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Zum Titelbild

Das Jiingste Gericht als Relief (entstanden um 1230). Tympanon tiber dem
Fiirstenportal am Dom zu Bamberg. Zur Rechten des von Engeln umgebe-
nen Weltenrichters iiber sich dffnenden Grdbern zweier Auferstehender na-
hen sich die Erlisten: Eine weibliche Gestalt zieht einen Kéonig nach sich;
davor eine frisch-fromm-frohliche Kindergruppe. Zur Linken schleppt ein
Teufel eine widerstrebende Schar von Verdammten mit einer schweren Ket-
te fort. Auch auf dieser Seite ein Konig. Verzweifelt geht er einem Wucherer,
einem Bischof und einem Priester voran. Die Freude einerseits und das
Grauen andererseits auf den Gesichtern kennzeichnen den Realismus der
Ewigkeit. (Quelle: Yves Christe, Das Jiingste Gericht — Abb.162, Verlag
Schnell & Steiner, Regensburg 2001, Vgl. Rezension in LUTHERISCHE
BEITRAGE 3/2002, S. 209). JJ.
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Eschatologie
Andreas Eisen:

rDie Lehre von der Wiederkunft Christi
— in der gegenwaértigen Dogmatik,

1. Von der Wiegerkunft Jesu Christi

Die Wiederkunft Jesu Christi ist das Herzstiick christlichen Glaubens. Das
Wort selbst wird man zwar vergeblich in der Bibel suchen, doch die Sache be-
gegnet iiberall im Neuen Testament. Die Auferstehung Jesu von den Toten weist
auf die Verwandlung und Vollendung der Welt hin am Jiingsten Tag, wenn Jesus
wiederkommen wird in Herrlichkeit. Diese Aussagen bilden eine unauflisliche
Kette, deren letztes Glied die Wiederkunft Christi ist. Lost man dieses letzte
Stiick heraus, wird alles andere hinfillig. Das groBe Auferstehungskapitel des
Apostel Paulus (1.Kor. 15,57) endet mit den jubelnden Worten: ,,Gott aber sei
Dank, der uns den Sieg gibt durch unsern Herrn Jesus Christus!“ Es geht also
im Glauben an die Wiederkunft um die Vollendung, um das Ziel des Glaubens.
So wurde die Lehre von der Wiederkunft Jesu Christi immer als ein Teilgebiet
der Lehre von den letzten Dingen behandelt. In der élteren lutherischen Dog-
matik wurde sie zusammen mit den Lehren iiber Tod, Auferstehung, Gericht
und Weltvollendung unter dem Titel ,,De novissimis®, ,De extremis* (= Von
den letzten, duBersten Dingen) 0.4. abgehandelt. Von A. Calov stammt dafiir die
begriffliche Prigung ,,Eschatologie®.! Diese Bezeichnung ist heute allgemein
in der Theologie iiblich, hat jedoch keine klaren inhaltlichen Konturen. Es kam
im Lauf der Geschichte zu einer allmihlich zunehmenden Verfliichtigung sei-
ner Inhalte. Der Begriff Eschatologie wurde immer allgemeiner verwendet. Im
20.Jahrhundert drang er in die Philosophie und Geschichtsphilosophie ein.?
Eine zunehmende Sprachverwirrung griff um sich, auch in der Dogmatik. Hier
wurden die Inhalte der Eschatologie zunehmend aufgegeben. Von der Exegese
her wurde die Frage nach der Eschatologie zwar emeut an die Dogmatik heran-
getragen. Die ,konsequente Eschatologie” denunzierte sogar die ganze Ge-
schichte des Christentums als Aufgeben der Eschatologie.? Doch kam es zu kei-
nem Durchbruch in dieser Sache. Auch die Dialektische Theologie fiihrte nur
zu einer Verinnerlichung. Obwohl auch von ihm mit verursacht, beklagt
K.Barth ,,das in der Theologie der letzten Jahrzehnte in Schwung gekommene
Breitwalzen des Begriffs des ,Eschatologischen’, der sich in seinem friiher iib-
lichen Sinn mit Recht auf den besonderen Bereich der Hoffnung als der christ-
lichen Zukunftserwartung bezog, nun aber auf einmal den transzendenten Cha-

1 Eschatologie = aus dem Griechischen: die Lehre von den letzten Dingen. T. Mahlmann, Art.
Eschatologie, HWP II, 740.

2 E. Fahlbusch, Art. Eschatologie, EKL’ I, 1108,
3 T. Mahlmann, Eschatologie, 741.
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rakter aller und jeder Gegenstiinde und Inhalte theologischer Uberlegung dek-
ken und erkldren sollte ... mit dem Erfolg, dal tatsachlich Alles und Jedes ...
.eschatologisch® wurde ... — wihrend ein im besonderen Sinn ,eschatologi-
scher Bereich der Hoffnung als der christlichen Zukunftserwartung, die Hoff-
nung selbst ... verdampfte und verschwand.“* Dieses Schicksal des Begriffs der
Eschatologie betrifft insbesondere auch die Lehre von der Wiederkunft Christi.
.,Ob Gott tatsichlich dieser Welt ein dulieres Ende setzen werde* ist fragwiir-
dig geworden. Damit steht die gegenwirtige Dogmatik zum grofen Teil in ei-
nem krassen Gegensatz zu den Aussagen des Neuen Testaments. Die Eschato-
logie des Neuen Testaments ,.handelt von der Erwartung des Vollkommenen,
Ganzen, der Erfiillung des Heils.“® Fiir den christlichen Glauben ist die Wieder-
kunft Christi der Kern aller eschatologischer Erwartung. Wie die Eschatologie
insgesamt, so kann auch die Wiederkunft Jesu als eine durchgehende Dimensi-
on des Neuen Testaments bezeichnet werden.” Der Zusammenhang der Wieder-
kunft Christi mit dem Ganzen des christlichen Glaubens soll hier verdeutlicht
werden. Die Lehre von der Wiederkunft muB} in ihrem Kontext, d.h. der Escha-
tologie insgesamt und auch der Christologie, betrachtet werden.

Dabei ist von den biblischen Heilstatsachen auszugehen, die nicht in Be-
wulitseinsrelationen aufgeldst werden diirfen.®? Betrachtet man verschiedene
moderne Entwiirfe einer Lehre von der Wiederkunft Christi, dann wird deut-
lich, daf} der jeweilige Zeitgeist eine nicht unerhebliche Rolle bei der Interpre-
tation biblischer Texte einnimmt’, ja bei manchen Autoren die Anleihen bei der
modernen Philosophie interesseleitend wirken. Daher soll im folgenden ver-

4 K. Barth, Die kirchliche Dogmatik IV, 3, 1046f. Angesichts von Resignation, die durch eine
negative Welterfahrung veranlaft ist, ist ..in der Gegenwart eine bemerkenswerte Sensibilitiit
tiir eschatologische Themen zu spiiren.” E. Fahlbusch, Eschatologie, 1108. Das dndert jedoch
nichts an dem Substanzverlust der Lehre von den letzten Dingen.

5 F. Beifier, Defizite und Aufgaben heutiger Eschatologie, in: Eschatologie in der Dogmatik.
Verdoffentlichungen der Luther-Akademie e.V. Ratzeburg Bd.11, Erlangen 1988, 50.

6 P. Althaus, Art. Eschatologie VI. Religionsphilosophisch und dogmatisch, RGG? 11, 680.

7 Dogmatisch gesehen gehoren Anthropologie und Weltverstindnis, Siindenerkenntnis und
Rechtfertigung, Glaube und Vollendung und besonders die Christologie eng mit der Wieder-
kunft Christi zusammen. Anthropologisch gesehen erhilt der Mensch von der Siindenerkennt-
nis her die GewiBheit vom Urstand und die Erwartung der letzten Dinge. So gehoren Schap-
fung und Neuschopfung zusammen.

8 Dieser zerstorerischen Tendenz in der gegenwirtigen Theologie liegen drei Motive zugrunde:
1. ein existenzial-philosophisches, 2. ein idealistisches und 3. die Frage nach Objektivitit. Ein
Verstehen biblischer Texte ist demgegeniiber nur im Raum der Kirche moglich, d.h. vom Be-
kenntnis her. Erst eine Interpretation im kirchlichen Raum kann ein angemessenes Vorver-
standnis zum Verstehen biblischer Texte ergeben. Denn die Ergebnisse der Exegese sind ab-
hingig von dem Vorverstindnis des Exegeten. Daher ist festzuhalten: ,,Es geht ... in der Kir-
che um objektive Lehraussagen mit dem Anspruch voller Richtigkeit.”* H. Echternach,
Theozentrische Existenz. Theologie in der Krise der humanistischen Wissenschaft, GlLeh 6,
Witten 1965, 82. Zur Krise der modernen Theologie durch die humanistische Wissenschaft
vgl. das angefiihrte Werk und ders., Studien zur Ontologie, Der reformatorische Schriftbegriff.
Seine ontologischen Wurzeln und sein Zerfall, Giitersloh 1931, bes. 14-43.

9 Die moderne Theologie erweckt ja den Anschein, als ob sie immer zehn Jahre hinter der ge-
rade giingigen Philosophie hinterherhinkt. Diese Tatsache ist so offensichtlich, daB auf Belege
verzichtet werden kann.
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sucht werden die Sache, nidmlich die Wiederkunft Christi, zu verstehen — und
da erst die Sache selbst das Verstehen erschliet — zu fragen, wo innerhalb des
Neuen Testaments die Lehre von der Wiederkunft Christi einzuordnen ist. Da-
nach sollen auch die Bekenntnisse danach befragt werden, in welchem Rahmen
dort die Wiederkunft Christi eingebunden ist. Da fiir die Bekenntnisse der
lutherischen Kirche die Theologie Luthers eine Voraussetzung ist, soll kurz ge-
schildert werden, welchen Ort die Wiederkunft Christi bei Luther einnimmt.
Um die Probleme und Fragen unserer heutigen Welt zu verstehen, soll dann in
groben Ziigen die Entwicklung der Zukunftshoffnung bis in unsere Zeit ver-
folgt werden. AbschlieBend soll der Versuch einer Aufstellung von Leitlinien
als Grundlage fiir die Verkiindigung der Wiederkunft Christi in unserer heuti-
gen Welt unternommen werden.

2. Die Lehre von der Wiederkunft im Neuen Testament

Es soll nun versucht werden, die Stellung der Lehre von der Wiederkunft
Christi im Kontext der biblischen Uberlieferung niiher zu bestimmen. Der im
Neuen Testament verwendete Begriff fiir die Wiederkunft Christi ist der der Pa-
rusie (=Ankunft Christi). Auch wenn dieser Begriff immerhin 18 mal im NT
verwendet wird, bietet es sich nicht an, direkt vom Parusiebegriff auszugehen.
Hopovota wird im NT nie auf das Kommen Christi ins Fleisch angewandt und
hat daher nie die Bedeutung von Wiederkunft. Vielmehr ist das Urchristentum
auf die bevorstehende Ankunft des Erhohten in Herrlichkeit ausgerichtet.'” Es
besteht somit die Gefahr, dal durch die Verengung auf den Parusiebegriff die
Aussagen von der Wiederkunft Christi allein an die Uberzeugung der Gemein-
de und an ein apokalyptisches Weltbild gebunden werden.!' Es gilt dagegen zu
bedenken, daf} ,das gesamte Denken Jesu von Parusievorstellungen durch-
trankt*!2 ist. Daher scheint es sinnvoll, die Bedeutung der Wiederkunft Christi
auf dem Hintergrund der Reich-Gottes-Botschaft Jesu zu betrachten. Zum Ver-
stindnis der Rede Jesu vom Reich Gottes sind die beiden Gedankenreihen vom
Erloserkonig'® und vom Kénigtum Gottes'* im AT und im Spétjudentum hilf-

10 A. Oepke, Art. magovoio, ThRWNT V, 863.

11 Dieser Gefahr erliegt H. Conzelmann, Art. Parusie, RGG> V 131: .Die Parusievorstellung ist
an das apokalyptische Weltbild gebunden. Sie ist nicht apologetisch zu rechtfertigen. Es sei
an dieser Stelle vermerkt, daf die Verkiindigung Jesu die apokalyptische Situation einer Dif-
ferenz zwischen Erwartung und Erfahrung des Menschen voraussetzt. Diese apokalyptische
Situation einer Differenzerfahrung ist gerade heute wieder aktuell. Indem Jesus den Schuld-
zusammenhang dieser Welt zerbricht, kommt das Reich der Gerechtigkeit Gottes. Aufgrund
dieser Heilstat Jesu konnen durch den Glauben die urspriingliche Lebenserwartung und die
widrige Welterfahrung umegriffen werden. Auf diese Weise ermglicht Jesus einen Neuanfang
in dieser Welt. So erhiilt die Apokalyptik ihren von der Christologie abhingigen Ort. Vgl. zur
Apokalyptik U. Luck, Das Weltverstindnis in der jiidischen Apokalyptik dargestellt am ithio-
pischen Henoch und am 4.Esra, ZThK 73 (1976) 283-305 und ders., Welterfahrung und Glau-
be als Grundproblem biblischer Theologie, TEH.NS 191, Miinchen 1976.

12 A. Oepke. mapovoia, 864. ,,Die Parusie ist das abschlieBende Offenbarwerden des als escha-
tologische Realitit bereits Gesetzten®, a.a.0.868.
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reich. Doch ist der Ausdruck Baouheio ToT €0t erst durch Jesus in den Vor-
dergrund geriickt worden."” Die genauen Wurzeln dieser Begrifflichkeit wer-
den in der Literatur kontrovers dargestellt.'® E.Baasland macht anhand einer
semantisch-syntaktischen Untersuchung deutlich, dafl den Reich-Gottes-Aus-
sagen eine bildhafte Ausdrucksweise zugrunde liegt:'’

in hinein
€l

Erst von diesem raumlichen Bild her sind die abstrakten Aussagen iiber das
Reich Gottes verstindlich.'® Fiir unser Thema ist zu beachten, daf die ,,Kom-
men“-Aussagen des Reiches sich mit der Begrifflichkeit der Rede vom escha-
tologischen Kommen zum Heil oder Unheil decken.'® Die Wiederkunft Christi
ist in den Zusammenhang des Reiches Gottes eingebunden, da die Booviela
(Reich Gottes) eine Verheilung eines transzendenten, futurischen Reiches ist.
Ein présentischer Charakter des Reiches Gottes wird in den Gabe-Aussagen,
die den Heilscharakter des Begriffes Reich verdeutlichen, sichtbar. Baasland
weist darauf hin, daB die faoiheta-Verkiindigung ein Hauptthema der 6ffent-
lichen Verkiindigung Jesu ist. Die Mitte der Botschaft Jesu insgesamt sei je-
doch in der Theologie und damit in der Christologie zu suchen.?® Von dieser
Mitte her ist auch die Reich-Gottes-Predigt Jesu zu verstehen. Die Predigt Jesu
sagt ein Eingreifen Gottes, das Kommen von Gott selbst an. Mit diesem Kom-
men verbunden ist einerseits das universale Gericht und andererseits die herr-

13 K.G. Kuhn, Art. faotkets, ThWNT 1, 565f. Kuhn betont hier, daB der Messiasglaube Elemen-
te enthilt, die das empirische Konigtum iibersteigen, z.B. die vorzeitliche Existenz des
Erretterkonigs Micha 5,1.

14 A.a.0.566-573. 77 meint das Konigsein, Konigtum Gottes, das in der Welt noch verborgen
ist, und ist im Spétjudentum ein rein eschatologischer Begriff. Erst am Ende der Zeit wird das
Konigtum Gottes offenbar werden.

15 Vgl. K.L. Schmidt, Art. facihetg, ThWNT I, 579-592.

16 Vgl. E. Baasland, Jesu Verkiindigung vom Reich Gottes, in: Reich Gottes und Kirche. Verof-
fentlichungen der Luther-Akademie e.V. Ratzeburg Bd. 11, Erlangen 1988, 17f.

17 Folgendes Schema nach E. Baasland, a.a.0.23.

18 E. Baasland fiihrt sechs Aussagegruppen an: 1. €lc-Aussagen 2. Ev-Aussagen 3. Ex-Aussagen
4. GABE-Aussagen 5. ,, Kommen*-Aussagen 6. WORT-Aussagen, a.a.0.19ff. Gerade in den
ersten drei Aussagereihen kommt die facihela $e0D am klarsten zum Ausdruck.

19 Vgl. dazu H. Preisker, Art. £yy0g, TRWNT II, 329-332; J. Schneider, Art. ¥oyouar, TRWNT
11, 662-682; J. Schneider, Art. fiww, TWWNT I1, 9291, Vgl. auch die Artikel zu folgenden Ter-
mini zur Wiederkunft Christi: R. Bultmann/ D. Liihrmann, Art. mugoivew #th., ThRWNT IX,
8-11; G. Delling, Art. hrépo B-D, ThWNT II, 949-956; K.G. Kuhn, Art. pogovedhd. B und C,
ThWNT I, 563-573.

20 E. Baasland, Jesu Verkiindigung, 29f.
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liche Vollendung. Wegen der Nihe des Kommen Gottes ist jetzt BuBle zu tun.
Das Reich Gottes ist somit ein zeitlich bevorstehendes Ereignis. Zugleich ist in
dem, was Jesus lehrt und tut, in ihm selber, das Kommen des Reiches schon im
Anbrechen 2! Diese Verkiindigung Jesu hat sich grundsitzlich erfiillt in seinem
Leiden, Sterben und in seiner Auferstehung. ,,Die Leidensgeschichte ist die
grundsitzliche Erfiillung.“?* So gehoren Eschatologie und Christologie zusam-
men. Gott richtet seine Herrschaft durch Jesus Christus auf. Es konnen drei
Erscheinungsformen des einen Reiches unterschieden werden: Die Gottesherr-
schaft besteht 1. im Kommen Jesu, 2. in der kiinftigen eschatologischen Voll-
endung, 3. von beidem her bestimmt im Wirken des Heiligen Geistes. ,,Die
Gottesherrschaft umfaft die drei Seiten der christologischen, der eschatologi-
schen und der ekklesiologischen Herrschaft des Dreieinen Gottes.*>

Es kann also festgehalten werden, daf die Lehre von der Wiederkunft Chri-
sti ihren Grund in der Reich-Gottes-Predigt Jesu hat. Durch sie ist die Wieder-
kunft Christi eng mit dem Kommen Jesu, d.h. auch mit seinem Tod und seiner
Auferstehung, und mit dem Wirken des Heiligen Geistes, d.h. mit Wort und
Sakrament, verbunden. Die Lehre von der Wiederkunft Christi hingt also mit
den fundamentalen Artikeln des christlichen Glaubens unaufloslich zusam-
men. Sie ist somit ein notwendiger Bestandteil christlicher Verkiindigung.?*

3. Die Lehre von der Wiederkunft in den Bekenntnissen

Der sich vom Neuen Testament ergebende Zusammenhang der Lehre von
der Wiederkunft Christi mit den zentralen Aussagen christlichen Glaubens wird
auch in den Bekenntnissen deutlich. Im Apostolicum beschlieit die Wieder-
kunft Christi zum Gericht den 2. Artikel: ,,von dannen er kommen wird zu rich-
ten die Lebendigen und die Todten“?. Die Wiederkunft beschlie3t so das Heils-
geschehen und fiihrt die Vollendung der Welt herauf. In gewisser Parallele dazu
stehen die letzten Aussagen des 3. Artikels: ,,Auferstehung des Fleisches, und
ein ewiges Leben?®. Das nizénische Symbol nimmt die Aussagen des Aposto-

21 F. Beifier, Reich Gottes als Creatura Verbi, in: Reich Gottes und Kirche. Veréffentlichungen
der Luther-Akademie e.V. Ratzeburg Bd. 12, Erlangen 1988, 43.

22 A.a045.

23 A.a.0.47. Vgl. dazu auch die Monographie F. Beiffers, Das Reich Gottes, Gottingen 1976.

24 Die Parusie erscheint nach L. Goppelt, Zum Problem des Menschensohns. Das Verhiltnis von
Leidens- und Parusieankiindigung, in: Mensch und Menschensohn. Festschrift fiir Bischof
Professor D. Karl Witte, hg. v. H. Sierig, Hamburg 1963, 32, im neutestamentlichen Kerygma
in folgenden Zusammenhéngen: im missionarischen Kerygma, in der Gemeindepredigt, am
hiufigsten in Verbindung mit Parénese, in apokalyptischen Darstellungen der Endereignisse
als Ziel der Herrschaft Christi. Der Zusammenhang von Wiederkunft und Reich Christi wird
in 1.Tim. 4,1 deutlich. Diese formelhafte Redewendung weist zugleich vom apostolischen Ke-
rygma zu den Taufbekenntnissen der friihen Kirche, s. folgenden Abschnitt.

25 Zitiert nach BSLK, Goéttingen 91982, Die drei Haupt=Symbola, 21: ,inde venturus est iudicare
vivos et mortuos®. Diese oder dhnliche Formulierungen finden sich in allen uns iiberlieferten
frithen Taufbekenntnissen. Vgl. H. Denzinger/ A. Schénmetzer, Enchiridion Symbolorum...,
Barcelona/Freiburg/Rom 1976, §,19-42, §§6-76.
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licum auf: ,,Und wird wiederkommen zu richten die Lebendigen und die To-
ten*?7. Das Constantinopelitanum erginzt: ,,Und wird wiederkommen mit Herr-
ligkeit zu richten die Lebendigen und die Todten. Des Reich kein Ende haben
wird* 28 Zum dritten Artikel fiigt es das kommende Reich Gottes hinzu: ,,Und
warte auf die Auferstehung der Todten und ein Leben der zukiinftigen Welt*%.
Die Betonung des mit der Parusie verbundenen biblischen Reichsgedanken des
Constantinopolitanum wird hier sehr deutlich.*® Das Quicunque (Athanasiani-
sche Glaubensbekenntnis) zeigt den Zusammenhang der eschatologischen Aus-
sagen des zweiten und dritten Artikels, indem es sie zusammenfiigt: ,,Von dan-
nen er kommen wird zu richten die Lebendigen und die Todten Und zu seiner
Zukunft miissen alle Menschen auferstehen mit ihren eigen Leiben, Und miis-
sen Rechenschaft geben, was sie gethan haben, Und welche gutes gethan haben,
werden ins ewige Leben gehen; welche aber bises gethan, ins ewige Feur !,

Es kann festgehalten werden, daf die altkirchlichen Symbole die neute-
stamentlichen Aussagen von der Wiederkunft Christi in ihrem Kontext der
Christologie und Ekklesiologie angemessen iibernehmen. Sie stellen uns un-
mittelbar vor die apostolische Verkiindigung.* So spiegeln die Parusieaus-
sagen der altkirchlichen Symbole ,.getreulich die Empfindungen der urchristli-
chen Kirche wider — ihr Frohlocken iiber Christi Triumph iiber den Tod ... und
ihr erregtes eifriges und zugleich auch besorgtes Warten auf die Wiederkunft
des Heilands auf den Wolken des Himmels, um als Stellvertreter seines Vaters
zu Gericht zu sitzen, wie er selbst vorausgesagt hatte. >

Die Reformation kniipfte an diese altkirchlichen Symbole an.** Besonders
auf die Augsburger Konfession (CA) soll im Folgenden kurz eingegangen wer-
den. Artikel 3 der Augsburger Konfession, Von dem Sohne Gottes, ist eine chri-
stologisch konzentrierte Vorzeichnung des ganzen Bekenntnisses. So soll die
Einheit der Person und des Werkes Christi betont werden. In diesem Rahmen
bildet Artikel 17, Von der Wiederkunft Christi zum Gericht, den Abschluf des

26 BSLK, Die drei Haupt=Symbola, 21: , carnis resurrectionem, et vitam aeternam®,

27 Nach Denzinger/Schonmetzer, Enchiridion Symbolorum, §125, S.52: ,,’ngéuwov HELvaL
Evrog ®ol verpolg™.

28 BSLK, Die drei Haupt=Symbola, 26: ,#al by EoyOpevoy Letd SOENS #otva LavTag 1ol
veyoohe. o Tiig Baothelag obx Eotay Téhog™.

29 Ebd.: ,Jtpoodoxduey dvaotaowy verpdy %ol Loty ToT LEALOVTOG aldVog™,

30 Sehr betont findet sich dies in der lingeren Fassung des Symbolum Epiphanii: ,xal €lg
GVAoTOOW VEXRDV *ol xplowy duraiay uydv kol cwpdtwy, kel eig facthetay ovgavv,
Denzinger/Schonmetzer, Enchiridion Symbolorum, §44, S.32.

31 BSLK, Die drei Haupt=Symbola, 30: ,inde venturus iudicare vivos et mortuos, ad cuius ad-
ventum omnes homines resurgere habent cum corporibus suis et reddituri sunt de factis pro-
priis rationem: Et qui bona egerunt, ibunt in vitam aeternam, qui mala, in ignem aeternum-,

32 Vgl. zum Artikel von der Parusie 1.Petr. 4,5; Apg. 10,42; 2. Tim. 4,1.

33 J.N.D. Kelly, Altchristliche Glaubensbekenntnisse. Geschichte und Theologie, Gottingen
1972, 152.

34 CAI, BSLK, 50, CA III, a.a. O.54, Schmalkaldische Artikel erster Teil, a.a.0. 414f, Formula
Concordiae, Summarischer Begriff, a.a.0. 834 u.6.
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christologisch akzentuierten Aufrisses von CA 1-17.%° CA 17 verbindet wie das
Quicunque die eschatologischen Aussagen des zweiten und dritten Artikels der
altkirchlichen Glaubensbekenntnisse.?® Schon in CA 3 wird der dritte Artikel
in den zweiten hineingenommen, und zwar indem das Regieren Christi durch
den Geist vermittelt wird. Nach der Erhohung Christi wird gesagt, ,,dal er ewig
herrsche uber alle Kreaturen und regiere, daB er alle, so an ihne glauben, durch
den heiligen Geist heilige, reinige, stirke und troste, ihnen auch Leben und al-
lerlei Gaben und Guter austeile und wider den Teufel und wider die Sunde
schutze und beschirme;“3” So kommen die Heilsgeschichte und das eschatolo-
gische Ende unter dem Aspekt des Reiches zu stehen. Die ,,Sendung des heili-
gen Geistes in die Herzen®® und damit Rechtfertigung, Heiligung, Lebendig-
machung und Schutz der Gliubigen bereiten ... die einzelnen Elemente einer
Reichsgottestheologie vor ... Im Reich Christi ... kommen Schopfung und
Erhaltung der Welt sowohl wie das Heil der Welt und des einzelnen zur Vollen-
dung.*® Die mit der Heilsgeschichte verbundene eschatologische Gesamt-
haltung steht unter dem Aspekt des Reiches.** Auch hier ist die Nahe zum Neu-
en Testament nicht zu verkennen.

4. Der Kontext der Lehre von der Wiederkunft bei Luther

Waurde als Hintergrund von CA 3 Luthers Gedanke vom Reich Gottes deut-
lich, so soll dieser nun noch in bezug auf die Wiederkunft Christi kurz ausge-
fiihrt werden.*' Luther identifiziert das Reich Gottes mit dem Evangelium. Es

35 H. Meyer / H. Schiitte u.a. (Hg.), Confessio Augustana. Bekenntnis des einen Glaubens. Ge-
meinsame Untersuchungen lutherischer und katholischer Theologen, Paderborn/Frankfurt
a.M. 1980, 69. Da CA 17 inhaltlich nicht iiber die altkirchlichen Symbole hinausgeht, soll nur
die Stellung innerhalb der Christologie und Ekklesiologie verdeutlicht werden. Daher wenden
wir uns hauptséchlich CA 3 zu.

36 Somit sind in diesem Artikel unter der Lehre von der Wiederkunft Christi die Vollendung der
Welt, das Weltgericht, die Auferweckung aller Toten, die Verleihung des ewigen Lebens und
die Verdammnis der Gottlosen zusammengefaBt. Die Verdammungen sind auf dem Hinter-
grund von Artikel 16 zu sehen, so R. Prenter, Das Bekenntnis von Augsburg. Eine Auslegung,
Erlangen 1980, 213f.

37 CAIIL, BSLK, 54.

38 So noch préziser der lateinische Text, ebd. (Anm. d. Vt.).

39 'W. Maurer, Historischer Kommentar zur Confessio Augustana Bd.2: Theologische Probleme,
Giitersloh 1978, 36. Er weist nach, daB hinter der Formulierung von CA 3 die Theologie Lu-
thers steht. A.a.0. 36-40. Hinter der Formulierung der CA wird die Zwei-Reiche-Lehre Lu-
thers sichtbar. Solange Christi ,,Herrschaft noch nicht vollendet ist, also bis zu seiner Wieder-
kunft, miissen Reich Christi und Reich der Welt voneinander getrennt erscheinen.” A.a.0. 39,

40 Fiir das gesamte lutherische Bekenntnis gilt, daB der eschatologische Ernst die Grundlage des
Bekennens ist. So z.B. der SchluB der Konkordienformel: ,.... daB diese jtztgetane Erkldrung
... unser Lehr, Glaub und Bekenntnus sei, in welcher wir auch durch die Gnade Gottes mit
unerschrockenem Herzen vor dem Richterstuhl Jesu Christi erscheinen und deshalb Rechen-
schaft geben ... wollen ..., BSLK, 1100. Die ganze Lehre der lutherischen Bekenntnisschrif-
ten ist in allen ihren Lehrstiicken voller eschatologischer Erwartung. So E. Schiink, Theologie
der lutherischen Bekenntnisschriften, EETh VIII, Miinchen 21946, 365. Zur Stellung des
Jiingsten Tages innerhalb der Bekenntnisschriften vgl. 2.a.0.364-397.
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ist das Reich Gottes zur Rechten, das in dieser Welt unter dem Kreuz verborgen
ist. Daher steht es im Gegensatz zum weltlichen Reich und allen theokratischen
Vorstellungen. Der Christ lebt in Personalunion zwischen den beiden Reichen.
Der einzelne Christ steht im Kampf mit der Siinde. Kennzeichen der Kinder
Gottes ist die Todesverachtung, die als kdmpferisches Motiv auch zu einer in-
neren Wandlung des biirgerlichen Lebens fiihrt. Doch bleiben die beiden Rei-
che bis zur Wiederkunft Christi voneinander geschieden. Die ,,Hoffnung ... mit
der Gesamtheit aller Kreaturen den Tag der Auferstehung zu feiern, das ist der
kosmische Inhalt der Idee des Reiches Christi.““? Diese freudige Zuversicht auf
die Zukunft (= Wiederkunft) Christi durchzieht Luthers Predigten. ,,Wollen
wyr denn nu ernstlich von sunden, todt unnd helle lof werden, o mussen wyr
dife zukunfft auffs hohist begeren und liebhaben ... Christus spricht, es sey eyn
erloBung seyne zukunfft.“** Die Reichsidee stellt die Welt als Ganze vor das
Jenseits. Indem im Weltende zugleich ein neuer Anfang erhofft wird, wird das
Weltende nur als Glaubensinhalt fabar. Vor dem Leben der neuen Welt steht
der Tod, wie auch im Leben des einzelnen Christen und Christus selbst. Aufer-
stehung und der Jiingste Tag gehéren so zusammen.* So steht der Jiingste Tag
fiir Luther unter einem universaleschatologischen Horizont. Der Jiingste Tag
bringt die Vollendung der Kirche, des Reiches Christi, die Hoffnung auf Auf-
erstehung kraft der Verbundenheit mit Christo und das Weltende. Diese Auffas-
sung Luthers hat sich im alten Luthertum durchgesetzt.*> Und in diesem Sinne
hat die Orthodoxie jeder Umdeutung des Reichs Christi in eine sittliche Anstalt
auf das schirfste widersprochen.*® Nach Luther kann ,.der Fortschritt des Rei-

41 Mehr als eine kurze Zusammenfassung ist im Rahmen dieser Arbeit leider nicht moglich. Die
folgende Ausfiihrung lehnt sich daher an die Darstellung W. Elerts, Morphologie des Luther-
tums I. Theologie und Weltanschauung des Luthertums hauptséchlich des 16. und 17. Jahr-
hundert, Miinchen 1931, 433ff, an. Zum Thema des Reiches Gottes bei Luther s. auch U. Asen-
dorf, Reich Gottes bei Luther. Einige systematische Aspekte aus seinen Predigten, in: Reich
Gottes und Kirche. Veroffentlichungen der Luther-Akademie e.V. Ratzeburg Bd. 12, Erlan-
gen 1988, 69-82.

42 W. Elert, Morphologie I, 444.

43 M. Luther, Evangelium am andern sontag ym Advent. Luce. 21 Predigt iiber Lk 21,25-36, WA
10,1,2,110f. Hier mag dies eine Beispiel geniigen. Es sei jedoch verwiesen auf Luthers Pre-
digten iiber Mt 24 (Predigt am 26.Sonntag nach Trinitatis, WA 15, 741-758; Zwolf Predigten
iiber Mt.24, WA 47,545-627), weitere Predigten tiber Lk 21, 25-36 (Eine trostliche predigt
Von der zukunft Christi und den vorgehenden zeichen des Jiingsten tags, Luce. 21, WA
34,2,459-482), 1.Kor.15 (Vier Predigten. Von den Toten Auferstehung und letzten Posaunen
Gottes. 1544/45, WA 49,395-451.422-441.727-746.761-780).

44 Ausfiihrliche Darstellung und Belege bei W. Elert, a.a.0.447ff. Zu einem dhnlichen Ergebnis
kommt auch U. Asendorf, Eschatologie, vgl. a.a.0.293f.

45 W. Elert, Morphologie 1, 441.

46 Das galt besonders gegeniiber dem Chiliasmus und dem Schwirmertum, Damit trat die luthe-
rische Kirche in einen Gegensatz zur Haltung eines immanenten Zukunftsoptimismus, der als
.Jjudische” Deutung des Weltendes schon immer im Chiliasmus enthalten war. Schon Joachim
von Fiore wirkte mit seiner Idee des Anbruchs einer dritten Geschichtsepoche des Geistes dar-



Die Lehre von der Wiederkunft Christi 11

ches Christi nur geglaubt, nicht an einer immanenten Entwicklung abgelesen
werden. ‘4’

5. Urspriinge gegenwartiger Zukunftserwartungen

Mit der Sikularisierung des Reiches Gottes stehen wir vor einer
Fehlentwicklung, die zu einer Verkiirzung der Eschatologie und insbesondere
zu dem vollstdndigen Verlust der Lehre von der Wiederkunft Christi fiihrte. Die
Urspriinge dieser Fehlentwicklung konnen im Pietismus aufgezeigt werden.
Die lebendige Naherwartung der Orthodoxie wurde durch die Wiederaufbau-
arbeit nach dem Ende des 30jihrigen Krieges in eine Krise gefiihrt. ,,Das noch
wiihrend des grofien Krieges erregende BewuBtsein des nahen Jiingsten Tages
trat zugunsten einer miiden Schwerfilligkeit zuriick.“® Die Wiederaufbaupha-
se war gekennzeichnet vom Glauben an die Wende aller Dinge zum Besseren.*
In diese Aufbaustimmung hinein stellte P.J.Spener mit seiner Pia Desideria ein
Reformprogramm, das als Hintergrund die ,Hoffnung zukiinftiger besserer
Zeiten‘*? erkennen 14Bt. Das Reich Gottes ereignet sich nach Spener in dieser
Welt und die Diener des Evangeliums haben Anteil an seiner Férderung. Der
Gegensatz, in dem er dadurch zu Luther tritt, ist ihm bewuBt.>! Dieser alle
Hoffnung auf das Diesseits konzentrierende Ansatz nahm in immer si-
kularisierterer Form seinen Siegeslauf durch die Geschichte. In Kants philoso-
phischen Chiliasmus verformte er das Unbedingte der Metaphysik in das mora-
lisch Gesollte. Damit konsolidierte sich das sittliche Selbstbewubtsein, das
iiber das Jetzt hinausstrebt in das, was in Zukunft sein soll.” Als Folge der Auf-

auf hin, vgl. R.E. Lerner, Art. Eschatologie VI. Mittelalter, TRE 10, 307f. Uber die Hussiten
und J.A. Comenius mit seiner Idee einer 6kumenischen Reformation, vgl. .M. Lochmann,
Art. Eschatologie 3.Dogmengeschichtlich, EKL’1, 1115, fiihrt diese Linie bis zum Pietismus,
s. folgenden Abschnitt.

47 W. Elert, Morphologie I, 451.

48 P. Zimmerling, Pioniere der Mission im dlteren Pietismus, Theologie und Dienst 47, Gielen/
Basel 1985, 10. Deutlich wird dies in einem Vergleich der Eschatologie der Bekenntnisschrif-
ten mit der Engfiihrung der Reichsgotteshoffnung auf die Seligkeit des einzelnen Frommen in
dieser Zeit. Vgl. E. Staehelin, Die Verkiindigung des Reiches Gottes in der Kirche Jesu Chri-
sti. Zeugnisse aus allen Jahrhunderten und allen Konfessionen V, Basel 1959, 198.

49 P.Zimmerling, Pioniere, 13. Hier tritt auch eine frithaufklérerische Geisteshaltung zutage.

50 Die ,Hoffnung zukiinftiger besserer Zeiten™ bildet das Schamier, das die Beschreibung des
Zustandes der Christenheit und die Reformvorschlige Speners in seiner Pia Desideria
zusammenhalt, H. Egelkraut, Die Zukunftserwartung der pietistischen Viter, Theologie und
Dienst 53, Gielen/Basel 1987, 19. Vgl. auch P.J. Spener, Behauptung Der Hoffnung kiinffti-
ger Besserer Zeiten in Rettung des insgemein gegen dieselbe unrecht angefiihrten Spruches
Luk. 18,8, Frankfurt a.M. 1693,

51 P.J. Spener, Pia Desideria — Reformprogramm des Pietismus, hg. v. E. Beyreuther, Gielen
31986, 46. Ein Unterschied liegt darin, daB Luther Offb. 20 kirchengeschichtlich, Spener je-
doch endgeschichtlich auslegt. Der tiefere Grund liegt, da die Parusie bei Luther mit der Chri-
stologie, der Rechtfertigung, der Ekklesiologie verbunden ist, sehr viel tiefer. Das wird mit
zunehmender Sikularisierung des Reich-Gottes-Verstindnisses deutlich.

52 Damit tritt das denkende Subjekt der in ihre Anwendbarkeit zu iiberfiihrenden Objektwelt ge-
geniiber. Die im descartschen Denken angelegte Trennung fiihrt nun zur Verobjektivierung
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klarung geraten die ,,politische, soziale, wirtschaftliche und theologische Welt
... in eine eminente Bewegung auf den Fortschritt hin.> Die Weiterentwick-
lung von der idealistischen Geschichtsphilosophie bis zum Marxismus und ihre
Folgen in Theologie und Kirche braucht hier nicht weiter beschrieben zu wer-
den. Es geniigt festzuhalten, daB durch den Sakularisierungsprozel3 der
eschatologische Gedankenkomplex in der Moderne eine besondere Anzie-
hungskraft gewann. Als Sikularisierungsprodukte entstanden einerseits der
Fortschrittsgedanke, andererseits ein absoluter Revolutionsgedanke.> In dieser
Entwicklung tritt die ,.Zukunftssucht* und ,.Gegenwartsflucht>> des Men-
schen wieder voll zutage.

M. Schloemann hat den Versuch unternommen, in der Situation des heuti-
gen Menschen die Lehre von der Wiederkunft Christi wieder zur Sprache zu
bringen®. Gegeniiber den Irrwegen und der Verschleierungstaktik mancher
moderner Eschatologien gebiihrt Schloemann das Verdienst, die Erwartung des
Jiingsten Tages wieder als universale Erwartung hervorgehoben zu haben. Da-
bei ist wichtig, daB die Erwartung des Weltendes und das Kommen Jesu unauf-
l6slich zusammengehoren. Es gilt, ,,daf nach dem apostolischen Zeugnis die
Erscheinung Jesu als wirkliche, als dffentliche und als in iiberraschender Nihe
bevorstehende erwartet wird”’. Die Aussage, daB man sich iiber das genaue
Wie und Wann des Endgeschehens nicht auf bestimmte Vorstellungen festlegen
kann, ist ein adiquater Versuch, das vielfdltige Zeugnis der Schrift ernst zu
nehmen.”® Schloemann gelingt es so, den ganzen Bereich biblischer Wirklich-
keit in den Blick zu bekommen. Mit der konkreten Erwartung der Wiederkunft
Christi wird auch eine Ethik freigesetzt, die einem moglichen Wachstumstod
ideologiefrei und darum realistisch begegnen kann. Damit ist wirklich eine
Méglichkeit gegeben, den Anfragen moderner Zukunftsforschung zu begeg-
nen.

der Gegenstandswelt. Damit hebt das technische Zeitalter an, das bis auf die res cogitans die
Welt als Kreatur Gottes aus dem Auge verloren hat.

53 C.H. Ratschow, Art. Eschatologie, VIII: Systematisch-theologisch, TRE 10, 335.
54 1. Lgnning, Sozialethik und Reich Gottes — Beobachtungen und Erwigungen zu einer fragli-

chen Verbindung, in: Reich Gottes und Kirche. Veroffentlichungen der Luther-Akademie e.V.
Ratzeburg Bd. 12, Erlangen 1988, 85f.

55 0. Bayer, Unsere Hoffnung und das Reich Gottes, in: Reich Gottes und Kirche. Ver-
offentlichungen der Luther-Akademie e.V. Ratzeburg Bd. 12, Erlangen 1988, 57 und Anm.9,
nimmt hier zwei Begriffe Luthers auf.

56 M. Schloemann, Die Erwartung des Jiingsten Tages, in: Eschatologie in der Dogmatik. Verof-
fentlichungen der Luther-Akademie e.V.Ratzeburg Bd.l11, Erlangen 1988, 9-24. Ders.,
Wachstumstod und Eschatologie. Eine Herausforderung christlicher Theologie durch die Um-
weltkrise, Stuttgart 1973.

57 M. Schloemann, Erwartung, 23.

58 Die Formulierung von dem ,.inhaltlichen Kern* apokalyptischer Geschichtsbilder, die ,,sach-
gemiBer ,Entmythisierung® standhalten®, a.a.0.21. ist befremdlich oder zumindest miiver-
standlich. Bei der starken Betonung der konkreten Wiederkunft Christi durch Schloemann ist
wohl ein spiritualisierendes Verstdndnis ausgeschlossen.
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Die bisherige Zustimmung muB jedoch fiir Schloemanns Schilderung der
Weltsituation leicht modifiziert werden. Der Ansatz bei der Situation des mo-
dernen Menschen birgt die Gefahr in sich, daB, ehe eine Antwort formuliert
werden kann, die Situation sich erneut geéindert hat. Rund dreiflig Jahre nach
dem Erscheinen der ersten Weltwirtschaftsprognose durch den Club of Rome
ist die Weltuntergangsstimmung aus dem Computer lingst abgeklungen.*® Die
Urangst vor Katastrophen war ein typisches Merkmal der 70er Jahre.® Sie ist
nur zu verstehen auf dem Hintergrund des Endes des Wirtschaftsaufschwunges
der 60er Jahre und der damit verbundenen Entwicklungseuphorie. In den 80er
Jahren wurden gesellschaftliche Belange vorrangig. Ein Kennzeichen dieser
Zeit ist das Spezialistentum, die Zersplitterung in Einzeluntersuchungen, wo-
durch der Blick fiir das Ganze verlorenging.®! Die 90er Jahre wurden getragen
von einer neuen Fortschrittseuphorie. Der Zusammenbruch des Kommunismus
lieB eine Welt des Friedens, eine neue Weltordnung moglich erscheinen, die
von den Schlagworten Globalisierung und Technisierung (Internetboom) und
dem Lebensgefiihl der Raver und Techno-Partys bestimmt war. Mit dem An-
schlag auf das World Trade Center in Amerika, dem Erstarken des Terrorismus
und den darauf folgenden Kriegen im neuen Jahrtausend ist die Euphorie wie-
der in nackte Zukunftsangst umgeschlagen. Eine nihere Ausfiihrung kann hier
nicht geleistet werden. Es sollte nur deutlich werden, dal unsere westliche
Industriezivilisation in immer kiirzeren Intervallen zwischen Omnipotenz und
Ohnmacht hin und her schwankt.®* Angesichts dieser Entwicklung erscheint es
fragwiirdig, ob die Weltsituation iiberhaupt noch so wahrgenommen wird, wie
Schloemann es anhand der Ergebnisse moderner Futurologie schildert. Die
Zukunftserwartungen sind durchaus ambivalent. Die christliche Verkiindigung
hat damit den Ankniipfungspunkt eben nicht mehr bei einer eindeutigen Welt-
situation. Auch ein BewuBtsein um eine Schuldproblematik ist in der Ge-
sellschaft so nicht eindeutig vorhanden. Damit wird deutlich, wie fragwiirdig

59 Hier kann nicht iiber die Giiltigkeit solcher Computerprognosen geurteilt werden. Es sei je-
doch darauf hingewiesen, daB die Frage zu stellen ist: ,.reduziert die Modellmethode nicht die
unendliche Vielfalt kiinftiger Geschichte so stark, daB3 der Wirklichkeitsverlust unertréglich
wird?*, H.W. Beck, Schritte iiber Grenzen zwischen Technik und Theologie 6,1: Der Mensch
im System — Perspektiven einer kybernetischen Kultur, Wort und Wissen Bd.6, Neuhausen-
Stuttgart 1976, 199. Auch Schloemann hatte schon festgestellt, daf8 der Mensch selbst die gro-
Be Unbekannte aller Prognosen ist. Das zeigt sich auch daran, daB der Studie des Club of
Rome einige optimistische Gegenentwiirfe folgten, vgl. H.W. Beck, a.a.0.205.

60 Es geht hier nur um Grundstimmungen in der Gesellschaft.

61 Es sei nur auf die Entwicklung in der Theologie hingewiesen. Spezialisierung und Zersplitte-
rung sind auch hier kennzeichnend. Das wird daran deutlich, daB} es zu keinen neuen theolo-
gischen Schulbildungen gekommen ist. Das BewuBtsein kritischer Solidaritit lief manchen
Theologen immer einen Schritt hinter der kulturellen Entwicklung hinterherhinken. Es sei
hierfiir auf die Entstehung der vielen Genitivtheologien verwiesen.

62 Kennzeichnend fiir diese verunsicherte und ambivalente Situation ist die New-Age-Bewe-

gung. Gerade in Kreisen des Management und linker Intellektueller findet diese Bewegung
starken Anklang.
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eine ,,natiirliche Eschatologie” ist. Es ist zu bestreiten, daB diese ein Ankniip-
fungspunkt christlicher Verkiindigung sein konne. Die Verkiindigung vom
Kommen Christi und vom Ende und Neuanfang der Welt muf} wie jede christ-
liche Verkiindigung mit Gesetz und Evangelium beginnen. Nur wem die Macht
und GrébBe der Siinde durch die Predigt von Gesetz und Evangelium deutlich
geworden ist, wird die endliche Erlosung aller Kreatur freudig und gerichts-
bereit ersehnen. Von da aus ist die Theologie herausgefordert, wieder konkret
vom Ende der Welt, das mit der Wiederkunft Christi unlésbar verbunden ist,
und von der Neuschopfung Gottes zu reden.

Mit diesem kurzen Blick auf die gesellschaftlichen Verdnderungen stehen
wir mitten in unserer Zeit, die in immer kiirzeren Zeitabstinden zwischen All-
machtsanspriichen und Ohnmachtsgefiihlen hin und her taumelt. In diesem
Schwanken bleibt anscheinend kein Raum fiir eine christliche Hoffnung, die
die Vollendung des Kosmos von ihrem kommenden Herrn erwartet. So liegen
in der heutigen Dogmatik zwei verschiedene Richtungen vor, von der Lehre
von der Wiederkunft Christi zu reden: einerseits das sdkularisierte Reich-Got-
tes-Verstiandnis, das den Menschen zu eigenem Tun motiviert, andererseits das
Abtun der Lehraussagen von der Wiederkunft Christi als zeitbedingt. Hier wird
das Heilsgeschehen in eine Bedeutsamkeit, also eine BewuBtseinsrelation des
Menschen, aufgelost. Versucht die Theologie auf diese Weise dem modernen
Denken den AnstoB an der Parusie zu nehmen, so bedeutet dies die Aufnahme
des Sikularisierungsprozesses der Eschatologie in die Theologie.

Damit stehen wir vor der Frage nach der Aussagefdhigkeit der Lehre von
der Wiederkunft Christi in unserer Gegenwart.

6. Von der Wiederkunft Christi heute predigen

In den Abschnitten 2-5 ist deutlich geworden, daB die Lehre von der Wie-
derkunft Christi im Kontext der Christologie, der Eschatologie und der Ekkle-
siologie betrachtet werden muf}. Ein Verstehen dieser Lehre ist daher nur im
Raum der Kirche moglich, d.h. vom Glauben her. Es geht daher nicht an, der
Lehre von der Wiederkunft Christi den Anstol zu rauben, den sie gegeniiber
der Welt hat. Als historisches Geschehen mull dem Ungléubigen die Parusie
eine Torheit bleiben wie jede andere Heilstatsache auch.®® Hier ist die gegen-
wirtige Theologie® zum gréfiten Teil andere Wege gegangen. Die Anpassung
und Anbiederung an den Zeitgeist ist seit der Aufkldrung zum Kennzeichen der

63 Dabei liegt alles an der Betonung der biographischen Tatsachen des Erdenlebens Jesu von sei-
ner Geburt bis zu seiner Himmelfahrt — und in gleicher Weise auch seines zukiinftigen Kom-
mens zum Gericht — als historische Geschehnisse. ,,Wo auch immer der geschichtliche Cha-
rakter der christlichen Offenbarung verworfen oder die Geschichtlichkeit der grofen Heilsta-
ten geleugnet werden, da zerfillt der christliche Glaube. Die unausweichliche Folge ist, daB
die christliche Hoffnung auch dahinschwindet.” H. Sasse, Einige Gedanken tiber die christli-
che Hoffnung, Lutherische Blitter 20 (1968) Nr.95, 103. Vgl. Apg. 17,30ff.

64 Seit Pietismus und Aufklirung, wie im Abschnitt 5 aufgezeigt wurde.
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Theologie geworden.® Es ist dieser angepaliten Theologie fragwiirdig gewor-
den, ob Gott dieser Welt tatsdchlich ein Ende setzen werde. Damit wird die
Weltgeschichte von der Theologie aufgegeben.® Die Theologie zieht sich auf
die Innerlichkeit zuriick. Ist eine zukiinftige Welt nicht mehr zu erhoffen, wird
diese Welt zum Ein und Alles. ,,So schwankt neue deutsche evangelische
Eschatologie zwischen einer zeitfreien Glaubenseschatologie, welche die du-
Bere Welt preisgibt, und einem Glauben an diese immanente Welt, der aber an
der Unaufhebbarkeit des Leidens zu zerbrechen droht zu totaler Hoffnungs-
losigkeit.“7

Der Sprachlosigkeit der modernen Theologie in der Frage der Wiederkunft
Christi konnte begegnet werden, indem Uiber die Sprache, in und mit der iiber
die Wiederkunft Aussagen gemacht werden konnen, nachgedacht wiirde. Hier
hat Edmund Schlink mit seiner Strukturanalyse zu den dogmatischen Aussage-
moglichkeiten fiir unser Thema hilfreiches geleistet.®® Das eschatologische Ge-
schehen selbst stellt uns Menschen vor ein grundsatzliches Sprachproblem.
Nur auf Grund der Identitit und Kontinuitat mit der alten Schopfung kann von
einer Neuschopfung geredet werden.® Die biblischen Aussagen reden in Ne-
gationen oder verschiedenen Bildern. Sie sind auf das erlésende Handeln Got-
tes ausgerichtet und damit doxologisch bestimmt. Nur in der Ausrichtung auf
den kommenden Herrn, mit dessen Heilsweg auch seine Wiederkunft eng ver-
bunden ist, kann von der Wiederkunft Christi gesprochen werden. Gerade die
Betonung der Zusammengehorigkeit des ganzen Weges Jesu ist in der moder-
nen Dogmatik vonnoten. Schlink gelingt es, den ganzen Rahmen biblischer
Wirklichkeitsbeziige in die Wiederkunft Christi einzubeziehen. Es liegt hier
eine gute Beschreibung der Lehre von der Wiederkunft Christi vor. Gerade die
Verzahnung dieser Lehre mit der Christologie ist sehr hilfreich. Erst vom Heils-
handeln Gottes an Christus her wird die Lehre von der Wiederkunft Christi ver-
stehbar. In Gebet, Doxologie, Zeugnis, Lehre und Bekenntnis mufl von der

65 Fiir die letzten Jahrzehnte gilt: , Keiner wagt eine reale, zeitlich zukiinftige Eschatologie zu
entwerfen. Jeder bleibt vor allem stehen bei der Gegenwart.” F. Beifler, Defizite, 49.

66 Damit wird auch die Heilsgeschichte zu einer zufélligen Geschichtswahrheit.
67 F. Beifier, Defizite, 51.

68 Edmund Schlink, Okumenische Dogmatik. Grundziige, Gottingen 1983

Es ist zu beachten, da} es zu unserem Thema grundsitzlich keine Lehrdifferenzen zwischen
den Kirchen gibt. Doch weicht die Praxis vieler Kirchen erheblich von ihrer theoretischen
Lehrgrundlage ab.
Es ist fiir unser Thema nicht nétig, auf die Grenzen der Methodik Schlinks einzugehen. Es sei
nur darauf hingewiesen, daB}, durch seine Methode bedingt, Schlink bei anderen Lehraussagen
zu einer vermittelnden Position gelangt, die dem jeweiligen Wahrheitsgehalt der Einzelaus-
sage nicht gerecht wird.

69 Es sei darauf hingewiesen, daB die Ausfiihrungen Schlinks zur Schépfung im Sinne einer the-
istischen Evolution auch seine Aussagen zu einer Neuschépfung an Konkretion verlieren las-
sen. Bedenkt man, dafl Schlink seine Dogmatik in einer doxologischen Aussagestruktur ver-
faBit, konnen Bedenken entstehen, ob Schlink nicht hier eine Trennung von Wahrheit und
Wirklichkeit vornimmt. Eine Abgrenzung zur Frage des Wie des Kommens Jesu in Richtung
Evolution wiirde hier Klarheit verschaffen.
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Wiederkunft Christi gesprochen werden. Nur so kann das Ganze des Endge-
schehens in den Blick kommen. An der Ausfithrung der Lehre von der Wieder-
kunft Christi wird auch deutlich, daB sich der Begriff der Eschatologie erst vom
Ganzen der Dogmatik her erschlieBt. Es geht bei der Lehre von der Wieder-
kunft Christi um ,,das Ganze der Christologie, nimlich um die Wahrheit der
Botschaft des irdischen Jesus von der kommenden Gottesherrschaft und dem
kommenden Menschensohn und um die Wirklichkeit seiner Einsetzung als
Herr iiber das All.“7" So kann festgehalten werden, dafl nur aus der Erwartung
auf Erlosung und Vollendung heraus die Wiederkunft Christi erfalit werden
kann. Von der Wiederkunft Jesu muf3 doxologisch, lobend gesprochen werden.

7. Zusammenfassung

Grundsiitzlich fordert die Reduktion biblischer Wirklichkeitsbeziige in der
gegenwiirtigen Dogmatik eine Kldrung der Ontologie, der Seinslehre.
Gegeniiber einem humanistischen Wissenschaftsbegritf mul} die Ontologie von
den Schopfungs- und Heilstaten Gottes her, insbesondere der Inkarnation Chri-
sti, entworfen werden.”!

Angesichts der immer noch fortwihrenden Auflosung biblischer Aussagen
in BewuBtseinsrelationen” muf auch die Schriftlehre geklirt werden. Hier
mub eine Riickkehr zur Verbalinspiration mit der Betonung auf der Autopistie
der Heiligen Schrift erfolgen.”

Erst nach Kldrung dieser beiden fundamentalen Erkenntnisvoraussetzun-
gen kann die Wiederkunft Christi als ein den Glauben und das Leben umfas-
send bestimmendes Thema neu zur Geltung kommen. Die Notwendigkeit die-
ser grundsitzlichen Forderungen wird deutlich, wenn man sicht, wie die Theo-
logie zuerst die Schopfungslehre’™ aufgegeben hat und nun zur endgiiltigen

70 E. Schiink, Okumenische Dogmatik, 409. Dies stellt Schlink gegeniiber der weitverbreiteten
faktischen Ablehnung dieser Aussage des Nizdnums fest.

71 Das impliziert ein grundsitzliches Festhalten am Seinsbegriff der alten Kirche — dessen
Grundlage die biblische Schopfung bildet — wie er von den 6stlichen Kirchenvitern und von
Augustin klassisch ausgebildet und bis zur Reformation von der Theologie vorausgesetzt wur-
de.

Nur auf diesem Hintergrund sind auch die christologischen Aussagen der altkirchlichen Be-
kenntnisse bis hin zur Konkordienformel zu verstehen: Es geht darin nicht um Begriffs- und
Sprachregelungen, sondern um Seinsaussagen!

