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Wie sollen kirchliche Gemeinden mit dem Thema ,,Frie-
den umgehen? Sollen sie versuchen, das Thema zwar
grundsdtzlich — biblisch und theologisch — zu behan-
deln, aber sich aus aktuellen Fragestellungen mdglichst
heraushalten? Oder sollen die Gemeinden ein Modell fiir
den ,friedlichen®, aber durchaus problemorientierten
Umgang miteinander sein? Mette versucht zu begriin-
den, warum insbesondere in einem basisgemeindlichen
Ansatz von Gemeinden der Friede an vorrangiger Stelle
stehen wird und daf jede Gemeinde lernen soll, Aus-
einandersetzungen um dieses Thema nicht zu scheuen,
aber mit den unterschiedlichen Auffassungen so umzu-
gehen, dafi die Gesellschaft von der Kirche lernen kann,
wie Voraussetzungen echten Friedens geschaffen werden
kionnen. Einige konkrete Hinweise wollen dazu ermu-
tigen. red

DaB die Friedensdiskussion in den kirchlichen Gemein-
den aufzugreifen ist, findet mittlerweile auch in der ka-
tholischen Kirche immer mehr Zustimmung. Allerdings
wird damit gewdhnlich die Einschrinkung verbunden,
eine Gemeinde sei nicht in der Lage und es sei auch gar
nicht ihre Aufgabe, als ganze in dieser Diskussion Posi-
tion zu beziehen. Denn bei aller Einigkeit unter den
Gemeindemitgliedern, da dem Bemiihen um Frieden
gegenwirtig ein besonders hoher Stellenwert zukomme,
diirfe nicht iibersehen werden, daBl es in den konkreten
politischen und militérischen Fragen seiner Sicherung
und Foérderung unter ihnen sowohl faktisch als auch
theologisch legitim unterschiedliche Positionen gebe. Fiir
die Gemeinde bedeute das — so wird gefolgert —, daB
sie sich einerseits aus der Auseinandersetzung um Frie-
den und Abriistung nicht heraushalten konne, wolle sie
nicht in einem gesellschaftlichen Abseits leben; anderer-
seits miiBten jedoch in ihr die verschiedenen politischen
Auffassungen ihren Platz haben und vertreten werden
kénnen. Genau in dieser Aufgabenbestimmung wird die
Mbglichkeit einer durchaus auch politischen Relevanz
der Gemeinde erblickt: ein Forum zu sein, das die Frie-
densdiskussion nicht noch weiter polarisieren 14Bt, son-
dern im Streit um den Frieden um Verstindigung be-
miiht ist.

Zwreifellos stellt eine solche Vorgehensweise von Gemein-
den insbesondere innerhalb des katholischen Raums
einen beachtlichen und begriiBenswerten Fortschritt dar.
Denn zum einen wird mit ihr der Vorstellung eine Ab-
sage erteilt, in ihren Gemeinden miiBten die Katholiken
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auf eine Einheitsmeinung im Sinne der geltenden Si-
cherheits- und Abschreckungsdoktrin eingeschworen
werden. Immerhin war das gerade im deutschen Katho-
lizismus lange Zeit géngige Praxis, und sie scheint sich
teilweise bis heute hartniickig zu halten. Zum anderen
wird der gegenteiligen Tendenz gewehrt, die kirchlichen
Gemeinden nunmehr aus den gesellschaftlichen und po-
litischen Konflikten und Widerspriichen véllig heraus-
zuhalten und sie in einen rein religidsen Raum — was
auch immer das sei — anzusiedeln. Es ist iibrigens lingst
nicht so, als seien diese Auffassungen bereits {iberwun-
den; im Gegenteil, sie finden im kirchlichen Raum wei-
terhin zum Teil einfluBireiche Befiirworter, Die offenere
Haltung der Gemeinden in der Friedensdiskussion hat es
darum keineswegs leicht, sich dagegen durchzusetzen.
Bedenken, die kirchliche Gemeinde im skizzierten Sinn
als Forum der Verstindigung zu konzipieren, werden
jedoch auch von einer anderen Seite laut. Das Wett-
riisten und insbesondere das atomare Vernichtungspo-
tential hat fiir einige Christen, unter ihnen auch Katho-
liken, mittlerweile dermaBien bedrohliche AusmafBe an-
genommen, daB fiir sie eine gleichsam iiber den poli-
tischen Fronten stehende Haltung der Gemeinden nicht
langer moglich ist. Fiir sie ist klar, daB Christen ange-
sichts der augenblicklichen Situation, in der letztlich Le-
ben und Tod auf dem Spiel stehen, sich eindeutig auf
die Seite des Lebens zu schlagen haben. Von dieser Par-
teinahme diirfen sich nach ihrer Meinung auch die Ge-
meinden als ganze nicht dispensieren.

