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Zusammenfassung

Forschungsfeld: Evangelische und evangelikale Freikirchen und ihr neuer Aufbruch:

Emerging Church am Beispiel projekt:gemeinde in Wien

Die gesamte Arbeit ist so aufgebaut, dass das grof3e und plurale Feld der evangelischen und
evangelikalen Freikirchen mit seinen langen Wurzeln, seinen spezifischen theologischen
Uberlegungen und den daraus resultierenden festen Uberzeugungen und Traditionen
erarbeitet wird, um den jlngsten Aufbruch dieser Freikirchen, den Gegenstand der
Forschung, Emerging Church, angemessen einordnen zu kénnen.

Einleitend wird das Forschungsinteresse im politischen und gesellschaftlichen Kontext
dargelegt. Es folgt ein kurzer Uberblick Uber den aktuellen religionswissenschaftlichen
Diskurs, dabei wird im speziellen auf die Neuen Religiosen Bewegungen eingegangen.
Kapitel Il bringt einen Exkurs zu den Themen ,Entscheidungschristentum und Religi6se
Erfahrung®, als grundlegende Fundamente des freikirchlichen Christentums. Im Weiteren
wird die Geschichte der evangelischen und evangelikalen Freikirchen mit ihrer heutigen
weltweiten Dimension dargestellt, worauf in Kapitel IV die allgemeine Phanomenologie der
Emerging Church folgt. In Kapitel V wird die Qualitative Empirische Sozialforschung als
Forschungsmethode diskutiert und Kapitel VI widmet sich der ausfiihrlichen empirischen
Erforschung der projekt:gemeinde in Wien. In einem Schlul3kapitel VII werden die

Forschungsergebnisse zusammengefasst und Forschungsfragen beantwortet.
Thesenformulierung:
1) Emerging Church ist eine Neue Religiose Bewegung.

2) Emerging Church ist eine globale christliche Erneuerungsbewegung in der langen
Tradition der evangelischen und evangelikalen Freikirchen und kann als ihr neuester
Aufbruch verstanden werden.

3) Als postmoderne Tochter des Evangelikalismus mit ihrem freikirchlichen Modell und ihren
neuen Formen von christichem Gemeindeleben auf der Basis eines Entscheidungs-
christentums, hat Emerging Church gute Chancen, in der weltweiten Zukunft der Christenheit
eine bemerkenswerte Rolle zu spielen.

4) In der projekt:gemeinde in Wien ist aus eigenen Ressourcen, bestarkt durch Gedankengut
aus EC-Literatur, aufgepfropft auf baptistische Tradition, eine eigenstandige Osterreichische
Variante der weltweiten Emerging Church gewachsen. Die projekt:.gemeinde ist wenig mit
dem weltweiten EC-Netzwerk verbunden, jedoch halt sie eine starke Position im
dkumenischen und interkonfessionellen Dialog in Osterreich und ist in einer Vielzahl sozial-
diakonischer Projekte im eigenen Land und weltweit engagiert. Innerhalb der Christlichen
Freikirchen—Szene spricht man derzeit vorsichtig von einer moglichen Erweckung in

Osterreich, wobei die projekt:gemeinde eine nicht unwesentiche Rolle spielen kénnte.
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Abstract

Field of research:
Reformed and Evangelical Free Churches and their latest development:

“Emerging Church” by the example projekt:gemeinde in Vienna

Structure of the paper

The whole paper is structured to introduce the wide and diverse field of Reformed and
Evangelical Free Churches, including their long roots, their specific theological
considerations and resultant convictions and traditions. The goal is to adequately position
Emerging Church in the field of Religious Studies.

The introduction in chapter 0 presents the research interest in a political and social context.
Chapter | focuses on “New Religious Movements” in the current discourse of Religious
Studies. In chapter Il an excursus is made on the topic of “Decision Christianity and Religious
Experience” as the primary foundations of Christianity in Free Churches. The next chapter
goes on to give an account of the history of Reformed and Evangelical Churches and of their
global dimension today. In chapter IV a general phenomenology of the Emerging Church is
laid down. Chapter V introduces and discusses qualitative empirical designs of social
research and chapter VI then presents the empirical research on the projekt:gemeinde,
Vienna. The last chapter VIl summarizes the research results and answers the research

questions.

Theses:

1) Emerging Church is a New Religious Movement.

2) Emerging Church as a Reform Movement stands in the tradition of Reformed and
Evangelical Churches and can be understood as their latest departure.

3) The model of a Free Church on the basis of a Decision Christianity characterizes
Emerging Church as a postmodern descendant of Evangelicalism. As such, it holds a good
chance to play a significant role in the global future of Christianity.

4) In the projekt.gemeinde in Vienna an original Austrian version of Emerging Church has
formed from its own resources, strengthened by a respective literature and built on the
Baptist tradition. The projekt:gemeinde is only loosely linked to the global EC-network, but it
engages both in the ecumenical dialog and interconfessional networks in Austria and in a
number of social ministry projects. Today a cautious talk about a possible awakening in
Austria arises from within the scene of the Christian Free Churches, in which also the

project:gemeinde might play an important part.
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0. Einleitung

0. 1 Forschungsfeld

Die Position der evangelischen und evangelikalen freikirchlichen Bewegungen verdient eine
ernsthafte Reflexion. Mit ihrem weltweiten zahlenmaRigen Aufkommen zwischen 600 und
700 Millionen" Mitgliedern ist das breite Spektrum der Evangelikalen ein Phdnomen, das
wohl nicht langer ignoriert oder mit einem verachtlichen Achselzucken abgetan werden
kann. Diese Bewegung ist die derzeit schnellst wachsende religiose Bewegung weltweit, die
sich laut Statistiken dreimal so schnell wie die Weltbevélkerung vermehrt (1,39 / 4,7)? und
heute schon mehr als ein Drittel der weltweiten Christenheit ausmacht.

Weil dem so ist, und zudem als erstes Forschungsergebnis festgestellt werden kann, dass
das Thema Freikirchen in Osterreich erst seit Kurzem diskutiert wird und ihre Herkunft und
Anliegen sehr wenig bekannt sind, mochte die Verfasserin mit dieser Arbeit nicht nur
Emerging Church als abgegrenztes Thema darstellen, sondern einen weiten Bogen zum
Thema Freikirchen spannen, indem ihre alten Wourzeln, ihre abwechslungsreiche
Geschichte, ihre Entwicklung in den letzten hundert Jahren sowie ihre Aufbriche seit den
1960er Jahren beschrieben werden.

Auf der industrialisierten Seite unserer Welt hat die beschleunigte Suche nach dem
vermeintlichen Glick, sozusagen als Nebeneffekt der Sakularisierung, Ausmalle
angenommen, dass mancherorts das Fortbestehen unserer Erde als gefahrdet betrachtet
wird. Die Jagd nach erfolgreichem Leben, nach individueller Selbstentfaltung und der
erhofften daraus resultierenden Zufriedenheit oder eben einem personlichen Glick hat zu
einer nie dagewesenen Versklavung des Menschen an den Mammon gefiihrt. Zygmunt
Baumann® spricht in diesem Zusammenhang von ,consumo ergo sum‘: ,Ich konsumiere,
also bin ich!* Wer erinnert sich in der Atemlosigkeit unseres hektischen Alltags noch an eine
Idee vom Auftrag eines jeden Menschen, als Geschopf und Gegenuber eines Schopfers an

der Gestaltung und Verwaltung der Schépfung verantwortlich mitzuwirken?

' Die Prognose fir 2025 liegt bei etwa 800 Millionen. Vgl. BARRET, D. B. / JOHNSON, T. M. /
CROSSING, P. F.: Missionmetrics 2008. Reality Checks for Christian World Communions. In:
International Bulletin of Missionary Research 32, January 2008, 27-31

% Das Wachstum des Gesamtchristentums geht fast allein auf das Konto der Evangelikalen, die fiir
sich genommen eine der am schnellsten wachsenden gréReren Glaubensgruppen sind. Das
Wachstum der Evangelikalen beruht im Gegensatz zum Wachstum des Islam Uberwiegend auf
Konversionen von Andersglaubigen, weniger auf Bevolkerungswachstum wie beim Islam. Dies ergibt
sich bereits aus der prozentualen Wachstumsrate von 4,7 %, die weit héher als die der umgebenden
Bevolkerung (Wachstum Weltbevolkerung: 1,39 %) ist. http://www.evangelikal.de/statistik.html
(abgerufen am 12. 08. 2012).

Vgl.: Johnstone, Patrick: Viel groRer als man denkt: Auftrag und Wachstum der Gemeinde Jesu.
Holzgerlingen, 1999, 171ff

* BAUMANN, Zygmunt: polnisch-britischer Philosoph anlasslich einer Diskussion im Salzburger
Nachtstudio, Oe1 vom 17. 11. 2010, 21 Uhr
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Mitten hinein in diesen Aspekt der westlichen Realitat formt sich eine neue Welle von
Religiositat: Eine weltweite Vernetzung von Menschen, die diese ihre Verantwortung als
interdenominaler Leib Christi sehen und leben wollen: Die Emerging Church Bewegung, die
,<auftauchende, sichtbar werdende, sich heraus kristallisierende neue Form von Kirche®.

Seit den 1960ern vorausgedacht und -gelebt durch radikale Evangelikale, weiterentwickelt in
einer transformativen Theologie im Verein mit der Befreiungstheologie, hineingewachsen in
die Lausanner Bewegung und Uber sie hinauswachsend, ist sie heute eine dkumenische
Bewegung geworden. Wahrend Nordamerika und andere angelsachsische Lander in den
vergangenen Jahren einen ,Hype“ um die Emerging Church erleben, sind in Deutschland
und auch in der Schweiz der Medienrummel und die heiRen Debatten Uber die geistliche
Qualitat der neuen Bewegung erst richtig angelaufen. In Osterreich jedoch haben selbst
Religionswissenschaftler und Theologen bisher nichts oder nur wenig tuber Emerging Church
gehort. Dies kann als erstes Forschungsergebnis bewertet werden.

Selbstzufriedenheit sei die Schwester des Stillstands; christliche Kirchen und Gemeinden
brauchten erweckliche Bewegungen und geistliche Aufbriiche, so Ron Kubsch,* Theologe,
Lehrbeauftragter, Buchautor, Blogger und Organisator innerhalb der evangelikalen Szene.
,~Jede Generation muss biblischen Glauben neu entdecken und gestalten. Es brauche
selbstkritische Denker, die um die geistige und geistliche Erneuerung der Christenheit ringen

«5

und neue Perspektiven entwickeln.”® Die Emerging Church bemihe sich genau um diese

notwendige Neubelebung des christlichen Glaubens. Ron Kubsch fasst zusammen:

»-Emerging Church (kurz: EC) ist der wohl innovativste praktisch-theologische Ansatz
der letzten Jahrzehnte. Angeregt von der Bionik Ubertragt er modernste Erkenntnisse
aus verschiedenen naturwissenschaftlichen Disziplinen auf die Kirchen und zeigt,
warum christliche Gemeinden eigentlich als Organismen gesehen werden muissen

und welche Chancen in dieser Wahrnehmung stecken.*®
Weiter Fabian Vogt:

,LZum ersten Mal in der Geschichte der Christenheit treffen sich Wissenschaftler
unterschiedlichster Disziplinen, erfahrene Kirchenpraktiker, motivierte Laien,

Hauptamtliche vielfaltiger Konfessionen und Glaubige aller Kontinente im Internet, um

4 Vgl. KUBSCH, Ron: http://www.theoblog.de/eine-neue-unubersichtlichkeit/1362 (abgerufen am 08.
12. 2008); Eine neue Unubersichtlichkeit. Gekurzt erschienen in: Perspektive 05/2008, 18-20

® Kubsch, Ron: Brauchen wir eine weitherzige Orthodoxy? Theologische Akzente, MBS Texte 126, 6.
Jahrgang, 2009; http://www.theoblog.de/wp-content/uploads/2009/06/mbstexte126.pdf (abgerufen am
31.03. 2012)

® Kubsch, 2009, 20
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gemeinsam eine alltagstaugliche Theologie zu entwerfen: eine Theologie, die eine

neue Form von 'ecclesia’ fiir zukiinftige Zeiten baut.*’

So in etwa beschreibt Vogt begeistert den Forschungsgegenstand. Und weiter: Inspiriert von
der Emergenztheorie, mit deren Hilfe erklart wird, wie es in komplexen Systemen zu einer
funktionierenden Selbstorganisation kommt, entwickle die EC faszinierende Grundlagen fir
glaubensstarke Gemeinschaften, die geistlich gesund, kulturell anpassungsfahig und
zugleich selbst gesellschaftspragend seien. Auch wenn dies mehrere Lehrstihle an
Universitaten beschaftige, seien doch Tausende von Christinnen und Christen entscheidend,
die gleichzeitig ihr Wissen, ihre Erfahrung, ihre Sehnslchte und ihre Ideen in diesen
Erkenntnisprozess einbrachten. Darum habe diese Bewegung auch keine offizielle
Institution, keine Zentrale und kein Leitungsgremium: Jede und jeder flige ein
Mosaiksteinchen hinzu und gemeinsam wuirden die Beteiligten erleben, ob sich die
innovativen Ansatze bewahren oder nicht.

Quasi von alleine soll sich in der Praxis genau das entwickeln, was die EC in der Theorie
fordert, so D. A. Carson.® Sie soll Menschen verbinden, baut deshalb neuartige
Kommunikationswege auf und alte Hierarchien ab und entwickelt sich standig weiter, wie
eben ein lebendiger Organismus. Aufgeschlossene Menschen aus den verschiedensten
Hintergriinden nehmen an der Emerging Conversation teil: Hier finden sich post-evangelikale
Kirchengrinder, liberale Kunstler, katholische Laien, charismatische Medienschaffende,
orthodoxe Akademiker und Kreise von Freunden und Sympathisanten, die ahnliche Anliegen
teilen. Natlrlich sei das Ganze auch nicht ohne Risiko: Wahrend die einen noch an der
wissenschaftlichen Fundierung arbeiten, haben die Sprinter schon ihre Kirchengemeinde
umgestaltet. Funktionieren kénne das also nur, wenn alle Gruppen miteinander im Gesprach
bleiben und sich weiterhin gegenseitig befruchten, so verschiedene Vertreter der EC.

Seit einigen Jahren steigt auch das akademische Interesse am Diskurs, wie die Fachtagung
zum Thema EC an der Yale-Universitat® und am Grand Rapids Theological Seminary™
deutlich machen. Mittlerweile bieten einzelne Universitdten und Colleges umfassende EC-
Studiengdnge an, beispielsweise das Cliff College’ in GroRbritannien, an dem ein

postgraduales Studium in EC absolviert werden kann.

In manchen Ohren mag Obiges wie der Werbetext eines Global Player klingen, der mit
einem neuen Produkt an die Borse des weltweiten Religionssupermarktes gehen mochte.

Ein neuer Stern am ,anything goes® Himmel! Der Zeitpunkt ist guinstig, befinden wir uns doch

" VOGT, Fabian: Das 1x1 der Emerging Church. Glashutten 2006, 1.1

8 Vgl. CARSON, D.A.: Emerging Church: Abschied von der biblischen Lehre?, Bielefeld 2008

° Die Ergebnisse dieser Fachtagung sind auf http://www.opensourcetheology.net/node/849 (abgerufen
am 18. 03. 2008) nachzulesen.

10 Vgl. http://grts.cornerstone.edu/resources/tpoints/fa05 (abgerufen am 18. 03. 2008)

T Vgl. http://www.cliffcollege.org/postgraduate/mec.php (abgerufen am 18. 03. 2008)
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inmitten einer (europaischen!) existentiellen Krise der traditionellen Kirchen und die
Renaissance neuer Religiositat und / oder Spiritualitat ist angesagt.

Obwohl vieles in diesen Ankindigungen wie ideologische Propaganda klingt und man
einiges davon als solche abtun wird, ist die Verfasserin neugierig geworden und mdéchte mit

dieser Untersuchung fur sich und ihre Leser eine fundierte Erkenntnis erarbeiten.

0. 1. 1 Forschungsinteresse im gesellschaftspolitischen Kontext

Wie Ilasst sich dieses Phanomen, das ein weltweites ist, in den europaischen
religionswissenschaftlichen Diskurs einordnen? Liegt EC im Trend der prognostizierten
Individualisierung und Privatisierung der Religiositat in der Postmoderne? Und / oder im
Trend der Renaissance oder gar der Fundamentalisierung der Religionen, der
Respiritualisierung in der Postmoderne?

Wie lassen sich diese Bewegungen in den evangelikalen und evangelisch-freikirchlichen
Diskurs, der ein anderer ist, einordnen? Gibt dieses Phanomen jenen Recht, allen voran
Stefan Holthaus, die davon reden, die Zukunft der Christenheit kdnne evangelikal werden
oder Harvey Cox, der davon Uberzeugt ist, dass wir einer neuen Ara des biblischen
Glaubens und des pfingstlichen Geistes entgegen gehen, nachdem die konstantinische Ara
an ihr Ende kommt? Oder aber Christian Schwarz, der von einer dritten Reformation spricht?
Wer oder was steckt dahinter, fragen sich besorgt konservative Evangelikale. Gott oder der
Teufel? Jesus, der in der Endzeit seine Gemeinde neu gestaltet, oder Satans letzte
Versuchung?'?

Wie ist Emerging Church theoretisch und praktisch einzuordnen? Wie ist ihre Theologie? Wo
gingen ihre Mitglieder friher in die Kirche? Gibt es hier einen Religionspluralismus, einen
Synkretismus oder schlicht neutestamentliche Lehre?

Wer sind die Akteure? Theologie-Studenten? Vereinsamte Singles, die weder mit den
traditionellen Kirchen noch mit evangelikalen Freikirchen etwas anfangen kénnen? Oder ist
es hauptsachlich die junge ,facebook-generation®, die autonom selber Kirche sein will? In
was fur einer Altersgruppe spielt sich das hauptsachlich ab? Wo und wie oft treffen sie sich?
Wie viele sind es? Was spielt sich dort ab? Was flr einen Musikstil pflegen sie? Wie sind sie
organisiert? Woher kommen die nétigen finanziellen Mittel? Wer arbeitet mit? Wie steht es
mit dem sozialen und gesellschaftspolitischen Engagement der EC? Wie passiert

Inkulturation?

12 Vgl. EBERTSHAUSER, Rudolf: Artikel: Irrlehren. In: http://www.jesusruf.de/index.php/schriftpubli
kation-enmenuZ2/irrlehre/133-emerging-church/ (abgerufen am 28. 10. 2010). Andrew Jones* Blog
fasst Kritiken zusammen: http://tallskinnykiwi.typepad.com/tallskinnykiwi/ 2004
/12/the_skinny_on_e.html./ (abgerufen am 07. 10. 2011)
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Da im Lebenskontext der Verfasserin die Rede von EC haufig prasent ist, ihr auch einige
Akteure und Verortungen persoénlich bekannt sind und da es zu deren Erscheinungsform in
Osterreich noch keine wissenschaftliche Arbeit gibt, soll diese empirische Untersuchung
aufzeigen, wie dieses internationale Phanomen dort seinen Ausdruck findet. Dieses
Forschungsinteresse verortet sich im groReren Zusammenhang von evangelischen
Freikirchen und evangelikalen Bewegungen, ihrer Geschichte und ihren Aufbriichen seit den

1960er Jahren in Europa.

0. 1. 2 Forschungsdesign

Um zu einem Forschungsergebnis zu kommen, wird wie folgt strukturiert:
a) Feldauswahl
b) Forschungsgegenstand
c) Forschungsziel
d) Forschungsfragen

e) Forschungsmethode

a) Feldauswahl
Die Verfasserin hat ein personliches Interesse daran, wie das Evangelium immer wieder neu

in die Praxis kommt.

b) Forschungsgegenstand
Evangelische und Evangelikale Freikirchen im Allgemeinen, Emerging Church im

Besonderen; EC in lokaler Verortung: projekt:gemeinde in Wien.

¢) Forschungsziel
1) Aligemeiner Uberblick (iber die Wurzeln und geschichtliche Entwicklung von evange-
lischen und evangelikalen Freikirchen allgemein und im Speziellen der Emerging
Church Bewegung als deren neuer Aufbruch. Einblick in die Konkretisierung und
gelebte Praxis von Emerging Church in Wien.
2) Einordnung der Emerging Church Bewegung in den religionswissenschaftlichen
Diskurs.
Um die empirisch fassbare Realitat zu erforschen, wird diese in Segmente aufgeteilt und

anhand differenzierter Fragestellung werden die verschiedenen Aspekte untersucht:

d) Forschungsfragen
1) Fragen nach den Wurzeln und der Entwicklungsgeschichte von evangelischen
und evangelikalen Freikirchen
2) Fragen nach den grundlegenden Fundamenten von Freikirchen:

Entscheidungschristentum und Religidse Erfahrung
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3) Fragen nach der allgemeinen Phanomenologie der Emerging Church Bewegung
4) Fragen nach der konkreten Praxis von Emerging Church am Beispiel
projekt:gemeinde in Wien:
Empirische Forschung
a) Organisation der projekt:gemeinde - offentliche Praxis
b) Theologische Uberlegungen und Glaubenskonzepte - Blick nach Innen
c) projekt:gemeinde und die anderen - Blick nach auf3en
d) Aktuelle Diskussion - Blick in die Zukunft
5) Fragen zur religionswissenschaftlichen Einordnung
a) Wie lasst sich die Emerging Church Bewegung in einen europaischen
religionswissenschaftlichen Diskurs einordnen?
b) Wie lasst sich Emerging Church in einen evangelisch — evangelikalen

freikirchlichen Diskurs zur Zukunft der Christenheit einordnen?

d) Forschungsmethode: Qualitative empirische Sozialforschung

Im qualitativen Forschen wird eine Haltung des Entdeckens und Auffindens eingenommen,
die dem Forschungsgegenstand dieser Arbeit entspricht. Die Theorie entsteht im Betrachten,
Analysieren und Vergleichen der gefundenen Daten, was der Wirklichkeit des hier zu
erforschenden Phanomens gerecht werden kann.

Die Anwendung qualitativer Methoden steht im unmittelbaren Zusammenhang mit der
Verwendung des hermeneutisch-zyklischen Forschungsprozess-Modells. Sowohl das
Vorverstandnis des Beobachters als auch leitende Fragen und Ziele der Gesamtstudie
kénnen so im Laufe der Untersuchung den Gegebenheiten angepasst und entsprechend
modifiziert werden. Ein zyklisches Modell begreift sich als ein ,Ubersetzungsprozess* von im
Feld vorfindlichen Daten und ist durch die stete kritische Uberprifung des

Vorverstandnisses, das die Forschung leitet, gekennzeichnet.

Forschungsdesign, Forschungsfragen, theoretische Zugénge =zur Forschung und

Forschungsprozess werden im Kapitel V ausfihrlich dargestellt.
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0. 1. 3 Aufbau der Arbeit

Die gesamte Arbeit ist so aufgebaut, dass das grof3e und plurale Feld der evangelischen und
evangelikalen Freikirchen mit seinen langen Wurzeln, seinen spezifischen theologischen
Uberlegungen und den daraus resultierenden festen Uberzeugungen und Traditionen
erarbeitet wird, um den Gegenstand der Forschung, Emerging Church, angemessen
einordnen zu kénnen.

Kapitel 0: Einleitung, Forschungsinteresse im politischen und gesellschaftlichen Kontext,
Forschungsdesign, Aufbau der Arbeit; Klarung der in dieser Arbeit grundlegenden Begriffe
wie protestantisch, evangelisch, evangelikal, Freikirchen.

Kapitel I: Zur Einordnung des Forschungsgegenstandes in den europaischen religions-
wissenschaftlichen Diskurs werden zuerst in aller Kirze die aktuelle religionswissen-
schaftliche Debatte in Europa skizziert und verschiedene Theorien aufgezeigt. Im speziellen
wird auf die ,Neuen Religidsen Bewegungen®“ eingegangen. Es folgt eine zusammen-
fassende Einschatzung der Situation in Europa. AnschlieBend werden exemplarisch drei
Prognosen fur die Zukunft der Christenheit aus evangelisch-evanglikaler freikirchlicher Sicht
vorgestellt, damit der Forschungsgegenstand am Ende der Arbeit auch in diesen Diskurs
eingeordnet werden kann.

Kapitel 1I: Das zweite Kapitel stellt einen Exkurs zum Thema ,Entscheidungschristentum und
Religidse Erfahrung® dar, da diese hier als grundlegende Fundamente des freikirchlichen
Christentums eingeordnet werden, wie im Verlauf dieser Arbeit verstandlich werden wird.
Kapitel 11l: Mit dem Ziel, den historischen Hintergrund und die langen, europaischen Wurzeln
der Freikirchen bewusst zu machen, folgen im dritten Kapitel die Geschichte der
evangelischen und evangelikalen Freikirchen und die Darstellung ihrer heutigen weltweiten
Dimension.

Kapitel IV: Im vierten Kapitel wird der Quellenbefund, die Entwicklungsgeschichte, die
philosophischen und theologischen Grundlagen, die Charakteristika in der geleben Praxis,
und die Kritik an der Emerging Church Bewegung ausflihrlich vorgestellit.

Kapitel V: Hier wird die Qualitative Empirische Sozialforschung als Forschungsmethode
vorgestellt und diskutiert. Auch die Begriindung fir diese Wahl wird zur Sprache gebracht.
Des Weiteren werden Forschungsdesign, Forschungsfragen und Forschungsprozess
ausfuhrlich dargestellt.

Kapitel VI: Das sechste Kapitel widmet sich zur Ganze der ausfihrlichen empirischen
Erforschung des konkreten Forschungsgegenstandes, der projekt:gemeinde im dritten
Wiener Gemeindebezirk, als Konkretisierung von Emerging Church in Osterreich.

Kapitel VII: Hier werden die Forschungsergebnisse aus der Empirischen Forschung zur
projekt:gemeinde in Wien zusammengefasst prasentiert und die Forschungsfragen nach der

Religionswissenschaftlichen Einordnung beantwortet.
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0. 2 Klarung der Begriffe

Evangelisch — Protestantisch - Evangelikal — Freikirchen

Nachdem die ,Vielfalt des Protestantismus” wieder in den Schlagzeilen ist, gleichzeitig aber
auch die evangelischen, evangelikalen und pfingstlichen Freikirchen von sich reden machen,
neuerdings noch die Emerging Church dazu kommt, ist es dringend notwendig, die Begriffe

zu klaren.

0. 2. 1 Evangelisch

Die Verfasserin bevorzugt den Begriff ,evangelisch® zu ,protestantisch® aus folgendem
Grund: In Abgrenzung zu ,katholisch nannten sich die Reformatoren und die Menschen, die
dieser reformatorischen Bewegung angehdren wollten, ,,evangelisch® als diejenigen, die
sich auf die Bibel und das Evangelium als zentrale Quelle des christlichen Glaubens
berufen. Inkludiert wurde dabei die Bedeutung der Gewissensfreiheit gegenlber einer
Vermittlung durch die ,Heilsanstalt Kirche® mit Papst und Priesterschaft. Abgelehnt wurde
auch von Anfang an die Vorstellung, der Mensch kénne durch gute Werke das Wohigefallen
Gottes verdienen, da Gott seine Gnade allen zuteil werden lasse, die seiner Liebe und
Barmherzigkeit vertrauen. Der Begriff ,evangelisch® bezieht sich von Anfang an
ausschliefllich auf die Glaubensdimension und nur diese ist im gegenwartigen

Zusammenhang wichtig.

0. 2. 2 Protestantisch

Dieser Begriff war von Anfang an eine politische Fremdbezeichnung, die sich auf ein
zentrales geschichtliches Ereignis wahrend der lutherischen Reformation zurlickfihren Iasst.
Der Reichstag zu Speyer 1526 gewahrte den Lutheranern teilweise Duldung und
Rechtssicherheit. Kaiser Karl V. wollte dieses Zugestandnis wieder riickgangig machen und
berief deshalb 1529 einen zweiten Reichstag zu Speyer ein. Die lutherisch-evangelischen
Farsten und Reichsstadte legten dem Kaiser eine Protestnote vor, unter Berufung auf die
Gewissensfreiheit: ,In Sachen Gottes Ehre und der Seligkeit belangend muss ein jeglicher

Reichsstand) fiir sich selber vor Gott stehen und Rechenschaft geben.“"® Damit waren die
( g

' Paul Tillich leitet aus dieser Begebenheit ein ,protestantisches Prinzip“ ab, das allen seinen
Erscheinungsformen innewohne: ,Das protestantische Prinzip [...] enthadlt den goéttlichen und
menschlichen Protest gegen jeden absoluten Anspruch, der fir eine bedingte Wirklichkeit erhoben
wird, auch dann, wenn dieser Anspruch von der protestantischen Kirche selber erhoben wird.*
TILLICH, Paul: Protestantisches Prinzip und Proletarische Situation. In: Gesammelte Werke Bd. VII,
85f. Peter Berger bezeichnet dieses Prinzip als das Prinzip der Freiheit und zitiert Friedrich Wilhelm
Graf, der formuliert: ,Protestanten lassen sich ihre Identitat nicht durch Institutionen vorgeben... .
GRAF, Friedrich Wilhelm: Einleitung — Protestantische Freiheit, 23, zit. bei BERGER, Peter, L.:
Erlésender Glaube. Berlin / New York 2006, 168-169. Dazu denkt Berger weiter: Protestanten seien
aufgefordert, in Freiheit mindig zu entscheiden, es bleibe ihnen nichts ,auler dem diinnen Halm des
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Lutheraner zu ,Protestanten geworden, eine politische Grofle, die sich nicht mehr
unterdriicken lie. Aus diesem Protest der Evangelischen erwuchs 1555 der Augsburger
Reichs- und Religionsfriede unter dem Prinzip: cuius regio, eius religio.

,Protestantismus® ist also ein auf die Lutheraner beschrankter politischer Begriff, der von den
Katholiken zunachst als Schimpfwort eingefuhrt wurde, spater dann von lutherischer Seite
als Ehrenbezeichnung Ubernommen wurde.

.Protestantisch® passt auch im weiteren Sinn nicht zu dem, was damit ausgedriickt werden
will: Denn in die ,,Dynamik des Protestantismus“ fallen gerade Freikirchen wie die
Mennoniten, Briidergemeinden, Baptisten, Methodisten und das groBe Spektrum der
Evangelikalen, die die Pfingstkirchen und Charismatischen Gemeinden, heute auch
die Emerging Church mit einschlieBen. Sie alle sind evangelisch, lassen sich aber nicht
als ,protestantisch® bezeichnen, auch wenn sich dieser Begriff fir sdmtliche Gruppen, die an
reformatorischen Prinzipien anknupfen, eingeburgert hat.

Diese Gruppen, als Nachkommen derer, die man als ,dritte Kraft der Reformation® oder ihr
.radikaler Fligel“ benannt hatte, stehen bis heute fir etwas ein, das durch geschichtliche
Entwicklungen verdunkelt, nicht konsequent durchgetragen wurde oder verloren gegangen
ist. Darin liegt ja die Dynamik des reformatorischen Erbes, dem schon vor Luther viele
Bewegungen voraus gegangen und auch nach Luther immer wieder aufgestanden sind. Es
ging und geht immer wieder darum, zum Evangelium zurlckzukehren und die konsequente
Nachfolge Jesu zu Uben. Vieles, was sich im Lauf der Geschichte im Streit auseinander

entwickelt hat, findet heute 6kumenisch zusammen.™

0. 2. 3 Evangelikal

Etymologisch leitetet sich der Begriff einfach vom englischen evangelical ab, was
gleichbedeutend ist mit dem deutschen evangelisch. Der Ausdruck evangelical wurde in
England bereits vor der Reformation verwendet und stand damals wie heute fir
»evangeliumsgemaR“. Im 16. Jahrhundert war evangelical die Bezeichnung fur die
Anhanger des Protestantismus innerhalb der anglikanischen Staatskirche.” Als nachstes
findet man evangelical im 18. Jahrhundert als Bezeichnung fir die durch John Wesley
ausgeloste Erweckungsbewegung, den Methodismus. Bei der Griindung der Evangelical
Alliance (Evangelische Allianz) 1846 in London wurde dieser Begriff gezielt gewahlt. Die

Grundungsvater der Allianz, 921 Vertreter aus verschiedenen protestantischen Kirchen, vor

Glaubens®. Hier liegt die Verbindung zwischen ,protestantischer Freiheit* und dem protestantischen
Verstandnis der Erlésung ,,durch den Glauben allein®.

" HEINE, Susanne, Professorin fir Theologie und Religionspsychologie an der Evangelisch-
Theologischen Fakultat der Universitat Wien, sprach im Rahmen der Sommerakademie am 8. 09.
2012 in Stift Rein ausfuhrlich zum Thema ,Vielfalt der Religionen®.

1 Vgl. GELDBACH, Erich: Evangelikale Bewegung. In: Evangelisches Kirchenlexikon, Goéttingen
1986, Bd. 1, Sp. 1186; KIENZLER, Klaus: Der religiose Fundamentalismus: Christentum, Judentum,
Islam., 0. O. 2007, 39
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allem aus Grofbritannien und den USA, reprasentierten nur den Teil des
Protestantismus, der im Pietismus, Methodismus und in den Erweckungs- und
Evangelisationsbewegungen wurzelte. Deshalb nannten sie ihr Bindnis nicht Protestant
Alliance, sondern in Abgrenzung dazu Evangelical Alliance."®

In den USA bezeichnet Robert Baird in der ersten Halfte des 19. Jahrhunderts alle
Protestanten, die an der Bibel als verbindlicher Richtschnur festhielten, als evangelical. Seit
sich gegen Ende des 19. Jahrhunderts der theologische Liberalismus innerhalb des
amerikanischen Protestantismus ausbreitet, bekam evangelical die Bedeutung eines
»,Markennamens* fiir konsequent bibeltreue Christen."”

Im deutschen Sprachraum konnte die wortliche Ruckibersetzung evangelisch nicht
verwendet werden, da dieser Begriff seit der lutherischen Reformation besetzt ist und z. B. in
Osterreich die Evangelische Kirche flr diese Bezeichnung ein Rechtsmonopol beansprucht.
Im Zuge des Missionskongresses in Berlin 1966 einigte man sich auf die deutsche
Wortschdpfung ,evangelikal® als einerseits ,sich auf das Evangelium berufend", andererseits
auch um die Verbindung zu einer internationalen weltweiten Bewegung zu betonen.
Evangelikale Christen verstehen sich meistens auch als evangelisch (im Sinne von ,sich auf
das Evangelium berufend®). Da aber auch die europaischen evangelischen Landeskirchen
mit ihrer oftmals liberalen Theologie seitens der Evangelikalen nur noch selten als bibeltreu
eingestuft werden koénnen, bezeichnen sich bibeltreue Christen in Abgrenzung dazu als
evangelikal.

Evangelikale Christen'® kénnen verschiedenen Konfessionen angehdren. Sie kdnnen z.
B. reformiert, lutherisch, methodistisch, anglikanisch, mennonitisch, baptistisch sein oder
Bridergemeinen angehdren; sie kénnen auch in konfessionsibergreifenden oder nicht-
konfessionellen Gruppierungen ihre geistige Heimat haben. Im deutschsprachigen Raum
gehoren sie teilweise evangelischen Landeskirchen, teilweise Freikirchen an.' Evangelikale
sind davon uberzeugt, dass zum Christsein eine klare persénliche Willensentscheidung
(Bekehrung) und eine personliche Beziehung zu ihrem Herrn und Heiland Jesus Christus
gehoren. Grundlegend ist die Bindung an die Bibel als Wort Gottes und héchste ,Autoritat in
allen Fragen des Glaubens und der Lebensfiihrung".*°

Pfingstler und Charismatiker (Menschen mit pfingstlichen- und charismatischen

Glaubensiberzeugungen) unterstitzen dieses Anliegen, sind also ebenfalls als

'®vgl. BEYREUTHER, Erich: Der Weg der Evangelischen Allianz Deutschland. Wuppertal 1969, 10 ff

' LOTZ, Denton: The Evangelization of the World in this Generation. The Resurgence of a Missionary
Idea among the Conservative Evangelicals. Hamburg 1970, 66 ff

18 Vgl.: MAYR, Hugo: Evangelikale Entwicklung — Schwerpunkte — Praxis. Teil der Werkmappe
.Sekten, religiose Sondergemeinschaften, Weltanschauungen®. Nr. 71/1994. Referat fur Weltan-
schauungsfragen (Hg). Wien 1994

19 Vgl. HINKELMANN, Frank: Konfessionskunde. Edition EA 2009, 4

20 Vgl. STEINACKER, Hans: Zwischen Verdampfung des Glaubens und Verengung des Marktes. In:
BETZ / STEEB / WENDEL (Hg): Zwischenbilanz — Evangelikale unterwegs zum Jahr 2000. Deutsche
Evangelische Allianz, Stuttgart 1991, 97
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evangelikal einzuordnen. Darlber hinaus praktizieren sie jedoch auch eine speziell auf den
Heiligen Geist und die Gaben des Geistes bezogene Frommigkeit. Aus der Distanz
betrachtet, gehort die Ausbreitung evangelikaler und pfingstlich-charismatischer
(pentekostaler) Frommigkeit zu den Tendenzen religidser Revitalisierung und
Fundamentalisierung.

Donald Bloesch fasst das Verhaltnis von Evangelikalismus und Fundamentalismus so
zusammen: ,Evangelikalismus steht offen zu den Grundlagen (fundamentals) des
christlichen Glaubens, Ubersteigt und korrigiert aber die defensive und sektiererische
Mentalitat, die gewdhnlich mit Fundamentalismus verbunden wird. %'

Geschichtliche Wurzeln®? haben die evangelikalen Bewegungen in Europa. Die einst
aus Europa verdrangten reformerischen, tauferischen, baptistischen, pietistischen und
methodistischen erwecklichen Strémungen sind, seit dem auch in Europa Religionsfreiheit
garantiert wird, in gestarkter Gestalt aus dem angloamerikanischen Bereich zurlickgekehrt.

Die Geschichte des Evangelikalismus wird in Kapitel Il ausfuhrlich beschrieben.

0. 2. 4 Freikirchen

Der Begriff ,Freikirche® bedeutete urspriinglich eine christliche Kirche, die vom Staat
unabhangig ist — im Gegensatz zu einer Landes- oder Staatskirche. Der Begriff Freikirchen
ist fir uns auch heute noch nur auf dem Hintergrund der Existenz von Grof3- oder
Volkskirchen zu erfassen.?®

Ein Bedeutungswandel ist seit der offiziellen Trennung von Religion und Staat eingetreten.
Inzwischen wird der Begriff meistens dazu verwendet, um sich gegentber Volkskirchen
abzugrenzen. Im Gegenuber zu den Volkskirchen betonen die Freikirchen das persoénliche
Bekenntnis jedes Einzelnen. Freiwillige Zugehdrigkeit bedeutet in der Regel eine persodnliche
Entscheidung fir die Mitgliedschaft in religionsmindigem Alter. Die Mehrheit dieser
Freikirchen ist baptistisch orientiert, d. h. nur die Erwachsenentaufe als Bekenntnisakt und
Ausdruck bewusster Umkehr wird als biblisch legitim anerkannt.?*

Christliche Freikirchen sind vielfach dem interkonfessionellen Gesprach gegeniber offen und

suchen auf verschiedenen Ebenen die Zusammenarbeit mit anderen Kirchen.?®

I BLOESCH, Donald, G.: The Future of Evangelical Christianity, o. O. 1983: ,Evangelicalism
unashamedly stands for the fundamentals of the historic [Christian] faith, but as a movement it
transcends and corrects the defensive, sectarian mentality commonly associated with
Fundamentalism. Though many, perhaps most, fundamentalists are evangelicals, evangelical
Christianity is wider and deeper than Fundamentalism, which is basically a movement of reaction in
the churches in this period of history. Evangelicalism in the classical sense fulfills the basic goals and
aspirations of Fundamentalism but rejects the ways in which these goals are realized.” Zit. bei
HANSEN, Colin / NASELLI, Andrew, David (Hg): Four views on the spectrum of Evangelicalism.
SCounterpoints: Bible and Theology), Grand Rapids, Michigan 2011

2 In Kapitel lll. folgt die ausfiihrliche Geschichte dazu.

2 \/gl. im Gesamten: Hempelmann, 2009, 20-21

24 \/gl. Hempelmann, 2009, 20-22

% vgl. Geldbach, Erich: Freikirchen — Erb und Gestaltung. Bensheimer Hefte 70, Géttingen 22005
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Der traditionelle Kirchenbegriff und die freikirchliche Alternative

Auch Martin Luther und seine Reformation Ubernahmen ihren Staats- und Kirchenbegriff als
Erbe aus der postkonstantinischen Spatantike, ohne ihn weiter zu hinterfragen.
Staatskirchentum beruht auf der Einheitlichkeit der Weltanschauung, die nur eine absolute
Wahrheit kannte, welche das Leben der Herrscher und aller Untertanen umfasste. Im
Gegensatz dazu wollten sich die Freikirchen nicht an diesem Staatskirchenmodell
orientieren, sondern an der neutestamentlichen Gemeindeform. Sie verstanden diese als
Gemeinschaft von Glaubigen, die ,Gott mehr gehorchen wollten als den Menschen“ und dem
Kaiser nur das zu geben bereit war, was ihm aufgrund der Worte Jesu in Matthaus 22,21
zustand. Der Westfalische Friede sicherte den Freikirchen immer noch kein Existenzrecht zu,
deshalb bezahlten nach wie vor viele Mitglieder von Freikirchen das Festhalten an ihren

Uberzeugungen mit Ausweisung, Verfolgung und Martyrertod.

Geschichte der Freikirchen in Europa

Historisch gesehen sind die Waldenser (ab 1180 in Sudfrankreich) und die Lollarden (ab
1350 in England) die ersten Grinder von Freikirchen. Im weiteren Verlauf der Geschichte
folgen die Taufer (ab 1525 in Zirich), die Mennoniten (ab 1530 in den Niederlanden und
Norddeutschland), die Baptisten (ab 1609 in Amsterdam, ab 1611 in London und ab 1639 in
Nordamerika). Im 17. Jahrhundert griinden die Pietisten in Deutschland ihre Freikirchen, im
18. Jahrhundert die Methodisten in England, im 19. Jahrhundert die Briidergemein(d)en®,
die 1854 die erste Freie Evangelische Gemeinde in Elberfeld grinden. Aus
Verfolgungsgriinden suchten viele Mitglieder von Freikirchen eine neue und sichere Heimat
in Amerika und Russland.?” Im zaristischen und orthodoxen Russland wurde ihnen nur
eingeschrankt Religionsfreiheit gewahrt, wahrend sie in Amerika auch die Mdglichkeit
wahrnehmen konnten, am Aufbau der jungen Staaten entscheidend mitzuwirken.

Am Beginn des 20. Jahrhunderts entstehen zahlreiche Pfingstgemeinden und in der Zeit des
Nationalsozialismus bildet die Bekennende Kirche ebenfalls eine Freikirche. Seit den 1960er
Jahren kommt es vermehrt zur Grindung von unabhangigen oder nondenominationellen
Freikirchen. Seit den 1990er Jahren ist eine neuerliche Pluralisierungswelle zu beobachten.
Unabhéangige Gemeinden mit freikirchlichen Strukturen entstehen (berall, vor allem aber in
den Grol3stadten.

Diese neuen, konfessionsunabhangigen Freikirchen wollen aber oft nicht den klassischen
Freikirchen angehdren. Solches kann bereits als Phanomen von Emerging Church

eingeordnet werden, dazu mehr im Lauf der Arbeit.

%6 Dazu ausfihrlich in Kapitel IIl.
" Vgl. Geldbach 22005. Mehr zu diesem Thema in Kapitel Il
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I. Aktueller religionswissenschaftlicher Diskurs

I. 1 Aktuelle Theorien: Sakularisierung und Revitalisierung

In diesem Unterkapitel werden, in etwa chronologisch seit den 1990er Jahren, exemplarisch
verschiedene Theorien der Religionswissenschaft vorgestellt, mit der Absicht, das Ergebnis
dieser Forschung in einem Restumee am Schlufd der Arbeit in die aktuelle religionswissen-
schaftliche Diskussion einordnen zu kénnen.

Bezugspunkt der gegenwartigen Debatte ist immer noch die klassische Sakularisierungs-
these. Diese besagt, dass Modernisierung im Sinne einer zunehmenden Industrialisierung,
Verwissenschaftlichung und Burokratisierung der Gesellschaft zwangslaufig zu einem
Bedeutungsverlust von Religion fihre. In und durch die Sakularisierung hindurch werden wir
mit einer Uberraschenden, mancherorts gar mit einer beangstigenden Lebendigkeit, von
einer ungebrochenen und sogar erneuerten Vitalitat von Religion konfrontiert.

Die Religionssoziologen Peter L. Berger® und Thomas Luckmann® warfen schon in den
1960er Jahren ein, dass europaische Theoretiker Religion zu stark auf institutionalisierte
Religion verkirzten. Beide Autoren pladierten daher schon friih fir einen erweiterten
Religionsbegriff, der sich besser analysieren liele und sich als sakularisierungsresistent
erweise. Seit den 1990er Jahren wird die Sakularisierungsthese auch von anderen Autoren
kritisiert. Ab diesem Zeitpunkt etwa wird die ,sakularisierungsresistente® Bedeutung von
Religion auch starker von ihrer politisch aktiven Rolle her bestimmt und weniger von ihrer
gesellschaftlichen Integrationsfunktion. Solche politischen Argumente nehmen die
Erfahrungen einer weltweit rasant gestiegenen Dynamik von Religionen auf, welche, gerade
in ihrer Vergemeinschaftung, die Privatsphare verlassen und zunehmend in den 6ffentlichen,
politischen Raum drangen.

Mit seiner These von der Privatisierung der Religion bzw. der ,unsichtbaren Religion® leitete
1991 der an der Universitat in Konstanz lehrende Thomas Luckmann® eine grundlegende
Wende in der Religionssoziologie ein. Da Luckmann zwischen der bleibenden Funktion und
der wechselnden Erscheinungsform von Religion unterscheidet, kann er die These
formulieren, dass Religion in der Moderne nicht an Bedeutung verliere, sondern nur ihre

Form verandere. Am Beispiel der bleibenden Funktion von Religion, transzendenten Sinn zu

% Vgl. BERGER, Peter L.: Invitation to Sociology: A Humanistic Perspective, 1963, deutsch: Einladung
zur Soziologie, Minchen 1977 und vgl. Berger P. L und LUCKMANN, Thomas: The Social
Construction of Reality: A Treatise in the Sociology of Knowledge, 1966, deutsch: Die
esellschaftliche Konstruktion der Wirklichkeit. Eine Theorie der Wissenssoziologie. Frankfurt/M. 1969
? Vgl. LUCKMANN, Thomas: Das Problem der Religion in der modernen Gesellschaft. Institution,
Person und Weltanschauung. Freiburg 1963
%0 Vgl. Luckmann, Thomas: The Invisible Religion, 1967, deutsch: Die unsichtbare Religion.
Frankfurt/M. 1991
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stiffen, weist er nach, dass angesichts der zunehmenden Rationalisierung und
Individualisierung diese Rolle der Religion noch wichtiger geworden sei. Nun wird Religiositat
nicht mehr ausschliellich an ihrer institutionalisierten Form (Kirchlichkeit) festgemacht,
sondern auch nach individueller Religiositat gefragt. Luckmann spricht im Zusammenhang

mit Sakularisierung von einer ,Entkirchlichung” bzw. ,Privatisierung von Religiositat®.

Der spanische Religionssoziologe José Casanova, der sein Theologiestudium in Innsbruck
absolviert hat und am Berkley Center for Religion in Washington D. C. lehrt, dul3ert sich wie
folgt: ,Das Europa von heute ist keine sakulare Gesellschaft, denn eine solche ware
gegeniiber allen Religionen neutral.“*' Casanova hat 1994 einflussreiche Studien betrieben,
welche die bleibende o&ffentliche Rolle von Religion in modernen demokratischen
Gesellschaften hervorheben. Auch Casanova kritisiert, dass der Sakularisierungsbegriff nicht
differenziert genug verwendet werde. Er sieht drei verschiedene gesellschaftliche
Entwicklungen innerhalb der Sakularisierung, die starker unterschieden werden mussten: die
unterschiedlichen Prozesse der Ausdifferenzierung, der Individualisierung und der
Bedeutungsverslust von Religion. So ist z. B. die Ausdifferenzierung von gesellschaftlichen
Teilsystemen und Wertspharen (z.B. Trennung von Politik und Religion) nicht identisch mit
der Individualisierung von Religion. Auch in der politischen Offentlichkeit eines sakularen
Staates konnten sich religidse Auffassungen sehr wohl legitim und wirksam Gehor
verschaffen, was am Beispiel USA deutlich wird. Dort gibt es gleichzeitig Individualisierung
von Religion und religidses Unternehmertum, wobei die Bedeutung von Religion als
gleichbleibend bis zunehmend zu beobachten ist.

Matthias Horx* kiindigt Mitte der 1990er Jahre einen Megatrend der ,Respiritualisierung*
an. Damit war ein neuer Akzent in die Forschungsszene gekommen. Nicht Religion kehre
wieder, so die Annahme, sondern etwas mit Religion Verwandtes, ,Spiritualitat, und als
deren Praxis die Meditation. Die Frage nach dem ,sdkularisierenden” Verschwinden der
Religion ist somit gepaart mit der anderen Frage, ob es gar inmitten der weit gediehenen,
erschopften oder sich weiterentwickelnden und sich 6ffnenden Sakularitat ein vermehrtes
Aufkommen von Spiritualitdt gebe. Und wenn das der Fall sein sollte, worin diese denn
konkret bestehe, wie sie sich zur traditionellen Religion verhalte, ob sie diese ablése oder

erweitere.

¥ CASANOVA, José: Eurozentristischer Sakularismus und die Herausforderung der Globalisierung.
In: Guggenberger, Wilhelm u. a. (Hg): Politik, Religion, Markt: Die Riickkehr der Religion als Anfrage
an den politisch-philosophischen Diskurs der Moderne. Innsbruck 2009, 19 und Casanova, Jose:
Public Religions in the Modern World. Chicago 1994.

32 Vgl. HORX, Mathias: Megatrends der spaten neunziger Jahre. Disseldorf 1995. Vgl. auch
ZULEHNER, Paul M. u. a.: Sakularisierung von Gesellschaft, Person und Religion. Wien 1973 und Vgl
Zulehner, P.: Kehrt die Religion wieder? Religion im Leben der Menschen 1970-2000. Ostfildern 2002
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Ulrich Oevermann®®, Professor fiir Soziologie in Frankfurt und Begriinder der objektiven
Hermeneutik, unterscheidet 1995 zwischen der Struktur von Religiositat, die er als universell
einordnet, und ihrem Inhalt, die er in Gestalt von Herkunfts- und Bewahrungsmythen als
historisch variabel betrachtet. Vor diesem Hintergrund wird der Sakularisierungsprozess
gesehen als Transformation religidser Glaubensinhalte in sakulare, bei Fortbestehen der
grundlegenden Struktur von Religiositat.

Selbst Peter L. Berger, geborener Wiener, Professor fir Soziologe und Religionswissen-
schaften an der Rutgers University of New Jersey, ehemaliger starker Vertreter der Sakulari-
sierungsthese, hat sich davon abgewandt. Berger** spricht schon Ende der 1990er Jahre
von einer ,Desakularisierung der Welt* und davon, dass die Welt angefillt sei mit Religion,
dass gerade die Welt als globalisierte Moderne in einigen Regionen und Kontexten religiéser
sei als je zuvor. Wichtig dabei sei zu sehen, dass es zwei Ausnahmen gabe: Westeuropa
sowie global die Mitglieder bestimmter Schichten mit einer typisch westlichen hdheren
Bildung, also die kulturellen Eliten in Wissenschaft, Politik, Rechtsinstitutionen und
Massenmedien. Diese weitgehend sakularisierte globale Elite dominiert zwar die offiziellen
Definitionen kultureller und sozialer Realitat (Medien, Kunst, Wissenschaft), ist jedoch in der
Basis aller Gesellschaften marginal. Die Resistenz oder sogar Renaissance von Religion
zeige sich dramatisch im globalen Maf3stab. Fur die moderne Gesellschaft konstatiert Berger
einen ,Zwang zur Haresie“.*® Er verwendet den Begriff ,Haresie“ in seiner urspriinglichen
griechischen Bedeutung, nach der dieser mit ,Auswahlen“ Ubersetzt werden kann. Laut
seinen Annahmen gebe es flir den modernen Menschen eine noch nie dagewesene Fille an

Wahlmoglichkeiten.

,FUr den pramodernen Menschen stellt die Haresie eine Mdglichkeit dar, fir
gewohnlich allerdings eine fernabgelegene; fiur den modernen Menschen wird
Haresie typischerweise zur Notwendigkeit. [...] Modernitat schafft eine neue Situation,

in der Aussuchen und Auswéhlen zum Imperativ wird.**®

Wolfgang Huber®, Ratsvorsitzender der Evangelischen Kirche Deutschlands, konstatiert
1998 aus der Binnenperspektive: West- und Mitteleuropa gehen, in einer mit anderen Welt-
gegenden unvergleichlichen Weise, durch eine Phase der Entkirchlichung und

Entchristlichung. Bisweilen sei von einem ,Katastrophengebiet firr die Kirchen® die Rede oder

% Vgl OEVERMANN, Ulrich: Ein Modell der Struktur von Religiositat. Zugleich ein Strukturmodell von
Lebenspraxis und von sozialer Zeit. In: WOHLRAB-SAHR, Monika (Hg): Biographie und Religion.
Zwischen Ritual und Selbstsuche, Frankfurt / M. 1995, 27-102. Vgl. Oevermann, U.:
Bewahrungsdynamik und Jenseitskonzepte. Konstitutionsbedingungen von Lebenspraxis, in:
SCHWEIDLER, W. (Hrsg.). Wiedergeburt und kulturelles Erbe, St. Augustin, 2001, 289-338

3 Vgl. Berger, Peter L. (Hg): The Desecularisation of the World. Grand Rapids, 1999

3 Vgl. Berger, Peter, L.: Der Zwang zur Haresie. Religion in der pluralistischen Gesellschaft. Freiburg
1992. Zu Bergers Position folgt spater noch eine ausfiihrliche Betrachtung.

% Berger, 1992, 41

37 Vgl. HUBER, Wolfgang: Kirche in der Zeitenwende. Giitersloh 1998, 10
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von Europa ,als dem Missionsgebiet Nummer eins*.*® Die Sakularisierung habe hier u. a. zu
einer von religicsen Bezigen mdoglichst freien Verfassungsordnung geflhrt, und die
Gesellschaft habe sich daran gewodhnt, weitgehend auf religidse Sinngebung zu verzichten.
Die Krise der Kirchen sei entsprechend massiv. Sie trifft die evangelische Kirche noch
schwerer als die katholische, da die evangelische Kirche die gesellschaftliche
Séakularisierung in gewissem Umfang als Selbstsakularisierung in sich aufgenommen habe,
stellt der EKD-Ratsvorsitzende als Experte fest.*

Obwohl Mitglieder von GroR3- und Landeskirchen, so Georg Schmid, Professor fur
Religionswissenschaft an der Universitat Zirich und Leiter der Evangelischen Informations-
stelle, wissten viele europaischen Christen letztlich nicht, was ihr Glaube denn beinhalte,
was sie glauben sollen. ,Noch nie hat in der Geschichte der Religionen eine so grofe
Glaubensgemeinschaft nicht gewusst, wie sie lber ihren Glauben sprechen soll.“*® Damit
stellt sich massiv die Frage nach Inhalten von Religionsunterricht und Predigten.

Peter Zimmerling, Professor flr evangelische Theologie an den Universitaten Heidelberg
und Leipzig, spricht 2002 ebenfalls von einer ,bis zu den aktiven Gemeindegliedern sakulari-
sierten Kirche*!!, die eine Erneuerung der Frémmigkeit dringend nétig habe. Unter anderen
seien die evangelikalen Bewegungen und evangelischen Freikirchen eine Antwort der
Glaubigen auf eine solche Selbstsakularisierung der Kirchen, aber auch auf ihre liberale
Theologie. Seit dem grofen Bruch durch die Weltkriege, jedoch insbesondere seit den
1990er Jahren, erlebten wir eine erstaunliche Renaissance der Religiositat. Dabei lassen
sich nach Zimmerling im Wesentlichen vier unterschiedliche Erscheinungsbilder post-
moderner Religiositat ausmachen:*?

1. esoterisch gepragte Formen einer ,neuen Religiositat",

2. Gestaltungsformen mit fundamentalistischen Tendenzen,

3. charismatische Formen,

4. eine Dispersion der Religiositat in der Alltagswelt.

In dieser Arbeit wird auf Gestaltungsformen mit fundamentalistischen Tendenzen und auf
charismatische Formen eingegangen, wobei mit ,fundamentalistisch® nicht die derzeitige
negative Konnotierung gemeint ist, sondern eine auf definierten Fundamenten ruhende

Uberzeugung.

% Waren 1910 noch 63% der Europaer christlich, waren es 2010 nur noch 25,9%. Andererseits waren
1910 in den beiden Amerikas 27,1 % der Bevdlkerung Christen, 2010 aber 36,8 %. Vgl. Global
Christianity — A Report on the Size and Distribution of the World’'s Christian Population. In:
http://www.pewforum.org/2011/12/19/global-christianity-exec/ (abgerufen am 12. 08. 2013)

¥ vgl. HUBER, Wolfgang: Kirche in der Zeitenwende. Giitersloh 1998, 10

40 SCHMID, Georg: Im Dschungel der neuen Religiositat. Stuttgart, 1992, 147. Vgl. auch: Schmid,
Georg: Pladoyer fir ein anderes Christentum. Nach 2000 Jahren: anders erleuchtet, anders miindig,
anders denken. Stuttgart 1998

“1 ZIMMERLING, Peter: Was heildt evangelisch sein? In;. GREMMELS, Christian u. a. (Hg).: Religion
im Erbe. Gutersloh 2002, 321-330, 330

2 vgl. Zimmerling, 2002, 322
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Der deutsche Soziologe Niklas Luhmann® bestimmt um die Jahrtausendwende in seiner
Systemtheorie Religion als eigenes funktionales Subsystem der Gesellschaft. Im Zuge der
funktionalen Differenzierung moderner Gesellschaften bilden sich u. a. neben Wirtschaft,
Politik und Kunst eben auch eigene Religionssysteme heraus.

Die neuere Religionsgeschichte sehe deutlich, so der deutsch-amerikanische Religions-
soziologe Martin Riesebrodt von der University of Chicago, dass ,Sakularisierung und
Revitalisierung von Religion keinen Widerspruch dar[stellen], sondern zwei Seiten desselben
sozialen Transformationsprozesses [reprasentieren]".**

Detlev Pollack® vertritt 2003 ein modifiziertes Konzept von Sakularisierung, in dem das
Verhaltnis von Religion und moderner Gesellschaft nicht eindimensional und monokausal,
sondern als komplexe Wechselwirkung begriffen wird. Es gehe nicht nur darum, welche
Effekte die Modernisierungsprozesse auf Seiten der Religion hervorrufen sondern auch
darum, ,wie Religion auf Modernitat reagiert und ihrerseits auf die Gesellschaft Einfluss zu
nehmen versucht“.*® In diesem Ansatz, der auf die Ambivalenz der Sakularisierung zielt,
werde deutlich, dass traditionelle Formen von Religion durch Modernisierungsprozesse eher
geschwacht werden, wahrend neue Formen dadurch eher beglnstigt sind. So erweise sich
als eine auffallige Interdependenz von sadkularen Bedingungen und Religion die
Marktférmigkeit und Urbanitat dieser neuen Formen von Religiositat. Auf der einen Seite
gerate Religion so in Abhangigkeit von sakularen Vergesellschaftungsformen wie Markt,
Medien und Grofstadt. Umgekehrt kénne man aber auch bemerken, wie diese neuen
Formen einer grof3stadtischen, medial inszenierten, Therapieangebote unterbreitenden und
GroRereignisse inszenierenden Religiositat auf die Gesellschaft zurlickwirken.

Pollack rat zur Entdramatisierung der Rede von der Riickkehr der Religion.” Die
Veranderung bestehe bemerkbar in einer gestiegenen Sensibilitat fir die Ungleichzeitigkeit
und Gegenlaufigkeit von Entwicklungsdynamiken in einem plural gewordenen gesellschaft-
lichen Umfeld. Der normative Rahmen, in dem Uber das Verhaltnis von Religion und
sakularer Moderne diskutiert werde, sei das, was sich am starksten verandert habe. Dieser
neue normative Rahmen soll der dauerhaften Koexistenz von religiosem und sakularem
Denken gerecht werden, flr den sich inzwischen der Begriff ,post-sakulare Gesellschaft*
(Jirgen Habermas) eingebirgert hat.

Post-sakulare Gesellschaft oder reflexive Moderne, fragt sich Thomas Schmidt, Professor
fur Philosophie am Goethe Institut in Frankfurt, anlasslich des dies facultaties an der
Katholisch-Theologischen Fakultat der Universitat Wien im Oktober 2012. Hinter dem Begriff

*Vgl. LUHMANN, Niklas: Die Religion der Gesellschaft. Heidelberg 2000. und vgl. auch Luhmann,
Niklas: EinfUhrung in die Systemtheorie. Heidelberg 2002

* RIESEBRODT, Martin: Die Riickkehr der Religionen. Minchen 2000, 50

4 Vgl. POLLAK, Detlev: Sakularisierung- ein moderner Mythos? Studien zum religidsen Wandel in
Deutschland. Tubingen 2003

“® Pollack, 2003, 17

*"vgl. Pollack, 2003, 140
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.post-sékulare Gesellschaft stecke die Einsicht, dass sowohl das progressiv-optimistische
Verstandnis von Sakularisierung als linearem Fortschritt als auch die konservativ-
pessimistische Sicht von Sakularisierung als Verfall und Entwertung religiéser Traditionen
nicht mehr zu einer gesellschaftlichen Wirklichkeit passen, in der inmitten eines sakularen
Milieus religidse Gemeinschaften fortbestehen.*®

Heute werde vom religidsen Menschen ein ansehnliches Mal} an Selbstreflektivitat gefordert.
Religidse Menschen missten heute ihre Einstellung finden, etwa zu fremden Religionen und
Weltanschauungen, zum Eigensinn von sakularem Weltwissen und Wissenschaften und
zum Vorrang sakularer Griinde in der politischen Arena.

Daher bestehen nach Schmidt die ,kognitiven* Voraussetzungen fiir eine moderne Religion
darin, den Glauben zu konkurrierenden Heilslehren selbstreflektiv in ein Verhaltnis zu setzen,
das Verhaltnis von dogmatischen Glaubensinhalten und sakularem Weltwissen wider-
spruchsfrei zu bestimmen und Vernunftrecht und universalistische Moral in den Kontext
religidser Lehren zu integrieren. Diese Voraussetzungen, d. h. die Zumutung von Reflexivitat,
erhalten durch die Renaissance der o6ffentlichen Religion eine neue dramatische Zuspitzung;
dies gerade in ihren antidemokratischen und terroristischen Auswuchsen.

Jirgen Habermas*®, Professor fiir Philosophie an der Universitat Frankfurt, zeigt auf, dass
in der postsakularen Gesellschaft der Religion zunehmend mehr als nur ein vorlber-
gehendes Gastrecht eingerdaumt wird; sie erhalte nun vollstdndiges Blrgerrecht. ,So liegt es
auch im eigenen Interesse des Verfassungsstaates, mit allen kulturellen Quellen schonend
umzugehen, aus denen sich das Normbewusstsein und die Solidaritat von Blrgern speist.
[...]."° Habermas pladiert fiir eine dauerhafte und friedliche Koexistenz von religiésen und
sékularen Uberzeugungen. Dies sei nur méglich, wenn fiir beide die gleichen normativen
Regeln gelten. So dirfe von der religiésen Person eine selbstkritische und distanzierende
Einstellung zu ihrer Grundiberzeugung erwartet werden, will sie als miindige und aufgeklarte
Person ernst genommen werden. Dies gelte vor allem dann, wenn religiése Uberzeugungen
als Begrundung von Gesetzen und Handlungen staatlicher Sanktionsgewalt herangezogen
werden sollen. Hier misse die religiése Uberzeugung in eine Sprache Ubersetzt werden, die
auch fur sakulare Blrger verstandlich sei. Gleichzeitig misse auch vom sakularen Blrger die
Bereitschaft gefordert werden, seine eigene Uberzeugung unter einen Irrtumsvorbehalt zu
stellen. Das ware ein fairer 6ffentlicher Diskurs in einem vereinten Prozess von kooperativer

Ubersetzungsleistung.

48 Vgl. SCHMIDT, Thomas M.: Ende der S&kularisierung? Zukunft der Religion in der pluralistischen
Gesellschaft. Festvortrag zum dies facultatis 2012 der Katholisch-Theologischen Fakultat der
Universitat Wien am 15. 10. 2012. Vgl.: Schmidt, Thomas: Religion in der pluralistischen Offentlichkeit.
Wirzburg 2006

49 Vgl. fir den gesamten Absatz HABERMAS, Jirgen: Vorpolitische moralische Grundlagen eines
freiheitlichen Staates. In: Zur Debatte 34 / 1 (2004) 2-4, 4.und Vgl. Habermas, J.: Glauben und
Wissen, Frankfurt / Main 2001

%0 vgl. Habermas, 2004, 4
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,Die weltanschauliche Neutralitat der Staatsgewalt, die gleiche ethische Freiheiten fir
jeden Blrger garantiert, ist unvereinbar mit der politischen Verallgemeinerung einer
sakularistischen Weltsicht. Sakularisierte Burger durfen, soweit sie in ihrer Rolle als
Staatsbirger auftreten, weder religiosen Weltbildern grundsatzlich ein Wahrheits-
potential absprechen, noch den glaubigen Mitblirgern das Recht bestreiten, in
religidser Sprache Beitrage zu offentlichen Diskussionen zu machen.

Eine liberale politische Kultur kann sogar von den sakularisierten Blrgern erwarten,
dass sie sich an Anstrengungen beteiligen, relevante Beitrdge aus der religidsen in

eine offentlich zugéngliche Sprache zu (ibersetzen.""

Allerdings bleibe, und das ist neu, dass die sakulare Vernunft die Standards formuliert, unter
denen Religion in einen Dialog mit anderen Religionen, mit der modernen Wissenschaft und
dem demokratischen Rechtsstaat und der universalistischen Moral eintreten soll. Hier haben
sich die Vorzeichen dramatisch verandert: Religion kommt unter das Primat der rationalen
Vernunft. Insofern Religion diese Bedingungen akzeptiere, kénne sie die sakulare Vernunft
zum Bundnispartner im Kampf gegen eine einseitig rationalisierte Moderne werden, wie sie
etwa in der Dominanz des naturwissenschaftlichen Paradigmas von Rationalitdt zum
Ausdruck komme. Gerade in der Auseinandersetzung mit den Bio- und Neurowissenschaften
zeige sich, dass bestimmte moralische Empfindungen ,bisher nur in religidser Sprache einen
hinreichend differenzierten Ausdruck“®? gefunden haben. Durch die Ubersetzung solcher
religioser Vorstellungen in die Begriffe der sakularen Vernunft vollzieht sich eine
,Sékularisierung, die nicht vernichtet‘. Eine solche sakulare Ubersetzung stelle keine
Destruktion der Religion, sondern ihre ,rettende Rekonstruktion“> dar.

Beide Seiten sind also aufgefordert, sich an den Ubersetzungsarbeiten zu beteiligen. Genau

das soll mit dieser Arbeit getan werden.

I. 1. 1 Bedeutung der Freikirchen fir die Zukunft der Christenheit

Jose Casanova bringt 2004 eine flr diese Arbeit dulRerst relevante allgemeine Betrachtung
zur Bedeutung von christlichen Freikirchen fiir die Zukunft der Religion.>*

Historisch gesehen kdnne die Verteidigung der Menschenrechte als der wichtigste Beitrag
der Religion zur modernen Demokratisierung eingeordnet werden. Dabei hatten die christ-
lichen Freikirchen®® bei der Durchsetzung des neuzeitlichen Grundsatzes der allgemeinen

Menschenrechte als transzendenter und offensichtlicher Wahrheit eine entscheidende Rolle

°! Habermas, 2004, 4

°2 Ebda

*° Ebda

> Vgl. Casanova, José: Religionen zwischen Sakularisierung und Entprivatisierung. In: Gabriel, Karl /
Reuter, Hans-Richard (Hg): Religion und Gesellschaft. UTB, Paderborn u. a. 2004, 269-294, 290

%% Casanova nennt die evangelischen Freikirchen ,protestantische Sekten®.
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gespielt, so José Casanova. ,Indem sie die Religions- und Gewissensfreiheit als ein
unveraulierliches, gottgegebenes Recht, ja als Grundlage aller modernen Rechte und
Freiheiten begriindeten®, sind die christlichen Freikirchen ,fur die Heiligung der Menschheit in
der Person jedes einzelnen Menschen® eingetreten.

Weiter Casanova: Unter den Bedingungen der Moderne beinhalte das religidse Bekenntnis
eines Individuums, selbst wenn es einer orthodoxen religidsen Tradition anhange, immer
auch, dass es sich dabei um eine reflektierte, persdnliche und freie Wahl handelt. Das
individuelle Erweckungserlebnis, flr das sich in besonderer Weise der Pietismus eingesetzt
hat, kénne daher heute fir alle Formen der Religion in gewisser Weise als paradigmatisch

gelten. Und weiter Casanova:

-Mehr noch als die einzelnen religidsen oder moralischen Lehren ist es der quasi-
republikanische Charakter der kirchlichen Institution des amerikanischen
Protestantismus, namentlich ihr richtig verstandener religidser Individualismus, ihre
Freiwilligkeit und vereinsmassige Organisation, der die aus dem Second Great
Awakening hervorgegangenen evangelischen Denominationen zu einem fruchtbaren
Boden und einer hervorragenden Lehranstalt fur die republikanischen Tugenden

machte, auf die eine Demokratie angewiesen ist.“®

Es zeige sich zunehmend, so Casanova, dass, ,trotz seiner ,historischen Ausnahmestellung’,
das ,amerikanische Modell mit seiner Trennung von Kirche und Staat, seiner freien
Religionsaustbung, seinen freiwilligen Denominationen und seinem religiésen Pluralismus

am besten mit den differenzierten Strukturen der Moderne*®” kompatibel sein kénnte.

l. 2 Neue Religiose Bewegungen

Die Neuen Religidsen Bewegungen stellen zweifellos einen der interessantesten
Forschungsbereiche in der gegenwartigen Religionssoziologie dar, so Karl Gabriel. Gabriel
stellt fest, dass sich in diesem Feld die aktuellen Kontroversen der Religionssoziologie um
einen angemessenen Religionsbegriff, um die Grenzen des Sakularisierungsparadigmas und
um eine gegenstandsangemessene Forschungsmethodologie zwischen quantitativem und

qualitativem Zugang wie in keinem anderen Feld zuspitzten.*®

% Casanova, 2004, 291-292

%" Casanova, 2004, 287

%8 Vgl. GABRIEL, Karl: Neue Religiose Bewegungen in der westlichen Welt: Eileen Barkers These
vom Einfluss der ,New Religious Movements* auf das allgemeine kulturelle Milieu. In: GABRIEL, Karl /
REUTER, Hans-Richard (Hg): Religion und Gesellschaft. Texte zur Religionssoziologie. Paderborn u.
a. 2004, 334
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Eileen Barker, Professorin fir Soziologie an der London School of Economics and Political
Science, hat wesentlichen Anteil an der Etablierung der religionssoziologischen
Forschungsfelder ,Alternative Formen von Religion“ und ,Neue Religidse Bewegungen®.
Barkers These lautet: Einfluss der ,,New Religious Movements“ auf das allgemeine
kulturelle Milieu.*® Wenn heute vermehrt die Rede ist von einer Wiederkehr der Religionen
und / oder einer Renaissance des Religiésen, so beziehen sich die Protagonisten dieses
Paradigmas vornehmlich auf das Phanomen der ,Neuen Religidsen Bewegungen®, obwohl,
wie man in den vorangegangenen Unterkapiteln sehen kann, dies selten explizit genannt

wird.

,Der Begriff ,Neue Religidse Bewegungen’ umfasst heute sowohl die alternativen
Formen von Religiositat im Umfeld der Adaption asiatischer Meditationstechniken und
keltischer wie germanischer Kulte, wie auch die christlich orientierten Bewegungen
pfingstlerischer und charismatischer Gruppierungen. Gemeinsam ist ihnen eine
starke Erfahrungsorientierung und die Sozialform als Bewegung jenseits der

bestehenden institutionellen Formen der Religion.*®°

Definition des Begriffes:

1) Eine Bewegung kann insofern als neu gelten, als sie nach dem Zweiten Weltkrieg ent-
standen ist; und

2) als religiés insofern, als sie sich selbst jenen letzten Fragen des Lebens zuwendet, die
bisher Ublicherweise von eher traditionellen religidsen Organisationen und Glaubenssys-
temen beantwortet wurden: Wozu ist der Mensch da? Was ist der Sinn seines Lebens?
Was ist mit ihm nach seinem Tod?

3) ,Eine bestimmte Gruppe sollte erst dann [...] als neue religiése Bewegung bezeichnet
werden, wenn eine vernlnftige Zahl verninftiger Leute dies nicht flr abwegig oder
lacherlich halt.“®!

Johann Figl definiert: Eine ,Neue religiose Bewegung“ unterscheide sich von einer ,Neuen

Religion“ dahingehend, als dass sich die Bewegung (noch) nicht von ihrer Herkunftsreligion

losgeldst hat.

.Neue religidsse Bewegungen verstehen sich jedoch als Reformbewegung, die sich

weiterhin, einerseits einer groRen Weltreligion zugehdrig wissen und auch religions-

%9 Vgl. BARKER, Eileen: New Religious Movements: A Practical Introduction. London 1989

% Gabriel, 2004, 333-334

¢ BARKER, Eileen: Neue Religiose Bewegungen. Religidéser Pluralismus in der westlichen Welt.
(gekdrzt) Gbersetzt von Ruth Ayall und Jérg Bergmann. In: Bergmann, Jérg u. a. (Hg): Religion und
Kultur. Sonderheft 33/1993 der Kolner Zeitschrift flir Soziologie und Sozialpsychologie, 231-248, 231-
233; vgl. Gabriel, 2004, 338
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wissenschaftlich als eine Gruppierung derselben interpretiert werden koénnen,

andererseits aber genau dieselbe reformieren wollen.“®

Emerging Church kann also nach Figl als Reformbewegung innerhalb des Christentums
interpretiert werden und ist somit deutlich als ,Neue Religidse Reformbewegung® definiert.
Die Bedeutung solcher neuen religiosen Bewegungen ortet Barker weniger in der Zahl der
Mitglieder, die oft relativ gering bleibt, als in dem Faktum, dass die Ideen dieser Bewegungen
weit in das allgemeine kulturelle Milieu eindringen.®

Die religiose Revitalisierung, von der heute die Rede ist, hat ihr Ursprungsmilieu nicht wie
haufig in der Geschichte unter den Armen und Unterdriickten, sondern unter den jlingeren,
gebildeten und gut situierten Angehérigen der Mittelschichten. Entwicklung und Ausbreitung
der Neuen Religiésen Bewegungen werden durch die Globalisierung und grenziber-

schreitende Mobilitdt zu einem weltweiten kulturellen Pluralismus geférdert, so Barker weiter.
I. 2. 1 Geschichtliche Entwicklung

.Manche hielten das, was in den 1960er Jahren in der westlichen Welt seinen Anfang nahm,

“64 so Karl Gabriel. Barker ortet denn auch die

fur eine vierte groRe Erweckungsbewegung
Entstehung derzeitiger Neuer Religidser Bewegungen im kulturellen Umbruch der 1970er
Jahre innerhalb der fortgeschrittenen Industriegesellschaften. Nach dem politischen
Scheitern der Studentenbewegung der 1960er Jahre kam es zu einer vermehrten Hin-
wendung zu Fragen des spirituellen Lebens und der Entfaltung des Selbst.®

Einhergehend mit dem Wandel der beruflichen und wirtschaftlichen Struktur und den
Auswirkungen sozialer und geographischer Mobilitat, unterlag markanterweise z. B. auch die
Einstellung gegenlber Autoritdten einem betrachtlichen Wandel, der die Neuen Religiosen
Bewegungen forderte und zugleich von ihnen profitierte, so weiter Gabriel. Beschleunigt
wurde dieser Wandel zum einen durch eine veranderte Bildungspolitik, die verstarkt auf eine
individuelle Erkundung und Ausdrucksweise sowie kreative Lernmethoden statt auf strenge
Autoritatsstrukturen Wert legt (Abschaffung sturen Auswendiglernens). Zum Anderen wurden
durch die Massenmedien Autoritdtspersonen mit all ihren Schwachen und Fehlern in die
Wohnzimmer gebracht, wo man sich ungestraft iber sie lustig machen konnte.®

Ein vergleichsweise neues Phanomen seit dem Zweiten Weltkrieg ist die jugendliche

Protestkultur, die sich durch Kleidung und Musik kenntlich macht und zu einiger Bedeutung

®2 FIGL, Johann: Neue Religionen. In ders.(Hg): Handbuch Religionswissenschaft. Religionen und ihre
zentralen Themen. Innsbruck 2003, 457-483, hier 457

%% vgl. Barker, 1993, 231 zit. bei Gabriel, 2004, 334

* Gabriel, 2004, 335

%5 vgl. Barker, 1993, 232

66 Vgl. Gabriel, 2004, 340; vgl. BARKER, Eileen (1992): Authority and Dependence in New Religious
Movements. In: WILSON, Bryan (Hg): Religion: Contempory Issues. London o. J., 237-255
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gelangt ist. Diese richtete sich zu Anfang gegen das burgerliche und politische Establish-
ment. Es fehlten jedoch religidse Formen von Protest, Identitdt und Sinnsuche. Die Jugend-
kultur der Mittelschicht erlangte als Protestbewegung erstmals in den 1950er Jahren mit der
Anti-Atom-Bewegung o6ffentliche Beachtung und erlangte breite Aufmerksamkeit in den
1960er Jahren mit der Studentenbewegung an den Universitaten. Die ideologische Rhetorik
richtete sich damals gegen den bulrgerlichen Kapitalismus und die unterdrickerischen
Strukturen des westlichen Imperialismus (verkdrpert im Vietnamkrieg). Gegen Ende der
1960er Jahre bestand ein Grofteil dieser Strukturen fort, aber die Protestmarsche schienen
enttduschend wenig bewirkt zu haben. Das leidenschaftliche Engagement zur Rettung der
Welt lieR nach. An ihrer Stelle traten mehr die kleinen, lokalen Belange.®’

Ende der 1960er Jahre entstand eine ganz andere Protestform, die Gegenkultur der Hippies.
Die erbitterte Rhetorik des Hasses verwandelte sich in eine Rhetorik der Liebe, einer all-
umfassenden, kosmischen Liebe. Theoretisch-ideologische Erérterungen wurden zugunsten
sinnvoller Erfahrungen verworfen.