72 Als ein aktuelles Beispiel sei verwiesen auf V. Stolle, Luther und Paulus. Die exegetischen und
hermeneutischen Grundlagen der lutherischen Rechtfertigungslehre im Paulinismus Luthers,
Leipzig 2002. S. dazu auch die Anfragen an diese Art des Schriftumgangs in LUTHERISCHE
BEITRAGE 4/2003, bes. T. Laato, Rémer 7 und das lutherische simul iustus et peccator,
a.a.0, 212-234,

73 Dabei ist es notwendig, den Balast einer jahrhundertelangen reduktionistischen historischen
Kritik hinter sich zu lassen. Das heif3t nicht, dal man sich nicht um der Heiligen Schrift ange-
messene Auslegungskriterien, z.B. historisch-philologischer Art, bemiiht. Doch mul das Ge-
wicht auf dem Anspruch der Schrift als gottgehaucht im Sinne der Autopistie liegen.

74 Dab es sich bei der Schopfung der Welt nicht um eine Frage handelt, zu der allein die Wissen-
schaft ihre Hypothesen vortragen darf und die Theologie schweigen mul3, wird erst in der Ge-
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Aufgabe der Lehre von der consummatio mundi, der Vollendung der Welt,
schreitet.”> So muB zur konkreten Lehre von der Wiederkunft Jesu folgendes
festgehalten werden:

1. Urgeschichte und Endgeschichte gehdren zusammen. Beide sind jeweils
vom anderen her zu verstehen. Sie entziehen sich jedoch unserem Blick, da wir
uns mit dieser Welt im Zustand der Siinde befinden und ein siindloser Zustand
uns letzlich unvorstellbar ist.”®

2. Die Objektivitit der biblischen Heilstatsachen ist Voraussetzung des
christlichen Glaubens. Die Inkarnation Christi bedeutet auch, dal es keine Wahr-
heit gibt, die nicht auf Richtigkeit beruht.”’ In diesem Sinne ist die Faktizitit der
Wiederkunft Christi als zukiinftiges historisches Ereignis zu bekennen.”

3. Die Wiederkunft Christi ist eingebunden in die gesamte Christologie,
Eschatologie und Ekklesiologie. Sie ist Glaubensartikel und daher nur vom
Glauben her verstehbar. Andererseits bedarf der christliche Glaube einer realen
Eschatologie, deren Kern die Wiederkunft Christi ist. Nur so behilt der Glaube
seinen Weltbezug.™

4. Von der Wiederkunft Christi kann recht nur doxologisch gesprochen wer-
den. Die Wiederkunft Christi wird zur sehnsiichtigen Erwartung auf Erlosung
und Vollendung des gesamten Kosmos durch Stindenerkenntnis und Bufle hin-
durch. Nur von der Rechtfertigung her kann der Gedanke einer Wiederkunft
Christi zum Gericht ausgehalten werden.*

genwart deutlich. Erst heute wird sichtbar, daB die Ausgrenzung des Kreators aus der Totalitit
der Wirklichkeit nicht ohne Riickwirkungen auf die Kreaturen — und wegen der Zuordnung
von creator und creatura in Christus auch auf die Christologie — bleiben konnte.

75 H. Graf3, Das eschatologische Problem in der Gegenwart, in: Dank an Paul Althaus. Eine Fest-
gabe zum 70. Geburtstag, hg. v. W. Kiinneth [ W. Joest, Giitersloh 1958, 76: ,,DaB Christus
der Herr der Welt ... ist, wie er auch schon ihr Schopfer war, das ist sowieso eher eine speku-
lative Ausweitung des Kyriosgedankens als ein echtes Glaubensanliegen.*

76 Projiziert man unseren Zustand in die Vergangenheit, so versperren uns stindhafte Strukturen
wie die des .,survival of the fittest”, also Evolutionshypothesen, den Blick auf die Schopfung
Gottes. Diesem Fehler erliegt Schlink! Projiziert man unseren Zustand in die Zukunft, so ste-
hen wir vor der modernen Futurologie, deren Prognosen zweideutig bleiben miissen. Das
Kommen Christi durchbricht alle siindhaften Strukturen. Daher kann eine ,natiirliche
Eschatologie™ kein Ankniipfungspunkt der Theologie werden (gegen Schloemann).

77 Nicht alles, was richtig ist, ist auch wahr, z.B. mathematische Formeln. Aber etwas, was wahr
ist, ist immer auch richtig. Die Bibel enthilt daher keine Widerspriiche oder vermeintlich na-
turwissenschaftlich falsche Aussagen. Das wiirde eher einer Endiabolisation als einer Inkar-
nation entsprechen (So wiire die Schriftlehre Barths einzustufen). Daher sind alle Versuche,
Hiille und Kern der Schrift zu trennen (so z.B. H.-G. Fritzsche, Lehrbuch der Dogmatik I-IV,
Gottingen 1964.1967.1976.1988), zu verwerfen.

78 Inhaltlich ist mit F. Pieper, Christliche Dogmatik ITI, St. Louis, Mo. 1920, 579, festzuhalten:
,.Die Schrift lehrt, dal Christus allen Menschen sichtbar, und zwar allen Menschen zugleich
sichtbar, in gottlicher Herrlichkeit und umgeben von dem himmlischen Hofstaat der Engel
zum allgemeinen Weltgericht und zur Einfiihrung seiner Kirche in die ewige Herrlichkeit wie-
derkommen wird.*

79 Vgl. dazu F. Beifer, Defizite, 55-59.

80 Damit werden die Gedanken Schlinks positiv aufgenommen. Aber auch die Gedanken
Schloemanns weisen in diese Richtung.
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5. Dem Zweifel an der Wiederkunft Christi kann nur mit einer Besinnung
auf das Zeitproblem begegnet werden.?! Ein linearer und objektiver Zeitbegriff
fiihrt zur Auflésung einer — zeitlich begrenzten — Geschichte Gottes mit den
Menschen. Das bedeutet eine Beschrinkung auf die Immanenz. Ein subjektiv-
illusionires Zeitverstindnis ist mit einer akosmistischen Weltsicht verbunden,
das nur eine reine Glaubenseschatologie zuldBt.*> Demgegeniiber ist die Zeit-
problematik fiir die Christenheit in der Feier des Herrenmahles tiberwunden.
Bei der Feier des Altarsakramentes erklingt die Proklamation des Opfertodes
Christi am Kreuz und zugleich das Gebet zu dem Erhohten, daf er seine himm-
lische Herrlichkeit offenbare. So hiingt eine lebendige Zukunftserwartung mit
dem Glauben an die unverkiirzte Realpriisenz Christi zusammen. ,,Das Abend-
mahl iiberbriickt den Zeitraum zwischen den Erdentagen Jesu und seiner
Wiederkunft. 8

Von der Wiederkunft Christi lobend, doxologisch zu reden, das kann mit ei-
nem Adventslied geschehen, das von dem dreifachen Kommen Christi spricht
und seine Mitte in der Feier des Altarsakramentes hat:

1 Gottes Sohn ist kommen uns allen zu Frommen / hier auf diese Erden in

armen Gebirden, / daB er uns von Siinde freie und entbinde.

4 Denn er tut ihn’ schenken in den Sakramenten / sich selber zur Speisen,

sein Lieb zu beweisen, / daB sie sein genieBen in ihrem Gewissen.

7 Wird von dannen kommen, wie dann wird vernommen, / wenn die Toten

werden erstehn von der Erden / und zu seinen Fiillen sich darstellen

miissen.®

81 So urteilt auch C.H. Ratschow, Eschatologie, 360f: Geht es in der christlichen Eschatologie
um die Aufhebung der Verborgenheit Gottes, dann , stellt sich das Zeitproblem in bezug auf
die ,letzten Dinge‘ neu.” Auch der Apostel Petrus verweist den Zweifel auf die Ewigkeit Got-
tes 2. Petr. 3. Folgende Hinweise mogen hier geniigen: Ewigkeit ist Gottespriadikat. Von daher
bedeutet ewiges Leben ein hochst qualifiziertes Leben, das sich zu Gott hin erstreckt. Vgl. H.
Echternach, Art. Ewigkeit, HWP II, 839f. Im gegenwirtigen Wort, in der Taufe und im Mahl
reicht der kommende Al@vV in unsere Zeit, geschieht der adventus Christi. (Zu beachten ist der
infinite Plural, der sich besonders in der liturgischen Sprache durchsetzt.) So wird gerade im
Abendmahl der Zeitraum zwischen dem ersten Kommen Jesu und seiner Wiederkunft iiber-
briickt.

82 Vgl. zur Zeitproblematik H. Echternach, Zum Problem der Zeit, ThLZ 80 (1955) 727-732.

83 5{ Sasse, Kirche und Herrenmahl. Ein Beitrag zum Verstidndnis des Altarsakramentes, Fiirth
1990, 29.

84 Béhmische Briider, Gottes Sohn ist kommen 1544, ELKG 2.
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Hans-Lutz Poetsch:

Von der Auferstehung und von
der Entriickung der Glaubenden

Das Thema enthilt eine Feststellung, die heutzutage nur von wenigen fiir
aktuell gehalten wird. MuB man unbedingt die Riickkehr des Gottessohns als
auf Erden Lebender sehen, und versiumen die inzwischen Entschlafenen in
dieser Hinsicht Entscheidendes? Ist es so wichtig, ob diejenigen, die bei Christi
Wiederkehr leben, eher oder spiter oder gleichzeitig in die Ewigkeit kommen
wie die vorher Verstorbenen? Ist nicht vielmehr bedeutsam, dal wir iiberhaupt
selig werden?

Offensichtlich war die Situation damals in Thessaloniki anders. Die Ausle-
ger von 1. Thess. 4,13ff sind sich ziemlich einig dariiber, dafl unter den Glau-
benden groRe Unruhe ausgebrochen war. Denn im Lauf der Jahre seit Griin-
dung der dortigen Kirche waren einige Glieder gestorben; sie wiirden deshalb
den Anblick des wiederkommenden Christus nicht erleben. Damit wiirden sie
den Triumph des Herrn iiber seine Feinde nicht mit ansehen konnen. Der Apo-
stel betont: Die Lebenden werden gleichzeitig mit den Auferweckten entriickt;
auf die Art und Weise des Vorgangs selbst geht er nicht weiter ein.

Im Folgenden wollen wir den Bereich betrachten, der mit dem Thema an-
gesprochen ist; die Frage nach dem Zeitpunkt der Parusie Christi klammern wir
allerdings aus.

Die Entriickung

Welchen Inhalt hat das Wort , Entriickung” in der Bibel? Das Titig-
keitswort, das im Neuen Testament verwendet wird (,harpazein®) bedeutet: ,.an
sich reiBen, ,,rauben”, , hinwegreiffien”; im Alten Testament steht dafiir ,ga-
sal‘, das die gleiche Bedeutung hat. Ahnlich sind andere Verben zu iibersetzen:
,metatithaemi®, ,sich dndern®, ,abfallen (Gal. 1,6), fiir die Entriickung
Henochs (1. Mose 5,24 vgl. LXX; hebr.: ,lakach’, ,,wegnehmen®). Im Zusam-
menhang der Himmelfahrt Christi werden andere Begriffe verwendet: ,.sich
entfernen* (Lk. 24,51: ,dihistamai); Apg.1.9: ,,emporheben® (,ephairo*) und
»auf-, wegnehmen* (,hypolambano®).

Ein Ausleger bemerkt: ,,Entriickung ist eine Ortsveridnderung, die den Men-
schen durch eine iiberirdische Kraft zuteil wird*.! Als Beispiel kann Philippus
genannt werden, von dem es heiflt: Nachdem er den Kédmmerer der Konigin
Kandaze getauft hatte, ,.entriickte der Geist des Herrn den Philippus®, der sich
in Aschdod, also an einem anderen Ort, wiederfand (Apg. 8,39f). Der Apostel

1 G. Strecker, Art. ,Entriickung® im Reallexikon fiir Antike und Christentum; zit. v. E. Tiedrke
in: Theol. Begriffslexikon zum Neuen Testament, Wuppertal 1971, S. 231.
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Paulus spricht vom Erlebnis einer Entriickung .,in den dritten Himmel* und Lin
das Paradies und horte unaussprechliche Worte, die kein Mensch sagen kann®
(2. Kor. 12,2ff): Er weil} nicht, ob er in oder auBerhalb des Leibes gewesen ist.
Jedenfalls dauerte seine Entriickung nur eine gewisse Zeit, dann fand er sich
wieder in seiner gewohnten Umgebung vor. Besonders berichten neutestament-
liche Schriften von Christi Entriickung: einmal im Zusammenhang seiner Him-
melfahrt (Lk. 24,51; Apg. 1,9) und dann im letzten Buch der Bibel, wo es von
Maria heiBt: ,,Sie gebar einen Sohn, einen Knaben, der alle Vélker weiden soll-
te mit eisernem Stabe. Und ihr Kind wurde entriickt zu Gott und seinem Thron™
(Offb. 12,5).

Christus ist die zweite Person des dreieinigen Gottes. Im bekannten Chri-
stuspsalm (Phil. 2) heifit es von ihm: ,,Er, der in gottlicher Gestalt war, hielt es
nicht fiir einen Raub (,harpagmos‘), Gott gleich zu sein, sondern entiduBerte
sich selbst und nahm Knechtsgestalt an, ward den Menschen gleich und der Er-
scheinung nach als Mensch erkannt. Er erniedrigte sich selbst und ward gehor-
sam bis zum Tode, ja zum Tode am Kreuz" (V. 6-8). Wir haben im griechischen
Originaltext den gleichen Begriff, der in anderem Zusammenhang fiir ,,Ent-
riickung® gebraucht wird: ,,Raub®. Man hat viel dariiber geritselt, was dieser
Vers bedeutet. Denn logischerweise braucht Gottes Sohn nicht seine Gottheit
zu rauben. Wohl aber wissen wir aus der Heiligen Schrift von einem anderen,
der sie an sich reiBen wollte, dem Teufel: Er forderte Jesus Christus wihrend
der Versuchung in der Wiiste auf, ihn anzubeten (Mt. 4,9; Lk. 4,7). Einige
Ausleger? sind der Auffassung, dal} die Aussage: ,,Der Gottessohn hielt es nicht
fiir einen Raub, Gott gleich zu sein, auf einen Vorgang vor der Erschaffung des
Universums hinweist. Auch wird darauf aufmerksam gemacht: Dem Christus-
psalm geht eine ethische Ermahnung voraus. Sie beginnt mit den Worten: ,,Tut
nichts aus Eigennutz oder um eitler Ehre willen, sondern in Demut achte einer
den andern hoher als sich selbst, und ein jeder sehe nicht auf das Seine, sondern
auch auf das, was dem andern dient. Seid so unter euch gesinnt, wie Jesus Chri-
stus auch war* (V. 2-5). Und er endet: ,,Also, meine Lieben ... schaffet, daf ihr
selig werdet, mit Furcht und Zittern. Denn Gott ist‘s, der in euch wirkt beides,
das Wollen und das Vollbringen, nach seinem Wohlgefallen. Tut alles ohne
Murren und ohne Zweifel ..** (V. 12-14). So wird der Herr den Glaubenden als
Vorbild geschildert: Wenn der Erloser bereit war, um unserer Seligkeit willen
auf seine gottliche Herrlichkeit zu verzichten, dann sollte es unter seinen Nach-
folgern keine Auseinandersetzungen um Ruhm und eitle Ehre geben. Nachdem
der Christus Gottes sein Heilandswerk vollbracht hat, kehrt er in die gottliche
Sphére zuriick: Er wird entriickt, indem er auffihrt ,,iiber alle Himmel* (Eph.
4,10). Gottvater gibt ihm den Namen , Kyrios®, , Herr*; er regiert iiber das ge-
samte All. So sagt er: ,,Mir ist gegeben alle Gewalt im Himmel und auf Erden*
(Mt. 28,18). Das bedeutet, wenn man so will, eine Aufgabenverteilung inner-

2 G. Heinzelmann, Der Brief an die Philipper, in: NTD, Bd. 8, Géttingen 51949, S. 92.
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halb der heiligen Trinitét, die bis zur endgiiltigen Vernichtung des Todes andau-
ert, d.h. bis zur Erschaffung der neuen Welt. Dann wird Gott ,.alles in allem™
sein (1. Kor. 15,28).

Bei der Entriickung Henochs, aber auch des Propheten Elia, haben wir es
mit alttestamentlichen Frommen zu tun, die nicht durch das Tor des Todes
muBten, um ins ewige Leben zu gelangen. Das unterscheidet sie von anderen —
z. B. dem Konig David oder den Aposteln Jesu — die sterben, zum Teil den
Meirtyrertod erleiden muBten. Wir finden in den alt- bzw. neutestamentlichen
Schriften keinen Hinweis darauf, weshalb gerade diese zwei Genannten hier
Ausnahmen bilden. Es ist offensichtlich, daB nicht deren besondere ,,Verdien-
ste* dafiir ausschlaggebend waren, sondern allein die freie Barmherzigkeit des
Herrn. Henoch wird Hebr. 11,5 als Beispiel festen Glaubens angefiihrt.

Im Gegensatz zu den Entriickungen des Philippus von einem Ort zum an-
deren und der zeitweisen Hinwegnahme des Paulus in den Himmel und das Pa-
radies haben wir es 1. Thess. 4,17 mit der endgiiltigen Aufnahme der Glauben-
den in die Ewigkeit zu tun. Sie geschieht am Jiingsten Tag und entspricht dem
Urteil, das der Weltenrichter Jesus Christus bei seiner Wiederkehr an denjeni-
gen vollzieht, die auf ihn ihr volles Vertrauen gesetzt haben: ,, Kommt her, ihr
Gesegneten meines Vaters, ererbt das Reich, das euch bereitet ist von Anbeginn
der Welt* (Mt. 25,34). Hinsichtlich der Seligkeit machen die neutestamentli-
chen Schriften keinen Unterschied zwischen denen, die beim Wiederkommen
des Gottessohns noch in dieser Zeit leben, und denen, die vorher den irdischen
Tod erlitten hatten.

Zusammenfassend konnen wir feststellen: Die Entriickung ist ein gottlicher
Akt, durch den die Glaubenden zeitweise oder, wie Paulus im 1. Thessaloni-
cherbrief erliiutert, endgiiltig aus dieser vergehenden Welt genommen und in
seine Herrlichkeit iiberfiihrt werden. Mit dem Begriff wird die Riickkehr des
Erlosers Jesus Christus nach seiner Auferstehung in den gottlichen Bereich be-
schrieben; beim Evangelisten Philippus handelt es sich um eine vom Heiligen
Geist bewirkte Ortsverdnderung.

Der Tod

Was ist nach den Aussagen der Heiligen Schrift der Tod? Die Frage mag be-
fremden. Denn wir haben von dem, was man darunter versteht, klare Vorstel-
lungen. So beziehen wir den Begriff auf den biologischen Tod, und entspre-
chend tibertragen wir dies Verstdndnis auf die biblischen Aussagen, in denen
davon die Rede ist. Schon die Aufforderung des Apostels sollte uns da stutzig
machen: ,,Wach auf, der du schlifst, und steh auf von den Toten, so wird dich
Christus erleuchten (Eph. 5,14). Oder: Tot ist, wer in Siinden und Ubertretun-
gen existiert (Eph. 2,1). So gibt es nicht nur einen irdischen Tod, wie er unserer
Erfahrung entspricht. Vielmehr meint Gottes Wort vor allem den geistlichen
Tod, d. h. das Verhiltnis des Unglaubens gegeniiber der heiligen Trinitéit. Ge-
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nau das ist es, was unter .,Stinde® zu verstehen ist: Die Herkunft des deutschen
Worts ist nicht mit Sicherheit auszumachen, doch steckt darin wohl das Verb
,sondern®, ,,absondern. Seit dem Siindenfall sind die Menschen von ihrem
Schopfer getrennt; sie konnen ihn nur da wahrnehmen, wo er sich zu erkennen
gibt, und sie sind nicht in der Lage, seinem Willen zu entsprechen. Anders aus-
gedriickt: Wir sind geistlich tot, und das hat unseren biologischen Tod zur Fol-
ge: ,,Der Tod ist der Siinde Sold** (Rém. 6,23). Wir erfahren diesen ,,Sold* da-
durch, daB wir alle verginglich sind; wer in seinem irdischen Leben im Zustand
der Gottesferne verharrt, wird vom anderen Tod erteilt, namlich der ewigen
Verurteilung durch den Weltenrichter: ,,Geht weg von mir, ihr Verfluchten, in
das ewige Feuer, das bereitet ist dem Teufel und seinen Engeln* (Mt. 25,41).
Die Offenbarung des Johannes bezeichnet dies als den ,zweiten Tod*
(20,6.14).

Seit Adams Fall miissen alle wieder zur Erde werden, von der sie genom-
men sind (1. Mose 3,19). Der irdische Tod ist Folge des Ungehorsams gegen-
iiber Gott, also — um es so auszudriicken — des geistlichen Todes. Wir meinen
von unserer Erfahrung her, daB es sich beim Sterben um eine typische Gesetz-
miBigkeit handle: Alles sei vom Werden und Vergehen bestimmt. Mehr noch:
Seit dem Siindenfall der ersten Menschen erhilt irdisches Leben sich durch das
Téten anderer Geschopfe (Pflanzen, Tiere usw.). Das verdeutlichen die bibli-
schen Aussagen, daB der Tod gerade nicht natiirlich, sondern widernatiirlich ist:
Der Allmichtige hat das All nicht erschaffen, damit es vergeht, sondern er 148t
alles Geschaffene vergehen, weil der Mensch sich gegen ihn aufgelehnt hat.
Der Tod ist Strafe, und das betrifft sowohl das irdische Sterben als auch den
,,anderen Tod*, d. h. das ewige Verderben.

Hinsichtlich der Bewertung des Sterbens und Vergehens machen sich bei
verschiedenen modernen Auslegern® Einfliisse des Evolutionismus bemerkbar.
Dann wird etwa die Auffassung vertreten, daB der irdische Tod bereits bei der
Erschaffung der Welt vorgesehen war und damit unabhéngig vom Siindenfall
zu den ,,Ordnungen® gehirte, nach denen das All ablduft. Es ist nun ein weite-
rer Schritt, wenn man schlieBt: Der Tod sei das Ende jeder Existenz, er bedeute
die totale Ausléschung des individuellen Lebens. So zitiert Paulus jenen ober-
flichlichen Aberglauben, von dem schon der Prophet Jesaja spricht (22,13):
,LaBt uns essen und trinken; denn morgen sind wir tot” (1. Kor. 15,32). Diese
Uberzeugung ist auch in unseren Tagen weit verbreitet: Fiir den, der tot ist, sei
alles vorbei, er sei ins Nichts aufgelost.

Eine weitere Abirrung von den biblischen Aussagen stellt die Auffassung
dar, daB sich die Auferstehungshoffnung unter dem Einflub etwa des Parsis-

3 Z.B. gibt es nach Paul Althaus in der Theologie der Bibel ,.eine Linie, auf welcher der Tod of-
fenbar als urspriing]iche Ordnung Gottes verstanden wird ... Der Tod ist ... Ur-Ordnung des
Schapfers* (RGG~, VI. Bd., Tiibingen 1962, col. 911f unter: Tod und Totenreich IV. Dogma-
tik).
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mus* erst im Lauf der Zeit entwickelt habe, also urspriinglich gar nicht vorhan-
den gewesen sei. Der Fehler dieser und dhnlicher Behauptungen liegt darin,
daB zwischen einer Entwicklung und einer Entfaltung nicht unterschieden
wird: Hier wird unter ,,Entwicklung® oder ,.Evolution* ein Fortschritt religio-
sen Verstindnisses durch Aufnahme neuer zusitzlicher Elemente verstanden;
mit dem Begriff ,,Entfaltung dagegen wird ausgedriickt, daB das von Anfang
an Vorhandene im Lauf der Zeit immer deutlicher hervortritt, ohne dafl neue be-
ziehungsweise andersgeartete Gedanken und Vorstellungen hinzukommen.
Eine derartige Entfaltung ldRt sich in den biblischen Texten feststellen; eine
Entwicklung des Christentums durch Hinzunahme auBerchristlicher Elemente
dagegen nicht.

Im Zentrum der neutestamentlichen Texte steht der Tod Jesu Christi; dieser
ist die Grundlage des Heilsgeschehens. Deshalb befinden sich die Aussagen,
die sich darauf beziehen, meistens im Zusammenhang mit der Auferstehung
des Gottessohnes, mit der Rechtfertigung und dem neuen Leben der Glauben-
den. So stellt zum Beispiel Paulus den Verursacher des Todes, Adam, dem
Uberwinder des Todes, Jesus Christus, gegeniiber: ,,Wenn wegen der Siinde des
Einen der Tod geherrscht hat durch den Einen, um wieviel mehr werden die,
welche die Fiille der Gnade und der Gabe der Gerechtigkeit empfangen, herr-
schen im Leben durch den Einen, Jesus Christus. Wie nun durch die Siinde des
Einen die Verdammnis tiber alle Menschen gekommen ist, so ist auch durch die
Gerechtigkeit des Einen fiir alle Menschen die Rechtfertigung gekommen, die
zum Leben fiihrt. Denn wie durch den Ungehorsam des einen Menschen die
Vielen zu Siindern geworden sind, so werden auch durch den Gehorsam des Ei-
nen die Vielen zu Gerechten* (Rom. 5,17ff). Vom Erléser wird bekannt: Er
,,ward gehorsam bis zum Tode, ja zum Tode am Kreuz™ (Phil. 2,8). Auf diese
Weise hat der himmlische Vater seinen Sohn ,.fiir uns zur Siinde gemacht, da-
mit wir in ihm die Gerechtigkeit wiirden, die vor Gott gilt* (2. Kor. 5,21).

Zusammenfassend konnen wir im Anklang an Rém. 6,23 sagen: Jesus Chri-
stus hat durch sein Sterben den Sold bezahlt, der fiir unsere Siinde fillig ist; da-
fiir hat er, der ohne Siinde ist (Joh. 8,46; Hebr. 4,15), uns seine Gerechtigkeit
und damit den Zugang zum ewigen Leben bewirkt. Dies Leben ist jedem ga-
rantiert, der sich auf den Erléser verldBt, und das bedeutet: Er hat in Christus
den Tod iiberwunden; er hat das Leben. Von uns aus sind wir nur in der Lage,
Werke zu tun, die vor dem Allmichtigen nicht bestehen kénnen; deshalb sind
wir dem Tod verfallen. Das Leben, auf das wir uns im Glauben verlassen, ist

4 Vgl. Bo Reicke, Iran IV. Iranische Religion, Judentum und Urchristentum (RGGa, III. Bd., Tii-
bingen 1959, col. 881f). Hier nennt er besonders Stave, Soderblom und Bousset. L. Coenen
vermutet einen Zusammenhang zwischen der jiidischen Apokalyptik und der ,.iranischen Re-
ligion* (Theol. Begriffslexikon zum Neuen Testament, Wuppertal 1965, S. 44 unter: ,,Aufer-
stehung®). W. Ch. Robinson meint: ,Die A slehre kann als ein inner-isr, Erzeugnis betrachtet
werden, doch es ist sehr wahrscheinlich, daB3 fremde Einfliisse (Iran) der isr. Lehre einzelne
Formen und Farben verliehen haben* (Biblisch-Historisches Handwérterbuch, Géttingen
1962, 1. Bd. col 149f).



24 Hans-Lutz Poetsch

Geschenk. Es ist nicht verdient, sondern eine uns verliechene Gabe. Weil dem
so ist, rechnet der Weltenrichter den Glaubenden die guten Werke an, die sie
getan haben; den Verlorenen dagegen wird angelastet, was sie zu tun unterlas-
sen haben (Mt. 25,32ff).

Im Hohepriesterlichen Gebet beschreibt Christus die Seinen: ,,Sie sind
nicht von der Welt, wie auch ich nicht von der Welt bin** (Joh. 17,16). Dadurch,
daB sie auf ihn vertrauen, sind sie aus der Verginglichkeit der gefallenen
Schopfung herausgerissen; von ihnen gilt, daB ,,weder Tod noch Leben ... uns
scheiden kann von der Liebe Gottes, die in Christus Jesus ist, unserm Herrn
(Rom. 8,38f).

Die Toten in Christus

Der irdische Tod ist Folge des geistlichen Todes, mit dem die Absonderung
des Siinders von Gott bezeichnet wird. Der Herr Jesus Christus hat alle, die auf
ihn ihre Zuversicht setzen, aus dem geistlichen Tod zum geistlichen Leben ge-
fiihrt, ,,auf daf alle, die an ihn glauben, nicht verloren werden, sondern das ewi-
ge Leben haben* (Joh. 3,16). Damit ist der irdische Tod nicht beseitigt: Von
Ausnahmen abgesehen (Henoch, Elia) miissen wir alle sterben.

Doch der irdische Tod ist entmachtet; er ist zum Durchgangstor in die
Ewigkeit geworden. So kann etwa Paulus an seine Gemeinde schreiben: ,,Ich
habe Lust, aus dieser Welt zu scheiden — das heil3t zu sterben — und bei Christus
zu sein, was auch viel besser wire (Phil. 1,23). Das bedeutet, um es in moder-
nen Worten auszudriicken: Wer wie wir noch nicht gestorben ist, der existiert
in einer anderen Seinsweise als der Verstorbene; beide christliche Gruppen
bleiben jedoch in dem einen Reich Christi verbunden, von dem gilt, daB} es
nicht von dieser Welt ist (Joh. 8,36). Es ist bedauerlich, daB uns diese unauflos-
liche Verbundenheit so wenig bewult ist; im Unterschied dazu wird etwa vom
romisch-katholischen Priester gesagt: Selbst wenn er auf dem Nordpol ganz al-
lein seinen Gottesdienst hielte, wiilite er sich doch von der Gemeinschaft der
Seligen umgeben und mit ihr auf das engste vereint.

Das gilt von den ,, Toten, die in Christus entschlafen sind* (1. Thess. 4,16):
Sie leben bereits vor ihrer Auferstehung mit Christus. Aber leben sie tatsich-
lich? In der Theologie ist — leider — viel dariiber spekuliert worden. Die einen
meinen, der Tod sei total, das heift nicht nur der Leib, sondern auch die Seele
des Menschen stiirbe. Einige® meinen, vom griechischen Philosophen Platon
stamme die Lehre, daB} die Seele nach dem Tod weiterlebt.

5 ,.Die platonisch-aristotelische Lehre von der Unsterblichkeit der Seele wird gegenwiirtig vor
allem noch in der rémisch-katholischen Theologie vertreten. ... Im Zuge des anthrophologi-
schen Kahlschlags der evangelischen Theologie nach und seit dem 1. Weltkrieg verwarf man
die Unsterblichkeit der Seele nicht nur in ihrer platonischen, sondern in jeder Form... Typi-
sche Vertreter dieser totalen Eschatologie sind u. a. Barth, Elert, de Pury” (H. G. Péhimann,
Abrils der Dogmatik, Giitersloh 1973, S. 289f).
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Dagegen halten wir das Wort Jesu: ,,Fiirchtet euch nicht vor denen, die den
Leib téten, doch die Seele nicht téten kénnen; fiirchtet euch aber viel mehr vor
dem, der Leib und Seele verderben kann in der Holle® (Mt. 10,28 vgl. Mk.
9.48: ,....wo ihr Wurm nicht stirbt und das Feuer nicht verloscht* — eine Fest-
stellung, die wir bereits in Jes. 66,24 finden). Auch sei auf Offb. 6,9ff hinge-
wiesen: Hier ist die Rede von den Seelen derer, die in Gottes Bereich am Altar
stehen und fragen, weshalb der Herr nicht seine Mirtyrer jetzt riicht; ihnen wird
ein weilles Kleid gegeben und erklirt, daR sie noch eine kleine Zeit warten
miissen, bis die Zahl der um Christi willen Leidenden voll ist. Demnach kann
von einem Sterben der menschlichen Seele® nicht gesprochen werden.

Wenn in der antiken Philosophie wie auch in verschiedenen Weltreligionen
ein Fortleben der Seele nach dem Tod gelehrt wird, dann mag das mit der so
genannten ,,natiirlichen Gotteserkenntnis* zu tun haben (vgl. R6m. 1,19ff). Da-
gegen widerspricht Platon eindeutig der Moglichkeit, da3 der Mensch leiblich
aufersteht; im Gegenteil sieht er in der Vernichtung des Kérpers eine Befreiung
der menschlichen Seele, die nun in der Lage sei, in das Géttliche zuriickzu-
kehren. Beziiglich des Berichts der Offenbarung sei angemerkt, daf sie sich in
vielen Bildern und Symbolen ausdriickt, was bis in Zahlenangaben hinein der
Fall ist. Wenn den Seelen der verstorbenen Miirtyrer weife Gewénder gegeben
werden, bedeutet dies nicht, daR sie bereits Ieiblich erstanden sind; vielmehr
wird ihnen bestitigt, da sie reingewaschen und um Christi willen unschuldig
gemacht sind — Jesaja spricht hier von der Bekleidung mit dem ,,Rock der Ge-
rechtigkeit™ und den ,,Kleidern des Heils* (61,10). Jedenfalls gilt, was Christus
den Juden vorhilt: ,,Habt ihr denn nicht gelesen von der Auferstehung der To-
ten, was euch gesagt ist von Gott, der da spricht (2. Mose 3,8): Ich bin der Gott
Abrahams und der Gott Isaaks und der Gott Jakobs? Gott ist nicht ein Gott der
Toten, sondern der Lebenden‘* (Mt. 22,3 1f).

Mann kann in diesem Zusammenhang auf eine weitere Aussage der Bibel
hinweisen: Von der Totenbeschwdérerin zu Endor wird berichtet, die auf Drin-
gen des ratlosen Saul den verstorbenen Hohepriester Samuel herausruft. Der
Prophet fragt: ,,Warum hast du meine Ruhe gestort, daB du mich heraufsteigen
1af3t? Und er sagt dem Konig seinen Untergang und Tod am nichsten Tag vor-
aus (1. Sam. 28). Bei der Verkldrung Jesu auf dem Berg Tabor erschienen Mose
und Elia, die mit dem Herrn redeten (Mt. 17,3); als der Fiihrer des Volkes Israel

6 Das griechische ,psychee® wird von Martin Luther mit ,,Seele iibersetzt; seine Bedeutung ist
vielseitig. So bezeichnet es den Sitz des Lebens, doch auch das Leben selbst (Mk. 8,35 u. a.).
Was mit dem Begriff ausgedriickt wird, geht jeweils aus dem Kontext hervor. Deswegen it
sich vom Terminus allein nicht folger, ob die Seele mit dem Leib stirbt; wohl aber ist sie und
nicht nur der Leib dem géttlichen Gericht verfallen; insofern betrifft der Tod auch sie. H. G.
Péhimann macht zugleich gegen die ,,Ganztodthese* deutlich: ,,Gott vernichtet nicht im Tod
seine (sc. des Menschen) Seele, sondern er ,fordert* sie von ihm (Lk. 12,20); es ist dem Men-
schen nicht ,gesetzt* ,zu sterben®, danach das Nichts, sondern zu sterben, ,danach das Gericht*
(Hebr. 9,27). Sein Leib wird getétet, nicht seine Seele (Mt. 10,28), sein Leib stirbt, nicht er
selbst. Im Tode versinkt er nicht ins Nichts, sondern er ist ,bei Christus’ (Phil. 1,23), von des-
sen Liebe ihn selbst der Tod nicht trennen kann (Rom. 6,38f; 14,8)* (aaO S. 292).



26 Hans-Lutz Poetsch

durch die Wiiste starb, wurde er von Gott selbst begraben (5. Mose 34,5f). Zu
den wunderbaren Erscheinungen beim Tod des Gottessohns am Kreuz gehort:
»Die Griiber taten sich auf, und viele Leiber der entschlafenen Heiligen standen
auf und gingen aus den Gribern nach seiner Auferstehung und kamen in die
heilige Stadt und erschienen vielen (Mt. 27,62f). Um es gleich zu sagen: Man
hat viele Versuche seitens der Ausleger unternommen, diese Stellen zu deuten,
doch keine Erkldrung ist erschopfend. So haben wir diese Berichte einfach zur
Kenntnis zu nehmen und auch dann stehen zu lassen, wenn wir sie nicht begrei-
fen. Eins aber wird deutlich: Es gibt wohl ein Ersterben des Korpers, den der
Allmiichtige in Ausnahmefillen wieder lebend erscheinen 148t; von einem Tod
der Seele jedoch ist in der Bibel nirgends die Rede.

Endlich seien die Totenerweckungen erwihnt: Der Herr Christus rief den
Lazarus (Joh. 11,43), den Jiingling zu Nain (Lk. 7,15f) und andere ins Leben
zuriick, und in seiner Vollmacht wirkten die Apostel ihnliches (zum Beispiel
Apg. 9,361f). Damit wird die Herrschaft Christi iiber den Tod demonstriert; es
handelt sich jedoch jeweils um eine Totenerweckung ins irdische Leben und
nicht um die Auferstehung zur Ewigkeit: Alle die ins Leben Zuriickgerufenen
miissen wieder sterben, um erst am Ende der Tage aufzuerstehen, wenn der
Gottessohn zum Endgericht erscheint.

Es ist die entscheidende Botschaft des Christentums: Der Erloser und Herr
hat den Tod iiberwunden und das Leben gebracht, indem er sich selbst fiir uns
in den Tod gegeben hat und auferstanden ist. So ist er ,,der Erstling* geworden
(L. Kor. 15,20), durch ihn ,,werden sie alle lebendig gemacht werden** (V. 22).

Von der Auferstehung der Toten

In seinem 1. Brief an die Korinther fiihrt Paulus aus: ,,In Christus werden
sie alle lebendig gemacht werden. Ein jeder aber in seiner Ordnung: als Erst-
ling Christus; danach, wenn er kommen wird, die, die Christus angehoren; da-
nach das Ende, wenn er das Reich Gott, dem Vater, iibergeben wird, nachdem
er alle Herrschaft und alle Gewalt vernichtet hat* (1. Kor. 15,22ff). Hier ist von
Christus als dem Sieger die Rede, an dem die Seinen Anteil haben; dies kommt
auch darin zum Ausdruck, daB sie bei der Wiederkehr Christi zum Gericht als
erste auferweckt werden.

Bis in die Gegenwart hinein wird in den tonangebenden theologischen
Schulen eine Entwicklung des christlichen Glaubens angenommen, was beson-
ders das Verhiltnis von Altem und Neuem Testament zueinander betrifft. So
wird die Meinung vertreten, daB es eigentlich im Gottesvolk Israel des Alten
Bundes lange Zeit keine Auferstehungshoffnung gegeben habe. Damit hiingt
die Auffassung zusammen, daf die Kirche erst mit dem Pfingstereignis beginnt
und man deshalb Israel einen Sonderweg zugestehen miisse, was die Versoh-
nung mit Gott und die Seligkeit betrifft.
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Dem ist nachdriicklich zu widersprechen. Es ist mehrfach darauf hingewie-
sen worden: Wiirden wir alle alttestamentlichen Zitate und direkten Bezugnah-
men aus den neutestamentlichen Schriften streichen, dann bliebe nur ein gerin-
ger Rest an Text iibrig. Und wenn wir bedenken, daf3 die alttestamentlichen Bii-
cher die Bibel der ersten Christenheit waren, dann ist zu fragen, wie sie daraus
ihren Glauben schopfen konnten. Vielmehr mufl mit den theologischen Vitern
betont werden: Das Verhiltnis des Alten zum Neuen Testament ist das von
Weissagung und Erfiillung; insofern kann man — wie schon gesagt — von einer
Entfaltung der bereits im Alten Testament enthaltenen Glaubenswahrheiten
sprechen, nicht aber von etwas vollig Neuem. Das betrifft auch die Aussagen
iiber die Auferstehung der Verstorbenen. Hiob 19,25f heiBt es nach der Uber-
setzung Martin Luthers: ,Ich weil}, dall mein Erléser lebt, und er wird mich
hernach aus der Erde auferwecken. Und werde danach mit dieser meiner Haut
umgeben werden und werde in meinem Fleisch Gott sehen.* Die Revision der
Lutherbibel von 1984 hat den Text dieser Stelle nahezu in ihr Gegenteil ver-
kehrt, aber nicht gewagt, die Originaliibersetzung des Reformators verschwin-
den zu lassen; sie bringt diese deshalb als FuBnote. Entscheidend sind die he-
brdischen Worte ‘mi’bsari eachsae aeloha‘. Das Verhiltniswort oder die Pri-
position ‘min‘ kann sehr unterschiedlich ins Deutsche iibertragen werden;
Luther verwendet ihre Grundbedeutung, also wortlich: ,,Aus meinem Fleisch
heraus werde ich Gott sehen.* Das aber belegt das Wissen um die Auferstehung
des Leibes im Alten Testament. Nun ist unbekannt, wann Hiob gelebt hat; eini-
ge nehmen die Zeit der Patriarchen an’, andere die Zeit Moses usw. Die ilteren
Ausleger sind sich darin einig, daB das in dichterischer Form abgefaite Buch
von Salomo (965-926 v. Chr.) niedergeschrieben wurde. — Der Prophet Jesaja
(ca. 758-695 v. Chr.) weissagte iiber Israel: ,,Aber deine Toten werden leben,
deine Leichname werden auferstehen® (26,19). Hesekiel (ca. 597-575 v. Chr.)
sieht in einer Vision die Auferstehung der Leiber (37), und Daniel (ca. 600-520
v. Chr.) weissagt: ,,Viele, die unter der Erde schlafen, werden aufwachen, die
einen zum ewigen Leben, die anderen zu ewiger Schmach und Schande®
12,2y

Es braucht nicht besonders nachgewiesen zu werden, dafl das Neue Testa-
ment eindeutig die Auferstehung der Toten feststellt. Fiir den Kérper bedeutet
dies, daB er ,,verklirt” sein wird — wir wiirden heute sagen: verherrlicht. Da von
Theologen gefragt wurde, wie das bei denen vor sich geht, die zum Zeitpunkt
der Wiederkuntt Christi leben, mag darauf eingegangen werden.

7 Wilhelm Moéller (Grundrif fiir alttestamentliche Einleitung, Berlin 1958, S. 295f) ordnet das
Buch in die nachmosaische Zeit, Sellin/Rost (Einleitung in das Alte Tesament, Berlin 1949, S.
197) in die Zeit um 500 v. Chr.; nach einem Leitfaden fiir Vorlesungen iiber die ,Einleitung in
das Alte Testament" der amerikanisch-lutherischen Missouri-Synode (St. Louis, MO 1928, S.
47f) hielten ,,manche Rabbiner, Kirchenviiter und spitere Ausleger ... das Buch fiir das ilteste
im Kanon und legten es in die vormosaische Periode, andere (Origenes, Hieronymus, Seb.
Schmidt, Carpzov, in neuerer Zeit Ebrard und Stosch) in die mosaische Zeit und hielten Hiob
selbst oder Moses fiir den Verfasser.*
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Johannes schreibt: ,,Wir sind schon Gottes Kinder; es ist aber noch nicht of-
fenbar geworden, was wir sein werden. Wir wissen aber: Wenn es offenbar
wird, werden wir ihm gleich sein; denn wir werden ihn sehen, wie er ist™ (1.
Joh. 3,2f). Dieser Satz nimmt das Bekenntnis des Hiob auf: ,,... und werde in
meinem Fleisch Gott sehen.* Paulus erwihnt mehrfach den verklarten Korper:
,.Der Herr ist der Geist, wo aber der Geist des Herrn ist, da ist Freiheit. Nun
aber schauen wir alle mit aufgedecktem Angesicht die Herrlichkeit des Herrn
wie in einem Spiegel, und wir werden verklért in sein Bild von einer Herrlich-
keit zur anderen von dem Herrn, der der Geist ist™ (2. Kor. 3,17f). An anderer
Stelle schreibt er: ,,Unser Biirgerrecht ist im Himmel; woher wir auch erwarten
den Heiland, der alle Dinge untertan machen kann® (Phil. 3,20f). Es ist Chri-
stus, von dessen verkldrtem Koérper in den Evangelien die Rede ist: ,,Sein An-
gesicht leuchtete wie die Sonne, und seine Kleider wurden weil wie das Licht*
(Mt. 17,2): ,,seine Kleider wurden hell und sehr weil}, wie sie kein Bleicher auf
Erden so weill machen kann* (Mk. 9,3); ,.das Aussehen seines Angesichts wur-
de anders, und sein Gewand wurde weil3 und glianzte” (Lk. 9,29). Lukas berich-
tet zusitzlich von Mose und Elia, die mit dem verherrlichten Jesus reden: ,,Sie
erschienen verklirt (9,11). Wir kénnen aus diesen Beschreibungen entneh-
men: Christus wurde, solange er sein Heilswerk auf Erden tat, von seiner dufe-
ren Erscheinung her nicht als der wahre Gott erkannt, sondern blieb in seiner
Knechtsgestalt verhiillt, obwohl er ohne Siinde ist. Die einzige Ausnahme ha-
ben wir bei seiner Verkldrung auf dem Berg Tabor, abgesehen von den Begeg-
nungen mit seinen Jiingern nach seiner Auferstehung. Wenn es bei Paulus
heift, daBl wir nach unserer Auferstehung ,,ihm gleich sein werden*, dann kann
das an Mose und Elia deutlich werden, die Jesus begegneten und mit ihm spra-
chen: Sie waren nicht stindlos, solange sie in diesem Leben standen; jedoch in
der Ewigkeit sind sie durch Wirkung des Gottesgeistes von der Herrschaft der
Siinde befreit, so dal dies sich sogar auf ihre duBere Erscheinung auswirkt.

Der Apostel Paulus gibt den Korinthern eine ausfiihrliche Schilderung: ,,Es
konnte aber jemand fragen: Wie werden die Toten auferstehen, und mit was fiir
einem Leib werden sie kommen? Du Narr: Was du sést, wird nicht lebendig,
wenn es nicht stirbt. Und was du sist, ist ja nicht der Leib, der werden soll, son-
dern ein bloBes Korn, sei es von Weizen oder etwas anderem. Gott aber gibt
ihm seinen Leib, wie er will, einem jeden Samen seinen eigenen Leib ... So
auch die Auferstehung der Toten. Es wird gesiit verweslich und auferstehen un-
verweslich. Es wird gesit in Niedrigkeit und wird auferstehen in Herrlichkeit.
Es wird gesiit in Armseligkeit und wird auferstehen in Kraft. Es wird gesit ein
natiirlicher Leib und wird auferstehen ein geistlicher Leib ...« (1. Kor. 15,35ff).
Um es genauer zu erldutern: Gott schuf den Menschen zu seinem Bild, seit des-
sen Fall aber unterliegt alles der Vergénglichkeit, es muB sterben. Dies ist je-
doch nicht das letzte Wort des Allmichtigen. Durch das Siihneopfer seines
Sohnes hat er uns erlost; dieser ist als ,letzter Adam® der ,,Geist, der lebendig
macht® (Vers 45). Das neue, durch den Geist erzeugte Leben tréigt nicht mehr
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die Ziige und Spuren des alten: Es ist eine Neuschopfung, in dem die Siinde
nicht mehr vorhanden ist und deshalb auch nicht deren Folgen wie Leid,
Schmerz, Verzweiflung, Krankheit und Tod — mit einem Wort: Der auferstan-
dene Christ hat einen verklirten oder verherrlichten Korper, und der Begriff
Leib* schlieBt hier seinen Geist und seine Seele ein.

Nun schreibt Paulus, dal diejenigen, die zur Zeit der Wiederkehr Christi
,leben und iibrig bleiben®, zugleich mit den Auferweckten entriickt werden;
auf sie trifft damit der Vergleich mit dem Samenkorn nicht zu, das erstirbt, da-
mit ein neuer, geistlicher Leib hervorgeht. Aus den an die Thessalonicher ge-
schriebenen Sitzen ist zu erkennen, dafl das Wie dieses Ereignisses den Apostel
in diesem Zusammenhang nicht interessiert: Er will nur klarmachen, daB zwi-
schen den vor dem Wiederkommen Christi Entschlafenen und den zu diesem
Zeitpunkt Lebenden, die an Christus glauben, kein Unterschied besteht, sie
werden alle die ewige Herrlichkeit ererben. Keinen Zweifel gibt es im iibrigen
darin, daB der Kérper eines jeden vom Gottesgeist verkldrt werden kann, ob er
nun gestorben war oder noch lebt. Paulus schreibt (1. Kor. 15,51f): ,,Wir wer-
den nicht alle entschlafen, wir werden aber alle verwandelt werden . . die Toten
werden auferstehen unverweslich, und wir werden verwandelt werden.*

Auf ein Letztes soll hingewiesen werden: Wir werden ,,auf den Wolken in
die Luft entriickt werden dem Herrn entgegen; und so werden wir bei dem
Herrn sein allezeit” (1. Thess. 4,17). Ausleger® weisen darauf hin, daB die ge-
nannten Wolken als Triger der dem Herrn Entgegenkommenden zu verstehen
sind; entsprechender ist wohl die Beobachtung, dafi es sich hier um den Be-
reich Gottes handelt, der seinem alttestamentlichen Volk in einer Wolkenséule
erschien (z. B. 2. Mose 13,21; 33,9; auch Dan. 7.13). Das griechische Wort, das
die Begegnung mit dem wiederkommenden Christus ausdriickt (,apantaesis®),
wird als Beschreibung der feierlichen Einholung einer offiziellen Perstnlich-
keit verwendet; es ist also ein triumphaler Empfang, der dem Herrn von den
Seinen bereitet wird.

Das Weltbild

Wir haben die biblischen Aussagen iiber Tod und Leben und iiber die Ent-
riickung der Glaubenden bei der Wiederkehr Christi am Ende der Tage naher
betrachtet. Sie stehen in krassem Widerspruch zu dem, was wir von unserem
derzeitigen Weltbild her zu begreifen in der Lage sind. Wie soll in einer vom
Vergehen und Sterben geprigten Welt alles Leben wiedererstehen? Wie konnen
alle auf der Erdkugel gleichzeitig den wiederkommenden Herrn sehen? Ferner:
Wo kommt Christus her, wenn wir doch wissen, dall der Himmel voller Sterne
ist, von den Planeten angefangen bis zu unendlich fernen Galaxien? Und wohin

8 Fritz Rienecker, Sprachlicher Schliissel zum Griechischen Neuen Testament, Gielen-Basel

121966, zu 1. Thess. 4,17 (S. 482): .Begegnung, feierliche Einholung einer offiziellen Person-
lichkeit™.
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entriicken die Glaubenden: Was bedeutet es, wenn von einem Ort ,,iiber alle
Himmel* die Rede ist? Wir konnen auch auf biblische Aussagen selbst zu spre-
chen kommen: Einmal werden nach dem Thessalonicherbrief die Glaubenden
dem Herrn entgegengeriickt; an anderen Stellen heifit es, dal das himmlische
Jerusalem von oben herab auf die neue Erde herniederfiahrt (Offb. 21,2) — ist
darin nicht ein Widerspruch enthalten?

Alle derartigen Beobachtungen haben manchen dazu verleitet, Versuche zu
unternehmen, die biblischen Texte an die jeweils gingigen Vorstellungen anzu-
gleichen. Am bekanntesten geworden ist das ,.Entmythologisierungspro-
gramm* des friiheren Marburger Theologen Rudolf Bultmann?, der das Welt-
bild seiner Zeit zu einer Autoritit machte, von dem her vor allem im Neuen Te-
stament nur das Bestand haben sollte, was damit tibereinstimmt. Doch schon
vor ihm hat man sich bemiiht, der Bibel ein veraltetes Weltbild nachzuweisen,
nach dem derartige Aussagen in den biblischen Schriften, die heutzutage abge-
lehnt werden miifiten, damals durchaus moglich und passend gewesen sein sol-
len.

Der vor kurzem verstorbene Theologe Ernst Lerle ' hatte sich speziell mit
diesem Problem beschiftigt. Er hatte deutlich gemacht, daB die Bibel — wenn
die geschilderte Meinung stimmen wiirde — nicht ein, sondern mehrere Welt-
bilder enthalten miisse, angefangen von dem der Biicher Mose bis hin zum letz-
ten Buch der Heiligen Schrift. Das ist jedoch nicht der Fall: Die Bibel enthiilt
kein philosophisches, naturwissenschaftliches oder von anderen Wissenschaf-
ten erstelltes Weltbild; ihr Weltbild ist vielmehr theologisch. Es teilt ndmlich
mit, welches Bild der allméchtige Schopfer und Erhalter vom Universum hat.
Nicht unsere wechselnden Vorstellungen sind maBigebend, sondern allein das,
was Gott der Herr dariiber offenbart; er richtet sich in seinem Handeln danach
und nicht nach uns.

Es mag hilfreich sein, dariiber nachzudenken, wo denn die Grenzen unseres
Denk- und Erfahrungsvermogens liegen. Vor allem ist hier zweierlei zu nen-
nen: der Raum und die Zeit. Der Herr hat sie geschaffen. Wir sind an sie gebun-
den, und alles, was wir wahrzunehmen suchen, ist davon abhingig. So kénnen
wir uns eine Uberzeitlichkeit wie eine Uberrdumlichkeit nicht vorstellen, auch
wenn wir die begriffsmifig verwenden mogen. Gott ist an beide nicht gebun-
den; seine Allwissenheit, Allgegenwart und Ewigkeit sprengen unsere raum-
zeitlichen Gebundenheiten total.

9 R. Buitmann, Neues Testament und Mythologie, 1941, in der Sammlung Offenbarung und
Heilsgeschehen. J. S. Weiland: ,Die Situation von Bultmann glich der von David Friedrich
Strauf} ... die Kostbarkeiten zu retten oder die abgetragenen Kleider. Die Kostbarkeiten, das
ist fiir Bultmann das Kerygma ... und die abgetragenen Kleider, das ist das mythologische
Weltbild des Neuen Testaments, in dem uns das Kerygma iiberliefert ist” (Orientierung. Neue
Wege in der Theologie. Hamburg 1968, S. 56). Vgl. Giinter Haufe, Auf dem Wege zu einer
theologischen Hermeneutik des Neuen Testaments, in: Bericht von der Theologie, Berlin
1971, S. 59; H. J. Genthe, Mit den Augen der Forschung, Berlin 1976, S. 262f.

10 Ernst Lerle, Das Weltbild der Bibel, Berlin 1973.
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Wenn wir diesen Unterschied — um nicht zu sagen: Gegensatz — zwischen
dem Schépfer und uns herausstellen, dann bedeutet dies nicht, dal der Christ
sich iiber Raum und Zeit erheben miifte. Das kann er gar nicht, solange er hier
lebt. Wohl aber muf er sich davor hiiten, seine zeitlichen und rdumlichen Er-
fahrungen auf die heilige Dreieinigkeit anzuwenden und den Versuch zu ma-
chen, sie derartigen Ma@istdben zu unterwerfen.

Leben durch den Tod hindurch

In einer Antiphon aus dem 8. Jahrhundert!! heilt es: ,Media vita in morte*
(,,Jm Tode mitten im Leben®), und die Kirche singt entsprechend seit dem 15.
Jahrhundert: , Mitten wir im Leben sind mit demTod umfangen.“ Der Tod als
Folge und als Gottes Strafe {iber die durch Schuld des Menschen in Siinde ge-
fallene Welt hat alles derartig durchdrungen, daf selbst das irdische Leben sich
durch Vernichtung von Leben ernihrt und so bestehen kann. Es geht also nicht
nur darum, dall wir sterben miissen, sondern daB alles fortwihrend konkret im
Schatten des Todes existiert. Das war der mittelalterlichen Kirche anscheinend
viel bewuBter als der Gegenwart. Deshalb schligt sich der Dank fiir den Sieg
Christi iiber die umfassende Wirkung des Todes in ihren Chorilen auBerordent-
lich plastisch nieder. Der Hofkaplan Wipp'? (um 990-1048) der Kaiser Konrad
II. und Heinrich IIL. bringt das in seinen ‘victimae paschali laudes* (die Lob-
preisungen fiir das Passalamm in den Stundengebeten) mit den Worten zum
Ausdruck: ,.Es war ein wunderlich Krieg, da Tod und Leben rungen. Das Leben
behielt den Sieg, es hat den Tod verschlungen. Die Schrift hat verkiindet das,
wie ein Tod den andern fraf, ein Spott aus dem Tod ist worden* (Strophe 4 der
Ubersetzung Martin Luthers: ,,Christ lag in Todesbanden*). Mit seinem Leiden
und Sterben auf Golgatha hat der Gottessohn den Tod und seine verheerende
Gewalt vernichtet und alle, die auf ihn ihr Vertrauen setzen, zur herrlichen Zu-
kunft bei Gott befreit. So verstehen wir, was es heift, wenn die Entriickung der
Glaubenden als Hinwegnahme bezeichnet wird: als Raub aus den Fingen des
alles durchdringenden Todes in das geistgewirkte Leben mit dem Herrn, von
dem bereits Jesaja prophezeite, daB er der ,, Wunder-Rat, Gott-Held, Ewig-Va-
ter, Friedefiirst ist (9,5).

Wir sind eingeladen, im herzlichen Vertrauen anzunehmen, was uns in der
Heiligen Schrift tiber das Ende dieser Welt, das Wiederkommen Christi, die
Auferweckung der Toten und Entriickung der Glaubenden und die ewige Herr-
lichkeit offenbart wird. Dazu will der Herr uns durch seinen Geist fihig ma-
chen.

