wohnt aber weit iiber die Stadt und Teile
Schleswig-Holsteins verstreut. Fiir eine Reli-
gionsgemeinschaft, die viel Wert auf Gemein-
schaft legt, ist diese Situation ungiinstig.
Gemeinschaft ist wiederum eine Stirke der
Gemeinde bosnischer Moslems, die ihre Mo-
schee in einer ehemaligen Fabrik eines Ham-
burger Industriegebiets errichtet hat. Ihre
Mitglieder kommen meist aus den unteren
wirtschaftlichen Schichten, wie bei zahlrei-
chen der sogenannten ,Auslandsgemein-
den®. Diese Situation ist schwierig genug,
aber noch belastender fiir sie scheint die
Untétigkeit der Christen (oder der sogenann-
ten christlichen Regierungen des Westens)
angesichts des Krieges in der Heimat zu sein.
In dieser Situation ist Okumene eine schwie-
rige Aufgabe. Gleiches gilt fiir die erhebliche
Zahl afrikanischer Christen in Hamburg, die
haufig Schwierigkeiten haben, Anschlufl an
bestehende Religionsgemeinschaften zu fin-
den (die ghanesischen Katholiken bilden hier
eine Ausnahme), und deren Bemithungen um
Selbstorganisation nur selten erfolgreich
sind. Diese Gemengelage stellt eine Heraus-
forderung fir die integrative Funktion von
religiosen Gemeinschaften in einer Stadt und
den gemeinsamen Strategien derselben fiir
eine Verbindung untereinander dar.

An diesem Punkt besteht aber Grund zur
Hoffnung. Eine erste Moglichkeit der Begeg-
nung existiert in der Zusammenarbeit der
Religionsgemeinschaften innerhalb der Ar-
beitsgemeinschaft christlicher Kirchen in
Hamburg, in der 29 christliche Konfessionen
zusammenarbeiten. Gemeinsame Gottes-
dienste und Gebete sowie der Austausch von
Information gehéren zu den Aktivititen der
ACKH. Die Griechisch-Orthodoxe Gemein-
de gestaltet zu Epiphanias die Wasserweihe
im Hamburger Hafen, die als 6kumenischer
Gottesdienst fiir alle Hamburger verstanden
wird. Viele kleinere Religionsgemeinschaf-
ten genieBen Gastrecht in Kirchen anderer
Konfessionen, wie z. B. die Ruménisch-Or-
thodoxe Gemeinde in der evangelisch-luthe-
rischen St. Jakobi-Kirche und die Grie-
chisch-Orthodoxe St. Ignatius-Gemeinde in
der evangelisch-lutherischen Jerusalems-
Kirche.

Das auffalligste Merkmal der religitsen
Vielfalt in der GroBstadt Hamburg ist wohl
die Tatsache, daB die vielen religiosen Orga-
nisationen der Stadt nebeneinander existie-

ren und dies in Isolation und Unkenntnis
voneinander. Besonders die kleineren Grup-
pen und jene, die eine nationale Identitit
pflegen, haben oft das Gefiihl, allein gelas-
sen oder ignoriert zu werden. Diese Situati-
on héngt mit der Unkenntnis vieler Biirger
der Stadt tiber den Glauben und die Ge-
schichte eben dieser Gruppen zusammen. Es
fehlt oft jegliche Kenntnis iiber die breite
Vielfalt des religiosen Ausdrucks in der
Stadt. Und auch deshalb kommt es hdufig zu
Unverstdndnis tiber die als kleinlich wahr-
genommenen Unterschiede zwischen christ-
lichen Gruppierungen. Unter diesen Um-
stinden wird klar, daB die religiésen Plurali-
sierungsprozesse in einer Grofstadt die Ge-
fahren der Gleichgiiltigkeit und der
Abkapselung vor einem grofien, undurch-
schaubaren Angebot fiir religios Interessier-
te in sich bergen.

Die Religionsgemeinschaften, nicht nur in
Hamburg, miissen dabei lernen, miteinander
das Gesprach zu fithren. Eine Begegnung mit
den anderen Religionen kann zu tieferem
Versténdnis der eigenen religiosen Traditio-
nen und der Orthopraxie fithren. Das ,,Lexi-
kon der Hamburger Religionsgemeinschaf-
ten® will helfen, diese Begegnung zu erleich-
tern.