Als eine Art Begleiterscheinung zum Hippie-Milieu entstand eine neue Form der Religiositat.
In die Zurlckweisung des Materialismus und gesellschaftlicher Strukturen gingen Philo-
sophien mit dstlichem Einschlag ein. Zugleich entstand — am starksten wiederum an der
Westkuste der USA, aber auch in GrofRbritannien — eine Wiederbelebung innerhalb des
Christentums.

Die Shilo-Gemeinschaft oder die Jesus People mogen als Beispiel dafir stehen, wie grol3 bei
tausenden ehemaliger Hippies und anderen Aussteigern der Wunsch nach einem reinen
Leben war, einem Leben, das Jesus geweiht ist.®®

Ende der 1960er Jahre wandten sich viele der jugendlichen Protesttrager aus der Mittel-
schicht von den politischen Formen des Protests ab und begannen, deutlich religits
gepragte Moglichkeiten auszuprobieren. Aus einem Protest, der sich vor allem gegen
offensichtlich unnachgiebige Strukturen gerichtet hatte, wurde die Sorge um das Wohl-
ergehen des einzelnen Menschen. Dabei ging es nicht so sehr um Unterprivilegierte und
Opfer dieser Strukturen, sondern vielmehr um das spirituelle Leben und die Entfaltung des
Selbst.?

1. 2. 2 Neue Religiose Bewegungen im gesellschaftlichen Kontext

Von den traditionellen Kirchen werden die Neuen Religidsen Bewegungen als Heraus-
forderungen gesehen. Ihnen wird nach und nach bewusst, ,dass allein die Existenz dieser

Bewegungen, seien sie auch noch so klein, zwar nicht so sehr eine Bedrohung flr die

7 Vgl. Gabriel, 2004, 341-342

&8 Vgl. RICHARDSON, James, T. u. a.: Organized Miracles: A Study of a Contemporary, Youth,
Communal, Fundamentalist Organization, New Brunswick 1979

% Vgl. Gabriel, 2004, 343
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Kirchen darstellt, jedoch auf Punkte abzielt, in denen sie selber Versdumnisse aufweisen*’°,

so Karl Gabriel.

Wie Gabriel zusammenfasst, ist im Ruckblick auf die 1960er Jahre zu beobachten, wie die
Jugend der Mittelschicht im Kampf gegen gesellschaftliche Strukturen von einem politischen
Messianismus erfasst wurde, wie in der Hippieszene der Kampf gegen gesellschaftliche
Verhaltnisse aufgegeben wurde und daraus die Jesus People hervorgingen, 0stliche
Spiritualitdt Eingang fand und das Zeitalter des New Age entstand. Im Weiteren konnte man
das Entstehen autoritarer Gruppierungen verfolgen, die in gewisser Weise wie eine
Gegenreaktion auf die Permissivitdt der 1960er und 1970er Jahre wirkten. Zugleich aber
konnte man auch beobachten, wie Freiheit, ja libertdre Uberzeugungen weiterhin einen
hohen Stellenwert innehatten und dass Regeln, Autoritdten und institutionalisierte Formen
des Glaubens in steigendem Male abgelehnt wurden. Nach wie vor sprechen die Neuen
Religiosen Bewegungen vor allem junge Menschen an, aber erstaunlicherweise ist zu
bemerken, dass auch bei denen die in den 1960er Jahren zur protestierenden Jugend
gehodrten, etwas hangen geblieben ist. Sie bleiben Neuen Religiosen Bewegungen
verbunden, sind nicht selten Mitglieder.”’

Ferner zeigt sich, dass es zwischen Neuen Religiosen und weniger religidsen Bewegungen
eine gewisse Entsprechung gibt, sowie einen fortwahrenden Prozess der wechselseitigen
Verstarkung und Abgrenzung im Hinblick auf Ideen und Praktiken: So haben z. B. die
Frauenbewegung, die alternative ganzheitliche Heilkunde und vor allem die Okologie-
bewegung Themen aus dem New Age {ibernommen und vice versa.’

»,Am bezeichnendsten von allem ist vielleicht, dass Ideen aus den Neuen Religiosen

“3 so Eileen Barkers

Bewegungen in das allgemeine kulturelle Milieu eingedrungen sind
These, die Gabriel bestatigt. Der Weg, wie dies konkret geschehen ist, sei schwer zu
rekonstruieren, aber eine Reihe von Dingen habe sich tatsachlich verandert, so Gabriel
zusammenfassend.

Neue Bewegungen wirken als Boten und als Vermittler, nicht nur weil tausende von
Menschen bei ihrer Suche nach spiritueller Erfullung mit ihnen in Kontakt kamen und
kommen. Auch Uber die Medien und eine Fille formeller und informeller Netzwerke wurden
und werden der westlichen Kultur neue Gedanken zugeflihrt, die von vielen, die niemals
direkten Kontakt zu irgendeiner dieser Bewegungen hatten oder haben, als Teil eines breiten

kulturellen Milieus aufgenommen wurden und werden.”

’® Gabriel, 2004, 349

"'Vgl. Gabriel, 2004, 50

2 Vgl. Gabriel, 2004, 350; vgl. BARKER, Eileen (1989b): Tolerant Discrimination: New Religious
Movements in Relation to Church, State and Society. In BADHAM, Paul (Hg): Religion, State and
Society in Modern Britain. Queenston o. J., 185-208

"® Gabriel, 2004, 350

™ Vgl. Gabriel, 2004, 350-351
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I. 3 Kurze Einschatzung der Situation in Europa

I. 3. 1 Religion als starkes gesellschaftspolitisches Thema

Religion ist wieder verstarkt zu einem offentlichen und politischen Thema geworden. Wir
erleben weltweites Nebeneinander von alten und neuen Religionen und religidsen Bewe-
gungen, Religionskritik, Religionslosigkeit und Atheismus, Verunsicherung und Sakulari-
sierung; eine globale multikulturelle Invasion und Mobilisation. Die Forderung nach multi-
kultureller Toleranz weckt neu und verstarkt die Anfrage an das Eigene: Was ist eigentlich
meine eigene religidse Identitat?

Innerhalb des religidsen Bereiches finden sich gegensatzliche Strdmungen: das Schwinden
der religidsen Substanz innerhalb und der neu erwachende Hunger an religiésen
Erfahrungen aullerhalb der institutionalisierten Religionen. ,Eine Regenerierung des religio-
sen Horizonts zeigt ein verstarktes Bedurfnis nach metaphysischer Beheimatung®, meint
Josef Schmitz, Professor fir Religionswissenschaft an der Universitat Bielefeld. Mindige
Menschen bilden ihr eigenes Religionsverstandnis, und ,es wird vielmehr geglaubt, als
zugegeben wird.“”®

In Europa erleben einerseits die traditionellen religidsen Institutionen einen dramatischen
Relevanzverlust, der mit einigem Pathos beklagt wird. Andererseits feiern evangelische und
evangelikale Freikirchen ihre Entstehung, ihr come back, vermehrten Zulauf und / oder eine
ungeahnte Entfaltung; manche reden von einer ,dritten Reformation und einem
heraufziehenden Zeitalter des biblischen Glaubens*.”® Zum Dritten wird Religion zum
vermarktbaren Konsumgut und Medien-Event. Wirtschaft und Politik missbrauchen religiése
Sprache und Symbole fur ihre Zwecke, die sicher wenig mit Transzendenz zu tun haben.

Zum Vierten macht sich neu aufbrechende politische Bedeutung von Religionen bemerkbar.

,Das Urteil aber, Religion sei eine unbrauchbar gewordene, antiquierte Kricke aus
uberholten Zeiten, die den Menschen an Befreiung und Emanzipation behindere, ist
nicht gerechtfertigt. Die Geschichte lehrt uns, dass die Religion einer der wesent-

lichen Katalysatoren menschlicher Reifung und Befreiung war und ist.""’

Religion ist - und wird es auch bleiben — ein fester Bestandteil menschlicher Kultur, sozialer
Ordnung und Sinngebung. Sie ist und bleibt untrennbarer Teil von Gesellschaften.

Wohl unbestreitbar ist, dass sich die Bedeutung von Religion in Europa gewandelt hat. Wer
eine konsequente religidse Lebensfuhrung anstrebt, zu der die Durchdringung aller Gesell-
schaftsbereiche mit einer an religiosen Normen orientierten Lebensweise gehdrt, wird durch

die Differenzierung der gesellschaftspolitischen Bereiche zumindest teilweise daran

> SCHMITZ, Josef: Religionsphilosophie. Diisseldorf 1984, 29
’® Darauf wird in Unterkapitel 1.4.2 und 1.4.3 naher eingegangen.
" Schmitz, 1984, 29
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gehindert. Wenn man z. B. gegen das Lauten von Kirchenglocken, das Aufhangen von
Kreuzen in offentlichen Raumen erfolgreich klagen kann, die permanente Belastigung durch
Telemarketing, die Uberschwemmung durch provokante, zum Teil pornographische
Werbung aber nicht unterbinden kann, beweist dies wohl, dass die Leitkultur des
Abendlandes nicht mehr christlich, sondern neokapitalistisch konsumistisch geworden ist.

Aber das ist eine andere Diskussion.

l. 3. 2 Renaissance der Religion

Die Verfasserin ist der Ansicht, dass der europaische Kontinent die Vorherrschaft und den
Anspruch der traditionellen Kirchen abschuttelt und zu einer neuen Art des Christseins in und
durch die Sakularisierung findet.

Dieses Anliegen beginnt mit immer wiederkehrenden Reformbewegungen ab dem 12.
Jahrhundert, die vorlaufig in der lutherischen Reformation des 16. Jahrhunderts gipfeln, im
Weiteren zu Aufklarung und Sakularisierung fihren und im 20. Jahrhundert zu neuen Auf-
briichen motivieren.

Die seit ihren Anfangen in den USA verbriefte Religionsfreiheit und der daraus entstandene
Religionspluralismus schwappen seit Beginn des 20. Jahrhunderts, verstarkt nach dem
Zweiten Weltkrieg, auf Europa iber.”® In der Folge finden auch die Europder im 21.
Jahrhundert zu einem selbst entschiedenen Christsein oder entscheiden sich definitiv gegen
die christliche Variante. Kardinal Schonborn sieht das 21. Jahrhundert als das Jahrhundert
der Entscheidung: ,Christentum findet von einem Vereinschristentum zu einem Ent-

scheidungschristentum, oder es geht unter.”

Das Schlagwort von der ,Riickkehr der Religionen“®

erweist sich als nur teilweise richtig.
Religion wurde zwar oft miRbraucht, war unterdriickt oder wurde vernachlassigt, war aber nie
verschwunden. Heute spricht man daher eher von einer Renaissance der Religionen,
mancherorts von ihrer fundamentalistischen Erneuerung® (Martin Riesebrodt) im Sinne
einer Bewusstmachung des eigenen Fundamentes®’. Georg Schmid spricht von
auffallenden Parallelen in den Weltreligionen. ,Jede Religion bricht auf, aus der Tiefe der ihr
eigenen Wahrheit heraus ihre eigene Mitte wiederzufinden.” Man spricht von Transformation

und Dispersion von Religion. Religion lebt in allen Medien, wie Kommunikation, Kunst und

® Auch durch die englische und amerikanische Besatzung wurde freikirchliches Gedankengut
importiert.

" Kardinal Schénborn, zit. bei Rainer Bucher in ,Religion am Donnerstag“, KF-Uni Graz am 18. 10.
2012, Vgl. auch http://www.stimmen-der-zeit.com/zeitschrift/archiv/beitrag_details?k_beitrag=27964
50&query_ start=2&k_produkt=2801006 (abgerufen am 26. 10. 2014)

8 Riesebrodt 2007, 258 und vgl. auch ders.: Die Rickkehr der Religionen. Minchen 2000

8 Vgl. Riesebrodt, Martin: Die fundamentalistische Erneuerung der Religionen. In: Welt Trends,
http://www.linksnet.de/de/artikel/17988 (abgerufen am 10. 03. 2013)

82 Vgl. SCHMID, Georg: Im Dschungel der neuen Religiositat. Esoterik, dstliche Mystik, Sekten, Islam,
Fundamentalismus, Volkskirchen. Zirich 1992
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Kultur, und ist beheimatet in sozialen Einheiten und Gemeinschaften und bleibt deshalb
auch, und heute wieder verstarkt, 6ffentlich hochwirksam.

Die Ausdifferenzierung der modernen Gesellschaft in viele gleichberechtigt nebeneinander
existierende Teilsysteme, wie z. B. Kultur, Politik, Wirtschaft mit ihrer je eigenen Rationalitat,
Normgebung und Funktionsweise, flhrt zu einem Pluralismus innerhalb der Gesellschaft.
Dieser Pluralismus macht auch vor religidsen Traditionen nicht halt, sondern erfordert ihnen
gegenuber vermehrt eine bewusste Reflexion, was die These von einer ,reflexiven
Sakularisierung® oder ,reflexiven Moderne“ von Thomas Schmidt® bestatigt. Hinzu kommt
die Privatisierung der religidsen Habitusformationen, mit denen eine zunehmende
Marktorientierung und Konkurrenz auf dem Weltanschauungs- und Sinnanbietermarkt
korrespondiert.

Seit der ,Rekulturierung Europas nach dem Zweiten Weltkrieg“®

entwickelten sich jedoch
zwei neue Rechtsfelder: privat, die Religionsfreiheit; gesellschaftlich, der Schutz der
Religionsgemeinschaften als Kérperschaften. Die Diskussion zum Thema Religion bewegt
sich neuerdings in diesem Spannungsfeld.

Es scheint also, dass gerade Séakularisierung und Pluralisierung das religidse Denken vieler
Menschen tiefgehend anregen, ihre eigene Position neu zu suchen, zu definieren und in
einer neuen, selbst gewadhlten Form zu gestalten. Neu ist die Erkenntnis, dass Individuen
unterschiedliche Teilelemente verschiedener Religionen in sich vereinen kdnnen, obwohl
diese in der Theorie nicht zusammen maoglich sind (Synkretismus: z. B. christlicher Zen-
Buddhismus). Personliche spirituelle Identitdt muss sich nicht mit einem Religionssystem
decken. Neu ist die auflebende Pluralitdt der Religionen, die nun, aufgrund der in den
Verfassungen verankerten Religionsfreiheit, nicht langer verboten noch verdrangt werden

kann und dadurch eine in Europa nie dagewesene Wahlmaoglichkeit bietet.

I. 3. 3 Religion behauptet sich und bildet einen Markt

Globalisierung und Sakularisierung fuhren also nicht zum Schwinden von Religion, sondern
erhdéhen die Pluralitédt des religidsen Marktes, der sich (beinahe) ungezwungen entwickeln
kann. Nach Eileen Barker ist auch die Vielfalt der Neuen Religiésen Bewegungen als Teil
des gegenwartigen Pluralismus zu betrachten - eines Pluralismus ékonomischer, politischer,
struktureller und vor allem kultureller Art.®®> Zu all dem kommt die Vernetzung durch
Kommunikationsmittel, grenziberschreitende Medien, Geschwindigkeit in Echtzeit, Trans-

portmdglichkeiten usw.; Raum- und Zeitbarrieren sind (fur viele und vielerorts) Gberwunden,

83
Vgl. Kap. 1.1
® Prof. Anton Grabner-Haider, Professor fir Philosophie an der Universitat Graz, anlasslich der 4.
Sommerakademie in Stift Rein 08. 09. 2012
8 vgl. Barker, 1993, 231-233
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dadurch mischt sich der AuRBenmarkt vermehrt ein. Vielgestaltigkeit bereichert die
Marktsituation und die Pluralitat zwingt zur Wahl. Der moderne Mensch hat die Freiheit, sich
zu entscheiden, aber dadurch auch den Zwang zur Wahl. Franz Xaver Kaufmann
bezeichnet dies als ,Ernstfall der Moderne“: Der Einzelne muss sich zunehmend selbst
erfinden, ohne durch seine Lebenswelt stabilisierte Vorgaben zu erhalten.®® Lebensfiihrung
heute beinhaltet so fortgesetzte personliche Entscheidungsfindung.

Georg Schmid spricht von ,religiéser Anarchie* als dem genauen Gegenstick zur archa-
ischen Geborgenheit. Dominiert dort die Antwort der Gruppe jede Frage des Einzelnen, so
verdrangt hier das Fragen des Einzelnen jede Antwort der Gruppe. Positiv betrachtet, sei die
Zeit des religidsen Pluralismus auch eine Zeit der unbedingten religidsen Mundigkeit. ,Das

faszinierendste Kind der religidsen Anarchie ist die Erfahrung der religidsen Miindigkeit.“®’

Das erinnert wiederum an Peter Bergers ,Zwang zur Haresie*.%®

l. 3. 4 Neue Bedingungen fiur Religionsgemeinschaften

Die Selbstverstandlichkeit, einer traditionellen GroRRkirche anzugehdren, ist also weitgehend
zugunsten einer frei gewahlten Religionsgemeinschaft der Einzelnen geschwunden. Die
Globalisierung bereichert die Marktsituation, da viele religidse Angebote durch Ruck-
wanderung, Flucht- und Migrationsbewegungen nun in Gegenden Europas prasent sind, wo
sie vorher nicht oder lange Zeit nicht waren. Die Sakularisierung, verstanden als verbriefte
Religionsfreiheit, macht es mdglich, auf dem sich vermehrt 6ffnenden Markt das fur sich
passende ,Angebot* zu finden. Die neue Zeit fordert sowohl die Gesellschaft wie auch die

Religionsgemeinschaften heraus, ihren Umgang miteinander neu zu Uberdenken.

Typen religioser Gemeinschaften beziiglich ihrer Reaktion auf die plurale
Gesellschaft

Ulrike Bechmann® unterscheidet drei Typen von religidsen Haltungen, die nicht einzelnen
Religionen selbst zuzuordnen sind, sondern sich innerhalb vieler Gruppen entweder
gleichzeitig oder auch zeitlich und kontextuell unterschiedlich finden. Um auch in dieser
Kategorie zu einer Analyse des Forschungsgegenstandes zu kommen, sind folgende

Unterscheidungsmerkmale von Bechmann hilfreich und werden deshalb angefuhrt:

% vgl. KAUFMANN, Franz Xaver: Wie iiberlebt das Christentum? Freiburg / Breisgau 2000, 98

®7 Schmid, 1992, 26

8 Vgl. Berger, Peter, L.: Der Zwang zur Haresie. Religion in der pluralistischen Gesellschaft. Frankfurt
/M. 1980. Vgl. auch MARHOLD, Wolfgang: Erfahrung, Tradition, Reflexion: Peter L. Bergers Optionen
des Umgangs mit Religion in der Moderne. In; GABRIEL, Karl / REUTER, Hans-Richard (Hg): Religion
und Gesellschaft. Texte zur Religionssoziologie, Paderborn 22010, 149-150

¥ Diese Betrachtung stitzt sich u. a. einerseits auf eine Vorlesung von Prof. Ulrike Bechmann an der
KF-Universitat Graz im SS 2012 und auf BECHMANN, Ulrike: Der Stellenwert von Religion im
globalisierten Europa. In: Wie werden wir morgen leben — wie wollen wir morgen leben? Beitrage von
Vortragenden der Montagsakademie 2006/2007, Graz 2007, 129-141
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Typ 1: Die Religionsgemeinschaften zeichnen sich selbst durch Pluralitatsfahigkeit sowohl
nach innen (innerhalb der eigenen Gemeinschaft) als auch nach auf3en (anderen
Religionsgemeinschaften und der Gesellschaft gegenuber) aus. Es findet keine
Abschottung statt, sondern die Religion gestaltet die Gesellschaft auf positive Weise
mit. Als wichtig wird dabei eingestuft, dass Werte, wie Frieden, Gerechtigkeit und
Solidaritat mit den Schwacheren, hochgehalten und geférdert werden.

Typ 2: Die jeweilige Religionsgemeinschaft zeichnet sich durch Abschottungstendenzen ge-
genuber der Gesellschaft aus. Auf der Grundlage eines dualistischen Weltbildes,
also der strikten Trennung zwischen Gut und Bdse, will sie eigentlich nichts mit der
Welt zu tun haben. Dies flihrt zum Rickzug auf das Eigene und Private, oft auch zur
Bildung von Parallelwelten.

Typ 3: Der dritte Typus von Religionsgemeinschaften reagiert durch Selbstdivinisierung. Die
eigene Uberzeugung wird als absolute Wahrheit gesehen und gilt als unhinter-
gehbar. Hieraus kann sich ein Herrschaftsanspruch entwickeln, den es, gege-
benenfalls mit Gewalt, durchzusetzen gilt. Zu unterscheiden ist jedoch, was flr eine
Wahrheit man verabsolutiert: Nur wenn es eine Wahrheit ist, die Anderen ihr
Anderssein und ihre Freiheit zugesteht, ist die Gefahr des ,Ubergriffig-Werdens®

gebannt.

I. 3. 5 Beitrage religioser Gemeinschaften zu friedlichem
Zusammenleben in einer pluralen vernunftgeleiteten

Gesellschaft

Multireligiose Gesellschaften erfordern bestimmte Haltungen und Optionen. Ein friedliches
Zusammenleben trotz unterschiedlicher Wahrheitsiberzeugungen bleibt unter dem Primat

der Vernunft oberster Wert. Wiederum orientiert sich die Verfasserin an Ulrike Bechmann:*°

a) Aufgabe fiir Religionsgemeinschaften nach innen

Grundsatzliche Bedingung ist es, auf der Grundlage der Menschenwtirde und der politisch
verankerten Menschenrechte, andere als anders anzuerkennen. Theologische Bildungs-
arbeit nach innen ist zu leisten, damit Uberzeugendes und friedliches Handeln nach aul3en
mdglich wird. Der Dialog Uber diese politische Option muss sich im Konfliktfall bewahren.
Die Willensbildung in der Religion selbst: Wertschatzende Haltung anderen gegeniber muss
aus der eigenen Offenbarung, Spiritualitdt und / oder Theologie entwickelt werden. In den
monotheistischen Religionen ist eine solche Haltung von der Schdpfungstheologie her

gegeben. Dialogfahigkeit und Gewaltfreiheit muss als Ressource und Teil der eigenen

% v/gl. Bechmann, 2007, 137-141
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Identitat erarbeitet und gestarkt werden, um sie nach auflen hin vertreten zu koénnen.
Notwendig ist auch eine Bewusstwerdung des Geistes oder der jeweiligen Haltung, mit der
man die je eigenen Texte liest und interpretiert. Wer Gewalt aus den Texten rechtfertigen
will, wird dort auch flindig werden. Mdgliche Ambivalenzen und Gewaltpotential der eigenen
Offenbarung mussen thematisiert und bearbeitet werden, um sie konstruktiv nutzen und
eigenes klaren zu kdnnen. Religionskritik — auch innerhalb der eigenen Theologie — muss
moglich und erlaubt sein. Religionen haben in dieser Zeit die Aufgabe, ihre eigenen ,hidden

agendas*® zu klaren und sich dazu zu positionieren.

b) Aufgabe fiir Religionsgemeinschaften nach AuRen

Willensbildung geschieht von innen nach auflen in die Gesamtgesellschaft hinein; diese
muss standig thematisiert und plausibilisiert werden. Sie gelingt nicht von selbst. Der Dialog
muss auf allen Ebenen geflhrt werden, nicht nur fir Spezialisten, da Dialog eine gesamt-
religidse und gesamtgesellschaftliche Aufgabe ist (Religion ist nicht abstrakt, sondern ein
konkreter Teil der Gesamtkultur). Dialog muss kontextualisiert sein; er braucht Gruppen,
Menschen, die sich o6ffnen und dafir arbeiten wollen. Dialog ist projekt-, ziel- und
sachorientiertes Handeln; Dialog braucht gemeinsames Engagement, um die sozialen

Raume miteinander gestalten zu kdnnen.

l. 4 Prognose fur die Zukunft der weltweiten Christenheit

aus evangelisch-evangelikaler freikirchlicher Sicht

Dieses Unterkapitel wird mit der Absicht geschrieben, die Forschungsfrage, wie sich
Emerging Church in einen evangelisch-evangelikalen Diskurs zur Zukunft der Christenheit
einordnen lasst, beantworten zu kénnen. Dazu werden in der Folge exemplarisch einige
Positionen vorgestellt. Als Uberleitung zu Positionen aus freikirchlichen Lagern wird Peter

Berger zitiert.

l. 4.1 Die Ausbreitung des Evangelikalismus

Obwohl Peter Berger®! nicht unter die evangelikalen Wissenschaftler einzuordnen ist, wird er
hier zitiert, da er sich von der innereuropaischen Debatte distanziert und zu einer erweiterten
Sicht, die die ganze Welt ins Auge fasst, Uberleitet. Fir diese Arbeit ist er eine wichtige

Stimme, was im weiteren noch deutlich werden wird.

o Vgl. Berger, Peter, L.: Die Welt ist angefillt mit Religion. Artikel in der Frankfurter Rundschau vom
12.10.2010, und Religion Heute. Wozu? Vol. 60, 53-56
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Die Theorie einer zunehmenden Sakularisierung ist gescheitert, dessen ist sich auch der
Religionssoziologe Berger sicher. Er wendet so sein Augenmerk der Ausbreitung des
Evangelikalismus zu.

~Sakular eingestellte Menschen flihlen sich angesichts der leidenschaftlich gelebten Formen
religidsen Glaubens unbehaglich. Sie neigen dazu, diese zu ignorieren oder zu patho-
logisieren.“® Er, Berger, mdchte nun aber gezielt die Aufmerksamkeit auf die Ausbreitung
des Evangelikalismus lenken, insbesondere der Pfingstbewegung als Teil des Evan-
gelikalismus, der gegenwartig schnellst wachsenden religiésen Bewegung der Welt. In vielen
Landern der stdlichen Halbkugel gingen davon erhebliche soziale Umwalzungen aus.

Das Phanomen habe mittlerweile Dimensionen erreicht, die nicht mehr zu ignorieren seien.
Doch habe er die Erfahrung gemacht, wenn man ein Phanomen nicht mehr ignorieren
kénne, werde man mdglicherweise immer noch versuchen, es weg zu erklaren. Doch das
Religidse stehe, wie der im Englischen sprichwértliche Elefant, mitten im Wohnzimmer.
Spatestens seit dem 11. September 2001 lieRe sich nicht mehr wegdiskutieren, dass wir bis
auf wenige Ausnahmen in einer durch und durch religidssen Welt leben. Es habe, ihn,
Berger, mehr als zehn Jahre gekostet, sich von der Sakularisierungsthese zu trennen.
Ausschlaggebend sei eine Reihe von Erfahrungen mit dem Phanomen der Gegenkulturen in
Europa und in den USA gewesen. Die evangelikalen Subkulturen seien in der USA zwar
immer schon dagewesen, aber erst nachdem der ,wiedergeborene” Erdnussfarmer Jimmy
Carter zum Prasident gewahlt worden war [1977], fiel Berger auf, dass immerhin 60
Millionen®® Amerikaner zu dieser Religionsgemeinschaft gehéren. Hinzu kamen seine
Erfahrungen in der Dritten Welt. Es sei unmdglich, sich in diesen Landern aufzuhalten, ohne
massive Formen von Religiositat zu erleben, so Berger. Die Religionen seien oft die
treibenden Krafte fur gesellschaftliche Entwicklungen. Die Theorie also, dass Modernitat und
Sékularisierung untrennbar miteinander verbunden seien, sei eine sehr européische.®
Europa sei aus globaler Perspektive eine Ausnahme, obige Vorstellung treffe nicht einmal
auf die USA zu. ,Die Welt ist angefiillt mit Religion, auch solchen machtvollen religiésen

Bewegungen, die nationale und ethnische Grenzen {iberschreiten.“® Natiirlich begegne man

%2 Berger, 2010, 53

% Eine im Juni 2008 verdffentlichte Studie des www. Pew Forum on Religion & Public Life beziffert
den Anteil der Evangelikalen an der amerikanischen Bevdlkerung auf 26,3 % (ca. 80 Millionen). Die
Evangelikalen stellen demnach vor den Katholiken (23,9 %) und den Anhangern der protestantischen
-Mainline-Kirchen“ (18,1 %) die gréte der in der Studie unterschiedenen religidsen Gruppierungen
dar. Von: http://de.wikipedia.org/w/index.php?title=Evangelikalismus&oldid =121479468 (abgerufen
am 12. 8.2013)

% The number of Christians around the world has nearly quadrupled in the last 100 years, from about
600 million in 1910 to more than 2 billion in 2010. But the world’s overall population also has risen
rapidly, from an estimated 1.8 billion in 1910 to 6.9 billion in 2010. As a result, Christians make up
about the same portion of the world’s population today (32%) as they did a century ago (35%). Von:
Global Christianity — A Report on the Size and Distribution of the World’s Christian Population: Von:
http://www.pewforum.org/2011/12/19/global-christianity-exec/ (abgerufen am 12. 08. 2013)

% Berger, 2010, 54
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dieser Religiositat nicht, solange man sich nur mit Intellektuellen im akademischen Milieu in
klimatisierten Konferenzraumen, wo auch immer in der Welt, treffe. Man wage einen Schritt

nach drauf3en.

Eine neue Reformation
Berger zitiert dazu Allan Anderson: ,Developments in the late twentieth century have
amounted to a reformation of Christianity that has precipitated a resurgent interest in

pneumatology and spirituality“®

. Wahrend die alten protestantischen Kirchen im Norden und
Westen der Welt ihre schrumpfenden Mitgliederzahlen beklagten, habe im Siden ein ,most
dramatic church growth® stattgefunden. Auf der Sudhalbkugel sei es im ausgehenden 20.
Jahrhundert zu einer bemerkenswerten Ausbreitung evangelikaler-pentekostaler
Christentumsformen gekommen, die die weltweite Religionsdemographie tiefgreifend
verandert habe. Inzwischen wurden Zahlen von 600 Millionen (2008) evangelikaler Christen

genannt und die Prognose fiir 2020 liegt bei vermutlich 800 Millionen.®’

,During the 1990s, it was estimated that the Majority World® mission movement had
grown at seventeen times the rate of western missions. Countries like South Korea,
Nigeria, Brazil and India have become major Christian missionary-sending nations,

most of whose are Pentecostals.”®

In Stidamerika'®, Afrika und Asien'" seien riesige Kirchen entstanden, und auch das sich
entwickelnde chinesische Christentum'® sei weitgehend evangelikal-pfingstlerisch gepragt.
Dabei sind Zahlen von iiber 100 Millionen Christen allein in China im Gesprach.'®

Als William J. Seymour, der schwarze Prediger, im Jahr 1906 in der Azusa Street in Los
Angeles anfing zu predigen, habe das nur die amusierte Aufmerksamkeit der lokalen Presse

geweckt. In kurzer Zeit entstand daraus aber eine machtige Erweckungsbewegung, die

% ANDERSON, Allan: Pentecostalism as a Global Movement in the 1990s. In: Koschorke, Klaus (Hg):
Studies in the History of Christianity in the Non-Western World. Wiesbaden 2009, Vol. 15:
Einstlirzende Mauern. Das Epochenjahr in der Geschichte des Weltchristentums. 415-427, 415

o Vgl. BARRET, D. B. / JOHNSON, T. M. / CROSSING, P. F.: Missionmetrics 2008. Reality Checks
for Christian World Communions. In: International Bulletin of Missionary Research 32, 01/2008, 30

% The term .Majority World“ is adapted from the New Internationalist and refers here to the continents
of Asia, Africa, South America, the Pacific Islands and the Caribbean. Zit. bei Anderson, 415

% JAFFARIAN, M.: Are there more non-western missionaries than western missionaries? In:
International Bulletin of Missionary Research 28, July 2004, 132, zit. bei Anderson, 415

% Im Jahr 2000 waren nach Schatzungen bereits bis zu 20 % der Bevélkerung Lateinamerikas
evangelikale Protestanten. Von: http://www.evangelikal.de/statistik.html/ (abgerufen am 10. 03. 2012)
101 Christianity has grown enormously in sub-Saharan Africa and the Asia-Pacific region, where there
were relatively few Christians at the beginning of the 20th century. The share of the population that is
Christian in sub-Saharan Africa climbed from 9% in 1910 to 63% in 2010, while in the Asia-Pacific
region it rose from 3% to 7%. Christianity today — unlike a century ago — is truly a global faith. Von:
http://www.pewforum.org/2011/12/19/global-christianity-exec/ (abgerufen am12. 08. 2013)

'9%2°30 hat die VR China mit etwa 100 Mio. Evangelikalen neben den USA die grofte evangelikale
Bevolkerung weltweit, die jedoch fast ausschliellich in Untergrund-Hauskirchen organisiert ist. Vgl.
http://www.evangelikal.de/statistik.html/ (abgerufen am 10. 03. 2012)

1% 'y/gl. Anderson, 2009, 427
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Missionare in die ganze Welt entsandte. Die Pfingstbewegung sei zum explosiven Teil des
Evangelikalismus geworden, die, zentriert auf die Bibel und die lebendige Gegenwart und
Macht Gottes, sehr erfolgreich auch auf nicht-christichem Terrain missioniert. Die
Pfingstbewegung unterstitze auch Frauen im Kampf gegen Machomoral und patriarchale
Familienstrukturen.

In Afrika gehére die Mehrheit der Evangelischen zur Pfingstbewegung und man rechne allein
dort mit 400 Millionen' Mitgliedern. In Guatemala soll ein Drittel der Bevodlkerung dazu-
gehoren, sudlich der US-amerikanischen Grenze seien es 50 Millionen; die Pfingstbewegung
missioniere erfolgreich in Indien und Siid-Ost-Asien'®, unter den Roma in Europa, bei den
ethnischen Minderheiten in Sibirien usw. Vor einigen Jahren grindete ein schwarzer
pfingstlerischer Nigerianer (!) eine Gemeinde in Kiew, die mittlerweile 40.000 Mitglieder zahle
und dies fast ausschlieRlich weile Ukrainer (1), so Berger.'®

David Martin, der britische Soziologe, begreift die Pfingstbewegung als ,Propagandistin der

protestantischen Ethik“'%’

und damit als Agentin des sozialen und 6konomischen Fortschritts.
Wenn Berger davon spricht, dass solche religibse Bewegungen ganze Gesellschaften

verandern, so aussert er sich dazu konkret:

~Nenn Leute einer biblischen Ethik folgen, also hart arbeiten, das Geld nicht
versaufen, keine aulierehelichen Beziehungen haben, die Kinder zur Schule
schicken, zu christlicher Zeit nach Hause kommen, mit ihrer Frau reden anstatt sie zu

schlagen, ist es wahrscheinlich, dass so Armut (iberwunden wird.“'%

Berger berichtet weiter vom globalen Siden, wo er beobachtet, wie sich, z. B. in Brasilien

eine neue protestantische Mittelschicht entwickelt hat, dies hauptsachlich in Pfingstkirchen.

Eine ,Light-Version* der Pfingstbewegung habe aber auch langst die katholische Kirche
erreicht, was daran zu erkennen sei, wenn Bischéfe zunehmend Gottesdienste gestalten, in
denen sie eine Balance zwischen entfesselter und gebandigter religidser Begeisterung
versuchen, von ,Evangelisation® sprechen und zunehmend ,Bibelstunden® anbieten, was bis
vor Kurzem als ein Identitatsmerkmal der Evangelikalen galt."®

Die Sakularisierungsthese ist inzwischen hinreichend falsifiziert worden. Tatsachlich aber hat

die Moderne die gesellschaftliche und psychologische Umwelt von Religion verandert. Das

104

105 Alle Zahlen It. einer Studie des Phew Research Center, zit. bei Berger, 2010, 55

Auch in Indien und Indonesien leben jeweils mehr als 20 Millionen evangelikale Christen.
Beeindruckend ist vor allem Sidkorea. Dieses ehemals buddhistische Land, in dem 1880 die erste
christliche Gemeinde gegrindet wurde, hat heute fast 20 % Evangelikale und sendet nach den USA
am meisten christliche Missionare aus. Von: http://www.evangelikal.de/statistik.html/ (abgerufen am
10. 03. 2012)

1% v/g1. Berger, 2010, 54

197 Berger, 2010, 55

1% pPeter Berger in einem Interview in: Die Furche, 2. Janner 2014, 11

199 vgl. Berger, 2010, 56
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Gesprach zwischen den Anhangern verschiedener religiéser Gruppierungen ist inzwischen
unumganglich geworden. Ein solches Gesprach kénne aber nur gelingen, wenn es vollig

offen und der jeweiligen Tradition treu sein méchte.

l. 4. 2 Zeitalter des biblischen Glaubens und pfingstlichen Geistes

Die aktuelle Debatte Uber die Zukunft der Christenheit bekommt eine neue Ausrichtung
durch den Beitrag von Harvey Cox, einem baptistischen Geistlichen und Professor flr
Philosophie, Theologie und Religionswissenschaft an der Harvard Universitat mit seinem
neuesten Buch: The Future of Faith, auf Deutsch: Die Zukunft des Glaubens.'™®
Méglicherweise war Harvey Cox einer der Vordenker des radikalen Wandels, der sich seit
den 1968ern in der Christenheit bemerkbar macht, so wie auch die Theologen Dietrich
Bonhoeffer und Jirgen Moltmann oder die Religionsphilosophen Abdolkarim Sorush und
Gianni Vattimo, die schon sehr friih davon sprachen, dass das Christentum erst durch die
Sakularisierung zu seiner wahrhaften Gestalt finde. Cox landete 1965 mit seinem Bestseller
,Stadt ohne Gott" den religidsen Buch“coup® fur eine Aufbruchsgeneration. Es gelte die
»2Avantgarde Gottes” in derselben Radikalitdt zu werden, wie es Jesus zu seiner Zeit
vorgemacht habe. Und es gehe auch darum, so Cox, ,Gottes Leiden in der Welt
mitzuleiden®, wie der evangelische Theologe Dietrich Bonhoeffer aus seiner Todeszelle
geschrieben habe. Cox' positiver Blick auf die sakulare Gesellschaft kam damals an wie ein
Befreiungsschlag und ermdglichte es fur viele, ernsthaft Christ zu bleiben und sich doch

n111 maCht

mitten in der modernen Welt zu bewegen. Der englische Titel ,The Secular City
noch deutlicher, dass dieses Buch schon vor 45 Jahren mit einem der heute aktuellsten
Themen des religidsen Diskurses im Westen reiissierte.'? Bald ein halbes Jahrhundert
spater sieht Cox ein Zeitalter des Geistes und des biblischen Glaubens heraufziehen.

Cox' These ist u. a. folgende'™: Ein weltweites Aufleben von Religion im privaten wie im
offentlichen Raum, und dieses Comeback werde an den Schaltstellen der Macht Einfluss
nehmen.

Zum anderen sieht Cox einen tiefgreifenden Wandel der Frémmigkeit von Religiositat zu
Spiritualitat. Er beobachtet diese Metamorphose von Religion zum Glauben seit den spaten
60er Jahren. Religionswissenschaftler wirden die derzeitige Metamorphose der Frommigkeit

manchmal als ,Bewegung hin zur horizontalen Transzendenz® oder als die ,Hinwendung

"% vgl. COX, Harvey: The Future of Faith, 2009. Die Zukunft des Glaubens. Wie Religion wieder zu
den Menschen kommt. Freiburg / B, 2010

" The Secular City, auf Deutsch: Stadt ohne Gott, Stuttgart, 1965, erreichte tber 1 Million verkaufte
Exemplare.

"2 vgl. FRIEDRICH, Otto: Gefahrlicher Geist. In: Furche Dossier 10. 02. 2011, 21

"3 vigl. Cox, 2009, 7-21. Die Thesen von Harvey Cox werden u. a. von CARSE, James P.: The
Religious Case Against Belief. New York 2008, bestatigt.
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zum Immanenten® bezeichnen. Cox findet es zutreffender, wenn ,von der Wiederentdeckung
des Heiligen im Immanenten und des Spirituellen im Sakularen® die Rede ist. Es sei die
naturliche und alltagliche Welt und nicht irgendein Jenseits, in der wir die Herrlichkeit Gottes
suchen und finden kénnen."™

Seine wichtigste These lautet: Trotz weiter schwindendem Einfluss der Amtskirchen ist die
Zukunft des Christentums hoffnungsvoll. Es besteht eine groRe Chance, aus diesem Um-

bruch eine neue Dynamik zu gewinnen — eine Annaherung an den Geist des Urchristentums.

Klarung der Begriffe

Auch fur Cox ist es grundlegend, die Begriffe zu klaren: Wenn wir im Deutschen
undifferenziert den Begriff ,Glauben® verwenden, so differenziert das englische zwischen
faith und belief. ,,Faith“ habe die Bedeutung von ,der firs Leben grundlegende Glaube, das
Grundvertrauen der Menschen, das, was uns unbedingt angeht“ (Paul Tillich), ,das was die
alten Israeliten meinten, wenn sie von Herzen sprachen“'’*; dagegen meine ,belief“ ein
Flhrwahrhalten von Aussagen, Dogmen und Glaubenssatzen, etwas, das nicht jenes
Grundvertrauen in sich berge.

Mit dieser Unterscheidung analysiert Cox die Christentumsgeschichte: Er identifiziert die Zeit
der frihen Christen vor 313 als eine ,Zeit des Glaubens", faith, wahrend nach der
konstantinischen Wende Dogmen und Glaubensbekenntnisse bestimmend wurden. Das
Zeitalter des Fuhrwahrhaltens, belief, hatte damit begonnen und eben dieses gehe jetzt zu

18 ist immer

Ende. So eine Sicht ist nicht neu, denn auch in den Diskursen hierzulande
deutlicher die Rede davon, dass die konstantinische Ara, in der das Christentum zu einer
staatstragenden bis staatlichen Institution geworden war, zu Ende gehe. Erst ab Konstantin
sei zwischen Orthodoxie und Haresie unterschieden worden, oft aufgrund politischer und
anderer Opportunitat. Fiur die klassischen Kirchen stelle das eine gewaltige Zasur dar. Cox
argumentiert dazu eindringlich mit neuen Forschungsergebnissen, durch welche die
Kenntnis uUber das frihe Christentums in den letzten hundert Jahren enorm zugenommen
hat, sodass die verfestigten Lehrgebaude, auf das die klassischen Kirchen aufbauen,

wanken.

Glaube, faith, beginnt mit Ehrfurcht und fiihrt zu Vertrauen und Glauben. Ehrfurcht vor
dem Mysterium ist ein grundlegendes und nahezu universales menschliches Gefuhl. Glaube

beginnt mit Ehrfurcht, also einer Mischung von Ehren und Firchten, die alle Menschen

" vgl. Cox, 2009, 8-9

"% Cox, 2009, 9. Vgl. im Gesamten Cox, 2009, 11-15

"8 prof. Christian Bauer von der Universitat Innsbruck sprach anldsslich des Symposiums an der
Katholischen Fakultdt Graz am 26. 4. 2013 von ,Alpenlandische Diaspora? Erkundungen im
nachkonstantinischen Christentum®. Prof. R. A. Siebenrock, Innsbruck, ,Vom langen Ende
Konstantins®.
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gegeniiber dem Mysterium''” empfinden, dem sie manchmal begegnen. ,Ehrfurcht''® aber
wird nur zu Glauben, wenn sie diesem Mysterium eine Bedeutung zuweist. [...] Alle
Religionen und Kulturen stellen eine Antwort auf das gleiche elementare Mysterium dar, aber

jede einzelne nimmt es auf ihre eigene Weise wahr und reagiert entsprechend darauf.“'"®

Zeitalter eines mit Geist erfullten Glaubens

Die heraufdrauende neue Glaubens-Zeit, orientiere sich stark am frilhen Christentum, das
Cox als eine bunte, plurale Szene darstellt. Dabei greift er auf biblische Befunde zurtick —
etwa auf Jesu Wort vom ,Geist, der weht wo er will“ (Joh 3,8). Jahrhundertelang wurde
behauptet, dass der Heilige Geist in gleichem Malle Gott sei wie die anderen Personen. In
Wirklichkeit aber wurde der Geist meist ignoriert, weil er als zu unberechenbar gefiurchtet
wurde; er lasse sich nicht in ein Korsett zwangen. Es ist dieser Geist und sein Wirken, das
der Harvard-Theologe mit dem Glauben, faith, identifiziert."” In friihchristlichen Kreisen
sprachen Menschen von Jesus aber auch von sich selbst als ,vom Geist Erfillten*! Warum
sollte das heute nicht mehr erfahrbar sein? Seit Frauen im Christentum in flhrende
Positionen gelangen, wird - in Anlehnung an das Hebraische - vermehrt die Gottesanrede
,Geist* oder ,die Geistkraft Gottes” gebrauchlich. Zu den lebendigsten christlichen
Bewegungen zahlen heute gerade diejenigen, die diesen frei wehenden Ausdruck Gottes
feiern. Sie bezeugen, dass sie diesen Geist unmittelbar erfahren. ,Fast scheint es, als ob
dieser Geist nach jahrhundertelangem Schweigen dieses nun breche und wir erleben eine
Wiederkehr des Verdrangten™."*’

Auf diesem Hintergrund bezeichnen sich heute vermehrt Menschen lieber als ,spirituell®, die
sich friher vielleicht als ,religiés” bezeichnet hatten. ,Spirituell“ bezieht sich bei Cox und in
diesem Zusammenhang auf ein Erfulltsein mit dem Heiligen Geist, wohingegen ,religios®
eine Erscheinung der konstantinischen Ara mit seinen theologischen Geb&uden und davon
abgeleiteten Glaubenssatzen sei. Das Christentum werde sich radikal wandeln und der
Glaube, faith, werde in seiner urspringlichen Bedeutung wieder gefunden. Der Geist Jesu,
den auch die Pfingstbewegung meint, und der ihnen explosionsartiges Wachstum schenke,

werde die Welt verandern.

""" Eine meisterhafte Untersuchung des Mysteriums finden wir bei Rudolf OTTO: Das Heilige. Breslau,

1917. Otto nennt dieses Phdnomen: Mysterium tremendum et fascinans, das sowohl das Objekt der
Ehrfurcht (Mysterium) als auch die Reaktion bezeichnet, die es hervorruft: tremendum = zittern,
erschrecken und fascinans = faszinierend. Mehr dazu in spateren Kapiteln.

"8 Der Religionspsychologe James Williams nannte diese Erfahrung ,0zeanisches Gefuhl“.

"9 Cox, 2009, 31. Fir Einstein steht sie an der Wiege jeder wahren Kunst und Wissenschaft.
Ehrfurcht nicht zu empfinden oder nicht zu kennen, bedeutet fir Einstein, ,so gut wie tot, eine
erloschene Kerze“ zu sein. ISAACSON, Walter: Einstein and Faith, Einstein, New York, 2007 und:
Time Magazin, 16.04.2007, 47, zit. bei Cox, 30

120 y/gl. Cox, 2009, 16-17

2" Cox, 2009, 17
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Uberlegungen zur Wiedergeburt des Christentums

Der Soziologe und Religionswissenschaftler Robert Bellah'? fiihrt die Frage des
,unglaubens® zurlick auf den Graben, der sich im antiken Griechenland zwischen der
damaligen traditionellen Religion und der neuen Denkweise, also der Philosophie, entwickelt
habe. Bellah zeigt auf, dass Platon (428 — 348 v. Chr.) trotz seines Glaubens an die
olympischen Gétter im zehnten Buch seiner ,Gesetze” die Ansicht vertrat, dass die Stabilitat
jeder Gesellschaft auf bestimmten theologischen Uberzeugungen, wie der Existenz eines
Gottes und der Unsterblichkeit der Seele, beruhe. Gesellschaften brauchten die Religion zur
Aufrechterhaltung der Ordnung. Platon forderte daher ein ,Fihr-Wahr-Halten“ dieser
Vorstellungen. ,Unglaube“ sah er als Straftat an und forderte dafiir finf Jahre Einzelhaft, im
wiederholten Fall die Todesstrafe. Bellah fiihrt zu Recht an, dass dieses ,Fihrwahrhalten
von etwas® wenig mit der biblischen Vorstellung des Glaubens als Vertrauen zu tun habe.
Dies sei nur eines von vielen Beispielen, wie solche Fehlibersetzungen bzw. solch ein
Vermischen von biblischen Vorstellungen mit griechischen Denksystemen erhebliche Miss-
verstandnisse nach sich gezogen und jahrhundertelang Verwirrung gestiftet hatten.

Hier werde deutlich, so Cox, warum das aufiergewdhnliche Wachstum des Christentums
jenseits von Platons Wirkungskreis dazu beitrage, dass das gesamte Christentum seinen
anfanglichen Elan wieder finde. In Lateinamerika, Afrika und Asien Christ zu sein, bedeute
nicht ,Christ a la greque” zu sein, sondern so nahe wie moglich am biblischen Verstandnis
Christus nachzufolgen. Die Stimmung in den aufbliihenden Gemeinden ahnle denn auch
eher denen von Korinth und Ephesus im 1. Jahrhundert als der in Rom oder Paris tausend
Jahre spater.'?

Cox: ,Auf finf Kontinenten schiitteln Christen die Uberreste des Zeitalters des Fiihr-Wahr-
Haltens ab und wagen einen holprigen Ubergang in ein neues Zeitalter.“ Natiirlich weis Cox
seinen Vorschlag kirchen- und geistesgeschichtlich zu verorten und theologisch zu erlautern.
Wichtig ist dem Harvard-Theologen auch, den Begriff der Spiritualitédt zu klaren. Menschen
fUhlten sich heute starker ,zu den Aspekten von Religion hingezogen, die mit Erfahrungen

und nicht mit Dogmen zu tun haben*'**

. ,Die Erfahrung mit Gott ersetzt die Theorien Uber
ihn“.*> Gleichwohl bleibt der oft missbrauchte oder diffuse Begriff ,Spiritualitat® fir Cox eine
Anzeige fir einen eher holprigen Ubergang in dieses neues Zeitalter des Glaubens:
Christentum bedeutet dann primar, das Geglaubte zu tun, statt darliber zu reden. Obwohl

sich Menschen oft nicht so sicher seien, was sie glauben, wollen sie jedenfalls Jesus in

122 Harvey Cox berichtet von einem Symposium 1969 im Vatikan, zu dem er eingeladen worden war.

Der eindrucklichste Vortrag, den er dort erlebt habe, trug den Titel ,Religion und Fihrwahrhalten: Der
historische Hintergrund des ,Nichtglaubens* und wurde von dem Soziologen Robert Bellah von der
University of California gehalten. Zit. bei Cox, 2009, 245-247

128 y/gl. Cox, 2009, 248

'2* Cox, 2009, 21

125 Cox, 2009, 29
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seiner Art nachfolgen. Cox ortet also auch einen Aufbruch der neuen christlichen
Bewegungen zu sozialem Bewusstsein und halt dies fiir seine wesentliche Zukunftsoption.'®
Die Zeit, sich in Sachen Religion von oben befehlen zu lassen, sei heute endgultig vorbei.
Wir befinden uns in einer Zeit der ,grassroots- Bewegungen", ,botftom up" Netzwerke von
Laien steuern die Entwicklung. Inzwischen sei selbst das konservative Christentum, ob
katholisch, evangelisch oder evangelikal, in Bewegung. Cox, der auch Okumenische
Theologie lehrt, fordert das Gesprach aller mit allen, da sonst die fortschrittlichen Gruppen
unter sich blieben, die konservative Fraktion unzuganglicher werde und der innerchristliche
Dialog gescheitert sei, ehe der interreligidse Dialog weitreichende Friichte tragen kdnne.

Cox selbst bindet seinen Glauben an eine befreiungstheologische und 6kumenische
Perspektive. Eine solche kdénne helfen, die Erschitterung des Christentums in seine

~Wiedergeburt‘ zu Uberflhren, damit es seine Seele wiederfinden kbnne.

Emerging Church bei Cox

Anhand vieler Beispiele aus allen Weltreligionen zeigt Harvey Cox auf, dass in einer Vielzahl
religidser Traditionen die Frommigkeit wieder auflebe und sich hin zu einer neuen
Spiritualitdt wandle. Als ,ausgezeichnetes Beispiel“ dafir nennt er die Emerging Church
Bewegung. Sie sei nicht konfessionell gebunden, dezentral und misstraut vielem in den

institutionalisierten Kirchen.

-Wie das friihe Christentum, so ist auch diese Bewegung eine des Geistes, die ihren
Schwerpunkt auf die Nachfolge Jesu und das Streben nach der Verwirklichung der
Gottesherrschaft legt. [...] Im Umgang mit anderen Religionen sind ihnen Austausch

und Kooperation wichtiger wie Bekehrung.“'*’

In den letzten zwei Jahrzehnten habe die Emerging Church Bewegung auch auf die
konventionellen Kirchen Ubergegriffen. Marcus Borg beschreibt die EC -Sichtweise des
christlichen Lebens als ,auf Beziehung und Veranderung hin orientiert* '?®. Die entstehenden
Gemeinden seien besonders gut geristet, im mittlerweile postchristlichen Westen kreativ
Leben und Botschaft Jesu in die postmoderne Kultur zu inkulturieren, und beférdern damit
eine neue Spielart des Glaubens. Sie seien aber darauf bedacht, nicht mit ,westlichen®
Elementen verwechselt zu werden und lagen starkes Gewicht darauf, die ,Botschaft zu

leben*, sie nicht nur zu verkiindigen, dies an den unterschiedlichsten Orten.'?

128 Cox fiihrt das spektakulire Wachstum von Megakirchen, wie z. B. Saddleback und Willow Creek,

an. In den USA gebe es mehr als 400 solcher Kirchen mit 10.000 und mehr Mitgliedern. Das sind
keine Fundamentalisten, sondern diese Gemeinschaften bestehen aus hunderten Laien-Kleingruppen,
die miteinander lernen, beten und handeln. Vgl. Cox, 2009, 20

2" Cox, 2009, 244

'? BORG, Marcus, J.: The Heart of Christianity. San Francisco, 2003, 4, zit. bei Cox, 2009, 245

129 y/gl. Cox, 2009, 245
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Der Wind des Geistes wehe! Cox meint dies an den Umbrichen, die das Christentum derzeit
erschuttern, zu erkennen. Der Glaube, und was er in der Frihzeit des Christentums bedeutet
habe, werde zuriickgewonnen und werde wieder zu seinem Markenzeichen."® Ein neues
Christentum, das weltweit durch eine Vielzahl von Kulturen belebt werde und ,sich nach der
Verwirklichung von Gottes Shalom-Herrschaft in dieser Welt sehne®, sei dabei, ,seine Seele

wiederzufinden“.™’

I. 4. 3 Eine dritte Reformation: Paradigmenwechsel in den Kirchen

Unter vielen mdglichen Autoren wird Christian Schwarz gewahlt, da er mit seiner Bewegung
grolden Einfluss in der freikirchlichen Szene und evangelikalen Landschaft hat. Er spricht von
einer dritten Reformation, die derzeit im Gange sei.

Luther habe die erste Reformation ausgel6st, indem er das Evangelium von der Erlésung
»nur durch die Gnade und den Glauben® wiederentdeckt und propagiert habe, eine Reform
der Theologie. Ab dem Ende des 17. Jahrhunderts kam es in Erneuerungsbewegungen wie
dem Pietismus ,zur Wiederentdeckung einer persdnlichen Beziehung des Einzelnen zu
Gott“. Dies fuhrte zu einer Reformation der Spiritualitdt, der zweiten Reformation. Nun gehe
Gott einen Schritt weiter und rihre die Grundformen der Kirche an. Damit I6se er eine dritte

Reformation aus, eine Reformation der Strukturen, so auch Wolfgang Simson. 2

Reformation der Strukturen

Christian Schwarz, Leiter des Okumenischen Gemeinde-Instituts und Initiator und Leiter der
inzwischen weltweiten und Uberkonfessionellen Gemeindeaufbau-Bewegung, legt die
theologischen Grundlagen vor, die in der praktischen Arbeit als Gemeinde-Kybernetische-
Strategie bekannt geworden ist. Er und sein Team haben 1188 Gemeinden in 32 Landern
auf finf Kontinenten untersucht, dabei wurden 34.314 Personen befragt und mehr als vier
Millionen Antworten bearbeitet. Sein Mega-Bestseller Ubt in 42 Landern und 20
verschiedenen Sprachversionen groRen Einfluss aus.” '

Schwarz geht es um einen vélligen Paradigmenwechsel in den Theologien der Kirchen und
um ein erneuertes Gottesbild. Erst damit sei eine Erneuerung der Christenheit, eine Zukunft
der Kirchen im 21. Jahrhundert, méglich.

~Jede Erneuerungsbewegung hat sich mit einem Gegner auseinanderzusetzen, der den

Namen ,Orthodoxie’ tragt.“'** Das war in der lutherischen Reformation die rémisch-

'%9y/gl. GREELEY, A.: Religious Change in America. Harvard 1989, 129, zit. bei Cox, 2009, 251
¥1vgl. Cox, 53-56

32 y/gl. SIMSON, Wolfgang: Hauser, die die Welt verandern. Emmelsbiill, 1999, 8

38 SCHWARZ, Christian, A.: Die natirliche Gemeindeentwicklung. Nach den Prinzipien, die Gott
selbst in seine Schépfung gelegt hat. Emmelsbull 1998

3% Schwarz, Christian, A.: Die dritte Reformation. Paradigmenwechsel in den Kirchen.
Emmelsbill, 1993, 9
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katholische Orthodoxie, das war in der pietistischen Reformation die protestantische
Orthodoxie. Auch fir den Kampf der Gemeindeaufbau- und Erneuerungsbewegung weht der
heftigste Gegenwind aus den Reihen derer, die die ,rechte Lehre* auf ihre Fahnen
geschrieben haben.

Schwarz differenziert zwischen ekklesia als Ereignis und als Institution. Er analysiert
magische und mystische Missverstandnisse als Paradigmen, die Gemeindewachstum
verhindern. Weiter ist ihm die Unterscheidung zwischen hebraischem und griechischem
Denken grundlegend wichtig. Wahrheit und Glaube zwischen Gesetzlichkeit und billiger
Gnade sind weitere Themen, die Schwarz sehr profund bearbeitet und damit neue Erkennt-
nisse ermdglicht. Aus all dem entwickelt er seinen funktionellen und Uberkonfessionellen

Ansatz zum Gemeindewachstum im 21. Jahrhundert.

Der iiberkonfessionelle Gemeindewachstums-Ansatz

Schwarz bewege sich in einem Uberkonfessionellen Feld, deshalb sei sein theologischer
Ansatz auch Uberkonfessionell und bewege sich immer als ,Theorie zwischen Praxis und
Praxis"'*°.

Die Gemeindeaufbaubewegung sei, so Schwarz, Grundlage fir einen Brickenschlag
zwischen den unterschiedlichsten christlichen Gruppen, und keine der Gruppen sei inter-
essiert an einem verschwommenem Okumenismus, der aus den verschiedenen kirchlichen
Bekenntnissen einen ihnen allen nichtwidersprechenden Extrakt zu gewinnen suche.’®

Aber fast alle sehnen sich doch zunehmend nach Einheit. Viele Gruppen sind daran
interessiert, von anders gepragten Christen zu lernen — nicht zuletzt auch deshalb, um in
ihrem eigenen Dienst effektiver zu werden. Schwarz’ Ansatz ist weit genug, sodass
unterschiedlichste Kirchen und Gemeinden darin Platz finden kénnten, aber gewollt so ,eng",
dass das Ziel, um das es gehe, — das Ereignis- und Gestaltwerden von Gemeinde Jesu

Christi — Angelpunkt aller Bemuhungen bleibt. Schwarz zitiert dazu Wolfgang Huber:

»,heologie ist nicht nur im Anhang, sondern ganz und gar ékumenische Theologie.
Eine Theologie, die diese grundlegende Dimension vernachlassigt oder vergisst,
verweigert sich der Zeit, in der wir leben. Sie verweigert sich der Frage nach der

Zukunft der Christenheit; denn diese Zukunft wird eine 6kumenische sein"."’

Auch wenn sich Gemeinde Jesu Christi vor Ort notwendiger- und gllcklicherweise in
konfessionell und frommigkeitsmaRig unterschiedlich gepragter Form zeigt, so darf dies kein

Alibi fUr einen konfessionellen Provinzialismus werden. Ekklesia sei ihrem Wesen nach ,eine

3% GOLLWITZER, H.: Befreiung zur Solidaritat. Miinchen, 1978, 38, zit. bei Schwarz, 1993, 88

136 \/gl. Schwarz, 1993, 89

" HUBER, W.: Der Streit um die Wahrheit und Fahigkeit zum Frieden. Vier Kapitel 6kumenischer
Theologie. Minchen 1980, 48
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O6kumenische, das heildt Uber die ganze Welt verbreitete und grundsatzlich den ganzen

Weltkreis umschlieRende Familie"'®

Grenzen des uberkonfessionellen Ansatzes

Auch wenn Schwarz es fur wichtig halt, seinen Gemeindeaufbauansatz Uberkonfessionell
darzustellen, so geht er davon aus, ,[...] dass das, was Reformation und Pietismus in die
weltweite Christenheit eingebracht haben, nicht nur die Spezialerkenntnisse einiger weniger
Kirchen sind. Hier handelt es sich um Errungenschaften, von denen der gesamte Leib Christi
profitiert hat und auch in Zukunft profitieren kann“'®.

Dieser Ansatz werde also ausschlielich Kirchen ansprechen, die die beiden ersten Refor-
mationen bereits vollzogen hatten. Wer die Errungenschaften der vorangegangenen
Reformationen nicht teilt, wird keinen Zugang zu dem hier vorgestellten Paradigma finden.
Das gilt auch fir Menschen, die das Zentrum der zweiten Reformation — die Betonung einer
personlichen Christusbeziehung — ablehnen.

Wo dieses Paradigma seine theologischen Wurzeln habe, wird Schwarz immer wieder

gefragt. Er zitiert dazu Christian von Engen.

“It is [...] a very urgent task, that the Church Growth Movement should strive to
elucidate its theological roots. This would include, historically, the Roman Catholic
monastic missionary movements prior to the Reformation and the Protestant
Reformation, refashioned through European Pietism, English and subsequent New

English Puritanism, and twentieth century American Evangelicalism."'*

Von Engen zeigt damit die langen theologischen Wurzeln der Gemeindeaufbaubewegung
des 21. Jahrhunderts auf. Auf diese langen Wurzeln der evangelischen und evangelikalen

Freikirchen wird im Kapitel Il ausfuhrlich eingegangen.

Alle Lehre sei eine veranderbare GroRe

Alle Lehre, auch die christliche, sei eine veranderbare GroRe, die im Lauf der Zeit auch
verandert werden musse, wolle sie ihrem Auftrag, in ihrem jeweiligen zeitlichen und
raumlichen Kontext, der Verkundigung des Evangeliums zu dienen, gerecht werden.

Auch Helmut Thielicke meint, dass keine Lehre — auch nicht die Bekenntnisschriften — fir
die Form ihrer Aussage" eine ,kanonische Geltung im dem Sinne beanspruchen [kénnen],

dass sie sich die Struktur der Geschichtslosigkeit, der Zeitenthobenheit anmaRen."™*'

' BRUNNER, E.: Dogmatik I, Ziirich 21960, 51, zit. bei Schwarz, 1993, 89-90

139 Schwarz, 1993, 94

9 ENGEN, Ch. v.: The Growth of the True Church. An analysis of the Ecclesiology of Church Growth
Theory. Amsterdam 1981, 240

" THIELICKE, Helmut: Der evangelische Glaube. Grundziige der Dogmatik I. Tibingen, 1968, 6, zit.
bei Schwarz, 1993, 127

53



Theologische Begriffe und Formeln — und seien sie so ehrwirdig wie Trinitdt, Homousie,
Zwei-Naturen-Lehre etc. — durften nicht als magisches Erbe gehitet werden, sondern
mussten jeweils neu befragt werden, inwieweit sie ihren Zweck, namlich das Wesen der
biblischen Offenbarung zu erhellen anstatt zu verdunkeln, erfullen.

Aus diesem Ansatz ergibt sich in der Folge die erstaunliche Tatsache, dass unterschiedliche
Lehren gleichzeitig richtig sein kénnen und gleichzeitig in ihrem jeweiligen Kontext Gottes

Absichten dienlich sein konnen.

,Dall es — von den Grenzen dieses Pluralismus einmal abgesehen — zur Vielfalt von
Theologien und Schulmeinungen kommt, hat seinen legitimen Grund darin, dass das
unseren Glauben auslésende Evangelium von der Huld Gottes ja eine adressierte
Botschaft ist und Menschen ganz verschiedener Individualitat, in ganz verschiedenen

Situationen und Zeiten trifft."'*?

Auch im Neuen Testament hatten wir ja keine einheitliche Lehre von Jesus Christus oder von
einer Gemeinde, sondern durch Gottes Vorsehung eine Vielfalt von Lehrtypen, die allerdings

in Jesus Christus selbst ihre Einheit hatten.'?

l. 4. 4 Die Zukunft der Christenheit konnte evangelikal sein

Das meint Stephan Holthaus'*, Dekan und Dozent fiir Ethik an der Freien Theologischen
Fakultat in GielRen. Die Evangelikalen machten zunehmend von sich reden, so Holthaus. Sie
selbst hielten sich fiir eine Bewegung, die die Essentials christlichen Glaubens hochhalt und
verbindlich zu leben versucht. Sie hatten fast durchwegs eine schlechte Presse, werden als
eigenartig, peinlich und seltsam konservativ kritisch beaugt oder oft als ,fundamentalistisch"
abgewertet.

Trotzdem haben sie mehr Zulauf als andere Kirchen, die zunehmend an Mitgliedern
verlieren. Sie reprasentieren heute nach dem romisch-katholischen Block die groRte Gruppe
innerhalb der weltweiten Christenheit, Tendenz steigend.'*® So prognostizieren Trend-
forscher, dass die Evangelikalen die Zukunft der Christenheit pragen konnten, schreibt

Holthaus.

2 THIELICKE, H.: Der evangelische Glaube. Grundziige der Dogmatik Ill. Tibingen, 1978, 308

"3 vgl. Schwarz, 1993, 127-128

'** vgl. HOLTHAUS, Stephan: Die Evangelikalen. Fakten und Perspektiven. Lahr / Schw. 2007, 91-
100

%® Obwohl das Gesamtchristentum langsamer wachst als der Islam (etwa 1,4 % jahrlich), wachst der
evangelikale Teil des Christentums mit 4,7% jahrlicher Zuwachsrate mehr als dreimal so schnell. Mit
anderen Worten: Der Anteil der Evangelikalen erhéht sich innerhalb des Christentums ebenso deutlich
wie an der Weltbevolkerung insgesamt. Heute sind weltweit etwa ein Drittel der Christen Evangelikale.
Dieser Anteil wird in den kommenden Jahrzehnten voraussichtlich weiter steigen. Vgl.
http://www.evangelikal.de/statistik.html/ (abgerufen am 12. 03. 2012)

54



Evangelikalismus aus respektvoller Perspektive

Der Evangelikalismus, so Manfred Oeming”s, Professor fir Altes Testament an der Univer-
sitat Heidelberg, bringe eine Fllle von Aspekten: moralische, politische sowie wissenschafts-
und kulturkritische; er beginne (auch in Osterreich) auf den Bereich der Schulen und
Universitaten einzuwirken und fordere eine differenzierte Auseinandersetzung.

Das intensive Bemuhen, ein Leben so zu gestalten, dass es den MaRstadben der Bibel
entspricht, ndtige Respekt ab, und sei als positiv zu bewerten, restimiert Oeming. Auch die
Forderung nach Einheit von Lehre und Leben, von Wissenschaft und Ethos sei zu
beherzigen. Zu den Positiva des Evangelikalismus gehére zweifellos, dass er in der
Schultheologie das Gespdr fur die Heiligkeit des Textes neu zur Geltung bringen kénne und
gegenuber dessen unbegrenzter Zerlegung heilsamen Widerstand anmelde. Seine Position,
die derzeit gelbte Theologie an den Universitdten werde selbst zum Totengraber des
Glaubens und bewirke durch die Art des Wissenschaftsbetriebes die Auflosung der
Grundlagen des Christentums, sei ernst zu nehmen, so Oeming."’

Evangelikale werden oft diffamiert, weil sie die historisch-kritische Methode der
Bibelauslegung ablehnen'*. So sind auch ihre theologischen Hochschulen, Akademien und
Bibelkollegs (allerdings nur im deutschsprachigen Raum) immer noch nicht staatlich aner-
kannt, was dem Gleichheitsgrundsatz massiv widerspricht. Evangelikale Bibelauslegung ist
nach Oeming weniger an den Autoren und deren Welten interessiert, wie die historisch-
kritische Methode und die Archaologie, noch an den Texten und Sprachen und ihren Welten,
wie z. B. die kanonische Methode, noch an den Lesern und ihren Welten, wie z. B. die
befreiungstheologische und feministische Methode. Evangelikale Hermeneutik interessiert
sich fiir die Sache, die hinter dem Text steht, und stellt damit die Wahrheitsfrage.'*°

Bei Karl Barth lautet die hermeneutische Grundregel dieser an der Wahrheitsfrage inter-
essierten Auslegungsarten.: ,[...] dass ein Text nur im Wissen um seinen Gegenstand und

von diesem Gegenstand her recht gelesen und recht ausgelegt werden kann.""®

,0emnach gibt es eine Ubergeordnete Sachkenntnis, eine Einsicht in das Haupt-
anliegen der Bibel, von der her sich alle weiteren Auslegungsschritte kritische An-
fragen gefallen lassen missen. Die Bibel selbst ist nur Zeugnis der Offenbarung,

nicht das Offenbarte selbst; auch die verschiedenen biblischen Stimmen ringen in all

'*® vgl. OEMING, Manfred: Biblische Hermeneutik. Eine Einfiihrung. Darmstadt 1998, 156-158
*7'\/gl. Oeming, 1998, 157
148 Vgl.: Katholisches Sektenreferat, http://www.weltanschauungsfragen.at/informationen/e/articles
gabgerufen am 12. 03. 2013)

49 Vgl. dazu ausfiihrliche Bearbeitung bei Oeming, 1998, 157, der dort etwa sechszehn verschiedene
Auslegungsmethoden erlautert, die im angloamerikanischen Raum oft weit mehr Bedeutung haben als
die in Europa bevorzugte historisch-kritische Methode.

%0 BARTH, Karl: Kirchliche Dogmatik, 1/2, 505
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ihrer Menschlichkeit darum, die Sache, um die es geht, namlich Gottes Offenbarung

in Jesus Christus, angemessen zum Ausdruck zu bringen.""’

Brevard Springs Childs, Professor fir Altes Testament an der Yale Universitat, stellt fest:
Demgegeniber bleiben alle anderen genannten Methoden buchstablich oberflachlich, weil
sie sich auf die menschlichen Aspekte des Bibeltextes (Autoren, Sprachen, Leser)
konzentrieren. Was die beiden Testamente der einen Bibel ,unaufléslich aneinander bindet,
ist ihr Zeugnis von der gleichen géttlichen Realitat, von der einen zugrunde liegenden Sache,
die beiden Sammlungen innewohnt."'*

,ES geht um die Wirklichkeit, die die Autoren der Texte angerthrt hat, die Wirklichkeit, aus
der die Texte geboren worden sind und von der die Texte Zeugnis sein wollen und damit den

Leser erreichen wollen,“'

meint Oeming. Hier ahnen wir im Hintergrund eine tiefe religiése
Erfahrung, wie sie in Kapitel Il ausfuhrlich beschrieben werden.

Als negativ zu bewerten sei der Riickzug vieler Evangelikaler auf fundamentale, apriorische
Grundgewissheit. Das bringe sie nicht selten in die Versuchung, sich dem offenen Diskurs zu
entziehen. Die verbreitete evangelikale Haltung, auf die Fragen der Gegenwart aus der Bibel
eindeutige, direkt umsetzbare Antworten zu erhalten, habe etwas kindlich Naives an sich und
sei dem Eigenzeugnis der Bibel, die selbst ein Dokument lebendiger Diskussion um die
Geltung von Werten ist, nicht angemessen, so Oeming." Die Bibel erdffne, so Walter
Schmithals, dem Menschen vielmehr einen Raum, innerhalb dessen er selbst zu
entscheiden habe, wie er Liebe leben und realisieren mochte. Die biblische Botschaft
entbinde nicht von eigener Verantwortung, sondern schaffe — freilich in umrissenen Grenzen
— Freirdume, die jeder nach seinem Vermégen fiillen kdénne und misse.'® Vor allem die
hermeneutische Immunisierung durch die Theorie vom rechten Glauben als notwendige
Pramisse fir gottgewolltes Verstehen kann den Evangelikalismus zu einer in sich
geschlossenen Ideologie machen.

Auch als gut evangelisch, theologisch fundierte, ernst zu nehmende Gesprachspartner
bleiben die Evangelikalen fur viele ein ,Skandalon", stellt Holthaus fest. lhr konservatives
Bibelverstandnis sei fir den theologischen Mainstream ein Argernis; ihr Absolutheits-
verstandnis passe nicht in eine Zeit des Relativismus; ihre Liebe zu verbindlicher
Gemeindemitgliedschaft widerspreche dem vorherrschenden Trend zur Unverbindlichkeit;

ihre ablehnende Haltung gegenliber Abtreibung, ausgelebter Homosexualitat, Ehebruch und

> Oeming, 1998, 140-141

192 CHILDS, Bevard, Springs: Die Theologie der Bibel, Bd. 2: Hauptthemen. Freiburg 1996, 446.
SChiIds gilt als einer der renomiertesten und einflullreichsten Bibelwissenschaftler des 20.Jh..)

*% Oeming, 1998, 140

1% vgl. Oeming, 1008, 140 und vgl. BARTON, J.: Understanding the Old Testament Ethics: JSOT 9,
1978, 44-64 und OTTO, E.: Forschungsgeschichte der Entwlirfe einer Ethik im alten Testament. VuF
36, 1991, 3-37, zit. bei Oeming, 1998, 157-158

%% vgl.: SCHMITHALS, W.: Bekenntnis und Gewissen. Theologische Studien zur Ethik. Berlin 1983

56



Sterbehilfe stehe in volligem Kontrast zu liberalen Lebensentwurfen. Trotz ihrer
Bemulhungen, ihren Konservativismus zu lockern und auf moderne Zeitgenossen
zuzugehen, bleibe evangelikaler Glaube etwas zutiefst ,Anderes", ein Stolperstein in unserer
westlichen, postmodernen Kultur.

