. Egal, ob bei den First Nations in Nord- und Sidamerika, den Adivasi in
Indien oder den vielen Stammen Asiens und Afrikas, die christlichen Kirchen haben wegen der indigenen
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Bevolkerungen uberlebt.

77. Leider beteiligten sich die christlichen Kirchen gréR3tenteils — insbesondere in ihrer Anfangszeit —
an dem sogenannten Krieg Christus tUber Kultur. Diesem Krieg liegt die Annahme zugrunde, dass die
Botschaft und Lebensweisen Christi anderen menschlichen Lehren und Kulturen vorzuziehen sind, so
dass die gesamte Menschheit zur Kultur Christi konvertiert werden musste — manchmal unter Einsatz von
Verfolgungen. In diesem Krieg der Kulturen werden indigene Vélker als Heiden betrachtet, deren
Lebensweisen ihnen ausgetrieben und vernichtet werden missen. Die christlichen Kirchen schweiften
aus, als seien sie eine Menge Heiliger, die ausgesandt waren, um die heidnische Welt zu retten. Als Folge
hiervon wurden indigene Voélker und ihre Sitten Jahrhunderte lang ungerechterweise damonisiert und
gedachtet.

78. Aus Sicht der indigenen Bevdlkerung stellten die Christus tiber Kultur genannten Kriege einen
Kampf der Hautfarben dar, da die westlichen christlichen Kirchen hauptséchlich weif3 waren, wahrend die
indigenen Volker etwas dunklere, braune, farbige und schwarze Hautfarben hatten. In spéateren Jahren
sollte die Tatsache, dass die christlichen Kirchen sich ihrer weillen Hautfarbe gar nicht ,bewusst* waren,
die Frage aufwerfen, ob Gott farbenblind sei oder zumindest so farbenblind wie die Kirche. Diese
Behauptung kann diskutiert werden, aber in Bezug auf indigene Belange kann den Themen Hautfarbe
und Ethnie nicht langer ausgewichen werden.

79. Trotzdem bleiben die christlichen Kirchen der beste N&hrboden fur die Samen indigener Belange.
Die christlichen Kirchen sind sozusagen bei den indigenen Voélkern vor Ort und kénnen ihre Arbeit mit der
breiten Bevolkerung fortsetzen.

80. Die christlichen Kirchen sind eingeladen, ihr Verhalten gegentber indigenen Vélkern zu
Uberdenken und zu andern. Diese Einladung ist heute dringlicher als je zuvor, da jingere Generation
indigener und nicht indigener Menschen zunehmend von den Zwecken und Praktiken der christlichen
Kirchen gelangweilt und desillusioniert sind.

82. Wird der Zeitpunkt kommen, an dem die christlichen Kirchen lange genug aufhéren, indigene
Volker konvertieren zu wollen, um von indigenen Sitten lernen zu kénnen und diese zu akzeptieren?

Der Weltkirchenrat und indigene Belange
83. Der Weltkirchenrat ist eine der treibenden Kréafte, wenn es darum geht, auf indigene Belange
aufmerksam zu machen. Dies geschieht vor allem durch die Anerkennung der Birde, die die indigenen
Volker tragen miissen. Auf der Homepage des ORK befindet sich folgende Solidaritatserklarung (Zitat
vom 11. Dezember 2010):
In vielen Teilen der Welt werden indigene Vélker diskriminiert, ausgegrenzt und in ihrem Uberleben
als Volker bedroht. Der ORK ist ihnen ein engagierter und zuverlassiger Partner, der sie solidarisch in
ihrem Kampf um Land, Identitat, Sprache, Uberleben indigener Kulturen und Selbstbestimmung
unterstitzt.

84. Der Weltkirchenrat zeigt seine Solidaritat mit indigenen Volkern auf vielféltige Weise,
beispielsweise in Workshops, Konferenzen, Erklarungen, Hilfsprogrammen, etc. Fir weitere Informationen
zur Arbeit des ORK besuchen Sie bitte:
http://www.oikoumene.org/de/programme/einheit-mission-evangelisation-und-spiritualitaet/gerechte-
integrative-gemeinschaften/indigene-voelker.html

Der Rat fur Weltmission und indigene Belange
85. Der Rat fur Weltmission (CWM) setzt sich in vielen Projekten und Missionen ebenfalls
nachdricklich fur die Belange indigener Bevdlkerungen ein. Der CWM entsendet weiterhin Lehrer und
Arbeiter in Gebiete, in denen indigene Vdlker leben und im Rahmen des durch den Rat ins Leben
gerufenen Oikotree Projektes (http://www.oikotree.org) werden die Interessen indigener Bevolkerungen
vertreten und ihre Uberlieferungen geschiitzt.

Nahere Informationen zur Arbeit des CWM finden Sie unter http://www.cwmission.org/.

Die United Church of Canada und indigene Belange
86. Eine der Kirchen, die sich der Arbeit mit indigenen Vélkern verschrieben hat, ist die United Church
of Canada, auf deren Homepage man folgende Erklarung (Zitat vom 12. Dezember 2010) finden kann:

92


http://www.oikoumene.org/de/programme/einheit-mission-evangelisation-und-spiritualitaet/gerechte-integrative-gemeinschaften/indigene-voelker.html
http://www.oikoumene.org/de/programme/einheit-mission-evangelisation-und-spiritualitaet/gerechte-integrative-gemeinschaften/indigene-voelker.html
http://www.oikotree.org/
http://www.cwmission.org/

Die United Church of Canada verpflichtet sich, gerechte Beziehungen zu eingeborenen Vdlkern
einzugehen und die Ureinwohner Kanadas (First Nations) bei ihrem Kampf um Selbstbestimmung und die
Wahrung ihrer Rechte zu unterstitzen.

87. An dieser Stelle muss erwahnt werden, dass die United Church of Canada durch den Right
Reverend Robert Smith 1986 eine Entschuldigung ausgesprochen hat, die es verdient hat, vollstandig
zitiert zu werden (Zitat vom 12. Dezember 2010):
Lange bevor mein Volk in dieses Land reiste, war Euer Volk schon hier. Ihr hattet von Euren Altesten
eine tiefgehendes, umfassendes und wichtiges Verstandnis der Schopfung und des Ratsels, das uns
alle umgibt, Uberliefert bekommen.
Wir haben Euch nicht zugehort, als Thr Eure Vision mit uns teilen wolltet. In unserem Eifer, Euch die
frohe Botschaft von Jesus Christus mitzuteilen, waren wir nicht offen, um Eure Spiritualitat
wertzuschatzen.
Wir haben die westliche Lebensweise und Kultur mit der Tiefe, Breite, Lange und Hohe des
Evangeliums Christi verwechselt.
Wir haben Euch unsere Zivilisation als Grundvoraussetzung aufgezwungen, damit lhr das Evangelium
annehmen kénnt.
Wir haben versucht, Euch nach unserem Vorbild umzuformen und haben so dazu beigetragen, die
Vision zu zerstoren, die Euch zu dem gemacht hat, was ihr wart. Als Ergebnis dessen sind wir nun
alle armer und das Bild des Schépfers in uns ist verzerrt und unscharf und wir sind nicht das
geworden, zu dem Gott uns machen wollte.
Wir bitten Euch um Vergebung und darum, mit uns den Weg Christi zu beschreiten, so dass unsere
Volker gesegnet werden kénnen und Gottes Schopfung zu heilen beginnt.
Nahere Informationen zur Arbeit fur indigene Belange der United Church of Canada finden Sie unter
http://www.united-church.ca/aboriginal.

Die Uniting Church in Australia und indigene Belange

88. Ahnliche Arbeit leistet auch die Uniting Church in Australia (UCA) (http://www.uca.org.au) im
Rahmen des Uniting Aboriginal and Islander Christian Congress (http://www.uaicc.org.au), der auf die
Dringlichkeit indigener Belange und die Notwendigkeit, sich mit diesen zu beschéftigen, aufmerksam
machen soll.

89. Eine der neueren, im Rahmen der Arbeit der UCA entstandenen Entwicklungen war der bei der
Versammlung 2009 vorgetragene Vorschlag, eine neue Pradambel fur die eigene Verfassung zu
formulieren. Die vorgeschlagene Praambel erkennt die Anwesenheit der Aborigines als Ureinwohner mit
ihren reichen religiosen Uberlieferungen vor der Ankunft der ersten Flotte an und versucht somit, die
Wunden zu heilen, die durch die christliche Mission in Australien entstanden sind (wobei angemerkt wird,
dass das Christentum hier gemeinsam mit der Kolonisation eintraf). Die vorgeschlagene Praambel kann
eingesehen werden.

90. Christliche Kirchen in unterschiedlichen Teilen der Welt haben unterschiedliche Programme und
Wege zum Umgang mit indigenen Volkern und Belangen. Dieser kurze Abschnitt kann bei Weitem nicht
alle aufzahlen, zielte aber darauf ab, einige besondere Beispiele zu nennen, um die Notwendigkeit der
Aufmerksamekeit fir indigene Belange zu betonen.

91. Die christlichen Kirchen haben auch von filhrenden Kdpfen indigener Vélker in Form von Lehrern,
Pastoren, Heilern, Verwaltern und so weiter profitiert, die sowohl als Laien als auch als Ordinierte tétig
waren. lhre Geschenke werden mit offenen Armen empfangen und auch kiinftige Generationen mégen
diese Geschenke mit Freude empfangen.

Gerechter Friede und indigene Belange

92. Den Weg gerechten Friedens zu beschreiten, ohne sich auch indigenen Belangen zuzuwenden,
ware wie an dem Opfer einer Gewalttat am Straenrand vorbeizugehen, ohne ihm die Hand zu reichen.
Wer will dieser Person der Nachste sein? Wer will indigenen Volkern der Nachste sein?

93. Mogen wir indigenen Voélkern und Belangen einzeln und in der Gemeinschaft dienen und fir sie
eintreten. Und mdgen wir uns gemeinsam immer daran erinnern, dass indigene Vélker, Kulturen und
Brauche eingeschlossen sind, wenn wir beten: ,Dein Wille mége geschehen, wie im Himmel so auf Erden

“
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ANHANG |

Expertenkonsultationen 2007-2010 — Wichtigste
Erkenntnisse

Im Hinblick auf die Internationale 6kumenische Friedenskonvokation (I6FK), die im Mai 2011 in Kingston
(Jamaika) stattfindet, begann 2007 eine Reihe von Konsultationen. Diese Expertenkonsultationen sollten
den Prozess, der zur 16FK fihrt, speisen und die Internationale Erklarung zum gerechten Frieden, die von
der Redaktionsgruppe vorbereitet wird, mit Inhalt und Substanz fiillen. Ziel dieses Berichtes ist, die
wichtigsten Erkenntnisse der verschiedenen Zusammenkiinfte darzulegen.

In diesem Bericht werden die Konsultationen aus der Sicht der vier Hauptthemen der I6FK betrachtet:

Friede in der Gemeinschatft (1), Friede mit der Erde (ll), Friede in der Wirtschaft (lll) und Friede zwischen
den Volkern (1V).

l. Friede in der Gemeinschaft

a) Gerechter Friede und Heilung von Erinnerungen

Christliche Jingerschaft bedeutet, Jesu Beispiel gewaltlosen symbolischen und direkten Handelns zu
folgen, indem wir uns den Unterdrlickten solidarisch zeigen, nicht zulassen, dass unsere Differenzen uns
trennen und durch unser Leben miteinander Zeugnis darlber ablegen, dass Frieden und Verséhnung
zwischen den Menschen maoglich ist.

Starkende Werte kénnen Gemeinschaften auf dem Pfad der Heilung voranbringen. Dieser Pfad kann nur
begangen werden, wenn wir den Anderen wertschatzen und das géttliche Wesen und die Heiligkeit
unserer Schwestern und Brider anerkennen, selbst bei unseren Feinden. Unsere Erzéhlungen der
Geschichte und gesellschaftlicher Erinnerungen musste die Perspektive der Anderen einnehmen, um die
Erzahlungen zu verandern.

Wenn es um die Heilung von Erinnerungen als Prozess geht, missen zwei wichtige Elemente
berlicksichtigt werden: bezeugen und die Geschichte weitererzéhlen.

Mit bezeugen ist der Augenblick gemeint, in dem sich eine Gemeinschaft gemeinsam schmerzhaften
Erinnerungen stellt. Es handelt sich um einen Akt der Treue, da so diejenigen gerettet werden, die den
"zweiten Tod" starben, vergessen zu sein. Klagen zeugen von Verlust und Abwesenheit. Es beginnt die
Suche nach der Wahrheit und so wird eine neue, gemeinsame Erzahlung der Gemeinschaft geschaffen,
von Verlust bis hin zur Erldsung.

Die Geschichte weitererzahlen bedeutet, die Erzahlung zu gestalten. Dazu gehdért das Sammeln von
Zeugnissen, Wahrheitssuche und Wabhrheitsfindung und eine Erz&hlung zu schaffen, die nicht auf die
vergiftete Beschaffenheit vergangener Ereignisse fixiert ist, sondern einen Ausblick in die Zukunft bietet —
einen Ausblick, der die Vergangenheit mit einbezieht.

In Zeiten schmerzlicher Verluste sind Rituale wichtige Quellen der Heilung. Das Gedenken ist ein
wesentlicher Aspekt unserer Menschlichkeit. Erinnerung kann Geflhle der Sicherheit und Freude oder der
Verwirrung und des Schmerzes heraufbeschwéren. Erinnerung ist mehr als blof3e Reminiszenz. Erinnern
hat eine moralische Bedeutung, solange wir uns reflektiert erinnern, kénnen Erfahrungen, wie das
Scheitern oder auf Grenzen zu treffen, uns helfen zu wachsen und fir Andere da zu sein. Erinnerung
fordert die Fahigkeit zur Kontemplation. Manch einer hat erlebt, wie Akte des Gedenkens und der
Erkenntnis Beziehungen, Wahrheit, Vergebung und Gerechtigkeit wiederherstellten.

Damit er erfolgreich oder vollstandig sein kann, erfordert der Prozess der Heilung von Erinnerungen drei

Dimensionen: eine kognitive Dimension (die Menschen missen durch Prozesse der Wahrheitsfindung
verstehen, was geschehen ist), eine psychologische Dimension (es bedarf eines Prozesses der
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emotionalen Heilung, der die emotionale Verbindung mit den traumatischen Geschehnissen veréandert)
und eine spirituelle Dimension (die die traumatischen Geschehnisse im Netz der Beziehungen zu
Anderen, zur Welt und zu Gott lokalisiert).

