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Die Freikirchen von der
Weimarer Republik zum
Dritten Reich

A

Vertreter der ,klassischen* Freikirchen. Weil
diese Zeit immer noch mit vielen gefiihls-
maBigen Belastungen beschwert ist, waren
auch nicht offizielle Delegierte eingeladen
worden, sondern interessierte Angehorige der
Mennoniten, Methodisten, der Evangelisch-
Freikirchlichen und der Freien evangelischen
Gemeinden fanden sich zu dieser ,Interna-
tionalen Arbeitsgemeinschaft fiir Kirchenge-
schichte zusammen. Auch einige Landes-
kirchler als Kenner des ,Kirchenkampfes*
waren dabei, Man war sich schnell einig, daB
die Bezeichnung ,Kirchenkampf* von den
Freikirchen nicht verwendet werden kann,
weil er eine Auseinandersetzung innerhalb der
damaligen Deutschen Evangelischen Kirche
gewesen ist.

Von den Mennoniten liegen erste Arbeiten fiir
ihren Weg im ,,Dritten Reich* vor, etwa von
Dr. Hans-Jiirgen Goertz, Hamburg, der zu
den Einladenden gehorte und zu Beginn eine
Einfithrung in den Forschungsstand und die
damit verbundene Problematik gab. Quellen-
material muB gesammelt und jedem zuging-
lich gemacht werden, der dariiber arbeitet.
Leider werden Akten oft als Privatbesitz der
damals Verantwortlichen oder ihrer Erben
angesehen.

Im Raum der Evangelisch-methodistischen
Kirche werden erste Forschungen angestellt.
Dr. Karl Zehrer, Werdau (DDR), hat eine
Habilitationsschrift ,,Die Freikirchen und das
Dritte Reich“ abgeschlossen. Dafiir konnte er
die in der DDR lagernden Akten des damali-
gen Reichskirchenministeriums einsehen und
verarbeiten. Sein einfithrendes Referat war
die Basis fiir die weitere Arbeit der Tagung.
Es war sicher gut, mit der Weimarer Republik

i \J(ginzusetzen. Auch die Freikirchen, die zu den

konservativen Kriften gehorten, fanden nur

Um erste Versuche zu machen, die e ?‘P & 7 gehr langsam Zugang zu den neuen Verhilt-
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geschichte seit dem ersten Weltkrieg' auf
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ssen. Thr Herz schlug noch fiir die zur
Abdankung gezwungenen Fiirsten. Andrer-
seits bemiihten sich die Freikirchen, jetzt



»Nach dem Zusammenbruch schwiegen sich die Freikirchen aus*

endlich die Anerkennung als 6ffentlich-recht-
liche Korperschaften zu erlangen, und erhoff-
ten sich dadurch eine 6ffentliche Aufwertung.
Die Freikirchen waren nicht frei von Nationa-
lismus und teilten die landldufige Auffassung
von Krieg und Frieden, nach der der Krieg
eine Naturnotwendigkeit ist. Nach Matthidus
24,6 mufl die Gemeinde bis ans Ende von
Kriegen und Kriegsgeschrei horen. Daraus
wurde abgeleitet, daB man Kriegsgeschrei
nicht nur ohnméchtig hinzunehmen, sondern
sich bei Konflikten auch tatkriftig zu beteili-
gen habe. Selbst unter den urspriinglich
pazifistischen Mennoniten setzte sich diese
Auffassung schon wihrend des ersten Welt-
krieges durch.

Im Gegensatz dazu iibten die Freikirchen,
deren auslidndische Schwesterkirchen — wie
Methodisten und Baptisten — viele Parla-
mentarier, Gewerkschaftler und Parteifiihrer
stellten, eine groBe Zuriickhaltung gegeniiber
aktiver parteipolitischer Betdtigung. Erst als
sich die Notwendigkeit zeigte, gewisse Ziele
— etwa in der Schul- und Abstinenzfrage
— mit politischen Mitteln durchzusetzen,
entstand der ,,Christenbund®, dem zeitweilig
der Baptistenprediger C. 4. Fliigge und der
Methodistenbischof Dr. Melle vorstanden. Er
blieb nicht lebensfahig. Dagegen konnte 1930
der ,Christlich-Soziale Volksdienst” 14
Reichstagsmandate erringen. Eins davon hat-
te der baptistische Schriftleiter Paul Schmidt.
Schon bald warnten Freikirchen und Gemein-
schaften aber auch vor dieser Partei.

Dr. Zehrer machte deutlich, daB3 es spiter zum
Nationalsozialismus niemals ernste Differen-
zen gab, die evangelischen Freikirchen aber
auch nie die eng verbundenen Vertrauten des
NS-Staates waren. Sie begriiten es, dafl mit
dem ,Fiihrer” ein starker Mann dem von
vielen Regierungskrisen und den Belastungen
des Versailler Vertrages erschiitterten Staat zu
Ordnung und Stéarke verhalf. Zur Verunsiche-
rung kam es, als die ,Deutschen Christen”
eine Einheitskirche propagierten, der auch
die Freikirchen angehoren sollten. Darauf-
hin planten diese ernsthaft, sich zu einer
»Deutschen Freikirche® zusammenzuschlie-
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Ben, um so neben der Katholischen und der
Deutschen Evangelischen Kirche eine ,,Dritte
Sdule” zu bilden. Spitere Enttduschungen
fithrten zu einer Unterscheidung zwischen
~echtem* und ,,unechtem* Nationalsozialis-
mus. Die antijidische Haltung des NS-
Staates wurde von den Freikirchen nicht als
so unertréglich empfunden, daB sie sich dage-
gen in irgendeiner Form auflehnten. Neben
der Angst vor einer eventuellen Strafe fiir eine
derartige ,,UnbotmiBigkeit“ und der ans
Unbegreifliche grenzenden Gleichgiiltigkeit
diirfte fiir diese Haltung bedeutsam gewesen
sein, daB es in ihren Reihen kaum Juden und
Antifaschisten gab. Den wenigen aus rassi-
schen Griinden Gefidhrdeten konnte meist
dank guter Beziehungen geholfen werden.
Ausldndische Berichte iiber die Behandlung
von Juden hielt man fiir {ibertrieben.

Die regimefreundliche Einstellung blieb da-
durch bestimmt, dal die Freikirchen bis
Kriegsausbruch in der Volksmission das
Evangelium verkiindigen konnten. Das wurde
ihnen auch unwidersprochen abgenommen.
So ist auch das Auftreten von Bischof Dr.
Melle und Paul Schmidt auf der Weltkirchen-
konferenz fiir Praktisches Christentum im
Juli 1937 in Oxford zu verstehen. Weil die
Deutsche Ev. Kirche (DEK) keine Delegierten
dazu entsenden durfte, empfand die Beken-
nende Kirche (BK) die Erklarungen der
anwesenden Freikirchler als Verrat ihres
Kampfes um das Evangelium. Bis 1944 gab es
bis zur Unertréglichkeit gesteigerte Akklama-
tionen an und fiir das Regime, die Hitler als
Gottesgeschenk fiir Deutschland und die Welt
bezeichneten.

Nach dem Zusammcnbruch schwiegen die
Freikirchen sich aus. Ein Schuldbekenntnis
wurde allenfalls indirekt und auf Veranlas-
sung der ausldndischen Briider abgegeben.
Die verantwortlichen Minner verblieben
auch zumeist nach 1945 in ihren leitenden
Diensten.

Dr. Zehrers Referat zeigt die ganze Problema-
tik auf, vor der die Erforschung jener Zeit
steht. Offizielle Akten eines Ministeriums und
der Kirchen- und Gemeindeleitungen kénnen



., Die Freikirchen wollten mit einer
Freikirchlichen Sammlung oder Deutschen Freikirche

der Eingliederungsgefahr begegnen*

nicht die ganze Wirklichkeit wiedergeben.
Darum fehlt die Gegenseite ganz. Welcher
EinfluB ging etwa von der apokalyptischen
,Untergrundliteratur* aus! Fiir viele Freunde
des ,,prophetischen Wortes® in Freikirchen
und Gemeinschaften galt etwa seit den 1929
erschienenen Vortragen ,,.Der Weille Herzog™
von Friedrich Hoffmann Hitler als der ,,Anti-
christ* und bewahrte sie so vor einer Regime-
Bejahung! Vom Dienstag ab schilderten Ver-
treter einzelner Freikirchen den Weg ihrer
speziellen Gemeinden. Karl-Heinz Voigt,
Methodistenpastor in Bremen und Miteinla-
der der Tagung, zeichnete den , Weg der
Methodistenkirche ins Dritte Reich*. Ahnlich
wie die Mennoniten konnte er sich fur die
Methodisten auf betrichtliche Vorarbeit zum
Thema stiitzen. Die deutschen Methodisten
gehorten mit denen der Schweiz und Ungarns
zum ,,Mitteleuropdischen Sprengel“. Ihr Bi-
schof Nuelsen war amerikanischer Staatsbiir-
ger und residierte in Ziirich. Dadurch blieb
aber auch unschitzbares Aktenmaterial er-
halten.

Die Methodisten griindeten zunichst einen
~Sonderausschull fiir unsere kirchlichen Be-
lange in Deutschland®. 1935 bekamen sie die
Rechte einer Korperschaft des offentlichen
Rechtes und beriefen in Dr. Melle einen
eigenen deutschen Bischof. Vorausgegangen
war ein starkes Fragen nach dem einzu-
schlagenden Weg. 1926 bildeten die Bischof-
lichen Methodisten, die Evangelische Ge-
meinschaft, die Baptisten und die Freien
evangelischen Gemeinden die Vereinigung
Evangelischer Freikirchen (VEF) als eine
Interessenvertretung gegeniiber den Landes-
kirchen, zu denen das Verhiltnis gespannt
war, und gegeniiber dem Staat. Nach 1933
wuchs unter dem Reichsbischof Miiller ernst-
haft die Gefahr der Auflésung. Die Freikir-
chen sollten der Reichskirche eingegliedert
werden. Uber die Form des Anschlusses gab
es verschiedene Vorstellungen. Die Freikir-
chen reagierten ihrerseits mit verschiedenen
Denkvorschligen, um mit einer ,,Freikirchli-
chen Sammlung* oder ,,Deutschen Freikirche™
der Eingliederungsgefahr zu begegnen, eine

Front gegen die rom.-kath. Kirche aufzu-
bauen und als ,Dritte Sidule* neben den
GroBkirchen ein Verhandlungspartner der
Reichsregierung zu werden.

Die Kontakte zur ,Bekennenden Kirche*
befriedigten nicht. Karl Barth lehnte die
Lnichtreformatorischen Kirchen* — damit

meinte er die Freikirchen — rundheraus ab.
Bei den Methodisten gab es auch einen kurzen
Einbruchsversuch ,.deutsch-christlicher*
Methodisten, die eine Fachschaft von NS-
Pastoren zu schaffen suchten. Die Leitung der
VEF (Melle, Schmidt) wirkte oft wie frei-
schwebende Kiinstler”, denn was fiir die
Methodisten galt, traf sicher auch auf die
Glieder der anderen Freikirchen zu: Die
Evangelisation war ihnen wichtiger als Orga-
nisationsformen. Diese Haltung erschwerte
aber auch den verantwortlichen Minnern die
Arbeit.

Gtinter Balders, der eigentliche Gastgeber der
Tagung, schilderte den Weg ,,Vom Bund der
Baptistengemeinden zum Bund Evangelisch-
Freikirchlicher Gemeinden — Wege und Sack-
gassen”. Er konnte sich dabei noch nicht auf
eine so reiche Vorarbeit stiitzen, wie es
Mennoniten und Methodisten kénnen, son-
dern nur eine allererste Sichtung des Mate-
rials vornehmen.

Am 28. 4. 1933 erschien ein Aufsatz von Dr.
Hans Luckey ,,Das Gebot der Stunde®, in dem
er aufrief, nicht abseits zu stehen. Die Bun-
desorganisation bedurfte einer neuen Kon-
zeption. Es ging ihm um die Frage: Zuriick
zum Independentismus der Vorkriegszeit
oder hin zum Fihrerprinzip? Im deutschen
Baptismus gab es urspriinglich die eine grol3e
Bundesgemeinde. Luckey fragte: Warum
nicht Stirkung der Einheit durch stirkere
Fiihrung? Warum nicht zuriick zu 1851 — hin
zum Fiihrerprinzip?

Sieben damals junge Prediger, von denen
keiner der Bundesverwaltung angehdorte, fiinf
aber Gefdhrten gemeinsamer Studienzeit auf
dem Hamburger Predigerseminar waren, ver-
offentlichten am 18. Mai 1933 ,Ein beken-
nendes Wort zur gegenwirtigen Stunde®, in
dem sie es ,,begriilen von Herzen, daB3 durch
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,,Dem NS-Staat war diese

Machtzusammenballung der Freikirchen nicht recht*

die nationale Revolution wieder die geistigen
Werte zur Herrschaft kommen sollen und da
dadurch auch wnsere Botschaft von dem
Gnadenwalten Gottes und seines Geistes in
unserem Volke neues Gewicht gewinnt*, Den
Predigern Fehr, Harnisch, Luckey, Pohl,
Przygodda, Riemenschneider und Rockel
ging es um eine gemeindegemidBe Form
zwischen ldhmendem Parlamentarismus und
entmiindigendem ,absolutem Fiihrertum®
unter ,klar fiihrenden und wverantwortlich
sorgenden Hirten". Zur Begriindung des
Fiihrerprinzips greift der Text auf die Theo-
logie der Schopfungsordnungen zuriick und
vernachlidssigt die fiir die Lehre von der
christlichen Gemeinde konstitutive Christo-
logie.

Am 23. Oktober 1933 erging ein Schreiben der
Bundesiltesten an alle Gemeinden. Wenn sie
weiterhin dem Bund der Baptistengemeinden
angehoren wollten, miilten sie innerhalb von
drei Wochen einen Bruder namentlich be-
stimmen, ,,daBl er der Vorsitzende oder Fiihrer
der Gemeinde sei (das wird wohl in den
meisten Fillen der Prediger der Gemeinde
sein)“. Dagegen wandte sich ein Sonder-
druck der ,,Rheinischen Traube®, des Ver-
einigungsblattes der rheinisch-westfilischen
Baptistengemeinden (1/1934), von E. Merten
unterzeichnet, der mit der Liedstrophe endet:
Jesus, du allein, sollst mein Fiihrer sein!*
Eine Verkiirzung der Tatsache ist es, daB3 die
Gebetsgemeinschaft auf der Theologischen
Woche in Hamburg 1937 die Initialziindung
gewesen sei, den Weg zum Bund Evangelisch-
Freikirchlicher Gemeinden zu beschreiten.
Die politische Situation stimulierte sehr friih
den Zusammenschlull freikirchlicher Grup-
pen. Schon vor dem Verbot dér _Christ-
lichen Versammlung™ im April 1937 gab es
Kontakte zur Briiderbewegung.

Am 22. Februar 1941 entstand auf der
Bundeskonferenz in Berlin, Gubener Stralle,
der Bund Evangelisch-Freikirchlicher Ge-
meinden aus vier Gemeindebiinden: Dem
Baptistenbund hatten sich 1938 die pfingst-
lerischen ,,Elim“-Gemeinden angeschlossen.
Die ,,Offenen Briider hatten sich im August
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1937 dem Bund freikirchlicher Christen (BfC)
angeschlossen, der der verbotenen ,,Christ-
lichen Versammlung” als neue Organisation
zugestanden worden war, unter der person-
lichen Verantwortung von Dr. Hans Becker.
Dem NS-Staat war diese Machtzusammen-
ballung der Freikirchen nicht recht. Erst im
Oktober 1942 wurde die staatliche Anerken-
nung fiir die neue Bundesverfassung erteilt.
Der Name ,evangelisch-freikirchlich® deutet
an, dal man das Ziel einer Zusammenfiih-
rung aller Freikirchen noch nicht aufgege-
ben hatte. Nach dem Kriege traten eine Reihe
ehemaliger ,,Christlicher Versammlungen®
wieder aus dem Bunde aus und fanden sich zur
»Freien Briidergruppe®. Die meisten Elim-
Gemeinden in der Bundesrepublik schieden
1954 wieder aus dem Bunde aus.

Mit Spannung erwartet wurde am Dienstag-
abend das ,,Gesprdch mit Augenzeugen”, das
Dr. Heinold Fast, Emden, fiihrte, der die
Zeit des ,,Dritten Reiches* selbst nur als Kind
miterlebte. Subjektive, personliche Erinne-
rungen wurden erwartet und berichtet. Er-
schiitternd war, daB drei von den fiinf
Gesprachsteilnehmern aus ihren Gemeinden
emigrieren muften, weil sie auch von Brii-
dern allein gelassen wurden. Unbefriedigend
blieb, daBB nur Minner berichteten, die dem
NS-Staat gegeniiber negativ gesinnt waren. Es
hitten sich auch sicherlich Teilnehmer finden
lassen, die das Suchen nach der Klarheit und
Wegfiihrung — wie es sich in den schrift-
lichen Zeugnissen widerspiegelt — stirker
hitten schildern kénnen. Deutlich wurde aber
auch hier im Gesprich der Unterschied
zwischen den Freikirchen und der BK: Die BK
bezeugte angesichts des totalitiren Systems:
Jesus Christus ist der Herr!, wihrend sich die
Freikirchler weithin auf das Bekenntnis: Jesus
Christus ist mein Herr! beschrinkten.

Am letzten Vormittag gab es noch Kurzinfor-
mationen, so aus dem Raum der Evangeli-
schen Gemeinschaft, die heute ein Teil der
Evangelisch-methodistischen  Kirche  ist,
durch Helmut Mohr, und aus den Freien
evangelischen Gemeinden, die, wie Walde-
mar Brenner deutlich machte, als einziger



In den letzten Jahren

ist die Diskussion um die Taufer erneut reger geworden*

Bund innerdeutsch, allenfalls innereuropi-
isch, verankert sind und bis 1945 Schwie-
rigkeiten hatten, iiberhaupt wirklich ein Bund
zu werden. Im ,Dritten Reich“ kam als
homogener Block der Kreis um Friedrich
Heitmiiller hinzu, der sich erst nach dessen
Tode in den Bund einzufiigen begann. Heit-
miiller hielt zu Beginn der NS-Zeit ,, Zwolf
Predigten eines Christen und Nationalsoziali-
sten* in SA-Uniform. Spiter bekam er ein
Predigtverbot, das aber aufgehoben wurde,
wie Dr. Zehrer erginzend mitteilte.

Der Hamburger Mennonitenpastor Foth
schilderte den Weg der iltesten Freikirche
iberhaupt, die schon im 19. Jahrhundert zur
Staatsbejahung fand. Schon 1934 sah sie die
Frage der Wehrdienstverweigerung als ein
iiberholtes Relikt an. (Die Allgemeine Wehr-
pflicht wurde erst 1935 eingefiihrt!). Im
Dritten Reich gab es keine mennonitischen
Wehrdienstverweigerer!

Joachim Zeiger zeigte den Weg der Briider-
bewegung bis zum Verbot. Es wurde am 13.
April 1937 durch die Tagespresse bekanntge-
macht, weil es wegen ihrer Organisations-
feindlichkeit keine Adresse gab, an die sich
der Staat halten konnte. Das Verbot wurde
nie aufgehoben. Einzige Maoglichkeit blieb
eine Neuorganisation. Als der BfC den Zu-
sammenschlull mit den Baptisten beschloB,
gab es nur die Mdoglichkeit, sich dem BEFG
anzuschlieBen oder in die Illegalitit zuriick-
zufallen.

Die Arbeit soll fortgesetzt werden. Ein weite-
res Treffen wird in etwa anderthalb Jahren
stattfinden. In der Zwischenzeit mull Quel-
lenmaterial sichergestellt und bereits Ver-
offentlichtes zusammengetragen werden. Ge-
priift werden miiite, welchen Aussagewert
unsere Zeitschriften haben. Was ist an den
Seminaren gelehrt worden?

Der Kontakt der Teilnehmer an der Arbeits-
gemeinschaft soll gepflegt und zu Vertretern
anderer deutschsprachiger Freikirchen ausge-
weitet werden.

Manfred Barenfanger, An der Kapelle 11,
2957 Westoverledingen 3

Die Tauferbewegung des 16.
Jahrhunderts als Protest und
Korrektiv

I. Das Tiufertum im Lichte der neusten
Forschung

Der Ursprung des Taufertums des 16. Jahr-
hunderts ist ein in der Forschung lebhaft
diskutiertes Problem. Seit den grundlegenden
Arbeiten von Ernst Troeltsch und Karl Holl
haben zwei Hauptauffassungen einander ge-
geniibergestanden. Laut Troeltschs Sozial-
lehren (1912) entstand das Taufertum und
damit der ,,Sektentypus® in der neueren Kir-
chengeschichte 1525 in Ziirich. In dem Auf-
satz Luther und die Schwdrmer (19232) ver-
tritt Holl die Ansicht, dal} die ,,Schwirmer*
und unter ihnen die ,Wiedertdufer aus der
Auseinandersetzung Luthers mit seinen spiri-
tualistischen Gegnern in den Jahren 1521 bis
1522 hervorgegangen sind. Troeltschs Stand-
punkt ist nicht zuletzt von zwei bekannten
Reformationshistorikern weitergefiihrt wor-
den: von Fritz Blanke in Ziirich und von dem
amerikanischen Mennoniten Harold Bender.
In Uppsala war Gunnar Westin ebenfalls ein
energischer Vertreter dieser Auffassung.
Holls Interpretation wurde vor allem von den
Mennoniten, aber auch von anderen als
lutherische Kontroverstheologie abgelehnt.
In den 1950er Jahren war man in der Tédufer-
forschung vorherrschend der Meinung, daf
das Taufertum aus der zwinglischen Refor-
mation hervorgegangen sei und eine Radikali-
sierung dieser darstellte. Nach dieser Auf-
fassung waren diese eigentlichen, urspriing-
lichen Taufer apolitische Pazifisten und Se-
paratisten, Vorldufer des spiteren Freikir-
chentums und des Pietismus.

In den letzten Jahren ist diese Diskussion
erneut reger geworden. Als Beispiel fiir die
neue Forschungslage soll hier auf einige
Arbeiten des amerikanischen Historikers Ja-
mes M. Stayer hingewiesen werden und
besonders auf seine Beurteilung des Taufer-
fithrers Hubmaier. Es mag dem Verfasser
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,,Die erste Stufe des Tiufertums war kongregationalistisch,
nicht separatistisch, und vertraute folglich
auf Selbstverteidigung und nicht Wehrlosigkeit*

dieses Beitrages gestattet sein, Balthasar Hub-
maier zu erwidhnen, da er sich mit ithm
eingehend befaB3t hat.

In seiner Dissertation schreibt Stayer wie
folgt: ,Wessen Lehre vom Schwert war unter
den Positionen, die wir untersuchten, die am
wenigsten typisch téuferische? Nach meinem
Urteill gibt es auf diese Frage nur eine
Antwort: Balthasar Hubmaiers! . . . das real-
politische Motiv findet sich (zumindest in
einer theoretischen Formulierung) nur bei
Hubmaier; und zwar aus guten Griinden.
Realpolitik ist der natiirlichste Modus einer
Politik der Legitimitit; und wenn irgend
etwas fiir die Tdufer zutraf, dann die Tatsache
threr Illegitimitat.“2 3 Jahre spiter beurteilt
derselbe Verfasser Hubmaier ganz anders,
wenn er in dem Aufsatz ,Die Anfinge des
schweizerischen Tdufertums im reformierten
Kongregationalismus® schreibt: ,,Hubmaier
ist in der Taufergeschichte fiir seine Kir-
chenordnung und fiir seine Einstellung zum
Schwert der Obrigkeit, die von der Sattlers
und Grebels abwich, wohlbekannt. Man sah
in ihm einen ,,Ausnahmefall“, der von den
friihen Tdufern abgewichen sei. Es ist jedoch
die Frage, ob sein Standpunkt zu dieser Zeit
eine ,,Sonderstellung® einnahm oder ob er
anfinglich nicht doch den von Grebel und
Mantz, Gross und Teck iiberwog.“? Eine
dhnliche Position bezieht Stayer in einem
Artikel aus dem gleichen Jahr. Er schreibt:
»-Wenn Bergsten betont, dal Hubmaier im
friihen Schweizer Tdufertum eher keine
Randrolle spielte, scheint das heute viel fiir
sich zu haben.*

Was ist demzufolge in der Forschung zwi-
schen den Jahren 1972 und 1975 geschehen?
Einmal ist die Meinung vollig inaktuell
geworden, die Tauferbewegung habe nur
einen Ursprung, ,,monogenesis*. Statt dessen
spricht man jetzt von deren ,polygenesis®.
Man unterscheidet zumindest drei verschie-
dene Hauptrichtungen des frithen Taufer-
tums: die Schweizer Briider, die siiddeutschen
Téaufer und die norddeutschen und holldn-
dischen Taufer.
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Wichtiger aber in diesem Zusammenhang ist
die vollig neue Beurteilung des frithen Schwei-
zer Taufertums, deren vornehmlichster Ver-
treter eben James M. Stayer ist. Zusammen-
fassend schreibt er: ,Dieser Aufsatz will das
frithe Tdufertum von 1525 als ein vorsektiere-
risches Phidnomen erweisen und es seinerseits
als Spiatstadium einer radikalen reformierten
Bewegung darstellen, die als Ubergang von
der etablierten reformierten Kirche zu der
nach 1526 anzutreffenden Sekre der Schwei-
zer Briider diente. Meine Hypothese ist: Die
radikale reformierte Bewegung verkorperte
eine nichtseparatistische kongregationalisti-
sche Kirchenverfassung . . . “S Bezeichnend fiir
diese Bewegung seien die Ablehnung der
Zehntenpraxis, der Bildersturm, die Erneue-
rung der Taufe und die politische Aktivi-
tdt, die eng mit dem Bauernaufstand verbun-
den war. So kann man in den Jahren 1523 bis
1525 ein Verwobensein von Reformation,
Bauernbewegung und Widerstand gegen die
Kindertaufe feststellen.

Fiir diese friihe radikale Schweizer Bewegung
ist Hubmaier geradezu typisch. Es handelt
sich um die Unabhéngigkeit der Ortsgemein-
de, die moglichst total durch die Glaubigen-
taufe kirchlich umgestaltet werden sollte.
Aber es ging auch darum, aktiv und wenn
notig mit Gewalt die ortliche Selbstindigkeit
und Integritat zu verteidigen. So erklirt sich
der Ausdruck Stayers, daB das frithe Schwei-
zer Taufertum eine Art ,,reformierten Kongre-
gationalismus™ darstellt. Folglich kann man
diesen Typus von Taufertum als ein Stiick
authentischer Reformation des 16. Jahrh.
auffassen. ,,Die radikale reformierte Bewe-
gung, zu der auch die erste Stufe des Taufer-
tums gehorte, war  kongregationalistisch,
nicht separatistisch, und vertraute folglich auf
Selbstverteidigung und nicht Wehrlosigkeit.*6
Der Apolitismus, die Wehrlosigkeit und die
strenge Absonderung von der GroBkirche und
der Welt gehdren demnach zu dem spéteren
Entwicklungsstadium der Schweizer Tdufer-
bewegung, das im Schleitheimer Bekenntnis
von 1527 programmatisch dargelegt wurde.

Mit diesen Ausfithrungen ist nur ein Teilge-
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in Waldshut
war die kirchliche und biirgerliche Einheit,
das Corpus christianum, erhalten geblieben

biet der neuesten Tauferforschung beriihrt
worden. Dadurch wird aber das Hauptthema
dieses Beitrages in ein neues Licht geriickt.
Der tduferische Protest bedeutete nach den
eben angefiihrten, iiberzeugenden Ergebnis-
sen der Forschung urspriinglich nicht nur ein
Nein zu GroBkirche und Welt, sondern eine
aktive Beteiligung an der Umgestaltung von
Kirche und Welt.

