Melbourne-motet i historisk perspektiv'

AV OLA TJORHOM

Niér representanter fra verdens kirker i midten av mai 1980 kom-
mer sammen i Melbourne for 4 samtale om og 4 inspireres i kirkens
misjonsoppdrag, skjer det ikke i et historisk tomrom. Melbourne-
metet inngar nemlig i den rekke av verdensmisjonsmeter som i lo-
pet av de siste 70 ar jevnlig har blitt arrangert av Det internasjonale
misjonsrad (IMC) og av Kirkens Verdensrads Kommisjon for ver-
densmisjon og evangelisering, CWME. Dessuten har Melbourne-
motets hovedtema, Your Kingdom Come, ogsa en forhistorie inn-
enfor tidliger KV-dokumenter hvor Gudsrike-begrepet har blitt tatt
opp til behandling.

Vi vil i denne artikkelen forseke a trekke frem momenter fra den-
ne historiske prosessen som kan ha betydning for var forstielse og
vurdering av det planlagte motet i Melbourne. Det sier seg vel selv
at dette forseket pa en oversikt vil matte bli noe skissemessig og der-
med star i fare for a bli skjemmet av overforenkling og subjektivitet.
Forfatteren har derfor ingen illusjoner om at KV's mange kritikere
her hjemme vil se pa denne fremstillingen som objektiv og holdbar.
Jeg haper imidlertid 4 fa vist at det faktisk finnes positive ansatser a
knytte til innenfor den historiske utvikling som peker frem mot
Melbourne, og at ogsa KV's aktuelle misjonsengasjement — som de
aller fleste andre saker — har minst to sider. Den hyppig forekom-
mende «en-dimensjonale» kritikk av den misjonsteologiske utvikling
innenfor KV er nemlig, sa vidt undertegnede kan skjenne, sveert li-
te fruktbar.

Hensikten med denne artikkelen er folgelig a peke pa bruddstyk-
ker av den historiske ramme som det planlagte verdensmisjonsme-
tet i Melbourne ber forstaes og vurderes innenfor. Vi vil forst gi en
kort oversikt over hovedtendensene fra IMC's og CWME/KV’s tidli-
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gere verdensmisjonsmeter; dernest vil vi forsoke a si noe om hvordan
Gudsrike-begrepet har blitt forstatt innenfor sentrale KV-
dokumenter fra de siste 10-15 ar. Dette historiske risset vil forha-
pentligvis kunne indikere hva vi realistisk sett bor forvente av Mel-
bournemotet. Hovedhensikten var er altsd i denne omgang ikke a gi
en vurdering av forberdelsesdokumentene og forberedelsesarbeidet
for Melbourne i og for seg. Vi vil imidlertid i et avsluttende avsnitt
antydningsvis forsoke a relatere det historiske materialet vi har
gjennomgatt til den forelopige tilrettelegging av Melbournemotets
tema, slik denne kommer frem i blant annet innbydelsesskrivet fra
CWME og deler av det forberedelsesmateriellet som til na har blitt
sendt ut til KV’s medlemskirker fra staben i Geneve.

Men hovedvekten vil — som overskriften indikerer — bli lagt pa
a plassere Melbourne-motet innenfor dets historiske ramme. Og et-
tersom dette niende verdensmisjonsmetet samtidig er en markering
av 70-ars-jubileet for den forste store verdensmisjonssamlingen i
Edinburgh 1910, er det grunn til & anta at det historiske perspekti-
vet ogsa vil komme til & spille en viss rolle bade nar det gjelder
CWME’s planlegging av arrangementet, gjennomforingen av det
og dreftingene pa motet.