11 ELKG 309,1; EG 518,1.
12 ELKG 76.4; EG 101 4.



32

Dokumentation

Wir dokumentieren hier eine Thesenreihe, die das weiterhin aktuelle
Thema der sogen. modernen Bibeliibersetzungen und ihrer Methodik be-
handelt. Nachdem in dieser Zeitschrift bereits die ,,Gute Nachricht* (1997)
einer kritischen Priifung unterzogen wurde (Lutherische Beitrage 7, 2002,
Heft 3, S. 157-186), haben die hier zu Wort kommenden Theologen neben
der ,,Guten Nachricht* auch die insbesondere im evangelikalen und bapti-
stischen Lager verbreitete ,,Hoffnung fiir alle* ihrer kritischen Untersu-
chung zugrundegelegt. Beide Ubersetzungen unterscheiden sich in vielen
Dingen nur unwesentlich voneinander. Da uns das Thema auch konfessi-
onsiibergreifend und landeriibergreifend wichtig erscheint, bringen wir die
Baseler Thesen hier zum Abdruck. AW.

‘18 Thesen

zu den modernen Bibeliibersetzungen,
die den Anspruch groBerer Versténdlichkeit erheben,

,,Wenn ihr in meinem Worte bleibt, seid ihr wahrhaftig meine Jiinger, und
ihr werdet die Wahrheit erkennen, und die Wahrheit wird euch frei machen.
Johannes 8,31.32

1. Seit einer Generation verdringen moderne Bibeliibersetzungen die alten
aus dem Gebrauch. Dies geschieht zum Teil gegen den Willen der Herausgeber
— aber es geschieht. (Sie sind nicht nur ,,Einsteigerbibeln™, sondern weithin
auch ,,Verdriangerbibeln*™.)

2. Diese modernen Ubersetzungen versprechen eine groBere Verstind-
lichkeit bei gleichzeitiger inhaltlicher Treue. Der Anspruch, den sie erheben, ist
grof}: Sie ,,vereint die selbstverstindliche Treue zum Original mit dem Bemii-
hen um groBtmogliche Verstindlichkeit. Sie kann genauer als eine <wortliche»
Ubersetzung angeben, was die Aussage des Textes in einer bestimmten Stelle
ist“ (Nachwort ,,Gute Nachricht™ 1997). ,,Sie soll auf ihre Leser moglichst die
gleiche Wirkung haben, wie sie das Original auf die damaligen Leser hatte!*
(Einleitung ,,Hoffnung fiir alle* 2002).

3. In diesen modernen Bibelausgaben finden sich aber schwerwiegende

Umdeutungen, in denen natiirliche Gedanken das Bibelwort iiberlagern.
In ihnen wird anschaulich, daf ,,Wollen und Vollbringen* (Romer 7,19) nicht
dasselbe sind: die modernen Theorien fiithren nicht zu einer treuen, geduldigen
und kampfbereiten kirchlichen Praxis, sondern zu einem eigenwillig verengten
Verstdndnis dieser Praxis.
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4. Der Vergleich zwischen dem Bibeltext in den Ursprachen und den klas-
sischen Bibeliibersetzungen auf der einen und den modernen Bibeliiber-
setzungen auf der anderen Seite zeigt unter anderem:

a) An vielen Stellen, wo Gott die handelnde Person ist, nimmt der Mensch

diese Stellung ein.

b) Wichtige Dimensionen des Bibelwortes werden verdringt, wie die Hei-
ligkeit und die Herrschaft Gottes und die Knechtschaft seiner Erwéhlten.

¢) Der Leib wird einseitig negativ bewertet. Dal} Gott ins Fleisch gekom-
men ist und seine Gnade gerade den Leib umfangen und in Dienst neh-
men will, wird im Text oft unterdriickt.

d) Das Wort als Wort wird ersetzt durch die direkte Begegnung. Wo vom
Geschenk des Wortes, von Satzungen, Geboten, Weisungen die Rede ist,
wird dies ersetzt durch abstraktere Formeln, die eine unmittelbare Got-
tesbeziehung versprechen.

e) Wo der Glaube gefragt ist, wird dies mit einem Erkennen, Erfahren oder
Erleben gedeutet.

5. Darin spiegeln sich Vorstellungen und Erwartungen, die zu allen Zeiten
die Gemeinde Christi als naheliegende, aber irrefiihrende Meinungen begleitet
haben. Ungute Entwicklungen werden dadurch gefordert:

a) In den Gemeinden verbreitet sich ein Aktivismus. Die Glaubenden fiih-

len sich zu mehr Leistung gedriingt. Der Erfolg wird zum MaBstab.

b) Der Respekt vor dem Geheimnis schwindet.

c) Geistige Leistungen werden hoher bewertet als kirperliche; Geschlecht-
lichkeit und Mutter- und Vaterschaft verlieren ithre Wiirde, das Wasser
der Taufe verliert seine Bedeutung, und Krankheit, Tod und Begriibnis
werden zu scheinbar bedeutungslosen Randerscheinungen.

d) Die Sorgfalt und Treue im Umgang mit dem Wort wird zersetzt. Die
duBeren Rechtsordnungen wie die gegebenen Zusagen verlieren ihre bin-
dende Kraft. Wichtig scheint nicht das Wort, sondern die Absicht, der
Wille.

e) In die Frommigkeit driingt sich das Begehren nach Erlebnissen. Das gute
Gefiihl wird zum MaBstab, und man verlangt, daB moglichst alles mog-
lichst unmittelbar verstindlich und anwendbar sein miisse.

6. Grundlegend fiir die modernen Ubersetzungen ist die Theorie Eugene

A. Nidas (amerikanische und internationale Bibelgesellschaft). Nach seiner
Lehre von der sogenannten dynamisch-funktionalen, dynamisch-iquivalenten
oder auch kommunikativen Methode miissen die Ubersetzer nicht Worte und
Sitze, sondern das Verstehen und die Wirkung von einer Sprache in die andere
iibertragen. Die kreative Leistung, die von den Ubersetzern gefordert wird, ist
unvergleichlich viel groBer als bei allen klassischen Ubersetzungen. Die Uber-
setzer miissen den Leuten nicht ,,auf’s Maul* schauen (Luther), sondern in das
Verstehen.

Diese Methode muf den Ubersetzern in der Regel mit Macht aufgedriingt wer-
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den: ,,Es braucht vier Wochen, um sie intellektuell..., und weitere zwei Wo-
chen, um sie emotional willig zu machen* dazu (Nida).

7. Bis heute fehlt eine biblisch-theologische Begriindung fiir das Recht der
angewandten Ubersetzungsmethode.

8. Unsere Kritik an diesen modernen Ubersetzungen richtet sich nicht nur

gegen einzelne Fehler, sondern dagegen, dal} eine neue, eigenwillige und iiber
die MaBen anspruchsvolle Methode die Ubersetzungen in bestimmte Bahnen
leitet.
Dadurch wird der Bibeltext einer bestimmten Sprachphilosophie nachgeord-
net, untergeordnet und ihr entsprechend verdindert. Nach dem Urteil eines
tibersetzungswissenschaftlichen Standardwerkes eignet sich die von Nida vor-
geschlagene Methode besonders fiir ,,naturwissenschaftliche und technische
Texte®, etwa Bedienungsanleitungen, nicht aber fiir religiose oder poetisch ge-
formte Texte (W. Koller). Sie eignet sich also auf keinen Fall fiir die Uberset-
zung der heiligen Schrift.

9. Die Behauptung ist falsch und irrefithrend, mit dieser Methode konne ge-
nauer als in herkémmlichen Ubersetzungen angegeben werden, was der origi-
nale Sinn des urspriinglichen Textes ist. Im besten Fall kann ein Sinnelement
stark herausgearbeitet werden. Dies geht aber in der Regel auf Kosten vieler
anderer Sinnelemente. Zu Wort kommt, was die Ubersetzer verstanden haben.

10. Es 1dBt sich zeigen, daf die modernen Bibelausgaben die aufklirerische
Kritik an Form und Autoritét in den Bibeltext eintragen: Die Bibel wird si-
kularisiert.

11. Es ist deshalb notig, die modernen Bibelausgaben deutlich als freie
Ubertragungen zu kennzeichnen. Sowohl in ihrem Titel wie in Einfithrung oder
Nachwort und Werbung muf} deutlich ausgesagt werden, daf es sich nicht um
wortgetreue Ubersetzungen handelt und daB sich diese Bibelausgaben deshalb
nicht dafiir eignen, das Wort Gottes als die tigliche geistliche Nahrung aufzu-
nehmen und es mit der ganzen Liebe und dem Vertrauen der Gotteskindschaft
ins Herz zu senken.

12. Wer im Glauben wachsen und reifen will, soll und darf sich einer klas-
sischen Bibeliibersetzung anvertrauen (z. B. Luther, Ziircher, Schlachter,
Elberfelder).

13. DaB uns solche zuverlédssigen Bibeliibersetzungen gegeben sind, ver-
danken wir nicht einer einzelnen Methode, sondern dem Wirken des Geistes,
das an Pfingsten offenbar geworden ist. Er bewirkt, daB} dieses Wort in der Ge-
meinde vernommen und recht beurteilt werden kann (1. Korinther 2,13).

14. Dazu bedient er sich auch der Menschen, die fiir den Dienst am Wort
beauftragt und ausgebildet sind. Die Bibel selber fordert durch ihre Form und
ihren Inhalt, dall Menschen Theologie (und also die biblischen Sprachen) stu-
dieren, und dal} die Gemeinden deshalb dieses Studium fordern.

15. Wer die Bibel in richtiger Weise lesen will, bleibt angewiesen auf die
Gemeinschaft der Glaubigen und die Erkenntnisse und Gaben, die Gott dieser
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Gemeinschaft gegeben hat und noch immer schenkt: die Rechtsordnungen und
Einsichten, die uns in den Traditionen, Lehren und Liedern der Kirchen begeg-
nen, und die Prediger, Lehrer, Leiter, die Gott zum Dienst beruft.

16. Das soll nach dem Willen Gottes so sein: Der Glaube ist keine Privatsa-
che.

17. Als Bibelleser sollen die Glieder der Glaubensgemeinschaft aber miin-
dig und urteilsfihig werden. Das Mittel, durch das die evangelischen Christen
eine Freiheit zum Protest auch gegeniiber den Pfarrern, Gemeindeleitern und
den gesellschaftlichen Normen und Trends erhalten, ist die Heilige Schrift.
Dazu miissen sie aber zuverldssig wissen konnen, was geschrieben steht.

18. Eine einfacher lesbare, wort- und textgetreue Ubersetzung in die deut-
sche Umgangssprache ohne literarischen Anspruch wire denkbar. Sie hitte
aber in der Frommigkeitskultur (und damit wirtschaftlich) erst eine Chance,
wenn die modernen Ubertragungen als solche gekennzeichnet sind. Ob eine
solche neue Ubersetzung eine richtige Antwort auf die Herausforderung unse-
rer Zeit ist oder die Christenheit nur noch weiter zersplittert, ist eine offene Fra-
ge. Unzweifelhaft ist, dafl es eine nie abgeschlossene Aufgabe bleibt, das Wort
Gottes in den Gemeinden klar zu bewahren und weiterzugeben.

Dr. Stefan Felber

Dozent fiir Altes Testament am Theologischen Seminar St. Chrischona
Dr. Bernhard Rothen

Miinsterpfarrer in Basel
Prof. Dr. Peter Wick

Ordinarius fiir neutestamentliche Wissenschaft in Bochum
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Umschau
Gert Kelter:

Die Dummbheit ist weiblich...
Die Klugheit aber auch

|| Wider die Verlangweilung der deutschen Sprache !

Ein moderner frauenfreundlicher Mann (!) mochte schriftlich seine Er-
kenntnis zum Ausdruck bringen, dal Frauen im Vergleich zu Minnern besser
Auto fahren und schreibt: ,,Frauen sind die besseren Autofahrer*.?

Nein!“, wird ihm da von feministischer Seite entgegengehalten, ,,Frauen
sind die besseren Autofahrerinnen’ miisse es richtig und ,,inklusiv* heiben.

Der frauenfreundliche Mann mochte in der Sache vielleicht unrecht haben;
sprachlich hat er seine Ansicht jedoch vollig korrekt formuliert.

Die feministische Variante dagegen ist sprachlicher Unsinn. Frauen, das ist
unbestritten, sind — insofern sie Auto fahren — dem Sexus (also dem natiirlichen
Geschlecht) entsprechend, immer Autofahrerinnen, also weibliche Vertreter
der Gattung (Genus) ,,Autofahrer*.

Der Komparativ ,,besser” erfordert jedoch eine Vergleichsgrifle, eine Be-
zugsgrofie. Wenn nun der Begriff ,,Frauen® komparativisch mit ,,Autofahrerin-
nen’ in Bezug gesetzt wird, ergibt die Aussage keinen Sinn mehr, jedenfalls
nicht mehr den eigentlich gemeinten.

Es gibt in der deutschen Sprache nun einmal so etwas wie ein ,,generisches
Maskulinum®, das eine objektivierende Funktion hat und unabhingig vom Se-
xus verwendet wird.

,.,Gemeint" sind damit immer Menschen beiderlei Geschlechtes. Man muf3
weder Minner noch Frauen bei der Verwendung des generischen Maskulinums
ausdriicklich und besonders ,,mitdenken*. Im Gegenteil: Das deutsche generi-
sche Maskulinum signalisiert ausdriicklich, dali das Geschlecht der Betreffen-
den in dem jeweiligen Zusammenhang vollig irrelevant ist.

Natiirlich wire es denkbar, daB die sprachgeschichtliche Entwicklung des
Deutschen statt eines generischen Maskulinums ein generisches Femininum
hervorgebracht hitte. Hat sie aber nicht.

1 Den Ausdruck ,,Verlangweilung™ fand ich in diesem Zusammenhang bei Helmut Siegloch,
Dem guten Hirten trauen, in: Zuversicht und Stirke, Predigthilfen, hg.v.d. Ludwig-Hofacker-
Vereinigung, 1. Reihe, Heft 3; 4/5-1997, S. 19.

2 Gefunden bei: Arthur Briihlmeier, Gegen die Zerstérung der deutschen Sprache durch extremen
Feminismus, 1994 in: www.sprachkreis-deutsch.ch/hochdeutsch/extremfeminismus.shtml
Hier findet sich auch das schone Beispiel fiir eine feministisch korrigierte Falschaussage ,,Frau
Dreifuss ist die hundertste Bundesritin®. ,,Schon wiir’s, mag da manche sagen®, kommentiert
Briihlmeier diesen ebenso politisch korrekten wie inhaltlich falschen Satz.
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Andere Sprachen, etwa die englische, kennen iiberhaupt keine duBiere Un-
terscheidung des Sexus durch entsprechend differenzierende Artikel. In einigen
wenigen Fillen lassen sich Sexus-Unterscheidungen durch angehéingte Femini-
num-Silben treffen, etwa im Falle von steward bzw. stewardess.’ Ansonsten gilt
ein ,,generisches Neutrum® oder es besteht die Notwendigkeit (wenn sie denn
besteht), ausdriicklich das generische Neutrum mit den Bezeichnungen ,,male*
oder ,,female* zu versehen, um den Sonderfall zu kennzeichnen. Gekennzeich-
net wird damit aber das Besondere im Unterschied zum Allgemeinen.

Die feministische Linguistik (das gibt es tatsdchlich) bezeichnet das gene-
rische Maskulinum der deutschen Sprache als per se ,.frauenfeindlich®, weil
Frauen sich in verallgemeinernden Bezeichnungen mit maskulinem gramma-
tischem Geschlecht immer ,,mitdenken’ miif}ten.

Aus dieser Kritik resultieren dann Sprachkonstruktionen wie ,,Christinnen
und Christen®, ,Biirgerinnen und Biirger*, ,,Wihlerinnen und Wihler*. Kiirz-
lich war auch in der kirchlichen Presse zu lesen, daf} der Lutherische Weltbund
die neueste Statistik veroffentlicht habe, derzufolge es nunmehr weltweit so-
undsoviele ,,Lutheranerinnen und Lutheraner* gebe.

Diese langweiligen und die Sprache ,,verlangweilenden” Reihungen be-
zeichnet man dann als ,,inklusiv®.

,Exklusiv® allerdings begegnen einem interessanterweise immer wieder
negative Verallgemeinerungen. Wenn berichtet wird, daf3 die Zahl der lebens-
ldnglich inhaftierten Verbrecher in Deutschland gestiegen sei, darunter der An-
teil der Morder aber gesunken, wird man vergeblich darauf warten, daf in den
Medien von ,,Verbrecherinnen und Verbrechern®, von , Morderinnen und Mor-
dern* gesprochen wird. Da es keine weibliche Variante zu ,Fliichtling" gibt,
weichen Medienschreiber manchmal auf ,,Migrantinnen und Migranten® aus,
was allerdings inhaltlich nicht dasselbe ist wie ,.der Fliichtling*.

Auch die manchmal zu beobachtende ,,Flucht ins Partizip® ist nur eine hal-
be und radikale Feministen kaum zufrieden stellende Losung.

Wihrend man frither von der , Evangelischen Studentengemeinde™ sprach
und schrieb, hief es plotzlich ,,Studierende™ und ,,Studierendengemeinde,
was wohl ,,inklusiver” sein sollte, aber nicht nur holprig klingt, sondern auch
das geprigte Sprachempfinden verkennt, das intuitiv als Singular von ,,die Stu-
dierenden” ,,der Studierende* ableitet.

Der Logik der feministischen Linguistik zufolge miiiten sich aber auch bei
allen anderen pluralischen Objektivierungen und Allgemeinbegriffen jeweils
die Ménner diskriminiert fithlen, weil die sich ja im grammatischen Femini-
num des Plurals ,,mitdenken® miif3ten.

3 Genau genommen handelt es sich hierbei aber auch nicht um urspriingliche Anglizismen, son-
dern um Anleihen aus dem Franzdsischen.
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Die ESG nennt sich freilich heutzutage konsequent und langweilig ,.Stu-
dentinnen- und Studentengemeinde®.

Wer sich iiber den Stand der feministischen Linguistik im Internet einen
Uberblick verschaffen mochte, stellt fest, daB die Thematik von wenigen uni-
versitiren Seminaren, parteipolitischen Gremien, vor allem aber in den
‘(deutschsprachigen) Kirchen, theol. Fakultiten und kirchlichen Arbeitsge-
meinschaften bearbeitet wird. Kaum eine andere gesellschaftliche Gruppie-
rung befalit sich damit ernsthaft.

Im Bereich der Kirchen treibt die feministische Linguistik denn auch die
seltsamsten Bliiten.

Bis zur Erschopfung (vor allem der Gemeindeglieder) werden in Fiirbitten
die Konfirmandinnen und Konfirmanden, die Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter,
die Helferinnen und Helfer bedacht. Apostolische Briefe, die im Original zwei-
felsfrei mit der Anrede ,,Liebe Briider* beginnen, werden auf der Kanzel oder
am Lesepult unter der Hand zu Schreiben an die ,,Briider und Schwestern*.*

Ganze Bibelausgaben erscheinen, die von ,,patriarchalischer Sprache gerei-
nigt* wurden. ,,Liebe deinen Néchsten und deine Néchste™, hitte demnach Je-
sus politisch korrekt seine Horerinnen zum Gihnen gereizt.

Sieht man genauer hin, werden die krampfhaften Bemiihungen um Inklusi-
vitit oftmals dem eigentlichen Anliegen noch nicht einmal gerecht.

In der Selbstidndigen Evangelisch-Lutherischen Kirche ist es i{iblich gewor-
den, daf sich kirchliche Rundschreiben an die ,,sehr geehrte Frau Kirchenri-
tin“, die ,,sehr geehrte Frau Pastoralreferentin‘® und die ,,sehr geehrten Herren
und Briider* wenden, und zwar in dieser Reihenfolge. Dabei handelt es sich —
genau besehen — um einen antiquierten ,,Salonstil nach dem Motto ,,Ladies
first®, der selbstverstindlich aus einer Zeit stammt und einer Haltung ent-
spricht, die aus minnlichem UberlegenheitsbewuBtsein gegeniiber dem
.»schwachen Geschlecht® in ritterlicher Herablassung den Damen gnidig den
Vortritt gewihrt. Ahnliches gilt fiir die gebriuchliche Predigtanrede ,,Liebe
Schwestern und Briider*.

Es gibt kirchliche Texte, die man nicht mehr laut lesen (und verstehen)
kann, weil sie von Schrigstrichen, femininen Endungen, Klammern oder
grofen ,,Is* nur so wimmeln.

4 Die Grundbedeutung des griechischen Wortes ddehgoc lautet , Bruder®, ist aber bereits in der
alten Graecitit ein — im wahren Sinne des Wortes! — , inklusiver* Begriff, der z.B. Geschwister
verschiedenen Geschlechtes bedeuten kann, aber auch ,,Geschwister schlechthin®, ,,Volksge-
nosse™ oder auch ,,ohne Riicksicht auf die Volks- oder Glaubensgemeinschaft d. Ndchste .
Vgl. W. Bauer, Wérterbuch zum NT, Berlin-New York 1971, Sp. 30-31.

5 Auch hier ist es iibrigens bezeichnend, dal sich niemand dariiber erregt, wenn in der Selbstin-
digen Evangelisch-Lutherischen Kirche ein neues Berufsbild mit der sehr exklusiven Bezeich-
nung ,,Pastoralreferentin® und einer entsprechenden ,,Ordnung fiir die Ausbildung der Pasto-
ralreferentinnen entwickelt wird, das minnliche Pastoralreferenten von vornherein gar nicht
vorsieht.
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Der Veranstaltungskalender der ESG Wuppertal® iiberschreibt denn auch
sein AdreBverzeichnis “Wo man uns findet, wo frau uns trifft* und treibt so den
sprachlichen Unsinn auf die Spitze.

Die extreme feministische Linguistik” gibt sich mit Schrdgstrichen und
shnlichen kosmetischen Bearbeitungen der Sprache némlich nicht zufrieden®,
sondern verlangt (und praktiziert vor allem auch) eine generelle Feminisierung
der Sprache. Im Visier steht dabei vor allem auch das Pronomen ,,man®, von
dem behauptet wird, es sei mit dem Substantiv ,Mann* gleichzusetzen.

Aus dieser Annahme folgen dann sprachliche Terroranschlige wie ,.frau*
oder ,,jedefrau®.

Dagmar Lorenz’ widerlegt diese Annahme als linguistischen Irrtum, indem
sie u.a. Johann Christoph Adelung, einen aufkldrerischen Gelehrten und
Waérterbuchautor des 18. Jahrhunderts zitiert, der, abseits aller Feminismusde-
batten, ,,man* definiert als: ,,unbestimmtes Fiirwort, welches nur allein con-
junctive mit der dritten einfachen Person eines Zeitwortes gebraucht wird. Es
bestimmt von dem Subjecte, welches es ausdriickt, weiter nichts, als daf sol-
ches zum menschlichen Geschlechte gehore, ohne iibrigens die Zahl, das Ge-
schlecht, oder sonst einen anderen Umstand auszudriicken. (...) Man ist wirk-
lich ein personliches Fiirwort, aber ein sehr unbestimmtes, welches die Zahl,
das Geschlecht und iibrigen Verhiltnisse der handelnden Personen unentschie-
den lisset, aber doch immer etwas Personliches bedeutet.*“!

Wihrend der Extremfeminismus die deutsche Sprache als frauenfeindliche
Ideologiesprache brandmarkt und statt dessen eine frauenfreundliche (im Falle
von Luise Pusch sogar ausdriicklich eine ménnerfeindliche) Ideologiesprache
fordert, beschreibt der als Mann verdéchtige, als Auslinder aber unverdéchtige
amerikanische Schriftsteller Mark Twain auf ironisch-humorvolle Weise in sei-
nem ,.Bummel durch Europa“ die verwirrende Ideologielosigkeit der deut-
schen Sprache so:

.Jedes Substantiv hat ein Geschlecht, und in dessen Verteilung liegt kein
Sinn und kein System; deshalb muf das Geschlecht jedes einzelnen Hauptwor-
tes fiir sich auswendig gelernt werden. Es gibt keinen anderen Weg. Zu diesem
Zwecke muf man das Gedichtnis eines Notizbuches haben. Im Deutschen hat
ein Friulein kein Geschlecht, wihrend eine weiBe Riibe eines hat. Man denke

6 KHG / ESG Wuppertal, SS 2003.

7 Vertreten z.B. von Luise F. Pusch, Das Deutsche als Minnersprache, Frankfurt /M., 1984 oder
dieselbe (!): Alle Menschen werden Schwestern, a.a.0., S. 97.

8 Pusch bezeichnet dies als ,,partielle Feminisierung™.
Dagmar Lorenz, Die neue Frauensprache, Uber die sprachliche Apartheid der Geschlechter, in:
Muttersprache. Zeitschrift zur Pflege und Erforschung der deutschen Sprache. Heft 3, Septem-
ber 1991, hg.v.d. Gesellschaft fiir deutsche Sprache, Wiesbaden. Nachzulesen auch unter:
www.morgenwelt.de/kultur/9904-sprache.htm.

10 Zitiert durch Lorenz, a.a.0. nach: Joh. Chr. Adelung, Versuch eines vollstandigen gramma-

tisch-kritischen Wérterbuches der hochdeutschen Mundart, 3. Bd. L-Scha, S. 335, Leipzig,
1777.
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nur, auf welche iibertriebene Verehrung der Riibe das deutet und auf welche
dickfellige Respektlosigkeit dem Friulein gegeniiber. (...)

Um mit deutschen Geschlechtern fortzufahren: ein Baum ist ménnlich, seine
Knospen sind weiblich; Pferde sind geschlechtslos, Hunde sind ménnlich, Kat-
zen sind weiblich — natiirlich einschlieBlich der Kater; jemandes (sic., d.Verf.)
Mund, Hals, Busen, Ellbogen, Finger, Nigel, Fiille und Leib ist méannlich oder
sichlich, je nach dem Wort, das zur Bezeichnung gewihlt wird, und nicht nach
dem Geschlecht der Person, die ihn trigt — denn in Deutschland tragen alle
Frauen entweder minnliche oder geschlechtslose Kopfe; jemandes Nase, Lip-
pen, Schultern, Brust, Hinde, Hiiften und Zehen gehoren dem weiblichen Ge-
schlechte an; und seine Haare, Ohren, Augen, Kinn, Beine, Knie, Herz und Ge-
wissen haben {iberhaupt kein Geschlecht. Der Erfinder der Sprache hat wahr-
scheinlich das, was er vom Gewissen wubite, vom Horensagen erfahren. Nun
wird der Leser aus der oben angefiihrten Aufteilung erkennen, daf in Deutsch-
land ein Mann vielleicht glaubt, er sei ein Mann, aber wenn er darangeht, die
Sache eingehender zu betrachten, miissen ihm Zweifel kommen; er stellt fest,
dal} er in niichterner Wahrheit eine iiberaus lacherliche Mischung ist; und wenn
er sich schlieBlich mit dem Gedanken zu trosten versucht, er konne sich wenig-
stens darauf verlassen, daB ein Drittel des Durcheinanders ménnlich und mas-
kulin ist, wird der erniedrigende zweite Gedanke ihn schnell daran erinnern, dafl
er in dieser Beziehung nicht besser dran ist als jede Frau oder Kuh im Lande.*!!

Wer nicht ideologisch véllig verbiestert ist, miiite aus diesen Zeilen eigent-
lich schlieBen, dal jeder ,Kampf gegen die Sprache™ allenfalls fiir Satiren
taugt. Mark Twain fiihrt den Ideologieverdacht ja gerade damit ad absurdum,
daB er dort pseudowissenschaftliche und pseudo-logische SchluBifolgerungen
aus seinen Beobachtungen zieht, wo man sie eben nicht ernsthaft ziehen kann,
wenn man sich nicht lacherlich machen will oder der Riibe eine typisch deut-
sche Verehrung zusprechen mdchte.

,.Herrlich* kommt nicht von ,,Herr!? und ,,déimlich* kommt nicht von ,,.Da-
me*!?; die Dummbheit ist weiblich, die Klugheit aber auch.

Was deutschlernenden Auslidndern Kopfzerbrechen bereitet, zeigt jedem,
der vorurteilsfrei die deutsche Sprache analysiert, dal eine in Jahrtausenden
gewachsene Sprache weitaus weniger systematisch, viel komplexer und kom-
plizierter und vor allem frei von bewuliten ideologischen Schablonen ist, als es
feministische Linguisten glauben und glauben machen wollen. Eine solche
Sprache ,,posthum® ideologisch systematisieren zu wollen, ist ebenso unsinnig
wie der Versuch, eine fleischfressende Pflanze zur Vegetarierin erziehen zu
wollen.'* Hier spricht ausnahmsweise alles fiir die Macht der Evolution.

11 Mark Twain, Bummel durch Europa, Ziirich 1990, S. 463-464.
12 Sondern von ,,hehr* = hoch, erhaben.
13 Sondern von niederdeutsch ,,didmel* = tolpelhaft, téricht.

14 Dieser Satz macht iibrigens deutlich, dal es das Sprachgefiihl und die Sprachlogik durchaus
verlangen kann, eine feminine Endung zu verwenden und das generische Maskulinum an die-
ser Stelle sprachlich nicht korrekt wiire.
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Extremfeministische Sprachpuristen lassen sich freilich von solchen sprach-
wissenschaftlichen und sprachhistorischen Argumenten nicht tiberzeugen. Sie
haben ihre eigene Sprach-,Wissenschaft* entwickelt, die in Wirklichkeit eine
Sprachideologie ist, der jedes noch so rationale Argument unterworfen wird.
Luise E. Pusch beispielsweise konstruiert in pseudowissenschaftlicher Weise ein
,Strukturgesetz”, demzufolge es eine lange weibliche Grundform (,,-in") und
ein ,,abgehacktes Maskulinum®, eine ,,.Schwundform* gebe.

Der Mann sei also das sekundiire Geschlecht und eine Abweichung des weib-
lichen Bauplanes und verdiene (!) daher eine sprachliche Benachteiligung.'?

Es wiirde dem Mann ,,guttun, es im eigenen Gemiit zu erleben, wie es sich
anfiihlt, mitgemeint zu sein, sprachlich dem anderen Geschlecht zugezéhlt zu
werden, diesen stindigen Identititsverlust hinzunehmen. !

Sie plidiert denn auch dafiir, das generische Maskulinum konsequent durch
ein generisches Femininum zu ersetzen und fordert eine grundlegende Bereini-
gung der frauenfeindlichen deutschen Sprache. einschlieBlich ihrer histori-
schen literarischen Elaborate. Auch Friedrich Schiller wird ihrer linguistischen
Hygienebehandlung unterzogen und soll demnach kiinftig in der ,,Ode an die
Freude* gefilligst ,,Alle Menschen werden Schwestern™ reimen.!’

Das klingt wie eine Twainsche Satire, ist aber bitter ernst gemeint. Und dar-
in liegt das Gefihrliche dieses Denkens.

Ideologisierte Sprachhygiene und ahistorische Sprachanpassung sind im-
mer Begleiterscheinungen totalitiren Denkens und totalitdrer Systeme gewe-
sen. Auch die Unterfiitterung solcher ideologischer Systematisierungen durch
pseudowissenschaftliche Axiome, denen sich das Denken, Schreiben und Spre-
chen zu unterwerfen hat, lassen sich fiir alle Tyranneien dieser Erde miihelos
nachweisen. Die anfingliche Sprachlosigkeit zwischen Ost- und Westdeut-
schen nach dem Mauerfall hat in nicht geringem Umfang ihre Wurzeln in der
staatlich gelenkten vierzigjahrigen Sprachdiktatur der DDR. Dieser Vergleich
ist der harmlosere unter den moglichen, insbesondere auch im Blick auf die
Vermischung pseudowissenschaftlicher Linguistik mit biologistischen Argu-
menten, wie sie etwa Luise Pusch verwenden kann.'®

Gerechterweise sollte nicht verschwiegen werden, daB extremfeministische
Linguistik eine Randerscheinung und schon seit Mitte der neunziger Jahre
merklich auf dem Riickzug ist.

So beklagt etwa Antje Schrupp in einem Artikel fiir die ..Evangelische Kir-
chenzeitung“!®: , Das groBe I und die Schrigstrich-/innen kommen wieder aus
der Mode. (...) Selbst ehemalige Vorreiterinnen der Sprachreform wie die Ber-

15 Pusch, Alle Menschen werden Schwestern, a.a.0., S.97.

16 Pusch,a.a.0.,S.99.

17 Wobei der klassische Reim von —ie auf —ii auch im Original schon etwas holpert; Pusch aber
nicht erldutert, nach welcher GesetzmiBigkeit sich kiinftig ,-ieder* auf ,-estern® reimen soll.

18 S.o. Anm. 11.

19 Zitiert nach: Evangelische Kirchenzeitung 1998, in: www.antjeschrupp.de/inklusive_sprache.htm
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liner ,taz* werden zunehmend laxer im Gebrauch der oft ja tatsichlich un-
schonen Konstruktionen, die eine ,inklusive‘ Sprache so mit sich bringt.*

Schrupp beschreibt in diesem Artikel auch das Phinomen der routinierten
Gewohnung an politisch korrekte Vorgaben, die mit ,,neuem BewuBtsein®
nichts zu tun haben, wenn sie etwa den Gebrauch inklusiver Sprache durch Po-
litiker darauf zuriickfiihrt, daB ,jeder farbloser Politiker per Computerknopf-
druck die weiblichen Formen in seine Reden hineinredigieren 1i6t.”

Auf der anderen Seite raumt Schrupp auch ein, ,,daB auch immer mehr Frau-
en genervt sind vom groBen I und von den Schrigstrich-/innen.* Das sei ein Phii-
nomen, das man ernst nehmen miisse. ,,Wenn Journalistinnen, Managerinnen
oder Schiilerinnen keine Lust mehr haben, ihr SelbstbewuBtsein per Sprachakro-
batik zu demonstrieren, dann ist feministischer Dogmatismus fehl am Platz.*20

Und selbst ,,dem Mann* I8t Schrupp Gerechtigkeit wiederfahren und be-
scheinigt ihm, daB er ihrer Erfahrung nach selten aus Frauenfeindlichkeit ge-
gen die inklusive Sprache polemisiere, sondern ,,weil er tatsiichlich nicht in der
Lage ist zu verstehen, was das bringen soll*.

Zu den Ubriggebliebenen, die sich nach wie vor der Verlangweilung der
Sprache eifrig widmen, gehoren neben langweiligen Parteipolitikern®' auch
und vor allem langweilige Reprisentanten der Kirchen.

Politischen Parteien und Kirchen ist sowohl gemeinsam, daB die Sprache
ihr wichtigstes Medium ist, als auch die Tatsache, daB sich die Menschen scha-
renweise desinteressiert und gelangweilt von ihnen abwenden. Sprache soll er-
hellen, soll orientieren und definieren.

Und Antje Schrupp hat vollkommen recht, wenn sie zu bedenken gibt: ,,Ei-
ne politisch korrekte Sprache kann das BewuBtsein nicht nur schérfen, sondern
auch vernebeln.*

Heifle Luft und Nebel suchen und finden unsere Zeitgenossen denn auch
eher auf Mallorca und in der Sauna, als in politischem oder kirchlichem Enga-
gement.

20 Dieser Satz widerlegt librigens die Ablehnung des feministischen Dogmatismus durch Antje
Schrupp nicht! Die femininen Endungen wollen ja ausdriicklich die mannlichen Journalisten,
Manager und Schiiler nicht einschlieBen. Die Pointe ihrer Aussage besteht gerade darin, dal}
gerade die weiblichen Vertreter der genannten Gattungen ebenfalls genervt sind.

21 Aber auch hier sind Verénderungen erkennbar; Cornelia Pieper (FDP) hat in einem Fernseh-
interview am 06.05.03 (auf .Phoenix*) so konsequent das generische Maskulinum verwendet,
dall mir dies auffiel. Vor allem im Direktvergleich zu einer Vertreterin der ,,Griinen®, die an-
schlieBend ebenso konsequent sogar von ,Kritikerinnen und Kritikern® der Agenda 2010
sprach.



43

Von Bilichern

Timo Laato, De ignorantia Christi. Zur Parusieverzogerung in den
synoptischen Evangelien, Evangelisk Litteraturmission SCRIPTURA,
Saarijarvi 2002, ISBN 91-631-2522-6, 114 S.

Noch immer ist die neutestamentliche Wissenschaft in weiten Kreisen von
den Aussagen Albert Schweitzers geprigt, dal die Geschichte des Christen-
tums wesentlich auf dem Nichteintreffen der Wiederkunft Christi beruhe, der
Parusieverzogerung. Noch immer geistert das Wort durch die Lande: Jesus
kiindigte das Reich Gottes an, was aber kam, war die (biirokratische) Kirche.
An dieser Haltung éndert auch die Tatsache nichts, dall Exegeten feststellen,
daB die Parusieverzogerung nicht zu einer ernsten Grundlagenkrise in der jun-
gen Christenheit fiihrte. Es ist festzustellen, daf der Glaube an die Wiederkunft
Christi die Geschichte der Christenheit ungebrochen durchzieht. Timo Laato,
Wissenschaftler an der theologischen Gemeindefakultit und an der Lutherstif-
tung in Goteborg, stellt sich mit seiner Arbeit ,,De ignorantia Christi* diesem
Phiinomen. Anhand von drei Bibelstellen aus den Evangelien, die eine be-
stimmte Frist fiir die Ankunft des Menschensohnes bzw. fiir das Eintreffen des
Weltendes setzen, untersucht er das Thema Naherwartung. Ausgangspunkt ist
die Beobachtung, daR viele eschatologischen Perikopen einen ambivalenten
Charakter tragen. Sie blicken gleichzeitig auf das Ende der Welt und zugleich
auf den Anbruch des Endes in der jetzigen Zeit. Dies wird an mehreren bibli-
schen Aussagen aufgezeigt. Deutlich ist dies z.B. in dem aramdischen Ruf
»Maranatha®, der zugleich mit ,,unser Herr, komm® wie auch mit ,,unser Herr
ist gekommen* iibersetzt werden kann. So ist ein Nebeneinander von Gegen-
wirtigem und Zukiinftigen geradezu charakteristisch.

Die sehr griindliche Einzelexegese der drei Bibelstellen Mt.10,23, Mk.9,1
und Mk.13,30 geht auf den Kontext ein, bezieht die Parallelstellen mit ein und
beriicksichtigt sachliche Parallelen aus dem Neuen Testament. Es wird fundiert
nachgewiesen, da3 auch die zur Diskussion gestellten Verse ihrem Sinn nach
den ambivalenten Charakter tragen. ,,Matth 10,23 redet ebenso die ganze Ge-
meinde wie ,die Zwolf* an. Mark 9,1 (par.) spielt auBer auf die Ankunft des
Menschensohnes auf die Verkldrung und vermutlich auf die Auferstehung an.
Mark 13,30 (par.) wiederum zielt sowohl auf die Tempelzerstorung als auch auf
das Weltende* (S.81). Somit erscheint es als eine Entstellung der Tatsachen,
wenn in der modernen Exegese behauptet wird, daB die Prophezeiungen Jesu
iiber das bald eintreffende Weltende fehlgeschlagen seien. An vielen Stellen
des Neuen Testaments hat Jesus darauf verwiesen, dal er selbst das genaue En-
de, den Zeitpunkt des Gerichtes, nicht kenne. Und doch hat er zur Wachsamkeit
und Bereitschaft fiir den Tag seiner Wiederkunft aufgerufen. Dem widerspre-
chen auch die angefiihrten Bibelstellen nicht. Die ambivalente Redeweise, die
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in den Worten Jesu und schon in der prophetischen Verkiindigung des Alten Te-
staments ihren Grund hat, ermdglicht es, sich an den fortdauernden Verlauf der
Weltgeschichte anzupassen, ohne die Erwartung der Parusie aufzugeben. So ist
es am Ende nicht mehr iiberraschend, daB die junge Christenheit von der ver-
meintlichen Parusieverzogerung nicht in eine Grundlagenkrise gestiirzt wurde,
ja, daB} die Erwartung der Wiederkunft Christi immer wieder neu und lebendig
im Lauf der Kirchengeschichte hervorbrechen mufite. So schlieRt auch der Au-
tor seine Ausfithrungen: ,,Daher starb die Naherwartung nicht mit der Urge-
meinde. Sie lebt noch heute. Auch bei mir. MARANATA!“ (S.88).

Es ist wiinschenswert, daf} dieses Biichlein eine weite Verbreitung findet,
um mit einem Vorurteil aufzurdumen. Die Parusieverzégerung kann nicht lzn-
ger als ein Beleg dafiir angesehen werden, dafl Jesus irrte und damit zugleich
als Begriindung dafiir, die gesamte christliche Hoffnung als einen Irrtum abzu-
tun. Umgekehrt gilt: die Parusieverzdgerung ist die Leiche im Keller der neu-
testamentlichen Wissenschaft. Sie triigt deutlich die Spuren des 19. Jahrhun-
derts an sich. Es wird Zeit, sie loszuwerden und sich wieder der lebendigen
Hoffnung auf die Wiederkunft Christi zuzuwenden.

Andreas Eisen

Markus Liebelt, Frauenordination. Ein Beitrag zur gegenwiirtigen Dis-
kussion im evangelikalen Kontext. Verlag fiir Theologie und Religionswis-
senschaft (VTR), Niirnberg (ohne das Erscheinungsjahr 2003), ISBN
3-933372-79-8, 56 S., € 6.80

Liebelt hat in Basel evangelische Theologie studiert und in Leuven promo-
viert. Er ist Dozent fiir systematische Theologie an der Freien Theologischen
Akademie Gielien.

Der Autor ,hat sich zur Aufgabe gestellt die wesentlichen aktuellen Frage-
stellungen aufzugreifen und unter rein sachlich analytischen Gesichtspunkten
von der Bibel her zu beleuchten. Dabei leitete der theologische Grundsatz, die
einzelnen Textstellen im heilsgeschichtlichen Gesamtzusammenhang der Bibel
zu sehen und so in sachlicher Form die Bedeutung der biblischen Aussagen
verstdndlich werden zu lassen. Die Studie ist von der Hoffnung getragen, einen
hilfreichen Beitrag zur aktuellen Diskussion um die Frauenordination zu lei-
sten* (Umschlagtext).

Liebelt beschreibt die aktuelle Situation und Diskussion in den evangeli-
schen Freikirchen (dabei wird auch die SELK erwiihnt) und in der evangelika-
len Bewegung. Sein Hinweis auf die verschiedenen Argumentationsebenen er-
leichtert dem Leser die Einordnung der behandelten Pro- und Contra-Argu-
mente zum Thema Frauenordination.

Die Zuordnung der Argumente und Fragen geschieht nach sechs Themen-
bereichen. Diese beziehen sich auf eine generelle Kritik an der Bedeutung von
bestimmten Aussagen des Paulus; die Frage nach der individuellen Berufung
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und Begabung; die Frage nach dem Begriff und Verstdndnis des Amtes; die Fra-
ge nach der Stellung von Mann und Frau vor Gott und zueinander; die Hinwei-
se auf beispielhafte Frauengestalten in der Bibel sowie auf engagierte Frauen
in Geschichte und Gegenwart.

Liebelt kommt zu dem Schluf3:

“Was die theologische Seite betrifft, hat (die Studie) gezeigt, dafl die Praxis
der Frauenordination mit den Aussagen der Bibel sowohl des Alten, wie auch
des Neuen Testamentes eigentlich nicht zu vereinbaren ist. Ein theologisches
Postulat zugunsten der Ordination von Frauen zum geistlichen Hirtendienst in
der christlichen Gemeinde iibersieht bewulit oder unbewuft die zeitlos giiltigen
Ordnungen beziiglich des Zueinanders von Mann und Frau und der geistlichen
Verantwortung innerhalb der christlichen Gemeinde. Simtliche Argumente
seitens der Verfechter der Frauenordination haben sich nach sorgfiltiger Prii-
fung und Wahrnehmung des biblischen Aussagegehaltes auch unter Beriick-
sichtigung des geschichtlichen Umfeldes der biblischen Biicher als haltlos er-
wiesen. Dabei zeigte sich, daB eine Begriindung der Frauenordination nur
durch Umdeutung, Auferkraftsetzung oder verkiirzte zusammenhanglose
Wahrnehmung der entsprechenden biblischen Belege erreicht werden konnte.
Nimmt man die Stellen wie sie sind und wie sie in ihrem jeweiligen Zusam-
menhang erscheinen, wird man am biblischen Nicht-Lehr- und -Leitungs-Ge-
bot fiir die Frau nicht vorbeisehen kénnen. Aus diesem Grunde wird auch die
Diskussion und das am Wort Gottes orientierte Gewissen liber dieser Frage
nicht zur Ruhe kommen, solange es die Bibel gibt und hier Fehlentwicklungen
zu sehen sind. ...

Was die Praxis im evangelikalen Bereich betrifft, ist deutlich geworden, daB
die Ordination auch einiger ,evangelikal’ gesinnter Frauen zu Pastorinnen, er-
hebliche Anfragen seitens der bibellesenden Gemeinde aufwirft. Diese Fragen
dringen auf Antworten und sollten nicht lapidar beiseite geschoben wer-
den=#E (850

Erfreulich in diesem kleinen Buch ist nicht nur die allgemeinversténdliche
Darstellung des Themas, sondern vor allem Liebelts deutlich an der Heiligen
Schrift ausgerichtete Betrachtungsweise. In der gegenwiirtigen, oft stark von
Emotionen bestimmten Auseinandersetzung (auch im . Jutherischen Kontext™)
ist es daher fiir alle zu empfehlen, die bereit sind, sich sachlich mit der Proble-
matik vertraut zu machen.

Siegfried Ziilsdorf

Jiirgen Diestelmann, Joachim Morlin: Luthers Kaplan — ,,Papst der
Lutheraner. Ein Zeit- und Lebensbild aus dem 16. Jahrhundert, Frei-
mund, Neuendettelsau 2003, ISBN 3-7726-0236-3, VI+395 S., € 33.20

Ein ,, kirchengeschichtliches Lesebuch’ eigener Art” nennt der Werbetext
auf dem Riickentitel diese Veroffentlichung des emeritierten Braunschweiger



46 Von Biichern

Pfarrers Jiirgen Diestelmann. Das mit 56 Schwarz/weil-Tllustrationen und 4
Farbtafeln ausgestattete Buch verdient diese Bezeichnung mit Recht. In auch
fiir Nichtfachleute gut lesbarer Form bietet es mehr als sein Titel vermuten 146t,
namlich in der Beschiftigung mit der Biographie eines Theologen einen Ein-
blick in die spannungsvollen Jahrzehnte zwischen 1540 und 1570, in denen es
um die Gestaltwerdung der Wittenberger Reformationsbewegung in der Mitte
und im Norden Deutschlands sowie im alten PreuBen, dem spiteren Ost-
preufien ging. Der Autor erreicht dieses Ziel, indem er den 11 darstellenden Ka-
piteln des Buches jeweils eine knappe und instruktive Skizze iiber die Gesamt-
situation voranstellt, die fiir den jeweiligen biographischen Abschnitt mafge-
bend war. Das Buch befaft sich mit Joachim Morlin, geboren 1514 in
Wittenberg, nach Kindheit und Jugend in Westhausen im Grabfeld, Studium in
Marburg und Zwischenaufenthalte in Konstanz wiederum zum Studium in Wit-
tenberg, Titigkeiten als Geistlicher in Arnstadt und Géttingen, im Exil in
Schleusingen, zwischen 1550 und 1553 sowie seit 1567 in Konigsberg sowie
von 1553 bis 1567 Superintendent in Braunschweig. Drei Kapitel und ein wei-
teres, das Quellen zum Lebenswerk des Theologen enthilt, sind theologischen
Beziehungen und Themen gewidmet, die mit Morlins kirchleitendem Lebens-
werk verbunden waren. Eine Zusammenstellung seiner Werke, die in der Her-
zog August Bibliothek Wolfenbiittel vorhanden sind, ist beigefiigt ebenso wie
ein Literaturverzeichnis. Zu den Vorziigen des Buches gehort, dal der Autor
immer wieder die Quellen sprechen 1t und dabei auch auf ungedruckte Quel-
len zuriickgreift. Daneben werden gut lesbare Darlegungen iiber theologische
Grundsachverhalte geboten, die z.B. das Bischofsamt in der Reformation be-
treffen. Ein Hauptakzent liegt, einem Arbeitsschwerpunkt des Autors des Bu-
ches folgend, auf der Beschiftigung mit Auseinandersetzungen iiber die Theo-
logie des Hl. Abendmahls im 16. Jahrhundert.

Der reiche Inhalt des Buches 1468t einen Wunsch erwachen, der sich nach
der Lektiire einstellt: Das Buch hitte ein Register wenigstens der erwihnten
Personen und Orte verdient. In Einzelheiten, die z.B. biographische Einzelhei-
ten von Personen betreffen, die fiir Morlins Biographie eine Rolle gespielt ha-
ben, sind ein paar Unschirfen zu bemerken. Hier und da, so in der Darstellung
des Herzogs Moritz von Sachsen, wird sich bei der Lektiire moglicherweise ein
anderes Urteil einstellen. Das Auftauchen des Titels eines Buches von Morlin
an zwei Stellen in der Zusammenstellung seiner Schriften (S. 373f und S. 381f:
Repetitio Corporis Doctrinae Ecclesiastici — so im richtigen Wortlaut) 148t sich
durch Streichung auf S. 373f kldren. Fiir Nichtfachleute hilfreich gewesen wiire
die Auflosung der Abkiirzung ,, WA* (ndmlich Martin Luther Werke. Kritische
Gesamtausgabe, Weimar 1883 ff) auf S. 364 ff. ,,Durstig* (S. 367 Zeile 1) — im
Original vermutlich ,turstig® (oder @hnlich) — bedeutet im Frithneuhochdeut-
schen , keck, frech®.

Die kritischen Bemerkungen kénnen den Gesamteindruck nicht verdecken:
Mit dieser Biographie wird ein eindrucksvoller und niitzlicher Einblick in Le-
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ben und Wirken eines Mannes vermittelt, der zu den bedeutendsten, aber weit-
hin unbekannten Gestalten der Geschichte der Wittenberger Reformation in ih-
rer zweiten Generation gehort. Das Buch kann der Lektiire nur empfohlen wer-
den.

Ernst Koch

Heike Wennemuth, Vom lateinischen Hymnus zum deutschen Kir-
chenlied, Mainzer hymnologische Studien, Band 7, A. Francke Verlag, Tii-
bingen und Basel 2003, ISBN 3-7720-2917-5, S. 352, kart., € 48.—

Fiir ,,Hobbyhymnologen* — gleich ob sie von der Kirchenmusik oder von
der Theologie her kommen — wie sie etwa in Gesangbuchkommissionen zu-
kiinftige Gesangbiicher gestalten, ist die Reihe der Mainzer Hymnologischen
Studien eine unerliBliche Voraussetzung fiir eine wirklich kompetente Arbeit.
Der hier zu rezensierende 7. Band erscheint mir dazu besonders wichtig, weil
er sich zur Aufgabe macht, am Beispiel des Hymnus Christe qui lux es et dies
die Ubersetzungs- und Rezeptionsgeschichte des lateinischen Hymnus iiber-
haupt aufzuzeigen.

Die Autorin benutzt in ihrer Dissertation in guter 6kumenischer Weite eine
Fiille von Material sowohl aus der romisch-katholischen Kirche, in deren be-
nediktinischem Complet der Hymnus seinen urspriinglichen Platz hat, als auch
aus der reformierten und besonders der lutherischen Tradition, deren Arbeiten
an dem Hymnus in seiner 1500-jidhrigen Geschichte besonders interessant und
ertragreich ist. Wihrend er sogar im Evangelisch-Lutherischen Kirchenge-
sangbuch (ELKG), dem Stammteil des alten Evangelischen Kirchengesangs-
buchs (EKG), mit zwei Melodien und Texten vertreten ist, namlich:

ELKG 353 Christe, der du bist Tag und Licht und

ELKG 354 Christe, du bist der helle Tag,

istim EG unter der Nummer 469 nur noch die zuletzt genannte Version ent-
halten. Nicht nur an diesem Faktum wird deutlich, welchen Weg dieser Hym-
nus (aber auch die anderen altkirchlichen Hymnen) als besonderer Typus des
Kirchenliedes zu gehen scheint.

Der Hymnus wird — abgesehen von seiner duBeren Form — als Lobpreis-
Lied definiert, das also nicht um den Beter oder Singer kreist, sondern auf den
dreieinigen Gott ausgerichtet ist und in biblisch-dogmatisch feststehenden For-
men des Bekenntnisses das Tun Gottes preist.

Das gilt zumindest auch von den Ubersetzungen soweit diese den Typus des
Hymnus iiberhaupt beriicksichtigen. Und weil es sich hier um gesungene
Dogmatik handelt, ist es nur natiirlich, daf3 es Korrekturen und Akzentverschie-
bungen auch immer dann gab, wenn das Lied von einer neuen Glaubensrich-
tung oder einer anderen Spiritualitiit rezipiert werden sollte. Mittelalter, Refor-
mation, Aufklirung, Neuzeit und ihre Ausrichtung auf die Okumene haben in-
teressante Spuren hinterlassen. Wer diesen Spuren nachgeht, wird den
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altkirchlichen Hymnus weiter oder wieder achten und lieben — und vor allem
singen.
Dazu wird dieses Buch zweifellos beitragen.
Johannes Junker

Armin-Ernst Buchrucker, Eine andere Kirche — eine andere Liturgie,
Verlag der Lutherischen Buchhandlung Heinrich Harms, Grofi Oesingen
2002, ISBN 3-86147-242-2, 72 8., € 5.50

A.-E.Buchrucker hat eine Schrift vorgelegt, die durch viele Zitate aus ein-
schldgigen Veroffentlichungen und knappe Kommentare einen sehr hilfreichen
Einblick in das Wesen feministischer Theologie vermittelt.

Zu Beginn weist er auf die zwei Wurzeln hin, die diese Theologie hervor-
gebracht haben. Da ist einmal die Frauenbewegung des 19. Jahrhunderts her-
auszustellen, die sich das Erkdmpfen der Frauenrechte, das Recht auf Bildung
und Beruf, gleiche Staatsbiirgerrechte und Gleichberechtigung im Strafrecht
zum Ziel gesetzt hatte. Zum anderen ist die Bewegung der sechziger Jahre des
20. Jahrhunderts zu nennen. Nunmehr ging es um die Befreiung der Frauen aus
der totalen Unterdriickung durch die Ménnergesellschaft die Zerschlagung des
Patriarchats.

Im weiteren Verlauf wird das Wesen dieser Theologie und ihre Umsetzung
an Hand von entwickelten Liturgien und Ritualen aufgezeigt. Ein Zitat von
Luise Schottroff 146t Wesentliches solcher Programme erkennen: ,,Es geniigt
nicht, solche eindeutig frauenfeindlichen Texte (ergdnze: im Neuen Testament)
zu Kritisieren; es wire falsch, sie aus dem Kanon zu entfernen oder sie zu ver-
schweigen. Der Kanon wird neu begriffen werden miissen als Dokument einer
menschenverachtenden Geschichte, einer Schuldgeschichte — und zugleich als
Evangelium ...** (S. 12). Es bedarf keiner Phantasie, um zu erfassen, dal3 die Bi-
bel als irrtumsloses Gotteswort und somit als Quelle fiir unseren Glauben ihren
Wert verlieren muf3.

Es folgen fiir die Praxis erarbeitete Texte. Eins der vorgelegten Glaubens-
bekenntnisse hat noch die Dreiteilung des Apostolikums im Auge, wesentliche
Inhalte jedoch fehlen oder sind umgedeutet (S. 26ff). Andere gehen vollig ei-
gene Wege und iiben sich in der Kunst, ménnliche Gottesanrede méglichst zu
vermeiden. Gesangbuchlieder miissen entsprechend umgeformt und bestehen-
de Predigtreihen in der Kirche feministischen Vorgaben angepal3t werden.

Die Sakramente Taufe und Abendmahl lassen von der Einsetzung Jesu
nichts mehr erkennen. Das belegt einmal die Erlduterung des Taufgeschehens:
,.Die Taufe versinnbildlicht also unsere Loslésung vom Patriarchat ... und steht
fiir unsere Hinwendung zu einer neuen Ordnung ... (S. 43). Zum anderen,
wenn es im Blick auf unsere Siinde und Schuld heift: Der vom tiefen anthro-
pologischen Pessimismus geprédgten Siindenlehre ist nachdriicklich entgegen-
zusetzen: ,,Ich bin gut, Ich bin ganz, Ich bin schon™ (S. 46). Naturgemil 14Bt
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die Karfreitagsliturgie (S. 49) vom Siihnetod Jesu fiir der Menschen Schuld
nichts Wesentliches mehr erkennen. Wen wundert es, wenn unter dem Titel
,.LaB spiiren deine Kraft” auf S. 55 zu lesen ist: ,,Es gibt Frauen, die sich fragen,
ob ein ménnlicher Erloser Frauen erlosen kann.*

SchlieBlich dringen auch Elemente ferndstlicher Pragung in die Rituale der
Feministinnen ein, auch unter dem Stichwort , Hexen* entfalten sich Rituale.
Sehr aufschluBreich ist die Auflistung zur Gestaltung feministischer Rituale (S.
48f).

In welcher abenteuerlichen, um nicht zu sagen listerlichen Art mit dem
Wort Gottes umgegangen wird, zeigt der umgeschriebene Text Lukas 24,13ff
(S. 63f). Diese Lektiire 6ffnet dem Leser die Augen dafiir, dal wir es in der fe-
ministischen Theologie nicht mit einem harmlosen Irrweg zu tun haben, son-
dern mit einem gezielten Angriff auf das Evangelium von Jesus Christus, auf
das hin Christen leben und sterben wollen, um durch ihren Herrn Einlal in Got-
tes ewige Herrlichkeit zu bekommen.