1. Balthasar Hubmaier als Beispiel fiir den
tauferischen Protest

Als zweiter Teil dieses Aufsatzes sollen jetzt
einige Gedanken aus Hubmaiers Schriften als
Beispiel fiir den urspriinglichen Tauferprotest
dargelegt werden. Sein Protest wollte gleich-
zeitig ein Korrektiv zu der grofen Reforma-
tionsbewegung zwinglischer und lutherischer
Prigung sein. Es wird vorausgesetzt, daB
Hubmaiers Biographie in grofen Ziigen be-
kannt ist. Seine Aussagen werden nach der
wissenschaftlichen Ausgabe von Westin-
Bergsten, jedoch in modernisierter Form,
zitiert’.

Von Hubmaiers 24 groferen und kleineren, in
den 1520er Jahren gedruckten Schriften ist
das Buch Von der christlichen Taufe der
Glaubigen das beste, inhaltlich und der Form
nach. Es erschien 1525 in StraBburg und
richtet sich gegen eine Schrift von Zwingli, die
im Mai desselben Jahres veroffentlicht wor-
den war. Diese trug den Titel ,,Von der Taufe,
von der Wiedertaufe und von der Kindertau-
fe*. Hubmaier erwdhnt nicht Zwinglis Na-
men, da er immer noch hofft, Freundschaft
und kirchlichen Frieden mit den Schweizer
Reformatoren bewahren zu kénnen. Die
Entfremdung zwischen ihnen und den Téu-
fern, unter thnen Hubmaier, stellt sich jedoch
als unheilbar heraus. -

Im Vorwort des Taufbuches weist Hubmaier
eine ganze Reihe von Anklagen und Beschul-
digungen zuriick. Ich zitiere etwas gekiirzt:
»lch weiBl gewi3, daB Gott sich wohl 7000
Minner vorbehalten hat, die ihre Kniee vor
der kindischen Kindertaufe nicht gebeugt
noch sie fiir recht erkannt haben. Etliche
Kindswischer dagegen verfechten die Kinder-

taufe und kommen mit unbegriindeten Er-
dichtungen und unwahrhaftigen Einwiirfen.
Sie sagen, man wollte dadurch Rorten und
Sekten machen, die Obrigkeit dadurch aus-
rotten und ihr nie gehorsam sein. AuBerdem
verbreiteten sie von den T#ufern, daB diese
sich rithmten, sie kénnten nach der Taufe
nicht mehr siindigen.” Diese drei Anklagen
weist Hubmaier als unbegriindet zuriick.
,»Uns geschieht Unrecht. Wir machen nicht
Rotten oder Sekten, sondern wir handeln
nach dem Wort Gottes.*

Die Reform innerhalb der Kirche, die die
Taufer durchfiihren wollten, wurde also von
den reformatorischen Gegnern als Aufruhr,
Sektenwesen und geistliche Uberheblichkeit
bezeichnet. Alle drei Anklagepunkte sind
bemerkenswert.

1. Aufruhr

Zuniéchst die Anklage wegen Aufruhrs. Ge-
nau wie bei Luther, Zwingli und den iibrigen
Reformatoren ging es bei Hubmaier darum,
das Wort Gottes recht zu verstehen, zu
verkiindigen und zu praktizieren. Nach seiner
Meinung war die Taufe der Gliubigen ein
unerldBliches Merkmal der christlichen Kir-
che. Wenn die osterreichische Obrigkeit ihn
und seine Stadt Waldshut dazu zwingen woll-
te, ihre neue Tauf- und Gemeindeordnung
aufzugeben, war es selbstverstindlich, daB
man sich wehrte. Man muB ja Gott mehr als
den Menschen gehorchen. Es ist nicht Auf-
ruhr, Gottes Wort zu befolgen. In Waldshut
ging es auch nicht darum, das Volk zu
zersplittern. Fast die ganze Stadt stand ja
hinter ihrem kirchlichen Fiihrer Dr. Balthasar
Hubmaier. In Waldshut war die kirchliche
und biirgerliche Einheit, das Corpus christia-
num, erhalten geblieben, und zwar mit tiufe-
rischem Vorzeichen.

Auch in einer bekannten Schrift vom Herbst
1524, als Hubmaier noch nicht den Schritt
zum Taufertum vollzogen hatte, verteidigt er
sich und bezeichnet die Verfolgung und
GewaltmaBBnahmen der Obrigkeit als un-
christlich und ketzerisch. In Von Keizern
und ihren Verbrennern heiBtes u.a.: . So folgt
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»Das Tiufertum steht am Beginn der Reformation

als eine Protestbewegung

gegen das tyrannische Staats- und Volkskirchentum*

nun, dafl die Ketzermeister die allergréBBten
Ketzer sind, in dem daB sie wider Christi
Lehre und Beispiel die Ketzer in das Feuer
verurteilen und vor der Zeit der Ernte den
Weizen ausraufen mit dem Unkraut zusam-
men. Denn Christus ist nicht gekommen um
zu metzgen, umbringen und verbrennen,
sondern damit die da leben, noch reichlicher
leben.*?

Das Taufertum steht am Beginn der Reforma-
tion als eine Protestbewegung gegen das
tyrannische Staats- und Volkskirchentum,
das sich schon in den 1520er Jahren in
Deutschland und der Schweiz entwickelte.
Von seiten der kirchlichen und biirgerlichen
Obrigkeit aus gesehen war der Versuch der
Taufer, die Gemeinde der Glaubigen wieder-
herzustellen, ein Ubertreten der Reichsge-
setze, eine Bedrohung der Sicherheit der
Gesellschaft, kurz gesagt: Emporung, Auf-
ruhr, Rottenwesen. Vom Gesichtspunkt der
Taufer aus gesehen handelte es sich dagegen
um Gehorsam gegeniiber der Bibel und der
gottlichen Wahrheit. Die Kindertaufe war ein
Zeichen dafiir, daBl die Kirche vom Muster-
beispiel abgewichen war und eine durchgrei-
fende Reform nétig hatte. Das Nein der
Tédufer zur Kindertaufe war zugleich ein Ja
zur Glaubigengemeinde und zur Glaubens-
freiheit.

Zu Hubmaiers Wirksamkeit als Tauferfiihrer
und -theologe kann gesagt werden: Es ist eine
Illusion zu meinen, man konne eine Territo-
rialgemeinde durch die Glaubigentaufe in eine
Glaubigengemeinde verwandeln. Die Taufe
der Gldubigen muBl frither oder spiter
zwangslaufig zu Separatismus und Absonde-
rung fithren. Hubmaier durfte als Téuferfiih-
rer nur gut zwei Jahre in Freiheit wirken. Das
Ergebnis dieser Jahre ist ein erstaunliches
Beispiel fiir ein territorialkirchliches Taufer-
tum, das als Alternative und Korrektiv den
kindertaufenden Reformationskirchen gegen-
tibergestellt werden kann. Sowohl in Walds-
hut 1525 als auch in Nikolsburg 1526 — 27
ging nach Hubmaiers notgedrungenem Fort-
gang sein Reformationswerk zugrunde, und
die alte kirchliche Ordnung wurde wiederher-
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gestellt. Man kann deshalb nichts dariiber
sagen, ob seine besondere Art von Tduferre-
formation auf ldngere Sicht lebensféhig gewe-
sen wire, wenn sie nicht so schnell durch
duBere Gewalt vernichtet worden wire. Sie
steht da als historische Ausnahme, aber auch
als Verwirklichung von wichtigen Anliegen im
frithen Schweizer Taufertum.

2. Sektenwesen

Die zweite Anklage, die Hubmaier in seiner
Taufschrift aufgreift, richtete sich gegen die
vermeintliche Sektiererei der Taufer. Das
Wort Sekte ist vieldeutig, oft miBbraucht
worden und daher sehr belastet. Im Engli-
schen hat das Wort einen positiveren Klang
als z. B. im Deutschen und Schwedischen. Im
englischen theologischen  Sprachgebrauch
wird ,sect“ nach Troeltschs Terminologie
meistens als gleichbedeutend mit Freikirche,
Freiwilligengemeinde, ,,gathered church® be-
nutzt im Gegensatz zur Volkskirche einerseits
und dem individualistischen Spiritualismus
auf der anderen Seite. Im Deutschen und
Schwedischen ist ,,Sekte* dagegen zu einem
Schimpfwort in der kirchlichen Polemik ge-
worden. Es hat mit Enge, Abgesondertheit,
Einseitigkeit, Fanatismus zu tun,

So scheint es schon im 16. Jahrh. gewesen zu
sein. Gegen Beschuldigungen solcher Art
wehrt Hubmaier sich energisch. Die Taufe der
Glaubigen bedeutet fiir ihn nicht Absonde-
rung, Abspaltung einer Gruppe von der
Gesamtkirche. Seinen Kirchen- und Taufbe-
griff definiert er an einer Stelle im Taufbuch
folgendermaBen: ,,Wo die Wassertaufe nicht
ist, da ist keine Kirche, kein Diener, weder
Bruder noch Schwester, keine briiderliche
Strafe, AusschlieBung oder Wiederaufnahme.
Wir reden hier von der auswendigen Kirche,
so wie Christus in Mat 18 es tut. So muBl auch
ein auswendiges Bekenntnis oder Zeugnis
dasein, wodurch auswendig Briider und
Schwestern einander erkennen. Denn der
Glaube ist allein im Herzen. Aber im Empfang
der Wassertaufe bezeugt der Getaufte ¢ffent-
lich, dal} er sich darin ergeben habe, fortan
nach der Regel Christi zu leben. In Kraft



,Hubmaier lehnte die reformatorische Vorstellung
von der unsichtbaren Kirche ab“

dieser hat er sich den Schwestern, Briidern
und der Kirche unterworfen, dall sie jetzt
Gewalt haben, ihn, wenn er sich vergeht, zu
ermahnen, zu strafen, zu verbannen und
wiederanzunehmen.*!10

In diesem Zitat ist bemerkenswert, wie das
Wort ,,auswendig” mehrmals betont wird; das
Wort ,,6ffentlich® ist auch wichtig. Fiir Hub-
maier ist die Kirche grundsitzlich sichtbar. Er
unterscheidet zwischen ecclesia universalis
und ecclesia particularis. Beide Arten von
Kirche werden als ,,AuBerlich® bezeichnet. Die
allgemeine christliche Kirche, die ,,Gemeinde
der Christenheit, ist nach Hubmaier die
leibliche Gemeinschaft aller derer, die in
einem Gott, einem Herrn, einem Glauben und
in einer Taufe versammelt und vereint sind
und die diesen Glauben mit dem Mund
bekennen. Diese Kirche ist der Leib Christi,
sie ist rein und versammelt sich nur im Geiste
Gottes. AuBerhalb ihrer Grenzen gibt es kein
Heil.

Aus der allgemeinen Kirche wird die beson-
dere Kirche, die Einzelkirche, als eine Tochter
geboren. Eine solche ist jedes glaubige Pfarr-
volk einer Stadt oder eines Dorfes wie auch
jede besondere und HuBerliche Versammlung,
die zu einem Hirten oder Bischof gehort und
leiblich in der Lehre, der Taufe und im
Abendmahl zusammenkommt. Im Gegensatz
zu der allgemeinen, vollkommenen Kirche
kann die Einzelkirche Fehler machen.!!
Somit hat Hubmaier die reformatorische
Vorstellung von der unsichtbaren Kirche
abgelehnt. Wenn die Kirche/ Gemeinde iiber-
haupt existiert, muf} sie zu sehen und zu
spiiren sein. Die dueren Merkmale sind im
Neuen Testament vollig klar zu erkennen:
Verkiindigung des Wortes, Wassertaufe, das
Bekenntnis des Mundes, Abendmahl, briider-
liche Seelsorge und, wenn notig, Ausschlie-
fung.

Wenn die Wassertaufe ein Merkmal der
lebendigen Gemeinde ist, darf sie nicht als
Kindertaufe geiibt werden. In alten Zeiten
wurden ja alle Sduglinge zwangsldufig ge-
tauft. Das heiBt, daB das ganze Volk christia-
nisiert wurde. Die Grenze zwischen Kirche

und Welt wurde dadurch vollig verwischt.
Aus der getauften Glidubigengemeinde des
Neuen Testaments wurde allmdhlich eine
Volksreligion.

Die katholische Theologie betont auch die
Sichtbarkeit der Kirche. Demnach ist die
Kirche eine greifbare Institution, der Ort, wo
die sieben Sakramente verwaltet werden. Von
einem ganz anderen Ausgangspunkt kommt
Hubmaier zum gleichen Ergebnis: Die Kirche
muf greifbar, erkennbar sein. Die Aufgabe
der Gemeinde ist folglich nicht, sich abzuson-
dern und sich sektenhaft der Welt zu entzie-
hen. Statt dessen soll sie mitten in der Welt
leben und durch Wortverkiindigung und
Taufe die Menschen fiir ihre Gemeinschaft ge-
winnen.

Durch blutige Verfolgung und grausame
Unterdriickung wurden die Tdufer, besonders
ihre Fiihrer, dazu gezwungen, sich zu verber-
gen, in den Wildern zu leben oder standig
unterwegs zu sein. So wurde das Tdufertum in
den Separatismus getrieben. Es ist begreiflich,
wenn unter solchen Umstinden das spitere
Taufertum sektenhafte Ziige annahm, z. B.
eine Gemeindezuchtpraxis, die iibertrieben
gesetzlich und rigoros werden konnte. Dabei
mufB} man festhalten, daB die Tdufer in diese
Haltung von den Gegnern hineingezwungen
wurden. Die Geschichte der Mennonitenkir-
che in Holland zeigt, daB unter politisch und
materiell giinstigen Bedingungen das tduferi-
sche Gemeindeleben sich auch ganz anders
entwickeln konnte, in Richtung auf Toleranz,
Weltoffenheit und Handel hin.!2

Hubmaier gab sich nicht der Illusion hin, eine
Gemeinde von nur Gldubigen zustande brin-
gen zu konnen. Er sagt ausdriicklich, die
nwsonderlich Kirch mag gar irren“.’3 AuBer-
dem bezeugt er, dal} ,,der glaub ist alleyn im
hertzen®“.!4 Letztlich weil nur Gott, was im
Herzen des Menschen vorgeht. Vollige Identi-
tit zwischen Glaube und duBlerer Gemeinde
kann nie in dieser Welt erreicht werden. Er-
fahrungen, die Hubmaier als Prediger und
Seelsorger in Waldshut und Nikolsburg ge-
macht hatte, haben ihn zweifellos zu diesen
Feststellungen bewegt. Eine solche realisti-

8



Hubmaier wollte

durch seine Kirchenreform das ganze Volk erfassen*

sche Erkenntnis sollte aber nicht verhindern,
daBl man die Kongruenz zwischen den Getauf-
ten und den Gldubigen anstrebt.

Die Zielsetzung Hubmaiers war also der der
»oekte vollig entgegengesetzt. Er wollte
durch seine Kirchenreform das ganze Volk
erfassen. Ein jeder sollte das Wort horen, es
glaubend annehmen und erst dann sich taufen
lassen. So sollte die lebendige Kirche Christi
wiederhergestellt werden.

3. Stindlosigkeit und die Frage des Spiritualis-
mus bei Hubmaier

Mit diesen Ausfiihrungen ist eigentlich auch
schon die dritte Anklage widerlegt worden,
die Hubmaier in seinem Taufbuch aufgreift,
ndmlich dall die Taufer sich rithmten, sie
konnten nach der Taufe nicht mehr siindigen.
Zu diesem Thema duBert Hubmaier sich in
derselben Schrift u. a. wie folgt: ,,Der Mensch
weill und bekennt, daBB er von Natur aus ein
boser, wurmstichiger und vergifteter Baum
ist, der aus sich selbst keine gute Frucht
bringen kann. Wenn der Mensch 6ffentlich
seine Siinden bekennt und sich verpflichtet,
ein neues Leben zu beginnen, geschieht es
darum nicht aus menschlichen Kriften, das
eine Vermessenheit wire, sondern im Namen
Gottes des Vaters, Sohns und des Heiligen
Geistes . . . Wenn der Geist anfingt, so zu
wirken . . ., springt der alte Adam hervor, das
ist die vergiftete Natur, wie wir im Mutterleibe
empfangen und geboren sind. Derselbe alte
Schelm briistet sich, spitzt seine Ohren,
springt aus und schlidgt nach hinten und vorne
aus. Er gebraucht seine angeborene Art und
widerstrebt dem Geist im Menschen, das ist,
er setzt sich wider die neugeborene Seele, so
daBl der Mensch nicht tut, was er will nach
dem Wort Gottes. Da muB} das Fleisch getétet
werden, aber es will ja leben und regieren nach
seinen Liisten. Hier obliegt und siegt der Geist
Christi, und es bringt der Mensch gute
Friichte, die nun von einem guten Baum
Zeugnis geben, und iibt sich Tag und Nacht in
allem, was das Lob Gottes und die briiderliche
Liebe betrifft. Dadurch wird der alte Adam
gemartert, getotet und zu Grabe getragen.
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Das ist eine Summa und rechte Ordnung eines
ganzen christlichen Lebens, das im Worte
Gottes anfidngt.“!s

Von Siindlosigkeit des Christen ist in diesem
Text wahrhaftig nicht die Rede, wohl aber
vom Kampf zwischen dem Geist und dem
Fleisch im gldubigen Menschen. Wenn man in
diesem Zusammenhang nach einem Protest-
motiv sucht, laBt es sich in dem Optimismus
finden, der sich darin zeigt, daB der Geist
Christi langsam den alten Menschen zuriick-
drédngen kann. Im Luthertum beurteilt man ja
diese Maglichkeit gewohnlicherweise weniger
hoffnungsvoll. Mehrere Gedanken und Aus-
driicke in der angefiihrten Aussage Hubmai-
ers klingen recht lutherisch. Es wire jedoch
iibereilt, deswegen Hubmaiers Anthropologie
als lutherisch zu bezeichnen.

In dem Zitat heiBt es u. a., daB der alte Adam
dem Geist im Menschen widerstrebt, ,das ist,
er setzt sich wider die neugeborene Seele®,
Hier versteht Hubmaier unter dem Geist des
christlichen Menschen den durch Gottes Geist
neugeborenen und lebendig gemachten Geist
des Menschen. Aber wie steht es nach Hub-
maier um den Geist in dem siindigen Men-
schen? Mit anderen Worten: Wie steht Hub-
maier zu der klassischen Lehre von der
Erbsiinde? Besonders brennend wird ihm
dieses Problem im Hinblick auf die Stellung
der kleinen Kinder. Sind sie selig, ehe sie
bewuft glauben kénnen?

Zwingli lehrte, daB die Kinder von glaubigen
Eltern durch den Glauben der Eltern selig
sind. Diese Ansicht lehnt Hubmaier ab, wie
auch die katholische Lehre von der durch die
Kindertaufe eingegossenen Gnade, gratia in-
fusa. Aber er weil nicht recht, welchen
Standpunkt er selbst vertreten soll. Das
Jesuswort vom Himmelreich und den Kin-
dern versteht er als ein Bild: Solcher ist das
Himmelreich. Das heiBt, die kleinen Kinder
werden als Beispiel fiir wahre Demut ange-
fiihrt. Zusammenfassend sagt er: ,Ob der
Christen Kinder und auch die Kinder des
Alten Testaments Kinder Gottes sind, wollen
wir allein dem iiberlassen, der alle Dinge weil3,
und wir wollen uns kein Urteil dariiber



»Zwingli ist also

nach Windhorsts Meinung spiritualistischer als Hubmaier*

zutrauen.“!¢ Da Hubmaier von der Kinder-
taufpraxis Abstand nahm, fiihrte das dogma-
tische Konsequenzen mit sich, die er nicht
vollig iiberblicken konnte. Ein Beispiel dafiir
sind gerade die anthropologischen Aspekte
der Erbsiindelehre.

In letzter Zeit ist die Hubmaierforschung
durch Beitrdge von Christof Windhorst sehr
bereichert worden. Er ist Dozent fiir Kirchen-
geschichte an der Kirchlichen Hochschule in
Bielefeld. Bisher hat er drei Arbeiten iiber
Hubmaier veroffentlicht: (1) Wort und Geist.
Zur Frage des Spiritualismus bei Balthasar
Hubmaier im Vergleich zu Zwingli und
Luther. In: Mennonitische Geschichtsblatter
31, 1974, S. 7 — 24.(2) Das Gediichtnis des
Leidens Christi und Pflichtzeichen briiderli-
cher Liebe. Zum Verstindnis des Abendmahls
bei Balthasar Hubmaier. In: Umstrittenes
Taufertum, S. 111 — 137. (3) Tauferisches
Taufverstandnis. Balthasar Hubmaiers Lehre
zwischen traditioneller und reformatorischer
Theologie. Diss. Leiden 1976. 283 S.

Ein durchgehendes, bedeutsames Thema in
diesen Arbeiten ist die Frage nach dem
angeblichen Spiritualismus bei Hubmaier. In
den Beitrdgen von 1974 und 1976 behandelt er
ausfiihrlich dieses Problem unter besonderer
Beriicksichtigung von Augustin, Luther und
Zwingli. Luthers Position umschreibt Wind-
horst kurz folgendermaBen: ,Fiir Luther
wirkt mit dem Wort der Geist . . . Undenkbar
ist Luther der Gedanke, dall der Mensch
iiberhaupt zuvor den Geist habe . . . Es entfallt
also ein Raum soteriologischer Vor-
gabe — der unversehrte Geist — im Men-
schen.!?

Mit diesem MabBstab tritt jetzt Windhorst an
Hubmaier heran, und das Ergebnis ist bemer-
kenswert. Er findet bei Hubmaier eine ,,merk-
wiirdige Ambivalenz®. , Einerseits unterschei-
det Hubmaier die auswendige Verkiindigung
von der inwendigen Erleuchtung, in der Gott
handelt . . . Andererseits sagt Hubmaier
ausdriicklich, daB die Seele vom Geist und
vom gepredigten Wort iiberzeugt wird, und
148t damit das gepredigte duBere Wort an dem
inwendigen Vorgang teilhaben. Ein Spiritua-

list im klassischen Sinne wiirde das nicht
sagen konnen; denn er trennt die Bereiche
Innen und AuBen, inneres und duleres Wort
radikal. Auch Zwingli konnte so weit nicht
gehen wie Hubmaier.“!® Zwingli ist also nach
Windhorsts Meinung spiritualistischer als
Hubmaier. Den Grund fiir diesen antispiri-
tualistischen Zug in Hubmaiers Denken fin-
det Windhorst in dessen Bindung an die
Schrift und ihre einigermalBen gesetzliche
Handhabung.!® Der tiduferische Biblizismus
rettet also Hubmaier vor dem Vorwurf des
radikalen Spiritualismus angesichts der Be-
deutung der Predigt fiir die Vermittlung des
Heils. Damit ist jedoch das Problem nicht er-
schopft.

Windhorst fahrt fort: ,,Das Spiritualismus-
phidnomen ist bei Hubmaier also in einer
tieferliegenden Schicht anzusetzen und diffe-
renzierter zu beurteilen.* In der Auffassung
vom Verhiltnis zwischen Wort und Geist ist
Hubmaier der Gefahr des konsequenten Spi-
ritualismus entwichen. ,,Nur in der Sakra-
mentsauffassung bricht der Spiritualismus
eindeutiger durch. Zwar behilt Hubmaier
Taufe und Abendmahl als hochst bedeutungs-
volle kirchliche Zeremonien bei, entkleidet sie
aber ihrer traditionellen sakramentalen Be-
deutung. Auflere Handlung und innere Heils-
wirkung sind so offensichtlich voneinander
distanziert, daB hier in der Tat von Spiritualis-
mus gesprochen werden muf.* Zusammen-
fassend sagt Windhorst: ,,Hubmaier bleibt
Zwingli und der Tradition insofern verbun-
den, als letztlich das Wort gegeniiber dem
Geist nicht geniigt in Hinsicht auf die Schaf-
fung des Heils im Menschen . . . Das
spiritualistische Motiv der augustinisch-mit-
telalterlichen Theologie findet sich in abge-
wandelter Form auch bei Hubmaier. Grund-
sdtzlich pragt es sich in einer hoheren Ein-
schitzung der res ipsa gegeniiber den signa
aus . . . Hubmaier ist somit, was seine
ontologischen Voraussetzungen und deren
theologische Verarbeitung anbetrifft, eher ein
konsequenter Vertreter der Tradition als der
,radikalen Reformation’! Er hat das Problem
und die Gefahr des Spiritualismus nicht im
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,Noch heute ist Hubmaier

in der Forschung eine umstrittene Gestalt*

reformatorischen Sinne Luthers iiberwun-
den.*2
Diese Ausfithrungen Windhorsts sind so
ausfiihrlich wiedergegeben worden, weil man
darin ein sehr schénes und anregendes Bei-
spiel fir einen tauferisch-lutherischen Dia-
log finden kann. Hier werden die Rollen
umgetauscht. In der neueren Forschung wird
oft das Taufertum mit den anderen nebenre-
formatorischen Strémungen zusammen als
die radikale Reformation bezeichnet. Das
hervorragendste Beispiel dafiir ist die groBe
Arbeit von G. H. Williams The Radical
Reformation (1962). Nach Windhorst ist aber
Luther der einzig wirklich ,radikale* Refor-
mator! Zwingli, Hubmaier und die anderen
Denker und Theologen der Reformationszeit
sind alle mehr oder weniger tief in der
mittelalterlichen Tradition steckengeblieben.
Von dem Gesichtspunkt Windhorsts aus
gesehen ist offenbar viel Wahrheit an dieser
Analyse. Zu einem solchen Ergebnis kann
man aber nur kommen, wenn man als
Ausgangspunkt gerade das Problem von
Wort-Geist-Sakrament wihlt. Wenn man von
sichtbarer-unsichtbarer Kirche, vom Verhilt-
nis Kirche-Obrigkeit oder von der Wirkungs-
kraft des Geistes im gliubigen Menschen
spricht, ist Luther wahrhaftig kein ,,radikaler*
Geist gewesen.
Zu Windhorsts Terminologie sollen hier zwei
~ kritische Bemerkungen gemacht werden, ein-
mal zum Begriff ,,radikal” und zum anderen
zum Terminus ,,Spiritualismus“, Diese beiden
Ausdriicke sind Tréger gewisser Werturteile.
Als Modewort der modernen Zeit ist ,,radi-
kal* ein ausgesprochen positiver, aber auch
sehr unklarer Begriff. Die T4ufer, die einmal
in der Forschung als die ,Stiefkinder der
Reformation” behandelt wurden, sind in den
letzten Jahrzehnten aus verschiedenen Griin-
den in der Forschung iiberwiegend positiv
und wohlwollend beurteilt und dargestelit
worden. Darum wurden sie auch oft ,,radikal®
genannt. In derselben Zeitspanne ist Luther
ebenso oft als ,reaktiondr®, als von einer
veralteten Gesellschaftsordnung hoffnungs-
los gepriagt usw. hingestellt worden. Es ist
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daher ein geschickter Griff von Windhorst,
Luther zum radikalsten seiner Zeit zu ma-
chen, seine samtlichen Gegner aber tradi-
tionelle Denker zu nennen! Es ist jedoch
zweifelhaft, ob man in der Wissenschaft mit
solchen subjektiv geladenen Worten arbeiten
sollte. Folglich wiire es ein Fortschritt, wenn
man damit aufhoren wiirde, sowohl von der
»radikalen Reformation* als auch vom ,,radi-
kalen Luther* zu sprechen.