Trotzdem sieht Holthaus eine gute Zukunft: Als solcher Stolperstein halten die Evangelikalen
der Gesellschaft eben auch einen Spiegel vor. Es werde heutzutage immer offensichtlicher,
dass Relativismus, Pluralismus und Individualismus an ihre Grenzen stol3en. Es gebe kaum
noch gemeinsame Werte, die die heutige westliche Gesellschaft zusammenhielten. Deshalb
sehne sich der postmoderne Mensch immer mehr nach Ubersichtlichkeit, Halt und
Orientierung. Die Sinnfrage stelle sich verstarkt, die Geborgenheit in einer Gemeinschaft
werde vermehrt gesucht, konservative Einstellungen erleben ein Comeback. Solche
Tendenzen bdten den Evangelikalen, die an solchen Werten immer schon festgehalten
haben, neue Chancen. |Ihre Lebens- und Glaubenseinstellungen kénnten daher in Zukunft
die Sehnsiichte vieler Menschen besonders ansprechen. Vielleicht wird so die Zukunft der

Christenheit zunehmend evangelikal. Ein fairer Dialog sei jedenfalls nétig und méglich.'®

l. 4. 5 Transformation — magisches Wort fiir Post-Christendom-
Theologen
In unseren Zeiten der ,open sources” postet Johannes Reimer, Professor flr Missiologie am

Theologischen Seminar des Bundes Freier Evangelischer Gemeinden, auf Facebook:

.Emerging Church, gesellschaftsrelevanter Gemeindebau, extern fokussierte Mission,
holistische, missionale Gemeinde — das sind alles Begriffe, die heute wie magische
Formeln unsere Kongresse beherrschen. Sie spiegeln unsere evangelikale Suche
nach Ganzheitlichkeit, nach neuen Wegen in der Mission und im Gemeindebau wider.
Die alten Zugénge scheinen in der postmodernen Wirklichkeit nicht mehr zu
funktionieren. Entsprechend hoch werden Konzepte gehandelt, die aus der
theologischen Kiche der Radikalen Evangelikalen stammen. Ein klassisches Beispiel
stellt das gerade [...] erschienene Buch von Michael Frost und Allan Hirsch ,Die
Zukunft gestalten. Innovation und Evangelisation in der Kirche des 21. Jahrhunderts’
dar. Darin wird auf popular-gemeindlicher Ebene all das gesagt, wofur die Radikalen
Evangelikalen seit Jahrzehnten kdmpfen. Wir tun also gut daran, uns insgesamt mehr

mit ihrer Theologie zu beschaftigen.'*’

1% v/gl. fiir den gesamten Abschnitt Holthaus, 2007, 99-100

7 http://lwww.facebook.com/messages/?clk_loc=1#!/groups/90711776226/ (abgerufen am 12. 3.
2012). Zitat aus FAIX, Tobias / REIMER, Johannes / BRECHT, Volker (Hg): Die Welt verandern.
Grundfragen einer Theologie der Transformation. Transformationsstudien Bd. 2, Marburg / Lahn,
2009, 259. Dem Einfluss der Radikalen Evangelikalen wird in dieser Arbeit das Unterkapitel 111.12.3
gewidmet.
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Il. Entscheidungschristentum und

Religiose Erfahrungen

Il. 1 Freiheit, Autonomie und ldentitat

Sinnbezogene Schlagworter wie Freiheit, Autonomie und Identitat, sind allgegenwartige Leit-
themen der heutigen Diskussion. ,Die Sinnfragen sind heute in einem Male individualisiert

“158 5o Franz-Xaver Kaufmann, Professor fir

wie nie zuvor in der menschlichen Geschichte
Soziologie an der Universitdt Bielefeld. Zu dieser Entwicklung hat das Christentum
nachhaltig beigetragen, ,ja sie entspricht im Male seiner Individualisierung des Glaubens-
anspruchs sogar dem Gesetz, nach dem die prophetische Tradition des Judentums und die
personalisierende, trinitatsmythische Tradition des Christentums angetreten sind*'>°.

Der Forschungsgegenstand dieser Arbeit bezieht sich auf Entscheidungschristentum. Die
nachfolgende Erdrterung soll hilfreich sein zu verstehen, warum Entscheidungsfahigkeit in
der heutigen multipluralen Gesellschaft mehr denn je gefragt ist. Sie soll auch in aller Kurze
der Frage nachgehen, wie Autonomie und ldentitat entstehen und wie es dazu kommen
konnte, dass sich solche Arten von religidsen Bewegungen, die sich auf personliche
Entscheidungen stitzen, eher im angelsachsischen Raum entwickelt haben und im
kontinental-europaischen Raum erst nach und nach wachsen.

Die Verkirchlichung des Christentums habe in der Vergangenheit Gber weite Strecken dazu
beigetragen, dass der Einzelne seine persénliche Verantwortung vor Gott aus den Augen
verlor und diese den Kirchen Uberlies, so Kaufmann. Wie Kaufmann auch aufzeigt, wird es in
der ,Uberkomplexen Moderne* (Kaufmann) immer unplausibler, sich auf o6&ffentliche
Institutionen zu stlitzen, denen man um der eigenen Selbstbehauptung willen nur mit Distanz
begegnen kann. Heute ist gerade auch in religiosen Angelegenheiten die eigene
Entscheidungsfahigkeit gefragt.

In der gegenstandlichen Erdrterung soll diese Diskussion noch etwas vertieft und aufgezeigt
werden, wie der Mensch auch heute noch den Rickschluss auf spezifische Erfahrungen

braucht, um Freiheit'®®, Autonomie und daraus Identitat entwickeln zu kdnnen.

%8 KAUFMANN, Franz-Xaver: Wie tiberlebt das Christentum? Freiburg u.a. 2000, 61

%% Der judische Gott war von Anfang an einer, der an einen persénlichen Glauben appelliert hat.
Gerade darin liegt in religionsvergleichender Sicht das grundséatzlich Neue der judischen und in der
Folge der christlichen Religion: Sie sind nicht bloRRer Kult, sondern sie verlangen ,Glauben®.
Kaufmann, 2000, 61,143. Vgl. im Gesamten Kaufmann, 2000, 55-144

190 Freiheit* als rechtlicher Status bedeutete in der griechischen Antike ,die Zugehorigkeit zu einer
schitzenden Gemeinschaft® im Gegensatz zu der ,Unfreiheit® der Unfreien. Fir die Freiheit als
Eigenschaft von Personen ist der christliche Impuls wichtig, der zur Verinnerlichung des Freiheits-
konzeptes fiihrte. Die frilhen christlichen Philosophen haben sich ausdriicklich der dem Neuen
Testament entnommenen Freiheitssemantik bedient. ,Grundsatzlich frei ist, dem biblischen
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Il. 1. 1 Autonome kritische Zeitgenossenschaft

Nachdem Kaufmann eindrtcklich aufgezeigt hat, wie es zum Erfolg des Christentums in der
Antike kam, und das Einwirken dieses Christentums auf die historische Entwicklung der
abendléndischen Freiheitsgeschichte skizziert,"®' fragt er sich, wie das Christentum die
Moderne Uberleben werde.

Das Christentum verdanke seinen geschichtlichen Erfolg der Fahigkeit, seine Botschaft stets
erneut im Lichte unterschiedlicher Kulturen auszulegen. Trotz seiner Traditionsgebundenheit
habe es dabei eine erstaunliche historische Komplexitat erreicht. In unserer heutigen Epoche
fortgesetzten Wandels und ungewisser Zukunft werde auch das Christentum zu neuen
Auslegungen seiner Botschaft als Ressource und zur Entwicklung zeitgemaler Formen der
Vergemeinschaftung herausgefordert. ,Es wird aber seine Aufgabe nicht als Anpassung,
sondern nur in kritischer Zeitgenossenschaft erfiillen kénnen*."®* Auf diese Herausforderung
wird im Zuge der Erforschung von Emerging Church in dieser Arbeit ndher eingegangen
werden.

Weiter Kaufmann: Insbesondere werde im Horizont der postmodernen Akzeptanz einer in
sich pluralen Vernunft ,die Mdglichkeit eines eigenstandigen religidsen Denk- und
Erfahrungsbereichs nicht mehr von wissenschaftlichen Testkriterien abhangig zu machen
sein.“’®® Wie schon Habermas'® fordert Kaufmann hier also den allgemeinen Respekt vor
der Gleichwertigkeit und Gultigkeit eigenstandigen religidsen Denkens und Erfahrens.

Als Ursache des eklatanten Traditionsabbruchs in Europa der vergangenen Jahrzehnte
nennt Kaufmann die Einflhrung der Religionsfreiheit als am elementarsten wirksam. Von
380 an, als Kaiser Theodosius |. das rémisch-byzantinische Christentum zur Staatsreligion
erklarte, bis 1789, in katholisch gepragten Landern theoretisch bis zum 2. Vatikanischen

|165

Konzil ™ in den 1960er Jahren, praktisch mancherorts sogar bis heute, war die Zugehorigkeit

Verstandnis zufolge, nur der eine Gott. Doch es steht dem Schépfer aller Dinge frei, auch dem
Menschen Freiheit zu schenken, und eben dies unterscheidet letzteren von den Tieren und gibt ihm
seine spezifische Wirde.“ Vgl. Kaufmann, 2000, 55

161 Vgl. Kaufmann, 2000, 139. Es dirfte hinreichend bekannt sein, dass der freiheitliche sakularisierte
Staat sich auf Grundlagen stitzt oder sich nur auf Grundlagen entwickeln konnte, die er sich selbst
nicht schaffen kann (Béckenforde). Er sollte diese Grundlagen weder wegrationalisieren, vernach-
lassigen noch vergessen. Schlagworter wie Identitat, Autonomie und Freiheit, sind mehr denn je
Leitthemen der heutigen Diskussion. Nachdricklich weist Kaufmann darauf hin, dass abend-
ldndische Theologie und Philosophie all diese Denkfiguren aus biblischem Gedankengut entwickelt
haben. Kaufmanns These besagt, dass der von Max Weber sogenannte abendlandische Sonderweg
sich in hohem Malfde von den christlichen Freiheits- und Gleichheitsvorstellungen her orientiere. Vgl.
Kaufmann, 2000, 51

192 Kaufmann, 2000, 105-144, 109

1% Kaufmann, 2000, 110

1e4 Vgl. Habermas, Jiirgen: Vorpolitische moralische Grundlagen eines freiheitlichen Staates. 2004

1% Zum Einfluss der USA auf die Entstehung der Erklarung iiber die Religionsfreiheit in Dignitas
Humanae vgl. KOMONCHAK, Joseph A.: Das Il. Vatikanum und die Auseinendersetzung zwischen
Katholizismus und Liberalismus. In: Vatikanum Il und Modernisierung, 147-169, zit. bei Kaufmann,
2000, 112
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zum jeweils ,richtigen® christlichen Bekenntnis entweder soziale Selbstverstandlichkeit oder
eine Frage des Uberlebens, mindestens ein Gebot praktischer Klugheit. Bis dahin hatte die
Katholische Kirche die konfessionelle Bindung des Staates gefordert. Die politisch und
rechtlich erzwungene Zugehdrigkeit wurde mit Einflhrung der Religionsfreiheit in Europa
offiziell beendet. Solange Kirchenaustritte nicht mdglich waren, wurde auch die oft schon
fortgeschrittene innere Emigration kaum sichtbar: ,Fir den groen Teil der Bevdlkerung
bestand Religionszugehorigkeit ohnehin einfach als Konformitat zur verbreiteten Sitte, und
die lie® sich durch Verbot und die Verfolgung von Abweichlern recht erfolgreich
stabilisieren.“'®
Am diesbeziglichen Gegenbeispiel der USA sei einiges zu lernen, so Kaufmann. In den
Vereinigten Staaten wurde die Wahlfreiheit hinsichtlich eines bestimmten Bekenntnisses
bereits sehr friih (1639 / 1776"®") verankert. Die Zugehérigkeit zu irgendeinem religidsen
Bekenntnis wurde und wird jedoch bis heute von einem guten Blrger erwartet und auch
sozial sanktioniert.
~Wahrend in europaischen Gesellschaften religidse Verschiedenheit (Abweichung)
als Bedrohung des gesellschaftlichen Zusammenhalts gesehen wurde, war in den
Vereinigten Staaten gerade die Duldung einer derartigen Vielfalt eine notwenige
Bedingung dafiir.“'®®
Dort gelang es also, die Zugehoérigkeit zu einer Religion als Element einer positiven
Freiheitsbetatigung auch im Horizont der Aufklarung zu verankern. Da auf Grund der Vielfalt
die diversen Religionsgemeinschaften dort immer auch um Mitglieder konkurrieren mussten,
blieb auch der dem Christentum immanente missionarische Auftrag ganz praktisch lebendig,
,2und die partizipativen Gewohnheiten der amerikanischen Demokratie ,vor Ort’ schlugen sich
auch in der Praxis der meisten Kirchen nieder.“'®
Im Gegensatz zu Amerika blieb das Christentum in Europa bis ins 20. Jahrhundert fast

durchgehend staatskirchlich oder sonstwie konfessionell monopolistisch verfasst. Frei-

1% Kaufmann, 2000, 111

'°" EinfluR der ,radikalen Reformatoren“ und des Calvinismus: Wie aber kam es zum Durchbruch des
individualistischen Verstandnisses der Freiheitsrechte? Der Konflikt zwischen dem Einzelnen und dem
Gemeinwesen artikulierte sich zuerst und am entschiedensten im Gewissenskonflikt der tauferischen
und calvinistischen Abweichler (Dissenters, spatere Baptisten) in England zu den konfessionalisierten
Herrschaftsformen. Um die Eigenarten ihres Glaubens und ihrer Gemeindeorganisation zu sichern,
forderten sie vom englischen Konig als zu garantierende Freiheitsrechte die Freiheit nicht nur des
Gewissens, sondern auch des offentlichen Bekenntnisses. Die in der Folge von Auswanderung vor
allem in den Vereinigten Staaten wirksam werdende kongregationalistische Richtung sah in der demo-
kratisch verfassten und sich unter den unmittelbaren Willen Gottes stellenden ,Heiligen Gemeinde“ die
angemessene Form religiéser und politischer Vergemeinschaftung. Im Anschluss an die amerikani-
sche Unabhangigkeitserklarung gelangten die Normen in die amerikanische ,Bill of Rights“ als dem
Vorbild fir die Grundrechtskataloge europaischer Verfassungen. Vgl. MORGAN, E.S.: Inventing the
People. The Rise of Popular Sovereignty in England und America. New York, 1988, 295ff

"% WILSON, Brian: Die christliche Gemeinschaft. In: Geschichte des Christentums, 587-612, 590, zit.
bei Kaufmann, 2000, 114

"% Ebda
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“1% verunglimpft und

kirchliche Bestrebungen wurden eher ausgegrenzt, als ,Sektiererei
konnten daher nur eine sehr marginale Rolle spielen. So gerieten die Kirchenleitungen kaum
unter Konkurrenzdruck und das partizipative Element entwickelte sich erst spat. Vielfach
wurde und wird deshalb auch Kirchenzugehdrigkeit als traditionales und tendenziell freiheits-
beschrankendes Moment wahrgenommen, wozu die Praxis der Katholischen Kirche und die
kollektive Erinnerung an gewalttatige konfessionelle Auseinandersetzungen auch innerhalb
des Protestantismus beitrugen."”" |Es scheint also so etwas wie ein kollektives Gedachtnis
zu geben, durch welches Traditionen und Traumata vielleicht weniger inhaltlich als
hinsichtlich ihrer kulturellen Wertigkeit von Generation zu Generation weitergegeben
werden.“'"?

Dies und der allgemeine Verlust von sozialen Milieubindungen scheinen hiermit die
entscheidenden Faktoren fiir die sinkende Plausibilitat dessen, was die Kirchen vertreten, zu
sein, und damit einhergehend die sinkende Verbundenheit vieler Menschen mit ihren
Kirchen. Der kirchliche Anspruch wird zunehmend als fremdbestimmend, in Widerspruch zu

den wachsenden eigenen Autonomieansprichen stehend, wahrgenommen und abgelehnt.

ll. 1. 2 Die funktionale Notwendigkeit personlicher Autonomie unter

den Bedingungen einer liberkomplexen Moderne

Die nach dem Zweiten Weltkrieg einsetzende Wohlstandssteigerung, der technische Fort-
schritt, wachsende Mobilitdt und Massenmedien und vor allem die zunehmende Bildungs-
beteiligung hatten zu einer allgemeinen Horizontserweiterung von bis dahin unvorstellbaren
Ausmalen gefluhrt, so weiter Kaufmann. ,Die Erschitterung der Plausibilitat der bisherigen
,GrofRerzahlungen’ (J. F. Lyotard) wurde insbesondere durch die kultur-revolutionare
Bewegung der sogenannten 68er Generation geférdert. Seither ist der Traditionsabbruch
offenkundig.’”® Die in den letzten zwei Jahrzehnten zunehmende wirtschaftliche Konkurrenz
I0se eine Beschleunigung des sozialen Wandels aus, der die Lebensverhaltnisse, insbe-

sondere der nachwachsenden Generation, in atemberaubender Weise verandert habe. Die

70 Sekte“ als stark negativ besetzter Begriff wurde in Osterreich fir alles Religiése, was nicht
katholisch oder evangelisch war, verwendet. In Osterreich wurde erst in den spaten 1990er Jahren der
Begriff Sekte durch ,neue religidse Gruppierungen® ersetzt. 1998 trat ein &sterreichisches
Bundesgesetz Uber ,die Rechtspersonlichkeit von religidsen Bekenntnisgemeinschaften® in Kraft. Figl
bemangelt zu Recht, dass die Sicht der Religionswissenschaft weithin aus der Diskussion
ausgeschlossen wurde. Vgl.: FIGL, Johann: Neue Religionen. 457-459. Vgl. Katholisches
Sektenreferat, http://www.weltanschauungsfragen.at/informationen/e/articles (abger. am 12. 03. 2013)
" Eindriicklich beschreibt Hollinger die nachhaltigen Folgen der erlebten Gewalt einer repressiven
Herrschaftskirche in der europaischen Kirchengeschichte, die bis auf die Zeit der Christianisierung
zuriickzufiihren sei. HOLLINGER, Franz: Volksreligion und Herrschaftskirche. Die Wurzeln religiésen
Verhaltens in westlichen Gesellschaften. Opladen, 1996, 249ff

'" Kaufmann, 2000, 115

'"® Kaufmann, 2000, 101
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Traditionen der Herkunftsmilieus, Familie und Kirche, hatten ihre Autoritat verloren und
scheinen kaum mehr plausible Antworten auf brennende Fragen der Lebensfiihrung geben
zu kénnen. Im Gegenzug und als notwendiger Ersatz wachse der Einfluss der Gleichaltrigen,
der Massenmedien, der Bildungs- und Beratungseinrichtungen, die dem Einzelnen dabei

helfen sollen, die fur ihn jeweils glltigen Werte herauszufinden.

Persénliche Autonomie'
Ein elementarer Sachverhalt der gegenwartigen Epoche sei, so Kaufmann, dass je mehr

Moglichkeiten zur Auswahl stehen,

.desto geringer wird die allgemeine Wertigkeit oder Relevanz jeder einzelnen
Mdglichkeit. Ausnehmend wertvoll werden Moglichkeiten nun nur noch, sofern ihnen
eine solche Wertigkeit im Akt des Auswahlens seitens der Wahlenden selbst gegeben

Wird.“175

Damit einhergehend, verlieren nicht nur die Traditionen der Herkunftsmilieus ihre
Plausibilitdt, sondern die beinahe ,unbegrenzten Moglichkeiten“ erzeugen einen fort-
gesetzten Entscheidungsdruck. Das Individuum steht nun vor der Alternative, entweder die
nachstbeste Moglichkeit zu ergreifen, oder aber eigene Strategien zu entwickeln, um mit der
Vielfalt der Méglichkeiten umgehen zu kénnen. Um nicht einfach im propagierten Mainstream
unterzugehen, wird eine reflektierte Wahl, sein ,eigenes Leben’ zu gestalten® immer
dringlicher. Reflektiete Wahl heif3t jedoch stets auch bewusster Verzicht auf andere
Moglichkeiten. ,Und so bedarf es einer gewissen inneren Distanzierungsfahigkeit von
gegenwartigen Situationen und brauchbarer personlicher Auswahlkriterien, ja der individuell

zu entwickelnden Entscheidungsroutinen, um sich einen Handlungsspielraum zu erhalten®.'”®

Um sich selbst behaupten zu kénnen und handlungsfahig zu bleiben, missen Menschen mit
der heutigen Auswahl an Moglichkeiten zunehmend eigene Zielvorstellungen und darauf
bezogene Entscheidungskriterien entwickeln.

Der Respekt vor der Autonomie des Einzelnen, der von der reformatorischen Theologie

wenigstens dogmatisch schon seit langem vertreten wurde, hat schlieBlich in der

" Dass der aufklarerische Mensch sich selbst als autonomes Wesen verstehen kann, wird nur

verstandlich vor dem Hintergrund einer urspringlich am Wesen des transzendenten Gottes
gewonnenen Idee der Autonomie. Georg Friedrich Wilhelm Hegel dazu: ,Dal} aber der Mensch an und
fur sich frei sei, seiner Substanz nach, als Mensch frei geboren — das wusste weder Plato noch
Aristoteles [...] Erst in dem christlichen Prinzip ist wesentlich der individuelle persénliche Geist von
absolutem Werte [...] In der christlichen Religion kam die Lehre auf, dass vor Gott alle Menschen frei,
dall Christus die Menschen befreit hat, sie vor Gott alle gleich, zur christlichen Freiheit befreit sind.
Diese Bestimmungen machen die Freiheit unabhangig von Geburt, Stand, Bildung usf. Und es ist
ungeheuer viel, was damit vorgertickt worden ist.“ HEGEL, Georg Wilhelm Friedrich: Einleitung zur
Geschichte der Philosophie. Samtliche Werke. Stuttgart, 1927, Bd. 17, 79f

'"> Kaufmann, 2000, 117

'"® Kaufmann, 2000, 117
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Anerkennung der Religions- und Gewissensfreiheit durch das Zweite Vatikanische Konzil
auch im Katholizismus Einzug gehalten. Von dieser Autonomie wird nun heute auch in

Europa zunehmend Gebrauch gemacht.

,In den USA dagegen brachte es die frihe Verankerung der Religions-, Glaubens-
und Gewissensfreiheit mit sich, dass die Wahlmoglichkeit, aber auch die Not-
wendigkeit freier Entscheidung weit starker in den kulturellen Selbstverstandlichkeiten

verankert sind.“""’

Wahlmdglichkeit, Wahlfreiheit und die damit zu Ubende Entscheidungsfahigkeit scheinen
also aufgrund dieser historischen Tatsachen in den USA im Gegensatz zu Europa durch
langjahrige Gewohnheit selbstverstandlicher und fortgeschrittener zu sein, so Kaufmann.
Diese Hypothese wird noch weiter untersucht werden mussen.

Der Ernstfall der Postmoderne bedeutet demnach bei Kaufmann, dass der Einzelne
zunehmend ohne durch seine Lebenswelt stabilisierende? Vorgaben ,sich selbst erfinden®
musse. Lebensfuhrung werde zu einem Problem fortgesetzter personlicher Entscheidungen.
Wirde den Menschen ,die Konsistenz von Identitdtsansprichen®, wie gelegentlich in
postmodernen Diskursen empfohlen, gar nicht mehr zugemutet, ware die Aufklarung mit

ihrem Aufruf zur Miindigkeit endgiiltig gescheitert.'”®

Il. 1. 3 Bedingungen einer personenbezogenen Relevanz des

Christentums

Die Entstehung von Identitat und Autonomie

~,unter den Bedingungen homogener sozialer Milieus erscheint die sogenannte Verinner-
lichung von Werten und Normen, also ihre Ubernahme aus den verbreiteten Auffassungen

der Umwelt als eine zureichende Antwort*'”

, S0 Kaufmann und so argumentierte auch noch
die Sozialisationstheorie im Gefolge von Talcott Parsons'’.

Mit dem Verlust der Eindeutigkeit und Entstrukturierung der Lebenswelten kdnne diese
Erklarung jedoch nicht mehr Uberzeugen. Daraufhin habe man die Identitatsentwicklung oder
,die autonome Personlichkeit* zum Sozialisationsziel erkoren, ohne recht erklaren zu

kénnen, wie eine solche zustande kommen soll."®"

" Kaufmann, 2000, 118

78 ygl. Kaufmann, 2000, 119

'"® Kaufmann, 2000, 119

180 \/gl. PARSONS, Talcott: Christianity. In: International Encyclopedia of the Social Sciences. New
York / London, 1968, Bd. 2, 425-447

87 Wichtige Vorarbeit zum Thema wurde von KRAPPMANN, Lothar: Soziologische Dimensionen der
Identitat. Stuttgart, 1973, geleistet.
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Erst in jiingster Zeit ist durch die Arbeiten von Hans Joas'® eine gewisse Erhellung in die
Entwicklungsbedingungen menschlicher Autonomie gebracht worden.'®® Joas kniipft dabei
an den in Europa stets unterschatzten amerikanischen Pragmatismus an, namentlich an den
Religionspsychologen William James. James stellte in seinem Versuch, der religiosen
Erfahrung einen Ort in einer nachmetaphysischen, ,von wissenschaftlichen Wahr-
heitskriterien impragnierten Kultur® zu sichern, einen direkten Zusammenhang zwischen
personlicher Religion und dem menschlichen Willen her™, der uns zuriick in die Nahe
jener mittelalterlichen Bestimmung des Menschen als ,ens morale® fiihrt'®

Im Sinne einer Werteentstehung als verbindlicher Erfahrung insistiert James auf der
Inkommensurabilitdt (Unibersetzbarkeit) zwischen Naturverhaltnissen und menschlichen
Verhaltnissen. Letztere seien konstitutionell von der menschlichen Willensfreiheit bestimmt,
was bei James phanomenologisch plausibilisiert wird.

,ES gibt demnach Falle, wo eine Tatsache Uberhaupt nicht eintreten kann, wenn nicht vorher
ein Glaube an ihr Eintreten da ist. Und wo der Glaube an eine Tatsache helfen kann, sie zu
schaffen [...].“'® Hier ist die Rede von der Betitigung eines individuellen Vermdgens,
namlich Glaube.

Wie aber kommt ein solcher im wissenschaftlichen Sinne nichtbeweisbarer Glaube
zustande? Kaufmann dazu: ,Er beruht auf persdnlichen Erfahrungen, die einer Person das

Selbstvertrauen in die Richtigkeit ihres Tuns geben.“'®’

%2 Hans Joas ist Leiter des Max-Weber-Kollegs fir kultur- und sozialwissenschaftliche Studien in

Erfurt und Professor flir Soziologie und Social Thought an der University of Chicago.

'8 vgl. JOAS, Hans: Die Kreativitat des Handelns. Frankfurt / M. 1992. Vigl. ders.: Die Entstehung der
Werte. Frankfurt / M. 1997

184 vigl. JAMES, William: Die Vielfalt religidser Erfahrung.1902, deutsche Ubersetzung: Frankfurt / M.
1997. Dieses Werk ist nicht nur ein Klassiker der friihen Religionspsychologie, es eréffnet auch einen
neuen Zugang zu einer ,postmetaphysischen Religiositat®. (Joas: Entstehung der Werte.1997, 72f)

'8 Die Personalitat des Menschen wurde aus der Personalitat Gottes abgeleitet und damit der bereits
in der Schépfungsgeschichte zu findende Gedanke der Gottesebenbildlichkeit des Menschen auf eine
neue Stufe gehoben. Diese metaphysische Perspektive wurde fiir die mittelalterliche und neuzeitliche
Bestimmung der Person als einem moralischen, d.h. von der Sehnsucht nach dem géttlichen Guten
beseelten, freien Wesen gedacht und so als Inbegriff menschlicher Freiheit wegleitend. Vgl. OEING-
HANHOFF, Ludger: Metaphysik und Freiheit. Ausgewahlte Abhandlungen. In: KOBUSCH /
JAESCHKE, (Hg) : Trinitarische Ontologie und die Metaphysik der Person. Minchen, 1988, 133-165
Im weiteren Denkstrang von Alexander von Hales, Bonaventura, Duns Scotus und Wilhelm von
Ockham wird die Person als ,ens morale“ bestimmt, d.h., was eine Person ist, lasst sich nur aus ihrem
Verhaltnis zu anderen Personen bestimmen, und dieses Verhaltnis aufert sich im Willen zur
Anerkennung der je spezifischen Wirde, welche ihr in ihrer Eigenart zukommt. Hier sehen wir bereits
die Elemente des neuzeitlichen Zusammenhangs von menschlicher Freiheit als Sittlichkeit, d.h. der
frei gewollten Anerkennung der Freiheit des Mitmenschen als Bedingung der eigenen Freiheit. Dieses
Verhaltnis sollte das trinitarische Verhaltnis der géttlichen Personen ausdricken. Hier wurde also zum
ersten Mal die Eigenstandigkeit des Problems menschlicher Ordnung in Abhebung von dem der
natirlichen Ordnung bedacht, und diese Differenz der Person im Verhaltnis zur Vernunft und zur
Natur. ,Menschliches Handeln ist nicht primar technischer oder rationaler, sondern moralischer Natur,
weil es Ausdruck des autonomen Willens ist. Und in dieser Fahigkeit zur Freiheit besteht die Wirde
des Menschen.” Vgl. Kaufmann, 2000, 57-58

1% JAMES, William: Der Wille zum Glauben. In: ders.: Essays {iber Glaube und Ethik. Giitersloh,

1948, 40-67, 61, zit. bei Kaufmann, 121. Vgl. dazu auch Kaufmann, 2000, 57-59

8" Kaufmann, 2000, 121
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Mit Bezug auf ,personliche Religion® wird diese fur alle Formen kreativen Handelns
charakteristische Konstellation von James wie folgt zugespitzt: ,[...] die Geflihle, Handlungen
und Erfahrungen von einzelnen Menschen in ihrer Abgeschiedenheit, die von sich selbst
glauben, dass sie in einer Beziehung zum Géttlichen stehen.*'® Zwar wird bei James keine
inhaltliche Bestimmung des ,Géttlichen® vorausgesetzt, wohl aber eine qualifizierte Erfahrung
von besonderer Verbindlichkeit, wie sie beispielsweise als feierliche, mystische oder

enthusiastische beschrieben werden kann.

,Die dadurch ausgel6sten Gefiihle sind, fur die, die sie haben, genauso Uberzeugend
wie jede andere unmittelbare sinnliche Erfahrung, und die sind in der Regel viel
Uberzeugender als alle Ergebnisse, die auf dem Wege der reinen Vernunft gewonnen
werden. [...] Wenn man sie stark hat, kann man sie wahrscheinlich nur als echte
Wahrheitserkenntnisse, als Offenbarungen einer Art von Realitat betrachten, die kein
Gegenargument entkraften kann, selbst wenn man ihm mit Worten nicht gewachsen
ist, 189

Wie sich von selbst versteht, werden durch solche Erfahrungen ausgeldste Bindungen nicht
als fremdbestimmt, sondern als tiefster Ausdruck des Eigenen erfahren. Kaufmann bestatigt
nun, dass religiodse Erfahrungen dieser Art einer Person eine ,widerstandsfahige Identitat*
vermitteln kdnnen, die sich als Selbstbehauptung in den verschiedensten Lebenskontexten
aullern kann. Auch der humanistische Psychologe Viktor Frankl weist auf die Bedeutung

° Was fiir einen Stellenwert solche

solcher sinnkonstituierenden Erfahrungen hin."
Erfahrungen bei Mitgliedern von Emerging Church haben, wird in der empirischen Forschung
dieser Arbeit anhand von Interviews erhellt werden.

Hans Joas erweitert diese Perspektive auf den Gesamtbereich der sogenannten ,starken
Wertungen®, an denen der Mensch sich beim Abwagen unterschiedlicher Entscheidungs-
alternativen in letzter Instanz orientiert. Solche beschriebenen Erfahrungen zeichnen sich
nach Joas dadurch aus, dass der Mensch unter ihrem Einfluss “[...] von Gefuhlen der
Emporung, der Scham oder der Schuld, der Ehrfurcht oder Bewunderung ergriffen* werde.'"
Joas interpretiert diese als Erfahrungen von Selbstbindung und Selbsttranszendenz, welche
das charakteristische Moment personlichkeitsbestimmender Werte ausmachen.'®

Weil Autonomie in westlichen Kulturen eine hoch positiv bewertete Persdnlichkeits-
komponente darstellt, ist es wichtig, zu verstehen, dass genau solche oben genannten

Erfahrungen wesentlich zu ihrer Entfaltung beitragen. Kaufmann fasst zusammen,

188 James, 1902, 63f

'8 James, 1902, 104f

%0 v/g1.: Frankl, Viktor, E.: Der Wille zum Sinn. Bern, 21977
1 Joas, 1997, 203

92 vgl. Kaufmann, 2000, 122
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,das menschliche Autonomie nicht einfach eine zur Reifung kommende Anlage ist,
sondern eine in Erfahrungen von Selbstbindung und Selbsttranszendenz sich
allmahlich entwickelnde Eigenschaft, die dem Menschen eine sichere Stellungnahme
zu seinen Bedurfnissen und Winschen, aber auch zu seinem Verhalten, seinen

Handlungen sowie zu den Meinungen und Handlungen anderer gestattet.*'®

Autonomie &aulere sich demnach in der Fahigkeit zu stabilen und stimmigen
Entscheidungen, also zu intentional koharent gerichteten Wahrnehmungen, Interpretationen
und Wahlhandlungen, welche einer Person ein bestimmtes, meist auch flr dritte
erkennbares, VerlaRlichkeit suggerierendes Profil vermittle, das vielfach auch Vertrauen
erzeuge.

Selbstbehauptung in heutigen Uberkomplexen Zeiten setzt einen reflexiven Umgang mit dem
eigenen Leben voraus, der heute unter dem Titel ,Biographie® verhandelt wird.

Man darf aufgrund der Ausflihrungen von James und Joas folgern, ,dass beim Ausfallen von
derartigen ,wertepragenden Erfahrungen’ auch die Personlichkeitsentwicklung leidet”.’®
Wem also wertepragende Erfahrungen fehlen, der tut sich schwer, situationstibergreifende
Leitvorstellungen und Wertebindungen zu entwickeln, und wer nicht weif3, was er will und
warum so und nicht anders, scheint daher auch in der praktischen Lebensflihrung auf

charakteristische Weise benachteiligt zu sein.'®

Il. 1. 4 Die Tradierung des Glaubens

Es seien vor allem lebensweltliche Stitzen, so Kaufmann, welche dem christlichen Glauben
abhanden gekommen seien. Und eben deshalb musste sich dieser, um glaubwirdig zu sein,
weit starker an seinen zentralen Inhalten ausweisen als je zuvor. Wurde man durch die
Jahrhunderte hindurch in den Landeskirchen einfach durch die Sauglingstaufe Christ und
blieb das dann auch entlang der den Lebenslauf strukturierenden kirchlichen Ereignisse, so
wirde heute zum Christ -Werden oder -Bleiben ein Akt der persénlichen Entscheidung
notwendig.'®® Karl Rahner hat schon 1972 formuliert und dies durchaus im Sinne von William

James:

' Kaufmann, 2000, 123

% Inwiefern handelt es sich aber bei den Selbstbindung und Selbsttranszendenz erzeugenden
Ereignissen um religidse Erfahrungen? U. a. wenn heute im Zusammenhang mit neuen religidsen
Kultformen von ,Sehnsuchtsreligionen“ die Rede ist, also von Esoterik, New Age, synkretistischer
Mythensuche, Okospiritualitat, Naturheil-, Magie- und Okkultpraktiken etc., als ,postmoderne Variante
der Volksreligiositat®, so ist deren Charakteristikum genau diese Sehnsucht nach ebensolchen
Erfahrungen. Diese als ,religios zu bezeichnen, bestatigt der Erfahrungsschatz der Hochreligionen.
Vgl. WIDL, Maria: Sehnsuchtsreligion. Frankfurt / M., 1994

9% ygl. Kaufmann, 2000, 125

1% v/gl. Kaufmann, 2000, 134-135
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,Der Fromme von morgen wird ein ,Mystiker’ sein, einer der etwas ,erfahren’ hat, oder
er wird nicht mehr sein, weil die Frommigkeit von morgen nicht mehr durch die im
voraus zu einer personalen Erfahrung und Entscheidung einstimmige, selbstver-

standliche &ffentliche Uberzeugung und religiése Sitte aller mitgetragen wird.“'®’

Die Errungenschaften der Moderne haben die Traditionsbildung und die Plausibilitdt von
Weltbildern als wesentliche Elemente bisheriger Religion nachhaltig geschwacht. Das
Christentum scheint aufgrund sozialer Entwicklungen in seiner Tradierungsfahigkeit bedroht.
SchlieBlich sind auch die Christen, wie alle anderen Zeitgenossen, von den Tendenzen einer
Erosion der sozialen Beziehungen, der Vereinsamung, des Zeitmangels, des Verlustes an
MuRe etc. betroffen. Der systematische Ort von Religion habe sich aus dem Bereich der

Kirchen in denjenigen des Individuums verschoben. Kaufmann dazu:

,Die Aporien (Unwegsamkeiten) der Moderne werden am deutlichsten in dem
Paradox sichtbar, das sie zum einen zwar Freiheit und Individualitat fordert und
verheif3t, jedoch zum anderen die Bedingungen der Entstehung einer starken

Individualitat oder personaler Identitat sozial unterminiert.“'®®

Weiter Kaufmann: Selbst wenn die Kirchen das Dilemma von Kontingenz und Freiheit des
Menschen zu einem erneuten Ausgangspunkt ihrer Glaubensverkiindigung machen wurden,
wilrde die Sinnkrise der Moderne keineswegs automatisch eine Chance fir Kirche und
Religion 6ffnen. Mit Ideen — und seien es die beste Theologie oder Philosophie — sei hier
allein nicht mehr viel zu machen, ist Kaufmann tberzeugt.

Es ginge vielmehr darum, die neu ins Leben tretenden Menschen zuerst iiberhaupt zu
einem solchen Glauben zu befihigen.'*

Die Plausibilitat religiéser Sinngehalte scheint namlich an bestimmte Sozialerfahrungen
gebunden, die mit menschlicher Bindungsfahigkeit, Zuwendung, Vertrauenswirdigkeit und

Verlasslichkeit zu tun haben.

~Wo die Erfahrung der Liebe in dauerhafter Zuwendung nicht gemacht wurde, wo die

Erfahrung interpersonaler, dialogischer Existenz fehlt, ist der Mensch nach

197 RAHNER, Karl: Frommigkeit friher und heute. In: ders.: Schriften zur Theologie. Bd. 7, Einsiedeln,
Zurich, 21971, 11-31, 22. Vgl. ders.: Strukturwandel der Kirche als Aufgabe und Chance. Freiburg / B.,
1972. Vgl. dazu auch: SPLETT, Jorg: Denkenvor Gott. Philosophie als Wahrheits-Liebe. Frankfurt /
M., 1996, 221-144

% KAUFMANN, Franz-Xaver: Religion und Modernitat: sozialwissenschaftliche Perspektiven.
Tilbingen, 1989, 266-275, 267

%9 vgl. Kaufmann, 1989, 267
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menschlichem Ermessen unfahig, in jenen Weg hineinzukommen, auf dem sich

existenzieller Sinn als religidser Bezug oder gar géttliche Antwort erfahren lieRe.“**

Die Weitergabe des Glaubens als motivkraftige Wertetradierung setze stabile, sympathe-
tische Sozialbeziehungen voraus, in denen Werte durch Identifikationsprozesse angeeignet
werden. Der Erwerb religidser und ethischer Orientierung brauche Vorbilder, Menschen, die
man wertschatzt, sei es aufgrund langer Vertrautheit oder spontaner Sympathie und
Bewunderung. Nur in solchen Kontexten kénnten existenziell wichtige Erfahrungen gemacht
werden, fur die in den offentlichen Diskursen Orte fehlen: Die Fragilitdt des Lebens, die
Endlichkeit der eigenen Existenz und die der Mitmenschen, die Verantwortlichkeit Gber den
eigenen Tod hinaus und damit die Solidaritdit der Generationen, der Sinn von
Uneigennutzigkeit, usw. Was den Menschen im Innersten prage, kénne nur im Rahmen
interpersonaler, im Sinne Martin Bubers ,dialogischer Sozialbeziehungen vermittelt werden.
Die Erosion soziokultureller Milieus gefahrde jedoch dauerhaft sympathetische
Sozialbeziehungen und mache Identifikationsprozesse immer schwieriger.?"’

Die Glaubwirdigkeit eines zuklnftigen Christentums wird davon abhangen, ob es gelingt,
neue Sozialformen explizit christlichen Lebens zu entwickeln, innerhalb derer ,Leben aus
Glauben® in kontinuierlichen Vertrauensbeziehungen geteilt und gelibt werden. Sozialformen,
die mehrere Generationen, Partnerbeziehungen und Familien einschliefien, sind in Europa
(im Gegensatz zu anderen Teilen der Welt: z. B. das Konzept der Basisgemeinden) ein noch
weitgehend unbebautes Feld christlichen Gemeinschaftslebens. Insoweit also religidose
Bewegungen entstehen, die solchen Themen in einem gréReren Zusammenhang Beachtung
verschaffen, waren sie als positiv und zukunftstrachtig einzuordnen. Im Zuge der

empirischen Forschung in dieser Arbeit wird Emerging Church daraufhin untersucht.

Il. 1. 5 Weitere Aspekte fir die Relevanz des Christentums in der
Zukunft

Kulturtheoretisch halt Kaufmann fest, dass der christliche Glaube im Europa von heute nicht
so sehr in Konkurrenz zu anderen religiosen Formen der Daseinsdeutung stehe. ,Die nach-
haltigste Herausforderung stammt von den sakularen Deutungsmustern, insbesondere der
Wissenschaften, welche schon von ihren Pramissen her die Option eines Glaubens an welt-
transzendierende Krafte ausschlieRen.“?*? Es sei also im heutigen Europa weit schwieriger,
religiodse Erfahrungen zuzulassen und seinen Gottesglauben aufrecht zu erhalten oder sich

dahingehend umzuorientieren, als in einer weniger von Wissenschaft dominierten Kultur.

200 y/gl. DORING, H. / KAUFMANN, F.-X.: Kontingenzerfahrung und Sinnfrage. In: Christlicher Glaube
in moderner Gesellschaft. Teilbd. 9, Freiburg / Br., 1981, 44 ff

201 \/gl. Kaufmann, 1989, 268-269

22 Kaufmann, 1989, 128
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Kaufmann nennt drei zentrale Grundelemente, an denen festzuhalten sei:

1. Die Annahme einer welttranszendenten géttlichen Kraft;

2. die Annahme eines direkten Einwirkens dieser géttlichen Kraft auf die Mensch-
heitsgeschichte durch Jesus Christus;

3. deren Fortentwicklung in der Menschheitsgeschichte durch einen heiligen Geist,

der den an ihn Glaubenden versprochen wird.?®

Diese drei Elemente seien glaubensmalig eng aufeinander bezogen und werden als

personale Erscheinung der géttlichen Kraft verstanden.

Der christliche Glaube beinhalte somit eine Berufung des Menschen zur
Gottahnlichkeit. ,Diese theologische Denkweise hat auch die sakularen Interpretationen
menschlicher Wirde und Autonomie, staatlicher Souveranitdt und des geschichtlichen

«204 Deren

Fortschrittsglaubens in der europaischen Aufklarung nachhaltig gepragt.
Hoffnungen seien jedoch im Zuge der fortschreitenden Modernisierung nicht weniger zweifel-
haft als das Christentum geworden.

Weitere Aspekte sind fur Kaufmann in diesem Zusammenhang wichtig: Die wesentlichen
Herausforderungen, welche sich heute mit religidsen Erwartungen besetzen lassen, seien
zweierlei Art:?%

Zum einen stellt sich das Problem der Weltintegration, also die Frage nach den Beding-
ungen legitimierbarer weltgesellschaftlicher Strukturen, und in diesem Zusammenhang die
Bewaltigung der beiden Hauptherausforderungen: eine Verhinderung globaler Kriege und die
Erhaltung der nattrlichen Lebensbedingungen.

Von dieser globalen Problemlage gingen Impulse fir eine ékumenische Annaherung aller
Weltreligionen aus, so Kaufmann. Auf Weltebene scheinen die integrativen Funktionen von
Religionen noch nicht erschopft. Hier habe sich sogar die Vision einer ,Welt im Ganzen*
noch nicht verbraucht, und den Religionen koénnte hier eine im Einzelnen gar nicht
voraussehbare soziale Energie zuwachsen.

Zum zweiten: Die institutionalisierte Egozentrik, die sich in allen neuzeitlichen Subjektivitats-
theorien zum Inbegriff aller Wirklichkeit zu machen sucht, kann keine zwingenden Grinde
dafur vorbringen, warum jemand sich fur eine hoffnungsvolle Zukunft entscheiden soll und

nicht nur fir die begrenzte Gegenwart, warum die Interessen der Schwachsten als

293 Kaufmann, 1989, 128

2 Kaufmann, 1989,129. Carl Schmitt hat unter dem Begriff der ,politischen Theologie“ gezeigt, wie
sehr das neuzeitliche Staatsdenken sich alteren theologischen Denkfiguren verdankt. ,Alle pragnanten
Begriffe der modernen Staatslehre sind sakularisierte theologische Begriffe. SCHMITT, Carl:
Politische Theologie. Vier Kapitel zur Lehre von der Souveranitat. Berlin, 21934, 49. Karl Léwith hat
den Fortschrittsglauben als sakularisierte Eschatologie interpretiert. LOWITH, Karl: Weltgeschichte
und Heilsgeschehen. Die theologischen Voraussetzungen der Geschichtsphilosophie. Stuttgart, 31957
295 vgl. Kaufmann, 1989, 269-272
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gleichwertig gelten sollen wie die der Starksten, und warum es andere Griinde geben soll,
nicht gegen das Gesetz zu verstoRRen, als die Wahrscheinlichkeit, daflir bestraft zu werden.
Mundige Christen hatten die Ahnung, dass die héchsten Moglichkeiten des Menschseins
nicht in begrenzten individuellen Biographien aufgehen kdénnen. Des Menschen hdchste
Moglichkeiten werden in der europaischen Tradition als ,Goéttliches” angesprochen. Die
Menschwerdung Gottes habe das hinanwachsen des Menschen zum Géttlichen hin zum
Ziel.*®® Die Konzentration des Gottlichen in kirchlichen Institutionen habe in der
Vergangenheit eine Reduktion dieser Vorstellung bedeutet und in der Folge habe die
Aufklarung das Subjekt an die Stelle Gottes gesetzt, was zu den unfassbaren menschlich
verursachten Katastrophen des 20. Jahrhunderts geflihrt hat. Seither ist immerhin die
kollektive Einsicht gewachsen, dass das Individuum diesem Anspruch niemals gewachsen
sein kann. Sollten also die hdchsten Mdglichkeiten schon hinter uns liegen? Oder wird die
Sehnsucht des Menschen nach etwas, das ihn Uber die Zufalligkeiten seines Lebenslaufes
hinaushebt, zu neuen kulturellen Kristallisationen des Religiésen fiihren??%’

.Bei Christen ist eine gesteigerte Sensibilitdt genau fir diese Probleme der Moderne zu
vermuten, und damit verbunden ist eine Leidensfahigkeit, die durch andere Sinnsysteme der
Gegenwart nicht legitimiert werden kann.“*®

Mundige Christen bewahren die Hoffnung auf einen Zustand des Heils. Das ermdgliche das
Aushalten postmoderner Unubersichtlichkeit ohne, so ist zu hoffen, einem Fundamen-
talismus zu verfallen, ohne Verzweiflung und ohne Suche nach ,totalen Alternativen®.
Insoweit das Christentum die Spannung zwischen Immanenz und Transzendenz
aufrechterhalt, weist es Uber die Mdoglichkeiten der Gesellschaft hinaus. ,Glaubige Christen
wirden mit einer ,geféhrlichen Erinnerung’ (J. B. Metz) leben, die sie vor der ,Seinsver-
gessenheit des Zeitalters’ zu bewahren vermag.“?*

Auch wenn das o6ffentliche Interesse an Religion eher mit den grofien Kollektivproblemen
von Frieden und Umwelt zusammenhange, so scheine der eigentliche Testfall einer
Zukunftsfahigkeit des Christentums die Befreiung menschlicher Existenz aus der blofRen
Privatheit und Unmittelbarkeit des je eigenen Lebenslaufes zu sein.?'

Zukunft, das sei grundsatzlich stets ein offener Raum, der aber durch die Festlegung der

Vergangenheit eingeschrankt werden kénne, so Kaufmann. Im negativen Fall werde Zukunft

2% Wiederholung der FuBnote von Il. 1. 3 Bedingungen einer personenbezogenen Relevanz des

Christentums. Die Entstehung von Identitdt und Autonomie: Die Personalitat des Menschen wurde aus
der Personalitédt Gottes abgeleitet und damit der bereits in der Schdpfungsgeschichte zu findende
Gedanke der Gottesebenbildlichkeit des Menschen auf eine neue Stufe gehoben. Diese
metaphysische Perspektive wurde fir die mittelalterliche und neuzeitliche Bestimmung der Person als
einem moralischen, d.h. von der Sehnsucht nach dem géttlichen Guten beseelten, freien Wesen
g;ogdacht und so als Inbegriff menschlicher Freiheit wegleitend. Vgl. Oeing-Hanhoff, 1988, 133-165

Vgl. Kaufmann, 1989, 270
2% Kaufmann, 1989, 269
299 Kaufmann, 1989, 271
219 vgl. Kaufmann, 1989, 272
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zur fest geflgten Fortsetzung sogenannter Sachzwange, zu einem ,Gehause der Horigkeit*
(Max Weber), zu einer Tyrannei der Strukturen und verliere damit ihre Offenheit und
Hoffnung. All dies seien jedoch keine unumstéRlichen Wirklichkeiten, sondern Produkte
unseres beschrankten Denkens. Die Hoffnung auf einen welttranszendierenden Gott und die
dadurch ermdglichte Distanzierung von den praktischen sozialen Gegebenheiten halt
Zukunft offen.

Abschliessend und bestatigend ein Wort von Ludwig Wittenstein: ,An einen Gott glauben

heilt sehen, dass es mit den Tatsachen der Welt noch nicht abgetan ist.**""

" WITTGENSTEIN, Ludwig: Schriften. Bd. I, Frankfurt 1960, 67
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Il. 2 Religiose Erfahrung — Betrachtungen zum

Religionsbegriff aus der Religionsphanomenologie

Von religioser Erfahrung, Tradition und Reflexion zur Zukunft des
religiosen Denkens

Autoren, auf die sich im Wesentlichen dieses gesamte Unterkapitel stiitzt: Peter L. Berger®'?,

Gerardus van der Leeuw?™, Alfred Schiitz?'*, Rudolf Otto?'® und Mircae Eliade.?'®

Einleitendes

Dieses Unterkapitel versucht, eine Uberleitung vom derzeitigen allgemeinen religionswissen-
schaftlichen Diskurs zu einem empirisch-induktiven Weg zu schaffen, das Phanomen
Religion anders zu verstehen und moglicherweise anders einzuordnen.

Der Begriff ,Religion" wurde wissenschaftlich so vielfaltig zerlegt und diskutiert, dass manche
Autoren?®'” vorgeschlagen haben, ganz auf diesen Begriff zu verzichten. Dennoch méchte die
Verfasserin, ohne noch weiter auf diese Diskussion einzugehen, in diesem Abschnitt eine
eigene Definition entwickeln und vorstellen.

Es erscheint ihr hilfreich, sich immer wieder daran zu erinnern, dass die religiése Erfahrung,
und damit ist hier die Erfahrung des Heiligen und Ubernatirlichen gemeint, eine universale
Konstante in der Menschheitsgeschichte darstellt und nicht dasselbe ist wie Religion. Peter

Berger dazu:

~Jenseits aller Relativitaten der Geschichte und der irdischen Realitat als solche muf}
diese Kern- und Grunderfahrung in ihren verschiedenen Formen das letzte Objekt

jeglicher Erforschung des religidsen Phanomens bilden.“*'

Absicht dieser Erorterung ist es, die Ublicherweise als religids bezeichneten Erfahrungen in

ein groReres Spektrum menschlicher Erfahrung zu stellen, Symbolisierung, Traditionsbildung

%12 \gl. BERGER, Peter, L.: Religion: Erfahrung, Tradition, Reflexion. In: GABRIEL, Karl / REUTER,
Hans-Richard (Hg): Religion und Gesellschaft. Texte zur Religionssoziologie, Paderborn, 22010, 152-
175, Zusammenfassung aus: Berger, Peter, L.: Der Zwang zur Haresie. Religion in der pluralistischen
Gesellschaft. Frankfurt / M. 1980, 50-67, 73-79 und BERGER, Peter, L. / KELLNER, Hansfried: On the
Conceptualization of the Supernatural and the Sacred. Dialog, Winter 1978, zit. bei Berger, 168

213 Als Uberblick tiber diesen Ansatz empfiehlt Berger LEEUW, Gerardus van der: Religion in Essence
and Manifestation. London, 1938

214 ygl. SCHUTZ, Alfred: On Multiple Realities. In: Collected Papers, Den Haag, 1952, Bd. 1, 20 ff

218 Vgl. OTTO, Rudolf: Das Heilige: Uber das Irrationale in der Idee des Géttlichen und sein Verhaltnis
zum Rationalen, Minchen, 1979

215 \vgl. ELIADE, Mircea: Das Heilige und das Profane. Vom Wesen des Religiésen. 1956. In seinen
Betrachtungen ging Eliade stets von der nachweisbaren Wirklichkeit der religiosen Phanomene aus.
2" 2.B. Franz Tenbruck oder Wilfried Cantwell Smith zitiert bei FEIL, Ernst: Religion statt Glaube -
Glaube statt Religion? Historisch-systematischer Exkurs zu Bonhoeffers Pladoyer fir ein
yreligionsloses Christentum®. In: Gremmels, 2002, 37-53, 47-49

18 Berger, 2010, 168-169
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und religidse Reflexion zu diskutieren und Optionen fur die Zukunft religiésen Denkens in der
pluralistischen Gegenwart Europas aufzuzeigen.

Als Nebeneffekt soll dieser induktive Zugang helfen, die Position der sich selbst als
,Wiedergeborene Glaubige* bezeichnenden Christen besser zu verstehen. Fir viele
Menschen innerhalb des groRen Spektrums der evangelikalen und evangelischen

Freikirchen ist eine solche Erfahrung ,oberste Realitat”.

Il. 2. 1 Erfahrung vielfacher Realitaten

Alfred Schitz hat die Tatsache, dass Menschen die Realitat nicht als einheitlich Ganzes,
sondern vielmehr als miteinander verbundene Zonen oder Schichten von hdchst
unterschiedlicher Qualitat wahrnehmen, als die ,Erfahrung vielfacher Realitaten“ bezeichnet.
Der Mensch erfahrt z. B. die Wachheit als ganz andere Realitatszone als den Traum. Eine
andere Realitdtszone betritt er bei intensivem &asthetischen Erfahren (z. B. das ,Sich-
Verlieren“ beim Hoéren einer Musik oder beim Betrachten einer Landschaft oder eines
Kunstwerkes). Das sind andere Realitdtszonen als die Ubliche Alltagsrealitat. In unserer
westlichen Gesellschaft hat die Realitat des ,Hellwachseins im gewoéhnlichen Alltagsleben®
eine hervorgehobene Stellung erobert, sozusagen als einzig wichtige oder reale Realitat.
D. h., diese Realitat wird die meiste Zeit und deshalb als realer als andere erlebt. Schitz
bezeichnet diese als ,oberste Realitat‘. Von diesem Standpunkt aus betrachtet, erscheinen
die anderen Realitdtszonen als eine Art Enklave oder Fremdzone, in die sich das
Bewusstsein hineinbegibt und aus denen es wieder in die ,eale Welt® des Alltags
zuriickkehrt. Schiitz nannte diese anderen Realitaten auch begrenzte Sinnprovinzen.®

Die oberste Realitat, mit der man sich hellwach bei seinen Alltagstatigkeiten identifiziert, ist
diejenige, die man am leichtesten mit anderen teilen kann, denn die meisten unserer
Mitmenschen halten sich dort auf. Viele kennen sogar nur diese und deshalb erfahrt sie
fortwahrend soziale Bestatigung. Dies erklart ihre Plausibilitdtsstruktur und ihren
Ubergeordneten Status in unserer Gesellschaft. Diese ,irdische Alltagsrealitat® bleibt
Ausgangs- und Orientierungspunkt, und wenn man zu ihr zurlickkehrt, spricht man
gemeinhin von einer ,Rickkehr zur Realitat, das heif3t genauer ,Rickkehr zur obersten
Realitat”. Peter Berger dazu: ,Das entscheidende Paradox der obersten Realitdt besteht
darin, dass sie gleichzeitig massiv real ist (realissimum) und sehr zerbrechlich.“*® Das erste
Merkmal ergibt sich durch die sie massiv absichernde soziale Bestatigung. Die Zerbrech-
lichkeit der obersten Realitat hat damit zu tun, dass die sozialen Sicherheitssysteme fragil
und leicht zu unterbrechen sind. Schon mit dem Einschlafen betritt der Mensch eine andere
Welt.

219 y/gl. im Gesamten: Berger, 2010, 152-154
220 Berger, 2010, 153
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Wahrend wir also die meiste Tageszeit in dieser Alltagsrealitdt verbringen und uns darin
relativ sicher flhlen, kdnnen wir auch jederzeit von Brichen eingeholt werden. Solche
Bruche oder Begrenzungen der obersten Realitat sind etwa physiologische Vorgange, wie
Traumzustande, Minutenschlaf, starke korperliche Empfindungen (schmerzhafte und
angenehme), halluzinatorische Erlebnisse (Drogen), oder aber auch Erfahrungen
theoretischer Abstraktion, wie z. B. Erfahrungen in der Theoretischen Physik oder

asthetische und komische Erfahrungen.

»~Wenn ein Mensch einen solchen Bruch erlebt, hat er plétzlich das Gefihl, auerhalb
der irdischen Welt zu stehen, einer Welt, die ihm nun als rissig, absurd oder gar
illusionar erscheint. Ihr Realitatsakzent schwacht sich plétzlich ab oder schwindet
ganz und gar. So sind alle diese Erfahrungen von Brichen in ihrem Wesen
ekstatisch, im wortlichen Sinn von ekstasis, von ,auf3erhalb’ der normalen Welt

stehend”.??'

Solche ekstatischen Elemente finden sich in allen Erfahrungen des ,Weltenthobenseins®, sei
dies im Traum, in der Subwelt eines guten Witzes, mag das im Orgasmus geschehen, in
Rachmaninows Musik oder in den berauschenden H6hen der Quantentheorie.

Berger beschreibt, wie durch solche Erlebnisse die Alltagsrealitdt nicht nur relativiert,
sondern sogar deren ,Doppelbddigkeit” begreifbar wird. Die zuvor als massiv und koharent
erlebte Normalwelt wird nun als so etwas wie ein Blihnenbild aus Pappe gesehen, das jeden
Augenblick zusammenbrechen und seine Unwirklichkeit erkennen lassen kann. Durch solche
Bruche der Alltagsrealitat erhalt man Einblick in eine ganz andere Wirklichkeit. Man begreift
nun, dass diese andere Realitdt die ganze Zeit dort gewesen ist, sozusagen auf einem
anderen Boden.

Solche Erfahrungen kann man in sehr unterschiedlichen Starkegraden machen. Manchmal
I&sst sich so eine Grenzlberschreitung abtun als: ,Das war nur ein Traum®, oder: ,Das war
nur aufgrund meiner Zahnschmerzen®, oder: ,Das war nur ein Spal¥“. Peter Berger bestatigt:
,Doch die oberste Realitat kann auch schwere Erschitterungen erleiden, mit Folgen fir das
Bewusstsein, die auch dann bestehen bleiben, wenn man sich wieder der Welt des normalen
Alltagslebens zugewandt hat.*???

Manche Menschen versuchen, gezielt ihre Alltagsrealitat zu durchbrechen, indem sie z. B.
Drogen nehmen, sich auf korperliche Abenteuer einlassen, Extremsport betreiben,
Langzeitfasten oder bewusst asthetisches Erleben kultivieren. Erlebnisse wie Krankheit,

Katastrophen und Tod, die man weniger gezielt anstrebt, konnen eines Menschen Realitat

221 Berger, 2010, 154

222 Berger, 2010, 155. Bergers Meinung nach findet sich eine meisterhafte Behandlung dieser
Kategorie in dem Romanwerk von Robert Musil: Der Mann ohne Eigenschaften. Vgl. BERGER, Peter
L.: The Problem of Multiple Realities: Alfred Schiitz und Robert Musil. In: NATANSON, Maurice (Hg):
Phenomenology and Social Reality, Den Haag, 1970, 213ff
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bleibend verandern. Humor, Gelassenheit, aber auch Sarkasmus und Bitterkeit kdnnen sich
als bleibendes Lebensgefiihl als Folge von Realitatsbrichen einnisten. Alle solche
Erfahrungen haben gemeinsam, dass sie Realitaten aufschliel3en, die im woértlichen Sinne
Jenseits dieser Welt® liegen, d. h. jenseits der gewohnten Alltagsrealitat. Erfahrungen
Jenseitiger’ Sinnwelten lassen sich aber immer ,schwer in Worte kleiden®, da unsere
Sprache ihre Wurzeln in der diesseitigen Erfahrung hat. Zudem noch ist es praktisch
unmoglich, solche grenzuberschreitenden Erfahrungen jemandem zu erklaren, der keine

solchen Erfahrungen gemacht hat.*

Il. 2. 2 Religiose Erfahrung

Was man Uublicherweise Religion nennt, umfasst, empirisch gesehen, ein Spektrum von
Einstellungen, Glaubenshaltungen und Handlungen angesichts von zwei Erfahrungsformen:
Der Erfahrung des ,Heiligen* und des ,Ubernatiirlichen* oder ,Transzendenten®.?**

Die Erfahrung des Ubernatiirlichen ist eine solche besondere ,andere Realitat, wie sie oben
beschrieben wurde. Sie hat ebenfalls die Qualitdt einer Enklave oder begrenzten
Sinnprovinz, von der man zur Alltagsrealitat zuriickkehrt. Ein entscheidender Aspekt des
Ubernatirlichen ist seine radikale, Uberwaltigende Andersheit (Rudolf Ottos totaliter aliter).
Dabei erfahrt man ,eine ganz andere Welt", die den normalen Alltagserfahrungen
Ubergeordnet scheint, da dabei die Welt der gewohnten Realitat wie eine Art ,Vorzimmer*
erscheint. Der Status einer Enklave oder begrenzten Sinnprovinz wird damit umgekehrt:

,Das Ubernatirliche ist keine Enklave mehr in der normalen Welt, es wolbt sich vielmehr
dariiber, umfangt sie, ,sucht sie heim™.?*®> Der Erfahrende gewinnt dabei die unumstéRliche
Gewissheit, dass dieses Erfahrene etwas ganz und gar Anderes, und dazu noch das wahre
realissimum darstellt, die einzig wirkliche Realitat, im Vergleich zu dieser die Alltagsrealitat
zur Bedeutungslosigkeit schrumpft.

Berger betont mit Nachdruck, dass die Erfahrung des Ubernatiirlichen den Blick auf eine
zusammenfassende Welt freigebe, die immer dagewesen sei, auch wenn sie nicht

wahrgenommen worden sei. Diese ganzheitliche, Ubergeordnete Welt

,drangt sich dem Bewusstsein als unleugbare Realitat auf, als Realitat, die darauf
wartet, betreten zu werden. Die Welt des Ubernatiirlichen wird als ,draufRen’ erfahren,

als eine Welt, die unwiderstehliche Realitdt besitzt, unabhangig vom Willen des

223 \/g|. Berger, 2010, 155-156

#* Thomas Luckmann verwendet den Begriff ,Transzendenzen® fiir dasselbe Phanomen. Alle diese
Begriffe sind problematisch, da mit einer langen Geschichte belastet. Die Verfasserin bevorzugt den
Begriff ,das Heilige*, wie ihn Rudolf Otto beschreibt. Als Ubernatirlich definiert sie etwas, was mit
unserer Alltagslogik nicht erklarbar ist, etwas, das sich jenseits von gewohnten, von uns als ,natlrlich”
eingestuften Erfahrungsablaufen abspielt. Vgl. auch LUCKMANN, Thomas: Privatisierung und
Individualisierung, 1991

% Berger, 2010, 157
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einzelnen, und dieser Uberwaltigend objektive Charakter stellt den alten Realitats-

status der normalen Welt in Frage."**®

Die innere Organisation solch radikaler Erfahrungen manifestiert sich in einem Erleben
aufruttelnder und vollkommen Uberzeugender Einsichten. Erfahrende berichten von einem
Eindruck des Ubergangs von Dunkelheit zum Licht, die Kategorien von Zeit und Raum
scheinen aufgehoben. Jede Art von symbolischem Ausdruck in Religionen deutet auf eine

solche Erfahrung hin, sucht sie festzuhalten.

,Die Erfahrung des Ubernatirlichen verandert auch die Wahrnehmung seiner selbst
und der anderen. Wahrend des Erlebnisses tritt man sich selbst in einer radikal neuen
und vermeintlich endguiltigen Art und Weise gegentber und hat das Empfinden, sein

wahres Selbst sei aufgedeckt worden.“**

Schleiermacher hat dafir den Ausdruck eines Geflihls von ,schlechthiniger Abhangigkeit*
gepragt. Damit geht eine andere Wahrnehmung der Mitmenschen einher und fihrt haufig zu
Begegnungen mit Menschen, die solche Erfahrungen teilen. Berger ist es nachdricklich
wichtig, darauf hinzuweisen, dass die beschriebene Erfahrungsqualitat sich nicht mit dem

Phanomen Religion decke, auch nicht mit dem, was vielerorts als Mystizismus gelte.??®

Il. 2. 3 Die Erfahrung des Heiligen

Far die hier gefuhrte Erorterung lasst sich Religion als menschliche Einstellung definieren,
die den Kosmos (einschlieBlich des Ubernatiirlichen) als eine heilige Ordnung begreift. Fir
diese Definition von Religion ist die Kategorie des ,Heiligen“ von zentraler Bedeutung, und
zwar so zentral, dass von der Autorin vorgeschlagen wird, Religion einfach als
menschliche Antwort auf die Begegnung mit dem Heiligen zu definieren.?”

Betont werden muss, dass die Kategorie des Heiligen sich nicht notwendigerweise mit der
Kategorie des Ubernatiirlichen verkniipft und nicht mit dieser identisch ist.?*° Berger bietet
an, sich das Heilige und das Ubernatiirliche als zwei sich Uberlappende, aber nicht
zusammenfallende Kreise menschlicher Erfahrungen vorzustellen.

Die klassische Beschreibung der Erfahrung des Heiligen findet sich bei Rudolf Otto. Er nennt
das Heilige auch das Numinose (von lat. numen = géttliche Wirkmacht). Der Mensch erhalt
Kenntnis vom Heiligen, wenn dieses sich ihm zeigt: ,Das Heilige lebt in allen Religionen als

ihr eigentlich Innerstes und ohne es waren sie garnicht Religion.“ [...] So ist das Heilige

%6 Barger, 2010, 157-158

22T Barger, 2010, 158-159

28 \/gl. Berger, 2010, 159

29 \/gl. Berger, 2010, 160

230 Mit tibernattirlichen Méchten gehen auf profane Weise z. B. Zauberer oder Forscher auf dem
Gebiet der Parapsychologie um. Dies hat aber mit dem Heiligen nichts zu tun.
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bestimmendes Element von Religion als ,vollig artbesonderes Moment, das sich dem
Rationalen entzieht und [...] begrifflicher Erfassung unzuganglich ist.“ Unser Gebrauch von
,heilig“ ist immer Ubertragen; so z. B. ,verstehen wir es oft als absolut sittliches Pradikat, als
vollendet gut® (Kant), als vollkommener moralischer Wille. ,Aber hier geht es um einen
deutlichen UberschuR, den es zu besonderen gilt.“ ,Ja, die Sache liegt vielmehr so, daR das
Wort heilig und seine sprachlichen Gleichwerte im Semitischen, Lateinischen, Griechischen
und in allen alten Sprachen® [...] ,vorwiegend nur diesen Uberschul bezeichneten und das
Moment des Moralischen (iberhaupt nicht.“*"

Mircea Eliade, der Ottos Gedanken weiterflihrt, definiert: ,Dieses Heilige ist gesattigt mit
,zeitlich und raumlich unbegrenztem kraftvollem Sein’, mit ewiger Wirkungskraft und danach
ist eigentlich die grote Sehnsucht des Menschen.“**

Fur diese Erérterung seien nur kurz zwei zentrale Merkmale hervorgehoben. Das Heilige
wird einerseits als das vollig Andere, die Andersheit (totaliter aliter) erlebt, doch gleichzeitig
als etwas, das flr Menschen von allerhéchster und einzigartiger erlésender Bedeutung ist.
Sowohl die darin wahrgenommene Ubermenschliche Andersheit als auch die menschliche
Bedeutung des Heiligen gehdren unverbrichlich zu seiner Erfahrung, die in einer gewissen
Spannung zueinander stehen. Dieser Spannung liegt dem zugrunde, was Otto das
mysterium tremendum und dass mysterium fascinans nannte. Ein Mysterium, das zu einer
eigentimlichen Ambivalenz im Erleben des erfahrenden Menschen flhren kann: einerseits
wird eine machtige Anziehung empfunden, andererseits ein grol’es Firchten. So schwankt
der Mensch zwischen dem Hingezogensein zum Heiligen und dem Wunsch, ihm zu
entfliehen.?®® Der Mensch erlebt das Heilige als etwas entschieden Anderes und GroReres
als er selbst, doch ebenso als etwas, das ihn im innersten Zentrum seines Seins bestatigt
und ihn in die kosmische Ordnung integriert. Das Echo einer solchen Erfahrung kann dabei
so stark sein, dass auch der moderne Mensch bereit und in der Lage ist, in eine solche
Ehrfurcht vor dem Heiligen zu geraten, dass ihm die Realitdt des normalen Lebens, ,das

Profane“®*

, als zerbrochen oder im Vergleich dazu als unwesentlich erscheint. Das Ergriffen-
sein kann dabei so stark sein, dass der Mensch sich dafir entscheidet, mit seinem ganzen
Leben und flr immer in Beziehung zu diesem Heiligen und dieser kosmischen Ordnung

gehéren zu wollen.?*

21 Otto, 1979, 5-6; Eliade, 1956, 13-19

232 Vgl. Eliade, 1956, 14. Erich FROMM formuliert: ,Der Mensch aller Zeiten und Kulturen steht der
Lésung dieser einen und immer gleichen Frage gegeniber: der Frage, wie die Getrenntheit
Uberwunden, wie man das eigene individuelle Leben transzendieren und Eins [mit der Gottheit]
werden kann.” In: Die Kunst des Liebens. In: Gesamtausgabe Sozialistischer Humanismus und
Humanistische Ethik, Bd. 9, Stuttgart 1981, 439f, 450f

233 \/gl. Berger, 2010, 161

24 v/gl. Eliade, 13-19

25 Heilig sollt ihr sein, denn heilig bin Ich, der Ewige, euer Gott." (Levitikus 19,2)
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So in etwa beschreiben Evangelikale das ,glaubig werden“ als Bekehrungserlebnis, eine
Wiedergeburt aus dem Geist. Auch Séren Kierkegaard hatte eine solche Erfahrung im Sinn,

wenn er sagte: Zum Glauben®®

und zur religidsen Lebensform komme man nur durch
personliche Entscheidung, namlich dass man diese Lebensform will, sich daflr entscheidet,
sich ihr anvertraut. Diese Entscheidung ist wie ein Sprung, ist das Glaubenswagnis, in dem

Religion erst relevant wird.

,Der Glauben ist also die Leidenschaft, die entsteht, wenn Verstand und Paradox im
Augenblick gliicklich zusammenstoRen®, %’ [...] wenn der Verstand zur Seite tritt und
dem Paradox seine widerspruchliche Kontrolle Uberlasst. Solch ein Augenblick ist
zwar kurz und vorlUbergehend, zeitlich begrenzt, und doch ist er das Entscheidende

und ist von Ewigkeit erfiillt und wird deshalb ,Fiille der Zeit’ genannt.***®

Zusammenfassend kann gesagt werden, dass sowohl das Ubernatirliche wie auch das
Heilige spezifische reale menschliche Erfahrungen sind, die sich empirisch beschreiben
lassen und sich gegen die Realitat des normalen Alltagslebens abgrenzen. Wesentlich ist
dabei der Bruch in der irdischen Alltagsrealitét, der erst den Zugang zur Erfahrung des
Heiligen und Ubernatiirlichen eroffnet. Wenn man nun das oben Beschriebene unter den
Begriff ,Religidse Erfahrung“ zusammenfasst, so ist es genau diese Erfahrung, von der

jegliche Religion sich urspriinglich herleitet, dessen ist auch Berger (iberzeugt.?**

Il. 2. 4 Exkurs zu biblischen Grundlagen

Hier mochte die Autorin die Entwicklung von Religion aus der Begegnung mit dem Heiligen
anhand eines bekannten Beispiels aus dem Alten Testament verdeutlichen und damit auch
zu zeigen, dass die Bibel solche Vorgange immer schon explizit und in gut verstandlichen
Bildern erzahlt. So wird in Genesis 28,10ff die Geschichte vom ,Traum Jakobs* tberliefert.
Jakob, der sich auf der Flucht befindet, erlebt im Traum eine Begegnung mit dem Gott der

Vater.

Genesis®*° 28: 10 Aber Jakob zog aus von Beerscheba und machte sich auf den Weg
nach Haran 11 und kam an eine Statte, da blieb er Giber Nacht, denn die Sonne war

untergegangen. Und er nahm einen Stein von der Statte und legte ihn zu seinen

2% zur Diskussion ,Glaube statt Religion“ vgl. FEIL, Ernst: Religion statt Glaube — Glaube statt

Religion? Historisch-systematischer Exkurs zu Bonhoeffers Pladoyer fur ein 'religionsloses
Christentum'. In: Gremmels, 2002, 37-53, 47-49 und FEIL, Ernst: Religio. Die Geschichte eines
neuzeitlichen Grundbegriffs vom Friihchristentum bis zur Reformation (Forschung zur Kirchen- und
Dogmengeschichte 39) Gottingen, 1986, 63f

27 KIERKEGAARD, Séren: Philosophischer Brocken, Hamburg, 2002, 55

2% Kierkegaard, 2002, 20

239 \/gl. Berger, 2010, 162

240 Revidierte Lutherbibel, Ubersetzung 1984, nach BibleWorks 5
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Haupten und legte sich an der Statte schlafen. 12 Und ihm trdumte, und siehe, eine
Leiter stand auf Erden, die rihrte mit der Spitze an den Himmel, und siehe, die Engel
Gottes stiegen daran auf und nieder.

13 Und der HERR stand oben darauf und sprach: Ich bin der HERR, der Gott deines
Vaters Abraham, und Isaaks Gott; das Land, darauf du liegst, will ich dir und deinen
Nachkommen geben. 14 Und dein Geschlecht soll werden wie der Staub auf Erden,
und du sollst ausgebreitet werden gegen Westen und Osten, Norden und Stden, und
durch dich und deine Nachkommen sollen alle Geschlechter auf Erden gesegnet
werden. 15 Und siehe, ich bin mit dir und will dich behiten, wo du hinziehst, und will
dich wieder herbringen in dies Land. Denn ich will dich nicht verlassen, bis ich alles
tue, was ich dir zugesagt habe.

16 Als nun Jakob von seinem Schlaf aufwachte, sprach er: Furwahr, der HERR ist an
dieser Statte, und ich wuldte es nicht! 17 Und er fiirchtete sich und sprach: Wie heilig
ist diese Statte! Hier ist nichts anderes als Gottes Haus, und hier ist die Pforte des
Himmels.

18 Und Jakob stand frih am Morgen auf und nahm den Stein, den er zu seinen
Haupten gelegt hatte, und richtete ihn auf zu einem Steinmal und goR Ol oben darauf
19 und nannte die Statte Bethel; vorher aber hiefl3 die Stadt Lus. 20 Und Jakob tat ein
Gellibde und sprach: Wird Gott mit mir sein und mich behiten auf dem Wege, den ich
reise, und mir Brot zu essen geben und Kleider anzuziehen 21 und mich mit Frieden
wieder heim zu meinem Vater bringen, so soll der HERR mein Gott sein. 22 Und
dieser Stein, den ich aufgerichtet habe zu einem Steinmal, soll ein Gotteshaus

werden; und von allem, was du mir gibst, will ich dir den Zehnten geben.

Die Begegnung mit dem Heiligen 16st nach dem Erwachen bei Jakob also ein ganzheitliches
Ergriffensein und in der Folge ganz unterschiedliche Aktivitaten aus®"'. Er spricht aus, was er
erlebt hat, formuliert ein Bekenntnis, in etwa so: ,Wirklich, der Herr ist an diesem Ort... und
ich wusste es nicht... Wie ehrfurchtgebietend! Hier ist das Haus Gottes und das Tor des
Himmels!* Von der géttlichen Gegenwart ergriffen, nimmt Jakob den Stein, auf dem sein
Haupt gelegen hat, stellt ihn als Denkstein auf und salbt ihn. Er gibt dieser Statte einen
neuen Namen, macht ein Gellibde, geht eine Verpflichtung ein.

In all diesen verschiedenen Aktivitaten oder Verhaltensweisen verkdrpert sich Religion.

Hier wird nicht nur eine denkerische Erkenntnis vermittelt, sondern eine ganzheitliche
Erfahrung beschrieben. Eine dem Menschen unverfligbare Gberlegene Macht tritt zu ihm in
Beziehung, stellt sich ihm zur Verfigung und nimmt ihn in seinem leiblich-seelisch-geistigen

Menschsein in Anspruch.