Die These des Verfassers am Schlub seiner Ausfiihrungen: Die Vorausset-
zung fiir die Umsetzung der feministischen Theologie sei das Frauenpfarramt,
ist schwer zu entkriiften und treibt sehr nachdriicklich ins Nachdenken.

Christoph Horwitz

Manfred Fuhrmann, Bildung. Europas kulturelle Identitit, Universal-
Bibliothek Nr. 18182, Philipp Reclam jun., Stuttgart 2002, ISBN 3-15-
018182-8, 112 S., € 2.60

Erfreulich und ein groBer Gewinn ist es, da Manfred Fuhrmanns kleine
Schrift dank der Verdffentlichung in Reclams Universal-Bibliothek noch leich-
ter zugiinglich ist, als es vor einem Menschenalter die an Rang vergleichbare
Analyse war, die Karl Jaspers in der Sammlung Géschen unter dem Titel ,,Die
geistige Situation der Zeit™ (1931) vorlegte.

Der emeritierte Professor Manfred Fuhrmann, der als Latinist an der Uni-
versitit Konstanz gelehrt hat, bewahrte sich stets und bewahrt sich noch immer
den offenen Blick fiir das Geschehen in der Gesellschaft und an den Schulen
unseres Landes. Er wartet nicht auf mit einem weiteren im Ton ,.erhohter Be-
deutsamkeit (Thomas Mann) vorgetragenen Rezept zur Uberwindung der Bil-
dungskrise in Deutschland. Denn solche Rezepte, die heute besonders nach-
driicklich angeboten werden — beispielsweise ,,flichendeckende® Ausbreitung
von Ganztagsschulen, verbindlicher fremdsprachlicher Unterricht im Engli-
schen fiir Kinder im Grundschulalter, verpflichtende ganztdgige Betreuung von
Kindern méglichst vom zweiten Lebensjahr oder sogar vom Kinderbettchen
an, Vermehrung ,,integrierter* Gesamtschulen zum Zweck der Verwirklichung
sozialer Gerechtigkeit, Computerisierung aller Unterrichtsficher —, werden
mehr neue Probleme schaffen als vorhandene Probleme 1sen. (Beildufig sei er-
wihnt, daBl selbst im antiken Sparta, in dem die Erziechung — Agogé — von der
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Mitte des 6. Jahrhunderts vor Christus an ganz auf — vor allem korperliche —
Leistungsfihigkeit, auf Disziplin und auf militdrische Tiichtigkeit zielte, Kin-
der erst nach Vollendung des 7. Lebensjahres staatlicher Agogé unterworfen
waren.)

Fuhrmann zeigt vielmehr unpathetisch, niichtern und konsequent in klarer,
fiir jeden Leser gut zu verstehender Sprache und in tibersichtlicher Anordnung
im ersten Hauptteil seiner Schrift die historischen Grundlagen europdischer
und deutscher Kultur und Bildung auf, im zweiten Hauptteil die entscheiden-
den Merkmale der gegenwiirtigen Situation und ihre spezifischen Probleme. Er
scheut sich nicht, im Vorwort zu schreiben: ,,Neue Bildung fiir die Zukunft hat
schon genug Konjunktur: bei Politikern, Wirtschaftsleuten und Wissenschafts-
funktionédren. Hier geht es demgegeniiber um alte Bildung, um Bildung aus der
Vergangenheit. Der Verfasser hilt Bildung fiir eine Form des Bewahrens, wie
die Religion oder die Moral, d. h., sie hat seiner Uberzeugung nach neben an-
derem den Zweck, Tradition zu sichern. Hiermit ist gesagt, dafl Bildung der In-
halte bedarf, der christlichen vor allem und der humanistischen. Zwar lduft
man Gefahr, sich unbeliebt zu machen, wenn man von Bildung handelt und
hiermit bestimmte Inhalte meint; dergleichen gilt jetzt oft als Diinkel. Dies
scheint auch der Grund zu sein, weshalb die genannten Funktiondre, wenn sie
iiber Bildung reden, in Abstraktionen — wie Verantwortung, soziale Gerechtig-
keit usw. — schwelgen und inhaltliche Festlegungen peinlich meiden* (Seite 6).
Hier blickt nicht einer in sentimentaler Stimmung zuriick auf ,,goldene® Zeiten,
weil er die Gegenwart nicht ertriige und die Zukunft nicht im Blick hitte. Viel-
mehr 148t Fuhrmanns Bestandsaufnahme des Bildungsverfalls und seiner
Griinde klar auch erkennen, was Voraussetzungen sind fiir einen erfolgreichen
Versuch, Bildung wieder zu ermoglichen.

Besonders aufschluBireich, gerade fiir die Leser der ,Lutherischen Bei-
trige" wichtig und vor allem ganz auf Inhalte bezogen, ist der dritte Abschnitt
des zweiten Hauptteils, das SchluBkapitel ,,Die Bibel, ein gefidhrdetes Element
der Kultur®. Von ,.der oft schon nahezu vollstindigen Unkenntnis auch nur der
Titel der biblischen Schriften®, wie der Germanist Albrecht Schéne sogar mit
Bezug auf Literaturstudenten formuliert, von der historischen und der literari-
schen Perspektive der Beschiftigung mit der Bibel, von deren Wirkungsge-
schichte in Literatur und Kunst und von der Art, wie heute Lehrpline des Fa-
ches Religionsunterricht und didaktische Schriften mit der Bibel verfahren,
handeln die Abschnitte dieses Kapitels. Sein Schluf lautet: ,,Unsere Zeit ist of-
fenbar so narzilhaft, so sehr mit sich selbst beschiftigt, daf sie all das, was in
vielen Jahrhunderten ... von den kliigsten Kopfen ... gedacht und geschrieben
worden ist, nicht erst einmal bei sich selbst belassen und um seiner selbst wil-
len betrachten kann, daf sie vielmehr schon im ersten Zugriff nach dem Nutzen
fragen zu miissen glaubt, der fiir sie dabei herausspringt™ (Seite 110). —

Ich hoffe, daB es mir gelungen ist, anzudeuten, wie sehr sich die Lektiire
dieses (unglaublich preiswerten) Biichleins lohnt. Denn an Fuhrmanns
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SchluBsatz vermag ich nicht zu zweifeln: ,,Allerdings pflegt, wie sich durch
Beispiele aus der Geschichte belegen l14Bt, derjenige, der keine Vergangenheit
hat, auch keine Zukunft zu haben® (Seite 111).

Wilhelm Hohn

Johannes Wirsching, Allah allein ist Gott. Uber die Herausforderung der
christlichen Welt durch den Islam, Peter Lang / Europdischer Verlag der
Wissenschaften, Frankfurt am Main 2002, ISBN 3-631-39488-8, 141 S.,
€ 19.90

Dieses Buch diirfte keinen kalt lassen, der sich fiir die alte, aber immer ak-
tuelle Herausforderung des Islam fiir das Christentum und fiir die christlich ge-
prigte Kultur interessiert. Johannes Wirsching geht nicht nur geradewegs die
Sache an (S.9-10), sondern ist auch kritisch, und nicht nur dem Islam (s. z.B.
58, 74), sondern auch der europiischen kirchlichen sowie weltlichen Offent-
lichkeit (vgl. 16, 19-24) sowie dem ,,westlichen™ Lebensstil (84-85) gegeniiber.
Andererseits kann er die von ihm beriihrten Fragen offen oder nur halbwegs be-
antwortet lassen — dem gemiB eben, wie der menschliche Verstand und das Le-
ben so sind, briichig und begrenzt, aber auf die Zukunft hin offen (vgl. z.B. 88-
91, 93-96, 103).

Zum Ausgangspunkt seiner Beobachtungen nimmt Wirsching aber niich-
tern das empirische Phinomen Islam. Er will keine Wunschbilder verbreiten.
Auf historisch-soziologische Tatsachen griindet er seine Analyse (16, 23-24,
115-118).

Gerade aber die schlichten Tatsachen sprechen ihre eindeutige Sprache: Die
Weltreligion Islam, etwa 600 Jahre nach Christus im Nahen Osten entstanden,
hat in kurzer Zeit die damaligen Kernlinder des Christentums erobert (dabei
sollten die enormen Verluste unter den orientalischen, nestorianischen und mo-
nophysitischen Christen bis hin zum Fernen Osten vielleicht noch betonter her-
vorgehoben werden), und seit einigen Jahrzehnten ist der Islam ein fester ,,Be-
standteil* auch ,,unserer politischen Wirklichkeit* (23).

In der Wahrnehmung dieser Realitit besonders in ihrer historisch-geogra-
phischen Perspektive sicht Wirsching einen erheblichen Nachholbedarf (51).
Doch auch dies alleine reicht nicht: Die ,,Katastrophe (Hermann Sasse, vgl.
61, Anm. 74) der gewaltigen Ausbreitung des Islams ruft nach einer Erkldrung.
Warum ist es dazu gekommen (43-47, 69)?

Dieser Frage will Wirsching nachgehen, aber nicht nur aufgrund der politi-
schen und kulturellen Konstellationen zwischen dem byzantinisch-hellenisti-
schen Reich und dem im Grunde genommen semitischen Kulturgebiet (wobei
auch Persien als Staatsmacht und Kulturfaktor nicht vergessen werden diirfte),
des Verhiltnisses zwischen der katholischen Kirche und den aus ihrer Sicht he-
terodoxen orientalischen Christen (71-72, 76-77) oder mit der zuerst duldsa-
men, dann mehr repressiven Haltung des Islams seinen ,,Schutzbefohlenen®,
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den christlichen Schriftbesitzern gegeniiber (72-74). Er bleibt aber ebenso we-
nig bei den ,,vielen religionswissenschaftlich-komparatistischen Untersuchun-
gen®, sondern es sollte nach ihm ,,jetzt darum gehen,” ,ein theologisches Urteil
zum Islam vorzubereiten und darin der uns auferlegten Herausforderung zu be-
gegnen* (69). Wirsching fragt, wie man den Islam vor diesem Hintergrund ge-
sehen theologisch verstehen sollte (25, 28, 40-41, 69).

Diese Frage wird oft iiberrollt von neutralen religionsphinomenologischen
Vergleichen (vgl. 10-11) oder den Versuchen, das ,,Fremde* im Islam durch
eventuelle ethische Gemeinsamkeiten mit der christlich gepragten Kultur (vgl.
10, 16) oder sogar durch seine Anpassung an das Christentum (oder wohl eher:
des Christentums an den Islam; vgl. 9-10) zu neutralisieren. Das wird aber ge-
rade dem Phidnomen Islam nicht gerecht.

Dabei ist die Frage an sich nicht neu. Sie habe schon die alte Christenheit
geplagt. Im christlichen Osten sei sie zwar weitgehend unbeantwortet geblie-
ben (46-47). Wie aber sonst die kirchliche Antwort lautete, beschreibt Wir-
sching im Kapitel II.

Da sieht er — neben einer propagandistisch-missionarischen und daher aus
seiner Sicht unbrauchbaren Einstellung (statt des Evangeliums von Christus
soll das eigene Konfessionskirchentum oder gar der abendléndische Fort-
schrittsglaube verbreitet werden; 26) — zwei Positionen vertreten: Entweder
wird im Islam eine gewaltige christliche Hdresie oder eine eigenstindige, heid-
nische Religion gesehen (vgl. 25). Zu den Vertretern der ersten Position zihlt
Wirsching u.a. Johannes von Damaskus (29-32) und Martin Luther (33-36) so-
wie die lutherischen Bekenntnisschriften und die altprotestantische Orthodoxie
(36-37), der zweiten besonders Thomas von Aquin (38-39), aber auch Petrus
Venerabilis (37).

Wirsching selbst scheint auf den ersten Blick grundsitzlich die zweite Po-
sition zu vertreten (vgl. 14-16). Islam muf als eine eigenstiindige GroBe wahr-
genommen werden (24, 120). Doch der Schein triigt; Zwar nur in der Form ei-
ner Frage, aber immerhin, kommt Wirsching dem Ergebnis nahe, daB der Islam
,.doch eine christliche Hiresie — kaum im kirchlich-rechtlichen Sinne, wohl
aber theologisch — genannt werden mufy* (103).

Ein groBer Dienst Wirschings hierbei ist das Kapitel IV. Innere Griinde fiir
den Islam und besonders das Kapitel IV.B.1. Der Islam als Vereinfacher des
Christentums. Der Siegeszug des Islams ist nicht nur seinem Schwert oder der
Schwiiche der Christenheit zu verdanken. Nein — gerade als eine Vereinfachung
des Christentums und als eine Reduktion des Geschichtlichen in die unhistori-
sche ,,ewige Wahrheit* (vgl. 52-53) ziehe er den Menschen innerlich an. Wir
mdochten sagen: Statt auf Christus, den menschgewordenen Gottessohn, baut
der Islam auf die natiirliche Religiositit (vgl. 53), aber auch auf die rationale
Einsicht des Menschen.

Aber was ist fiir Wirsching selbst die richtige Antwort auf die theologische
Herausforderung des Islam? — Grundsitzlich lehnt er eine kirchliche Verein-
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nahmung der Welt in ihrer religiosen Vielfalt ab, wie es im nachkonziliaren
rémischen Katholizismus seit ,,Lumen gentium* der Fall sein kann (108-118).
Wenn nicht die Idee des ,,anonymen Christentums® (Karl Rahner), dann we-
nigstens die des Glaubens der Christen und Muslime an den ,.gleichen* Gott
hat ihren Weg sogar in das Organ der SELK, Lutherische Kirche (3/2003, S.18-
19), gefunden. Da wiire eine kritische Analyse auch mit Hilfe von Wirschings
Buch notig gewesen.

Wirsching steht aber insgesamt dem ,,Dialog” zwischen den Christen und
Muslimen kritisch gegeniiber, ohne ihn jedoch grundsitzlich abzulehnen (107,
118). Schon mutig ist es, heute 6ffentlich zu duBern: ,,Darum diirfte es sinnvoll
sein, statt eine dialogische Situation zu unterstellen, von ,Konfrontation und
Begegnung’ zu sprechen und auch ein Scheitern der Begegnung einzurechnen®
(107).

Wenn der Islam lediglich als ein Kulturphinomen oder als eine politische
Tatsache wahrgenommen wiirde, konnten zwar Wirschings Worte getahrlich
werden. Auf eine politisch-kulturelle Konfrontation diirfte er aber nicht zielen,
und religios betrachtet hat er mit seinem Appell durchaus recht.

Was soll letztendlich das Ziel dieser ,.geistlichen Konfrontation* sein? Er-
freulich und dabei offensichtlich den ehrlichen religiosen Dialog mitein-
schlieBend ist Wirschings Ruf zur Mission, zum Christus-Zeugnis unter den
Muslimen (119-121). Den hort man viel zu selten, obwohl dessen Recht jedem
klar sein sollte, der den authentischen christlichen Glauben vertritt und den Is-
lam als ein selbstindiges religidses Phiinomen wahrnehmen will.

Bei all dem Lob an Wirschings Buch diirfen jedoch einige Fragen und kri-
tische Bemerkungen nicht ausbleiben. Zuerst eine Frage: Es ist schon richtig,
daB ,die Kirche* und ,.das Christentum* im soziologisch-kulturellen Sinn
vom Islam zu iiberbieten sind (96-97, 118). Ob es aber im Vergleich zum Islam
als ein Defizit zu sehen ist, daB das Christentum — wie Wirsching Hans Zirker
zitiert — .,in einer bestimmten Phase seiner Geschichte selbst zu einer Plurali-
sierung und Destabilisierung der religivsen Welt beigetragen hat, da es nicht
imstande war, seiner eigenen Tradition dort, wo sie schon FuB} gefalit hatte, ge-
niigend Kraft der Orientierung und der sozialen Integration, somit also genii-
gend kulturelle Festigkeit zu verschaffen™ (96-97), oder ob dieserart Versagen
des Christlichen auch etwas mit dem Evangelium vom Kreuz und Tod des Got-
tessohnes zu tun hat? Gehort es nicht zum Wesen der trinitarisch-christolo-
gisch und soteriologisch bestimmten Ekklesiologie, daB die Kirche, weit mehr
als ,.der besten Gemeinschaft®, wie die islamische Gesellschaft sich nach dem
Koran verstehen soll, eher doch einem armen Haufen lauter begnadigter Siin-
der innerhalb der verschiedensten weltlichen Gesellschaften gleicht? In der
Tat weist Wirsching darauf hin, daB Christus, der nicht zu {iberbieten ist
(vgl. 118, 120-121), nicht direkt mit gottlicher Gewalt, sondern durch seine
Boten, durch seine Kirche Menschen zu sich ruft (119). Und gerade als solcher
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ist der uniiberbietbare Christus der ,,sich hingebende, verwundbare Gott* (vgl.
S.120-121).

Interessant ist diesbeziiglich Wirschings Vergleich zwischen dem Koran
und der Bibel (85-92), die ja beide fiir Gottes Wort in den jeweiligen Religio-
nen gehalten werden. Er weist auf die von den Muslimen geglaubte Zeitlosig-
keit und sozusagen beziehungslose Autarkie des Korans hin und vergleicht sie
mit dem Dialogcharakter der christusférmigen und daher strittigen Bibel
(88).

Dabei scheint aber Wirsching selbst nicht ganz frei von einem Drang zu ei-
ner ideellen Harmonisierung dieses kanonischen, aber strittigen Buches zu
sein: Im modernen Dialog zwischen dem Christentum und dem Islam ist es
nicht uniiblich, Kritik an der Bibel von einer judenchristlichen Position her zu
liben. Danach sei Jesus nur ein Prophet gewesen, wie auch die Muslime von
ihm glauben; der spitere, hellenistische EinfluB hiitte dieses Urspriingliche ver-
driingt oder gar verfilscht, indem er ihn zum priexistenten Gottessohn stilisier-
te. Auch der , heilige Paulus® wird dabei nicht immer fiir besonders heilig ge-
halten.

Wirsching kehrt diese Kritik um. Statt Bergpredigt sollte in der Diskussion
mit dem Islam die paulinische Theologie und das Kreuz — mit Recht! — in den
Vordergrund gestellt werden (s. 119-120).

Er geht aber noch einen Schritt weiter: ,,Wie Jesus [...] zur Aufgipfelung
jiidischen Wesens und Glaubens werden mufte, spiegeln einige — wahrschein-
lich judenchristliche — (Zu-)Sitze, die ihm Matthius in der sogenannten Berg-
predigt in den Mund legt: ,Meint nicht, da ich gekommen bin, das Gesetz oder
die Propheten aufzulosen [...], (Mt 5, 17-18) (100). Bei diesem Schritt diirf-
ten viele Verteidiger der Bibel als des Wortes Gottes in ,,Kreuzgestalt Wir-
sching nicht folgen und statt Kanonkritik zu iiben z.B. auf die Dialektik des Ge-
setzes und Evangeliums hinweisen.

Noch groBer sollten aber die Fragezeichen da sein, wo Wirsching die An-
kniipfungspunkte zwischen dem christlichen Glauben und dem Islam oder die
Offnungsmaoglichkeiten des Islams zu sehen glaubt (vgl. 121-123). In der Tat:
Just bei der islamischen Mystik kann das Herz eines Christen anfangen, schnel-
ler zu schlagen, als es ihm eigentlich lieb wiire. Unerwartet begegnet man einer
anderen Religion, als die, die man glaubte, schon anders kennen gelernt zu ha-
ben. Ist man dazu noch mit der eigenen, christlichen mystischen Tradition we-
nigstens einigermaflen vertraut, kann man kaum ein Gefiihl des Wiederer-
kennens vermeiden.

Gerade da liegt aber die Gefahr. Obwohl die christliche und islamische My-
stik zum Teil die gleiche philosophisch-religidse Sprache der Spitantike benut-
zen, liegt hinter den beiden letztendlich doch eine unterschiedliche Auffassung
von der Einheit Gottes. Auch in der Anthropologie bzw. in der Siindenlehre ge-
hen die Meinungen auseinander. Beides betrifft besonders die lutherische Tra-
dition.
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Die islamische Mystik diirfte ein Versuch sein, dem Dilemma des exklusi-
ven, numerischen, iibermichtigen Einsseins Gottes im Angesicht der tatsdchli-
chen Vielfalt der Schopfung und der erlebten menschlichen Existenz zu begeg-
nen oder auch die in der koranischen Gotteslehre vorausgesetzte qualitativ un-
endliche Diastase zwischen Gott und Mensch zu iiberbriicken. Dies diirfte aber
nur dann méglich sein, wenn das Ich des Gottessuchers die erlebte, vielfiltige
Existenz zuriicklieBe und letztendlich in der undifferenzierten Einheit Gottes
verschwinde, denn die islamische Lehre von der Einheit Gottes gibt kaum
Platz fiir ein wahrhaft seiendes, vielfaches, geschaffenes ,,Gegeniiber®. Und
keine gottliche, stellvertretende Versohnung eines Siinders ist nétig oder auch
moglich.

Die orthodoxe christliche und namentlich lutherische Mystik sieht dagegen
das groBte Geheimnis des Seins eben in der Einheit Gottes in der Dreiheit der
géttlichen Personen und in der Integritiit der einen, aber gott-menschlichen
Person Christi. Dieses spiegelt sich auch in der unio mystica zwischen dem
Menschen und Gott wider, wodurch von Gott und Mensch im Glauben eine
Einheit entsteht, die doch immer und auch in der innigsten Vereinigung die
Zweiheit der Beiden bewahrt. Uberhaupt moglich wird diese unio nur durch die
Menschwerdung Gottes und sein Versshnungswerk am Kreuz.

Es ist zwar richtig, den Dialog mit dem Islam auch im Bereich der Mystik
und gerade dort zu suchen. Man muf} aber fragen, ob dabei wirklich Platon
(vgl. 90) der passende Lehrmeister fiir die Christen wire, vom Neuplatonismus
ganz zu schweigen. Wohl nicht uniiberlegt haben die lutherisch-ortohodoxen
Viiter den (lediglich instrumental benutzten) Aristotelismus diesbeziiglich be-
vorzugt. Vielleicht wire es auch fiir uns am besten, den Dialog mit den Musli-
men einfach mit dem ,,strittigen* Kanon und dem Kreuz Christi anzufangen,
ohne dabei die Dialektik vom Gesetz und Evangelium zu vergessen.

Trotz dieser kritischen Bemerkungen ist das Buch Wirschings ein duBerst
wichtiger und empfehlenswerter Beitrag in der theologischen Suche nach dem
Wesen des Islams. Orientalistisches Wissen ist in dieser Begegnung nach wie
vor wichtig, aber ohne sachkundige theologische Reflexionen dieses Wissens
bleibt die Kirche stehen bei ihrem Versuch, dem méchtigen Herausforderer aus
dem Orient entgegenzutreten. Diese ,,Gehhilfe* wird von Wirsching in seinem
Buch ,,Allah allein ist Gott* in einer aufregenden und heuristischen Form an-
geboten.

Martti Vaahtoranta

Eduard Lohse, Paulus. Eine Biographie, Beck’sche Reihe 1520, C. H.
Beck, Miinchen 2003, ISBN 3-406-49439-0, 334 S., € 14.90

Der emeritierte hannoversche Landesbischof und Gottinger Neutestament-
ler hat bereits 1996 diese Biographie vorgelegt, die jetzt als Taschenbuch er-
scheint.
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In seiner Darstellung, die weit mehr ist als eine Biographie, wird vor allem
eine Theologie des Volkerapostels vorgelegt. Dabei holt Vf. weit aus; so wird
ausfiihrlich auch iiber antike Rhetorik berichtet (weif Jjeder Leser, was ,.epi-
deiktisch® bedeutet?). Nach den sicher sehr unklaren Anfingen des Apostels
wird die Uberlieferung der Viiter, die er verarbeitet, dargestellt, dann Paulus als
Christenverfolger, seine Bekehrung und Berufung zum Apostel, der Beginn
seines missionarischen Wirkens, der Apostelkonvent, seine Missionspredigt,
das Leben in den paulinischen Gemeinden, der Enthusiasmus in Korinth, der
Streit um seine apostolische Legitimitit, sein Wirken in Ephesus und die Geg-
ner des Apostels. Es folgen einige Kapitel, die seiner Theologie mehr systema-
tisch gewidmet sind (Gerechtigkeit Gottes, Israel und die Kirche, Urchristliche
Ethik in der paulinischen Theologie, Summe des Evangeliums). Die ab-
schlieBenden Kapitel sind wieder stirker biographisch gehalten beziehungs-
weise geben eine Wiirdigung des Apostels: Jerusalem und Rom, Auswirkungen
seiner Theologie, Paulus im Urteil der Geschichte.

Der Vf. ist der historisch-kritischen Forschungsmethode verpflichtet. Auch
in diesem Buch, das sich nicht nur an den Fachtheologen richtet, fillt aber auf,
daB sich Exegeten (iiber Konfessionsgrenzen hinweg) kritischer gegentiber den
biblischen Texten verhalten als gegeniiber aufierbiblischen bzw. auBerchristli-
chen (Makkabier, Josephus usw.). Behutsam, ja fast nebenbei setzt sich Vf. mit
der Fachliteratur auseinander, wobei jedoch nur die Namen der Gelehrten und
die Titel ihrer Biicher genannt, nicht aber genauere Angaben mitgeteilt werden.

VT. setzt ganz auf den Inhalt der paulinischen Briefe, die Apostelgeschichte
wird sehr kritisch gesehen. Zwar wird zugegeben, daB auch die Briefe ,nicht
geniigend Anhaltspunkte (geben), um einen durchgehenden Lebenslauf nach-
zeichnen zu kénnen®, doch konnten in Verbindung mit Nachrichten, ,.die die il-
teste christliche Uberlieferung von Paulus aufbewahrt hat”, ein ,deutliches
Bild von seinem Werk gewonnen werden‘. Andererseits wird aber auch darauf
verwiesen, daf sein Name auBerhalb der Briefe nirgends erwihnt wird. VF. be-
schrinkt sich auf diejenigen, die in der Fachwelt als authentisch gelten. Damit
entfallen die Briefe an die Kolosser und an die Epheser, der zweite Brief an die
Thessalonicher und die Pastoralbriefe (vor nicht langer Zeit galt 2. Thess. als
der dlteste!).

Im Umgang mit dem Alten Testament, dessen Autoritiit fiir ihn stets aufer
Zweifel stand, erweise sich Paulus als ,,geschulter Theologe*. Bei der Frage
nach seiner einstigen Feindschaft gegen die Christen schlieBt V. die Schilde-
rung von Rém. 7,7-25 als autobiographischen Bericht aus. Auch meint er, ,,dem
irdischen Jesus ... wird Paulus schwerlich Jjemals begegnet sein®, wobei 2 Kor.
5,16 in dieser Hinsicht aufier Betracht bleibt. Nur an vier Stellen habe er sich
direkt auf Spriiche des Herrn bezogen. Spekulativ erscheinen die Angaben iiber
die Leiden des Apostels.

Zentral ist fiir Vf. die paulinische Rechtfertigungslehre, die er gegen Kriti-
ker verteidigt. Er betont, daf ,.es keine unterschiedlichen Botschaften fiir Juden
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und Heiden, sondern nur das eine Evangelium geben kann®. Wer sich zum ge-
kreuzigten und auferstandenen Christus bekennt, ,,weil} sich hineingestellt in
das Heilsereignis, von dem der Glaube spricht. VI. nimmt den Romerbrief als
MabBstab . fiir eine Darstellung der paulinischen Theologie™.

Zu einigen heute in der theologischen Auseinandersetzung stehenden Fra-
gen nimmt Vf. Stellung, wie zur Frauenordination oder zur ,,Gemeinsamen Er-
klirung zur Rechtfertigungslehre™; diese Stellungnahmen entsprechen aber
kaum dem biblischen Zeugnis. Weil die Stelle so unbequem ist, wird wieder
einmal 1. Kor. 14.34f als , redaktioneller Einschub® bewertet, von spéterer Ent-
wicklung bestimmt: ,,Paulus kennt solche Einschrinkungen nicht*. Basta. Tau-
fe und Abendmahl werden nur kurz gestreift. Es wird gegen ,.ein etwaiges Mif-
verstindnis® opponiert, ,,als wiirde durch Brot und Wein eine substanzhaltige
Heilsqualitit tibereignet (was bedeutet hier ,.Substanz*?). Zu Recht wird be-
tont, ..daB niemals von Priestern die Rede ist, die in den Gemeinden hitten wir-
ken knnen®. Das Bild vom Leib und seinen vielen Gliedern gehe auf stoische
Vorbilder zuriick. Klar werden enthusiastische Fehlentwicklungen benannt.
Unklar bleibt das Verhiiltnis des Apostelamtes zu seinem diakonischen Charak-
ter. Bei der Frage nach dem Endgericht bleibt die schwierige Stelle 2. Kor. 5,10
ausgeblendet; es wird jedoch zu Recht betont, daB} die Eschatologie ganz von
der Christologie bestimmt sei. So habe Paulus auch ,nicht erst eine urchristli-
che Theologie geschaffen, sondern eine in feste Sitze des Bekenntnisses gefali-
te Verkiindigung der ersten Christen aufgenommen und weitergefiihrt.

Insgesamt haben wir in Lohses Biographie eine Darstellung, die auf dem
Boden der historisch-kritischen Exegese beruht. Es gilt, sie kritisch zu lesen
und nicht einfach Wertungen zu iibernehmen.

Karl-Hermann Kandler

Michael Roth, Sinn und Geschmack fiirs Endliche. Uberlegungen zur
Lust an der Schépfung und der Freude am Spiel, Evangelische Verlags-
anstalt, Leipzig 2002, ISBN 3-374-01987-0, 180 S., € 18.80

Lutherische Theologie und Kirche wei nach Artikel I der Konkordienfor-
mel davon, daB der Mensch trotz seiner totalen Siindhaftigkeit dennoch Gottes
Geschopf bleibt, das Geschopfliche daher mit dem B&sen oder der Stinde nicht
identifiziert werden darf (gegen den Dualismus). Das entspricht der Botschaft
des Neuen Testaments, in der die geschopflichen Bediirfnisse des Menschen
nicht wie in sektiererischen Stromungen damonisiert, sondern durch das Evan-
gelium geheiligt und geheilt werden. Das betrifft alles, was zur Erhaltung des
Lebens nitig ist, wie Essen und Trinken, die Hingabe von Mann und Frau an-
einander, das Leben in konkreten gesellschaftlichen Beziehungsgeflechten
(Philemon!). Lutherische Theologie hat diesen Sachverhalt im Anschluf} an die
reformatorische Dreistindelehre in der Lehre von den Schopfungsordnungen
aufzunehmen gesucht. Durch ihren MiBbrauch in der NS-Zeit ist die Rede von
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den Schopfungsordnungen in MiBkredit geraten. Um so begriiBenswerter ist es,
daB es in der dlteren wie der jiingeren Generation wieder Theologen gibt, die
in kritischer Rezeption der lutherischen Tradition positiv von der Schopfungs-
ordnung — in Unterscheidung und Zuordnung zur Erlésungsordnung — reden
konnen. Zu den dlteren heutigen Vertretern gehort der Tiibinger Systematiker
Oswald Bayer, von dem nicht nur der Titel dieses Buches inspiriert ist. Der Au-
tor selber ist als Vertreter der jiingeren Generation bereits durch ein wichtiges
Buch iiber Werner Elert in die Offentlichkeit getreten'.

Roth nimmt seinen Einsatzpunkt bei der Frage nach der theologischen Be-
wertung des Spieles. Die Frage nach dem Spiel ist ihm ein Indikator fiir ein
theologisches Grundproblem: das Verhiltnis des christlichen Ethos zur Da-
seinsfreude. Sind fiir den Christen die kreatiirlichen Giiter nur zu ,,gebrauchen®
(lat.: uti) oder diirfen sie auch — ohne Stinde — ,,genossen® (lat.: frui) werden?
Nachdem Roth das Wesen des Spieles in Aufnahme philosophischer Spieltheo-
rien geklirt und dabei insbesondere die Zweckfreiheit des Spieles herausgestri-
chen hat, schreitet er fort zur Frage nach der traditionellen Beurteilung des
Spieles in der protestantischen Ethik. Zwar gibt es neben der briisken Verwer-
fung des Spiels im Franckeschen Pietismus hier und da positive Bewertungen
des Spiels aus protestantischer Perspektive, doch sind diese durchweg getragen
von Niitzlichkeitserwédgungen (was nichts niitzt, ist Stinde; nur sofern das Spiel
niitzt, ist es keine Siinde und daher erlaubt). Die Zweckfreiheit des Spieles wird
so verkannt. Damit aber stellt sich fiir Roth die Frage nach dem Eigenrecht des
Natiirlichen iiberhaupt. Eine Ausnahme im Priiderie-Ozean protestantischer
Ethiker ist nach Roth Werner Elert, der die Frage nach der Bedeutung der Freu-
de am Dasein innerhalb des christlichen Ethos in beeindruckender Weise in sei-
ner ,,Morphologie des Luthertums® gestellt hat. Zu diesem Monumentalwerk
Elerts schreibt Roth: , Elerts Morphologie hat bis heute keinen Ersatz in der —
auf theologische Einzelfragen spezialisierten — Forschungslandschaft gefun-
den, die mir nicht in ausreichendem Mafle dem Sachverhalt Rechnung zu tra-
gen scheint, daff konfessionelle Unterschiede sich nicht allein auf der Ebene
der Lehrdifferenzen abspielen, sondern auf der — dieser Lehrdifferenz zugrun-
de liegenden — unterschiedlichen Gestalt und Prigung der Frommigkeit zu er-
fassen sind* (S. 42f, Anm. 115).

Dal das Natiirliche im Christenleben nicht eine zu iiberwindende GroBe ist,
dal} dessen Genub (,,der Sinn und Geschmack fiirs Endliche*) nicht nur erlaubt,
sondern gar Ausdruck der Rechtferticung des Siinders um Christi willen ist,
kann Roth negativ in Auseinandersetzung mit der ,.teleologischen Frommig-
keit” Schleiermachers und positiv in Aufnahme der , dsthetischen Frommig-
keit* der lutherischen Tradition erweisen. Wihrend man bei Schleiermacher
wie in manchen Ausprigungen des Pietismus von einer Rechtfertigung des

1 Zwischen Erlosungshoffnung und Schicksalserfahrung, Das Grundanliegen der Theologie
Werner Elerts, Aachen: Verlag Mainz, 1997; vgl. dazu die griindliche Besprechung von Ru-
dolf Keller in: Zeitschrift fiir bayrische Kirchengeschichte (ZBKG) 71, 2002, S. 356-358.
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Frommen (iustificatio pii) reden muB, insofern die Rechtfertigung ihren Grund
im Perfektionismus des Christenmenschen hat, ist fiir die lutherische From-
migkeit die Zurechung der fremden Gerechtigkeit Christi kraft seines Sterbens
und Auferstehens grundlegend (Rechtfertigung des Gottlosen; iustificatio im-
pii). Es ist ein fundamentaler Unterschied, ob die Ethik von einem kategori-
schen Imperativ (das Halten der Gebote dient der eigenen Rechtfertigung) oder
biblisch von der kategorischen Gottesgabe ausgeht (das Halten der Gebote ge-
schieht aus Dankbarkeit heraus, die freimacht, die erlaubten Schipfergaben zu
genieBen). Ist die Rechtfertigung in dieser Weise streng imputativ gefalit, so
kann man als Frucht von der Befreiung des Menschen zur Selbstannahme spre-
chen (nicht also ist die Rechtfertigung mit der Selbstannahme zu identifizieren,
beide verhalten sich wie Rechtfertigung und Heiligung). Das aber fiihrt zu ei-
nem befreiten Umgang mit den geschopflichen Bediirfnissen, jenseits der Al-
ternative von eigensiichtigem Mibrauch und angstbesetzter Verteufelung. Da-
mit ist der Gerechtfertigte frei von der Sorge um sich selber und damit zugleich
von dem Zwang, die geschopflichen Gestaltungsmoglichkeiten nur nach ihrem
Zweck und ihrer Funktion zu bewerten. Da die Schopfergaben das Heil weder
herstellen konnen noch miissen, diirfen sie — eben als Gaben des rechtfertigen-
den Gottes — um ihrer selbst willen genossen werden. Um der Reinheit der
Rechtfertigung willen ist daher die Unterscheidung von Schépfung und Erlo-
sung gegen ihre marcionitische Trennung mit Elert (und nicht ,.gegen Blewt;
wie Roth zu Recht gegen die Anti-Elert-Polemiker betont) festzuhalten, was
Roth durch die Aufnahme des Begriffs der Schipfungsordnung zum Ausdruck
bringen mochte.

Im Unterschied zur Tradition mit ihrer Rede von den Schopfungsordnun-
gen plidiert Roth dabei fiir eine Lehre von der einen Schopfungsordnung Got-
tes. Dadurch kommt die Welt in Blick als eine von Gott zur Bewahrung des
menschlichen Lebens geordnete. Die Weltgegenwart Gottes wird dabei aus der
Perspektive des Heilswirkens Gottes in Christus gedeutet. Sie ist Realitit, auch
wo sie nicht als solche erkannt wird, dient sie doch zur Erhaltung der Welt unter
den Bedingungen der Siinde. Ist die Schipfungsordnung nicht allgemein fiir je-
dermann einsichtig, so ist sie auch nicht abhingig von der sittlichen Qualitdt
des Menschen. Die Schipfungsordnung ist das Prinzip, daB der Mensch das,
was ihn erhilt, begehrt, weil er es als angenehm und lustvoll erlebt. Den Bruch
der so als ,,Lust zum Geschopflichen® interpretierten Schopfungsordnung will
Roth nicht als Siinde, sondern als Krankheit einordnen, von der der Mensch
durch das Evangelium geheilt wird. Diese Krankheit ist der Verlust des Er-
schlossenseins der kreatiirlichen Giiter als begehrenswerte, ist mithin der Le-
bensiiberdrul3.

So sehr man Roth hier folgen kann, ist doch zu fragen, ob nicht auch der Zu-
sammenhang zwischen Siinde und Krankheit hier zu bedenken ist, ob mithin die
an dieser Stelle von Roth kritisierten Elert und Emil Brunner Richtiges gesehen
haben, wenn sie in der Schopfungsordnung nicht nur ein ,,Tatgefiige®, sondern
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eben auch (sekundir) ein ,,Soll-Gefiige™ gesehen haben, somit den Zusammen-
hang sowohl mit dem usus politicus legis als auch mit dem usus elenchticus fest-
gehalten haben. Der Lebensiiberdruf} ist doch letztlich ein Symptom des tiefen
Zerwiirfnisses zwischen Schopfer und Geschopf. Gerade wenn die Heilung in
der Tiefe nur im Evangelium zu finden ist, braucht es doch auch die Funktion
des Gesetzes im politischen Raum, das die Folgen der gebrochenen Schop-
fungsordnung auch dort in Grenzen hilt, wo der Mensch keine Heilung findet.
Trotz dieser Anfragen sind Roths unkonventionelle, erfrischende und von
Hochmut gegeniiber den lutherischen Vitern freie Uberlegungen ein willkom-
mener Beitrag zu einem immer noch wichtigen Thema. Die Rede von der
Schopfungsordnung hilt fest: Der Mensch des Evangeliums ist frei von der Ver-
gotzung wie von der Verachtung der kreatiirlichen Giiter. Sie dienen ihm nicht
zum Heil, das er allein durch Christus empfingt, sondern zur Daseinsgewih-
rung. So ist der erloste Mensch zum Genuf} der kreatiirlichen Giiter befreit. Die
Freude auf die Ewigkeit steht nicht im Widerspruch zur Freude an den Schép-
fergaben. Neben Luther konnte man dafiir iiber Roths Ausfiihrungen hinaus
auch auf Paul Gerhardts Sommerlied (Geh aus, mein Herz, und suche Freud),
aber auch auf Philipp Nicolais ,.Freudenspiegel des ewigen Lebens* hinweisen.
So 14Bt sich, wie Roth abschlieBend zeigt, auch das Spiel als Schépfungs-
ordnung Gottes verstehen. Denn gerade hier gilt, dafl die Verzweckung durch
den sich selbst rechtfertigenden Menschen dem GenuB der im Spiel verbrach-
ten Zeit um ihrer selbst willen weichen muf. Darum ist lutherische Frommig-
keit ,,isthetische” Frommigkeit, weil sie die Freude auch an dem kennt, was
keinen Zweck verfolgt, was einfach nur schén und wohltuend ist. Gegen die
protestantischen Kostverichter ist daher festzuhalten: ,,Damit zeigt gerade das
Spiel, in welcher Weise vom Genuf} der kreatiirlichen Giiter zu sprechen ist: Sie
sind in der ethischen Theorie als das von Gott Erlaubte zur Sprache zu bringen™
(173). Denn, so betont Werner Elert schon 1924, die Befreiung des Evangeli-
ums ,.kann nicht in der Ertotung dessen bestehen, was wir dem Schopfer ver-
danken. Eine Abtotung der Leidenschaften tiberhaupt wire Raub an der neuen

Lebendigkeit und Verrat an dem, der sie in uns erzeugte.”?
Armin Wenz

Manfred Spieker, Kirche und Abtreibung in Deutschland. Ursachen
und Verlauf eines Konflikts, Paderborn 2001, ISBN 3-506-78622-9, 260 S.,
€ 28.-

.Darf sich die katholische Kirche an der nachweispflichtigen Schwanger-
schaftskonfliktberatung beteiligen, wenn der Nachweis nach dem Willen des
Gesetzgebers die wesentliche Voraussetzung fiir eine straflose Abtreibung ist?*
Diese Frage fiihrte in der zweiten Halfte der 1990er Jahre zu einer Spaltung un-
ter den deutschen Katholiken. Spieker, Professor fiir Christliche Sozialwissen-

2 Die Lehre des Luthertums im Abriff, Miinchen, 2. Auflage 1924, S. 77.
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schaften an der Universitit Osnabriick (Institut fiir Katholische Theologie), un-
tersucht Entstehung, Begleiterscheinungen und Folgen dieses in mancherlei
Hinsicht lehrreichen Konflikts. Da dieser Streit nicht nur Bewertungsunter-
schiede, sondern offensichtliche Irrtiimer in der Darstellung des geltenden
Rechtes offenbarte, setzt Spiekers Untersuchung bei der ausfiihrlichen Analyse
der Rechtslage zur Abtreibungsfrage in Deutschland ein, um sich dann im
zweiten Teil der Position (bzw. den Positionen in) der romisch-katholischen
Kirche zur Abtreibungsfrage zuzuwenden. In einem dritten Teil geht es dann
um die Ursachen und Auswirkungen des Konflikts, bevor Spieker dann seine
eigenen Perspektiven zur Losung des Konflikts darlegt.

Die Untersuchung der rechtlichen Regelungen des Schwangerschaftsab-
bruchs setzt ein bei den Reformversuchen des § 218 seit 1974, wobei Spieker
auch die bis ins Jahr 1871 zuriickreichende Vorgeschichte des § 218 beriick-
sichtigt, behandelt die verschiedenen Urteile des Bundesverfassungsgerichts,
die Folgen der Wiedervereinigung fiir das Abtreibungsstrafrecht, um dann de-
tailliert das Schwangeren- und Familienhilfeinderungsgesetz von 1995 zu ana-
lysieren. Die Versuche des Bundestags, die Abtreibungsproblematik gesetzlich
zu regeln, gleichen nach Spieker zwangslidufig einem Marathonlauf. Denn die
legislative Regelung des Schwangerschaftsabbruchs ist ein Thema ohne Ende,
weil sich ,.die Aufhebung des Verbotes der Totung Unschuldiger* nicht gesetz-
lich regeln 1:Bt. ,.Solange ein demokratischer Gesetzgeber, der seine Legitimi-
tit nicht nur aus der Wahlentscheidung der Biirger, sondern auch aus der Re-
spektierung der Menschenrechte bezieht, glaubt, Ausnahmen vom Totungsver-
bot ,regeln’ zu kénnen, stellt er sich selbst in Frage™ (15). Daran zu erinnern —
so Spiekers ceterum censeo —, gehort zum Wichteramt der Kirche. Neben den
Entwicklungen in Gesetzgebung und Rechtsprechung referiert Spieker die je-
weiligen Stellungnahmen romisch-katholischer Herkunft, die erst in den 90er
Jahren zunehmend disparat ausfielen. Dabei betont er zu Recht, dal es beim
kirchlichen Eintreten fiir den Lebensschutz nicht um kirchliches Sondergut,
sondern um eine Frage geht, die die Menschenrechte beriihrt. Gerade die ge-
sellschaftlichen Entwicklungen in den 70er Jahren zeigen, daf} es nicht um ver-
besserten Lebensschutz, sondern um die Abschaffung des § 218 ging, der als
Instrument der Frauenunterdriickung betrachtet wurde. ,,Die ,Kriminalisie-
rung’ der Abtreibung wurde zum eigentlichen Problem erklért und die Abtrei-
bung als Sozialleistung zum Ziel* (20). Zum rechtswirksamen Durchbruch ge-
kommen ist dieses Ziel mit der durch die Wiedervereinigung notwendigen
Neufassung des § 218. Die Widerspriiche sowohl der Gesetzgebung wie der
Rechtssprechung des Bundesverfassungsgerichts legt Spieker sachkundig und
vollstindig dar. Es seien hier nur die wichtigsten genannt: Einerseits gilt die
Abtreibung weiterhin als rechtswidrig; andererseits wird sie geduldet und
staatlicherseits finanziert, falls die Frau einen Beratungsschein vorlegt. Der
Abbruch wird quasi zur Staatsaufgabe. Einerseits wird der Lebensschutz als
politisches Ziel aufrecht erhalten, andererseits hat die Beratung ergebnisoffen
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zu sein, bzw. reicht es aus, dal eine Frau auch nur bei der Beratungsstelle er-
scheint. Einerseits wird von Arzten erwartet, daB sie Leben bewahren und nicht
zerstoren, andererseits fordert das Gesetz ein flichendeckendes Angebot von
Abtreibungsinstitutionen, verlangt also geradezu danach, daB es Arzte gibt, die
die grundgesetzlichen Pramissen zum Lebensschutz nicht teilen. Nicht die
Frau, die schon zuvor straffrei war (im Unterschied zum Arzt), sondern ihr Um-
feld bzw. ihr Partner wird ,.entlastet*, kann sich aus der Verantwortung stehlen,
denn einen Schutz vor einer aufgendtigten Abtreibung bietet das Gesetz gerade
nicht. ... Spieker kann aufzeigen, wie einige dieser Widerspriiche zu einer Falle
fiir die romisch-katholische Kirche in Deutschland wurden, was durch die Ver-
quickung und Verstrickung vieler romisch-katholischer Représentanten mit der
CDU massiv gefordert wurde.

Die von Spieker im zweiten Teil geschilderte Debatte innerhalb der ri-
misch-katholischen Kirche in den 90er Jahren, zwischen dem Papst und der
Minderheit der Bischofskonferenz einerseits, dem Zentralkomitee der deut-
schen Katholiken (ZdK) und der Mehrheit der Bischofskonferenz andererseits,
liest sich phasenweise wie ein Krimi. Und man kommt durch Spiekers minu-
tiose Schilderung der Vorginge zwischen Rom und Deutschland gegen die
gangigen Klischees zu dem Schlu3, dal dieser Papst — bei aller Skepsis gegen-
tiber dem Amt als solchem — kein solch autoritdrer Unmensch sein kann, als
welcher er — zumindest in der Abtreibungsdebatte — nicht nur von sogenannten
Protestanten karikiert wird. Dieser zweite Abschnitt Spiekers liest sich auch als
interessante Reportage eines innerkirchlichen Kldrungsprozesses. in dem Intri-
gen und mutwillige Verdrehungen von AuBerungen der Gegenseite ebensowe-
nig fehlen wie peinliche Fehler, die zu MiBverstindnissen auf der anderen Seite
fiihren muBten. Wer hier mit Steinen werfen will, weil es solches angeblich in
der eigenen Kirchlichkeit nicht geben konne, der sehe zu, dal er nicht im Glas-
haus sitzt. Interessant ist jedenfalls Spiekers Nachweis, daB die Mehrheit der
Bischofskonferenz noch vor dem ZdK den Paradigmenwechsel weg vom kom-
promiflosen Lebensschutz hin zur Verteidigung der staatlichen Regelung eines
—dem Lebensschutz gerade nicht verpflichteten — Beratungskonzeptes vollzog.
Mit der zeitweiligen Bereitschaft zur Ausstellung des Beratungsscheines gab
die Kirche in getreuer Gefolgschaft des Gesetzgebers den zentralen ver-
fassungsmifigen Grundsatz auf, wonach sich die staatliche Schutzpflicht auf
das konkrete Leben bezieht. Und sie signalisierte ihren Willen zur Mitwirkung
an einem Konzept, das den freien Zugang zur Abtreibung gewiihrleisten und re-
geln sollte, einschlieBlich der damit verbundenen Anspriiche auf deren sozial-
staatliche Finanzierung. Besonders peinlich ist in diesem Zusammenhang die
Weise, wie der spitere Kardinal Lehmann die papstliche Anweisung, die Bera-
tungsscheine diirften nicht fiir die Durchfiihrung einer straffreien Abtreibung
verwendet werden, durch die Androhung gerichtlicher Schritte gegeniiber der
staatlichen Seite umsetzte, sollte diese einen entsprechenden Aufdruck auf den
Scheinen ernst nehmen und nicht als Voraussetzung fiir eine straffreie Abtrei-
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bung akzeptieren. Spieker erinnert diesbeziiglich und auch mit Blick auf man-
che andere Ungereimtheiten (,,jene subtile Dialektik®, ,,die zum Habitus der
Kirche in Deutschland geworden war®, 145) an Blaise Pascals Kritik an der je-
suitischen Doppelmoral.

Der innerkirchliche Konflikt ist zwar dann durch pépstliche Weisung ent-
schieden worden. Freilich dauert nach Spieker die ZerreiBprobe des deutschen
Katholizismus durch die Griindung des Vereins ,,Donum Vitae* noch an, der
den Verbleib ,katholischer Laien‘ in der Pflichtberatung nach § 218 zum Ziel
hat. Ob Spiekers Forderung, die Bischofe mogen ihre Neutralitit gegeniiber
diesem Verein endlich aufgeben, ohne weiteren papstlichen Druck erhért wird,
darf wohl bezweifelt werden. Interessant ist Spiekers Hinweis, daB3 , Donum
Vitae* gerade nicht vom Kirchenvolk, sondern von verbandskatholischen
Funktioniren getragen wird.

Zwischendurch und in einem eigenen Unterabschnitt geht Spieker auf die
Rolle der Evangelischen Kirche ein. Zwar gab es insbesondere noch in den
70er Jahren wichtige gelungene gemeinsame Verlautbarungen. Aber bis auf
Ausnahmen, von denen Spieker nur wenige nennt, ist die Verstrickung der
Evangelischen Kirche in den gesellschaftspolitischen Mainstream in diesem
Punkt ungleich groBer als die der rémisch-katholischen Kirche. Und es ist
schon spannend, da ein romisch-katholischer Gelehrter — zu Recht — den MiB-
brauch der Rede vom Menschen als simul iustus et peccator zur Rechtfertigung
von Abtreibungen entlarvt. Ein entsprechendes Buch iiber die ~Evangelischen*
Kirchen und deren gesellschaftspolitische Verstrickung in der Abtreibungsde-
batte steht noch aus. Und auch dies ehrt die rémisch-katholische Seite, dab es
in ihr schon jetzt Vertreter gibt, die die selbstkritisch-reinigende Kraft aufbrin-
gen, die Spieker an den Tag legt. Zustimmend zitiert Spieker den bayerischen
evangelischen Theologen Ernst Zuther: ,,Die protestantischen Kirchen haben
widerstandslos vor dem Zeitgeist kapituliert, die katholische versucht, mit ihm
zu tricksen® (218). :

Um so erhellender sind Spiekers Erlduterungen iiber die Bedeutung des Be-
ratungsscheines aus juristischer, moraltheologischer, sozialethischer, pastoral-
theologischer und philosophischer Sicht. Juristisch betrachtet erweist sich der
Schein als ,,Zaubermittel*, der bewirkt, daB die Toétungshandlung vom Straf-
recht einfach nicht zur Kenntnis genommen wird. Insofern ist der Schein tat-
siichlich eine Totungslizenz, eine staatliche Erméchtigung zur Vornahme einer
Abtreibung. Die Rechtswidrigkeit des Schwangerschaftsabbruchs, wie sie sich
aus dem vorkonstitutionellen Verbot der Tétung unschuldiger Menschen und
der Wertordnung des Grundgesetzes ergibt, wird so zur Fiktion. Im Schwange-
ren- und Familienhilfesinderungsgesetz ist von Rechtswidrigkeit keine Rede
mehr, der Abbruch wird vielmehr zur sozialstaatlichen Leistung. Da eine expli-
zite Beratung gerade nicht verpflichtend ist, der Schein also lediglich die letzte
Hiirde vor der Tat beseitigt, ist seine Ausstellung weder rechtlich noch mora-
lisch eine neutrale Tat. Die nun gesetzlich kodifizierte , Letztverantwortung™
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der Frau ,,ist mit dem Lebensrecht des Kindes inkompatibel. Einen Konflikt da-
durch 16sen zu wollen, da das Opfer aus der Rechtsordnung ausgeschlossen
wird, ist mit den Grundsitzen des Rechtsstaates unvereinbar und dariiberhinaus
inhuman* (225). Moraltheologische Erwigungen diirfen daher diesen rechtli-
chen Kontext, in dem der Beratungsschein steht, nach Spieker nicht einfach
ausblenden. Als Beihilfe zur bosen Tat ist der Beratungsschein mit dem Auftrag
der Kirche unvereinbar. Die Sozialethik priift die Gemeinwohltauglichkeit von
Institutionen und Strukturen. Indem der Schein den Vorrang des Selbstbestim-
mungsrechts der Schwangeren gegeniiber dem Lebensrecht des Kindes ge-
wiihrleistet, fordert er eine Kultur des Todes, ein System, an dem mitzuwirken
den Mitwirkenden unabhingig von seinen Absichten in Totungshandlungen
verstrickt. Was die Pastoraltheologie betrifft, so pocht Spieker zu Recht darauf,
daB die Kirche sich nicht des staatlichen ,,Beratungszwanges™ bedienen diirfe,
um das Evangelium zu verkiindigen. Philosophisch gesehen ld6t sich der Kon-
flikt als Siegeszug einer utilitaristischen Ethik interpretieren, den die Kirche
keinesfalls mitgehen darf. Wo nicht daran festgehalten wird, dal} es Handlun-
gen gibt, deren Verwerflichkeit ohne Kenntnis der Umstéinde und Absichten er-
kennbar wird, kommt es zur nachhaltigen Schwichung des Unrechtsbewuft-
seins, zur Selbstzerstorung des Rechtsstaates.

SchlieBlich rdumt Spieker mit der Legende auf, das jetzige Abtreibungs-
recht mit ,,Beratungszwang* sei von der Kirche mitgeschaffen worden; zeigt
aber auch auf, wie diese Legende durch die Verstrickung der Kirche in das ,,.Sy-
stem Kohl* zustande kommen konnte. Seine abschlieBenden Bemerkungen
zum Verhdiltnis von Staat und Kirche, sind wie das ganze Buch, auch fiir Chri-
sten anderer Konfessionen lesenswert. So sind nach Spieker statt Anpassungs-
bereitschaft Treue zum Evangelium, Niichternheit, Verbliiffungsresistenz,
Sachkompetenz und Verzicht auf Selbstbetrug unerliflich, will sich die Kirche
nicht tiberfliissig machen. Es geht darum, im kirchlichen Handeln das unter-
scheidend Christliche geltend zu machen.

Man wird gerade angesichts des Versagens vieler Christen in der NS-Zeit
fragen miissen, ob nicht viele Vertreter der Kirchen, die so beredt sind, wenn es
um die Schuld der Viiter geht, angesichts der heutigen gesellschaftspolitischen
Abgriinde mit Blindheit geschlagen sind. Die Politik wirkt sehr wohl heute wie
damals sittlichkeitsbildend bzw. sittlichkeitszersetzend. Wo der Lebensschutz
phasenweise oder gruppenweise aufgehoben wird, dort ist der Damm gebro-
chen — damals wie heute. ,,Menschen maBen sich das Recht an, iiber Menschen
zu bestimmen, ein Leben fiir schutzwiirdig zu erkliren, ein anderes nicht. Da-
mit ist ein Anfang gemacht, Wert und Wiirde des Menschen zu manipulieren™
(35). Spieker erinnert an ein Wort des ZdK-Prasidenten Hans Maier, das dieser
1978 zur Abtreibungsproblematik aussprechen konnte: ,,Wir miissen den Zorn
wieder lernen gegen diese Dinge, die Emporung gegen Ungerechtigkeit, Be-
quemlichkeit und Selbstsucht™ (39). In der Tat fiihrt der Verzicht auf ein kom-
promifloses Eintreten fiir das Lebensrecht der Ungeborenen dazu, daf} die Kir-
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che immer mehr zum Abbild des Staates und der Gesellschaft wird. Nicht nur
darum ist dem von Spieker zitierten Journalisten der ,,Zeit"* Jan Ross zuzustim-
men, wenn dieser schreibt: ,,Die harte romische Linie pat besser in eine offene
Gesellschaft als das bundesdeutsche Schummelchristentum® (184).