Ferner verliert der Begriff ,,Spiritualismus®
bei Windhorst seinen prizisen Inhalt. So wie
er das Wort benutzt, wird es zu einer mehr
niichternen Benennung fiir alle diejenigen, die
Luther damals ,Schwarmgeister® hieB.
Darunter fallen die Spiritualisten im enge-
ren Sinne, wie Karlstadt, Miintzer, die Zwik-
kauer Propheten usw., aber auch die Tiu-
fer verschiedener Richtungen, Zwingli und
seine Anhdnger, Humanisten, Mystiker und
sogar Augustin und die ganze mittelalter-
liche Denktradition. Wenn man Luthers
Stellungnahme zu den verschiedenen Theo-
logien und Ideologien seiner Zeit zum Aus-
gangspunkt seiner eigenen Forschung macht,
mag Windhorsts weit ausgedehnter Begriff
»opiritualismus® verwendbar sein. Wenn man
aber die Absicht hat, moglichst unvoreinge-
nommen die Gedankenwelt der Reforma-
tionszeit zu analysieren und darzustellen, wird
ein Terminus, der so umfassend ist wie ,,Spiri-
tualismus* bei Windhorst, fast inhaltsleer und
daher unbrauchbar. Es ist entschieden vorzu-
ziehen, den Begriff , Spiritualismus® fiir die
Denker in der christlichen Ideengeschichte
vorzubehalten, die den Geist unmittelbar auf
das Innere des Menschen wirken lassen ohne
Vermittlung von Kirche, Predigt, Sakrament
und anderen #uBeren Dingen. Andernfalls
1Bt sich eine terminologische Unklarheit und
Verwirrung nicht vermeiden, dhnlich wie die,
die von vornherein Luthers Begriff ,,Schwiir-
merei* angehaftet hat.

4. Abschliefiende Worte

Balthasar Hubmaier starb am 10. Mirz 1528
den Mairtyrertod auf dem Scheiterhaufen in
Wien als Ketzer und Aufrithrer. Vor 450



,Hubmaier war ein Mann des kirchlichen Protestes
wie auch des kirchlichen Korrektivs und der Alternative*

Jahren wurde er zwar von Reformatoren,
Katholiken und von der Mehrheit der Taufer
scharf abgelehnt, aber auch von seinen An-
héangern hochgeschitzt. Heute noch ist er in
der Forschung eine umstrittene Gestalt. Von
mennonitischen Forschern, vor allem von J.
H. Yoder, ist er nicht selten als ein Ver-
rater an der tduferischen Sache kritisiert
worden. Von baptistischen Kirchenhistori-
kern wird er andererseits gerne als ein her-
vorragender Wegbereiter des modernen Frei-
kirchentums beurteilt. Beispiele dafiir sind
H. C. Vedder, G. Westin und W. R. Estep.
Christof Windhorst stellt also in jiingster Zeit
Hubmaier als Vertreter der augustinisch-
mittelalterlichen theologischen Tradition dar.
Abgesehen von diesen und anderen verschie-
denartigen Beurteilungen laBt sich feststel-
len, daB Hubmaier zu seinen Lebzeiten aus-
gesprochen ein Mann des kirchlichen Pro-
testes wie auch des kirchlichen Korrektivs und
der Alternative war. Als Abschlufl dieses
Beitrages mag mit Zustimmung eine treffende
Aussage von Christof Windhorst angefiihrt
werden: ,,So erscheint Hubmaier als ein Theo-
loge zwischen den Fronten, zwischen dem —
sit venia verbo — sakramentalen Wortver-
stindnis Luthers und dem Spiritualismus
Zwinglis, gebunden an traditionelle Denk-
strukturen, aber in schroffer Ablehnung eines
auf ihnen sich griindenden Sakramentalis-
mus, stets auf der Suche nach einer Form von
Theologie und Kirche, die dem Vorbild der
neutestamentlichen apostolischen Gemeinde
entsprechen sollte.*!°

Anmerkungen
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Die Bedeutung der wissen-
schaftlichen Bibelexegese fur
die Gemeindepraxis — Theolo-
giestudententagung 1977

Ungefihr dreiBlig Theologiestudenten von
verschiedenen Universititen trafen sich vom
30. 9. - 4. 10. 1977 im Theologischen Semi-
nar in Hamburg-Horn. Ziel dieser alljahrli-
chen Tagung ist die Kommunikation unter-
einander und mit den Dozenten des Predi-
gerseminars und das gemeinsame Arbeiten an
wichtigen theologischen Fragen.

Das Thema der diesjahrigen Tagung ,Die
Bedeutung der wissenschaftlichen Bibelexege-
se fiir die Gemeindepraxis” versprach von
vornherein lebhafte Diskussionen, hatten
doch die meisten aus ihren exegetischen
Proseminaren Primirerfahrungen  mitge-
bracht. Nicht selten waren die ersten Be-
rithrungen mit wissenschaftlicher Bibelexe-
gese frustrierend: Das Dickicht der Hypo-
thesen erscheint nicht durchschaubar, die
literarische Produktion auf dem Gebiet der
Exegese trigt wenig Brauchbares aus. So
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,Der postulierte

alleinige Zugang historisch-kritischer Exegese
zum Verstindnis der Bibel wurde vehement bestritten

konstatiert Stuhlmacher: ,,Es ist heute lei-
der ein leichtes, in jeder wesentlichen exe-
getischen Frage kontradiktorische Urteile ein
und derselben neutestamentlichen Wissen-
schaft nebeneinanderzustellen, so daf3 sich die
neutestamentliche Exegese im Ergebnis selbst
aufzuheben scheint.“! Angesichts dieser ver-
worrenen Lage galt es, nach Darstellung und
Kritik der historisch-kritischen Exegese mog-
liche Auswege aufzuzeigen.

1. Die Position der historisch-kritischen Exe-
gese

C. Petersen, Assistent im Fach Altes Testa-
ment in Erlangen, ging in seinem Referat von
der Notwendigkeit wissenschaftlicher Bibel-
exegese aus und stellte deren Leistungen dar:
Ziel jeder Exegese ist es, Texte zu verste-
hen. Auslegung, d. h. verstehen, was der
Autor der Schriften damals sagen wollte,
macht exegetische Methoden notwendig, die
den Text in seinen historischen, kulturellen
und sonstigen Bindungen erhellen kénnen.
Die biblischen Schriften miissen in ihrer
Zeitbedingtheit als Dokumente einer ver-
gangenen Epoche ernstgenommen werden.
Auslegung der Schrift muf} ,,in ihrer Metho-
dik mitteilbar und nachvollziehbar sowie in
ithren Ergebnissen iiberpriifbar sein, d. h. sie
darf nicht subjektive, sondern muB inter-
subjektive Auslegung sein“?. Eine spezifisch
wtheologische* Methodik ist daher prinzipiell
abzulehnen. Einen anderen Zugang zur
Schrift als den einer historisch-kritischen
Exegese sieht C. Petersen nicht.

Wissenschaftliche Bibelexegese zwingt den
Ausleger dazu, neu auf den Text zu horen,
sein Vorverstdndnis zu iiberpriifen und vom
Text her — sofern er der Schrift eine
normative Bedeutung beimiflt — seine christ-
liche Praxis in Frage stellen zu lassen. Sie
eroffnet uns den Einblick in die Verschie-
denartigkeit des biblischen Zeugnisses, aber
auch in die Widerspriiche biblischen Redens
von Gott. Um einem flichenhaften Bibel-
verstindnis zu entgehen, bedarf es eines
hermeneutischen Schliissels zur Auslegung:
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Der Exeget fragt nach der ,,Mitte der Schrift*,
nach dem ,, Kanon im Kanon®.

2. Anfragen

M. Kempkes, Theologiestudent an der Uni-
versitit Hamburg, ging es in seinem ,,Ver-
such einer Verunsicherung® darum, die Denk-
voraussetzungen der historisch-kritischen
Methode aufzuzeigen und zu erschiittern:
2.1 Die Geschichte der Forschung am Neuen
Testament zeigt, daBl die Texte jeweils unter
bestimmten methodischen Prinzipien und mit
einem vorgefaBten Geschichtsverstandnis an-
gegangen wurden: So interpretierte z. B. F.
Chr. Baur die Geschichte des Urchristentums
auf dem Hintergrund der Geschichtskonzep-
tion Hegels als Dreitakt von These (Paulus),
Antithese (Judaismus der Jerusalemer) und
Synthese (Friithkatholizismus); E. Troeltsch
gewann sein Bild vom Urchristentum nach
den Prinzipien der Kritik, der Analogie und
der Korrelation, in deren Folge neutesta-
mentliche Theologie als ein Stiick spétanti-
ker Religionsgeschichte dargestellt wurde;
R. Bultmann schlieBlich entlehnt seinen Ge-
schichtsbegriff bei der Existenzphilosophie
M. Heideggers und kommt so zu seiner
existentialen Interpretation.

Gehen so prinzipielle Vorentscheidungen
(Vorverstdandnis) in jede Exegese mit ein, ist
die Frage nach dem hermeneutischen Ansatz
fiir jede Schriftauslegung von fundamenta-
ler Bedeutung. Die Richtung, in die eine der
Schrift angemessene Hermeneutik zu gehen
hat, soll in 3.1 angedeutet werden.

2.2 M. Kempkes sicht den Wissenschaftsbe-
griff der historisch-kritischen Exegese im
Schlepptau des Rationalismus: Er engt Wirk-
lichkeit ein durch die Erhebung der auto-
nomen Ratio zur einzigen kritischen Auto-
ritdt. Die Distanz des Beobachters und die
kritische Uberordnung des forschenden Sub-
Jjekts iiber sein Objekt miissen als Voraus-
setzung hinterfragt werden. Von daher wurde
der von C. Petersen postulierte alleinige
Zugang historisch-kritischer Exegese zum
Verstindnis der Bibel von M. Kempkes
vehement bestritten: Eine Methode, die sich



»Die prinzipielle Andersartigkeit des Stoffes,
mit dem sich biblische Exegese befaft,
erfordert grundsdtzlich andere Erkenntnisweisen“

ihrem Gegenstand nur von einer Seite nihert,
ist unangemessen. Entsprechend forderte er
ein mehrdimensionales Schriftverstindnis,
das den Gegenstand in seiner ganzen Fiille
rezipiert; so sind z. B. Meditation, Rollen-
spiel biblischer Geschichten und das Vertie-
fen in lkonen ebenso addquate Weisen der
Schriftauslegung wie die historisch-kritische
Exegese. Ein Versuch, dem Gegenstand der
Auslegung angemessen zu begegnen, stellt die
in 3.2 skizzierte pneumatische Exegese dar.

3. Auswege

S. Liebschner, Dozent am Predigerseminar in
Hamburg, skizzierte in seinem Referat zwei
hermeneutische Voraussetzungen sachgemai-
Ber Exegese, die die Anfragen aus 2.1 und 2.2
aufnehmen und weiterfiihren.

3.1 Exegese ist biblisch-theologische Exege-
se, d. h.: Der christozentrische und zugleich
heilsgeschichtliche Charakter der Selbstmit-
teilung Gottes erfordert die Einiibung in ein
gesamtbiblisches Denken. Offenbarung in
Jesus Christus muf} in ihrem heilsgeschicht-
lichen Kontext zwischen Urgeschichte und
Endgeschichte begriffen werden, NT und AT
miissen im Auslegungsprozel3 bestdndig auf-
einander bezogen werden. Weil hier Schrift
durch Schrift ausgelegt wird, ist permanen-
tes Bibelstudium die Voraussetzung fiir Exe-
gese.

Zusitzlich zum Riickgriff auf das gesamt-
biblische Zeugnis muf} die Wirkungsgeschich-
te der Texte in der Exegese beriicksichtigt
werden, um zu sehen, wie die Uberlieferung in
der Geschichte der Kirche gewirkt und Welt
mitgestaltet hat.

3.2 Exegese ist ,pneumatische Exegese.
Nach H. Frey, der hier C. Girgensohn
aufnimmt und weiterfiihrt, erfordert die prin-
zipielle Andersartigkeit des Stoffes, mit dem
sich biblische Exegese befaBt, grundsitzlich
andere Erkenntnisweisen. ,Exegese ist auf
allen ihren Stufen auf pneumatische Erleuch-
tung und Erkenntnis angewiesen.*3 Der Exe-
get hat in einem lebendigen Zusammenhang

zum ,,Christus praesens”, zu seinem ,,Leib*,
der Gemeinde, und im Zeichen der Sendung
zur Welt zu stehen. ,,Dieser dreifache pneu-
matische Lebenszusammenhang ist vom We-
sen der biblischen Selbstmitteilung Gottes her
das sachgemiBe ,hermeneutische Prinzip’. Es
stellt den gleichen Wirklichkeitszusammen-
hang her, in welchem auch die biblischen
Schriften entstanden sind*“ (S. Liebschner).
Dieser Ansatz bei der Pneumatologie ist kein
Sprung in die Subjektivitit, nicht eine Ach-
tung historischer Arbeit oder eine Flucht in
den Fundamentalismus, sondern ein Ernst-
nehmen des biblischen Textes in Anerkennt-
nis unserer Angewiesenheit auf den Heiligen
Geist.

4. Ausblick

Da Exegese nicht zu treiben ist ohne die
geistliche Existenz des Auslegers und ohne
den Kontext der auslegenden Gemeinde, so
stellt sich abschlieBend die Frage nach dem
Bezug zur Lebenspraxis sowohl des einzelnen
Christen und Theologen als auch der Ge-
meinde. Diese Fragen sind leider auf der
Tagung zu kurz gekommen. Hier mull weiter
nachgedacht werden, damit Theologie der ihr
gemiBe Platz ,,zwischen Praxis und Praxis®
(H. Gollwitzer) zugewiesen wird. Als ein
Schritt in diese Richtung kann das Thema der
ndchsten Tagung gelten: ,, Religiose Erzie-
hung*.

Anmerkungen:

1 P. Stuhlmacher, Neues Testament und Hermeneutik —
Versuch einer Bestandsaufnahme, in: ders.: Schriftausle-
gung auf dem Wege zur biblischen Theologie, Gottingen
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2 G. Fohrer u. a., Exegese des Alten Testaments, Heidel-
berg 1973, S. 12.

3 H. Frey, Die Krise der Theologie, Wuppertal 1971,
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8521 Poxdorf

15



,.Es wiirde die traurige Grenze

zwischen alt- und neutestamentlicher Wissenschaft gesprengt*

Buchbesprechung

Klaus Haacker u. a.: Biblische Theologie
heute, ca. 14,- DM. Neukirchener Verlag,
1977

,,Biblische Theologie” als Schriftauslegung in
der stdndigen Korrelation von AT und NT
wurde in den letzten Jahrzehnten beson-
ders von den Alttestamentlern um G. von Rad
betrieben. Mit Ausnahme der groflen Arbei-
ten von O. Cullmann und L. Goppelt schob
die NT-Exegese in Gestalt der dominieren-
den Bultmannschule die Fragestellung beisei-
te. Das Neue ist, daB} das Stichwort ,,Bibli-
sclie Theologie™ etwa seit dem groflen For-
schungsbericht von H. J. Krauss 1970 immer
starker ein beachtetes Programm wird. Das
héngt sicher u. a. damit zusammen, dal3 mit
P. Stuhlmacher ein Neutestamentler aus dem
Lager der bisherigen Verneiner jetzt Anwalt
der Fragestellung ist.

Was ist heute von diesem Thema zu erwar-
ten? Man merkt diesem ersten Band einer
Reihe ,,biblisch-theologische studien* an, dal
die Verfasser die Spitze des Unternehmens
verschieden sehen. Schrage greift im Vorwort
eine bekanntgewordene Unterscheidung Ebe-
lings auf und sagt, es gehe nicht um ,,die der
Bibel gemaBe* Theologie, sondern um ,,die in
der Bibel enthaltene* Theologie. Bedeutet das
eine Beschriankung auf bloB historische Auf-
arbeitung? Der Text auf der Umschlagriick-
seite legt sich solche Beschrankung nicht auf,
sondern setzt die Spitze der Bemiihungen bei
»Systematisch-theologischen Konsequenzen®,
Biblische Theologie also nicht lediglich ein

besonderes die Testamente iibergreifendes
exegetisches Sonderfach, sondern doch ein
Beitrag zu einer ,der Bibel geméfen* Theo-
logie? Ein erstes Durchblittern zeigt, daB
z. B. Schmid in dieser Richtung maximal
denkt. Bei einer sachgemdfBen biblisch-theo-
logischen Auslegung wiirde nicht nur die
traurige Grenze zwischen alt- und neutesta-
mentlicher Wissenschaft gesprengt, sondern
auch diejenige zwischen Exegese und Dogma-
tik, wobei zugleich die Frage der Relevanz fiir
heutige Wirklichkeitserfahrung in den Ausle-
gungsprozel mit einbezogen ist. Das ist na-
tiirlich gegeniiber einer vorwiegend histo-
rischen Exegese ein ganz anderes Profil
exegetischer Arbeit!

Es ist verstindlich, dal Vorwort und Klap-
pentext versichern, dies sei kein Programm-
heft und die Reihe sei nicht das Sprach-
rohr einer bestimmten biblisch-theologischen
oder {iiberlieferungsgeschichtlichen Richtung.
Der Einzugsbereich der Stimmen ist ver-
gleichsweise breiter als z. B. am Beginn von
Schlatters Reihe ,Beitrdge zur Férderung
christlicher Theologie®. Die weitere Arbeit
mu#f zeigen, ob auf die Dauer der ,,Konsensus
iiber die theologische Dringlichkeit des The-
mas und der Wille zur Uberwindung des
Dualismus zwischen alt- und neutestament-
licher Exegese” reicht oder ob die gemein-
same Aufgabe doch priziser umrissen werden
mull. Das allerdings tun die sehr lesens-
werten Einzelbeitrige je auf ihre Weise z. T.
sehr unmiBverstandlich.

Siegfried Liebschner,
2200 Elmshorn/Holst.
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Thema:
Theologische
Ausbildung

Die Erneuerung der christli-
chen Gemeinde und die Form
und Funktion der theologi-
schen Ausbildung in der Zu-
kunft

1. Die Rolle des Predigers

1.1 Die Debatte iiber die Erneuerung der
christlichen Gemeinde hat sich in den letzten
Jahren in hohem MaBe mit Strukturproble-
men beschiftigt. Viele haben in radikalen
strukturellen Veridnderungen eine Losung
dessen gesehen, was man als die funktionale
Krise der Gemeinde bezeichnen kénnte. Die
funktionale Krise hdangt weitgehend mit der
Fahigkeit bzw. der Unfahigkeit der christ-

lichen Gemeinde zusammen, Anregung geben
zu konnen zu einer tieferen Gemeinschaft
nach innen, aber auch zu einer Erweiterung
der Kontaktgebiete nach auBlen.

1.2 Eine Uberpriifung der Gemeindestruktu-
ren fiihrt auch zu einer Diskussion iiber die
Dienste. Darum ist es natiirlich, daB3 die Rolle
des Predigers mehr und mehr zum Gegen-
stand kritischer Uberlegungen geworden ist.
Nicht zuletzt haben die, die selbst in der
vollzeitlichen Gemeindearbeit stehen, Beden-
ken angesichts der herkémmlichen Prediger-
rolle. Dafiir gibt es mancherlei Griinde. Es
geht einerseits um gréfBere Moglichkeiten zur
Konzentration auf bestimmte Aufgaben, was
auch zu einem bedeutend breiteren Verant-
wortungsgefiihl innerhalb der Gemeinde fiih-
ren wiirde. Andererseits geht es darum, die
Einstellung zu den Aufgaben zu verindern.
Der Schwerpunkt soll von den Bediirfnissen
der Gemeinde auf die der Umwelt verlegt
werden. Wenn man die Rolle des Pastors/
Predigers verdndert, indem man mehr die
Konzentration auf bestimmte Aufgaben be-
tont und damit auch eine gréBere Mannig-
faltigkeit der Aufgaben, fiihrt das selbst-
verstandlich Konsequenzen fiir die theologi-
sche Ausbildung mit sich.

1.3 Unsere theologischen Seminare haben bis
jetzt fiir relativ bestimmte Aufgaben ausge-
bildet, wobei die Predigerausbildung vor-
herrschend war und die Missionarausbildung
ein Zweig kleineren Umfangs. In letzter Zeit
ist die Ausbildung von Freizeitpiddagogen, die
in den Gemeindedienst gehen wollen, hinzu-
gekommen. Die theologischen Seminare ha-
ben eine groBe Verantwortung, sie miissen
hellhorig sein fiir das, was in der Christen-
heit geschieht. Sie miissen die Verdnderun-
gen aufgreifen, die im Gedanken an die
Zukunft iiberzeugend sind. Sie miissen in
voraussehender, ja prophetischer Weise Anre-
gungen zu einer weiteren Entwicklung geben.
Das kann nur geschehen, wenn wir auch dazu



., Eine Voraussetzung fiir das Leben einer gliubigen Gemeinde
sind vielfdltige und vitale Kontakte zur Umwelt”

bereit sind, die Zielsetzung unserer Semi-
nare zu iiberpriifen und unsere Pline mit
Riicksicht auf die Anspriiche, die in einem
oder zwei Jahrzehnten im Zentrum stehen
werden, zu dndern.

2. Die funktionale Erneuerung der Gemeinde

2.1 Eine Voraussetzung fiir das Leben einer
glaubigen Gemeinde sind vielfiltige und vitale
Kontakte zur Umwelt. In erster Linie sind
nicht die Kontakte gemeint, die die Gemeinde
als Kollektiv hat, sondern die, die durch die
Lebensweise jedes einzelnen Mitglieds entste-
hen. Der Grund fiir das Leben der Gemeinde
ist die Offenheit und die Féahigkeit eines jeden
Gliedes, sachlich fiir andere sorgen zu kén-
nen. Der Schwerpunkt dieser grundlegenden
Beziehungen muBl verschoben werden, und
zwar von dem ohnmichtigen Gefiihl ange-
sichts der Forderung, Zeugnis ablegen zu
miissen und Menschen zu gewinnen, hin zu
der Fahigkeit des Zuhorens, der Teilnahme,
der Selbstlosigkeit, des Verstindnisses und
der personlichen Wirme, die kennzeichnend
fiir einen Menschen ist, der innerlich ge-
heilt worden ist. Evangelisation, die gleich-
bedeutend damit ist, daB Menschen zum
Glauben kommen, ist eine natiirliche Ent-
wicklung, weil glaubige Menschen ihr Chri-
stentum als geheilte Menschen ausleben. Die
geheilte Haltung zur Umwelt erstreckt sich
selbstverstindlich auf alle Lebensbereiche.
Das Interesse fiir Menschen, der Blick fiir das
Verlangen der Menschen, Offenheit fiir die
Fragen und Lebensprobleme anderer, ist
verbunden mit Einfiihlungsvermégen, mit
einem allgemeinen Augenmerk fiir die Si-
tuation der Mitmenschen, frei von Angst vor
all den Dingen, die vielleicht nicht ohne
weiteres zu dem eigenen Lebensstil passen.
Die gewohnheitsmiBige Erwartung, daB alle
zu uns kommen sollen — eine Erwartung, die
man nicht mit der Bibel belegen kann —, muf}
ersetzt werden durch ein frisches und frei-
miitiges Verlangen, wirklich dort zu sein, wo
die Menschen sind. Uns ist das so ungewohnt,
daB wir sogar die dafiir notwendige Art zu
reden vergessen haben.
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2.2 Die Gemeinde ist kein Selbstzweck.
Christ zu sein bedeutet nicht in erster Linie,
daBl man Mitglied einer Gemeinde ist. Christ
sein heiBt, daB man durch eine personliche
Beziehung zu Gott auf Grund der Vergebung
aufgerichtet und geheilt wird in seiner ganzen
Personlichkeit. Die Gemeinde ist kein Behil-
ter, in dem man das Fischfangergebnis der
Evangelisation sammelt. Die Aufgabe der
Gemeinde ist es, in der Welt wirksam zu sein.
Sie ist ein Werkzeug fiir das, was Gott in der
Welt ausrichten will. Wir reden viel von der
Entwicklung der Gemeinde, ihrer Erneue-
rung, ihrer Situation in verschiedener Hin-
sicht. Was wirklich interessant ist und die
Ursache fiir die Existenz der Gemeinde dar-
stellt, ist die Entwicklung in der Welt, die
Erneuerung der Welt, die Situation der
Menschen im allgemeinen und im personli-
chen. Gemeinde und Gottesreich sind keine
identischen Begriffe. Gottes Reich bedeutet
Gottes Herrschaft. Wir leben hier, um diese

- Herrschaft aufzurichten in allen Beziehun-

gen und auf allen Ebenen. Um dieses Auf-
trags willen haben wir die Gemeinde als
Ausgangspunkt, als Briickenkopf, als Stiitze
bekommen. Es sollte uns im Blick auf die
Gemeinde nicht so sehr darum gehen, was die
Gemeinde in sich selbst ist, sondern mehr um
die Absicht und Aufgabe, die die Existenz der
Gemeinde in der Welt motivieren.

2.3 Die Strukturen der Gemeinde

Die Strukturen miissen der grundlegenden
funktionalen Einstellung der Gemeinde Platz
geben und davon geprigt sein. Die person-
liche Lebensweise des einzelnen Christen im
lebendigen Kontakt zu seiner Umwelt muB
sich widerspiegeln in der Art, wie man sich zu
Gottesdienst und Gemeinde trifft. Was man
zusammen tut, mufl mit dem harmonieren,
was jeder dann allein tut. Die augenblick-
lichen Formen fiir das Beisammensein, die
Sprache und der Inhalt in den meisten
Gottesdiensten zeugen in tragischer Weise
davon, daB die grundlegenden Funktionen
nicht vorhanden sind. Einzelne miissen nun
notwendigerweise und selbstindig eine neue
Form verpflichtenden Christentums entwik-
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keln und so zu einem Vorbild fiir die anderen
werden. Durch Verkiindigung und Unterwei-
sung kann der schwere, aber unumgéngliche
Aufbruch eingeleitet werden. Man konnte fast
sagen, daB die verlorene ,, Weltlichkeit” (in der
Bedeutung: Interesse und Gefiihl fiir Men-
schen) zuriickgewonnen werden muB.

2.4 Die funktionale Erneuerung zur Umwelt
hin setzt allerdings auch eine Erneuerung der
Gemeinschaft der Gldubigen voraus. Sicher
hat die Gemeinschaft in der Gemeinde in der
jetzigen Form ihren Wert. Sie bedeutet viel fiir
gewisse Menschen, weniger fiir andere. Den-
noch ist das nicht genug. Ein wirkliches
Christenleben setzt eine sehr aktive soziale
Stiitze voraus. Wir brauchen einander in
hohem MaBe. Gemeinschaft der Glaubigen
darf nicht nur bedeuten, daB} man im allge-
meinen in derselben Kirche Gottesdienst
feiert. Sie muB eine personliche auf dem
Glauben ruhende Gemeinschaft darstellen,
deren Inhalt Verstindnis, Gegenseitigkeit,
Fiirsorge und Stiitze ist. Die gegenwirtigen
Strukturen ermdoglichen kaum eine solche
personliche Gemeinschaft. Diese setzt ja vor-
aus, daB sich kleinere Gruppen treffen, sich
gegenseitig kennenlernen und Erfahrungen
austauschen. Durch den  Erfahrungsaus-
tausch und das gemeinsame menschliche Rei-
ferwerden wie auch die gemeinsame Ziel-
setzung, etwas fiir andere bedeuten zu diirfen,
wird die Gruppe zusammengebunden. Die
Gefahr der Abgeschlossenheit und Exklusi-
vitit, die bei allen Gebetskreisen und Haus-
gemeinden besteht, beseitigt man am besten,
indem die Gesamtgemeinde groBziigig die
kleineren Gemeinschaftsformen als wichtigen
Ausdruck ihres Gemeindelebens betrachtet.
Schon hier sei gesagt, daB personliche Ge-
meinschaft und Fiirsorge mit dem Ziel, Men-
schen zu befreien, groBe Anforderungen an
Wissen und Erfahrung stellen. Darum ist es
wichtig, daB die Pastoraltheologie und der
Unterricht in Seelsorge so breit und tief wie
moglich betrieben werden, damit die Zahl der
Menschen, denen dieses Wissen  zugute
kommt, bedeutend gréBer wird, als es jetzt der
Fall ist.