In Bezug auf Wahrheit und Gerechtigkeit werden sie weithin als zentrale Elemente des Prozesses
anerkannt, der zur Verséhnung fiihrt. Wahrheit ist mehr als ein Verhandeln zwischen widersprechenden
Erinnerungen und forensischen Beweisen, Vergebung mehr als ein Austausch von Beichte und
Bekenntnis. "Versdhnung" kann auf verschiedene Arten verstanden werden, sie kann einen Prozess
beschreiben, in dem Frieden geschaffen und die Vergangenheit Gberwunden wird und kann auch den
Zustand dieses Friedens bedeuten.

Amnestie (d.h. Verbrechen, die in der Vergangenheit begangen wurden, werden nicht verfolgt) und
Begnadigung (Strafen fir begangene Verbrechen werden aufgehoben) sind Strategien, die manchmal
verwendet werden, um Heilungsprozesse anzustof3en. Besonders fir die Opfer sind diese Ldsungen
haufig unbefriedigend.

Es wird allgemein angenommen, dass Vergebung den Ausdruck der Reue auf Seiten des Missetéaters
voraussetzt. Vergebung ist keine bloRe Folge menschlichen Willens und Leistung. Wenn es tatsachlich
dazu kommt, ist Vergebung ein Zeichen des GroBmuts seitens des Opfers und kann nie von Opfern
gefordert oder erzwungen werden. Versdhnung ist ein wichtiger Teil der Vergebung im Rahmen der
Gerechtigkeit, da sie gegenseitiges Bewusstsein und den Willen zur Wiedergutmachung erfordert. Es
handelt sich um eine von gegenseitiger Verpflichtung gekennzeichnete Dynamik.

Barmherzigkeit hat im Diskurs der Versohnung zwei Bedeutungen. Im modernen, rechtlichen Sinne
bedeutet es, das Recht zu bestrafen ganzlich einzuschranken. Die altere (und biblische) Bedeutung ist die
grenzenlose Liebe, einer Liebe, die alle Bedenken ausrdumt. Der GroBmut, den solche Barmherzigkeit
zeigt, kann ein wichtiger Schritt sein, den gesellschaftichen Rahmen, in dem die
Verséhnungsbemihungen unternommen werden, zu vergrol3ern.

b) Gerechter Friede und Rassismus, Diskriminierung aufgrund von Kastenzugehorigkeit und
andere diskriminierende Praktiken

Teilnehmer der Konferenz in Cleveland zum Thema Rassismus heute und das Grundprinzip fortgesetzten
Okumenischen Engagements stellten das Fortdauern von Diskriminierung in ihren unterschiedlichen
Formen fest, das Mitglieder unserer Kirchen und Gemeinschaften auf der ganzen Welt immer noch qualt.
Dem Kampf fir Menschenrechte und Befreiungsbewegungen zum Trotz, und infolge heimtickischer
Formen wirtschaftlicher, gesellschaftlicher, kultureller und politischer Diskriminierung, werden Menschen
afrikanischer Herkunft, Dalits in Sudostasien, indigene Volker sowie viele ethnische, sprachliche und
religivse Minderheiten in vielen Landern weiterhin stérker ausgegrenzt als zuvor. Wenn die Kirchen ihre
Mission, das Problem von Rassismus und Diskriminierung anzugehen, vernachlassigen, missachten sie
die Schreie all derer, die unter Rassismus und anderen Formen der Diskriminierung leiden.

Rassismus ist Siinde. Er verleugnet das biblische Zeugnis aus Gen 1, 26-27, das besagt, dass der
Mensch nach dem Abbild Gottes geschaffen ist. Er leugnet die Seligkeit der grof3en Vielfalt in der
Schoépfung, in der jedes Lebewesen benannt und fur "gut" befunden wurde (Gen 1). Die Vielfalt ist ein
Ausdruck des dreieinigen Gottes, der in Freiheit und Uberfluss schafft, erhalt und liebt. Sie ist eine Gabe,
geschaffen, die Kirchen und Gemeinden, die ihr dienen, zu segnen. Diese Beispiele fir die Fruchtbarkeit
und den Reichtum Gottes abzulehnen, kommt dem Leugnen der wahren Natur des Gottes, zu dem wir
uns bekennen, gleich.

Die Kirche hat die prophetische Pflicht, alle Formen der Diskriminierung zu verurteilen, die den Reichtum
des Lebens beschrankt, den Gott uns in Jesus Christus dargeboten hat. Tut sie das nicht, verliert die
Kirche die Glaubwurdigkeit ihres Anspruches, die Gemeinschaft Christi zu sein, da ein solches Versagen
Ungehorsam gegen Gott darstellen wiirde.

Glaubige Anhéngerschaft nach den Prinzipien von Gerechtigkeit, Versohnung und Eintracht kann lokale
und nationale Kirchen verwandeln, was wiederum zur Beseitigung von Rassismus und anderen Formen
der Diskriminierung fihren kann. Auch wenn einige Kirchen sich weiterhin als die Gemeinschaft ansehen,
in der das Wort Gottes richtig verkiindet wird und die Sakramente angemessen gespendet werden, muss
man zugeben, dass solch ein beschranktes Verstéandnis der Natur und Funktion der Kirche nicht erkennt,
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dass die Verkindigung von Gottes Wort und die Sakramente nicht Selbstzweck sind, sondern Werkzeuge,
die uns ermdglichen, die Liebe zu unseren N&chsten auszuiiben, indem wir uns um die geistlichen und
korperlichen Bedurfnisse der Menschen und die der Gemeinde kimmern. Wenn Diskriminierung in ihren
unterschiedlichen Formen zugelassen wird, sei es offensichtlich oder subtil, haben die lokalen und
nationalen Kirchen in ihrer Mission versagt. Diskriminierung kontinuierlich zu leugnen oder zu ignorieren,
verdammt die Hilfsbeddrftigsten unserer Gesellschaften zu extremer Armut, zu wirtschaftlicher, politischer
und sozialer Ungleichheit, zu ungleichem Zugang zu Bildungschancen, qualitativ hochwertiger
Gesundheitsversorgung, angemessenem Wohnraum und Erwerbstéatigkeit und kann bis zum Tod
derjenigen fiihren, die unter verschiedenen Formen der Ausgrenzung leiden.

Fursprache sollte ein konkreter Ausdruck unserer christlichen Jungerschaft sein. Als Christen missen wir
bereit sein, zu "Vertretern des Unbehagens" in unseren Glaubensgemeinschaften zu werden, um die
spirituelle Verwandlung zu ermdglichen und zu erleichtern, die fur den Kampf zur Befreiung von
Rassismus, Diskriminierung aufgrund von Kastenzugehorigkeit und anderen Formen der Diskriminierung
erforderlich ist. Die Kirche muss die gesellschaftlichen Strukturen in Frage stellen, die Diskriminierung
fordern, und die Machtigen zur Verantwortung ziehen. Solch eine Firsprache ist eine prophetische
Aktivitat der Kirchen, die Menschen konkret unterstiitzt, die die Gewalt von Diskriminierung an Korper,
Geist und Seele erfahren.

Die Verkindigung der Ankunft von Gottes shalom und Seiner erlésten Gemeinschaft verurteilt
Diskriminierung in personlichem Verhalten, den Gewohnheiten in der Gemeinschaft und den
systemischen Strukturen und ermutigt diejenigen, die sich nach gerechten Beziehungen sehnen, die in
diesem Kampf standhaft bleiben. Wahre Anbetung fihrt uns dazu, nach Wohlbefinden, Wiirde und einem
erfullten Leben fir diejenigen unter uns zu streben, die stédndig mit Diskriminierung kéampfen, die zu
wirtschaftlicher, sozialer, religiéser und politischer Ausgrenzung fuhrt (Jes 58). Jesu Gebot, unseren
Néachsten zu lieben wie uns selbst, zwingt uns dazu, uns in das Leiden unserer Schwestern und Briuder
einzufuhlen.

c) Gerechter Friede und transformative Mannlichkeit

Die Konsultation in Blantyre (Malawi), vom 13.-20. September 2008, leitete eine Veranderung des
derzeitigen Diskurses Uber Ungleichheit der Geschlechter, Diskriminierung von und Gewalt gegen Frauen
ein, indem dort eine mogliche Partnerschaft von Mannern und Frauen im Umgang mit
geschlechtsspezifischen Problemen vorgestellt wurde. Anstatt nur Frauen Uber Begebenheiten in
Verbindung mit Gewalt gegen Frauen reflektieren zu lassen, ist es erforderlich, Manner an dem Prozess
zu beteiligen und Méannlichkeit als transformative und geschlechtssensible Eigenschaft neu zu definieren.

In dieser Konsultation wurden Erfahrungen im soziokulturellen und religiosen Kontext der Teilnehmer
(Afrika, Asien und Karibik) ausgetauscht, um wiederzugeben, wie lokale Traditionen, trotz der Einflisse
der Globalisierung, diskriminierende Ansichten gegenuber Frauen geformt haben und weiterhin formen.

Der Workshop platzierte den Diskurs innerhalb des malawischen matrilinearen Kontextes und des realen
Paradoxes zwischen der Dominanz, die in der mannlichen Sozialisierung verkorpert scheint und der
erlebten Verwundbarkeit in einer Umgebung, die den Frauen und Verwandten dieser Manner gehort.
Patriarchat — als Form der gesellschaftlichen Organisation — und Sozialisierung (durch die Erziehung in
Haushalt, Klan und der weiteren Gemeinschaft) wirken bei der Ausformung traditioneller und repressiver
Mannlichkeit mit. Sie durchdringen alle Bereiche des Lebens, seien sie kulturell, politisch, wirtschaftlich
und gesellschaftlich, woraus sich die De-facto-Diskriminierung von Frauen ergibt. Da sie sich nicht kritisch
mit Patriarchat und Sozialisierung auseinandersetzten, blieb auch den Kirchen dieses Phdnomen nicht
erspart und sie machten sich so zuweilen auch mitschuldig an Geschlechterdiskriminierung und -gewalt.

Infolge des sich verdndernden Kontextes von Globalisierung und Modernisierung werden traditionelle
Formen der Mannlichkeit mit Blick auf die Geschlechtergerechtigkeit kontinuierlich in Frage gestellt.
Frauen befreien sich langsam aus traditionell unterwirfigen Rollen und l6sen damit bei Mannern auch
Angste und negative Reaktionen aus. Daher ist es besonders wichtig, Manner in transformativer und
geschlechtssensibler Mannlichkeit zu resozialisieren, damit sie besser mit dem sich schnell wandelnden
globalen Kontext zurechtkommen.

d) Gerechter Frieden und interreligiéser Dialog
Die Konsultation in Goteborg konzentrierte sich vor allem auf den Dialog und die Zusammenarbeit
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christlicher und muslimischer Frauen. Die Teilnehmer zeigten auf, dass Menschen beider Religionen
weltweit eng zusammenarbeiten, um Leid in der jeweiligen Gemeinschaft anzugehen, sei es in Bezug auf
Frauen oder die Gesellschaft im Allgemeinen. Dialog zwischen christlichen und muslimischen Frauen ist
Realitat. Es ist notwendig, die Energie des Weiblichen wieder zu entdecken, des Gefal3es, das den Raum
fur eine lebenswichtige und lebensspendende Wandlung birgt.

Die Konsultation betont die konstruktive Rolle der Religion in Gesellschaften bei der Schaffung eines
gréReren Gleichgewichts, indem weibliche Prinzipien die Méglichkeit bekommen, Visionen und Einsichten
fur den "Wandel" zu einer gerechten und friedlichen Gesellschaft zu leiten. Die Teilnehmer haben
verschiedene Bereiche benannt, in denen Frauen aktive Friedensstifter werden kénnen, um so eine
gerechte Gesellschaft von Mannern und Frauen zu schaffen. Mitglieder der Gruppe aus Iran kamen
Uberein, einen Aktionsplan zur HIV/AIDS-Prévention in ihrem Land umzusetzen. Eine andere Gruppe
schlug ein Bildungsprojekt vor, in dem ein Leitfaden entwickelt wird, der vier Fallstudien Uber Frauen im
interreligiosen Dialog und deren Beitrag zum Friedensstiften in Bosnien, Iran, Schweden und den USA
enthalt.

Die interorthodoxe vorbereitende Konsultation in Leros betonte bezlglich der Bedeutung des
interreligiosen Dialoges, dass Frieden und Gerechtigkeit Vorstellungen sind, die die Kirchen dazu
aufrufen, ihre Botschaft im Zusammenhang zu betrachten. Christliche Kirchen kénnen nicht ignorieren,
dass die Welt in der heutigen Zeit stark voneinander abhangig, multikulturell, multireligiés und daher
unumkehrbar pluralistisch ist. In einem solchen Kontext missen Kirchen Wege finden, mit Menschen und
Gemeinschaften anderen Glaubens, anderer Ideologien und Kulturen zu kommunizieren und
zusammenzuarbeiten, um so zu Vertretern des Friedens und der Verséhnung zu werden.

Der friedliche Aufruf der Orthodoxen Kirche sollte in Zusammenarbeit und gemeinsamen Projekten mit
anderen christlichen Kirchen und Glaubensgemeinschaften weitergetragen werden. Indem sie ihre Gaben
und Anstrengungen zu dem Prozess flr Frieden und Gerechtigkeit beitragt, lernt sie aus den Erfahrungen
und Einsichten anderer. Eine solche Zusammenarbeit fordert von religiésen Gemeinschaften nicht, ihre
jeweiligen eigenen Ansichten Uber Entstehung und Bedeutung von Frieden aufzugeben, sondern eine
Theologie der Einbindung und Zusammenarbeit mit anderen religiossen Gemeinschaften zu entwickeln.
Religiose Gemeinschaften sollten reflektieren, wie die Flle der Welt in all ihrer Vielfalt die dynamische
Gegenwart von Gottes verwandelnder Gnade wiedergibt.