I. Tidligere verdensmisjonsmeter — en kort oversikt

Slagordet «verdens evangelisering i dette slektledd» inneholder pa
mange mater en glimrende oppsummering av hovedtendenser fra
det forste store verdensmisjonsmetet som ble arrangert i Edinburgh
¢ 1910. Det avspeiler for det forste at man i lopet av motet la hoved-
vekten pa droftinger av mer praktisk karakter, mens de store mi-
sjonsteologiske prinsippspersmal ikke kom til & spille noen domine-
rende rolle. Den sterke fokuseringen pa misjonsoppdragets geogra-
fiske dimensjon ma ogsa forstdes som et resultat av konsentrasjonen
omkring de praktiske sporsmal. Dernest reflekterer slagordet noe av
den glod og optimisme som preget motet. Denne optimismen om-
fattet bade utforelsen av selve misjonsoppdraget og muligheten for
et konstruktivt samarbeid mellom verdens kirker i denne forbindel-
se. Slik ble Edinburgh-motet en enorm inspirasjonskilde bade for
protestantisk misjon og i arbeidet for kristen enhet. Opprettelsen av
Det internasjonale misjonsrad i 1921 er et direkte resultat av ver-
densmisjonsmetet i Edinburgh.

Men allerede pa det neste verdensmisjonsmetet, som ble arran-
gert i Jerusalem ¢ 1928, kunne man registrere en viss tilbakegang for



den sterke vilje til enhet og samordning av ressurser som hadde pre-
get Edinburgh-motet. Arsakene til denne utviklingen er mange. Vi
vil i denne sammenheng matte noye oss med a peke pa datidens sta-
dig sterkere teologiske polarisering (jfr. strid om ny-
fundamentalistiske innslag i flere vekkelsesbevegelser og om den dia-
lektiske teologi), samt det faktum at kontroversielle misjonsteolo-
giske prinsippspersmal i langt sterre grad ble tatt opp pa
Jerusalem-motet enn i Edinburgh 18 ar tidligere. Et typisk eksem-
pel péa dette er at kristendommens forhold til andre religioner ble
satt pa dagsordenen. Til tross for sterke protester fra barthiansk
orienterte teologer, gikk flertallet pa dette punkt inn for en forelo-
pig lesning, hvor det — pa grunnlag av en sterk anti-sekularistisk
profilering — ble apnet for innordning av de andre verdensreligio-
nene i et religiost hierarki med kristendommen pa toppen, som den
hoyeste form for religion. Konflikten mellom den kontinentale dia-
lektiske teologi og den anglosaksiske «ocial gospel»-teologien av-
slorte ogsa til dels alvorlige motsetninger i synet pa sosial-etiske
sporsmal.

Den samtidshistoriske ramme om det tredje verdensmisjonsmo-
tet, som ble arrangert i1 Tambaram, India, ¢ 1938, var den militan-
te hedendom, det vil si nazismen, fascismen og den totaliteere stalin-
ismens fremvekst. Den sterke fokuseringen pa kirken (Z, men ikke av
verden) som preget foredrag og plenumsinnlegg i Tambaram, ma
forstaes som en konsekvens av denne situasjonen. Man talte om kir-
ken som «a testifying Church which points to the Kingdom», og
pekte videre pa at misjonen er hele kirkens sak, ettersom misjonsbe-
falingen nettopp er gitt til hele kirken. Selv om Tambaram-motets
sterke fokusering pa kirken ofte er blitt kritisert, bade av radikale
misjonsteologer («the Tambaram ecclesio-centrism») og av tilhen-
gere av selskapstanken, vil vi i denne sammenheng ikke unnlate &
peke pé at flere av dokumentene fra Tambaram ifelge var oppfat-
ning er et nytttig apropos bade til p.d.e.s. nyere misjonsteologi og
til p.d.a.s. store deler av norsk misjonstenkning, bade i fortid og
natid.