Karl Bopp
Wozu kirchliches Umweltengagement?

Uberlegungen zu Zielen und Aufgaben
einer ,,6kologischen Pastoral*

Wenn Pastoral w. a. ,die Inhalte des Glau-
bens in kommunikativer Absicht als ent-
scheidende Lebenswahrheiten gerade auch
fur Auflenstehende darstellen soll, lifit sich
das kirchliche Umweltengagement wohl als
eine besonders aktuelle Form des Wirkens
der Kirche bezeichnen, bei dem der Geist
Gottes notwendig ist und erbeten werden
soll. Die Zusammenfassung vielfdatiger bibli-
scher, systematisch-theologischer, ethischer
und pastoraler Uberlegungen fiihrt zu einem
Grundrifi einer ,0kologischen Pastoral®, die
als neues Seelsorge-Prinzip andere Prinzipi-
en ergdnzen will. red
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1. Zum Grundverstdndnis ,pastoralen Han-
delns*“

Pastorales Handeln 14Bt sich elementar be-
schreiben als Bekennen und Bezeugen' des
Heilshandelns Gottes am Menschen und an
der ganzen Schopfung. Das pastorale Han-
deln der Kirche ist damit in erster Linie kein
instrumentell-strategisches Handeln (= poie-
sis), das menschliche Objekte religios, glau-
big oder kirchlich ,, machen® will, sondern es
ist als kommunikatives Handeln (= praxis)
auf intersubjektive Verstindigung iber
Glaubenswahrheiten ausgerichtet; es will
Auskunft und Rechenschaft geben liber den
eigenen Glauben an Gott, und es will als per-
formatives, wirklichkeitsverdnderndes Han-
deln Gott in der Welt zeichenhaft bzw. sym-
bolisch (sakramental)® erfahrbar machen.

1. Die Handlungsform des Bekennens hat
eher memorativen Charakter mit der Ab-
sicht, Konsens und Identitat unter den Glau-
benden zu stiften. Sie erinnert an Ereignisse
der Geschichte, in denen Gott fiir die Men-
schen allgemein, flr Israel, fiir die Kirche
usw. als Retter, Befreier und Erloser erfahr-
bar geworden ist. Diese Handlungsform er-
eignet sich:

— als gottesdienstliches Bekennen: Bei den
gottesdienstlichen  Versammlungen der
Glaubigen, in denen der Glaube gefeiert
wird, werden Bekenntnistexte gesprochen,
wie z. B. das Glaubensbekenntnis — das Cre-
do; eine andere Form wére etwa das Taufbe-
kenntnis im Rahmen einer Tauffeier oder in
der Feier der Osternacht.

— als lehrendes Bekennen: Am bekanntesten
sind hier die sogenannten Dogmen, in denen
autoritativ Konsens iiber umstrittene Glau-
benslehren hergestellt und so der wahre
Grund bekannt wird; weiter gehoren hierzu
auch LehrduBerungen wie Enzykliken, Hir-
tenworte, Konzils- oder Synodenbeschliisse.
— als situatives Bekennen: Gemeint sind hier
kirchliche Stellungnahmen, die sich aus der
Perspektive des gemeinsamen Glaubens auf
eine ganz bestimmte Situation beziehen.
Z. B. hat die evangelische Kirche angesichts
der Herausforderung des Nationalsozialis-

! Vgl. dazu E. Ahrens, Christopraxis. Grundziige
theologischer Handlungstheorie, Freiburg u. a.
1992, bes. 131-149.

? Zur symbolischen Erfahrung des Glaubens vgl.
H. Wahl, Glaube und symbolische Erfahrung, Frei-
burg u. a. 1994.
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mus 1934 die ,Barmer Erklarung® verab-
schiedet; oder die katholische Kirche in der
Bundesrepublik hat 1975 auf der Wiirzbur-
ger Synode das Dokument ,Unsere Hoff-
nung“ verabschiedet als ein ,Bekenntnis
zum Glauben in dieser Zeit“. Ein neueres si-
tuatives Bekenntnis ist etwa die Erklarung
der deutschen Bischofe zu den Verbrechen in
Auschwitz.