Filir die Vertreter dieser Position ist es darum keine
Frage, daB die kirchlichen Gemeinden mit anderen Grup-
pen in der Friedensbhewegung zusammenarbeiten und
Aktionsbiindnisse eingehen kénnen und sollen. Als Ge-
meinde Teil der Friedensbewegung zu werden und sich
so zu verstehen, bedeutet fiir sie nicht, sie als beliebigen
Biindnispartner vereinnahmen zu lassen. Vielmehr
kommt es darauf an, daB Christen und Gemeinden ihren
unverwechselbaren Beitrag in diese Bewegung einbrin-
gen — einen Beitrag, der natiirlich, um von anderen ak-
zeptiert zu werden, substantiell ausgewiesen und dadurch
liberzeugend sein mufB. Damit ist die konkrete Friedens-
arbeit in der Gemeinde und durch sie angefragt. BloBe
Deklarationen reichen nicht aus.

Vor allem die zuletzt skizzierte Position 148t deutlich
werden, daB die Friedensfrage nicht bloB eine ,,von au-
Ben* an die Gemeinden herangetragene Herausforderung
darstellt, der sie sich stellen kénnen oder nicht, sondern
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daB sie grundsitzlicher das Verstdndnis von Gemeinde
tangiert. Wenn man diesen Zusammenhang betrachtet,
ergeben sich mit Blick auf die gegenwértige kirchliche
Wirklichkeit gleichsam typische Reaktionsweisen von
Gemeinden auf die Friedensdiskussion:

So ist es beispielsweise fiir eine individualistisch orien-
tierte ,,Betreuungspastoral charakteristisch, dafl die
Friedensthematik soweit wie moglich aus dem Leben der
Gemeinde herausgehalten und es dem einzelnen tiiber-
lassen wird, wie er liber Frieden denkt. GemiB dem vor-
herrschenden privatisierten und spiritualisierten Glau-
bensverstindnis wird die Gemeinde allein fiir die Auf-
gaben flir zustdndig gehalten, die es mit der Erlangung
des individuellen Heils zu tun haben, Dafl sich hinter
der beanspruchten Trennung von Glaube und Politik
faktisch nicht selten eine umso engere Liaison mit einer
bestimmten (partei-)politischen Auffassung verbirgt, sei
hier nur am Rande vermerkt. Viel gravierender ist, da3
dieses kein Zufall ist, sondern daB3 das durch ein Glau-
bensverstédndnis, das sehr stark auf Sicherheitsgarantien
bedacht ist, begiinstigt wird.

Das momentan vermehrt Zustimmung findende Konzept
einer ,,Angebotspastoral* tendiert dazu, der Friedensthe-
matik einen eher beildufigen Stellenwert in der Gemein-
dearbeit einzurdumen. Sie wird zu einem ,,Angebot* ne-
ben anderen, das sich insbesondere an die ,,Zielgruppe®
der politisch aufgeschlossenen Gemeindemitglieder wen-
det, um auch ihnen eine aktive Teilnahme am Gemeinde-
leben zu erméglichen. Dafl es dabei zu Auseinanderset-
zungen zwischen kontroversen Positionen in der Gemein-
de kommen kann, wird in Kauf genommen. Die Einheit
der Gemeinde darf allerdings dadurch nicht gefdhrdet
werden. Sie gilt als der letztverbindliche MaBstab, dem
alle Aktivitdten unterzuordnen sind. So berechtigt diese
Maxime ist, so fiihrt sie nicht selten dazu, daB in Gemein-
den eine recht oberfldchliche Harmonie anzutreffen ist,
die Kontroversen erst gar nicht aufkommen 148t.

Fiir einen basisgemeindlich orientierten Ansatz hinwie-
derum ist es keine Frage, dall Probleme, die die Men-
schen gegenwirtig stark bewegen, auch auf der Tages-
ordnung von Gemeinden stehen miissen, und zwar an
vorrangiger Stelle, und daB sie sich in ihrem praktischen
Engagement mit Gleichgesinnten solidarisieren. DaB das
mit Unruhen in den eigenen Reihen verbunden ist, ist fiir
sie kein Grund, an der prophetischen Verbindlichkeit
einer am Evangelium orientierten Nachfolgepraxis Ab-
striche vorzunehmen.
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Angesichts dieser momentan in der kirchlichen Wirk-
lichkeit antreffbaren Vielfalt ist es schwer, eine verldB-
liche, d. h. sowohl theologisch begriindete als auch pasto-
ral realisierbare Orientierung zu finden. In diesem Punkt
weisen selbst die meisten neueren kirchlichen Dokumen-
te zur Friedensdiskussion ein bemerkenswertes Defizit
auf. Zwar machen sie bewuBt, da — wie es z. B. im Be-
schluB der Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der
Bundesrepublik Deutschland ,,Der Beitrag der katholi-

schen Kirche fiir Entwicklung und Frieden* heiit — ,,der
Dienst am Frieden in der Welt — inmitten der Spannun-
gen und Konflikte unserer Zeit — ... zu der einen Sen-

dung der Kirche* gehort und daB die Kirche deswegen
ndurch Gebet und Handeln die ihr eigene Friedenskraft
mobilisieren muB. Aber der Ort der Gemeinde wird
in diesem Zusammenhang nur wenig reflektiert. Das liegt
sicherlich daran, daB in den meisten Dokumenten die
ethische Fragestellung im Vordergrund steht. Im Ver-
gleich zu den teilweise iiberraschend klaren Weisungen,
die sie in diesem Bereich aussprechen, bleiben die pasto-
ralen Konkretionen in der Regel blaf. Mehr als ein Ap-
pell an die Gemeinden, ihrerseits verstirkt einen Bei-
trag zur Schirfung des FriedensbewuBtseins zu leisten,
kommt gewdhnlich nicht vor 1.