Det forste verdensmisjonsmeote etter 2. verdenskrig ble arrangert
i Whitby, Canada, 7 1947. Hovedvekten ble her lagt pa kirkens rolle
i forsoningsarbeidet etter krigen. Av sentrale misjonsspoersmal ble
blant annet forholdet mellom sender- og mottaker-kirker/«gamle»
og «unge» kirker tatt opp til behandling. Man pekte blant annet pa
nodvendigheten av 4 inkludere de unge kirkene i avgjorelsesproses-
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sen i langt sterkere grad, bade nar det gjaldt misjonens ressursmes-
sige disponeringer og arbeidet innenfor IMC. De positive misjonste-
ologiske signalene fra Tambaran ble ogsa tatt opp og pid mange
mater viderefert i Whitby. Man talte om Guds ord som vesensfor-
skjellig fra menneskenes ord og om misjonsoppdragets eskatologiske
dimensjon. Det er beklagelig at disse positive ansatsene ikke har
kommet tilstrekkelig klart frem i den senere misjonsteologiske ut-
vikling innenfor IMC og KV's CWME.

Verdensmisjonsmetet i Willingen ¢ 1952 markerer pa mange ma-
ter den moderne misjonsteologis definitive gjennombrudd innenfor
den ekumeniske bevegelse. Rammen omkring motet var den stadig
voksende sekulariseringen innenfor samfunns- og kultur-livet i Eu-
ropa og Nord-Amerika, noe som ferte til store vansker for kirken
nar den skulle definere sin identitet og sitt oppdrag. Delegatene pa
Willigen-motet forsekte a lose dette problemet ved a gripe til den
amerikanske misjonsteologen J. C. Hoekendijks kenotiske og funk-
sjonalistiske ekklesiologi og hans «anti-ekklesiosentriske» misjons-
teologi, som var utformet med direkte front mot den kirketenknin-
gen som hadde vunnet frem pa misjonsmetet i Tambaram i 1938.
Det faktum at Hoekendijks teologi hadde flere klare bererings-
punkter med det samme teologihistoriske fenomen som et tiar sene-
re ble omtalt som sekular-teologi, synes ikke 4 ha affisert flertallet
av deltakerne i Willigen. Slagordet Missio Dei — som siden har
statt svaert sentralt i den misjonsteologiske debatt innenfor den oku-
meniske bevegelse — skriver seg ogsa fra Willigen-metet. I forlen-
gelsen av Hoekendijks anti-ekklesiosentrisme talte man ikke lenger
forst og fremst om misjonen som et kirkelig oppdrag, men som
Guds misjon, Missio Dei. Selv om man pa metet i Willigen pa flere
punkter kunne knytte til tanker fra tidligere verdensmisjonsmeter,
er det klart at dets prinsipielle misjonsteologiske profilering inne-
barer et definitivt brudd med svart mange av de ansatser vi oven-
for har omtalt som positive.

Hovedsaken pa det sjette verdensmisjonsmotet, som ble arran-
gert 1 Accra, Ghana, ved drsskriftet 1957/58, var spersmilet om
IMC’s eventuelle integrering i Kirkenes Verdensrad. Som kjent
endte denne debatten med at Det internasjonale misjonsrad gikk
inn i KV pa dets generalforsamling i New Dehli i 1961. Men i for-
lengelsen av Willingen-metet begynte ogsa ansatser til den sakalte
«en verden»-tenkningen a gjore seg gjeldende pd Accra-motet.