2. Setzt das Bekennen mehr bei der Vergan-
genheit an, um die Identitat der Glaubenden
nach innen deutlich zu machen, so ist die
Handlungsform des Bezeugens stiarker auf
die Gegenwart bezogen und will die Inhalte
des Glaubens in kommunikativer Absicht als
entscheidende Lebenswahrheiten gerade
auch fur AuBlenstehende darstellen. Es fin-
det statt:

— als kerygmatisch-missionarisches Bezeu-
gen: Prediger, Glaubensboten, Seelsorger,
Religionslehrer, Erzieher, Eltern usw. ma-
chen das Evangelium ihren Zeitgenossen
bzw. ihren Zielgruppen bekannt, indem sie
von den Heilstaten Gottes berichten und
Heilsgeschichten erzdhlen; sie wollen dabei
fur die Wahrheit Gottes werben und ihre
Zuhorer iiberzeugen.

- als diakonisches Bezeugen: Wo Menschen
aus ihrem Glauben heraus anderen in Not
helfen, wo also Solidaritat und Nachstenlie-
be geschieht, wo menschliche Wiirde gefor-
dert und geschiitzt wird, wo Menschen Be-
freiung erfahren und wo humane Lebens-
raume geschaffen werden, dort wird in der
diakonischen Tat Zeugnis gegeben von der
Liebe Gottes zum Menschen.

— als prophetisches Bezeugen: Angesichts
von Strukturen der Ungerechtigkeit, der
Unterdriickung und der Gewalt fordert der
Glaube zum Widerspruch heraus. Soziales
und politisches Engagement fiir gerechtere
Verhaltnisse, 6ffentliche Anklage und unter
Umstédnden auch politischer Widerstand ge-
gen unmenschliche Verhialtnisse sind Aus-
drucksformen des prophetischen Zeugnisses
von Gott.

— als pathisches Bezeugen: Es gibt Situatio-
nen, in denen um der Wahrheit des Glaubens
willen nichts mehr tbrig bleibt, als Verfol-
gung, Unterdriickung, soziale Achtung, Ge-
fangnis und sogar den Tod (Martyrium) auf
sich zu nehmen; und dort geschieht pathi-
sches, also leidendes Bezeugen des Glaubens



— in der Geschichte eine der wirksamsten
und fruchtbarsten Zeugnisarten!

So verstanden ist also pastorales Handeln
weit mehr als nur das Handeln von Prie-
stern, Bischéfen oder vom Papst — und es be-
trifft auch nicht nur die religiése Dimension
allein. Es umfafit grundlegend das gesamte
Handeln aller Glieder der Kirche, wodurch
sie ihren Glauben bekennen und bezeugen.
Vom biblischen Gott Jahwe und Jesus Chri-
stus her ist pastorales Handeln inhaltlich als
liebende ,,Heilssorge* fiir die Menschen und
die ganze Schopfung zu qualifizieren; es ist
bestimmt von der ,,Sorge um den einen und
ganzen Menschen und um die eine und ganze
Welt“.? Daraus lassen sich vier Dimensionen
des pastoralen Handelns ableiten:*

— Eine individuell-personale Dimension,
d. h. es geht um das Heil des einzelnen Men-
schen, um seine Grundbediirfnisse wie seine
Sinnfragen, vor allem um die Entfaltung sei-
ner personalen Wiirde als Abbild Gottes.

— Eine sozial-politische Dimension, d. h. das
soziale und politische Engagement zur Her-
stellung gerechter und menschenwiirdiger
Verhéaltnisse ist wesentlicher Bestandteil pa-
storaler Sorge.

— Eine universal-kosmische Dimension, d. h.
die Heilssorge der Kirche umfafit die ganze
Welt — also auch die Natur, die die Lebens-
grundlage flir das menschliche Leben bildet.
~ Eine futuristisch-eschatologische Dimen-
sion, d. h. der Heilsdienst der Kirche lebt
vom ,,Prinzip Hoffnung* - also vom Glau-
ben, daf letztlich Gott die Zukunft in seiner
Hand hat; und gerade dies befdhigt einer-
seits zum Engagement auch in scheinbar
aussichtslosen Situationen, wie es anderer-
seits vor gewalttatigen Losungen oder passi-
ver Resignation bewahrt.