2.5 Wenn eine Gemeinschaft lebendig sein
will, muB sie einen Inhalt haben. Um der
Gemeinschaft willen und als eine absolute
Voraussetzung fiir die funktionale Erneue-
rung iiberhaupt muB die Unterweisung in der
Gemeinde einen ganz anderen Umfang und
eine andere Ausrichtung als bisher bekom-
men. Die meisten Probleme, mit denen wir
kdmpfen, sind mehr oder weniger direkt
durch mangelhafte Unterweisung verursacht.
Nirgends sonst in unserer menschlichen Ge-
sellschaft findet man Beispiele dafiir, daB der
Schulung in so hohem Ma@e Ziel, Kontinuitét
und die Aufforderung an die Teilnehmer, sich
personlich einzusetzen, fehlen. Die Gemeinde
muf eine Schule werden, die bewuBt und mit
einer iiberlegten Padagogik Menschen die
Synthese zwischen Lebensfragen in ihrer
ganzen Breite und der Botschaft der bibli-
schen Texte klarmacht. Gerade wenn es um
Schulung geht, ist die Verbindung zwischen
der kleinen Gruppe und der groflien Gottes-
dienst feiernden Gemeinde von aullerordent-
lichem Wert. Einige sind der Meinung, dal
der gesamte Unterricht innerhalb der Orts-
gemeinde gegeben werden sollte. Aus vieler-
lei Griinden ist jedoch eine Zusammenar-
beit zwischen der Ortsgemeinde und den
theologischen Lehrstitten mit ihren groBe-
ren Hilfsquellen vorzuziehen. Dadurch 6ffnen
sich Méglichkeiten theologischer Forschung,
deren Ergebnisse oft von groflem Wert auch
fiir die Ortsgemeinde sind.

2.6 Keine Gemeinde braucht sich Sorge zu
machen wegen der zunehmenden , Weltlich-
keit* einzelner Mitglieder noch wegen ihrer
intensiven personlichen Kontakte. Im Gegen-
teil. Es gibt bemerkenswerte Beispiele dafiir,
daB die Verantwortung fiir gemeinsame Auf-
gaben, z. B. finanzieller Art, wie auch fiir
groBere gemeinsame Gottesdienste wesent-
lich zugenommen hat. Die Gottesdienste
werden lebendig, weil die Gottesdienstteil-
nehmer durch personliche Gemeinschaft mit-
einander und das Wissen umeinander daran
teilhaben. Die Fiirbitte bekommt ¢ine neue
Ausrichtung und damit einen neuen Sinn. Der
Lobgesang wird echt und stark. Man hat ganz
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neuen Grund, der Verkiindigung zuzuhoren.
Wir setzen voraus, dall auch diese erneuert ist.

2.7 W ..~ geschieht nun aber mit den Konfes-
sionen, wenn die alten Grenzen verwischt
werden? Kann z. B. der Baptismus weiterle-
ben, ohne daBl baptistische Bewegungen in
festen Formen existieren? Ja, das kann er in
dem Mafe, in dem er ein wahrheitsgetreu-
er Ausdruck des Evangeliums ist. Und er
sollte auch nur in dem MaBe fortleben. Die
Rolle der Glaubensgemeinschaften als Ver-
treter verschiedener Christentumsinterpreta-
tionen ist wesentlich abgeschwiicht worden.
Die Grenzen laufen immer mehr mitten durch
die Konfessionen. In Zukunft werden sie aller
Wahrscheinlichkeit nach noch schirfer her-
vortreten. Eine funktionale Erneuerung be-
deutet, daB die Persdnlichkeit groBere Be-
deutung bekommt. Das trifft auch auf die
Theologie zu. In Zukunft muB die Theologie
mehr und mehr gerade von Persénlichkeiten
weitergetragen werden. Sie stellen in anderer
Weise als die gegenwirtigen in guter Ord-
nung gewdhlten Beamten eine Fiihrerschicht
dar.

2.8 Der Begriff Okumene ist kaum noch ver-
wendbar. - Er weckt sehr verschiedenartige
Assoziationen. Praktisch bedeutet eine funk-
tionale Erneuerung fiir die Gemeinde selbst-
verstindlich einen radikalen Aufbruch in
bezug auf die konfessionellen Abgrenzungen,
die bisher vorherrschend gewesen sind. Der
natiirliche Ausgangspunkt fiir die Zusam-
mengehorigkeit von Christen werden immer
mehr die Christen an einem Arbeitsplatz, in
einem Hiuserblock oder in einem Wohnvier-
tel sein. Denn dort wird das Leben gelebt, dort
wird personliche Gemeinschaft hergestellt.
Die Kirchen und Kapellen, die wir haben, sind
natiirlich auf absehbare Zeit hin von un-
schiitzbarem Nutzen fiir groBere Gottesdien-
ste und erweiterten Unterricht. Jedoch wird
der Schwerpunkt entscheidend von der Kir-
che/Kapelle zum Wohnzimmer, Arbeitsplatz,
zu Schulen, Vereinen, Klubs, kurz, dorthin
verschoben werden, wo Menschen aus irgend-
einem Anlall zusammen sind.

2.9 Die Gemeinschaftsstrukturen, die wir aus
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der Zeit der Erweckung iibernommen haben,
werden in Zukunft nicht mehr die gleiche
Rolle spielen. Viele erwarten jedoch immer
noch, daB} sie eine zentrale Rolle einneh-
men sollen. Erstaunlich oft tauchen sektie-
rerische Ziige auf, nicht selten hinter dku-
menischen Fassaden. Es ist wichtig, daf} die
Erneuerung, die sich lokal immer mehr be-
merkbar macht, nicht erstickt wird, indem
man ihr mit Loyalitdtsanspriichen entgegen-
tritt. Sobald eine Glaubensgemeinschaft sich
selbst genug ist, hat sie ihre Existenzbe-
rechtigung verloren.

2.10 Eine funktionale Erneuerung, die die
Gemeinde zu dem macht, was sie sein soll,
bringt auch ein neues Bediirfnis nach Fiih-
rung mit sich. Die hierarchische Ordnung,
von der viele Gemeinden heute geprégt sind,
spiegelt mehr die Verhiltnisse innerhalb der
romischen Verwaltung als die der Gemeinde
im NT. ,Der Leib Christi* ist gleichbedeu-
tend mit verteilter Verantwortung, Abwechs-
lungsreichtum in bezug auf die Aufgaben und
der Fahigkeit, Gegenseitigkeit und Abhéngig-
keit von vielen als etwas Positives zu erle-
ben. Die herkémmliche Predigerrolle sollte
aus Treue zum NT abgebaut werden.

3. Fiir andere dasein in mancherlei Weise

3.1 Typisch fiir den groften Teil der Kirchen-
geschichte ist, daB ein einziger (Pastor oder
Priester) oder einige wenige die Verantwor-
tung fiir die Gemeinde getragen haben. Die
mangelhafte Fihigkeit, Platz zu schaffen fiir
die Breite und den Abwechslungsreichtum,
die kennzeichnend sind fiir das NT, hat sich
hemmend ausgewirkt und wirkt nech immer
so. Eine funktionale Erneuerung setzt voraus,
daBl das neutestamentliche Vorbild wirklich
zum Ausdruck kommt. Das wiirde sehr
markante Verdnderungen mit sich fiihren. Die
Einstellung der ganzen Gemeinde zur Umwelt
gilt auch fiir die Dienste der einzelnen. Wir
haben uns daran gew6hnt, daf Dienste in der
Gemeinde fiir den internen Bedarf der Ge-
meinde gedacht sind; im NT ist das aber nicht



»Die Zeit muf3 bald vorbei sein, in der so viele,
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so. Die Gemeinde gibt den Auftrag oder
bestatigt ihn; die Gemeinde ist eine Platt-
Sform, sie gibt aktive Unterstiitzung; aber der
Zweck der Dienste erstreckt sich viel weiter.
Die groflen Taten Gottes geschehen nicht in
der Gemeinde, sie geschehen in der Welt. Also
hat Gott die Welt geliebt — nicht die Ge-
meinde. Kiirzlich wurden in einem Ort in Siid-
schweden zwei Prediger eingefiihrt. Parallel
zu einer anderen Halbzeitarbeit ist es ihre
Aufgabe, mit der kleinen Baptistengemeinde
als Ausgangspunkt als Prediger in der Ort-
schaft zu wirken.

3.2 Das NT spricht mit gréBerer Uberzeu-
gung von verwandelten Menschen als wir. Die
klassische Verkiindigung und Seelsorge ha-
ben nicht die Befreiung der ganzen Per-
sonlichkeit in dem MalBe zustande bringen
konnen, wie sie das NT voraussetzt. Die
verschiedenartigen Dienste setzen im Grunde
erloste Menschen voraus. In jedem Menschen
liegen Quellen, die freigelegt werden kénnen
und die weit mehr sind als das, was man mit
Begabung, Anlage, Geschick usw. bezeichnet.
Die Erlosung und die Gemeinschaft der Glau-
bigen zielen darauf hin, diese Quellen frei-
zulegen. Hier spielt natiirlich die Unterwei-
sung eine entscheidende Rolle. Die Zeit muf}
bald vorbei sein, in der so viele, die sich
Christen nennen, derart unverindert sind.
3.3 Wichtig ist auch die Tatsache, daBl im NT
alle Dienste fiir alle zugénglich sind. Im NT
findet man keine Spur von Elite-Denken. A/le
sind wir Glieder, die einander dienen sollen.
Alle dienen und werden bedient. Alle Un-
terschiede sind aufgehoben. Die lange De-
batte in Schweden iiber die weiblichen Pfarrer
beruht nicht nur auf einer kiinstlichen Aus-
legung von einzelnen Bibelstellen, sondern
(was schlimmer ist) auf dem Unvermégen, das
Wesen des Dienens im NT zu verstehen.

3.4 Es gab in der griechischen Sprache meh-
rere Bezeichnungen fiir einen Dienst, eine
Aufgabe, eine Verantwortung usw. Sie alle
signalisierten aber zugleich Macht, Vortritt.
Keines dieser Worter (archd, timéd usw.) wird
im NT fiir die Dienste in der Gemeinde ver-
wandt. Ein ganz neues Wort wird eingefiihrt:

diakonia. Es ist ein zusammenfassender Be-
griff fiir alles Dienen und offenbart einen
neuen Charakter. Es geht darum, in De-
mut zu dienen, von unten her zu dienen, sich
tief zu beugen, genauso tief oder tiefer als der
Sklave. Die innere Freiheit erméglicht diese
Haltung,.

3.5 Die gleiche Vielfalt, die man im NT in
bezug auf die Dienste sieht, gilt auch fiir die
neutestamentliche Unterweisung iiber die
Gnadengaben. Die Charismen im NT sind
Ausriistung zum Dienst. Fiir jeden Dienst,
welcher immer er auch sei, gibt es eine
entsprechende Ausriistung, die wir uns an-
cignen konnen. Diese Ausriistung ermoglicht
es uns, den Dienst weit iiber unsere eigene
personliche Begrenzung hinaus zu tun.

4. Form und Funktion der theologischen
Ausbildung

Im folgenden soll die theologische Ausbil-
dung in der Zukunft behandelt werden, wo-
bei all das beriicksichtigt werden soll, was bis
jetzt iiber die funktionale Erneuerung der
Gemeinde und den Sinn des Dienens im NT
gesagt worden ist.

4.1 Im letzten Jahrzehnt ist iiber die Form
und Funktion der theologischen Ausbildung
besonders viel gesprochen worden. Dabei hat
sich die Debatte meistens um das Verhilt-
nis der Ausbildung zu den Bediirfnissen der
Gemeinde gedreht — einen Zusammenhang
mit der Erneuerung der Gemeinde findet man
fast gar nicht. In der Debatte in Schweden ist
es hauptsidchlich um die staatliche Ermitt-
lungsarbeit iiber Zielsetzung und Organisa-
tion der religionswissenschaftlichen Ausbil-
dung gegangen.

Die Diskussionen iiber die erwdhnte Ermitt-
lungsarbeit und iiber die Gestaltung der
praktisch-theologischen Ausbildung haben
dazu gefiihrt, daB in der schwedischen Lan-
deskirche die Meinungen sehr auseinander-
gehen. Eine wichtige Verinderung besteht
darin, daB die theologischen Fakultiten, die
friher ein ziemlich homogen-lutherisch ge-
préagtes Milieu darstellten, nun eine offenere,
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Christenheit liegt innerhalb der Landeskirche*

allgemeinere und mehr kritische Haltung
eingenommen haben. Infolgedessen kam es zu
einer Krise in der Pfarrerausbildung. Der
lutherisch konfessionelle Anstrich, der immer
noch spiirbar ist in der Literaturauswahl und
vor allem in der inneren Einstellung, wird
sicher schwicher werden und nach und nach
verschwinden. Auf lingere Sicht muB es fiir
die schwedische Kirche ein grofler Nachteil
sein, so wenig Einfluf auf die Pfarreraus-
bildung zu haben, wie es jetzt der Fall ist.

4.2 In den letzten Jahren ist die schwedi-
sche Landeskirche als Kirche bedeutend le-
bendiger geworden. Der Schwerpunkt der
Erneuerung innerhalb der schwedischen Chri-
stenheit liegt in der schwedischen Landes-
kirche. Fiir die Landeskirche mit ihrer of-
fenen Struktur ist es offensichtlich leichter als
fiir die fertigen freikirchlichen Biinde, Raum
fiir Erneuerung zu schaffen, In dieser nahezu
dramatischen Zeit konnte die Entwicklung
einen wesentlichen Anstof3 bekommen, wenn
die Kirche selbst die Verantwortung fiir die
Pfarrerausbildung an eigenen Seminaren
iibernehmen wiirde und ihre besten Persén-
lichkeiten fiir deren Leitung einsetzen wiirde.
Sicher sind alle daran interessiert, die reli-
gionswissenschaftlichen Fakultdten zu schiit-
zen — auch in solch einer neuen Situation
wiren sie von unschitzbarem Wert, vor allem
fiir die Forschung —, aber nicht um jeden
Preis. Es ist ein zu hoher Preis, auf die Dauer
die Pfarrerausbildung den allgemeinen reli-
gionswissenschaftlichen Fakultdten zu iiber-
lassen.

4.3 Erstaunlicherweise kann man in der ge-
genwirtigen Debatte auch eine umgekehrte
Tendenz sehen. Im Zusammenhang mit Erwi-
gungen iiber die finanzielle Unterstiitzung des
Staates fiir die freikirchlichen Seminare hat
man vorgeschlagen, daB3 die Seminare, jeden-
falls teilweise, in die religionswissenschaft-
lichen Fakultdten eingeordnet wiirden. Das
wiirde bedeuten, dal man eine Entwicklung
herbeifiihrt, die nur eine einzige Form von
Pfarrer- und Predigerausbildung in Schwe-
den zuldft, namlich die an den religions-
wissenschaftlichen Fakultdten. Diese Vor-
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schldge griinden sich mehr auf den Wunsch,
die religionswissenschaftlichen Fakultiten zu
schiitzen, als auf ein Verstindnis dafiir, daB
die Kirchen theologische Ausbildung benoti-
gen!

Wenn die freikirchlichen Seminare iiberhaupt
eine Moglichkeit haben wollen, den mit den
Aufgaben in den Gemeinden an sie gestell-
ten Anspriichen zu entsprechen und aktiv zur
Erneuerung der Gemeinden beitragen zu
konnen, miissen sie ihre Selbstdndigkeit und
Integritdt auch auf lingere Sicht hin be-
wahren. Das Verhiltnis zwischen den Semi-
naren einerseits und den religionswissen-
schaftlichen Fakultiten andererseits kann
man sicher ordnen, aber da3 muB unter Riick-
sichtnahme auf die gegenwirtige und zu-
kiinftige Form und Funktion der Seminare
geschehen. Das Verhiltnis darf nicht dadurch
bestimmt werden, daB die Fakultiten sich um
eine groflere Breite bemiihen, was die Ab-
nehmer betrifft, sondern muB in Einklang
stehen mit der Zielsetzung der Seminare, so
wie diese sie selbst auffassen.

4.4 Das Bethelseminar in Bromma (Stock-
holm) und die Missionsschule in Orebro un-
tersuchen gegenwirtig Moglichkeiten fiir eine
intensive Zusammenarbeit mit dem Baptisti-
schen Seminar in Riischlikon/Schweiz. Ein-
mal tut man das, um auch in Zukunft seine
Selbstandigkeit zu bekunden; zum andern,
um den formalen AnschluB an die internatio-
nale Universititsausbildung zu bekommen
mit Méglichkeiten fiir ein weiteres Studium
teilweise anderer Art als das, was wir in
Schweden anbieten kénnen. Seit lingerer Zeit
sind die beiden Schulen immer internationa-
ler geworden, vor allem durch den zuneh-
menden Anteil an englischsprachiger Litera-
tur fiir die Kurse. Auf die Dauer kann es von
ungeheurem Wert sein, daB Lehrer und
Studenten den Kontakt mit diesen Stromun-
gen bekommen und behalten. Wir kénnen
einfach nicht ohne ihn sein. Die interna-
tionale Zusammenarbeit, um die es hier geht,
beriihrt in erster Linie den allgemeinen Rah-
men fiir den Umfang der Studien und deren



. Der Begriff ,Leib Christi’ sollte
nicht nur auf die Ortsgemeinde angewandt werden*

methodologische Breite, Bibliotheksquellen
und die Kompetenz der Lehrer.

4.5 Schon bevor die Frage nach einem schwe-
dischen BD (Bachelor of Divinity) aufkam,
erwog man an der Missionsschule in Orebro
die Moglichkeit, ein lingeres, zunichst vier-
jahriges, Studium-einzufiihren. In den letzten
Jahren hat man den Studiengang geédndert.
Von den Anspriichen ausgehend, die die
iibliche Predigerrolle stellt, ist man mehr zu
dem gekommen, was man Lehrerausbildung
nennen koénnte. Innerhalb der Gemeinden ist
das Bediirfnis nach Unterweisung sehr grof.
Wir rechnen damit, daB man in zehn Jahren in
den Gemeinden Lehrer in Theologie anstatt
Prediger anstellen wird. Die ibrigen Aufga-
ben, die jetzt der Prediger erledigt, werden
von einer kollektiven Leitung iibernommen,
die sich schon vielerorts entwickelt hat. Eine
Umgestaltung der Aufgaben in diesem Sinne
erfordert mit der Zeit eine erschépfendere
Grundausbildung als die augenblickliche drei-
jahrige. Dies ist eines der wichtigsten Moti-
ve fiir die Verldngerung der Ausbildung und
auch fir die internationale Zusammenarbeit,
die neue Moglichkeiten fiir weiterfithrende
Studien 6ffnet.

4.6 Auf die Dauer kann natiirlich bei der
Planung der theologischen Ausbildung nicht
nur der Bedarf an Unterweisung im Mittel-
punkt steben. Es ist zwar so, da} die theo-
logische Ausbildung in ihrer jetzigen Ge-
stalt Grundlage fiir eine ganze Reihe von
Aufgaben bilden kann. Die Grundausbildung
in Theologie entspricht dem Wunsch vieler,
wenn auch die Aufgaben hernach verschie-
denartig werden. Es gibt aber auch ein
Verlangen nach grofierer Mannigfaltigkeit.
Die verschiedenen Ausbildungslinien, die in
den letzten Jahren hinzugekommen sind,
stellen einen wesentlichen Beitrag dar: die
Linie fiir Freizeitpiddagogen, kiirzere theolo-
gische Ausbildung fiir ,Laien”, Kurse ver-
schiedener Art. Auf die Dauer ist es unmog-
lich, daB jedes Seminar ein vollstindiges
Programm entwickeln kann. Wenn die jetzi-
gen Seminare als selbstdandige Einheiten bei-
behalten werden sollen, muBl nach und nach

eine Spezialisierung dahin gehend gesche-
hen, daB das Ausbildungsangebot unter-
schiedliche Profile bekommt. Ansitze dazu
sind bereits vorhanden. Die Missionsschu-
le in Orebro entwickelt eine avancierte Mis-
sionarausbildung, das Bethelseminar ein sehr
interessantes Programm fiir Musikausbil-
dung in Zusammenarbeit mit der Musikhoch-
schule in Stockholm. Beide Ausbildungs-
moglichkeiten werden vom Bund der Bapti-
sten und von der Orebromission in Anspruch
genommen. Ein anderes interessantes Pro-
gramm am Bethelseminar ist der Plan, eine
Evangelisations-/ Evangelistenausbildung mit
einer umfassenden theologischen Ausbildung
als Grundlage einzufithren. So wie das NT
vom Leibe Christi spricht, von den Glie-
dern, die sich in schédpferischer Gegensei-
tigkeit ergianzen, so sollten wir das auch tun.
Der Begriff ,,Leib Christi* sollte nicht nur auf
die Ortsgemeinde angewandt werden. Mit der
Zeit wird die funktionale Erneuerung es
bewirken, diese Betrachtungsweise auf die
ganze Christenheit anzuwenden. Auch die
Seminare konnen Glieder werden, die einan-
der dienen.

4.7 Ein wichtiger Beitrag in der Entwicklung
zu groferer Mannigfaltigkeit in der Gemein-
dearbeit ist eine groflere Offenheit fiir das, was
die Studenten selbst iiber ihre zukiinftige
Arbeit denken und sagen. Bisher ist das
Studium zugeschnitten worden auf die kom-
mende Prediger- oder Missionarrolle mit sehr
wenig Platz fiir Abweichungen. An der Mis-
sionsschule in Orebro hat man eine neue
Zielsetzung ausgearbeitet. Wir bilden jetzt
nicht mehr Prediger und Missionare in der
herkommlichen Bedeutung aus. Die Schule
vermittelt eine theologische Ausbildung, aber
jeder Student kann die Form seines spiteren
Dienstes selbst wihlen. Es ist auch nicht so,
daB nur solche ausgebildet werden, die schon
im voraus auf eine bestimmte Aufgabe einge-
stellt sind. Wir definieren' die Aufgabe der
Schule so: Sie soll ein Zentrum fiir theo-
logischen Unterricht sein. In den letzten
Jahren ist die Anzahl der Schiiler, die bereits
eine andere Berufsausbildung haben, gestie-



. Ein wichtiges Stiick

~unserer Verantwortung als theologisches Seminar
liegt darin, daf3 wir an der Frage unserer Identitdt arbeiten*

gen. Eine zunehmende Anzahl von Lehrern,
Ingenieuren und anderen haben an besonde-
ren ein- oder zweijihrigen Kursen teilge-
nommen, um neben ihrem tdglichen Beruf
eine groflere Verantwortung in der Gemeinde
tragen zu konnen. Dem gleichen Zweck dient
das einjahrige Bibelinstitur und das theolo-
gische Abendseminar. 1n diesem Schuljahr
nehmen ungefdhr sechzig Schiiler an dem
theologischen Unterricht und dem in Seelsor-
ge teil, ohne z. B. Prediger werden zu wollen.
Dadurch wird Schritt fiir Schritt eine bessere
Grundlage fiir die kollektive Leitung in der
Ortsgemeinde geschaffen.

4.8 Das internationale BewuBtsein ist in
mehrfacher Hinsicht wichtig. Der direkte
Kontakt mit der internationalen Theologie ist
schon genannt worden. Wir kommen auf die
unerhort wichtige Frage zuriick, bei der es um
das Verstdndnis und das Einfiihlungsvermo-
gen in die internationale Problematik geht.
Wichtig in diesem Zusammenhang sind auch
die Verbindungen des Seminars zu dem, was
wir dufiere Mission nennen. Auf fast allen
Missionsfeldern, in allen Kirchen der Drit-
ten Welt ist der Bedarf an theologischer
Unterweisung sehr groB. In vielen Fillen
befindet man sich immer noch im Aufbau-
zustand. Man sollte das Kollegium unserer
Seminare fiir Einsdtze in verschiedenen Tei-
len der Welt wihrend einer kiirzeren oder
lingeren Zeit in Anspruch nehmen. Dadurch
konnen wir aktiv am Aufbau der einheimi-
schen Kirchen mithelfen. Gleichzeitig sam-
meln wir fortlaufend Erfahrungen aus die-
sen Ldndern. Wenn ein oder einige Lehrer
standig im Ausland sind, um einen solchen
Dienst zu tun, ist das gleichbedeutend mit
einer groBeren Kontaktfliche und vermehr-
ten Erfahrungen. Diese Internationalisierung
des Kollegiums ist auch in mancherlei an-
derer Hinsicht von auBerordentlichem Wert.

5. Die Identitdtr eines theologischen Seminars

5.1 Ein wichtiges Stiick unserer Verantwor-
fung als theologisches Seminar liegt darin,
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daB wir an der Frage unserer Identitit
arbeiten, was wir wollen und wie wir es tun
wollen. Oft wird die Debatte iiber die theo-
logische Ausbildung so gefiihrt, als bestinde
kein grundlegender Unterschied zwischen
dem theologischen Seminar und einer reli-
gionswissenschaftlichen Fakultdt. Wenn man
einen Unterschied sieht, pflegt man diesen als
ein Anzeichen von Konfessionalismus in der
Arbeit des Seminars zu definieren; man kénne
ebensogut ohne ihn sein. So einfach ist das
natiirlich nicht. Ein konfessionelles Gepriige
in dem Sinne haben wir nicht. Es gibt jedoch
einen anderen grundlegenden Unterschied.
Von meiner Sicht gesehen, konnte man unsere
Haltung in drei Punkten klarmachen:

5.1.1 Ehrfurcht vor der Offenbarung

Das bedeutet, daB wir im Unterricht davon
ausgehen, daB die biblischen Texte Tréger
gottlicher Weisheit sind. Threm Charakter
nach unterscheiden sie sich von anderen
Texten. Die religionswissenschaftlichen Fa-
kultaten kénnen diesen Unterschied nicht an-
geben, auch wenn man bis zu einem gewissen
Grade mit dem Selbstzeugnis der Texte als
Ausgangspunkt arbeiten kann. Fiir den, der
sich fiir die Arbeit in einer Gemeinde vor-
bereitet, ist dieser Ausgangspunkt fiir das
Studium unentbehrlich. :

5.1.2 Offenheit fiir die Ergebnisse der theo-
logischen Forschung

Das fiihrt eine methodologische Breite mit
sich, die dem Studenten Verstindnis fiir
unterschiedliche Auffassungen vermittelt, die
man innerhalb der verschiedenen theologi-
schen Disziplinen vertritt. Hier nutzen die
Fakultiten ihre Moglichkeiten weniger, als
man erwarten konnte. Die methodologische
Schulung ist oft fragmentarisch und nicht
selten einseitig. Oft bekommt man den Ein-
druck, daB z. B. eine mehr konservative
theologische Haltung einfach als unwissen-
schaftlich abgetan wird. Das ist eine unge-
rechte und grobe Vereinfachung. Es geht ja
darum, seine Ausgangspositionen klar anzu-
geben.