Armin Wenz

Gottfried Herrmann (Hg.), Auf dein Wort, 50 Jahre Lutherisches
Theologisches Seminar Leipzig, herausgegeben im Auftrag des Dozenten-
kollegiums, Concordia-Verlag, Zwickau 2003, ISBN 3-910153-51-8, 191
Shais el

Diese Festschrift beriihrt einen Rezensenten aus der Selbststdndigen Evan-
gelisch-Lutherischen Kirche (SELK) in mehrfacher Hinsicht. Als jetzige Aus-
bildungsstitte der Evangelisch Lutherischen Freikirche (ELFK), die ihre Kir-
chengemeinschaft mit der SELK 1984 aufhob, wurde sie bis dahin von der
SELK mitgetragen und -gestaltet, vor allem von der Evangelisch-Lutherischen
(altluth.) Kirche, die mit der SELK fusionierte.

So bedeuten die ersten 30 Jahre dieses Seminars in der damaligen DDR ein
wichtiges Stiick einer gemeinsamen Geschichte, ehe die Wege getrennt weiter-
fiihrten. So verbindet manchen nicht nur ein lebhaftes Interesse, sondern auch
ein trauerndes Gedenken. In dem im Anhang abgedruckten Studentenverzeich-
nis werden insgesamt bis heute 88 Theologiestudenten und -studentinnen auf-
gefiihrt. Bis zur Nummer 54 im Jahre 1992 ist eine ganze Theologengeneration
aufgelistet, die in der SELK als Pfarrer gedient hat und weithin auch noch heute
in ihr im Dienst steht. Besonders sie werden sicherlich nicht ohne Wehmut an
ihre Studienzeit zuriickdenken.

Als Retrospektive ist ein Artikel von Dr. Gottfried Herrmann, dem damali-
gen und jetzigen Rektor des Seminars abgedruckt, der bereits vor zehn Jahren
zum 40. Jubildum erschien. Die hinter dieser ,,Liicke stehende Frage, ob sich
denn nicht gerade nach der Wende Neues ereignet hat, wird — vielleicht nicht
ganz befriedigend — durch eine im Anhang befindliche tabellarische Chronik
(179-181) von 1989-2003 ausgetfiillt.

Den Hauptteil dieser Festschrift jedoch bilden 13 Aufsitze verschiedener
Dozenten, iiberwiegend aus den Jahren ab 1984, die bereits in ,,Theologische
Handreichung und Information fiir Lehre und Praxis der lutherischen Kirche™
(THI), die z.Zt. vierteljahrlich im 21. Jahrgang erscheint, gedruckt wurden.
Gottfried Herrmann weist in seinem Vorwort darauf hin, daf manche dieser
Aufsitze heute ,,nur noch schwer zuginglich® seien, ,,weil sie als Vervielfilti-
gungen in minderer Qualitit gedruckt wurden®. Auch die Auswahl lieie man-
che Wiinsche offen. Dies zu reflektieren und die einzelnen Aufsitze zu bespre-
chen wiirde hier den Rahmen sprengen. Es mdge geniigen, wenn die Autoren,
ihre Themen und das Erscheinungsjahr angegeben werden, damit jeder Inter-
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essierte eine Entscheidung iiber den Erwerb dieses Taschenbuches treffen
kann:
Moller, Der Krieger wird Harfenspieler (1988)
Lerle, Jesus begegnet Nichtjuden (1960)
Becker, Konsekration und Moment der Realprasenz (1987)
Borszik, Ist Zungenrede eine Geistesgabe fiir alle Zeiten? (1990)
Meinhold, Jakobus kontra Paulus? (2002)
Wachler, Schopfung oder Evolution (1985)
Hoffmann, Einig in der Rechtfertigung? (1999)
Herrmann, Wort und Sakrament (1998)
Schuetze, Die Bedeutung des ,,satis est™ in CA VII (1987)
Baumann, Geschichte der Auslegung messianischer Weissagungen (1999)
Herrmann, Romisch-katholische Kirche — damals und heute (1999)
Wachler, Luthers Stellung zur Obrigkeit (1984)
Herrmann, Luther und die Juden (1998)
Im ganzen diirften diese Aufsitze sicher auch ein Stiick des theologischen Ni-
veaus dieses Seminars widerspiegeln.
Wir wiinschen dem LTS in Leipzig fiir die Zukunft Gottes reichen Segen.
Johannes Junker
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Theologische Fach- und Fremdworter

ambivalent = doppelwertig — anthropologisch = die Lehre vom Menschen betreffend
— Apokalyptik = eine auf Weltende und Jenseits bezogene Geistesstromung — Aposto-
licum = Apostolisches Glaubensbekenntnis — Autarkie = Unabhéingigkeit — Autopistie
= Selbstbeglaubigung der HI. Schrift — Axiom = absolut richtig anerkannter Grundsatz;
giiltige Wahrheit, die keines Beweises bedarf — ceterum censeo =, iibrigens meine ich*
(hartniickig wiederholte Forderung) — Chiliasmus = Erwartung einer 1000-jdhrigen
Zwischenherrschaft Christi auf Erden vor dem Endgericht — Christologie = Lehre von
Amt und Person Christi — Constantinopolitanum = auf dem Konzil von Konstantino-
pel (381) angenommene Erweiterung des Nizinischen Glaubensbekenntnisses — Dia-
lektische Theologie = theologische Richtung nach dem 1. Weltkrieg — Diastase = Aus-
einandertreten — disparat = ungleichartig, unvereinbar, sich widersprechend — Denomi-
nation = Glaubensgemeinschaft, auch kirchliche Korperschaft — doxologisch = als
Lobpreis geformt — Ekklesiologie = Lehre von der Kirche — epideiktisch = in den Vor-
dergrund stellend, prahlend, prunkend — Eschatologie = Lehre von den letzten Dingen
— Exegese = wissenschaftliche Auslegung eines Textes — Faktizitat = Tatschlichkeit,
feststellbare Wirklichkeit — generisch = das Geschlecht betreffend — Héresie = Ketze-
rei, Irrlehre — heterodox = andersgliubig — heuristisch = Gedankenfortschritt durch
Finden neuer Erkenntnisse — immanent = darin seiend, innerweltlich — imputativ = an-
gerechnete (Gerechtigkeit) — Inkarnation = Fleischwerdung, Menschwerdung Jesu —
Kerygma = Verkiindigung, Botschaft — komparatistisch = die vergleichende Literatur-
wissenschaft betreffend — Linguistik = moderne Sprachwissenschaft, die tiber die
Struktur der Sprachen arbeitet — Mainstream = Hauptstrom — Maranatha = ,,unser
Herr, komm!“ oder ,,unser Herr ist gekommen* — monophysitisch = gemiB der auf dem
Konzil von Chalkedon 431 abgelehnten Lehre, in Christus seien géttliche und mensch-
liche Natur in einer (gottlichen) Natur verbunden — nestorianisch = gemif der Lehre
des Patriarchen Nestorius von Konstantinopel (gest. um 451), die durch das Konzil von
Ephesus 431 verworfen wurde — Nizéinisches Symbol = das auf dem Konzil zu Nizia
(oder: Nicaea) 325 angenommene Glaubensbekenntnis — Omnipotenz = Allmacht —
Ontologie = Lehre vom Sein — Orthodoxie = Rechtglidubigkeit, Ubereinstimmung mit
der lutherischen Lehre (16./17. Jh.) — Parsismus = aus der Reform der altiranischen Re-
ligion durch Zarathustra — zwischen 1000 und 700 v. Chr. — hervorgegangene Religion
— Par#nese = Mahnung — Parusie = Ankunft Christi, Wiederkunft — Pietismus = Evan-
gelische Bewegung, die Herzensfrommigkeit und tétige Niichstenliebe betont (seit dem
17. Jh.) — Postulat = vorausgesetzte Forderung — praeexistent = Sein Christi vor seiner
zeitlichen Geburt — Realprasenz = wirkliche, leibliche Gegenwart Christi — rezipieren
= fremdes Gedankengut/Kulturgut aufnchmen oder iibernehmen — Symbol(um) =
Wahrzeichen, Erkennungszeichen, d.h. Glaubensbekenntnis — transzendent = iber-
schreitend. jenseitig, iiberweltlich — unio mystica = Einheit von Gott und Mensch als
Hohepunkt der mystischen Versenkung — usus elenchticus = iiberfiihrender, 2. Brauch
des Gesetzes (Gottes) — usus politicus = politischer, 1. Brauch des Gesetzes (Gottes) —
utilitaristisch = der Niitzlichkeit entsprechend — Verbalinspiration = wértliche Ein-
hauchung/Eingebung (der Heiligen Schrift).
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innern wir mit einem Abdruck zum 2. Artikel des Apostolicum aus ,, Corpus
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475 Jahre Luthers Katechismus
Andreas Eisen:
Ein Kind und Schiler des Katechismus

,.JJch muB ein Kind und Schiiler des Katechismus bleiben und bleibe es auch
gerne.” Diese Aussage klingt fremd in unseren Ohren. Doch ist es kein anderer
als der Doktor der Theologie, Martin Luther, der dies von sich gesagt hat. Ni-
herliegend erscheint uns da die Schilderung der Zustdnde in seiner Wittenber-
ger Gemeinde. Auch wenn diese fast 500 Jahre zuriickliegt, scheint sie zugleich
unsere eigene Situation zu beschreiben: Auf der einen Seite stehen die, die nur
allzu schnell das Joch der pépstlichen Knechtschaft abgeschiittelt und die evan-
gelische Freiheit ergriffen haben. Aber nun gebrauchen sie die Freiheit so, als
briuchten sie iiberhaupt nichts mehr zu tun. Zu ihnen sagt Martin Luther: ,,Wer
dem Evangelium nicht glauben und nach ihm leben will, auch nicht tun will,
was ein Christ tun soll, der soll auch keinen Anteil am Evangelium haben. Nur
den Nutzen haben wollen, aber nichts dafiir tun und einsetzen wollen — was ist
das?*

Auf der anderen Seite sind die, die von einer bosen Krankheit ergriffen
sind, nimlich der Sicherheit und dem UberdruB. Sie meinen, der Glaube sei et-
was gar zu Einfaches und Anspruchsloses und beginnen ihren eigenen Gedan-
ken und Wiinschen nachzugehen. Zu ihnen sagt Martin Luther: ,,Was tun jene
iiberdriissigen und eingebildeten Heiligen anderes, als daf sie sich selber fiir
viel gelehrter halten als Gott selbst mit allen seinen heiligen Engeln, Prophe-
ten, Aposteln und allen Christen?*

Heillose Zustande

Bei einer Umfrage der Luther-Gesellschaft anldBlich des Kirchentages
1995, der unter dem Motto veranstaltet wurde ,,Es ist dir gesagt, Mensch, was
gut ist“, wurde gefragt: Wissen Sie, was gut ist? Darauf antworteteten tiber 80
Prozent im Brustton der Uberzeugung mit Ja. Danach weiter gefragt, woran sie
sich auf der Suche nach dem Guten klammerten, antworteten die meisten mit
dem eigenen Gewissen, gefolgt von Jesus, der Familie, die Bibel, Vorbilder, das
Grundgesetz, die Schule und als SchluBlicht der Katechismus. Eine bunte Mi-
schung, die eines verdeutlicht: Evangelische Christen glauben in Scharen, daf
das Gute in ihnen steckt. Da ist zu fragen, wieweit die Rechtfertigung des Siin-
ders noch gelebt und geglaubt wird, oder ob an deren Stelle nicht schon langst
die Selbstrechtfertigung der guten Tat und des anstindigen Lebens getreten ist.
Es gibt Christen, die nur von Pflichten reden, ohne zu wissen, wovon sie als
Christen leben. Damit sind dann auch evangelische Christen auf dem Weg zu
einer neuen Werkgerechtigkeit. Die Rechtfertigung ist weithin zu einem Lip-
penbekenntnis geworden. Das Leben selbst wird durch die gute Tat bestimmt.
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Die grundlegende reformatorische Unterscheidung von Glaube und Werken,
Gesetz und Evangelium ist verlorengegangen. Luther hielt die Vermischung
von Glauben und Werken fiir derart primitiv, daB er seinen Studenten drastisch
sagte, selbst Pferde wiifiten, ,,wann der Knecht ihnen Hafer gibt oder sie zdumt
und reitet”. Sie unterscheiden, was sie bekommen und was zu tun ist. Christen
wissen weithin nicht mehr, wovon sie leben. Solche heillosen Zustinde in Wit-
tenberg waren der Anlal fiir Luther, seinen Katechismus zu schreiben.

Elementarwissen

Der Katechismus Luthers bietet Elementarwissen. An den fiinf Fingern ab-
zihlbar, in finf Hauptstiicken ist enthalten, was einem jeden Christen im Le-
ben und im Sterben zu wissen notig ist. Luther selbst erhebt den Anspruch, daf
sein Katechismus ,.ein kurzer Auszug und eine Zusammenfassung der ganzen
heiligen Schrift ist!* Die lutherischen Bekenntnisschriften bezeichnen die bei-
den Katechismen Luthers spiter als ,,der Laien Bibel, worin alles enthalten ist,
was in der heiligen Schrift weitldufig behandelt und einem Christenmenschen
zu seiner Seligkeit zu wissen nétig ist.” Der Katechismus ist also nicht so sehr
ein Werk Luthers, sondern erhebt den Anspruch, daB Gott selbst hier sein Wort
treibt und unter die Leute bringt. In jedem der fiinf Hauptstiicke steht zentral
das Wort Gottes voran. Die zehn Gebote, der christliche Glaube, das Vaterun-
ser, die Taufe und das Abendmahl werden dargelegt und erldutert ,,wie die Wor-
te und VerheiBung Gottes lauten®.

Katechismus — Wort Gottes — Jesus

Katechismus ist also die Anleitung zum Horen auf Gottes Wort. Gott selbst
instruiert hier, was wir tun und was wir empfangen sollen. Der Katechismus-
schiiler wird auf den Weg zum Glauben gefiihrt, der aus dem Horen kommt
(Romer 10,17). Der Katechismus beginnt dabei nicht mit dem Glauben oder
mit der Person Jesu Christi, sondern mit dem von Gott Gebotenem. Aber er
fithrt dahin, dall der Katechismushéorer seine Siinde und sein eigenes Unver-
mogen vor Gott erkennt und aus der von Jesus gebotenen Taufe und dem
Abendmahl die Vergebung empfingt. So fiihrt der Katechismus in die Hinde
des Heilandes, der als der von den Toten auferstandene Herr ,,alle, die an ihn
glauben, heiligt, reinigt, starkt und trostet durch den heiligen Geist*. Der Kate-
chismus treibt also das Wort Gottes, das den Horenden in die Arme Jesu trigt.
Damit ergibt sich also die Reihung: Katechismus — Wort Gottes — Jesus. Um-
gekehrt gesagt bedeutet das: Jesus ist fiir uns nicht anders faBbar als durch sein
Wort. Jedes Jesusbild, das an der HIL.Schrift vorbei oder iiber die Schrift hinaus
gebildet wird, ist als Gotzendienst zu verwerfen. Die ganze H1.Schrift ist aber
elementar, einfach und kurz im Katechismus zusammengefaBt. Eine ,,Kinder-
lehre* (=Katechismus), die jeder Christ unbedingt kennen sollte. Und, so Lu-
ther, wer die ,,nicht kennt, kann nicht zu den Christen gezihlt und kann zu kei-
nem Sakrament zugelassen werden — so wie man auch einen Handwerker, der
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sein Handwerk und dessen Regeln und Vorschriften nicht kennt, fiir unfihig
halt und entléft.*

Christliches Handwerkzeug

Der Katechismus ist wie das Handwerkzeug fiir einen Gesellen. Als Chri-
sten sind wir Gesellen, Schiiler oder wie Jesus sagt, Jiinger unseres Herrn.
Nach dem Wort des Missionsbefehls: ,,Lehret sie halten, alles, was ich euch be-
fohlen habe* konnen wir uns als Christen der Lehre Christi nicht entziehen. Wir
bleiben Jiinger des Herrn, seine Schiiler und sitzen zu seinen Fiiien, um sein
Wort zu horen. Weil Christus unser Lehrmeister ist, darum wird das Lernen und
Bedenken ein Leben lang andauern. Den vermeintlich Gottesgelehrten und
Katechismusverichtern hilt Luther vor: ,,Gott selbst schamt sich nicht, den Ka-
techismus tiiglich zu lehren; weifl er doch nichts besseres zu lehren. Darum
lehrt er immer ein und dasselbe und nimmt sich nichts Neues oder anderes vor.
Und auch alle Heiligen wissen nichts Besseres oder Anderes zu lernen und kén-
nen daran nicht auslernen. Sind wir nicht darum feine Gesellen, wenn wir mei-
nen: Wenn wir den Katechismus einmal gelesen oder gehort haben, dann kon-
nen wir alles und wir haben es nicht mehr nétig, ihn zu lesen oder zu lernen?
Und wenn wir meinen: Wir konnen innerhalb einer Stunde das auslernen, was
Gott selbst nicht auslehren kann, woran er von Anfang der Welt bis zu ihrem
Ende lehrt? Und alle Propheten und alle Heiligen haben daran zu lernen gehabt
und sind doch immer Schiiler geblieben und miissen es immer bleiben?*

Hunger nach dem Wort

Aus dem eigenen Umgang mit dem Katechismus berichtet Luther: ,Sie
werden es mit der Zeit selbst bekennen, dal sie, je linger und mehr sie sich mit
dem Katechismus beschiiftigen, sie um so weniger von ihm verstehen und um
so mehr an ihm zu lernen haben. Dann wird ihnen der Katechismus, den sie
jetzt vor Sattheit und UberdruB nicht riechen mdgen, erst richtig schmecken,
weil sie Hunger und Durst verspiiren.” Nur der, der Tag und Nacht tiber dem
Wort nachsinnt, sich das Wort einverleibt und es im Herzen bewegt, der wird
daran Geschmack finden. Damit ist beschrieben, was christliche Meditation
bedeutet. In einer Zeit, die hungrig ist nach Spiritualitit, in der auch Christen
nach dem Neuen und AuBerordentlichen gieren, ist auf diesen grundlegenden
Vorgang zuriickzuweisen: Gottes Wort zu héren, dariiber nachzusinnen (=me-
ditieren) und Geschmack daran zu finden. Im Horen auf das Wort Gottes, im
Beschreiten des Katechismusweges, entsteht der rechte Hunger und Durst, die
Siinde loszuwerden und ein frohliches Gewissen zu haben, nach dem Brot des
Lebens zu greifen — ,,ebenso wie ein gejagter Hirsch, der vor Hitze und Durst
entbrannt ist, so wie es der 42.Psalm sagt: ,Wie der Hirsch schreit nach fri-
schem Wasser, so schreit meine Seele, Gott, zu dir‘, d.h. so wie jener nach ei-
nem frischen Quell Verlangen hat, so habe ich aus dngstlichem und bangem
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Herzen ein sehnsiichtiges Verlangen nach Gottes Wort, bzw. der Vergebung und
dem Sakrament®.

Sprache des Glaubens

Damit ist schon das Ziel der Katechismuslehre ins Auge gefafit. Zu Beginn
dieses Weges steht jedoch das schlichte Auswendiglernen. Der Katechismus
bietet sozusagen die Vokabeln dar, die jeder Schiiler beherrschen muf, um die
Sprache des Glaubens sprechen zu konnen. Dabei sollte es nicht verwundern,
daB manches Fremdwort darunter ist, daB sich dem Verstehen nicht sogleich er-
schlieBt. Einer modernen Erlebnispidagogik wird dieses Erlernen zu trocken
vorkommen. Aber in keiner Fremdsprache bleibt einem Schiiler das Vokabel-
pauken erspart. Wieso meinen wir eigentlich, daBl das im Bereich des Glaubens
einfacher sein sollte? Das Wort Siinde ist beispielsweise ein Fremdwort, weil
es der eigenen Selbstgerechtigkeit und dem gottlosen Wesen fremd ist. Erst
wenn ich es durch die fiinf Hauptstiicke des Glaubens hindurch dekliniert ha-
be, kann ich ein wenig erfassen, was es bedeutet. Aber ein ganzes Leben wird
es andauern, mich unter dem Wort Gottes als Siinder zu erkennen. Am Ende ei-
nes langen Lebens schreibt Martin Luther seine letzten Worte auf einen Zettel:
.. Wir sind Bettler! Das ist wahr!“ Sein ganzes Leben hat er darin als Siindersein
in Worte gefaft, als treuer Schiiler des Katechismus und Horer des Gotteswor-
tes.

Dreischritt:

1. Auswendiglernen

Am Beginn steht das Auswendiglernen, das nackte Wissen um die fiinf
Hauptstiicke des christlichen Glaubens. Das Elementarwissen, was einem Chri-
sten im Leben und im Sterben zu wissen notigt ist. ,,Das sind die notwendig-
sten Stiicke, die man als erstes lernen muB, und zwar so, daB man sie wort-
wortlich aufsagen kann.* Luther geht davon aus, dal} dies tdglich zuhause ge-
schieht. Hier sieht er die Aufgabe der christlichen Familie. Dazu wurde der
Kleine Katechismus als Tafeldruck fiir einen Pfennig unters Volk gebracht. Lu-
ther beruft sich dabei auf 5. Mose 6,6-9, wo dazu aufgefordert wird, ,,die Wor-
te zu Herzen zu nehmen, sie den Kindern einzuschirfen und davon zu reden,
wenn du in deinem Hause sitzt oder unterwegs bist, wenn du dich niederlegst
oder aufstehst.*

2. Verstehen

Nach diesem ersten Schritt kommt der zweite: die Erklirungen zu verste-
hen. Der Katechismus sollte dazu in der Schule und in der Kirche vertieft wer-
den. Psalmen oder Lieder sollen zu den Katechismusstiicken hinzutreten, um
ihn weiter zu befestigen ,,und auf diese Weise die Jugend in die Schrift einzu-
filhren“. Mit den elementaren fiinf Hauptstiicken soll also ein Hilfsmittel zum



Ein Kind und Schiiler des Katechismus 75

Verstehen der ganzen Schrift gegeben sein. Die Kurzfassung der Schrift 6ffnet
Augen und Herzen fiir die Fiille der Schrift.

3. Im Glauben horen und fassen

Als dritter Schritt kommt dann die Glaubenspredigt hinzu. Wer den Wort-
laut des Katechismus gelernt und verstanden hat, den ,,lasse man auch zur Pre-
digt gehen*. Kommt der Glaube aus dem Horen, so gehdren Gottesdienst, Pre-
digthéren, Empfang der Sakramente und gemeinsames Beten und Loben der
Gemeinde zum Christsein dazu. Ein Wohnzimmerchristentum, das das Sich-
versammeln der Gemeinde unter dem Wort Gottes verachtet, weill noch nichts
vom wahren Glauben. Ein protestantisches ,,Ich glaube doch an einen Gott, was
soll ich zur Kirche rennen®, verwechselt die eigene Gottglaubigkeit, mit dem
wahren Glauben, den Christus wirkt und schenkt durch sein Wort und Sakra-
ment.

Schiiler bleiben

Der Dreischritt von Katechismus lernen, verstehen und im Glauben erfas-
sen begleitet das ganze Christenleben. Wir bleiben Schiiler unseres Herrn Jesus
Christus. Noch einmal dazu Martin Luther: ,,Dennoch mache ich es wie ein
Kind, das man den Katechismus lehrt. Auch ich lese und spreche — des Mor-
gens und wenn ich sonst Zeit habe — das Vaterunser, die zehn Gebote, den Glau-
ben, die Psalmen, Wort fiir Wort; und ich mulB tiglich weiterlesen und studie-
ren und bin noch lange nicht so weit gekommen, wie ich mdchte; ich muf} ein
Kind und Schiiler des Katechismus bleiben und bleibe es auch gerne.*

Miindiges Christsein

Ein Schlagwort unserer Zeit heifit ,,miindiges Christsein®. Die Miindigkeit
macht sich in aufkldrerischer Weise daran fest, selbst zu bestimmen, was gut
und bose ist. Ein miindiger Christ bestimmt selbst, was an der biblischen Leh-
re fiir ihn verbindlich ist — und was nicht. So werden die ethischen Weisungen
der H1.Schrift auBer Kraft gesetzt und die Lehre der Kirche verachtet. Ein miin-
diger Christ wei selbst, das Gute zu tun. Der Katechismus ist lingst als veral-
teter Lernstoff fiir Kinder abgeschrieben. Miindiges Christsein ist oft mehr mit
einer Entscheidung nach dem eigenen Fiihlen und Wollen verbunden als mit
dem klaren Urteil der Lehre Christi. Dabei ist gerade der Katechismus das
Mittel gewesen, Christen miindig zu machen: ihnen das Wort Gottes an die
Hand zu geben und damit einen MaBstab, um Lehre und Leben zu beurteilen.
Wirklich miindig ist der, der im Glauben unterwiesen und gelehrt, nach dem
MaBstab der Lehre Christi urteilen kann. Ein miindiger Christ will nicht selbst
das Sagen haben, sondern wird sich — von Gott — etwas sagen lassen. Einer sol-
chen Miindigkeit traut Luther viel zu: ,,Wer die zehn Gebote wirklich verstan-
den hat, der hat auch die ganze Schrift verstanden; der kann in allen Dingen
und Fillen raten, helfen, trosten, urteilen und entscheiden, sowohl in Fragen
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des Glaubens wie in weltlichen Fragen; der ist imstande, weltliches Recht und
christliche Lehre, gesellschaftliche Ordnungen und geistige Bewegungen und
was es sonst noch in der Welt geben mag, zu beurteilen.*

Solch eine Urteilsfihigkeit ist allen Christen zu wiinschen. Aber sie er-
wichst aus dem Lernen, Leben und Beten des Katechismus. Auch der Kate-
chismus Luthers ist eine Gabe Gottes an die Christenheit, ,,damit die heiligen
zugeriistet werden zum Werk des Dienstes. Dadurch soll der Leib Christi erbaut
werden, bis wir alle hingelangen zur Einheit des Glaubens und der Erkenntnis
des Sohnes Gottes, zum vollendeten Mann, zum vollen MaB der Fiille Christi,
damit wir nicht mehr unmiindig seien und uns von jedem Wind einer Lehre be-
wegen und umhertreiben lassen durch triigerisches Spiel der Menschen, mit
dem sie uns arglistig verfiithren* (Epheser 4,12-14).

Ein Katechismus fiir die rohen Heiden

Der Kleine Katechismus Martin Luthers richtet sich an zwar Getaufte, aber
doch wie rohe Heiden Lebende. Er ist eine Einfithrung in den christlichen
Glauben. Damit haben wir mit dem Katechismus ein Hilfsmittel an der Hand,
das uns Antworten gibt auf Fragen, die in unserer Zeit aktuell und brennend ge-
worden sind: Wie kann man das Evangelium dem heutigen Menschen nahe-
bringen? Wie konnen in einer Gesellschaft, die zunehmend sich von Gott ab-
wendet, Menschen zu Gott hingefiihrt werden? Wie kann in einer pluralen und
sakularen Welt die Botschaft von Jesus Christus gepredigt werden?

Wie kann man das Evangelium verklindigen?

Die Reaktionen der Kirche auf die Verdnderungen der Welt laufen auf zwei
unterschiedliche Antworten hinaus: Die eine Antwort ist die zunehmende Ver-
weltlichung der Kirche. Mit der Begriindung, dall man sich in verantworteter
Zeitgenossenschaft den Menschen zuwenden miisse, wird den Themen und
Aufgabenbereichen der heutigen Welt der Vorzug gegeben vor dem von Gott
gebotenen Tun. Um den modernen Menschen zu erreichen, legt die Kirche ihr
frommes Gewand ab und schligt sich ganz auf die Seite des heutigen Men-
schen. Im Einsatz fiir Frieden, Gerechtigkeit und Bewahrung der Schopfung
will die Kirche ihren Beitrag zum Miteinander der Menschen leisten. In extre-
men Formen kann man die Kirche dann nicht mehr von der Welt unterscheiden.
Gemeinde und Kirche verkommen zu einer (vielleicht besseren) Sozialarbeit.

Die andere Antwort fiihrt zu einer Art Erlebnisreligion. Ganz im Trend der
Zeit, in der der Soziologe Gerhard Schulze eine Kultursoziologie der Gegen-
wart unter dem Titel ,,Die Erlebnisgesellschaft™ geschrieben hat, soll auch die
christliche Religion zum Erlebnis werden. Man fragt und forscht nach den Be-
diirfnissen und Wiinschen der Menschen, nach dem, was den unchurched Har-
ry (den unkirchlichen Otto Normalverbraucher) dazu bewegen wiirde, einen
Gottesdienst zu besuchen. Meist wird nicht wahrgenommen, daf3 damit das von
Gott Gebotene vernachldssigt, bzw. verschwiegen wird. Die Botschaft Jesu
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wird von allen unangenehmen Forderungen gereinigt. Was iibrigbleibt, ist ein
gesetzesfreies Evangelium.

Zeitgenossenschaft

Der Katechismus Luthers zeigt einen Ausweg auf. Zugleich zeigt er, daB die
beiden oben genannten Antworten Irrwege sind. Wer versucht, in verantworte-
ter Zeitgenossenschaft den heutigen Menschen nachzugehen, der ist zwar ak-
tuell in dem Sinne, daB er ein Genosse der Zeit geworden ist; also immer auf
der neusten Welle schwimmt (mit leichter Verzogerung). Er verkennt jedoch,
daB Gott nicht in den jeweiligen Ereignissen und Michten, Gestalten und
Wahrheiten der Zeit zu finden ist. Dagegen ist jede Zeit neu zu Umkehr und
Glauben gerufen. Der sogenannte moderne Mensch entpuppt sich nur als Neu-
auflage des alten Adam, der, in seiner Siinde gefangen, doch nur ewig der alte
1st.

Gesetzesfreies Evangelium

Der Versuch, den Menschen bei seinen Bediirfnissen abzuholen, verkennt
ebenfalls, da3 der Mensch nicht unverindert bleiben kann. Gott, der sich uns
gebietend zuwendet, will kein unveriindertes Leben segnen. Darum ist der Satz:
,.Gott hat alle Menschen lieb* falsch, zumindest ergdnzungsbediirftig. Die
selbstbezogenen Wiinsche und Bediirfnisse fiihren von Gott weg und miissen
darum zu Gott hin gewendet werden. Darum ist ein antinomistisches Evange-
lium, ein das Gesetz aufhebendes Evangelium, ein Irrweg. Die Forderungen
Gottes, der unwandelbare Wille Gottes, bleiben bestehen. Das widerspricht
nicht der frohen Botschaft, daB Gott aus der Vergebung heraus ein neues Leben
schenken will.

Katechismusweg

Der Katechismus Luthers zeigt einen Weg auf, wie tiberhaupt der Mensch
durch das Evangelium erreicht wird. Dieser Katechismusweg hat seine Giiltig-
keit bis heute behalten. Damals wie heute kann er Menschen an die Hand neh-
men, um sie den Weg zum Glauben zu fithren. Da ist es nun beachtenswert, dal
Luther dem Katechismus voran die Zehn Gebote stellt. In der ausfiihrlichen Er-
kldrung, dem groBen Katechismus, ist die Hilfte des Umfangs mit den Gebo-
ten befaBt. Warum? Weil der rohe Heide nicht direkt auf den Glauben an-
sprechbar ist und weil es keinen Sinn macht, ihn bei seinen eigenen Bediirfnis-
sen anzusprechen. Was braucht der moderne Mensch Gott? Technik und Wohl-
stand lassen ihn ganz gut auch ohne Gott auskommen.

1. Das gebotene Tun

Was aber zu sagen ist, allem anderen voran, das ist das von Gott gebotene
Tun. Jeder Mensch steht unter der Forderung Gottes, das von ihm Gebotene zu
tun; ob er davon wissen will oder nicht. Hier, mitten im Tun des Menschen, be-
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ginnt Gottes Stimme horbar zu werden. Denn unser Alltag geschieht unter der
Frage des richtigen, des angemessenen Handelns. Die Erkldrung zu den Gebo-
ten verweist darauf, daB dies in Furcht oder in Liebe und Vertrauen geschieht.
Im GroBen Katechismus fiihrt Luther aus, daf} ,,einen Gott haben* nichts ande-
res bedeute, ,,als jemandem (oder einer Sache) von Herzen zu vertrauen...*
Damit ist der ganze Alltag der gottlichen Dimension gedffnet. Namlich in sei-
ner Verkehrung, daB irgendjemand oder sogar eine Sache (!) zum Abgott, zum
selbstgemachten Gétzen wird. Denn, so Luther, ,woran du nun dein Herz
héngst und worauf du dich verldft, das ist eigentlich dein Gott.” So ist — nach
dem Urteil Luthers — schon zu seiner Zeit der hdufigste Abgott der Mammon,
Geld und Gut. Im alltidglichen Leben wird der Mensch daraufhin angesprochen,
wem oder was er vertraut. Die Forderung des von Gott gebotenen Tuns enttarnt
unser alltdgliches Tun als Gotzendienst. Sehr sorgfiltig fiihrt Luther dies in den
Erkldrungen zu den Geboten durch. Dabei hat er die biuerliche Welt vor Au-
gen. Dies wire in unserer Zeit in den Alltag einer technokratischen Wohl-
standsgesellschaft hin umzusprechen.

Das von Gott gebotene Tun, der unwandelbare Anspruch der Zehn Gebote,
darin liegt die Antwort auf die Frage, wie das Evangelium dem heutigen Men-
schen verkiindigt werden kann. Zuerst muf3 er durch das Wort Gottes aus sei-
ner virtuellen Welt herausgerissen, die ertriumten Gétter und Gotzen als Fik-
tion, als selbst gemalte Bilder erkennen, das iibersteigerte Selbstvertrauen als
gottliche AnmalBung durchschauen.

2. Der gebotene Glaube

Denn zum gebotenen Tun tritt nun der gebotene Glaube. Das ist der zweite
Schritt des Katechismusweges. Nicht nur das alltéigliche Denken, Handeln und
Tun ist mit dem gebotenen Tun Gottes zu konfrontieren. Auch der Glaube ist
von Gott her geboten. Der Schopfer will von seinem Geschopf anerkannt und
geehrt sein. Er fordert Dank, Lob, Dienst und Gehorsam. Das alles ist jeder
Mensch Gott schuldig. Es kann eben nicht jeder nach seiner Fagon selig wer-
den. Es ist nicht egal, was jemand glaubt. Denn nicht alle Wege fiihren zu Gott.
Neben dem Gott, der unser Vertrauen ganz und gar fordert, stehen die vielen
Gotzen, denen Menschen ihr Vertrauen schenken.

Geboten ist aber auch, fiir das Werk der Erlosung durch Jesus Christus Gott
zu danken. Jesus Christus ist um unserer Siinde willen gestorben, damit wir nun
sein eigen sind, unter ihm leben und ihm dienen.

Auch das Werk der Heiligung durch den Heiligen Geist fordert von uns Ge-
horsam, ndmlich den Glaubensgehorsam. Doch an dieser Stelle kehrt sich der
Weg um. Spitestens hier, wo Gott den Glauben einfordert, muf} der Mensch er-
kennen und bekennen, dal er nicht glauben kann.
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Ich kann es nicht!

Ist auch ein rein #uBerliches Erfiillen im Bereich des gebotenen Tuns mog-
lich, so wird hier deutlich, daB alles, was Gott fordert, nur zu dem Bekenntnis
fiihren kann: ich kann es nicht! Schon im ersten Gebot erklang die Forderung
Gott iiber alle Dinge (!) zu fiirchten, zu lieben und zu vertrauen. In jedem Ge-
bot, das immer konkreter und tiefer in das Leben hineinlangt, wird das Unver-
mogen immer umfassender aufgedeckt. Noch mehr entzieht sich der Glaube
dem Bereich des von selbst Machbaren. Kann man von der Schopfung und Er-
l6sung wenigstens noch Notiz nehmen, so steht der Mensch bei dem HI.Geist
vor dem vollig Unverfiigbaren. Der, der den Glauben schenkt, der durch das
Evangelium beruft, der den Menschen erleuchtet, der die Liebe zu Gott ent-
ziindet, der zu einem herzlichen Vertrauen zu Jesus Christus fiihrt — und damit
zum wahren, lebendigen Glauben — ist allein Gabe Gottes. So steht am Ende
des gebotenen Tuns und des gebotenen Glaubens das Bekenntnis: ,Ich glaube,
daB ich nicht glauben kann* — nicht aus eigener Vernunft noch Kraft —und da8
ich auch nicht zu Jesus Christus kommen kann!

3. Von Gott erbeten

Was wir nicht konnen, muf} erbeten sein! Hier ist das Herzstiick des Glau-
bens beriihrt: die Rechtfertigung des Siinders. Von uns aus fiihrt kein Weg zu
Gott. Darum kann auch der moderne Mensch nicht einfach an seinem vorfind-
lichen Ort abgeholt und zu Gott gebracht werden. Vielmehr mu8 die Erkennt-
nis geweckt werden, daB jeder Mensch von Natur her voll Neigung und Lust
zum Bosen ist, keine wahre Gottesfurcht hat und keinen wahren Glauben (Ver-
trauen). Es muB erbeten sein! Gottes Wort und Gebot sind daher zuerst eine An-
leitung, um unsere Not zu erkennen. Die erfahrene und erlittene Unerfiillbar-
keit des von Gott Gebotenen dringt und fiihrt zur Bitte und zum Gebet. So folgt
als drittes Stiick auf dem Katechismusweg das Vaterunser. Auch dieses Gebet
folgt ja einem Gebot Jesu: ,,So sollt ihr beten!* Aber aus dem erkannten eige-
nen Unvermdgen, der Erkenntnis des Schuldiggewordenen, folgt die Bitte um
Vergebung der Siinden. Nun wird der Betende angewiesen, sich diesem Gott als
dem Vater voller Vertrauen zuzuwenden: ,,daB wir glauben sollen, er sei unser
rechter Vater und wir seine rechten Kinder*. Die einzelnen Bitten fiihren den
Betenden immer weiter in der Erkenntnis der eigenen Not. Der Teufel, die Welt
und unser eigenes Fleisch werden immer neu als Kontrahenten Gottes genannt.
Diesen feindlichen Michten gegeniiber kann der Christ nur die Hénde falten
und beten. Doch dies im herzlichen Vertrauen darauf, daB der Vater im Himmel
verheiBen hat, ,,daB er uns will erhdren.™

4. In der Taufe angenommen

Die erbetene und von Gott verheiBene Erhorung wird in einem nichsten
Schritt an den Sakramenten festgemacht. Die Sakramente sind von Jesus Chri-
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stus eingesetzt. Sie sind gebotenes Tun, um die Vergebung aus Gottes Hinden
zu empfangen und fest zu machen. So fiihrt der vierte Schritt des Katechis-
musweges zur Taufe. Das, was im Vaterunser erbeten wurde, die Vergebung,
das Leben und die Seligekit, das ist von Gottes Seite her fest zugesagt im Wort
und Wasser der Taufe. Durch die Taufe wird ein Mensch wiedergeboren zu ei-
nem neuen Leben, aufgenommen als Kind Gottes, beschenkt mit der Verge-
bung der Siinden. Die Erkldrung der Taufe wird ganz auf den Glauben bezogen,
auf das herzliche Vertrauen. Es gilt, dem zu vertrauen und glaubend zu emp-
fangen, was Gott im Wasser der Taufe austeilt und darbietet. ,,Wer da glaubt
und getauft wird, der wird selig werden; wer aber nicht glaubt, der wird ver-
dammt werden* (Mk. 16,16).

5. Zum Abendmahl gerufen

Der letzte Schritt des Katechismusweges behandelt das hl. Abendmahl.
Auch hier handelt es sich um ein Sakrament, um ein von Christus selbst gebo-
tenes Tun. Damit ist auch dieser letzte Schritt nicht in das Belieben des Men-
schen gestellt. Das Altarsakrament zu empfangen ist Erfiillung des von Chri-
stus aufgetragenen: ,,Solches tut!* Dabei betont Luther, daB der wahre Leib und
Blut Christi gereicht und gegessen werden zur Vergebung der Siinden. So en-
det der Katechismusweg, der bei einem illusiondrem Vertrauen, bei einem blin-
den (und falschen) Glauben begann, in dem in der GewiBheit empfangenen Sa-
krament. Mit dem Essen und Trinken von Leib und Blut Christi sind die Siin-
den vergeben. Der . fiir dich* gegebene Leib und das , fiir dich* vergossene Blut
werden in dem herzlichen Vertrauen empfangen, den das erste Gebot fordert.
,»Und wer denselben Worten glaubt, der hat, was sie sagen und wie sie lauten,
ndmlich: Vergebung der Siinden.*

Das Ziel: Vergebung der Siinden

Dem Katechismus angehiingt ist eine Vermahnung zur Beichte. Sie gehort
nicht zum Katechismus selbst und ist doch das Ziel des Katechismusweges.
Die Beichte unterscheidet sich von den anderen fiinf Katechismusstiicken dar-
in, daf3 sie den Raum des von Gott Gebotenen iibersteigt. Die Beichte ist nicht
geboten, wie die Taufe und das Abendmahl, sie ist jedem frei gestellt. Doch
sollte der, der den Katechismusweg bis an sein Ende gegangen ist, aus freien
Stiicken und von Herzen nach der Beichte verlangen. Denn die vom Wort Got-
tes aufgedeckte Not fiihrt zur Bitte der Vergebung und diese gelangt ans Ziel,
wo die Vergebung, die Absolution, im Namen Gottes zugesprochen wird.

Am Ende des Katechismusweges steht also die Erkenntnis der eigenen Siin-
de, das Bekenntnis des eigenen Unvermogens, die von Herzen kommende Bit-
te um Vergebung und der sehnliche Wunsch die Vergebung aus Gottes Mund
zugesprochen zu bekommen. ,.Bist du arm und elend, dann gehe hin zur Beich-
te und mache von der heilsamen Arznei Gebrauch. Wer nun sein Elend und sein
Not fiihlt, wird wohl ein solches Verlangen danach bekommen, daf} er mit Freu-
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de hineilt... Wenn ich darum ermahne zur Beichte zu kommen, tue ich nichts
anderes, als daB ich ermahne, ein Christ zu sein. Wenn ich dich dahin bringe,
ein Christ zu sein, so habe ich dich wohl auch zur Beichte gebracht.*

Der verlorene Schliissel zum Himmelreich

Das Ziel des Katechismusweges leuchtet noch klarer auf, wenn deutlich
wird, was verloren geht, wenn dieses Ziel verfehlt wird. Letztendlich geht es
um den Schliissel zum Himmelreich. Einen Schliissel brauchen wir, um Tiiren
zu Offnen oder Tiiren zu schlieBen. Wer seinen Schliissel verliert, der hat sich
selbst ausgesperrt. Jesus Christus hat seiner Gemeinde die Schliissel des Him-
melreichs anvertraut, indem er zu Petrus sagte: ,.Ich will dir die Schliissel des
Himmelreichs geben: alles, was du auf Erden binden wirst, soll auch im Him-
mel gebunden sein, und alles, was du auf Erden l&sen wirst, soll auch im Him-
mel gelost sein (Mt. 16,19). Daf diese Schliissel nicht nur dem Apostel Petrus,
sondern der christlichen Gemeinde anvertraut sind, und was mit dem Losen
und Binden gemeint ist, verdeutlicht der Sendungsauftrag Jesu aus dem Johan-
nesevangelium: ,,Nehmt hin den heiligen Geist! Welchen ihr die Siinden erlaft,
denen sind sie erlassen; und welchen ihr sie behaltet, denen sind sie behalten*
(Joh. 20,22f).

Damit hat Jesus Christus seiner Gemeinde den Auftrag und die Vollmacht
gegeben, Stinden zu vergeben oder zu behalten. Die Vergebung der Siinden im
Namen Jesu, das ist der Schliissel, der das Himmelreich 6ffnet. Wer so einen
Schliissel hat, so sollte man meinen, der wird ihn nun fleifig gebrauchen, dal
er die Tiiren 6ffnet, damit viele hineinkommen. Schaut man sich aber in den
Gemeinden und Kirchen um, so macht man eine erschreckende Entdeckung:
Der Schliissel scheint verloren zu sein. Der Ruf zur Umkehr, die Predigt des
Gesetzes, die die Siinde aufdeckt und beim Namen nennt, das Bekenntnis der
Siinde und Schuld und der Zuspruch der Vergebung unter Handauflegung wer-
den weithin nicht mehr praktiziert. Manchem erscheint der Schliissel der Ver-
gebung doch zu diister und altmodisch zu sein. Der moderne Mensch sei mit
der Rede von der Vergebung nicht zu erreichen. Die finstere BuBgesinnung ge-
héire doch mehr ins Mittelalter, heute wolle der Mensch die Freude am Leben
geniefen. In diese allgemeine Richtung begeben sich auch die Kirchen.

Vergebung als Kennzeichen der Kirche

Von Luthers Katechismus her galt: ,,Wo Vergebung der Siinden ist, da ist
auch Leben und Seligkeit**. Damit war ein schlichtes Kennzeichen der Kirche
die Frage: Wird hier die Vergebung der Siinden gepredigt, getibt und ausgeteilt?

Heute kann man es erleben, in einem Gottesdienst von Gott, von der Liebe,
vom Auftrag der Kirche an dieser Welt zu héren — alles fromm und schén — aber
die Vergebung wird nicht mit einer Silbe erwihnt. Ist der Schliissel zum Him-
melreich verloren gegangen? Selbst bei der Feier des hl. Abendmahles, in der
Jesus sein Leib und Blut zur Vergebung der Siinden austeilt, wird versucht, die
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Vergebung als Zentrum zu verschweigen. Neue Formen der Abendmahlsfeier,
das Feierabendmahl, Tischabendmahl, Agapefeier sollen den vermeintlich tri-
sten Klang der Vergebung in ein frohliches Fest verwandeln. Jorg Zink bringt
in seinem Buch ,,Zum Abendmahl sind alle eingeladen* diesen Wandel auf den
Punkt, wenn er sein Empfinden schildert: er hore bei der Abendmahlsfeier ,,Fiir
deine Siinden in den Tod gegeben* und es lege sich iiber ihn eine ,schwere
Atmosphire von Strenge, Angst und Traurigkeit®, ,.ein Rest von Schwiirze und
von Steifheit”. Darum fordert er, die Beichte und Siindenvergebung nicht so
sehr ins Zentrum des Geschehens zu riicken (S.35). An deren Stelle tritt bei ihm
die Aufforderung: ,,LaBt uns feiern!“ Brot und Wein essen, Gemeinschaft ha-
ben, Friede, Freude, Liebe. Hier wird die selige Gemeinschaft der Feiernden
und die Festfreude des irdischen Lebens gefeiert. Also Leben und Seligkeit —
ohne Vergebung der Siinden. Damit feiert der Mensch sich selbst. Der Kreu-
zestod Jesu als Siihne fiir die Siinden, die Erkenntnis der eigenen Siinde und
Schuld, die Notwendigkeit der Vergebung sind hinfillig geworden. An dieser
Stelle ist nun wirklich zu sagen: Der Schliissel zum Himmelreich ist verloren!

Mitte und Ziel des Glaubens

Nun mag Jorg Zink eine extreme Stellung innerhalb der evangelischen Kir-
che einnehmen, aber die angedeutete Tendenz ist in aller Breite zu spiiren: Die
Vergebung der Siinden ist nicht mehr die Mitte des christlichen Lebens. Fragen
wir darum: Wo wird die Vergebung der Siinden geiibt, der Schliissel zum Him-
melreich gebraucht und angewendet?

Das christliche Leben ist unaufloslich mit der Vergebung der Siinden ver-
bunden. Schon am Anfang der christlichen Existenz, aber auch jeden Tag aufs
neue steht die Erkenntnis und das Bekenntnis der Schuld, die Bitte um Verge-
bung und der Empfang der Absolution. In dem Gleichnis von dem verlorenen
Sohn hat Jesus dies Geschehen anschaulich gemacht: Noch bevor der Sohn sei-
ne Schuld bekennen kann, schlieBt ihn der Vater in die Arme, kit ihn und
nimmt ihn wieder als Sohn an. So schenkt Gott seine Vergebung dem, der zu
ihm zuriickkehrt. Umgekehrt gilt: Jeder, der den Weg zuriick zu Gott findet,
braucht, ja verlangt nach der Vergebung fiir seine Siinden. Dahin will der Ka-
techismus Luthers jeden Tag neu fiihren. Die rohen Heiden wie die Christen
werden an die Hand genommen: vom gebotenen Tun und Glauben zur Er-
kenntnis des eigenen Unvermdgens und der tiglich neu angehiuften Schuld;
darum die von Herzen kommende Bitte um Vergebung und das sehnliche Ver-
langen, daB in der Vollmacht und im Auftrag Jesu der Himmel aufgeschlossen
wird: ,,Dir sind deine Siinden vergeben!*

So ist die zugesprochene Vergebung oder Absolution die Mitte des Glau-
bens und der Schliissel zum Himmelreich. Darum ist die Beichte kein Anhéing-
sel an den Katechismus, der auch entbehrlich wire. Das Amt der Schliissel
schenkt Vergebung, Leben und Seligkeit. Diesen Schliissel, den Jesus Christus
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seiner Kirche anvertraut hat, gilt es fleiBig zu gebrauchen, daB er die Tiiren 6ff-
net, damit viele hineinkommen.

Heiden das Evangelium verkiinden

Dahin bringen, ein Christ zu sein — darum gehen vielerlei Bemiihungen.
Das ist auch die Aufgabe, die der Christenheit im neuen Jahrtausend aufgetra-
gen ist. Mit besonderer Besorgnis fragen wir uns hier in Deutschland: Wie ist
das moglich? Martin Luther hat seinen Katechismus entworfen, um rohen Hei-
den den Weg zum Glauben zu fiihren. Nehmen wir ihn doch einfach wieder in
die Hand, fiir uns selbst und fiir andere. Der Katechismus lehrt das Glauben
fordernde und schenkende Wort und fiihrt so den Weg zum Glauben, der aus
dem Horen kommt. Anders ist der Weg zu Christus und zum Glauben nicht zu
finden — auch nicht fiir den modernen Menschen.

Literaturhinweis:

D.Martin Luther, Der Kleine Katechismus
ISBN 3-922534-71-6

D.Martin Luthers Kleiner Katechismus mit Erklarungen (Auslegung und Schriftworten)
ISBN 3-922534-26-0

Martin Luther, GroBer Katechismus in heutiges Deutsch iibertragen von Detlef Lehmann
ISBN 3-921613-17-5
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Klaus Schwarzwaller:

Flille des Lebens’

Luthers Kleiner Katechismus beginnt mit den drei Hauptstiicken: Dekalog,
Credo und Herrengebet. Diese Texte selbst, also ohne die Erkldrungen, sind in
Luthers Sprachgebrauch der Katechismus'.

1. Die Verbindlichkeit des Katechismus

Der christliche Glaube ,,ist* sein Inhalt, zusammengefalt im Katechismus.
Darum ist dieser tdglich ,,einzubilden.

Freilich, der Katechismus ,,ist” es nicht. Diese Feststellung scheint auf ein
abstraktes, kompliziertes Sprachproblem hinauszulaufen; doch folgte man die-
ser Spur, so bestiinde die Gefahr, dal Luthers Zugang und Duktus verfehlt wer-
de. Zudem macht es wenig Sinn, das iibliche Schleppnetz der Hermeneutik (=
Lehre vom Verstehen) nunmehr durch das der Sprachwissenschaften zu erset-
zen: So oder so ndmlich wire auf diese Weise dafiir gesorgt, daB die ,,gefange-
nen‘ Sachverhalte zu unserer Disposition bleiben und von uns sortiert werden,
statt dal wir uns ihnen aussetzten. Und exakt das ist es, was Luther hier de-
monstriert und einiibt: daBl wir uns dem Katechismus aussetzen, und zwar ohne
Schutz durch Hermeneutik oder Linguistik, durch Philosophie oder common
sense, durch Tradition oder kirchenpolitische Interessenlage. Um es formelhaft
zu sagen: Luthers Rezeption des Katechismus ist nicht bemiichtigend; sie ge-
schieht vielmehr so, daB er dazu fiihrt, sich dem Katechismus zu unterstellen.

Das lidBt Fragen aufsteigen. Gewil3, im Blick auf die Gebote leuchtet das
Vorgehen ein, auch wenn uns, soweit wir historisch-kritisch trainiert sind, be-
reits hier einschligige Bedenken kommen. Doch das Credo, zumal in der 6ku-
menisch weniger geldufigen Form des Apostolikums, ist als kirchlicher Text
ein Stiick der auBerkanonischen, d.h. neben der Bibel bestehenden Tradition
und ruft sofort Tridentinum IV ins Gediichtnis: ,,...erkennend, daf diese Wahr-
heit und Lehre in geschriebenen Biichern und ungeschriebenen Uberlieferun-
gen enthalten sind... ... und verehrt mit dem gleichen Gefiihl der Dankbarkeit
und der gleichen Ehrfurcht alle Biicher sowohl des Alten als auch des Neuen
Testaments ... sowie auch die Uberlieferungen...“> Das scheint auf eine Be-

*  Dieser Artikel ist ein Auszug aus dem gleichnamigen Buch K. Schwarzwiller, Fiille des Le-
bens. Luthers kleiner Katechismus. Ein Kommentar, LIT-Verlag, Hamburg 2000, S. 31-39.
Verlag und Autor danken wir fiir die erteilte Abdruckerlaubnis.

1 Den Katechismus in diesem Sinne Luthers, also die bloBen Texte der Zehn Gebote (= der De-
kalog), des Apostolischen Glaubensbekenntnisses (= Apostolikum) und des Vaterunsers,
schreibe ich im folgenden Katechismus, d.h. kursiv.

2 DH 1501 (= Heinrich Denzinger, Kompendium der Glaubensbekenntnisse und kirchlichen
Lehrentscheidungen, hg. von Peter Hiinermann. Freiburg u.a., 37.Aufl. 1991, #1501 [Konzil
von Trient, Sessio IV, 1546]). Das Konzil von Trient oder Tridentinum, 1545-1563, mit ins-
gesamt 25 Sitzungen (,,Sessio™), war die umfassende Selbstbesinnung der rémischen Kirche
aus Anlal der Reformation. Es erbrachte grundlegende interne Klidrungen sowie die deutliche
Abgrenzung gegeniiber der Reformation.
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stitigung der These des katholischen Luther-Forschers Peter Manns hinauszu-
laufen, Luther sei der Kirche seiner Zeit deswegen unertraglich gewesen, weil
er — im Gegensatz zu dieser — genuin-katholisch gewesen sei’. Dem sei wie
auch immer; jedenfalls lieBen sich gute und gewichtige Griinde auffiihren —und
sie sind ldngst auf dem Markt! — dafiir, statt dem Credo sich auszusetzen und
zu unterstellen, vielmehr dieses zum Anlaf einer Neuformulierung zu nehmen
mit Blick auf unsere Zeit nach MaBgabe unserer Einsicht und in unserer Spra-
che. Und schlieBlich das Herrengebet — nicht nur, dal wir langst von der neu-
testamentlichen Exegese dariiber belehrt wurden, da$} es in den liberkommenen
Fassungen nicht auf Jesus zuriickgeht; sondern und vor allem ist dies die ange-
messene Weise, mit einem tradierten Gebetstext umzugehen: entweder ihn zu
beten oder im Anschluf an ihn neue Gebete zu formulieren, statt ihn auszule-
gen und lernen zu lassen.

Indem also der Katechismus enthilt, was den Glauben ausmacht, erheischt
er Hingabe. Das ist’s, was Luthers Auslegung kennzeichnet. Nach der einen
Seite hin macht er ihn unbedingt geltend und erklirt (im Doppelsinn des Wor-
tes) ihn als verbindlich. Damit ist er nicht nur fiir die romische Kirche seiner
Zeit, sondern auch fiir manche mit ihrem Namen auf ihn sich berufende Lan-
deskirche unertriiglich.

Sei es der von Ernst Bizer dargestellte ,,Fall Schempp* (Miinchen 1965)
oder die von mir beschriebene ,,Heilige Denunziation*, wieder und wieder
wird manifest, wie umfassend bestehende Kirchentiimer lieber von Taktik,
Machtstreben und Bestandssicherung sich leiten lassen, als es zu riskieren, dem
Katechismus sich auszusetzen. Dieser kriegt sein Freigehege in Gottesdienst
und Unterricht, und man plakatiert gerne die Bilder dieses Zoos; doch wer sich
untersteht, die Kifigtiiren aufzusperren, ist als Saboteur und outlaw erwiesen.
Jede derartige ,,Ordnung des (landes)kirchlichen Lebens™ stellt Luther radikal
auf den Kopf; er jedoch meint’s tatsachlich, wie er schreibt. Das unterstreicht
besonders eindrucksvoll sein beriihmter Brief vom 5. Mirz 1522 an Friedrich
den Weisen, in dem er die ihm angebotene militérische Bedeckung bei seiner
Riickkehr von der Wartburg nach Wittenberg ablehnt mit der Begriindung:

..Solches sei E.K.EG. (Euer KurFiirstlichen Gnaden) geschrieben [in] der
Meinung, daB E.K.E.G. wisse, ich komme gen Wittenberg in gar viel einem ho-
hern Schutz denn des Kurfiirsten. Ich hab’s auch nicht im Sinn, von E.K.F.G.
Schutz [zu] begehren. Ja ich halte [dafiir], ich wolle E.K.F.G. mehr schiitzen,
denn sie mich schiitzen konnte. Dazu, wenn ich wiiBte, daf E.K.F.G. konnte
und wollt[e mich] schiitzen, so wollt[e] ich nicht kommen. Dieser Sachen soll
noch kann kein Schwert raten oder helfen; Gott muB hier allein schaffen ohne
alles menschliche Sorgen und Zutun. Darum: Wer am meisten glaubt, der wird

3 8. Peter Manns, Martin Luther, der unbekannte Reformator. Ein Lebensbild, Herderbiicherei
1188, Freiburg u.a. 1985. Das Buch liest sich gut und ist in seiner Einseitigkeit stimulierend,
geriit freilich zunehmend in Gegensatz zu den Quellen.