Eine andere Akzentuierung findet sich — jedenfalls an-
satzweise — in den viel beachteten Stellungnahmen der
reformierten Kirchen in den Niederlanden und der Bun-
desrepublik Deutschland sowie in dem Hirtenbrief der
amerikanischen Bischofe 2, Dort wird sehr viel inten-
siver dariiber nachgedacht, welche Auswirkungen die
Dynamik des Wettriistens sowie der drohende atomare
Holocaust bis in das Gemeindeleben selbst hinein zeiti-
gen. Denn — davon gehen die genannten Dokumente
aus — die Existenz der modernen Massenvernichtungs-
mittel greift viel tiefer in die gesamte heutige Lebens-
welt ein, als gemeinhin bewuBt ist. Sie muB — wie es in
einem Dokument der niederlindischen Reformierten Kir-
1 So fdllt auch der letzte Abschnitt im Wort der Deutschen Bischofs-
konferenz zum Frieden (,Gerechtigkeit schafft Frieden“, Bonn 1983),
in dem es um ,Impulse und Empfehlungen zur Friedensarbeit* geht,
hinter die vorhergehenden, teilweise sehr bemerkenswerten Ausfiih-
rungen zuriick. Das héngt offensichtlich damit zusammen, daB im
Raum der Kirche bislang kaum Erfahrungen mit einer auch politisch
dimensionierten Friedensarbeit vorliegen.

2 Vgl. H.-U. Kirchhoff (Hg.), Kirche und Kernbewaffnung. Ma-
terialien filir ein neues Gesprich ilber die christliche Friedensver-
antwortung. Als Handreichung vorgelegt von der Generalsynode
der Nederlandse Hervormde Kerk, Neukirchen-Vluyn 1981; ders.
(Hg.), Wort an die Gemeinden zur Kernbewaffnung. Brief, Erliute-
rungen, Bericht. Vorgelegt von der Generalsynode der Nederlandse
Hervormde Kerk, Neukirchen-Vluyn 1982; Die Herausforderung des
Friedens: Gottes VerheiBung und unsere Antwort. 2. Entwurf des

Hirtenbriefes der Konferenz der Katholischen Bischéfe der USA
zu Krieg und Frieden, Frankfurt/M. 1982.
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che heilt — als ,,Teil einer weitreichenden Krise* be-
griffen werden: ,,Was sich mit der Art unserer Bewaff-
nung in den internationalen Beziehungen manifestiert,
finden wir in unserem persénlichen Leben wieder: in
der Vereinsamung, in der Sucht nach Selbsterhaltung,
in dem Auseinanderfallen der Gemeinschaft. Unsere Kul-
tur ist gekennzeichnet durch einen ungeheuren Abfall
vom Gehorsam gegeniiber Gott und von der Liebe zum
Néchsten. Wir sehen n#@mlich, wie die Orientierung an
Selbsterhaltung die Lésung der wichtigsten Fragen blok-
kiert, Der Materialismus, im Zusammenhang mit unse-
rem technischen Konnen, bestimmt das Erscheinungs-
bild unserer Kultur. Das Angesicht der Armen ent-
schwindet aus unserem Blickfeld. Die Aussagekraft der
biblischen Wirklichkeit wird auf die Privatsphire redu-
ziert. Hoffnung und Gehorsam werden voneinander ge-
trennt. Das ungebrochene Vertrauen auf den fortwih-
renden Riistungswettlauf ist nach unserer Uberzeugung
die bedrohlichste Erscheinungsform all dieser Phidnome-
ne’ 3,

Dieses Zitat macht zugleich deutlich, wie sehr auch Kir-
che und Gemeinde in diese ,,siindige Situation* verstrickt
sind. Es sind ja nicht zuletzt Christen, die das derzeitige
Sicherheitssystem nicht nur tolerieren, sondern seine
stindige Weiterentwicklung forcieren, die Sicherheit und
Uberlegenheit in der Stirke von Waffen suchen. Es ist
niichtern zu konstatieren: Kirche und Gemeinden sind
Teil der ,,Sicherheitsgesellschaft geworden und liefern
dafiir sogar noch die religiose Legitimation 4. Patholo-
gische Verhaltensmuster in den Gemeinden sind Sym-
ptom dafiir, wie sehr sie an den Zwingen und Gesetz-
méBigkeiten teilhaben, die sich im Gefolge eines iiber-
steigerten Sicherheitsstrebens einstellen . Statt daB et-
wa die Angst- und Ohnmachtsgefiihle, die immer mehr
Menschen angesichts eines drohenden Schreckens, der in
seinem AusmaB fiir sie nicht {ibersehbar ist, empfinden,
in den Gemeinden artikuliert werden kénnen, werden sie
dort gewohnlich lediglich kompensiert oder gar ver-
dréngt. Der genannte SynodenbeschluB nennt eine ganze
Reihe von friedenshemmenden Einstellungen, Verhal-
tensweisen und Strukturen, wie sie in Kirche und Ge-
meinden angetroffen werden koénnen: ,,etwa die fehlende