. Theologie darf in Zukunft
nicht so isoliert studiert werden wie bisher”

5.1.3 Eine zielbewufite Arbeit, die Botschaft
der biblischen Texte heute auszuwerten

Das gilt fiir Lehrer und Studenten. Man muf3
bereit sein, in seinem eigenen Leben zu ver-
wirklichen, worin man andere unterweisen
will. Nur dann hat man das Recht, Lehrer in
einer Gemeinschaft zu sein. Hier bietet das
Seminar natiirlich mit seinem seelsorgerli-
chen Milieu, seiner starken Gemeinschaft,
seinen Gelegenheiten zu gemeinsamem Ge-
bet ganz andere Moglichkeiten als die Fa-
kultdten. Die Konzentration des Seminars auf
die Personlichkeitsentwicklung und die Inte-
gration zwischen Wissen und Leben steht oft
in krassem Kontrast zu der Einsamkeit und
dem Gefiihl der Verlassenheit der Fakultéts-
studenten. Das theologische Studium mufB so
betrieben werden, daBl es stindig neue Impul-
se zu groflerem Einfiihlen gibt bis hin zu der
Grenze, wo die Botschaft der biblischen Texte
und die eigene Personlichkeitsentwicklung zu
einem Verlangen zusammenschmelzen: das,
was man gefunden hat, in all seinen Bezie-
hungen zur Umwelt zu verwirklichen und zu
vermitteln.

5.2 Theologie darf in Zukunft nicht so iso-

liert studiert werden wie bisher. Theologie ist

nur sinnvoll, wenn sie ein lebendiges Da-
sein fiihrt. Es gibt und hat Theologie als
Selbstzweck in allzu grolem MafBe gegeben.
Es geniigt nicht, dal die Seminare ganz
allgemein ihre Moglichkeiten wahrnehmen,
der Umwelt gegeniiber offen zu sein. Die
Planung am Seminar mull weit mehr als
bisher davon beeinflut werden. In unseren
Gesprichen iiber-die Entwicklung der Mis-
sionsschule in Orebro in den niichsten Jahren
sehen wir drei Entwicklungslinien:

5.2.1 Zuerst muB} die Arbeit an unserem Plan
zur Entwicklung des theologischen Studiums
fortgesetzt werden. Das erreicht man u. a.
durch eine verlingerte Ausbildung, durch
vorgeplante fortgesetzte Studien fiir fast das
ganze Kollegium, durch die ausgebaute inter-
nationale Zusammenarbeit mit dem BD-
Examen im Rahmen fiir unser eigenes Pro-
gramm und durch wesentlich groBere Mog-
lichkeiten zu weiterfiihrenden theologischen

Studien fiir Studenten mit besonderen Vor-
aussetzungen.

5.2.2 Zum anderen miissen die gemein-
schaftswissenschaftlichen Studien verstirkt
werden. Schon jetzt handhaben wir es so, daB
wir jede Woche besondere Vorlesungen ha-
ben, die hauptsdchlich auf Material aus
Zeitungen und Zeitschriften und Material
vom AulBlenpolitischen Institut beruhen. Aber
sowohl die schwedischen Probleme mit den
Fragen nach Lebensqualitit und verantwor-
tungsvoller Lebensfiihrung wie auch die in-
ternationalen Probleme miissen viel mehr
Beachtung finden in direkter Verbindung zur
Theologie.

5.2.3 Zum dritten geht es um die Kommuni-
kation. Wenn wir der Auffassung sind, daf3
wir der Umwelt etwas zu sagen haben, miis-
sen wir bedeutend zielbewuBter daran arbei-
ten, wie man es sagt. Wie spricht man mit
Menschen? Wie kann man die allgemeine
Meinung beeinflussen? Was versteht man
unter der ganzen Breite der Informations-
kanéle? Um Hilfsmittel fiir diese Erweiterung
des Programmes zu bekommen, haben wir
vorgeschlagen, dall eine Volkshochschule
zum neuen Ausbildungszentrum gehoren soll.
Damit wiirde man eine Ausbildungsstitte mit
nahezu einzigartigen Moglichkeiten schaffen.

6. Riickblick

6.1 Zusammenfassung

Die Erweiterung des Studiums von der Theo-
logie in der Isolierung zu einem tieferen
Erleben unserer eigenen Zeit entspricht dem
Vorgang in der Gemeinde. Die Gemeinde
wird lebendiger, und die Kontakte nach auBen
hin zur Umwelt sind wichtig fiir die Er-
neuerung. Der Einsatz der Gemeinde und die
Ausbildung miissen auf die Anspriiche der
Umwelt zugeschnitten werden. Die Welt muf}

- sozusagen entscheiden, wie die Gemeinde und

die Ausbildungsstitten arbeiten sollen. Die
warme Gemeinschaft, oft in Form von kleine-
ren Gruppen, setzt eine bedeutend gréBere
Anzahl von Menschen voraus, die Verantwor-
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,,Die Spitze des Buches

liegt klar bei einer Ermunterung zum Aufbruch®

tung in der Leitung iibernehmen konnen. Die
erhebliche Erweiterung der Ausbildung soll
diesen Bedarf decken. Der Mangel an fort-
laufender Unterweisung in der Ortsgemeinde
soll durch die Verdnderung der Prediger-
rolle zur Lehrerrolle hin behoben werden.
Durch groBere Moglichkeiten zu weiterfiih-
rendem theologischem Studium in schépfe-
rischem Milieu kénnen Persénlichkeiten aus-
gebildet werden. Sie tragen die Christen-
tumsinterpretation weiter, die wir vertreten.
Um die Zusammengehorigkeit der Christen
tiber die konfessionellen Grenzen hinaus
ortlich zu erleichtern, sollte die Ausbildung
fiir alle und unter gleichen Bedingungen offen
sein ohne Riicksicht darauf, welcher Glau-
bensgemeinschaft der Student angehort. Je
mehr Menschen engagiert werden, desto
groBer sind die Moglichkeiten, diejenigen zu
finden und anzuleiten, die wirklich die Vor-
aussetzungen fiir geistige und geistliche Fiih-
rerschaft haben.

6.2 Manchmal bemerkt man eine auffallende
Furcht vor Verdnderungen iiberhaupt und
vielleicht nicht zuletzt vor Verdinderungen in
der Art, wie sie hier diskutiert worden sind.
Das ist leicht zu verstehen. Es geht hierbei um
Aufbruch, radikalen Aufbruch. Unsere Ge-
neration ist jedoch keineswegs die einzige, die
umwélzende Verdnderungen erlebt hat. Im
Vergleich zu dem Geschehen zur Zeit der
Erweckungsbewegung nimmt sich das oben
Gesagte allerdings nur wie eine Randbe-
merkung aus. Gleichzeitig ist es wichtig, daB}
wir uns dessen bewuBt sind, da wir sicher
noch nicht wissen, wohin der Weg fiihrt.
Niemand hat das Endziel von dem, was der
Herr der Gemeinde tun wird, gesehen. Wir
miissen uns gemeinsam vorantasten. Auf dem
Wege diirfen wir demiitig Ansichten und
Erfahrungen miteinander austauschen.

Sigfrid Deminger, c¢/o Teologiska Semina-

rium, Jarnvigsg. 28, S-703 62 Orebro; iiber-
setzt von Helga Bergsten, Orebro
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Buchbesprechung

Siegfried GroBmann: Haushalter der Gnade
Gottes. Yon der charismatischen Bewegung
zur charismatischen Erneuerung der Ge-
meinde. 212 S., DM 17,80. Oncken-Verlag,
1977

Der Verfasser legt eine Art Handbuch vor, da
eigentlich alle Bereiche vorkommen, in denen
man Orientierung zum Thema Charismen
wiinscht. Der geschichtliche Teil informiert
iber Schwerpunkte aus 2 000 Jahren Kirchen-
geschichte, iiber den Weg zur Pfingstbewe-
gung und ausfiihrlich tiber Vorgeschichte und
Geschichte der charismatischen Bewegung,
deren deutschen Teil der Verfasser von der
Ruferarbeit her miterlebt und schreibend
begleitet hat.

Der theologische Teil setzt sinnvollerweise
den einen Schwerpunkt beim heiBumstritte-
nen Thema Geistestaufe, den anderen bei der
ausfiihrlichen Unterscheidung und Charakte-
risierung der einzelnen Charismen, die zuvor
allerdings in das umfassende Wirken des
Geistes eingezeichnet werden. Dieser Teil
verbindet geschickt biblische und praktische
Beobachtungen.

Das Profil des Buches kommt am stdrksten im
praktischen Teil heraus: Integration und
Balance sind die charakteristischen Begriffe.
Es sei unbedingt notig, dall die charismatische
Bewegung, die als Initialziindung von Gott
her bewertet wird, in die Gemeinde miindet.
Umgekehrt werden die Gemeinden/Kirchen
davor gewarnt, durch Abweisung Fehlent-
wicklungen zu férdern. Das bisherige Echo
auf diese vermittelnde Linie ist gut. Die Spitze
des Buches liegt jedoch nicht in bloBer
Darstellung, verbunden mit einem Werben
um eine mittlere Linie, sondern klar bei einer
»Ermunterung zum Aufbruch®,

Siegfried Liebschner, Heidmiihlenweg 169,
2200 Elmshorn



.»Die Universitdtstheologie fiihlt sich zuerst
dem Anspruch der Wissenschaftlichkeit verantwortlich,
dann erst dem Auftrag der Kirche"

Theologie als ,Kunstlehre der
Kirchenleitung”

Dieser Beitrag wurde urspriinglich 1976 fiir
den im Kaiser Verlag, Miinchen, erschienenen
Band ,, Theologie und Kirchenleitung” ver-
faft, herausgegeben von Wolfgang Erk und
Yorick Spiegel (der Martin Fischer zum 65.
Geburtstag gewidmet ist). In diesem Band soll
vor allem auf die Bindung der Theologie an
die Gemeinde und deren Sendung hingewie-
sen werden. Nach Meinung des Verfassers
werden der Sinn und die Bedeutung dieser
Bindung in Gemeinden mit demokratischen
Strukturen deutlicher erkannt als in anderen
Kirchen. Sich dies zu vergegenwdrtigen ist fiir
so strukturierte Gemeinden selbst (also auch
die evangelisch-freikirchlichen)  sicherlich
ebenso wichtig wie fiir diejenigen, die in ihnen
eine theologische Verantwortung wahrneh-
men. Der vorliegende Aufsatz stellt eine
iiberarbeitete Fassung dar.

Um die kirchliche Bindung der Theologie
herauszuarbeiten, hat der Erlanger Systema-
tiker Friedrich Mildenberger die Definition
Schleiermachers fiir die Theologie ,,als Kunst-
lehre der Kirchenleitung® neu in die Debat-
te geworfen.!. Dieses Verstindnis von Theo-
logie, das zunidchst fiir die Gegenwart ab-
solut nicht hilfreich zu sein scheint, ge-
winnt durchaus aktuelle Bedeutung, wenn wir
den von Mildenberger zitierten Paragraphen
aus Schleiermachers kurzer Darstellung des
theologischen Studiums lesen: , Die christli-
che Theologie ist sonach der Inbegriff der-
jenigen wissenschaftlichen Kenntnisse und
Kunstregeln, ohne deren Besitz und Ge-
brauch eine zusammenstimmende Leitung der
christlichen Kirche, d. h. ein christliches
Kirchenregiment, nicht moglich ist.*

1. Spannung zwischen Theologie und Ge-
meindefrommigkeit

Angesichts der Spannung zwischen Theologie
und Gemeindefrommigkeit, die gegenwirtig

verschiedene Kirchen unseres Landes in Zer-
reiBproben hineingefiihrt hat, muBl die Frage
gestellt werden, ob Schleiermacher nicht eine
wesentliche Aufgabe der Theologie erkannt
hat. Wird diese Funktion der Theologie in
unserer Zeit nicht weitgehend verkannt, so
dal3 tatsdchlich diese ,zusammenstimmende
Leitung der christlichen Kirche* oft kaum
noch gelingt? Es wire gewiB zu billig, ein-
seitig etwa der Universitatstheologie die Al-
leinschuld an der gegenwirtigen  Polari-
sierung zuzuschieben. DaB die kirchliche Bin-
dung der evangelischen Theologie — wie auch
immer diese im einzelnen zu verstehen und zu
gestalten ist — in unserem Land und unserer
Zeit vollig unterentwickelt ist, diirfte jedoch
kaum in Frage gestellt werden. Da in den
Freikirchen die Uberzeugung weiterhin leben-
dig ist, daBB Gemeinde und Theologie in ihrem
Dienst und in ihrer Verantwortung unmittel-
bar und unauflésbar aneinander gebunden
sind, darf von dieser Seite aus wohl einmal mit
Nachdruck auf diese Schwiche unserer so
hoch entwickelten Theologie hingewiesen
werden. Weil die Freikirchen in Deutsch-
land Minoritaten darstellen und deshalb auf
die Arbeit der evangelisch-theologischen Fa-
kultiten mit angewiesen sind, leiden sie
ebenso wie die anderen Kirchen darunter, dal3
sich die evangelische Theologie bei uns in
erster Linie verantwortlich fiihlt, dem an der
Universitit herausgebildeten Anspruch der
Wissenschaftlichkeit zu geniigen, und daf} die
Verantwortung gegeniiber dem Auftrag der
Kirche erst in zweiter Linie gesehen bzw. dies
der Disziplin der Praktischen Theologie tiber-
lassen wird.

Es geschieht sicherlich in der Uberzeugung,
daBl gerade Wissenschaft nur in Freiheit
gesund gedeiht und daB der wissenschaftlich
so Gebildete am besten die Fihigkeiten ent-
wickeln kann, die die Wahrnehmung seines
Amtes erfordern. Fiir den Theologen zeigt
sich aber, daB ihm heute zumindest eine
wesentliche Aufgabe nicht mehr ausreichend
gelingen will: die Gemeinden und ihre Glieder
so zueinander zu fiihren, daB es zu einem
lebendigen Zusammenwirken aller kommt.
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wStets wird das Beteiligtsein aller Glieder ebenso
wie die unterschiedliche Funktion der einzelnen Glieder herausgestellt”

Im Gegenteil: die Polarisierungen werden
immer stirker und entwickeln zentrifugale
Krifte, die nicht mehr als Spannungen einer
gesunden, zur christlichen Kirche gehrenden
Pluriformitit der Gaben und Erkenntnisse
verstanden werden konnen. DalBl es aber
gerade Aufgabe des ordinierten Amtes ist, die
Pluralitit der Krifte zusammenzufiihren, hat
nicht nur Schleiermacher damals gesehen, es
wird vielmehr auch in der Amterdiskussion
der Gegenwart immer wieder herausgestellt2.
Darum ist es in der Tat nicht abwegig, neu zur
Sprache zu bringen, daBB Theologie ,Kunst-
lehre der Kirchenleitung® ist. Es mufl heute
nur zugleich begriffen werden, daB sich
.»Kirchenleitung” nicht lediglich an der ,,Spit-
ze" einer Landeskirche oder Freikirche voll-
zieht, wo das institutionell zu Ordnende zu-
sammenlduft, sondern vor allem in der ortli-
chen Kirchengemeinde, also dort, wo die
Gemeinde ihr Leben fiihrt, sich zum Gottes-
dienst versammelt und in ihrer Umwelt den
missionarischen und diakonischen Auftrag
auszufiihren unterwegs ist.

Durch diese kritischen Anmerkungen soll nun
auch wieder nicht einfach den ,,Amtstrigern*
die Schuld an einer gewissen Misere in der
kirchlichen Situation zugeschoben werden.
Die Kritik zielt tiefer. Sie geht von der
Uberzeugung aus, daB die Gemeinde Jesu
Christi immer, wenn sie lebendig ist, in
Strukturen lebt, die wir heute als demokra-
tisch bezeichnen. Dieser Gegebenheit tragt
jedoch die Theologie nicht zureichend Rech-
nung. Dadurch entsteht jenes MiBverhiltnis
zwischen Theologie und Kirche, das wir heute
erleben, das fast uniiberbriickbare Griben
aufgerissen hat und zu schwer aufléslichen
MiBverstindnissen fiihrt. Es ist daher nicht
verwunderlich, daf} viele Pfarrer fiir die
Gemeindearbeit die Theologie einfach beiseite
schieben, indem sie entweder schlicht bibli-
zistisch arbeiten oder sich in sozialpoliti-
sche Aktivitaten fliichten.

2. Der Begriff ,,demokratisch*

Der Begriff ist allerdings nicht véllig zu-
12

treffend und bedarf der Erlduterung. Gemeint
ist, daB3 die ganze Gemeinde mit allen ihren
Gliedern unmittelbar vor Gott steht, am Heil
in Jesus Christus teilhat und daher auch an
dem apostolischen Auftrag, ,einer heillosen
Welt das heilsame Werk Christi zu vermit-
teln*3. Jedem Gemeindeglied ist nach 1. Kor
12 deshalb eine Gnadengabe verliehen, mit
der es seinen Beitrag zum Aufbau der Ge-
samtgemeinde leistet, damit diese im Zu-
sammenwirken der verschiedenen Glieder
ihre Mission erfiillen kann. Ahnlich wird es in
Rom 12 und Eph 4 dargestellt. Stets werden
das Beteiligtsein aller Glieder ebenso wie die
unterschiedliche Funktion der einzelnen Glie-
der herausgestellt. Aus dem Neuen Testament
gewinnen wir jedenfalls die Erkenntnis, daBB in
allen Gemeindeordnungen, obwohl sie nach
Zeit und Umwelt erhebliche Unterschiede auf-
weisen, stets die ganze Gemeinde mit allen
ihren Gliedern am Aufbau der Gemeinde
sowie der Erfiillung ihrer Sendung beteiligt
war und deshalb auch an der Verantwortung
und Willensbildung bei wichtigen Entschei-
dungen beteiligt wurde.

Gewill wird der theologisch ausgebildete
Amtstriger einen Mittlerdienst zwischen dem
zu iibernehmen haben, was die Fachwissen-
schaft erforscht und bereithdlt, und der
Gemeinde, die dieses verarbeiten soll, um zu
ihrem Dienst zugeriistet zu werden (vgl. Eph
4, 11f£.). Das erfordert aber, soweit es aus der
Praxis der Gemeindearbeit und eines Stu-
dieninstitutes zu iibersehen ist, in dem Pa-
storen fiir demokratisch strukturierte Ge-
meinden ausgebildet werden, eine Neubesin-
nung und -orientierung auf beiden Seiten —
der Theologie und der Gemeinde.

Denominationen, die aus dieser Erkenntnis
~demokratische* Gemeindestrukturen ent-
wickelt haben, verstehen sie als den Weg,
Pneumatokratie zu verwirklichen. Dabei ge-
hen sie von dem Vertrauen aus, daB} der
Heilige Geist die Gemeinde leitet, wenn sie im
Glauben darum bittet, und daB es unter
seinem Wirken zum rechten Zusammenwir-
ken der verschiedenen Gaben und Funktio-



., Demokratische Formen
sind kein Zugestandnis an den Zeitgeist,
sondern eine reife Frucht der Evangeliumsverkiindigung”

nen sowie der Erkenntnisse kommt. Demo-
kratische Formen sollten nicht als Zuge-
stindnis an den Zeitgeist verstanden wer-
den, dem, obwohl an sich den Gemeinden
wesensfremd, nun einmal Rechnung getragen
werden muB. Sondern es ist als eine reife
Frucht der Evangeliumsverkiindigung anzu-
nehmen, auch wenn diese in manche Kirchen
jetzt auf dem Umweg iiber politische Ent-
wicklungen eindringt. Tatséchlich ist doch der
geschichtliche ProzeB umgekehrt verlaufen.

Die moderne Demokratie ist, zuerst in Eng-

.land und Nordamerika, als Auswirkung der
Gemeindedemokratie entstanden. Auch in
Europa ist der Boden fiir die Demokratie
durch die Kirche mitvorbereitet worden, vor
allem durch die Theologie der Nachfolger
Calvins®., Das von den sogenannten Mo-
narchomachen verfochtene Prinzip der
Volkssouveridnitat wurde allerdings von den
Kriiften, die hier die politischen Revolu-
tionen durchsetzen, nicht wie in der refor-
mierten Theologie der Ehre Gottes unter-
und zugeordnet. Daher besteht bei uns in der
Tat die Gefahr, daB der Einbruch demokra-
tischer Tendenzen in bisher anders gear-
tete Strukturen der Kirchen von Auffassun-
gen begleitet wird, die stérker an politischen
und weltanschaulichen Prinzipien orientiert
sind als an biblischem Gedankengut. Des-
halb aber sollten die Kirchen nicht grund-
sitzlich demokratischen Gemeindestrukturen
skeptisch gegeniiberstehen, sondern nur dar-
auf bedacht sein, dal} in ihnen eine ,,Demo-
kratie” wachsen kann, deren Zielsetzung es
ist, im Vertrauen auf die Leitung und auf die
Gaben des Heiligen Geistes, im Sinne des
.allgemeinen Priestertums aller Glaubigen®
der Theokratie und ihrer Ausbreitung zu
dienen.

3. Das Verhiiltnis von Theologie und Ge-
meinde wird schwieriger

Gemeinden, die von Anfang an in demo-
kratischen Strukturen leben, erkennen viel-

leicht deutlicher als Kirchen, die diese noch
nicht voll integriert haben, daB nicht nur der
Pastor, sondern letztlich in gewissem Umfang
die Gemeinde in ihrer Gesamtheit darauf
angewiesen ist, die Ergebnisse der wissen-
schaftlichen, theologischen Arbeit zu rezi-
pieren. Aber die Gemeinde kann die uniiber-
schaubare Menge der Teilergebnisse einer
hochspezialisierten Wissenschaft nicht zu-
sammentragen, geschweige denn fiir die prak-
tische Arbeit nutzbar machen. Wie soll das
auch gelingen, wenn es schon denen, die ein
Studium durchlaufen haben, kaum noch
moglich ist, den Gesamtrahmen der Theolo-
gie so zu iiberschauen, dal sie daraus Leit-
linien fiir ihre Gemeindearbeit gewinnen. Es
gelingt ja fast nicht einmal mehr, die exe-
getischen Arbeiten der biblischen Theologie
als wirkliche Hilfe fiir die Predigtvorbe-
reitung anzunehmen und zu verwenden. Da-
bei kann in diesem Zusammenhang die Frage
offenbleiben, ob diese Situation tatsichlich
durch die historisch-kritische Forschung an
sich, also aufgrund ihres theologischen An-
satzes, bedingt ist. Es ist nur festzustellen, daf3
die bis ins AuBerste vorangetricbene Ent-
wicklung der Methoden es schon dem Fach-
mann schwermacht, mit ihrer Hilfe in den
Text so einzudringen, daB er als Wort Gottes
an uns heute fiir die Verkiindigung lebendig
wird. Wer die historisch-kritische Methode
recht zu handhaben weiB, dem kann sich auf
diesem Wege durchaus der Text erschlieBBen,
gerade in seiner Bedeutung fiir die gegenwir-
tige Situation. Aber wie selten erlebt man das
in Predigten, und wie hilflos ist die Gemeinde,
wenn sie von der Theologie letztlich im Stich
gelassen wird! Ist es da wirklich verwun-
derlich, daB sie der ,modernen Theologie“
mifitraut? Wird Theologie in ihrer Aufgabe
noch recht verstanden, wenn sie nur fiir den
hochqualifizierten und spezialisierten Fach-
mann brauchbar ist? Ihr Auftrag ist doch, der
Gemeinde mit ihrem Pastor zu helfen, als
irdisch-menschliche Gemeinschaft immer
wieder dahin zu gelangen, daB sich in ihr das
ereignet, was Emil Brunner als ihr ,analo-
gieloses Sein®“ bezeichnet, ndmlich die vom
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. Der Theologe ist nicht fiir die religiose Betreuung zustindig,

sondern er ist verantwortlich,

daf3 die Kirche ihren Sendungsauftrag wahrnimmi*

Heiligen Geist gewirkte Gemeinschaft mit
Christus und untereinander. Und die Theo-
logie soll diese Gemeinde dann férdern, ihren
Sendungsauftrag zu erfiillen.

4. Als Versuch und Wagnis, hier zu helfen
und weiterzufithren, folgende wegweisende
Gesichtspunkte:

4.1 Wo auch immer die theologische For-
schung und Lehre institutionell eingeglie-
dert wird — sie versteht sich als christli-
che Theologie nur recht, wenn sie ihre Ar-
beit als Auftrag innerhalb des Gesamtgefii-
ges der Gemeinde Jesu Christi annimmt und
ausiibt. ,Apostellehre” und ,,Gemeinschaft
(Koinonia)* gehoéren zueinander (Apg 2, 42).
Auch wer an der Universitit als Theologe das
Amt der Lehre oder Forschung wahrnimmt,
steht dort als Glied und verantwortlicher
Mitarbeiter der Kirche Jesu Christi. Das ist
grundsitzlich gewiB selbstverstdndlich. Ist es
aber auch gelebte Wirklichkeit?

4.2 Die Erkenntnis, dafl Kirche Mission ist
und Mission sich heute in sechs Kontinen-
ten ereignet, also auch auf dem unsrigen,
sollte endlich in die Lehr- und Studienkon-
zeption eingehen. Der Pastor ist in seinem
Amt eben nicht dem Arzt, Lehrer oder
Juristen vergleichbar, die die Bevélkerung
aufgrund ihrer wissenschaftlichen Ausbil-
dung jeweils auf einem Teilgebiet des mensch-
lichen und gesellschaftlichen Lebens zu ver-
sorgen haben. Der Theologe ist nicht fiir die
religiose Betreuung zustdndig, sondern er ist
verantwortlich dafiir, daBl die Kirche den ihr
von ihrem Herrn aufgetragenen Sendungsauf-
trag wahrnimmt.

Die Ausbildung dafiir bedarf durchaus des
wissenschaftlichen Niveaus. Vor allem das
Erfassen der geschichtlichen Situation erfor-
dert dies, in die hinein das Evangelium zu
bezeugen ist und durch die hindurch die Ge-
meinde ihren Weg zu finden hat. Der Kirchen-
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kampf der nationalsozialistischen Epoche hat
uns dies erneut vor Augen gefiihrt. Das stellt
nicht in Frage, dal Glaubensmut und geist-
liche Vollmacht die letztlich entscheidenden
Faktoren waren, die den Kampf bestehen
lieBen. Aber gerade in jener Auseinander-
setzung wurde, wie riickblickend festzustel-
len ist, deutlich, dafl auch echte Frommig-
keit in ihrer Fahigkeit beeintrichtigt wird, die
Situation im rechten Licht zu sehen und zu
erfassen, wenn sie zugleich mit einer Wissen-
schafts- und Theologiefeindlichkeit verbun-
den ist.

* Es geht also einerseits darum, daB die Theo-

logie in Forschung und Lehre auf den Sen-
dungsauftrag der Kirche bezogen ist, an der
die ganze Gemeinde teilhat. Die Gemein-
de wird es andererseits begreifen miissen, daf3
sie dafiir heute wie zu aller Zeit der Theo-
logie bedarf. Die Briefe des Neuen Testaments
konnten uns lehren, daB Theologie und
Gemeindeleben in einem lebendigen Zusam-
menhang stehen und wie sie zueinander
gehoren. Ich meine damit, daB Paulus z. B.
den lehrhaften Teil seiner Schreiben stets in-
die Pardnese einmiinden ldBt, d. h. in die Ge-
meindepraxis. Die Parédnese ergibt sich wie-
derum als eine iiberzeugende Konsequenz der
systematischen und dogmatischen Ausfiih-
rungen.

4.3 Die wissenschaftliche Theologie darf ihre
Arbeit nicht weiterhin nur oder vor allem in
die Spezialgebiete hinein entwickeln, auch
wenn dieser ProzeB in gewisser Weise unauf-
haltsam ist. Sie muf} selbst den Bereich erar-
beiten, in dem die Stréome theologischer
Forschung und Lehre zusammenflieBen; denn
nur dann konnen sie in ihrer Zuordnung
zueinander von jedem, der sich ernsthaft mit
Theologie befaBt, erkannt und fiir die Ge-
meindearbeit ausgewertet werden. Das darf
nicht dem Gemeindepfarrer iiberlassen blei-
ben.