4 Klaus Schwarzwiller, Um die wahre Kirche. Ekklesiologische Studien, Kontexte 20, Frank-
furt/M. u.a. 1996, 73-84.
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hier am meisten schiitzen. Dieweil ich denn nun spiire, da E.K.F.G. noch gar
schwach ist im Glauben, kann ich keineswegs E.K.F. G. fiir den Mann ansehen,
der mich schiitzen oder retten konnte* (BoA 6, 101,29 102,7).

Dem korrespondiert seine mit Nachdruck notierte Einsicht, da8 nicht wir es
sind, die die Kirche erhalten. Sondern Gotr schiitzt und trigt die Kirche, und
wir empfangen’s, indem wir uns dem Katechismus aussetzen und unterstellen.

Nach der anderen Seite hin ist Luther frei genug, die Vorgabe der Tradition
zu respektieren, sie aufzunehmen und sie in die Situation hinein zu aktualisie-
ren. Man verfehlt die Ebene, wenn man zur Erkldrung abstellte auf sein nicht
vorhandenes — modernes — historisches BewuBtsein, auf seinen Konservativis-
mus etc. etc. Immerhin hatte er den Dekalog als ,,der Juden Sachsenspiegel™
gekennzeichnet; und dem Ubersetzer der ganzen Bibel wird man unterstellen
diirfen, daB ihm die Differenz zwischen Bibel und Apostolikum bewuft war.
Was aber das Herrengebet betrifft, so bedurfte er iiber das Beten keiner Beleh-
rung. Mit einem Wort geredet, mit unseren auf der Basis moderner Theologie
begriindeten Fragen und Einwinden treffen wir Luther nicht, ja erreichen wir
nicht einmal seine Ebene.

Das macht, Theologie definiert sich fiir ihn — nicht: aus ihrer ,,Sache” noch,
allgemeiner, aus ihrem ,,Gegenstand* und zumal nicht aus der ,,Offenbarung®,
sondern aus dem lebendigen Geschehen, dafl der gnadige Gott uns verlorene
Geschopfe in Christus rechtfertigt und zu seinen Kindern erhebt, die ihn im
Heiligen Geist als ,,Vater” anreden diirfen. Das hat seinen Ort zwar nicht ab-
seits der Geschichte, sondern erwichst von Gottes wegen aus ihr, weil er in un-
sere Welt kam. Doch es geht in unserer Geschichte nicht auf und ist aus ihr und
mit den ihr entsprechenden Fragen und Kategorien so wenig zu erheben und zu
erfassen wie die Gottheit Jesu oder ,,die Legitimitit des Apostels* (Ernst Kése-
mann) Paulus. Aus Christi Weg und Werk erwachsend, ist fiir Luther Theologie
notwendigerweise ein geistliches Geschehen und fiiglich auch nur geistlich zu-
ginglich. Entsprechend hitte er die an Karl Barths , Romerbrief™ in den 20er
und an Gerhard von Rads typologische Auslegung in den 50er Jahren sich
kniipfenden Besorgnisse von Theologen, hier werde — horribile dictu — eine
.pneumatische® (d.h. unmittelbar geistgewirkte) Exegese eingefiihrt, nur als
Ausdruck von Unglauben und theologischer Unbedarftheit erkennen kénnen
und im iibrigen daran erinnert, daBl — denn er theologisierte trinitarisch und lieB3
ein Ausspielen des Geistes gegen den Sohn nicht zu! — der Heilige Geist stets
mit Bezug auf das Wort des Evangeliums wahrzunehmen und zu lehren sei.
Kurzum, Theologie vollzog sich fiir ihn im volligen Sich-Einlassen auf das
Evangelium und hatte darum eine GewiBheit wie Wege der Vergewisserung, die
jenseits ontologischer Deduktionen, logischer Schliisse oder historischer Er-
weise lagen (auch wenn er sich dieser ad hoc bedienen konnte) und ihren Ort
vielmehr in dem haben, der als Heiliger Geist uns uns selbst entnimmt’ und in
dem festmacht, aus dessen Zuwendung wir leben.

5 ,.ponit nos extra nos" = ,,versetzt uns auerhalb unserer selbst*: WA 40 1, 589,8 Hs.
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Vor diesem Hintergrund wird einsichtig, wieso Luther mit jener Selbstver-
standlichkeit, die Worte wie Begriindung iiberfliissig macht, den Katechismus
in der anzudeutenden Weise aufnimmt, also dazu anleitet, sich ihm auszusetzen
und zu unterstellen. Das kann auf der Ebene kirchlichen Pragmatismus’ — im
modernen Sinne, — theologischer Demonstrationen und historischer Nachwei-
sungen nicht plausibel gemacht werden, — vergleichbar dem, dal dem verlieb-
ten Hans eine kurze Berithrung durch seine Grete eine beseligende Offenba-
rung ist, wohingegen sie fiir Wissenschaft oder Institutionen nur mehr ein blo-
Ber Hautkontakt ist: meBbar, datierbar, in seiner Bedeutsambkeit eine offene Fra-
ge und somit Quelle zahlreicher Theorien etc. Luthers Weg bleibt in Legitimitit
und Sinn unzuginglich, bestindig anfechtbar und der eingehenden Begriindung
bediirftig, solange und soweit man nicht bereit ist, wie er sich dem Katechismus
auszusetzen und zu unterstellen. Tut man es, so 16sen sich alle einschlagigen
Probleme wie in Luft auf. D.h. man muf diesen Boden betreten, um seinen
Weg der Rezeption verstehen, einsehen und vollziehen zu konnen.

In alledem liegt eine erhebliche Zumutung. Denn hier wird das, was nicht
nur die Wissenschaft, sondern bereits den common sense auszeichnet, glatt
iibergangen: die vorangehende Vergewisserung. Das widerstreitet aller Ver-
nunft (wie denn auch der Verniinftigste ihrer Erforscher fiiglich Junggeselle
blieb): Denn Hans weil im voraus nicht, als wer am Ende Grete sich entpuppen
wird, ob als Xanthippe oder als Alkmene®. Mag dies fiir das zeitliche Leben als
unvermeidlich hingehen — die Gentechnologie wird nach aller Erfahrung auch
hier demniichst Berechenbarkeit versprechen —, so erscheint es als unertréglich,
wenn daran die Bleigewichte der Ewigkeit haften, zumal seit Menschengeden-
ken der Markt erfiillt ist mit Heilsbringern und Heilslehren aller Arten und Un-
arten. Woraufhin also kann man sich dieserart auf den Karechismus einlassen,
konnte Luther selber es tun? Es ist dies, ins Allgemeine gewendet, die Frage
danach, woraufhin der christliche Glaube Bestand hat. Die mit dem folgenden
Abschnitt auszufiihrende Antwort hat diesen Horizont, der von vornherein im
Blick sein sollte. Fiir Luther stand fest, und er selbst hat es in seinem Leben
wieder und wieder erfahren: Gott LBt nicht abstiirzen. Wir mogen versagen,
uns verirren oder verrennen, verstort, verwirrt und vernichtet werden; doch
Gott 148t nicht abstiirzen. Allerdings, auch dieser Horizont ist nicht de-
monstrabel.

2. Die Macht seines Inhalts

Die mit dem Kleinen Katechismus erteilte Antwort ist einfach bis zur Sim-
plizitit und gerade deswegen — nicht: trotzdem — so diffizil in der Entfaltung.
Denn in diesem Einfachen ist unser ganzes Leben mit seinem Bezug zu Gott
ausgesagt, und das ist unendlich vielschichtig. Die Dinge komplizieren sich
dadurch, daB in der Ausfiihrung das, was in eins zusammenfillt, sich diskursiv,

6 Xanthippe, die Gattin des Sokrates, galt als zdnkisch; Alkmenes Licbe und Treue hat (u.a.)
Heinrich von Kleist ein Denkmal gesetzt mit seinem Lustspiel Amphitryon.
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also fiir die analysierende gedankliche Entfaltung, in ein Nacheinander zerlegt
und daB bei diesem Nacheinander dann der Eindruck unvermeidlich wird, es
handle sich um eine — schier endlose — Reihe von Vorbedingungen, die allesamt
erfiillt sein miiBten, auf daB die Antwort erreicht werde. Allein, umgekehrt wird
ein Schuh daraus: Das Einfache ist Anfang und Ausgangspunkt; und die Erldu-
terungen erhellen lediglich im nachhinein, was alles in der erteilten Antwort
steckt. Darum sei zunichst die einfache Antwort markiert, ehe alsdann deren
Implikationen skizziert werden (in der unvermeidlichen Kompliziertheit). Die-
se Antwort lautet: Der christliche Glaube besteht, und wir konnen uns somit
dem Katechismus unterstellen, indem wir uns in die Hand des dreieinen Gottes
lassen. Im folgenden wird deutlich werden, da3 damit gerade kein in sich kurz-
geschlossener Zirkel konstruiert ist. Ich nenne fiinf Implikationen.

Zundchst enthilt das Gesagte eine Bestitigung dessen, dall der Glaube sein
Inhalt ,.ist“. Glaube ist atheoretisch. Gewil} hat Ernst Moritz Arndt recht, wenn
er singt: ,.Ich weifs, woran ich glaube...* (EG 357), und es ist nicht von unge-
féhr, daB die christliche Theologie in der Welt der Religionen ohne Parallele ist,
mehr noch, daf} gerade sie der Wurzelboden der Wissenschaft wurde. Doch die-
ses Wissen ist nicht verallgemeinerbar in der Art wie etwa der Satz des Pytha-
goras, sondern es ist erschlossen und kommunikabel so, und so allein, dal wir
uns auf es eingelassen haben, es also uns umschlieit und weder wir von ihm
noch es von uns separiert werden kann. Abseits hiervon ist es — bestenfalls —
»interessant* oder auch ,,bedenkenswert”, vor allem jedoch abstrus, wenn nicht
tiberhaupt eine Zumutung fiir den gesunden Menschenverstand; schon Paulus
war das geldufig. Denn als theoretisches oder auch religioses Wissensgut bleibt
es bei aller Klarheit von Aussage und Sprache gleichwohl intellektuell unzu-
ganglich, wie man sich unschwer verdeutlichen kann an Gottes Gerechtigkeit:
Sie steht in Gegensatz zu Welterfahrung wie traditionellen Gottespriadikaten
und ist erfafSbar allein so, daB sie an mir offenbar wird und mich triigt. In sum-
ma, der Inhalt des Glaubens erschliefit sich allein dem Glauben.

Sodann ist darin enthalten, da3 dieser Inhalt uns entzogen ist. Das ist in
doppelter Weise zu verstehen: Wir ersinnen ihn nicht, und wir haben keinen be-
liebigen Zugang zu ihm. Luther driickt beides aus mit dem beriithmten, zur For-
mel gewordenen ,, extra nos* (,,auflerhalb von uns selbst®), die zugleich fest-
stellt und festhilt: Wir betreten hier nicht einfach einen kurzgeschlossenen Zir-
kel, sondern der Glaube hat in seinem Inhalt ein bleibendes Gegentiber, das
nicht unserem Maf} und Urteil — z.B. ob es denkbar sei oder man dies oder je-
nes ,.heute noch” glauben konne etc. — unterliegt, sondern umgekehrt uns die
Kriterien des Glaubens und damit auch die des entsprechenden Lebens, der
Weltwahrnehmung, der Zielsetzungen vorgibt. Dall man aber dieses bleibende
Gegeniiber finde, ist nicht machbar. Das bedeutet negativ, daB auch in dieser
Hinsicht das KurzschlieBen eines Zirkels, in dem wir dann immer schon und
nur uns selber fanden, versagt ist. Diese doppelte Entzogenheit ist die Kehrsei-
te dessen, daB3 der dreieine Gott, in dessen Hand wir uns lassen, kein statisches
oder Gedankengebilde ist, sondern an uns handelt, und zwar souverin und
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nach seinem Wohlgefallen, so und so allein. Dieses Handeln aber faBt Luther
zusammen als unsere Rechifertigung.

Weiter steckt darin, dal Zugang und Verstehen sowie Bestindigkeit das
Werk allein Gottes ist. Uns widerfdhrt es, und gemil} den traditionellen Ap-
propriationen’ erkennen wir darin das spezifische Wirken Gottes des Heiligen
Geistes. Damit ist gesagt, daR in Glaubensfragen Argumente, Beweise, Schliis-
se etc. nur sekundire und subsidizre Bedeutung haben. Das Entscheidende liegt
auf pneumatischer (,,geistlicher) Ebene. Das ist mitnichten bloBe theologische
Behauptung, sondern wirkt sich ebenso unmittelbar wie erfahrbar aus und ist
zumal beim Katechismus klar am Tage. Denn wie der Dekalog letztlich zu ver-
nehmen und aufzufassen, ob das Apostolikum biblisch und zureichend ist und
was das Herrengebet ausmacht: Formal oder inhaltlich lassen sich diese Fragen
nicht entscheiden; es verbleiben stets Einwiinde, Unklarheiten, Bedenken.
Klarheit und GewiBheit ergeben sich auf anderer Ebene, ob némlich der eine
selbe Geist hier wie dort, beim Fragenden wie im Text, sich findet. DaB er hier
wie dort sei, faBt sich zwar in Aussagen und Argumente, ist also keineswegs der
Kontrolle entzogen. Doch diese Aussagen und Argumente tragen nicht, sie ex-
plizieren. Was trégt, das ist die geistliche Einsicht, die Ubereinstimmung in
demselben einen, dem Heiligen Geist.

Ferner enthilt es, daB wir des Heiligen Geistes versichert und gewifs sind,
indem dieser uns gerade nicht in unser Inneres, unser religioses Gefiihl oder
glidubiges Empfinden fiihrt, sondern hinein in Zeit und Geschichte: zu Jesus
Christus, dem Gekreuzigten und Auferstandenen. Da8 Sohn und Heiliger Geist
nicht gegeneinander stehen, wird von Luther zumal darin realisiert, dal wir
durch den Geist beim Evangelium von Jesus Christus festgehalten werden; das
aber ist erdig, diesseitig, sozusagen unfromm. Denn es fiihrt uns nicht ,,in lich-
te Hoh’n", es umgibt uns nicht mit dem strahlenden Glanz der Aura der zu-
kiinftigen Welt. Sondern es redet uns an bei der schmerzlichsten, unangenehm-
sten Seite unseres Lebens iiberhaupt: beim Bosen, bei unserer Verlorenheit, bei
unserer Ungerechtigkeit, bei unserer Schuld, bei unserer Gottlosigkeit. Gerade
das stellt es ins Zentrum: nicht um zu deckeln und zu ducken, sondern um hier
sich zu erweisen, hier uns Befreiung zuzusprechen und uns zu erheben, hier uns
sozusagen wirklichkeitstauglich zu machen als die immer schon ins Negative
Verstrickten oder von ihm Unterdriickten, — und siehe, nun soll nicht mehr das

7 . Appropriationen ist ein Fachbegriff der Trinititslehre. Die hilt begrifflich fest, dal Gott ei-
ner ist, so daB wir es im Vater wie im Sohn wie auch im Heiligen Geist stets mit Gott, sozu-
sagen dem ,,ganzen* Gott, zu tun haben, auch wenn Gott sich in ihm selber deutlich unter-
scheidet: Nur der Vater verklirte den Sohn, nur der Sohn hing am Kreuz, nur der Geist erging
zu Pfingsten. Wenn es nun, ob Vater oder Sohn oder Heiliger Geist, stets der eine und ,,ganze™
Gott ist, dann stellt sich die Frage, wie die — aus der Bibel aufgenommene — trinitarische Un-
terscheidung zum Ausdruck gebracht werden kénne? Hierauf wird geantwortet mit den Ap-
propriationen, also den ,,Zueignungen®: Nach der Vorgabe der Bibel eignen” wir bestimmte
Taten jeweils spezifisch dem Vater, dem Sohn und dem Heiligen Geiste ,,zu": so dem Vater die
Schopfung, dem Sohn unsere Erlosung und dem Heiligen Geist die Belebung mit neuem Le-
ben. Diese impliziert, theologisch gesehen, Glauben, Glaubenserkenntnis und Verbleiben im
Glauben.
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bestimmen, sondern Gottes Liebe, sein Verzeihen, sein groBes Ja zu uns, so daB
wir ihm gehoren als seine Sohne und Tochter und von ihm sollen vollendet
werden. Das alles fafit sich in Namen, Person und Weg Jesu Christi zusammen.
In diesem Namen ist somit auch beschlossen, daB unser Ostern erst noch vor
uns liegt und wir bis dahin den staubigen und dornigen Weg der Kreuzesnach-
folge zu gehen haben und nicht vor der Zeit entriickt werden in selige Gefilde.
Indem der Heilige Geist uns zum Evangelium fiihrt und in ihm festmacht, hlt
er uns auf dem Boden der Wirklichkeit fest, doch als die, die dank des Evan-
geliums zu singen Anlal haben: ,,Ich freu’ mich in dem Herren aus meines Her-
zens Grund...” (EG 349).

Und schliefilich ist damit gesagt, dall wir in alledem erfahren, daB} wir Got-
tes Kreaturen sind, die er als ein Vater lieb hat. Die Geschichte lehrt, daB uns
wohl nichts schwerer fillt als dies, unsere Kreatiirlichkeit zu akzeptieren. Von
den Engelehen im Alten Testament und der Verfithrung von Menschenfrauen
durch Gotter bei den Griechen iiber die verschiedenen Formen der Mantik ein-
erseits und der Versuche, Schimiren zu erzeugen, andererseits bis hin zu dem
derzeitigen Bestreben, uns tber uns selbst hinauszufiihren anfgrund geneti-
scher Manipulationen, gehen die Symptome verweigerter Kreatiirlichkeit; das
reicht weit iiber Gottlosigkeit oder auch bewufiten Atheismus hinaus. Aber ha-
ben wir unsere Kreatiirlichkeit ausgeschlagen, so haben wir nicht allein Gott
abgeschafft, sondern auch uns von der iibrigen Kreatur im Grundlegenden los-
gerissen und erfahren das in Unbehaustheit und steigender Gefihrdung; wir
sind dadurch unserer Welt entfremdet und miissen uns einsam in einem him-
mellosen All behaupten. Indem wir jedoch unsere Kreatiirlichkeit annehmen,
werden wir verdndert und mit uns unsere Welt. Wir kénnen uns somit nicht al-
lein in Gottes Hand lassen; wir diirfen und sollen das gerade als die, die wir nun
einmal sind, so genau, ohne Schonung, Verstellung oder Leistung. Und die
Welt ist damit nicht linger bloBe oder zu bewahrende Umwelt; sie ist die Got-
tes und von seinetwegen unser Zuhause, weil von ihm gemacht und in seiner
Hand. Darauthin kdnnen wir singen: ,,...uns soll hinfort kein Unfall schaden*
(EG 502,5). Auch die Negativitit ist in Gottes Hand, und wir sind ihrer Herr-
schaft entzogen, wennschon sie uns — noch — festhilt: Denn jetzt bereits sind
wir Gottes geliebte Kinder, sein Eigentum, gefiihrt von seinem Geist.

Ich breche ab; jetzt wiiren die fiinf Punkte riickliufig noch einmal durchzu-
gehen — und dann, wenn man's tite, abermals neu in der richtigen Reihenfol-
ge; kurzum, mit alledem ist ein Zusammenhang skizziert, mit dem man nie fer-
tig ist, der nie abschlieBend beschrieben werden kann, aus dem es, hat man sich
auf ihn eingelassen, einen Ausstieg nur gibt, indem man abbricht. Hierin ist die
entscheidende Aussage enthalten: dall namlich die Worte und Siitze des Kate-
chismus unmittelbar hineinfiihren in das Wirken des dreieinen Gottes an uns
und an der Welt; in diesem Wirken sind wir dieser Worte gewiB und ihrer Wahr-
heit versichert, zugleich auch dazu beféhigt, iiber sie Rechenschaft zu geben.
Damit ist endgiiltig am Tage, daf3 es einzig darum geht, ob wir den Katechismus
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héren und ob wir im Horen erfassen, daB die drei Stiicke des Katechismus den
wahren Glauben aussagen oder vielmehr: in ihn hineinfiihren. Anhand der fiinf
Punkte diirfte deutlich sein, daB dabei keine schliissige Theorie besteht und es
sie auch nicht geben kann. Denn dort, wo die Dinge zu ihr sich fiigen und zu-
sammenschlieBen kénnten, exakt dort steht, was in keine Theorie aufgehoben
und in keinem Zirkel verrechnet werden kann: der dreieine Gott in seinem Han-
deln an uns.

3. Die Notwendigkeit des Katechismus

Hierum also geht es mit dem Katechismus. Das ist der Grund, warum wir
des Katechismus bediirfen zu Orientierung, Vergewisserung und Belehrung;
das auch, warum Luther in so bemerkenswerter Freiheit mit ihm umgehen
kann. Denn einerseits kann Gott in seinem Wirken — selbst als , stilles, sanftes
Sausen* (1. Kon. 19,12) — in klaren Worten ausgesagt werden, und das zumal
dank des Evangeliums. Somit ist der Katechismus als Zusammenfassung und
Modell einerseits unverzichtbar, besteht darum aller AnlaB, ihn sich ,.einzubil-
den* und zu lernen. Andererseits liegt gleichwohl am Wortlaut als solchen
nichts. Vielmehr entwerfen die Sitze des Katechismus gleichsam die grofen,
weiten Riume, in die wir in unserem Glauben erst hineinwachsen sollen und
werden, auch wenn wir heute noch AnstoB nehmen oder die Schultern zucken.
Es bleibt freilich die Differenz: Der Katechismus ,ist" mitnichten Gott in sei-
nem Handeln an uns. Das ,,ist* vielmehr der Glaube, denn das macht ihn aus.
Doch ohne die klaren Worte des Katechismus wiirde der Glaube diesen ,,Inhalt™
und also sich selbst verlieren®.

D.h. es geht nicht um den Katechismus selbst’. Zwar legt Luther in seiner
Vorrede alles Gewicht aufs Lernen und gibt entsprechende Ratschlige. Aber
man verkehrte es, unterstellte man, das wire sein Ziel gewesen. Worum es ihm
zu tun ist, zeigt die folgende Passage aus der Vorrede:

L Hilf lieber Gott, wie manchen Jammer habe ich gesehen, daB der gemeine
Mann doch so gar nichts weil von der christlichen Lehre, sonderlich auf den
Dérfern, und leider viel[e] Pfarrherr[en] fast (= ganz) ungeschickt und untiich-
tig sind zu lehren, und sollen doch alle Christen heiflen, getauft sein und der
heiligen Sakrament genieBen, konnen weder Vaterunser noch den Glauben oder
zehn Gebot[e], leben dahin wie das liebe Vieh[e] und unverniinftige Siue und,
nu[nl das Evangelium [ge]kommen ist, dennoch fein gelernt haben, aller Frei-
heit meisterlich zu miBbrauchen* (BSLK 501,13 502.9).

8 Man mag sich diesen kompliziert klingenden Sachverhalt verdeutlichen z.B. anhand eines

Mietvertrages: Das Vertragsdokument hilt ihn fest und sagt prizis, was Inhalt und Grenzen der

Vereinbarung sind. Doch das, was den Vertrag ausmacht, ergibt nicht das Papier, das ist viel-

mehr die Realitit, daB ich nunmehr in dieser Wohnung lebe und sie von Rechts wegen mein
Zuhause ist.

9 So wenig wie um den Mietvertrag als solchen. Wie iiberhaupt, um beim Beispiel zu bleiben,
es in Vertriigen um das Vertragsdokument doch nur dann geht, wenn Unklarheit oder Diffe-
renzen bestehen. Der Normalfall indes ist, daB ,,Geist und Inhalt* eines Vertrages nunmehr im
gelebten Leben sich realisieren.
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Was Luther hier auf der Seele liegt, ist verkommender Glaube, Glaube —
modisch geredet — ,,aus dem Bauch® statt aus dem Evangelium. Er erkennt hier
das aus Unkenntnis und Zuchtlosigkeit vertane, im Irgendwie verschwimmen-
de Evangelium und das damit verplemperte Heil. Indes der Glaube weiff seinen
Inhalt, Darum ist ihm wesentlich, daB er durch sein Wissen immer wieder er-
innert wird an diesen Inhalt: daB Gott in Gnaden uns umfingt, fiihrt, erlost und
befreit, zu seinen Kindern und Eigentum erhebt und schlieBlich vollendet. Und
wiederum: Daf das an uns geschieht, driingt in die Sprache, in Rede, die ihrer-
seits Vorgabe und Matrix hat im Katechismus, dessen der Glaube damit auch
aus diesem Grunde bedarf — und abermals: in der bereits auszufithrenden Frei-
heit von ihm und seinem Wortlaut, aus dem er zugleich schopft.

Das Ergebnis dieses Durchgangs mutet paradox an: Es geht Luther im
Grundlegenden weder um Texte noch um deren Erlernen, weder um unseren
Glauben noch um dessen korrekte Gestalt; das alles auch, doch nachgeordnet.
Es geht ihm um Gott, den dreieinen Gott und sein Wirken, das uns umschliel3t
und ,,in der Mache hat**. Es nicht wahrzunehmen, heifit: Gott iibersehen und
iibergehen und — Kehrseite dieser Gottlosigkeit — in einer uns wesenhaft frem-
den Welt unerlost ohne Hoffnung leben. Es geht um Gott, den dreieinen Gott,
als den, der weder fern noch kalt ist, sondern als unser Gott sich erwiesen hat
und uns als sein Eigentum und seine Kinder aufnimmt und beschenkt. Es geht
um Gott, der als der dreieine sich unserem Theoretisieren und Bedenken, un-
serem theologischen und ontologischen Gerede #iber ihn im voraus entzogen
hat; denn er umgibt uns, greift nach uns und leitet uns in ein neues Leben. Lu-
ther demonstriert damit faktisch, da} zwischen dem ,,Christum cognoscere™
oder ,beneficia eius cognoscere™ (,,Christus erkennen” bzw. ,,seine Wohltaten
erkennen‘)" dieses der rechte Weg ist: nach Gott zu fragen und ihn zu preisen
aufgrund der ,,beneficia“ (= Wohltaten), also von diesen an ihn sich weisen zu
lassen, der sie uns zuwendet. Das ist der hier begangene Weg, der somit — dar-
in paradigmatisch — zwischen Spekulation und Benefizientheologie, zwischen
Gliubigkeit und Ethizismus hindurchfiihrt.

10 Gegeniiber den traditionellen christologischen Spekulationen hatte Philipp Melanchthon in
programmatischer Grundsitzlichkeit festgestellt: , Christus erkennen heifit seine Wohltaten er-
kennen und nicht was jene (sc. die Scholastiker) lehren, seine Naturen und die Weisen seiner
Menschwerdung betrachten.” (Loci communes, 1521, Einleitung [StA II/l, 7, 10-12]). D.h. er
stellte die Erkenntnis von Christi Person und die seiner Wohltaten alternierend gegeneinander.
Das fiihrte zu einer héchst folgenreichen Akzentverschiebung: Mit der Konzentration auf Chri-
sti ,,Wohltaten* trat unser Heil dominierend in den Vordergrund; man spricht im Blick hierauf
auch von einer ,,Benefizientheologie®. Sie hatte zur Folge, daB der Glaube sich auf die An-
nahme dieses Heils reduzierte. Diese Reduktion verlangte geradezu nach einem Ausgleich:
Der so aufgefalite Glaube bedarf der ethischen Komplettierung. Das driickte sich in der For-
derung aus, der Glaube ,,mul* — wie man es damals fafite — ,,gute Werke" tun. D. h. diese wan-
derten gleichsam aus dem Glauben aus und wurden zu etwas Eigenem neben ihm. Damit aber
war die Reduktion des Glaubens festgeschrieben. — An dieser Stelle bestand ein grundlegen-
der Gegensatz zwischen Luther und Melanchthon. ...
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Christoph Horwitz:
Gottes Hausordnung in der Wiiste

Dariiber hatte ich mir noch nie Gedanken gemacht, wie sich der graue All-
tag Israels wihrend der 40 Jahre Wiistenwanderung gestaltet hat. Plante jeder
seine Tage, wie es thm gut schien? Als mir diese Frage bewuBt wurde und ich
anfing, ihr nachzugehen, stellte ich sehr schnell fest: Uber dieses Thema findet
sich Erstaunliches und Konkretes im Alten Testament. So will ich versuchen,
die zahlreich vorliegenden Einzelaussagen zu einem Gesamtbild zusammen-
zufiigen. Mancher wird urteilen, eine solche Darstellung habe nur fiir an der
Vergangenheit Interessierte einen Wert. Ihnen ist entgegenzuhalten: Das, was
in diesem Rahmen zutage gefordert wird, ergibt wesentliche Erkenntnisse fiir
die christliche Gemeinde unter dem Stichwort ,.Christusnachfolge®. Neben
dem Aufzeigen der Hausordnung Gottes in der Wiiste stellt sich die Aufgabe,
herauszuarbeiten, in welcher Form das Neue Testament Grundlinien dieser
Richtlinien aufnimmt und fiir die Gemeinde Gottes aller Zeiten verbindlich
macht.

Der Dekalog

Der Auszug Israels aus Agypten ist vollzogen. Nach der vernichtenden
Niederlage Pharaos im Roten Meer eréffnet sich fiir das Volk Gottes fiir Men-
schenaugen gesehen ein trostloser Abschnitt der Geschichte Israels: der
Marsch durch die Wiiste! Er wird jedoch mit einem sensationellen Pauken-
schlag ervffnet: Gott, der Herr, geht mit Israel auf dem Berg Sinai rechtzeitig
einen Bund ein, der das Gottesverhiltnis des Volkes mit den dazugehorigen
Rechtsbestimmungen fiir den Alltag in der Wiiste und spiter in Kanaan grund-
legend gestaltet. Israel ist damit zugesichert: Auch in der Wiiste steht dir dein
Gott, der dich so groBartig aus Agypten gefiihrt hat, an der Seite, er stellt sich
in den Dienst seines Volkes. DaB es dabei nicht um eine oberflachliche Bezie-
hung geht, machen bereits die Zehn Gebote hinlinglich deutlich. Aber bereits
in den Kapiteln des 2. Buches Mose, die den Abmachungen vom Berg Sinai
folgen, wird deutlich, daB der Alltag Israels bis hin in die letzten Belange hin-
ein geordnet ist. Als Beleg dafiir seien folgende Stichworte genannt, zu denen
an dieser Stelle unter anderem genaue Rechtsausfiihrungen vorgelegt werden:
Sklavenrecht; Vergehen gegen Leib und Leben; Umgang mit Dieben; Todes-
wiirdige Verbrechen; Rechtsschutz fiir die Schwachen (Witwen, Waisen,
Fremdlinge). Diese Darlegungen (2. Mose 21-23) erfahren in den weiteren Bii-
chern Mose noch umfangreiche Ausweitung. Bis in welche Einzelheiten hin-
ein der Alltag geregelt wird, 148t eine Bestimmung wie 5. Mose 23,13ff be-
sonders eindriicklich erkennen. Auch sanitire Fragen werden angesprochen,
ein besonderer Verweis darauf, wie sorgfiltig sich Gott um seine Menschen
und ihre Bewahrung kiimmert!
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DalB bereits in der Wiiste um ein gesundes Rechtsleben gerungen wurde,
zeigt der Bericht iiber den Besuch von Moses Schwiegervater Jethro bei sei-
nem Schwiegersohn am Berg Sinai. Mose ertrinkt in den durchzufiihrenden
Schlichtungsverfahren stidndig anfallender Streitereien. So empfiehlt Jethro zu
Moses Entlastung eine mehrstufige Gerichtsbarkeit aufzubauen, die anfallen-
de Verantwortung auf viele Schultern zu verteilen (2. Mose 18,1ff).

In unserem Zusammenhang geht es nun nicht darum, die Zehn Gebote und
die daraus erwachsende Rechtsprechung zu untersuchen und zu bewerten, son-
dern unser Augenmerk soll sich auf die Gestaltung des Alltags wihrend der
vierzig Jahre sich hinziehenden Wanderung durch die Wiiste und die dafiir ge-
gebenen Rahmenbedingungen richten.

Welche Probleme stellten sich fiir Israel in der Wiiste?

Die aus Agypten mitgefiihrten Lebensmittel konnten nicht endlos reichen.
Sehr schnell muBte die Frage aufbrechen: Wie soll die tiigliche Versorgung mit
Lebensmitteln vor sich gehen? Woher soll in der Wiiste das erforderliche Was-
ser beschafft werden? Welchen Ausmalies die zu losenden Probleme waren,
14Bt die Aussage des 2. Mose 12,37f erkennen: ,,Also zogen die Kinder Israel
aus von Ramses nach Sukkoth, sechshunderttausend Mann zu Fufl ohne die
Frauen und Kinder. Und es zog auch mit ihnen viel fremdes Volk, dazu Scha-
fe und Rinder, sehr viel Vieh.“ Uber kurz oder lang muBten weitere Engpiisse
aufbrechen: Woher sollte die erforderliche neue Kleidung genommen werden?
Woher konnte Ersatz fiir zerschlissenes Schuhwerk besorgt werden?

Ganz anderer Art waren die Uberlegungen, wie konnten in der Wiiste an-
gemessen Gottesdienste gefeiert werden? SchlieBlich war die Verbindung zum
Gott Israels lebenswichtig, wie es die Vergangenheit in Agypten bereits ausge-
wiesen hatte und wie sie sich nach erfolgtem Bundesschluff am Sinai forthin
gestalten sollte. Das gottesdienstliche Leben im weitesten Sinn des Wortes war
entscheidend fiir das Gottesverhiltnis der aufwachsenden Generation.

Auch mufite in Rechnung gestellt werden, dall es immer wieder zu Aus-
einandersetzungen mit heranriickenden Feinden und Riuberbanden kommen
konnte. Woher sollte die dazu erforderliche Ausriistung beschafft werden?

Von den nervenaufreibenden Streitereien innerhalb Israels und dem Aufbau
von ,,Gerichten® ist bereits die Rede gewesen. Welche Hinweise und Angaben
zu den aufgelisteten Fragen finden wir vornehmlich in den fiinf Biichern Mo-
se? Wir sollten noch einen wichtigen Bereich zu den genannten Fragen hinzu-
fiigen: Was erfahren wir iiber Zeiteinteilung, Tagesgestaltung und iiber die We-
geplanung wihrend der Jahre in der Wiiste?

Grundsatzerkldrungen Gottes

Im 5. Buch Mose gibt Mose einen riickblickenden Bericht auf die hinter Is-
rael liegende vierzigjihrige Wiistenwanderung mit allen ihren Stationen. In
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diesen Ausfiihrungen findet sich unter anderem folgende Mitteilung, die als
Grundsatzerklirung fiir das Verhiltnis Gott — Israel fiir die Wiistenzeit gewer-
tet werden kann. Im 5. Buch Mose im 2. Kapitel lesen wir: ,,... Denn der HERR,
dein Gott, hat dich gesegnet in allen Werken deiner Hénde. Er hat dein Wan-
dern durch diese groBe Wiiste auf sein Herz genommen. Vierzig Jahre ist der
HERR, dein Gott, bei dir gewesen. An nichts hast du Mangel gehabt.” Wie weit
es sich dabei um einen gedeckten Scheck gehandelt hat, wird sich bei unserem
Nachfragen im weiteren Verlauf erweisen miissen. Bemerkenswert ist es, daf
Moses Nachfolger Josua im Beisein von ganz Israel fiir die nunmehr unmittel-
bar bevorstehende Landnahme eine inhaltlich fast gleichlautende Zusage Got-
tes erhiilt, ohne daB seitens des Volkes etwa im Blick auf Erfahrungen wihrend
der Wiistenwanderung in den vergangenen Jahrzehnten mit seinem Gott und
seinem Verhalten widersprochen worden wire. Im 5. Buch Mose heif}t es im
31. Kapitel: ,,... Der HERR aber, der selber vor euch hergeht, der wird mit dir
sein und wird die Hand nicht abtun und dich nicht verlassen. Fiirchte dich nicht
und erschrick nicht.* Gott stellt sich wiederum mit seiner Allmacht in Israels
Dienst! Inzwischen hat das Volk immer wieder erfahren, wie ihm dieser ge-
wiihrte Beistand seines Gottes tatsdchlich das Leben ermoglicht hat trotz der
sich immer wieder als uniiberwindlich erscheinenden, auftiirmenden Hinder-
nisse. Niichterne Einsicht muBte deutlich erkennen lassen: Ohne Gottes voll-
miichtigen Beistand hitte Israel seinen Aufenthalt in der Wiiste niemals tiber-
lebt. Doch das gilt es jetzt durch Geschehnisse dieses Zeitabschnittes zu bele-
gen!

Die Versorgung mit dem Manna

Schon nach kurzer Zeit wurde die Frage nach ausreichend Brot brennend.
Anklagend trat das Volk zu Mose und Aaron: In Agypten hatten wir Brot die
Fiille. Nun aber sind wir verurteilt, in dieser Wiiste kldglich zu Grunde zu ge-
hen. War das das Ziel dieses Auszugsunternehmens, da wir unsere Griber in
der Wiiste finden sollten?

Die Antwort Gottes 148t nicht auf sich warten: ,,Da sprach der HERR zu Mo-
se: Siehe, ich will euch Brot vom Himmel regnen lassen ...* (2. Mose 16, 1ff).
Das war keinesfalls eine kurzfristige Regelung fiir eine Woche, sondern Gott
setzte sogleich fest, wie die Brotversorgung in der weiteren Zukunft vor sich
gehen sollte: ... Am sechsten Tage aber wird’s geschehen, wenn sie zuberei-
ten, was sie einbringen, daB es doppelt so viel sein wird, wie sie sonst téglich
sammeln.“ So war also auch die Versorgung fiir den Sabbat sichergestellt, an
dem die Sammelarbeit gemif dem dritten Gebot verboten war.

Was war das fiir ein Brot, das Gott fiir sein Volk vom Himmel regnen lieB?
Dazu erfahren wir im vierten Buch Mose im 11. Kapitel: ..... Es war aber das
Manna wie Koriandersamen und anzusehen wie Bedolachharz. Und das Volk
lief hin und her und sammelte und zerrieb es mit Miihlen oder zerstieB es in
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Morsern und kochte es in Topfen und machte sich Kuchen daraus; und es hat-
te einen Geschmack wie Olkuchen ...* (siche auch 2. Mose 16,31).

Zur beschriebenen Brotordnung gehort noch hinzu: Es durfte kein Manna
fiir den néchsten Tag aufbewahrt werden. Wer das — menschlich-verstindlich —
dennoch tat, erlebte, daB das Manna am n#chsten Morgen verdorben war. So
dankbar Israel fiir diese prompte Hilfe sein konnte, so sehr kénnen wir nicht
verkennen, welches starke Vertrauen gefordert war, nicht Zweifel aufkommen
zu lassen, ob dieser Brotregen nicht nach wenigen Tagen versiegen wiirde.
Konnte es nicht auch geschehen, daB Gott kein Brot mehr liefern wiirde, wenn
ihm das Verhalten seines Volkes in irgendeinem Bereich nicht gefiel? Diese
Spannung zwischen tiefgegriindetem Vertrauen und aufloderndem MiBtrauen
zieht sich wie ein roter Faden durch die Zeit der Wiistenwanderung. Alle An-
klagen und Vorwiirfe, die sein Volk gegen Gott erhob, haben es nicht vermocht,
Gott dazu zu bringen, seine Brotversorgung fiir Israel einzustellen. Sie ist
durch Jahrzehnte hindurch gelaufen wie folgendes Berichtsstiick aus dem
Buch Josua im 5. Kapitel vermeldet: ,,Und als die Kinder Israel in Gilgal das
Lager aufgeschlagen hatten, hielten sie Passa am vierzehnten Tage des Monats
am Abend im Jordantal von Jericho und aBen vom Getreide des Landes am Tag
nach dem Passa, nimlich ungesiuertes Brot und gerostete Korner. An eben die-
sem Tag horte das Manna auf, weil sie jetzt vom Getreide des Landes aBen, so
daB Israel vom nichsten Tag an kein Manna mehr hatte. Sie aen schon von
der Ernte des Landes Kanaan in diesem Jahr (Vgl. 2. Mose 16,35).

Somit war eine schwere Sorge von Israel genommen, aber ...

Die Forderung nach Fleisch

Wir konnen nicht nur von diesem Manna leben! Die Forderung nach
Fleisch wurde sehr bald laut! Obwohl Israel keinesfalls demiitig bittend vor
seinen Gott tritt, sondern mit unverschimten Anklagen aufwartet, erfiillt Gott
ohne entsprechende Gegenforderungen zu stellen das heiBe Begehren. 2. Mo-
se 16,9ff erfahren wir: ,,Und Mose sprach zu Aaron: Sage der ganzen Ge-
meinde der Kinder Israel: Kommt herbei vor den HERRN, denn er hat euer Mur-
ren gehdrt. Und als Aaron noch redete zu der ganzen Gemeinde der Kinder Is-
rael, wandten sie sich zur Wiiste hin, und siehe, die Herrlichkeit des HERRN er-
schien in der Wolke. Und der HERR sprach zu Mose: Ich habe das Murren der
Kinder Israel gehort. Sage ihnen: Gegen Abend sollt ihr Fleisch zu essen ha-
ben und am Morgen vom Brot satt werden und sollt innewerden, daf ich, der
HERR, euer Gott bin. Und am Abend kamen Wachteln herauf und bedeckten
das Lager. Und am Morgen lag Tau rings um das Lager. Und als der Tau weg
war, siehe, da lag’s in der Wiiste rund und klein wie Reif auf der Erde. Und als
es die Kinder Isracl sahen, sprachen sie untereinander: Man hu? (Was ist das?)
Denn sie wuBten nicht, was es war. Mose aber sprach zu ihnen: Es ist das Brot,
das euch der HERR zu essen gegeben hat.*
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So hatte Gott gleich zu Beginn der Wiistenwanderung ein handfestes Zei-
chen aufgerichtet. Wenn ihr, Kinder Israel, mir vertraut, ist eure Erndhrung ge-
sichert. Unbedingtes Vertrauen zu eurem Gott ist allerdings eine wichtige Vor-
aussetzung dafiir. Im 11. Kapitel des 4. Buch Mose wird uns gemeldet, dall
Gott ein erneutes Schreien nach Fleisch zwar erhort hat, aber seine handfeste
Strafe fiir die unangemessen vorgebrachte Bitte folgen 1aBt. Zur stdndigen Er-
innerung erhilt der Ort des Gerichts den nachdriicklich mahnenden Namen
Lustgriber*.

Wie bereits angedeutet, hat Israel stindig zwischen Vertrauen zu seinem
Gott und dreister Forderung der Riickkehr zu den Fleischtopfen Agyptens hin
und her geschwankt. Wie sich der Aufruhr Israels in immer neuer Gestalt Aus-
druck verschafft hat, wird im weiteren Verlauf noch zu beleuchten sein. Fest
aber stand von vornherein, Gottes Allmacht konnte und wollte die anstehenden
Probleme der tiglichen Erniihrung losen; es war ihm Herzenssache!

Wasserversorgung

Und was erfahren wir iiber die ebenso wichtige Frage: Woher bezogen die
Israeliten ihr Wasser? Es wird uns keine so feste Ordnung berichtet, wie sie uns
im Blick auf das Manna iiberliefert worden ist. Es gibt aber immer wieder Hin-
weise darauf, daf Gott die Wasserversorgung seines Volkes ebenso am Herzen
gelegen hat wie die ,,Lieferung* von Brot. Aus den Psalmen seien folgende
Aussagen zu diesem Thema zitiert: ,,Er spaltete die Felsen in der Wiiste und
trankte sie mit Wasser in Fiille: er liel Bache aus den Felsen kommen, daf} sie
hinabflossen wie Wasserstrome® (Psalm 78,15f). Ahnlich heift es im 105.
Psalm: ,.Er offnete den Felsen, da flossen Wasser heraus, da Biche liefen in
der diirren Wiiste. Mir will scheinen, daB diese Aussagen deutlich machen,
daB Gott nicht nur einmal, sondern immer wieder Wasserquellen fiir sein Volk
erschlossen hat.

Einen besonderen Platz zum Stichwort ,,Wasser* nimmt der Bericht 4. Mo-
se 20,1ff ein. Die Vorwiirfe leben wieder auf: Wir haben kein Wasser, wir ha-
ben keine Weinsticke, keine Feigen ... Was erwartet uns hier anderes als der
Tod? Mose und Aaron erhalten die Anweisung von Gott, aus dem Felsen Was-
ser fiir Israel hervorquellen zu lassen ... Da Mose vor dem Volk den Anschein
erweckt, daB seine Kraft das Wasser aus dem Felsen hat hervorgehen lassen,
versagt ihm Gott, Israel nach Kanaan hineinzufiihren. Ebenso wie bei der Brot-
versorgung war im Blick auf das benétigte Wasser offenbar alles auf festes
Vertrauen des Volkes zu seinem Gott gebaut. Solange dieses bestand, brauch-
te sich Israel um sein Wasser keine Sorgen zu machen. Sobald dieses Vertrau-
en wankte, geriet auch die Wasserversorgung in Gefahr.

Es hat offensichtlich neben dieser unmittelbaren Versorgung Israels durch
seinen Gott mit Wasser und Brot auch noch eine andere Quelle gegeben, aus
der Nahrungsmittel und Wasser bezogen werden konnten. Vor dem Durchzug
durch das Land der Sohne Esaus gebietet Gott Israel, auf keinen Fall kriegeri-
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sche Handlungen mit den Sohnen Esaus anzuzetteln. Gott weist deutlich dar-
auf hin, das Gebirge Seir habe er ihnen zur Wohnstatt gegeben, davon werden
sie keinen FuBbreit zum Besitz empfangen. Dann folgt die fiir uns aufschluf3-
reiche Bemerkung: ,,Speise sollt ihr fiir Geld von ihnen kaufen, damit ihr zu
essen habt, und Wasser sollt ihr fiir Geld von ihnen kaufen, damit ihr zu trin-
ken habt. Denn der Herr, dein Gott, hat dich gesegnet in allen Werken deiner
Hinde. Er hat dein Wandern durch diese groBe Wiiste auf sein Herz genom-
men. Vierzig Jahre ist der HERR, dein Gott, bei dir gewesen. An nichts hast du
Mangel gehabt* (siehe 5. Mose 2,6ff).

Zusammenfassend kinnen wir feststellen: Gott stand fiir Israels leibliche
Versorgung rund um die Uhr ein, und zwar nicht gezwungen, sondern mit vol-
ler Herzenswiirme. Zugespitzt werden diese Sitze noch durch eine Aussage
wie: Daran sollt ihr erkennen, daB ich der HERR bin! (Siehe unter anderem
2. Mose 16,12)

Wie werden verschlissene Kleider und Schuhe ersetzt?

Gottes Fiirsorge fiir Israel in der Wiiste ist umfassend und keinesfalls auf
einzelne, ausgewihlte Bereiche begrenzt gewesen. Im fiinften Buch Mose
taucht das Stichwort ,,Kleider” im achten Kapitel auf. Dort heifit es: ,,.Deine
Kleider sind nicht zerrissen an dir, und deine Fiifie sind nicht geschwollen die-
se vierzig Jahre.* Auch dieser kurze Hinweis 16t erkennen, daB Gott nicht in
Einzelfillen geholfen hat, sondern seinen Beistand iiber vierzig Jahre hinweg
geleistet hat. In Kapitel 29 des fiinften Buches Mose klingt das Thema erneut
an. Dort lesen wir: ,.Er (Gott) hat euch vierzig Jahre in der Wiiste wandern las-
sen. Eure Kleider sind euch nicht zerrissen, auch deine Schuhe nicht an deinen
FiiBen*. Wihrend wir iiber das Wie der Sicherstellung von Brot- und Wasser-
versorgung Entscheidendes berichtet bekommen, bleibt es ungesagt, wie Gott
Aktionen gestartet hat, um dieses Wunder zu vollbringen, daf Kleider und
Schuhe iiber so lange Zeit brauchbar blieben und nicht ersetzt werden muBten.
Die leicht aufkeimenden Zweifel im Blick auf solche Mitteilungen werden
gegenstandslos, wenn wir darauf schauen, wie Gott den Mannaregen und das
Schaffen neuer Wasserquellen in die Wege geleitet hat und damit seine Voll-
macht iiber unser Verstehen hinaus unter Beweis gestellt hat. Auf diesem
Hintergrund diirfte es nicht erforderlich sein, genau zu erldutern, wie der Er-
halt von Kleidung und Schuhen iiber vierzig Jahre hin bewerkstelligt wurde.
Es bedarf keines neuen Beweises, daBl Gott iiber Mittel und Wege verfiigt, Vor-
ginge zu ermoglichen, die wir nicht auszurechnen in der Lage sind. Entschei-
dend ist der Hinweis: Auch in diesem Bereich kiimmerte sich Gott um Israels
Bedarf durch die vierzig Jahre Wiistenwanderung hindurch.
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Tageseinteilung — Planen der Reiseroute

Wie aber sah der Alltag fiir Israel in der Wiiste aus? Konnte jeder, nachdem
die leibliche Versorgung durch Gott gesichert war, seinen Tag einteilen wie er
wollte? War der Terminkalender fiir jeden freigegeben, ihn zu gestalten, wie es
einem jeden gut und vorteilhaft erschien?

In fiir uns fast schockierender Weise nahm Gott die Terminplanung und
Zeiteinteilung sowie den Verlauf der Reiseroute seines Volkes wihrend der
Wiistenwanderung in seine Hand. Das liest sich 2. Mose, Kapitel 13,20ff so:
S0 zogen sie (die Israeliten) aus von Sukkoth und lagerten sich in Etham am
Rande der Wiiste. Und der HERR zog vor ihnen her, am Tage in einer Wolken-
sdule, um sie den rechten Weg zu fiihren, und bei Nacht in einer Feuerséule,
um ihnen zu leuchten, damit sie Tag und Nacht wandern konnten. Niemals
wich die Wolkensiule vor dem Volk bei Tage noch die Feuersdule bei Nacht.*
Das mogen wir noch als angenehm, ja, duBerst hilfreich empfinden, in unbe-
kannten und vielfach unwegsamen Gegenden einen zuverldssigen, ortskundi-
gen Fiihrer zu haben. Wie viel weiter diese ,,Ordnung™ in den gesamten Alltag
Israels jedoch eingriff, vermdgen wir erst zu ermessen, wenn wir die weiteren
Ausfiihrungsbestimmungen zur Kenntnis nehmen, die uns in 4. Mose 9,15-23
vorliegen. Dort wird im Einzelnen dargelegt, wie weit die Verfligungsgewalt
von Wolken- und Feuersiule iiber Tagesarbeit und Nachtruhe des Volkes reich-
te. Wer diese Zeilen liest und iiberdenkt, fillt von einem Staunen ins andere,
aber auch Schrecken wird ihn iiberfallen, wenn er zur Kenntnis nimmt, wie
umfassend Gott in den Alltag seines Volkes verbindlich eingreift. Folgende
Sitze aus diesem Abschnitt seien zitiert: ,,Und an dem Tage, da die Wohnung
aufgerichtet wurde, bedeckte eine Wolke die Wohnung, die Hiitte des Geset-
zes, und vom Abend bis zum Morgen stand sie iiber der Wohnung wie ein feu-
riger Schein. So geschah es die ganze Zeit, dal die Wolke sie bedeckte und bei
Nacht ein feuriger Schein. Sooft sich aber die Wolke von dem Zelt erhob, bra-
chen die Kinder Israel auf; und wo die Wolke sich niederliel3, da lagerten sich
die Kinder Israel. Nach dem Wort des HERRN brachen sie auf, und nach seinem
Wort lagerten sie sich. Solange die Wolke auf der Wohnung blieb, so lange la-
gerten sie. Und wenn die Wolke viele Tage stehenblieb iiber der Wohnung, so
beachteten die Kinder Israel die Weisung des HERRN und zogen nicht weiter.
Und wenn die Wolke auf der Wohnung nur wenige Tage blieb, so lagerten sie
sich nach dem Wort des HERRN und brachen auf nach dem Wort des HERRN ...

Wer diese und die weiteren Verse dieser Hausordnung Gottes fiir Israel
liest, wird fassungslos vor der Tatsache volliger Abhéngigkeit dieser Menschen
von Gott stehen. Ist das nicht Gingelung in unfaBbarem Ausmaf? Rund um die
Uhr, Tag und Nacht muBten die Augen auf die Stiftshiitte gerichtet sein, um
keinesfalls eine Weisung des Gottes Israels zu verpassen. Aus jeder gerade lau-
fenden Arbeit, aus jedem Schlaf konnte mit dem Kommandoruf gerissen wer-
den: Aufbrechen, und zwar unverziiglich! Jede Gegenrede war zwecklos! Wir
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mogen fragen, wie unter solchen Umstinden tiberhaupt ein geregeltes Leben
in den auch ohne solche Richtlinien bereits duferst schwierigen Umstidnden
zustande kommen sollte. Das sicherlich fiir uns Unfaf3bare: Israel hat nicht so-
fort leidenschaftlich gegen solche ,,unzumutbaren® Lebensregeln protestiert.
Unser Bericht stellt ohne Wenn und Aber fest: ,,Das Volk folgte der Weisung
des HErrN.“ Fiir uns sei an dieser Stelle als besonders nachdenkenswert ange-
merkt: Ohne die Bereitschaft, sich Tag und Nacht der Fiihrung Gottes trotz al-
ler Einwendungen des Verstandes zu beugen, hitte Gottes Volk die vierzig Jah-
re in der Wiiste nicht iiberlebt. Israel war ohne jede Unterbrechung von seinem
Gott umsorgt, von seinem Gott, der sich ihm im Sinaibund mit seiner Allmacht
verschrieben hatte.

Und dennoch werden Fragen fiir uns aufbrechen. Ist solches liickenlos Um-
sorgtsein, ist solche ununterbrochene Fiihrung auf die Dauer nicht unertrig-
lich? Wiirden wir in entsprechender Lage nicht nachdriicklich Freirdume fiir
uns fordern, in denen wir unbeobachtet und unbeeinflufit tun und lassen konn-
ten, was wir wollten? So verstindlich ein solcher Einwand sein mag, er l4Bt
auBer Acht, daB Gott ausschlieflich unser Heil im Auge hat, eine Behauptung,
die fiir die neutestamentliche Gemeinde seit dem Kreuzestod Jesu auf Golga-
tha vollig unbestreitbar ist. Aber auch fiir Israel, das diese letzte Erfiillung al-
ler VerheiBungen Gottes noch nicht vor Augen hatte, waren viele Erfahrungen
gegeben, die Gottes uneingeschriinkte Heilsabsichten fiir sein Volk erkennen
lieBen. Damit ist bereits zur anderen Seite der Medaille dieser Lebensordnung
geleitet: Einer steht stindig hinter mir und ist bereit, sich ohne jeden Abstrich
fiir mich einzusetzen, und das ist einer, der iiber die Kraft verfiigt, alles durch-
zusetzen — weit liber die Grenzen meiner Mdglichkeiten hinaus.

Es kann nicht iibersehen werden: Gott hat von Anfang an klargemacht, daf3
er Israels Marschroute bis in Einzelheiten hinein bestimmen werde. Dazu ver-
merkt das zweite Buch Mose im 23. Kapitel: ,,Siehe, ich sende einen Engel vor
dir her, der dich behiite auf dem Wege und dich bringe an den Ort, den ich be-
stimmt habe. Hiite dich vor ihm und gehorche seiner Stimme und sei nicht
widerspenstig gegen ihn; denn er wird euer Ubertreten nicht vergeben, weil
mein Name in ihm ist. Wirst du aber seine Stimme horen und alles tun, was ich
dir sage, so will ich deiner Feinde Feind und deiner Widersacher Widersacher
sein. Ja, mein Engel wird vor dir hergehen und dich bringen zu den Amoritern
...% DaB es sich dabei nicht nur um eine Grundsatzerkldrung handelt, macht
unser Text bereits hinreichend klar, aber es lassen auch die Gelegenheiten nicht
lange auf sich warten, anldBlich derer Gott offensichtlich auch gegen Israels
Wiinsche sehr konkrete Wegkorrekturen verordnete. So lesen wir 2. Mose
13,17ff: ,,Als nun Pharao das Volk hatte zichen lassen, fiihrte sie Gott nicht auf
den Weg durch das Land der Philister, der am nédchsten war; denn Gott dachte,
es konnte das Volk gereuen, wenn sie Kdmpfe vor sich sidhen, und sie konnten
wieder nach Agypten umkehren. Darum lieB er das Volk einen Umweg machen
und fiihrte es durch die Wiiste zum Schilfmeer ...* 5. Mose 2, L {f berichtet auch
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davon, wie Gott durch Anweisungen an Mose den Weg seines Volkes genau
vorgegeben hat. Besonders die beiden zuletzt genannten Stellen lassen vor un-
seren Augen dieses Bild entstehen: Gott sitzt mit seinem Knecht Mose an ei-
nem Tisch tiber Landkarten gebeugt und zeichnet mit einem Markierer die ver-
bindliche, nicht diskutierbare Wegroute ein.