21 Auch Schmitz vertritt eine solche Sicht: Vgl. SCHMITZ, Josef: Religionsphilosophie. Diisselsorf

1984, 29ff
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Religidses Verhalten ist in diesem Sinne eine Antwort auf ein Angesprochensein, eine
Reaktion auf eine von au3en kommende, dem Menschen unverfligbare Aktion. Es ist kein
theoretischer Denkakt, sondern es bedeutet aktiviert wahrnehmen, denken, flihlen, wollen,
sprechen, handeln, entscheiden, planen; wird zur multimedial erfahrenen Wirklichkeit. Die
geschilderten unterschiedlichen Verhaltensweisen sind keine sekundaren Auspragungen
eines zuvor entworfenen Lehrsystems oder dessen padagogische Absichten. Sie sind
primare und ursprungliche Versuche, die innere Bewegtheit zum Ausdruck zu bringen. In all
diesen Ausdrucksformen vollzieht sich Religion und findet darin ihre Selbst-
vergewisserung.”*?

Religion ist immer ein "Tun", ein Verhalten des Menschen, ein Versuch, aus Ehrfurcht,
Dankbarkeit, Ergriffenheit oder auch aus Furcht der erfahrenen Ubermenschlichen und
Ubernatirlichen Autoritat zu antworten, mit dem, was ein Mensch zu geben hat, oft das

AuRerste, wozu er fahig ist.

Il. 2. 5 Religion als Tradition

Zum Kern des Phanomens Religion gehort aber ein Ensemble von hdchst unterschiedlichen
Erfahrungen. Nicht jeder erlebt die oben beschriebene religiése Erfahrung. Selbst Menschen,
die solche Begegnung mit dem Heiligen ,mit dem sie begleitenden Geflihl Gberwaltigender
Sicherheit®*® gemacht haben, erleben es als schwierig, ihre subjektive Realitat (iber einen
langeren Zeitraum zu bewahren. Deshalb suchen sie Symbole, die ihnen dabei helfen sollen,
sich an diese Uberwaltigende Erfahrung zu erinnern und sie anderen Menschen zu erzahlen.
So wird religidse Erfahrung zu einem Ensemble von Symbolen, zu einer Tradition, die zum
Ziel hat, sie jenen Menschen zu vermitteln, die selbst keine solche Erfahrung gemacht
haben, oder jenen die Erinnerung wach zu halten, die sie erlebt haben.

Der besondere Charakter von religidser Erfahrung bringt jedoch eine Reihe von Problemen
mit sich: An erster Stelle steht die Grundtatsache, dass sie, weil sie aus einer anderen
Realitdt kommt, die Realitdt des normalen Lebens aufbricht. Bei der Ubertragung der
erfahrenen Inhalte von einer Sinnwelt in eine andere kénnen auf Grund der Begrenztheit von
Sprache und Verstandnisfahigkeit der Zuhérer Verzerrungen nicht ausbleiben. Die Lage des
Ubersetzers gleicht méglicherweise einem Menschen, der auf einer Geschéftskonferenz vom
Innenleben seines Herzens erzdhlen mochte.

Religiése Erfahrung setzt ihre eigene Autoritat, denn die Realitat, aus der sie kommt, ist

héher und umfassender als die Realitat, in die sie hineinflieien soll. Sobald die Erfahrung

#2 ygl. GLOCK, Ch. Y.: Uber die Dimensionen der Religiositit. In: MATTHES, J.: Kirche und
Gesellschaft. Einflihrung in die Religionssoziologie Il. Reinbeck / H., 1969, 150-168, 151, zit. bei:
NEUHOLD, Leopold: Religion und katholische Soziallehre im Wandel vor allem der Werte. Miinster,
2000, 25

3 Berger, 2010, 162
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sich in einer Tradition verkérpert, Ubertragen Menschen die Autoritat, die eigentlich nur dem
Heiligen gilt, auf die Tradition. Die Qualitat des Heiligen wird von dem, was damals in einer
anderen Realitat erfahren worden ist, auf das Ubertragen, was jetzt in der irdischen Realitat
des Alltagslebens erfahren wird. So werden Schriften geheiligt, Symbole und Rituale
geheiligt und selbst die Institutionen und Funktionare erlangen zunehmende Heiligkeit. Das
Unaussprechliche wird nun ausgesprochen.?** Es wird ritualisiert ausgesprochen und mit der
Zeit wird es zur Routine. Das Heilige wird zur Alltagserfahrung fr jedermann gemacht. Das
Ubernatrliche ist gleichsam ,naturalisiert. Auf menschliche Weise wird versucht, die innere
Bewegtheit des Herzens zu reproduzieren. Die Prozesse des sozialen Konsenses und der
sozialen Kontrolle halten die Plausibilitat der religidsen Erfahrung aufrecht.

Durch Hereinholen und Fixierung des Heiligen in die irdische Realitat wird das Uberirdische
unweigerlich verzerrt und verkdrzt, doch anscheinend kann nur kraft einer solchen
Domestizierung inmitten der Gerdusche des Alltagslebens ein schwaches Echo der
urspringlich Gberwaltigenden Erfahrung erhalten bleiben.

Berger formuliert folgende Frage und Antwort:

~Wie kdnnen die nachtlichen Stimmen der Engel in der niichternen Tageszeit des
gewohnlichen Lebens in Erinnerung bewahrt werden? Die ganze Religionsgeschichte
gibt eine unzweideutige Antwort: durch Inkorporierung der Erinnerung in Traditionen,

die soziale Autoritat beanspruchen.?*

Religiése Tradition kann also als eine kollektive Erinnerung an jene Augenblicke verstanden
werden, in denen die Uberwaltigende Realitat einer Ubergeordneten anderen Welt in die
gewodhnliche Realitat des Alltagslebens eingebrochen ist.

Aulerdem liegt es im Wesen der religidsen Erfahrung, dass sie eine standige Bedrohung der
Sozialordnung im grundlegenden Sinne des Lebensgeschaftes in sich birgt. Denn religidse
Erfahrung relativiert namlich radikal die gewdhnlichen Probleme des menschlichen Lebens,
ja sie entwertet diese. ,Wenn die Engel sprechen, verfliichtigen sich die Lebensbelange zur
Bedeutungslosigkeit, ja sogar zur Irrealitat. Sprachen die Engel die ganze Zeit, wirde das
Lebensgeschaft wahrscheinlich véllig zum Erliegen kommen.“**® Damit die Menschen
weiterhin ihren Uberlebensbelangen nachgehen, miissen, so meinen die Traditionswéchter,
solche Begegnungen mit dem Heiligen eingeschrankt, begrenzt und kontrolliert werden. Die
Begegnung mit dem Heiligen wird auf jeden Fall als gefahrlich eingestuft. Mit Hilfe von

Institutionen wird ihre Gefahr vermindert und zur selbstgefalligen Routine gemacht. Durch

244 Vgl. LUHMANN, Niklas: Das Beobachten des Unbeobachtbaren. In: GABRIEL, Karl / REUTER,
Hans-Richard (Hg): Religion und Gesellschaft. Texte zur Religionssoziologie. Paderborn, 22010, 176
245 Berger, 2010, 164. Vgl. auch BERGER, Peter, L.: Auf den Spuren der Engel. Die moderne
Gesellschaft und die Wiederentdeckung der Transzendenz. Freiburg, 1991

24 Berger, 2010,165
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Wiederholen religiéser Rituale will man den Einzelnen sozusagen davon befreien oder

abhalten, selbst die Begegnung mit dem Heiligen zu suchen. Berger formuliert wie folgt:

,Die Domestizierung der religidsen Erfahrung ist eine der fundamentalsten sozialen
wie auch psychologischen Funktionen religidser Institutionen. Somit ist religiése
Tradition auch ein Abwehrmechanismus der obersten Realitat, ein Mechanismus, der
die Grenzen dieser [Alltags-] Realitdt gegen die Bedrohung absichert, von den

Einbriichen des Ubernatiirlichen tiberrannt zu werden.“?*’

Mit eben demselben Prozess der Domestizierung werden die heiligen Qualitaten der
Ubernatirlichen Erfahrung auf rein menschliche irdische Dinge und Gebilde Ubertragen,
zunachst auf eben die religidsen Institutionen und deren Funktionare, anschlieBend auf
andere wie z. B. die Rasse, die Nation, spater die Wissenschaft und heute u. a. Sport,
Wellness, die Popkultur und der globalisierte Markt.

Die einzige Alternative, dem zu entkommen, ist, die Begegnung mit dem Heiligen immer
wieder selbst zu suchen. Viele Evangelikale reklamieren dies als ihr spezifisches
Markenzeichen. Es bleibt der tagliche Versuch. Aber auch sie haben mit den Dilemmas einer
institutionalisierten Religion zu kampfen, auch sie unterliegen der Routine des Alltags, jedoch

moglicherweise weniger als die traditionellen Grol3kirchen.

Il. 2. 6 Religiose Reflexion

Da menschliche Wesen keine Ewigkeitskompetenz in sich bergen, versucht der Mensch,
seine Erfahrung, die er (iber die Verganglichkeit retten will, in Symbolen auszudriicken.?*®
Sobald Inhalte solcher Erfahrungen in Sprache mitgeteilt werden, sind diese schon in ein
bestimmtes System von Symbolismus mit einer eigenen Geschichte und einem gesell-
schaftlichen Kontext eingeschlossen oder gefangen, eben domestiziert. Dabei bestimmen
religidse Erfahrung und symbolischer Apparat sich wechselseitig, stehen in einem
dialektischen Verhaltnis zueinander. Mit anderen Worten: ,Woartliche Inspiration ist nicht
maoglich®, allein schon aus dem Grund, weil die Sprache jeglicher religidsen Tradition nur
eine menschliche Sprache sein kann, also ,das Produkt einer menschlichen Geschichte und
die Tragerin einer unermesslichen Ansammlung menschlicher Erinnerungen, von denen die
meisten aber rein gar nichts mit Religion zu tun haben*.?*

Diese Tatsache schliet jedoch auch die gegenteilige Annahme aus, dass religidse

Erfahrung nichts als eine Widerspiegelung dieser besonderen Geschichte sei. Dabei kommt

7 Berger, 2010, 165. Eine solche Interpretation deutet sich in Max Webers Theorie von der

,2Routinisierung des Charismas*“ an, doch sie erhalt bei Berger eine weit grolere Spannweite.
48 7u Symbolen vgl. Schiitz, 1952, 287ff
49 Berger, 2010, 166-167
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die These Feuerbachs von ,Projektion” ins Gedachtnis, die bekanntlich von Marx und Freud
weiterentwickelt wurde.

Sehr wichtig ist, die beiden Seiten dieser These ins Bild zu riicken.

Die eine Seite: Weil religidse Erfahrung sich in menschlichen Symbolen verkérpert, kann
man sie als grof¥flachige Symbolisierung begreifen, die ipso facto all die menschlichen
Erfahrungen ,projiziert‘, und die den in Frage stehenden symbolischen Apparat hervor-
gebracht, geschichtlich produziert hat.?*® Als Moses von seiner Begegnung mit Gott erzahilte,
projizierte er die hebraische Sprache mit all ihrer Fracht an sozio-historischer Bedeutung in
den Himmel. Doch er tat dies nur deshalb, weil er dem vorausgehend die Erfahrung machte,
dass von diesem Himmel aus sich eine ganz andere Realitat in die irdische projizierte, in
eben die Realitat, in der er mit allen anderen hebraisch sprach.

Zur zweiten Seite dieser Tatsache Peter Berger:

.Religion lasst sich als menschliche Projektion verstehen, weil sie in menschlichen
Symbolen kommuniziert wird. Doch eben diese Kommunikation wird ausgeldst durch
eine Erfahrung, mit der eine Ubermenschliche Erfahrung in das menschliche Leben

injiziert wird.“*"

Ein Heriibergreifen — eine Injektion — einer Ulibermenschlichen Realitit in die
menschliche Realitat kommt also zuerst und wird zum Ausléser von Symbolisierung,
Sprache und Handeln. Martin Buber formuliert das so: Das Ich wird am Du. Weil Gott den
Menschen zuerst angesprochen hat, wird der Mensch erst zum Mensch.?2. Und Friedrich
Schleiermacher: Religion geht nicht vom Menschen aus, sondern der Mensch ist ein
Gerufener und Antwortender.?*®

Die Entwicklung theoretischer Reflexion ist ein anderer wichtiger Bestandteil jeglicher
religiosen Tradition. Wir sehen das schon bei Paulus. Allgemein anerkannt ist die
anthropologische Grundtatsache, dass der Mensch sich gerade durch seine Fahigkeit zur
Reflexion vom Tier unterscheidet, und offensichtlich von innen aus dazu gedrangt wird, tGber
seine Erfahrungen nachzudenken. Unabhangig davon muf} eine religiése Tradition aufgrund
der sozialen Forderung nach Legitimation reflektives Denken entwickeln, denn jeder neuen
Generation muss oder sollte erklart werden, aus welchem Grundverstandnis sich die
Tradition entwickelt hat. So entstehen mit der Zeit mehr oder weniger autoritative
Darstellungen und Interpretationen der urspringlichen Erfahrung. Gegenwartig ist ein starker

Trend zu beobachten, die Ursprungserfahrung von diesem Aggregat theoretischer Reflexion

20 vgl. Berger, 2010, 167

1 Epda

%2 y/gl. BUBER, Martin: Ich und Du. Gerlingen, 1974

%3 \/gl. SCHLEIERMACHER, Friedrich: Uber die Religion, Reden an die Gebildeten unter ihren
Verachtern. 1799
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24 \Wenn man dabei das abendlandische

zu unterscheiden und sie davon zu befreien.
Christentum bedenkt, so ist dies jedenfalls sehr schwierig bis unmdéglich, weil man auf der
Suche nach z. B. dem historischen Jesus schon auf jeder Seite des Neuen Testamentes mit
Ablagerungen spaterer Interpretationen konfrontiert wird.

Es wird also versucht, sich zum Kern der Erfahrung zurickzutasten. Dabei werden u. a.
Disziplinen der Geschichts- und Sozialwissenschaften eingesetzt. Diese Disziplinen sind
aber zutiefst relativierend, d. h. eine Tradition wird als Produkt vielfaltiger historischer und
sozioOkonomischer Ursachen verstanden. Unter solchen Relativierungen schien das Phano-
men Religion die letzten zweihundert Jahre zu zerbrdseln.

Hier werden nochmals grundsatzliche Gedanken vom Anfang dieses Kapitels wiederholt:
Deshalb ist es immer wieder wichtig, sich daran zu erinnern, dass die religidse Erfahrung,
und die Autorin meint hier die Erfahrung des Heiligen und Ubernatlrlichen, eine Grund-

konstante in der Menschheitsgeschichte darstellt. Peter Berger dazu:

LJenseits aller Relativitaten der Geschichte und der irdischen Realitat als solche muf3
diese Kern- und Grunderfahrung in ihren verschiedenen Formen das letzte Objekt

jeglicher Erforschung des religidsen Phanomens bilden.“**°

Die postmoderne Situation mit ihrer Verflechtung von sakularisierendem und relativierendem
Pluralismus Ubt einen immensen kognitiven Druck auf religidse Denker aus, die
Ubernatirlichen Elemente seiner Tradition zu dampfen, zu verschweigen, zu rationalisieren
oder sie ganz aufzugeben. Dazu ergeben sich zwei Hypothesen. Erstens: In unserer Zeit
haben Menschen solche Erfahrungen mit dem Heiligen gar nicht oder viel weniger als zu
friheren Zeiten. Zweitens: Auch heutzutage haben Menschen mehr oder weniger solche
Erfahrungen, sie leugnen oder verbergen diese aber aufgrund der Entlegitimierung solcher
Phanomene durch die vorherrschende Weltanschauung. Wie immer, es liegt auf der Hand,
dass in der heutigen westlichen Gesellschaft weder die religiése Erfahrung noch die religidse
Reflexion mit solcher Ungezwungenheit stattfinden kann, wie dies in friheren Geschichts-
epochen Ublich war oder in anderen Breitengraden der Weltkugel auch heute noch mdglich
ist. Ausnahme: Die Evangelikalen reden 6ffentlich auch in westlichen Gesellschaften davon
und I6sen damit Unbehagen aus.

Angesichts der Universalitat und Zentralitat religiéser Erfahrungen in allen vorangegangenen
Geschichtsepochen wird klar, dass diese Unterdrickung oder Verleugnung umwalzende
Auswirkungen gehabt haben. Nietzsche hat dem Ausdruck verliehen, wenn er formuliert:
,Gott ist tot. Wir haben ihn getétet. [...] in einer Welt, in der Gott tot ist, ist es kalter

geworden®. Wenn wir die postmoderne Gesellschaft betrachten, sieht es so aus, dass als

254 Emerging Church versucht genau das. In spateren Kapiteln wird davon noch mehr die Rede sein.

% Berger, 2010, 168-169
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Folge des Leugnens oder Verschwindens der Erfahrung des Heiligen der Mensch einsamer
geworden ist. Anscheinend fallt es dem Menschen, ob als Individuum oder im Kollektiv, sehr
schwer, allein und ohne Echo im Kosmos zu sein. So ist die Geschichte der Sakularisierung
auch eine Geschichte der Verdrangung und des Wiederauflebens von Sehnsucht nach dem
Heiligen und heiligen Symbolen. Sie ist eine Geschichte des Verlagerns des Uberirdischen
auf irdische BezugsgroRen.?*®

Ohne ein Heiliges kann der Mensch anscheinend nicht leben. So hat es gegeben und gibt es
immer wieder weltweit heftige Reaktionen auf die repressive Sakularitdt der modernen

westlichen Welt. U. a. sind evangelikale Freikirchen als solche Reaktionen zu verstehen.

Il. 2. 7 Optionen fir religioses Denken in der rationalistischen

und pluralistischen Gegenwart Europas

Eine deduktive Option®’ kann darin bestehen, die Autoritit einer Religionstradition
angesichts der modernen Séakularitdt zu bekraftigen, ihr wieder den Status eines apriori®®®
Gegebenen zu verschaffen. Dann ist es mdglich, die religidsen Affirmationen von diesem
Apriori zu deduzieren, wie dies in pramodernen Zeiten Ublich war. Wer das tut, erfahrt sich
als jemand, der auf eine religidse Realitat reagiert, die von den Relativierungen seiner
jetzigen sozio-historischen Situation unabhangig (eben ein apriori) ist. In einem christlichen
Kontext stellt er sich unverbriichlich der majestatischen Autoritat eines ,,Deus dixit* und will
damit sagen: Gott spricht immer noch und immer wieder durch die heiligen Schriften und
deren Verkiindigung und damit spricht er auch zu dem heutigen Menschen, so wie er in den
Anfangen zu Propheten und Aposteln gesprochen hat. Ein solches Vorgehen brachte wieder
objektive Gultigkeitskriterien in die religiose Reflexion. Allerdings wird ein solches Vorgehen
Schwierigkeiten haben, in der postmodernen Situation die subjektive Plausibilitat
aufrechtzuerhalten.?®

Ein solch deduktives Verhalten kann man etwa bei traditionellen Evangelikalen beobachten,
wenn sie die Irrtumslosigkeit und absolute Autoritat der Heiligen Schrift als apriori gegeben
hochhalten. Gerade darin besteht der Grund fur die oftmalige Zurlckweisung, die sie
erfahren. |hre Argumentation wirkt im postmodernen Denken wenig plausibel, da weder ein

religidses Apriori noch eine unhinterfragbare Autoritat anerkannt wird.

2% v/gl. Berger, 2010, 169-170

" Deduktion = lat. Herabflhrung; von allgemeinen Erkenntnissen auf Einzelnes schlieBen. In einer
deduktiven Wissenschaft hangt die Wahrheit von Aussagen von ihrer Ableitbarkeit aus den zuge-
horigen Axiomen ab.

258 Apriori = lat. aus dem Friheren, von vornherein; Erkenntnisse, die sich aus logischen (friheren)
Prinzipien ableiten; Erkenntnisse, die unabhangig von den Erfahrungen gelten (aus bloRRen
Vernunftgriinden)

%9 vgl. Berger, 2010, 171
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Eine reduktive Moglichkeit®®, religidses Denken in die pluralistische Gesellschaft
rickzufiihren, besteht darin, die Tradition umzuinterpretieren im Sinne moderner Sakularitat,
die ihrerseits als unerlasslich fir die Teilhabe am modernen Bewusstsein betrachtet wird.
Dabei gibt es verborgene Abstufungen. Jeder, der sich z. B. moderner Geschichts-
wissenschaft bedient, sakularisiert schon die Tradition, denn diese Verfahrensweisen sind
Produkte sakularen Denkens. Bei der reduktiven Option geschieht jedoch implizit etwas
Radikaleres: Es geschieht sozusagen ein Austausch von Autoritdten. Die Autoritdt des
modernen Denkens tritt an die Stelle der Autoritat der Tradition: Das Deus dixit von einst
weicht dem gleichermaRen nachdriicklichen Homo modernus dixit.*®' Hier stellt also das
postmoderne Bewusstsein mit seinen Kategorien die autoritativen Giiltigkeitskriterien fur die
religiose Reflexion. Sakulare Dogmatiker drangen sich in den Vordergrund, sobald
traditionelle religidse Dogmen nicht mehr plausibel sind. Der sakulare Mensch entscheidet
dann, was im postmodernen religidsen Diskurs als zuldssig gelten kann. Wenn man so will,
kénnen durch diese Vorgangsweise vordergrindig Dissonanzen vermindert werden; das
Drohende daran ist aber, dass sich die Tradition mit all ihren religidsen Inhalten im Prozess
der religidsen Ubertragung auflost. Dies ist der Ansatz, den traditionelle konservative
Evangelikale bei der Emerging Church beflrchten.

Die induktive Option®**

zielt darauf ab, die Erfahrung zur Grundlage aller religiésen
Bestatigungen zu machen. Das reicht von der eigenen Erfahrung bis hin zu kollektiven
Erfahrungen, die in einem bestimmten Kreis von Traditionen verkorpert werden. Wenn
Religion als ,menschliche Antwort angesichts des Heiligen“ verstanden wird, kann diese
Antwort empirisch erforscht werden. ,Induktion meint hier, dass die religidsen Traditionen als
Beweissysteme verstanden werden in Bezug auf religidse Erfahrung und die aus der
Erfahrung gewonnenen Einsichten.“?®® Mit einer solchen induktiven Zugangsweise ist eine
bewusst empirische Einstellung verbunden, ein abwagender geistiger Bezugsrahmen. Dazu
gehort, dass man gegenuber Schilderungen menschlicher Erfahrungen eine naive und
vorurteilslose Haltung einnimmt und den eigentlichen Inhalt dieser Erfahrungen ernsthaft zu
fassen sucht. Hier wird die Suche nach religiéser Wahrheit nicht gewaltsam dadurch
beendet, dass man sich auf eine, wie auch immer geartete, Autoritat beruft. Mit dieser
.Erkenntnis aus Erfahrung“ erleben wir eine geistige Offenheit und Frische, die sich ganz
allgemein aus einer nichtautoritdren Betrachtungsweise von offenen Fragen zu ergeben

pflegt. Allerdings ist dabei eine realistische Beflirchtung, dass geistige Aufgeschlossenheit

260 Reduktion = Iat. Zuruckflhrung; Zuriickfihrung auf Einfacheres oder Grundsétzliches.

%67 v/gl. im Gesamten Berger, 2010, 171-173, hier 172

%62 |nduktion = lat. Hinfihrung; Erkenntnis aus der Erfahrung; der Schluss aus einer begrenzten Zahl
von Fallen einer Gattung auf alle Falle; aus Einzeltatsachen allgemeingiiltige Satze machen.
Bezeichnung fiir eine Vorgehensweise, bei der von empirisch feststellbaren Sachverhalten
ausgegangen werden soll.

%63 Berger, 2010, 172
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nicht selten mit open endedness, mit geistigem Leerlauf einhergeht. Dies kann den Hunger
nach Sicherheit frustrieren. Religidse Menschen wollen Gewissheiten, nicht Hypothesen.

Die induktive Option ist die am besten geeignete, sich sowohl den Herausforderungen der
postmodernen Situation zu stellen als auch sie zu tUberwinden. Hiermit wird auch klar, warum
im Vorangehenden die Beziehung zwischen religiéser Erfahrung, Tradition und Reflexion so
ausflihrlich erértert wurde. Die Voraussetzung fir eine induktive Zugangsweise ist
empirische Forschung und Unterscheidung der Kategorien, die eine Suche nach der
Erfahrung, die hinter oder unter einer religiosen Tradition und ihren theoretischen
Behauptungen liegt, ermoglichen.

Maoglicherweise kann diese Zugangsweise dann eine erstaunlich klare, spezifische Erfahrung
innerer Befreiung verschaffen, die vielleicht sogar an den Auf’engrenzen der eigentlichen

religidsen Erfahrung angesiedelt sein kénnte.?**

%4 vgl. Berger, 2010, 172-174
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lll. Die langen Wurzeln der evangelischen-
evangelikalen Freikirchen oder die ,,Wiederkehr

des Verdrangten“

lll. 1 Einleitender Uberblick

,oie flihrten sie aber herbei und stellten sie vor den Hohen Rat und sprachen: ,Wir
haben euch streng verboten, in diesem Namen zu lehren!* Petrus und die Apostel

aber antworteten: ,Man muf} Gott mehr gehorchen als Menschen™ (Apg 5,27-29).

Auf diesen Vers aus der Apostelgeschichte stitzen sich alle christlichen Freikirchen seit
ihren Anfangen.

Viele der heutigen evangelischen und evangelikalen Freikirchen berufen sich auf sehr alte
Wourzeln. Warum ist dies fir die gegenstandliche Arbeit interessant? Weil sich bis in die
heutigen Freikirchen die aus reformatorischen Bewegungen seit dem 12. Jahrhundert
entstandenen Waldenser- und Bridergemeinden, Mennoniten und Baptisten, Pietisten,
Methodisten und Evangelikale fortsetzen und auch in der Emerging Church zu finden sind.
Lange wurde dies entstellt und verdrangt. Im Folgenden soll deshalb ein kurzer Uberblick der
langen Entwicklungsgeschichte oben genannter reformerischer Gruppen gegeben werden.
Was aus katholischer Sicht als Geschichte der Haresien®®® dargestellt wird, wird von

freikirchlicher Seite als Verfolgungsgeschichte des Evangeliums®®

oder als eine lange
Geschichte wiederholter Erweckungen?®’ verstanden.

Heinhold Fast®®® halt in seiner Einleitung fest, dass sich etwa seit einem Jahrhundert fiir die
Forschung ein weites Feld aufgetan habe. Wurden solche Strébmungen, bis ins vorige
Jahrhundert hinein polemisch als ,Sektierer®, ,Haresien®, ,nebenkirchliche Strémungen®,
~Wiedertaufer oder Schwarmer® bezeichnet, so erhelle die neuere Forschung, dass diese
Reformbewegungen eine beinahe nicht zu Uberschauende Vielfalt von geistigen Kraften
freigesetzt hatten. Die meisten waren durch systematische Verfolgung unterdriickt bis

ausgerottet worden, ,und ihre wirklichen Ideen waren durch eine polemische

265 Vgl. LAMBERT, Malcolm: Haresie im Mittelalter. Von den Katharern bis zu den Hussiten,
Darmstadt 2001; KANDLER, K.-H.: Christliches Denken im Mittelalter (KGIE 1/11), 1993; HEUSSI, K.:
Kompendi-um der Kirchengeschichte, 1981; SCHAEFFER, F.: Wie kdnnen wir denn leben? 1977

%% v/gl. ROGGE, Bernhard, E.: Das Evangelium in der Verfolgung. Kéin 1922

267 Vgl. RIEDL, Peter: Geschichte der Erweckung. Menschen, Bewegungen, Ereignisse, die die Welt
veranderten. Studienbuch. Bad Gandersheim. O. J.

268 FAST, Heinhold (Hg): Der linke Fligel der Reformation. Glaubenszeugnisse der Taufer,
Spiritualisten, Schwarmer und Antitrinitarier. Bremen 1962, IX-X. Aus der Reihe: SCHRODER; C.M.
(Hg): Klassiker des Protestantismus. Bd. IV. Bremen 1962
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Geschichtsschreibung in Vergessenheit geraten, so Fast. ,Erst eine Zeit, die ihr historisches
Urteil nicht durch konfessionelle Voreingenommenheit triben liel3, entdeckte den Reichtum
und die Originalitédt der nebenkirchlichen Strdmungen wieder®. Die neuere Forschung stellt
auch ,die verbliffende Verwandtschaft zwischen dem damaligen und dem heutigen Denken

fest. Die unterdriickten Bewegungen waren zukunftstrachtiger, als man je gedacht hatte*.?*

»Ich will bauen meine Gemeinde und die Pforten der Holle werden sie nicht Gberwaltigen.”
Aufbauend auf diese Worte Jesu in Matthdus 16,18 versucht eine Gruppe von Autoren?’°
nachzuweisen, dass die Gemeinde, die Jesus meinte, trotz jahrhundertelanger Verfolgung
seit den Anfangen des Christentums verborgen am Leben blieb und sich bis heute in den
entsprechenden freikirchlichen Gemeinschaften von Glaubigen manifestiert. Jedenfalls ist
eine auffallende geistliche Verwandtschaft, eine Sukzession der Grundgedanken zwischen
den friihen reformerischen Bewegungen und den heutigen Freikirchen festzustellen.?”’

E.H. Broadbent?’? zahlt in seinem Buch ,2000 Jahre Gemeinde Jesu* auf, wie es zu jeder
Zeit Personen und Gruppen gab und gibt, die ihr Leben daflir gegeben haben und geben,
das fir sie ,wahre Evangelium® zu erhalten und weiterzugeben. Von den Kirchen des
Ostens, Uber die iroschottischen Missionare, die Monche in der Wiste hin zu den friihen
Kléstern zahlt Broadbent u. a. Paulizianer und Bogomilen, Katharer und Waldenser, John
Woyclif und die Lollarden, Jan Hus und die Briidderbewegung, die Taufer und Mennoniten, die
Dissenters und Baptisten, die Pietisten und Methodisten bis hin zu den heutigen

Evangelikalen zu solchen Bewegungen.

Kurzer geschichtlicher Abriss

Paulizianer, Bogomilen und Katharer werden ausgerottet. Petrus Valdes Ubersetzt 1176
Teile des Neuen Testamentes in die Volkssprache und schickt seine Leute als Wander-
prediger durch Sudfrankreich und Norditalien. Verfolgung setzt ein, die Waldenser fliehen
und zerstreuen sich ab dem 13. Jahrhundert GUber ganz Europa, dabei nehmen sie ihre
Uberzeugung Uberall hin mit und griinden die ersten Freikirchen.

Handwerker und Handler tragen den Ruf nach Reformation der Christenheit auch nach
England. John Woycliff Ubersetzt als erster akademischer Theologe die Bibel 1350 ins

Englische und wiederum ist es eine Laienbewegung, die Lollarden, die, standig auf der

289 Fast, 1962, IX-X
219 7. B. CRAMP, J.M.: Baptist History: from the Foundations of the Christians Church to the Close of
the Eighteenth Century.1868

27 Vgl. DUNCAN, Pope, A.: Der Ursprung der Baptisten. In: HUGHEY, J.D. (Hg): Die Baptisten.
Stuttgart 1964. Aus: Harms, H. H./ Sigg, D.F. / Wolf, H. H: (Hg) Reihe: Kirchen der Welt. Bd. Il, 125
272 Vgl. BROADBENT, E.H.: 2000 Jahre Gemeinde Jesu: Eine spannende Kirchengeschichte
besonderer Art. Dillenburg 22012
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Flucht vor Verfolgung, ihre neutestamentliche Vorstellung von Christentum ab dem 14.
Jahrhundert durch die Lander tragt.

Jan Hus, Theologe und Dekan an der Prager Universitat, findet durch die Schriften Wycliffs
Bestarkung in seinem reformerischen Denken und kann als Vordenker und -k&dmpfer flr die
heutige Gewissens- und Religionsfreiheit gewurdigt werden. Er Ubersetzt die Bibel ins
Tschechische und entziindet die reformerische Hussitenbewegung. Daraus wachsen ab dem
15. Jahrhundert im Zusammenschluss mit Waldensern und Hutterern die Mahrischen Brlder,
aus denen durch die helfende Initiative des Grafen von Zinzendorf ab 1720 die Herrnhuter
Bridergemeine wachst, die missionarischste Bewegung der Geschichte bis heute.

Als dritte und radikale Kraft der deutschen Reformation formieren sich in der Schweiz,
Deutschland und Osterreich die Taufer. Als Erben der tauferischen Theologie und
Ekklesiologie kdnnen heute viele Vertreter von evangelischen und evangelikalen Freikirchen
verstanden werden.

Der Tiroler Taufer Jakob Hutter flieht mit Glaubensgeschwistern nach Béhmen, wo sich im
Zusammenhang mit der bohmischen Reformation Hutterer und gefliichtete Amische aus der
Schweiz vergemeinschaften, spater vor der Verfolgung durch die Gegenreformation nach
Nordamerika fliehen und dort bis heute mit etwa 50.000 Mitgliedern in ,urchristlichen®
Gemeinschaften zusammenleben.

Unter dem Wiedertaufermandat, das die Todesstrafe fordert, fliehen schweizer und sid-
deutsche Taufer in die Niederlande, wo viele sich ab 1606 unter Menno Simons neu
sammeln und sich unter dem Schutznamen ,Mennoniten“ (um der Todesstrafe zu entgehen)
weit verbreiten. Aufgrund fortgesetzter Verfolgung retten zahlreiche Taufer-Mennoniten ihr
Leben nach Russland, wo ihnen Religionsfreiheit zugesichert wird. lhre Nachfahren kehren
nach dem Fall der Mauer im 20. Jahrhundert mit 250.000 Mitgliedern als Russlanddeutsche
zurick und grinden im deutschsprachigen Raum freikirchliche Gemeinden. Andere
Mennoniten wandern in die USA aus, entwickeln sich dort zu groRen Verbanden und
kommen im 20. Jahrhundert als Missionare ins sakularisierte Europa zuriick, wo sie sich als
evangelische Freikirchen entfalten.

Als Fortsetzung der Lollardenbewegung im Untergrund Englands entwickeln sich Ende des
15. Jahrhunderts im Zuge der englischen Reformation die Puritaner und Dissenters. Ein Teil
von ihnen flichtet nach Amsterdam und erhdlt dort 1609 von Menno Simons die
Erwachsenentaufe. Sie nennen sich fortan Baptisten, kehren zuriick nach England und
grinden 1611 unter Lebensgefahr die ersten Freikirchen in London. Eine andere Gruppe
flieht von London in die Niederlande und 102 von ihnen segeln als ,Pilgervater® 1620 auf der
.,Mayflower® in die Wildnisse Nordamerikas. Einige von ihnen griinden 1639 im heutigen
Rhode Island eine erste demokratische Kolonie, in der Religionsfreiheit zum ersten Mal in

einer Verfassung verankert wird. Die Sklaverei wird dort schon 1652 verboten, wahrend in
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Osterreich und in der Schweiz noch 1738 Taufer als Sklaven in die (habsburgischen!)
Galeeren verkauft werden, was meistens tddlich endet.

Im Verbund mit den Quakern setzen die Baptisten durch, dass die Menschenrechte bereits
1776 in der Unabhangigkeitserklarung der Verfassung der Vereinigten Staaten von Amerika
verankert werden. Als 1964 in den USA die Rassentrennung gesetzlich aufgehoben wird, ist
dies in groflem Mal3e dem baptistischen Prediger Martin Luther King zu verdanken.

Im 17. Jahrhundert entfaltet sich in Deutschland im Zuge einer zweiten Reformationswelle
der Pietismus, im 18. Jahrhundert in England der Methodismus, was zu grofen Erweckungs-
bewegungen in Europa, aber besonders auch in den USA zum ,great awakening“ flihrt. Bald
werden Missionare in die ganze Welt ausgesandt. Ab etwa 1820 kommen Baptisten zurtick
nach Europa und vereinigen sich mit Bridergemeinden und Mennoniten zu evangelischen
Freikirchen. 1848 grinden die versammelten Freikirchen in London die World Evangelical
Alliance mit sieben Millionen Mitgliedern.

Im ausgehenden 19. Jahrhundert entsteht in den USA in Reaktion auf die Sakularisierung
und den Liberalismus der Moderne der Evangelikalismus, der viele der genannten Gruppen
in sich vereint. Aus einem Teil der Evangelikalen wachsen die Pfingst- und Charismatischen
Bewegungen. Evangelikale und Pfingstler kommen Anfang des 20. Jahrhunderts, spater
auch nach dem 2. Weltkrieg mit der amerikanischen Besatzung nach Europa. Dabei gilt es
festzuhalten, dass sich der Hauptstrang des Evangelikalismus 1957 weitgehend vom funda-
mentalistischen rechten Fligel der Evangelikalen in den USA getrennt hat und der
europaische Evangelikalismus nicht mit diesem gleichzusetzen ist.

Seit den 1960er Jahren vervielfaltigt sich diese evangelisch-evangelikale freikirchliche Szene
auch in Osterreich und hat sich im Laufe der letzten 30 Jahre verzehnfacht. Dies nicht zuletzt
auch dadurch, dass ehemalige Glaubensflichtlinge und Mitglieder vieler freikirchlicher
Denominationen aus aller Welt als Asylwerber nach Europa kommen und wiederum neue
Freikirchen griinden. Seit der Jahrtausendwende versdhnen sich die Gruppen untereinander;
es entstehen Zusammenschlisse und Dachverbande evangelischer und evangelikaler

Freikirchen.

Gegenwairtige Relevanz

Gegenwartig zahlt die immer noch lebende weltweite Waldenserkirche etwa 100.000
Mitglieder. Die Hussitische Kirche und die Bohmischen Brider stellen unter dem Namen
.Evangelische Kirche der Béhmischen Brider® in Tschechien ca. 125.000 Mitglieder. Als
grofdte, weltweit strukturierte christliche Freikirchen gelten heute die Herrnhuter Brider-
gemeinen als Unitas Fratrum mit etwa einer Million Mitgliedern, die Taufer-Mennoniten mit
ca. 1,6 Millionen und die Baptisten mit ca. 50 Millionen Mitgliedern. Zudem wird derzeit

weltweit mit etwa 285 Millionen evangelikalen, 280 Millionen pfingstlichen und 305 Millionen
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charismatischen Christen®”® gerechnet. Die Wachstumsrate dieser letzteren Gruppen wird
auf etwa dreimal so hoch wie die der Weltbevdlkerung®* geschatzt. Evangelische und
evangelikale Freikirchen stellen also bereits mehr als ein Drittel (38.9%) der weltweiten
Christenheit dar.

Einigen der evangelischen und evangelikalen Freikirchen gelang es nach jahrelangem
Ringen im August 2013 nun auch in Osterreich in einem Zusammenschluss als ,Christliche
Freikirchen in Osterreich“ die staatliche Anerkennung zu erringen. Dies stellt den
versdhnlichen Abschluss einer mehr als 800 Jahre dauernden Geschichte der Verfolgung

und Ausgrenzung dar.

lll. 2 Die Waldenser als vorreformatorische Bewegung und

bleibender Impulsgeber

,Der wichtigste Beweggrund der Ketzerbewegungen, die kirchliche Autoritat in Frage
zu stellen, war ,die Sehnsucht nach Erlésung und Seelenheil’, verbunden mit der
Uberzeugung, dass die Kirche nicht mehr langer einzig und allein Gber Wege und
Mittel zum Heil verfigte, dass sie die Lehre Christi entstellte oder dass diese sich
zeitweilig in den Handen verwerflicher Menschen befand. Sie waren lberzeugt, dass
das Lesen der Heiligen Schrift oder eine innere Erleuchtung oder die Unterweisung
eines heiligen Mannes (die Sakramente der Kirche waren wertlos geworden), die

Entscheidungen von Priestern, Bischéfen und Papsten auRer Kraft setzten.“’

Die ,Verweltlichung und die Unwirdigkeit des Klerus [...] die fir den Niedergang des

religidsen Lebens verantwortlich"*"®

gemacht wurden, waren wohl eine der wesentlichen
Ursachen fir ein gesellschaftliches Phanomen, dass eine zunehmende Anzahl von
christlichen Laien ab dem 11. Jahrhundert versuchten, nach dem Vorbild des Evangeliums

selbst aktiv zu werden. Aus dem grof3en Kreis dieser Laien wuchsen unter vielen anderen

23 pus: http://www.pewforum.org/2011/12/19/global-christianity-exec (abgerufen am 12. 08. 2013)

" Dies ergibt sich bereits aus der prozentualen Wachstumsrate von 4,7 %, die weit hoher liegt als die
der umgebenden Bevdlkerung (Weltbevdlkerung: 1,39 %). http://www.evangelikal.de/statistik.html/
(abgerufen am 12. 08. 2012). Dabei sind Zahlen von dber 100 Millionen evangelikale Christen in
China im Gesprach, die hauptsachlich in Untergrund-Hauskirchen organisiert sind. Vgl.: BARRET, D.
B. / JOHNSON, T.M. / CROSSING, P. F.: Missionmetrics 2008. Reality Checks for Christian World
Communions. In: International Bulletin of Missionary Research 32, 01, 2008, 27-31

275 | ambert, 2001, 5

7% RAHNER, Karl SJ / NEUNER, Josef SJ / ROOS, Heinrich SJ (Hg): Der Glaube der Kirche in den
Urkunden der Lehrverkindigung, Regensburg 1965, 270
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sowohl die als ketzerisch gebrandmarkten Gemeinschaften der Katharer””’, der Waldenser®’®

und Joachimiten?”®

als auch von der rémischen Kirche (teilweise) anerkannte Orden wie
etwa die Franziskaner®. Aufgrund der theologischen Parallelen zur spateren Reformation
im gesamten Europa kénnen oben genannte Gruppen als vorreformatorisch eingeordnet, die
Waldenser aber als wichtigste vorreformatorische Bewegung gewiirdigt werden.?’

Da die Waldenser bis heute Uberlebt und manche nachfolgende Bewegung angestol3en
haben, sich aber auch im Laufe ihrer langen Geschichte in mancherlei andere
reformatorische freikirchliche Gruppe integriert haben, widmet diese Arbeit ihnen ein eigenes

Unterkapitel.

Kurzer geschichtlicher Einblick

Petrus Valdes, ein reicher Kaufmann aus Lyon, gab nach einem Gotteserlebnis 1176
volkssprachliche Evangelientubersetzungen in Auftrag, verkaufte sein Hab und Gut und
speiste die Armen in groliem Stil. Er unterrichtete seine Anhanger in der Biblischen Lehre
und sandte sie, meistens zu zweien, als Wanderprediger durch Sidfrankreich, spater auch
durch Norditalien. Valdes und seine Anhanger hatten die hohe Bedeutung eines
persoénlichen Bibelstudiums erkannt, ebenso das Wesen der Beichte im Verstandnis von
Sundenerkenntnis, Reue und Umkehr, wobei nach ihrem Verstandnis jeder Laie, der ein
reines Leben fihrte, die Beichte abnehmen konnte. 1179 baten sie auf dem Dritten
Laterankonzil vergeblich um die Erlaubnis zur freien Predigt. Um von der rdmischen Kirche
als die ,Armen von Lyon“ anerkannt zu werden, beschworen Valdes und seine Gefahrten
1180 auf einer Synode in Lyon ein orthodoxes Glaubensbekenntnis, dies in bewusstem
Gegensatz zu den Katharern. Zunehmend aber distanzierten sie sich von Anschauungen
und Verhaltensweisen der Romischen Kirche und lehnten viele derer Satzungen, u. a.
Marien- und Heiligenverehrung, Ablass, Fegefeuer und Eid, als nicht dem Evangelium
gemal ab. In Ausrichtung an der Bergpredigt wollten sie gewaltfrei und in freiwilliger Armut

Christus nachfolgen und wie die Apostel das Evangelium predigen.?®

2 Die Katharer (Albigenser) entfalten sich aus Kontakten mit den Bogomilen im 11. Jahrhundert als
neumanichaische dualistische Glaubensgemeinschaft in Oberitalien und Sidfrankreich. Sie wurden
von der Inquisition vollstandig ausgerottet.
278 Vgl. EUAN, K. Cameron: Art. Waldenser. In: Theologische Realenzyklopadie 35 (2003), 388—-402;
und KOPF, Ulrich: Art. Waldenser. In: RGG, Bd. 8, 1272-1276
%19 joachimiten sind die Anhanger des Joachim von Fiore (um 1130 bis 1202), der fiir 1260 den
Anbruch des Zeitalters des Geistes verkiindet. Sie stehen fiir ein urchristliches Ideal, kritisieren sowohl
den Kaiser als auch den Papst und den Zustand der Kirche und werden durch die Inquisition verfolgt
und ausgerottet.

In Italien werden die radikalisierten Franziskaner-Spiritualen ,Fratizellen® genannt und von der
Inquisition verfolgt und zunehmend ausgeldscht.
28T Matthias Flacius lllyricus, lutherischer Theologe im 16. Jahrhundert, bezeichnet die Waldenser in
seinem ,Catalogus testium veritatis* als ,Protestanten vor der Reformation®.
282 Vgl. Kopf, Waldenser. RGG, Bd. 8, 1272-1276 und De LANGE, Albert / UTZ TREMP, Kathrin
(Hg.): Friedrich Reiser und die ,waldensisch-hussitische Internationale” im 15. Jahrhundert. Akten des
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Insbesondere durch die Predigt von Laien, auch Frauen, kam es unausweichlich zum
Konflikt mit der Rémischen Kirche. Die Staatskirche wollte das Recht auf Predigt ihrem
eigenen Klerus vorbehalten, da die Freigabe des Predigtrechts an Laien die Kirche in ihrem
Machtmonopol grundlegend in Frage gestellt hatte. 1184, auf dem Konzil von Verona (Edikt
Ad abolendam), wurde Petrus Valdes, nachdem er dem Predigtverbot nicht folgte,
exkommuniziert, samt seinen Anhangern aus dem Land vertrieben und durch die Inquisition
verfolgt. Vorerst wurde das Hauptriickzugsgebiet der Waldenser die Westalpen zwischen
Piemont und Savoyen. Aber auch dort kam es zu Verfolgung, Vertreibung und
Hinrichtungen.

Hatten die Waldenser bis in die erste Halfte des 13. Jahrhunderts vor allem in Sdfrankreich
und Norditalien zundchst Bibelschulen und Versammlungszentren in eigenen Hausern
eingerichtet, so mussten diese zunehmend unter dem Verfolgungsdruck wieder aufgegeben
werden. Die waldensischen Prediger konnten nur noch im Geheimen wirken, kaum mehr
Mission nach auf3en pflegen, sondern nur mehr die Betreuung der verbliebenen Gemeinden
sichern. Ab der zweiten Halfte des 13. Jahrhunderts flohen sie in den Donauraum, nach
Siiddeutschland und in das heutige Osterreich, wo ab dem 13. Jahrhundert waldensische
Gemeinschaften nachzuweisen sind. lhr Hauptverbreitungsgebiet lag im sidoéstlichen
Donauraum, St. Pélten, Wien, Krems und besonders um Steyr, das in der dsterreichischen
Ketzergeschichte als Hochburg bekannt war. In diesem Gebiet fand die Inquisition erstmals
etwa um 1260 in Uber vierzig Pfarren waldensische Gemeinschaften vor, wovon viele mit
halbéffentlichen Versammlungszentren (,Schulen”) ausgestattet waren. Es kam zu
zahlreichen Hinrichtungen. Deshalb wanderten Uberlebende aus, unter anderem nach
Bohmen und Mahren. Grolde Anziehungskraft fir die deutschsprachigen Waldenser Ubte
Anfang des 15. Jahrhunderts die Lehre von Jan Hus, Theologe und Universitatsdekan in
Prag, spater Wanderprediger in Béhmen, aus. Viele Waldenser schlossen sich deshalb den
Hussiten an, woraus sich die Gemeinschaften der Bohmischen Brider entwickelte. Grolde
Gruppen von Waldensern und Hugenotten, die 1698 anldsslich einer neuerlichen
Verfolgungswelle aus dem Piemont vertrieben wurden, fanden Aufnahme im
protestantischen Deutschland, wo sie neue waldensische Freikirchen griindeten.?
SchlieBlich wurde nach fast 700 jahriger Verfolgung am 17. Februar 1848 den Waldensern
auch in ltalien die Glaubensfreiheit zugestanden. Mit diesen Lettere Patenti erlangten sie
zudem die blrgerliche Gleichberechtigung, d. h. auch das Recht der freien Berufswahl und
des Grunderwerbs. Ab diesem Zeitpunkt wurden von den Waldensern in ganz ltalien

verschiedene soziale Einrichtungen gegrindet: Altenheime, Kinderheime, Schulen und

Kolloquiums Otisheim-Schénenberg, 2. bis 4. Oktober 2003, Waldenserstudien 3, Ubstadt-Weiher
2006

283 \/gl. WINDISCHHOFER, Martin: Die Waldenser in Osterreich. Aufbruch, Verfolgung und Wandel
der frihen Bewegung bis 1315. Universitatsschrift, Wien 2006
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Begegnungszentren. Inzwischen gibt es eine waldensische theologische Fakultat in Rom,
wo auch die favola, die demokratisch gewahlte Kirchenverwaltung und der gewahlte
Reprasentant, der moderatore, ihren Sitz haben. Die Frauenordination ist bei den
Waldensern in Italien erlaubt.?®*

Im Januar 2005 wurde in Pinerolo bei Turin ein Denkmal zur Erinnerung an die Verfolgung
der Waldenser durch die katholische Inquisition errichtet, vom romisch-katholischen Bischof
von Pinerolo in Auftrag gegeben. Dies ist das erste dkumenische Monument in Italien
Uberhaupt. Heute zahlt die Waldenserkirche weltweit etwa 100.000 Mitglieder, davon etwa
50.000 in ltalien, wo sie seit 1979 mit den Methodisten eine gemeinsame Kirche bilden, die
Chiesa Evangelica Valdese (Union of the Methodist and Waldensian Churches). Weitere
20.000 Waldenser sind in Argentinien und Uruguay und der Rest in den USA, in Deutschland
und Frankreich, wo sie sich den dortigen evangelischen Freikirchen angeschlossen haben.
Die Waldenserkirche besitzt heute in Italien durch ihr 6kumenisches und soziales Wirken,

ihre Jugendzentren und ihr ,Servizio Cristiano® in Sizilien eine bedeutende Ausstrahlung.?®®

lll. 3 John Wycliff und die Lollarden als Vorlaufer der

Reformation

Das reformerische Denken des John Wycliff®® war nicht nur fiir die englische
Reformbewegung der Lollarden maligeblich, sie strahlte durch ganz Mitteleuropa aus,
vorerst bis nach Prag, wo sie ein Jan Hus begeistert aufnahm. Spéater stutzten sich auch
Martin Luther und Ulrich Zwingli auf die Einsichten Wycliffs.?®” Sicherlich beeinflussten sie
auch die Entwicklung der Tauferbewegung, aus denen sich spater die Mennoniten
formierten. In weiterer Folge entstanden aus der Lollardenbewegung die Puritaner und
Dissenters, aus denen spater die Baptisten erwuchsen. Warum ist dies fur die
gegenstandliche Arbeit interessant? Weil sich der Gegenstand dieser Forschung, Emerging

Church in Wien, in einer Baptistengemeinde entfaltet.

284 \/gl. http://www.chiesavaldese.org/eng/indexen.php (abgerufen am 20. 03. 2013)

285 \/q1. Kopf, Waldenser. RGG, Bd. 8, 1272-1276

286 \/91. im Gesamten: Lambert, 2001, 234-252, 382-394; Kandler, 1993; K. Heussi, 1981

287 Vgl. WAGNER, Rainhard: Art. Lollarden, von: http://www.bible-only.org/german/handbuch
/Lollarden. html (abgerufen am 12. 03. 2013): ,Fir Wiclif war die Bibel einziger Mallstab des
Evangeliums. Seine Lehre wurde Grundlage aller reformatorischen Lehre der nachsten Zeit. Sowohl
Hus wie Luther und Zwingli sahen in Wiclif einen geistigen Vorlaufer. Nach ihm sollte die Bibel wortlich
ausgelegt werden, und deshalb kénne sie auch von jedem Christen verstanden werden.”
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John Wycliff (1328 — 1384) lehrte als Philosophie- und Theologieprofessor und war Vorstand
an der Universitat Oxford®®. Im Zuge seiner Studien (ibersetzte er die Bibel aus der
lateinischen Vulgata erstmals ins Englische und stellte dabei fest, dass sich die Lehren der
Roémischen Kirche sehr weit von den Lehren der Bibel entfernt hatten. Von der realistischen
Kritik des Nominalismus ausgehend, forderte Wycliff zunehmend eine radikale Ruck-
besinnung auf die Inhalte der Bibel, die von jedem Glaubigen in der eigenen Sprache
gelesen werden sollte. In scharfer Form prangerte er die Zustande in der damaligen Kirche
an, die mit den Idealen des Evangeliums nichts mehr gemein hatten. Das Haupt der Kirche
kénne nur Jesus Christus sein und nicht ein Papst. Auch die ganze Amterhierarchie sei
unbiblisch, da die Bibel ja nur Alteste und Diakone kenne. Des Weiteren wandte er sich
heftig gegen Wallfahrten, Bilder-, Reliquien- und Heiligenkult. Die Lehre von der Wandlung
der Elemente Brot und Wein in der Messe (Transsubstantiation) war fur ihn reiner
Aberglaube. Auch Priesterweihe, Zolibat, letzte Olung und die zu dieser Zeit Ublichen
Zeremonien um die Sauglingstaufe fanden sich so nicht in der Bibel, deshalb seien sie zu
verwerfen.?®

Die meisten dieser Gedanken finden sich schon viel friher in den immer wiederkehrenden
Reformbewegungen in der langen Geschichte der Christenheit. Das Besondere an Wycliff
war, dass er diese Sicht der Dinge als Theologieprofessor an einer der renommiertesten
Universitaten lehrte, die in der damaligen akademischen Welt auf grolRes Interesse stiel3.
Damit ist auch sein groRBer Einfluss zu erklaren. Seine englische Bibellibersetzung und
Predigttraktate Ubten gro3e Anziehungskraft auf die damalige geistige Elite aus, aber auch
einfache, des Lesens kundige Leute aus dem Volk suchten in den Besitz seiner Schriften zu
kommen. Seine Lehre wurde kontrovers diskutiert und fand zunachst auch zahlreiche
Befurworter, zumal die von Wycliff gedul3erte Kritik von vielen geteilt wurde. Als sich in den
1370er Jahren die moéglichen Folgen flur die Zeitgenossen in der damaligen Kirche starker
herausschalten, verlor Wycliff zunehmend den Rlckhalt unter seinen Professorenkollegen
und wurde 1378 aus dem Universitatsdienst entlassen, blieb aber weiterhin in seinem

geistlichen Amt als Pfarrer in Lutterworth.?*

288 Vgl. WESSELING, Klaus-Gunther: Wyclif, John. In: Biographisch-Bibliographisches Kirchenlexikon
EBBKL). Bd. 14, Herzberg 1998, 242-258

89 Vgl. HUDSON, Anne: The Premature Reformation: Wycliffite Texts and Lollard History.Oxford
1988; Wagner, Lollarden. von: http://www.bible-only.org/german/handbuch/Lollarden.html (abgerufen
am 12. 03. 2013)

290 \nYCLIFF Bibeliibersetzer: Zu Ehren John Woycliffs hat sich eine nichtkommerzielle evangelikale
Organisation, die sich fir die weltweite Verbreitung der Bibel durch Erarbeitung von Bibellber-
setzungen vor allem fir Sprachgruppen einsetzt, die bisher noch nicht schriftlich fixiert sind, den
Namen Wycliff gegeben. Ein Team von mehr als 5000 Sprachwissenschaftlern, Ubersetzern,
Technikern, Padagogen und vielen weiteren Mitarbeitern aus 5 Kontinenten sind in aller Welt im
Einsatz. Sie haben sich zum Lebensziel gemacht, dass Menschen aus allen Vélkern die Méglichkeit
haben, die Bibel in ihrer eigenen Sprache zu lesen. Menschen aus iber 531 Sprachgruppen kénnen
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Lollarden - eine Laienpredigerbewegung im England des 14. Jahrhunderts

Um die biblische Lehre weiter zu verkiindigen, begannen seine Anhanger in vereinfachter
Form Abschriften seiner Predigten zu machen und als Wanderprediger nach dem Vorbild
von Matth 10,5-15 dem einfachen Volk zu bringen. Bibelzirkel entstanden. Zahlreiche
Handwerker und Kaufleute, spater auch eine Reihe von Adeligen und Rittern, schlossen sich
dieser Bewegung an. Sie wurden Lollarden genannt und trugen die reformatorische Lehre
Wycliffs als ,Gottes Wort" unter das Volk. lhr vorrangiges Ziel war eine Reform der
Katholischen Kirche und sie traten flr eine Rechtfertigung durch Glauben ein. Sie wollten
eine einfache, ,evangelische" Glaubenspraxis: Jedermann soll freien Zugang zur Heiligen
Schrift in seiner eigenen Sprache haben®'.

Nach der Auffassung der Lollarden galt ,wahrhaftige Frommigkeit“ als Voraussetzung fir die
Verwaltung der Sakramente. Sie folgerten daraus, dass ein wahrhaftig glaubiger Laie die
gleiche religiése Autoritat wie ein Priester haben kdnne, dies umso mehr, da viele damaligen
Priester in diesem Kriterium versagten. Die Verwaltung der Sakramente kénne daher an
keine kirchlich legitimierte Hierarchie gebunden sein. Fur die Lollarden galt die Vorstellung
einer ,Kirche der Geretteten®, die sich auf die wahre Kirche Christi als eine rechtglaubige
Gemeinschaft bezog. Die institutionalisierte Rdmisch-Katholische Kirche deckte sich in
keiner Weise mit dieser Vorstellung. So verbreiteten sie trotz Verbotes die Bibel und religidse
Schriften in der englischen Sprache. Trotz aller Verfolgung achteten die Lollarden die
staatlichen Autoritaten. Sie bildeten keine eigenen kirchlichen Strukturen aus, sondern
praktizierten ihren Glauben in Hauskreisen.

Obwohl Wycliffs Lehren 1377 von Papst Gregor Xl. als Haresie verurteilt wurden, blieb
Wycliff unter dem Schutz des englischen Kdnigs und des Adels relativ unbehelligt. Bis Ende
des 14. Jahrhunderts konnte die Universitdt Oxford die akademische Freiheit der
lollardischen Lehrer in ihrem Bereich schitzen. Doch die weltlichen und kirchlichen Machte
sahen ihre Privilegien zunehmend bedroht. Dies fuhrte zur Ahndung des Besitzes der Bibel
und religiéser Literatur in der Volkssprache, zu strengen Kontrollen der theologischen Lehrer
und Priester und schliellich zu schweren VerfolgungsmaRnahmen. Bis 1401 gab es in
England keine Inquisition, dann jedoch wurde auf Ketzerei die Todesstrafe eingefihrt. 1417
wurde Sir John Oldcastel, der adlige Hauptfihrer der Lollarden, verbrannt und weitere
schwerste Verfolgung begann. Die Lollarden gingen in den Untergrund, wo sie bis zur

Reformation im 16. Jahrhundert heimlich wirkten®®2.

durch ihren Einsatz bereits die Bibel lesen. An 1000 weiteren Sprachgruppen wird derzeit gearbeitet.
Vgl. http://www.knauber.info /50508393770221c46/index.htm (abger. am 12. 03. 2013)
291 /gl. EHRENSCHWENDTNER, Marie-Luise: Art. Lollarden. In: RGG, 41998, Bd. 5, 511;

BAUM, Markus: In: http://www.erf.de/radio/erf-plus/sendungen/gedenktag-der-woche/ein-wegberei-ter-
der-reformation/74-359 (abgerufen am 12. 03. 2013)

292 Vgl. Kandler, K.-H.: Christliches Denken im Mittelalter (KGIiE I/Wagner, Art. Lollarden,
http://www.bible-only.org/german/handbuch/ Lollarden.html (abgerufen am 12. 03. 2013)
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,Die Lollarden gelten als Wegbereiter der englischen Reformation.“?*®

1415 bestimmte das Konzil von Konstanz, alle Schriften Wycliffs zu verbrennen, und erklarte
ihn 30 Jahre nach seinem Tod zum Ketzer und befahl, seine Gebeine auszugraben und zu

verbrennen. Doch die Geschichte geht weiter:

Am 6. Juli des Jahres 1415 lodert vor den Mauern der freien Reichsstadt Konstanz ein
Scheiterhaufen. Der Mann, der dort mit dem Ketzerhut gekront sein Leben aushaucht, ist der

tschechische Theologe Jan Hus.

lll. 4 Jan Hus und die Hussiten

Jan Hus (auch Johannes Hus, 1370 — 1415) war ein christlicher Theologe, Reformator,
Prediger und Universitatslehrer in Prag und tschechischen Landen. Sohn eines Fuhrmanns,
wurde er 1396 Magister der Freien Kinste an der Prager Karls-Universitat. Als Hochschul-
lehrer fuhrte Hus die diakritischen Zeichen Akut (fir lange Vokale) und Punkt (fir weiche
Konsonanten) in die tschechische Schrift ein.?**

Hieronymus von Prag®®, tschechisch: Jeronym Prazsky, studiert um 1395 — 1400
Philosophie und Theologie in Prag und Oxford, wo er mit dem Gedankengut des englischen
Theologen John Wycliff bekannt wird. Bei seiner Rickkehr bringt er Abschriften der
philosophischen und theologischen Werke Wycliffs mit nach Prag, die grof3e Aufmerksamkeit
erregen und die Jan Hus begeistert aufnimmt.

Hus beginnt in der Folge Theologie zu studieren und wird 1400 zum Priester geweiht. 1401
wird er Dekan der Philosophischen Fakultat. 1402 wird er als Priester in die Bethlehems-
kapelle in Prag berufen. Dort predigt er in der tschechischen Landessprache und fuhrt das
gemeinsame Singen wahrend des Gottesdienstes ein. 1405 erhalt Jan Hus von Erzbischof
Sbynko von Prag das wichtige Amt des Synodalpredigers. Hus Ubernimmt wesentliche

Grundgedanken Wycliffs:

,Die Autoritat der Heiligen Schrift steht Gber der Autoritat der Kirche. Die Laien duirfen

beim Abendmahl ebenso den Kelch empfangen wie die Priester. Die Bibel soll in der

293 Ehrenschwendtner, Lollarden. RGG, 5, 511

294 Vgl. BAUTZ, F. W.: Artikel: Jan Hus. In: Biographisch-Bibliographisches Kirchenlexikon (BBKL).
Sgp. 1194-1198

298 Nach einer Reise nach Jerusalem wirkte er an den Universitaten in Paris, Heidelberg und Kéln,
musste aber jedes Mal wegen seiner Gesinnung im Sinne Wycilffs weichen. 1407 wurde er Mitstreiter
des béhmischen religidsen Reformers Jan Hus. Nach Versuchen, die verbotene Lehre Wycliffs auch
in Buda und Wien o6ffentlich zu verteidigen, wurde er mit dem Bann belegt. 1412 gehdrte er mit zu den
Initiatoren der Prager Unruhen gegen den Ablasshandel, die zur offenen Konfrontation mit der
katholischen Kirche fiihrten. Als Jan Hus vom Konzil von Konstanz verurteilt und inhaftiert wurde, eilt
Jeronym sofort zu dessen Verteidigung nach Konstanz. Aber dort wird auch er ein Jahr spater als
Ketzer verbrannt. Vgl. Okumenisches Heiligenlexikon: Hieronymus von Prag. Von: http://www.
heiligenlexikon.de/ Biographien H/Hieronymus_von_Prag.html (abger. am 27. 03. 2013)
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Landessprache gelesen werden. Heiligenverehrung, Ablass und Ohrenbeichte

werden abgelehnt“?%.

Geschichtliche Situation: Geistliche und weltliche Machtpolitik

Zu Hus’ Zeiten war Bohmen das einzige Konigreich im Heiligen Romischen Reich und Prag
war gerade kaiserliche Residenzstadt. Neben dem romisch-deutschen Kaiser gab es als
weltlicher Machthaber im Lande also noch den Konig von Bohmen.

Die Bevolkerungsmehrheit in Bohmen waren Tschechen, aber die Deutschbohmen stellten
den GroRteil der Oberschicht und viele von ihnen hatten hohe Kirchenamter inne. Wenn Hus
gegen die Missstande im Klerus predigte, traf dies entsprechend viele Vertreter der
Deutschen®’. Als die Prager Karls-Universitat 1408 zum Abendlandischen Schisma®*®
Stellung nehmen sollte, war Jan Hus Wortflhrer der Tschechen. Wie Wycliff kritisierte er den
weltlichen Besitz der Kirche, die Habsucht des Klerus und dessen Lasterleben. Er kampfte
leidenschaftlich fir eine Reform der verweltlichten Kirche und trat fir die Gewissensfreiheit
ein. Auch die Magister der b6hmischen Nation bekannten sich zum Wycliff schen Realismus,
der die philosophische Grundlage fir die theologische Kritik von Jan Hus und anderen
béhmischen Theologen bildete. Das fiihrte zum Kuttenberger Dekret, bei dem Kdnig Wenzel
IV die Stimmverteilung an der Universitat sehr zugunsten der einheimischen Tschechen (3
Stimmen) und zu Ungunsten der auslandischen Deutschen (1 Stimme) veranderte. Die meist
Rom-treuen deutschen Studenten in Prag samt ihren Professoren und der sich von Hus
angegriffen fuhlende deutsche Klerus verklagten Hus, was 1409 dazu fuhrte, dass er sein
Amt als Synodalprediger wieder verlor. Doch 1409 wird Jan Hus zum Rektor der Universitat
ernannt, daraufhin verlassen viele auslandische Gelehrte (80 % des akademischen
Personals) und Studenten, vor allem Deutsche, die Universitat, was zur Grindung der

Universitat Leipzig fiihrt®*°.

Die Hussiten

1410 wird Jan Hus mit dem Kirchenbann belegt und kurz darauf exkommuniziert. Er, der
Rektor der Universitat, muss Prag verlassen. Aufgrund seiner Beliebtheit, die in Volks-
demonstrationen gipfelt, lehrt er unter dem Schutz Kénigs Wenzel IV. weiter. Er verurteilt

heftig die Kreuzzugs- und Ablassbullen des Papstes. Hus findet als wortgewandter

296 Wagner, Rainhard: Artikel: Hussiten. a.a.O.
297 Vgl. HILSCH, Peter: Artikel: Hus, Hussiten: In. RGG, Bd. 3, 1961-1963

298 Das Abendlandische Schisma von 1378 bis 1415: Drei Papstanwarter kampften um den Anspruch,
Papst zu sein, Gregor XIll. in Rom, Benedikt XIII. in Avignon sowie Alexander V. (nach ihm Johannes
XXIII.) in Pisa. Da sich lange weder eine Abdankung noch ein Schiedsgericht durchsetzen liel3, wurde
1409 das Konzil von Pisa einberufen, welches die inzwischen gewahlten Nachfolger Benedikt XiIIl.
(Avignon) und Gregor Xll. (Rom) absetzte und Alexander V. einsetzte. Doch erst das Konzil von
Konstanz (1414) und die Vermittlung Kénig Sigismunds konnte die Spaltung endgultig tiberwinden.

299 Vgl. HOFLER, Carl Adolf: Magister Johannes Hus und der Abzug der deutschen Professoren und
Studenten aus Prag 1409. Neudruck der Ausgabe Tempsky, Prag 1864, Vaduz 1985
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Wanderprediger viele Anhanger, denn er predigt in der Landessprache und fir jedermann
verstandlich und bringt in kurzer Zeit groe Teile B6hmens auf seine Seite. Zum ersten Mal
formulieren sich bei einem Aufbegehren des tschechischen Volkes nationale Motive, die
malgeblich fur die Entwicklung des Hussitischen Engagements waren. 1412 bis 1414 lebt
Hus auf der Ziegenburg in Stidbéhmen, wo er mehrere Werke verfasst*® und damit einen
wesentlichen Beitrag zur Schaffung der tschechischen Schriftsprache®” leistet. Auch setzt er
in Zusammenarbeit mit Getreuen die Bibellbersetzung in die Landessprache fort. Textteile
veroffentlicht er in Pamphleten und zahlreichen Schriften. Hus erreicht, dass der mit der
Kirche in Widerspruch liegende Teil des deutschen Adels ihn und seine Anhénger schiitzt.>*

%93 (Uber die Kirche), mit der er seine Ansicht klarstellt, dass

1413 schreibt Hus De ecclesia
die Kirche eine hierarchiefreie Gemeinschaft sei, in der nur Christus das Oberhaupt sein
kdnne.

Die Katholische Kirche war zu dieser Zeit auf einem absoluten geistigen und geistlichen
Tiefststand. So amtierten gerade gleichzeitig drei rivalisierende Papste. Um Ordnung in die
Kirche zu bekommen, berief der rémisch-deutsche Kaiser Sigismund ein Konzil nach
Konstanz ein. Am Rande sollte auch Uber die Thesen von Hus diskutiert werden. Der Kaiser
stellte Jan Hus einen Schutzbrief aus. Im Vertrauen auf das zugesagte freie Geleit fuhr Hus
nach Konstanz. Hier wurde er kurz nach seinem Eintreffen im November 1414 verhaftet. Die
Hus unterstitzenden béhmischen und mahrischen Adeligen erreichten, dass er auf dem
Konzil in aller Offentlichkeit sich und seine Lehren zumindest ansatzweise verteidigen
konnte. Trotz qualvoller Torturen widerrief er nicht. Er wurde am 6. Juli 1415 als Ketzer
verbrannt. Sein Mitstreiter Hieronymus von Prag erlit am 30. Mai 1416 die gleiche
Todesart.>*

Der Martyrertod von Jan Hus setzte ganz Bo6hmen in Aufruhr. Konig Wenzel IV. versuchte
vergeblich, die Bewegung niederzuhalten. Als er 1419 starb, Gbernahm der fir den Tod von
Hus verantwortliche Kaiser Sigismund auch die bdhmische Krone. Diese béhmisch-
luxemburgische Koénigsdynastie schloss die empoérten Hussiten aus allen weltlichen und
kirchlichen Amtern aus, was zum allgemeinen Aufstand, zum ,Ersten Prager Fenstersturz
und zu den blutigen Hussiten-Kriegen von 1419 — 1436 flhrte. Bald differenzierten sich die

Hussiten in einen radikaleren Fllgel, den Taboriten (von ihrer Siedlung am Berg Tabor), sie

300 VIERY, Vyklad: Desatera a Patefe (Auslegung des Glaubens, der Zehn Gebote und des
Vaterunsers) 1412. O Sesti bludiech (Uber die sechs Irrtiimer). 1413

De ortographia Bohemica (Uber die tschechische Rechtschreibung, tschechisch O &eském
pravopise). Die Autorschaft dieser Schrift ist nicht sicher.

Vgl. Hilsch, Peter: Artikel: Hus, Hussiten: In. RGG, Bd. 3, 1961-1963
393 De ecclesia (Uber die Kirche, tschechisch O cirkvi)
304 \/gl. BRANDT, Otto : Ulrich von Richentals Chronik des Konzils von Konstanz. Leipzig 1912;

BRACCIOLINI, Gianfranco: Jan Hus der Ketzer. Verhér, Verurteilung und Hinrichtung; ein
Augenzeugenbericht. Schopfheim 1998

101



wollten das Reich Gottes mit Gewalt errichten; und einen gemaRigteren Fligel, den
Utraquisten. Geistlich vertraten beide Gruppen die biblischen Gedanken Wycliffs und Hus’.
1420 formulierten die Utraquisten ihre geistlichen Forderungen in vier Artikeln an die Kirche:
1. Freie Predigt des goéttlichen Wortes. 2. Der Kelch im Abendmahl auch fir die Laien. 3.
Sakularisierung des Kirchengutes und Ruickkehr des Klerus zur biblischen Armut. 4. Freiheit
von sakularer Kirchenherrschaft.*°

In finf Kreuzziigen versuchte man, die Hussiten niederzuschlagen, was aber nicht gelang.
Die Kriege verwisteten in der ersten Halfte des 15. Jahrhunderts nicht nur Bohmen und
Mahren, sie griffen auch auf die Nachbarlander (Schlesien, Lausitz, das heutige
Niederdsterreich) Uber. Nach der Niederlage der bohmischen Stande im Jahre 1620 in der
Schlacht am WeilRen Berge wurden die béhmischen Lander mit Gewalt zum Katholizismus
zurtickgeflihrt. Da die Hussiten aber nicht zu besiegen waren, sahen sich der Kaiser und die
Romische Kirche gezwungen, den tschechischen Reformchristen einige Zugestandnisse zu
machen. Das Konzil von Basel flhrte 1633 einen Kompromiss mit der Katholischen Kirche
herbei. Letztlich wurde aber nur der Laienkelch zugestanden.

Durch das Zusammengehen eines Teiles der verbliebenen Hussiten mit den in Bohmen und
Méhren seit dem 14. Jahrhundert siedelnden Waldensern®*® und den seit den 1520er Jahren
nach Mahren geflichteten Taufern in Form von Hutterern entstanden gemeinsame Hutterer-
Briider-Kirchen®”. Durch diese pazifistischen, aber bibeltreuen Reformer wurden die
Hussiten positiv beeinflusst, Ubernahmen die Gewaltlosigkeit der Waldenser und Hutterer
und folgten deren missionarischen Tendenzen. Sie nannten sich fortan ,Bohmische

Brider®.

lll. 5 Bohmische Bruder —- EKBB

Entstehungsgeschichte und Relevanz in der Gegenwart

308

Die Bohmischen Bruder”™® (auch Mahrische Brider), tschechisch Jednota bratrska, sind eine

1467 in Bohmen gegrundete geistliche Gemeinschaft, die sich selbst zuerst ,Brider vom

305 Vgl. Bautz, Friedrich Wilhelm: Jan Hus. In: Biographisch-Bibliographisches Kirchenlexikon (BBKL)
Bd. 2, Bautz, Hamm 1990, Sp. 1194-1198; FINK, Karl A.: Die nationalen Irrlehren. Wyclif und Hus. In:
Hubert Jedin, Hans-Georg Beck u. a.: Die mittelalterliche Kirche. Vom kirchlichen Hochmittelalter bis
zum Vorabend der Reformation (In: Handbuch der Kirchengeschichte [in 7 Banden], Bd. 3). Freiburg
in Breisgau / Basel / Wien 1985, 539-544

306 Vgl. De Lange, Albert / Utz Tremp, Kathrin (Hg.): Friedrich Reiser und die ,waldensisch-hussitische
Internationale” im 15. Jahrhundert. Akten des Kolloquiums Otisheim-Schénenberg, 2. bis 4. Oktober
2003, Waldenserstudien 3, Verlag Regionalkultur, Ubstadt-Weiher 2006

%7 vgl. Lambert, 2001. 395-398; Goertz, in RGG, Bd. 8, 94: ,Lebensfahig war nur eine Gruppe, die
von Jakob Huter aus Tirol geflihrt wurde und sich in zahlreichen Bruderhéfen zu einer Konsumptions-
und Produktionsgutergemeinschaft nach biblischem Vorbild zusammengeschlossen hatten.*

308 Vgl. KELLER, Ludwig: Die Béhmischen Briider und ihre Vorlaufer. Leipzig 1894; WESSEL, Carola:
Artikel: Bruder-Unitat. In: RGG, Bd. 1, 1789-1799
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Evangelium Christi“, spater Unitas Fratrum>®

(Brtdervereinigung) nannte und sich aus
Waldensern, Hutterern und Hussiten (Utraquisten) bildete. Kennzeichen der Béhmischen
Brider in Lehre und Lebensweise waren ein am Urchristentum ausgerichtetes Streben nach
echter Brluderlichkeit und schlichtes, zurlickgezogenes Leben. Sie weigerten sich, einen Eid
abzulegen sowie dffentliche Amter auszuiiben.

Unter Petr ChelCicky, der ein bedeutender theologischer Denker seiner Zeit war, sammelten
sich die verstreuten Hussiten. Die in freiwilliger Armut lebenden Familien fanden in Konig
Georg von Podiebrad einen grofiziigigen Goénner, der ihnen 1457 das Gut Kunwald als
Wohnsitz {ibergab®'°. Mitten in mancherlei Verfolgung wuchs die Zahl der Anhénger weiter
an, so dass diese 1467 in Lhotka bei Reichenau beschlossen, sich eine Ordnung nach

apostolischem Vorbild zu geben und eigene Priester und Bischdfe zu ordinieren.

,ourch Los wurden drei Priester aus der Mitte der Versammlung gewahlt; einer von
diesen, Matthias von Kunwald, wurde Bischof. lhre Weihe erfolgte durch den Bischof
Michael von Zamberk, der vorher seinerseits von einem Waldenserbischof geweiht

worden war*"",

Die Bohmischen Bruder schrieben geistliche Lieder in der Volkssprache, die 1501 in Prag als
geistliche Liedersammlung in Form eines Gesangbuches erschienen. Dieses gilt als erste
solche Sammlung von geistlichen Liedern®'.