8 Erlduterung zum Brief an die Gemeinden iiber die Kernwaffen-
riistung, in: H.-U. Kirchhoff (Hg.), Wort an die Gemeinden zur
Kernbewaffnung, a. a. 0., 7—43, hier: 21 f.

4 Vgl. Abrilistung und Sicherheit. Plattform der Pax Christi,
Frankfurt/M. 81981, bes. 11 £f.

5 Vgl. ausfiihrlicher Bensberger Kreis (Hg.), Frieden — fiir Katho-
liken eine Provokation? Ein Memorandum, Reinbek 1982, bes. 16 ff.
65 ff,
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Gemeinden als ,,Frie-
dens-Laboratorien

Bereitschaft, schuldhaftes Verhalten und dessen (ge-
schichtliche) Ursachen aufzuarbeiten, geltende Leitvor-
stellungen kritisch zu iiberpriifen, Motive und Interessen
von Andersdenkenden und von Gegnern zu beriicksichti-
gen, fiir Benachteiligte Partei zu ergreifen, auch wenn
dies herrschender Meinung zuwiderlduft; die Neigung,
sich um einer — triigerischen — Sicherheit willen abzu-
schlieBen und einzukapseln; schlieflich ganz allgemein
eine gewisse Angst, einerseits eigene Auffassungen zu
erarbeiten, zu begriinden und zu vertreten, andererseits
jedoch auch die offene und faire Auseinandersetzung in
Kirche, Staat und Gesellschaft zu wagen sowie die dafiir
notwendigen Féhigkeiten zu entwickeln, einzuiiben und
zu starken® (Gesamtausgabe I, 496).

Alle diese Verhaltensmuster begilinstigen ein eigenartiges
Sicherheitssyndrom, das der herrschenden Sicherheits-
und Abschreckungsdoktrin sehr entgegenkommt; umge-
kehrt trégt diese ihrerseits dazu bei, solche Muster zu
verstirken.

Angesichts dieser Situation — so betonen die genannten
Dokumente — stellt sich fiir die Gemeinden unweiger-
lich die Frage nach ihrem eigenen Selbstversténdnis.
Kénnen sie, solange sie in die skizzierten GesetzméaBig-
keiten verstrickt sind, statt sie zu bek&mpfen und zu
liberwinden, iiberhaupt Gemeinde sein? Konnen sie so
ihrer Sendung gerecht werden, die in Jesus Christus
geschehene Verséhnung der Menschheit mit Gott zu be-
kunden und dafiir in der Art des Umgangs miteinander
ein Zeichen zu sein? Oder verdoppeln sich in den mei-
sten Gemeinden nicht nur jene Zwinge und jene Hoff-
nungslosigkeit, wie sie auch ansonsten vorherrschend ge-
worden sind? Diese Fragen machen deutlich, daB spéte-
stens in einer Situation, in der die Vernichtung der ge-
samten Schopfung jederzeit Wirklichkeit werden kann,
eine Gemeinde die Friedensfrage nicht bloB als politi-
sches oder moralisches Problem neben anderen behan-
deln kann; sie hat vielmehr zutiefst theologische, d. h.
den Glauben selbst tangierende Implikationen und damit
zugleich pastorale Konsequenzen. Die in diesem Zusam-
menhang entscheidende Frage lautet, ob die Gemeinde
einen Lebensraum bildet, der ebenfalls von dem erdriik-
kenden Horizont der drohenden Menschheitsvernichtung
tiberwiltigt wird, oder ob sie vom ,Erwartungshorizont
des Reiches Gottes* (E. Bloch) her wirklich neue Lebens-
moglichkeiten er6ffnet und realisiert.

Wenn theologisch zu Recht darauf insistiert wird, daB
der christliche Glaube nicht allein in der privaten In-