2. ,,Okologische Pastoral® zwischen Sdikula-
risterungs- und Evangelisierungsparadigma

Nach dem eben skizzierten Grundverstiand-
nis pastoralen Handelns stellt die 6kologi-
sche Krise der Gegenwart in verschiedener
Hinsicht eine Herausforderung fiir die pa-
storale Praxis der christlichen Kirchen dar.
Wenn etwa Gott bekannt wird als der
Schopfer der Welt, der den Menschen zum

' W. Kaspar — K. Lehmann, Die Heilssendung der
Kirche in der Gegenwart, Mainz 1970, 31,

' Vgl. N. Mette — M. Blasberg-Kuhnke, Kirche auf
dem Weg ins Jahr 2000, Diisseldorf 1986, 21.

Hiiter und verantwortlichen Sachwalter sei-
ner Schopfung berufen hat, dann stehen
Ausbeutung und Zerstorung der Schopfung
im Widerspruch zu einem solchen Glaubens-
bekenntnis. Und wenn die Kirche die uni-
versale Liebe Gottes zur ganzen Schopfung
bezeugen soll, dann muB sie sich zweifellos
einmischen und sich zugunsten der Schop-
fung engagieren, wenn die Menschheit allge-
mein oder einzelne gesellschaftliche Grup-
pierungen durch ihr verantwortungsloses
Handeln die Zukunft der Schépfung aufs
Spiel setzen.

Ein sachgerechtes pastorales Engagement
im Umweltbereich setzt aber voraus, dal}
man sich tiber die okologische Krise zu-
nichst kundig macht, und dazu bedarf es des
Dialogs der Kirche mit den einschlagigen
Natur- und Sozialwissenschaften und auch
mit kompetenten gesellschaftlich-politi-
schen Interessensgruppen. Erst in einem
zweiten Schritt muf} dieser politisch-wissen-
schaftliche Diskussionsstand und Befund
durch theologische und ethische Kriterien
innerhalb der Glaubensgemeinschaft bewer-
tet werden, um dann konkrete pastorale Zie-
le und daraus pastorale Projekte entwickeln
zu konnen.

Dieses recht unproblematisch erscheinende
methodische Vorgehen im Hinblick auf die
Entwicklung einer 6kologischen Pastoral ist
jedoch gegenwirtig zumindest innerhalb der
katholischen Kirche dadurch belastet, daf3
unterschiedliche Pastoralvorstellungen und
gegensatzliche kirchlich-politische Interes-
sen unklare und sogar inkompatible pasto-
rale Zielvorstellungen bedingen. Die Grund-
problematik 148t sich zentral darin festma-
chen, daf einfluBreiche kirchliche Kreise im
Hinblick auf die 6kologische Krise weiterhin
ein liberholtes pastorales Paradigma, ndm-
lich das Sidkularisierungsparadigma, an-
wenden wollen, das theologisch wie sozial-
wissenschaftlich heute zunehmend fragwiir-
diger wird. Das im 18. und vor allem im
19. Jahrhundert entstandene Sédkularisie-
rungsparadigma® geht aus von der Erfah-
rung des seit der Aufkldrung erlittenen ge-
samtgesellschaftlichen Monopolverlustes

® Hier orientieren wir uns an N. Mette, Kritischer
Ansatz der Praktischen Theologie, in: J. A. van der
Ven — H.-G. Ziebertz (Hg.), Paradigmenentwick-
lung in der Praktischen Theologie, Weinheim -
Kampen 1993, 201-224.
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der Kirche in Sachen Religion und Moral.
Aus dieser Verlusterfahrung heraus versucht
man seitdem, die zunehmende Distanzierung
zwischen Kirche und Gesellschaft mit allen
erfolgversprechenden pastoralen Mitteln
und Strategien zu vermindern oder wieder
ganz aufzuheben. Typisch ist hier der kir-
chenbezogene pastorale Ansatz: Bewahrung
oder Wiederherstellung der Kirchlichkeit —
im Sinne von treuer Mitgliedschaft — heif3t
das grundlegende Ziel.*