Unter Lukas von Prag vereinte sich eine neue Gruppe, die mildere Elemente in die
Ordnungen einfihren wollte. Dies wurde auf einer weiteren Versammlung zu Reichenau
1494 festgelegt und fortan nannte sich diese Gruppe Briiderunitat. Statt eines Bischofs
bestand die oberste Leitung der Bruderunitat aus einem Rat von vier Senioren. Auf Grund
weiterer Verfolgung flichteten viele Brider ab 1548 nach Polen und Preullen. 1570
schlossen sie mit den inzwischen entstandenen Gruppen von Lutheranern und Reformierten
den Consensus von Sandomir, durch den sie 1573 mit in den ,Dissidentenfrieden”
einbezogen wurden. 1575 erreichten sie dadurch auch in Béhmen die Duldung durch die
Confessio Bohemica, die ebenso einen Vergleich der Briider mit den Lutheranern und den
Reformierten darstellte.®'

Zunachst koénnen sich diese reformatorischen Bridergemeinden ausbreiten und erreichen

eine kurze Blite unter ihrem letzten Bischof, dem beriihmten Schulpadagogen Johann Amos

309 yigl. Lambert, 2001, 365; und Lexikon des Wissens: Artikel: Bohmische Briider. Von:

ht%p://www.wissen.de/Iexikon/ boehmische-brueder (abgerufen am 28.03.2013)

31 Vgl. GOLL, Jaroslav (Hg): Quellen und Untersuchungen zur Geschichte der Béhmischen Bruder. 2
Bande. Prag, 1878-1882.

31 |ambert, 2001, 365f

312 Vgl. KOUBA, Jan: Der alteste Gesangbuchdruck von 1501 in Béhmen. In: Jahrbuch fur Liturgik
und Hymnologie 13, 1968, 78-112

313 Vgl Lambert, 2001, 370f; MULLER, Josef Theodor: Geschichte der Bshmischen Briider. Bd. 1,
Herrnhut 1922
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Comenius (1592 — 1670). 1618 bis 1648 wutet der DreiRigjahrige Krieg: Die Brider werden
fast ausgerottet. 1628 muss Bischof Comenius mit den letzten Uberlebenden Béhmen
verlassen. ,Als sie der Heimat Lebewohl sagten, ermutigte er seine Gefahrten zu dem
Vertrauen, dall Gott dort eine verborgene Saat bewahren werde, die spater wachsen und
Frucht tragen werde.”*" Die Briider fliichten vor der Gegenreformation nach PreuRen und
Polen; Comenius wird zur Reorganisation nach England berufen, fllichtet vor dem dortigen
Blrgerkrieg nach Schweden und findet endlich in Amsterdam so viel Ruhe, um sein letztes
Buch ,Stimme der Trauer” zu schreiben. Viele der flichtenden Familien werden vom Grafen
Zinzendorf auf seinem Gut in der Lausitz angesiedelt, andere siedeln sich ab 1737 bei Berlin
in Béhmisch Rixdorf an. Die Briderfamilien, die in Béhmen im Untergrund verbleiben,
mussen sich auch nach dem Toleranzpatent von 1781 zu einer der beiden ausschlieRlich
geduldeten evangelischen Konfessionen bekennen: Dem Augsburgischen (lutherischen)
oder dem Helvetischen (reformierten) Bekenntnis oder sie muissen weiter illegal und
ausgegrenzt leben.

In der Tradition der Bohmischen Bruder verwurzelt versteht sich auch die aus der Union der
reformierten und lutherischen Gemeinden in Béhmen und Mahren hervorgegangene
Evangelische Kirche der Béhmischen Briider (EKBB), tschechisch Ceskobratrské cirkev
evangelicka (CCE).*" Die EKBB bildete sich im Dezember 1918 nur wenige Wochen
nachdem die Unabhangigkeit vom habsburgischen Wien erlangt und die Grindung der
Tschechoslowakischen Republik moglich war. Die EKBB stellt sich mit ihrem Namen
bewusst in die Tradition der Hussiten und der Bohmischen Bruder und wurde zur ersten
vereinigten Kirche in Europa. Zur EKBB schlossen sich 126.000 Reformierte und 34.000
Lutherische zusammen, zudem kam es zu einer Ubertrittswelle von 100.000 Katholiken,
nachdem die Macht der katholischen Staatskirche der Habsburgermonarchie entfallen war.
Heute z&hlt die EKBB 125.000 Glaubige in rund 260 Gemeinden.*'®

lll. 6 Herrnhuter Bridergemeine — weltweite Unitas Fratrum

Die Geschichte der béhmisch-mahrischen Brider geht aber noch auf einem zweiten Weg
weiter. Die Herrnhuter Briidergemeine® ist eine aus der bohmisch-mahrischen
Reformation herkommende, heute weltweite Uberkonfessionell-christliche Glaubens-

bewegung, welche auch vom spateren Pietismus gepragt wurde.

" Broadbent, 22012, 132

Vgl.  http://www.e-cirkev.cz und  http://de.cyclopaedia.net/wiki/Evangelische-Kirche-der-
Boehmischen-Brueder (abgerufen am 12. 3. 2013)
316 Vgl. OTTER, Jiri: Die erste vereinigte Kirche im Herzen Europas. Die Evangelische Kirche der
Bdhmischen Brider. Prag 1991, Kapitel 8-11
317 Vgl. MULLER, Joseph Th.: Geschichte der béhmischen Briider. 3 Bande, Herrnhut 1922-1931 und
http://www.wissen.de/lexikon/bruedergemeine (abgerufen am 12.03.2013)
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Graf Nikolaus Ludwig von Zinzendorf (1700 — 1760) hatte ab den 1720er Jahren die
verstreuten Briderfamilien gesammelt und siedelte sie auf seinem Landgut Berthelsdorf in
der Oberlausitz an. Dort entstand ihr Stammort Herrnhut: lhrer ausgepragten Religiositat
entsprechend stellten sie ihre Gemeinschaft unter die ,Obhut des Herrn* und nannten
deshalb ihre neue Gemeinschaft ,Herrnhut”. Diese wurde 1895 selbstandig und erhielt 1929
das Stadtrecht. Die Herrnhuter Bridergemeine (ohne ,d“ dies in Abgrenzung zu anderen
Briderbewegungen und Bridergemeinden) tragt im englischen Sprachraum die
Bezeichnung Moravian Church, Mahrische Kirche, da sie ja urspringlich aus dem zu

Bdhmen gehérenden Mahren kam. Weltweit bezeichnet sie sich auch als Unitas fratrum.*'®

Sie zeichnete sich von Anfang an durch heitere Frommigkeit, arbeitsames fleiRiges Leben
und grolem Engagement in Missions-, Erziehungs- und Pflegetatigkeit aus. Schon bald nach
ihrer Grindung, 1731, begann die Bridergemeine jedes Jahr die ,Herrnhuter Losungen®
herauszugeben, 2014 also zum 284. Mal. Diese Losungen bestehen aus einem Vers aus
dem AT und dem NT mit einem kurzen Andachtstext fir jeden Tag. Inzwischen sind die
Herrnhuter Losungen in Uber 50 Sprachen Ubersetzt auf allen Kontinenten in einer jahrlichen
Auflage von rund 1,75 Millionen im Gebrauch?"®.

Die Herrnhuter Briidergemeine stellt eine Lebensgemeinschaft dar, in der es das Recht und
die Pflicht eines jeden Mitglieds ist, die Bibel selbst zu studieren und fir sich auszulegen. In
der Lehre werden Rechtfertigung und Erlésung durch den Tod von Jesus Christus am Kreuz,
die Heilandsliebe und das Wirken des Heiligen Geistes betont. Zinzendorf sagte: ,Wenn wir
Ihn [Jesum] kennen, so kennen wir alles, was wir in der Gottheit nothwendig kennen
miissen.”*” Aus der bdhmisch-méahrischen Briidertradition stammt die dreifache
Ordination zu Diaconus, Presbyter und Bischof. Die Verantwortung fur die Gemeinde
liegt beim Altestenrat, die Verantwortung fiir die Provinz bei der Synode. Das Bischofsamt ist
rein geistlich und hat keine Verwaltungsaufgaben. Die Brider-Unitat kennt zwischen
Menschen in verschiedenen Denominationen, die im Herrn Eins sind, keine trennenden
Unterschiede. Alle Menschen sind als gleich vor Gott anzuerkennen. Die Frauenordination in

der Herrnhuter Briidergemeine fiihrte bereits Graf Zinzendorf im 18. Jahrhundert ein.**' Die

318 Vgl. http://www.unitasfratrum.org (abgerufen am 12. 03. 2013)

Ebda. Vgl. Herrnhuter in aller Welt. Von: http://www.ebu.de/brueder-unitaet/weltweite-kirche
ggggerufen am 28. 03. 2013)

Nikolaus Ludwig von Zinzendorf: Einige seit 1751 von dem Ordinario fratrum zu London
gehaltenen Predigten in dreyen Haupt-Abtheilungen. Bd. 1. Seminario Theologico, Barby / London
1756, 294, Nachdruck in: BEYREUTHER, Erich / MEYER, Gerhard (Hg): Nikolaus Ludwig von
Zinzendorf: Hauptschriften. In 6 Banden. Bd. 5: Londoner Predigten. Hildesheim, 1963
321 Vgl. PEUKER, Paul: Women Priests in the Moravian Church in1758. In: Moravian Messenger 06 /
2009
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Sldafrikanerin Angelene Harriet Swart, Prasidentin der Briderunitat in Stdafrika ist heute

Prasidentin der weltweiten Briiderunitat.??

~Wir widersetzen uns jeder Diskriminierung in unsrer Mitte aus Grinden der
ethnischen Herkunft, des Geschlechts oder der sozialen Stellung; und wir betrachten
es als ein Gebot des Herrn, dies o6ffentlich zu bekennen und mit Wort und Tat zu

zeigen, dass wir Briider und Schwestern in Christus sind.“*#

Weltweite Ausbreitung und Missionstatigkeit

Herrnhut wurde sehr bald zum Ausgangspunkt einer intensiven Diasporaarbeit im damaligen
Deutschen Reich, den Niederlanden, der Schweiz und Skandinavien. Binnen weniger Jahre
entwickelte sich ein dichtes Netz von Freundeskreisen und Tochtergemeinen.

1771 beispielsweise entstand mit Christiansfeld eine Stadt der Herrnhuter in Danemark,
nach niederlandischem Vorbild, vom danischen Kdénigshaus geférdert, die gro3en geistlichen
Einfluss hatte. Die Siedlungen der Brudergemeine wurden Ausgangspunkt fiur weltweite
Mission, aus der viele eigenstdndige Kirchen in den ehemaligen Missionsgebieten
hervorgegangen sind, die heute umgekehrt Missionare ins sakularisierte Europa aussenden.
Mit ihrer Uberkonfessionalitat ist die Unitas Fratrum auch Mitglied im Okumenischen Rat der
Kirchen, in der Gemeinschaft Evangelischer Kirchen in Europa, in der Konferenz
Europaischer Kirchen und im Deutschen Komitee des Weltgebetstages. Die Herrnhuter
Bridergemeine ist der Evangelischen Kirche in Deutschland (EKD) angegliedert, festes
Mitglied der Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in Deutschland (ACK) und Gastmitglied
in der Vereinigung Evangelischer Freikirchen (VEF).

Heute zahlt die Unitas Fratrum weltweit GUber 985.000 Mitglieder (2010) und wirkt in 35
Landern auf fiinf Kontinenten®**. Etwa 80 % der Mitglieder werden in Afrika (ca. 600.000),
Nord-, Mittel- und Stidamerika sowie der Karibik (ca. 360.000) und 22.500 in Europa gezahilt.

In Osterreich wird die Herrnhuter Briiderkirche staatlich nicht als Kirche anerkannt.

lll. 7 Das Evangelium auf dem Weg zwischen

ausgehendem Mittelalter und fruher Neuzeit

Die Verbindung zwischen den Bruderfamilien in den verschiedensten Landern, so E. H.
Broadbent, wird u. a. erhellt durch die Tatsache, dass ein kleines Blichlein, eine Art Kate-

chismus, von den Waldensern in ihren Verbreitungsgebieten im noérdlichen Italien, in

822 Artikel: Erstmals flihrt Frau weltweite Herrnhuter Briderunitat. In: Evangelischer Pressedienst
gggd). 16. Januar 2007

Herrnhuter in aller Welt. Von: http://www.ebu.de/brueder-unitaet/weltweite-kirche (abger. am 28.
03. 2013)
324 Vgl. http://www.unitasfratrum.org (abgerufen am 12. 03. 2013)
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Frankreich und im Donauraum bis zu den Brudern in Béhmen und Mahren sowie in
deutschen Landen zur Unterweisung Verbreitung gefunden hatte. Dieses Blichlein gab es,
hundertfach handisch abgeschrieben, in italienischer, franzésischer, bdéhmischer und
deutscher Sprache und es wurde heimlich und fleiRig weitergereicht.**°

Eng verbunden mit diesen Bridern waren die ,Briider vom gemeinsamen Leben®, die im
15. und frihen 16. Jahrhundert ein Netz von Schulen Uber die Niederlande und Nordwest-
deutschland zogen. Gerhard Groote und Johann Rysbroek waren die Griinder dieser
Bruderschaft und der ersten Schule in Deventer. Unter der Leitung von Alexander Hegius
hatte die Schule 2000 Schiler; Thomas von Kempen und auch Erasmus von Rotterdam
waren zwei davon.*®

Als Wurzeln der tauferischen, radikalen Reformation gelten also vorreformatorische
Bewegungen und verschiedene frihchristliche Gruppen, wie die Waldenser und Lollarden,
die mit lhrer Glaubenstberzeugung zur Entwicklung und Ausbreitung wesentlicher reforma-

torischer Ideen auch zur spateren grof3e Reformation im 16. Jahrhundert beigetragen haben.

,Die Waldenser [...] erhielten in ihren entlegenen Alpentalern wie auch an anderen
Orten, wo sie wohnten [...] Nachrichten Uber die Reformation. Auf der anderen Seite
erfuhr man in den Nachbarlandern, in denen sich die Reformation ausbreitete, daf} es
[...] anderwarts Leute gebe, die seit je die Wahrheiten festgehalten hatten, um die sie

selbst jetzt rangen.“**

Broadbent und Lambert erzahlen, wie Georges Morel, ein Barbi (waldensischer Wander-
prediger), der damals in ganz Europa herumkam, sich mit Barbi Pierre Masson 1526 zu den
neuen Reformatoren in die Schweiz begab, um sie zu ihrem Glauben zu befragen®?®. Was
Morel dazu antrieb, berichtet Lambert weiter, war der Respekt vor einem so viel anspruchs-
volleren Schriftverstandnis der gelehrten Reformatoren als ihrem eigenen. Morel, der selbst
auch in den Schriften Luthers’ und Erasmus‘ bewandert war, sprach dennoch mit
Begeisterung von dem schlichten, christozentrischen Glauben seiner Waldenser und vom
streng disziplinierten Leben der umherziehenden Barbi. Die Haretiker, so Cameron, waren
stolz auf ihre Tradition, die sie solange im Verborgenen durchgetragen hatten. Georges

Morel schrieb:

LWir stimmen mit euch in jeder Hinsicht Uberein. Seit den Tagen der Apostel haben
wir in den wesentlichen Dingen ein Verstandnis vom Glauben, das wie das eure ist.”

Der einzige Unterschied besteht darin, dass wir infolge unserer [...] geistigen

325 \/gl. LINDSAY, Thos. M.: Geschichte der Reformation. (o.weitere Angaben), zit. bei Broadbent,
22012, 137

326 \/gl. Broadbent, 22012, 137

%27 Broadbent, 22012, 208

328 \/gl. Broadbent, 22012, 208ff
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Tragheit, den tiefen Sinn der Heiligen Schrift nicht so genau begriffen haben wie ihr.
Deshalb sind wir zu euch gekommen, damit ihr uns anleitet, unterweist, erbaut und

belehrt. 3%

Des Weiteren berichtet Lambert, dass die neuen Reformatoren, die durch ihre Ausbildung an
Universitaten Uber einen geschulten Verstand verfligten und sich der Rechtmafigkeit ihrer
Botschaft bewusst waren, die religicsen Abweichler der Vergangenheit mit gemischten
Geflihlen betrachteten. Sie erkannten zwar bei ihnen viele Anknupfungspunkte an ihre
eigenen Lehren, betrachteten sie in gewisser Weise als Verblindete im Kampf um die
Wahrheit und schatzten sie als mutige Glaubenszeugen fir das Evangelium in den friiheren
Jahrhunderten. Aber sie hatten ihnen gegentber auch Vorbehalte. ,Bei den Waldensern und
Lollarden beispielsweise, hatte ihre lange Existenz im Untergrund Spuren hinterlassen, und
es fehlte ihnen die gehobene Bildung der filhrenden Gesellschaftsschicht*.“**

Peter Uhlmann berichtet, dass Jahre vor Luthers Bibellibersetzung auf dem damals noch
schitteren Blchermarkt ,eine Schrift mit folgendem Titel erscheint: ,Alle Propheten nach
hebraischer Sprache verdeutscht, von Ludwig Hatzer und Johannes Denk’. Diese Schrift
findet reiRenden Absatz; in wenigen Jahren werden 17 Auflagen gedruckt‘. Obwohl Luther
dieser Schrift vorerst hdéchste Anerkennung zukommen habe lassen, ,wird diese

Ubersetzung spéter teilweise verboten. Der Grund: Beide Ubersetzer sind Taufer.**’

Christen unterschiedlicher Traditionen in ganz Europa taten sich also zusammen und
kampften auf der Grundlage der neutestamentlichen Schriften flr eine radikale Reformation.
Sei es in der Schweiz, in Osterreich, Stiddeutschland oder in den Niederlanden: Uberall gab
es Menschen, die alles in der damaligen Kirche in Frage zu stellen bereit waren, woflr sie
keine Begrundung im Neuen Testament zu finden glaubten. Sie wollten nicht den
gemaligteren Reformatoren wie etwa Luther oder Zwingli folgen, die immer wieder
Kompromisse mit den weltlichen Obrigkeiten eingingen, also in weltliche Machtpolitik
verstrickt waren. Auf der eigenverantwortlichen Suche nach Richtlinien fur ein Leben in der
Nachfolge Christi wollten sie sich nicht langer auf Vertreter der Kirche verlassen, sondern
hatten begonnen, selbst und in kleinen Gruppen die Bibel zu lesen. Nichts von den Geboten
Christi sollte uminterpretiert oder abgeschwacht werden. Ihr leidensbereiter Einsatz
begriindete schliellich die Tradition der Freikirchen und Friedenskirchen, die im Laufe der

Jahrhunderte in eine ,weltweite Bruderschaft‘ eingemiindet ist.>*

%29 CAMERON, E: The Reformation of the heretics. The Waldensians of the Alps 1480-1580. Oxford
1984, zit. bei Lambert, 2001, 299

330 \/gl. Cameron, 1984, zit. bei Lambert,2001, 373

%7 Vgl. UHLMANN, Peter H.: Artikel: Die Schweizer Briider. Von: http://swiki.hfbk-hamburg.de:8888/
Lebensreform/77 (abgerufen am 15. 11. 2013)

%32 \/gl. Tauferbewegung von: http://www.mennokate.de/plaintext/die-mennoniten (abger.12.11. 2013)
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lll. 8 Die Taufer und die ,,Radikale Reformation*

Zur Begrifflichkeit: Seit den neueren Forschungen ab den 1970er Jahren wird fast

«333

durchgangig die Bezeichnung ,Taufer verwendet, an Stelle der friiheren polemisch

aufgeladenen Bezeichnung ,Wiedertaufer®, die noch aus der Reformationszeit, ja aus der

justinianischen Gesetzgebung®*

stammte. Bezeichnendes Merkmal aller Taufergruppen war
und ist es, nur Erwachsene nach personlich erlebter Reue, Bulle und Umkehr, d. h. einer
eigenen Entscheidung zu einem neuen Leben nach neutestamentlichen Ordnungen in der

Nachfolge Christi, zu taufen und in ihre Gemeinden aufzunehmen.

,Die Taufe war fir sie ein geistliches Geschehen, das die Prasenz des géttlichen
Heils im Menschen (,innere Taufe) rituell zur Darstellung brachte und in dem der
Taufling seine Bereitschaft 6ffentlich bezeugte (,aufere Taufe®), ein neues Leben in

der Nachfolge Christi fiinren zu wollen*.%*®

Aus gegnerischem Blickwinkel tauften die Taufer aber oft Menschen, die als Sauglinge
bereits getauft worden waren, ein zweites Mal, deshalb die diskreditierende Fremd-
Bezeichnung ,Wiedertaufer. Da aber flr die Taufer die Sauglingstaufe als unbiblisch und
demzufolge als unglltig anzusehen war, bezeichnet die von ihnen vollzogene Taufe in ihren
Augen keine Wieder-, sondern eine Ersttaufe. Eine ihrer Selbstbezeichnungen lautete
,Briider in Christo und Gemeinde Gottes*.** Die Bezeichnung Anabaptists (Wiedertaufer)
wird jedoch bis heute im englischsprachigen Raum ohne Polemik verwendet, dies um
sprachlich zwischen den in Kontinentaleuropa vor und wahrend der Reformationszeit
entstandenen Taufern und den Angehdrigen der spater als Weiterentwicklung der Lollarden
und Dissenters im anglikanischen Raum entstandenen Baptists (wortl. Taufer) unterscheiden

zu koénnen.®’

lll. 8. 1 Der ,linke Flugel“ der Reformation

Heinhold Fast®® teilt, in Anlehnung an die religionssoziologischen Studien von Ernst

Troeltsch und die Verfeinerungen des mennonitischen Theologen John H. Yoder®™®, den

333 In der traditionellen reformiert und lutherisch gepragten Literatur wird der Begriff ,Taufer® haufig
verwendet, wohingegen in der traditionellen katholisch gepragten Literatur die Begriffe ,Haretiker®
oder ,Ketzer* fiur Gruppen verwendet werden, die mit der offiziellen katholischen Lehre nicht
Ubereinstimmen. Vgl.: Lambert: Geschichte der Haresien, a.a.0. und
http://webhistoriker.de/tag/taeufer (abgerufen am 12. 3. 2013)

%% Regierungszeit Justinians 527 — 565: Einigung zur Reichskirche, Casaropapismus; 530 Einsetzung
der Konstitution Deo auctore.

335 GOERTZ, H.J.: Taufer / Tauferische Bewegungen. Von: http://www.mennlex.de/doku.php?id= top
:taeufer (abgerufen am 15. 11. 2013)

%% \/gl. Broadbent,22012, 148f

337 Vgl. GOERTZ, Hans-Jirgen: Artikel: Taufer. In: RGG, 41998, Bd. 8, 92

338 g1, Fast, 1962, XII-XIII
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Jinken Fliigel* der Reformation**® in vier Gruppen: Die Taufer, die Spiritualisten, die
Schwarmer und die Antitrinitarier. Fast setzt die Taufer an erste Stelle, da sie eine
geschlossene Gruppe bildeten und im Wesentlichen unabhangig von den anderen eine
durchaus eigene Theologie entwickelten. Da in dieser Arbeit nur ein kurzer allgemeiner
Uberblick gegeben werden kann, befasst sich die Verfasserin nur mit den T&ufern im
Allgemeinen, da deren Verstandnis eines Neutestamentlichen Christentums bis in die
heutigen evangelischen Freikirchen pragend ist.

Rolf Strasser betitelt seine Studie denn auch: Die Zircher Taufer 1525 und ihre
internationalen Auswirkungen bis in die Gegenwart.>*'

Innerhalb weniger Jahre entwickelte sich die Tauferbewegung trotz massiver Verfolgungen
zu einem bedeutenden europaweiten Zweig der Reformation. Fir sie waren die lutherischen
und zwinglianischen Reformen nur ein unbefriedigender Kompromiss. Gemeinsam war ihnen
allen die Enttauschung lber die Entwicklung des territorialen Protestantismus®*?, die sie mit
ihrem Bibelverstandnis nicht in Einklang bringen konnten. Taufer wollten nicht nur die
Katholische Kirche bzw. den gesamten Corpus Christianum reformieren, sondern ihr Ziel war

die Restitution — die Wiederherstellung der urchristlichen Gemeinschaft der Heiligen.

lll. 8. 2 Die Schweizer Taufer

Die Schweizer Taufer — haufig auch als ,Schweizer Brider bezeichnet — bilden die alteste
Traditionslinie des frihneuzeitlichen Taufertums. Sie forderten eine freie Kirche nach
neutestamentlichem Vorbild als ,Gemeinschaft und Priesterschaft aller Glaubigen in der
Nachfolge Christi. Vor allem nur freiwillige und entschiedene Erwachsene dirfen getauft
werden, das Abendmahl kann nur symbolhaft gefeiert werden. |hr Denken und Verhalten
wurde ganz aus der wortgetreuen Auslegung des Neuen Testamentes (sola scriptura)

begriindet. lhre Forderungen nach Glaubensfreiheit, nach Trennung von Kirche und Staat,

%9 vgl. YODER, J.H.: Taufertum und Reformation in der Schweiz, zit. bei Fast, 1962, XII

09 Der Terminus wurde vor allem vom amerikanischen Theologen George Huntston Williams gepragt.
Roland H. Bainton und der deutsche Theologe Heinold Fast fassten die radikale Reformation auch als
linken Fligel der Reformation zusammen. Vgl. BAINTON, Roland, H.: The Left Wing of the
Reformation. In: The Journal of Religion, Jg. 21 (1941), Nr. 2, 124-134

Fast meint hier mit ,links“ die politische Praxis, in der die Parteien nach dem Grad ihrer Bereitschaft,
mit dem Althergebrachten zu brechen, von rechts nach links in konservative bis radikale Gruppen
eingestuft werden. Im Reformationshalbrund des 16. Jahrhunderts saflen etwa die Katholiken zur
aulRersten Rechten. lhre Reformen beschrankten sich auf die Abschaffung einzelner &uRerer
Missstande. Halbrechts etwa folgen die Lutheraner. Mit ihrer Konzentration auf die Rechtfertigung
allein aus Glauben ubernahmen sie vielfach die Tradition duf3erer Formen (z. B. die Gottesdienst-
ordnung). Anders die Reformierten, die man etwa halb links platzieren kénnte. Sie stellten sich in viel
scharferen Gegensatz zu den kirchlichen Traditionen. (lhr Gottesdienst hat kaum mehr etwas gemein
mit einer katholischen Messe). Die aulierste Linke, eben der linke Fliigel der Reformation, war zum
radikalen Bruch mit der unmittelbar erlebten kirchlichen Praxis bereit. Vgl. Fast,1962, XIIf

34 Vgl. STRASSER, Rolf: Die Zurcher Taufer 1525 und ihre internationalen Auswirkungen bis in die
Gegenwart. Von: http://texte.efb.ch/zhtauf/vorwort.htm (abgerufen am 15. 11.2013)

342 Der Ausdruck serritorialer Protestantismus® umschreibt den Protestantismus lutherischer und
zwinglischer Form, der mit Hilfe von Territorialfirsten und Stadtraten innerhalb der einzelnen
Territorien durchgesetzt wurde.
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ihre Uberzeugung, als wahrer Christ sei vollige Gewaltlosigkeit zu ben und kein Eid zu
leisten (Verweigerung des Kriegsdienstes), machten sie bald den kirchlichen und weltlichen
Obrigkeiten verdachtig, die weniger ihre abweichenden theologischen Ansichten als ihre
Kritik als Bedrohung des eigenen Machtanspruches verstanden und entsprechend

gnadenlos verfolgten.*

Geschichtliche Situation in der Schweiz

Seit 1519 predigte in Zlrich der Reformator Ulrich Zwingli das von ihm selbst, aber auch
unter dem Einfluss von Erasmus von Rotterdam und Martin Luther wiederentdeckte
Evangelium. Zwingli hatte eine Schar zu allem entschlossener Mitstreiter um sich. Diese
trafen sich in Konventikeln, um die Heilige Schrift gemeinsam zu lesen und Schritte zur
Erneuerung der Kirche und des o6ffentlichen Lebens im Geiste des Gelesenen zu beraten.
Voller Reformeifer begannen sie bald, die Fastengebote zu brechen, mit den Mdnchen zu
streiten, Predigten zu stéren, in den Kirchen Bilder zu stirmen und die Bauern in der
Verweigerung der Abgabe des Zehnten zu unterstiitzen.*** Als Zwingli zur M&Rigung und
zum Kompromiss aufrief, kam es zum Bruch zwischen ihm und seinen Mitstreitern, die mit
seinen politischen Konzessionen an die weltliche Obrigkeit nicht einverstanden waren.
Obwohl der groflte Teil des Zircher Rates mit der Notwendigkeit von Reformen
einverstanden war, zdgerte man bei der Durchsetzung. Doch als es bei der ,Zweiten
Zuricher Disputation® 1523 hart auf hart ging, gab Zwingli — aus politischer Riicksichtnahme

— nach. Doch seine Schuler waren bereits selbstandig.

»oi€ nahmen Zwingli bei seinem eigenen Wort und bezichtigten ihn des Verrats am

|345

Evangelium. Wortfihrer waren die jungen Gelehrten Konrad Grebe und Felix

346

Mantz®”, die sich in der Folge von Zwingli abwandten und sich mit anderen

entschlossenen Glaubigen als kleiner Kreis eng zusammenschlossen.***’

Die ersten entscheidenden Differenzen entziindeten sich also an der Gehorsamsfrage: Muss
man der klar erkannten Wahrheit bedingungslos folgen oder darf man Kompromisse
schliefen? Muss man nicht Gott mehr gehorchen als den Menschen, auch wenn sie

staatliche Autoritdt beanspruchen? Das hatten sie von Zwingli gelernt. Straubte sich die

343 Vgl. LEU, Urs, B. / SCHEIDEGGER, Christian (HG): Die Zircher Taufer 1525 — 1700. Zurich 2007;
Artikel: Geschichte der Schweizer Taufer. http://www.taeufergeschichte.net/index.php?id
=geschichte_der _schweizer_taeufer_im_16_jahrhundert (abgerufen am 28.03.2013)

3 Vgl. Goertz: Artikel: Taufer von: http://www.mennlex.de/doku.php?id=top:taeufer (abgerufen am 20.
11.2013)

%% Konrad Grebel (geb. um 1498) entstammt einer Patrizierfamilie von Zirich. Sein Vater ist im
Auftrag der Stadt Landvogt des Bezirks Griiningen. Grebel studiert an den Universitaten Basel, Wien
und Paris, wo er sich humanistisch schulen Iasst und im damaligen Zug der Zeit ein recht lockeres
Leben flhrt. 1522 bekehrt sich Grebel durch Zwinglis reformatorische Bibelauslegung. Von Artikel:
Die Schweizer Briider: http://swiki.hfbk-hamburg.de:8888/Lebensreform/77 (abger. am 15. 11. 2013)
%6 Auch Felix Mantz, der Sohn eines Chorherrn (Priesters), war humanistisch gebildet.

%7 Fast, 1962, XIIIf
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Obrigkeit, der Wahrheit zu dienen, so nannte sie sich zu Unrecht christlich, und diejenigen,
die sie darin unterstitzten, waren im Unrecht, sich als Vertreter der christlichen Gemeinde zu
prasentieren. So war der Bruch mit Zwingli unausweichlich.**® Hier sahen die Taufer den
Grund dafiir, ,,dass die christliche Gemeinde nicht einfach ineinsgesetzt werden
durfte, mit dem sich christlich nennenden Staat. Sondern dass sie eine Minderheit, ja
ein Fremdkorper darstellen musste®, in der groBeren Gesellschaft, die nicht nach
christlichen Gesetzen lebte. Aus einer solchen Erkenntnis erwuchs der spatere
Separatismus, die ,,Absonderung von der Welt“. ,,Die Treue der christlichen Gemeinde
zu sich selbst musste ihr in solcher Umgebung nicht Anerkennung, sondern Kreuz
und Leiden bringen.“**°

Seit dem Frihjahr 1524 wurde in einigen Landgemeinden rund um Zirich von den
Tauferlehrern offen zur Verweigerung der Sauglingstaufe aufgerufen. Der Rat der Stadt
Zurich erlie® daraufhin am 11. August 1524 einen Befehl, alle Kinder taufen zu lassen. ,ER
sollent ouch angentz die, so ungetouffte kind habent, dieselbigen touffen lassen, und welcher
dass nit tatte, der sol 1 march silber zuo buoR geben.“**® Als dieser Befehl zu wenig befolgt
wurde, erlie der Zurcher Rat am 18. Januar 1525 ein strenges Mandat gegen die Taufer,
bei Nichtbefolgung drohte die Landesverweisung. Den tauferischen Lehrern Grebel und
Mantz wurde jede weitere Agitation gegen die Kindertaufe untersagt und das Unterrichten in
ihren Bibelschulen wurde verboten, was einem faktischen Versammlungsverbot
gleichkam.>’

lll. 8. 3 Taufer - Gemeinde als erste evangelische Freikirche

Grebel und Mantz ignorierten das Tauf- und Versammlungsverbot. Am Abend des 21.
Januar 1525 traf sich der Grebel'sche Kreis im Haus der Mutter von Felix Mantz. In der
altesten Chronik der hutterischen Brider, dem ,GrofRen Geschichtbuch®, ist ein Bericht Gber

den Verlauf dieser Zusammenkunft erhalten. Die Chronik berichtet, dass

,die Angst begann und auf sie kam und dass ihre Herzen bedrangt wurden. Nach
einem Gebet trat der ehemalige romisch-katholische Priester Jorg Blaurock aus dem
Schweizer Kanton Graublinden vor Konrad Grebel und bat diesen, ihn zu taufen.

Grebel kam dieser Bitte sofort nach. Danach taufte Blaurock auf deren Bitten hin

348 Zwingli brachte es schlie3lich dazu, ,da® man auf einmal mehrere Manner, Witwen, schwangere

Frauen und Jungfrauen elendiglich in finstere Tlrme warf, daf} sie fortan ihr Leben lang weder Sonne
noch Mond sehen [...] und dal sie so verurteilt wurden, miteinander zu sterben, zu verstinken und zu
verfaulen, Tote und Lebendige zusammen, bis keiner mehr von ihnen Ubrig sei.* Wortliche
Schilderung von Balthasar Hubmaier, der dies 1525 in Zirich selbst erlebt hatte. Zit. bei Fast, 1962, 8
9 Fast, 1962, XIV-XV

%0 LEU, Urs, B.: Huldrych Zwingli und die Taufer. In: Leu, Urs, B. / SCHEIDEGGER, Christian (HG):
Die Zurcher Taufer 1525 - 1700), Zirich 2007, 29f

%1 vgl. Goertz, Hans-Jiirgen: Art. Taufer. In: RGG, Bd. 8, Tubingen #1998, 93
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auch die anderen des Kreises — unter ihnen auch Felix Mantz. Diese Taufe gilt bis

heute als der Griindungsakt der Tauferbewegung.“**?

1525 wird also in Zirich die erste Taufergemeinde gegriindet. Der Bruch zwischen Zwingli
und seinen radikalen Mitstreitern — unter ihnen: Konrad Grebel und Felix Mantz sowie

k®%® und Balthasar Hubmaier®®* — st nicht

Johannes Broétli, Wilhelm Reublin, Jorg Blauroc
mehr reversibel. Hubmaier sorgt durch die Herausgabe zahlreicher Schriften fur eine weite
Verbreitung des radikal-reformatorischen Gedankenguts. Sehr rasch nimmt die Bewegung
immer mehr Form an und verbreitet sich von Zirich aus auf unterschiedlichsten Wegen,
zunachst im schweizerischen, suddeutschen bis Osterreichischen Raum, und ,wurde von
vielen zeitgendssischen Chronisten — neben der lutherischen und zwinglischen — als dritte
kraftvolle’ reformatorische Bewegung wahrgenommen*®. 1526 sind sie in Tirol
nachweisbar, 1527 in Ober- und Niederdsterreich, in Augsburg und Rottenburg am Neckar,
1528 in Mahren, 1530 in den Niederlanden. Glaubensfllichtlinge brachten die Tauferlehren
nach Preuf3en und nach England. ,Tausende“ — so Chronist Sebastian Franck im Jahr 1531

— ,nahmen die Taufe an und liberzogen das ganze Land“**°.

Ill. 8. 4 Die ,,Schleitheimer Artikel“ als erste Bekenntnisschrift**

1527 traf sich die ,Briderliche Vereinigung“ in Schleitheim (in der Nahe von Schaffhausen)
und formulierte unter Leitung Michael Sattlers®*® eine erste programmatische Bekenntnis-
schrift der Taufer: Diese Schrift, die sogenannten ,Schleitheimer Artikel“, fUhrt in sieben
Punkten die wichtigsten Grundsitze des damaligen Taufertums auf: AusschlieBlich

Glaubigentaufe, Kirchenzucht (bei Verfehlungen Bann), Abendmahl als Zeichen der

%2 WOLKAN, Rudolf (Hg. in Zusammenarbeit mit den Hutterischen Briidern in Amerika und Canada):
Geschicht-Buch der Hutterischen Briider. Standoff Colony bei Macleod, Alberta (Kanada) 1923, 34
%3 J6rg Blaurock, ehemaliger Ménch aus Graubiinden, hatte in Leibzig Theologie studiert. Im nahen
Witikon predigte Wilhelm Reublin als katholischer Priester von der Kanzel gegen die Kindertaufe. Er
hatte schon 1522 in Basel als Leutpriester auf der Fronleichnahmsprozession statt der Hostie die
Bibel getragen und war 1523 der erste schweizerische Priester, der seine Frau offentlich zum Altar
fihrte. Ebenso Johannes Brétli, ein weiterer katholischer Priester, der im Zollikon gegen die
kirchlichen Taufsitten wetterte und in Privathdusern Bibelstunden hielt. Vgl. Fast, 1971, 16, Art. Die
Schweizer Brider. Von: http://swiki.hfbk-hamburg.de:8888/Lebensreform/77 (abgerufen am
15.11.2013)
%% Balthasar Hubmaier aus Friedberg bei Augsburg war etwa so alt wie Luther und Zwingli, hatte an
der Universitat Freiburg studiert und wurde spater Professor und Prorektor an der Universitat
Ingolstadt. Seit 1516 war er Pastor und Kanzelredner im Dom zu Regensburg und galt spater als einer
der wichtigsten Verfechter der Reformation. Vgl. Fast, 1962, 36
358 So zum Beispiel von Sebastian Franck in seiner sogenannten Turkenchronik: ,Zu unseren Zeiten
sind drei firnehmlich Glauben auferstanden, die groflen Anhang haben, als Lutherisch, Zwinglisch
und Tauferisch.” Zit. bei NICOLADONI, Alexander: Johannes Blinderlin und die oberdsterreichischen
Taufergemeinden in den Jahren 1525 — 1531, Berlin 1893, 123
356 SCHAFELE, Wolfgang: Das missionarische Bewusstsein und Wirken der Taufer. Dargestellt an
oberdeutschen Quellen, Neukirchen-Viuyn 1966, 34f
%7 vgl. Goertz, RGG, 8, 94 und: http://www.museum-schleitheim.ch/taeufer_bekenntnis1.htm
ggsbgerufen am 20. 03. 2013)

Michael Sattler war Prior des Benediktinerklosters St. Peter im Schwarzwald gewesen.Vgl. Fast, 16
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Gemeinschaft, Absonderung von der ,Welt“, freie Wahl des Hirten, Ablehnung des
Wehrdienstes, Verweigerung des Eides.**® Mit den Schleitheimer Artikeln trat das
Sozialrevolutionare®*® stark hinter die religiése Komponente zuriick. Gleichzeitig waren sie
Ausdruck fir die Abkehr von einer volkskirchlichen Bewegung hin zu einem Modell von
minderheitlicher Freikirche aufierhalb staatlicher Strukturen. Die Schleitheimer Artikel waren
auch Gegenstand der Augsburger Synode, die 1527 stattfand,**' doch die Taufer konnten
sich dort nicht durchsetzen. Weil viele der Anwesenden dieser Taufersynode kurze Zeit
danach hingerichtet wurden, wird diese Zusammenkunft auch als Augsburger
Martyrersynode bezeichnet. Zwingli forderte den Rat der Stadt Zirich beispielsweise auf, die
Taufer mit allen zur Verfigung stehenden Mitteln auszurotten. Luther sah in den Taufern
,Rottengeister und Ketzer* und riet dazu, sie ,unverhért und unverantwortet* abzuurteilen.*

Wie sehr sich die Tauferbewegung verbreitete und wie ernst sie von ihren Lehrern
genommen wurde, zeigt sich an einem kleinen Ausschnitt aus der Zeittafel der Taufer*®:
1526 wird Felix Mantz in der Limmat bei Zirich ertrankt; 1527 wird Michael Sattler in
Rottenburg verbrannt; die Tauferapostel Leonhard Schiemer und Hans Schlaffer werden
1527 in Rattenberg / Tirol enthauptet; 1528 wird Balthasar Hubmaier in Wien verbrannt; 1529
wird Jorg Blaurock in Sudtirol hingerichtet. Jakob Hutter Gbernimmt dessen Dienst in Tiroler
Landen, fuhrt einen Teil der Verfolgten nach Bohmen und wird 1536 in Innsbruck verbrannt.
Doch das Sendungsbewusstsein der Taufer wurde durch die Verfolgungen, in denen sie eine
Bestatigung ihres Weges sahen, noch gestarkt. Sie lehrten weiterhin ihre tauferische
Vorstellung von einer ,Gemeinschaft der Heiligen nach neutestamentlichen Vorbild“ und

Jrichteten das Zeichen der Taufe auf — Gberall wohin sie kamen.

lll. 8. 5 Das sogenannte ,,Wiedertaufermandat*

Der zweite Reichstag zu Speyer 1529 war zwar einerseits ein Meilenstein auf dem Weg zu
neuzeitlicher Gewissensfreiheit. Gleichzeitig ist er auch eine Wegmarke in der Geschichte
der Intoleranz gegeniber Andersglaubigen und Nonkonformisten, wenn diese ohne
politischen Einfluss und gesellschaftlichen Nutzen sind. Auf der einen Seite war die mutige
Protestation der 19 evangelischen Reichsstédnde zu erleben (hier entsteht die Bezeichnung
.Protestanten® fir ,Evangelische®). Sie konnten ihre religidse Gewissensfreiheit politisch

durchsetzen. Andererseits aber wurde ein Mandat verabschiedet, das die Todesstrafe gegen

%9 vgl. Goertz, 1980, 23
360 Vgl. DEPPERMANN, Klaus: Melchior Hoffman. Soziale Unruhen und apokalyptische Visionen im
Zeitalter der Reformation. Géttingen 1979, 160; Goertz, RGG, Bd. 8, 94

361 \/gl. WIDMOSER, Eduard: Das T#ufertum im Tiroler Unterland, Innsbruck 1948, 14

362 Vgl. BAUMANN, Clarence: Gewaltlosigkeit als Kennzeichen der Gemeinde. In: GOERTZ, Hans
Jurgen (Hg.): Die Mennoniten. Evangelisches Verlagswerk, Stuttgart 1971, 129

Quelle der gelisteten Ereignisse sind u. a. das Geschichtbuch der Hutterischen Brider, a.a.O. und:
http://www.tdufergeschichte.net (abgerufen am 26. 03. 2013); Broadbent, 22012,165 — 171
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die Taufer reichsrechtlich einforderte. Denn die ebenfalls reformatorischen Taufer wurden
von keinem der Reichsstande vertreten, keiner von ihnen ,protestierte® Gegen das
sogenannte ,Wiedertdufermandat®, es wurde vielmehr einmitig zum Reichsgesetz erhoben.
Dies leitete eine grofangelegte Verfolgung der tauferischen Bewegung ein. Der Name
~Wiedertaufer, den man ihnen gegeben hatte, erwies sich als fatal. Denn in der mehr als
tausend Jahre alten Gesetzgebung des Kaisers Justinian wurde schon damals Uber
~Wiedertaufer” die Todesstrafe verhangt. Das neue Reichsgesetz brauchte sich nur hierauf

zu berufen.*®*

1. Wer wiedertauft oder sich der Wiedertaufe unterzogen hat, ob Mann oder Frau, ist
mit dem Tode zu bestrafen, ohne dass vorher noch ein geistliches Inquisitions-
gericht tatig zu werden braucht.

2. Wer die Taufe fur seine neugeborenen Kinder verweigert, fallt ebenfalls unter die
Strafe, die auf die Wiedertaufe steht.

3. Die Hartnackigkeit, auf tauferischen Lehren zu beharren, soll mit dem Tode
bestraft werden.

4. Wer von den Taufern in ein anderes Territorium entwichen ist, soll dort verfolgt
und der Bestrafung zugefuhrt werden.

5. Wer sein Bekenntnis zu den Wiedertdufern widerruft und bereit ist, fur seinen
Irtum zu slhnen, soll begnadigt werden. Er darf jedoch nicht Gelegenheit
erhalten, sich durch Anweisung in ein anderes Territorium einer stéandigen
Aufsicht zu entziehen und eventuell riickfallig zu werden.

6. Wer von den Amtspersonen nicht bereit ist, nach diesen Anordnungen streng zu

verfahren, muss mit kaiserlicher Ungnade und schwerer Strafe rechnen.®®

So wurden die frihneuzeitlichen Taufer gebrochen, Opfer einer brutalen Repressions- und
Verfolgungspolitik, die bald das gesamte damalige Heilige Rdmische Reich deutscher Nation
erfassen sollte. An den Verfolgungen waren neben den staatlichen Behorden die Rémisch-
Katholische Kirche und ebenso die lutherische und die reformierte Geistlichkeit beteiligt.
Andererseits lehnten aber auch zahlreiche evangelische Theologen, wie z. B. Martin Bucer
und Johannes Brenz, die Todesstrafe ab und sprachen sich in Gutachten, um die sie von
evangelischen Stadtraten und Fursten gebeten wurden, meist nur fir die Ausweisung

renitenter Taufer aus.

364 Vgl. Fast, 1971, 16; ,Es ist Tasache, dal} Uber zwélf Jahrhunderte lang die Taufe in der Art, wie

das Neue Testament sie lehrt und beschreibt, als gesetzwidrig und mit dem Tode zu bestrafen erklart
wurde. Broadbent, 22012,149

365 SEHLING, Emil: Die Evangelischen Kirchenordnungen des 16. Jahrhunderts. Bd. XVI, Baden-
Wirttemberg Il, 335f; Goertz, 1980, 127-128
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Der Tauferforscher Wolfgang Krauss spricht im Blick auf das Ausmal} des Martyriums, das

die Taufer durchlitten haben, von einem ,Ekklesiozid“>®.

Der Taufer Dirk Willems rettet seinen Verfolger. In der Folge kann er selbst nicht mehr

fliehen und wird verbrannt. Bild von Jan Luyken (1685)%’

Warum war die gesamte Obrigkeit so erpicht darauf, diese Taufer auszurotten?

In einem merkwuirdigen Widerspruch zur dauerhaften brutalen Verfolgung und Ermordung
von Taufern stehen die positiven Zeugnisse Uber deren Lebenswandel, die selbst von ihren
entschiedensten Gegnern ausgestellt wurden und erhalten sind: So schrieb Zwingli 1527 in
seiner Streitschrift gegen die Taufer: ,Selbst jene die zur Kritik [an den Taufern] neigen,
werden bezeugen, dass ihr Leben vortrefflich ist.“*®® Der StraRburger Reformator Wolfgang

Capito formulierte es im Blick auf die Schweizer Briider 1527 so:

.Ich muss offen bekennen, dass sich bei den meisten [Taufern] Frommigkeit und
Hingabe und in der Tat ein Eifer zeigt, der Uber jeden Verdacht der Unaufrichtigkeit
erhaben ist. Denn welchen irdischen Gewinn kdnnten sie sich erhoffen, indem sie
Exil, Marter und unaussprechliche Koérperstrafen erdulden. Ich bezeuge vor Gott,
dass ich nicht behaupten kann, sie waren aus Mangel an Weisheit irgendwie dem
irdischen Leben gegenuber gleichglltig, sondern allein aus dem géttlichen Geist sind

sie es."®

Ahnliches bescheinigt 1582 der katholische Theologe Franz Agricola der Tauferbewegung:

366 KRAUSS, Wolfgang: Niemanden zu sich hereinlassen. Kiindigen wir die Mennistenkonzession
nach 350 Jahren?, o. O., 0. J., 3, zit. bei Goertz, 1980, 128
%7 Bild aus Artikel: Taufer http:/de.wikipedia.org/wiki/T%C3%A4ufer (abgerufen am 12. 03. 2013)

368 BULLINGER, Heinrich: Der Widertauffern Ursprung, fol. 15

369 AGRICOLA; Franz: Erster evangelischer Prozess wider allerlei grausame Irrtimer der
Wiedertaufer, 1586, zit. bei REMBERT, Karl: Die Wiedertaufer im Herzogtum Jilich, Berlin 1899, 564
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,Die Wiedertaufer, soviel den dulRerlichen und 6ffentlichen Wandel betrifft, sind eines
gar ehrbaren Lebens, an welchem kein Lugen, Trigen, Schworen [...], keine Hoffart,
sondern Demut, Geduld, Treue, Sanftmutigkeit, Wahrheit [...] und allerlei
Aufrichtigkeit gespurt und vernommen wird, also dass man meinen sollt, sie hatten
den hl. Geist Gottes.**"

Solche Zeugnisse gegnerischer Zeitgenossen fuhren zur Frage, warum denn die Taufer des

»#Aufruhrs® bezichtigt und deshalb durch Staat und Kirchen so vehement verfolgt wurden.

lll. 8. 6 Griinde der Verfolgung

In manchen vereinfachenden Darstellungen werden die Verfolgungen damit begriindet, dass
die Taufer in Beziehung mit den Bauernaufstdnden (ab 1524) standen oder diese sogar
anstachelten. Sie solidarisierten sich beispielsweise mit den Forderungen der aufstandischen
Bauern nach eigener Pfarrerwahl. Solche Beziehungen gab es mancherorts und kurzzeitig.
Aber schon in den Schleitheimer Artikeln von 1527 wird ausdricklich Gewaltlosigkeit im
Glaubensbekenntnis festgehalten und Gewaltlosigkeit ist zu einem der wesentlichen
Merkmale tauferischer Glaubenslehre geworden, wie auch Konrad Grebel 1524 an Thomas

Mintzer schreibt (kurzer Auszug):

,2Daruber hinaus sind das Evangelium und seine Anhanger nicht durch das Schwert
zu schitzen, noch [sollten] sie sich selbst [schitzen], was, wie wir durch unseren
Bruder gehort haben, du glaubst tun zu missen. Wahrhaft glaubige Christen sind
Schafe mitten unter den Wolfen, Schafe fiur die Schlachtung. Sie missen getauft
werden durch Angst, Bedrangnis und Verfolgung, durch Leiden und Tod, im Feuer
gelautert [...]. Sie verwenden weder das weltliche Schwert noch den Krieg noch das
Morden. Das hat bei ihnen ganz aufgehért, es sei denn, sie seien noch unter dem

alten Gesetz [= Altes Testament, Anm d. Verf?].*""

Also weder ihr Lebenswandel noch ihre gelegentliche Involvierung in die Auf- und Wider-
standsbewegungen des 16. Jahrhunderts waren der Ausloser der blutigen Verfolgung. Was
so sehr zum Zorn reizte war ihre grundsatzliche Haltung, ,Gott mehr zu gehorchen als
Menschen® (Apg 5, 27-29). Folge ihres Festhaltens am neutestamentlichen Vorbild und dem,
was sie darunter verstanden, war, dass sie sich aller weltlichen Macht und Kontrolle

entzogen und gegebenenfalls mit Leib und Leben dafiir bezahlten.*"?

370
371

DOSSERT, Gustav (Hrsg.): Quellen zur Geschichte der Wiedertaufer, Bd. |, Leipzig 1930, 210ff
Kurzer Auszug aus dem Brief Konrad Grebels an Thomas Miintzer (Zirich, 5. September 1524); —
Dieser Brief hat Muntzer nicht erreicht. Zit. bei Fast, 1962, 12ff

%72 \/gl. Broadbent, 22012, 194ff
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Die Tauferbewegung kann auch als eine Art inner-reformatorische Protestbewegung
verstanden werden.*”® Es wird hier deshalb etwas ausfiihrlicher auf die theologischen Uber-
zeugungen der Taufer eingegangen, weil diese grofteils zur Grundlage des theologischen
Denkens heutiger evangelischer und evangelikaler Freikirchen geworden sind. In diesem
Zusammenhang wird mit Hans Jirgen Goertz hinzugefiugt, ,dass jede Theologie ihre
geschichtlichen Entstehungsbedingungen und ihre geschichtlichen Denkschranken hat“*".

Das reformatorische Grundanliegen der Taufer war Restitution, also Wiederherstellung
der von den Kirchen entstellten christlichen Urgemeinde. Nur Reformation der gefallenen
Kirche war flir die Taufer zu wenig und blieb dem Gefallensein verhaftet. Dieses Grund-
anliegen war die Basis fur eine Reihe weiterer theologischer Positionen, welche die Taufer

bald in harschen Konflikt mit den politischen und kirchlichen Obrigkeiten brachte.

Tauferischer Gegensatz zwischen Volkskirche und Gemeinschaft der Heiligen
Im Kern treffen zwei gegensatzliche Vorstellungen von christlicher Nachfolgerschaft auf-
einander: Zum einen die reformierte Volkskirche, in deren Verfassung und Verwaltung
weltliche Machte, z. B. Flrsten, Magistrat und Stadtrate, eingreifen konnten und sollten.

Zum anderen das tauferische Konzept einer als urchristlich verstandenen Gemeinschaft der
Heiligen als Gemeinde Gottes, nach einer christlich-apostolischen Zucht und Ordnung
lebend. Anstelle des wachsenden Eingriffs reformierter Stadtrate in die Kirchenordnung,
setzten die Taufer also die radikale Autonomie der christlichen Gemeinde gegenuber allen

anderen weltlichen Autoritaten.

Heiligung und Nachfolge bei den Taufern

Als zentrale Eckpfeiler werden nach tauferischer Uberzeugung die Nachfolge Christi und die
Heiligung des Lebens verstanden. Allein die Bibel soll dabei Grundlage der Laien orientierten
volkssprachlichen Verkindigung und Lehrpraxis sein. Die Gemeinschaft der Glaubigen soll
sich durch eine betont schlichte Lebensfihrung und eine ethisch ausgerichtete Frommigkeit
von der Welt abwenden. Ungetaufte Slnder und Unglaubige haben in dieser Gemeinschaft
keinen Platz oder sollen durch scharfe Gemeindezucht von den Altesten diszipliniert werden

kénnen, ganz anders, als dies in einer weltlichen Gesellschaft Ublich ist.

Tauferische und reformierte Ansichten zur Taufe®”®

Nach tauferischem neutestamentlichem Verstandnis (Johannes der Taufer) erforderte die

Taufe eine vorausgehende bewusste Bekehrung des Glaubigen zu Gott. Flr einen Saugling

373 Vgl. im gesamten Abschnitt: Broadbent, 22012, 194-197; Fast, XIVff und Art. Glaubenslehren der
Schweizer Taufer. Von: http://www.taeufergeschichte.net/index.php?id=glaubenslehren_der_
schweizer_taeufer (abgerufen am 26.03. 2013)

™ Goertz, 1980, 147

378 Vgl. im Gesamten: Fast, 1962, XIVff, Broadbent, 22012, 194-197 und Art. Glaubenslehren der
Schweizer Taufer.Von:http://www.taeufergeschichte.net/index.php?id=glaubenslehren_der_ schweizer
_taeufer (abgerufen am 26. 03. 2013)
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ist dies nicht mdglich, also kann eine Sauglingstaufe keinerlei Geltung und Verbindlichkeit fir
dessen Zugehorigkeit zur Gemeinde Christi haben. Die Gemeinde Gottes kann ausschlief3-
lich eine Gemeinschaft der Bekehrten und bekennenden Getauften sein.

Aus reformierter Sicht galt die Sauglingstaufe jedoch durchaus als schriftgemaf, sie wurde
gleichsam als neues Bundeszeichen verstanden, analog zum alttestamentlich-judischen
Bundeszeichen der Beschneidung. Mit diesem Bundeszeichen bekannten sich die Eltern mit

inrem Kind als Glieder des neuen Gottesvolkes, eben der reformierten christlichen Kirche.

Die reformierte Bundestheologie und die Taufer

Diese reformierte Bundestheologie verschmolz mit dem politischen Ringen um Aufbau und
(militérische) Verteidigung des neuen konfessionellen Staates, in welchem den reformierten
Pfarrern gleichsam die Rolle alttestamentlicher Propheten und den Stadtraten die Funktion
alttestamentlicher Kénige zukommen sollte. Die Haltung der Taufer stellte fir die neue
reformierte Kirche also die vollige Nichtanerkennung dieser neuen (oder alttestamentlichen!)

weltlichen und religidsen Ordnung dar und wurde deshalb bis aufs Blut verfolgt.

Tauferische Positionen zur Waffengewalt und zum Eidschworen

Die Ablehnung jeglicher Gewalt seitens der Taufer trat in volligen Gegensatz zu diesen
neuen Ordnungen. Die neutestamentliche Position der Gewaltlosigkeit (Bergpredigt, Matth
5,38-52) stand unmittelbar im Gegensatz zur weltlichen Gewalt und Machtpolitik
(alttestamentlich), mit der sich die reformierte Kirche verbunden hatte (Obwohl sie ja gerade
dies bei der katholischen Kirche so angeprangert hatte!). Diese Verbindung mit weltlicher
Macht bildete im Zeitalter der Reformation ein zentrales Instrument der Festigung und
Verteidigung reformatorischer Bekenntnisse in Europa. Eine Haltung, die den Kontinent mit

seinen Religionskriegen bis hin zur Gegenreformation auf verheerende Weise pragen sollte.

Tauferisches Verstandnis von der Nachfolge Christi und dessen Folgen

In der Sicht der Taufer waren ihre Positionen zur Wehrlosigkeit und zur Ablehnung von
Eidformeln unmittelbarer Bestandteil ihres Verstandnisses von der unbedingten Nachfolge
Christi. Also war diese Haltung integraler Teil ihres energischen Bestrebens zur
Wiederaufrichtung der Gemeinde Christi.

In Verbindung mit der Ablehnung jeglichen Eides stand die Verweigerung der damals
Ublichen Lehens- und Gehorsamseide gegentber der Obrigkeit (besonders in der schweize-
rischen Eidgenossenschaft), damit auch die Verweigerung des Kriegsdienstes. Auch die weit
verbreitete Haltung der Taufer, dass wahre Christen wegen des Gewaltverzichts nicht einmal
irgendein offentliches Amt austben dirften, weil letztlich jedes 6ffentliche, weltliche Amt mit
der Androhung oder dem Vollzug irgendeiner Art von Gewalt zusammenhange, bedrohte aus
Sicht der Obrigkeit Kernbereiche des neu entstehenden konfessionell-orientierten

Staatswesens. So machten sich die Taufer in den Augen sowohl der altglaubigen
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(katholischen) als auch der lutherischen und reformierten Obrigkeiten verdachtig, zumindest
strukturell den Umsturz der gerade neu errungenen Machtverhaltnisse anzustreben, auch
wenn die meisten Taufer nachweislich ein vollig passives und zuriickgezogenes Leben
fuhrten.

lll. 8. 7 Die weitere Geschichte der friihneuzeitlichen Taufer

Ab 1523 bis ins 18. Jahrhundert wurden Taufer in den meisten europaischen Territorien
unterdriickt und durch Verfolgung, Ausweisung, Folter und Tod bedroht. Besonders schwer
war die Verfolgung in den habsburgischen Landern (Osterreich, Bdhmen, Mahren,
Niederlande). Tausende wurden auf brutale Weise ermordet, ihre Kinder und Guter
enteignet. In Osterreich und in der Schweiz wurden noch 1738 Taufer verfolgt, vertrieben
oder als Galeerensklaven verkauft.*® In Zirich und Basel wurden die Taufer véllig
ausgerottet. 1671 entschloss sich auch der Berner Magistrat zu einer ultimativen Lésung
seines ,Taufer-Problems®: Alle noch auffindbaren Taufer wurden im Verlauf des Jahres 1671
aus der Schweiz vertrieben.

Aber in manchen Territorien fanden die antitduferischen Gesetze keine oder wenig strikte
Anwendung. Hervorzuheben ist hier besonders Landgraf Philipp von Hessen. Unter seiner
Herrschaft erhielten die Taufer oft auch Gelegenheit, in geschlossenen oder 6ffentlichen
Gesprachen ihren Glauben zu vertreten. An anderen Orten verwies man die Angehdrigen
der Taufergemeinden, die zu einem Widerruf nicht bereit waren, des Landes oder sprach
eine Duldung aus, sofern sich die Taufer in aller Stille versammelten und auf missionarische
Aktivitaten verzichteten.*”” Auch der Adel in der Markgrafschaft Mahren, die zwar ebenfalls
zum Herrschaftsgebiet der Habsburger gehorte, weigerte sich, die Taufer zu verfolgen. In
den nordlichen Niederlanden wurde unter den Oraniern, die die Rebellion gegen die
Habsburger anfiihrten, im Jahr 1579 sogar die religiése Toleranz eingefuihrt, die die Taufer

und ihren Glauben schitzte.

378 |m Erzbistum Salzburg wurden am 23. April 1523 drei Taufer verbrannt, finf durch das Schwert
hingerichtet, eine Frau und ein sechzehnjahriges Madchen ertrankt, vier Taufer zum Scheiterhaufen
gefihrt, vier Widerrufende enthauptet und fiinf mitsamt dem Versammlungshaus verbrannt. In Graz
wurden in der ersten Halfte des 16. Jahrhunderts Tauferfrauen in der Mur ertréankt und Taufermanner
im Paulustor erhangt. Im Weinviertel wurden 1538 in den Verliesen der Burg Falkenstein zahlreiche
aus Mahren vertriebene Taufer inhaftiert. Die Frauen und Kinder wurden bald wieder freigelassen,
wahrend die Manner in Triest auf habsburgische Galeeren kamen. Vgl. FLOREY, Gerhard:
Geschichte der Salzburger Protestanten und ihrer Emigration. Studien und Texte zur
Kirchengeschichte und Geschichte (Reihe 1; Bd. 2) Béhlau / Wien 21986, 49-50

s Vgl. SEEBAS, Gottfried / DINGEL, Irene / KRESS, Christine (Hg.): Die Reformation und ihre
AuBenseiter. Gesammelte Aufsatze und Vortrage. Brill 1997, 28
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lll. 8. 8 Die kirchen- und geistesgeschichtliche Bedeutung der

Tauferbewegung

Hans-Jiirgen Goertz>"® fasst zusammen: Unter einem theologisch-konfessionellen Gesichts-
punkt sei das Taufertum als eine eigengepragte und biblisch gerechtfertigte Verwirklichung
des christlichen Glaubens zu verstehen. Mit den Taufern entwickelte sich ein Frémmigkeits-
und Gemeinschaftstyp, der spater vor allem das angelsachsische Christentum pragte. Die
Taufer seien nicht mit fertigen Glaubenskonzepten in die Reformation gegangen, sie hatten
diese erst in heftigem Kampf und bitterer Erfahrung finden mussen. Es gehére zu den

Vorzugen der Taufer, dass sie

,es wagten, ihre Erfahrungen, ihre Aggressionen und Enttduschungen, ihre
Entristung und ihre Ohnmacht in ihren Umgang mit der Bibel miteinzubeziehen. Auf
diesem Weg gelangten sie zu Einsichten, die vom offiziellen Christentum des 16. Jh
Uberhoért oder unterdriickt wurden, um der Freiheit willen, die das Evangelium

verheisst, jedoch zu Gehér gebracht werden muRten*’®.

,Mit ihren Alternativen brachten die Taufer eine Unruhe in die geistlich — weltlichen Misch-
formen des Corpus Christianum, die [...] aus einem Geist entsprungen waren, der einen
,neuen Himmel und eine neue Erde* erwarten oder schaffen wollte [...]*.**° Damit reihten
sich die Taufer in die radikale Reformation ein, die eine Uberwindung der gesellschaftlichen
Grundordnung des 16. Jahrhunderts anstrebte und damit ,das Kommen der modernen Welt
vorausgenommen* hat. Hier kénnten auch die Wurzeln der birgerlichen Revolution bis in die

Reformationszeit zurtickverfolgt werden.

.[---] Impulse aus dieser alternativen Bewegung des 16. Jahrhunderts kdnnten in der
Gegenwart Uberall dort aufgenommen werden, wo in den kirchlichen und gesell-
schaftlichen Erfahrungen die Ursachen fur die Unfreiheiten aufgespurt werden, die
sich der Vision von einem ,neuen Himmel und einer neuen Erde“, auf die immer noch
gewartet wird, in den Weg stellen, oder wo nach den kleinen Chancen der Freiheit

gesucht wird.“*®"

Das Bekenntnis der Taufer habe die Gesellschaft des 16. Jahrhunderts herausgefordert, ihre
Grundlagen neu zu Uberdenken und zu verandern, so weiter Goertz. Das Martyrium der

Taufer habe dieser Gesellschaft einen Pfahl ins Fleisch getrieben, der fiir die Einsicht sorgen

78 \gl. Goertz, 1980, 161-164
39 Goertz, 1980, 66

%0 Goertz, 1980, 161-162

%1 Goertz, 1980, 164
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werde, schreibt Goertz 1980, dass Religionsfreiheit und Toleranz nicht Forderungen seien,
die eine Gesellschaft zerstéren, sondern menschlicher machen.

John Yoder weist darauf hin, dass im Taufertum beide neutestamentlichen Bedeutungen des
Begriffs ,martyria“ zum Ausdruck gekommen sind: Zeugnis und Martyrium.*®® Wolfhart
Pannenberg dazu: ,Der Vorrang des Bekenntnisses vor der Lehre gilt auch fir die Frage
nach der Einheit der Kirche“.*®** Und Roland Bainton resiimiert: ,Um ihrer Leiden willen kann
daher gesagt werden, dald sie unmittelbar zur Durchsetzung der Religionsfreiheit bei-
getragen haben.*®

Klaus Deppermann fuhrt weiter an: Auch wenn das Taufertum keine tragfahige Grundlage fur

eine Gesellschaftsform des 16. Jahrhunderts geboten hat, so gilt doch:

,Der Protest der Taufer gegen die endlosen Kriege und gegen das brutale Strafrecht,
ihre Verdammung des Zinswuchers und Furkaufs, der Pfrindenwirtschaft und des
Zehntsystems, ihr Einspruch gegen die Entmiindigung der Gemeinde und gegen den
neu aufkommenden Sakramentalismus der lutherischen Orthodoxie waren berechtigt.
Auch sind [deren] Ideen des Pazifismus, der Sittenzucht als Merkmal einer
christlichen Kirche und die der Gemeindedemokratie keineswegs spurlos aus der

europaischen Geschichte verschwunden. %

Heinhod Fast summiert: Die kirchen- und geistesgeschichtliche Bedeutung der Taufer-
bewegung reiche weiter als ihre unmittelbare Nachwirkung in der Geschichte der Schweizer
Brider, Mennoniten und Hutterer. Im 17. Jahrhundert knipften die Baptisten in England

unter dem direkten Einfluss hollandischer Mennoniten an die Taufertradition an.

,Gerade die politische Ethik der Taufer aber ist nicht nur eine zufallige Besonderheit,
sondern ein wesentlicher Ausdruck ihrer ganzen Theologie. Es ist deshalb die Frage,
ob die Wirkung ihres eigentlichen Anliegens geistesgeschichtlich gesehen nicht in
noch grélkerem MalRe dort zu beobachten ist, wo heute in Freikirche und
Landeskirche Entscheidungen getroffen werden, die der politischen Ethik des

Taufertums entsprechen.“*®

%2 v/gl. Goertz, 1980, 143

%83 \/gl. YODER, John, H.: The Evolution of the Zwinglian Reformation. In: MQR 43, 1969, 95-122, 121
34 PANNENBERG, Wolfhart: Konfessionen und einheit der Kirchen. In: Okumenische Rundschau 23,
1973, 302ff

%5 BAINTON, Roland, H.: Der tauferische Beitrag zur Geschichte. TEV, 304. Vgl. auch: BENDER,
Harold, S.: Taufer und Religionsfreiheit im 16. Jahrhundert. In: LUTZ, Heinrich (Hg): Zur Geschichte
der Toleranz und Religionsfreiheit. Darmstadt 1977, 111-134

%6 DEPPERMANN, Klaus: Melchior Hoffmann. Soziale Unruhen und apokalyptische Visionen im
Zeitalter der Reformation. Géttingen 1979, 17

%7 Fast, 1962, XXI|
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lll. 8. 9 Von den Taufern zu den Mennoniten

Die reformatorischen Ideen der Tauferbewegung verbreiteten sich u. a. mit Melchior
Hofmann®*® auch in Norddeutschland und in den Niederlanden, wo sie zum Teil mit dem
Erbe der vorreformatorischen Sakramentarier®® zusammenflossen. Unter dem Eindruck
zunehmender Verfolgung und im Zusammenhang mit ihren apokalyptischen Vorstellungen
radikalisierte sich jedoch ein Teil der norddeutschen Tauferbewegung, was mit zu den
katastrophalen Ereignissen des ,Tausendjahrigen Reiches" in Miinster fiihrte.**

Die Zeittafel zur Geschichte der Taufer*®' berichtet folgendes: Hofmann taufte 1530 in
Emden, Ostfriesland, 300 Erwachsene, es entsteht eine Taufergemeinde. Hofmann stirbt in
StraBburg. 1532 wird Jan Volkertsz Trypmaker, Nachfolger Hofmanns in der Leitung der
ostfriesisch-niederlandischen Tauferbewegung, hingerichtet. In Amsterdam kommt es 1535
zu einem tauferischen Aufstand.

Nach dem Fall von Miinster**? im Jahr 1535 sammelte Menno Simons schlieRlich groRe Teile
der norddeutschen, ostfriesischen und niederlandischen Taufer und distanzierte sich
ausdriicklich von den ,miinsterischen Irrwegen®.**®* Um sich abzugrenzen, iibernahmen die
neuen Gemeinden die Bezeichnung Mennoniten, die sich spater auch als Schutznamen fir
Taufer aus anderen Regionen einbirgerte. So lauft die weitere Geschichte der Taufer unter
dem Titel ,Geschichte der Mennoniten“.

Die noch Uberlebenden und immer wieder vertriebenen oberdeutschen, osterreichischen und
schweizerischen Tauferfamilien waren bereits durch Gefangnisstrafen, Folter, Geldbul3en
und Giiterkonfiskationen véllig ruiniert worden und machten sich nun auf den Weg®* ,...in
ein Land, das ich dir zeigen werde® (1.Mose 12,2). Unter anderen waren es vielfach nieder-
landische Mennoniten, welche die vollig mittellosen und traumatisierten Glaubens-
geschwister willkommen hiefen, schitzten, beherbergten und menschlich, finanziell und

logistisch unterstutzten.

%88 \/gl. Goertz, RGG, 8, 95; Broadbent, 22012, 172ff
%89 Sakramentarier hie3 eine erste Gruppierung der frihen Reformationszeit in den Niederlanden, die
die katholische Auffassung der Sakramente, der Transsubstantiation und den Ablass ablehnte. Viele
von ihnen schlossen sich nach 1530 der Tauferbewegung an.
390 Vgl. Fast, 1971, 20. 1533 war der Rat der Stadt Munster komplett evangelisch geworden. Unter
dem Prediger Bernd Rothmann und unter zunehmendem Einfluss aus der niederlandischen
Tauferbewegung radikalisierte sich die Herrschaft bis hin zu einem apokalyptisch - chiliastische
Regime, das bald zur offenen Gewalt griff. Man erwartete in absehbarer Zeit die Wiederkehr Christi.
Das Munsterreich endete mit der Riickeroberung der Stadt 1535 durch den katholischenFUrstbischof.
%91 Vgl. Goertz, 1980; auch: Zeittafel zur Geschichte der Taufer. Von: http://www.tdufergeschichte.net
ggzbgerufen am 26. 03. 2013)

Vgl. Goertz, RGG, 8, 95
%% Broadbent, 22012,181ff
%% vgl. http://www.tiufergeschichte.net (abgerufen am 26. 03. 2013); PFISTER, Hans Ulrich: Die
Auswanderung der Zircher Taufer in der Mitte des 17. Jahrhunderts. In: LEU, Urs. B. /
SCHEIDEGGER, Christian (Hg): Die Zircher Taufer 1525-1700. Zirich 2007, 247-273
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lll. 8. 1 Exkurs: Wesentliche Aspekte aus der Theologie der

Taufer, die noch fur die heutigen Freikirchen zentral sind

Im Folgenden sollen drei wesentliche Aspekte aus der Theologie der Taufer und spateren
Mennoniten vertieft werden, die teilweise auch noch fir die heutigen Freikirchen zentral sind:

Nachfolge, Heiligung und kongregationalistische Gemeinde mit ihrer Gemeindezucht.

lll. 9. 1. 1 Nachfolge als tauferisches Hauptthema

° als zentrales tauferisches Motiv zu verstehen,

Den entscheidenden AnstoR, Nachfolge®
verdanken wir Dietrich Bonhoeffer mit seinem Buch ,Nachfolge***. Ende der 1930er Jahre
erschienen, hat Harold Bender diese Schrift Bonhoeffers jahrelang mit grofter Wert-
schatzung in seinem Unterricht gebraucht. So hat das Verstandnis Bonhoeffers von
Nachfolge eine ganze Generation Lernender beeinflut. Es war denn auch Bender, der im
Zuge der neueren Tauferforschung die Nachfolge als tauferisches Leitbild eindricklich
herausgestellt**” hat. Der Begriff der Nachfolge sei fiir das Taufertum ,der charakteris-
tischste, zentralste, wesentlichste und regulative Begriff, der alles andere bestimmt“*%.
Hinzuweisen ist auch auf die Studie von Clarence Bauman uber die Gewaltlosigkeit, in der er
die Nachfolge als ein Motiv fiir die Gewaltlosigkeit erkennt.**® Auch Heinhold Fast hélt fest:
Man habe

sihren auf die Bibel gegriindeten Glaubensgehorsam als entscheidendes Merkmal der

Taufer, ihren Glauben als existentielles Christentum bezeichnet oder einfach

Nachfolge Christi genannt. Nachstenliebe, Wehrlosigkeit und Kreuz waren die Weg-

marken dieser Nachfolge.“%°

Der tauferische Glaube forderte damit die persénliche Entscheidung jedes einzelnen,
erschopfte sich jedoch nicht in einer individualistischen Frémmigkeit. Fir die Taufer war der
christliche Glaube undenkbar ohne die Realitat der Gemeinde. Als sichtbare Versammlung
der Glieder des Leibes Christi war fur sie die Gemeinde der Ort, an dem man mit der
Wirklichkeit des Heiligen Geistes rechnen durfte. Hier gab es ein gemeinsames Erkennen
und Dienen (= Laienpriestertum). Glaubensgehorsam in der Nachfolge Christi war nie nur

private Sache, sondern die Bewahrung des ganzen Leibes in seinen Gliedern. Die Taufe

39 Vgl. KLASSEN, William: Die Gestalt des Glaubens in der Nachfolge. In: GOERTZ, H. J. (Hg): Die
Mennoniten. In: HARMS, D. H. H., u. a. (Hg): Kirchen der Welt. Bd. 8, Stuttgart 1971, 41-52, 41

%% BONHOEFFER, Dietrich: Nachfolge. Miinchen 1937. Vgl. auch: KUHN, Johannes: Toleranz und
Offenbarung. Leipzig 1923

%7 v/gl. BENDER, Harold, S.: The Anabaptist Vision. In: Mennonite Quaterly Review (MQR) 18, 1944,
67-88. Deutsch: HERSBERGER, G. (Hg): Das Tauferische Leitbild. Das Taufertum — Erbe und
Verpflichtung. Stuttgart 1963, 31-54

%8 BENDER, Harold, S.: The Anabaptist Theology of Discipleship. MQR 24, 1950, 27

399 vgl. BAUMANN, C.: Gewaltlosigkeit im Taufertum. Leiden 1968, 170-188

490 Fast, 1962, XX
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wurde nicht nur als Zeugnis personlicher Heilserfahrung verstanden, sondern zugleich als
Einleibung in die ,Gemeinschaft der Heiligen“ und damit als Bereitschaftserklarung zum
Dienst als Glied des Leibes Christi. Es entstand ein Dualismus von Gemeinde als Leib
Christi und Welt als Gegenteil. ,Die allgemeine Zumutbarkeit letzter ethischer Mal3stabe
wurde hinfallig, weil man nicht zum allgemeinen Gesetz erheben konnte und wollte, was eine
Glaubenserkenntnis zur Voraussetzung hatte.“°’ So entpuppt sich auch der eigenartige
Dualismus von Gemeinde und Welt als ein kennzeichnendes Merkmal tauferischen
Glaubens. Der Biblizismus, der Gedanke der Nachfolge und der Gemeindebegriff seien
dabei die Merkmale der tauferischen Theologie, so Heinhold Fast.**
In der Annahme der Nachfolge wird erreicht, dass Christus den Taufern ,gleichzeitig® wird,
hebt William Klassen hervor. ,Derselbe Christus, der seine Jlinger von den Netzen, den
Booten und den Zollhdusern wegberief, ruft auch sie in ihren Tagen in seine Nachfolge.“*%
Die Nachfolge spitzt sich im Leiden zu. Dem Leiden darf nicht ausgewichen werden. Fir die
Taufer ist es grundlegend wichtig, dass Christus gegenwartig ist in der Stunde des Leidens.
,Denn allein die Bereitschaft, mit Christus zu leiden, gab ihnen das Vorrecht, auch mit ihm zu
herrschen.“* Durch diese theologische Verankerung ist es erklarbar, wie die Taufer so viel
Leiden auf sich nehmen und durchstehen konnten. Bender ist davon Uberzeugt, dass es
,der Auftrag der Taufer war, diesen Gedanken in kraftvoller Weise und in einem
schopferischen Augenblick der Geschichte, am Anfang der Neuzeit, so vorzutragen,
dass er nicht schon bald wieder vergessen wurde, sondern in die Bewegung einer
Gruppe hineingenommen wurde und auf mancherlei Weise den neuzeitlichen

Protestantismus befruchtet hat.“%®

Die neuere Tauferforschung hat damit auch den Weg zur Erneuerung mennonitischer

Gemeinschaft im 20. Jahrhundert gewiesen.

lll. 9. 1. 2 Heil — Heiligung — Besserung des sittlichen Lebens

Hans Jurgen Goertz zeigt auf, dass die Taufer schon sehr frih Kritik an der Fruchtlosigkeit
des traditionellen reformatorischen Rechtfertigungsverstandnisses sola gratia Ubten, das sie
auf den falschen* Glauben zuriickfihrten. Konrad Grebel prangerte es als Heuchelei an,
ohne ,Frichte des Glaubens® selig werden zu wollen. Und Felix Mantz versicherte, dass im
Namen Jesu Christi ,jedem Vergebung der Sinden widerfahren werde, wenn er an ihn
glauben, seinen Sinn &ndern und entsprechende Werke tun werde.**® Das Heil werde dem

Menschen nicht einfach nur zugesprochen. Im Unterschied zu den anerkannten

01 Fast, 1962, XX

*92v/gl. Fast, 1962, XX-XXI

93 Klassen, 1971, 44

% Ebda

% Klassen, 1971, 45

4% vgl. im Gesamten Goertz, 1980, 67-76, hier 67f
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Reformatoren wird der Mensch in der tauferischen Rechtfertigungslehre vielmehr aufgerufen,
den Weg, der zum Heil fuhrt, selbst zu gehen und auf das Ziehen Gottes im Grunde der
Seele zu reagieren. Der Mensch ist zur cooperatio mit Gott angehalten.*®’

Der Gegensatz zwischen Reformation und Taufertum wurde gelegentlich auf diesen Begriff
gebracht: ,Hat Luther die biblische Lehre vom Glauben wiederentdeckt, so die Taufer den
biblischen Ruf zur Heiligung.“‘°® Die Taufer haben die Glaubenslehre der Reformatoren nicht
erganzt, sie haben sie ersetzt. Deshalb ihre erbarmungslose Kritik: Fir sie stand nicht nur
die Moral, sondern das Heil des Menschen auf dem Spiel.