Eine religionsiibergreifende Zusammenarbeit friedensstiftender und -konsolidierender Anstrengungen
setzt voraus, dass die Gemeinschaften verschiedener Religionen die notwendige Theologie und Fahigkeit
zum Dialog erworben und entwickelt haben, die es ihnen ermdoglicht, die Integritat des Glaubens, der
Brauche und des Gemeindelebens anderer Menschen anzuerkennen und zu respektieren. Frieden kennt
keine religiosen Grenzen. Religibse Gemeinschaften mussen in religionsibergreifendem Dialog und
religionstbergreifender Zusammenarbeit danach streben, Missverstandnisse, Stereotype, Zerrbilder und
andere Vorurteile, seien sie ererbt oder erworben, zu tberwinden. lhre Stimmen fir den Frieden missen
im offentlichen Raum gehort werden, und sie missen gemeinsam Initiativen ergreifen, die Gerechtigkeit
und Frieden in der Welt férdern. Die universelle Botschaft des Friedens, die jeder religiosen
Glaubensgemeinschaft zu eigen ist, sollte es deren Anhangern und anderen Menschen ermdglichen, sich
nicht als Gegner zu betrachten, sondern als Briider und Schwestern Uber religidse, nationale, rassische
und kulturelle Grenzen hinweg.

Religibse Gemeinschaften werden dann zu glaubwirdigen Vertretern des Friedens, wenn sie ihr
Verhalten in Konfliktsituationen in der Vergangenheit und Gegenwart kritisch Uberprift und bewertet
haben. Solch ein kritischer Ansatz lie3e sie bescheiden werden und wirde ihnen bewusst machen, dass
ihre Erklarungen zum Frieden nicht immer im Verhéltnis zu ihrer Passivitéat, Gleichgltigkeit oder ihrem
Handeln in Konfliktsituationen und Fallen von Ungerechtigkeit steht. Eine kritische Bewertung ihres
gegenwartigen und vergangenen Verhaltens konnte sie von verschiedenen Ideologien befreien —
nationalistisch, politisch, rassisch, usw. — die religiése Fuhrer manchmal verwenden, um ihr Ziele und
Interessen zu verfolgen.

Die Mittaterschaft religidser Glaubiger und Gemeinden an Gewalttaten wird auch stark von kollektiven und
persénlichen Unsicherheiten beeinflusst, die ihre Auslegung religidser Texte und Traditionen anleiten. Es
ist nicht ungewdhnlich, dass sich Menschen in gewaltsamen Situationen und Konflikten zum Glauben an
Gottes Frieden bekennen und ihre Gewalttaten gleichzeitig als ihren Beitrag zum Werk Gottes in der Welt
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legitimieren. In all diesen Situationen haben diese Menschen und ihre Religionsgemeinschaften
vergessen, dass Kriege und Spaltungen zwischen Vélkern der unmittelbarste und sichtbarste Ausdruck
der Sunde und des Bésen sind.

e) Gerechter Friede und die Wolke von Zeugen

Das Symposium im Kloster von Bose befasste sich mit dem Verstandnis und der Bedeutung von Zeugen
(Martyrern) und der “groRen Wolke”, d.h. Menschen die ihr Leben lang Zeugnis von Christus ablegten,
aber nicht von gewaltsamen Tod bedroht waren. Ein Zeuge ist jemand, der seinem Taufbekenntnis treu
ist, ausgedrickt in Leben, Tod und Auferstehung Christi, und der bereit ist, seinem Glauben sogar bis in
den Tod treu zu bleiben. Auch wenn alle Christen aufgerufen sind, dem Pfad Christi zu folgen, heben sich
einige Zeugen ab und werden zu "Sprachrohren des Geistes", die andere durch ihre authentische
Auslegung der Seligpreisungen inspirieren.

Heiligkeit ist keine individuelle Reise: Zeugen werden in ihrer Jingerschaft durch das Leben in einer
bestimmten Glaubensgemeinschaft geformt. Sie bieten uns einen Vorgeschmack auf das Reich Gottes
und seine Gerechtigkeit. Durch ihr Leben vereinigen sie uns in Christus mit der Vergangenheit, der
Gegenwart und der Zukunft, und bringen uns Seinem Mysterium nahe. Die Eucharistie (anamnesis) ist
das Gedenken an Tod und Auferstehung Christi durch das Mysterium des Heiligen Geistes. Wenn wir sie
begehen, sind wir von der Wolke von Zeugen und von Engeln umgeben.

Wie bewerten wir diejenigen, die in ihrem Streben nach Gerechtigkeit und Frieden Gewalt anwendeten
und aufgrund dessen Folter und Tod erlitten? Wie gehen wir mit denen um, die ohne den Beistand ihrer
christlichen Gemeinschaft oder deren Oberh&aupter litten? Wie wenden wir uns denen zu, die Folter und
Tod durch die Hand anderer christlicher Gemeinschaften, darunter unsere eigene, erlitten? Unsere
Pilgerfahrt des Glaubens fordert von uns die Bereitschaft, uns auch als Tater zu sehen, nicht nur als
Opfer. Solcher Zeugen gemeinsam zu gedenken, fuhrt zur Verséhnung schmerzhafter Erinnerungen aus
der Vergangenheit und ist ein Schritt nach vorn auf unserer Pilgerfahrt zu sichtbarer Einheit.

Zeugen sind auf unserer Reise im Glauben von wesentlicher Bedeutung, da sie uns einladen uns in
Christus einzufiihlen, d.h. in die Gewalt, die er ertrug und Gberwand, und uns so tiefer in das Leben des
gekreuzigten und auferstanden Christus fuhren. Bei ndherer Betrachtung derer, deren Leben dem Frieden
gewidmet war, verstehen wir besser, dass wir uns berufen fiihlen, Frieden zu stiften und zu erhalten.
Jedes Mal, wenn wir dem Leben heiliger Manner und Frauen gedenken, die Zeugnis Uber den Glauben
abgelegt haben, werden wir mit unseren eigenen Fehlern konfrontiert und daher zu Buf3e und einer
tieferen Bekehrung zu Christus und zueinander in Christus aufgerufen.

f) Gerechter Friede und unterhaltende Gewalt

Die zeitgendssischen Medien haben zwar viel Lob verdient, doch ist Gewalt in Unterhaltung (Filme,
Spiele) und Nachrichten so weit verbreitet, dass sie unvermeidbar, méachtig, unwiderstehlich und
faszinierend wirken kann. Eine haufige Reaktion auf Gewalt in den Medien ist entweder passive
Akzeptanz oder angstvolles Zuriickziehen. Dies hat schwerwiegende Auswirkungen darauf, wie die Welt
wahrgenommen wird und wie Gemeinschaften angesichts tatsachlichen Leides handeln.

Bei den meisten Medienunternehmen handelt es sich um profitorientierte Konzerne mit klar definierten
Markten. Einbettung und Darstellung von Gewalt in Nachrichtensendungen kann gut durch wirtschaftliche
Interessen bedingt sein, anstelle durch Sorgfalt und Menschenwirde. Die Filmindustrie bedient sich zu
haufig einer vorhersehbaren Handlung, die Gewalt verherrlicht und nicht kritisch hinterfragt. Auch wenn
gewalttatige Spiele keine direkte Ursache fiir Gewalt sind, weisen aktuelle neurowissenschaftliche
Forschungen darauf hin, dass solche Spiele in Verbindung mit weiteren Risikofaktoren eine zusatzliche
Rolle auf dem Weg zu tatséchlicher Gewalt spielen.

Die Rolle des Gewinns in der Produktion, die Verlockungen unkritischen Konsumverhaltens und eine
allgemeine Erhdhung der Befriedigung individueller Bedurfnisse tber das Allgemeinwohl sind Elemente,
die der christlichen Sicht der Achtung der Wirde aller Menschen schaden. Unkritische Produktion und
unkritischer Konsum der Medien erlaubt und fordert Darstellungen von Gewalt, die sich vom grof3eren
geschichtlichen und gesellschaftlichen Zusammenhang unterscheiden, in dem wirkliche Menschen leben
und tatséchliche Gewalt die Struktur von Gemeinschaften zerreilt.

Nachrichtensendungen sind haufig sensationalistisch, wollen eine einfache Geschichte erzéhlen und
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suchen nach der einfachsten Erklarung. Die Grenze zwischen Nachrichten und Unterhaltung
verschwimmt: Viele Nachrichtensender betten Geschichten so ein, dass versteckte oder chronische
Formen von Gewalt ignoriert werden. Dartber hinaus kdnnen verschiedene Faktoren den Inhalt der
Nachrichten beeinflussen, darunter Beeinflussung durch die Regierung, politischer Druck oder
wirtschaftliche Einschrankungen — z. B. in Form der Profitsuche von Nachrichtenkonzernen.

In Filmen férdern mehrere Faktoren unterschiedliche Formen von Gewalt: die unternehmerische Struktur
der Mainstream-Filmindustrie, die in sich spannende Natur von Gewalt und die Faszination gewalttatiger
Geschichten, sowie das Bediirfnis der Produzenten, immer mehr Aufsehen zu erregen und Skandale zu
Ubertreffen. Da Filme haufig als erholsame Flucht aus dem Alltag genutzt werden, kénnen sie einen
unkritischen und passiven Konsum gewalttatiger Bilder auf dem Bildschirm fordern.

Digitale Spiele kénnen das eindringlichste Medium sein, da der Spieler kein passiver Zuschauer bleibt,
sondern zum aktiven Teilnehmer wird. Viel zu haufig bieten Spiele keine friedliche Losung fur Konflikte an.
Es gibt Forschung, die besagt, dass Spiele nicht nur ein Suchtpotenzial bergen, sondern dass sie unter
Umsténden Spieler zu aggressiven Gedankengange und Geringschatzung gegeniber anderen verleiten,
sowie zu narzisstischen Vorstellungen, die die lllusion ndhren, dass wir Menschen unabhangiger von
anderen sind, als wir es in Wahrheit sind.

Anders als christliche Werte, die uns in die Gemeinschaft fihren und zu Liebe und Hoffnung bewegen,
Uberhdhen viele Medien heutzutage Autonomie, Narzissmus und Gewalt. Die Liebe Gottes ist die Wurzel
aller Wirklichkeit und durchdringt als Liebe zum Na&chsten eine grol3e Zahl gesellschaftlicher
Zusammenhange. Einfuhlungsvermégen — im Gegensatz zu abgekapseltem, ichbezogenem,
gewalttatigen Verhalten — ist der Kernpunkt einer liebevollen Beziehung. Eine Theologie, die in Leben,
Tod und Auferstehung Jesus von Nazareths verwurzelt ist, verweist auf Gottes erlésende Liebe.

Heutzutage werden die gewalttatigen Geschichten der Bibel von der Familie der Christen kritisch
hinterfragt. Teilnahme am Frieden Gottes beinhaltet Urteil und Einsicht und die Fahigkeit, Medien, die
gewalttatige Zersplitterung fordern, von solchen zu unterscheiden, die friedlichen Widerstand
unterstitzen. Kirchen kdnnen eine wichtige Rolle ibernehmen, wenn es darum geht Gemeinschaften und
Einzelpersonen zu ermutigen, als Interessengruppe aufzutreten, die die Medien an einem hoéheren
Standard misst und Uberlegte, sorgfaltige, gesunde Entscheidungen daruber trifft, wie sie ihre Zeit und ihr
Geld nutzt. Sie kénnen Raum fir reflektierten Dialog und konstruktive Kritik bieten, auf der Grundlage
guten Zuhoérens, Respekt und Bescheidenheit, oder neue Technologien auf Grundlage des Internets
verwenden, um alternative Perspektiven zu wichtigen, aktuellen Themen vorzuschlagen und so zu
Medienproduktionen beitragen, die das Friedensstiften unterstiitzen.

Es ist von grundlegender Bedeutung, unterschiedliche Medien im Zusammenhang zu sehen und zu
analysieren: Kirchenoberhaupter kénnen ein kritisches Bewusstsein gegeniber Medien formen, indem sie
den gréReren Zusammenhang wichtiger Nachrichten liefern. Eine solche Haltung kann dabei helfen zu
erkennen, ob militdrische, nationalistische, kolonialistische, ethnozentrische, sexistische, rassistische,
unkritisch kapitalistische oder andere Ansichten beginstigt werden. Kirchen kdnnen auch Leitfaden zum
Schutz von Kindern und Jugendlichen vor mdglichen schéadlichen Auswirkungen von Gewalt in den
Medien entwickeln, wahrend sie gleichzeitig anerkennen, dass es nicht in jedem Fall schadlich ist, Gewalt
in den Unterhaltungsmedien ausgesetzt zu sein.

Das christliche Gemeindeleben bietet Gruppen die Mdoglichkeit, tiefgehende Gesprache zu flhren, um
kritisches Denken anzuregen. Solche Gesprache kénnen die stark vereinfachten Darstellungen anderer in
gewalttatigen Darstellungen, die Notwendigkeit, Einfuhlungsvermégen fir Leiden auszubilden im
Gegensatz zu dem desensibilisierenden Effekt der Darstellung von Gewalt auf wirkliches Leid, die
stereotype Darstellung von Frauen in Videospielen und Filmen, usw. zum Thema haben.

Trotz alledem ist es wichtig, die Faszination vieler Formen gewalttatiger Darstellungen in den Medien
anzuerkennen, um die versteckten Sehnsichte zu analysieren, die die Darstellung von Gewalt in den
Medien erfullt. Wir kdnnen uns dann fragen, wie wir diese Sehnsilichte auf gesiindere, starker
gemeindeorientierte Art stillen kénnten. Wir missen aber auch anerkennen, dass es Formen von
Gewaltdarstellungen in den Medien gibt, deren Konsum aufgrund des dargestellten Grades der Gewalt
einfach nicht gesund ist.
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Sich mit den Medien aktiv und bewusst auseinander zu setzen ist eine positive und produktive Alternative
zu Gewalt in den Medien. Anstatt uns vor Gewalt in den Medien zu firchten, missen wir den Reiz von
Gewaltdarstellungen offen anerkennen und dariber nachdenken, wie wir sie positiver und prosozialer
umwerten und auf sie reagieren kdnnen. Eine Win-win-Situation ergébe sich aus Projekten, wie Filme, die
Ungerechtigkeit bloRlegen, grundliche und ausgewogene Nachrichtenberichterstattung, Online-
Rollenspiele, die Erfahrungen in Konfliktldsung bieten, Férderung von Wettbewerben fir Filmprojekte, die
von Jugendlichen produziert werden, Friedensjournalismus oder prosoziale Videospiele.

g) Gerechter Friede und Friedenserziehung fir Kinder

Die Konsultation in Chavannes-de-Bogis bot jungen Menschen, die mit Kindern arbeiten, eine Plattform
fur Erfahrungsaustausch und Dialog Uber Themen, die mit den Rechten von Kindern und
glaubensibergreifender Zusammenarbeit zusammenhédngen. Den Teilnehmern wurden mehrere
Aktivitaten angeboten. "In den Schuhen eines Anderen" ist beispielsweise eine Aktivitat, bei der man die
Schuhe untereinander tauscht, um einen Eindruck davon zu erhalten, wie wir uns fiihlen, wenn wir an die
Stelle einer anderen Person treten. Es war eine gute Erinnerung daran, dass jede Person ihre eigenen
Schuhe tragen muss, und es eine Herausforderung sein kann, zu versuchen, die Schuhe eines anderen
Zu tragen.