In der jlingeren Gegenwart mehren sich zu-
nehmend die Zweifel an der Giiltigkeit des
Sakularisierungsparadigmas. Abgesehen
davon, daff das Sakularisierungstheorem
auch innerhalb der Sozialwissenschaften
immer mehr aufgegeben wird zugunsten ei-
nes differenzierteren Modernisierungsmo-
dells”, mehren sich gerade innerhalb der
Praktischen Theologie die Zweifel, ob die
bisher verfolgten pastoralen Reformprojek-
te von Kirche und Christentum wirklich
zum Ziele fithren. Es hiaufen sich besonders
die kritischen Anfragen, ob ein rein kir-
chenbezogener pastoraler Ansatz theolo-
gisch iiberhaupt stimmig ist. Angesichts
einer neuen religionssoziologischen Kon-
stellation, in der zwar einerseits die institu-
tionell verfaBten Kirchen immer mehr an
Bedeutung verlieren, andererseits sich aber
eine diffuse ,Civil-Religion“ immer mehr
ausbreitet’, gehen einige Theologen wie
Norbert Mette, Hermann Steinkamp oder
Ottmar Fuchs daran, nach einem neuen
pastoralen Paradigma Ausschau zu halten.
Im Riickgriff auf das Apostolische Schrei-
ben ,Evangelii nuntiandi“ von Papst Paul
VI. aus dem Jahr 1975 nennen sie das neue
pastorale Grundmodell Ewangelisierungs-
paradigma.

® Nach der Terminologie von P. M. Zulehner sind in
diesem Paradigma gleichsam die ,zwiespiltigen
Nebenziele” zu pastoralen Hauptzielen geworden,
wihrend das ,unverriickbare Hauptziel“ der Pa-
storal zum Nebenziel verkommen ist. Vgl. dazu
P. M. Zulehner, Pastoraltheologie, Bd. 1: Funda-
mentalpastoral, Diisseldorf 1989, 54-128.

" Vgl. hierzu die gute Zusammenfassung von
R. Zerfafs, Kirche und Katholizismus in der Bun-
desrepublik Deutschland, in: Konferenz der
bayerischen Pastoraltheologen (Hg.), Das Handeln
der Kirche in der Welt von heute. Ein pastoraltheo-
logischer Grundrif}, Miinchen 1994, 51-89, bes.
81-85.

* Vgl. dazu H.-J. Hohn, Gegen-Mythen. Religions-
produktive Tendenzen der Gegenwart, Freiburg
u. a. 1994.
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Vereinfacht lassen sich die beiden Ansitze

so darstellen:

Sdkularisierungs-
paradigma

Evangelisierungs-
paradigma

1. Als zentrales
Problem gilt die
wachsende Distan-
zierung der Gesell-
schaft von der
Kirche. Diese Situa-
tion wird als zuneh-
mender Unglaube
eingeschatzt.

1. Als zentrales
Problem wird die
vielfaltige Bedro-
hung des Lebens
angesehen. Vor
allem die Tatsache,
dafl vielen Menschen
ein menschenwiirdi-
ges Leben vorent-
halten wird, fordert
die Pastoral heraus.

2. Zentrales Anlie-
gen ist die treue
Mitgliedschaft in
der Kirche, die sich
ausdriickt im
Gottesdienstbesuch
und Sakramenten-
empfang.

2. Zentrales Anlie-
gen ist die Befreiung
von Armut, Not und
Ungerechtigkeit und
die Erméglichung
eines menschenwir-
digen Lebens fiir
alle Menschen.
Kirche als Sakra-
ment der Liebe
Gottes steht im
Dienst an der
Menschheit.

3. Zentraler Bezugs-
horizont ist die
gegenwartige hier-
archisch geordnete
Kirche und ihre
Vorgaben und Nor-
men.

3. Zentraler Be-
zugshorizont sind
die Verheifungen
des ,,Reiches Got-
tes® — geblindelt im
Wort ,,Schalom“ =
Frieden/Gerechtig-
keit/Heil.