Wer auf die Karte schaut, wird sich sofort fragen: Wie konnte es méglich
sein, daB Israel fiir den Weg von Agypten nach Kanaan vierzig Jahre benotig-
te? Dafiir liegt in 4. Mose 14,20ff eine plausible Erkldrung vor, die erneut die
vollige Abhingigkeit Israels von der Planung durch Gott drastisch hervorhebt.
Erneut hat sich das Volk gegen Gott emport. Die ausgesandten Kundschafter,
die das einzunehmende Land Kanaan erkunden sollten, kehren zuriick und er-
kldren rundheraus: Das vor uns liegende Land ist trotz Gottes Zusage, es uns
zum Besitz zu geben, vollig uneinnehmbar fiir uns. Riesige Menschen, befe-
stigte Stidte werden die Einnahme durch uns verhindern. Nur zwei der zwolf
Kundschafter, Kaleb und Josua, widersprechen. Mose kann durch seine massi-
ve Fiirbitte Gott zur Vergebung fiir diesen unerhorten Vorfall veranlassen, er,
den Israel in seiner Erregung, nun aus der Wiiste nicht mehr lebend herauszu-
kommen, zu steinigen sich anschickte. Aber Vergebung besagt nicht, daf} sol-
cher Aufruhr gegen Gott, solches listerliche Mifitrauen gegeniiber seinem Ver-
sprechen nicht Folgen zeitigt. Dariiber erfahren wir an der genannten Stelle im
vierten Buch Mose: ,,Und der HERR sprach: Ich habe vergeben, wie du es er-
beten hast. Aber so wahr ich lebe und alle Welt der Herrlichkeit des HERRN voll
werden soll: alle, die Ménner, die meine Herrlichkeit und meine Zeichen ge-
sehen haben, die ich getan habe in Agypten und in der Wiiste, und mich nun
zehnmal versucht und meiner Stimme nicht gehorcht haben, von denen soll
keiner das Land sehen, das ich ihren Vitern zu geben geschworen habe; auch
keiner soll es sehen, der mich gelistert hat.* Die Generation, die aus Agypten
ausgezogen ist, wird sterben miissen und nicht nach Kanaan einziehen. Erst ein
neu aufwachsendes Geschlecht wird die verheiBene Landnahme erleben. Da-
mit waren vierzig Jahre Wiistenwanderung festgeschrieben.

Nicht nur die Versorgung mit Lebensmitteln, Wasser und Kleidung lag fest
in Gottes Hand, auch die Orientierung in der Wiiste, Wegweisung und Zeitein-
teilung wurden von Gott vorgegeben. Das Geiseldrama von Mirz bis August
2003 in der Sahara hat fiir uns handgreiflich ausgewiesen, wie lebenswichtig
solche Fiihrung in der Wiiste ist. Sie bedeutete fiir Israel keinesfalls unertrig-
lich Bevormundung, sondern unentbehrliche Hilfestellung. Die bisher zu-
sammengetragenen Nachrichten und Ereignisse — aus der Wiiste gemeldet —
konnen geradezu als Garantieschein fiir die Erfiillung der Zusage Gottes an Is-
rael, das Land Kanaan als Besitz auf jeden Fall zu bekommen, gewertet wer-
den.
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Geistliches Leben?

So wichtig die leibliche Versorgung fiir Israel war, so klar ist auch, daB es
nicht allein bei dieser Hilfe durch Gott bleiben kann. Soll der Sinaibund mit
vollem Leben erfiillt werden, miissen auch fiir das geistliche Leben wihrend
der Zeit der Wiistenwanderung die notigen Voraussetzungen geschaffen wer-
den.

In den Kapiteln 25-31 des zweiten Buches Mose wird uns bis in viele Ein-
zelheiten hinein geschildert, wie die gottesdienstliche Stitte, das ,,Zelt der Be-
gegnung®, in den vierzig Wanderjahren beschaffen sein soll. Nachdriicklich
hervorzuheben ist, dal Gott selbst die Pline fiir dieses Heiligtum vorgelegt hat.

Die besonderen Kennzeichen dieses ,,Zeltes der Begegnung™ sind diese:
Sein Zentrum besteht in der Lade, in welcher die zwei Gesetzestafeln aufbe-
wahrt werden sollen, die steinernen Tafeln, die stiandig an die unverdnderliche
und streng verbindliche Lebensordnung erinnernde Urkunde des Sinaibundes.
Das ,,Zelt der Begegnung war transportabel, denn Gott wollte seinem Volk
wihrend der Wiistenzeit immer sichtbar verbunden sein, nachhaltig untermau-
ert durch die iiber dem Zelt bei Tage ruhende Wolkenséule und die Feuerséule
des Nachts. Zu keinem Zeitpunkt sollten Zweifel dariiber bestehen, daB Gott
als stdndiger Mittelpunkt, als entscheidender Triger und Gestalter des Ge-
schickes Israels gegenwirtig war.

Immer wieder hat der hohe Aufwand hochwertigen Materials fiir diese
Stitte Aufsehen erregt. Aber konnen solche Nachfragen aufrecht erhalten wer-
den, wenn wir zur Kenntnis nehmen, daf dieses Zelt die Wohnung des Herrn
Himmels und der Erde werden sollte? Hier sollten die Priester ihren Dienst fiir
Gott ableisten, hier sollte Mose mit seinem Gott zusammentreffen kbnnen. Die
Stitte, an der Gott, dem offenbaren Lebenserhalter des Gottesvolkes, Opfer
dargebracht werden sollten, konnte in diesem Zelt minderwertiges Material
verwendet werden? Die gleichen Uberlegungen gelten fiir die Einrichtungs-
gegenstdnde dieser Stitte (Tisch fiir die Schaubrote, der Leuchter, der Brand-
opferaltar, die Kleidung der Priester ...). Neben den Anweisungen, wie das
»Zelt der Begegnung™ zu gestalten sei und wie das geistliche Leben durch Is-
rael zum Ausdruck gebracht werden sollte, wird in 2. Mose 23,14ff ein Fest-
kalender vorgestellt: ,,Dreimal im Jahr sollt ihr mir ein Fest feiern: Das Fest
der ungesiuerten Brote sollst du halten, daff du sieben Tage ungeséduertes Brot
iBt, wie ich dir geboten habe, im Monat Abib, denn zu dieser Zeit bist du aus
Agypten gezogen — erscheint aber nicht mit leeren Hénden vor mir! — und das
Fest der Ernte, der Erstlinge deiner Friichte, die du auf dem Feld gesit hast,
und das Fest der Lese am Ausgang des Jahres, wenn du den Ertrag deiner Ar-
beit eingesammelt hast vom Felde. Dreimal im Jahr soll erscheinen vor dem
HERRN, dem Herrscher, alles, was ménnlich ist unter dir.*

Eine Frage, die die Gemiiter immer neu bewegt, ist die: Woher nahmen die
Israeliten in der Wiiste Gold, Silber, Kupfer und wertvolle Stoffe, um den Bau
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des ,,Zeltes der Begegnung® nach Gottes Vorschriften durchfiihren zu kénnen?
So wichtig der Hinweis zu Beginn des 25. Kapitels im 2. Buch Mose ist: ,,Und
der HERR redete mit Mose und sprach: Sage den Kindern Israel, daB sie fiir
mich eine Opfergabe erheben von jedem, der es freiwillig gibt ... Und sie sol-
len mir ein Heiligtum machen, dal} ich unter ihnen wohne. Genau nach dem
Bild, das ich dir von der Wohnung und ihrem ganzen Geriit zeige, sollt ihr’s
machen ...*, so wenig gibt er Auskunft dariiber, wie die Israeliten an all die
Kostbarkeiten kommen konnten, die nun freiwillig gegeben werden sollten. Ei-
ne Erkldrung scheint auf der Hand zu liegen, wenn 2. Mose 11, Vers 2f, mit-
geteilt wird: ,,...So sage (Mose) nun zu dem Volk, daB} ein jeder sich von sei-
nem Nachbarn und eine jede von ihrer Nachbarin silbernes und goldenes Ge-
schmeide geben lasse. Und der HERR verschaffte dem Volk Gunst bei den
Agyptem ..." Ob diese freiwilligen Gaben, genommen von dem, was die
Agypter lsrae] an Wertgegenstinden iibergaben, fiir den Aufbau des Zeltes der
Begegnung ausreichten, ist schwerlich zu entscheiden. Bei der grofien Zahl de-
rer, die aus Agypten auszogen, kann das nicht einfach ausgeschlossen werden.
Gleich an mehreren Stellen in der Bibel wird gesagt, daB Israel Agypten mit
wertvollem Gut verlieB. So heiit es 1. Mose 15,14 ,,... Aber ich will das Volk
richten, dem sie dienen miissen. Danach sollen sie ausziehen mit grofem Gut.*
2. Mose 12,35f berichtet: ,,Und die Kinder Israels hatten getan, wie Mose ge-
sagt hatte, und hatten sich von den Agyptern silbernes und goldenes Ge-
schmeide und Kleider geben lassen. Dazu hatte der HERR dem Volk Gunst ver-
schafft bei den Agyptern, daB sie ihnen willfihrig waren ...“ Psalm 105,37
stellt beim Riickblick auf die Geschichte Gottes mit seinem Volk mit Blick auf
den Auszug aus Agypten vollig selbstverstindlich fest: ,Er fiihrte sie heraus
mit Silber und Gold.” Sicher kann gefolgert werden, daf} Gott diese Malinah-
me des Auslieferns von Silber, Gold und Kleidern an Israel durch die Agypter
schon in Voraussicht auf die Errichtung des ,,Zeltes der Begegnung und sei-
ner Einrichtung geplant hat und entsprechende Mengen bei dieser Sammlung
zusammen gekommen sind und er auch in diesem Bereich Vorsorge fiir die
vierzig Jahre Wanderzeit leistete. Die zitierte Stelle 1. Mose 15,14 14Rt auf ei-
ne Planung Gottes schliefen. Ein Ausleger legt folgende Sicht der Vorginge
dar: Manche der Israeliten waren in Agypten reich geworden und konnten nun
mit entsprechenden freiwilligen Gaben aufwarten. Vieles von dem aber, was
fiir die Errichtung des ,,Zeltes der Begegnung erforderlich war, konnte in der
Wiiste beschafft oder von durchziehenden Karawanen erworben werden
(Ddchsels Bibelwerk zur Stelle 2. Mose, Kap. 35,29, Seite 299).

Festhalten konnen wir dieses: Auch hinsichtlich des geistlichen Lebens
tiberlieR Gott, der HERR, nichts dem Zufall, sondern schaltete sich in den Gang
der Dinge entscheidend ein. Besonderes Gewicht ist darauf zu legen, daB Gott
fiir seine Wohnung nur freiwillige Gaben seines Volkes verwendet haben woll-
te. Es sollte der moglichen spiteren Klage, das ,,Zelt der Begegnung™ sei Israel
von Gott aufgezwungen worden und habe es viel seines Besitzes gekostet, von
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vornherein der Boden entzogen werden. Bemerkenswert ist, daB in Esra 1,1ff
u. a. von einer entsprechenden Mafinahme freiwilliger Gaben an Silber, Gold,
Gut und Vieh fiir den Bau des Hauses Gottes in Jerusalem nach der babyloni-
schen Gefangenschaft berichtet wird.

Gott anzugehoren driickt sich nicht nur im Dienst im Heiligtum, im ,,Zelt
der Begegnung* aus, sondern formt den Alltag nachhaltig. Wie das auszusehen
hat, ruft Mose bei seinem Riickblick in seinem fiinften Buch nachhaltig in Er-
innerung und weist damit gewil auf Sitten und Gebriuche hin, die so auch
schon in der Zeit der Wiistenwanderung verbindlich waren: oder mindestens
sich nach und nach eingeburgert hatten.

Dabei ist den Hausvitern eine hohe Verantwortung auferlegt. Sie sind von
Gott verpflichtet, ohne Unterbrechung dafiir zu sorgen, dal} die Hausbewohner
iiber ihr Gott-Angehoren und die damit zusammenhingenden Folgen unter-
wiesen werden. Ja, auch auBer Haus sind sie zu stindigem Bekenntnis zu ih-
rem Gott als ihrem Herrn aufgefordert. Dieses umfassende Programm wird in
5. Mose 6,4ff so dargestellt: ,,Hore Israel, der HERR ist unser Gott, der HERR
allein. Und du sollst den HERRN, deinen Gott, liebhaben von ganzem Herzen,
von ganzer Seele und mit aller deiner Kraft. Und diese Worte, die ich dir heu-
te gebiete, sollst du zu Herzen nehmen und sollst sie deinen Kindern einschir-
fen und davon reden, wenn du in deinem Hause sitzt oder unterwegs bist, wenn
du dich niederlegst oder aufstehst. Und du sollst sie binden zum Zeichen auf
deine Hand, und sie sollen dir ein Merkzeichen zwischen deinen Augen sein,
und du sollst sie schreiben auf die Pfosten deines Hauses und an die Tore.*

An dieser Stelle muBl noch einmal daran erinnert werden, dal auch ein Ver-
fahren zur Schlichtung von leichten und schwerwiegenden Streitfragen ent-
wickelt wurde, also auch diese Seite des Alltags klar geregelt war. Dadurch,
dall Mose oberster Gerichtsherr war, war garantiert, dal das Rechtsleben schon
in der Wiiste nach Gottes Willen ausgestaltet wurde (Niheres dazu 2. Mose

18, 11f).

Die Auseinandersetzung mit Feinden

Bisher war unser Blick wesentlich auf solche Vorginge gerichtet, die die
inneren Angelegenheiten Isracls wihrend des Lebens in der Wiiste betrafen.
Jetzt gilt es, auch noch zu erkunden, wie von auflen auf Israel zukommende
Verwicklungen gemeistert werden konnten. Als Beispiel sollen uns die Kédmp-
fe mit den Amalekitern und den Konigen Sihon und Og dienen.

Bei der Schlacht zwischen Israel und Amalek wird es durch den Verlauf of-
fen sichtbar, daff Gott sein Volk auch in diesem Bereich entscheidend anfiihrt.
Wir erfahren dazu 2. Mose 17,8ff: ,.Da kam Amalek und kidmpfte gegen Israel
in Raphidim. Da sprach Mose zu Josua: Erwihle uns Ménner, zieh aus und
kdmpfe gegen Amalek. Morgen will ich oben auf dem Hiigel stehen mit dem
Stab Gottes in meiner Hand. Und Josua tat wie Mose ihm sagte und kdmpfte
gegen Amalek ...” Unser Bericht macht es nun sehr deutlich, daB Amalek nur
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bezwungen werden kann, solange Mose den Stab Gottes hochhilt, den Stab,
mit dem er schon durch die Vollmacht Gottes wesentliche Zeichen vor Pharao
getan hatte, um Israels Auszug aus Agypten vorzubereiten. Sobald er ihn sin-
ken 14Bt, ist Amalek am Zuge und Israel gerit in Gefahr, geschlagen zu wer-
den.

So wird durch diese Mitteilung iiber den Kampf mit Amalek klar: Der
schlieBlich errungene Sieg liber Amalek ist nicht in der militdrischen Kraft Is-
raels begriindet, sondern darin, daB Gottes unbezwingbare Macht im Spiel ist.
Diese Tatsache wird auch bei der Schilderung des erfolgreichen Abschlusses
der kriegerischen Unternehmungen gegen die Konige Sihon und Og unmif-
verstindlich herausgestellt. Beide Meldungen iiber diese Ereignisse in den Ka-
piteln 2 und 3 des fiinften Buches Mose sind uneingeschrénkt von dem Vor-
zeichen bestimmt: ,,Der HERR hat sie in unsere Hinde gegeben.* Diese Aussa-
ge wird noch verstiirkt, wenn 5. Mose 2,25 ausgefiihrt wird: ,,Von heute an will
ich (der HERR, euer Gott) Furcht und Schrecken vor dir auf alle Volker unter
dem ganzen Himmel legen, damit, wenn sie von dir horen, ihnen bange und
weh werden soll vor deinem Kommen.*

Nach allen bisherigen Uberlegungen steht unwiderleglich fest: Gott hatte
den Alltag Israels wihrend der Wiistenwanderung fest im Griff! Gottes Volk
hiitte seinen Weg ohne Angst, Zweifel und Sorge gehen kénnen und keine Ge-
fahr zu scheuen brauchen. Auch unter den gegebenen widrigen Umstéinden
hitte sein Dasein glatt und ohne AnstoRe verlaufen konnen. Zu beachten ist je-
doch: Tage ohne Plage waren nur so lange gewi}, — wir konnen an dieser Stel-
le sogar gesichert sagen — so lange Israel ein unerschiitterliches Vertrauen zu
seinem Gott hatte. Gott hat es seinem Volk von seiner Seite her leicht gemacht,
indem er es immer wieder Erfahrungen mit seinem HERRN machen lieB, die
jegliches MiBtrauen hitten ausschlieBen kénnen. Es stellt sich uns nunmehr die
Aufgabe, zu beleuchten, welche Antworten Gottes Volk seinem HERRN gege-
ben hat. Thre Kenntnis ist fiir die Folgerungen, die wir aus Israels Erlebnissen
in der Wiiste fiir unsere Christusnachfolge im Alltag zu ziehen haben, von we-
sentlicher Bedeutung.

Israels Antwort

Ein bedingungsloseres JA als es im Blick auf die Grundordnung fiir die
Zeit der Wiistenwanderung im fiinften Buch Mose 9,15ff ausgesprochen steht,
konnte es doch nicht geben! Nach der in unseren Augen fast unertréiglichen
Reglementierung des Alltags Israels heifit es: ,Nach des HERRN Befehl lager-
ten sie sich, und nach des HERRN Befehl brachen sie auf und beachteten so die
Weisung des HERRN, wie er sie durch Mose geboten hatte.” Mufte das nicht so
laufen, nachdem Gott seines Volkes Sorgen ohne jeden Abstrich in seine Hand
und auf sein Herz genommen hatte? Noch Jahrhunderte spéter war diese uner-
horte Tatsache dem Gediichtnis der nachwachsenden Generationen gegenwar-
tig, wie wir bei Nehemia u. a. 9,18ff nachlesen konnen.
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Ist es aber nicht nur zu verstindlich, daB Gottes Volk von Zweifeln gepackt
wurde, als Mose auf den Sinai zu Gott gestiegen war und wochenlang aus-
blieb? War unter diesen Umstinden der heiffe Wunsch nach einem Gott zum
Anfassen, nach einem Gott, den man unmittelbar als Siindenbock haftbar ma-
chen konnte, wenn uniiberwindbare Hindernisse sich in den Weg zu stellen
schienen, nicht vllig begreiflich? So schlimm es auch war, in dieser Lage das
goldene Kalb zu schaffen und als den Gott auszugeben, der Israel aus Agypten
gefiihrt hiitte, so wenig sollten wir uns zu schnell zu einem vernichtenden Ur-
teil iiber Gottes Volk hinreiflen lassen.

Das immer wieder schwankende Vertrauen — ausgehohlt durch aufbrechen-
de Anfechtungen im mehr als grauen Wiistenalltag — hat sehr verschiedene Ge-
stalten angenommen. Um nicht allzu schnell bei hochnésiger Kritik an Israel
zu landen, wenn wir diese Liste seines Versagens ansehen, sollten wir zuerst
sehr griindlich dariiber nachdenken, welche ungeheure Nervenkraft es erfor-
dert hat, vierzig Jahre Leben in der Wiiste durchzustehen. Oberflichliches Ab-
urteilen fiihrt dazu, die Botschaft dieser Berichte fiir uns gar nicht erst wahr-
zunehmen.

Die Stichworte fiir Israels Aufbegehren gegen seinen Gott, der immer wie-
der helfend in das Geschehen eingriff, ist ohne Frage erschreckend. Wenn auch
verdeckt hinter den Personen Mose und Aaron, wird Gott als Massenmorder
angeklagt, der den Auszug aus Agypten nur ins Werk gesetzt habe, um Israel
in der Wiiste zu Grunde gehen zu lassen (siehe u. a. 2. Mose 16,2ff). Plotzlich
sind die Fleischtopfe Agyptens Gegenstand heftigen Begehrens und alles Ge-
schrei iiber die todliche Unterdriickung durch Pharao ist vergessen. Selbst Mir-
jam und Aaron, die Geschwister des Mose, greifen seine durch Gott ihm ver-
lichene Autoritit an. DaB an dieser Stelle von den fithrenden Leuten des Vol-
kes letztlich Gott selbst angegriffen wird, macht das von Gott selbst in die
Hand genommene Verfahren gegen sie mit nachfolgender Strafe uniibersehbar
deutlich (siehe 4. Mose, Kapitel 12,1ff).

Grauenhaftes Ausmafl nehmen diese Entgleisungen an, als die nach Ka-
naan ausgesandten Kundschafter zuriickkehren und dreist entgegen Gottes kla-
rer Zusage erkliren: Das von Gott uns verheiliene Land ist fiir Israel unein-
nehmbar, also ihren Gott der Liige bezichtigen. Das von tiefer Enttduschung
gepackte Volk Gottes — nunmehr den vermeintlich unausweichlichen Tod in
der Wiiste vor Augen — versteigt sich dazu, Mose steinigen zu wollen, also ei-
nen handgreiflichen Angriff auf Gott selbst zu starten. Schlimmstes wird nur
durch Gottes sofortiges Eingreifen verhindert (siche 4. Mose, Kapitel 13,14).

Aber auch einzelne Glieder des Volkes miBachten Gottes Ordnung und
driicken damit ihr tief gehendes MiBtrauen ihrem HERRN gegeniiber aus. Ob-
wohl Gott den Sabbat zu heiligen geboten, alle Arbeit zu unterlassen befohlen
hat, wird ein Israelit beim Holzsammeln am Sabbat aufgegriffen. Um zu unter-
binden, daB solches Handeln zukiinftig um sich greift, verfiigt Gott die Steini-
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gung dieses Mannes. Sollte dies Fehlverhalten etwa aller Vertrauen zu ithrem
Gott zerstoren (siche 4. Mose, 15,32ff)?

Mehr als bedriickend ist der Vorfall, der sich im Anschluf} an Bileams un-
freiwilliger Segnung Israels anstatt des von Balak, des Konigs der Moabiter,
geforderten Fluches — durch Israels HERRN erzwungen — ereignete: ,.,Und Israel
lagerte in Schittim. Da fing das Volk an zu huren mit den Tochtern der Moa-
biter; die luden das Volk zu den Opfern ihrer Gétter. Und das Volk afl und be-
tete ihre Gotter an. Und Israel hiingte sich an Baal-Peor ...* (4. Mose Kapitel
22-24; 25,1-3).

Obwohl Israel immer wieder schwerstem Abfall von Gott verfiel, hat er sei-
ne Zusage, seinem Volk Kanaan zum Besitz zu geben, nicht zuriickgenommen.
Aber die geschilderten und weiteren Entgleisungen blieben nicht ohne Strafe.
Des HERRN ziichtigende Antwort nahm die Vorwiirfe Israels, Gott sei ein Mor-
der, er habe es nur in die Wiiste gefiihrt, um ihm dort seine Gréber zu bereiten,
sehr deutlich auf. Wir lesen dazu im 4. Buch Mose 14,20ff: ,,... Und der HERR
sprach: Ich habe vergeben, wie du (Mose) es erbeten hast. Aber so wahr ich le-
be und alle Welt der Herrlichkeit des HERRN voll werden soll: alle die Ménner,
die meine Herrlichkeit und meine Zeichen gesehen haben, die ich getan habe
in Agypten und in der Wiiste, und mich nun zehnmal versucht und meiner
Stimme nicht gehorcht haben, von denen soll keiner das Land sehen, das ich
ihren Vitern zu geben geschworen habe; auch keiner soll es sehen, der mich
geliistert hat.“ Besonders nachdenklich stimmen unter anderem die Ausfiih-
rungen in 4. Mose 14,32ff: ,,Aber eure Leiber (die der Listerer) sollen in der
Wiiste verfallen. Und eure Kinder sollen Hirten sein in der Wiiste vierzig Jah-
re und eure Untreue tragen, bis eure Leiber aufgerieben sind in der Wiiste.
Nach der Zahl der vierzig Tage, in denen ihr das Land erkundet habt — je ein
Tag soll ein Jahr gelten — sollt ihr vierzig Jahre eure Schuld tragen, auf da8 ihr
innewerdet, was es sei, wenn ich die Hand abziehe. Ich, der HERR, habe es ge-
sagt, und wahrlich, das will ich auch tun mit dieser ganzen Gemeinde, die sich
gegen mich emport hat. In dieser Wiiste sollen sie aufgerieben werden und dort
sterben.*

Es wire nun allerdings irrefiihrend, nur auf den Abfall des Volkes zu ver-
weisen. So, wie uns spiter im Neuen Testament der stindige Kampf des neu-
en Menschen, von Christus regiert, mit dem alten Adam dargestellt wird, so
schwankte Gottes Volk in der Wiiste zwischen vertrauensvollem Gehorsam
gegeniiber seinem Herrn und unerhorten Kriegserklirungen an seinen Gott
stindig hin und her. Fiir uns wird das greifbar, da Mose immer wieder fiirbit-
tend vor seinen HERRN trat, um Vergebung zu erlangen und vor der von Gott
angekiindigten Ausrottung seines Volkes Rettung zu erlangen. Dieses Gebet
hat leidenschaftliche Gestalt angenommen und gipfelte unter anderem in der
Bitte, ihn, Mose, aus dem Buch des Lebens zu streichen und dafiir Israel sei-
nen Fall zu vergeben. Dafiir seien u. a. die Belegstellen 2. Mose 32,30ff und 5.
Mose 9,25ff angefiihrt. Die Aussage 4. Mose 11,2 liBt den Schluf zu, daB auch
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das Volk Mose um solche Fiirbitte gebeten hat, nachdem es zu begreifen be-
gann, wie es seinen Gott, dem es tiglich sein Leben verdankte, zutiefst betriibt
und beleidigt hatte. So ist ein stindiges Murren gegen Gott aufgebrochen, da-
neben aber steht das Gebet, sehr wesentlich von der unerschutterhchen Bereit-
schaft des Mose als Fiirbitte vor Gott getragen.

So ist Israels Verfassung in der Wiiste durch die Einsicht des Paulus im R&-
merbrief treffend zu kennzeichnen: ,,Ich elender Mensch! Wer wird mich erlo-
sen von dem Leibe dieses Todes?* (Romer 7,24).

Wie zeichnet das Neue Testament des Christen Nachfolge?

Konnen wir es dabei belassen, uns aufzuregen, wie umfassend Gott den
Alltag seines Volkes in der Wiiste in die Hand genommen, Israel formlich ei-
ne Zwangsjacke angelegt hat? Damit ist es gewiB nicht getan, denn ohne die-
sen Zugriff hitte Israel die vierzig Jahre seiner Wanderung nicht iiberstanden.
Es wiire demnach vollig fehl am Platze, die vereinnahmende ,, Tyrannei* Got-
tes gegeniiber seinem Volk zu beklagen, zumal es in den Berichten deutlich
festgehalten wird, daf3 Gott sein Volk und sein Schicksal auf sein Herz gelegt
habe. Wie kurzschliissig und unangemessen ein solches einseitiges Urteil, ei-
ne Anklage des HERRN Israels wire, wird uns deutlich, wenn wir in das Neue
Testament hineinschauen und wahrnehmen, wie umfassend Jesus seine Jiinger,
seine Gemeinde an sich gebunden hat. Seine Anforderungen stehen hinter de-
nen an Israel gerichteten in der Wiiste keinesfalls zurtick. Thr Ziel aber ist un-
ser Heil, wie es das Wohlergehen seines Volkes in der Wiiste war. Aus der lan-
gen Liste moglicher Belege dafiir seien folgende herausgegriffen:

Lukas 14,24ff sagt Jesus ohne Wenn und Aber: ,,... So jemand zu mir
kommt und haBet nicht seinen Vater, Mutter, Weib, Kinder, Briider, Schwe-
stern, auch dazu sein eigen Leben, der kann nicht mein Jiinger sein. Und wer
nicht sein Kreuz trdgt und mir nachfolgt, der kann nicht mein Jinger sein.”
Kann die Abhidngigkeit vom HERRN umfassender sein? Beansprucht er seinen
Jiinger nicht ohne jeden Abstrich? Der reiche junge Mann fragt Jesus Lukas
19,16ff: ... Meister, was soll ich Gutes tun, daB ich das ewige Leben moge
haben?* Zwei Forderungen benennt Jesus an dieser Stelle: Halte die Gebote!
Die zweite Voraussetzung lautet: ,,... Willst du vollkommen sein, so gehe hin,
verkaufe, was du hast, und gib’s den Armen, so wirst du einen Schatz im Him-
mel haben; und komm und folge mir nach!“ Deutlicher kann es nicht gesagt
werden — Jesus gibt sich mit Halbheiten in der Nachfolge keinesfalls zufrieden.
Er beansprucht den ganzen Menschen. Ist das der Sache nach anders als die
Anspriiche, die Gott an Israel in der Wiiste stellte? Ist hier weniger bedin-
gungsloses Vertrauen gefragt?

Schauen wir uns auch einmal die Berufung des Matthius — Kap. 9,9ff an.
Dieser Mann wird aus einem geregelten Alltags- und Berufsleben von einer
Minute zur anderen herausgerufen in ein Leben, von dem er nicht weil3, wie es
etwa mit Wohnung und Einkommen bestellt sein wird. Bedingungsloses Ver-
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trauen gegeniiber dem ihm begegnenden Jesus ist der alleinige Grund, auf den
hier gebaut wird.

Um die ganze Schiirfe herauszustellen, was Nachfolge in sich schlieft, sei
auf den Abschnitt Lukas 9.57ff verwiesen. Ich zitiere die Spitzenaussage:
,Und er sprach zu einem anderen: Folge mir nach! Der sprach aber: Erlaube
mir, daB ich zuvor hingehe und meinen Vater begrabe. Aber Jesus sprach zu
ihm: LaB die Toten ihre Toten begraben; gehe du aber hin und verkiindige das
Reich Gottes...*

Petrus hat eine treffende Zusammenfassung zum Stichwort ,,Nachfolge™
geliefert. Lukas 18,28ff lesen wir: ,,Da sprach Petrus: Siehe, wir haben alles
verlassen und sind dir nachgefolgt. Er aber sprach zu ihnen: Wahrlich, ich sa-
ge euch: Es ist niemand, der ein Haus verlaBt oder Weib oder Briider oder El-
tern oder Kinder um des Reiches Gottes willen, der es nicht vielfaltig wieder
empfange in dieser Zeit, und in der zukiinftigen Welt das ewige Leben.” Wenn
wir schlieBlich auf den Apostel Paulus sehen, so erfahren wir, daf er auf eine
glinzende, Ehre einbringende Gelehrtenlaufbahn verzichtet hat und dafiir ein
Leben unter stindiger Verfolgung und schlieflicher Gefdngnishaft einge-
tauscht hat um des Reiches Gottes willen. Ja, er kann alle irdischen Gaben und
Vorteile um Christi willen fiir Dreck achten (siehe dazu Philipper 3,1ff).

Bei allem Unterschied zwischen Gottes Gemeinde in der Wiiste und der
neutestamentlichen Gemeinde ist beiden dieses gemeinsam: Gott beansprucht
den Menschen ganz, aber er steht ihm dann auch mit seiner Allmacht zu vol-
ler Verfiigung.

Unsere Folgerungen

Somit sind auch wir gefragt, ob wir unserem Gott, unserem Herrn Jesus
Christus bedingungslos vertrauen wollen oder nicht. Fiir Israel stand in der
Wiiste die VerheiBung, das gelobte Land zu besitzen, auf dem Spiel. Fiir Chri-
sten geht es um ewiges Leben im Reich Gottes oder ewige Verdammnis unter
der Tyrannei Satans.

Bei allen Einwinden, die uns im Blick auf die bedingungslose Nachfolge
Jesu kommen mogen, miissen wir uns nachhaltig zur Ordnung rufen lassen: Je-
sus Christus hat sich mit seinem Rettungswerk fiir uns so uneingeschrinkt ein-
gesetzt, da uns jede Kritik, geschweige denn Anklage gegeniiber seinen For-
derungen zur Nachfolge, im Halse stecken bleiben muf3. Wir kénnen den For-
derungen der Bergpredigt, der Grundordnung des Reiches Gottes, nur auswei-
chen, indem wir ihm die Nachfolge aufkiindigen. Welche Folgen das einbringt,
kénnen wir am Schicksal der ersten Wiistengeneration sehr deutlich nachlesen.
Fiihren wir uns die Gegebenheiten noch einmal vor Augen:

Israel stand in der Wiiste unter der Grundordnung von Feuer- und Wolken-
sdule. Gott gab ihm seine Brotordnung und sorgte fiir die Beschaffung von
Wasser. Kleider und Schuhe schiitzte er vor Verschleill. Des weiteren sorgte
Gott fiir die Voraussetzungen geistlichen Lebens, nachdem er bereits durch den
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Sinaibund die rechtlichen Grundlagen fiir das Verhiiltnis Gott-Mensch und
Mensch zu Mensch gelegt hatte. Schlieflich tibernahm er auch verlédBlich die
Fiihrung bei den Auseinandersetzungen mit angreifenden Feinden. Daraus lei-
tete Gott ab, daB ihm Israel ungeschmilertes Vertrauen entgegenbringen wiir-
de. Dafiir war ihm Landbesitz zugesagt!

Wie sieht die Lage fiir uns Christen aus? Unser Leben ist flankiert vom Re-
genbogenbund, vom Golgathabund und vom Taufbund. Wir sind mindestens
ebenso umsorgt, wie es Israel in der Wiiste war und konnen unsere Tage unter
dem Schutz unseres lebenspendenden Gottes furchtlos verbringen, solange wir
nicht vom Vertrauen zu ihm ablassen. Das um uns gelegte Vertragsnetz hat kei-
ne Liicke und ist in seiner Verbindlichkeit durch den Kreuzestod Jesu fiir uns
begriindet. Dadurch erwichst fiir uns die unbegrenzte Geltung der Ordnungen
Gottes fiir seine Gemeinde und als Ziel das ewige Leben in Gottes Reich. Zu-
sammenfassend konnen wir es einmal so beschreiben:

Der Weg Israels unter der VerheiBung des Landbesitzes und der Weg der
neutestamentlichen Gemeinde zur ewigen Heimat, der Ruhe Gottes fiir sein
Volk (Hebrder 4,1ff) vollzieht sich unter vergleichbaren verbindlichen Ord-
nungen: 4. Mose 9,15ff und Matthius 5-7. Dabei ist natiirlich zu beriicksichti-
gen, daBl der Weg Israels unter dem Vorzeichen des Sinaibundes stand, wih-
rend der Weg der neutestamentlichen Gemeinde unter dem Vorzeichen des
Golgathabundes verlduft. Die Zeit der Wiistenwanderung hat die fiir Christen
entscheidende Botschaft auszurichten: Unser Alltag gehort ohne Abstrich un-
serem Gott, unserem Herrn Jesus Christus! Darin gibt es fiir Israel und uns kei-
nen Unterschied! Ein so gestaltetes Leben miindet in das ewige Leben in Got-
tes Reich ein!
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Wilhelm Hiohn, Einfithrung in die griechische Sprache (unter besonderer
Beriicksichtigung der Sprache des Neuen Testaments), Verlag der Lutheri-
schen Buchhandlung Heinrich Harms, GroB Oesingen 2003, ISBN
3-86147-260-0, 400 S., 19,30 €.

Wilhelm Hohn, Oberstudiendirektor im Ruhestand, hat mit dieser Verof-
fentlichung eine einzigartige Einfithrung in die griechische Sprache vorgelegt:
Sein handschriftlich eingereichtes Manuskript hat der Verlag reproduziert. So
bietet sich dem Leser ein klares und schénes Schriftbild; zumal die griechi-
schen Buchstaben formschon ausgefiihrt, Akzente und Spiritus gut zu erken-
nen sind, und es keine Druckfehler gibt. Alles in allem: Dem Auge eine Wohl-
tat.

Ubersichtlich ist der Stoff des Lehrbuches in Lektionen gegliedert. Jede un-
ter ihnen fiihrt den Leser Schritt fiir Schritt tiefer in die Weite und Anspruchs-
fiille der griechischen Sprache ein. Die Regeln fiir den Umgang mit dieser
Sprache werden graphisch hervorgehoben und sind knapp und einprigsam
formuliert. Ubungssitze und Merkverse machen zugleich mit den Wortern und
Wendungen des neutestamentlichen Griechisch vertraut. Die Auffiacherung des
Satzes nach seinen Funktionen geschieht, wiederum graphisch verdeutlicht,
durch Unterstreichungen in verschiedenen Farben. Der Leser wird mit der Ei-
genart der griechischen und wie im Voriibergehen auch mit derjenigen der
deutschen (!) Sprache vertraut gemacht.

In der Sache und in der Darbietung (didaktisch) gleich geschickt, kann der
Benutzer Freude an seiner Titigkeit gewinnen. Ein Arbeitsbuch ist diese Ein-
filhrung niimlich durchaus. Liest man sich die griechischen Sitze halblaut vor,
wie der Verfasser anrit, hilft das Gehor dem Auge und stiitzt zugleich das vi-
suelle Gedichtnis, will man merken und behalten, also lernen, was fiir den Er-
folg der Ubersetzung ins Deutsche notig zu wissen ist.

Ein alphabetisches Worterverzeichnis rundet diese Einfiihrung ab: Es fiihrt
wohl alle fiir das Neue Testament wichtigen Worter auf und weist dabei in die
Lektionen hinein, in denen sie begegneten oder auch griindlich besprochen
wurden.

Der Verfasser hat seine Einfithrung selbst erprobt: Er hat einen Kurs, in
dem Personen im Alter von 15 bis 73 Jahren vereint waren, zum Ziel gefiihrt,
niimlich das Neue Testament im Original lesen zu konnen. Vorkenntnisse, wie
sie durch den Unterricht in einer Fremdsprache gewonnen werden, waren libri-
gens nicht gefordert. Sicherlich kann man auch ohne einen solchen Kurs, also
in selbstiindiger Bemiihung, durch diese Einfithrung das notige Wissen erar-
beiten. Ja, weil auch die Erscheinungen der klassischen griechischen Sprache
eingearbeitet sind, ist es wohl moglich, mit Hilfe dieses Buches sich auf das
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Graecum vorzubereiten. Sollte jemand die griechische Sprache lingst gelernt
haben, sind ihm jedoch die Grundlagen mehr oder weniger entschwunden,
dann kann er mit Hilfe dieser Einfiihrung rasch und sicher dazu kommen, das
Neue Testament ohne Anstol und Schwierigkeit wieder zu iibersetzen. Auf-
besserung friiher erworbener Kenntnisse und neue Freude an der lautschonen
griechischen Sprache li6t das Buch von Wilhelm Hohn gewinnen. Freie Zeit
kann man sinnvoll fiillen, wenn man Verstand, Gemiit und Herz in dieser Spra-
che iibt und das wichtigste Buch der Welt, eben das Neue Testament, mit neu-
er Freude liest. DaBl man dadurch auch in der Lage ist, die Ubersetzung ande-
rer zu priifen und zu wiirdigen, macht einen schonen Nebengewinn aus. So ge-
biihrt dem Verfasser und Verlag Anerkennung und Dank fiir diese schone und
in mehreren Hinsichten dienliche Veroffentlichung!

Hartmut Giinther

Johannes Schilling (Hg.), Mystik. Religion der Zukunft — Zukunft der Re-
ligion? Evangelische Verlagsanstalt, Leipzig 2003, ISBN 3-374-02069-0,
133°5 18,80 €

Spiritualitit beziehungsweise Erneuerung der Frommigkeit bewegen heute
viele Menschen in ihrer Religiositit, sie haben aber auch die Reformation be-
wegt. So hat auch die Luther-Forschung sich damit (vor allem hinsichtlich der
Beziehungen Luthers zur Mystik) befalit. Die Luther-Gesellschaft hat im April
2002 ein wissenschaftliches Seminar iiber das Thema durchgefiihrt. Die dabei
gehaltenen Referate liegen in dem Band nunmehr gedruckt vor.

Ausgehend von dem Ort des Seminars, der Wartburg bei Eisenach, hat der
Herausgeber zuerst tiber Elisabeth von Thiiringen referiert und gefragt, inwie-
weit sie als Mystikerin bezeichnet werden kann. Auf Grund ihrer Vita betont
er, dal immer wieder ,,die Begegnung Elisabeths mit dem Heiligen durch-
scheint™ und sie ihren Blick ,auf den Gekreuzigten richtet und voll Mitleid
den nackten Gott mit sich selbst in ihrer Pracht vergleicht. Luther hielt sie
.fur uneingeschrinkt ehrwiirdig® und nannte sie mit anderen mittelalterlichen
.Heiligen* wie Bernhard und Franziskus; ja, er machte sie ,gleichsam zur
Lehrerin der Kirche und Kirchenmutter.* Es darf aber nicht verschwiegen wer-
den, daf sie ,,nach geistlicher Vollkommenheit” und dem ,,Erwerb von Ver-
diensten® strebte. So zuriickhaltend sie auch in ihren AuBerungen war, sie war
in Gottesbegegnungen zweifellos entziickt; sie spricht davon, ,.grofle Wonne
erlebt und wunderbare gottliche Geheimnisse gesehen® zu haben.

Johann Kreuzer referierte ,,Uber die Vernunft — Philosophie und Mystik®.
Dieses Thema beschiftigt gegenwirtig die Forschung stark. Eckhart betont die
,Binheit von gottlicher und menschlicher Natur* nicht nur als ,historisches
oder mythologisches Datum®, es geht dabei nicht blof um ein Gedankending.
Der Mensch soll sich nicht mit einem ,,gedachten Gott™ geniigen lassen. Die-
se Einheit finde sich vielmehr im BewuBtsein. Hier hiitte Kreuzer auf Dietrich
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von Freiberg, einem zeitgleichen Ordensbruder Eckharts, hinweisen sollen;
vom ens conceptionale als dem BewuBtsein hatte dieser erstmals gesprochen.
Uberhaupt vermifit man in diesem philosophischen Beitrag ein starkeres Ein-
gehen auf die ,,philosophische Mystik*, auf die ,,visio intellectualis®, die gera-
de bei Dietrich ausgeprigt ist (vgl. K.-H. Kandler, Die intellektuelle Anschau-
ung bei Dietrich von Freiberg und Nikolaus von Kues, in: Kerygma und Dog-
ma, 43. Jahrgang, 1997, 2-19).

Karl-Heinz zur Miihlen wendet sich dem Thema ,Mystische Erfahrung
und Wort Gottes bei Luther” zu. Zwar ist das Substantiv ,,Mystik* erst neu-
zeitlich, aber wir finden bei Luther durchaus Anklidnge an die Mystik, hat er
doch zahlreiche Mystiker gelesen. Der theologia negativa des Pseudo-Diony-
sios Areopagita steht er kritisch gegeniiber; fiir ihn liegt die Verborgenheit Got-
tes in der Erfahrung. Wir sollen nicht in das ,.innere Dunkel* Gottes eindrin-
gen wollen, sondern uns das Leiden Christi vor Augen halten. Gott handelt mit
uns durch das Wort. Was Luther am Areopagiten vermiBt, findet er bei Bern-
hard und Bonaventura. Die als theologia experimentalis definierte Mystik kann
er durchaus bejahen. Dazu bejaht er die, vor allem bei Tauler zu findenden Ge-
danken von Gericht und Nachfolge. Letztlich gehoren fiir den Referenten
Evangelische Mystik und Ethik dann zusammen, wenn sie aus der Rechtferti-
gung hervorgehen. ,,So korrespondiert dem mystischen Element evangelischer
Frommigkeit das institutionelle der Predigt, der Sakramentsverwaltung und
des Amtes, ohne das die Frommigkeit ihren Quellengrund und ihre Geschick-
lichkeit verliert™.

Markus Wriedt fragt: ,,Mystik und Protestantismus — ein Widerspruch?*
Zuerst bestimmt er beide Begriffe. Man kann der Definition zustimmen: , My-
stische Erfahrung ist ein am Mysterium orientiertes, nicht leicht mitteilbares,
letztlich unsagbares Erkenntnis- und/oder Liebesgeschehen zwischen Mensch
und Gott, das vom Menschen als gnadenhafte, ohne eigene Leistung, gleich-
wohl aber bis zur physischen und psychischen Erschopfung reichende, passiv
empfangene Einigung mit Gott erfahren wird.” So schwer Mystik an sich zu
definieren ist, Protestantismus ist noch schwerer zu definieren. Was man heu-
te darunter versteht, ist der Neuprotestantismus, der seinen Ausgang in der
Aufklirung nahm und durch Schleiermacher, Baur und Troeltsch bestimmt ist.
Der Autor wehrt sich aber dagegen, Mystik als typisch katholische Frommig-
keit anzusehen. Vielmehr sieht er in der mystischen Tradition ..ein wichtiges,
moglicherweise konstitutives Element der Entfaltung protestantischer From-
migkeit seit dem 16. Jahrhundert®. Nur ist damit noch nicht klar, was er, was
wir unter ,,Protestantismus® verstehen.

Ralf Stolina untersucht Kriterien christlicher Mystik: ,,Erfahrungserkennt-
nis Gottes*. Er versucht Mystik von 1.Kor. 2,6-26 her zu begreifen, also vom
Christusgeheimnis her. Er rekurriert dabei auf das innertrinitarische Erkennen
der gottlichen Personen, wie es Johannes beschreibt. Erfahrungserkenntnis
Gottes gibt es nur im Horizont des Glaubens. In der mystischen Gemeinschaft
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mit Gott erhilt (besser wohl: erfihrt) der Mensch Anteil an der géttlichen Lie-
be und damit am géttlichen Leben, ohne mit Gott identisch zu werden. Er ver-
weist dabei auf Luthers Trias: Gebet — Meditation — Anfechtung (statt traditio-
nell: Kontemplation). Die Gnade hat immer die Gestalt des Kreuzes, hier
kommt es zur conformitas Christi. Aber das muB deutlich sein: Mystik als Er-
fahrungserkenntnis Gottes ist dem Menschen nie verfiigbar, sie ereignet sich,
wie Gott es will.

Zuletzt untersucht Hartmut Rosenau Reichweite und Grenzen protestanti-
scher Mystik: ,,Unio mystica und iustitia passiva‘“. Er sieht gegenwirtiges Auf-
blithen mystischer Frommigkeit einerseits im Traditionsaufbruch, andererseits
im Verlangen nach verbindlicher Lebensfiihrung, also (nach Nietzsches Wort)
dort, wo ,,Scepsis und Sehnsucht sich begatten* und fragt danach, ob es eine
spezifisch protestantische Mystik geben und Mystik gar (nach Rahner) die
.Religion der Zukunft* sein konne. Als typisch ,,protestantisch* gegeniiber ei-
ner schwiirmerischen Verziickung sieht er dabei die Riickbindung an das Wort.
Im Unterschied zur ekstatischen Mystik sieht er (bei Eckhart) das Bemiihen,
,,aus Wissen ins Nichtwissen zu gelangen, ... damit nicht jeder theologische
Unsinn fiir Tiefsinn ausgegeben werden kann.” Hier handele es sich um die
docta ignorantia, wie sie Nikolaus von Kues beschreibt (der in De visione Dei
eine dezidiert ., Mystische Theologie* geschrieben hat, auf die Verfasser leider
nicht eingeht). Nach Eckhart spricht paradoxerweise der am schonsten von
Gott, der ,,am tiefsten von ihm schweigen kann®; Gott ist also am besten auf
der via negativa zu beschreiben. Mystik konzentriere sich auf das Innere des
Menschen und spricht nur indirekt von Gott. Dall der Mensch Gott in der unio
mystica erleben kann, darin bestehe fiir den Mystiker hochste Seligkeit. Diese
ist aber gnadenhaft und kann nicht durch eine Methode erreicht werden. Lu-
ther gebrauchte die Sprache mittelalterlicher Brautmystik; sein Sakraments-
verstindnis , kann weitgehend mystisch genannt werden* und steht als solches
~im krassen Gegensatz zum reformierten Sakramentsverstindnis Zwinglis®.
Doch mit seinem Sakramentsverstindnis steht Luther auch im Widerspruch
zur mittelalterlichen Mystik, betont er die Sakramente doch als media salutis
im Unterschied zur ,,Betonung der unmittelbaren Einheit des Menschen mit
Gott”. Das Heil liegt also extra nos, nicht im Innersten des Menschen! Deshalb
wiirde Rez. weder Miintzer noch Albert Schweitzer als ,protestantische My-
stiker bezeichnen, wenn darunter ,,lutherisch* verstanden werden sollte. Der
Verfasser will vielmehr dabei von ,,sapientialer Theologie* sprechen. Der Aus-
druck ist freilich nicht eindeutig; O.H. Pesch bezeichnet damit gerade nicht die
Mystik, sondern die Theologie des Thomas! Spezifisch mystisch-protestanti-
sche Theologie trieb der Laientheologe Jakob Bohme — und zwar auf dem
Hintergrund eines radikalen SiindenbewuBtseins, das so in der mittelalter-
lichen Mystik nicht gefunden wird. Von einer ,,protestantischen* Mystik kon-
ne man nur dann sprechen, wenn ,.der Erméglichungsgrund des Bosen als der
Ursache fiir die Gottesferne des Menschen entschieden in Gott selbst ange-
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setzt™ werde. Rezensent fragt: Kann man das? Das Béindchen gibt mit den Bei-
triigen informative Anstofle zur weiteren Beschiftigung mit dem Thema, wo-
bei die Beitrige von Stolina und Rosenau sicher von besonderem Interesse
sind. Aber was man unter ,,Protestantismus® und vor allem ,,protestantischer
Mystik* verstehen soll, weil Rez. auch nach der Lektiire der Beitrdge nicht.
Karl-Hermann Kandler

Johannes Block, Verstehen durch Musik: Das gesungene Wort in der
Theologie. Ein hermeneutischer Beitrag zur Hymnologie am Beispiel Mar-
tin Luthers, Mainzer hymnologische Studien Bd.6, Francke Verlag, Tiibin-
gen und Basel 2002, ISBN 3-7720-2916-7, 244 S., 48— €.

Dem Buch liegt die Dissertation des Autors an der Universitidt Heidelberg
zugrunde, in der sich die Disziplinen Hermeneutik und Hymnologie kreuzen.
Die Grundfrage lautet, inwiefern das gesungene Wort ein Ort ist, an dem theo-
logisches Verstehen als ein personales Ergehen lebendig und leibhaft wird.
Ausgangspunkt ist der Wandel von der historisch-kritischen Hermeneutik zu
einer existenzial-theologischen Hermeneutik. In Anlehnung an ein Wort Ger-
hard Ebelings spricht schon der Titel des Buches sein Ziel an: Uber ein Ver-
stehen von Musik hinaus zu einem Verstehen durch Musik zu gelangen. In drei
Teilen wird dies vom Autor ausgefiihrt.

Der erste Hauptteil fiihrt die beiden Disziplinen, Hymnologie und Herme-
neutik, zusammen. Zunichst wird der Aufbruch der Hymnologie aus der hi-
storisch-kritischen Forschung geschildert. So hat die neuere hymnologische
Forschung entdeckt, dal erst singend der Glaube in seinem Element ist, nim-
lich im Element des Evangeliums. Dies wird zuriickgefiihrt auf die Reforma-
tion, deren Anliegen es war, das Wort Gottes zu treiben, zu iiben und in
Schwang zu bringen. Es wird verstirkt durch den musikgeschichtlichen Um-
bruch, daB die musica nicht linger als Kunst des Quadriviums (Arithmetik,
Geometrie und Astronomie neben der Musik), sondern nun eine Kunst unter
dem EinfluB des Triviums ist (Rhetorik, Grammatik, Dialektik). Die Musik ist
also schon hier als wortverwandte, ansprechende Bewegungsmacht zu verste-
hen.

An dieser Stelle wird nun immer wieder betont, daf} der Beitrag der Refor-
mation zwar am Beispiel Martin Luthers gewonnen wird, allerdings in 6ku-
menischer Weite aufzufassen sei. So konne ,,die scheinbar bloB konfessionelle
Figur Martin Luther zu einem okumenischen Exempel werden® (S.15). Wird
diese Aussage darauf bezogen, daB die Aussage ,.christlicher Glaube ist ge-
sungener Glaube™ der ganzen Kirche gilt, so kann dem zugestimmt werden.
Die reformatorische Theologie erhebt kumenischen Anspruch. Eine Verkiir-
zung stellt es allerdings dar, wenn iibergangen wird, daB es gerade die lutheri-
sche Konfession und eben nicht die reformierte oder romisch-katholische ge-
wesen ist, die diese Erkenntnis theologisch verankert und praktisch in die Tat
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umgesetzt hat. Kennzeichen lutherischer Konfessionalitit ist die singende Ge-
meinde. Natiirlich ist zu begriiien, dafl dies von anderen Konfessionen inzwi-
schen iibernommen wurde. Es wird aber immer wieder neu nach der Veranke-
rung im Grundsitzlichen der Theologie zu fragen sein. Hier zeigt gerade der
Abschnitt iiber das ,,Singen und Sagen® bei Luther wie das fleischgewordene
Wort auch mit fleischernen Worten gelobt sein will. In diesem Sinne sind Form
und Inhalt miteinander verbunden und kénnen nicht auseinandergerissen wer-
den. Hier liegt m.E. ein innerer Widerspruch in den Ausfiihrungen von Johan-
nes Block vor. Gerade weil das Singen und Sagen eine ,.dem Evangelium auf
den Leib zugeschnittene Form seiner Erscheinungsweise™ ist, kann nicht gel-
ten, was Block nur eine Seite weiter ausfiihrt: ,,Obwohl die Glaubenslehre aus-
einanderfiihrt, vermag die Glaubensiibung unter Musik und Gesang zu-
sammenfiihren (S.27).

An dieser Stelle ist eine grundlegende Kritik anzubringen. Geht es dem Au-
tor gerade darum, die Trennung von Subjekt und Objekt zu iiberwinden und
vielmehr das Wort im Gesang als ,,Subjekt der Verstehensbewegung* aufzu-
weisen, das den Menschen auslegt, so ist dieser Vorgang doch nicht abstrakt zu
fassen, sondern auf das fleischgewordene Wort, ndmlich Christus selbst zu
griinden. Daher kann die Gestalt nicht vom Gehalt des Wortes getrennt wer-
den. Die reformatorische Hermeneutik 146t sich nicht als Verstehensvorgang
fassen, abgesehen von seinem Inhalt, sondern sie fiihrt aus der Fiille des Wor-
tes als Anspruch und Zuspruch in die Gegenwart des auferstandenen Christus.
Letztendlich soll durch das Singen und Sagen nichts anderes geschehen als die
Rechtfertigung des Siinders.

Dieses Ziel kommt zwar immer wieder einmal in den Blick; entschwindet
aber auch wieder, indem das Wortgeschehen von seinem Inhalt abstrahiert
wird. So wird zwar in erhellender Weise Luthers Wortbegriff, sein Musikver-
stehen und seine Musikkritik dargestellt. Dieser Abschnitt wird mit einem Zi-
tat von Vilmos Vajta beendet: ,,Das Wort kann nicht von einem Punkt auBler-
halb des Wortes her betrachtet werden... Wenn Luther den Wunsch ausdriickt,
das Wort mochte im Gottesdienst wieder ,ym schwang® gehen, so schlief3t das
in sich, daB Christi Kampf durch das Wort auch den Gottesdienst priagen soll.
Es bleibt dann aber nicht zu verstehen, warum Block das von Christus und sei-
nem Kampf her gefiillte Wort entleert und auf die Person des Hoérenden hin
umbiegt: ,.Erst am Ausleger zeigt sich, was der Glaube und was das Wort ist
und wirkt. Solch ein Glaubens- und Wortverstehen sieht nicht ab von der Per-
son des Verstehenden® (S.68).

Ist der Aufweis zwar richtig, daf ,,die historisch-kritisch arbeitende Hym-
nologie hermeneutisch einseitig bleibt” (S.69), so geniigt es nicht, dem ,.das
gesungene Wort als Subjekt des Verstehens* entgegenzustellen. Wird dieses
Wort nicht inhaltlich mit Jesus Christus identifiziert, bleibt auch diese Herme-
neutik einseitig. Dem Fragen nach der Konjunktion, nach dem Treffpunkt von
Hymnologie und Hermeneutik, von Singen und Verstehen ist nicht allein mit
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dem ,,gesungenen Wort™ zu begegnen. Nicht ein hermeneutischer Raum ist zu
offnen, sondern das in diesen Raum ergehende konkrete, inhaltliche Wort, das
fleischgewordene Wort, das Christus ist, dies ist zu singen und zu sagen.

Der zweite Hauptteil stellt das Phdnomen des gesungenen Wortes in den
Mittelpunkt, das am Ort des Psalters aufgesucht wird. Luthers Schriftverstehen
wird anhand des Umgangs mit dem Psalter verdeutlicht. Dabei wird ein
Schwerpunkt auf den Psalter als Ort des Horens und als Ort der Affekte gelegt.
Unter dem gesungenen Wort vollzieht sich ein Bewegtwerden des Auslegers
und ein Zu-Herzen-Gehen des Psalmgehalts.

Der letzte Hauptteil versucht eine hermeneutische Hymnologie zu entwer-
fen. Die erarbeiteten historischen und hermeneutischen Grundlagen werden
auf das Verhiltnis von Hymnologie und Hermeneutik bezogen und mit der
Praktischen Theologie und dem Gottesdienst in Beziehung gesetzt.