Die Teilnehmer wurden auch anhand des Handbuchs Learning to Live Together (Lernen miteinander zu
leben) (entwickelt vom Global Network of Religions for Children — GNRC (Globales Netzwerk der
Religionen fur Kinder) darin geschult, Aktivitaten dieser Art zu organisieren, zu entwickeln und anzubieten.
Das Handbuch bietet viele Methoden und Techniken, die die interaktive Teilnahme und erfolgreiche
Workshops fordern.

Nach vielen Gesprachen lber die Art ihrer Teilnahme in der I6FK, entschieden sich die Teilnehmer, die
Verantwortung fur ein Projekt zu tibernehmen, das sich auf Kinder und deren Verstandnis einer friedlichen
Welt konzentriert.

h) Gerechter Friede und Menschen mit Behinderungen

Die Bukavu-Konsultation fihrte aus, dass die Region der GroRen Seen seit vielen Jahren ein Schauplatz
sexueller Gewalt gegen Frauen ist. Frauen mit Behinderungen sind stéarker geféhrdet als der Rest der
Bevolkerung. Faktoren wie Armut, Mangel an Bildung und Informationen tragen weiterhin zu ihrem Risiko
bei, HIV-positiv oder an AIDS erkrankt zu sein. Doch trotz der Vielzahl an internationalen Organisationen
und Personen der birgerlichen Gesellschaft, die sich in der Region engagieren, wird dem Problem der
Behinderung insgesamt wenig Interesse entgegengebracht.

Falsche kulturelle und religiose Wahrnehmungen der Behinderung verstarken noch die Diskriminierung,
denen Menschen mit Behinderungen ausgesetzt sind. Anstatt sich an dieser Stigmatisierung mitschuldig
zu machen, missen die Kirchen eine positive und bewertende Auslegung der Bibel vornehmen, die
Interesse und Mitgefuhl fir Menschen mit Behinderungen zeigt.

Tabus, Chancenungleichheit von Mannern und Frauen, Stigmatisierung, Diskriminierung, Scham und
Gewalt sind einige der Herausforderungen, denen sich sowohl Menschen mit Behinderungen als auch
Menschen, die HIV-positiv oder an AIDS erkrankt sind, gegeniber sehen. Die Situation der Frauen in der
Region wird durch kulturelle, religitse, gesellschaftliche, wirtschaftliche und politische Faktoren erschwert.
Trotzdem dirfen sie ihre Situation nicht als Ausrede verwenden, sich weiter passiv zu verhalten. Sie
mussen befahigt werden, ihre wirtschaftliche Situation zu erleichtern, missen Zugang zu Chancen und
Ressourcen erhalten und an Entscheidungsfindungsprozessen beteiligt werden.

. Friede mit der Erde

a) Gerechter Friede und die Gesamtheit der Schdpfung

Die Konsultation im John Knox Centre zeigte, dass die Krise der Umwelt das menschliche Leben generell
betrifft, da sie eine direkte Folge der Kulturen und Wirtschaftssysteme des Menschen ist. Der
wirtschaftliche Fortschritt der Neuzeit hat den Raubbau an den Ressourcen der Erde zur Folge, mit denen
die Bedurfnisse und die Gier des Menschen befriedigt werden.

Es versteht sich von selbst, dass die Folgen des Klimawandels arme und marginalisierte Gemeinschaften
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besonders hart trifft. Die gleichen politischen und wirtschaftichen Systeme - Kapitalismus,
Konsumdenken, Militarismus, Globalisierung, etc. — die fur Armut und Ausgrenzung verantwortlich sind,
sind auch fur die Gewalt verantwortlich, die der Erde angetan wird. Daher sind Gewalt gegeniiber der
Erde und Gewalt gegeniiber den Armen verwandt.

Gesellschaftliche und 6kologische Formen von Dominanz und Gewalt hdngen zusammen. Beide sind mit
der Faszination verbunden, die die Auslibung von Macht und die Fahigkeit, Schmerzen zu verursachen
und Wilrde zu zerstoéren mit sich bringt. Sie erkennen die Persdnlichkeit und moralische Kraft des anderen
nicht an, und reduzieren das Potenzial des Lebens zu gedeihen und zu iberleben.

Neben der christlichen Betonung der personlichen Sinde ist es daher wichtig, strukturelle und
gesellschaftliche Sinden zu betrachten. Diese férdern Dominanz und Gewalt und machen daher eine
kulturelle Reue erforderlich. Die Zerstorung der Lebensgemeinschaften der Erde erfordert ein Verstandnis
der 6kologischen Siinde, sowie der 6kologischen Reue. Metanoia ist die Mdglichkeit uns mit Gottes
Schépfung zu verséhnen. Als Christen miissen wir ein asketisches Leben innerhalb von Grenzen fordern
und praktizieren, anstatt mit Gier zu leben, die den Konsumenten bindet und das Leben anderer zerstort.

Christliche Theologie lehrt uns, dass die Schépfung das Haus des Lebens darstellt, in dem die Menschen
verweilen durfen. Daher bieten Kirchen den Rahmen, 6kologische Gerechtigkeit in Gemeinschaften zu
schaffen, da sie die besten Voraussetzungen mitbringen, ihre Mitglieder auf dem Weg zu einem
Okologisch informierten metanoia zu beraten und anzuftihren.

Kirchen sollten daran arbeiten, das Bewusstsein fir die Okologische Krise zu scharfen, sowie
Informationen, Analysen und theologisches Verstandnis zum Ausmalfd der Krise zu liefern. Sie sollten
auch eine Ethik des Wertes aller Geschopfe entwickeln und Gemeinschaften zu Lebensstilen erziehen,
die in Harmonie mit der Natur sind. Dies bringt naturlich Verhaltensénderungen mit sich, wie Einfachheit,
Interesse aneinander, Sorge umeinander und zu teilen.

b) Gerechter Frieden und die Umsiedlung von Menschen, die durch den Klimawandel vertrieben
wurden

Die Konferenz auf Fidschi zeigte, dass das Okumenische Verstéandnis des Klimawandels die vielen
Dimensionen der Klimakrise (6kologisch, gesellschaftlich, wirtschaftlich, politisch und ethisch) umfasst und
nach einem ganzheitlichen Ansatz verlangt. Sie betont den Klimawandel als eine Sache der Gerechtigkeit,
da diejenigen, die am meisten unter den Folgen zu leiden haben, die verarmten und hilfsbedurftigen
Gemeinschaften des globalen Stdens sind und sein werden, und zwar aufgrund ihrer Abhangigkeit von
natlrlichen Ressourcen und ihrer begrenzten Moglichkeiten sich an den Wandel anzupassen.

Die Folgen der globalen Erwarmung machen sich in einer alarmierenden Geschwindigkeit bemerkbar: Die
Krise lasst sich nicht langer vermeiden. Schatzungen besagen, dass im Jahr 2050 mehr als 150 Millionen
Menschen aufgrund klimatischer Faktoren vertrieben sein werden. Dies verschéarft wiederum den
Teufelskreis von Klimaschaden, Zwangsumsiedlung, Konflikten und Armut. Daher ist es eine Frage des
Uberlebens, auf die Klimakrise nachhaltig zu reagieren.

Es ist an der Zeit, dass wir uns dem zerstorerischen Potenzial gewahr werden, die Untatigkeit angesichts
von Klimawandel und Umsiedlung mit sich bringt. Vom Menschen verursachter Klimawandel wird vor
allem durch das derzeitige Entwicklungsmuster der vorherrschenden wirtschaftlichen Strategie der
Foérderung endlosen Wachstums und endloser Produktion und dem Lebensstil der reichen
industrialisierten Lander und wohlhabenden Eliten auf der ganzen Welt verschérft.

Die Gesamtheit der Schopfung und die Verpflichtung zur Gerechtigkeit sind die beiden wichtigsten
biblischen Gebote, die die 6kumenische Sorge um den Klimawandel anleiten. Als Kirchen missen wir fur
die Menschen sorgen, die aufgrund von Klimaschaden vertrieben werden.

Gerechtigkeit ist der Kernpunkt der Bibel, denn der Herr ist ein Gott des Rechtes (Deut. 10, 18-19). Die
Suche nach Gerechtigkeit ist eng verbunden mit den Rechten der Unterdriickten und Hilfsbedurftigen.
Jesus selbst brachte durch sein Leben seine Fursorge fir die Hilfsbedirftigen zum Ausdruck (Lk 6, 20ff,
Mt 5, 3ff).

Das internationale Opferrecht gilt fur Opfer des Klimawandels, d.h. Menschen, die durch klimatische
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Veranderungen gezwungen sind, mit ihrer gesamten Familie und Gemeinde umzusiedeln. Diese Opfer
haben:

e Ein Recht, die Wahrheit Uber den Klimawandel zu erfahren. Dabei handelt es sich um ein
Kollektivrecht, das weitere Viktimisierung in der Zukunft verhindert.

e Ein Recht auf Gerechtigkeit, das Opfer des Klimawandels die Méglichkeit bietet, die Verursacher
des Klimawandels strafrechtlich zu verfolgen, ihre Schuld zu ermitteln und sie zu bestrafen.

e Sowie ein Recht auf Wiedergutmachung der erlittenen Verluste durch Entschédigung,
Kompensation und Wiederaufbau.

1. Friede in der Wirtschaft

Gerechter Friede und Armut, Reichtum und Umwelt

Die jahrlichen Konsultationen zu Armut, Reichtum und Umwelt sind Teil einer Reihe von Kirchentreffen,
die von 2007 bis 2011 auf verschiedenen Kontinenten geplant sind. Diese Begegnungen zielen auf die
Vertiefung des Prozesses "Alternative Globalisierung im Dienst von Menschen und Erde" (Alternative
Globalisation Adressing People and Earth — AGAPE) des ORK.

Auf den jahrlichen regionalen Zusammenkiinften wurden folgende Hauptpunkte angesprochen:

a) Gerechter Friede und die "Habgiergrenze" (Armut und Reichtum)

Der aktuelle Zusammenhang neoliberaler wirtschaftlicher Globalisierung in Verbindung mit
patriarchalischen Strukturen und Militarisierung haben die afrikanische Souveranitat untergraben, indem
sie den Menschen das Gemeindeeigentum und die Kontrolle Uber Produktionsmittel, nattrliche und
biotische Ressourcen entrei3en. Die Konzentration von Ressourcen — insbesondere von Kapital — in den
Handen machtiger Nationen, internationaler Finanzinstitute und multinationaler Konzerne, die mit
afrikanischen Eliten zusammenarbeiten, verstarkt die sozio-6konomischen Missverhéltnisse zwischen
Afrika und den reichen Nationen.

Die Menschen wurden als Ebenbild Gottes geschaffen und tragen die Verantwortung fur Gottes gute
Schopfung. Die christliche Vorstellung des oikos schwingt im afrikanischen Verstédndnis des
ubuntu/botho/uzima (Leben in Gesamtheit) und ujamaa (Leben in Gemeinschaft) mit. Sie nehmen den
Wert der Fille des Lebens und voller Teilhabe an den Lebensvorgangen in der Wirtschaft und der Umwelt
an. Es umfasst auch die die gerechte Pflege, Verwendung, Teilung und Verteilung der Ressourcen und
Elemente des Lebens. Wo die oben erwéahnten und lebensbejahenden Beziehungen verletzt wurden,
sollten Prinzipien des Rechts, Wiedergutmachung, Wiederherstellung und Verséhnung, Vergebung, Liebe
und Wirde fir alle Geschdpfe Gottes als Grundlage konstruktiver Kritik des globalen Kapitalismus, der
das Leben-in-Flle (Joh 10, 10) immer starker verletzt, Skumenisch geférdert werden.

Die Kirchen haben zu Fragen des Rechts in der Wirtschaft und der Beziehungen zwischen Menschen
nicht immer gewissenhaft Zeugnis abgelegt. Sie haben sich nicht mit den strukturellen Siinden der
Habgier, Ausbeutung, Rassismus, Entmenschlichung und ungerechter Machtverteilung befasst, die eine
Verharmlosung der Armut zu Folge haben, in der den Armen die Schuld an ihrer Notlage zugewiesen
wird. Kirchen miussen daher die lebensverneinenden Beziehungen und Methoden in Frage stellen, die
Armut inmitten von Reichtum schaffen und die Menschen entmenschlichen. In jedem Fall sollten Kirchen
Leitfaden fur Christen zur Reichtumsgrenze und Habgiergrenze entwickeln, die sie dazu anleiten, eine
exzessive Verwendung von Ressourcen zu vermeiden und tiber die Grenzen dessen nachzudenken, was
der Planet Erde uns bieten kann.

Das weltweite Pro-Kopf-Einkommen hat Hohen erreicht mit denen es die Grundbedurfnisse bequem
abdecken und die Armut in der Welt abschaffen kénnte, wenn es eine angemessene soziale
Neuverteilung des Reichtums gabe. Doch leben derzeit 40 % der Weltbevdlkerung in Armut. Dieses
grundlegende Ungleichgewicht hat sich weltweit verstarkt und so den Anteil der Entwicklungsregionen,
aul3er in China und Indien, verringert. Insbesondere der Anteil Lateinamerikas und Afrikas am weltweiten
Einkommen ist gefallen. Die steigende soziale Ungleichheit in der Welt wird durch die Globalisierung und
die Umsetzung neoliberaler Politik weltweit hervorgehoben.