325



326

nerlichkeit realisiert werden kann, sondern daB die so-
ziale Verwirklichung fiir ihn eine zentrale Dimension
bildet, so hat das mit der Uberzeugung zu tun, daB Gott
seine Herrschaft des Friedens unter den Menschen er-
richten will und bereits jetzt erfahrbar werden lassen
mochte. Vorab die Kirche und ihre Gemeinden sind dazu
berufen, etwas von den neuen Moglichkeiten mensch-
lichen Zusammenlebens sichtbar werden zu lassen ®.
,,Christus ist unser Friede“ — dieses Bekenntnis driickt
eine Erfahrung aus, wie sie in der Gemeinde zu machen
ist: einerseits entlastet zu sein von der Notwendigkeit,
auf jeden Fall den Frieden selbst erzwingen zu miissen,
wobei eigene Unzulénglichkeiten nicht eingestanden wer-
den diirfen; andererseits diese Entlastung vor der eige-
nen Uberforderung als Befreiung zu einem entschiede-
nen solidarischen Einsatz fiir immer mehr Frieden und
Gerechtigkeit zu erleben. Gemeinden kénnen gleichsam
als ,,Friedens-Laboratorien* verstanden werden 7: In ih-
nen konnen Formen eines versohnenden und friedlichen
Umgangs miteinander und mit anderen ausprobiert und
eingelibt werden, die es in der ganzen Gesellschaft zu
realisieren gilt. Umgekehrt bedeutet das, daB3 eine Ge-
meinde gerade aus ihren Erfahrungen der durch die Ver-
sbhnungstat Christi gestifteten Lebensmoglichkeiten her-
aus Widerspruch anmelden muf3 und Widerstand zu lei-
sten hat gegen alles, was Leben vernichtet und ein solida-
risches Er-leben in Frieden und Gerechtigkeit verhindert.
Eindrucksvoll heifit es in dem bereits zitierten Dokument
der niederléandischen reformierten Kirche: ,,Wir beken-
nen, dafl die Gemeinde aus dem Glauben an ihren Herrn
Jesus Christus leben darf, der der Sieger ist, nicht durch
die Anwendung von Gewalt oder Gegengewalt, sondern
indem er das Kreuz des anderen trdgt und an dessen
Stelle leidet. Von ihm héren wir: ,Mir ist gegeben alle
Gewalt im Himmel und auf Erden‘ (Matth. 28, 12). Von
diesem Glauben her wird die Gemeinde sich gegen die
Méchte zur Wehr setzen, die das Drohen mit dem Tod

8 Vgl. hierzu auch die Ausfiihrungen zur Bergpredigt im Hirtenwort
der Deutschen Bischéfe, besonders in den Abschnitten 2.3, 2.4 und 4.1.
7 So R. Friedli, Frieden wagen, Freiburg/Schweiz 1981, 77. — Dazu
sei aus dem Hirtenwort der Deutschen Bischofe zitiert: ,Um so mehr
sehen wir uns aufgefordert, als Christen Verhaltensweisen und Le-
bensformen zu verwirklichen, die Gottes gréBere Gerechtigkeit schon
hier und jetzt bezeugen ... Christliche Friedensarbeit umfagGt: Ein-
stehen fiir das Reich Gottes, Bereitschaft zur Verséhnung, Protest
und gewaltloser Widerstand gegen das Unrecht in den Grenzen des
Rechts, bedeutet Feindesliebe, Opfer, Einsatz des eigenen Lebens. Wir
miissen schon jetzt jene Ordnung des Friedens vorbereiten, die zu
ihrem Schutz keiner Androhung von Gewalt bedarf, sondern auf
wechselseitiges Vertrauen und Gerechtigkeit gegriindet ist. Dazu ist
Mut zum Umdenken und zur Umkehr nétig. Der Aufbau von Gewalt-
potentialen und die Demonstration von Gewalt kénnen als solche
kein politisches Ziel von Christen sein“ (4.4.1; vgl. auch 4.4.2).



3. Friedensarbeit der
Gemeinde — Ansétze
und Perspektiven

3.1 Beginn der
Friedensarbeit durch
einzelne Gemeinde-
mitglieder und
Gruppen

immer weiter perfektionieren. Aus diesem Glauben an
den gekreuzigten Herrn kann die Gemeinde es nicht
hinnehmen, daB die Feindschaft in der Welt das letzte
Wort behalten soll 8.

Diese theologische Riickbesinnung legt es nahe, unter
den eingangs skizzierten Positionen dem basisgemeind-
lichen Ansatz, der die kirchliche Gemeinde in eine deut-
liche Niéhe zur Friedensbewegung bringt, einen Vorzug
einzuriumen. Das bedeutet aber nicht, daf die iibrige
kirchliche Realitit, die davon bekanntlich noch weit ent-
fernt ist, einfachhin abgeschrieben werden miiite. Im
Gegenteil, auch und gerade die hiesige volkskirchliche
Situation kann in diesem Zusammenhang durchaus als
Chance gewertet werden. Ist sie doch ein spezifischer
Ausdruck dafiir, daB Kirche und Gemeinden unweiger-
lich Anteil haben ,,an den Lebensfragen, Konflikten und
Polarisierungen der Gesellschaft, in der sie leben ®. Die
Frage ist nur, wie diese Verstrickungen der innerkirch-
lichen Offentlichkeit stirker bewuflit gemacht und ge-
meinsame Lernprozesse eingeleitet werden kénnen. Eini-
ge Erfahrungen dazu, wie sie in verschiedenen Gemein-
den gewonnen worden sind, seien im folgenden als An-
regungen weitergegeben. Sie sollen ein wenig konkreti-
sieren, was es heiBt, dal Gemeinde — um eine Formu-
lierung von Th. Strohm aufzugreifen — ,,ein hichst dy-
namisches, um das rechte Verstédndnis und aktuelle Zeug-
nis ringendes Versohnungsgeschehen® 1? ist.