Verdensmisjonsmetet i Mexico City ¢ 1963 ma pa mange mater



forstaes som en protestantisk parallell til det som skjedde pa den ka-
tolske kirkes 2. Vatican-konsil. P4 bakgrunn av en viss innflytelse
fra enkelte sekulzer-teologiske stremninger, foretok man en betyde-
lig utvidelse av selve misjonsbegrepet. Selv om dette gjorde det mu-
lig for kirken og dens misjon a ta opp patrengende sosial-etiske og
politiske problemer i langt sterre grad enn tidligere, forte det pa
sikt til at misjonens kirkebyggende og evangeliserende malsetning
ble nedprioritert. Nar det gjelder forholdet mellom kristendommen
og de andre religionene ble dette i Mexico City ikke forsekt lost pa
grunnlag av tanken om et religiost hierarki med kristendommen pé
toppen. Man talte i stedet om behovet for at det skjedde et mote
mellom kirken og tilhengere av andre religioner pd det personale
plan, som likeverdige samtalepartnere. Denne fokuseringen pa
ngdvendigheten av et slikt mote har siden statt sentralt innenfor
KV'’s dialog-program. Slagordet «misjon pa seks kontinenter» skriver
seg ogsa fra dreftingene pa Mexico-metet. Man ensket ved hjelp av
det a fa gi uttrykk for den oppfatning at misjon ikke bare er en be-
vegelse fra de «gamle» kirkene til de «unge», men at den ogsa ma
omfatte sekulariserte miljoer i Nord-Amerika og Europa. Selv om
dette slagordet formidlet et vesentlig anliggende, kunne heller ikke
det gi en definitiv lesning pa Willigen- og Mexico City-meotets
grunnleggende problem, nemlig spoersmalet om den kristne misjons
egenart, identitet og oppgaver i en sekularisert verden.

Ettersom det attende verdensmisjonsmetet i Bankok 1972/73 pa
mange mater utgjer den direkte bakgrunn for Melbourne-motet,
vil vi komme naermere inn pa dette motet senere. Vi vil i denne om-
gang matte noye oss med a peke pa noen sentrale trekk i materialet
fra Bankok. Det mest pafallende er utvilsomt Bangkok-metets
sterkt inklusive frelsesbegrep. Her fortrenges pa det naermeste alle
frelsens individuelle og eskatologiske aspekter til fordel for struktu-
relle og politiske overveininger. Resultatet blir at man ender opp
med en sterkt politisert frelsesforstaelse uten rom for frelsens trans-
cendente sider. Og i forlengelsen av Bankok-maotets sterke oppvur-
dering av det enkelte folks kulturelle egenart og identitet, inkludert
deres tradisjonelle religioner, gikk flere av delegatene inn for en ra-
dikal dialog-teologi og for tanken om moratorium, d.v.s. en pause 1
all vestlig misjonsaktivitet i den s.k. tredje verden i en femars-
periode.

Sett pa denne bakgrunn representerer Bangkok-meotet pd mange
mater en radikalisering av og en kulminasjon for den moderne mi-
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sjonsteologiske tenkningen fra Willigen og Mexico City, samt en til-
svarende neglisjering av det vi tidligere har omtalt som positive an-
sater fra Tambaram og Withby. Nar vi til tross for dette ikke tror at
Melbourne-metet vil bli dominert av Bangkoks problemstillinger,
skyldes det for det forste positive signaler fra nyere KV-dokumenter
som ma antas 4 fa relativt stor betydning for dreftingene i Melbour-
ne, jfr. spesielt dokumentene fra Faith and Orders mote i Bangalo-
re i 1978. Vi vil dessuten fa peke pa at den svaert sa naive politiske
optimisme og utopisme som pa mange mater utgjorde bakgrunnen
for Bangkok-metets «politiserte soteriologi», synes a vaere pa vei ut i
KV-kretser. I stedet merker man en besinnelse pa at var samtid inne-
holder flerer destruktive, ja, endog demoniske og apokalyptiske
elementer og en tilsvarende bevissthet om at den kristne eskatologi
og det kristne hap har en dypere transcendent grunn, nemlig Gud
og hans handling med verden gjennom Jesus Kristus. Denne utvik-
lingen har pd mange méter mye til felles med Tambaram-meotets
samtidshistoriske ramme. Om det vil fore med seg en tilsvarende
positiv aksentuering av kirkens egenart i Melbourne, er vel noe usik-
kert. Men det burde kunne indikere at dokumentene og syns-
punktene fra Tambaram er atskillig mer aktuelle som bakgrunn
for Melbourne-matet enn den store avstanden i tid skulle tilsi.