Das aufgezwungene neoliberale Modell, das vorrangig der Anhaufung von Kapital dient, hat das Geféalle
zwischen den wenigen Reichen und den Millionen Armen noch verstarkt. Dieses Modell hat die
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Schopfung mit dem einzigen Ziel mal3loser Anhaufung ausgeraubt und zerstort. Dieses Modell wurde zu
einer groRen Fabrik fir Armut und Elend. Regierungen sind auch dafir verantwortlich, dass die Interessen
des Kapitals und der wirtschaftlichen Machtgruppen auf Kosten der meisten Volker geférdert werden.

Das neoliberale Modell begiinstigt eine drastische Verringerung der Rolle des Staates in der Wirtschaft,
Steuersparpolitik, Privatisierung, die Einfihrung von Regelungen zugunsten des freien Marktes und der
Erschlieung der internationalen Wirtschaft. Es betrifft ganze Gemeinschaften und vor allem Frauen,
deren Armut durch die Privatisierung des Gesundheits- und Bildungswesens, ungleiche Bezahlung,
Verlangerung der Arbeitszeiten und steigende Preise der Grundlebensmittel, usw. verscharft. lhre
unsichtbare und nicht anerkannte Hausarbeit stiitzt das globale Wirtschaftsmodell.

Darliber hinaus folgen aus dem System Arbeit-Produktion-Dominanz unterschiedliche Formen der
Ausbeutung, bei denen der Mensch der Produktion dient, statt dass die Produktion dem Menschen dient.
In der Bibel als Gabe und Quelle menschlicher Erfullung verkiindet, wurden Wiirde und geistlicher Inhalt
der Arbeit vermindert. Aufgrund der wenigen Mdglichkeiten seinen Lebensunterhalt vor Ort zu verdienen,
gibt es einen sichtbaren Anstieg der Migration vom landlichen Raum in die Stadtgebiete und ins Ausland.
Das Ergebnis sind zerbrochene Familien, Gewalt und die Entwurzelung der Menschen aus ihren Kulturen.

Trotz all dieser Prozesse gesellschaftlicher, wirtschaftlicher, religiéser und politischer Diskriminierung
widersetzen sich die Menschen weiterhin und suchen nach Alternativen, um ihr Ziel, ein gutes Leben zu
fihren, zu erreichen. Es entstehen langsam Regierungen, die die nationalen Interessen und die der
Menschen verteidigen.

b) Gerechter Frieden und die 6kologische Schuld

Die Klimakrise wurde von Menschen verursacht, insbesondere von den Industrien der Lander des
Nordens, die die Hauptverantwortung fur den Treibhauseffekt tragen. Auch wenn mehrere Lander das
Kyoto-Protokoll und andere Abkommen der Européaischen Union unterzeichnet haben, fehlt vielen doch
der politische Wille sich der Verringerung der Kohlendioxid-Emissionen zu verpflichten. Einige dieser
Abkommen haben sich mittel- und langfristige Fristen fir die Einflihrung ihrer Regelungen gesetzt. Doch
das reicht nicht, um Umweltschaden aufzuhalten.

Der Produktion missen Grenzen gesetzt werden, die mit dem, was die Umwelt nachhaltig bieten kann,
Ubereinstimmen. Ohne wirtschaftliche Gerechtigkeit kann es keinen Frieden geben. Das derzeitige
Ungleichgewicht in den neoliberalen Marktwirtschaften schafft kinstliche Spaltungen, die Konflikte
erzeugen und somit zu Unfrieden fuhrt. Die Schere zwischen "Besitzenden" und "Besitzlosen" wird immer
Gewalt erzeugen.

Im Streben nach extremem Profit hat das neoliberale System der Schaffung von Reichtum nicht nur Armut
erzeugt, sondern gewaltige soziale und 6kologische Schulden angeh&uft, Schulden bei Mutter Erde. Als
Folge der Produktionsformen und unverantwortlichen Konsums schulden die nordlichen postindustriellen
Lander und Institutionen, die patriarchalische Modelle in sidlichen Landern wieder hervorbringen, der
Menschheit und der Erde eine soziale und 6kologische Schuld. Diese Schuld hat sich tber Jahrhunderte
der Plunderung angesammelt, die zu Zerstdrung, Tod und Armut flhrten. Sie schuf ein System, das
anstelle von Mensch und Natur die Wirtschaft in den Mittelpunkt stellt.

Verarmung, Bereicherung und Umweltzerstérung sind miteinander verbunden. Die 6kologische Schuld
wird durch die Zerstorung von Okosystemen zum Zweck des Konsums bedingt. Diese Zerstérung wird
u.a. von Ol-, Gas-, Bergbau- und Forstkonzernen verursacht, die natiirliche Ressourcen ausbeuten, um
eine Lebensweise zu erhalten, die ortliche Gemeinschaften und den gesamten Planeten gefahrden. Die
internationalen Finanzinstitute tragen auch grof3e Verantwortung, da sie diese Ausbeutung der
Ressourcen finanzieren, ohne den Folgen fur die Gesellschaft und die Umwelt gro3e Aufmerksamkeit zu
schenken.

Kirchen haben oft versdaumt die todbringenden Auswirkungen der Schadigung von Gottes Schdpfung und
der ungerechten Aufteilung von Gottes Ressourcen in Frage zu stellen. Sie haben nicht immer
ausgeglichene Theologien und Praxen zur Lebensfiihrung angeboten. Sie begunstigten haufig
eingeschrankte Perspektiven, die 6kologische Fragen an den Rand des Alltags drangten, und versaumten
es, den versprochenen gesunden Uberfluss fiir alle wahrhaftig zu verkiinden (Joh 8, 32). Gott verlangt von
uns, die Schoépfung zu wahren (Psalm 148). Dies fordert ein neues Verstandnis, das besagt, dass die
Wahrung der Schopfung obligatorisch ist und nicht freiwillig.
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Die Orthodoxe Kirche glaubt fest, dass alle Lebensformen und natirlichen Ressourcen grundlegende
Elemente der Schopfung Gottes sind und daher Teil der Seligkeit und der Giite Gottes (Psalm 8). Sie
mussen mit Ehrfurcht, Sorgfalt und Respekt behandelt werden. Friede zwischen den Vdlkern der Erde und
Friede mit der Erde sind eng verbunden. Daraus folgt, dass es unangemessen und respektlos dem
Schoépfer gegeniber ist, sie als bloRe Objekte unserer Gier und Selbstsucht zu benutzen. Angesichts der
derzeitigen globalen Krise, mahnt die orthodoxe Kirche eine groBere Sensibilitat von
Entscheidungstragern fir die Armen und die Umwelt an, die doch am meisten leiden. Sie ermutigt kreative
Vorschriften, die auf eine Erhaltung der Umwelt und gerechte Verteilung des Reichtums hinarbeitet. Dazu
gehdrt auch die sorgfaltige Verwaltung der kircheneigenen Ressourcen.

¢) Gerechter Friede und die Lebensmittelkrise

Obwohl die weltweiten Exporte landwirtschaftlicher Produkte pro Jahr geschatzte $ 500 Mrd. erreichen,
sterben 8 Mio. Menschen pro Jahr den Hungertod oder an hungerbedingten Krankheiten und 840 Mio.
Menschen, darunter Bauern und Landarbeiter, leiden unter Nahrungsmittelmangel. Im Jahr 2007 stieg die
weltweite Getreideproduktion um 4% im Vergleich zu 2006. Das Problem des Hungers in der Welt wird
daher nicht durch einen Nahrungsmittelmangel bedingt, sondern eher dadurch, dass Millionen von
Menschen die Nahrungsmittel nicht kaufen kénnen. Das Hauptproblem (hohe Nahrungsmittelproduktion
und Anstieg der Nahrungsmittelpreise) wird durch die immer monopolistischere Konzentration der
weltweiten Agrarwirtschaft verursacht.

Die Suche nach nicht-fossilen Brennstoffen hat zu einer steigenden Nutzung von Weizen, Soja und Mais
zur Produktion von Biotreibstoffen gefihrt, die die Priese fir Getreide ansteigen lasst und den Zugang der
Bevolkerung zu Getreide fur den Verzehr einschrankt. Gleichzeitig versuchen landeribergreifende
Konzerne das andere Element, das fur den Kreislauf des Lebens unverzichtbar ist, zu kontrollieren:
Wasser.

d) Gerechter Friede und die Finanzkrise

Die Ursache der globalen Finanzkrise liegt am Zinsgebaren und der endlosen Anh&aufung von Kapital, die
die Natur des Kapitalismus ausmachen. Verscharft durch den Neoliberalismus hatte dieses System
weltweit schwerwiegende Folgen. Nach Expertenaussagen werden die Kosten des Rettungspaket fir die
Banken der Vereinigten Staaten in H6he von $ 700 Mrd. (oder sogar mehr) von den Menschen getragen
werden, wegen der Fahigkeit des landeriibergreifenden Kapitalismus, seine Krisen auf die Lander an den
Peripherien des Systems zu Ubertragen. Diese Herrschaft des Finanzkapitals ist beispiellos und geht mit
Spekulationen und der Verschuldung der Peripherien einher, aus denen die Zentren einen immensen
Ressourcenfluss herausziehen, wodurch sie soziale Investitionen z. B. in Gesundheit, Bildung,
Wohnraum, StraBen und Trinkwasser einschranken.

Da das asiatische System, Reichtum zu schaffen, auf der globalen Wirtschaft beruht, wurde die Region
von der derzeitigen globalen Finanz- und Wirtschaftskrise, verursacht durch verstarkte "Finanzialisierung"
(oder Entkoppelung der Finanz- von der Realwirtschaft), stark in Mitleidenschaft gezogen. Fabrikarbeiter
in Freihandelszonen wurden in grof3er Zahl entlassen. Die Geldanweisungen von Wanderarbeitern fir ihre
Familien sinken. Auch viele Regierungen sind zu verschuldet, um auch nur den mindesten sozialen
Schutz bieten zu kénnen.

IV. Friede zwischen den Volkern

a) Gerechter Friede und die Schutzverantwortung

Teilnehmer der Konsultation in Arnoldshain sprachen Uber die christliche, internationale Verantwortung
zum Schutz von Menschen, die sich drohenden Gefahren und Schrecken gegeniiber sehen. Wie kann ein
solcher verantwortungsvoller Schutz ethisch und effektiv erfolgen? Die Beratungen befassten sich zum
grofRen Teil mit dem Konzept der Schutzverantwortung und ihren drei Komponenten: Pravention, Reaktion
und Wiederaufbau, dabei insbesondere mit der Anwendung von Gewalt fir humanitdre Zwecke in
extremen und sehr auf3ergewohnlichen Féllen, wenn festgelegte Grenzen Uberschritten und Kriterien
erfullt wurden.

Die Auseinandersetzung Uber die Schutzverantwortung deutet einen Paradigmenwechsel an, von Recht
zur Verantwortung im Verstdndnis von Souveranitat, von nationalstaatlich gepragter Politik zur
internationalen Gemeinschaft und vom Verstandnis der Kirche als nationaler Gemeinschaft zur
Okumenischen Gemeinschaft als "Haushalt Gottes". Ein neues und modernes Verstandnis christlicher
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Jungerschaft wird gebraucht und fordert von der Kirche, die maf3geblichen Zeichen der Gefolgschaft Jesu
in einer Welt der Gewalt zu tGberdenken.

Die in dieser Konsultation eingefiihrte Neuerung betrifft die Form der Anwendung von Gewalt, die unter
aul3ergewohnlichen Umstanden gewahlt wird. Anstelle bloRer militdrischer Intervention, sollte sie eher in
Form von Polizeiarbeit verstanden werden, genauer gesagt gerechter Polizeiftihrung. Mit dem Ziel, "den
Rechtsstaat einzuftihren und zu sichern und die hilfsbedrftigen Menschen zu schiitzen, anstatt den Feind
zu besiegen und auszuléschen”. Prof. Tobias Winright wiederholt hier eine Aussage, die Ernie Regehr
bereits in verschiedenen Artikeln traf, bei der Anwendung von Gewalt fir humanitdre Zwecke im

Zusammenhang mit der Schutzverantwortung geht es hauptsachlich um Polizeiarbeit.

Es ist interessant festzuhalten, dass im Vergleich zu der groBen Aufmerksamkeit, die die Traditionen des
christlichen Pazifismus und eines gerechten Krieges dem Problem des Krieges historisch
entgegenbrachten, "der moralische Status (gerechter) Polizeiarbeit, in der christlichen Tradition doch zu
fehlen scheint". Winright brachte den "Begriff Polizeiarbeit als Alternative zu Passivitat (...) und
Militarismus" auf. Sie nimmt die Form eines "sozialen Friedensstifters” an, umfasst eine Partnerschaft
zwischen der Polizei und der Gemeinschaft und strebt nach einer Beziehung gegenseitigen Vertrauens
und einem gemeinsamen Ziel, anstatt einer feindlichen Haltung. Sie handelt vorausschauend — statt nur
zu reagieren — und zielt darauf, Verbrechen mdoglichst zu verhindern.

Gerechte Polizeifihrung unterscheidet sich von Kriegsfihrung darin, dass ihr Ziel der Schutz der
Bevolkerung ist und nicht so sehr die Niederlage der Téater. Das Ziel ist nicht, den "Feind" zu besiegen und
auszuléschen, sondern die vorherrschende Gewalt zu beenden und die Verantwortlichen dieser Gewalt
zur Rechenschaft zu ziehen. Die Anwendung von Gewalt ware in diesem Fall "von den moralischen
Grundsatzen der Polizeiarbeit bestimmt, sodass es sich dabei um die Kraft des Gesetzes anstatt um das
Gesetz der Gewalt handelt”.

b) Gerechter Frieden und orthodoxe Friedensethik

Die Konsultation in Bukarest machte deutlich, dass der Status der Orthodoxie als Tradition der Mehrheits-
oder Minderheitsreligion in dem jeweiligen Land und Teil der Welt ein entscheidender Faktor dafir war,
wie die Kirche den Herausforderungen durch Nationalismus oder der Aussicht auf Krieg begegnete.

Auch wenn kein Zweig des orthodoxen Christentums Uber eine ausdriickliche Theorie des gerechten
Krieges verfugt, akzeptieren heute mehrere Kirchen in der Praxis Kriege zur Landesverteidigung als
tragische Notwendigkeit in einer gefallenen Welt. In bestimmten Fallen haben sich einige orthodoxe
christliche Kirchen so sehr mit der nationalen Identitat identifiziert, dass ihre Kirchenoberhaupter Kriege
und Kriegswaffen segneten. Solche Bestatigung kam jedoch nie einem offiziell genehmigten "Heiligen
Krieg" oder Kreuzzug gleich.