Die Taufer suchten zwischen der rdémisch-katholischen Werksgerechtigkeit und der
reformatorischen sola gratia nach einem dritten Weg, das Heil des Menschen in der
Nachfolge in einem geheiligten Leben zu verkinden, so Goertz. Rechtfertigung war fur die
Taufer auch Gerechtmachung. Das Heil umschloss fir sie beides: Rechtfertigung und
Heiligung. Rechtfertigung aus Glauben geschieht durch das, was Jesus getan hat, und
Heiligung des personlichen Lebenswandels hat als menschlicher Beitrag in eigener
Verantwortung zu geschehen. ,Wer in seinem Wandel nicht Spuren des Lebens zeigt, das
Gott gefallt, kann nicht den wahren Glauben haben.“*® Dieser Riickschluss durchzieht das
Schrifttum der Taufer.

Balthasar Hubmaier meinte in diesem Zusammenhang: ,Gott hat dich erschaffen ohne dich,
aber ohne dich wird er dich nicht selig machen.“*’® Nach Hubmaiers Verstandnis wird die
Seele jedoch erst durch die Wiedergeburt frei, das Gute oder das Bdse wirklich zu wahlen.
Die Wiedergeburt ist ein reiner Gnadenakt. Der géttliche Geist befreit den Geist im
Menschen und macht die Seele gesund. Fir die Seele bedeutet das, jetzt fir das Heil
mitverantwortlich geworden zu sein. Fleisch, Sinde, Tod und Teufel sind durch Christus
gebunden und Uberwunden; wenn die Seele trotzdem noch slindigt, muss sie auch die
Verantwortung dafiir Gbernehmen.

Hier wird mancherorts von einem ,synergistischen® Heilsverstandnis gesprochen. Dieser
Synergismus bezieht sich auf den Prozess zwischen Wiedergeburt und Vollendung des
Menschen (Hubmaier stutzt sich dabei auf den Wortlaut vieler Stellen im NT). Die Werke des
Glaubens werden in den Rechtfertigungsprozess einbezogen.*"

Menno Simons spricht im Zusammenhang, das Heil des Menschen als Besserung des
Lebens zu verkiindigen, von Rechtveerdigmakinge (= Rechtfertigmachung). Hier wird
Rechtfertigung und Heiligung zusammengesehen, was in seinem frihen Sendschreiben
,van de Wedergeboorte* von 1539 deutlich wird. Demnach gehéren Akte der Bul3e dazu, um

schon jetzt an dem Sieg des Gottessohnes Uber die Sinde teilzunehmen. Die wahren

7 vigl. Goertz, 1980, 69

% BURKHOLDER, J. Lawrence: Nachfolge in tauferischer Sicht. TEV, 142, zit. bei Goertz, 1980, 67
% Goertz, 1980, 67

“1° HUBMAIER, Balthasar: Schriften. 391, zit. bei Goertz, 1980, 72

M vgl. Goertz, 1980, 71f
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Christen bringen Frichte des Geistes hervor und unterdricken die Werke des Fleisches.
Nicht gute Werke, mit denen jemand die Gnade Gottes kaufen mdchte, sondern Werke des
Glaubens eines schon Erretteten, um sein neues Leben sichtbar zum Ausdruck zu bringen.
Die Zasur zwischen dem alten und dem neuen Leben wird durch die Wiedergeburt markiert.

Nachfolge Jesu bedeutet, das neue Leben vor aller Welt zum Ausdruck zu bringen.*'2

lll. 9. 1. 3 Freikirche — Freiwilligkeitskirche — die dritte Weise

Burkholder*'® weist darauf hin, dass Martin Luther sehr wohl den unausweichlichen
Zusammenhang zwischen der Substanz des Glaubens und seiner sozialen Gestaltung sah.
Luther war klar, dass ein evangelisches Christentum auch nach einer ,evangelischen
Organisationsform® verlangt, die zum ,mittelalterlichen geistlich — weltlichen Mischsystem*
(Goertz) in Gegensatz stehen mul3. In seiner Einleitung zur ,Deutschen Messe” von 1526 hat
er den Hinweis auf eine ,dritte Weise“ gegeben, wie eine wahrhaft evangelische Kirche
darzustellen sei. Obwohl er sie in seiner Zeit fir praktisch nicht durchsetzbar hielt, war er

[414

davon fasziniert und betrachtete eine solche Art von Freiwilligkeitskirche als Ideal™ ", auf das

die evangelischen Prinzipien hinzuweisen schienen.

,90 fundamentale Begriffe wie die Rechtfertigung durch den Glauben, das Priester-
tum aller Glaubigen, die Gemeinschaft der Heiligen, briderlicher Beistand, Leiden,
Zeugnis und Zucht erforderten einen sozialen Zusammenhalt, den die traditionelle

Parochial- oder Territorialkirche nicht geben konnte.“*'

Die Taufer und ihre Nachfolger haben versucht, dieses Ideal einer Freiwilligenkirche zu
verwirklichen. In einer historischen Perspektive miissen aber auch jene Minderheiten von
Kirchen, Gemeinschaften und Gruppen gesehen werden, welche die GrofRRkirche vom 4.
Jahrhundert bis in die Gegenwart hinein beharrlich begleitet haben. Diese haben den
Anspruch erhoben, ,dass die Gemeinde aus ernsthaften Christen die wirkliche Grundzelle
der Kirche sei und dass Gemeinden dieser Art der Ubergreifenden kirchlichen und staatlichen

Autoritaten nicht bediirften, um sich als Kirche im Vollsinne zu legitimieren“'®.

Die Gemeinde der Glaubigen und ihre Herausforderung

417

Die Taufer entdeckten die kongregationalistische Struktur neutestamentlicher

Gemeinden. In Korinth, Philippi und Rom etwa hatten die Gemeinden in ihrer individuellen

*2 vgl. Goertz, 1980, 73-76, hier 73

413 Vgl. BURKHOLDER, J. Lawrence: Die Gemeinde der Glaubigen. In: GOERTZ, Hans-Jurgen (Hg):
Die Mennoniten. In: HARMS, D. H. H. u. a. (Hg): Kirchen der Welt. Bd. 8, Stuttgart 1971, 53-69, 53f
14 vgl. WILLIAMS, G. H.: The ,Congregational“ Luther and Radical Reform. In: Harvard Divinity
Bulletin, I, Nr. I, 1967, 10, zit. bei Burkholder, 1971, 53

*'% Burkholder, 1971, 53f

*'° Burkholder, 1971, 54

7 Der Kongregationalismus ist eine Form von christlicher Gemeindeverfassung, in der die Autonomie
der einzelnen Kirchengemeinde oberste Prioritat ist. Die Taufergemeinden, die Pfingstgemeinden und,
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Art und mit einem hohen Grad an Selbstandigkeit gewirkt, und brachten damit die Ganzheit
der Kirche in ihrer ortlichen Manifestation zum Ausdruck. Jede Gemeinde besaly Autoritat
und Legitimation in sich selbst und die Gemeinden waren in dieser Eigenstandigkeit
miteinander verbunden. Jede von ihnen Ubernahm grundlegende Verantwortung fur ihr
eigenes Leben und ihre eigene Richtung in Entscheidungsprozessen, die sowohl die Theorie
als auch die Praxis betrafen.*'®

Matthaus 18, 15-20%'°, eine Textstelle, in der die Gemeindezucht besonders betont wird,
bekam fir die Mennoniten einzigartige Bedeutung: Diese Texistelle ist denn auch zur
Grundlage des mennonitischen Verstandnisses von der Gemeinde, ihrer Funktion und
Autoritdt geworden.Interessanterweise hatte auch schon Luther diese Verse im
Zusammenhang mit seiner ,dritten Weise* angefiihrt, wobei Binden und Lésen bei Luther auf
Mitgliedschaft zielte, insbesondere auf den Bann, auch wenn er in diesem Zusammenhang
von der ,Regel Christi“ sprach.

Die Mennoniten hingegen haben im Binden und Ldsen eine Praktik verstanden, die das
gesamte gemeindliche Leben umfasst, was den Bann mit einschlief3t, aber doch auch weit
dartber hinausgeht. Gemeindezucht wirkt nicht nur dem Bdsen entgegen, sondern ist ein
dynamischer Vorgang des Entscheidens und Urteilens, der es der Gemeinde ermdglicht, ihre
Aufgabe in Einheit zu 16sen.*®

Die theologische Basis flir die Gemeinde ist die in Matth 18,18 gegebene Verheillung, dass

da, wo zwei oder drei in Christi Namen beisammen sind, er mitten unter ihnen sei.

,Das heil3t also, wo Christen sich zusammenfinden, um Gottes Willen zu verstehen
und verbindliche Entscheidungen daruber zu treffen, ist Christus in einzigartiger
Weise gegenwartig. Der innere Zusammenhang zwischen dem ,Versammeltsein“ und
der Gegenwart Christi ist der Grund flr die gro3e Bedeutung, die die mennonitische

Tradition der Gemeinde beimift.“*?’

die Baptistengemeinden sind nach diesem System organisiert. Kongregationalistische Gemeindever-
fassungen missen unterschieden werden vom Presbyterianismus, in dem die Gemeinde von Altesten
unter der Aufsicht einer meist nationalen Vorstandsversammlung (Synode) gefiihrt wird, und vom
Egiskopalismus, wo dies durch ein hierarchisches Bischofssystem geschieht.

18 vigl. Burkholder, 1971, 55

Matth 18,15-20: ,Wenn aber dein Bruder sundigt, so geh hin und weise ihn zurecht unter vier
Augen! Hort er auf dich, so hast du einen Bruder gewonnen. Hort er dagegen nicht, so nimm noch
einen oder zwei mit dir, damit jede Sache auf Aussage von zwei oder drei Zeugen beruhe. Wenn er
jedoch nicht auf sie hoért, so sage es der Gemeinde! Wenn er jedoch auch nicht auf die Gemeinde
hort, so sei er dir wie ein Heide und Zollner! Wahrlich, ich sage euch: Was ihr auf Erden binden
werdet, das wird euch auch im Himmel gebunden sein, und was ihr auf Erden |6sen werdet, das wird
auch im Himmel gel6st sein. 18: Wiederum sage ich euch: Wenn zwei von euch auf Erden darin
Ubereinstimmen werden, irgendeine Sache zu bitten, so wird sie ihnen zuteil werden von meinem
Vater in den Himmeln. Denn wo zwei oder drei in meinem Namen versammelt sind, da bin ich mitten
unter ihnen.“ Nach rev. Luther 1984

20 y/gl. Burkholder, 1971, 56

' Burkholder, 1971, 56
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Der Brennpunkt der Herrschaft Christi ist dort, wo seine Jiinger zusammenkommen,
um seinen Willen zu erkennen. Die Gegenwart Christi wird durch die Glieder der
Gemeinde vermittelt. Die Herrschaft Christi und die Herrschaft der Gemeinde sind nicht nur
eng miteinander verbunden, sondern auf eine qualitative Korrespondenz zwischen dem
Willen Christi und dem Willen der Gemeinde angewiesen. Die Herrschaft Christi und die
Herrschaft der Gemeinde miissen Eins in dem Sinne sein, dass sie in fundamentaler
Ubereinstimmung zueinander stehen. Besteht die Ubereinstimmung nicht, so herrscht
Christus nicht mehr und die Gemeinde wird zu einer menschlichen Gesellschaft. Was immer
eine noch so kleine Gemeinde von zweien oder dreien auf Erden bindet oder I8st, wird auch
in den Himmeln gebunden oder geldst sein. Die Autoritat der Gemeinde, ,binden und I6sen®,
ist also in der ethischen Affinitat zwischen Christus, dem Haupt, und der Gemeinde
verankert. Christus ist dort? gegenwartig, wo er tatsachlich funktional und ethisch regiert,
also wo sein Wille erkannt und getan wird.**

Burkholder fasst zusammen: Allen grof3en Kirchen eignet ein Geheimnis, und zwar an dem
Ort, wo ihre Menschlichkeit an die Wirklichkeit Gottes riihrt. Fiir die Katholische Kirche ist
dieser Ort die Eucharistie, wo Christus als in einzigartiger Weise gegenwartig geglaubt wird.
Katholisches religioses Leben ist sakramental. In der lutherischen Tradition besteht das
Geheimnis in der wirksamen Verkindigung des Wortes von der Vergebung. Die géttliche
Wirklichkeit ist auf geheime Weise im Wort gegenwartig.

In ,der mennonitischen Tradition besteht das Mysterium Christi in seiner Herrschaft, soweit
diese sich des Menschlichen als Werkzeug bedient. Das Geheimnis besteht darin, dass

Christi Wirken ein menschliches Tun ist“®

. Das Geheimnis besteht in der Beziehung
zwischen dem Leben der Gemeinde und dem Leben Christi als des auferstandenen Herrn.

Wenn der Grund flr die Existenz der Gemeinde die Herrschaft Christi ist, schlie3t das in sich
ein, dass die Gemeinde darauf angewiesen ist, den Willen des Herrn zu erkennen und zu
tun. Deshalb wird hier von einer unterscheidenden Gemeinde gesprochen. Sie ist ganz
abhangig von der Korrespondenz zwischen Herrschaft und Gehorsam. Ein solches
Gemeindeverstandnis fihrt in tiefste Fragen nach dem konkreten Willen des Christus und
wie Hindernisse, die sich seiner Herrschaft entgegensetzen, lUberwunden werden kdnnen.

An solch einem Gemeindeleben teilzunehmen, ist Glaube und Wagnis.

,Die Tradition der Gemeinde der Glaubigen ist verlockend und demutigend zugleich,
weil sie eine notwendige Beziehung zwischen dem Verwundbarsten am mensch-
lichen Erleben und dem Unerforschlichsten im géttlichen Wesen setzt. Die Tatsache,

dass die Gegenwart Christi in der Gemeinde vom Verstehen und Gehorchen

22 \/gl. Burkholder, 1971, 57
2 Burkholder, 1971, 57
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abhangt, besagt, dass das Entscheidende an der gemeindlichen Aktivitat, das alle

anderen LebensauRerungen regiert, die ,Unterscheidung’ des Willens Christi ist.“**

Nach dem Tod und der Auferstehung Christi, als die Jinger keine historische Beziehung
mehr zu ihrem Herrn pflegen konnten, ist die moralische Unterscheidung (gr. diakrein) der
einzige Weg, auf dem die Gemeinde den Willen Gottes erkennen kann. Unterscheidung ist
nach dem Neuen Testament der Versuch seiner Jiinger, sich der Herrschaft des Auferstan-
denen im konkreten Fall zu 6ffnen. Mit Unterscheidung ist hier ein dynamischer Prozess
gemeint, in dem die Gemeinde ethische und missionarische, theoretische und praktische
Probleme angeht. ,,Unterscheidung“ ist die Alternative zum gesetzlichen Verstandnis
der Ethik. Da das alttestamentliche Gesetz nicht mehr gilt und jegliches Gesetz sich nur
schwer neuen geschichtlichen Situationen anpasst, sieht die Gemeinde allein in der Unter-
scheidung den Weg, auf welchem ethisches Fragen und Entscheiden der Gesetzlichkeit
entgehen und den Bezug zur Gegenwart wahren kann. Urteilsbildung also, das Fallen von
Entscheidungen, war und ist ein wesentlicher Aspekt jeder solchen Gemeinde, ein
kontinuierlicher strukturierter Prozess.**

Vergleichbar dem ,Binden und Ldsen® im Matthdus Evangelium lesen wir bei Paulus, dass
alle Gemeindeglieder sich berufen wussten, an diesem Prozess des ,Prifens® und
,unterscheidens® teilzunehmen. Durch das ,Prufen der Geister” setzte die Gemeinde die
Anschauungen einzelner dem kritischen Urteil der Gesamtheit aus. Und in Rémer 12,2 wird
aufgetragen, ,[...] damit ihr prifen moget, was der Wille Gottes sei“.

Der Vorgang des Unterscheidens ist also im Wesentlichen ein Weg, den Willen Gottes
von dem der Welt zu unterscheiden. Um den Willen Gottes zu erkennen, mag die
Gemeinde auf vielerlei Weise zu einem Ergebnis kommen: Durch Bibelstudium, Gebet,
kritische Analyse der Sachverhalte, pragmatische Abschatzung der Konsequenzen, Studium
der Geschichte; oder einfach danach zu fragen, was die Liebe im gegebenen Fall fordert.*®
Burkholder ortet in diesem Zusammenhang eine gewisse Ahnlichkeit zwischen der neu-
testamentlichen, durch die Ungultigkeit des Gesetzes bedingten Praxis der Unterscheidung
und der sogenannten ,neuen Moral“. Jedoch sei der fundamentale Unterschied ernst zu
nehmen. Denn in der ,neuen Moral“ wird meistens eine Universalmethode erblickt, die von
jedem jederzeit angewendet werden kdnne.

Burkholder dazu: ,Die neutestamentliche Moral besteht jedoch in der sehr grofen
Verantwortung, die eine Gruppe an Christus glaubender Menschen tragt.“ Die Gemeinde
steht unter dem Wirken des Heiligen Geistes, tragt eine Verantwortung vor Christus und

unterliegt einer ganz bestimmten Gruppendisziplin. Nur so kann die Unterscheidung der

24 Burkholder, 1971, 58
2 y/gl. Burkholder, 1971, 58-59
4% vgl. Burkholder, 1971, 59
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Geister eine nachhaltige Alternative zur Gesetzlichkeit bilden. Ihr Gemeindekontext bewahrt
sie vor einem reinen Individualismus und der Sakularisierung der ,neuen Moral“. Unter-
scheidung fuhrt zur Entscheidung. Gemeindeversammlungen sind demnach Héhepunkte des
Gemeindelebens, denn in ihnen kommt es ganz entscheidend auf die Wirklichkeit Christi an.
Die Mitwirkung am Entscheidungsprozess legt groRe Verantwortung auf die Laien. Obwohl
die kongregationalistische Form des Entscheidungsprozesses oft mit reiner Demokratie
verglichen wird, betont Burkholder, dass ihre Grundlage theologischer Natur ist. Man ist
demnach davon (berzeugt, dass dieser Prozess unter der geheimnisvollen Leitung des
Heiligen Geistes steht; so erwartet man nicht nur eine Mehrheit, sondern im Idealfall
Einmatigkeit der ganzen Gemeinde, was in der Folge die Freude im Heiligen Geist ausldst.

AbschlieRend halt Burkholder fest: Das kongregationalistische Gemeindeverstandnis mifdt
dem Individuum grof’e Bedeutung zu. Der christliche Glaube ist in dem Sinne radikal
individualistisch, dass er die Hingabe des Einzelnen verlangt. Vom Einzelnen wird weiterhin
erwartet, dass er seine Gaben im Gemeindeleben einsetzt. In diesem Sinne ist eine solche

Gemeinde auch eine charismatische Gemeinde.*?’

lll. 9. 1. 4 Innertheologische Gefahren der Taufergesinnung —

Gemeindezucht und Spiritualismus

Heinhold Fast zeigt im Zusammenhang mit der tauferischen Theologie abschlieRend auf:
Eine grolRe Gefahr fiir die Tauferbewegung lag in ihrer eigenen Theologie beschlossen.

Zum einen: Der zentrale Gedanke einer Unterscheidung zwischen Kirche Christi und Welt
ermdglichte es den Taufern, den evangelischen Glauben als Nachfolge Christi so zu
konkretisieren, dass man sich vor einem Gegenuber von christlicher Gemeinde und
weltlicher Obrigkeit, von Freikirche und Volkskirche, von christlicher und nichtchristlicher
Ethik nicht zu scheuen brauchte. Die Unterscheidung von Kirche Christi und Welt war die
Voraussetzung fur die Forderung der Taufer nach Glaubensfreiheit, flr ihre Missionstatigkeit,
fur ihren Mut zur Kirchenzucht, fur ihre Freiheit zur Eidverweigerung. Der evangelische Sinn
der Unterscheidung kann allerdings nur so lange gewahrt werden, als sich die Kirche im
Dienst des Christus versteht, der sein Leben fir viele gegeben hat; d. h., die Kirche wird das
Gegenuber zur Welt nur dann bestehen, wenn sie fir die Welt da ist. Wie leicht das ins
Gegenteil verkehrt werden kann, dafur ist die Geschichte der Taufer ein Beispiel.

Die Unterscheidung von Kirche und Welt kann zur selbstgerechten Absonderung fiihren, der
Gegensatz zur Obrigkeit zur Verteufelung anderer, die nach der Bergpredigt ausgerichtete
Ethik zur gesetzlichen Heilslehre, die Kirchenzucht zur autoritiren Anmal3ung. Eben solches

ist in tauferischen-mennonitischen Gemeinden denn auch geschehen.

27 v/gl. Burkholder, 1971, 60-61
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»,Die Kirchenzucht wurde zum Einfallstor fiir einen gesetzlichen Umgang mit der
Heiligen Schrift und mit den Briidern.“**® Goertz filhrt aus: Ausgangspunkt waren die
schon genannten Verse Matthdus 18, 15-18, die auch Regel Christi genannt wurden. Diese
Regel Christi ist mitunter als Angebot einer Gemeinschaft gedeutet worden, dem Menschen
zu einem Leben im Glauben und Gehorsam zu verhelfen, als Ausdruck bruderlicher Sorge
und nicht autoritarer Zucht.

Exkurs: Aggression ist eine gesunde Reaktion auf Bedrohung und ensteht, um sich vor
Verletzung und Tod zu schiitzen, entsteht aber auch, wo geistige Ideale geschitzt werden
wollen, so Goertz. Die Aggressionen der Taufer entstanden zuerst aus einem verstandlichen
Antiklerikalismus, einer Abwehr des MilRbrauchs von biblischen Wahrheiten durch Biindnisse
von Religion und weltlicher Macht. Aufgrund standiger Bedrohung wuchs bei den Taufern
eine latente aggressive Grundhaltung, trotz ihres pazifistischen Ideals. Aggressionen
brauchen Feinde, gegen die sie sich richten. Das scheint ein sozialpsychologisches Gesetz
zu sein. Sobald die Feinde auflen schwinden, wird die Aggression nach innen gerichtet,
gegen die eigenen Mitglieder. Je mehr der Druck auf die Mennoniten von auf3en nachlie3,
umso mehr wurde mit groRem Eifer Kirchenzucht nach innen betrieben: Die Aggression
wurde jetzt gegen die vermeintlichen Feinde im Inneren gewendet, um die stets angefeindete
Identitat der Gruppe sichern zu helfen. Die Freiheit der Kirche von aulleren Zwangen wurde
allmahlich gegen die Unfreiheit, die innere Zwange hervorriefen, eingetauscht. Der Versuch,
aus der Kirche eine Gemeinschaft der Freiheit zu machen, war so in vielen Fallen gescheitert
oder nur ansatzweise gegliickt.

Zum anderen: Das ,Schleitheimer Glaubensbekenntnis® kann als wichtiges Beispiel fir
Starke und Gefahr tauferischer Theologie gelten. Es entstand als Ergebnis einer
briiderlichen Beratung. Die sieben Artikel Uber Taufe, Kirchenzucht, Abendmahl, Abson-
derung, Predigt, Schwert und Eid wurden alle auf dem Hintergrund einer klar durchgefihrten
Trennung von Kirche und Welt entwickelt. Das ist sinnvoll gegenuber jeglichem Spiritua-
lismus, einer anderen Gefahr der tauferischen Theologie. Denn das AuBerliche wird aus der
Belanglosigkeit herausgelost und in die Entscheidung zwischen Christus und ,auflerhalb der
Vollkommenheit Christi“ (Heinhold Fast) gestellt. Dieselbe Dualitdt ohne die spezifische
Frontstellung gegen solchen Spiritualismus kann leicht und schnell zur Damonisierung der
Welt und zur Selbstrechtfertigung der Gemeinde missbraucht werden. Ihrem hervorragenden
Sprecher, dem Augsburger Brunnenmeister Pilgram Marbeck (gest. 1556), ist es u. a. zu
verdanken, wenn schon friih gegen diese Gefahr des Missbrauchs und der damit gegebenen

Gesetzlichkeit gewarnt, gepredigt und geschrieben wurde.**

% y/gl. im Gesamten: Goertz, 1980, 101
429 yigl. FAST, Heinhold: Von den Taufern zu den Mennoniten. In: GOERTZ, Hans Jiirgen (Hg): Die
Mennoniten. Stuttgart 1971, 18-19

132



Ill. 10 Die Mennoniten als Uberlebende der Radikalen

Reformation

lll. 10. 1 Ursprung, Begrifflichkeit und Geschichte

Die Bezeichnung ,Mennoniten® leitet sich, wie schon erwahnt, von dem aus Friesland
stammenden Theologen Menno Simons (1496 — 1561) ab und wurde erstmals 1544 in einem
Schreiben ostfriesischer Behdrden dokumentiert. Sie gilt heute im europaischen Kontext
mehrheitlich als Synonym fur Taufer. Mennoniten kénnen, gemeinsam mit den Hutterern und
den Amischen, als die Uberlebenden der radikalen Reformation verstanden werden. Im 17.
Jahrhundert flossen die Glaubenslehren der Taufer u. a. in den Radikalen Pietismus ein. An
dieser Schnittstelle entstanden 1708 in Westfalen die ,Schwarzenau Bretheren®, auf die auch
die heute in Nordamerika verbreitete Church of Bretheren zuriick geht.**°

Ausgrenzung und Bedrohung flhrten bis ins 20. Jahrhundert hinein immer wieder zur
Auswanderung und daher weltweiten Verbreitung. Die Mennoniten sind daher heute eine

weltweite evangelische Freikirche.*' Ernesti konstatiert in diesem Zusammenhang:

,Was ihre historischen Urspringe angeht, gehéren die Mennoniten zu den altesten
noch existierende Taufergemeinschaften. Mit ihrer ungebrochenen pazifistischen
Tradition gehdren sie zu den historischen Friedenskirchen und bildeten Freikirchen,

lange bevor es dieses Wort gab.“**?

Vermutlich ungewollt Gbernahm Menno die Rolle des Namensgebers, denn die Bezeichnung
Mennoniten blrgerte sich bald als verdeckter Schutzname fir die Taufer ein, um sich vor
dem Wiedertdufermandat zu schitzen. So wurden auch die Schweizer Taufer, die aus
Verfolgungsgrinden in die Niederlande geflichtet waren, von den Mennoniten aufge-
nommen und fanden unter ihrem Namen Schutz. Diese Bezeichnung wurde auch spater und
bis heute von den Taufergemeinden im suddeutschen, schweizerischen sowie im
franzésischen Raum in Anspruch genommen.**

Urspriinglich war Menno Simons ein katholischer Priester, der sich zur Tauferbewegung
bekehrte, bald eine fihrende Position innerhalb der noch jungen Bewegung einnahm und

ihre Theologie nachhaltig pragte.*** Ausgehend von der Bergpredigt, verkiindigte Menno

*9 vgl. GOTZ-LICHDI, Diether: Die Mennoniten in Geschichte und Gegenwart. Von der Taufer-
bewegung zur weltweiten Freikirche. Weisenheim 2004

1 Vgl. Goertz, RGG, 8, 95; auch: Online-Nachschlagewerke zum Thema T&ufer: Global Anabaptist
Mennonite Encyclopedia Online, Mennonitisches Lexikon / (abgerufen am 28. 03. 2013)

32 ERNESTI, Jorg: Konfessionskunde kompakt. Die christlichen Kirchen in Geschichte und
Gegenwart. Freiburg 2009, 185

“® Vgl. Gétz-Lichdi, 2004,199; auch Zeittafel zur Geschichte der Taufer und Mennonitische
Auswanderung. Von: http://www.taufergeschichte.net (abgerufen am 26. 03. 2013)

3 vgl.: Fast, 1962, 147-149: ,Ausgang aus dem Papsttum*, Brief von Menno Simons, 149
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eine bewusst pazifistische Glaubenslehre und stiitzte sich dabei auf die Schleitheimer
Artikel, wie sie die Schweizer Taufer schon 1527 formuliert hatten.

In seiner Schrift ,Ausgang aus dem Papsttum* (1553) legte Menno Simons Uberzeugend dar,
dass er seinen Ubertritt zum Taufertum auf Grund eigenen Bibelstudiums vollzog und dass
er sich nicht von sich aus das Predigtamt anmalfite, sondern es auf Bitten seiner Bruder und
nach gewissenhafter Befragung Gottes auf sich nahm. ,Um den verirrten Schafen, die keinen
Hirten mehr hatten, ein Fihrer zu sein, lieR er sich taufen und ordinieren“.**®* Menno
sammelte so die Versprengten und starkte sie seelsorgerlich in ihrer desolaten
Verfolgungssituation. In seinem ,Fundamentbuch® begriindete er eine einheitliche
Theologie. Das Reich Gottes, das Zeitalter des Heils, war mit dem Kommen Jesu
Christi angebrochen. Damit begriindet er den Ruf in die Nachfolge Christi.

Zusammen mit Dirk Philips, einem ehemaligen Franziskaner, waren die beiden unermidlich
zwischen Amsterdam und Danzig, dem Rheinland und Holstein unterwegs, um die
verstreuten Gemeinden zu starken. Harte Auseinandersetzungen mit abweichenden
Auffassungen in den Tauferbewegungen waren aufgebrochen. Durch umfangreiche
literarische Tatigkeit bemuhten sich die beiden, die Einheit des Taufertums zu férdern. Die
Gestalt Christi war daflir die zentrale Figur. Auf allen Stufen seiner Theologie versuchte
Menno, die Zasur zu beschreiben, die mit dem Ereignis Jesus Christus gesetzt war.
Anthropologisch wurde diese Zasur in der starken Betonung der Wiedergeburt, durch die
die neue Kreatur von der alten getrennt wurde, sichtbar; ekklesiologisch in dem Gedanken
von der Kirche als Braut Christi, die himmlischer Natur sei.*** Wer zur Gemeinde gehérte,
hatte seinem sundhaften Leben abgesagt, sich der Taufe auf das Bekenntnis des Glaubens
unterzogen und sich verpflichtet, ein neues Leben in der Nachfolge Christi zu fiihren.
Um die Banngewalt der Gemeinde bzw. der Altesten (Kirchenzucht) war in den letzten
Lebensjahren Mennos heftiger Streit ausgebrochen, den er selbst nicht mehr schlichten
konnte.**” Die schweren Verfolgungen, denen die niederlandischen Taufer ausgesetzt
waren, erschwerten den Vorsatz, ,Gemeinden ohne Flecken und Runzeln“ (Eph 5,27) zu
bilden, und verhinderten eine Befriedung der rivalisierenden Gruppen. Nach dem Toleranz-
edikt der Utrechter Union von 1579 lieken die Verfolgungen zwar nach, mit dem
fortschreitenden Ausbau der Gemeinden setzte sich aber die Neigung fort, sich in zahlreiche
Gruppen zu zersplittern. Dabei ging es weniger um Lehrstreitigkeiten als vielmehr um die
Meidung uneinsichtiger Sunder, Abgefallener wie Unglaubiger, um die Bannpraxis und
gesellschaftliche Akkulturation usw. Bemerkenswert sind aber auch die unermidlichen

Versuche, sich immer wieder zu einigen und zu versdhnen.**®

% Fast, 1962, 148

43 vgl. Fast, 1971, 23

37 yigl. GOERTZ, Hans-Jiirgen: Artikel: Mennoniten. In: RGG, Bd. 5, 1039f
438 vgl. Goertz, RGG, 5, 1040
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lll. 10. 2 Erstarrung der Tauferbewegung im Mennonitentum

Der Ubergang von den Taufern zu den Mennoniten in seiner letzten Phase sei durch
Konfessionalisierung und Verlust an geistlicher Vitalitat gekennzeichnet, so Heinhod Fast.**
Als erstes Zeichen der Konfessionalisierung sei das Nachlassen der Mission zu werten. Die
Taufer sahen das Wesen der Gemeinde in ihrer nach dem Vorbild Christi konzipierten
Sendung in die Welt und entsprechend breiteten sich die Gemeinden durch ihren
missionarischen Einsatz aus. Voraussetzung dafir war eine dynamische Sicht des
Verhaltnisses von Gemeinde und Welt gewesen. Der Gedanke der ,Sendung“ hatte das
Wirken bestimmt, doch bald kam es soweit, dass der Prediger um der Vermehrung der
Gemeinde willen in die Welt ging und nicht um Christi willen. Die Gemeinde war Selbstzweck
und Ziel geworden. Die Bewegung der Sendung fand ihr Ende, wenn die Bekehrten der
Gemeinde einverleibt waren. Es gab zwar auflerordentliche Missionserfolge: So taufte
Leenaert Bouwens zwischen 1551 und 1582 im Gebiet zwischen Danzig und Antwerpen in
182 Ortschaften 10.386 Personen. Aber wenn das Ziel dieser Mission nur die Einverleibung
in die Gemeinde war, musste die Bewegung friher oder spater zum Erliegen kommen, weil
sie von der Gemeinde selbst keine Impulse mehr empfangen konnte. ,Damit war der Grund
gelegt’, so Fast, ,fir ein Mennonitentum, dessen vornehmste Sorge die Selbsterhaltung
war®. So traten an die Stelle der missionarischen Bewegung bis ins 19. und 20. Jahrhundert
die Wanderungen des ,Menno-Volkes®, das um der Beibehaltung seiner Eigenarten willen
grol3e Opfer auf sich nahm und in fremden Landen auferordentliche kulturelle Pioniertaten
vollbrachte. Man habe als Ursache fur die Neigung zur Spaltung im Mennonitentum das
Fehlen einer Ubergemeindlichen geistlichen Autoritat sehen wollen. Doch die Geschichte
habe gezeigt, dass z.B. ein Menno Simons oder Dirk Philipps als Alteste Kompetenzen (iber
die Gemeinden von Danzig bis Amsterdam hatten. Fast meint, dass ,die Ursache flr die
Spalterei in jenem Denken gesucht werden sollte, das statt auf Sendung auf Sicherung

bedacht ist“**°, was aus der langen Verfolgungsgeschichte verstandlich wird.
lll. 10. 3 Verbreitung, Auswanderung und Riickkehr der Mennoniten

Das Taufertum konnte sich in Europa aufgrund der allgegenwartigen Unterdrickung und
Verfolgung kaum auf natlrliche Weise entfalten. So kam es nur in wenigen Gegenden zur
Bildung bodenstandiger Taufergemeinden.*’ In der ersten Zeit ihres Bestehens verbreiteten
sich die Mennoniten vor allem in den Niederlanden samt Flandern, in Ostfriesland und am
Niederrhein. Von dort wuchs die Bewegung die Ostseekuste entlang Uber Danzig bis in die

baltischen Lander.

*9vgl. Fast, 1971, 25

*0vgl. Fast, 1971, 25

*1vigl. MEIHUIZEN, Hendrik, W.: Die Mennoniten in Europa. In: GOERTZ, H-J.(Hg): Die Mennoniten.
Stuttgart 1971, 159

135



1536 wurde der Mennonite Christian Entfelder Geheimer Rat am Hof des Firsten Albrecht
von Preuf3en und konnte von dort aus die Wege fir die Ansiedlung von niederlandischen
Taufergemeinden in Polen ebnen. Dort bauten mennonitische Familien Deiche und Kanale,
kultivierten die Niederungen des Weichsel-Nogat-Deltas, und entwickelten die dortige
Landwirtschaft sehr erfolgreich. Da sie Grundbesitzern und Stadten wirtschaftliche Vorteile
brachten, wurde ihre Religion geduldet. Volle Burgerrechte bekamen sie jedoch erst im 19.
Jahrhundert.**> Mit obrigkeitlichen Privilegien ausgestattet, siedelten Mennoniten in
stadtische Gemeinden wie 1601 Altona, 1607 Krefeld und 1621 Friedrichstadt an der Eider.
Dort brachten sie es zu Wohlstand und entwickelten ein reges Gemeindeleben. Zu
landwirtschaftlich erfolgreichen und disziplinierten Gemeinden entwickelten sich auch die
oberdeutschen und ehemals schweizerischen Mennoniten in der Pfalz, in Baden-
Wiirttemberg und Bayern.**?

Jene Taufer, die in der Schweiz im Untergrund Uberlebt hatten, siedelten jedoch oft unter
auferst kiimmerlichen Bedingungen unter dem Namen ,Mennoniten® als die ,Stillen im
Lande* zuriickgezogen im Emmental und im Berner Jura. Viele wanderten mit der Zeit ins

Elsass oder in die Niederlande ab.

Auswanderung

Die Mennoniten waren denn auch unter den ersten deutschsprachigen Volksgruppen, die
wegen religidser Verfolgung aus Europa auswanderten. 1683 emigrierten viele Pfalzer
Mennoniten nach Pennsylvania, wo sie gemeinsam mit den Quakern den Ort Germantown
(Deitscheschteddel) grindeten und sich flr die Abschaffung der Sklaverei 1688 einsetzten.
1693 spalteten sich aus den schweizer und elsasser Mennoniten unter der Fihrung von
Jakob Ammann die Amischen ab. Fur diese Gruppe war die radikale Abschottung von der
Welt wesentlich, was sie bis heute (weitgehend) durchhalt. Die Amischen leben heute
ausschlief3lich in eigenen Siedlungen in den USA. Unter den nach Amerika ausgewanderten
Mennoniten entstand auch 1748 die erste deutsche Ausgabe des ,Martyrerspiegels“***. Die
staatsfreie  Entwicklung der Kirchen in Nordamerika kam dem freikirchlich-
kongregationalistischen Gemeindeverstandnis der Mennoniten entgegen, sodass die

mennonitischen Gemeinden sich bald zu regionalen und nationalen Konferenzen entwickeln

442 Vgl. http://www.taeufergeschichte.net/index.php?id=98 (abgerufen am 26. 03. 2013)

*3 vgl. Goertz, RGG, 5, 1041

* Der Martyrerspiegel dokumentiert auf weit Gber 1000 Seiten die Geschichte der christlichen
Martyrer von den Aposteln bis zu den Christen des 16. Jahrhunderts und beschreibt zum Teil
ausflhrlich deren Leiden. Das Buch enthalt zudem Briefe gefangener Christen und Testamente
hingerichteter Eltern an ihre Kinder. Einen besonderen Schwerpunkt bilden die Martyrien der
reformatorischen und mit dem Wiedertaufermandat bedrohten Taufer. Der eigentliche Titel des
Martyrerspiegel ist Der blutige Schauplatz oder Martyrerspiegel der Taufgesinnten oder wehrlosen
Christen, die um des Zeugnisses Jesu, ihres Seligmachers, willen gelitten haben und getétet worden
sind, von Christi Zeit bis auf das Jahr 1600. Vgl. http://de.wikipedia.org/wiki/M%C3%A4rtyrerspiegel /
abgelesen am 10. 10. 2013
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konnten.**® Diese nordamerikanischen Mennoniten, so Goertz, versuchten, ihre Identitat auf
unterschiedlichste Weise angesichts gesellschaftlicher Konflikte (Burgerkrieg, Weltkriege,
Korea- und Vietnamkrieg), technischen Fortschritts und moderner Weltanschauungen zu
behaupten.**® Im 20. Jahrhundert vermischten sich Mennoniten auch vielfach mit anderen
neu entstehenden evangelikalen Gruppierungen.

Die an der Weichsel lebenden Mennoniten kamen nach der ersten Teilung Polens 1772
unter den preulischen Staat. Als damit die privilegierte Befreiung vom Kriegsdienst nicht
mehr gesichert und der Landerwerb beschrankt wurde, zogen viele Mennoniten in die
Memelniederung. 1788 bis 1861 boten Katharina Il. von Russland und ihre Nachfolger den
Mennoniten Religionsfreiheit und freies Land zum Siedeln an. Deshalb wanderten nun viele
nach Russland aus, siedelten in der Ukraine (Chortizza und Molotschna) und spater auch an
der Wolga und Sibirien, wo sie als Russlandmennoniten in die Geschichte eingingen.**” Dort
entstanden bliihende landwirtschaftliche Kommunen und ein vorbildliches Schulwesen.**
Die mennonitische Kolonie an der Molotschna war wahrend des 19. Jahrhunderts
Ausgangspunkt flr eine ganze Reihe von bedeutenden christlichen Erweckungs-
bewegungen.**® Ab etwa 1860 begannen Baptisten aus Deutschland, bestarkt von der
methodistischen Erweckungsbewegung, ebenfalls nach Russland auszuwandern. Sie
grindeten neue Gemeinden und nannten sich ,Evangeliumschristen-Baptisten® oder
vermischten sich mit den bereits bestehenden mennonitischen Gemeinden. Unter dem
Einfluss des Pietismus entstanden nach 1860 in dieser Gegend auch die Mennonitischen
Briidergemeinden.**® Als Russland 1874 die allgemeine Wehrpflicht einfiihrte und dabei auch
die Mennoniten nicht verschonte, emigrierten viele von ihnen weiter nach Nordamerika und
Kanada, wo neue mennonitische Gemeinden und Siedlungen, z. B. Steinbach und Winkler,
entstanden. Im 20. Jahrhundert gab es von dort eine Auswanderungswelle in Richtung
Sldamerika, wo vor allem in Paraguay neue Siedlungen entstanden. Bis heute spricht ein
grol3er Teil der in Nord- und Sidamerika lebenden Mennoniten noch Plautdietsch, einen
niederdeutschen Dialekt.**' Unter den kommunistischen Machthabern, vor allem unter dem
Terror Stalins, erlebten die Mennoniten in Russland wiederum Enteignung, Misshandlung,

Deportation; ca. 35.000 kamen grausam um. Ab den 1920er Jahren flichteten mehrere

*5Vgl. Goertz, RGG, 5, 1042

440 Vgl. KRAHN, Cornelius: Die Mennonitengemeinden in Nordamerika. In: GOERTZ, H-J.(Hg): Die
Mennoniten. Stuttgart 1971, 184ff; Goertz, RGG, 5, 1042

a7 Vgl. HILDEBRANDT, Gerhard: Die Mennoniten in Rul)land. In: GOERTZ, H-J.(Hg): Die
Mennoniten. Stuttgart 1971, 196ff

*8 \/gl. Goertz, RGG, 5, 1041

449 Vgl. http://www.taeufergeschichte.net/index.php?id=russlanddeutsche_aussiedler (abgerufen am
20. 03. 2013)

0 vgl.: FRIEDMANN, Robert: Radical Reformation. In: http://www.Global Anabaptist Mennonite
Encyclopedia (abgerufen am 27. 03. 2013)

1 vgl. DYCK, Cornelius, J.: Die Mennonitenkolonien in Siidamerika. In: GOERTZ, H-J.(Hg): Die
Mennoniten. Stuttgart 1971, 206 ff
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zehntausend russlanddeutsche Mennoniten in Richtung Deutschland und der USA.**? Die
ost- und westpreuflischen Gemeinden l6sten sich 1945 in Flucht und Vertreibung véllig auf.
Nach dem Mauerbau konnte sich aber in der DDR eine mennonitische Gemeinde etablieren,
die 1962 von staatlicher Seite anerkannt wurde. Gottesdienste fanden in Berlin, Rostock,

Halle, Erfurt und anderen Orten Ostdeutschlands statt.

Konfessionelle Merkmale und ihre Veranderung

Der tauferische Nonkonformismus hatte sich traditionel auf aggressive Weise gegen die
Vermischung von Geistlichem und Weltlichem gewandt und das obrigkeitliche
Kirchenregiment radikal infrage gestellt. In dieser Form konnte sich aber das Mennonitentum

nicht mehr erhalten.

»,Als die Mennoniten das obrigkeitliche Duldungsangebot in Anspruch zu nehmen
begannen, wandelte sich die nonkonforme Radikalitat der Taufer in eine ,conforming
nonconformity’, d.h., die tauferischen Verweigerungsgesten buflten ihren Bekenntnis-
charakter ein: Aus der Erwachsenentaufe wurde die feierliche Aufnahme in die
Gemeinde, aus der Eidesverweigerung ein verbindliches Gelébnis, aus der
Wehrlosigkeit das Privileg, sich durch Kontributionszahlungen oder Sanitatsdienst
vom Kriegsdienst befreien zu lassen, aus provokativer Absonderung weltfllichtiger
Separatismus, der in landlichen Gegenden und fremder Umgebung einen
besonderen Nahrboden fand. Formal blieben die Verweigerungsartikel erhalten,
inhaltlich waren sie aber ihrer bekennenden Aggressivitat beraubt worden. Aus

revolutionaren Taufern wurden die ,Stillen im Lande*.“**?

Die Mennoniten bildeten fortan eine harmlose kongregationalistisch verfasste Freikirche
(Believers Church). Die Tauferische Tradition wurde in Europa rationalistisch-freisinnig (in
den Stadtgemeinden im Norden), konservativ oder pietistisch (Landgemeinden im Osten,

Sudwesten und Siden).

20. Jahrhundert in Europa

Unter den Mennoniten Deutschlands war 1934 sogar die Wehrlosigkeit als Prinzip
aufgegeben worden. Dabei wurde jedem einzelnen Gemeindemitglied freigestellt, sich fur
oder gegen den Kriegsdienst zu entscheiden. So waren Mennoniten auch unter dem
Nationalsozialismus am Zweiten Weltkrieg beteiligt. Nicht so in den USA: Zur Belebung des
korporativ verstandenen Pazifismus kamen nordamerikanische Theologen nach dem

Zweiten Weltkrieg federfuhrend an die Puidoux Theological Conferences. In diesem Kontext

452 Vgl. HEIDEBRECHT, Hermann: Firchte dich nicht, du kleine Herde. Bielefeld 1999, 71
*% Goertz, RGG, 5, 1042
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entstand J.H. Yoders Klassiker ,Politik Jesu“***. Auch kamen viele junge nordamerikanische
Mennoniten nach 1945 als Kriegsdienstverweigerer (Pax-Boys) nach Deutschland und halfen
beim Wiederaufbau mit. Es waren hauptsachlich deutsche und amerikanische Mennoniten
an der Grindung von CARE International beteiligt. Spater war das Mennonitische
Zentralkomitee einer der Mitbegriinder des Friedensdienstes EIRENE. Als Reaktion auf die
Wiederbewaffnung grindeten deutsche Mennoniten 1956 das Deutsche Mennonitische
Friedenskomitee. Hilfsorganisationen, wie das Mennonitische Hilfswerk oder der Menno-
nitische Katastrophendienst, wurden ebenfalls gegrindet, um Hilfsbedrftige aller Religionen
zu unterstitzen. Uber das Projekt Ten Thousand Villages arbeiten Mennoniten heute auch
im Fairen Handel mit. Unterstltzt werden Hilfsprojekte von Freiwilligen der Christlichen
Dienste (Mennonite Voluntary Service).**®

1974 bis 2000 wanderten ca. 250.000 Mitglieder (ungetaufte Kinder und Jugendliche nicht
mitgezahlt) von Taufergemeinden (Mennoniten, Mennonitische Brlidergemeinden, Evan-
geliumschristen-Baptisten) aus der UdSSR und spater aus Russland in Deutschland ein. Ihre
historischen Wurzeln liegen, wie dargestellt, in der frihneuzeitlichen Tauferbewegung und
dem aus England stammenden Baptismus, der aus Nordamerika Uber Deutschland nach
Russland eingewandert war. Schatzungsweise 400.000 Bundesblrger besitzen derzeit einen
russlanddeutschen-mennonitisch-baptistischen Familienhintergrund.**® Sie bilden eigene
Verbande, viele davon leben als unabhangige Ortsgemeinden, viele schlieen sich dem

Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden an.**’

Die erste Mennonitische Weltkonferenz (MWK)**® wurde 1925, 400 Jahre nach Griindung
der ersten Taufergemeinde, in Basel abgehalten. MWK st eine weltweite
Glaubensgemeinschaft mit dem Ziel, die tauferische Gemeinden zu verbinden. lhre
Hauptversammlung findet alle sechs bis sieben Jahre statt. Sie veréffentlicht vierteljahrlich
den Courier auf Englisch, Spanisch und Franzdsisch und finanziert ebenfalls ein weltweites
Geschichtsprojekt, das die Herkunft, Entwicklung und Mission der tauferischen Gemeinden
auf allen funf Kontinenten erklart und die Erfahrungen und Perspektiven dieser Kirchen

darstellt. AuRerdem verbindet die Weltkonferenz die tauferischen Gemeinden durch

*** Yoder, John Howard.: Die Politik Jesu. Von ,Christianity Today*“ auf Platz 5 der 100 wichtigsten

theologischen Bucher des 20. Jahrhunderts gesetzt.

*° vgl. Meihuizen, 1971, 161; http://de.wikipedia.org/w/index.php?titte= Mennoniten&oldid
=115371715 (abgerufen am 26. 03. 2013)

% vgl. KLASSEN, John N.: Russlanddeutsche Freikirchen in der Bundesrepublik Deutschland.
Grundlinien ihrer Geschichte, ihrer Entwicklung und Theologie, Nurnberg 2007. Vgl. auch Artikel:
Taufergeschichte, http://www.taeufergeschichte.net/index.php?id=russlanddeutsche_aussiedler
Sabgerufen am 20. 03. 2014)

5 Vgl. Artikel: Neubeginn Mennoniten. Von: http://www.taeufergeschichte.net/index.php?id=ende__
neubeginn_mennoniten (abgerufen am 26. 03. 2013)

458 Vgl. http://www.anabaptistwiki.org/mediawiki/index.php/Mennonitische_Weltkonferenz (abgerufen
am 20. 03. 2014)
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weltweite Aktionen, zwischengemeindlichen Dialog, Theologengruppen und ist am

interkonfessionellen Dialog beteiligt.**®

Heilung der Erinnerung*® Ab 1989 fanden in Europa erste Dialoge zwischen lutherischen
und evangelischen Freikirchen unter dem Titel ,Christus ist unser Friede“ statt. Zwischen
1998 und 2003 erfolgten unter dem Titel ,Unterwegs zu einer Heilung der Erinnerungen® die
ersten offiziellen Begegnungen seit dem 16. Jahrhundert zwischen Vertretern der
Mennonitischen Weltkonferenz und dem Vatikan.“®' 2009 tagte eine internationale lutherisch-
mennonitische Studienkommission. Der Lutherische Weltbund &uRerte dabei tiefes
,Bedauern und Kummer* Uber das begangene Unrecht, bat die Mennoniten um Vergebung
und die Vollversammlung des Lutherischen Weltbundes entschuldigte sich im Juli 2010

stehend und kniend fiir die brutalen Verfolgungen.*®?

Weltweite Verbreitung

Weltweit gibt es derzeit ungefahr 1,7 Millionen Taufer / Mennoniten in 83 Landern (Stand
2012). Von diesen leben mit 38,3 % die meisten in Afrika, in den USA und Kanada 29,8 %, in
Asien und Pazifik 17,8 % und in Lateinamerika und der Karibik etwa 10,5 %. In Europa, wo
die mennonitische Bewegung entstanden ist, leben heute nur noch etwa 3,6 % aller
Mennoniten.*®

Die Anfange der Mennonitischen Freikirchen in Osterreich (MFO) gehen auf die Fliichtlings-
arbeit ab 1945 zuriick. Vorrangiges Anliegen war dabei, den mennonitischen Fllchtlingen
aus Polen und Galizien zu helfen. Bald aber kimmerte sich das Hilfs- und Missionswerk um
etwa 30.000 Fluchtlinge aller Glaubensrichtungen in ca. 20 Flichtlingslagern rund um Linz.
Der Bau eines Hauses in Linz legte den Grundstein fur die weitere Entwicklung. Heute gibt
es finf Gemeinden in Osterreich: Linz, Wels, Steyr, Gmunden und Wien, derzeit allerdings
mit wenig sozialdiakonischem Engagement.***

In Osterreich ist der Bund der Mennonitischen Freikirchen am 26. August 2013 als Teil des

Dachverbandes ,Freikirchen in Osterreich” als Kirche staatlich anerkannt worden.*®®

%9 Siehe auch: Das weltweite Tauferwiki ist eine interaktive Gemeinschaft tauferischer-mennonitischer
Gruppen auf der ganzen Welt. Von der Mennonite Historical Library am Goshen College begonnen,
soll diese Seite einzelnen Gruppen helfen, ihre eigene Geschichte zu erzahlen, elektronische Archive
anzulegen und zu erhalten sowie sich Uber andere Gruppen der weltweiten tauferischen
Gemeinschaft zu informieren. Wie alle Wiki basierten Projekte, ist es ein gemeinschaftliches Projekt,
das von der lokalen Fachkenntnis vieler lebt. http://www.anabaptistwiki.org/mediawiki/index.php/
Global_Anabaptist_ Wiki/de Global Anabaptist Wiki/de

460 Vgl. ENN, Fernando: Heilung der Erinnerungen — Befreit zur gemeinsamen Zukunft. Mennoniten im
Dialog. O. O., 2008, 173

461 Vgl. http://www. Arbeitsgemeinschaft mennonitischer Gemeinden:Dialog (abgerufen 26. 03. 2013)
199 v/gl. http://www. Mennonews.de (abgerufen am 20. 03. 2013). Verséhnung nach 500 Jahren. Artikel
in der Frankfurter Allgemeinen. Von: http://www.faz.net/themenarchiv (abgerufen am 20. 03. 2013

53 vgl. Weltweite Mitgliederstatistik der Mennonitischen Weltkonferenz 2012: . http://www.mwc-cmm.
org/content/about-mwc (abgerufen am 20. 03. 2014)

***\gl. PODOBRI, Martin: Transformation in Osterreich. Bonn 2011, 128-131

%5 v/gl. http://www.mennoniten.at/?page_id=859 (abgerufen am?)
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lll. 11 Die Baptisten

Die Bezeichnung ,Baptisten wurde vom griechischen Batrileiv (baptizein) abgeleitet, was
Luntertauchen“ und im Ubertragenen Sinne ,taufen bedeutet. Im Englischen kommt der
Begriff von to baptize (taufen) und baptist (Taufer). Wenn diese Bezeichnung auch
urspringlich als Spottname von den Gegnern verwendet worden war, so wurde diese spater

als passende Konfessionsbezeichnung (ibernommen.*®®

lll. 11. 1 Der englisch - lollardische und puritanische Hintergrund

der Baptisten

Wie schon die Waldenser, Wycliff und die Lollarden, die reformatorischen Taufer und die
Mennoniten eine Taufe von Sauglingen als unbiblisch abgelehnt hatten, so teilten diese
Uberzeugung auch die etwas spater aus den englischen Puritanern und dissenters
entstandenen Baptisten. Als besonderes Merkmal dieser evangelischen Konfessionsfamilie
betonten auch die Baptisten von Anfang an die Taufe von mindigen Glaubigen, die
Autonomie der Ortsgemeinde und setzten sich fur uneingeschrankte Glaubensfreiheit ein.

»In England war the dissenting mind ein Erbe John Wicliffs und der Lollarden®, so Gunnar
Westin.*®” Als Fortsetzung der Lollardenbewegung im 14. Jahrhundert entwickelten sich
Ende des 15. Jahrhunderts im Zuge der englischen Reformation die Puritaner®®, die in
Kontakt mit den Taufern auf dem Kontinent waren und sich dem Einfluss des Calvinismus
offneten. Daraus entwickelten sich im Wesentlichen zwei Kirchentypen: die Presbyterianer*®®
und die kongregationalistisch gepragten Separatisten, die auch unter der Bezeichnung

dissenters*”® oder ,Independenten“ bekannt wurden.

Die englische Reformation, wie sie von Kénig Heinrich VIII. (1509 — 1547) verordnet wurde,

bedeutete nicht viel mehr, als dass anstelle des Papstes der Konig als das Oberhaupt der

% vgl. LUCKEY, Hans: Art. Baptisten. In: Evangelisches Kirchenlexikon. Kirchlich-theologisches
Handworterbuch, Gottingen 1959, 304f

" WESTIN, Gunnar: Die Baptisten und die Religionsfreiheit. In: HUGHEY, J.D. (Hg): Die Baptisten.
Stuttgart, 1964, 82

468 Vgl. FOSTER, Stephen: The Long Argument: English Puritanism and the Shaping of New England
Culture, 1570-1700. London 1992

9 Presbyterianismus bezeichnet, in unmittelbarer Anlehnung an das NT, eine Kirchenverfassung, in
welcher die Alleinherrschaft Jesu Christi in seiner Gemeinde durch Gleichberechtigung aller Glieder
und infolgedessen durch ein einziges Amt, das der Altesten, der Presbyter, ausgedriickt wird. Die
Berufung in dieses Amt erfolgt sinngeman durch Wahl der Gemeindeglieder in formaler Analogie zur
demokratisch-republikanischen Staatsform und in ausgesprochenem Gegensatz zur Monarchie der
papstlichen, aber auch zur Aristokratie der bischéflichen Kirchenverfassung. Die Einzigkeit des Amtes
im Presbyterianismus zieht die grundsatzliche und praktische Aufhebung des Unterschiedes zwischen
Klerus und Laien nach sich. Die Hugenotten waren es, die den Presbyterianismus 1559 bei ihrer
Nationalsynode in Paris eingefiihrt haben. Vgl. http://www.reformiert-online.net/lexikon/detail.php?id=
49 (abgerufen am 20. 03. 2014)

470 vigl. WATTS, Michael, R.: The Dissenters. From the Reformation to the French Revolution.
Clarendon, Oxford 1978
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Kirche fungierte. Wahrend der Regierungszeit seines Sohnes, Eduard VI. (1547 — 1553), der
unter dem Einfluss eindeutig protestantischer Ratgeber stand, erfolgten spurbare
evangelische Reformen. Unter der katholischen Konigin Mary I. (1553 — 1558) gingen viele
protestantischen Fuhrer ins Exil auf das europaische Festland, wo sie in der Schweiz mit
Taufern und dem Calvinismus zusammentrafen und dadurch ihre Reformgedanken gefestigt
und klarer formuliert wurden.*""

Als Elizabeth |. (1558 — 1603) an die Macht kam, stromten die Exilanten voll Zuversicht
zurtick, wollten die Kirche von England von den als katholisch empfundenen Resten reinigen
und auf biblische Grundlagen stellen. Sie wurden deshalb als ,Puritaner® (to purify =
reinigen) bezeichnet. Die Kdnigin aber wollte eine einheitliche Religion mit ihrer Person als
Oberhaupt der Kirche und erlieR 1559 die Uniformitatsakte, mit der Separatisten als zu
Verfolgende deklariert wurden. Der Konflikt eskalierte, als es 1563 zum sogenannten
Kleiderstreit kam. Die Konigin bestand dabei darauf, dass die Kleriker bei gottesdienstlichen
Handlungen die geistlichen Gewander beibehalten sollten. So kam es bei den Klerikern zu
einer Spaltung zwischen ,Konformisten und ,Nonkonformisten®. Letztere argumentierten,
dass die Talare an die spanische Inquisition erinnerten und sie diese als Hullen des
Antichristen sahen. Die Konformisten dagegen betrachteten solche und andere
zeremoniellen Dinge lediglich als Nebensachlichkeiten, in denen man der Konigin gehorsam
sein sollte.*”? Den Nonkonformisten ging es aber um viel mehr als duRere Formen. Es ging
ihnen um das ganze Wesen und die Ordnung der Kirche sowie deren Beziehung zum Staat.
Ihre wesentlichste Forderung war, dass die Heilige Schrift die alleinige Grundlage des
Glaubens wie auch fir die Verwaltung und Ordnung der Kirche sein muisse. Dieser
nonkonforme Teil der Puritaner erhielt bald den Namen ,Separatisten“. Sie sahen es
angesichts der Machtverhaltnisse als aussichtslos an, echte Reformen durchfliihren zu

konnen und wollten sich von der Kirche trennen.
lll. 11. 2 Von den Separatisten zu den Baptisten

Broadbent legt dar:

,Die Lollardenbewegung war auferlich unterdriickt, aber es gab immer noch
Uberbleibsel, und von Zeit zu Zeit wurden Personen bestraft, weil sie sich zum Lesen
der Schrift zusammengefunden hatten. [...] Wiliam Tyndale*’®, der in Oxford und
Cambridge studiert hatte, pflegte mit den Geistlichen, die in dem Haus verkehrten, in

dem er Privatlehrer war, Gesprache zu fihren, und er wies ihnen nach, wie weit sie

“" Vgl. DUNCAN, Pope A.: Der Ursprung der Baptisten. In: HUGHEY, J. D. (Hg): Die Baptisten.
Stuttgart, 1964, 130

472 \igl. GELDBACH, Erich: Baptisten. In: MUHLING, Markus (Hg): Kirchen und Konfessionen,
Gottingen 2009, 132

"3 OFFOR, George: Erinnerungen an William Tyndale. O. O. und o. J. Zit. bei Broadbent, 22012, 227
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von den Lehren der Schrift abwichen. Das trug ihm Verfolgung ein und nétigte ihn,

das Land zu verlassen.“4™

William Tyndale (um 1484 - 1536) war Priester und erhielt seine universitare Ausbildung an
den Universitaten in Oxford und Cambridge. Tyndale studierte intensiv die Bibel und kam zu
der Uberzeugung, dass das Beste, was er fiir seine Landsleute tun kénne, eine neue
Bibellubersetzung sei. So begann er die Bibel in die englische Sprache zu tUbersetzen und sie
mit Kommentaren zu versehen, die reformerische Sichtweisen vertraten. Dies fihrte
unweigerlich zum Konflikt mit der etablierten Kirche. Als Haretiker verurteilt, flichtete er 1523
auf den Kontinent. Mit der Unterstitzung von Sir Humphrey Monmouth, einem
GrofR3kaufmann in London, der sehr an einer Ubersetzung der Bibel interessiert war, setzte er
seine Ubersetzungsarbeit an der Universitat Wittenberg, wo er 1524 unter dem Pseudonym
Guillelmus Daltici ex Anglia immatrikuliert wurde, fort. Der erste Versuch 1525, beim Drucker
Quentel in KéIn mit der fertigen Vorlage in Druck zu gehen, wurde durch Spitzel verraten.
Nach einer gelungenen Flucht konnten 1526 beim Buchdrucker Peter Schoffer dem
Jingeren in Worms 6000 Exemplare im Oktavformat gedruckt werden. Nur zwei dieser
Exemplare sind erhalten. Sicher war Wycliff der erste, der die Bibel ins Englische Ubersetzt
hatte, aber dank der Druckerpresse war die Tyndale- Bibel die erste, die, gedruckt, eine
weite Verbreitung fand.Tyndales Ubersetzung bildet aus dreierlei Griinden wichtige
Bausteine des kollektiven anglophonen Gedachtnisses: William Shakespear las die Tyndale
- Bibel und zitierte aus ihr; Tyndales Ubersetzung wurde zur Grundlage der spateren King
James Ubersetzung; seine Ubersetzung der Psalmen wurde auch zur Grundlage der
spateren Books of Common Prayer, welches durch Jahrhunderte und bis heute im Gebrauch
ist. 4"

Und weiter lesen wir bei Broadbent: ,Die Schwierigkeiten und Gefahren, solche Blicher nach
England zu schaffen, waren fast so gro} wie die, welche ihrer Verteilung dort im Wege
standen.“*”® Sorgfaltig wurde nach den verbotenen Biichern gesucht und viele Menschen
wurden verurteilt, eingekerkert oder hingerichtet, weil sie solche besallen. Trotzdem wuchs
ihre Zahl taglich. Mit Hilfe von Spitzeln ergriff man Tyndale schlieRlich in Belgien, dort wurde
er 1536 verurteilt, erwirgt und sein Leichnahm verbrannt.

Broadbent berichtet weiter: In London hatte es eine Gemeinde gegeben, die schon um die
1540er Jahre auf dem Fundament der Schrift gegriindet worden war und sich aus franzdsi-
schen, hollandischen und italienischen Christen zusammensetzte. Aber schon wesentlich

friher wisse man von englischen Gemeinden dieser Art, die tatsachlich bis in die Zeit der

74 Broadbent, 22012, 227
"> \Vgl. Encyclopaedia Britannica. Band 22, 1976, 435-436
478 Broadbent, 22012, 227
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Lollarden zurtckreichten, denn der Bischof von London schrieb 1523, dass die grof3e Schar
der wycliffitischen Ketzer nichts Neues sei.

Die Separatisten in der 2. Halfte des 16. Jahrhunderts stitzten sich auf eine Schrift von
Robert Browne*”” (1550-1633), der in Cambridge studiert hatte. Demnach diirfe die Reforma-
tion sich von nichts und niemandem aufhalten lassen. Die bischéfliche Verfassung sei eine
Verleugnung der Kénigsherrschaft Christi. In geistlichen Dingen habe die weltliche Macht der
Kirche zu gehorchen. Die wahre Kirche sei die ,freiwillige® Gemeinschaft der Glaubigen, die
Einzelgemeinde (= congregatio) sei der wahre Ausdruck der Kirche und diese sei dazu
berufen, ihre eigenen Pastoren zu wahlen und Reformen einzuleiten. Dazu zahlte Browne
auch die Kirchenzucht. Ein solches kongregationalistisches Verfassungsmodell geht von der
Autonomie der Einzelgemeinde aus, die ihre Angelegenheiten selbstandig regelt und keinen
Bischof braucht. *’® Dieses kongregationalistische Kirchenmodell wurde zuerst bei den
Taufern eingeflhrt.

Man machte also keinen Unterschied zwischen einem geistlichen Stand und dem Stand der
Laien. Das gesamte Volk Gottes sei eine kdnigliche Priesterschaft und sei dazu fahig, das
von der Reformation neu entdeckte Priestertum aller Glaubigen zu verwirklichen. Diese
Egalitédt zwinge indes nicht zur Abschaffung von Pastoren. Die werden allerdings nicht von
Bischofen eingesetzt, sondern von der versammelten Gemeinde gewahlt; der Heilige Geist
werde sie dabei leiten. Die Gemeindeglieder erkennen die zu Wahlenden als von Gott
yordiniert®. Die Wahl durch die Gemeinde und die Ordination durch Gott laufen praktisch
ineinander. Das Praktizieren dieser Egalitat hat sich im Wesentlichen durch die Geschichte
bis heute erhalten.*”

So trafen sich die ersten Separatisten 1567 in kleinen Konventikeln.**® Robert Browne und
Robert Harrison griindeten 1581 in Norwich eine Gemeinde nach diesem Modell und leiteten
damit den puritanisch-kongregationalistischen Seperatismus ein. Die Gemeindeglieder
verblndeten sich mit Gott und zu einer Gemeinschaft und versprachen unter den Geboten
und der Leitung Gottes Einigkeit zu suchen und zu wahren. Solch ein Leben ,verlangte
strenge Selbstprifung, eine ,seelische Buchflihrung’, die sich in literarischen Gattungen, wie

Tagebiichern und Autobiographien, Ausdruck verschaffte.“*®’

7 «A Treatise of Reformation without Tarrying for Anie”. Cambridge 1582

"8 Der Kongregationalismus ist die bedeutendste Auspragung des evangelischen Christentums auf
dem Boden der englischsprachigen Welt, insbesondere Nordamerikas. Sein Grundprinzip liegt in der
theokratisch-christokratisch gemeinten kirchlichen Vollmacht und Selbstéandigkeit der Einzelgemeinde,
ihrer Unabhangigkeit von weltlicher Obrigkeit, Bischofsamt und Synode. Dahinter steht der Wille, die
urchristliche Gemeindegestalt wiederzugewinnen. Infolgedessen ist das 6kumenische Bewusstsein
lebendig ausgepragt: Christliche Gemeinschaft besteht tiberall da, wo sich Jiinger Jesu im Gehorsam
gegeniber seinem Wort unter Leitung seines Geistes zusammenfinden. Vgl. http://www.reformiert-
online.net/lexikon/detail.php?id=28 (abgerufen am 20. 03. 2014) Vgl. Kapitel Ill. 8. 1 Die Taufer.

79 vgl. Geldbach, 2009, 136; vgl. auch die empirische Forschung zur projekt:gemeinde in Wien

80 y/gl. Duncan, 1964, 131

**' Geldbach, 2009, 135
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Eine solche Gemeindeverfassung vertrat denn auch der vormalige anglikanische Priester
John Smyth (um 1570-1612), der ebenfalls in Cambridge studiert hatte. Er sagte sich von
seiner anglikanischen Ordination los, lie sich von den versammelten Bridern wahlen und
neu ordinieren. So grindete er in Gainsborough eine Gemeinde, die bald so stark wuchs,
dass sie sich teilen musste, um wegen des Konventikelverbots nicht aufzufallen. Zu einer
dieser Teilgemeinden gesellte sich John Robinson, der aus Norwich vertrieben worden war.
Wegen der allgegenwartigen Verfolgung hatten einige der Glaubigen vergebens versucht,
nach Holland zu entkommen. Holland war zur damaligen Zeit ein Zentrum geistlichen Lebens
von hoéchster Bedeutung. Schliellich entschloss sich 1607 die Gemeinde, geschlossen
auszuwandern. |hre Reise wurde jedoch durch wiederholte Bedrohungen, Konfiszierungen
und Gefangennahmen so viel wie modglich behindert, sodass sie am Ende in kleinen
Splittergruppen, geschunden und mittellos in Holland ankamen, wo sie von den dortigen
Glaubensgeschwistern (Mennoniten) aufgenommen wurden.*¢?

Der Gedanke, in der Neuen Welt Gemeinden griinden zu kénnen, wo es Freiheit des
Gewissens, des Gottesdienstes und des Zeugnisses geben wirde, bewegte diese standig
Flichtenden sehr und so beschloss man nach viel Gebet, von Delft aus mit der ,Speedwell*

in die neuen Kolonien auszuwandern.
John Robinson hielt eine programmatische Rede an die Scheidenden im Delfter Hafen:

»Ich ermahne euch vor Gott und seinen heiligen Engeln, daf ihr mir nicht weiter folgt,
als ihr mich selbst dem Herrn Jesus Christus habt folgen sehen. Wenn Gott euch
irgendetwas durch ein andres Werkzeug offenbart, seid bereit, es so willig
anzunehmen, wie ihr Wahrheiten durch meinen Dienst angenommen habt. Denn ich
bin zutiefst Uberzeugt, dafl der Herr noch weitere Wahrheiten hat, die aus seinem
heiligen Wort geschopft werden kdnnen. Ich selbst kann den Zustand jener
reformierten Kirchen nicht genug beklagen, die in der Religion zum Stillstand
gekommen sind und heute nicht weiter gehen als die Werkzeuge ihrer Reformation.
Die Lutheraner kénnen nicht dazu gebracht werden, Uber das hinaus zu gehen, was
Luther sah; und die Calvinisten stecken, wie ihr seht, da fest, wo sie von dem grof3en
Gottesmann gelassen worden sind, der doch auch nicht alles gesehen hat. Das ist
eine beklagenswerte Not, denn obwohl sie zu ihrer Zeit brennende Lichter waren,
drangen sie doch nicht in den ganzen Ratschluss Gottes ein; lebten sie noch, waren
sie bereit, weiteres Licht, als sie bereits empfangen hatten, anzunehmen; denn es ist

nicht mdglich, dal fur die christliche Welt, die erst vor kurzem aus so tiefer antichrist-

82 v/gl. Broadbent, 2003, 236
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licher Finsternis herausgekommen ist, die volle Erkenntnis auf einmal hervorkommen

sollte.“83

Zur ,Speedwell® gesellte sich auf der ,Mayflower® aus England eine andere
Fluchtlingsgruppe. Da die ,Speedwell ein Leck bekam, mussten sich alle 102 Passagiere
auf der ,Mayflower“ zusammendrangen, auf der sie schliellich um 1620 von Plymouth aus in
die damaligen ,Wildnisse* der Neuen Welt segelten. Sie gingen als sogenannte ,Pilgervater”
in die Geschichte ein und mit ihnen entfaltete sich die kongregationalistische Kirche in New
England.*®

Auch ein zweiter Teil von Smyths englischer Gemeinde fllichtete 1608 nach Amsterdam, wo
sie sich zu Mennoniten versammelten, sich taufen lieRen und sich fortan Baptisten nannten.
Smyth und sein Mitstreiter Thomas Helwys nahmen in Holland arminianische*®
Lehrmeinungen an. Christus sei demnach fur alle Menschen gestorben. ,Wegen der Lehre
von der allgemeinen (general) Verséhnung wurden diese Baptisten spaterhin als die General
Baptists bekannt.“*® So entstand 1609 die erste englische Baptistengemeinde in

“7 |nr erstes, 1611 veroffentlichtes Bekenntnis war ,A Declaration of Faith of

Amsterdam.
English People Remaining at Amsterdam in Holland®. Hier wollten sie ihre divergierenden
Uberzeugungen mit den niederldandischen Mennoniten klaren. Die Baptisten lehnten von
Anfang an viele der charakteristischen Ziige der hollandischen Taufer ab, besonders wenn
es um die Trennung von der Welt und die Gleichgultigkeit dieser gegenuber ging.
Mennoniten, die die radikale Gewaltlosigkeit predigten, lehnten jeglichen Eid und jegliches
politische Amt kategorisch ab, wie im vorigen Unterkapitel beschrieben. Die Baptisten waren
jedoch der Ansicht, dass ein Christ sich durchaus politisch engagieren kdénne, ja sogar solle,
gerechterweise das Schwert tragen und in einer rechtmaRigen Sache einen Eid leisten durfe.
Hier werden einerseits die calvinistischen Wurzeln im Puritanismus und ihre Entwicklung in
Richtung Arminianismus deutlich.*® Zum Zweiten war fiir die Mennoniten die Egalitat aller
Glaubigen, z. B. das Spenden von Taufe und Abendmahl durch Laien, unvorstellbar, was
jedoch bei den Baptisten von Anfang an Ublich war.