Ob es ratsam ist, dafiir, wie Ebeling® vor-
schldgt, als zusitzliche Disziplin die Fun-



,Das Motiv, das in der Theologie
immer neu bestimmend werden muf3, kann nur die Agape sein“

damentaltheologie zu neuem Leben zu er-
wecken, erscheint zweifelhaft, weil das wahr-
scheinlich nur der theoretischen Uberschau-
barkeit dienen wiirde. Das Ziel ist aber, daf}
die Theologie wieder in ihrer Gesamtheit der
Gemeinde in ihrer praktischen Arbeit hilft,
um das Evangelium in seiner Ganzheitlichkeit
zu erfassen und auszubreiten.

Dazu miissen wohl alle Disziplinen durch eine
Neubesinnung beitragen, die dazu fiihrt, daBl
sie einander bewuBt in die Hiinde arbeiten, um
so miteinander den Dienst der Kirche mit
allen Gliedern férdern zu kénnen. Ist es nicht
hochste Zeit, aus einer solchen Besinnung
zielstrebige praktische Konsequenzen fiir
Forschungsprogramme und Lehrplanung zu
ziehen?

4.4 Das Motiv, das in der Theologie immer
neu bestimmend werden muB}, kann nur die
Agape sein®, Fiir den Theologen geniigt es
nicht, daB der Eros des Wissenschaftlers ihn
bewegt; denn mit diesem allein kommt er dem
,,Gegenstand* seiner Wissenschaft, der Theo-
logie, nicht nahe, auch wenn Ubereinstim-
mung darin besteht, daB} es in der christli-
chen Theologie nicht um die Lehre von Gott,
sondern um das Offenbarungs- und Heilshan-
deln Gottes geht. Ohne ,die Liebe zu Gott und
zur Sache Gottes®, seinem Erlésungswerk fiir
die Welt, kann die Arbeit nicht ,,sachgemidf®
betrieben werden. Diese gottliche Liebe be-
wihrt sich aber in der Liebe zum Néachsten
und zum Bruder. Wenn diese Liebe den Theo-
logen in seiner Arbeit bestimmt, dann wird
das an ihrer lebendigen Beziehung zur Kirche
erkennbar werden als der Bruderschaft, in der
Gott sich offenbart und durch die er seine
Liebe und sein Heil in der Welt offenbar
werden laBt.

Anmerkungen:
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verfassung, in: Okumenische Rundschau, 2, 1973.
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gie, Siebenstern 110, S. 153 ff.
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Buchbesprechungen

Jiirgen Redhart: Wie religids sind die Deut-
schen? Das psychologische Profil des Glau-
bens in der Bundesrepublik. 120 S., br.
DM 16,80, Benziger Verlag

Auf der Grundlage der wichtigsten empi-
rischen Forschungen der letzten Jahre und
mit Hilfe der Psychologie werden die religio-
sen Einstellungen und Verhaltensweisen der
Bevolkerung in der Bundesrepublik darge-
stellt.

Auf der einen Seite macht sich eine zuneh-
mende Tendenz zur konservativen Strenge
sowohl in den beiden ,,GroBBkirchen®, in den
Sekten und Freikirchen wie auch in den
sogenannten Jugendreligionen (Jesus-people
u. a.) deutlich bemerkbar. Anderseits 148t sich
eine Hinwendung zur ,Religion ohne Ent-
scheidung®, zur religiosen Privatisierung und
Verinnerlichung feststellen. Uber diese beiden
ausgeprigten Erscheinungen hinaus hat sich
eine aufBerordentlich bunte Vielfalt von
Frommigkeitsrichtungen, vom engen Sektie-
rertum bis zum erkldrten Atheismus breitge-
macht.
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,.Eine differenzierte Darstellung

der Geschichte des evangelischen Kirchenkampfes*

Woher riihrt diese Entwicklung? Was hat sie
fiir die religiose Selbstfindung des einzelnen
zu bedeuten?

Auf solche. viele verunsichernde Fragen will
das Buch Antworten geben, die von jedem,
der an der geistig-kulturellen Entwicklung
seiner Zeit Anteil nimmt, auch auf Anhieb
verstanden werden kdnnen, ohne dal3 beson-
dere theologische Fachkenntnisse vorausge-
setzt werden.

Wilhelm Gerwig

Kurt Meier, Der evangelische Kirchenkampf,
Gesamtdarstellung in drei Binden, Band 1 —
1976 (647 S.); Band 2 — 1976 (472 S.); Band 3
folgt. Subskr. IDM 58,—, 11 DM 44,—; regul.
Preis I DM 64,—, 11 DM 48,—. VEB Max
Niemeyer Verlag, Halle/ Vandenhoek & Rup-
recht, Gottingen.

Der durch sein (inzwischen in den gleichen
Verlagen wieder aufgelegtes) Werk iiber die
Deutschen Christen bekanntgewordene Leip-
ziger Kirchengeschichtler Kurt Meier legt in
diesen drei Bénden eine sehr griindliche Dar-
stellung der Geschichte des Kirchenkampfes
vor. Der erste Band behandelt den Kampf um
die Reichskirche (1933 - 1934), der zweite

Band schildert die gescheiterten Neuord-
nungsversuche im Zeichen staatlicher Rechts-
hilfe (1935 - 1937), der dritte Band wird die
Jahre bis zum Ende des zweiten Weltkrieges
behandeln.

Die Binde behandeln sowohl das Gesamtge-
schehen als auch die Vorginge in den einzel-
nen Landeskirchen. Die Entwicklung in den
Landeskirchen, die ja sehr unterschiedlich
war, benutzt Meier, um ein differenziertes
Bild des Kirchenkampfes zu entwerfen. Dem
gleichen Zweck dient die Betonung und Dar-
stellung der Unterschiede innerhalb der Be-
kennenden Kirche und der Deutschen Chri-
sten und auch die Aufmerksamkeit, die Meier
der ,,Mitte* widmet. Wichtig fiir die diffe-
renzierte Darstellung ist auch, daB Meier die
Konzeption des NS-Reichskirchenministers
Kerrl (z. T. auf Grund von internem Ar-
chivmaterial seines Ministeriums) deutlich
von der der ,weltanschaulichen Distanzie-
rungskrifte” um Rosenberg abhebt.

Klaus Fiedler
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Evangelium von Jesus Christus
— nach Markus

Neues Horen auf das alteste
Evangelium

1. , Theologie des Markus"? (Zur Situation
der Forschung)

1.1 Seit den fiinfziger Jahren erntet die Erfor-
schung des Markusevangeliums ein Feld ab,
das William Wrede schon vor einem halben
Jahrhundert bestellt hat, ndmlich durch sein
nun immer wieder zitiertes Buch von 1901:
,Das Messiasgeheimnis in den Evangelien.
Zugleich ein Beitrag zum Verstindnis des
Markusevangeliums*!. Nach Wrede ist es
prinzipiell falsch*, davon auszugehen, ,.dal}
Markus bei seiner Geschichtenerzdhlung die
wirklichen Verhiltnisse des Lebens Jesu an-
nidhernd deutlich, wenn auch nichi liickenlos,
vor Augen habe“. ,,Es mul} offen gesagt wer-
den: Markus hatte keine wirkliche Anschau-
ung mehr vom geschichtlichen Jesus* (129).
Vielmehr hitten wir es schon bei unserm dl-
testen Evangelium zuerst und zuletzt mit einem
dogmatischen Werk zu tun, mit einer theolo-
gischen Lehrbildung aus dem siebten Jahr-
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zehnt (131), wobei lediglich aus Dogmen Ge-
schichten gemacht worden seien (104.135).2

Hier kniipft W. Marxsen ausdriicklich an, als
er 1956 sein Programm einer Erforschung der
»Redaktionsgeschichte der Evangelien und
besonders des zweiten Evangeliums vorlegte.
Er beschlieit seine Studie mit emer Wiirdi-
gung des Markus als ,, Theologe eigener Pra-
gung® in ,zentraler Stellung unter den Theo-

Thema:

Neues Horen
auf das
Newue Testament

logen der Urchristenheit*3. Seitdem spricht
man allenthalben von seiner ,theologischen
Leistung™. Bis auf seltene Ausnahmen# erfreut
sie sich einer guten Benotung. Sie ist nimlich
»erheblich*s, ja ,gewaltig® und ,ersten Ran-
ges™6. Markus ist ein ,,Schriftsteller und Theo-
loge eigener Grofle™”. Schon seine Gliederung
kann ,durch ihre symmetrischen BaumalRe
tiberraschen*® und ist ,,erstaunlich gut theolo-
gisch durchdacht™. Das Ergebnis ,kann nicht
hoch genug veranschlagt werden*!?, denn den
geistigen Umbruch bei diesem Theologen
kann man sich ,kaum groB und weit genug
vorstellen®, st6ft er doch Tiiren auf und fiihrt
zu Losungen, die gegeniiber Paulus ,,in eine
bisher nicht geahnte Breite weisen*!!. Kurzum,
wir stehen an einem ,theologiegeschichtlichen



. Viele Aussagen der Zeugen
muten unter diesen Umstanden

wie gerochelte Aussagen unter Folter an*

Wendepunkt“!2 und vor einer ,,theologischen
Tat ersten Ranges* (Schnackenburg).

Mit Absicht haben wir die inhaltlichen Bestim-
mungen dieser markinischen Theologie ausge-
klammert. Um so stirker tritt die allgemeine
Gestimmtheit hervor.

1.2 Wer mit diesen Kliangen im Ohr das
Inhaltsverzeichnis der neuen , Theologie des
Neuen Testaments® von Leonhard Goppelt!?
durchsieht, empfangt eine kalte Dusche. Unter
den ,, Theologien der nachpaulinischen Schrif-
ten* nehmen zwar die Lehre des Matthdus und
die des Lukas einen angemessenen Platz ein,
aber nach einer Theologie des Markus sucht
man vergebens. Der Schiiler und Herausge-
ber, Jiirgen Roloff, hat mit diesem Befrem-
den gerechnet und erklért in seinem Vorwort
zum zweiten Band (317): ,,Wenn einige neu-
testamentliche Schriften und Schriftengruppen
ausgespart blieben, so diirfte dies daran liegen,
dal Goppelt angesichts der seiner Meinung
nach noch offenen Forschungssituation in
diesen Fillen die Maoglichkeit zu einer zu-
sammenfassenden Darstellung und Beurtei-
lung noch nicht gegeben sah.* Dann fiigt er
ausdriicklich hinzu: ,Dies gilt besonders fiir
das Markusevangelium; . . . *

Wer ldngst unter dem quilenden Eindruck
steht, daB die exegetischen Methoden in
unsern Tagen weithin zu scharf eingestellt
werden, daB3 mit ihrer Hilfe eher nur noch In-
formation abgerufen als wirklich Zeugen an-
gehort werden, daf3 viele Aussagen der Zeugen
unter diesen Umstdnden wie gerdchelte Aus-
sagen unter Folter anmuten, hitte gerade zur
Theologie des Markus gern einen Leonhard
Goppelt gehort. Goppelt bejahte die exege-
-tischen Methoden und war durch jahrzehnte-
lange Mitarbeit voll in ihnen zu Hause, floBte
aber zugleich durch sein vorsichtiges Urteil
besonderes Vertrauen ein. Doch Roloff fihrt
fort: ,, . . . die redaktionsgeschichtlichen
Arbeiten der letzten Jahre konnten infol-
ge ihrer methodischen und sachlichen Di-
vergenzen Goppelt nicht davon iiberzeugen,
dal die Rekonstruktion des theologischen
Profils des altesten Evangelisten unter den
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derzeit gegebenen Voraussetzungen im Rah-
men einer neutestamentlichen Theologie be-
reits ein sinnvolles Unternehmen sei.*

1.3 Wie soll es nun angesichts dieses ,,noch
nicht* weitergehen? Wenn man Goppelts
Verhalten im Lichte der Arbeiten deuten darf,
die etwa sein Schiiler Roloff selbst verdoffent-
licht hat oder auch Forscher wie Martin
Hengel, Josef Schmid, Karl Kertelge, R.
Schnackenburg oder auch Thorleif Boman
konnte folgendes herauskommen: Es wird vor-
wirtsgehen, indem es zundchst wieder ein
Stiick zuriickgeht. Vor allem ist hier der grofle
Markus-Kommentar zu beachten, an dem
Rudolf Pesch arbeitet.!* Danach hat Markus
seinen Uberlieferungsstoff nicht durchgreifend
theologisch eingeschmolzen, vielmehr an
Hunderten von Einzelheiten erkennen lassen,
wie konservativ schon literarisch und ent-
sprechend auch theologisch er verfuhr. Wenn
er eine eigene und einheitliche Theologie ge-
habt haben sollte — dariiber kénnen wir nicht
urteilen —, so hat er sie jedenfalls in dieser
seiner Schrift nicht zum Zuge gebracht, weil er
sich jetzt einer anderen Funktion verpflichtet
wullte. Er wollte und sollte jetzt seine Horer,
offenbar beim Ubergang von einer Generation
zur anderen, mit den Grundlagen der Chri-
stenheit konfrontieren: Wie Gott sich in Jesus
endgiiltig, bis ans Ende giiltig und immer
wieder zu berichten, in die Geschichte ver-
strickt hat. Markus hatte also zu erinnern und
nachzuerzihlen, wobei bekanntlich die Exi-
stenz des Horers und die aktuelle Anrede an
ihn zundchst aus dem Spiel bleiben. Erzih-
lungen sind nicht Direkt-Appelle, wenn sie
auch schon Darstellungen von Maglichkeiten
auch fiir den Hérer enthalten.

Pesch macht auf S. 51 auf die Umakzen-
tuierung aufmerksam, die mit diesen Ein-
sichten in die Markusforschung einzége. Er
erinnert noch einmal an typische Sitze des
epochemachenden Werkes von Marxsen:
»Das Werk (des Markus) ist als Verkiindigung
zu lesen, ist als solches Anrede, nicht aber
,Bericht von Jesus’. Dall hier auch Berich-
tetes auftaucht, ist unter diesem Aspekt fast



»Das Evangelium ist indirekt Predigt,
direkt Geschichtenerzdhlung — nicht umgekehrt !

zufillig . . . “ Auch fiir Pesch ist das Markus-
evangelium Verkiindigung, aber nicht unmit-
telbar. Er stellt das energisch klar: ,,Das
Evangelium ist indirekt Predigt, direkt Ge-
schichtenerzihlung — nicht umgekehrt!

I.4 Hier bricht unsere Ubersicht ab. Die re-
daktionsgeschichtliche Forschung geht weiter,
tastet sich in bezug auf Markus ganz beson-
ders vorsichtig weiter, nachdem sie ohne Frage
ein Stiick zuriickgeworfen wird. Vielleicht
wird man einmal nicht mehr so vollmundig
von seiner ,, Theologie”, sondern — in deut-
licher Abstufung zu Matthdus und Lukas —
nur noch von seinen redaktionellen Absich-
ten sprechen.

Auf den folgenden Seiten will ich keineswegs
leicht hinblittern, was Leonhard Goppelt sich
noch nicht getraute. Ich niitze nur den Um-
stand aus, dal die Frage nach dem ,Evan-
gelium von Jesus Christus* nach Markus
wieder offener ist. Damit ist auch der Spiel-
raum fiir Anldufe aus verschiedenen Richtun-
gen groBer, der Fraktionszwang geringer und
die Horbereitschaft auch fiir ganz schlichte
Darstellungen erhoht. !’

2. ,,Wer ist Jesus?"

2.1 ,,Dies ist der Anfang des Evangeliums von
Jesus Christus.” Aufgrund dieser Eréffnung
kénnte man das Markusevangelium einen
innerhalb der Kirchengeschichte ganz friithen
Ruf zuriick zu Jesus nennen. Aber wir miissen
genauer werden, redeten doch seine Leser
schon alle von Jesus. Markus ging es um eine
neue Schirfeneinstellung des Christusglau-
bens, um eine genaue ldentifizierung: Wer ist
er denn? Dieses Interesse, also die christolo-
gische Frage, beginnt in seinem Buch nicht
etwa erst in der zweiten Hélfte mit der be-
riihmten Perikope 8, 27 ff. !¢, sondern sie be-
herrscht alles von Anfang bis Ende.

Immer neue Ist-Aussagen tauchen auf. ,, Wer
ist dieser, daB} ihm auch Wind und Meer ge-
horchen? fragen die Jiinger, 4, 41. ,Ister nicht
der Zimmermann, der Sohn der Maria?*

meinen seine Landsleute, 6, 3. Herodes denkt:
Er ist der vom Tode auferstandene Tiufer.
Andere: Er ist der zuriickgekehrte Elia. Wie-
der andere: Er ist ein Prophet (6, 14 f; 8, 28).
Die Damonen bekennen zdhneknirschend, 1,
25: ,,Du bist der Heilige Gottes* oder ,,Sohn
Gottes™ (3, 11; 5, 7). Seine Verwandten sagen,
3, 21: ,Erist von Sinnen*, die Rabbinen, 3, 30:
»Er ist besessen.“ Petrus bekennt 8, 29: ,Du
bist der Messias.* Der blinde Barthiméus ruft,
10, 47 (vgl. 12, 35): ,,Du Sohn Davids*. Fiir die
Festpilger beim Einzug in Jerusalem ist er der,
der ,kommt im Namen des Herrn* (11, 9 f.).
Damit scheint der FulBl des letzten Gipfels
erreicht. Der freilich iiberaus paradoxe Auf-
stieg beginnt. In 14, 44 ist Jesus der durch den
Verrdterkul3 Identifizierte und V 61 der gefes-
selte Menschensohn, den nach V 71 sein mu-
tigster Jiinger nicht mehr kennen will. In Ka-
pitel 15 ist er dann der ausgelieferte (V 1),
unerwiinschte (V 10), exkommunizierte (V
12), verldsterte und mit Speichel bedeckte
(V 18 f.) und unglaubwiirdige Judenkénig
(V 32). Er ist der Ubeltiter (V 29). Damit
erreichen die Dinge ihren Zielpunkt. Der

"Hauptmann unter dem Kreuz kann bekennen,

15, 39: ,Wahrhaftig, dieser Mensch war (!)
Gottes Sohn.* Er bestitigt endlich, was die
Himmelsstimme schon 1, 11 Jesus selbst zuge-
sprochen und 9, 7 den vertrautesten Jingern
offenbart hatte.

So strapaziert Markus nicht einfach den Ruf:
»Zuriick zu Jesus!* Zu groll war damals schon
und ist bei uns Menschen im Grunde immer
die Spannweite der Jesusdeutungen. Auch da,
wo man sich auf seinen Namen geeinigt hat,
miissen wir mit weit auseinanderklaffenden
Verstindnissen rechnen. Es ist nie selbstver-
standlich. daB Jesus fiir uns , Jesus* ist. Nahe-
liegender ist immer das MiBverstidndnis, wohl-
gemerkt, auch unter Jiingern. Die vielbespro-
chenen Stellen vom Jiingerunverstand bei
Markus sind ein erhobener Zeigefinger.

In einer Meditation schreibt Klaus Weyers:
»Stellen wir uns einmal einen Lehrer vor, der
einen wochenlangen Spezialkurs iiber Italien
abgehalten hat. Nun kommt die Priifung. Der
Lehrer stellt die Frage: Welches ist die Haupt-
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»Markus bringt das

Jesus-Jiinger-Verhdltnis in Groflaufnahme*

stadt von Italien? Und nun kommen Antwor-
ten: Die einen nennen Turin, die andern Ma-
drid, aus der letzten Bank wird der Vor-
schlag Hongkong gemacht. Dann kommt
noch ein schiichternes Stimmchen, das Erfurt
nennt. Der Rest ist eine grofle Stille und ein
Lehrer, der in Ohnmacht fallt.* Der Artikel
leitet dann zu Jesus dem Lehrer iiber. Nach-
dem Jesus lange genug durchs Land gezogen
war, voller Worte und Taten, voller Gebet und
Gott, kommt seine Frage: , Fiir wen halten
mich die Menschen?* Die enttiuschenden
Antworten in Mark 8 sind bekannt. Der Ver-
fasser meint dann, wir sollten uns nicht zu
schnell iiber diese Antworten wundern. Stel-
len wir doch einmal unter uns die Frage nach
Jesus. Man weil3 von seiner Messianitiit, aber
versteht man sie? Er ist der Sohn Gottes, der
Erloser, der Auferstandene — nur, wer von
uns begreift bis ins Innerste, was das fiir sein
Leben und fiir das Leben der Welt bedeutet?
Wen formt das und wessen Dasein erfiillt das,
dal} Jesus das ist?

2.2 Ist die Fragestellung des Markus unter uns
lebendig, konnen wir uns nach seiner Antwort
umsehen. Wie identifiziert das ,,Evangelium
von Jesus Christus* nach Markus diesen
Jesus? Die Antwort wurde oben schon ange-
bahnt. Bereits Martin K#hler hat sie 1892 —
schlagwortartig sicher zutreffend — in einem
Satz zusammengefaBBt, der unter Theologen
zum gefliigelten Wort geworden ist: Die
Evangelien, und besonders gilt das vom
dltesten Evangelium, seien Passionsgeschich-
ten mit ausfithrlicher Einleitung. Alles inihnen
lauft auf die Kreuzigung zu. Jesus ist der liebe
Sohn, der gehorsame Gottesknecht, der die
Siinden der vielen tragt. So liiftet sich das
»Geheimnis der Gottesherrschaft®, das seiten-
lang vom Markusevangelium umkreist wurde.
Aber wir wollen uns mit diesem passionstheo-
logischen Akzent so allgemein nicht begniigen,
sondern zeigen, wie er sich bei Markus eng mit
einem zweiten Schwerpunkt verkniipft. Mar-
kus bringt ndmlich im Vergleich mit den
anderen Evangelien das Jesus-JiingerVerhalt-
nis in GroBaufnahme.

Wihrend die anderen Evangelisten hidufig
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einfach von ,den Jiingern* reden, geschieht
das so bei Markus ausgesprochen selten (9, 14;
10, 13.24). Typisch fiir ihn ist die Verbindung
mit dem besitzanzeigenden Fiirwort!”: ,seine
Jiinger*. Ofter als bei Matthdus und Lukas
steht bei ihm auch die volle Wendung: ,,Jesus
mit seinen Jiingern* (2, 15; 8, 27; 3, 7). Bis auf
wenige Ausnahmen sind die Jiinger Perikope
fiir Perikope dabei.

Nur in dem langen Kapitel 15 klafft eine
Liicke, die noch zu deuten ist. Dall Jesus
einmal allein sein wollte, wird jedesmal als
etwas Besonderes berichtet, das auf seine
energische Initiative zuriickging (1, 35; 6, 45).
DaB Jesus allein sein mufite, ohne seine
Jiinger, erscheint als Katastrophe (Kap 15).
Jesus ist nach Markus nicht anders zu haben
als ,,mit seinen Jiingern*. Wenn die am Strand
stehende Menge ihn vor sich sah, wie er vom
Boot aus lehrte, sah sie nie nur ihn, sondern
dicht neben ihm die kauernden Jiingergestal-
ten im Boot. So prigte sich sein Bild ein:_
»Jesus mit seinen Jiingern®. Dieses Bild will
Markus auch seinen Lesern einprigen.

3. Der Zwélferkreis

Aber er geht noch einen Schritt weiter. Ofter
als die anderen Evangelisten spricht Markus
von einem innerhalb der groBen Jiingerschar
ausgegrenzten Kreis, namlich von den ,,Zwol-
fen*!s. Hier liegt nicht nur von der Vokabel-
statistik her ein Sonderanliegen. Der Eindruck
wird vielmehr unterstiitzt durch die exponier-
te Stellung der Zwaolfer-Abschnitte im Buch-
ganzen'?. Sie haben ihren Ort gezielt erhalten
und sind wie ein Netz iiber das ganze Evan-
gelium gelegt. Darum konzentrieren wir uns
im folgenden auf die Zwolf. — Zwei Beru-
fungsinhalte werden in 3, 14 programmatisch
nebeneinandergestellt:

3.1 Das Mit-ihm-Sein der Zwélf

Der Platz bei Jesus schlof fiir die Zwalf die
Aufgabe aller anderen Plitze ein, also die
Aufgabe des Arbeitsplatzes und auch die Auf-



»Dann hdtte er nur fiir seine Biicher Verleger

und fiir ihre Auslegung Historiker nétig gehabt

‘@

gabe des Platzes in der Volks- und Jiinger-
menge. Sie sind nicht Berufene innerhalb der
Menge, sondern gehen sofort von dort weg zu
Jesus hiniiber (3, 13) und sind jetzt in einer
unerhorten Weise auf Jesus und sein Geschick
bezogen. Fortan werden sie spektakuldr von
denen da drauBBen” unterschieden (4, 11).
Wozu sollten sie in dieser Weise sein Leben
mitleben? Zu einem einzigen Zweck: seine
Identitdt und damit das Geheimnis der Gottes-
herrschaft zu erfassen. Das zeigen seine wie-
derholten Vorwiirfe wegen ihres Unverstan-
des. Nach der Sturmstillung, 4, 40: ,,Was seid
ihr so feige? Habt ihr noch keinen Glauben?
Nach der Rede iiber Rein und Unrein, 7, 18:
»S0 seid auch ihr unverstindig?* Im An-
schlul an das Brotwunder, 8, 17: ,Begreift ihr
immer noch nicht und habt keine Einsicht?*
Vor der Heilung des falisiichtigen Knaben, 9,
19: ,,O ungldubiges Geschlecht! Wie lange
werde ich bei euch sein, wie lange euch
ertragen!* Anderen macht Jesus nicht diese
Art Vorwiirfe. Die Zwolf konnen verstehen,
empfingen sie doch intern immer wieder be-
sondere Belehrung, 4, 34: ,Wenn sie allein
waren, legte er seinen Jiingern alles aus.” Die
Zwolf sollten einmal giiltig in die Auseinan-
dersetzung {iiber Jesus eingreifen konnen.
Wenn die einen dies, die anderen das und die
dritten jenes von Jesus sagten, dann sollten sie
seine Zeugen sein. Kennzeichnend dafiir ist die
Szene 8, 27 - 30: ,Ihr aber, wer sagt ihr, dal3
ich sei?*

Nur im Mit-ihm-Sein war die Erfassung seiner
Identitat fiir sie moglich. Sonst wire es bei
einem bloB verbal-intellektuellen Jesusver-
stindnis geblieben. Die Zwdlf sollten Jesus
aber nicht nur vom Hérensagen oder Nachle-
sen kennen, nicht nur objektive Richtigkeiten
iiber ihn hersagen wie iiber einen Paragra-
phen, sondern als personal von ihm Betroffene
dastehen, von ihm geschaffen, gewollt und
geformt als seine Kreaturen. Es ist grundle-
gend fiir das Evangelium, daB Jesus nicht als
Einsiedler Biicher iiber seine Identitdit und
tiber die Gottesherrschaft geschrieben hat.
Dann hitte er nur fiir seine Biicher Verleger
und fiir ihre Auslegung Historiker notig ge-

habt. Nun aber rief er diese Zwolf zum Mit-
ihm-Sein, denn erst so kam seine Botschaft
voll heraus, in seinem Wirken an diesen Boten.
Zwar nahmen auch die Rabbinen Knaben und
Minner in ihre Kommune auf, damit sie sich
auf ganzheitliche Weise den Unterrichtsstoff
aneigneten. Aber bei Jesus war Lebensgemein-
schaft mehr als Mittel zum Zweck, sie war
selber Zweck. Sein ,,Unterrichtsstoff* bestand
ja nicht in einer bestimmten Dogmatik oder
Ethik, sondern war letztendlich er selbst. Die
Zwolf sollten ,,Christum lernen* (vgl. Eph 4,
20). Darum geniigte eine rein verbale Offen-
barung nicht und auch kein Gehirnchristen-
tum.