Je nach dem gewéhlten pastoralen Paradig-
ma bedeutet also ,6kologische Pastoral” et-
was anderes:

1. Aus der Perspektive des Sikularisierungs-
paradigmas wird die 6kologische Krise als
Chance fir die Kirche gesehen. Thr Glau-
benswissen um Mensch und Schépfung und
bestimmte kirchliche Moralvorstellungen
gewinnen angesichts der 6kologischen Krise
neue Plausibilitat. Die Kirche hofft, daB die
6kologische Krise ihr so hilft, in der siakula-
ren Welt neue Relevanz zu gewinnen und
verlorengegangenes Terrain wiederzugewin-
nen:



a) Das Versagen des wissenschaftlich-tech-
nischen Denkens zur Bewaltigung der Um-
weltkrise provoziert verstarkt Riickfragen
nach den alten religiésen Schopfungsmy-
then. In diesem Zusammenhang findet auch
das Kkirchlich-theologische Wissen um die
Welt als Schépfung Gottes neue Beachtung
und macht die Kirche (wieder) zu einem ge-
fragten Gespréachspartner fiir die Gesell-
schaft.

b) Das eigene 6kologische Engagement bie-
tet der Kirche die Chance, an kirchlich Di-
stanzierte wieder heranzukommen und
christliches Glaubenswissen an sie zu ver-
mitteln.

c) Die Erfahrung der okologischen Krise
und die damit verbundene Zukunftsangst
wird als Herausforderung begriffen, die Ge-
sellschaft wieder starker auf kirchliche Nor-
men und Werte einzuschworen. (In Anleh-
nung an das Sprichwort ,Not lehrt beten*
konnte man sagen: ,Zukunftsangst lehrt
glauben.“)

Okologische Pastoral unter dieser Zielper-
spektive zu betreiben, ist eine groBe Versu-
chung fiir die Kirche. Dennoch ist dieser pa-
storale Ansatz theologisch duBerst fragwiir-
dig, weil es hier mehr um das Heil der Kirche
als um das Heil der Menschen und der
Schopfung geht. Die mehr oder weniger be-
rechtigten Zukunftsingste der Menschen
diirfen nicht fiir kirchliche Eigeninteressen
miBbraucht werden!

2. Aus der Perspektive des Evangelisierungs-
paradigmas stellt die 6kologische Krise kei-
ne Chance fur kirchlichen Machtzuwachs
dar, sondern eine Herausforderung, auf eine
authentischere Art Kirche zu werden. Ange-
sichts der dkologischen Krise mufl namlich
die Kirche neu beweisen, daf sie tatsdchlich
an den Gott Jesu Christi glaubt, der nicht ge-
kommen ist, um zu herrschen, sondern um
der Menschheit zu dienen und Leben in Fiille
fiir alle zu erméglichen. In der Uberlebens-
krise der Gegenwart von diesem Gott des
Lebens zu sprechen, heiBit sich dafiir einset-
zen, daB seine Schépfung nicht weiter un-
verantwortlich zugrunde gerichtet wird. Mit
der 6kologischen Krise steht das gewohnte
Bekennen und Bezeugen der Kirche neu auf
dem Priifstand:

a) Die Kirche wird ihre gottesdienstlichen
Feiern und Bekenntnisse danach hinterfra-
gen mussen, inwieweit sie den biblischen

Traditionen vom Schopfergott, der Heil und
Leben fiir alle Menschen will, wirklich ge-
recht werden! Was bedeutet z. B. die altte-
stamentliche Tradition des ,verheiflenen
Landes“, wo Milch und Honig flieBen und
wo Gerechtigkeit und Friede herrschen, an-
gesichts von Vertreibung, Naturzerstorung,
millionenfachem Hungertod und zahlrei-
chen Kriegen in unserer Gegenwart? Weiter
wird die Kirche auch ihr lehrendes Beken-
nen korrigieren und ergidnzen miissen — was
teilweise schon geschehen ist -, um auf die
drangenden Fragen nach der Bewahrung der
Schopfung zukunftsweisende Antworten ge-
ben zu kénnen. Und sie wird wohl auch mu-
tiger und entschiedener als bisher situative
Bekenntnisse verfassen miissen, die ange-
sichts aktueller Umweltgefahren ein klares
und eindeutiges Wort sprechen.