Ein Kanon des Heiligen Basilius des Grof3en fordert Soldaten, die im Krieg téten, zur BuRe auf und dazu
drei Jahre lang die Heilige Kommunion nicht zu empfangen. Auch wenn dieses Gebot selten strikte
Anwendung erfuhr, dient es als Erinnerung daran, dass das Nehmen von Leben — unter allen Umstéanden
— schéadliche spirituelle Folgen hat, die uns von Gott und unseren Nachsten zu trennen drohen. Unter
diesem Aspekt besprachen die Teilnehmer die seelsorgerischen Herausforderungen dabei, Soldaten zu
helfen, spirituelle Heilung von dem unvermeidlichen Trauma des Krieges zu finden.

Die interorthodoxe vorbereitende Konsultation in Leros hob hervor, dass der Friede in der orthodoxen
Tradition untrennbar mit der Vorstellung von Gerechtigkeit und Freiheit verbunden ist, die Gott allen
Menschen durch Christus und das Werk des heiligen Geistes als Gabe und Berufung gewahrt hat. Die
Dynamik des Friedens als Gabe und Berufung erlaubt keine Identifikation mit Stagnation, Passivitat und
Akzeptanz von Ungerechtigkeit.

Friede ist mehr als die Abwesenheit von Krieg. Weder leugnet dieser den Konflikt, denn dieser ist
Bestandteil menschlicher Beziehungen, noch identifiziert er Konflikt mit Gewalt, denn diese ist nicht die
einzige Art, Konflikte zu l6sen. Friedensstifter streben standig danach Wege zu finden, auf denen
Menschen und Gemeinschaften ihre Differenzen ohne physische Gewalt beilegen kdnnen. Friede ist ein
dynamischer Prozess, kein absoluter Endpunkt.
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Die Ablehnung von Gewalt und Krieg als zerstorerische Bestandteile des menschlichen Lebens wird nur
dann ein glaubhafter Ausdruck kirchlichen Glaubens, wenn sie mit ethischem Handeln einhergeht, das auf
deren Pravention zielt. Das friedliche Zeugnis der Kirche in Konfliktsituationen und Krieg kann nicht auf ihr
ethisches Urteil Giber Rechtmagigkeit und Verhaltensregeln oder gar die bedingungslose Ablehnung von
Krieg beschrankt sein. Frieden erfordert sehr viel mehr als militirisches Handeln oder passiven
Pazifismus.

Kirchen sollten gerechte Methoden des Friedensstiftens entwickeln, die ihren ethischen Diskurs von
Theorien, die die Anwendung von Gewalt rechtfertigen oder regeln, zu praventivem Handeln verschieben,
das zum Aufbau einer Kultur des Friedens fihrt. Die orthodoxen Kirchen verstehen Frieden und Frieden
stiften als einen unverzichtbaren Aspekt ihres Glaubens und ihrer Berufung in der Welt. Sie griinden
dieses Glaubensurteil auf der Gesamtheit der biblischen Traditionen, richtig interpretiert durch die
liturgischen Erfahrungen und Ubungen. Die Eucharistie bietet Raum und hermeneutische Perspektive,
durch die die Fulle des christlichen Glaubens wahrgenommen und erfahren wird.

Die orthodoxe asketische Tradition beharrt darauf, dass Gewalt und Krieg zuerst in den Herzen der
Menschen als Stolz, Verbitterung, Hass und Bedurfnis nach Rache entstehen, bevor dies in Bewaffnung,
offener Gewalt und mutwilliger Zerstérung mindet. Friede beginnt also damit, ein Bewusstsein zu
schaffen, mit der Bekehrung der Herzen.

Wenn auch die friihe christliche Kirche der ersten drei Jahrhunderte urspriinglich pazifistisch war und ihre
Haltung auf die Bergpredigt (Mt 5-7; Mt 26,52) griindete, rechtfertigten die Kirchenvater spater, ohne die
pazifistische Haltung der Urkirche aufzugeben, in Konfliktsituationen Verteidigungskriege, ohne eine
Theorie des gerechten Krieges aufzustellen oder der Gewalt theologische RechtmaRigkeit zu verleihen.
Die Orthodoxe Kirche schenkt der Frage, wie sich friedliche und gerechte Gesellschaften schaffen und
erhalten lassen, viel grofRere Aufmerksamkeit als der Rechtfertigung oder Duldung jeden Krieges. Sie fuhlt
sich der Ausiibung des Friedens tatkraftig verpflichtet.

Im Zusammenhang mit der Entwicklung in der Friedensforschung, hat die Orthodoxie in der Tradition der
Orthodoxen Kirche nie Theorien des gerechten Krieges aufgestellt oder sich dem absoluten Pazifismus
verschrieben. Der absolute Pazifismus der "Puristen” unterscheidet sich von der starker verbreiteten
Tradition eines pragmatischen oder konditionalen Pazifismus, der sich grundsatzlich gegen Krieg
ausspricht, aber die Anwendung von Gewalt zur Selbstverteidigung oder zum Schutz Hilfsbedurftiger
akzeptiert.

Pazifismus ist ein leidenschaftliches Bekenntnis zu und ein politisches Programm fir gesellschaftlichen
Wandel. Ein Pazifist ist jemand, der sich personlich verpflichtet, zu handeln, fur den Frieden zu arbeiten
und den Grad der Gewalt zu reduzieren. Das Ethos der Orthodoxie &hnelt daher starker dem
pragmatischen oder konditionalen Pazifismus. Die Menschen orthodoxen Glaubens sind als Folge ihres
Glaubens dazu aufgerufen, aktiv Frieden zu stiften, wie es der Heilige Nikolaos Kabasilas ausfiihrt:
"Christen, als Junger Christi, der alle Dinge fir den Frieden tat, sind zu 'Handwerkern des Friedens'
berufen." Sie werden eine friedliebende Rasse genannt, da "nichts einen Christen mehr auszeichnet, als
fur den Frieden zu arbeiten".

Die Konferenz in Saidnaya betonte, dass der Friede in der Orthodoxie als wesentlich fur die Erldsung
(R6m 16,20; 1 Thess 5,23) verstanden wird. Friede ist die Verbundenheit mit Gott, und Jesus Christus ist
unser Friede, denn Er ist das Band der Verbindung (Eph 2,14-17). Die Sendung der Kirche ist, in Gottes
Frieden zu leben und ihn zu erhalten und, trotz menschlicher Fehler, der Welt den Frieden Gottes als
gesegneten Stifter des Friedens prophetisch zu verkiinden. Die Kirche hat den Auftrag, der Welt in
Situationen von Konflikt, Gewalt, Ungerechtigkeit und Unterdrickung den Frieden Gottes zu verkiinden
und ihren Beitrag zu anhaltenden Bemihungen um die Transformation der Menschen und der
Gesellschaft hin zu mehr Gerechtigkeit, Frieden und Verbundenheit zu leisten. Die friedensstiftende
Sendung der Kirche ist ein wesentlicher Bestandteil ihrer anhaltenden Verpflichtung und aktiven Arbeit hin
zur Einheit aller, die sich zu Jesus Christus als ihren Herrn und Erléser bekennen. Gemeinsam mit
anderen Friedensstiftern sind Christen Teil eines anhaltenden Prozesses, indem sie sich ihrer
Verantwortung, die Botschaft von Frieden und Gerechtigkeit in unserer globalisierten Welt als Zeugnis der
Wahrhaftigkeit ihres Glaubens zu verkérpern, bewusster werden.

Frieden und Gerechtigkeit sind untrennbar miteinander verbunden (Jes 32,17, Jak 3,18). Die Orthodoxe
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Kirche versteht Gerechtigkeit als wiederherstellend und verzeihend (R6m 3,25-26). Ein Friedensstifter
sollte proaktiv den guten Willen starken und den Geist der Verséhnung vorantreiben, um bése Folgen zu
vermeiden, indem er Gutes belohnt und Unrecht bestraft. So wie wir durch Gott in Seiner Barmherzigkeit
und Nachsicht verséhnt und gerecht geworden sind 'durch Christi Blut' (R6m 3,25-26, 5,9, Eph 1,7).
Gerechtigkeit sollte einen Sinn fir Gemeinschaft und Fairness férdern und fordert von Zeit zu Zeit
gerechte Kompromisse.

Wenn Christen nicht mehr Zeugnis der Gerechtigkeit ablegen, werden sie ihrer Sendung nicht gerecht.
Die Kirche ist dazu aufgerufen, den Armen und Schwachen Trost zu spenden und beizustehen (Mt 25).
Indem sie Félle der Ungerechtigkeit anprangert, appelliert die Kirche an die spirituellen Folgen eines
Missbrauchs der Schwachen. In einigen Féllen kann die Kirche dieses Zeugnis ablegen, indem sie
Abstand davon nimmt, Missbrauch treibende Autoritaten zu unterstiitzen.

c) Gerechter Friede und der israelisch-paléstinensische Konflikt
Die internationale theologische Konferenz zum "Gelobten Land" befasste sich mit biblischen und
theologischen Themen, die direkt mit dem israelisch-paléastinensischen Konflikt verbunden sind. Das Ziel
dieser Zusammenkunft war, die Heilige Schrift in Bezug auf die Bedeutung und das Verstandnis des
Landes und der Versprechen Gottes zu analysieren und zu erforschen.

Die Konferenz forderte christliche Theologen heraus und regte sie an, lebensbejahende Visionen und
Antworten auf den Konflikt, der bereits mehrere Jahrzehnte andauert, weiter zu erforschen und neu zu
Uberdenken. Die Teilnehmer waren aufgefordert, Themen wie Gottes Versprechen, das Paradigma
Abrahams, die Kirche und Israel und das "Volk Gottes" innerhalb der jeweiligen Zusammenhénge,
Sendungen und Perspektiven zu Uberdenken. Es gab eine klare Unterscheidung zwischen biblischer
Geschichte und biblischen Geschichten, zwischen dem Israel der Bibel und dem heutigen Staate Israel.
Leider schwingt der derzeitige israelisch-palastinensische Konflikt in biblischen Metaphern mit.

Die Bibel darf nicht verwendet werden, um Unterdriickung zu rechtfertigen und Konflikte zu heiligen. Sie
sollte vielmehr im heutigen geopolitischen, gesellschaftlichen und wirtschaftlichen Zusammenhang mit
Blick auf die Forderung von Gerechtigkeit und Frieden analysiert werden. Auf Manipulationen an den
Schriften sollte hingewiesen werden. Stattdessen sollten friedliche Bibellesungen, die Gerechtigkeit,
Frieden, Versohnung und Vergebung fir die Fille des Lebens vorantreiben, angeregt werden.

Theologen sind aufgerufen, sich weitergehend mit der Theologie des Landes, Lebens im Land und
gemeinsamen Lebens im Land zu befassen, um den Respekt in innerchristlichen sowie in interreligiosen
Zusammenhangen zu fordern. Es ist von wesentlicher Bedeutung, einen Dialog Uber kontroverse
Ansichten der Bibel, die den Konflikt "néahren" und Praktiken wie Enteignung, Unterdriickung,
Diskriminierung und Landlosigkeit kritisch zu prifen und zu eréffnen.

Ein internationales Kolloquium in Balamend, Libanon, aus dem Jahr 2010 ging in der Debatte um die
semantischen Folgerungen und die heutige Relevanz des "Volkes Gottes" in der Bibel und der Tradition
einen Schritt weiter. Im Hinblick auf die biblischen Folgen, zeigte das Kolloquium, dass das "Volk Gottes"
nicht — nicht einmal von einem kritischen historischen Standpunkt aus — als eine genealogisch ethnische
Einheit verstanden werden sollte, oder als ein festgelegter Status, sondern vielmehr als laufender
Prozess, Gottes Ruf getreu zu werden. Aufgrund ihres Glaubens an Gottes Plane, sind sogar diejenigen,
die nicht Teil eines "ethnischen Israel" sind, insofern Teil des Volkes Gottes, wie sie Gott dienen und
Seinem Wort gehorchen. Das Konzept der Auswahl ist kein Privileg, sondern setzt vielmehr den
Gehorsam gegentber dem Glauben und dem Biindnis voraus. Das "Volk Gottes" ist eine messianische
Metapher, geleitet vom Geiste des Herrn zu Seinem Reich, wobei es sich nicht um eine historische
sondern um eine eschatologische Realitat handelt. Eine wirklich theologische Auslegung des "Volkes
Gottes" bietet keinen Raum fir irgendeine Form ausschlieRlicher ldentifikation mit einer bestimmten
Gemeinschaft, sei sie religios, ethnisch oder anders definiert. Die Allgemeingultigkeit oder Universalitét
der Kirche muss so verstanden werden, dass die grundsétzliche Achtung gegentuiber der "Andersartigkeit"
anderer Gemeinschaften, die auch Teil des "Volkes Gottes" sind, auf unserem gemeinsamen Weg zu
Gottes Zukunft Voraussetzung ist.

Land hat in der Bibel eine funktionale Dimension, es kann von Gott gesegnet oder verflucht sein, je nach
Verhalten der Glaubigen. Das Land als Gabe innerhalb des Bundes setzt die absolute Herrschaft Gottes
voraus. Die Apostelgeschichte zeigt deutlich, dass das "Volk Gottes" kein ausgewiesenes Land braucht,
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um Gottes Offenbarung kundzutun.

Was das christliche Verstandnis des "Volkes Gottes" betrifft, so fuhren die Christen fort, das alte
Testament als ihre eigene maf3gebende Schrift zu zitieren, wobei sie es allegorisch auslegten, auch wenn
die Schriften der frihen Apostolischen Véter eine deutliche Distanzierung zwischen Juden und Christen
zeigen. Das Gleiche lasst sich Uber viele christliche, liturgische Texte sagen.