Es ist niichtern davon auszugehen, daB Friedensarbeit
in der Gemeinde und durch sie angestofien werden muf
durch einzelne Gemeindemitglieder, die dieses als eine
zentrale Angelegenheit ihres Glaubens zu begreifen ge-
lernt haben. Die besten kirchenamtlichen Verlautbarun-
gen — das haben die vergangenen J ahre gezeigt — fruch-
ten nichts, wenn sie nicht in den Gemeinden wenigstens
auf einzelne stoBen, die sich deren Anliegen zu eigen
machen. Angesichts der massiven Widerstinde und Lern-
blockaden, wie sie in der Regel in den Gemeinden an-
zutreffen sind, kann dieses Engagement allerdings nur
durchgehalten werden, wenn es auf Dauer durch Grup-
8 Erléiutefung (Anm. 3), 21.

9 Bensberger Kreis, a. a. O., 119.

10 Th. Strohm, Zu diesem Band, in: ThPr 18 (1983) 2 £, hier: 2. —
Ausdriicklich sei auf dieses Heft verwiesen, das unter dem Thema
steht: Friede ist der ,Weg zum Frieden* — Dienst der Versthnung
als Auftrag der christlichen Gemeinde. Eine vollstindige Dokumen-
tation vorliegender Erfahrungsberichte von Friedensarbeit in Ge-
meinden ist nicht moglich; verwiesen sei etwa auf M. Karnetzki,
Friedensarbeit in der XKirchengemeinde, in: Pastoraltheologie 70
(1981) 350—360; H.-J. Benedict, Eine Woche lang Uberstunden fiir den
Frieden: ebd., 360—367; F. Kerstiens, Friedensgebet, Ostermarsch
und ein Austritt aus der KAB, in: Publik-Forum vom 22, 12. 1982;

M. Dammann, Okumenische Friedensarbeit in Haltern, in: N. Mette
(Hg.), Wie wir Gemeinde wurden, Miinchen—Mainz 1982, 158—167.
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pen getragen wird. Diese Gruppen sind notwendig, um
sich zu vergewissern, da man mit seiner Uberzeugung
nicht allein steht; sie sind der Ort, wo die Beteiligten
ihre Einstellungen reflektieren und kritisch iiberpriifen
kénnen; sie sind der Kreis, von dem aus Initiativen in
die Gemeinden hineingetragen und die filir deren Reali-
sierung erforderlichen Fé&higkeiten erworben werden
konnen. Entscheidend ist, daB diese Gruppen einen Le-
bensstil entwickeln, der beispielhaft vorwegnimmt, wozu
die Gemeinde insgesamt berufen ist. Weiterhin ist es fiir
diese Gruppen ein wichtiger Impuls, daB sie die Erfah-
rung machen konnen, nicht allein zu sein, sondern mit
gleichgesinnten Gruppierungen innerhalb und auBerhalb
der Kirche in einem lebendigen Austausch zu stehen.
Erziehung und Bildung zum Frieden stellen eine vor-
rangige Aufgabe innerhalb der Gemeinden dar. Darin
stimmen fast alle Verlautbarungen und Diskussionspa-
piere aus dem innerkirchlichen Raum iiberein; die dort
formulierten Richtziele und Anregungen brauchen hier
nicht wiederholt zu werden !*. Das Problem allerdings,
das bei entsprechenden Realisierungsversuchen immer
wieder begegnet, ist, wie die vorfindbaren massiven
Lernblockaden aufgebrochen werden kénnen, so dal we-
nigstens die Bereitschaft entsteht, sich der Friedensthe-
matik zu stellen. So sehr es auch gilt, gerade im Raum
der Kirche beispielsweise zur Enttabuisierung der
Grundannahmen, auf denen die geltende Abschreckungs-
doktrin aufruht, beizutragen, auf die damit verbundenen
moralischen Probleme aufmerksam zu machen, sowie Al-
ternativen zur Diskussion zu stellen, so muB} beachtet wer-
den, daB durch eine solche Diskussion nicht nur Verun-
sicherungen ausgelést werden diirfen, sondern daB auf
die berechtigten Sicherheitsbediirfnisse Riicksicht ge-
nommen werden muB. Es reicht darum nicht aus, bloB
an die Glaubenskraft zu appellieren; es geht daneben
um die Gewinnung von Kompetenz, um ein ,informiertes
AbriistungsbewuBtsein® 12, DaB das moéglich ist, haben
inzwischen viele Bischofe in eindrucksvoller Weise vor-
gemacht.