b) Die Kirche wird ihr pastorales Handeln
nach innen und nach aufen kritisch danach
befragen miissen, ob es wirklich Zeugnis
von dem Gott gibt, der alles geschaffen hat
und der fiir alle Geschopfe in Liebe sorgt;
denn gerade im Hinblick auf die ¢kologi-
sche Krisensituation muf sich die kirchliche
Pastoral im Bekenntnis und in der Tat als
»Heilssorge” fiir die ganze Schopfung er-
weisen. Entscheidend fiir die Glaubwiirdig-
keit dieses Zeugnisses wird dabei sein, daf
die Kirche selber, dafl kirchliche Gemein-
schaften, Gruppen und Verbande ein um-
weltschonendes Verhalten einiiben und bei-
spielhaft vorleben - angefangen von der
Millvermeidung bis hin zum verantwor-
tungsvollen Energieverbrauch. Aber auch
das prophetische Zeugnis im Sinne von 6f-
fentlichen Protesthandlungen, politischen
Stellungnahmen und parteilicher Solidari-
sierung darf nicht fehlen. Und schlieBlich
stinde es der Kirche im Sinne des pathi-
schen Bezeugens gut an, um der Bewahrung
der Schopfung willen auch finanzielle
Nachteile in Kauf zu nehmen und selbst ge-
sellschaftliche Achtung und politische Geg-
nerschaft zu riskieren.

3. Ziele und Aufgaben einer ,0kologischen
Pastoral ¢

Aus der Sicht des Evangelisierungsparadig-
mas ergeben sich zwei grundlegende pasto-
rale Zielvorstellungen einer okologischen
Pastoral, aus denen sich verschiedene Auf-
gaben ableiten lassen.
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a) Die Berufung der Kirche zur universalen
Solidaritat

Die Pastoralkonstitution des 2. Vatikani-
schen Konzils beginnt mit den Worten:
»Freude und Hoffnung, Trauer und Angst
der Menschen von heute, besonders der Ar-
men und Bedriangten aller Art, sind auch
Freude und Hoffnung, Trauer und Angst der
Junger Christi.“ (GS 1) Darin kommt die
universale Solidaritdt der Kirche mit der
ganzen Menschheit und ihren Noten und
Sorgen zum Ausdruck. Und gerade das dko-
logische Engagement der Kirche miifite aus
dieser Option einer universalen Solidaritat
mit der ganzen Menschheit kommen. Weil
Gott der Gott aller Menschen ist und das
Heil der ganzen Schopfung will — auch was
das zukiinftige Leben auf unserer Erde be-
trifft —, darum ist universale Solidaritit die
grundlegende ZielgroBe einer dkologischen
Pastoral.’ Im Sinne dieser universalen Soli-
daritdt bzw. Retinitat mull der Kirche alles
daran gelegen sein, heile Lebensgrundlagen
fiir alle Menschen zu schaffen, zu erhalten
oder wieder herzustellen.

Daraus ergeben sich folgende konkrete Op-
tionen und Aufgaben:

— Okologische Pastoral mufi bei den Zu-
kunftsingsten und Fragen der heutigen
Menschen und bei den realen Zukunftsge-
fahren ansetzen, nicht bei den religisen In-
teressen der Kirche.

— Okologische Pastoral muf sich ékologisch
sachkundig machen durch den Dialog mit
den einschldgigen Wissenschaften, und sie
muBl mit kompetenten gesellschaftlichen
Gruppierungen zusammenarbeiten.

— Okologische Pastoral muBl sowohl indivi-
duelle Hilfestellungen wie politische Unter-
stiitzung leisten, damit Menschen befdhigt
werden, eine humane Lebenswelt zu gestal-
ten und die nattrlichen Lebensgrundlagen
zu erhalten.

- Okologische Pastoral muBl prophetisch-
kritische Aufkldrungs- und Bildungsarbeit
leisten, um das Bewulitsein der Menschen
tiir die Gefahrdung der Schépfung zu sensi-

* Im Hinblick auf die Natur miiite allerdings nach
W. Korff differenziert werden und statt von Solida-
ritdt von Gesamtvernetzung - ,,Retinitat“ - gespro-
chen werden; vgl. A. Baumgartner — W. Korff, Das
Prinzip Solidaritdt, in: Stimmen der Zeit 115
(1990), 237-250, hier 250.
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bilisieren und dadurch zur Verdnderung um-
weltschéddlichen Verhaltens zu animieren.