Das Kolloquium zeigte aber auch, dass die zeitgenéssische, christliche buf3fertige Schuld angesichts von
Antisemitismus eine regressive Theologie eines Landes geschaffen hat, das Gott als Behausung an
einem geographischen Ort darstellt, der ein bestimmtes Volk bevorzugt. Theologie dieser Art rechtfertigt
die Menschenrechtsverletzungen des Staates Israel und halt Christen héufig davon ab, sich dieser
Ungerechtigkeit durch gewissenhaftes Handeln entgegenzustellen. Theologie sollte mit dem historischen
Zusammenhang verantwortlich umgehen, aber nicht durch ihn bestimmt werden. Wenn der
Zusammenhang die Theologie bestimmt und normativ wird, geht Gottes Botschaft verloren. Im Gegensatz
dazu, hatte eine Theologie des Landes in einer nicht-partikularistischen Betrachtung des Versprechens,
Christen und Menschen jeden Glaubens dazu befahigt, an einer friedlichen Lésung des israelisch-
palastinensischen Konfliktes zu arbeiten. Daher ist es von entscheidender Bedeutung, die dominante
Post-Holocaust-Theologie mit grindlicher wissenschaftlicher Forschung zu konfrontieren, die alternative
Lesarten anbietet.

Sprache spielt zur Verbreitung der kirchlichen Botschaft eine wichtige Rolle. Die von den Kirchen
verwendete Terminologie und, wie diese in der Gemeinde und der breiten Gesellschaft verstanden wird
missen ernst genommen werden, um Verwirrung und Missverstandnisse zu vermeiden. Solche
Bemilhungen sollten die Einheit in der Vielfalt der Kirche und ihre Allgemeingultigkeit durch andauernden
Dialog und Kommunikation fordern, die die Vielfalt der Christen im aktuellen Zusammenhang
bertcksichtigen.

d) Gerechter Friede und Frieden, Sicherheit, Entwicklung und Menschenrechte
1. Menschenwurde und Menschenrechte

Jesus Christus kéampfte darum, die Menschenwirde durch sein Lehren und sein Amt wiederherzustellen.
Er wollte das Konzept des Reiches Gottes wiederherstellen, indem er die Gesellschaft durch den ihr
zugrunde liegenden Wert der Gemeinschaft reformiert. Jesus verfolgte einen hohen humanistischen,
wenn auch unpopulédren, Ansatz, die griechische und hellenische Kultur aufzunehmen, obwohl diese von
den Juden abgelehnt wurden. Er stellte seine jiudische Identitat und deren Besonderheiten zuriick, indem
er die Wirde der anderen erkannte und wirdigte.

Als Paul sich vom berzeugten pharisdischen Juden zum Anfihrer der christlichen Bewegung wandelte,
der Gleichheit fir Juden und Nichtjuden forderte, entstand so die Kirche. Er predigte den Griechen das
Evangelium, standhaft in seiner Uberzeugung, dass judische und griechische Christen in der Kirche gleich
seien und keine kulturellen oder religiosen Faktoren einer Gruppe fir die anderen als verpflichtend
angesehen werden sollten. Pauls reformierte Uberzeugung stand fiir die Gleichheit der Rechte und Wiirde
aller Menschen.

Der Begriff der Menschenrechte und der Menschenwirde kommt im Brief des Jakobus im
Zusammenhang mit einer neuen, von Christus geschaffenen Gesellschaft, haufig vor. Entfremdung und
Diskriminierung der Armen und Ausgegrenzten steht im Widerspruch zu Jesu Lehren (Jak 2,14-17).

Menschenrechte sind unabhéngig von einer bestimmten Religion oder philosophischen Tradition. In
unserer heutigen Welt haben die globale Unterstitzung und der Stellenwert der Menschenrechte und der
Menschenwirde dazu gefiihrt, dass ihre Bedeutung tber die Grenzen der judisch-christlichen Welt und
westlich-sdkulares Gedankengut hinweg reflektiert wird. Neue Stimmen — insbesondere aus Buddhismus,
Konfuzianismus, Hinduismus, Islam und traditionellen Gemeinschaften — mit den ihnen eigenen
Erkenntnissen, Werten und Auslegungen missen gehdrt werden, um so ihren Teil dazu beizutragen, die
Idee der menschlichen Wirde und Rechte weltweit voranzutreiben. Den Rahmen fir Menschenwtirde und
Menschenrechte zu definieren ist daher eine fachlUbergreifende, religionsibergreifende und
kulturubergreifende Aufgabe.

Aber dieses Gesprach zwischen Religionen allein wird die Sache der Menschenwirde in der Welt nicht
voranbringen. Die Achtung der Wirde des Menschen und Anerkennung der Menschenrechte verlangt
nach der Entwicklung einer Kultur des Friedens und der Gerechtigkeit. Es ist schwer in Gesellschaften

108



von Menschenrechten und Wirde zu sprechen, denen es an den rechtsstaatlichen Verfahren mangelt, die
diese Begriffe mit Bedeutung und Mal} versehen. Sie haben wenig Gewicht in Gemeinschaften, die
Verletzungen der Menschenrechte nicht als Quelle fur Scham und Bedauern betrachten, und
Verantwortung, Verséhnung und Entschadigung nicht zu schatzen wissen.

In der christichen Welt stitzt die orthodoxe Sicht der Menschenwirde den Gedanken der
Menschenrechte, auch wenn orthodoxe Theologen sich noch nicht mit Menschenrechten und
Menschenwirde an sich befasst haben. Wirde wohnt allen Menschen inne, die wir alle als Abbild Gottes
geschaffen wurden (Gen 1,27). Die Grundrechte des Menschen, wie das Recht auf Leben und
Gewissensfreiheit, stehen im Mittelpunkt des Evangeliums und sind wesentlicher Bestandteil der
kirchlichen Praxis. Orthodoxe Kirchen, als verfolgte und unterdriickte Minderheiten in Zusammenhangen
der Unterdriickung, appellieren noch stérker an den Gedanken der Menschenwiirde und Menschenrechte
fiir inr Uberleben und die Teilhabe am Gemeindeleben in Wiirde und Freiheit. Die Anerkennung, dass der
Gedanke der menschlichen Wirde und Rechte die Fantasie der Menschen weltweit ergriffen hat, ist eine
Einladung an orthodoxe Theologen, ihre spirituellen Ressourcen und Erkenntnisse beizutragen.

Die orthodoxe Kritik an Menschenrechtstraditionen konzentriert sich auf deren Reduzierung auf eine
Basis, die das Selbst starkt, zu Ichbezogenheit fihrt und Selbsterfillung rechtfertigt. Dies tragt, deren
Ansicht nach, zu gesellschaftlicher Zersplitterung bei, die Solidaritat, Liebe und Verbundenheit geféahrdet —
notwendige Elemente und Normen einer mitfihlenden und gerechten Gemeinschaft. Doch selbst die
schéarfste Kritk an der Menschenrechtstradition erkennt ihren Wert und Wunsch, sie in den
Zusammenhang eines Rahmens und Ethos einer Gemeinschaft oder Kirche zu setzen.

Wahrend die Kritik der Orthodoxie an der philosophischen und theologischen Begrindung der
Menschenrechtstradition ein wichtiges Mittel gegen deren derzeitige Krise sein kann, mussen orthodoxe
Theologen auch den repressiven Gemeinschaftsstrukturen der Dominanz kritisch entgegentreten, die es
Menschen in der Gemeinschaft verwehren, anders zu sein. Die orthodoxe Betonung des
Gemeinschaftslebens und der Vorrangstellung der Verwandtschaft ist auch jeweils ein genauso wichtiges
Korrektiv westlichen Individualismus und gesellschaftlicher Zersplitterung. Das Gesprach der Orthodoxie
mit anderen christlichen Traditionen, religiosen und sakularen Ideologien lber den Gedanken der
Menschenwirde kdénnte die theologische Anthropologie beleben und lautern.

Zur katholischen Kirche: Kapitel drei des Kompendiums der Soziallehre der Kirche der rémisch-
katholischen Kirche befasst sich mit den Menschenrechten und beginnt mit der Aussage, dass der
Mensch als Abbild Gottes geschaffen wurde, als "imago Dei". Danach werden die Einheit, Einmaligkeit
und Erhabenheit des Menschen als Grundlage der Menschenwiirde angefiihrt. Die Rechte der Menschen
sollten nicht nur aus der juristischen Perspektive, als vom Staat und der 6ffentlichen Macht gegeben,
betrachtet werden, sondern auch aus einer ethischen Perspektive. Die ultimative Quelle der
Menschenrechte liegt in den Handen der Menschen und Gottes, dem Schopfer.

Die roémisch-katholische Kirche anerkennt die Bedeutung des Volkerrechtes als Grundlage fur den
Frieden. Daher geht die romisch-katholische Kirche auch Uber die Rechte des Einzelnen hinaus und
nimmt auch die Rechte des Volkes auf. Sie legt auch die Sendung der Kirche dar, die Menschenrechte
durch 6kumenische Zusammenarbeit, Dialog mit anderen Religionen, Regierungen und nicht-staatlichen
Akteuren auf nationaler und internationaler Ebene zu verteidigen und zu fordern.

Was die protestantische Kirchenfamilie anbelangt, ist Gleichheit der Schlisselbegriff, der birgerliche,
politische und gesellschaftliche Rechte vereint. Luther legt das Bild eines Korpers nahe, der von
verschiedenen Gliedern gebildet wird, die unterschiedliche Funktionen haben, sich aber im Wert nicht
unterscheiden. Wir sind alle als Abbild Gottes gleich geschaffen und geboren. Die allgemeine
Sundhaftigkeit meint ein innewohnendes Versagen aller Menschen, unabhangig von ihrem
gesellschaftlichen Status.

Individualismus, der auch als westlicher Begriff bekannt ist, hat in der protestantischen Kirche eine
besondere Bedeutung. Der protestantische Individualismus hat die Aufstellung von Normen beeinflusst,
die den Einzelnen vor Regierungsgewalt schitzen, — im modernen Gedankengut verstehen wir darunter
Birgerrechte. Luther benennt es in der ersten seiner beriihmten Invokavitpredigten im Jahr 1522:
niemand kann fiir einen anderen einstehen, wenn es um Tod und Erlésung geht.
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Die Gleichheit politischer Teilnahme wurde von Luther und Calvin unterschiedlich aufgefasst, da sie an
verschiedenen Orten unter unterschiedlichen Regierungsformen lebten. Calvin fuhrte die Gleichheit
wirtschaftlicher Unterstitzung durch den Staat aus, wahrend Luthers Staatstheorie dessen Rolle darauf
beschrankt, den Staat vor duBeren Feinden zu beschiitzen. Calvin legt dar, dass die Funktion des Staates
darin besteht, die schwachsten Mitglieder zu schiitzen. Damit greift er der spateren Entwicklung sozialer
Rechte vor. Gerechtigkeit hat im urspriinglichen Hebraisch zwei Bedeutungen: rechtschaffen, soll heil3en,
sich der Unschuldigen annehmen, sie verteidigen und réachen und befreien; und gerecht, im Sinne von,
dem Bdsen zu widerstehen, seine Gewalt zu ziigeln und seine Fehler zu bestrafen.

2. Frieden, Sicherheit und Entwicklung

Die Konsultation in Seoul betonte die dringende Notwendigkeit, den Begriff der "menschlichen Sicherheit"
neu zu definieren, da er von den wirtschaftlich dominierenden Méachten sowie von einigen Regierungen
missbraucht wurde, die so einen "Mythos der Sicherheit" erschufen. Um menschliche Sicherheit zu
erlangen muissen alle menschlichen Stimmen gehort werden, insbesondere die Stimmen der
Ausgegrenzten. Der von den USA geflihrte sogenannte "Krieg gegen den Terror", an dem sich viele
Regierungen im Namen der Sicherheit beteiligen, fihrt zu einer wachsenden Militarisierung der
AuBenpolitik. Tatsachlich erhdéhen diese Entwicklungen aber die Unsicherheit, statt die menschliche
Sicherheit zu starken.

In vielen Landern der Welt nehmen US-amerikanische Militarbasen Land in Anspruch, verletzen die
Selbstbestimmung der gastgebenden Gemeinschaften, verursachen Umweltzerstérung und flihren zum
Verlust indigener Kulturen. Vor allem Frauen und Kinder erleiden schreckliche sexuelle Gewalt und
Vergewaltigungen durch auslandische Soldaten. Diese Verletzungen der Menschenrechte und der
menschlichen Sicherheit werden im Namen der "nationalen Sicherheit" und der Verteidigung der
Demokratie als Begrindung der militarischen Prasenz der USA hingenommen. Kampfe und sexuelle
Gewalt sind wesentlich miteinander verknupft. Militarisierte, nationale Sicherheit ist eng mit Patriarchat,
Rassismus und Geschlechterdiskriminierung verbunden, da Gewalt der Struktur des Militars innewohnt,
das andere durch Gewalt kontrolliert.

Um den Frieden in die Welt zu bringen, macht Gott sich selbst verwundbar, indem er Mensch wird (Kol
1,19-20). Dies zeigt uns unsere eigene Verwundbarkeit und die Grenzen von Menschen gemachter
Sicherheiten. Wir sind geschaffene Wesen und daher an sich verwundbar. Also sollten wir unsere
Verwundbarkeit nicht beklagen, sondern annehmen und wertschétzen, da ihr Gegenstick unsere
Fahigkeit zu Liebe, Mitgefiihl und Anteilnahme ist. Das Versprechen der "Sicherheit" bewahrt Menschen
nicht davor, zu leiden oder sich zu fiirchten. Als Christen sollte es nie unser oberstes Ziel sein, ein hohes
Maf3 an Sicherheit auf Kosten anderer zu erlangen, oder durch gewalttatiges Handeln, sondern es sollte
unser Ziel sein, fir den Frieden zu arbeiten und danach zu streben, Gewalt und Unsicherheit aller
Menschen zu Uberwinden, angefangen bei den Schwéchsten der Gesellschaft. "Es gibt keinen Frieden
auf dem Weg der Sicherheit" (Dietrich Bonhoeffer).

e) Gerechter Friede und nukleare Abrustung

Ziel der Konferenz in Hwacheon war, die ©Okumenische Bewegung gegenilber den neuen
Herausforderungen der nuklearen Entwicklungen zu starken, und auf eine friedliche Welt ohne
Nuklearwaffen hin zu arbeiten, sowie eine Analyse des Standes der nuklearen Situation in Nordostasien,
um deren Auswirkungen auf eine Welt ohne Nuklearwaffen zu verstehen. Selbst wenn die internationalen
Entwicklungen in den letzten Jahren auf eine mogliche Bewegung hin zu nuklearer Abriistung hoffen
lieRen, erst wenn konkrete Schritte zu nuklearer Abristung unternommen werden, wird die
Glaubwirdigkeit dieser Erklarungen bewiesen und das Vertrauen der Menschen erlangt sein.