Aufgrund solcher und anderer Meinungsverschiedenheiten kehrte Thomas Helwys mit etwa

der Halfte der Gemeindeglieder nach London zurick und grindete 1611 die erste

*%% Broadbent, 2003, 237

84 ygl. Geldbach, 2009, 135 und SCHMIDT, M.: Robinson, John. In RGG, Bd.5, 1961, 1131

485 Arminianismus: Lehre von Jakob Arminius (1560-1609), Professor an der Universitat von Leiden..
Arminius widersprach der Uberspitztheit der Pradestinationslehre Calvins. Er lehrte, dass das
Erlésungswerk Christi allen gelte, die sich dafiir entscheiden, und dass die Wabhlfreiheit des Menschen
zum géttlichen Ratschluss gehdre (Broadbent, 235). Seine Sicht wurde bei der Dordrechter Synode
(1618-1619) verurteilt. Heute gehoért seine Lehre zu den Grundlagen der meisten christlichen
Freikirchen. Vgl. http://www.sola-fi.de/kirchen-geschichte/die-kirche-im-17-und-18-jahrhundert/94-
arminianismus.html (abgerufen am 20. 03. 2014)

*® Duncan, 1964, 132

*7 vgl. Hughey, 1959, 71

88 \/gl. HALBROOKS, G. Thomas: Art. Baptisten. In: RGG, 1998, Bd. 1, 1091
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Baptistengemeinde in England.”®® 1612 veréffentlichte Helwys sein Manifest A Short
Declaration of the Mystery of Iniquity, in welchem er sich u. a. fir die volle Religionsfreiheit
des Individuums einsetzte und die Neutralitdt des Staates in Glaubens- und
Gewissensfragen einforderte: ,Lasst sie Haretiker, Turken, Juden oder was immer sonst
sein, es gehdrt sich fur die irdische Macht nicht, sie wegen religidser Fragen irgendwie zu
bestrafen.“**° Aufgrund dieser Schrift wurde Helwys verhaftet und starb im Gefangnis. Dieses
Manifest ist das alteste englischsprachige Zeugnis Uber die Forderung von
Menschenrechten. So I6sten sich also die Baptisten von den Mennoniten und entwickelten
vorerst in England inmitten schwerer Verfolgung, durch Wachstumskrisen und
Differenzierungsprozesse hindurch ihre eigene ldentitat. Bereits 1626 gab es allein in
London fiinf solcher Baptistengemeinden.**’

Ab 1647 begann George Fox seine Lehre vom ,inneren Christus" zu verkiinden, von der
direkten Verbindung des Glaubigen mit Gott. Trotz seiner langjahrigen Gefangnisaufenthalte
begriindete George Fox die Gemeinschaft der Quaker, die sich parallel zu den Baptisten
entfaltete.

Durch seine Frau Mary war der einfache Kesselflicker John Bunyan (1628-1688) glaubig
geworden. Um 1653 schloss er sich durch die Glaubigentaufe der Baptistengemeinde in
Bedford an und wurde bald darauf selbst baptistischer Prediger. 1660 wurde er wahrend
seiner Predigt verhaftet und verbrachte die nachsten 12 Jahre im Gefangnis. Dort schrieb er
bedeutsame literarische Werke, u. a. die The Pilgrim’s Progress from This World to That
Which Is to Come, ,Pilgerreise zur seligen Ewigkeit®, welches zu einem der meistgelesenen
und meist Ubersetzten Buchern der Weltliteratur geworden ist. Obwohl die Gemeinde
Bunyans eine Baptistengemeinde war, weigerte man sich dort entschieden, die Taufe als
Grundlage fur Mitgliedschaft oder Gemeinschaft vorauszusetzen. Denn Bunyan, seiner Zeit
weit voraus, winschte sich Gemeinschaft mit allen Christen. Er wiinschte sich dezidiert,
einfach ein glaubiger Christ zu sein. Konfessionsbezeichnungen hatten fir ihn keinen

Stellenwert.*%?

Etwa 1750 blihte die methodistische Erweckung auf, die auch die Baptisten neu befruchtete.
Unter den Baptisten John Clifford und Wiliam Knibb, baptistischer Missionar in Jamaica,
wurden im Kampf gegen die Sklaverei alle Krafte mobilisiert, bis zum Parlamentsbeschluss
1833.*® Das Engagement baptistischer Missionare brachte 1838 auch innerhalb der
britischen Kolonien die Abschaffung der Sklaverei. John Clifford, spaterer erster Prasident

des Baptistischen Weltbundes, entwickelte nebenbei eine Theorie des ,passiven

89 y/gl1. Geldbach, 2009, 138

*9 Geldbach, 2009, 139

491 y/gl. Hughey, 1959, 71f

92 v/gl. Broadbent, 2003, 245-246
93 vgl. Luckey, 1959, 304f
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Widerstands® gegen ein Bildungsgesetz, das die Schiler der Anglikanischen und
Katholischen Kirchen einseitig begunstigte. Einer seiner Schiler, Pastor Joseph J. Doke
(1861-1913), der spater in Johannesburg, Sidafrika, eine Gemeinde versorgte, solidarisierte
sich dort mit Mahatma Gandhi im Kampf um Verbesserung der Lebensbedingungen der
indischen Arbeiter. Als Gandhi von Attentatern schwer verletzt wurde, wurde er im Hause
Dokes gepflegt. Dieser vermittelte an Gandhi die Idee des passiven Widerstands. Als sich im
nachsten Jahrhundert der Baptistische Prediger Martin Luther King auf Gandhi berief, stitzte

er sich dabei auf authentisch baptistische Wurzeln.***

lll. 11. 3 Theologische Richtungen

Hans Luckey, Historiker und ehemaliger Direktor des Theologischen Seminars der
deutschen Baptisten, zeigt auf, dass — von England aus — der Baptismus sich zeitversetzt in
zwei unterschiedliche geographische Richtungen ausbreitete. Parallel dazu seien auch ihre
unterschiedlichen geistlichen Ausrichtungen bis heute bemerkbar.

Die Bewegung westwarts, vorerst in Richtung Nordamerika, wurzelte in der Puritanischen
Gedankenwelt mit ihren theologischen Konflikten. Typisch dafir sind die Auseinander-
setzungen zwischen Arminianismus (General Baptists, Free Will Baptists) und dem
Calvinismus (Particular Baptists, Primitive Baptists). Von groRer Bedeutung war ihr
politisches Engagement mit ihrem Kampf fur Gewissens- und Religionsfreiheit fur alle
Menschen.

Die Bewegung ostwarts, Richtung Kontinentaleuropa und weiter nach Osten, die etwa 1820
begann, war beeinflusst und bestarkt von der methodistischen Erweckungsbewegung und
verband sich auf dem europaischen Kontinent mit pietistischen und quietistischen*®®
Elementen. Diese Bewegung war eher apolitisch und undogmatisch. lhr Interesse galt primar
der Evangelisierung der Gottfernen und Kirchendistanzierten. Uber Johann Gerhard Oncken
kam der Baptismus ab etwa 1830 zunachst nach Deutschland und erreichte von dort fast

den gesamten kontinentaleuropaischen Raum bis hin zum Schwarzen Meer.**

9 vgl. Geldbach, 2009, 148

499 Quietismus (von lat. quietus = ruhig) bezeichnet im weiteren Sinn eine der Mystik verwandte
religiose Haltung. Kernaussage ist, dass der Mensch zunachst sein Ich véllig aufgeben und an Gott
Ubergeben misse, um danach in vélliger Ruhe und Gleichmut zu leben. Sobald dieser Zustand im
inneren Gebet, in der Schau Gottes erreicht ist, werden dullere asketische Praktiken eher hinderlich.
Einfliisse dieses Quietismus lassen sich u. a. in der zeitgendssischen Erbauungsliteratur, im Pietismus
(G. Tersteegen), im literarischen Sentimentalismus (Empfindsamkeit) und in den protestantischen
Erweckungsbewegungen nachweisen. Der Gegensatz ist der religidse Aktivismus. Vgl
Eét()p://universal_ lexikon.deacademic. com/113740/Quietismus (abger. 20. 03. 2014)

Vgl. Luckey, 1959, 304
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lll. 11. 4 Auswanderung - Baptisten in Nordamerika

Aufgrund andauernder Verfolgung wanderten viele Baptisten beiderlei Auspragung ab den
1620 Jahren nach Nordamerika aus. Dadurch wurden neben England und Schottland auch
die damaligen 13 Kolonien des British Empire, die spateren USA, ein wesentlicher
Ausgangspunkt der baptistischen Bewegung. Als Pionier und Ldser der konfessionellen
Konflikte gilt der baptistische Jurist und Geistliche Roger Williams*®” (1603-1683). Williams
wurde im strengen Winter 1636 aus Neu-England vertrieben, weil er sich u. a. flr die Rechte
der dortigen Ureinwohner eingesetzt hatte und Uberlebte nur durch deren Hilfe. Mit seinem
Freund, dem Arzt und Pastor John Clark, schuf er eine neue Kolonie, Rhode Island, in der
sie schon bei der Grindung 1639 die ,volle Freiheit in religidsen Angelegenheiten fur alle
Bewohner® einfuhrten und diese in der ersten demokratischen Verfassung verankerten. In
Rhode Island wurde denn auch schon 1652 die Sklaverei verboten, denn ,Slavery is sin“.*%®

Roger Williams war im Gegensatz zu seinen Gegnern fest davon uberzeugt, dass
Gewissensfreiheit nicht zu politischer Unordnung fihre, sondern Ordnung und Frieden
ermdgliche. Dieses Experiment entstand in einer Zeit, als auf dem alten Kontinent der
DreiRigjahrige Krieg und in England der Burgerkrieg mit seinem religiésen Hintergrund

witete. Geldbach meint dazu:

,Die Fernwirkung dieser Ordnung geht bis in die Verfassung [erster Zusatz = first
amendment] der USA.** Die Gegenbegriffe zu ,religious liberty’ sind: erzwungene
Uniformitat, Verfolgung, Gewalt, Grausamkeit. [...] Williams war auBerdem der Uber-
zeugung, dass die Demokratie sich am besten mit diesen Prinzipien der Religions-

freiheit vertragt.®

Damit findet Roger Williams’ Freiheitsidee ihr logisches Ziel: Die Religionsfreiheit mit einer
Trennmauer zwischen staatlicher und religiéser Ordnung. Im Sinne des Priestertums aller
Glaubigen nehmen die Glaubigen teil an dem Wohl und Wehe der Gemeinde. Dies
entspricht der Teilnahme aller Burger im gesellschaftlichen Gemeinwesen, einem politischen
Engagement aller Burger in einer Demokratie. Beide sind dem Gemeinwohl, common wealth,
common good, verpflichtet.®® Mit der Harvard University entstand in Cambridge,

Massachusetts 1636 die erste theologische Bildungsstatte des Kongregationalismus.

497 Vgl. SWEET, William Warren: Der Weg des Glaubens in den USA. Agentur des Rauhen Hauses,
Hamburg 1951, 76f

498VgI. ERNST, James: Roger Williams: New England Firebrand. Macmillan, 1932, 82; GAUSTAD,
Edwin S.: Liberty of Conscience: Roger Williams in America. Valley Forge 1999, 28

99 Der erste Zusatz, der den Katalog der Menschenrechte einleitet, lautet: ,Congress shall make no
law respecting the establishment of religion or prohibiting the free exercise thereof.“ Geldbach, 2009,
141

%0 Epda

T vgl. ebda
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Der von den Baptisten konsequent vertretene Grundsatz der im Willen Gottes begriindeten
Gleichberechtigung aller Menschen und die demokratische Verfassung ihrer Gemeinden
pragten entscheidend die amerikanische politische Kultur.*%?

In allen Kolonien lieften sich Baptisten nieder. Dort, wo es bereits eine etablierte Kirche gab
(wie z. B. in Neu-England oder in Virginia) wurden Baptisten verfolgt. U. a. wegen ihrer
kompromisslosen Haltung nicht nur gegen den Sklavenhandel, sondern auch gegen die
Sklaverei selbst, erlebten die Baptisten ab dem 18. Jahrhundert in Neu-England und den
mittleren Kolonien einen groRen Aufschwung. Der baptistische Alteste John Leland (1754-
1841) sorgte in Virginia fur die EinfUhrung der Religionsfreiheit, Isaac Backus (1724-1806)
trat in Neu-England flir die Trennung von Staat und Kirche ein. Im Verbund mit den Quakern
waren es auch die Baptisten, die sich 1776 fir die Aufnahme der Religionsfreiheit in die
Verfassung der Vereinigten Staaten einsetzten. Unter den neuen politischen Voraus-
setzungen der Demokratie und der Religionsfreiheit wuchsen die Baptisten im 19.
Jahrhundert zur gréRten protestantischen Kirche der USA. Dies erklart sich auch dadurch,
dass ihre Kirchenordnung darauf beruhte, weitgehend unabhangige Gemeinden zu grinden,
dass ihre (Laien-) Prediger die Sprache des Volkes sprachen, dass sie unermudlich
Heimatmission betrieben und sie unter den Schwarzen grof3e Missionserfolge hatten.

In der Zeit nach dem amerikanischen Blrgerkrieg waren Baptisten mal3geblich an der Social
Gospel Bewegung beteiligt. Der Vater dieser Bewegung, Walter Rauschenbusch, war ein
deutschstammiger Professor und Baptistenprediger. Er und andere kritisierten den
unverhaltnismaligen Reichtum von Unternehmen, den diese durch die Ausbeutung der
Arbeiter gewonnen hatten. Er rief die Christen dazu auf, sich flir soziale Gerechtigkeit
einzusetzen und in diesem Sinne Gottes Reich auf Erden voranzutreiben. Er nannte dies ,die
Gottes Willen gemaR organisierte Menschheit*.**

Auch im Kampf gegen Rassismus waren Baptisten an vorderster Front aktiv, denn die
afroamerikanischen Baptistenkirchen, entstanden in der Sklavenzeit, wurden ein zentrales
Element zur Stiftung von Identitdt und Gemeinschaft flr eine ganze Volksgruppe. Nur in
solchen Kirchen hatten die Schwarzen die Mdglichkeit, sich ohne Aufsicht durch Weilke
selbst zu organisieren. Ein Groldteil des Civil Rhights Movement begann so unter der
Flhrung von Predigern, wie Adam Powell oder Martin Luther King Vater (1899 — 1984) und
Sohn (1929 - 1968), in den schwarzen Baptistenkirchen. Von dort her organisierte sich die
Blrgerrechtsbewegung und brachte nach langen gewaltlosen Aktionen in der zweiten Halfte
des 20. Jahrhunderts einschneidende soziale Fortschritte.

Anders im Suden der USA. Die Streitigkeiten Uber Sklaverei und Missionsfragen brachten

die groRe Spaltung. Im Siden vertraten viele Baptisten die Sklaverei als biblisich. Daher

502 Vgl. http://universal_lexikon,deacademic.com (abgerufen am 20. 03. 2012)
%93 | EONHARD, Bill, J.: Art. Baptisten. In: RGG, 1998, Bd. 1,1099
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grundeten sie 1845 die Southern Baptist Convention, SBC, deren Kirchen fast durchgehend
noch lange Zeit in Schwarz und Weil} getrennt waren. Im 20. Jahrhundert spalteten sich die
Baptisten des Siudens neuerlich im Streit um Fundamentalismus und Modernismus. Die SBC
wurde seit 1978 durch bittere interne Kampfe zerrissen, als Fundamentalisten erfolgreich die
Leitung der Kirche Ubernahmen. 2004 trat sie aus dem Weltbund aus, den sie 100 Jahre
zuvor tatkraftig mit ins Leben gerufen hatte, und versucht seither, eine fundamentalistische®®*
Gegenorganisation aufzubauen.’® In Deutschland sucht sie Kontakt zu den russland-
deutschen Gemeinden. Tatsache ist aber, dass die SBC derzeit die groRte protestantische

Kirche der USA ist.>®

lll. 11. 5 Ruckkehr der Baptisten nach Kontinentaleuropa

Unter dem Einfluss der methodistischen Erweckungsbewegung kommt der Baptismus zurlick
auf den europaischen Kontinent. Grindervater und Hauptakteure waren Johann Gerhard
Oncken (1800-1884), Julius Kdébner (1806-1884), der aus dem Judentum konvertiert war,
und der Berliner Prediger Gottfried Wilhelm Lehmann (1799-1882) aus der Herrnhuter
Brider Tradition, der pietistische Frommigkeit mitbrachte.

Gerhard Oncken®” wuchs vaterlos in Hamburg auf und arbeitete schon friih als Billardjunge
in der nahegelegenen Gaststatte ,Zum weillen Ross“. Der englische Kaufmann J. W.
Anderson lernte ihn dort kennen und nahm ihn als Auszubildenden mit nach Schottland. Dort
kam er mit ,erweckten Kreisen® in Kontakt und kehrte als berzeugter Christ 1823 nach
Hamburg zurtck. Ab 1823 wirkte er als Schriftenmissionar der britischen Bibelgesellschaft
Continental Society for promoting the Gospel und begann eine Missionstatigkeit unter
Seeleuten. Im Herbst 1824 griindete er mit dem evangelisch-lutherischen Pastor Rautenberg
einen Sonntagsschulverein, der 1825 im Hamburger Stadtteil St. Georg eine Sonntagsschule
eroffnete, um die armsten Kinder sowohl im Lesen und Schreiben als auch im christlichen
Glauben zu unterrichten. Die Hamburger Sonntagsschule wurde zur Keimzelle des
Kindergottesdienstes und der spater von Johann Heinrich Wichern begriindeten ,Inneren

Mission“. Obwohl er standig im Visier der Polizei war und immer wieder dorthin zitiert wurde,

% Im Unterkapitel Uber die Evangelikalen wird die Trennung zwischen Evangelikalen und

Fundamentalisten differenziert beschrieben.

%% Southern Baptists break with global network: Citing "a continual leftward drift" in the Baptist World
Alliance, the Southern Baptist Convention yesterday overwhelmingly voted to withdraw from the
international group. A Southern Baptist committee said the BWA had taken anti-American stances,
had become tolerant of liberal theology, and had wrongly accepted the Cooperative Baptist
Fellowship, an American group that has been critical of the Southern Baptist Convention. Von:
http://www.christianitytoday.com/ct/2004/juneweb-only/6-14-31.0.html (abgerufen am 20. 03. 2014)
%'v/gl. Geldbach, 2009, 146

%7 vgl. im Gesamten: BALDERS, Giinter: Theurer Bruder Oncken. Das Leben Johann Gerhard
Onckens in Bildern und Dokumenten. Wuppertal / Kassel 1978; EGGENBERGER, Otto: Artikel:
Oncken, Johann Gerhard (1800 — 1884). In RGG®, Band IV, 1631f
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Jbetreffend das unbefugte Predigen eines MiRionairs“,°® griindete Oncken in

Zusammenarbeit mit der schottischen Edinburger Bibelgesellschaft, 1828 in Hamburg eine
Versandbuchhandlung. Ziel des Unternehmens war es, die auf Onckens zahlreichen Reisen
gewonnenen Interessenten mit christlicher Literatur zu beliefern und gleichzeitig die
Schriftenmission zu intensivieren. Diese Versandbuchhandlung wurde zur Keimzelle des
heutigen Oncken-Verlages.

Der amerikanische Kapitan Calvin Tubbs, Mitglied der Sansom Street Baptist Church in
Philadelphia,®® musste 1829 wegen Vereisung des Hafens in Hamburg (iberwintern und tat
dies auf Onckens Einladung hin in dessen Haus. Wahrend dieser Wintermonate erklarte
Tubbs Oncken seinen baptistischen Glauben. Nach seiner Rickkehr in die USA informierte
Tubbs seine Gemeindemitglieder Uber Oncken in Hamburg. Barnas Sears aus Tubbs
Gemeinde hatte an der baptistischen Brown University in Rhode Island Theologie studiert
und entschloss sich, als Gastprofessor nach Deutschland zu gehen. Am 22. April 1834 um
Mitternacht taufte Barnas Sears Gerhard Oncken, seine Ehefrau und sechs weitere Glaubige
in der Elbe. Am 23. April 1834 wurde die erste deutsche Baptistengemeinde als
»Gemeinde glaubig getaufter Christen“ in Hamburg gegriindet. Sears ordinierte Oncken
als ihren Altesten und Prediger. Einen gewissen Schutz vor Verfolgung erfuhr die junge
Gemeinde durch den damaligen Hamburger Polizeiherrn Hudtwalcker, der selbst einem
Kreis Erweckter angehorte. Durch Onckens Verkindigung in der Hamburger Gemeinde
wurde 1836 Julius Kdbner getauft, der als Prediger, Liederdichter und Autor zahlreicher
praktisch-theologischer Schriften flr den weiteren Aufbau des Gemeindewerks von grof3er
Bedeutung war. Koébner verfasste das erste baptistische deutsche Liederbuch und
veroffentlichte 1848 sein flammendes ,Manifest des freien Urchristentums®, in dem er
,Religionsfreiheit fur alle, seien es Christen, Juden, Mohammedaner oder was sonst“ sowie
die Trennung von Staat und Kirche forderte. Getreu seinem Motto: ,Jeder Baptist ein
Missionar®, wirkte Oncken unter Ausnutzung seiner Beziehungen zu England und den USA
(z. B. durch Kollektenreisen) nach ganz Nord-, Mittel- und Osteuropa. Er sandte Handwerker
als Missionare aus, die als Kolporteure Bibeln und Traktate verbreiteten (Hamburger
Zimmermanner) und Gemeinden grindeten. Uberall kam es zu offener Feindschaft,

Verfolgung und mannigfacher Diskriminierung seitens kirchlicher und staatlicher Stellen.*™

Weitere Entwicklungsgeschichte der Baptisten in Europa
Die Hamburger Gemeinde wird zur Keimzelle fast aller kontinentaleuropaischen

Baptistenkirchen.

508 Vgl. BOHL, Regina: Die Sonntagsschule in der Hamburger Vorstadt St. Georg. In: Zeitschrift des
Vereins fur Hamburgische Geschichte, Nr. 67 (1981), 138.

509 Vgl. COOK, Richard B.: Distinguished Men Among Early Delaware Baptists,0. O. 1880

19 vgl. Geldbach, RGG, 1, 1095ff
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1846 wird die World Evangelical Alliance in London gegriindet, an der 52 evangelische
Freikirchen aus 12 Nationen beteiligt sind.

1847 kommt es zur Grindung der ersten Baptistengemeinde in Wien (Mollardgasse), deren
Tochtergemeinde die projekt:gemeinde ist, die im Zuge dieser Arbeit empirisch erforscht
wird. Von Wien aus werden bald Gemeinden in Graz, Pressburg / Bratislava, Prag,
Budapest, Neusatz / Novisad, Bukarest, Agram / Zagreb und Triest gegriindet.

Ab dem Revolutionsjahr 1848 kommt Erleichterung fur die evangelischen Freikirchen.
Gottfried W. Lehmann fuhrt noch im selben Jahr die preuRischen Gemeinden zu einer ersten
Vereinigung zusammen. Dieser Landesverband wird zum Modell des 1849 gegrundeten
nationalen Baptistenbundes: ,Bund der vereinigten Gemeinden getaufter Christen® (heute
,Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden®), zu dem anfanglich alle Baptistengemeinden
des europaischen Festlandes gehdrten. Spater kommen Abgeordnete aus Holland, der
Schweiz, Osterreich, Polen, Russland und vom Balkan hinzu. 1858 wird die Hamburger
Baptistengemeinde vom dortigen Senat anerkannt.’’ Lehmann setzte sich an hdéchster
Stelle fUr die religidse Duldung seiner Kirche in Preufien ein und 1875 wird dies gesetzlich
verankert. 1888 erhadlt der Bund der Baptistengemeinden in Deutschland rechtliche
Anerkennung. Viele Baptistengemeinden in Ost- und Sudosteuropa entstehen in der
deutschsprachigen BevoOlkerung, die dort siedelt, und erreichen erst allmahlich die
einheimische Bevdlkerung mit ihrer jeweiligen Landessprache. In den Anfangen nennen sie
sich ,Evangelisch Taufgesinnte (Baptisten) Gemeinden oder auch ,Gemeinden glaubig
getaufter Christen®.

Die neu entstandenen Baptistengemeinden in Russland, Polen und im Baltikum schliessen
sich 1879 zu nationalen Vereinigungen zusammen. Viele baptistische Bundeswerke kommen
mit der zweiten Generation zur Blute: Das theologische Seminar in Hamburg, Elstal, das
1880 mit den Geldern von John Rockefeller gebaut wurde (wird erst 2007 als
Fachhochschule anerkannt), die Oncken - Verlagsarbeit, die Mission der baptistischen
Frauen in Indien, die Missionsarbeit in Kamerun, 1887 die Grindung der
Diakonissenmutterhduser in Berlin und 1899 in Hamburg, eine Seemannsmission 1889, die
Waisenfiirsorge 1894, die Studentenmission 1903.%"

1905 wird in London der Baptistische Weltbund, Baptist World Alliance, BWA, mit sieben
Millionen Mitgliedern gegriindet. 1938 gewahrt der Bund der Baptisten den vom Verbot
bedrangten, pfingstkirchlichen Elim-Gemeinden Unterschlupf. 1942 kommt es (auch auf
Druck der Nationalsozialisten) zum Zusammenschluss des Bundes der Baptisten mit dem
Bund freikirchlicher Christen (Bridergemeinden) zum Bund Evangelisch-Freikirchlicher

Gemeinden (BEFG) in Deutschland. Die Bridergemeinden gehen auf das Wirken von John

511 Vgl. BALDERS, Giinter (Hg): Kurze Geschichte der deutschen Baptisten. In: Ein Herr, ein Glaube,
eine Taufe. 150 Jahre Baptistengemeinden in Deutschland. Wuppertal / Kassel 19852
12 y/gl. Geldbach, 2009, 149-150
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Nelson Darby (1800-1882) und Carl Brockhaus (1822 — 1899) zurlick. 1950 wird die
Europaische Baptistische Féderation (EBF) als Forum flir Kommunikation und gegenseitige
Hilfe gegriindet. Sie umfasst heute 50 Blinde mit 10.000 Gemeinden und ca. 800.000
Mitgliedern. Mit den zwischen 1970 und 2000 aus der UdSSR und spater Russland
eingewanderten ca. 250.000 Mitgliedern von Taufergemeinden (ohne ungetaufte Kinder und
Jugendliche) sind auch viele Baptisten in den deutschsprachigen Raum zurtickgekehrt. Wie
grol3 der Anteil dieser ist, kann heutzutage nicht mehr eruiert werden, da vielfach
Mennoniten, Baptisten und Bruder im Laufe der Geschichte verschmolzen sind. Sie bilden
eigene Verbande (Vereinigung der Evangeliumschristen-Baptisten, die Bruderschaft der
Evangeliumschristen-Baptisten, die Bruderschaft der Christengemeinden in Deutschland und
mit Einschrankung auch der Bund Taufgesinnter Gemeinden). Viele leben als unabhangige
Ortsgemeinden, viele schlieRen sich dem Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden an.
Wie schon bei den Mennoniten erwahnt, besitzen schatzungsweise 400.000 Deutsche
Bundesbirger derzeit einen russlanddeutsch-mennonitisch-baptistischen  Familien-
hintergrund. Einige dieser Gemeinden pflegen einen eigenstandigen, dulRerst konservativen
Frommigkeits- und Heiligungsstil, der sich von der Hauptrichtung des bundesdeutschen

Evangelikalismus zum Teil erheblich unterscheidet.®'

lll. 11. 6 Baptisten — konfessionskundlich betrachtet

Lange wurden sie wegen ihres Glaubens verfolgt. Deshalb blieb es Baptisten immer
wesentlich, an der Lehre von der Gewissensfreiheit als ihrer grundlegendsten Uberzeugung
festzuhalten.®™ Historisch bedingt ist also ihre bis heute gepflegte Weigerung, eine
dogmatische Verlautbarung zu erlassen, die fiir alle Baptisten zu sprechen behauptet oder
die als verbindlich fur alle Individuen oder Kirchen angesehen werden kénnte, gewachsen.
Stattdessen brachten sie immer wieder Glaubensbekenntnisse hervor, in denen sie ihren
Glauben sich selbst und anderen gegenuber erklarten und bekraftigten. Da unter Baptisten
die Schriften der Bibel als die einzigen Autoritaten fir Glauben und Tun gelten, kdnnen
Bekenntnisse lediglich Interpretationshilfen sein. Solch ein Bekenntnis ist eine freiwillige
Aussage von dogmatischen Behauptungen durch eine Einzelperson oder eine baptistische

Korperschaft zu einer bestimmten Zeit an einem bestimmten Ort.

"% vgl. KLASSEN, John N.: Russlanddeutsche Freikirchen in der Bundesrepublik Deutschland.
Grundlinien ihrer Geschichte, ihrer Entwicklung und Theologie, Nirnberg 2007, ( = edition afem;
mission academics; Bd. 27); Art. Taufergeschichte. Von: http://www.taeufergeschichte.net/index.
Ehp?id=russland deutsche_aussiedler (abgerufen am 28. 03. 2013)

" Vgl. im Gesamten: Halbrooks, RGG, 1, 1091-1094; LUMPKIN, W. L. (Hg): Baptist Confessions of
Faith, 0. O. 1969
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,S0lche Aussagen waren und sind immer in der Schrift begrindet und durch sie
begrenzt. Sie haben nie Autoritat Uber das Gewissen von irgendjemand beansprucht.
Sie wurden weder als unfehlbar noch als endglltig angesehen. Die darin formulierten
Gedanken waren und sind Gegenstand fortgesetzter Uberarbeitung. So sind die
baptistischen Bekenntnisvorstellungen niemals endgultig und festgelegt: sie sind

immer offen fir neue Einsichten des Glaubens.“®'®

1989 brachte die Baptist World Alliance ein Bekenntnisdokument Towards a Baptist Identity
heraus, was manche als das klarste und pragnanteste aller Bekenntnisse einordnen.
Dennoch wird es in der Praambel ausdricklich als Arbeitspapier benannt und als eine ,eher
beschreibende als bekenntnismaRige AuBerung” gekennzeichnet.'®

Halbrooks hat herausgearbeitet, dass es in diesen Glaubensbekenntnissen dennoch fir alle

Baptisten gemeinsame Glaubensaussagen gibt:

1. Baptisten sehen sich als Teil der historischen christlichen Kirche, die mit den Heiligen
durch alle Zeiten hindurch in einer Reihe steht.

2. Baptisten betrachten sich als Teil der evangelischen Auspragung und bejahen die
Grundaussagen der Reformation. Erlésung ist die glaubende Antwort auf Gottes
Angebot der Gnade und beinhaltet das Vertrauen auf Gott durch Jesus Christus und

eine Annahme der Jiingerschaft. So ergibt sich das Priestertum aller Glaubigen.®"”

Organisation

Wie aus dem Vorangegangenen ersichtlich, sind Baptisten in Lehrfragen oft verschiedener
Meinung. Die Uberzeugungen (iber die Stellung der Heiligen Schrift, die Ordination von
Frauen, offene oder geschlossene Abendmabhlfeier, Eschatologie, Alkohol- und Nikotin-
genuss differieren. Im Allgemeinen kann man in Osterreich und Europa ein Gefalle von West
nach Ost im Sinne einer konservativen Haltung beobachten. Gemeinsam ist (fast) allen
Baptistengemeinden: Diakonische Arbeit geschieht in grolem Umfang, groer Wert wird auf
Kinder- und Jugendarbeit gelegt.’’® Das Gemeindeleben findet seine Mitte im sonntéglichen
Gottesdienst, der keiner festen Liturgie folgt. Im Mittelpunkt steht die Predigt.
Anbetungsmusik, gemeinsam gesungene Lieder, freie Gebete, Textlesungen sind weitere
gemeinsam gestaltete Elemente. Getauft werden nur entschiedene Erwachsene, Neuge-
borene werden im Sonntagsgottesdienst unter Handauflegung gesegnet und der Gemeinde
vorgestellt, da diese insgesamt fiir ihre christliche Erziehung Mitverantwortung tragt.’ Die

einzelnen Gemeinden finanzieren sich ausschlielllich durch freiwillige Spenden und

*'% Halbrooks, RGG, 1, 1094

*16 \/gl. Halbrooks, RGG, 1, 1093; Vgl. auch SHURDEN, W. B.: The Baptist Identity, 0. O. 1993

" Halbrooks, RGG,1, 1094

8 vgl. Geldbach, RGG, 1, 1097; und WARDEN, A. W. (HG): Baptists around the World. O. O. 1995
19 vgl. Geldbach, 2009, 151
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Mitgliederbeitrage. Die Baptistenkirchen sind kongregationalistisch organisiert, d.h., die
lokale Gemeinde spielt im Selbstverstandnis der Baptisten die entscheidende Rolle. Sie
entscheidet in wesentlichen Fragen selbstandig. Auf regionaler, nationaler und inter-
nationaler Ebene schlieRen sich Baptisten zu Arbeitsgemeinschaften, Vereinigungen und
Biinden zusammen.®®® Der Weltbund der Baptisten war von Anfang an Teil der Okumene
und unterhalt viele Kontakte zu anderen Kirchen, Freikirchen und internationalen

Organisationen.
lll. 11. 7 Baptisten in der Gegenwart: Statistische Zahlen

Die Baptisten®®' sind eine der groRten weltweit strukturierten evangelischen Freikirchen. Zum
Baptistischen Weltbund, Baptist World Alliance, (BWA) zahlen 214 nationale Kirchen in 160
Landern. 37 Millionen getaufte Mitglieder sind derzeit statistisch aufgenommen. Mit weiteren
13 Millionen Mitgliedern der Southern Baptist Convention / USA, die nicht in der BWA gefuhrt
werden, sind es 50 Millionen. Hierbei handelt es sich weltweit wohl um eine Gemeinschaft
von 110 Millionen Menschen (ungetaufte Kinder, Jugendliche und Freunde z&hlen zwar nicht
zu den Mitgliedern, aber zur Gemeinschaft). Noch 1980 lebten 80 % der Baptisten in den
USA. Heute befinden sich fast 50 % in Asien, Afrika und Sldamerika. Ein Beispiel des
dramatischen Wachstums der Baptisten ist z. B. in Burma / Myanmar zu beobachten. 2002
wurde diese nationale Kirche mit rund 600.000 Mitgliedern in die BWA aufgenommen, heute
zahlt sie mehr als 1,2 Millionen getaufte Mitglieder in einer Gemeinschaft von Uber 2
Millionen. Allein von 1995 bis 2003 wurden 20 neue nationale Kirchen aufgenommen. In
dieser Zeit wuchs die Zahl der getauften Mitglieder von 41 Millionen auf 47 Millionen
(inklusive Southern Baptist Convention). In Europa sind die Baptisten in der European
Baptist Federation (EBF) mit 51 nationalen Kirchen strukturiert. Dieser regionale Verbund
schliet Europa, Mittelasien und den Nahen Osten mit ein. Die groften nationalen Kirchen
Europas finden sich in Groflibritannien (167.000), in Deutschland (85.000 — hier sind die
Baptisten als Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden die gréflte Freikirche), in der
Ukraine (162.000), in Ruménien (107.000) und in Russland (96.000).°%

Osterreich

Als 1918 die Habsburger Monarchie zerbrach, zéhlten die Baptisten in Osterreich 700
Mitglieder. Heute gehéren dem Bund der Baptistengemeinden in Osterreich 25 Gemeinden
mit rund 1.500 Mitgliedern an. Die meisten befinden sich in Wien. Hier wuchs die Zahl der

Gemeinden von drei im Jahr 1990 auf 11 im Jahr 2010. Die baptistischen Gottesdienste

°20 \/gl. HUGHEY, J.D.: Die Baptisten. Lehre, Praxis, Geschichte. Kassel 1959

21 \/gl. WARDIN, Albert: Baptists Around the World — A Comprehensive Handbook. Nashville, 1995
522 Vgl. Artikel: Baptistengeschichte. Von: http://baptisten.at/site/baptisten/start (abgerufen am 20. 03.
2014)
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werden wochentlich von mehr als 2.000 Menschen besucht. Der Bund der Baptisten-
gemeinden in Osterreich wurde am 26. 08. 2013 unter dem Dachverband ,Christliche

Freikirchen in Osterreich® staatlich anerkannt.

Zum Abschluss dieses Unterkapitels die zusammenfassende Sicht des Prasident des
Theologischen Seminars der Baptisten in der Schweiz, John David Hughey:
,Die Baptisten haben von Anfang an in der Mitte der reformatorischen Tradition
gestanden. Sie glauben, dal® sie durch ihr Zeugnis vom persoénlichen Glauben und
der Beziehung des Einzelnen zu Gott, von der Taufe der Glaubigen und im Eintreten
fur die Religionsfreiheit eben diese reformatorische Tradition zu ihren folgerichtigen

Ergebnissen weitergefiihrt haben.“*??

lll. 12 Heiligungs- und Erweckungsbewegungen

Heiligungs- und Erweckungsbewegungen im Evangelischen Bereich sind weniger unter die
~Wiederkehr der Religionen" zu subsumieren, da es solche Reformbewegungen seit den
Anfangen des Christentums gegeben hat. Die meisten solcher Bewegungen haben einen
Uberkonfessionellen Charakter und identifizieren sich mit der weltweiten Gesamtheit aller
sogenannten ,Wiedergeborenen Christen® als Leib Christi, unabhangig welcher
Denomination, so Joachim Zehner.®®* Zu verstehen sind solche Reformbewegungen als
Reaktion auf einen konstatierten Verfall in den etablierten Kirchen: deren Verweltlichung und
/ oder Synkretismen, deren Tendenzen zur Selbstsakularisierung, deren Verlassen ihrer

eigenen biblischen Fundamente.®®

Heiligungsbewegungen

Nach allem, was bisher aufgezeigt wurde, kann gesagt werden, dass Heiligung immer schon
Programm aller christlichen Erneuerungsbewegungen war. ,Der Wunsch eines Christen
nach Sieg uber die Siinde, also personlicher Heiligung, ist nach Joh 14,23 das Kennzeichen
eines mundigen Glaubens®, schreibt Joachim Cochlovius.

Grundlage der Wirksamkeit und Verbreitung von Heiligungsbewegungen ist, dass ihre
Anhanger eine echte Bekehrung erlebt haben und sich daflir entscheiden, ihr Leben nach
den ethischen Regeln der Heiligen Schrift auszurichten und zunehmend, nach ihrem

Verstandnis, siindlos zu leben.*® Konkret findet ein solches geheiligtes Leben Ausdruck in

%23 Hughey, 1964, 135

%24 \/gl. ZEHNER, Joachim: In: RGG, Bd. 3, 422

%25 \/gl. HOHEISEL, Karl: Religiéser Fundamentalismus: Herkunft und Begriff. In: KOCHANEK,
Hermann (Hg): Die verdrangte Freiheit. Fundamentalismus in den Kirchen. Freiburg u.a. 1991, 15-18
%26 COCHLOVIUS, Joachim: Art. Heiligungsbewegungen I. In: RGG, Bd 3, 2000, 1575
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Abstinenz von allem, was in den Heiligen Schriften als ,gegen die Schopfungsordnung® und
deshalb als Sinde verstanden wird. Dies beinhaltet auch Enthaltsamkeit gegentber allen
Suchtmitteln, all das inbegriffen, was moderne Gesellschaften als Ersatzreligion anbieten bis
hin zu Konsumismus und Arbeitssucht. Im Gegenzug geschieht Hinwendung zu praktisch
gelebter Nachstenliebe und Diakonie.**’

Erweckungsbewegungen

-Wach auf, der du schlafst, und steh auf von den Toten, so wird dich Christus erleuchten"
(Eph 5,14) bildet die Grundlage ihrer Uberzeugungen. Da nur der Glaube ins ewige Leben
fuhrt, ist die Existenz des Unglaubigen dem Tode geweiht. Die Hinwendung zum Glauben
wird also zugleich als Hinwendung zum Leben analog zur Auferstehung Christi, als
Erweckung vom Tode, verstanden.®?®

Erweckungsbewegungen gehen davon aus, dass lebendiges Christentum mit der Antwort
jedes einzelnen Menschen auf den Ruf des Evangeliums zu Umkehr und geistiger
Erneuerung beginnt, so Erich Beyreuther. Erweckungsbewegungen sind oft
Massenbewegungen: Die Erweckungsbewegungen des 18. bis 20. Jahrhunderts fuhrten
jeweils zu einem starken Anwachsen der engagierten Christen in der Bevdlkerung.
Beispielsweise gab es in England innerhalb von 50 Jahren 75.000 Methodisten, in den USA
wuchs ihre Zahl innerhalb von 12 Jahren von 500 auf 15.000 im Jahr 1784. Das Great
Awakening im 19. Jahrhundert begann in den USA mit 7 % der Bevdlkerung — hundert Jahre
spater waren es uUber 40 %. Die Pfingstbewegung in Brasilien war 1960 praktisch
bedeutungslos, heute umfasst sie 25 % der Bevélkerung (Stand 2010).°%°

Folgende Charakteristika werden laut Hempelmann bei Erweckungsbewegungen
beobachtet:>*® Das Auftreten plétzlicher und massenhafter Bekehrungen, nicht selten
verbunden mit intensiven psychischen und leiblichen Begleiterscheinungen; ein der
Bekehrung folgender Vollzug eines geheiligten Lebens; Gemeinschaftsbildung von hoher
Bindekraft; Gottesdienstliche Versammlungen mit elementaren Predigten und massenhaften
Zuhorerschaften®®'; Heranwachsen eines starken Laienchristentums; Verwurzelung im Volk
(finanzielle Eigenverantwortung der Gruppen); starke Zersplitterung in zahlreiche

Denominationen.

52 Vgl. im Gesamten: BEYREUTHER, Erich: Die Erweckungsbewegung. Die Kirche in ihrer
Geschichte, Bd. 4. Géttingen 1963; HOLTHAUS, Stephan: "Heil — Heilung — Heiligung". Die
Geschichte der deutschen Heiligungs- und Evangelisationsbewegung (1874 — 1909). GieRen 2005

%28 \/gl. Hempelmann, 2009, 6f

29 \/gl. Beyreuther, 1963; http://www.gebetshaus.org/tag/erweckung (abgerufen am 15. 05.2010) und
http://www.livenet.ch/news/mehr/ dossiers/ 220962-erweckung.html (abgerufen am 13. 12. 2013)
*%0'v/gl. Hempelmann 2009, 6

*¥1 Reinhard Bonnke predigt seit vielen Jahren in Afrika und Asien vor Hunderttausenden in den
groften Stadien. Eigene Angaben nennen 29 Millionen Bekehrungen. Val.
http://www.bonnke.net/cfan/de (abgerufen am 15. 05. 2010)
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Der voluntaristisch gepragten nordamerikanischen Religionskultur, die bis in den politischen
Bereich ihre Wirkungsgeschichte hat, gaben Erweckungsbewegungen ein eigenes Geprage

und Uberschritten Konfessions- und Landergrenzen.

lll. 12. 1 Pietismus als wichtigste Erneuerungsbewegung

Zwischen 1680 und 1730 wird der Pietismus in Deutschland zu einer starken und gesell-
schaftspragenden Kraft und bleibt bis heute von Bedeutung. Er kann als wichtigste
Erneuerungsbewegung innerhalb der evangelischen Landeskirchen eingeordnet werden.

Da das Thema dieser Arbeit die Freikirchen sind, wird diese Reformbewegung hier nur kurz
erwahnt.

Unstrittig durfte sein, dass der im Wesentlichen von den Reformprogrammen der Pioniere
Philipp Jakob Spener, August Hermann Francke, Johann Albrecht Bengel, Nikolaus Graf von
Zinzendorf im 17. und 18. Jahrhundert ausgegangene Pietismus, insbesondere mit seinem
Bestreben personlich gelebten Glaubens, mit seiner unverwechselbaren Padagogik und
seinem sozialen Engagement, die Kirchen der Reformation aus reinen Amts- oder Behdrden-
kirchen zu Volks- und Gemeindekirchen umgestaltet hat. Ihre erneute Konzentration auf die
Bibel brachte eine Neuorientierung der gesamten evangelischen Theologie. Volksmissionen
und gezielte Manner-, Frauen- und Jugendseelsorge fuhrten auch die Gemeindeglieder an
das personliche lesen und studieren der Bibel heran.>*?

1675 gab Philipp Jakob Spener mit seiner Schrift Pia desideria, ,Fromme Wiuinsche", den
Anstol3. Der Begriff ,Pietismus" geht auf die Andachten, collegia pietatis, zuriick, abgeleitet
vom lateinischen pietas, ,Frommigkeit", zu denen Spener einlud, und war urspringlich, wie
so oft, ein Spottname, den die Kritiker gaben. Bald aber Ubernahmen die Betroffenen diesen
Begriff als ehrenvolle Bezeichnung. Herausragende einzelne Persodnlichkeiten unter ihnen
machten sich die Erneuerung des gelebten Christentums zu ihrem Herzensanliegen und

erzielten eine neue Leuchtkraft des Glaubens mit besonderer Betonung der Bibel.**

.Im Pietismus wurde ,der Einzelne‘ fiir den Glauben entdeckt wie nie zuvor [...]
Durch eine Lebenswende, als ,Wiedergeburt’ bezeichnet, nehmen Menschen
,Christus personlich in ihr Leben auf’. Sie stellen ihr Leben unter das Gebet und

lernen aus der Bibel, der Glauben erhalt damit oft eine besondere Ausstrahlung und

%32 \/gl. HINKELMANN, Frank: Konfessionskunde. Handbuch der Kirchen, Freikirchen und christlichen
Gemeinschaften in Osterreich. 0. O. 2009, 3

%% vgl. BRECHT, Martin: Das Aufkommen der neuen Frommigkeitsbewegung in Deutschland. In:
Geschichte des Pietismus. Bd. 1, Gottingen 1993, 127-150
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StoRRkraft. ,Pietismus‘ bezeichnet also die bewusst vom Subjekt erlebte Gottes-

erfahrung und die bewusst vollzogene Hingabe an Gottes Wort.“**

So findet sich im Pietismus schon frih ein sozusagen ,postmoderner Zug“, der der
Personlichkeit des Einzelnen und den Rechten des Individuums einen hohen Stellenwert
gibt. Erstaunlicherweise waren in den Anfangen Pietismus und Aufklarung Verbindete im
Kampf gegen orthodoxe Lehrgebaude und hierarchische Strukturen in den Landeskirchen
einerseits, sowie in der Betonung der Individualitat und der Rechte des Einzelnen im Zuge
der Aufklarung andererseits. Zunehmend aber wandte sich der Pietismus gegen die kritische
und den Verstand betonende Aufklarung, weil sie den Glauben an den sich in der Bibel
offenbarenden Gott in Frage stellte.*®

Auch wenn die Bewegung in ihrer Gesamtheit von vielen einfachen Leuten getragen wurde,
folgten bald Wirkungen auf die Universitaten. An der Universitat Halle bekam der Pietismus
durch Speners Freund und Mitarbeiter August Hermann Francke ein erstes Zentrum. Im 18.
Jahrhundert wurde die Herrnhuter Bridergemeine unter Graf Zinzendorf ein wesentlicher
Zweig des Pietismus und in Wirttemberg blihte unter Johann Albrecht Bengel ein Pietis-
mus, der die Bibel mit der Natur und Geschichte in gro3en Systemen der Heilsgeschichte

verband.>*

Pietismus als Erweckungsbewegung

Der von Halle’schen Pietisten um 1750 gepragte Begriff ,Erweckungsbewegung“ wurde zum
Leitbegriff fur alle Frommigkeitsbewegungen, die seit dem frihen 18. Jahrhundert die
europaische und nordamerikanische evangelische Landschaft intensiv pragten.®®’

Unter starkem Einfluss aus England und Amerika entstand im 19. Jahrhundert der Neupietis-
mus, der zu Erweckungsbewegungen im Siegerland, in Wuppertal, in Minden, im Ravens-
berger Land und in Pommern fuhrte. Pietistische Kreise begannen nun auch innerhalb der
evangelischen Kirche verstarkt den Ausbau diakonischer Einrichtungen wie Waisenhauser,
Krankenhaduser, Armenfirsorge, Innen- und AuRenmission, eigenstandige Jugendarbeit wie
im CVJM (Christlicher Verein junger Menschen) und Erwachsenenbildung, wie sie dies in
den eigenen pietistischen Gemeinschaften von Anfang an gepflegt hatten. Ein groRer
Reichtum an Liedern verdankt sich diesen Gemeinschaften, die bis heute aus den

evangelischen Liederblchern gesungen werden.

%% Okumenisches Heiligenlexikon, http://www.heiligenlexikon.de/Glossar/Pietismus.html (abgerufen
am 12. 03. 2013)
%% vgl.  Okumenisches Heiligenlexikon.  http://www.heiligenlexikon.de/Glossar/Pietismus.html
g?ebgerufen am 12. 03. 2013)

Vgl. Brecht, 1993, 131
%% Vgl. GRAF, Friedrich, W.: Art. Erweckung / Erweckungsbewegungen. In: RGG, Bd. 2, 1999, 1490
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Flhrende Vertreter dieser pietistischen Gemeinschaftsbewegung trafen sich 1888 zur
Pfingstkonferenz in Gnadau. 1897 wurde der bis heute bestehende ,Gnadauer Verband" als
Vereinigung aller deutschen pietitstischen Gemeinschaftskreise gegriindet.*®

Wahrend der Pietismus im 17. und 18. Jahrhundert voll schépferischer Unruhe war und
weithin revolutionar auftrat, als Trager der Erweckungsbewegungen im 19. Jahrhundert und
der Gemeinschaftsbewegung grol3en gesellschaftspragenden Einfluss hatte, vermittelten
seine Erscheinungsformen am Beginn des 20. Jahrhundert jedoch weithin einen theologisch
und sozial konservativen Eindruck. Ab den 1960er Jahren erfahrt der Pietismus neue

Belebung durch die evangelikale Bewegung.>*®

lll. 12. 2 Methodismus als Heiligungs- und Erweckungsbewegung

Explizit zum Leitthema gemacht und methodisch und systematisch gelehrt und eingetibt
wurde Heiligung von den Bridern Wesley und ihren Gefahrten an der Oxforder Universitat
ab den 1730er Jahren. ,Die Methodisten“**° waren davon {iberzeugt, dass ein Christ nach
der Rechtfertigungserfahrung in einer Wiedergeburt durch einen langeren Prozess im
Glauben weiter fortschreiten kénne bis hin zum Unterlassen jeder bewussten willentlichen
Siinde.*"’

Die Brider John und Charles Wesley, Georg Whitefield, Daniel Rowland, alle Theologie-
studenten an der Universitat Oxford, begriindeten 1729 nach persoénlicher Gottesbegegnung
und Bekehrung an der Oxforder Universitat einen Studentenzirkel, den Holy Club. Sie wollten
,methodisch* miteinander einen Heiligungsweg in der Nachfolge Christi einiben. Bald fielen
sie dadurch auf, dass sie sich schon morgens vor Beginn des o6ffentlichen Lebens zum
Bibelstudium und Gebet zusammenfanden, um sich gegenseitig in einem vertieften
geistlichen Leben zu unterstiitzen und den Tag geordnet und im Geiste Gottes bewaltigen zu
konnen. Sie fasteten zweimal wochentlich, besuchten Arme und Kranke und spendeten alles
Geld, das sie nicht unbedingt zum Lebensunterhalt brauchten. Schnell bekamen sie den
Spottnamen ,Methodisten*.>*?> John Wesley lehrte, dass ein Christ die ,Gnade der
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Reinigung®, das ,Absterben der Siinde* und ,die véllige Erneuerung in der Liebe“* erfahren

kénne. Diese Theologie wurde zum Leitthema und geistigen Vorlaufer einer enthusiastischen

538 Vgl. Okumenisches Heiligenlexikon (abgerufen am 12. 03. 2013)

%% vgl. SCHNEIDER, Hans: Der radikale Pietismus im 17. Jahrhundert. In: BRECHT, Martin u. a.
g!‘-(l)g.): Geschichte des Pietismus. Bd. 1, Goéttingen 1993, 391 f

Vgl. Abschnitt ,Methodismus*
*Tv/gl. www.eh-tabor.de/dieheiligungsbewegung (abgerufen am 12. 03. 2014)
2 y/gl. im Gesamten: KRUMMACHER, Friedrich, Adolph (Hg): John Wesley's Leben, die Entstehung
und Verbreitung des Methodismus. Hamburg 1841; MARQUART, Manfred: Evangelisch-
methodistische Kirche. In: MUHLING, M. (Hg): Kirchen und Konfessionen. Reihe: Grundwissen
Christentum. Gottingen 2009, 95-115
*3 Cochlovius, RGG, 1575
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Heiligungs- und Erweckungsbewegung, die sich zuerst Gber England, Schottland, Irland und
Wales ausbreitete, zeitgleich auf die Kolonien des damaligen New England ubergriff, dort zu
wiederholten Great Awakenings, groflen Erweckungsbewegungen (1740-1760, 1800-1840,
1850-1920) flhrte, aus denen eine Vielzahl von Freikirchen hervorging, die bis heute das
religiose Leben in den USA nachhaltig pragen.>*

Von Nordamerika kam diese Heiliguns- und Erweckungsbewegung auf den europaischen
Kontinent zurlick. Dort traf sie auf den Pietismus, der bereits sehr aktiv war, und die alten
Bridergemeinen (Unitas Fratrum), befruchtete diese und den gesamten evangelischen
Raum.

Auch Erich Beyreuther, Pietismus-Experte, bestatigt: Als ,Fruhling des neu erwachten [...]
urspriinglichen Christentums nach der Winterstarre der Aufklarung"* war im 18.
Jahrhundert die englische Erweckungsbewegung angetreten. ,Auch sie betont das
personliche Studium der Bibel und persénliche Glaubenserfahrung, die sich im alltaglichen
Vollzug bewahrt.*

Mak Noll nennt als die wichtigsten fortdauernden Beitrage der methodistischen Bewegung,
die auch gesamtkirchlichen Einfluss hatten: Eine neue Kirchenlieddichtung, die aus den
,Evangeliums-Erfahrungen® einzelner Mitglieder herriihrte und die Ermutigung zu von Laien
geflhrten lokalen christlichen Gemeinschaften. Wesleys Betonung des spirituellen
Charakters der Bewegung gegenuber kirchlichen bzw. dogmatischen Zigen ist typisch fur

546
t.

die Anfangszei Wesleyanische Theologie hat ihr Hauptgewicht nicht auf Meinung

und Lehren sondern auf Gesinnung und Lebensfiihrung.**’ Karl Hoheisel dazu:

.Das englische evangelical kam im 18. Jahrhundert zur Bezeichnung der durch John
Wesley ausgeldsten Erweckungsbewegung auf, weil dieser spatere Methodismus mit
der Botschaft von der Rechtfertigung des Siinders, der Ubermacht der Gnade Gottes
und dem Aufruf zu einem geheiligten Leben gezielt an die evangelische Tradition der

Reformation ankniipfte.***®

Die Kirchen methodistischer und wesleyanischer Tradition sind im Weltrat methodistischer
Kirchen (WMC) organisiert, der zu den grof3en evangelischen Kirchenbinden zahlt. Der
World Methodist Council meldet derzeit 80 methodistische, wesleyanische und verwandte
Kirchen in 133 Landern mit etwa 80,5 Millionen Mitgliedern.>*® Da die Methodistische Kirche

> vgl. NOLL, Mark, A.: Art. Methodismus. In: RGG, Bd. 5, 2002, 117

% BEYREUTHER, Erich: Art. Erweckungsbewegung. In: FALBUSCH, Erwin (Hg), Taschenlexikon
Religion und Theologie 2, Géttingen 1983, 37

6 v/gl. Noll, RGG, 1178

7 \gl. LINDSTROM, Harald: Wesley und die Heiligung. Beitrage zur Geschichte der EmK 13, Hrsg.
v. d. Studiengemeinschaft fiir Geschichte der EmK, Stuttgart 1982

8 HOHEISEL, Karl: Religiéser Fundamentalismus. Herkunft und Begriff. In: KOCHANEK, H. (Hg): Die
verdrangte Freiheit. Fundamentalismus in den Kirchen. Freiburg u.a. 1991, 19-20

*9v/gl. http://worldmethodistcouncil.org/about/member-churches (abgerufen am 10. 06. 2014)
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nicht zu den typischen evangelischen und evangelikalen Freikirchen zahlt, die Gegenstand

dieser Arbeit sind, wird sie hier nur kurz beschrieben.

lll. 12. 3 Heiligungs- und Erweckungsbewegungen in Nordamerika

Ab etwa 1830 war die Heiligungsbewegung, ausgeldst durch den englischen Methodismus,
zu einer der dominantesten Krafte in der dynamischen Christianisierung Nordamerikas
geworden. Mit dem herausragenden Prediger und Mitbegriinder des Methodismus, George
Whitefield und dem charismatischen Jonathan Edwards hatte New England The First Great
Awakening (1740-1760) erlebt. Neu dabei war gewesen, dass die baptistischen Prediger
auch Schwarze und Sklaven als ihr Publikum akzeptiert hatten, was weitreichende Folgen
hatte. Es wird geschatzt, dass die Zahl der Kirchen sich in diesem Zeitraum von 20 Jahren
verdoppelt hat.>®® Doch nicht nur das quantitative Wachstum der Christenheit durch neue

Impulse fiir die Evangelisation und die Weltmission spielen dabei eine wichtige Rolle. **’

.Fuhrende Protagonisten der Heiligungsbewegung wie Charles G. Finney machten
verschiedene soziale Reformen wie Sklavenbefreiung, Koedukation, Feminismus,
Prohibition, Gleichberechtigung der Rassen usw. zu bedeutenden ethischen Themen
in der sich im 19. Jahrhundert entwickelnden amerikanischen Gesellschaft. Das
zentrale Anliegen der Heiligungsbewegung bestand also nicht nur darin, die
Gesinnung der Kirchganger zu heiligen, sondern auch die allgemeine Gesellschaft

von Grund auf nach biblisch-ethischen MaRstaben zu reformieren.“%%?

Als Beispiel flir diese Dynamik sind die rebellischen Studenten von Lane anzufihren, die ihr
konservatives theologisches Seminar verlieRen, weil ihnen dort jede AuBerung zum Thema
Sklaverei verboten wurde. Am neu gegriindeten Oberlin College®”, das offen gegen die
Sklaverei Stellung nahm und weitere damals aktuelle Anliegen férderte, wurden sie
willkommen geheilen. Die erste Ordination einer Frau zum geistlichen Dienst ist ebenso auf
das Oberlin College und die Heiligungsbewegung zurtickzufihren, wie die bemerkenswerte
Karriere der ehemaligen Sklavin und Waschfrau Amanda Smith zur ersten weltweit
reisenden Evangelistin. Die Entstehung der Heilsarmee aus der Heiligungsbewegung in
England mit ihren sozialethischen Dienstzweigen und der Gleichstellung von Mannern und

Frauen im Offiziersdienst, zeigt den fortschrittlichen Stand der Uberzeugungen.

%0 y/gl. FARAGHER, John, Mack, u. a. (Hg.): Out Of Many: A History of the American People, Upper
Saddle River 2006

%1 v/gl. http://www.betanien.de/verlag/material/audio/ErdmannHeiligungsbewegung.pdf (abgerufen am
12.03. 2014)

%2 Epda; vgl. auch FAUPEL, William, D.: Artikel: Heiligungsbewegungen II. In: RGG, Bd. 3, 1577

553 1833 vom presbyterianischen, sozialreformerisch tatigen elsassischen Pastor Johann Friedrich
Oberlin gegriindet. Das Oberlin College war ein Vorreiter in der Koedukation. Seit 1835, als erstes
hoheres Bildungsinstitut in den USA, nimmt es gleichberechtigt weille und afroamerikanische
Studierende auf.
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Die Heiligungsbewegung aus dem wesleyanischen Methodismus als Mutterbewegung fiihrte
ihrerseits wiederum zu einer Fille von Tochterbewegungen, die das Anliegen der Grinder
bewahrten oder auch in bestimmten Lehrpunkten und Verhaltensformen veranderten. Als
pragende Predigerpersonlichkeiten im zweiten Great Awakening (1800-1840) wirkten
Charles Finney und der charismatische Bu3prediger Joseph Edwards.

1857 hielt Palmer in Hamilton, Ontario, Veranstaltungen zum Thema ,héheres Leben® ab,
was der Beginn einer weiteren groften Erweckungsbewegung war, die sich schnell iber den
gesamten Kontinent ausbreitete und besonders in den Stadten grofe Wirkung hatte. Wo
immer sich ,das Feuer‘ entfachte, kam es zu spontanen massenhaften Gebetsver-
sammlungen, jegliche denominationelle Abgeschlossenheit wurde dabei gesprengt. Zwei
Blcher gaben der ganzen Bewegung ein scharferes Profil: The Tongue of Fire, 1856, des
irischen Methodisten William Arthur gab den Ton flr die Erweckung an. The Higher Christian
Life, 1858, von dem Presbyterianer William Edwin Boardman veréffentlicht, war der Beitrag
des reformierten Flugels an der Erweckungsbewegung und stellt die Heiligungslehre in

nichtmethodistischer Terminologie dar.***
lll. 12. 4 Heiligungs- und Erweckungsbewegung in Europa

Robert Pearsall Smith schrieb 1870 das einflussreiche Buch Holiness through Faith und
reiste 1873 mit seiner Frau Hannah und William Boardman nach England, um in Cambridge
drei- bis viertédgige Treffen zum Thema Heiligung abzuhalten.

1874 fand das Oxford Union Meeting for the Promotion of Scriptural Holiness, eine
Heiligungskonferenz mit 1500°*° Teilnehmern, statt, an der auch ca. 20 deutsche und
schweizer Theologen teilnahmen. Carl Heinrich Rappard (1837-1909), der Leiter der
Pilgermission St. Chrischona, Schweiz, ,der an den ,Segenstagen von Oxford’ die Erfahrung
der Heiligung durch den Glauben gemacht hatte*>*®, trug die Anliegen der Bewegung in die
Schweiz und nach Sidddeutschland, indem er an vielen Orten Versammlungen im Stil der
Oxford-Konferenz veranstaltete und Schriften von Smith in deutscher Sprache publizierte. Im
Frahjahr 1875 reiste Smith dann fiinf Wochen lang quer durch Deutschland und die Schweiz,
um vor Tausenden zu predigen. Diese Vortrage bzw. Predigten erregten im ganzen Land
Aufsehen, besonders auch in den evangelischen Landeskirchen. Um das neue Gedankengut
zu festigen, publizierte Rappard die Heiligungszeitschrift ,Des Christen Glaubensweg®. 1875
fand eine weitere Heiligungskonferenz in Brighton mit 8000 Besuchern statt, unter denen es

diesmal 200 deutsche Teilnehmer gab.>*’

% vgl. Faupel, 1577

% Andere Zahl: 3000

%% Die Heiligungsbewegung. http://www.eh-tabor.de/dieheiligungsbewegung (abgerufen am 12. 03.
2014)

7 vgl. ebda
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,Die Kraft der Bewegung lag weniger in einer neuartigen Lehre als in dem Eindruck
des praktisch gelebten Glaubens der Redner. Gerade angesichts mancher einge-
fahrener und traditionsbeladener Verhaltnisse in der Heimat waren viele deutsche

Pfarrer beeindruckt.“%%®

1890 entstand die deutsche evangelische Gemeinschaftsbewegung, die bald zum
Haupttrager der Heiligungsbewegung im deutschsprachigen Raum wurde und von der
wiederum viele Landes- und Freikirchen wichtige Impulse erhielten. Die heutige kirchliche
Situation in Deutschland und der Schweiz ware ohne die damalige Erneuerungsbewegung
nicht zu verstehen. Als aus der Heiligungsbewegung unmittelbar hervorgegangene weitere
Bewegungen konnen u. a. der Neupietismus, die Heilsarmee und die ,Kirche des Naza-
reners” eingeordnet werden. Daruber hinaus lassen sich die grof3ten Missionsgesellschaften
Deutschlands und der Schweiz und eine Vielzahl heute bekannter sozialdiakonischer Werke
auf die Impulse der Heiligungs- und Evangelisationsbewegung von damals zurtickflihren
1908 formierte sich aus der Heiligungsbewegung die Pfingstbewegung.®*® Nach dem Zweiten
Weltkrieg entstanden aus der ehemaligen Heiligungsbewegung die evangelischen Kommuni-
taten, ab 1957 der Marburger Kreis, die Hauskreis- und Hauskirchenbewegung, die Gebets-
wochen der Evangelischen Allianz. In Osterreich wurde jegliche Erweckung von der Rémisch
Katholischen Kirche verhindert. Erst die in den 1960er Jahren entstandene Charismatische
Erneuerungsbewegung konnte auch zu einem kleinen Teil innerhalb des Osterreichischen
Katholizismus Fuld fassen. Der Historiker Robert Fogel pragte in diesem Zusammenhang
den Ausdruck Forth Great Awakening, um damit eine Reihe religionsgeschichtlicher
Entwicklungen der 1960er und 1970er Jahre zu beschreiben.’®

Missionarische GroRRkampagnen, wie die Evangelisationen Billy Grahams und die lander-
Ubergreifende GroRveranstaltung ,Pro Christ”, sind als Folgeerscheinungen der Heiligungs-
und Evangelisationsbewegung einzuordnen, ebenso viele der heutigen freien theologischen
Ausbildungsstatten und nicht zuletzt finden sich die ,Heilslieder” dieser Bewegung bis heute
in evangelischen Gesangsbiichern.®"

In vielerlei Hinsicht sei die Heiligungsbewegung fiir das 19. Jahrhundert das gewesen, was
die charismatische Bewegung fur das 20. Jahrhundert war: Beide hatten eine bedeutsame
Wirkung auf alle christlichen Denominationen und seien auflerdem durch die Pfingst-
bewegung miteinander verbunden. Die kreative Energie der Heiligungsbewegung sei im

20. Jahrhundert auf die Pfingstbewegung iibergegangen, so William D. Faupel.*®

%% Epda

%% 1929 fiihrte das Buch von A. Kdberle ,Rechtfertigung und Heilgung zum Wiedererwachen des
Interesses an der Heiligung.

%0 \/gl. Cochlovius, RGG, 1575; Faupel, RGG, 1577

%7 v/gl. Holthaus, 2005, 1-2

%2 \/gl. Faupel, RGG, 1577-1578
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lll. 13 Evangelikale Bewegung

Einleitendes

Da Emerging Church sich hauptsachlich aus der Evangelikalen Bewegung herausentwickelt
hat, wird dieser Bewegung hier vermehrt Aufmerksamkeit gewidmet. Die evangelikale
Bewegung der Gegenwart, die von einer Vielzahl von Freikirchen, Missionsvereinigungen,
evangelischen Denominationen und interdenominationellen Vereinigungen getragen wird,
kennzeichnen neben dem genuin reformatorischen und tauferischen Erbe Elemente von
Pietismus und Methodismus in unterschiedlichsten Auspragungen.®®® Evangelikale
Bewegungen werden heute nach Reinhard Hempelmann von der Evangelischen
Zentralstelle fir Weltanschauungsfragen fur die augenfalligste Form engagierter

Christlichkeit gehalten.

Jnnerhalb der christlichen Landschaft ist unlibersehbar, dass sich erwecklich
gepragte Stromungen, deren Ziel die Wiederentdeckung urchristlicher Missions-
dynamik und Gemeinschaftsbildung ist, Uberaus schnell und wirksam ausgebreitet

haben und zu einem dauerhaften und wachsenden Phanomen geworden sind."***

Evangelikale, pfingstlich-charismatische und christlich-fundamentalistische Bewegungen
seien von den grundlegenden Einsichten der Reformation bestimmt, so Hempelmann, und
stutzten sich auch auf Impulse des Pietismus und der Erweckungsbewegungen des 18. und
19. Jahrhunderts. Hauptsachlich begegne man evangelikalen Bewegungen im konservativ
gepragten evangelischen Bereich, aber auch der Katholizismus habe durch die Akzeptanz
charismatischer Frommigkeit solchem Erweckungschristentum in sich Raum gegeben.

Evangelikal ist heute ein gangiger Ausdruck fur ein Selbstverstédndnis geworden, das auf
besondere Weise bibeltreu ist und sich daher von sdkularem Humanismus und Liberalismus

abgrenzt. Hans Steinacker definiert die Bezeichnung ,evangelikal“ wie folgt:

,Das bedeutet zunachst eindeutige Loyalitat zu Jesus Christus, aber auch Vertrauen
zur biblischen Botschaft und Misstrauen den gangigen Tagesparolen aller
Schattierungen gegeniber, sowie den Ruf in die Nachfolge Jesu Christi mit dem Ziel

zu verbinden, die Herrschaft Gottes in dieser Welt [...] zu proklamieren."*®°

Reaktionen in den traditionellen Kirchen

%% v/gl. Hoheisel, 1991, 17-20 und Vgl. KLAIBER, W./ MARQUART, M.: Gelebte Gnade. Grundriss
einer theologie der Evangelisch-methodistischen Kirche. Gottingen 2006

%4 HEMPELMANN, Reinhard: Evangelikale Bewegungen. Beitrage zur Resonanz des konservativen
Protestantismus. Evangelische Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen. Berlin 2009, 3

%% STEINACKER, Hans: Zwischen Verdampfung des Glaubens und Verengung des Marktes. 97, in:
BETZ / STEEB / WENDEL (Hg): Zwischenbilanz — Evangelikale unterwegs zum Jahr 2000. Deutsche
Evangelische Allianz, Stuttgart 1991
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In den traditionellen Kirchen werden erweckliche Erneuerungsgruppen teils als Hoffnungs-
zeichen, teils als Stérung und Provokation empfunden, so Hempelmann. Ein christliches
Selbstverstandnis, dem mdoglicherweise die Anbiederung an die sakulare Kultur wichtiger
geworden sei als ein gelebter Glaube, empfinde evangelikale und charismatische Christen
als Bedrohung fur ein modernes und aufgeklartes Christentum. In diesem Zusammenhang
werde bald der Vorwurf des Fundamentalismus gemacht. Auch die Berichterstattung
mancher Medien ziele in den letzten Jahren immer haufiger darauf ab, die evangelikale
Bewegung als fundamentalistische Gefahr darzustellen. Kritik, die gegenuber manchen
kleinen Einzelgruppen berechtigt und plausibel sein mag, werde nicht selten auf die
Bewegung als Ganze Ubertragen.

Wenn Religion in intensiven Ausdrucksformen gelebt wird, rufe dies nicht nur Bewegtheit und
Zustimmung, sondern auch Angst und Ablehnung hervor. Wo christlicher Glaube eine
deutliche Gestalt gewinne, mit groRem personlichem Einsatz und der Bereitschaft zu
radikaler Christusnachfolge gelebt werde, treten auch Gefahrdungen und Schatten ans Licht.
Die Ausbreitung des erwecklichen Christentums sei in den letzten Jahrzehnten von solchen

Schatten begleitet worden.**®

lll. 13. 1 Geschichtliche Entwicklung der Evangelikalen Bewegung

Die evangelikale Bewegung im eigentlichen Sinn entwickelte sich in den USA eine gewisse
Zeit gemeinsam mit dem protestantischen Fundamentalismus, trennte sich aber von diesem
Mitte des 20. Jahrhunderts. Derek Tidball beschreibt die Entwicklung in drei Phasen.*®’

1. Phase: Konservative Theologie und Erweckungsbewegungen

Im 19. Jahrhundert entstand in den USA eine Vielzahl Uberkonfessioneller evangelischer
Gemeinden, die an unabanderlichen theologische Inhalten der Bibel festhalten wollten. Auch
in den fuhrenden amerikanischen Universitaten kam es zu einer konservativ theologischen
Bewegung, die sich von der liberalen Theologie absetzte. Ab 1910 erschien die Buchreihe
The Fundamentals. A Testimony to the Truth, eine zwolfbandige Sammlung von Arbeiten, in
der an alten, ewigen Werten festhaltende Theologen aus dem gesamten englischen
Sprachraum und aus verschiedenen Konfessionen die konservative Theologie gegen die
historisch-kritische Exegese verteidigten. Aufgrund des Titels dieser Arbeiten kam es zur
Bezeichnung der Autoren als ,Fundamentalisten®, was jedoch nicht dem heutigen
Verstandnis dieses Begriffes entspricht. Heute wirden diese Theologen wahrscheinlich als

-evangelikal“ bezeichnet werden.

%% \/gl. Hempelmann 2009, 6-7
%67 Vgl. TIDBALL, Derek: Reizwort Evangelikal. Geschichtliche Wurzeln. 0.0. 1999
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In diese Zeit fiel auch das rasche Wachstum der Heiligungs- und Pfingstgemeinden in den
USA, die insbesondere unter Einwanderern aus nichtintellektuellen Kreisen, Afroamerikanern
und Asiaten Zulauf fanden. Im letzten Viertel des 19. Jahrhunderts fand die jahrliche Niagara
Bible Conference statt, wo baptistische, methodistische, presbyterianische, lutherische und
anglikanische Theologen zusammenfanden, um gegen den theologischen Liberalismus und
Modernismus zu mobilisieren. An diesen Konferenzen wurden unverzichtbare und

Uberkonfessionelle Grundlagen des christlichen Glaubens definiert.

2. Phase: Vereinigung der drei Bewegungen
1919 erfolgte die Grindung der World Christian Fundamental Association, in der sich die bis
dahin voneinander unabhangigen Bewegungen auf der Basis von funf traditionellen

Grundwahrheiten des Christentums zusammenfanden:

die Irrtumslosigkeit der Bibel
die Gottheit Jesu Christi und seine Geburt von der Jungfrau Maria
seine stellvertretende Suhne

seine leibliche Auferstehung

o & D=

die zweite Wiederkunft Christi bei der leiblichen Auferstehung der Toten

Die daraus resultierende Bewegung wurde zusammengefasst als ,Fundamentalismus®
bezeichnet, umfasste aber neben den eigentlichen Fundamentalisten die wesentlich groRere
Gruppe der heutigen Evangelikalen. Dadurch kam es bald zu Streitigkeiten und Ab-
spaltungen der konservativen Gruppen. Ein interkonfessionelles Netzwerk entstand:
Bibelschulen, Sommer-Bibelkonferenzen, Evangelisationsorganisationen, Verlagshauser und

Missionswerke.

3. Phase: Trennung der Evangelikalen von den Fundamentalisten

Das evangelikale Schisma wurde durch einen Prozess des ,Sich-Einlassens® vieler
Konfessionen auf die Moderne eingeleitet. Gemeinsames Ziel war zu evangelisieren. So
wurde 1943 die National Association of Evangelicals gegriindet.

1957 kam es zur endgultigen Trennung zwischen Evangelikalen und Fundamentalisten, weil
der evangelikale Erweckungsprediger Billy Graham seine Mitarbeit im Okumenischen Rat
der Kirchen nicht aufgeben wollte. Er wurde in diesem Zusammenhang beschuldigt, einen
Kompromiss mit den verderblichen Kraften des Modernismus einzugehen. Daraufhin
verweigerten die Fundamentalisten die finanzielle Unterstitzung flr das vorher gemeinsame
Projekt der New York City Crusade. Seither sollte der Begriff ,Christliche Fundamentalisten®
korrekterweise nur mehr fir den kleineren verbleibenden Teil der evangelikalen Bewegung,

typischerweise z. B. fir die protestantische Rechte der USA verwendet werden.
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Auspragungen des Evangelikalismus im deutschsprachigen Raum

Kristallisationspunkt der Sammlung der Evangelikalen im deutschsprachigen Raum ist die
Evangelische Allianz, die sich in den letzten Jahrzehnten zunehmend zu einer evangelikalen
Allianz entwickelt hat. Zentrale Dokumente der Bewegung sind die Allianz-Basis (in
Deutschland, Osterreich®®, Schweiz in unterschiedlichen Fassungen) sowie die Lausanner
Verpflichtung von 1974, die durch das Manila-Manifest 1989 bestatigt und weitergefuhrt
wurde. %

Die weit verzweigte evangelikale Bewegung bekam vor allem durch die Lausanner
Verpflichtung ein wichtiges theologisches Konsensdokument, welches sichtbar macht, dass
sie sich nicht (mehr) allein von einer antimodernistischen Perspektive bestimmen I|asst,
sondern auch bei ihr die grolen 6kumenischen Themen der letzten Jahrzehnte, z. B. Mission
und Kultur, Verbindung von Evangelisation und sozialer Verantwortung, Laienengagement,
ins Blickfeld gerilickt sind. Dabei geht es den evangelikalen Gruppen weniger um die formale
und offizielle Kooperation von Gemeinden und Kirchen, sondern um eine transkonfessionell
orientierte Gemeinschaft auf der Basis gleichartiger Glaubensuberzeugungen und

Glaubenserfahrungen.

Vielfaltige Ausdrucksformen innerhalb des evangelikalen Spektrums

Der ,Aufbruch der Evangelikalen“

im deutschsprachigen Raum manifestiere sich seit den
1960er Jahren in steigender Anzahl missionarischer Aktionen, Gemeindetagen, Konferenzen
und publizistischen Aktivitaten, so Fritz Laubach.. Auch in der theologischen Forschung sei
im Vergleich zu den Anfangen ein deutlicher Kompetenzgewinn zu verzeichnen. Geldbach
weist darauf hin, dass die evangelikalen Bewegungen im Allgemeinen zunehmend durch

Jintellektuelle Offenheit und irenischen Geist*®”"

gekennzeichnet seien. Diese Einschatzung
trifft jedoch nicht alle der unterschiedlichen Typen evangelikaler Bewegungen, die sich

berlihren, iberschneiden, teilweise aber auch deutlich unterscheiden:®"

a) Der klassische Typ: Er knlpft an die ,vorfundamentalistische® Allianzbewegung von
1846 sowie an die Lausanner Bewegung an und verbindet Landeskirchler und
Freikirchler. Er stellt den Hauptstrom der evangelikalen Bewegung dar.

b) Der fundamentalistische Typ: Sein Bibelverstandnis ist von einer absoluten Irrtums-
losigkeit und Unfehlbarkeit der ,ganzen Heiligen Schrift in jeder Hinsicht* gepragt.