- Okologische Pastoral muf} politisch Ein-
flul nehmen fiir eine ,,dauerhaft-umweltge-
rechte Entwicklung der Gesellschaft* (Leit-
bild des ,sustainable development®) und
sich mit all den gesellschaftlichen Gruppen
solidarisieren, die auf dieses Ziel hinarbei-
ten. Um dieses Zieles willen darf sie auch in-
nerkirchliche Auseinandersetzungen und
Konflikte mit politischen Gruppierungen
nicht scheuen.

b) Die Berufung der Kirche zum ,Sakra-
ment* der Liebe Gottes zur Welt:

Die Kirchenkonstitution des 2. Vatikani-
schen Konzils definiert Kirche als ,,Zeichen
und Werkzeug“ fiir die Heilsabsichten Got-
tes mit der ganzen Welt (vgl. LG 1). Kirche
miiBte sich daher der Welt glaubhaft priasen-
tieren als sakramentales Symbol fiir einen
Gott, der sich um seine Schopfung sorgt und
heilend und befreiend in ihr anwesend ist.
Allerdings 148t sich eine solche Erfahrung
von Kirche bei anderen nicht durch verbale
Erklarungen und Bekenntnisse ,machen,
sondern dazu bedarf es stimmiger Begeg-
nungssituationen und kommunikativer Be-
gegnungsrdume, in denen diese Bedeutung
von Kirche und Glaube erfahren und erlebt
werden kann. Damit ist als weitere pastora-
le ZielgroBe die Entwicklung einer Kirche
angezeigt, die tatsdchlich als Anwalt und
Sachwalter des Schopfergottes angesichts
der okologischen Krise erfahren werden
kann.

Daraus ergeben sich folgende Optionen und
Aufgaben:

— Okologische Pastoral hat einen grundle-
genden Beitrag zu leisten zur Ekklesiogene-
se, konkret zur Entwicklung einer neuen
kirchlichen Sozialgestalt, die in den Augen
der modernen Welt als 6kologisch engagiert
und kompetent gilt. i

— Okologische Pastoral mull dazu beitragen,
daf die kirchlichen Gemeinden und Gemein-
schaften zu Orten fiir ein generationsiiber-
greifendes Lernen werden, in denen die
»Weisheit der Alten* und die , prophetische
Kraft der Jugend“! zusammenwirken, um
die grofen Zukunftsherausforderungen wie
weltweite Gerechtigkeit, friedliches Zusam-

% Vgl. dazu O. Fuchs, Prophetische Kraft der Ju-
gend? Freiburg i. Br. 1986, bes. 177-186.



menleben der Vélker und Bewahrung der
Schépfung gemeinsam anzugehen. So konn-
te sich die Kirche glaubwiirdig als eine 6ko-
logische Lern- und Weggemeinschaft pra-
sentieren.

- Okologische Pastoral mull daran arbeiten,
daf innerkirchlich Rdume fiir eine alternati-
ve Lebenskultur entstehen, in denen statt
maBlosem Konsum bescheidene und um-
weltvertragliche Lebensformen erlernt und
eingeiibt werden konnen. (Kirche als Zu-
kunftswerkstatt fiir einen neuen umweltge-
rechten Lebensstil!)

- Okologische Pastoral mufl zur Bildung ei-
ner 6kologischen Spiritualitdt der Glauben-
den beitragen, die die innere Kraft zur not-
wendigen Umkehr gibt und zugleich den
Mut verleiht, gegen alle Widerstédnde enga-
giert, aber gewaltlos fiir die Bewahrung der
Schépfung zu kdmpfen.
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Praxjs/ :

Erwin Krautler

Dann wird Ostern sein . < 20

Wie gedenkt die Kirche jener ihrer Mitglie-
der, die sich besonders fiir ihre Mitmenschen
eingesetzt haben und die wegen ihres Einsat-
zes fiir Gerechtigkeit und Frieden ermordet
wurden? Im folgenden berichtet Bischof
Krdutler, der auch selbst schon Ziel eines
solchen Anschlags war (wobei sein Begleiter
getitet wurde), daff dieser modernen Mdrty-
rer und Mdrtyrerinnen besonders an Karfrei-
tag und Ostern gedacht wird und daf} sie zu-
sammen mit grofien Glaubenszeugen der
Vergangenheit gefeiert werden. red
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