II. Gudsrike-begrepet innenfor enkelte nyere KV-dokumenter

I vart forsok pa a analysere bruken av Gudsrike-begrepet innenfor
enkelte nyere KV-dokumenter med sikte p4 Melbourne-motets ho-
vedtema «Your Kingdom Come», velger vi a ta utgangspunkt i do-
kumentene fra de viktigste KV-matene i siste 10-ars-periode, nem-
lig generalforsamlingene i Uppsala og Nairobi, verdensmisjonsmetet
i Bangkok og Faith and Order’s mote i Bangalore. Grovt sett mener
vi at disse dokumentene gir grunnlag for a skjelne mellom to hoved-
tendenser nar det gjelder forstaelsen av Guds rike. Mens Uppsala og
Bangkok pd mange mater star i anti-ekklesiosentrismens, politi-
seringens og «en verden»-tenkningens tegn, skimter vi i enkelte do-
kumenter fra Nairobi og Bangalore-motet en tendens som peker
bort fra den ensidig politiserte Gudsrike-forstaelsen, den naive poli-
tiske optimismen og den kontekstualismen, som i stor utstrekning
preget linjen Uppsala-Bangkok.

Nar vi her velger a tale om to hovedtendenser, dreier det seg selv-
sagt ikke om to strikt adskilte og til dels motstridende utviklingslin-
jer innenfor KV's historie fra siste 10-ars-periode, hvorav den ene er

10



entydig positiv, den andre entydig negativ. Det finnes selvsagt lys-
punkter fra Uppsala og Bangkok. Og dokumentene fra Nairobi og
Bangalore vitner ogsa pa enkelte punkter om gjennomslag for en
politisert Gudsrike-forstaelse og tillop til viderefoering av moderne
misjonsteologiske synspunkter fra de to foregaende motene. Men vi
mener altsa at det her tross alt finnes positive ansatser som vil fa be-
tydning for det planlagte verdensmisjonsmotet i Melbourne i 1980.

a) Uppsala — Bangkok:

I dokumentene og rapportene fra KV's 4. generalforsamling i Upp-
sala, 1968, forekommer selve begrepet «Guds rike» svaert sjelden. I
misjonsdokumentet fra seksjon II, Renewal in Mission, forekommer
begrepet ikke i det hele tatt. Og nar det brukes i de andre doku-
mentene, gar det konsekvent og ensidig pa Guds uteving av sitt her-
revelde, hans hersking, oftest med en klar politisk profilering. En
mer konkret forstdelse av Guds rike, som en soteriologisk storrelse
av «okal» art, kommer ikke til uttrykk i Uppsala-dokumentene.
Uppsalas eksplisitte Gudsrike-forstaelse peker altsd i politiserende
og immanent retning.

Den implisitte forstaelse av Guds rike som kommer til uttrykk i
Uppsalas misjonsdokument, peker i samme retning. Man taler her
om «the renewal of mankind», d.v.s. humanisering, forstatt som et
" immanent politisk ideal, som identisk med Gudsrikets frelsestil-
stand og folgelig som misjonens malsetning. Kirkens primare opp-
gave blir derfor ikke & forkynne Ordet og forvalte sakramentene,
men a virke som katalysator for en sosial og politisk utopi. Kirken
har ikke lenger noe «proprium» innenfor frelseshusholdning. Den
fremstilles riktignok i enkelte sammenhenger som et «tegn» pa Guds
rike, men kirkens tegnfunksjon skiller seg ikke vesentlig fra den
tegnfunksjon som utoves av andre politiske og humanitaere organi-
sasjoner eller grupperinger med samme malsetning, nemlig en im-
manent «renewal of mankind». Resultatet av dette blir en sveert en-
sidig funksjonalistisk ekklesiologi og en tilsvarende politisert
Gudsrike-forstaelse.