AuBerordentlich wichtig ist nun, an welcher
Stelle Markus die Berufung der Zw#lf bringt.
Sieben Verse zuvor hieB es, daBl der Todes-
beschlufl fertig war (3, 6). Darauf antwortet
Jesus mit der Bestellung der Zwdlf! Mit-ihm-
Sein bezog sich auf den Todeskandidaten. Er
wollte thr Dabeisein auf seinem Leidensweg.
Und wohlgemerkt, daraus sollte dann ihr
zukiinftiger Dienst erwachsen. So flieBen der
passionstheologische und der ekklesiologische
Akzent zusammen.

Aus diesen Zusammenhingen heraus betont
Markus die Begleitung Jesu durch die Zwolf
gerade fiir seinen Aufstieg nach Jerusalem, 10,
32. 33: ,Sie waren aber auf dem Weg nach
Jerusalem; und Jesus ging ihnen voran; die
ihm aber nachfolgten, fiirchteten sich. Und er
nahm abermals die Zwolf zu sich und hob an,
ihnen zu sagen, was ihm widerfahren wiirde:
Siehe, wir gehen hinauf nach Jerusalem. ..“ Es
folgt die dritte Leidensdidache. — Ab Kap 14
wird ihr Zusammensein mit ihm ganz intensiv.
Laufend wird jetzt in irgendwelchen Zusam-
menhingen von den ,,Zwolfen* geredet (14, 10.
17. 20. 43 oder von den ,, Jiingern* in diesem
Sinne).

Jesu Umgang bilden jetzt nicht mehr die
Volksmengen, nicht mehr die Kranken, Beses-
senen oder Gegner, sondern nur noch sie. Er
nimmt sie mit in den Garten und will sie
unbedingt in seiner Niihe behalten: ,,Bleibt hier
und wachet!* Fast flehentlich wird die Bitte
wiederholt, bis es schlieBlich heifit; ,Stehet
auf, laBt uns gehen“ (14, 42). So gehen sie
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JIhr Mit-ihm-Sein war keine private Gunsterweisung*

gemeinsam dahin. In keiner Phase will er sie
loslassen. Aber schon stoBt sein intensives
Verlangen nach ihrem Mit-ihm-Sein auf die
Tatsache, daB sie es ihm zunehmend schuldig
bleiben. Ab Kap 15 sind sie verschwunden,
und Jesus stirbt von ihnen verlassen.

Dieser erschiitternde Zerbruch des Mit-ihm-
Seins ereignet sich genau an dem Punkt, fiir
den es besonders gedacht war, an seiner
Passion. Aber angekiindigt hatte es sich schon
lange zuvor. Wir denken nur an den Einspruch
des Petrus in 8, 32 nach der ersten Leidensdi-
dache. Jetzt wird er realisiert. Vor allem bleibt
der Kreis der ,Zwolf* fiir immer damit
verbunden, daB einer von ihnen Jesus verraten
hat.

RegelmalBig tragt Judas den Beinamen ,einer
von den Zwolfen“. Verrat ist das extreme
Gegenteil vom Mit-ihm-Sein. Dabei geht es
nicht um die Privatsache des Judas. Als Jesus
sie beim letzten Mahl mit diesem Thema
konfrontiert, fiihlt sich einer nach dem ande-
ren betroffen: ,,Bin ich’s?* SchlieBlich verlas-
sen sie ihn ,alle“ und fliehen (14, 50). So
brechen sie das Mit-ihm-Sein ab. Eine Magd
bindet Petrus noch einmal zuriick: ,,Du warst
auch mit Jesus von Nazareth.* Aber Petrus
stellt selbst seine Vergangenheit mit Jesus in
Abrede, 14, 71: ,Ich kenne den Menschen
nicht, von dem ihr redet.“ Im 15. Kapitel,
das vom Leiden, Sterben und Begrabenwerden
Jesu erzihlt, sind die Zwélf mit keinem Wort
mehr erwidhnt, 47 Verse lang. Ein vielsagendes
Schweigen bei Markus. Es dokumentiert die
Abwesenheit derer, die doch gerade hier
dabeisein sollten.

Aber unsere Nachzeichnung ist noch in einem
entscheidenden Punkt unvollstindig. Zwar
haben die Zwdlf von sich aus ihr Verhaltnis zu
Jesus griindlich gekiindigt, nicht aber er zu
ihnen. Das sagt Markus 14, 72. Das Weinen
des Petrus wird ausdriicklich damit begriindet,
daB plétzlich das Wort Jesu bei Petrus ist. Er
erinnert sich, dall Jesus zu ihm gesagt hatte:
Ehe der Hahn kriht, wirst du mich dreimal
verleugnen.* Solche Vorhersagen spielen
gleich von ihrer Berufung an eine Rolle. Durch
sie ist alles Versagen irgendwie umfangen von
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seiner Treue, so der Verrat des Judas nach
3, 19, so das Argernisnechmen aller Jiinger
nach 14, 27. Fiir diese zweite Stelle ist kenn-
zeichnend: In derselben Stunde, in der er dies
Unsagbare — Verrat, Flucht und Verleug-
nung — beriihrt, iiberwdlbt er alles durch:
»Mein Leib, mein Blut fiir euch!* —d. h. eben:
fiir euch Verrdter und Verleugner (14, 22 bis
24).

So gab es von seiner Seite aus keinen Abbruch.
Im Gegenteil, sein Verhéltnis zu ihnen erreich-
te gerade jetzt eine alles in den Schatten
stellende Kraft und Fiille. Schon bei der
Ankiindigung ihres Falles zeigt er ihnen dessen
Uberwindung an: Sie werden sich alle an ihm
argern, er aber wird ihnen vorangehen nach
Galildaa (14, 28) als dem Schauplatz ihres
fritheren Mit-ihm-Seins. Daran wird er wieder
ankniipfen. Aber die neue Bindung an Jesus
wird ganz und gar Bindung an den sein, der
sich fiir sie zerschlagen lieB3.

Gewil3, sie selber waren bei der Passion nicht
dabei, oder sie waren eben nur mit ihrem
Versagen dabei. Aber die Passion geschah
vornehmlich fiir sie. Insofern wurde ihnen
gerade die Passionswoche zur Erfahrung sei-
ner Identitit, eben auf dem Kontrasthinter-
grund ihrer eigenen hoffnungslosen Identifi-
zierung mit Schuld und Schande. Kein Wun-
der, daBl diese Minner den Herrn Jesus
Christus spiter zentral als den Gekreuzigten
verkiindigten.

3.2 Das Gesandtsein der Zwolf

Markus berichtet mehr Berufungen als die der
Zwolf. Die der Zwolf unterscheiden sich aber
von den anderen Berichten durch die Erwih-
nung eines Dienstes. Thr Mit-ihm-Sein war
keine private Gunsterweisung, sondern sollte
nach 1, 17 ausmiinden in Menschenfischerei
und nach 3, 15in die Ausrufung der Herrschaft
Gottes in Wort und Tat. Thre Dienstbestim-
mung lag schon in ihrer Zwolfzahl. Sie waren
die zwolf neuen Erzviter Israels. Sie fungierten
als Fundament des erneuerten messianischen
Volkes, das auf dem von Gott gelegten
Eckstein, namlich dem verworfenen Messias,



WThr Mit-ihm-Sein

hatte keinen privilegierenden, sondern rein funktionalen Sinn‘

erbaut werden sollte. Mehr noch: Sie waren
dariiber hinaus auch Grundstock fiir eine
erléste Menschheit, die in den ,,Vielen* von
10, 45 und 14, 25 auftaucht.

Sie sind es lebenslidnglich und ewig. Man darf
nicht bei ihrer Aussendung durch den ir-
dischen Jesus stehenbleiben. Diese war zeitlich
und ortlich begrenzt und als solches deutlich
eine Symbolhandlung. Ihr Dienst aber, fiir den
sie nach 3, 14 , geschaffen* waren, bezog sich
ausgesprochen auf die Zeit nach seinem Tode.
Das wurde schon deutlich. Er berief sie ja, als
er seinen Tod vor Augen hatte, er berief sie fiir
seine Sterbewoche, damit sie ihn einmal als
den gekreuzigten Messias identifizieren kénn-
ten. Sie waren und sind — in welcher Form
auch immer — seine Organe fiir sein universa-
les Weiterwirken als der Erhohte bis an die
Rénder der besiedelten Erde. Nur darum hatte
er ihre Gegenwart so nachhaltig gewollt.
Durch sie wollte er iiber seine unmittelbare
Umgebung und Zeit hinaus.

Erst in dieser Sicht bekommen ihre unsagba-
ren Erfahrungen ihren Sinn. Nur so haben sie
iiberhaupt verarbeiten und iiberliefern koén-
nen. Was in ihnen gewachsen oder zerstort
worden war, was immer sie geworden oder
eben nicht geworden waren — es war bedeut-
sam fiir viele andere. Es befahigte sie und
verpflichtete sie zum Dienst. Nur um dieses
Dienstes willen waren sie in dieser auffalligen
Weise Adressaten seines Wirkens gewesen. Ihr
Mit-ihm-Sein hatte keinen privilegierenden,
sondern rein funktionalen Sinn.20

Viele andere haben ebenfalls Jesus gehort,
wurden auch von ihm gerufen, vielleicht sogar

von ihm geheilt oder haben sich in seiner
Passion besser bewidhrt. Dennoch — als die
offiziellen Vertreter Jesu waren allein die
Zwolf auserwihlt und befdhigt. Thr Persén-
liches, von dem oben so betont die Rede war,
ist nicht als etwas Privat-Personliches mifizu-
verstehen. Wie bei jedem Zeugen erhielt es
einen juristisch-offentlichen Rang, bekam
Amts- oder Dienstcharakter. Ohne ithr Mit-
ihm-Sein und sein Fiir-sie-Sein ist er niemals
und nirgendwo zu haben. Ohne diesen Bezug
kame seine Botschaft nicht voll heraus.

So gehoren seine zwolf Jiinger zum ,, Anfang
des Evangeliums von Jesus Christus® (1, 1). Es
handelt sich zundchst um einen Anfang im
Sinn eines echten Damals. Aber diese Vergan-
genheit ist nicht vergangen. Sie ist der bleiben-
de Ursprung alles gegenwirtigen Geschehens
durch den lebendigen Herrn. Wo immer die
Botschaft heute weiterwirkt, ist es ihre Bot-
schaft. Im Neuen Testament hat sie ihre
frithest greifbare Gestalt gefunden.

Wir haben zwar auch auf die Frage unserer
Zeit zu achten, aber unsere Antwort kann nur
dieses Weiterwirken des Neuen Testamentes
und der Bibel sein. Wenigstens hdngt daran
unsere Existenzberechtigung als christliche
Gemeinde, ob wir noch die Bibel als Antwort
auf die Fragen unserer Zeit zur Sprache zu
bringen verméogen.

In diesem Sinne bleiben die Zwolf die Umge-
bung, der Kontext, der Jesus wahrhaft identi-
fiziert. Sie sind sein klarer Spiegel, seine
vornehmliche Spur, sein primirer Resonanz-
boden. Immer wieder erhebt sich seine hoheit-
liche Macht aus ihrer Mitte.

3.3 Der Modellcharakter des Zwdlferkreises
In den Jahrhunderten der Kirchengeschichte
ist der Zwolferkreis in besonderem Mafle von
der kirchlichen Hierarchie vereinnahmt wor-
den. Papste und Bischofe beriefen sich auf ihn
in der ,,apostolischen Sukzession“. Und damit
ist er von den normalen Christen ferngeriickt.
Dabei steht uns keine andere Jiingergruppe
aus den Evangelien so nahe wie die Zwolf.
Durch ihr Mit-ihm-Sein haben sie einen ausge-
sprochenen Modellcharakter fiir die nach-
osterliche Gemeinde, iiber der ja ebenfalls
ausgerufen ist: Ich bin mitten unter euch, ich
bin bei euch alle Tage; ihr bildet meine
Kommune! Dagegen ist der weitere Jiinger-
kreis des irdischen Jesus, der nur in begrenzten
Kontakten mit ihm lebte, nicht im gleichen
Male unsere Entsprechung.

Gewi3 bleibt da die einmalige historische
Funktion der Zwdlf und damit eine Menge
Unwiederholbares in ihrem Geschick. Aber
neben dem Beispiellosen steht das gerade fiir
uns so Beispielhafte. Von dieser Uberzeugung
scheint die Uberlieferung der Zwolfer-Ab-
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sind immer von Endzeitgedanken bewegt worden™

schnitte getragen und gesteuert. Gewil} ist
diejenige Auslegung des Markusevangeliums
die richtige, unter der es bei uns laufend
Hklingelt®.—

Anmerkungen:

1 Seitenzahlen hier nach der 4. Aufl. von 1969, Géttingen.
2 Indiesem Sinne heute z. B. S. Schulz, Die Stunde der Bot-
schaft, Einfithrung in die Theologie der vier Evangelien,
Berlin 1969, 27: Konkrete Angaben seien bei Markus
weinfach* , dogmatische Mittel*; J. Schreiber, Theologie des
Vertrauens, Eine redaktionsgeschichtliche Untersuchung
des Markusevangeliums, Hamburg 1967, 2I: Sie seien
grundsitzlich ,,allegorisch-symbolisch* auszulegen; nicht so
weitgehend, aber dhnlich auch E. Schweizer (s. Anm. 6).
3 W. Marxsen, Der Evangelist Markus, Studien zur Re-
daktionsgeschichte des Evangeliums, FRLANT NF 49,
Gottingen 1956, 147,

4 Hier ist z. B. W. Schmithals zu nennen, dessen Auffassung
G. Schille wie folgt referiert (Belege dort): Dem Markus
gelinge ,ein fiir die Geschichte der Kirche geradezu
tragischer Streich®. ,Dadurch sei eines der wirklich zu
bedauernden Grundiibel der christlichen Theologiege-
schichte installiert worden.” In: G. Schille, Offen fiir alle
Menschen, Redaktionsgeschichtliche Beobachtungen zur
Theologie des Markus-Evangeliums, AVThR 61, Berlin
1973537

5 W. Grundmann, Das Evangelium nach Markus,
ThHzNT 2, 7. erweiterte Aufl., Berlin 1977, 161.

6 E. Schweizer, Das Evangelium nach Markus, NTD 1, 2.
Auflage, Gottingen 1968, 11, 222,

7 E. Haenchen, Der Weg Jesu, Eine Erklirung des Markus-
Evangeliums und der kanonischen Parallelen, Berlin 1966,
539.

8 R. Pesch, Naherwartung, Tradition und Redaktion in
Markus 13, Diisseldorf 1968, 68.

9 H. Conzelmann, Grundril der Theologie des Neuen
Testaments, Einfiihrung in die evangelische Theologie 2,
Miinchen 1967, 161.

10 W. Marxsen, aaO (s. Anm. 3), 99.

11 G. Schille, aaO (s. Anm. 4) 34. 98.

12 J. Schmid, zitiert nach Grundmann aaO (s. Anm. 5).
13 Band 1 Géttingen 1975, Band 2 1976, herausgegeben
von J. Roloff.

14 Das Markusevangelium, HThK II/I, Freiburg 1976
(umfaBt I, | - 8, 26).

15 Anregungen verdanke ich R. Pesch (s. Anm. 14) und vor
allem K. Stock, Boten aus dem Mit-ihm-Sein, Das Verhilt-
nis zwischen Jesus und den Zwolf nach Markus Analecta
Biblica 70, Rom 1975.

16 Gegen Wellhausen, das Evangelium Marci, 2. Aufl, 1909
Berlin: , Jetzt beginnt eigentlich erst das Evangelium, wie es
die Apostel verkiindigt haben; vorher merkt man wenig da-
von.*
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17 Reichlich 30 Stellen mit ,seine Jiinger*, ein Drittel da-
von ohne Parallelen bei den Seitenreferenten, dazu einige
Male ,deine Jiinger* oder ,meine Jiinger*. Bei Matthius
etwa 25mal und bei Lukas 20mal ,seine Jiinger®.

18 Es handelt sich in seinem, dem weitaus kiirzesten
Evangelium, um elf Stellen gegeniiber acht bei Matthius
und nur sieben bei Lukas.

19 K. Stock (s. Anm. 15) behandelt als solche: 3, 13 - 19;4,
10 - 13; 6,7 - 13; 6,30 - 32; 9, 33 - 50; 10, 32 - 45; 11,
11; 14, 10. 20. 43; 14, 17 - 50.

20 Wie extrem es um ihre Funktion ging und nur um sie,
mag darin zum Ausdruck kommen, daB die meisten von
ihnen dem Urchristentum bald als Person kaum noch
bekannt waren. Gerade noch ihre Namen wuBte man, wobei
der Vergleich der vier Apostellisten und derer Varianten
zeigt, daB in einigen Fillen selbst diese Namen schon nicht
mehr unbestritten festsaBen. Wir haben zwar einen ausfiihr-
lichen Niederschlag ihres apostolischen Zeugnisses, von
ihnen selbst aber oft nur gerade das ,,daB“ ihres Gewesen-
seins. —

Adolf Pohl, Ernst-Thilmann-Str. 26,
DDR-1276 Buckow

Neo-apokalyptische Literatur —
wirklich neu?

Zum Beitrag von Carmen Rossol,
Nr. 3/1977

Die Analyse und Kritik ,,neo-apokalyptischer*
Literatur ist ldngst iiberfallig und trifft fiir die
besprochene Literatur durchaus zu. Allerdings
ist die Grundvoraussetzung falsch! Unsere
Gemeinden sind immer von Endzeitgedanken
bewegt worden. Sie haben allerdings die junge
Generation oft nicht erreicht und wurden
geringschitzig als ,,Rentnerevangelium® abge-
tan. Junge Prediger sahen sich manchmal
unvorbereitet in eine Auseinandersetzung ge-
stellt, in der sie gelegentlich scheiterten oder
ungewollt AnlaB zu Gemeindeaustritten wa-
ren, weil sie nicht die richtige ,,Schau* hatten.



wApokalyptische Literatur
hat meist einen pessimistischen Ton*

Die ,,Schau* ist aber wichtig, weil die damit
verbundenen Fragen in den Gemeinden zu
scharfen Frontstellungen fiihren: ob die Ent-
riickung vor oder nach der groBen Triibsal zu
erwarten ist, ob Zahlen realistisch oder symbo-
lisch gemeint sind, woher der Antichrist
kommt usw.

Roland Brown schockierte vor einigen Jahren,
als er seiner Verwunderung dariiber Ausdruck
gab, daB in Deutschland eine so starke
eschatologische Naherwartung herrsche, die er
nicht teile und auch sonst nicht auf der Welt
angetroffen habe. Tatséchlich haben sich diese
Gedanken in Amerika etwa erst in der jiingsten
Vergangenheit merklich ausgebreitet. Das
zeigte sich bei den Gesprichen in Verbindung
mit der amerikanisch-deutschen Partner-
schaftsmission im Juni 1973. Die in den letzten
Jahren in USA entstandenen Veroéffentlichun-
gen sind in der Sprache sensationell und
eignen sich fiir die Ubersetzung. Darum
fanden sie in Deutschland auf vorbereitetem
Boden weite Verbreitung, zumal sie den
Geruch des Weltweiten mitbrachten. Das sind
die von Carmen Rossol besprochenen Biicher.
Zum amerikanischen Lebensoptimismus ge-
hort die Auffassung, daB die Gemeinde durch
die Entriickung vor der groBen Triibsal be-
wahrt bleibt. Diese Bewahrung wird zum
evangelistischen Motor. Bei uns gibt es viele
Stimmen, die warnen und die Gldubigen
ermahnen, fest zu bleiben, damit sie sich in der
Triibsal bewédhren. Als einer der Hauptvertre-
ter sei hier Walter Schible erwidhnt (,,Die
glaubende Gemeinde in der Endzeit™ und viele
Kleinschriften).

Sicher stimulieren besondere Zeitereignisse
das Entstehen apokalyptischer Literatur.
Meist hat sie einen pessimistischen Ton.

Aufgrund frither Kindheitserlebnisse ist das
Thema ,,Endzeit” fiir meine Frau eine Art
Trauma. Ich selbst entsinne mich mancher
Hausbesuche, die die ganze Predigerfamilie
machte, bei denen sehr schnell die Frage im
Raume stand, ob Hitler wohl der Antichrist
sei. AnlaB dafiir war eine Schrift von Friedrich
Hoffmann, die er schon 1929 versffentlicht
hatte, ,,Der Weille Herzog®. Darin wird der

Reiter auf dem weiflen Pferd aus Cffenbarung
6, also der Antichrist, als der aus Deutschland
kommende Diktator Europas geschildert, der
Volker unterwirft und England entmach-
tet. Im ,,Dritten Reich* verboten, kursierte
diese Schrift unter der Hand. Eine mir
vorliegende Abschrift aus jener Zeit ist Beweis,
wie sehr man damals Wegweisung suchte. Bei
aller Problematik der bis in Einzelheiten
gehenden Endzeitschilderung, die teils zutraf,
teils in der Vorstellungswelt jener Zeit verhaf-
tet blieb, tat diese Schrift den Dienst, Gldubige
zur Zuriickhaltung gegeniiber der Hitlerdikta-
tur zu fiihren.

Die Frage, ob Hitler der Antichrist war,
bewegt noch das Buch von Badura/Pawlicki,
»Prophetische Zahlen, Hitler, der Antichrist*,
Liineburg 1962. Es beunruhigte unsere Ge-
meinden, weil, durch Bilder belegt, der Ge-
brauch von Fiihrerbild und Hakenkreuzfahne
in baptistischen Diakonissenhdusern als ,,An-
betung des Tieres* angeprangert wurde. Da-
nach war Hitler der Antichrist. Wir leben also
in nachantichristlicher Zeit!

Das Jahr 1948 brachte zwei Ereignisse, die eine
Hochflut apokalyptischer Literatur auslésten,
ndmlich die Griindung des Staates Israel und
die Griindung des Weltrates der Kirchen. Die
Frage, ob das jidische Volk und sein Staat
heilsgeschichtliche Bedeutung haben, wird
meist tiberschwenglich bejaht, andererseits
aber auch — so von Heinrich Wiesemann,
,»Das Heil fiir Israel* (Calwer Verlag, 1965) —
eigenwillig beantwortet.

Interessant ist, daB bei der Frage, ob unser
Gemeindebund sich dem Weltkirchenrat an-
schlieBen diirfe oder solle, nicht von der
Ekklesiologie her argumentiert wurde, wie es
die amerikanischen Siidbaptisten in der einzig
legitimen Weise tun, sondern statt dessen vor
der ,Hure Babylon“ (Offb 17), der christus-
losen Welteinheitskirche, gewarnt wurde, die
immerhin noch so viel christliches Wesen hat,
daB sie am Ende noch Mirtyrerin wird.
Joachim von Fiore (gest. 1202) karikierte
einmal mit diesem Bild die romische Kirche.
Obwohl Offb 17 nicht die geringsten An-
haltspunkte dafiir gibt, wird diese Deutung bis

heute keck oder naiv kolportiert.
|
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»Eine von historischen Tatsachen geloste Eschatologie
wiirde sich in Allgemeinpldtzen ergehen*

Als es 1971/72 darum ging, ob GroBbritan-
nien, D#nemark und Norwegen sich der
Europiischen Gemeinschaft anschlieBen wiir-
den, wurde auf den endzeitlichen Zehnstaa-
tenbund (Dan 7, 7. 20 - 24; Offb 17, 12) als
drohendes Zeichen der Zeit hingewiesen.
Interessant war die Situation, weil dieser
Staatenbund als Nachfolgemacht des Romi-
schen Reiches aus seinen Resten entstehen soll,
zuniichst aus sieben und dann drei weiteren
Staaten. Allerdings gehorten Danemark und
Norwegen nie zum Rémischen Reich. Norwe-
gen trat nicht bei. Es blieben neun Staa-
ten, von denen einer nicht dazugehéren darf.
Also beruhigte man sich. Auf das Eingestind-
nis, daBl die Situation anders gekommen ist,
wartet man allerdings vergeblich. Es miiliten ja
Biicher aus dem Verkehr gezogen werden!

Auch der Jude Henry Kissinger, der mit einer
Friedensmission zwischen Arabern und Is-
raelis hin und her reiste, muBlte es sich ge-
fallen lassen, als Antichrist verdichtigt zu
werden,

Fiir die eschatologische Zeitdeutung spielt das
nationale Herkommen, das messianische Ziige
tragen kann, eine positive oder negative Rolle.
Fiir den Hermannsburger Lutheraner L.
Harms (gest. 1865) war die’ Demokratie die
antichristliche Macht, die die K&nige von den
Thronen stiirzte, und Napoleon ‘der Vorldu-
fer des Antichristen. ,,Wiirde z. B. aus unserer
Landeskirche, wie es jetzt immer mehr den
Anschein gewinnt, das lutherische Bekennt-
nis hinausgeschafft, so wiirde die Stadt Han-
nover der Mittelpunkt dieser Weltkirche sein,
oder wiirde es der unierten Kirche PreuBlens
gelingen, alle lutherische Lehre zu verdringen,
alle rechte Lehre hinauszuschaffen, so wiirde
Berlin der Mittelpunkt, die Hauptstadt dieser
Weltkirche werden” — ganz zu schweigen von
Rom! (Die Offenbarung St. Johannis, Mis-
sionsbuchhandlung Hermannsburg, 1918, zu
Kap. 17 und 18). Fiir Hoffmann kam der
Weille Herzog aus Deutschland. Das erwiihnte
Buch von Badura/Pawlicki, das im ersten Teil
eine Ubersetzung aus dem Polnischen ist, weist
dem polnischen Volk eine — positive — heils-
geschichtliche Rolle zu. Amerika liegt auller-
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halb der prophetischen Geographie. Darum
wird es in den von Carmen Rossol bespro-
chenen Biichern iiber den Umweg des Biind-
nisses mit den EG-Staaten an das Endzeit-
drama angebunden (Alter Planet Erde wohin?,
S. 113, 193). Ein Geschehen, das in ferner
Zukunft und in fernem Lande ablduft, wire
uninteressant. Kantonligeist liegt im Streit mit
dem universalen Heil Gottes.

Wir diirfen ganz gewiB nicht einer realisierten
Eschatologie (realized eschatology) im Sinne
C. H. Dodds, daB3 alles Verheillene bereits
geschehen ist, das Wort reden. Jesus weist auf
die ,,Zeichen der Zeit* hin. Die haben wir zu
beobachten! Eine futurische Eschatologie ist
gesunde biblische Lehre und Hoffnung der
Gemeinde. Gott ist der Gott der Geschichte
und wirkt in geschichtlichen Zusammenhén-
gen. Eine von historischen Tatsachen geldste
Eschatologie wiirde sich in Allgemeinpldtzen
ergehen und keine Hoffnung mehr geben.
Aber zu jeder Zeitdeutung gehort heilige
Zuriickhaltung. Sie muB} korrigierbar bleiben,
weil Gott vielleicht doch anders wirkt, als wir
Menschen es meinen. Die sicheren Eschato-
logen von Jerusalem erkannten den Messias
nicht, weil Jesus anders kam, als sie es sich
vorstellen konnten! Der wiederkommende
Herr wird die Frommen ebenso iiberraschen
wie die ,, Welt*".

Sein Kommen ist das Ziel aller Eschatologie.
»Die wahren Glaubigen erwarten nicht das
Ende der Welt, noch die Gerichte, nicht einmal
die Entriickung der Gemeinde mit den herr-
lichen Vorrechten, die sie mit sich bringt. Der
Gegenstand ihrer Hoffnung ist der Heiland
selbst* (René Pache, Die Wiederkunft Jesu
Christi, Brockhaus 1953, S. 31). Fiir viele
Glaubige tritt das Beschiftigen mit der ,,End-
zeit* an die Stelle von Horoskopen. Ihre
Gerichte und Plagen vermitteln den Nerven-
kitzel, den andere in einem Hitchcock-Gru-
selfilm bekommen. Der Antichrist ist ithnen
wichtiger als die Hochzeit des Lammes. Jesus
aber sagte: ,Wenn aber dieses anfidngt zu
geschehen, so sehet auf und erhebet eure
Héaupter, weil sich eure Erlésung naht! (Luk
21, 28). Damit wir nicht einer kraftlosen,



»Luther beispielsweise nahm diesen Text ernst

“"

pessimistischen ,,Frommigkeit*, die nur nega-
tiv ist und stidndig klagt, Vorschub leisten, muf}
auf diesem Gebiet dringend weitergearbeitet
werden. Dafiir sollen einige Anregungen gege-
ben werden. Evangelisationshandzettel, die
wohl fast jeder Prediger sammelt, sollten
untersucht werden, wieweit eschatologische
Themen in Verkiindigungswochen behandelt
wurden.