Die Konferenz zeigte, dass der Weg zu nuklearer Abriistung von verschiedenen Hindernissen durchzogen
sein wird, wenn nicht ein leistungsfahiger internationaler Abristungsmechanismus eingesetzt wird.
Transparenz und Rechenschaftspflicht muss den nuklearen Angelegenheiten zugrundeliegen: intra-
staatliche Offenheit und Prifung — beides im Hinblick auf Abristung und Nichtumleitung nuklearen
Materials und nuklearer Technologien von friedlichen zu militdrischen Zwecken — missen konsistent und
streng sein. Der jungste Aufruf des Sicherheitsrates der Vereinten Nationen an die Nuklearwaffenstaaten,
die den Nichtverbreitungsvertrag (NVV), nicht unterzeichnet haben — Israel, Indien, Pakistan und
Nordkorea —, den Vertrag zu unterzeichnen, wurde zwar begri3t. Die Tatsache aber , dass diese Lander
als "Nicht-Nuklearwaffenstaaten" unterzeichnen sollten, entfachte eine neue Krise. Diese wurde
hauptsachlich dadurch ausgeldst, dass diesen Staaten der Wille oder die Fahigkeit zu nuklearer
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Abristung gemaf Artikel VI des NVV fehlt.

Ein kurzer Blick auf die internationale geopolitische Szenerie beféahigt uns, daraus folgende Lehre zu
ziehen: Trotz der derzeitigen Konzentration der Medien auf Nordkorea, dirfen wir nicht vergessen, welche
zentrale Rolle erst die Vereinigten Staaten und dann die Sowjetunion in der langen Geschichte der
Nuklearisierung der koreanischen Halbinsel seit den 1950er Jahren gespielt haben: Nuklearwaffen
wurden ein wesentlicher Bestandteil der Militarordnung in Nordostasien. Was den Pazifik betrifft, so wurde
die Region leider Uber mehrere Jahrzehnte hinweg als Testgelande imperialer Nuklearnationen wie den
USA, GroR3britannien und Frankreich missbraucht, die in atmospharischen und unterirdischen Tests mit
ihren Massenvernichtungswaffen experimentierten. In Bezug auf Nuklearwaffenstaaten in Sidasien ist die
Situation durch die Dreiecksbeziehung zwischen China, Indien und Pakistan besonders heikel. Dies gilt
insbesondere fur Indien und Pakistan mit ihrer langen kriegerischen Vorgeschichte, die sich derzeit de
facto ein aggressives nukleares und Raketenrennen liefern und immer noch nicht Teil des NVV sind.
Hinsichtlich des Nahen Ostens lasst sich sagen, dass die Verbreitung von Nuklearwaffen in der Region
kaum zu vermeiden ist. Selbst wenn der Iran neuerdings international Aufmerksamkeit erregt hat, ist Israel
schon lange ein Nuklearwaffenstaat. Dies vermittelt den Eindruck, dass Amerikas "Freunde”, anders als
seine "Feinde", Nuklearwaffen besitzen dirfen. Die aktuelle Nukleardoktrin der USA ist eng mit dem
neuen Niveau der Verbreitung von Nuklearwaffen verbunden. Das nationale Raketenabwehrprogramm
betont den Nutzen der Nuklearwaffen in der Militdrstrategie der USA, sucht nach neuen
Verwendungsmoglichkeiten solcher Waffen und beansprucht ihre Anwendung in jedem Krieg, darunter
auch vorbeugende Kriege.

Der technokratische Aufbau der Nukleartechnik verstarkt und verschérft die schlimmsten Tendenzen
unserer Gesellschaft wie Elitedenken und hierarchische Herrschaft anstelle der Pflege sinnvoller,
mitwirkender Demokratie, indem er Elemente der Geheimhaltung, Intransparenz und hochkonzentrierter
undemokratischer Entscheidungsgewalt bindelt. Dariiber hinaus sind das Patriarchat und Nuklearismus
eng miteinander verbunden: Nuklearismus ist die extremste Form einer Kultur des Militarismus, gestarkt
durch eine ldeologie der Macht und Ubersteigerter Mannlichkeit. Anders gesagt, die schlimmsten
Erscheinungsformen patriarchischen und sexistischen Verhaltens werden durch die Ideologie des
Militarismus und des Nuklearismus bekréftigt. Ganz zu schweigen von der Wirtschaftlichkeit der nuklearen
Aufristung: In einer Welt endemischen Hungers, Krankheit, Armut, Ubersteigerten Konsums,
Umweltverschmutzung und Klimawandels ist die Vergabe enormer finanzieller Mittel an das todlichste
Waffensystem der Welt unverantwortlich und eine schwere Last fir kommende Generationen.

Nach mehr als sechs Jahrzehnten leiden die Menschen von Hiroshima und Nagasaki immer noch unter
den Nachwirkungen der Atombombe. Doch anstatt der Menschheit die Augen zu 6ffnen, wurden die
Tranen und Schreie der Uberlebenden ignoriert, von Staaten, die immer weiter neue Nuklearwaffen
anschafften. Der Offentlichkeit weniger bekannt ist, welchen hohen Preis Menschen in den Gebieten, in
denen Atomtests durchgefuhrt wurden, bezahlen mussten. Die Menschen wurden entwurzelt und aus
ihrer Heimat umgesiedelt, ohne vollstandig und ausreichend Uber die Natur der atomaren Aktivitaten
aufgeklart worden zu sein. Hohe Krebsraten, starke Verbrennungen, ausgedehnte Verschmutzung und
Zerstorung zu Land und zu Wasser waren das Schicksal derjenigen, die der Strahlung ausgesetzt waren.
Dies verursachte Zwangsumsiedlung und verringerte die Chancen der Menschen darauf, jemals in ihre
Heimat zurickzukehren. Der Tropfen, der das Fass zum Uberlaufen brachte, war die Weigerung der
Regierungen, die Verantwortung fur ihren Beitrag zu gesundheitlichen Problemen, Umsiedlung,
Verschmutzung und "unsichtbarer Verseuchung", die an zukiinftige Generationen weitergegeben wird, zu
Ubernehmen.

Seit der ersten Versammlung 1948 bis zur letzten im Jahr 2006 war die Antwort der Okumene auf und ihr
Beitrag zur nuklearen Frage immer ein Aufruf zu Abschaffung der Nuklearwaffen als Waffen der Massen-
und wahllosen Vernichtung, die die Menschheit und die gesamte Schopfung in Gefahr bringt. Sie hat
einen gleichbleibenden Standpunkt in Bezug auf die Beseitigung der Nuklearwaffen eingenommen im
Rahmen einer weitergehenderen Verpflichtung dazu, durch Gerechtigkeit und Achtung vor der Integritat
der Schopfung nach Frieden zu streben, getreu den Lehren des Evangeliums. In ihren verschiedenen
Versammlungen identifizierte die ékumenische Familie die wichtigsten Bestandteile dessen, was spater
zum Nuklearwaffensperrvertrag werden sollte. Sie rief zum Verzicht auf den Ersteinsatz nuklearer Waffen
auf und zur Einrichtung atomwaffenfreier Zonen, zwei konkrete Schritte, die noch heute den Fortschritt der
Abriistung definieren. Und sie ermutigte Kirchen, ihre Regierungen dazu anzuhalten, um Sicherheit zu
verhandeln, anstatt sie durch Nuklearwaffen zu suchen.
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Der Begriff geteilter menschlicher Sicherheit, also der Vernetzung von Bedrohungen und
Herausforderungen, sowie unsere gemeinsame Verantwortung fir unser gegenseitiges Wohlbefinden sind
ein Richtwert fir ©Okumenische Politik und Programme, die sich mit den entscheidenden
landerubergreifenden Fragen dieses Jahrhunderts befassen wie Klimawandel, chronische Verarmung,
Ubersteigerter Konsum, nukleare Bedrohung, usw.

Anhang

Liste der Expertenkonsultationen
(seit 2007)

Konsultationen, die von Mitarbeitern der I6FK in Genf in Zusammenarbeit mit anderen Partnern
organisiert wurden.
e International Conference on “Eorgiveness, Peace and Reconciliation”
Internationale Konferenz zu "Vergebung, Frieden und Verséhnung", Volos (Griechenland), 17.-20.
Mai 2007
e The Responsibility to Protect: International Ecumenical Consultation
Schutzverantwortung: Internationale Okumenische Konsultation, Evangelische Akademie
Arnoldshain, Schmitten (Deutschland), 16.—-18. November 2007
e International Peace Symposium on
"Peace and Human Security: Global Insecurity and Overcoming Violence"
Internationales Friedenssymposium zu "Frieden und menschliche Sicherheit: Globale Unsicherheit
und Gewalt Gberwinden”, Seoul (Korea), 31. Marz— 4. April 2008
e Peace on Earth is Peace with the Earth. Peace of Creation
Frieden auf Erden und Friede mit der Erde. Friede der Schopfung, Genf (Schweiz), 14.—18.
September 2008
e Ethics of Peace. An Orthodox Christian Consultation
Friedensethik. Eine Konsultation orthodoxer Christen, Bukarest (Rumanien), 29. Juni — 3. Juli 2009
e Pre-IEPC Inter-Orthodox Consultation,
Interorthodoxe vorbereitende Konsultation, Leros (Griechenland), 15.—22. September 2009
e Violence in Media and Entertainment: Challenges and Opportunities,
Gewalt in den Medien und in Unterhaltung: Herausforderungen und Chancen, Boston, USA, 23.-26.
Juni 2010
e Orthodox Contribution to a Theology of Just Peace. Developing the principles of a Just Peace,
Orthodoxer Beitrag zu einer Theologie des gerechten Friedens, Saidnaya, Syrien, 18.—22. Oktober
2010

Konsultationen, die von Mitarbeitern der I6FK in Genf mitorganisiert wurden, und andere
Programme des ORK
e Healing of Memories — Reconciling Communities,
Heilung von Erinnerungen — Verséhnung von Gemeinschaften, Dublin (Irland), 1.—4. Oktober 2007
e Peaceful Living for Children and Young People,
Friedliches Leben fiir Kinder und Jugendliche Chavannes-de-Bogis (Schweiz), 26.—29. November
2009

Konsultationen als Beitrag zu anderen ORK-Programmen

e Ecumenical Conference on Poverty, Wealth and Ecology,
Okumenische Konferenz zu Armut, Reichtum und Umwelt Daar es Salam (Tansania), 5.—9. November
2007

e Religions: Instruments of Peace or Causes of Conflict?, )
Religionen: Werkzeuge des Friedens oder Ursachen des Konflikts?, Okumenisches Institut Bossey
(Schweiz), 11.-16. Mai 2008

e Human Rights and Human Dignity,
Menschenrechte und Menschenwiirde, Okumenisches Institut Bossey (Schweiz), 26. Mai — 1. Juni
2008

e Response of women with disabilities to violence and HIV and AIDS: Social transformation
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approach,
Antworten von Frauen mit Behinderungen auf Gewalt und HIV und AIDS: Ansatz gesellschaftlicher

Umwandlung, Bukavu (Demokratische Republik Kongo), 17.—20. Juni 2008

Women as Peacemakers Through Religion,

Frauen als Friedensstifter, Dibzese Goteborg (Schweden), 4.—7. September 2008

International Theological Conference on the "Promised Land",

Internationale theologische Konferenz zum "Gelobten Land" Bern (Schweiz), 10.—14. September 2008
In Partnership For Gender Justice: Towards Transformative Masculinities,

In Partnerschaft zur Geschlechtergerechtigkeit: Zu transformativer Mannlichkeit, Blantyre (Malawi),
13.-20. September 2008

Linking Poverty, Wealth and Ecology: Latin-American and Caribbean Perspectives,

Armut, Reichtum und Umwelt verbinden: Lateinamerikanische und karibische Perspektiven, Ciudad
San Cristobal (Guatemala), 6.—10. Oktober 2008

Women, Disability and Violence in Latin America and the Caribbean ,

Frauen, Behinderung und Gewalt in Lateinamerika und der Karibik, Matanzas (Kuba), 20.-22.
Oktober 2008

A Cloud of Witnesses: Opportunities for Ecumenical Commemoration,

Eine Wolke von Zeugen: Chancen fir 6kumenisches Gedenken, Kloster Bose (ltalien), 29. Oktober —
2. November 2008

Security, Peace and Development in South Asia,

Sicherheit, Frieden und Entwicklung in Stdasien, Bangalore (Indien), 30. Marz — 3. April 2009
Climate Change,

Klimawandel, Nadi (Fidschi), 20.—24. April 2009

Healing of Memories — Reconciling Communities,

Heilung von Erinnerungen — Verséhnung von Gemeinschaften, Okumenisches Institut Bossey
(Schweiz), 17.-23. August 2009

Linking Poverty, Wealth and Ecology: Asian-Pacific Perspectives,

Armut, Reichtum und Umwelt verbinden: Asiatisch-pazifische Perspektiven, Chiang Mai (Thailand),
2.—6. November 2009

Nuclear Weapons, North East Asia and Beyond: Re-vitalizing the Ecumenical Movement,
Nuklearwaffen, Nordostasien und dartiber hinaus, Hwacheon (Siidkorea), 3.—7. December 2009
“The People of God in Bible and Tradition. Semantic Implications and Modern Relevance”,
Internationales Kolloguium zu "Das Volk Gottes in Bibel und Tradition. Semantische Implikationen und
moderne Bedeutung, Balamand, Libanon, 25.-30. Mai 2010

Racism Today and the Rationale for Continued Ecumenical Engagement

Rassismus heute und das Grundprinzip fortgesetzten 6kumenischen Engagements, Cleveland, USA,
26.—29. August 2010

113


http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/women-as-peacemakers-thro.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/international-theological.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/in-partnership-for-gender.htmlhttp:/www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/peace-on-earth-is-peace-w.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/linking-poverty-wealth-a-3.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/a-cloud-of-witnesses-opp.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/security-peace-and-devel.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/climate-change.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/healing-of-memories-recon.htmlhttp:/www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/pre-iepc-inter-orthodox-m.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/linking-poverty-wealth-a-7.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/nuclear-weapons-north-ea.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/international-colloquium.html
http://www.overcomingviolence.org/en/news-and-events/events/events-container/article/6097/racism-today-and-the-rati.html