Heller ikke i dokumentene og rapportene fra verdensmisjonsmo-
tet ¢ Bangkok, 1973, stoter vi pa selve Gudsrike-begrepet i serlig
stor utstrekning. Men som tidligere nevnt innebzrer Bangkok-
motets implisitte Gudsrike-forstéelse en videreutvikling og radikali-
sering av synspunktene fra verdensmisjonsmetet i Mexico City i
1963 og fra Uppsala, innenfor rammen av en kontekstualistisk teo-
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logi. Det mest pafallende i denne sammenheng er Bangkoks meget
omfattende («comprehensive») og politiserte frelsesbegrep, som
bygger pa en tilnarmet neglisjering av frelsens forensiske aspekter.
Frelsen i Jesus Kristus skal forst og fremst komme til uttrykk i poli-
tisk handling. I trdd med dette opererer dokumentene med en poli-
tisert forstaelse av Guds herrevelde og en funksjonalistisk ekklesiolo-
gi som tolkes i etiserende retning. Eskatologien oppleses i politisk
utopisme. Det vil i vir sammenheng ogsa veere av interesse a regis-
trere at anvendelsen av Skriften i Bangkok-dokumentene er sveert
tilfeldig og synes ikke & fa materiell betydning for de synspunktene
som presenteres. (Jfr. her den utstrakte bruk av en typisk konteks-
tualistisk teologisk metode.)

b) Nairobi — Bangalore:

Uansett hvordan en vurderer dokumentene og rapportene fra KV's
5. generalforsamling ¢ Nairobi, 1975 teologisk, vil en matte inn-
romme at Nairobi-metet i forhold til Uppsala og Bangkok innehol-
der flere positive ansatser. (Jfr. her sarlig dokumentene fra seksjon
I og II). En merker riktignok fortsatt en viss politisk slagside i enkel-
te av dokumentene, men den ensidige politiseringen av soteriologis-
ke begreper (jfr. f.eks. Bangkoks frelses-begrep), er pa langt neer sa
dominerende. Man knytter nemlig i denne forbindelse i sterkere
grad til etterfolgelses-terminologi og ikke i samme grad til en
politisert ekklesiologi, soteriologi og eskatologi. Kirkens politisk-eti-
ske innsats forstdes ikke primaert som et tegn pa Guds rike, men
som en del av dens totale (<holistic») oppdrag overfor hele mennes-
ket i Jesu etterfolgelse. Det faktum at det i dokumentet fra seksjon
I, «Confessing Christ Today», tales om «the inbreaking reign of
God», vitner ogsa om at Guds rike her far en «teonom» definisjon
som peker i en helt annen retning enn Uppsala og Bangkoks politi-
serte og immanente Gudsrike-forstdelse, selv om denne definisjonen
innebarer at den mer abstrakte forstaelsen av Guds rike, lik Guds
herrevelde, fastholdes. Generelt sett peker signalene fra Nairobi
bort fra den ensidige politiske kontekstualismen som dominerte i
Bangkok bare 2 ar tidligere.

Disse positive signalene fra Nairobi blir i aller hoyeste grad fulgt
opp og forsterket pa Faith and Orders mote i Bangalore ¢ 1978 (jfr.
her spesielt dokumentet «A Common Account of Hope»). Med ut-
gangspunkt i en analyse av det man kaller apokalyptiske trekk i var
samtid, blir den naive politiske optimisme og utopisme fortrengt til

12



fordel for kvalifisert teologisk og bibelsk tale om det kristne hép:
«Christ is the judge of human hopes . . . Our present hope is ancho-
red in God’s actions in history and in eternal life of the age to come.
But we know that we are accepted by God as forgiven sinners, and
therefore we are certain that we can here and now be co-workers
with God in pointing to his rule.» Gudsrikets fullendelse far en sterk
kristologisk forankring i og med at det knyttes til Jesu person og
ord. Kirken beskrives som «a communion of hope» og «a foretaste»
pa det som hapes, nemlig Gudsrikets fullendelse. Sa vidt underteg-
nede kan skjenne, ma vi helt tilbake til verdensmisjonsmetet i Tam-
baram i 1938 for a finne en tilsvarende positiv og konkret omtale av
kirkens tegnfunksjon.