Momentan besteht kein Mangel mehr an Texten, die die
Friedensproblematik in christlicher Sicht zur Diskussion
stellen. Trotzdem gelingt es erfahrungsgemiB nur sehr

i1 Vgl. vor allem den SynodenbeschluB (Anm. 1), bes. 499 f; Frieden
wahren, férdern und erneuern, Eine Denkschrift der Evangeli-
schen Kirche in Deutschland, Glitersloh 1981, bes. 61—67; Bens-
berger Kreis, a. a. O., 36 ff. 115 ff; Gerechtigkeit schafft Frieden 5.2.
12 Vgl. H. Schierholz, Statt einer Einleitung: Plidoyer fiir ein
informiertes AbriistungsbewuBtsein, in: ders. (Hg.), Frieden —
Abriistung — Sicherheit, Reinbek 1981, 7—18.
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schwer, sie in die innerkirchliche Offentlichkeit hinein-
zutragen. Hierzu bedarf es eines AnstoBes, der iiber-
haupt erst das AusmaB des drohenden Schreckens sowie
die Tatsache, daB jeder einzelne davon unmittelbar be-
troffen ist, bewuBt werden 148t und Betroffenheit auslost.
Friedenswochen, an deren Vorbereitung und Gestaltung
méglichst viele Gruppen beteiligt werden, haben sich in
diesem Zusammenhang bewdhrt, weil sie eine Vielfalt
von entsprechenden Lernformen erméglichen 13, Aber
auch Einzelaktionen wie Friedensausstellungen, Buchaus-
stellungen u.a.m. bilden fiir manche den ersten Schritt,
um sich weiterhin mit der Thematik zu beschéftigen.
Vorbildlich ist das Engagement holléndischer Friedens-
gruppen, von Haustlir zu Haustiir zu gehen und Leute in
die Friedensdiskussion zu verwickeln. Die Absicht, ihre
Kirche zur atomwaffenfreien Zone zu erkliren, hat in
einer Gemeinde intensive Diskussions- und BewufBtseins-
bildungsprozesse ausgeldst. Das sind Beispiele dafiir, wie
es gelingen kann, Menschen aus der Reserve zu locken
und ,,hautnah‘ mit der Friedensproblematik zu konfron-
tieren.

Es ist wichtig, daf Handlungen und Aktionen auf Ge-
meindeebene, die den Lernprozel3 in Sachen Frieden vor-
antreiben wollen, einen erkenntlich zeichenhaften Cha-
rakter haben. Das meint, daB} sie niemandem eine Mei-
nung aufzwingen wollen, sondern daB sie um Versténdi-
gung werben. Zeichenhaftes Handeln macht deutlich, daB3
keiner beanspruchen kann, er wisse mit letzter Verbind-
lichkeit, wie Frieden gemacht werden kann; sondern es
verweist auf den Frieden, der von Gott kommt. Es ver-
sucht, in aktueller und situativer Konkretion etwas von
diesem Frieden erfahrbar werden zu lassen, und mdchte
Freirdume eroffnen, die z. B. vor Sackgassen im politi-
schen Bemiihen um Friedensférderung und -sicherung
bewahren, indem kreativ nach neuen Handlungsmdoglich-
keiten gesucht wird. Von der Praxis Jesu bezieht zei-
chenhaftes Handeln sowohl seinen Ansporn als auch
seine Verbindlichkeit.

Fiir solches zeichenhaftes Handeln ist die gediegene Ver-
bindung von Aktion und Kontemplation, von Politik und
Mystik besonders charakteristisch. Zu denken ist etwa
an die Schweigekreise, in denen viele einzelne sich zu-
sammenschlieBen, um ihrer Betroffenheit iiber das fort-
dauernde Wettriisten und seine Folgen 6ffentlich Aus-
druck zu verleihen 4. Das ,Fasten fiir den Frieden*
18 Vgl. A. Battke, Friedenswochen — Experimentierfelder politischen

Handelns: ebd., 309—330. 3
14 vgl, 1. Illich, Das Recht auf wiirdiges Schweigen, in: M. Grone-
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greift auf eine traditionsreiche religiose Praxis zuriick:
,Die Fastenaktion ... hat zunédchst einmal eine geistliche
Bedeutung fiir die Beteiligten. Sie versammeln sich, weil
sie entsetzt sind liber den Wahnsinn fortgesetzter atoma-
rer Ristung und weil sie zeigen wollen, dafBl sie gemein-
sam nach einem anderen Weg suchen. Das Fasten ist ein
Hilfsmittel bei der Besinnung; die Teilnehmer wollen
sich aus dem Mitldufertum der expandierenden, milita-
risch gesicherten Industrie- und Konsumgesellschaft 16-
sen. Es geht den Beteiligten um das Gewinnen einer
neuen Identitdt und um das Aufbauen neuer Beziehun-
gen ... Eine Fastenaktion soll zum Ausdruck bringen,
daBl man zunichst einmal sich selbst vorwirft, jahrzehn-
telang sich mit dem militérischen Drohsystem, der indu-
striellen Expansion, dem Hunger in der Dritten Welt ab-
gefunden zu haben, und da es nun einer moralischen
Anstrengung, der Bereitschaft zu personlichem Risiko
und Opfer, bedarf fiir einen Kurswechsel.“ 15 Wallfahr-
ten und Friedenswanderungen sind Zeichen fiir die per-
sonliche Bereitschaft, sich mit anderen gemeinsam auf
den Weg zu machen. Wie einfach bisweilen sehr wir-
kungsvolle Zeichen gesetzt werden koénnen, wird aus
Kirchengemeinden der DDR berichtet, die im Anschlu
an einen Probealarm die Kirchenglocken haben lduten
lassen.