Kennzeichnend ist ebenso sein stark auf Ausgrenzung und Abwehr gerichteter

%8 vgl. fir Osterreich im Speziellen: HINKELMANN, Frank: Konfessionskunde. Handbuch der
Kirchen, Freikirchen und christlichen Gemeinschaften in Osterreich. (0.0.) 2009
%9 \/gl. im Gesamten: Hempelmann, 2009, 9-10
%70 \/gl. LAUBACH, Fritz: Der Aufbruch der Evangelikalen. Wuppertal 1972
"1 GELDBACH, Erich: Art. Evangelikale Bewegung. In: Lexikon neureligiéser Gruppen,
338, zit. bei Hempelmann, 2009, 10
%2 \/gl. Hempelmann, 2009, 10-12
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Charakter im Verhaltnis zur historisch-kritischen Bibelforschung, zur Evolutionslehre

und in ethischen Fragen wie Abtreibung, Scheidung, Homosexualitat, Feminismus

etc.
Die Starken evangelikaler Bewegungen sind ihr Drangen auf Gestaltwerdung des
individuellen und gemeinschaftlichen christlichen Lebens, die Betonung des unmittelbaren
Zugangs jedes Christen zur Bibel und ihr Stellen des missionarischen Auftrags in den
Mittelpunkt ihrer Glaubenspraxis. lhre Schwachen kdénnte man in der Vernachlassigung
historischer Bibelinterpretation, in einer verengenden Erfahrungsorientierung (Wiedergeburt
als konkret datierbares Erlebnis) und in ihrer strengen Unterscheidung zwischen Glaubigen
und Nichtglaubigen verorten. AuRerdem tendieren sie dazu, durch ihre Konzentration auf die
eigene Frommigkeitsform zu wenig die legitime Vielfalt und Unterschiedlichkeit authentischer

christlicher Lebens- und Glaubensformen wahr- und ernstzunehmen. °"3

lll. 13. 2 Die Pfingstlich-charismatische Bewegung

Da das pfingstlich-charismatische (pentecostale) Christentum die derzeit gréRte und
Aufsehen erregendste evangelikale Erweckungs- und Missionsbewegung mit der weltweit
gréRten Wachstumsrate ist, soll sie hier im Besonderen besprochen werden. Im Mittelpunkt
ihrer Frommigkeit steht das grenziberschreitende Wirken des Heiligen Geistes und das
praktische Ausiben der besonderen Gaben des Geistes, Charismen, (gr. charis = Gnade),
d.h. Heilung, Zungenrede (Sprachengebet oder Glossolalie) und Prophetie. Biblische

Grundlage dieser Frdmmigkeit sind Apg 2, 17 und 1 Kor 12-14. °™

Pfingstfrommigkeit und Heiligungsbewegung®’®

Der Methodist Charles Fox Parham (1873-1929) griindete um 1900 die Bethel Bible School
in Topeka, Kansas, die eine zentrale Rolle in der Entstehung der Pfingstbewegung spielen
sollte. Man suchte eine ,tiefere, geistliche Ausristung®, man wollte ein ,mehr an Kraft und
Freude“ erleben, man wollte ,schmecken, wie es ist, mit dem Heiligen Geist erflllt zu
werden®.’”® Nach durchbeteten Nachten soll Agnes Ozman am 1. Januar 1901 die erste

gewesen sein, die auf Aufrufen des Heiligen Geistes in Zungen zu reden begann. Im

°3 \/gl. Hempelmann, 2009, 10-12

S74 Apg 2: ,17 Und es soll geschehen in den letzten Tagen, spricht Gott, da will ich ausgielRen von
meinem Geist auf alles Fleisch; und eure Séhne und eure Toéchter sollen weissagen, und eure
Junglinge sollen Gesichte sehen, und eure Alten sollen Trdume haben; 18 und auf meine Knechte und
auf meine Magde will ich in jenen Tagen von meinem Geist ausgiel3en, und sie sollen weissagen. [...]
21 Und es soll geschehen: wer den Namen des Herrn anrufen wird, der soll gerettet werden.

1. Kor 12: 13 Denn wir sind durch einen Geist alle zu einem Leib getauft, wir seien Juden oder
Griechen, Sklaven oder Freie, und sind alle mit einem Geist getrankt. 14 Denn auch der Leib ist nicht
ein Glied, sondern viele. Revidierte Lutherbibel (1984) nach BibleWorks 5

°"5 \/gl. Hempelmann, 2009, 13-16; Vgl. auch ders.: Licht und Schatten des Erweckungschristentums.
Auspragungen und Herausforderungen pfingstlich-charismatischer Frommigkeit. Stuttgart 1998

*% Terminologie aus Gesprachen mit pfingstlichen Christen.
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Weiteren stellte Parham im Zusammenhang seines Wirkens die Zungenrede als Erken-
nungszeichen der ersehnten Taufe im Heiligen Geist in den Mittelpunkt.>’’

William Joseph Seymour (1870-1922), der als schwarzer Schiler dem Bibelunterricht bei
Parham wegen der gesetzlichen Rassentrennung noch von auRerhalb des Hauses durch
das Fenster zuhdrte, fing ab 1906 in der Azusastreet an, Heiligungsversammlungen zu
halten und vollmachtig zu predigen. Bald wuchs daraus das Azusa Street Revival, das als
Katalysator der frilhen Pfingstbewegung gilt. Beinahe explosionsartig entwickelten sich
daraus eigenstandige Gemeinden, missionarische Unternehmungen, Glaubenswerke und
Bibelschulen. Die pfingstliche Frommigkeit verbreitete sich Uberaus wirkungsvoll und wurde
schnell zu einer weltweiten Bewegung. Dabei kamen Parham und Seymour aus der durch
den Methodismus gepragten Heiligungsbewegung und waren keine (berragenden
Grinderpersoénlichkeiten. Ein wichtiges Merkmal war der die Schranken von Rassen und
Kulturen Uberwindende Charakter der Pfingsterfahrung. Soziologisch gesehen, wurden in
den Anfangen eher die unteren Schichten und einfachen Leute erreicht, die sich aus ganzem
Herzen nach einer tieferen Begegnung mit dem auferstandenen Christus sehnten und die
Gegenwart des Heiligen Geistes tatsachlich erleben wollten. Die Sehnsucht nach Erweckung
und Glaubensgewissheit, der Hunger nach mehr Vollmacht in der missionarischen Praxis,
aber auch die Uberwindung emotionsloser und niichterner Frémmigkeitsformen in den
traditionellen Kirchen waren fir die weitere Verbreitung wichtige Momente. Die Manifestation
goéttlicher Kraft in enthusiastischen und ekstatischen Erfahrungen zu erleben, das war hier
wiederholbar moglich. Damit konnte der Bereich nilchterner Rationalitat durchbrochen
werden. Gott war wirklich und wunderbar und ganz persénlich zu erleben.

Die theologischen Wurzeln des pfingstlichen Christentums lassen sich dabei auf vier funda-
mentale Aspekte zusammenfassen: Erlésung, Heilung, Taufe im Heiligen Geist und die
Erwartung der Wiederkunft Christi. Hempelmann halt in diesem Zusammenhang fest, dass
es historisch wie theologisch von entscheidender Bedeutung fur das Verstandnis der

Pfingstbewegung sei, dass ihre Wiege in der Heiligungsbewegung stehe:

,Das Flehen und Bitten um ein neues Pfingsten war ein Kennzeichen der Heiligungs-
frommigkeit und wurde zum bleibenden Charakteristikum der pentekostalen Er-
weckungen. Die typisch charismatischen Erfahrungen (Glossolalie, Heilungen,
Visionen) wurden bereits im Zusammenhang der Heiligungsbewegung gesucht und

gefunden."’®

" Klaude Kendrick bemerkt dazu, dass das Ergebnis der Bibelstudien zum Thema Zungenrede die

.einmutige Schlussfolgerung [war], dass das Zungenreden der biblische Beweis fir die Taufe des
Heiligen Geistes sei", vgl. ders.: Vereinigte Staaten von Amerika. In: HOLLEWEGER, Walter J. (Hg):
Die Pfingstkirchen. Stuttgart 1971, 29, zit. bei Hempelmann, 2009, 13

*8 Hempelmann, 2009, 15
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Auch die pfingstliche Sinneserfahrung des ,Durchstromtwerdens von einer heilenden,
emporhebenden und  zugleich  erschiutternden  Kraft® wurde innerhalb  der
Heiligungsbewegung erlebt und auch hier bereits als Geistestaufe erklart und benannt, so
weiter Hempelmann. Urbild des pentekostalen Gottesdienstes ist die Versammlung der
Heiligen in Jerusalem und das erste Pfingstereignis; im weiteren die Versammlungen der
Heiligen in der historischen Heiligungsbewegung. Ihr inter- und Uberkonfessioneller
Charakter wurde weiter entfaltet. Aus dieser ,Uberkonfessionalitat" der Heiligungsbewegung
erwuchs die spatere 6kumenische Pragung der Pfingstkirchen. lhre Interkulturalitat ist den
Impulsen des Methodismus zu verdanken. So ist das pfingstlich-charismatische Christentum
weder eine neue Religion noch eine Sekte, sondern vor allem eine gesteigerte

Erweckungsfrommigkeit.®”®

Die charismatische Erneuerungsbewegung

Die charismatische Erneuerungsbewegung kann als eine christliche, konfessionsiber-
greifende geistige Erneuerungsbewegung eingeordnet werden, welche die besonderen
Geistesgaben, Charismen, hervorhebt, die Gott jedem Menschen verleihe.

Der von den Freikirchen ausgehende pfingstliche Impuls erfasste seit den spaten 1950er
Jahren Teile der evangelischen Landeskirchen und wurde ab etwa 1967 auch in der
Rémisch-Katholischen Kirche wirksam.’® Mit dem Anliegen, die eigene Kirche von innen
heraus zu erneuern, entstanden in nahezu allen Kirchen charismatische Gruppen. In
soziologischer Hinsicht wurde dieser ,zweite Ansatz" ein Phanomen der Mittelschicht und
akademisch gebildeter Kreise. ,Der veranderte Resonanzraum flhrte auf der Ebene

theologischer Reflexion zu einer adiquateren Pneumatologie.“*®’

Die Entstehung zahl-
reicher Uberkonfessioneller Initiativen (Full Gospel Business Men's Fellowship International /
Geschéftsleute des vollen Evangeliums / Christen im Beruf / Youth with a Mission / Jugend
mit einer Mission u. a.) diversifizierte das Erscheinungsbild. Pfingstlich-charismatische
Frommigkeit breitet sich in Europa heute vor allem durch freie, nichtkonfessionsgebundene
Gemeinden und Initiativen aus. Seit einigen Jahrzehnten fallt das starke Wachstum

auslandischer pfingstlicher Gemeinden gerade auch in Osterreich ins Auge.

Attraktivitat und ambivalente Wirkungen
Die erstaunliche weltweite Ausbreitung pfingstlich-charismatischer Bewegungen sei, so
Hempelmann, u. a. wohl auf ihre Kommunikationsfahigkeit in den unterschiedlichsten

kulturellen Kontexten zurtckzufuhren. AufRer auf ihre evangelikalen Anliegen (Bekehrung,

"9 \gl. ebda; und Hinkelmann, 2009

580 Vgl. FOLLER, Oskar: Charisma und Unterscheidung. Systematische und pastorale Aspekte der
Einordnung und Beurteilung enthusiastisch-charismatischer Frommigkeit im katholischen und
evangelischen Bereich, Wuppertal / Zirich 31997

1 Hempelmann, 2009, 14
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Wiedergeburt, Gemeinschaft, Mission) konzentriere sich die pfingstliche Frommigkeit auf
Erfahrungen und Phanomene (Heilungen, Visionen, erlebbares Erfilltsein mit dem Heiligen
Geist), die globalen religionsiiberschreitenden Charakter haben. In der westlichen Welt liege
ihre Attraktivitdt auch in ihrem Protestcharakter und ihrer Verbindung mit religioser Alternativ-
kultur, so Hempelmann weiter. In Afrika und Lateinamerika hatten solche Bewegungen eine
herausragende soziale Bedeutung: Starkung des Selbstvertrauens, ErschlieBung der
eigenen Emotionalitat, Interesse an Bildung und sozialer Neugestaltung. lhr gewisser
ethischer Rigorismus wirke sich als Chance zu sozialem Aufstieg aus. Mit dem hervorge-
hobenen Aspekt der Geistestaufe gehe die pfingstlich-charismatische Bewegung des

Weiteren auf das Bedurfnis nach Sichtbarkeit der religidsen Erfahrung ein.

,Sie ist darin gewissermalen ,moderner®®

als ein rationalistisch gefarbter Wortfunda-
mentalismus, der den Beweis des Glaubens allein rickwartsgewandt durch ein
Verstandnis der Unfehlbarkeit und Irrtumslosigkeit der Heiligen Schrift zu erreichen

sucht."®

Obwohl die pfingstlich — charismatische Auspragung mit einem Wort-zentrierten-
Evangelikalismus in zahlreichen Fragen dessen dogmatische Positionen teile, biete sie dem
modernen (in diesem Kontext: postmodernen) Menschen nicht nur ein unbezweifelbares
Wissen an, sondern mache ihm auf3erdem ein konkretes Erlebnis- und Erfahrungsangebot,
so Hempelmann weiter. Wie schon o6fters formuliert, kénnen beide Auspragungen der
evangelikalen Bewegung als Reaktion auf den Sakularismus und seine Folgen interpretiert
werden. Mit ihrer Frommigkeit wirden so pfingstlich-charismatische Bewegungen auf die
Vergewisserungssehnsucht der postmodernen Menschen antworten. Ihre Zusicherung dabei
laute in etwa: Du kannst Gottes Kraft konkret erfahren, indem du den Geist Jesus anrufst
und in der Folge spirbare Zeichen des Berihrtwerdens durch den Heiligen Geist erfahrst.
Das sei die Vergewisserung, die so heftig gesucht und durch solche Geistmanifestationen
als unzweideutige Zeichen von Gottes Gegenwart erfahren werde. Hier werde die
emotionale Seite des Menschen genahrt. In geteilter Glaubenserfahrung erlebbarer
Transzendenz werde tiefe Gemeinschaft erlebt.

Indem die pfingstlich-charismatische Frommigkeit auf die gegenwartigen Zeitstrdomungen und
anthropologischen Bedlrfnisse eingeht, seien ihre Starken — aber auch ihre Schwachen —
erlebbar, konkludiert Hempelmann. lhre Wirkungen sind dabei ambivalent: Sie kdnnen
aufbauend und zerrittend sein, verbindend und ausgrenzend, helfend zu einem lebendigen
Glauben an Christus, aber auch Flucht in eine ,heile Welt* und ein gesetzlich verstandenes

christliches Leben. Gefahrdungen koénnen sein: Uberzogener Wunderglaube, der die

°82 1m Verstandnis dieser Arbeit miiite es hier lauten: ,postmoderner*

*8 Hempelmann 2009, 16
173



Offenheit gegentiber dem géttlichen Willen verstellt oder die Suche nach auf3erordentlichen
Geisteserfahrungen, die blind macht fur die Zweideutigkeit aller menschlichen Erfahrung und
die Kontingenz aller Existenz. In dem Male, in dem das Bewusstsein wachse, zur zentralen
Erweckung der Endzeit zu gehdren, wirden fundamentalistische Motive wirksam:
Abgrenzung gegenuber anderen Christen, Unmittelbarkeitspathos, weltbildhafter Dualismus,
Damonisierung des Alltags verbunden mit exorzistischen Praktiken und mdglicherweise
fragwiirdigen politischen Allianzen.®

In Osterreich sind die Pfingstgemeinden im Gemeindebund Freie Christengemeinden /
Pfingstgemeinden (FCGQO) zusammengeschlossen. AuBerhalb des Bundes gibt es noch die
Pfingstkirche ,Gemeinde Gottes" in Osterreich. Pfingstkirchen sind seit August 2013 in

Osterreich als ,Christliche Freikirche* staatlich anerkannt.

lll. 13. 3 ,,Radikale Evangelikale® und die Theologie der

Transformation

Dieser Abschnitt soll aufzeigen, wie es von einer herkdmmlichen evangelikalen Haltung und
Theologie zur spateren Entwicklung der Vision von Emerging Church kommen konnte.
.Transformation — das magische Wort der Post-Christendom-Theologen, Emerging
Church, gesellschaftsrelevanter Gemeindebau [...] sind heute wie magische Formeln, die
unsere Kongresse beherrschen®, postet Johannes Reimer, Professor fir Missiologie in
Marburg. auf Facebook: Das alles seien Konzepte, die aus der theologischen Kiiche der
Radikalen Evangelikalen stammen. ,Wir tun also gut daran, uns insgesamt mehr mit ihrer
Theologie zu beschéftigen.“*®°

Wahrend der Mainstream der herkémmlichen Evangelikalen der USA und deren Téchter im
deutschsprachigen Europa eine Theologie des Pietismus vertreten oder vertraten, hat die
weltweite evangelikale Bewegung im ausgehenden 20. Jahrhundert durch die Anstiftung
ihrer radikalen Vertreter — beginnend in Lausanne 1974 — eine transformationsorientierte
missionarische Agenda entwickelt. Zu den wichtigsten theologischen Bedingungen, welche
diese Entwicklung méglich machten, gehdren die Wiederentdeckung der missiologischen
Relevanz des Alten Testamentes, die Identifikation mit den Leidenden und eine umfassende

Christologie.*®

%% \/gl. Hempelmann 2009, 17-18

585 FAIX, Tobias / REIMER, Johannes / BRECHT, Volker (Hg): Die Welt verandern — Grundfragen
einer Theologie der Transformation. Marburg / Lahn 2009, 259. Vollstandiges Zitat in Kapitel I. 4. 2.
Von: http://www.facebook.com/messages/?clk_loc=1#!/groups/90711776226 (abgerufen am 12. 3.
2012)

%% HARDMEIER, Roland: Radikale Evangelikale zur Theologie der Transformation. In: FAIX, Tobias /
REIMER, Johannes / BRECHT, Volker (Hg): Die Welt verandern. Grundfragen einer Theologie der
Transformation. Transformationsstudien Bd. 2, Marburg / Lahn, 2009, 238-245, 238
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Zur Geschichte

Durch Impulse der Befreiungstheologie begannen sich in den 1960er Jahren latein-
amerikanische Evangelikale mit dem Gegenwartsbezug der evangelikalen Theologie zu
befassen. Eine bahnbrechende Aussage machte dabei Samuel Escobar am Latin American
Congress on Evangelism im November 1969 in Bogota, Kolumbien, indem er feststellte,
.dass jede Evangelisation, die den sozialen Problemen keine Beachtung schenke, eine
mangelhafte Evangelisation sei"®. Escobar biindelte treffend das wachsende Interesse
der lateinamerikanischen Evangelikalen an den sozialen Aufgaben der Kirche.

Im westlichen Kontext kam es in den 1970er Jahren zu ahnlichen Vorsté3en. Im November
1973 fand in Chicago der Thanksgiving Workshop on Evangelicals and Social Concern statt.
Unter der Leitung des Nordamerikaners Ronald Sider wurde BulRe getan Uber die Vernach-
lassigung der sozialen Verantwortung in der Vergangenheit, nachzulesen in der Chicago
Declaration of Evangelical Social Concern. ,Noch nie", sagt Berneburg, ,war der Ruf nach
sozialem Engagement in so scharfen Worten laut geworden."® Der evangelikale Main-
stream war zu jener Zeit im Durchschnitt bei weitem nicht so radikal in seiner sozialen
Gesinnung wie die Teilnehmer dieses Workshops. In den folgenden Jahren anderte sich dies
jedoch markant.

Der Internationale Kongress fiir Weltevangelisation im schweizerischen Lausanne im
Juli 1974 wurde zur Geburtsstunde des Radikalen Evangelismus. Im ganzen
Kongressverlauf war soziale Verantwortung das wichtigste Thema. Als Speerspitzen des
radikalen Segments kdnnte man die Lateinamerikaner Padilla, Escobar und Costas sowie
den Nordamerikaner Ronald Sider einordnen. Die Referate von René Padilla ,Evangelisation
und die Welt", von Samuel Escobar ,Evangelisation und die Suche des Menschen nach
Freiheit, Gerechtigkeit und Erfillung" und von Orlando Costas ,Evangelisation in die Tiefe"
waren leidenschaftliche Pladoyers fir die Integration der sozialen Aufgabe in den
Missionsauftrag.®

Da aus der Sicht vieler Teilnehmer die Beschaftigung mit der sozialen Verantwortung immer
noch als zu mangelhaft empfunden wurde, entstand noch wahrend des Kongresses eine
Erklarung mit dem Titel A Response to Lausanne, welche von der damals erstmalig

sogenannten Radical Disciplehip Group verantwortet wurde.

°87 JOHNSTON, Arthur P.: Umkampfte Weltmission. Stuttgart 1984, 249. VVgl. Hardmeier, 2009, 238
%% BERNEBURG, Erhard: Das Verhaltnis von Verkilndigung und sozialer Aktion in der evangelikalen
Missionstheorie. Dissertation. Wuppertal 1997, 69

589 Vgl. PADILLA, René: Evangelisation und die Welt. In: BEYERHAUS, Peter u. a. (Hg): Alle Welt soll
sein Wort héren. Lausanner Kongress fur Weltevangelisation, Bd.1. Stuttgart 1974, 147-194;
ESCOBAR, Samuel: Evangelisation und die Suche des Menschen nach Freiheit, Gerechtigkeit und
Erflllung. In: BEYERHAUS, Peter u.a. (Hg): Alle Welt soll sein Wort héren. Lausanner Kongress fiir
Weltevangelisation, Bd.1. Stuttgart 1974, 385-426; COSTAS, Orlando E.: Evangelisation in die Tiefe.
Eine Beurteilung von ,Tiefenevangelisation“ in der ganzen Welt. In. BEYERHAUS, Peter u. a. (Hg):
Alle Welt soll sein Wort héren. Lausanner Kongress fir Weltevangelisation, Bd.1. Stuttgart 1974, 965-
999
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Die rund 500 Unterzeichner dieser Sondererklarung sprachen sich vehement fir ein ganz-
heitliches Heilsverstindnis aus: ,Wir missen den Versuch, einen Keil zwischen Evange-
lisation und soziale Aktion zu treiben, als ddmonisch zuriickweisen."**°

Mit dieser Sondererklarung von Lausanne bekam die wachsende Zahl radikal gesinnter
Evangelikaler ein Gesicht und einen Namen. Die Tatsache, dass im Artikel 5 der Lausanner
Verpflichtung dieses Anliegen eines ganzheitlichen Heilsverstadndnisses aufgenommen
wurde, fuhrte im Weiteren dazu, dass das Missionsverstandnis der evangelikalen Bewegung
auf Transformation hin verandert wurde. Dieser Artikel bildete auch das Rickgrat ihres
wachsenden radikalen Segments. Au3erdem ermutigte er die Vertreter der Armutsregionen
der Welt, lokale Auspragungen einer evangelikalen Theologie zu entwickeln, deren
Kennzeichen ein zur Transformation dréangendes ganzheitliches Heilsverstindnis ist.>®’

Bis in die 1980er Jahre stand eher die Verhaltnisbestimmung zwischen Verkindigung und
sozialer Aktion im Mittelpunkt des Interesses. Erstmals an der Internationalen Konferenz im
nordamerikanischen Wheaton 1983 wurde die Bedeutung der (sozialen und gesell-
schaftlichen) Transformation in der Mission auf breiter Ebene diskutiert. Dabei begann sich
ein ganz auf Transformation ausgerichtetes Missionsverstéandnis zu etablieren. In einem der
Schlussberichte der Internationalen Konferenz wurde folgendes Statement festgehalten:
,Die Mission der Kirche umfasst sowohl die Proklamation des Evangeliums als auch
seine Demonstration. Deshalb miissen wir evangelisieren, Antworten auf drangende
menschliche Note geben und uns fiir soziale Transformation einsetzen."**

Da die Evangelikalen ,Mission als Transformation“ nie durch ein offizielles Dokument
legitimiert hatten und ihnen bis heute eine allgemein akzeptierte Definition von Mission als
Transformation fehlt, ist es bemerkenswert, dass in den auf Wheaton folgenden Kongressen
Mission als Transformation vorausgesetzt wurde. So konnte spatestens zum Zeitpunkt des
Internationalen Weltkongresses fir Evangelisation in Manila 1989 gesagt werden, dass

der tiberwiegende Teil der Evangelikalen in den Armutsregionen transformatorisch dachte.’®

Wie konnte es dazu kommen? Die Wiederentdeckung der missiologischen Relevanz des
Alten Testamentes, die Identifikation mit den Leidenden, eine neue, umfassende Christologie
und eine daraus resultierende energische Spiritualitat waren die theologischen Bedingungen,

die Mission als Transformation méglich machten.

590 PADILLA, René / SUGDEN, Chris: Texts on Evangelical Social Ethics 1974-1983. Nottingham
1985, 9. Hier findet sich die Erklarung im englischen Original.

7 vgl. Hardmeier, 2009, 238-239

%% TRANSFORMATION 1983: The Church in Response to Human Need. The Wheaton Statement
1983. In: SAMUEL Vinay / SUDGEN Chris (Hg): The Church in Response to Human Need. Grand
Rapids 1987, 254-265, V.26

%93 vgl. Hardmeier, 2009, 240
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Die Wiederentdeckung des Alten Testamentes

Wahrend der evangelikale Mainstream Wesen und Aufgabe der Kirche bis dahin fast
ausschlie8lich aus dem Neuen Testament begriindete, erweiterten radikal - evangelikale
Theologen die missiologische Basis um das Alte Testament. Dabei gehe es laut Hardmeier
nicht um Ersetzung der traditionellen Begrundung von Mission, sondern um eine Erweiterung
hin zu einer ganzheitlichen Schau.***

Wahrend in der traditionellen evangelikalen Missiologie meistens mit dem ,Sonderfall Israel"
argumentiert wird — die Gesetze und Absichten Gottes mit Israel stellten eine heilsge-
schichtliche Besonderheit dar, die mit der Gegenwart nichts mehr zu tun habe — betrachten
die Radikalen Israels Auftrag unter den Volkern, seine Gemeinschaft und seine
gesellschaftliche Verfassung als exemplarisch fir alle Zeiten. Israel wird als Modell der
Mission begriffen. Israel als priesterliches Volk Jahwes (Ex 19,5-6) und als Licht fur die
Volker (Jes 49,6) wird im Radikalen Evangelismus als Vorbild fur das Handeln Gottes mit
den Volkern verstanden. Der Blick auf Israel als exemplarisches Gemeinwesen war die
theologische Vorbedingung, damit das gemeinsame Leben Israels missiologisch
ausgewertet und der Befund auf die Gegenwart Ubertragen werden konnte. Die Entdeckung
verschiedener Dimensionen des Heils im Akt des Exodus — politisch, wirtschaftlich, sozial,
geistlich — wurde zu einem starken Argument fir ein ganzheitliches Heilsverstandnis, weil
sich das Heil auch in der Gesellschaft und in den Strukturen auswirken soll. Das
Jobeljahr (Lev 25,10) als Paradigma ist eines der starksten Argumente fir die
Transformationsorientierung. Dieses sei laut Hardmeier eine strukturelle MaRnahme, die
darauf abziele, Armut dauerhaft zu verhindern; und weil Israels Gemeinwesen
exemplarischer Natur sei, kdnne z. B. auch die Intention des Jobeljahres auf die Gegenwart
Ubertragen werden. Im Nazareth-Manifest (Lk 4,18) werde sichtbar, dass Jesus in seinem
Dienst und dem von ihm verkindeten Reich eine Adaptierung des Jobeljahres vorgenommen
habe. Hier zeige es sich, dass es Gott um eine gerechte Strukturierung der Gesellschaft

gehe.”®

Identifikation mit den Leidenden

Hier wird verstandlich, dass die radikale Theologie ihren Ursprung im Umfeld von Armut und
Unterdriickung hat. Im lateinamerikanischen Kontext waren es die ldentifikation mit den
Leidenden und das Bewusstsein der Abhangigkeit von den westlichen Machtzentren, die zur
theologischen Reflexion flihrten. Denn die Radikale Theologie ist eine Theologie der
Betroffenheit, die in der Solidaritdt mit den Leidenden entwickelt wird. ,Jede Generation

muss mit ihrer eigenen Situation zur Bibel und zum Evangelium gehen, wenn sie all die

%% \/gl. Hardmeier, 2009, 240
%% v/gl. Hardmeier, 2009, 241; und SIDER, Ronald J. 1977: Rich Christians in an Age of Hunger.
Moving from Affluence to Generosity. Dallas 41997, 74-77
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Dimensionen der erlésenden Mission Gottes in ihrer Mitte verstehen will", sagt Orlando
Costas.”®

Die Transformation von Leid verursachenden Strukturen und Solidaritat mit den Leidenden
gehdren auch im Westen zu den bestimmenden Faktoren Radikaler Theologie. Das zeigt

%7 ihrem bekanntesten Vertreter in Europa. Wallis wurde,

sich exemplarisch an Jim Wallis
nachdem er mit dem konservativen christlichen Umfeld gebrochen hatte, aktives Mitglied der
Anti-Vietnamkriegs-Bewegung. In der Bergpredigt entdeckte er eine hdchst relevante
Botschaft fir die Note der leidenden Welt. Dies wurde zu seiner ,neuen Bekehrung" und er
begann, Jesus radikal nachzufolgen. Wahrend seiner Studentenzeit grindete er die
Kommunitat der Sojourners, um im politischen Machtzentrum von Washington D. C. einen
diakonischen Lebensstil unter den Armen zu pflegen. Fur radikale Aktivisten und politische
Propheten wie Wallis zeigt sich der Transformationsgedanke also im gesellschaftspolitischen

Engagement.”®®

Umfassende Christologie

Im deutschen Sprachraum begegnet man seitens der konservativen Evangelikalen dem
radikalen Standpunkt mit Zurtickhaltung, weil in ihm die Gefahr eines Humanismus und einer
Angleichung an den o&kumenischen Standpunkt beflrchtet wird. Die Mdglichkeit einer
solchen Angleichung ist sicher gegeben, jedoch hat sie bis heute nicht stattgefunden.

Wallis wird bei Hardmeier als Beispiel daflir angeflihrt, wie die Radikalen als logische Folge
konsequenter — eben radikaler — Christusnachfolge verstanden werden kénnen. Solche
radikale Jungerschaft stutzt sich aber auf eine umfassende Christologie. Die Radikalen
Evangelikalen hatten dabei in den etwa vier Jahrzehnten ihres Schaffens eine genuin
evangelikale Theologie sozialpolitischer Pragung entwickelt, die sich dem evangelikalen
Schriftprinzip verpflichtet weild, ist sich Hardmeier sicher.

Es sei den Radikalen Evangelikalen gelungen, die Einseitigkeit der westlichen evangelikalen
Christologie, die ihre Inspiration hauptsachlich vom Kreuz und der Auferstehung bezog,
durch eine umfassendere Schau auf Christus als Gekreuzigtem, Sieger, Propheten und
Menschen zu Uberwinden, so weiter Hardmeier. Diese ganzheitliche Schau sei bestimmend
fur die personliche Nachfolge und Aufgabe der Kirche.

Auffallend dabei ist die starke Betonung des Sieges Christi Uber die Machte der Finsternis
und seine universale Herrschaft, die die Kirche und ebenso die Welt umfasst. Wenn Christus
der universale Herrscher ist, ist er Herr Uber die ganze Welt. Der Tod Christi am Kreuz sei

laut dieser Auffassung nicht nur ein Suhnegeschehen gewesen, sondern habe gleichzeitig

% COSTAS, Orlando E.: The church and its Mission. A shattering Critique from the Third World.
Wheaton 1974, 191

%7 \/gl. WALLIS, Jim: Bekehrung zum Leben. Nachfolge im Atomzeitalter. Moers 1983

%% \/gl. Hardmeier, 2009, 242
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kosmische Bedeutung®®®, denn durch seine Tat am Kreuz und seine Auferstehung sei Jesus
Christus zum Herrn aller Herren geworden.®® Dies beinhalte die Verpflichtung, nicht nur an
Christus als Retter zu glauben, sondern ihm auch als Herrn der Welt mit seiner ganzen
Lebenskraft nachzufolgen. Wer seine Sorge um die Armen und Unterdriickten nicht teile,
dirfe ihn auch nicht als Erléser beanspruchen. Der konsequente Christ sei daher
aufgefordert, sich am Kampf gegen Unterdriickung und fur Freiheit und Gerechtigkeit zu
beteiligen, denn wo fiir solche Werte gekédmpft werde, sei der erhdhte Christus am Werk.®""

Christus als Mensch, der sich mit den Leidenden identifizierte und als Prophet, der
Anklage gegen die Machtigen erhob, wird so zum Vorbild der Nachfolge und zum

MaRstab der Mission.

Aus diesen skizzierten theologischen Standpunkten erwachst eine energische Spiritualitat,
die zur Aktion drangt. Jeglicher Quietismus ist diesem konsequenten Ansatz fremd. Die
Treue der Radikalen Evangelikalen zeigt sich nicht nur im Festhalten an theologischen
Wahrheiten, sondern noch mehr in der weltverandernden Tat.?%

Die herkdbmmlichen Evangelikalen haben die Neigung, Bekehrung und Heilsgewissheit so
stark herauszuheben, dass der Antrieb zur sozialen Aktion durch das bereits erlangte Heil
gebremst wird. Die Radikalen Evangelikalen richten ihren Blick jedoch auch auf das noch zu
bewirkende Heil in der Welt. Impliziert ist hier eine Tendenz zur Forderung, manchmal auch
einer Uberforderung. ,Doch insgesamt kann gesagt werden, dass die zur Tat drangende
Spiritualitdt des Radikalen Evangelikalismus dem neutestamentlichen Heilsverstandnis
besser entspricht, als das zuweilen beschauliche Heiligungsverstandnis weiter Teile der

n603

evangelikalen Bewegung"”, so Hardmeier. Und weiter:

,Der vor allem in der Zwei-Drittel-Welt etablierte und in der Praxis erprobte Radikale
Evangelikalismus hat die weltweite evangelikale Bewegung im ausgehenden 20.
Jahrhundert zur Transformation angestiftet. Dass dieser Einfluss nachhaltig war, liegt
nicht nur am verstarkten Bewusstsein der Evangelikalen, dass sie in einer leidenden
Welt eine soziale Agenda entwickeln missen, sondern auch daran, dass die
transformatorische Intention des Radikalen Evangelikalismus eine solide theologische

«604

Grundung hat.

°¥ Diese Sicht wird auch vom Religionssoziologen Peter Berger bestitigt. BERGER, Peter, L.:

Erlésender Glaube? Fragen an das Christentum. Berlin 2006

600 Vgl. Hardmeier 2009, 243. Die universelle Herrschaft Christi wird mit Stellen, wie Rém 10,9; 1 Kor
12,3; 2 Kor 4,3-5; Phil 2,6-11 und Kol 1,15-20; 2,15, begriindet.

7 vgl. SAMUEL, Vinay / SUDGEN, Chris: God's Intention fort he World. In: SAMUEL, Vinay /
SUDGEN, Chris (Hg) The church in Response to Human Need. Grand Rapids 1987, 128-160, 149, zit.
bei Hardmeier, 2009, 243

€92 y/gl. Hardmeier 2009, 244

%% Ehda

%% Ebda
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Ill. 13. 4 Auch Freikirchen in der Krise

Seit den 1990er Jahren gehen auch evangelische und evangelikale Freikirchen durch eine
Krise. Obwohl deren Mitglieder sich als ,in einer lebendigen Glaubensbeziehung zu unserem
Herrn und Heiland Jesus Christus zu leben" identifizieren und institutionalisierte Religion an
sich ablehnen, ist deutlich auszumachen, dass auch sie zum Teil in die Dilemmata der
Institutionalisierung von Religion geraten sind.®®

Institutionalisierung bringt Stabilitat, aber auch einen gewissen Verlust an Spontaneitat und
Authentizitat. ,Gestiftete Religionen beginnen in ,charismatischen Momenten' und gehen
dann", so Max Weber, ,weitgehend zur Routine Uber, indem sie entweder traditions-
gebunden oder rationaljuristisch werden."® Dieses Abgleiten in die Routine sei ein
Dilemma, scheine aber unvermeidlich, so der Religionssoziologe Thomas O’'Dea. Joachim

Wach dazu:

,Das ,Charismatische' liegt in der ,religidsen Erfahrung’ die eine echte Uberzeugung
des einzelnen von der Existenz eines heiligen Jenseits und eine Aufnahme-
bereitschaft flir dessen Botschaft voraussetzt, sodass diese in einem ganz speziellen
Sinn zu einem ungewdhnlichen Erlebnis wird, jedenfalls eine Erfahrung, die das

alltagliche Leben (ibersteigt.“®®’

O’dea fahrt weiter fort: So oder so ahnlich kdnne man das ganz persoénliche Erlebnis der
Wiedergeburt beschreiben, das grundlegend fir evangelikale Glaubige sei. Wirde diese
.Begegnung mit dem Heiligen" nur eine Einzelerfahrung bleiben und nicht in eine institu-
tionelle Struktur minden, so bliebe sie nur ein flichtiges Moment im Privatleben eines
Menschen.

Nach Emile Durkheim liege die Reaktion auf das Heilige am Gegenpol der Alltagswelt.®®®
Hier liege laut Mircea Eliade ein Paradoxon: Das charismatische Erlebnis brauche die
Institutionalisierung, aber die Institutionalisierung mache das Heilige ein wenig
gewohnlich.®® Dabei begegne man dem Dilemma der gemischten Motivation. O’Dea fiihrt
dazu aus: In der Anfangsphase, solange sich die Jinger um den Meister scharen, wirden
sich die Motive der Gefolgsleute auf die Werte des Meisters (oder Leiters) konzentrieren und

eventuelle egoistische Motive wirden von den selbstlosen Motiven des Meisters leicht

605 Vgl. im Gesamten: O'DEA, Th. F.: Die funf Dilemmas der Institutionalisierung der Religion. In:

FURSTERBERG, F.: Religionssoziologie, Berlin 1970, 61

6% WEBER, Max: The Theory of Social and Economic Organization. New York 1967, 363ff, zit. bei
O’DEA in: Social Compass 1960, Heft 1, 61-67

7 WACH, Joachim: Sociology of Religion. Chicago 1944, 17-33, zit. bei O’Dea 1970, 61

608 Vgl. DURKHEIM, Emile: The Elementary Forms of Religious Life. 31954, zit. bei O’dea 1970, 62

%99 \v/gl. ELIADE, Mircea: Comparative Patterns of Religion. New York 1958
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Uberwunden (Vgl. Luk 22,24-27)°"°. So wie sich die Bewegung stabilisiert habe, entstehe
eine Amterstruktur mit Status und Rollen, aus der sich eine andere Art der Motivation
ergebe: das Bedurfnis nach Prestige, Entfaltung von Leitereigenschaften, Machthunger,
asthetische Bedurfnisse und das Verlangen nach der Sicherheit einer geachteten Stellung in
der Gruppe.

Eine Institutionalisierung gebe dadurch Stabilitdt, indem sie egoistische und selbstlose
Motive mobilisiere, so O’'Dea weiter. Dies sei zugleich ihre Starke und Schwache. Die
Malstabe flr Auswahl und Beférderung entsprangen den funktionellen Bedirfnissen des
Systems und unterschieden nur selten nach den Motiven. Nahmen egoistische Motive
(natdrrlich unerkannt) Gberhand, so fihre das zur Verbildung der urspringlichen Ziele der
Gruppe. Sobald eine Krise auftrete, zeige sich die Kraftlosigkeit der transformierten
Motivation: Karriere-Ehrgeiz, birokratische Starrheit, Unentschlossenheit oder Aktivismus bis
zum Burnout. Solche Phanomene wirden wiederum Reform- und Protestbewegungen
veranlassen. AufRerdem bringe die Generationenfolge es mit sich, dass der Zuwachs an
Mitgliedern oft in den Kindern der ,wiedergeborenen" Eltern bestehe, die selbst aber kein
urspringliches Bekehrungserlebnis hatten. Solchen fehle oft die Leiderfahrung der Sinnleere
eines Lebens ohne Gott, die Trockenheit von Wistenerfahrungen, die den Hunger nach
Transzendenz erst ins Bewusstsein riicken. lhnen fehle dann die selbst ersehnte, erlosende
Initiation, das Feuer der Begeisterung, die Kraft und Uberzeugung, welche erst aus der
Begegnung mit dem Heiligen erwachst. Aus solchen wirden dann nicht selten ,laue,
geborene Christen", ahnlich den ,Taufscheinchristen" der traditionellen Kirchen, die in den
Anfangen der evangelikalen Bewegung von jener mit einiger Verachtlichkeit so benannt
wurden. Fir die Veranderungen in der Mitgliedschaft wie auch der Fiuhrungsschicht einer
religiosen Bewegung sei das Dilemma der gemischten Motivation charakteristisch, so auch
fur die evangelikale Bewegung.

Weitere Dilemmata sind das Problem der Einddmmung von Macht und der Begrenzung des

Charismas. Zum Dilemma des Machtmissbrauchs wird hier Peter Stephensohn zitiert:

.Ich glaube, dass der Evangelikalismus als Ganzes regelrecht besessen ist von der
Unterordnung unter die Leiterschaft, statt die Betonung auf Dienerschaft zu legen.
Wenn ich die Heilige Schrift lese, so scheint mir aber, dass sich Gott viel mehr um

den Missbrauch von Macht sorgt als iiber die Unterordnung unter die Leiterschaft."®"’

19 Luk 22, 24 ,Es erhob sich auch ein Streit unter ihnen, wer von ihnen als der Grofite gelten solle.

25 Er aber sprach zu ihnen: Die Konige herrschen Uber ihre Volker, und ihre Machthaber lassen sich
Wohltater nennen. 26 lhr aber nicht so! Sondern der GréRte unter euch soll sein wie der Jingste, und
der Vornehmste wie ein Diener. 27 Denn wer ist grof3er: der zu Tisch sitzt oder der dient? Ist's nicht
der, der zu Tisch sitzt? Ich aber bin unter euch wie ein Diener.“ Revidierte Lutherbibel (1984)

1" STEPHENSOHN, Peter: Christian Mission in the Postmodern World (0. weitere Angaben) 13.
Stephensohns Thesen wurden anldsslich eines Forums fir evangelikale Gemeinden in St. Gilgen im
Februar 2006, an dem die Verfasserin personlich teilnahm, eingehend diskutiert.
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Das Dilemma der Begrenzung des Charismas zeige sich, indem konkrete Definitionen gegen
die Ersetzung des Geistes durch den Buchstaben formuliert wirden. Um die Menschen
wirksam zu beeinflussen, so O’'Dea, misse der Sinn einer religiosen Sendung in Formen
gekleidet werden, die in einer Beziehung zum Alltagsleben stehen.®'® Aber hier erweist sich
vielleicht die prosaische Bedeutung des religidsen Ideals als sehr begrenzt. Fasst man z. B.
ethische Erkenntnisse in einem Kodex von Regeln zusammen, so wird die urspringliche
Heilsbotschaft in bestimmte Grenzen verwiesen und lauft Gefahr in Legalismus zu erstarren.
,Denn der Buchstabe tétet, aber der Geist macht lebendig” (2 Kor 3,6)°". O’'Dea dazu:

,ES bleibt die Tatsache, dass der ethischen Erkenntnis eine gewisse institutio-
nalisierte Konkretisierung gegeben werden muss, weil sie sonst das Begriffs-
vermdgen des einfachen Menschen Ubersteigen wirde. Allerdings kann dabei das
hohe Ethos der Botschaft zur kleinlichen Befolgung von Regeln erniedrigt werden,

[...] wie das z. B. im Ritual der Phariséer [...] zum Ausdruck kommt."®"*

Auch evangelikale und evangelische Gemeinden erliegen zum Teil solchen Phanomenen.
Hinzu kommt das Dilemma der Verwaltungsordnung: Grindlichkeit gegen Fahigkeit. Max
Weber hat darauf hingewiesen, dass charismatische Fihrung infolge des Ubergangs zur
Routine sich in einen Komplex von Amtern verwandelt. Die Notwendigkeit einer verwaltungs-
maRigen Ordnung und die Gefahr ihrer Uberbetonung wiirden sich gegeniiberstehen, so
auch in evangelikalen Freikirchen, und wirden auch dort nicht immer optimal geldst.

Zum letzten sei das Dilemma der Objektivierung gegen Entfremdung erwahnt: Um den
charismatischen Augenblick zu Uberdauern, misse der Gottesdienst in Formen und Ritualen
stabilisiert werden. Der Teilnehmer passe seinen inneren Zustand einer objektivierten
Ordnung, dem Ritual, an. Der Gottesdienst werde dadurch zur objektiven Realitat und auf-
erlege dem Glaubigen sein Schema. Damit wirden aber Authentizitat und Spontaneitat des
Wirkens des Geistes zum Teil verhindert. Die Objektivierung, die den Gottesdienst einerseits
zu einer Gemeinschaftshandlung werden lasse, verhindere andererseits einen Gleichklang
von auflerem Symbolismus und innerem Zustand der Glaubigen und kénne dadurch zur
Farce entarten. Dasselbe gelte selbstredend fir graphische und musikalische Ausdrucks-

formen. Francis Schaeffer®'®

warnt etwa vor einer schleichenden Entertainisierung innerhalb
der evangelikalen Bewegung und sieht mit Bedauern, dass die Verkindigung des Wortes

Gottes nicht durch einen entsprechenden barmherzigen Lebensstil gedeckt sei.

®12v/gl. O'Dea, 1970, 65

613 Revidierte Lutherbibel (1984) nach BibleWorks 5

¢ O’Dea, 1970, 65

815 Vgl. http://www.theoblog.de/francis-schaeffer-und-die-krise-des-evangelismus (abger.15. 05. 2010)
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lll. 13. 5 Neuer Wein in neuen Schlauchen

In der Insidersprache der christlichen Freikirchen heif3t der Slogan: ,Neuer Wein gehdrt in

neue Schldauche*®'®

, in Anlehnung an den Ausspruch Jesu. Neue Gemeinden versammeln
sich so meistens in sakularen Gebauden wie z. B. in angemieteten Fabrikhallen, Kinos,
Einkaufszentren oder Veranstaltungshausern, denn sie halten daran fest, dass Gott im
Herzen eines jeden Glaubigen wohnt und nicht in sakralen Gebauden. Der Stil ihrer
Prasentationen ist mehrheitlich locker und zeitgemaR, ihr Liedgut neu und alternativ, was
aber nicht darUber hinweg tduschen soll, dass ihre theologischen Orientierungen an
biblischem Offenbarungsgut festhalten und oft antimodernistisch bleiben.

Eine typische Situation: Junge Erwachsene sind frustriert und enttduscht — wie sie sagen —
»von den erstarrten Formen unserer Gro3kirchen, von der Erlebnisarmut und Langeweile der
Gottesdienste ohne Gottesbegegnung, von der Durftigkeit der Predigten, von der kulturellen

Fremdheit der traditionellen Lieder und Liturgien“®"’

. Sobald sich eine Gruppe ahnlich
Denkender zusammengefunden hat, griindet sie einen Verein, sucht einen Versammlungsort
und einen geeigneten Namen. Mit dem ersten gemeinsam gefeierten Gottesdienst, meistens
am Sonntagmorgen, der in der Folge kontinuierlich angeboten wird, ist die Gemeinde-
griindung vollzogen, wobei jede dieser Ortsgemeinden ihre Autonomie betont.?'®

Neue Freikirchen sind ein Wachstumsphanomen, wahrend die Mitgliederzahlen in den
klassischen Freikirchen sich oft kaum veradndern oder sogar sinken. Das freikirchliche
Spektrum des Protestantismus nimmt insgesamt standig an Gewicht zu. Deutlich wird, dass
sich in diesen Freikirchen vor allem ein evangelikaler und pfingstlich-charismatischer
Frommigkeitsstil ausbreitet,dessen unabhdngige Gemeindebildung zu seinem wichtigen
Verbreitungsprinzip geworden ist. ,Christenheit im 21. Jahrhundert, eine weltweite Erfolgs-

“619 “wird seit den 1990er Jahren offensichtlich mehrheitlich in von den traditionellen

story
Kirchen und Denominationen unabhangigen Bewegungen und Gemeinschaftsbildungen

erlebbar.

Entstehung ,,neuer Freikirchen* als Phanomen innerchristlicher Pluralisierung

So vielgestaltig wie das Phanomen sind auch seine Entstehungshintergriinde. Zum Teil
bilden sich neue Gemeinden durch schmerzliche Abspaltungsprozesse von bestehenden
traditionellen Kirchen und klassischen freikirchlichen Gemeinden als sogenanntes ,Transfer-

wachstum”. Aber nicht immer sind Neugrindungen auf nicht mehr I6sbare innerkirchliche

618 Mat 9,17: ,Man fiillt auch nicht neuen Wein in alte Schlauche; sonst zerreien die Schlduche, und

der Wein wird verschiittet, und die Schlauche verderben. Sondern man flllt neuen Wein in neue
Schlauche, so bleiben beide miteinander erhalten." Revidierte Lutherbibel (1984) nach BibleWorks 5
1" Hempelmann, 2009, 20-21

618 7. B. die ,Anskar-Kirche®, gegriindet vom ehemals lutherischen Pfarrer Wolfram Kopfermann. Vgl.
KOPFERMANN, Wolfram: Abschied von einer lllusion. Volkskirche ohne Zukunft. Mainz 1990

19 Hempelmann, 2009, 24
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Konflikte und gescheiterte Kommunikationsbemiihungen zuriickzufiihren.®”® Ebenso
geschehen sie als Folge von kihnen Missionsperspektiven: Die Missionspraxis pfingstlich-
charismatischer Bewegungen ist zum Teil zu einer Praxis von gezielter Gemeinde- und
Kirchengriindung als effektive und Erfolg versprechende Methode der Mission geworden.®”’
Auch die Vielzahl von eingewanderten Christen aus verschiedensten Ethnien fihrt zu neuen
Gemeindegrindungen, in denen diese ihre eigene kulturelle und liturgische Tradition
ausleben wollen. Soziologische Aulienperspektiven erkennen in diesen Entwicklungen die
fortschreitende Partikularisierung und Pluralisierung des Protestantismus. ,Wo charis-
matische und evangelikale Frommigkeitsformen Resonanz und Akzeptanz finden, wird
religiése Pluralisierung beschleunigt”, so Hempelmann.®” Die Kommunikationsfahigkeit
dieser Gemeinschaften mit der religidsen Alternativkultur und die beanspruchte
Wiedergewinnung urchristlicher Glaubenserfahrungen resultieren in der erstaunlichen
Ausbreitung dieses evangeljalen Erweckungschristentums.

Unterstltzt wird dieses Phanomen noch durch verschiedene Rahmenbedingungen wie das
Schwinden der Selbstverstandlichkeit und kulturellen Abstitzung christlicher Glaubenspraxis
sowie durch die Institutionsverdrossenheit junger Menschen. Andererseits ist zu bedenken,
dass auch solche Aufbriche, die sich aus dem Gegenulber kirchlicher Strukturen heraus-

I6sen, selbst unvermeidbar Verkirchlichungsprozesse durchmachen.

"Wo sie ihre ekklesiologische Enthaltsamkeit verlieren und die innere Dynamik ihres
Interaktionsverhéltnisses zu den verfassten Kirchen aufheben, werden sie selbst zu
Institutionen bzw. missen es werden. Damit aber verlieren sie ihren Charakter eines
geistlichen Aufbruchs, konfessionalisieren sich und werden Teil des von ihnen

kritisierten Zustandes von Kirche."®?3

Demnach unterliegen auch christliche Freikirchen den Dilemmas, die nach O'Dea®*

unvermeidlich sind, wenn Religion institutionalisiert wird.
Neue Gemeinschaftsbildungen forcieren Pluralisierungsprozesse, obwohl sie oft anti-
pluralistisch ausgerichtet sind. Die Intensitat ihrer religidsen Erfahrung und ihr Sendungs-

bewusstsein machen ihre groRe Attraktivitat aus, aber auch die fehlende Erneuerungskraft

620 Vgl. Hempelmann, 2009, 24-26

621 Vgl. http://www.worldchristiandatabase.org (abgerufen am 20. 05. 2010). Denominationen —
Konfessionen: World christian Database fuihrt weltweit 9000 Denominationen an: in Osterreich sind es
43, in Deutschland etwa 98, in der Schweiz 72 (Stand 2010). Stephan Holthaus (Konfessionskunde,
2008, 9-10) spricht gar von 40.000 organisatorisch selbstandigen christlichen Kirchen und
Gemeinschaften weltweit. Vgl. dazu JOHNSTONE, Patrick: Viel gréRer als man denkt: Auftrag und
Wachstum der Gemeinde Jesu. Holzgerlingen 1999, 171ff

622 Hempelmann, 2009, 25

2 Hempelmann 2009, 25. Vgl. MUHLEN, Heribert: Kirche wéachst von Innen. Weg zu einer
glaubensgeschichtlich neuen Gestalt der Kirche. Neubestimmung des Verhaltnisses von Kirche und
Gesellschaft. Paderborn 1996

624 \/gl. O'Dea, 1970, 61
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der ftraditionellen Kirchen und die Ambivalenz der gesellschaftlichen Modernisierungs-
prozesse treiben ihnen viele neue Mitglieder zu. Die Bedeutung ,emotional getragener
Gemeinschaftlichkeit" im Sinne von christichem Leben nimmt standig zu, wahrend die
traditionellen institutionellen Systeme immer mehr infrage gestellt werden. Hempelmann
dazu: ,Je mehr sich Glaubenssysteme individualisieren, desto groRer wird das Bedurfnis
nach Bestatigung des eigenen Glaubens durch eine Gemeinschaft. Diesem Bedurfnis
kommen Uberschaubare Gruppen entgegen [...]".%%°

Obwohl Modernitatskritik meistens ein Merkmal dieser neuen Gemeinschaftsbildungen ist, ist
auf der anderen Seite ein deutliches Bemihen splrbar, den christlichen Glauben und die
christliche Lebenspraxis in die Postmoderne zu inkulturieren. Denn auch die Postmoderne
braucht die Kontingenz verarbeitende Funktion von Religion.

Die fundamentalistischen Versuchungen solcher neuen religiosen Gemeinschaften sind
dieselben wie fir alle Gruppierungen: das ,Wir" des Glaubens zu eng oder zu begrenzt zu
verstehen, sich nur auf das eigene Thema zu fixieren, sich selbst zu wenig zu relativieren,
sich selbst elitdr gegenuber anderen abzugrenzen und / oder sich nur noch auf das eigene
Milieu zuriickzuziehen, sozusagen homogen zu werden.

Homogenitét ist jedoch kein Merkmal authentisch gelebter christlicher Gemeinschaft.

lll. 13. 6 Postevangelikale

Inzwischen gibt es nicht wenige Menschen innerhalb der evangelikalen Bewegung, die dem
klassischen Evangelikalismus nicht mehr zustimmen koénnen.®®® Etliche finden so neue
Heimat in anderen Gruppen, andere leben ihren Glauben flir sich im Privaten aus.
Enttauschung und Frustration machen sich breit, wenn die (meist zu hohen) Erwartungen an
die Gemeinde hinsichtlich eindeutig biblischer Theologie, die auch praktisch ausgelebt wird,
und liebevoller Gemeinschaft innerhalb der Gruppe nicht erfullt werden, Gruppenzwang und
soziale Kontrolle uniibersehbar werden oder ein Dogmatismus herrscht, dem man vielleicht
gerade durch Wechsel aus der traditionellen Kirche in eine ,Freikirche* entkommen wollte.®*’
Als eigene Bewegung lasst sich der daraus entstandene Postevangelikalismus schwer
beschreiben. Die Verbindung zwischen evangelikal und postevangelikal entspricht in etwa
dem Verhéltnis der Entwicklung zwischen der Moderne zur Postmoderne®® und lasst sich

sowohl als Kontinuitat als auch als Bruch beschreiben.

%% Hempelmann, 2009, 25; siehe zu Freikirchen auch: MAYR, Hugo: Evangelikale Entwicklung —

Schwerpunkte — Praxis. Teil der Werkmappe ,Sekten, religidse Sondergemeinschaften, Weltan-
schauungen®. Nr. 71/1994. Referat fur Weltanschauungsfragen (Hg). Wien 1994

625 \/gl. http://www.enzyklo.de/Begriff/Evangelikalismus (abgerufen am 10. 04. 2010)

827 ygl. Mayr, 1994

628 Vgl. LYOTARD, Jean-Francois: ,Die Postmoderne situiert sich weder nach der Moderne noch
gegen sie. Sie war schon in ihr eingeschlossen, nur verborgen.”, zit. bei WELSCH, Wolfgang: Unsere
postmoderne Moderne. Berlin 2002, 82
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lll. 13. 7 Weltweite Relevanz evangelikaler Bewegungen und die

Osterreichische Situation

Das bemerkenswerte weltweite Wachstum der Evangelikalen Bewegung wurde zum Teil
schon in den Unterkapiteln 1. 4 und Ill.1 beschrieben. Hier deshalb nur eine kurzgefasste
Wiederholung zur Erinnerung: Derzeit wird weltweit mit etwa 285 Millionen evangelikalen,
280 Millionen pfingstlichen und 305 Millionen charismatischen Christen®®® gerechnet. Obwohl
sich die einzelnen Gruppen Uberlappen und die Zahlen je nach Statistik variieren, scheint es
erwiesen, dass die evangelikale Bewegung bereits 2010 etwa 12 % der Weltbevolkerung
und etwa 38.9% der weltweiten Christenheit darstellte.®*

In Osterreich wurden Evangelikale Gemeinden im August 2013 unter dem Dachverband
,Christliche Freikirchen* staatlich anerkannt. Der Osterreichische Gemeindeatlas enthalt 218
evangelikale Gemeinden, davon sind 185 primar deutschsprachige Gemeinden, 33 fremd-
sprachige Gemeinden (Englisch , Chinesisch, Koreanisch , Spanisch , Rumanisch, Farsi,
und 19 explizit mehrsprachige Gemeinden (Deutsch/Franzdsisch/Englisch/Farsi/Tagalog/
(Philipinisch)/ Amharisch(Athiopisch).®*

629 Aus: http://www.pewforum.org/2011/12/19/global-christianity-exec (abgerufen am 12. 08. 2013)

%9 Das Wachstum des Gesamtchristentums geht fast allein auf das Konto der Evangelikalen. Das
Wachstum der Evangelikalen beruht im Gegensatz zum Wachstum des Islam uberwiegend auf
Konversionen von Andersglaubigen, weniger auf Bevélkerungswachstum. In den letzten Jahrzehnten
sind mehr Moslems zum christlichen Glauben gekommen als je zuvor. Grund dafur ist u. a., dass sich
immer mehr gemaRigte Moslems von der politischen Radikalisierung, dem sogenannten Islamismus
abgestollen flihlen. Vgl. http://www.evangelikal.de/statistik.html#1 /abgerufen 17.08.2014 Vgl.: Barret
u. a. Reality Checks for Christian World Communions. In: International Bulletin of Missionary
Research 32, 01, 2008, 27-31

%31 http://www.freikirchen.at/gemeinde-atlas/statistik
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IV. Phanomenologie der Emerging Church

Bewegung

Zu Beginn dieses grundlegenden Kapitels soll an die Forschungsfrage erinnert werden: Wie
lasst sich Emerging Church in den religionswissenschaftlichen Diskurs zur Renaissance der
Religionen im 21. Jahrhundert einordnen? Um diese Ubergeordnete Frage beantworten zu
kénnen, wird hier nach der allgemeinen Phanomenologie von Emerging Church gefragt.
Dazu wird dieses Kapitel in folgende Abschnitte gegliedert: Allgemeine Betrachtung,
Quellenbefund, Begriffsdefinition, Entwicklungsgeschicht, Klarung der fir EC wesentlichen
Begriffe, Philosophische und Theologische Grundlagen Charakteristika in der gelebten

Praxis, Kritische Stimmen von theologischer und religionswissenschaftlicher Seite.

IV. 1 Einleitende Betrachtung

Ron Kubsch, der theologisch gut im Mittelfeld positioniert scheint, spricht im Zusammenhang
«632

von EC und in Anlehnung an Jirgen Habermas von einer ,neuen Unubersichtlichkeit
,Die Emerging Church mdchte keine klar strukturierte und zielstrebige Bewegung,
sondern ein dezentrales, flaches Netzwerk von Menschen, Gemeinden und
Organisationen sein, das sich den Herausforderungen einer sich verandernden

Gesellschaft stellt.“®*

EC hat verstanden, dass die westlichen Gesellschaften in ein postmodernes und
postchristliches® Denken eingetreten sind. Nur wenn diese Entwicklung von den
christlichen Kirchen verarbeitet werde, wirden diese nicht in der Bedeutungslosigkeit

versinken.

Patrick Todjeras, der eine umfassende Einflihrung in die Phanomenologie der EC bietet, halt
fest: Die EC ist weder ein klar definierbares Gemeindemodell, noch ist sie einer bestimmten

8% |hrem Selbstverstandnis nach bezeichnet

Konfession zugeordnet, noch einer Strémung.
sie sich u. a. als conversation®®. Sie versteht sich als ein Forum, in dem ein Diskurs

stattfindet. Haufig wird auch der Begriff ,Bewegung® fir EC verwendet, der einen weiteren

832 ygl. KUBSCH, Ron: http://www.theoblog.de/wp-content/uploads/2008/12/perspektive-emch-
rev121.pdf (abgerufen am 8. 12. 2008); Eine neue Unubersichtlichkeit. Leicht Uberarbeitete
Wiedergabe. Gekurzt erschienen in: Perspektive 05/2008, 18-20.

%% Kubsch, 2008, 1

834 v/gl. Kubsch, Ron: Die Postmoderne: Abschied von der Eindeutigkeit. Holzgerlingen 2007

85 EC grenzt sich stark von z.B. Seeker-Sensitive Movements ab. Vgl. Gibbs / Bolger, 2005, 45f

8% y/gl. CARSON, D.A.: Becoming Conversant with the Emerging Church. Understanding a Movement
and lts Implications. Grand Rapids 2005, 12
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Aspekt abdeckt. EC ist bewusst organisch in dem Sinne, als dass sich die Diskussion zu
spezifischen Themen netzwerkartig und nicht durch hierarchisch institutionalisierte
Strukturen (organisatorisch) fortpflanzt. EC ist vielfaltig und befindet sich mitten in ihrem
Entwicklungsprozess.®’

Fir viele Reprasentanten der EC sei das zeitgendssische Christentum tief mit dem Weltbild
der Moderne verknlpft, so weiter Kubsch. Die Moderne (auch Neuzeit, ca. Mitte des 15. Jh.
bis Anfang des 20. Jh.) wird als die Epoche gesehen, in der christliche Kirchen eine
dominante Stellung innehatten. Mit dem Eintritt der Postmoderne ab der Mitte des 20.
Jahrhunderts sei die Vorherrschaft des Christentums verloren gegangen. Diese Entwicklung
fordere auch von den christichen Gemeinschaften und Kirchen eine entsprechende
Weiterentwicklung. Nur durch die Lésung vom fundamentalistischen®® Weltbild der
Moderne“ sei eine Offnung hin zu neuen Denkweisen mdglich, so Kubsch. Und weiter: ,Das
Streben nach Gewissheit, Ordnung, Einheit und Perfektion sei den Menschen von heute
fremd. Die Gemeinden seien herausgefordert, die Verkiindigung des Evangeliums mit dieser

Wirklichkeit zu verséhnen. 6%

Frost und Hirsch®® definieren das Selbstverstandnis der EC als die einer ,missionalen®"’
Bewegung. Das Evangelium musse im kulturellen Kontext der Postmoderne gelebt werden.
Daher sei eine angemessene Kontextualisierung der biblischen Botschaft der oberste Wert
einer missionalen Gemeinde oder Kirche.

2003 erschien das Buch Stories of Emergence®?, das die Geschichte von 15 Leuten erzahilt,
die unter EC vernetzt sind. Darin beschreiben die Autoren ,ihre Reise vom absoluten zum
authentischen Glauben®. Hier wird deutlich, dass die Unzufriedenheit mit den etablierten
Frommigkeitsstilen bei der Entstehung der EC eine gewisse Rolle gespielt hat. Frustrationen
mit dem programmatischen Evangelikalismus sind dabei meist eine geteilte Erfahrung.
Kritisch werden die verbreitete Autoritatsglaubigkeit, die hierarchischen Leitungsstrukturen,
die Bildungsfeindlichkeit und die Benachteiligung von Frauen gesehen. Man ist sich einig,
dass man weg will von einem moralisierenden Christentum mit seinen feststehenden
Programmen und Uberzeugungen hin zu einem Glauben, der von Echtheit und
Ganzheitlichkeit gepragt ist.

.Evangelikal sein half mir, mit dem Glauben anzufangen. Aber ich merke, dass ich nun

herausgewachsen bin“é*®, bekennt Tomlinson, einflussreicher EC Vordenker und anglika-

7 vgl. TODJERAS, Patrick: Emerging Church Gemeinden: Bestandsaufnahme und Praktisch-
Theologische Diskussion. Diplomarbeit. Wien 2007, 4

%% {iberproportional rationale Beweisfluhrung und allgemeinglltige Vernunft als oberster Wert

%39 Kubsch, 2008, 2

840 y/gl. FROST, Michael / HIRSCH, Alan: Die Zukunft gestalten. Innovation und Evangelisation in der
Kirche des 21. Jahrhunderts. Glashutten 2008

&1 Auf den Schliisselbegriff ,missional* wird spater gesondert eingegangen.

%42 Y ACONELLI, Mike: Stories of Emergence, Grand Rapids 2003

%43 TOMLINSON, Dave: The Post-Evangelical. London 2002, 3
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nischer Priester. So will er den Evangelikalismus entgrenzen und mit den liberalen
Stromungen der Christenheit verséhnen. Die EC, die sich in einem fortdauernden
Findungsprozess definiert, kann als ,Markenzeichen fur eine neue christliche Lebens-
einstellung und die Sehnsucht nach Veranderung verstanden werden. Die Bewegung, die
vor allem die von der postmodernen Kultur gepragten Menschen erreichen mochte, ist dabei
nicht homogen, sondern lasst eine immense Bandbreite zu.**

"Es geht Jesus nicht so sehr darum, wie der Mensch in den Himmel kommt, sondern darum,

wie man den Himmel auf die Erde bringt*®*®

, SO lautet einer der Slogans der EC. Gestaltung
und Verbesserung der Gesellschaft hin zu mehr sozialer Gerechtigkeit sei, laut Kubsch das
Anliegen von Jesus, nicht die Absonderung von der Welt. Durch das, was sie sind und tun,
sollten sich Christen einsetzen fir das Reich Gottes, das seit Jesus unter uns sei, sich
ausbreiten wolle und sich nicht beschranke auf die an ihn glaubenden Menschen. Gott
interessiere sich nicht nur fir kirchliche Gemeinschaften, sondern fir die ganze Welt (vgl.
Johannes 3,16). Deshalb seien Christen dazu berufen, sich in Gottes heilsames Wirken
einbinden zu lassen, das sei ihr eigentlicher Auftrag.

Solch eine Grundhaltung verschiebt allerlei Proportionen. Die Relikte von manichaischem
Weltbild, ,gefahrliche Welt" einerseits und ,sichere Gemeinde" andererseits, I6sen sich
zunehmend auf. In diesem Zusammenhang wird von einem inkarnatorischen Gemeinde-
oder Missionsverstandnis gesprochen. Vorbild ist Jesus, der sich bei seiner Menschwerdung
»in die Welt inkarniert hat“. Weil ihr Herr sich ganz auf die Welt eingelassen habe, seien
Christen gefordert, in diese Welt ,einzutauchen®, so weiter Kubsch. Es kénne daher nicht
mehr darum gehen, quasi von einer heilen Insel aus das Christsein flr die Menschen von

L,drauRen" attraktiv zu machen.

,Eine missionarische Gemeinde muf} sich mit den Menschen, die sie erreichen will,
identifizieren und dort leben, wo diese Menschen zu Hause sind. Eine in diesem
Sinne missionarische Gemeinde verlegt ihre Aktivititen gern mitten in die

Gesellschaft, um nah bei den Menschen zu sein. 646

Die in konservativen (evangelikalen) Kreisen allgegenwartigen Streitigkeiten um die richtige
Lehre, absolute ethische Standpunkte oder akzeptable Evangelisationsstile sind in einem
solchen inkarnatorischen Christsein Uberfllissig und ein Auslaufmodell. Andere Fragen sind

wichtiger und an der Tagesordnung.

84 \gl. Kubsch, Ron: Brauchen wir eine weitherzige Orthodoxy? Theologische Akzente, MBS Texte

126, 6. Jahrgang, 2009; http://www.theoblog.de/wp-content/uploads/2009/06/mbstexte126.pdf
g4a5bgerufen am 31. 03. 2012)

Kubsch, 2008, 3
846 Kubsch, 2008, 4; vgl. Gibbs / Bolger, 2005, 44-45
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,Die EC bemiht sich um authentische Gemeinschaft, gelebte Kreativitat und
integrierende Denkstile. Sie sucht nach Ausdrucksformen fir den Glauben, die auch
fur den ,postmodernen’ Menschen verstehbar und erlebbar sind. Indem sie die
Kommunikationsstile und -kanale der jingeren Menschen nutzt, gelingt ihr das
,connecting' (Verbindung schaffen) mit den Menschen, die in einer von elektronischen
Medien dominierten Lebenskultur aufgewachsen sind. Erzahlende Predigtformen

erleichtern Jugendlichen den Zugang zu den biblischen Geschichten.“®*’

Das ,Sich-Einlassen“ auf die Gegenwartskultur, der Einsatz fur soziale Gerechtigkeit und das
Engagement fir einen 6kologischen Lebensstil erfahren so eine deutliche Aufwertung.

Doch EC ist nicht zu verwechseln mit diversen Gemeindewachstumsbewegungen. Die EC
will das Christsein selbst reformieren. Aber genau bei diesem Versuch, den Glauben
umzugestalten, seien theologische Briche zu entdecken. Hier seien Baustellen, die
konservative Theologen kritisch beobachten. Hier orten diese drohende Defizite. In einem

spateren Abschnitt widmet sich diese Arbeit explizit solchen kritischen Stimmen.

IV. 2 Quellenbefund zum Thema Emerging Church

Die Vertreter der EC sind sehr publikationsfreudig und der Markt ist voll entsprechender
Literatur. Jedoch sind die meisten der Bucherscheinungen eher praxisbezogen und an die
Allgemeinheit gerichtet, ermangeln daher meistens wissenschaftlich fundierter Arbeitsweise.
Jedoch geben sie einen wichtigen Einblick in die EC Diskussion und solche Quellen zu
analysieren tragt zur wissenschaftlichen Erkenntnis bei. Hier ist vor allem zu nennen: Brian
Mc Laren, mancherorts der ,Vater der EC“ genannt und derzeit eine der popularsten
Stimmen im EC-Diskurs (auch in Europa) mit seinen zahlreichen Publikationen. Die
maRgeblichen Titel sind:**® Reinventing your Church 1998, die Roman-Triologie A New Kind
of Christians 2001, More Ready Than You Realize 2002, The Story we find ourselves In
2003, A Generous Orthodoxie 2004, The Last Word and The Word After That 2005,
Everything Must Change, Jesus, Global Crisis, and a Revolution of Hope 2007.

*7 Kubsch, Uniibersichtlichkeit, 4

%% MCLAREN, Brian: Reinventing your church. Grand Rapids, 1998; ders: A New Kind of Christian. A
tale of two friends on a spiritueal journey. San Francisco, 2001; ders. More Ready Than You Realize.
Evangelism as dance in the postmodern matrix. Grand Rapids, 2002; ders: The Story We Find
Ourselves In. Further Adventures of A New Kind of Christian. San Francisco, 2003; ders: A Generous
Orthodoxie. WHY | AM A missional + evangelical + post/protestant + liberal/conservative +
mystical/poetic + biblical + charismatic/contemplative + fundamentalist/calvinist + anabaptist/anglican
+ methodist + catholic + green + incarnational + depressed-yet-hopeful + emergent + unfinished
CHRISTIAN. Grand Rapids, 2004; ders: The Last Word After That. A Tale of Faith, Doubt, and a New
Kind of Christianity. San Francisco, 2005; ders: Everything Must Change. Jesus, Global Crisis, and a
Revolution of Hope. Nashville, 2007
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Dan Kimball®, eher als konservativ einzuschatzender, viel gelesener EC Autor in Europa
bekannt mit The Emerging Church 2003, in deutscher Ubersetzung ,Emerging Church. Die
postmoderne Kirche 2005, inzwischen ein Klassiker, und I Like Jesus But Not the Church
2008. In der anglo-amerikanischen Szene ist Dave Tomlinson®® als Wegbereiter in
GroRbritannien mit seinem bahnbrechenden Titel The Post-Evangelicals zu nennen, des

2 und Scot McKnight®®®. Das sind etwas weniger

Weiteren Doug Pagitt®™', Tony Jones®
populare Autoren, die jeweils auch im Internet prasent sind und die internationale Diskussion
mitgestalten. Unerlasslich zu beobachten sind neben dem Studium der gebundenen Literatur
eben auch die malgeblichen Internetseiten, da sie sehr einflussreich sind. Auf Homepages
kdénnen die aktuelle Prasentation, Agenda und auch Kritik beobachtet werden. In
Internetforen und Weblogs (Online Journals) findet die aktuelle Diskussion statt. Fir den
deutschsprachigen Raum ist die Seite von Emergent Deutschland®* federfiihrend und sehr
aktiv. Positive und kritische Stimmen gibt es aus der Schweiz.®*® Eher bescheiden und noch
zu erforschen ist der Internetauftritt von EC in Osterreich.®*®

Wissenschaftliche Beitrage, die einen relativ objektiven Blick auf die EC anbieten, sind im
Vergleich erstaunlich rar, stammen meistens von aullenstehenden Theologen und
Beobachtern der EC und sollen hier kurz aufgelistet werden.

Eddie Gibbs und Ryan Bolger tragen im Rahmen eines Forschungsprojektes das Material
von Uber 50 Gemeinden unterschiedlichster Denominationen in den USA und GroRbritannien
zusammen, untersuchen und beschreiben deren gemeinsame Charakteristika und bieten
erstmals 2005 eine zusammenfassende Darstellung von EC in ihrem Buch Emerging
Churches an.®”’ Die neuesten Entwicklungen zum Thema bietet Eddie Gibbs 2009 in:

Churchmorph: How Megatrends are reshaping Christian Communities.®®® Stuart Murray, ein

849 KIMBALL, Dan: The Emerging Church. Vintage Christianity for New Generations. Grand Rapids

2003; ders: | Like Jesus But Not the Church: Following Jesus without Following Organized Religion.
Grand Rapids 2008

%% TOMLISON, Dave: The Post-Evangelical. London 2002

1 PAGITT, Doug: Church Re-Imagined. The Spiritual Formation of People in Communities of Faith.
El Cajon 2005

2 JONES, Tony: The New Christians: Dispatches from the Emergent Frontier. San Francisco 2008
853 McKNIGHT, Scot: Embracing Grace. A Gospel for All of Us. Brewster 2005

854 vgl. http://emergent-deutschland.de (abgerufen am 10. 10. 2011)

6% Vgl. http://youththeology.wordpress.com/category/emerging-church (abgerufen am 10. 10. 2011);
http://blog.igw.edu/2010/11/08/ganz-gemeinde-ganz-praktisch  (abgerufen am 10. 10. 2011)
http://www.chrischona-panorama.de (abgerufen am 10. 10. 2011) Man wird sich fragen, was in der
Schweiz los ist. Hier gibt es unter ,Emerging Church Schweiz" http://www.pro-christus.de/html/
emerging-church.html (abgerufen am 10. 10. 2011) keine Internetplattform flir Emerging Churches,
sondern zahlreiche Warnungen vor EC von konservativer (fanatischer) evangelikaler Seite.

%% Vgl. http://emergingaustria.blogspot.com/;  http://emergent-oesterreich.blogspot.com (abgerufen
am 10. 10. 2013); http://www.eundg.at/index.php?option=com_content&task=view&id=162&Itemid=1
gabgerufen am 10. 10. 2013)

" "GIBBS, Eddie / BOLGER, Ryan: Emerging Churches. Creating Christian communities in
Postmodern cultures. Grand Rapids 2005

88 GIBBS, Eddie: Churchmorph: How Megatrends are reshaping Christian Communities. Grand
Rapids 2009
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Brite, beschéaftigt sich in Post-Christendom und Church After Christendom mit dem
Stellenwert und der Perspektive der Kirche in einer nachchristlichen Kultur.®® Letztgenannte
Autoren befassen sich jedoch ausschlieRlich mit dem anglo-amerikanischen Raum.

Der australische Theologe Michael Frost, aus irisch-katholischem Hintergrund, und der
Sldafrikaner Alan Hirsch, aus sudafrikanischer judischer Tradition, betrachten als
AuRenstehende, im Sinne von ,Nicht-der-westlichen-Halbkugel-Zugehorigen®, das
veranderte Weltbild westlicher Industrielander in der Postmoderne, diskutieren neue
ekklesiologische Formen und Missionsverstandnis in The Shaping of Things to Come
2003°°, in deutscher Ubersetzung ,Die Zukunft gestalten. Innovation und Evangelisation in
der Kirche des 21. Jahrhunderts® 2008. In ihrem neuesten Werk ,Der wilde Messias® 2009,
wollen sie Mission und Kirche von