Vi mener pa denne bakgrunn at det er realistisk & tale om to til
dels sterkt forskjellige hovedtendenser innenfor den historiske ut-
vikling som peker frem mot verdensmisjonsmotet i Melbourne i
1980 nar det gjelder forstaelsen av Guds rike. Det springende punkt
i var sammenheng er hvilken av disse linjene Melbourne-meotet vil
bli en oppfelging av: den politiserte og immanente Gudsrike-
forstaelsen fra det siste verdensmisjonsmotet i Bangkok eller de po-
sitive ansatsene fra KV's generalforsamling i Nairobi og Bangalore-
maotet.

Det er selvsagt ikke mulig a gi noe definitivt svar pa dette spors-
malet pa det navaerende tidspunkt. Men det finnes flere momenter
i den forberedelsesprosessen som peker frem mot Melbourne, som
— sett pa bakgrunn av det vi ovenfor har sagt om Melbourne-
motets historiske ramme — sa avgjort ma oppfattes som positive
signaler.

Konklusjoner

1. Generelt sett forekommer begrepet «Guds rike» relativt sjelden i
dokumenter og rapporter fra de konferansene og metene vi ovenfor
har forsekt a gi en kort analyse av. Nar begrepet brukes, skjer det
oftest i dokumenter som tar opp problemer av sosial-etisk og poli-
tisk karakter. Ettersom Gudsrike-begrepet burde vere et sentralt
tema nar kirkens misjonsoppdrag tas opp til diskusjon, er det pafal-
lende at det si godt som ikke anvendes i misjonsdokumenter fra
nevnte konferanser. Sett pa denne bakgrunn er det svaert gledelig
at CWME har valgt nettopp formuleringen «Your Kingdom Come»
som hovedtema for det planlagte verdensmisjonsmetet i Melbourne
i 1980.
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2. Et annet positivt trekk i CWME-stabens arbeid med
Melbourne-konferansen, er at man har lagt opp til en arbeidsstil
som innebzrer at medlemskirkene ogsa far anledning til 4 delta i
selve forberedelsesprosessen for motet pa en langt mer konkret og
direkte mate enn tidligere. (Jfr. her f.eks. Geneves anstrengelser for
a publisere forberedelsesdokumenter fra CWME's medlems-kirker
og organisasjoner.)

3. Som vi har sett, er det den mer abstrakte bruk av begrepet
Guds rike, lik Guds herrevelde, Guds hersking, som dominerer i de
ovenfor nevnte dokumentene, med sterk og til dels ensidig vekt pa
herreveldets etiske implikasjoner. En mer «konkret» forstaelse av
Guds rike som en soteriologisk storrelse av «lokal» art (frelsens
«sted»), kommer bare unntaksvis til uttrykk. Hovedpoenget i denne
sammenhengen ber imidlertid, sa vidt undertegnede kan skjonne,
ikke vaere det rent leksikalske, d.v.s. a tviholde pa oversettelsen
«Guds rike», men det innholdsmessige, nemlig at «Guds rike» forst
og fremst er et soteriologisk og ikke et etisk begrep, og at dette riket
ikke etableres pa grunnlag av menneskers etiske anstrengelser, men
ene og alene er et resultat av Guds nadeshandling i Jesus Kristus. Vi
stoter imidlertid i dokumentene fra Nairobi og Bangalore pa ansat-
ser som peker bort fra den tidligere ensidige politiseringen av soteri-
ologiske begreper. Det er & hape at disse signalene vil bli fulgt opp i
Melbourne.

4. De positive ansatsene fra Nairobi og Bangalore henger etter
all sannsynlighet sammen med at den politiske kontekstualismen
ikke lenger er den radende teologiske metode innenfor KV og
CWME pa samme mate som i Uppsala og sarlig i Bangkok, samt at
den naive politiske optimisme og utopisme pa flere punkter har
mattet vike for et mer realistisk syn pa kirkens politiske muligheter
og en orientering i retning av den bibelske eskatologi.