Uber das bisher Gesagte hinaus muB daran erinnert wer-
den, daB kirchlicher Lebensvollzug insgesamt zeichen-
haftes Handeln ist. Es ist darum bewuflt zu machen,
wie den gemeindlichen Grundvollziigen Frieden als
durchlaufende Perspektive innewohnt, An dem Sakra-
ment der Versohnung und der Eucharistiefeier 146t sich
das besonders deutlich machen. Um nur ein Beispiel zu
nennen: Die amerikanischen Bischéfe heben den Frie-
densgrufl hervor, weil er zeichenhaft den Friedensbeitrag
christlicher Gemeinden zum Ausdruck bringt, ndmlich
daB die derart GegriiBten in einem Lebenszusammenhang
aufgenommen sind, in dem sie unverletzbar sie selbst
sein diirfen !%. Doch wo keine entsprechenden Erfahrun-
gen zugrundeliegen, drohen solche Gesten und Zeichen
nur noch ritualisiert, ohne Alltagsbezug vollzogen zu
werden. Sie lassen nicht mehr erkennen, daB in ihnen
eine Neuorientierung aus der Verséhnung mit Gott an-
geboten und gefordert wird, die situationserhellend und

fiﬁir-—ﬂ. Gronemeyer (Hg.), Frieden vor Ort, Frankfurt 1982,
5 56.

15 Th, Ebert, Einliben des Widerstands, in: Mediatus 2 (1982), Nr. 11, 1.
18 Vgl. Die Herausforderung des Friedens, a. a. O., 69. Zur theologi-
schen Interpretation wvgl. E. Jingel, Zum Wesen des Friedens,
Miinchen 1983, bes. 49 ff.
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-verdndernd wirksam werden will Y7, Hier wird in be-
sonderer Weise deutlich, wie die Friedensdiskussion das
Selbstverstindnis von Gemeinde und ihrer Lebensvoll-
zlige tangiert.

Friedensarbeit in der Gemeinde wird von den engagier-
ten Gruppen hiufig erlebt als ,,Balanceakt zwischen dem
behutsamen Versuch, Vertrauen zu schaffen und zu er-
halten, und auf der anderen Seite dem Versuch, die eige-
ne Betroffenheit in ungeschminkter Einseitigkeit zu sa-
gen und zu vertreten* 18, In der Tat kommt es auf beides
an: BewuBtseinsbildung fiir den Frieden wird erleichtert,
wenn sie sich in einer Sphire zwischenmenschlichen
Vertrauens vollzieht; d. h. beispielsweise konkret, daB
die Verfechter des Friedensanliegens wenigstens als Per-
sonen anerkannt werden, ohne daB unbedingt ihre Uber-
zeugungen geteilt werden. Auf einer solchen Basis fiih-
ren Konfrontationen, die nicht nur nicht zu vermeiden,
sondern bewuBt zu riskieren sind, nicht sofort zu massi-
ven Abwehrhaltungen.

Dennoch werden Spannungen und Konflikte in einer
Gemeinde unvermeidbar sein. Umso wichtiger ist es, ih-
nen nicht um des vermeintlichen Friedens willen auszu-
weichen, sondern mit ihnen so umgehen zu lernen, daB
sie die Gemeinde auf ihrem Weg zum Frieden weiter
voranbringen. Indem in einer Gemeinde um die Verbind-
lichkeit des ihr aufgetragenen Friedenszeugnisses gestrit-
ten werden kann, ohne daB dabei das Bemiihen um Ver-
stdndigung abgebrochen wird und Exkommunikationen
(im Sinne des Ausschlusses aus diesem Verstindigungs-
prozeBl) vorgenommen werden, leistet sie einen héchst
bedeutsamen Friedensbeitrag.

DaB ein solcher ,,Weg in die reife Christengemeinde* —
wie die amerikanischen Bischéfe sagen — ,,anspruchs-
voll® ist, ist kein Grund, sich nicht verstirkt um ihn
zu bemiihen. Denn hat eine Gemeinde, die ihrer Sendung
treu bleiben will, iiberhaupt eine Alternative?

17 Vgl. Bensberger Kreis, a. a. O., 120. — Es sei hier darauf wver-
zichtet, eigens auf den zentralen Stellenwert des Gebets fiir christ-
liche und gemeindliche Friedensarbeit einzugehen; dazu finden sich
in den gen. Dokumenten zahlreiche bemerkenswerte Hinweise. Zum
Zusammenhang von Friedensgebet und politischem Handeln wvgl.
auch N. Mette, Zum Friedenshandeln erziehen, in: P. Eicher (Hg.),
Das Evangelium des Friedens, Miinchen 1982, 165—188, bes. 187 f.

18 J. Dietermann, Frieden als Versdhnung oder als Stdrung?, in:
ThPr 18 (1983) 90—96, hier: 95.
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