Zeitschriften mit eschatologischem Gedanken-
gut werden in unseren Gemeinden viel gelesen
und sind teilweise sehr weit verbreitet. Von
daher werden dann die eigenen Blitter beur-
teilt. Die bekanntesten sind Wim Malgos
»Mitternachtsruf*; aus der St. Johannis-Druk-
kerei: ,,Philadelphia — Kreuz und Reich®; die
deutsche Ausgabe einer internationalen Zeit-
schrift: ,,Der Herold Seines Kommens*. Einige
Literaturhinweise zusitzlich zu den bereits
genannten zeigen, daB Apokalyptik und
Eschatologie wahrlich kein Novum sind:
Vorkriegsbiicher:

Johannes de Heer, Harmagedon, Gottes Ge-
richtsstétte fiir die Volker; Missionsverlag B.
Gotze, Warschau, o. J.

Erich Sauer, zum Thema besonders: ,Der
Triumph des Gekreuzigten®.

Erste Nachkriegszeit:

K. Huhn, Die Entriickung der Gemeinde Jesu
und der Tag des Herrn; Verlagsbuchhandlung
Bethel, Dirk Dolman & Co., Hamburg, 1946.
Hermann Leitz, Die christliche Hoffnung und
die letzten Dinge; Verlag Wilh. Fehrholz,
Baden-Baden, 1948. -

Raymond Chasles, Israel und die Weltvolker;
Patmos-Verlag, Stuttgart, o. J. (Die einge-
sehene 3. Aufl. war handschriftlich 1953 ge-
zeichnet.)

Fritz Rienecker, Wenn dies geschieht . . ;
Brockhaus, 1958 (sehr gutes Literatur-Ver-
zeichnis!).

Neuere:

Die Biicher von M. Basilea Schlink, etwa ,,Das
Ende ist nah*; Darmstadt, 1961.

Gerhard Bergmann, Leben wir in der End-
zeit? Schriftenmissionsverlag, Gladbeck, 1961.
Bernhard Philbert, Christliche Prophetie und
Nuklearenergie; Brockhaus, 1964.

Dr. Kurt Koch, Tag X; Evangelisationsver-
lag, Berghausen, 1967.

Wissenschaftliche Theologie:

Ulrich Asendorf, Der Jiingste Tag, Weltende
und Gegenwart. Ein Stundenbuch; Furche-
Verlag, 1964.

Hendrik Berkhof, Der Sinn der Geschichte;
Vandenhoeck & Ruprecht, Gottingen/ Ziirich,
1962.

Karl Heim, Weltschopfung und Weltende; -
Furche-Verlag, 1952,

Nachtrag zur Vorkriegsliteratur:

Aus dem Raum der Freien evangelischen
Gemeinden: G. F. Nagel, Um die Mitter-
nachtsstunde, Der Weckruf des Jungfrauen-
gleichnisses; Ihloff, Neumiinster, 1936.

Aus dem Raum unserer Gemeinden: Die
Schriftenreihe ,,Zeit- und Weltprobleme im
Lichte der Bibel* von Walter Hoffmann;
Verlag Wilhelm Froese, Berlin-Steglitz.

Manfred Barenfinger, An der Kapelle 11,
2957 Westoverledingen 3

Glaube ohne Werke z&hlt nicht
vor Gott! Jakobus 2, 14 - 26

1. Einfiihrung

Dieser Text wird kaum ernst genommen.
Einen Text ernst nehmen heiflt ihn sagen
lassen, was er sagen will. Das ist etwas ganz
anderes, als ihn zur Untermauerung seiner
eigenen Ideen zu verwenden.

Luther beispielsweise nahm diesen Text ernst.
Fiir ihn predigt Jakobus hier nicht Christus,
weil der Text nicht Christi Leiden, die Aufer-
stehung und den Geist bezeuge. Deswegen ist
der Text fiir ihn weder apostolisch noch
evangelisch. Er stehe in klarem Widerspruch
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., Die meisten neigen dazu,

unseren Text durch eine paulinische Brille zu lesen*

zu dem bei Paulus nachdriicklich betonten
Heil allein aus Gnaden. Er verdient konse-
quenterweise fiir Luther nur eine unterge-
ordnete Position im Kanon — oder gar keine.!
Luther hat Jakobus nicht Paulus angepalit. Er
lie} seine Botschaft stehen, obwohl er sie von
seinem ,,paulinischen* Standpunkt aus kriti-
sierte.

Die meisten Leute neigen allerdings dazu,
unseren Text durch eine paulinische Brille zu
lesen. Dann wird er eine Illustration zu Gal 5,
6; Werke sind die sichtbaren Folgen des
Glaubens. Aber sagt der Text das wirklich aus?
Wir sollten aufmerksame Ausleger sein, indem
wir Diener und nicht Herren des Textes sind.

2. Gliederung des Textes und Zusammen-
Sfassung des Gedankenganges

V 14 - 17 stellen das Thema auf: Kann Glaube
ohne Werke retten? Ist es nicht das gleiche, als
wenn man einem Hungernden gute Wiinsche
statt etwas zu essen auf den Weg gidbe? Nein,
Glaube ohne Werke kann nicht retten!

V 18 - 26 verwenden rhetorische Fragen und
Antworten sowie alttestamentliche Illustra-
tionen, um die oben aufgestellte Behauptung
zu stiitzen. V 18 a bringt einen rhetorischen
Einwand eines imagindren oder realen Geg-
ners.

V 18 b - 20 antworten, dall Glaube ohne
Werke ein Widerspruch in sich ist. Ist nicht die
fundamentale Einheit von Taten und Glaube
bei Abraham (V 21 - 24) und sogar Rahab
(V 25) zu erkennen? Also: Glaube ohne Werke
hat keinen Wert vor Gott (V 26)!

3. Exegese

V 14 konfrontiert uns mit der Frage: Wie kann
ich in der Gegenwart Gottes stehen und leben?
Wie kann mein Leben Bedeutung und Hoff-
nung erlangen, die iiber die Vergidnglich-
keit menschlicher Existenz hinaus Wert ha-
ben? Reicht es aus, wenn jemand sagr oder
bekennt, daB er Glauben hat? Kann ein
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Glaube, der nicht von Taten begleitet wird, vor
Gott niitzen? Kann er den Menschen im letzten
Gericht retten (vgl. 2, 13)? Die Frage lautet
nicht, ob Taten ohne Glauben, sondern ob
Glaube ohne Taten retten kann. Die rhetori-
sche Frage erwartet eine negative Antwort:
Nein! Glaube ohne Taten kann nicht retten!
Taten sind heilsnotwendig.

V 15 f. fordern uns zu einer Bildbetrachtung
auf. Stellen wir uns einen Freund vor. Er hat
nicht das Notigste zum Leben. Wiire es nicht
absurd, wenn jemand von uns ihn mit wohl-
meinenden Worten empfinge, aber nicht den
Versuch unterndhme, ihn von seinen akuten
existentiellen Problemen zu befreien? Beken-
nende Worte (V 14) oder gute Wiinsche (V 16)
ohne begleitende Taten sind leer und nutz-
los.

Die Wiederholung ,,was niitzt es* von V 14
zeigt an, daB es sich um eine soteriologische
(wie kann ich vor Gott bestehen?) und nicht
nur um eine ethische (wie muB ich in der Welt
handeln?) Perspektive handelt. Wenn man das
Gebot der Stunde leugnet oder relativiert, so
hat das Folgen fiir die eigene Errettung.

V 17 faBit die Beweisfiihrung bis dahin zusam-
men. Glaube allein, ohne begleitende Werke,
ist tot; d. h. er niitzt nichts vor Gott; er kann
nicht retten. Damit der Glaube vor Gott
bestehen kann, sind Taten notwendig. Folg-
lich spielen Werke eine entscheidende Rolle in
der Beziehung eines Menschen zu Gott. Das
betonen auch andere Texte im NT; Mat 5, 23f;
1.Joh 2, 4.9 - 11.

V 18 a formuliert einen méglichen Einwand
auf das, was in V 14 - 17 gesagt wurde. Das
»du* und ,,ich” sind literarische Mittel, um den
Einwand einzubringen, Glaube und Werke
konnten vor Gott gleichwertig sein. Einer hat
Glauben, ein anderer hat Werke — ist nicht
einer so gut und wertvoll wie der andere?

In V 18 b fordert der Schreiber den Gegner
heraus: Zeig doch deinen Glauben! Wie willst
du das machen, wenn du keine Taten voll-
bringst? Der Schreiber denkt offensichtlich,
daB die Unsichtbarkeit des Glaubens gegen
seine Realitdt spricht. Wenn Glaube nur eine
innere Bewegung der Seele ist oder ein



., Wir miissen uns bewufjst machen,
dafs Jakobus kein systematischer Theologe war*

intellektuelles und dogmatisches Bekenntnis,
dann fehlt ihm etwas Entscheidendes, um vor
Gott und Menschen als real angesehen zu
werden. Wenn er nicht sichtbar ist, ist er tot; er
niitzt nichts, er kann nicht retten. Der Schrei-
ber behauptet seinerseits, daB3 sich der Glaube
in Werken manifestiert: ,,Durch meine Werke
werde ich dir meinen Glauben zeigen.” Sicht-
barkeit ist konstitutiv fiir Glauben. Deshalb
muf} jeder Versuch, Werke vom Glauben zu
trennen, abgewehrt werden. Das erinnert uns
an-Mar 721 23: 2531 - #46,

V 19: Der Autor bietet jetzt die Demonstra-
tion, die er von seinem Gegner gefordert hat.
Der Glaube des Gegners besteht in der dogma-
tischen und intellektuellen Anerkennung der
Einzigartigkeit Gottes (vgl. 5. Mose 6, 4).
Natiirlich ist das Bekenntnis als solches nicht
falsch. Der Glaube hat auch eine bekenntnis-
hafte Dimension. Aber das allein geniigt nicht!
Solchen ,,Glauben* teilen auch die Ddmonen,
aber sie zittern, weil sie um ihre letzte
Verlorenheit trotz ihres ,,Glaubens® wissen.
Also ist Glaube ohne Werke nicht nur tot und
nutzlos, er ist auch ddmonisch (vgl. dazu Mark
8,29 - 38 und 3, 11; 5, 7)!

V 20 zeigt das personliche Engagement des
Verfassers. Er nennt seinen Gegner ,.eitel”. Er
fahrt dann mit alttestamentlichen Beispielen
fort, um seinen Gegner zu iiberzeugen, dal}
Glaube ohne Werke tot ist.

Abrahams Bereitschaft zur Opferung des
Sohnes (1. Mose 22, 1 - 14) wird von Gott
anerkannt, indem er ihm den Heilsstand
gewihrt (1. Mose 15, 6). Auch hellenistisch-
jlidische Literatur vertritt die unauflosbare
Verbindung von Abrahams Glauben und
Werken (1. Makk 2, 51 f.; Sir 44, 19 - 21).
V 22. 23 setzen die Beschreibung der Bezie-
hung zwischen Glauben und Werken fort. Zu
beachten ist: Zur Diskussion steht der Glaube,
nicht die Werke. Werke sind entscheidend,
weil nur sie dem Glauben helfen, sein escha-
tologisches Ziel zu erreichen (teleioun). In
diesem Sinne ist der Glaube nur eine Hilfe
(synergein) im Heilsvorgang.

V 24 zieht fiir den Leser die SchluBfolge-
rung: Glaube allein, ohne Werke, kann nicht

gerecht machen! Der Autor mag dabei eine
Polemik gegen Rém 3, 28 beabsichtigen (vgl.
Gal 2, 16).

Die zweite alttestamentliche Gestalt, die Jako-
bus (V 25) fiir seine These nennt, ist Rahab
(Jos 2). Die alte Kirche spricht positiv iiber
Rahab, die doch eine Hure und Heidin war
(vgl. Hebr 11, 31; 1. Clem 12; Mat=1,5).
Bemerkenswerterweise erwidhnt Jakobus nur
ihre Werke, nicht ihr Glaubensbekenntnis (Jos
2,9 - 11; so auch Hebr 11, 31). Jakobus will
eben die Wichtigkeit der Werke hervorheben.
V 26 bringt noch einmal eine Begriindung.
Leib und Glaube als solche sind tot. Sie
konnen nicht mit Gott in Verbindung bringen
und sind deshalb auch nicht wirklich existent.
So wie nur der Geist den Leib lebendig macht,
geben auch nur die Werke dem Glauben
eschatologische Bedeutung und - rettenden
Wert. :

4. Theologische Konsequenzen

Die Exegese hat zweifelsfrei gezeigt, dal}
Jakobus sehr kritisch iiber Glauben allein
denkt und darauf besteht, daB Werke heils-
notwendig sind. Das bringt viele Probleme. Ist
Jakobus von der paulinischen und protestan-
tischen Grundaussage, daB3 das Heil allein aus
Glauben kommt, abgewichen? Sollte das Kon-
sequenzen fiir den kanonischen Rang des
Jakobus haben? Was hat es zu bedeuten, dal}
zwel Autoren zu verschiedenen Zeiten und in
verschiedenen Situationen Dinge sagen kon-
nen, die einander total entgegengesetzt sind?

4.1 Zunichst miissen wir uns bewult machen,
daBB Jakobus kein systematischer Theologe
war. Er will keine Christologie oder Soterio-
logie entwickeln. Er will Christen zu einem
guten christlichen Lebensstil ermahnen. Er
setzt voraus, dafl Heil ein Geschenk Gottes
und nicht das Resultat menschlicher Werke ist
(1, 12. 17£.; 4, 12). Ebenso wichtig aber ist sein
Beharren darauf, dal Heil die ganze Existenz
des Christen umgreift, auch die Werke.

Die Kritik des Autors richtet sich gegen einen
Lebensstil, der behauptet, daf letztlich nur die
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,,Die paulinische Theologie

ist bei Jakobus deutlich vorausgesetzt*™

persdnliche Glaubenserfahrung (1, 27 a; 4, 8)
oder das intellektuelle Bekenntnis dogma-
tischer Lehrsitze (2, 19) fiir das Heil notwen-
dig seien. V 19 unseres Textes macht deutlich,
daB der Glaube, den Jakobus kritisiert, nicht
in erster Linie eine persénliche Beziehung zu
Gott, ein Griinden der eigenen Existenz in
Gott, ist, sondern eine theoretische Behaup-
tung, daB Gott existiert und daf} er bestimmte
Eigenschaften habe.

4.2 Nun mul} die Frage gestellt werden, ob
und in welcher Weise der Jakobus-Brief in
Beziehung zu Paulus und paulinischem Chri-
stentum steht.

4.2.1 Die paulinische Theologie ist deutlich
vorausgesetzt. Die Behauptung, daBl der Glau-
be allein nicht retten kann (V 24), ist ein klarer
Kontrast zu Stellen wie Rom 3, 28 und Gal 2,
16. Ferner hitte Jakobus nicht auf Gen 15, 6
Bezug genommen, wenn er nicht den Einwand
seiner ,,paulinischen* Gegner geahnt hitte; zur
paulinischen Argumentation s. Rom 4.

4.2.2 Fiir das Glaubensverstdndnis des Paulus
ist folgendes zu beachten: Einmal ist Glaube
fiir Paulus die totale Antwort und Hingabe an
Jesus Christus. Er bedeutet das Annehmen der
Tatsache, daBl Gott sich selbst in Jesus
Christus uns hingibt. Das allein macht gerecht
(Rém 3, 28), und es macht den Gottlosen
gerecht (Rom 4, 5). Die Werke des Gesetzes
haben keinen soteriologischen Wert (Rém 3,
21. 28; Gal 2, 16; Phil 3, 4 - 11). Sodann ist
Glaube immer gehorsamer Glaube. Errettung
durch den Glauben leugnet nicht die Not-
wendigkeit der Werke. Vielmehr sind gute
Taten als Konsequenz des Glaubens gefor-
dert (Phil 1, 27). Glaube wird sichtbar in Liebe
(Gal 5, 6; 1. Thess I, 3). Glaube befreit und
befahigt den Glaubigen, die Gebote zu halten
(Rém 8, 4). Der Imperativ, gute Taten zu
vollbringen, erwichst aus dem Indikativ des
Glaubens (Gal 5, 25). Der Gldubige ist eine
neue Kreatur (2. Kor 5, 17), und das wird in der
neuen Existenz des Gldubigen erkennbar.

So sind Werke die natiirliche Folge des Glau-
bens. Darum ist der Christ aufgefordert zu
werden, was er ist; er soll die Frucht des Geistes
in seinem Leben zum Ausdruck kommen
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lassen (Gal 5, 22 - 26). Aber das bedeutet
nicht, daB der Mensch kraft seiner eigenen
Leistungen in Verbindung mit Gott treten
kann. Gott liebt den Menschen als das, was er
ist, nicht als das, was er tut. Sola gratia und
sola fide sind tatséchlich die einzige Hoffnung
des Menschen. Das haben Paulus und die
Reformatoren erkannt.

4.2.3 Die paulinische Definition der Werke
als Folge des Glaubens fiihrte in manchen
Kreisen zu einer Trennung von Glauben und
Werken, Dabei wurde Glaube vor allem als
eine innere Bewegung der Seele oder als
intellektuelle Annahme christlicher Glaubens-
sdtze angesehen. Die Werke bekamen in
diesem Falle mehr oder weniger Freiwillig-
keits-Charakter; ihnen wurde keine soteriolo-
gische Bedeutung beigemessen. Deswegen
greift Jakobus nicht Paulus selber, sondern
eine pseudopaulinische Christenheit an, die
das dynamische Glaubensverstindnis des Pau-
lus als totalen und radikalen Gehorsam nicht
durchhielt. Das Ziel des Autors ist also, einen
miBverstandenen und verzerrten Paulinismus
zum wahren paulinischen Standpunkt zuriick-
zubringen.? Bei diesem Unternehmen korri-
giert er nicht das landldufige Verstindnis von
,Glauben*, sondern zeigt, dal Heil mehrist als
das, was die Gegner mit ,,Glauben” meinen.
Mit anderen Worten: Was Paulus mit ,,Glau-
ben* bezeichnet, kann jetzt nur ausgedriickt
werden mit ,,Glauben und Werke*.? In seinem
Angriff auf einen Pseudo-Paulinismus? geht
Jakobus theologisch sogar noch hinter Paulus
zuriick. Wiahrend fiir Paulus Werke die not-
wendige Folge des Glaubens und ein notwen-
diger Teil des Heils sind, hilt Jakobus die
Werke fiir die notwendige Voraussetzung fiir
das Heil und fiir das entscheidende soteriolo-
gische Element, ohne das Glaube tot ist und
nicht retten kann.

4.3 Was besagt das fiir die Einheit und
Verschiedenheit des Kanons? Drei Lésungen
sind denkbar:

4.3.1 Man kann Paulus und Jakobus harmo-
nisieren. Im allgemeinen zwingt man Jakobus
in einen paulinischen Rahmen. Jakobus wird
eine Illustration dafiir, daBl Werke irgendwie



»Gewdhnlich hat die protestantische Theologie

Paulus fiir zentral und Jakobus fiir inferior erkliirt

“

ein Teil des Heilsprozesses sind. Ein verant-
wortlicher Exeget kann dem nicht zustimmen.
Er hat keine Befugnis zu entscheiden, was der
Text sagen kann und was nicht.

4.3.2 Ein zweiter Gedankengang ist dem
ersten dhnlich. Der theologische Unterschied
wird zugegeben, aber nicht sofort relativiert
durch Unterordnung des Jakobus unter Pau-
lus. Vielmehr wird eine theologische Ent-
scheidung verlangt: Wer ist zentral, wer ist
peripher im Kanon? Gewdhnlich hat die
protestantische Theologie Paulus fiir zentral
und Jakobus fiir inferior erklirt.

4.3.3 Als dritte Moglichkeit kann man Paulus
und Jakobus gleichberechtigt nebeneinander
stehenlassen und sehen, was sie einander zu
sagen haben und was sie gemeinsam uns zu
sagen haben. Bei diesem Vorgehen mufl man
auch die historische und religitse Situation des
Paulus und des Jakobus beriicksichtigen.

4.4 Das bringt uns auf ein bedeutendes her-
meneutisches Problem: Wieweit sind theolo-
gische Aussagen durch eine bestimmte histo-
rische Situation bedingt und daran gebun-
den? Paulus hatte seine Lehre vom Heil sola
gratia et fide zu vertreten gegeniiber der
Meinung, gesetzliche, kultische, sakramentale
oder andere Observanz konne die Beziehung
zu Gott herstellen. Vor diesem Hintergrund
lautete das Evangelium: Niemand kann seinen
Weg zu Gott verdienen; man muf} aufhéren zu
tun und anfangen zu horen. Bei dieser Sicht ist
der Mensch unfihig, seine tiefsten Probleme
zu losen. Seine Entfremdung von sich selbst,
von seinem Nachbarn und von Gott kann nur
endigen in einer Versohnungstat Gottes. So
hat Paulus sich vor allem damit befaf3t, wie der
Mensch als Siinder Heil finden kann.

Jakobus sah sich in einer anderen Lage. Die
Christen sind religios, aber nicht human. Gott
wird gesehen in Verbindung mit Glaubenshei-
lungen (1, 6; 5, 15) und Gebet, aber nicht als
einer, der zutiefst betroffen ist von Hunger und
Nacktheit. Glaube wird in Verbindung ge-
bracht mit Versuchung (1, 3), aber nicht mit
sozial-ethischen Fragen. ,,Sie behaupten, Gott
zu kennen, aber sie leugnen ithn durch ihre
Taten; sie sind abscheulich, ungehorsam,

unfihig zu jeder Art guter Taten* (Tit 1, 16).
Weil Jakobus Gottes Wort in diese Situation
hinein sagt, betont er die Notwendigkeit guter
Werke fiir das Heil. Er will verdeutlichen, daB
Heil eine Realitit ist, die die Ganzheit des
Lebens umgreift. Christen miissen deshalb
Téter des Wortes und nicht nur Hérer sein
(1, 22).

Jakobus und Paulus sprechen zu verschiede-
nen Themen. Jakobus fragt nicht, ob gute
Werke als solche einem Menschen Frieden mit
Gott bringen konnen; er fragt vielmehr, wie die
Realitit der Errettung im Leben des Christen
Gestalt gewinnt. Insofern sind Paulus und
Jakobus gute Gedichtnisstiitzen dafiir, daB
sich verantwortliche Theologie an die beste-
hende Situation richten muB}; und die Situa-
tion bestimmt die Form, die das Wort Gottes
annimmt.

5. Ist der Kampf des Jakobus gegen einen
Pseudo- Paulinismus nicht ein nétiges und
zutreffendes Wort fiir unsere Situation?

5.1 Hat nicht der Protestantismus das ,,sola
gratia® und das ,,sola fide*“ so stark betont, daf}
sie theologische Schlagworter geworden sind
und Gottes Ergriffenheit von und fiir die
Ausgebeuteten, Verstimmelten, GehaBten
und Armen heruntergespielt haben? Haben
wir uns nicht viel zu sehr auf das konzen-
triert, was die Kirche ist, und nicht auf das, was
sie sein sollte?

Natiirlich ist Christus prédsent in Wort und
Sakrament, aber er ist auch prasent in der
leidenden Existenz der Christen, und vor allem
ruft er uns durch die traurige Lage der
Hungernden und Durstenden, der Nackten
und Kranken, der Fremden und Gefangenen
(Mat 25, 40). Sind wir nicht immer noch viel zu
sehr mit theologischer Orthodoxie beschiftigt
als mit dem Versuch, dem Beispiel des
barmherzigen Samariters zu folgen? Die Ge-
meinde und jeder Christ sind aufgerufen,
Gottes Reprisentanten in jeder Situation zu
sein und das Wort zu sagen und die Tat zu tun,
die notig sind.
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wJakobus macht uns

i

die Dialektik der christlichen Existenz bewu/3t*

5.2 Jakobus macht uns die Dialektik der
christlichen Existenz bewuft. Einerseits soll
man sich ,,von der Welt unbefleckt” erhalten
(1, 27; vgl. 4, 4); andererseits soll sich unsere
Bezichung zu Gott darin zeigen, daB wir
Barmherzigkeit iiben (2, 13), Frieden stiften (3,
18), Waisen und Witwen in ihrer Bedrédngnis
besuchen (1, 27 a), unseren Nichsten lieben
(2, 8), den Unterprivilegierten helfen (2, 15f.)
und eine Leidenschaft fiir soziale Gerechtig-
keit entwickeln (5, 4 ff.). Fiir uns heiBt das:
Weder eine Theologie, die die Sozialethik von
threm zentralen Anliegen ausschlieBt, noch ein
Humanismus, der alle Antworten allein im
Menschen zu finden versucht, ist die legitime
Ausdrucksweise des christlichen Evangeliums.
Heute mul traditionelle protestantische Theo-
logie offen sein fiir die Kritik politischer
Theologie und der Theologie der Befreiung.
Was unsere Beziehung zu Gott angeht, kénnen
wir mit unseren eigenen Leistungen nicht
bestehen; allein seine Gnade kann uns durch
Glauben retten; was unser Leben in der Welt
betrifft, sind Taten der notwendige und sicht-
bare Ausdruck des Glaubens.

5.3 Wir miissen uns allerdings auch einiger
Gefahren bewuBlt sein, die das Anliegen des
Jakobus enthilt.

5.3.1 Dem Glauben einen so untergeordneten
Platz einzurdumen kann zum Verlust dyna-
mischer Spiritualitit fithren, die doch die
Voraussetzung fiir ein unbeflecktes morali-
sches Engagement in der Gesellschaft ist. Der
Indikativ, daB@ Gott im Leben des Gliubigen

handelt, ist im Brief enthalten, aber er kommt
nicht klar genug zum Ausdruck. Das wird z. B.
von solchen Befreiungs-Theologen erkannt,
die nach einer Spiritualitit rufen, die den
Christen motiviert und stiitzt in seiner gesell-
schaftlichen Aktion.?

5.3.2 Das Pochen auf Werke, ohne zugleich
den Glauben und den Heiligen Geist zu
betonen, kann nicht nur zu Sterilitit, sondern
auch zu Gesetzlichkeit fithren. Die Werke sind
dann nicht mehr die freiwillige und natiir-
liche AuBerung christlichen Lebens, sondern
ein zwanghaftes Tun des Christen. Vielleicht
ist das auch der Grund, warum Gott im
Jakobus-Brief als Lehrer und Richter darge-
stellt wird (2, 12; 3, 1; 5,9) und nicht als Retter
und Befreier.

Anmerkungen:

I Luthers AuBerungen iiber Jakobus findet man zusam-
mengestellt bei F. MuBner, Der Jakobusbrief (Freiburg
1964) 42 - 47

2 W. Marxsen, Einleitung in das Neue Testament (Giiters-
loh 31964) 198.

3. Ebd. 197.

4 Das ,jemand” in V 14, 18 bezieht sich deshalb auf
Pseudo-Paulinisten, die mit den Empfingern des Briefes
identisch sein kénnen oder auch nicht.

5 So z. B. G. Gutiérrez, Theologie der Befreiung (Miin-
chen 1973) 190 - 196.
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