5. Det vil selvsagt veere en viktig oppgave for lutherske teologer
pa Melbourne-meotet & motarbeide enhver tendens til politisering av
evangeliet og fortrengning av frelsens forensiske aspekter. Men det
kommer an pa om en blott og bar forskansning i den gamle modell
skapelse-forlesning, er tilstrekkelig i denne sammenheng — selv om
den i prinsippet er aldri sa riktig. Det er nemlig, savidt undertegne-
de kan skjenne, en kjennsgjerning at det er problematisk for tradi-
sjonell luthersk sosial-etikk a ¢ praks:s fastholde at samme Gud er
bade Skaper og Forleser, at samme Gud hersker i begge regimen-
ter. Stilt overfor en sekularisert stat og et verdenssamfunn preget av
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undertrykking og urett, blir det stadig viktigere for kirken a komme
til rette med ikke bare etikkens skapelsesteologiske, men ogsa dens
trinitariske basis og motivering. En bor derfor ikke allerede i ut-
gangspunktet avskjeere seg fra impulser fra den ekumeniske sosiale-
tiske debatt, selv om de grunnleggende etiske modeller det her ar-
beides med, neppe kan overtas. Og savidt undertegnede kan skjon-
ne, vil en skapelsesteologisk basert og trinitarisk motivert sosial-
ettkk veere et bade riktig og realistisk alternativ til den reformerte
kristomonisme, som dessverre sa altfor lenge har fatt dominere inn-
enfor den ekumeniske bevegelse.

6. Ettersom den forberedelsesprosess som peker frem mot Melbo-
urne pa langt naer er fullfert, vil det pa det naveerende tidspunkt
selvsagt vaere svaert vanskelig & gi en omfattende vurdering av hvor-
dan og i hvilken grad de positive signalene vi ovenfor har nevnt vil
bli fulgt opp pa Melbourne-motet. Men de forberedelsesdokumen-
tene vi til na har mottatt, peker pa enkelte punkter i riktig retning.
Selv om deler av disse dokumentene ogsa preges av tillop til politi-
sering (jfr. her spesielt det som sies om «Jesus og de fattige») og selv
om en nok vil fole et visst behov for a distansere seg fra en del av de
eksegetiske konklusjonene som trekkes, merkes en vilje til a fokusere
Skriften som samtalegrunnlag pa en méte som bryter med den tidli-
gere kontekstualismen.

7. Vi mener pa denne bakgrunn at det finnes positive ansatser a
knytte til nar det gjelder forstaelsen av Guds rike bade innenfor
rammen av den historiske utvikling som peker frem mot
Melbourne-motet og i det forberedelsesmateriellet vi til na har mot-
tatt fra CWME-staben i Geneve. Det er derfor viktig at disse positi-
ve signalene utnyttes og videreutvikles i vart arbeid med
Melbourne-motets tema i stedet for ensidig konsentrasjon om kri-
tikk av det vi matte oppfatte som teologisk uakseptabelt. Poenget
her er selvsagt ikke at vi skal fortrenge alle problemer og alt det som
matte vaere negativt. Men en ensidig og lite konstruktiv kritikk har
altfor lenge fatt dominere var hjemlige debatt om den misjonsteolo-
giske utvikling innenfor den okumeniske bevegelse. Vart anliggen-
de vil dessuten ha atskillig bedre muligheter til a bli hort dersom vi i
storre grad makter a knytte vare bidrag til de positive ansatsene
som vitterlig finnes innenfor den historiske utvikling som peker
frem mot Melbourne-meotet.

15



NOTE:

' Denne artikkelen er i hovedsak bygget pa en innledning som ble holdt pi en endags-
konsultasjon for de to norske Melbourne-studiegruppene i Oslo onsdag 5. september 1979,
Forfatteren beklager at det ikke har blitt tid til 4 utstyre artikkelen med et utforlig noteappa-
rat med litteratur-henvisninger etc., men héper at den, til tross for denne mangelen, vil kun-
ne gi et visst bilde av den misjonsteologiske utvikling innenfor den okumeniske bevegelse. Jfr.
forovrig listen over aktuell litteratur.
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