Dabei kommt der Hermeneutik in der Hymnologie die Aufgabe zu, der
Wirkungsmichtigkeit des gesungenen Wortes nachzugehen. Es wird Wert ge-
legt auf die Korrespondenz von Sinngehalt und Sinngestalt unter Gesang und
Musik. Die dem gesungenen Wort angemessene Verstehensmethode geht von
einer Verstehensbewegung aus, die das gesungene Wort als gebendes Wort und
den Ausleger als empfangenden Horer ernst nimmt. Der Horizont einer solchen
hermeneutischen Theologie wird wie folgt umschrieben: Es geht darum, ,,0b
der Mensch im Ergreifen von Sprache, im Sprechen, sich als Autor seines
Seins versteht; oder ob der Mensch von Sprache ergriffen, im Horen, seine
Autorschaft preisgibt um eines urspriinglichen Seins willen, das ihm zuvor-
und zugrundeliegt und im Angesprochensein durch Sprache erscheint™ (S.218).

Was hier in abstrakter Form, ndmlich vom Inhalt, Jesus Christus, losgelost,
formuliert ist, ist recht verstanden allerdings eine immens wichtige Anfrage an
die heutige Theologie und Hermeneutik. Wird doch immerhin andeutungs-
weise auf den letzten Seiten des Buches darauf hingewiesen, daB der dichteste
Kreuzpunkt dieser Relationalitit ,,mit Christus bezeichnet* ist (S.220), ja ,.daB
das gesungene Wort eine Verstehensbewegung ist, die den biblischen Sachge-
halt auszutragen vermag”, die theologisch gesprochen Rechtfertigung des
Stinders heiBt. Wird die hier ausgefiihrte existentiale Hermeneutik auf Christus
gegriindet (also das konkrete Sein des auferstandenen Jesus Christus in den
Blick genommen), dann steht man im Zentrum des Evangeliums: ,,Im Zugleich
des Wortes als Gesang (vox) und des Gesanges als Wort (verbum) liegt die Si-
tuation des Wortes als eines verbum efficax (wirksames Wort). Das gesungene
Wort ist Situation eines Verstehens, das zugleich ein Ergehen am Ausleger ist.
Im Zugleich des Wortes als Gesang (signum) und des Gesangs als Wort (res)
liegen Gestalt und Gehalt der Theologie ineinander* (S.221). Mit schlichteren
Worten gesagt: Im Singen und Sagen des Evangeliums vollzieht sich die
Rechtfertigung des Siinders! Das als Grundstruktur unseres Verstehens und der
ganzen Theologie zu entdecken, dem kann vielleicht das ,,gesungene Wort™ in
elementarer Weise dienen. In diesem Sinn ist dem Buch eine weite Verbreitung
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zu wiinschen, insbesondere dort, wo man immer noch in historisch-kritischer
Weise der Scheidekunst zwischen Gehalt und Gestalt nachgeht.
Andreas Eisen

Hans Apel, Volkskirche ohne Volk. Der Niedergang der Landeskirchen,
Brunnen Verlag, Gielen-Basel 2003, ISBN 3-7655-1845-X, 224 S.,
14,95 €.

Der ehemalige Bundesverteidigungsminister Hans Apel (SPD), Jahrgang
1932, 1999 aus der Nordelbischen Landeskirche aus- und in die SELK einge-
treten, legt ein schwieriges Buch vor.

In elf Hauptkapiteln beschreibt er aus der Perspektive eigenen Erlebens,
vor allem aber unter Verwendung von EKD-Texten, Kirchenstatistiken und
Umfrageergebnissen den theologisch-ethischen Niedergang der deutschen
Landeskirchen. Inhaltliche Schwerpunkte setzt er bei der feministischen The-
ologie, der Ehe und ,,anderen Partnerschaften®, dem modernen Pfarrerbild in
Selbst- und Fremdwahrnehmung, aber auch beim Verhiltnis von Kirche und
Staat, bei der Frage der Kirchenfinanzierung, der Friedenspolitik und der Wirt-
schafts- und Gesellschaftsordnung.

Fiir Apel geht es in der Kirche um die Grundentscheidung: ,,Soll die Bin-
dung an die Bibel in Fragen des Glaubens und der Lebensfiihrung die Basis fiir
den Weg der Kirche sein, oder soll die selektive Textauswahl und die indivi-
duelle Interpretation und damit die Pluralisierung unserer Glaubensbasis an ih-
re Stelle treten?” (S.79) Apel ist der Uberzeugung, daB diese Grundentschei-
dung in der EKD lidngst getroffen sei. Die Eindeutigkeit des Bekenntnisses der
Landeskirchen sei ,,nur auf dem Papier gegeben®, die Ordinationsverpflich-
tung der Pfarrer auf die jeweiligen Bekenntnisse seien ,,nur noch historischer
Schnick-Schnack® (S.85), ansonsten sei ,der Pluralismus in der heutigen
Volkskirche in ethischen und theologischen Fragen nahezu grenzenlos® (S.80).
Historisch legt Apel den Beginn dieser Geschichte des Niedergangs in die Zeit
der Aufkliarung des 18. Jahrhunderts, wobei er der romischen Kirche beschei-
nigt, dal sie im Unterschied zu den ,protestantischen Kirchen* (S.77) diesen
Prozef unter Kontrolle halten konnte.

Diesen, freilich nicht neuen Erkenntnissen kann man sicher zustimmen.
Apels Kritik am Zustand der EKD und ihrer Gliedkirchen, plastisch und dra-
stisch an einer Fiille von Einzelbeispielen veranschaulicht, ist nicht aus der
Luft gegriffen und beschreibt zumindest auch eine erfahrbare Wirklichkeit der
Volkskirche.

Schwierig ist das Buch dennoch: Apel beschreibt, manchmal zutreffend,
manchmal sehr einseitig, setzt zur kritischen Analyse an und bleibt dann viel-
fach in unbeantworteten Fragen stecken, wo der Leser Antworten und Per-
spektiven erhofft. In einem ,.Epilog* mdchte Apel dieses offenbar auch von
ihm selbst erkannte Defizit ausgleichen, kommt aber auch in seinem ,,10-
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Punkte-Programm® iiber allgemeine Appelle nicht hinaus. Nachdem auf 215
Seiten einigermafBen iiberzeugend und niederschmetternd dargelegt wurde,
daB die Volkskirche eigentlich nicht mehr zu retten sei, weil sie in den geist-
lichen Fundamenten zerstort ist, erscheinen die zehn Punkte allenfalls als uto-
pischer Traum ohne Chance auf auch nur ansatzweise Umsetzung. ,,Und so
triume ich einen Traum®, leitet Apel seinen Forderungskatalog daher wohl
auch ein (S.216).

Wer erwartet, dal3 die SELK (,,Freikirche®, wie Apel sich ausdriickt) aus
der Sicht des Autors nun als iiberzeugende und empfehlenswerte Alternative
dargestellt wird, sieht sich enttiduscht.

Als eigenstindiges Unterkapitel verhandelt Apel die ,,Freikirchen® unter
der Hauptiiberschrift ,,Kirchensteuern® und siedelt sie damit vorwiegend im
Bereich alternativer Finanzierung an.

Und auch hier wird mit kritischen Nachfragen nicht gespart: Ergibt sich
aus der kirchensteuerfreien Finanzierung nicht sofort das Problem der Abhiin-
gigkeit von Pastoren und Gemeinden gegeniiber einzelnen GroBfinanciers?
,-Was macht eine Freikirche, wenn sie von einem ihrer Mitglieder pro Jahr vie-
le Hunderttausende erhilt, der seine Millionen als einer der grofiten Sexanbie-
ter verdient? (...) Pecunia non olet™ (S.136).

Als geistliche Alternative tauchen die Freikirchen denn auch allenfalls als
Notlosung auf, als Asyl, das die Heimat nicht ersetzen kann. ,,Die deutschen
Freikirchen sind keine echte Alternative. Zwar konnen die landeskirchlichen
Gemeinden viel von ihnen lernen. Ihre Rolle ist fiir das Christentum in
Deutschland unverzichtbar. Doch die uns drohende evangelische Wiiste kon-
nen sie nicht bewéssern und wieder fruchtbar machen® (S.215).

Schwierig, weil zwiespiltig wie manches andere in diesem Buch auch, ist
Apels Kommentierung des Themas ,,Frauenordination, immerhin als erstes
Stichwort unter der Hauptiiberschrift , Feministische Theologie* zu finden.
..Ich bin fiir die Frauenordination* (S.161), bekennt Apel ganz klar und es ,,war
und bleibt richtig, den Frauen im Bereich der EKD den Zugang zum Beruf des
Pfarrers geoffnet zu haben* (S.163).

1. Korinther 14, 34 zitiert er und dazu auch aus einer ,,Stellungnahme der
SELK aus dem Jahre 2000%, deren Quelle nicht nachvollziehbar nachgewiesen
wird, in der es u.a. heiBt: ,,Die Ordination von Frauen zum Amt der Kirche
widerspricht dem gesamtbiblischen Zeugnis. (...) Die Kirche hat nicht die
Freiheit, hier von der neutestamentlichen Ordnung abzuweichen® (S.161).

Apels Kommentar dazu: ,,Ich kann (damit) wenig anfangen® (S.161).

Die Antwort auf die Frage, wie diese Ansichten mit seiner durchaus zu-
treffenden Einschitzung des Grundproblems der Landeskirchen in Einklang zu
bringen ist, nach der ,,selektive Textauswahl und deren individuelle Interpreta-
tion” die Bindung der Kirche an die Heilige Schrift in Glaubens- und Lebens-
fragen zerstort und dem heutigen chaotischen Pluralismus die Tore gedffnet
habe, bleibt Apel seinen Lesern schuldig.
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Schwierig, weil selektiv und individuell interpretierend, ist das Buch auch
in den Kapiteln, in denen sich Apel mit gesellschaftspolitischen Fragen und
mit dem Verhiltnis von Kirche und Staat auseinandersetzt.

In der die achtziger Jahre bewegenden Frage der Nachriistung und Pershing
II-Stationierung wirft er der EKD unprofessionelle und parteiische Einmi-
schung in tagespolitische Fragen vor; das 1997 als gemeinsames Wort des Ra-
tes der EKD und der Deutschen Bischofskonferenz vorgelegte Papier zur wirt-
schaftlichen und sozialen Lage in Deutschland ,,Fiir eine Zukunft in Solidaritét
und Gerechtigkeit” erscheint ihm dann ,,wenig eindrucksvoll* und ist ihm zu
allgemein (S.206). Fiir Apel ist es sogar ,,unverstiandlich, warum die beiden
GroBkirchen drei Jahre lang an einer gemeinsamen Position, fiir Solidaritét
und Gerechtigkeit arbeiten, um sie dann im Wahlkampf (sic?) in den Archiven
ruhen zu lassen und sie keine Grundsatzpositionen formulieren* (S.213).

Apel ist sich der Zwiespiltigkeit seiner Aussagen wohl bewuft und be-
nennt diese auch an einigen Stellen. Eine Auflosung im Sinne eindeutiger Kri-
terien fiir legitime bzw. illegitime kirchliche Einmischung in politische Fragen
erfolgt freilich nicht. Es entsteht der Eindruck, daB das wesentliche Kriterium
er selbst und seine personliche Einschitzung der jeweiligen Situation im ge-
samtpolitischen Kontext ist.

Der Rezensent wird sich hiiten, die EKD gegeniiber Apels Kritik in Schutz
zu nehmen. Es ist nicht ,.falsch, was Apel schreibt, aber es ist undifferenziert
und in manchen Punkten eklatant widerspriichlich, es ist humorlos, es fehlt so-
gar jene Prise bissiger Ironie, die andere Biicher des Genre ,,Volkskirchenkri-
tik* zumindest amiisant machen, es fehlen ermutigende und wegweisende Per-
spektiven und darum wird dieses Buch wirkungslos bleiben. Diejenigen, die
noch eine Restidentifikation mit ihrer Landeskirche haben, werden sich im
Zweifelsfall eher zum advocatus diaboli berufen fiihlen, weil sie eben auch ei-
ne andere Wahrnehmung ihrer Kirche bzw. ihrer Ortsgemeinde haben, die sie
noch darin aushalten, beten und arbeiten 148t.

Diejenigen, die der Landeskirche den Riicken gekehrt haben, kennen die
von Apel beschriebenen Skandalgeschichten zur Geniige und haben daraus be-
reits ihre Konsequenzen gezogen. An wen also richtet sich dieses Buch? An die
Kirchenleitungen? Der Chefredakteur einer landeskirchlichen Kirchenzeitung
bucht Apels Buch mit dem Satz ab: ,,.Der Autor ist jedoch wohl eher nicht der
Mann, der auf der Seite der Beklagten allzu ernst genommen wird. Denn er ge-
hort ihr gar nicht mehr an.*

Eine ,,Volkskirche ohne Volk* wird es so bald nicht geben. Das hingt, und
darin ist Apel zuzustimmen, schon allein damit zusammen, daf sich die Lan-
deskirchen bereits so lange und so erfolgreich um Zeitgeist und ,,mainstream™
bemiihen, dafl die entkirchlichten Karteimitglieder gar keine Reibungspunkte
erkennen konnen, an denen es zum Konflikt mit der Volkskirche und in dessen
Folge zum Austritt kommen konnte.
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Vorliufig wird es also beim status quo bleiben und anstelle einer Volkskir-
che ohne Volk gibt es nur eine Volkskirche ohne Apel.
Gert Kelter

Ernst Dammann, Menschen an meinem Lebensweg, Verlag der Luthe-
rischen Buchhandlung Heinrich Harms, Grof Oesingen 2002, ISBN
3-86147-238-4, 449 S, 22— €.

Im zehnten Lebensjahrzehnt stehend hielt Ernst Dammann (1904-2003),
bekannter Afrikanist und Theologe, Riickschau auf sein Leben. Wer auf solch
lange Zeit eines Gelehrtenlebens zuriickschauen kann, der weil freilich etwas
zu erzihlen, umspannt diese Autobiographie doch das ganze 20. Jahrhundert
mit seinen gravierenden politischen Umbriichen, die der Verfasser erlebt hat,
und den sich abwechselnden theologischen Stromungen. Dammann, noch in
der Kaiserzeit geboren, verschweigt nicht seine Vorliebe fiir eine parlamenta-
rische Monarchie und macht aus seiner politisch konservativen, patriotischen
Haltung withrend des ganzen Buches kein Hehl. Wohl tauchen die groBen po-
litischen und theologischen Linien auf und werden vom Verfasser auch nie aus
den Augen verloren, aber sein Interesse, ja seine Liebe gilt, wie der Buchtitel
zeigt, in erster Linie den Menschen an seinem Lebensweg, denen, die auf sei-
ne Entwicklung EinfluB genommen haben, mit denen er zusammenarbeitete
usw. Das sind bekannte Personen, wie etwa seine Marburger Professorenkol-
legen an der dortigen theologischen Fakultit in den 60er und zu Beginn der
70er Jahre, zu denen er menschlich ein gutes Verhiltnis hatte, als konservati-
ver Theologe sich aber freilich theologisch von den damals vertretenen Bult-
mann-Schiilern, etwa Ernst Fuchs, abgrenzen mufite. Oder da ist seine Be-
kanntschaft mit dem bekannten Politiker Kai-Uwe von Hassel, der iiber Jahre
Bundestagspriisident war. Aber iiber all den groBen und bekannten Personen
vergift Ernst Dammann nicht die vielen unbekannten Personlichkeiten an sei-
nem Lebensweg, die ihm begegnet sind und ihn begleitet haben. Da sind seine
friith verstorbene Mutter, Verwandte und Bekannte, Pastoren, einfache Leute
aus Kirche und Gemeinschaft, die zu seinem Werdegang und zur Reifung sei-
nes Glanbens beigetragen haben. Thnen verdankt er es mit, daf3 in den Turbu-
lenzen, in der Konfrontation mit dem theologischen Liberalismus, ihm An-
fechtungen, die zum Zerbruch des Glaubens hitten fithren konnen, was bei so
manchem vorkam, erspart geblieben sind. Und er erwihnt seine Frau, mit der
er mehr als sechzig Jahre verheiratet sein konnte, die ihm in all dieser Zeit ei-
ne treue Wegbegleiterin war und mit ihrem Einsatz so manche Hilfskraft er-
setzte.

Theologischem Liberalismus gegeniiber war Ernst Dammann immer abge-
neigt. Die Inspiration der Heiligen Schrift stand fiir ihn fest; indiskutabel war
fiir ihn die Infragestellung der Heilstatsachen; gleichwohl sprach er sich gegen
die Vorstellung einer Verbalinspiration aus; damit werde die Intention der Hei-
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ligen Schrift verkannt. ,.Die Bibel ist ein Buch, um Glauben zu wecken und zu
bewahren, nicht aber um naturwissenschaftliche oder weltgeschichtliche
Kenntnisse zu vermitteln® (S.440), weshalb ,hinsichtlich der irdischen Dinge
... die Freiheit* gegeben sei, ,.eigene Gedanken zu entwickeln™ (S.441). Eine
dezidiert lutherische Sicht hat Ernst Dammann vertreten. In dieser sah er das
biblische Anliegen vertreten, wohl wissend, daf3 Gott auch in anderen Konfes-
sionen wirkt.

Nun sollen aber auch noch die wichtigsten Lebensstationen des Afrikani-
sten und Theologen Ernst Dammann genannt werden. Kindheit und Jugend,
sowie die lange Zeit als Emeritus verbrachte er in Pinneberg bei Hamburg. Auf
das Abitur in Hamburg-Altona folgten das Studium von evangelischer Theolo-
gie und Orientalistik in Kiel, Hamburg und Berlin. In den Jahren 1927-1930
nahm er einen Lehrauftrag fiir Hebréisch an der Universitit Kiel wahr und ab
1930 war er wissenschaftlicher Hilfsarbeiter am Seminar fiir afrikanische und
Siidseesprachen in Hamburg. In dieser Zeit erfolgte auch seine Ordination, die
ihm die Ausiibung eines ehrenamtlichen Pfarrdienstes ermoglichte. In den Jah-
ren 1933-1937 war er im Missionsdienst in Tanga (Ostafrika). Nachdem er
1937 wieder zuriickgekehrt war, habilitierte er sich 1939 in Hamburg in Afri-
kanistik. Auf seinen Kriegsdienst in Danemark und Tunesien folgte 1943-1946
Gefangenschaft in den Vereinigten Staaten (Lagerpfarrer) und bis 1948 in Eng-
land als Lehrer und Leiter der Theologischen Schule fiir deutsche Kriegsge-
fangene in Norton. Seiner Titigkeit als auBerplanméBiger Professor fiir Afri-
kanistik in Hamburg (ab 1949), wihrend der er mit der damaligen Mission
Evangelisch-Lutherischer Freikirchen in Bleckmar in Verbindung kam, folgte
1957 die Berufung als ,.Professor mit Lehrstuhl® fiir Afrikanistik an die Hum-
boldt-Universitit in Ost-Berlin. Fiinf Jahre spiter, 1962, wurde er als Profes-
sor fiir Religionsgeschichte nach Marburg berufen. In seine Marburger Zeit
fielen auch die fiir Universitdt, Politik und Gesellschaft turbulenten Jahre
(1968ff). Der Zeit der Studentenrevolte hat er in seinem Buch ein ausfiihrliches
Kapitel gewidmet (S.323-345). Sein Abschied von der Universitit Marburg
1973 und seine Ubersiedlung nach Pinneberg bedeuteten keinen Riickzug in
einen wissenschaftlich untétigen Ruhestand. Bis 1985 hielt er noch regelmiiBig
Blockunterricht in Marburg. Dariiber hinaus nahm er in seinem recht titigen
Ruhestand Lehrauftrige in Hamburg, Bremen und Bayreuth wahr, zudem Vor-
trags- und Studienreisen in Europa und Afrika. Der bis ins zehnte Lebensjahr-
zehnt riistige Ernst Dammann hat nebenamtlich und ehrenamtlich eine Reihe
von Aufgaben wahrgenommen: in den 50er Jahren war er Prisident der Berli-
ner Mission, zeitweilig Dozent an der Lutherischen Theologischen Hochschu-
le in Oberursel, Mitarbeiter in Gremien der Landeskirchen und der Selbstéin-
digen Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK) und ihrer Lutherischen Kir-
chenmission in Bleckmar. Als Hochschullehrer hat er sich gegen die Ordina-
tion von Frauen zum Pastorenamt deutlich ausgesprochen, weil sie ihm mit
dem Zeugnis der Schrift nicht vereinbar erscheint, deshalb aber nicht die Lan-
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deskirche offiziell verlassen, im Gegensatz zu seiner Frau, die auch formell
Kirchenglied der SELK wurde.

Da die Autobiographie Ernst Dammanns das ganze 20. Jahrhundert um-
faBt, ist sie ein wichtiger Beitrag zur politischen und kirchlichen Zeitge-
schichte. Aber sie ist auch ein Beispiel, wie Gott beruft, fiihrt und bewahrt. Sie
ist mehr als ein Beitrag zur Zeitgeschichte. Sie ist das Zeugnis eines von Gott
Berufenen und Ergriffenen, der seine Begabung, sein Wissen und seine Ar-
beitskraft in den Zeugendienst dessen stellte, der ihn berufen hat. Trotz aller
Kritik an kirchlichen MiBstinden, die durchaus, vor allem auf den hinteren
Seiten Erwihnung finden, spiirt der Leser, wie es Kritik aus Liebe ist und nicht
der Richtgeist eines Besserwissers und ungeistlichen Beckmessers. Er hat die
GewiBheit, daf Gott durch seinen Heiligen Geist, auch und immer noch, in
dieser Kirche wirkt.

Dieses Lebenszeugnis des geistlich geprigten Afrikanisten und Theologen
Ernst Dammann verdient weite Beachtung. Wenn das Augsburger Bekenntnis
(Art. 21, Vom Dienst der Heiligen) davon schreibt, es gebe Menschen, von de-
ren Leben Orientierung ausgehen konne (,,Vom Heiligendienst wird von den
Unseren so gelehrt, daf man der Heiligen gedenken soll, damit wir unseren
Glauben stiirken, wenn wir sehen, wie ihnen Gnade widerfahren und auch wie
ihnen durch den Glauben geholfen worden ist; auBerdem soll man sich an ih-
ren guten Werken ein Beispiel nehmen...*, Unser Glaube. Die Bekenntnis-
schriften der evangelisch-lutherischen Kirche, GTB-Siebenstern 1289, Giiters-
loh 1986, S. 79), dann weist die Person Ernst Dammanns nach dieser Auto-
biographie nach Meinung des Rezensenten in diese Richtung. Fiir Christen hat
er vorbildhaft gelebt, so der Eindruck des dankbaren Rezensenten, der gepackt
von diesem zeugnishaften Bericht, keinen Tag verstreichen lieB, ohne in seiner
Freizeit darin mit groBem Gewinn gelesen zu haben.

Walter Rominger

Michael W. Lippold, Schwangerschaftsabbruch in der Bundesrepublik
Deutschland. Sachstandsbericht und kritische Wiirdigung aus theologisch-
ethischer Perspektive, Evangelische Verlagsanstalt, Leipzig 2000, ISBN 3-
374-01831-9, 508 S., 44,— €.

Diese Leipziger Dissertation bietet eine ,.Bestandsaufnahme dominieren-
der Meinungen und Argumente®, die vor allem mit der im Zuge der Vereini-
gung beider deutscher Staaten notwendig gewordenen Neuregelung des § 218
die Diskussion bestimmten. Grundlage der Untersuchung ist die Annahme, daf}
sich abstrakt normorientierte ethisch-theologische Aussagen in zunehmendem
Kontrast zur Realitit befinden und zudem im konkreten Konfliktfall als wenig
hilfreich erweisen. Christliche Ethik muB aus dem Leben heraus entstehen.
Der Verfasser will mit seiner Studie diejenige Tendenz bekriftigen, in der ethi-
sche Uberlegungen nicht mehr nur normorientiert, sondern themenspezifisch
und erfahrungsbezogen erfolgen. Lippold verfolgt eine vorwiegend deskripti-
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ve Herangehensweise und verbindet diese mit einer argumentativen Gegen-
tiberstellung von Abtreibungsgegnern und von zu dieser Frage eine — so Lip-
pold — differenziertere Haltung einnehmenden Personengruppen. Gegen eine
verfehlte Emotionalisierung mochte er zur ,,Versachlichung® der Diskussion
beitragen und dabei neben den theologischen auch juristische, physische und
psychische Aspekte des Schwangerschaftsabbruchs einbeziehen. In einem er-
sten Teil geht es um den Abbruch als gesellschaftliches Phdnomen. Sehr aus-
fiihrlich widmet Lippold sich dann der Rolle des Strafrechts in der Diskussion,
wobei hier insbesondere die Gegeniiberstellung der bundesrepublikanischen
»Indikationenregelung” und der Fristenlosung in der DDR im Blickpunkt
steht. In einem dritten Teil (,,Weitere Argumente in der Abtreibungsdebatte*)
geht es um die Bewertung moglicher Alternativen zum Abbruch (Empfangnis-
verhiitung, materielle Hilfen; Vermeidung von Spitfolgen; Adoption), bevor
der Verfasser sich im vierten Teil der Frage nach dem Lebensbeginn und ihrer
Relevanz fiir den Lebensschutz zuwendet. Lippold schlieit mit einer Erorte-
rung der Schwangerschaft und des Abbruchs aus theologisch-ethischer Sicht.
Lippolds Werk zielt in allen seinen Teilen darauf, die Abtreibungsdebatte
aus der seiner Ansicht nach verfehlten Polarisierung zwischen Lebensrecht
hier und Selbstbestimmungsrecht dort zu befreien. Dabei gesteht er zu, der Le-
bensschutz fiir das Kind sei ,,unumstritten®. Dies wird freilich sogleich unter-
laufen, indem Lippold den ,,neuen Ansatz* vertritt, das Kind sei nicht vor der
Mutter, sondern nur mit der Mutter zu schiitzen, und indem er darauf hinweist,
der Beginn menschlichen Lebens sei ebenso umstritten wie die WertmaBstibe,
nach denen dann zu entscheiden sei. In einem Abrif3 referiert Lippold die Ge-
schichte des Abtreibungsverbots, die primér aus feministischer Perspektive
wiedergegeben wird. Insbesondere die romisch-katholische Kirche, aber auch
,»,sogenannte Lebensschiitzer” von anderen Kirchen kommen von Anfang an
schlecht weg, erweisen sie sich doch durchweg als unsensibel und einer minn-
lichen Perspektive verhaftet. Die Verlautbarungen der Kirchen gegen die Ab-
treibung erweisen sich nach Lippold immer wieder als unplausibel. Dem
gegeniiber hilt er sich lieber an Volkes Stimme, das insofern die rechte Ba-
lance hilt, als es die Schutzanspriiche Ungeborener nur bedingt anerkennt und
die Entscheidungsfreiheit der Frau nur begrenzt wiinscht. Die Entscheidung
tiber die Beendigung oder das Austragen der Schwangerschaft soll als alleini-
ge Gewissensentscheidung der Frau akzeptiert werden. Das Totungsverbot
darf nicht als Gebiirpflicht interpretiert werden. Ja, es erscheint ,,geboten, die
emotional, sprachlich und rechtlich offenkundige Wertdifferenz zwischen ge-
borenem und ungeborenem Leben nachhaltig hervorzuheben, zumal diese tat-
sichlich einen gewichtigen Einwand gegen ein absolut gesetztes Totungsver-
bot darstellt™ (95). Ausdriicklich verweist Lippold immer wieder auf — auch
kirchlicherseits geduldete — andere Ausnahmen vom Tétungsverbot etwa im
Krieg. Freilich unterschligt er dabei regelméafig, daB das staatliche Gewalt-
monopol nicht ,,privatisiert” werden kann und darf, wenn es nicht zur Anarchie
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kommen soll. Immer wieder beklagt Lippold, daB sich vorwiegend Ménner fiir
eine Aufrechterhaltung der Strafandrohung bei Abtreibungen einsetzen. Nicht
nur an diesen Stellen wundert man sich dariiber, daB Lippold das Buch von Ka-
rin Struck (einer Frau!) ,Ich sehe mein Kind im Traum. Pliadoyer gegen die
Abtreibung® (Ullstein Verlag 1992) in seinem Werk iiberhaupt nicht erwahnt.
Eine erschépfende Darstellung der deutschen Debatte iiber den Schwanger-
schaftsabbruch kommt um die Stimme von Frau Struck nicht herum. Aber daf
eine Frau so ganz anders denkt als der minnliche Vorkampfer fiir das ver-
meintliche Frauenrecht auf Abtreibung, das paBt natiirlich nicht ins Konzept.
Fast keine der so sensibel vorgetragenen Thesen und Uberzeugungen Lippolds
hat vor dem erfahrungs- und lebensgesiittigten Buch von Struck Bestand! Auch
das , Lebensschiitzerargument™, das Gesetz schiitze die Frau nicht vor einem
durch den Partner aufgenétigten Abbruch, wird von Lippold mit einem hohen
Grad an ,,Sensibilitit* entkriiftet, wenn er zustimmend zitiert: , Kaum eine
Frau wird ihren Geliebten, Ehemann oder Vater anzeigen, geht es ihr bei einer
Abtreibung doch héufig auch darum, eine harmonische Beziehung zu diesen
Minnern zu bewahren® (122).

Erschiitternd ist Lippolds Beschreibung der Verhiltnisse in der DDR, wo
die Auswirkungen der Liberalisierung der Abtreibung auf das Rechtsbewult-
sein uniibersehbar waren, wenn ,,Abtreiben‘ .fiir viele Frauen wie der Gang
zum Friseur** war (209). Offen gesprochen werden konnte von érztlicher Seite
aus erst im letzten Jahr der DDR, als es aus einem jungen Arzt herausbrach:
,aber an drei Tagen bis zu 20 Unterbrechungen, da wird man verriickt. Im
Prinzip totet man jedesmal eine Schulklasse™ (217).

Da sich nun aber weder die Indikationenldsung (BRD) noch die Fristenlo-
sung (DDR) wirklich bewihrt hitten, sieht Lippold in der Gesetzgebung von
1995 mit dem Beratungskonzept eine gelungene Synthese. Dabei ignoriert er
vollig die Schwiichen und Ungereimtheiten dieses Konzepts, das auf eine ver-
pflichtende Beratung zum Lebensschutz des Kindes gerade verzichtet. Auch
die vom Bundesverfassungsgericht dem Gesetzgeber auferlegte Priifungs- und
Nachbesserungspflicht wird ignoriert, wenn Lippold meint, das Gesetz von
1995 habe zum Rechtsfrieden beigetragen und daher gute Aussichten, langfri-
stig in Geltung zu bleiben. Geradezu triumphalistisch freut sich der Autor dar-
iiber, daB Verfassungsgericht und Gesetzgeber den kirchlichen Kritikern an der
Letztverantwortung der Frau nicht gefolgt sind. Im Grunde ist Lippolds Buch
eine einzige Apologie dieser Letztverantwortung der Schwangeren gegen die —
nicht nur — kirchlichen Kritiker. Die Hinweise auf Empfingnisverhiitung,
Adoption, Spitfolgen einer Abtreibung seien zwar zu beriicksichtigen, diirften
aber nicht argumentativ geltend gemacht werden. Auch hier bekommt vor al-
lem Rom wieder eine Breitseite, wenn es heift, die Abqualifizierung von vor-
und auRerehelichem Verkehr als unwiirdig sei nicht hinnehmbar (244f). Immer
wieder wird den Lebensschiitzern von Lippold eine niedere Gesinnung unter-
stellt. Das Interesse an der Frau auf seiten derer, die auf die moglichen Spit-
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folgen der Abtreibung hinweisen, sei nur ,,vorgeschoben®, ,,um fiir den Schutz
des ungeborenen Lebens einzutreten” (270). Hinter den vor den Spitfolgen
warnenden Hinweisen des Dresdner Gynikologen Siegfried Hummel vermu-
tet Lippold eine ,.ideologische, abtreibungsfeindliche Intention® (273). Auch
zu solchen Behauptungen und Vermutungen des Mannes Lippold sei nach-
driicklich auf das Buch von Frau Karin Struck verwiesen.

Was die Frage nach dem Beginn schutzwiirdigen menschlichen Lebens be-
trifft, so betont Lippold immer wieder den betréichtlichen Unterschied zwischen
geborenem und ungeborenem Leben. Der vorgeburtliche Beginn der Persona-
litdt des Menschen ist nicht eindeutig zu bestimmen. Begriindungspflichtig ist
daher derjenige ,,der das Person-Sein des Embryos und daraus abzuleitende
Rechte postuliert” (323). Auf ,.die instrumentalisierte Verwendung von Begrif-
fen wie Individuum oder Person in der Abtreibungsdebatte™ sollte daher ver-
zichtet werden (325). Umgekehrt leitet Lippold nun von der hohen Anzahl der
Spontanaborte die Fragwiirdigkeit der Behauptung ab, daBl das Leben eines
Menschen mit der Befruchtung beginne. Nicht nur hier mochte man fragen,
was fiir eine Logik dem zugrunde liegt. Denn auch Erwachsene sterben spon-
tan, ohne Fremdeinwirkung, woraus sich keinesfalls ein Recht ableiten ladft,
solches Sterben absichtlich ausldsen zu diirfen. Zusammenfassend kann Lip-
pold feststellen, fiir die Problematik des Lebensschutzes sei die Fragestellung
des Lebensbeginns iiberholt (345f). Auch die Debatte dariiber sei eine ménnli-
che Domiine ohne ausreichende praktische Riickbindung und Einbeziehung der
betroffenen Frauen. Darum ist ,,mit guten Griinden von einem abgestuften
rechtlichen Schutz werdenden Lebens auszugehen™ (347). Sein Stufenmodell
»stetig wachsenden Schutzes ungeborenen Lebens® sieht Lippold .in der
gegenwirtigen Abtreibungsgesetzgebung quasi festgeschrieben® (348), auch
wenn der Abbruch nach dem Urteil des Bundesverfassungsgerichts von 1995
wihrend der gesamten Schwangerschaft als Unrecht anzusehen ist. Auch das
Embryonenschutzgesetz darf nicht gegen das Recht auf Abtreibung ausgespielt
werden, denn hier ist die Betroffenheit der Frau der ausschlaggebende Ge-
sichtspunkt. Wer daher die Forderung nach Gleichbehandlung der Embryonen
im Mutterleib mit denen in vitro erhebt, mifachtet die Wiirde der Frau (369).

Biblisch gesehen ist nach Lippold die Liebe als entscheidender Mafstab
gegen eine gesetzliche Ordnungsethik geltend zu machen. Auch hier verweist
Lippold auf die vielen Spontanaborte, die es unplausibel machen, jedes Leben
als Gabe Gottes anzusehen. In Analogie zum Stufenmodell heiBt es: ,,So ist das
Wirken Gottes bei einer Schwangerschaft meines Erachtens recht verstanden,
wenn es als Angebot aufgefalt wird, das mit dessen Dauer immer verpflich-
tender wird, bis es eigentlich nicht mehr ausgeschlagen werden kann‘ (389).
Lippold pléddiert daher fiir eine Verantwortungsethik, in der es méglich ist, un-
ter situationsbedingter Relativierung bestimmter Normen der Vielschichtigkeit
menschlicher Konflikte Rechnung zu tragen. Davon verspricht er sich groft-
mogliche gesellschaftliche Akzeptanz. Die Giiterabwigung ist allein von der
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Frau vorzunehmen, wobei weder ihr noch dem Partner Verantwortungslosig-
keit vorgeworfen werden sollte. Gerade wegen der intensiven Verbundenheit
zwischen Mutter und Kind ist das Ja der Frau zum Kind nicht erzwingbar, die
ihre bedrohte Lebensperspektive gewissenhaft gegeniiber dem Lebensrecht des
Kindes abzuwigen hat. Zustimmend zitiert Lippold: ,.Denn die Abhingigkeit
des ungeborenen Lebens vom Leben der Mutter ist der eigentlich legitimatori-
sche Grund des miitterlichen Verfiigungsrechtes (433). Erst die Respektierung
der Gewissensentscheidung gibt der Frau ihre Wiirde und ihr Recht. Daf das
Recht des anderen die Grenze des Gewissens markiert, gilt hier nicht, denn es
handelt sich ja nicht um einen anderen Menschen, sondern um ein Wesen, das
seine Existenz der Schwangeren verdankt (438f). Zum SchluB behandelt Lip-
pold das unausweichliche Problem der Schuld. Gegen den ,traditionellen” Ruf
zur Umkehr an den einzelnen Menschen wird unter Berufung auf Joh. 8,3-11
die Rede von einer allgemeinen Schuldverflochtenheit aller betont. In diesem
Zusammenhang polemisiert Lippold weiter gegen zynische und unchristliche
Gesetze, gegen die Kirchen bzw. Kirchenleute, die sich nur um die ungebore-
nen Kinder, nicht aber um die geborenen kiimmerten. Die unteilbare Verant-
wortung der Frau darf nicht von Leuten angetastet werden, die die Frau auf ein
fotales Versorgungssystem reduzieren wollen. So ist und bleibt die Fristenre-
gelung mit Beratungspflicht die einzig tragbare Losung des Schwanger-
schaftskonflikts, die den Entwicklungszustand des Embryos und die Statusdif-
ferenz zwischen geborenem und ungeborenem Leben beriicksichtigt und dabei
zugleich ,,im Empfinden weiter Teile der Bevolkerung tief verwurzelt ist”
(459).

Klarer und deutlicher kinnte die kirchlich-theologische Anpassung an die
Normativitit des Faktischen in Politik und Gesellschaft nicht vollzogen wer-
den als in diesem Buch Lippolds. Die kritische Kraft richtet sich allein gegen
die aus Lippolds Sicht ,,fundamentalistischen* AuBenseiter Roms und evange-
lischer Randgruppen. Die Gesellschaft aber wird in ihrem Empfinden bestitigt
und theologisch gerechtfertigt. Man wird davon ausgehen konnen, dafl Mi-
chael W. Lippold den sogenannten Mainstream des deutschen Protestantismus
reprisentiert. Zugleich wird deutlich, daB dieser tatséchlich ebenso wie die Ab-
treibungsdebatte seit der Wiedervereinigung verstirkt in eine bestimmte Rich-
tung treibt. Die Abbildung auf der ersten Umschlagseite von Lippolds Buch ist
iibernommen von Friedrich Wolfs Pro-Abtreibungsdrama ,,Cyankali* aus dem
Jahr 1929. Friedrich Wolf ist der Vater von Markus (Mischa) Wolf, einer der
GroBen der spiten DDR, der nach der Wende zum Star im Westen wurde. So
gibt Lippold durch diese zitierte Abbildung einen Hinweis auf die Ahnenreihe
des heutigen Abtreibungsrechtes und seiner protestantischen Apologeten. Die
Fristenlsung von 1995 ist trotz Beratungspflicht, die keine ist, ein spiter Sieg
der DDR. DaB dieser nach dem Willen deutscher Politiker nicht der einzige
bleiben soll, zeigt die unsinnige Zuflucht zur Ganztagesschule als vermeintli-
che Losung einer Vielzahl deutscher Probleme. Das Buch von Lippold ist je-
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denfalls in diesem Zusammenhang mit Gewinn zu lesen. Man verliert durch
die Lektiire viele Illusionen.
Armin Wenz

Johann Anselm Steiger (Hg.), Bibliotheca Gerhardina, bearb. v. Ale-
xander Bitzel und Ralf Georg Bogner u.a. (= Doctrina et Pietas; Abt. 1;
Bd. 11; Binde 1-2); Verlag frommann-holzboog, Stuttgart-Bad Cannstatt
2002, ISBN 3-7728-2167-7; 1306 S. 25. Abb. Ln., 941, €.

,.Sieh in die Bibliothek eines Theologen und du weilit, was er denkt!* — So
oder so dhnlich sieht es doch zur Ehre, aber auch zur Unehre vieler Theologen
aus, gibt es doch auch solche, die meinen, auf eine Bibliothek ganz verzichten
zu konnen, oder solche, die in Biichern ganz versinken. Eine Bibliothek sagt
Vieles iiber einen Theologen, vielleicht viel mehr als so manches verdffent-
lichte Werk. Insofern sind diese beiden Biinde, die die Bibliothek Johann Ger-
hards (1582-1637) und seines Sohnes Johann Ernst Gerhard (1621-1668) ,.re-
konstruieren®, ein tiefer Einblick in die Theologie derer, die hier sammelten
und zusammenstellten. Wie sie dies taten (Aufbau der Bibliothek) ist ebenso
wichtig und interessant, wie die Anzahl der Titel oder aber auch der Schwer-
punkt dieser Titel, die unterschiedlichen Sprachen usw. Die Gerhards waren
wahre , Biichernarren®, die sich eine der beachtlichsten Bibliotheken ihrer Zeit
verschafften. ,Mit vorliegendem Werk wird erstmals eine umfangliche theolo-
gische Gelehrtenbibliothek des nachreformatorischen Luthertums rekonstru-
iert. Diese Rekonstruktion erlaubt Einblicke in die theologischen, philosophi-
schen, philologischen, naturwissenschaftlichen, juristischen und medizini-
schen Interessen ihrer Besitzer®, schreiben die Autoren Alexander Bitzel und
Ralf Georg Bogner (S.1220).

Der Aufbau der alten Bibliothek (wie er noch aus alten Katalogen rekon-
struiert werden kann) der mit verschiedensprachigen Bibelausgaben beginnt
und mit Kommentaren fortfahrt, zeigt, dal das Buch der Biicher fiir den Be-
sitzer natiirlich an erster Stelle stand. Danach kommen die Lexika und die
Konkordanzen. Erst darauf folgen die Biicher verschiedenster Sprache, bis hin
zum Chinesischen, Russischen oder Finnischen. Der Schwerpunkt liegt natiir-
lich bei griechischen und lateinischen Schriftstellern heidnischer und christ-
licher Herkunft. Eine eigene Abteilung in Gerhards Bibliothek bilden die
philosophischen Biicher, allen voran die Logik. Besonders stark vertreten sind
Autoren und Verfasser wie Christoph Althofer, Friedrich Balduin, Johannes
Brenz, Georg Calixtus, Martin Chemnitz, Sigismund Evenius, Georg Andreas
Fabricius, Matthias Flacius, Johann Himmel, Jakob Martini, natiirlich auch
Balthasar Meisner, Nikolaus Selnecker und Johann Wiegand, besonders aber
Johann Gerhard selbst, Martin Luther und Philipp Melanchthon, aber auch
Desiderius Erasmus.
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Die Vielsprachigkeit (finnische, russische, italienische Titel usw.), die Brei-
te der Themen und die Offenheit dieser Bibliothek auch fiir gegnerische und
,heidnische® Schriftsteller erstaunt bei einem universal gebildeten Theologen
wie Johann Gerhard kaum. Die im Gothaer SchloB zu besichtigende ,,Biblio-
theca Gerhardina* — dort allerdings nicht separat untergebracht — ist eine Reise
wert. Man kann sich die Fiille alter Schriften und Folianten vorlegen lassen, die
alle als Zeichen einen charakteristischen roten ,,Vorderschnitt™ mit ausgespar-
tem Herz zeigen. Dort wird man auch dariiber informiert, daf8 diese Bibliothek
durchaus nicht nur von Johann und Johann Ernst Gerhard gebraucht wurde,
sondern allen Studenten offen stand, also tatsichlich eine ,Gelehrten- und
Leihbibliothek® gewesen ist. Das war etwas Besonders, da sonst die Biicher
angekettet* wurden und in der Bibliothek gelesen werden muBten (S.1208f;
1216). Da Gerhard schon wuBte, daf manche Biicher den Weg nicht zuriickfin-
den wiirden, drohte er den Ausleihern im EX LIBRIS kurzerhand fiir diesen Fall
,.Gottes Zorn® an. ,,Biicherklau® war auch damals nicht unbekannt (S.1209).

DaB hinter diesen beiden Biinden eine enorme FleiBarbeit steht, wird jedem
gleich ersichtlich, der sie zur Hand nimmt. Die beiden schwergewichtigen
Binde mit unterschiedlichsten, aber klar gegliederten Registern sind wohl
kaum etwas fiir den privaten Gebrauch, sondern eher etwas fiir Bibliotheken,
die allerdings auf diese beiden Binde nicht verzichten sollten. Gleichwohl ist
hier AnlaB, auf die fast einmalige Gelegenheit hinzuweisen, die diese Biblio-
thek jedem bietet. Selbst den Nichttheologen wird diese Bibliothek beein-
drucken, erst recht, wenn man sich auf den Weg nach Gotha macht. Fiir eine
Besichtung der Bibliothek oder einzelner Exemplare aus ihr, ist freilich eine
Anmeldung nétig.

Thomas Junker

J.A. Steiger/P. Fiers (Hg.), Bibliographia Gerhardina (1601-2002). Ver-
zeichnis der Druckschriften Johann Gerhards, sowie ihrer Neuausga-
ben, Ubersetzungen und Bearbeitungen (= Doctrina et Pietas; 1,.9), Verlag
frommann-holzboog, Stuttgart-Bad Cannstatt 2003, ISBN 3-7728-1930-3,
424 S, 21 Abb., 388.— €.

Was Menschen literarisch schaffen kénnen, dafiir haben wir in Martin Lu-
ther wohl weiterhin auf theologischen Gebiet das eindrucksvollste Zeugnis
schon, wenn man nur die selbstindigen Druckschriften fiir sich nimmt. Aber
auch das ,,Werk® Johann Gerhards, nun in seiner Bibliographie von Anselm
Steiger zusammengestellt, ist eindrucksvoll und vielseitig. Das unzweifelhafte
Verdienst dieses Verzeichnisses simtlicher bekannter Editionen Johann Ger-
hards ist es, nicht nur die selbstindigen Druckschriften, sondern auch die un-
selbstindigen unter Einschluf der vielen Ubersetzungen und Bearbeitungen,
zu beriicksichtigen. Zusammen kommen ca. 2000 Eintrédge in chronologischer
Reihenfolge, die nicht nur den FleiB dieses Theologen, sondern auch seine
enorme Wirkung dokumentieren. Dabei achtete der Herausgeber auf umfas-
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sende Aufnahme aller Titel, bis hin zu unzihligen Vorworten und Kleinschrif-
ten. Uber dieses Buch ist jeder Titel zu finden und auch der Standort, bzw. die
Orte (international). Leserfreundlich ist die Anpassung der Schreibweise der
Titel an den heutigen Gebrauch (S.419).

Steiger meint in seinem Nachwort zu diesem fiir die Forschung einzigarti-
gen Werk, da} er damit ,Neuland* betreten habe und alles noch in den ,,Kin-
derschuhen® stecke (S.423). Es wird ausdriicklich um Mitteilung gebeten,
wenn etwas fehlt. ,,Addenda” sind schon vorgesehen (S.423). Aber mit diesem
Verzeichnis ist die Forschung, was zumindest Johann Gerhard betrifft, einen
erheblichen Schritt weiter. Bedenkenswert sind die Worte, die Steiger am En-
de findet: ,,Vorliegendes Werkverzeichnis wird in dem BewuBtsein publiziert,
dal} — gliicklicherweise — keine noch so detailliert gearbeitete Bibliographie,
aber auch kein Reprint, keine virtuelle Bibliothek und andere Dinge mehr die
Arbeit mit den alten Drucken jemals werden ersetzen konnen. Jeder alte Druck
ist eine Welt, ein Mikrokosmos fiir sich, in dem man sich mit allen Sinnen zu-
rechtfinden mufl und darf. Man kann vieles bibliographisch beschreiben, nicht
aber, wie sich ein friihneuzeitliches Buch anfiihlt, blittert und liest oder wie
der betreffende Druck duftet oder stinkt (S.423). — DaB sich das Buch als
Buch nicht durch neue Technik ersetzen 146t, das muBite unser Computerzeit-
alter schon erkennen. Umberto Ecos Romane unterstreichen zur selben Zeit
die weitere Bedeutung der Biicher, gerade auch des alten Buches. Zuletzt soll-
te man sich nicht scheuen, Kinder und Konfirmanden auch mit alten Biichern
und Drucken — ob aus eigenen Bestinden oder bei Besuch in grofien Biblio-
theken vertraut zu machen. Denn es ist tatsdchlich ein eigener ,,Mikrokosmos*
(Steiger), der hier begegnet. Bibliothekare machen gerade auf piddagogischen
Gebiet immer erstaunliche Beobachtungen. Geschichte wird gerade hier auch
unmittelbar greifbar.

Steigers Verzeichnis wird seinen Weg vor allem in die Bibliotheken finden.
Da gehort es dann aber auch unverzichtbar hin. Und wer auf der Suche nach
diesen alten Schriften oder neueren Editionen ist, wird an diesem Buch nicht
vorbei kommen konnen. Wiederum handelt es sich um ein sehr fleiBiges, dies-
mal sogar ,kriminalistisches” Werk Steigers und seiner Mitarbeiter, das sicher
lange Jahre Forschungsarbeit zur Voraussetzung hat, bzw. in sich schlieB3t.

Thomas Junker

Christian Moller, Der heilsame RiB, Impulse reformatorischer Spiritua-
litat, Calwer Verlag Stuttgart 2003, ISBN 3-7668-3847-4, 296 S., 15,90 €.

Im , Friihling des Alters® (S.37) legt der Heidelberger Praktische Theologe
Christian Moller ein Buch vor, in dem sich inspirierende Friihlingsfrische und
tragfihige Altersweisheit iiberzeugend miteinander verbinden. Darum gleich
vorweg: Das Buch ist sowohl fiir diejenigen empfehlenswert, die Mollers pu-
blizistische Arbeit schon lange verfolgen, als auch fiir diejenigen, die einen er-
sten Eindruck und Zugang zu seiner theologischen Arbeit finden mochten.
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,Spiritualitit”, wagt Méller eine vorlaufige Definition, ,,ist Offenheit und
Durchlissigkeit fiir das Geheimnis der uns umgebenden Wirklichkeit™ (S.44).

Diese Wirklichkeit ist, reformatorisch-theologisch gesprochen, gepragt
vom schmerzlichen, ja tédlichen Rif der Siinde, der aber dann zum ,heilsamen
RiB* wird, wenn er ,,vor Gott und im Angesicht dessen bekannt wird, der , fiir
uns zur Siinde gemacht’ worden ist (2. Kor. 5,21)" (5.9).

Mboller, der sich damit in direkten Widerspruch zu fast allen modernisti-
schen Theologen begibt, die Romer 7 gerade nicht als Beschreibung der Wirk-
lichkeit des getauften, im Kampf gegen die Siinde stehenden Christen verste-
hen, hélt am lutherischen ,simul iustus et peccator® nicht nur fest, sondern ent-
faltet diese biblische Erkenntnis auf nahezu allen Seiten seines Buches. Das,
und nichts anderes, ist die uns umgebende Wirklichkeit. Und da diese Wirk-
lichkeit nicht exegetisch und nicht hermeneutisch in ein logisches System zu
bringen ist, bleibt sie ein Geheimnis. Allerdings ein im Alltag sehr konkret er-
fahrbares und damit nicht wegzudiskutierendes Geheimnis.

Wie ein roter Faden zieht sich das Thema ,,Taufe durch alle Kapitel. Re-
formatorische Spiritualitit wird darin als Tauffrémmigkeit erkennbar, und
zwar zweifelsfrei als Siuglingstauf-Frommigkeit, die dadurch gekennzeichnet
ist, daB der lebendige Gott im Sakrament der Taufe uns Menschen immer vor-
aus ist und uns und unseren Werken und Leistungen zuvorkommt und so den
heillosen RiB iiberbriickt, ihn aber nicht zukleistert, sondern offen halt fiir sei-
ne lebens- und heilsnotwendig bleibende Gnade. ,,Das ist der heilsame Riss,
der den Menschen menschlich macht und davor bewahrt, sich als Gott aufzu-
spielen® (S.10). In dieser Aussage sieht Moller geradezu den Kern der Theo-
logie Martin Luthers.

Die von Moller angesprochene Offenheit und Durchléssigkeit fiir das Ge-
heimnis dieser Wirklichkeit, also die reformatorische Spiritualitit, um die es
ihm geht, wird in sechs Hauptkapiteln durchbuchstabiert: Spiritualitit...
und... Theologie, Kirche, geistliches Amt, im Umgang mit Zeit, des Gottes-
dienstes, des geistlichen Singens.

Vieles, wenn nicht alles, was Méller in diesem Buch zusammentrigt, 146t
sich an anderen Orten bereits finden und nachlesen, das meiste in seinen zahl-
reichen Biichern und Aufsitzen veroffentlicht, manches auch in Form von
(nicht oder nur begrenzt veroffentlichten) Predigten.

Das Wiedererkennen ist aber weder ermiidend noch gar drgerlich. Davor
bewahrt der ausfiihrliche, fiir ein theologisches Buch vielleicht {iberraschend
ausfiihrliche biographische Eingangsteil. Méller skizziert darin seinen Werde-
gang als Christ und Theologe an den Stationen seines Lebens entlang und ver-
mittelt dabei iiberzeugend, das sein Menschsein und sein Christsein und damit
auch seine theologische Existenz in einer wechselseitigen Offenheit und
Durchlissigkeit, also in einem spirituellen Zusammenhang miteinander stehen
und auch nur so zu begreifen sind.
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Vor dem Hintergrund dieser biographischen Erfahrungen werden die theo-
logischen Kapitel aber ganz und gar nicht zu einer ,,Erfahrungstheologie®, son-
dern zu einer ,.erfahrenen Theologie®. Was dabei besonders erfrischend und er-
mutigend ist: Mdller versucht erst gar nicht, diese Theologie als ,.fortschritt-
lich®, ,originell* oder ,,modern* darzustellen, sondern versteht es, orthodoxen
lutherischen Glauben als hochst lebendige, als erfahrbare, als lebenspriagende
und lebensbegriindende, trostende und das (und sein!) Leben reich machende
Wirklichkeit zu beschreiben. Dal sich an der einen oder anderen Stelle bei
unterschiedlich geprigten Lesern auch unterschiedliche Einschiitzungen des-
sen ergeben, was genau ,,orthodox lutherisch* sei, wird man gelassen hinneh-
men, wenn man verstanden hat, daf Moller keine Dogmatik vorlegt, sondern
Impulse freilegt und beschreibt, die von reformatorischer Spiritualitit fiir heu-
tige Theologie und heutiges Christsein ausgehen kénnen.

Im Unterschied, besser vielleicht: in Entfaltung und Ergdnzung zu seinen
1990 erschienenen zwei Béinden der ,.Lehre vom Gemeindeaufbau®, die dem
Thema ,,Das Amt im Aufbau der Gemeinden kein einziges Kapitel widmeten,
hat Moéller nun dem geistlichen Amt ein Hauptkapitel gewidmet.

DaB auch hier wieder die Taufe und nicht etwa eine ausgefeilte Theologie
der Ordination im Zentrum steht, markiert kein schwarz-weiles Entweder-
Oder, sondern wiederum einen spirituellen Zusammenhang, der demjenigen,
der im geistlichen Amt steht, in ganzer Klarheit aufgehen muR, damit er eine
Balance zwischen Vollmacht und letzter Verantwortung einerseits und Getra-
gensein durch erneuernde, trostende und vergebende Gnade, sowie durch die
GewilBheit, Glied am Leib Christi zu sein, andererseits finden kann.

Es wire schade, in einer Rezension die Fiille der Impulse, Trostungen und
DenkanstoBe vorweg zu nehmen, die Méller in seinem Buch gibt und damit
den Eindruck zu erwecken, man miisse es nicht mehr selbst lesen. Man muf)!

Und dies zu SchluB: Man kann dieses Buch auch lesen, weil es trotz seines
groBen geistlichen und theologischen Tiefganges ausgesprochen lesbar ge-
schrieben ist, weil es menschlich von Mensch zu Mensch redet und darin die
..Leutseligkeit Gottes® reflektiert. Moller ist als theologischer Schriftsteller ei-
ner der wenigen, die die Wahrheit einfach, humorvoll, liebevoll und trostlich
sagen konnen, weil er selbst wohl verstanden hat, daB die Wahrheit einfach,
humorvoll, liebevoll und trostlich ist; so sehr namlich, daB selbst der Rif3 der
Siinde als heilsamer Rif} beschrieben werden kann.

Gert Kelter

Otto Willkomm, Einmal Indien und zuriick, Erinnerungen eines Leip-
ziger Indienmissionars, Concordia Verlag, Zwickau 2003, ISBN 3-910153-
52-6, 235 S., 14,80 €.

Mit diesem Buch mag eine weitere Liicke in der Geschichte der lutheri-
schen Freikirchen geschlossen werden kinnen. Der Autor, Otto Willkomm,
1847-1933, zuletzt langjihriger Prises der Evangelisch-lutherischen Freikir-




Von Biichern 133

che in Sachsen, hat handschriftliche Manuskripte hinterlassen, deren letzte
Seiten er noch kurz vor seinem Tode im 86. Lebensjahr geschrieben hat. En-
kelin und Urenkel haben daran gearbeitet und nun das Buch weitere 70 Jahre
danach herausgegeben. Dr. Gottfried Herrmann, Urenkel und Herausgeber,
versteht die Aufzeichnungen seines Urgrofivaters als eine ,,fesselnd geschrie-
bene Kulturgeschichte des 19. Jahrhunderts™ (S. 7) und als ,.ein Stiick kirch-
licher Zeitgeschichte™ (S. 8). Der Leser von heute muB sich also zuriick bege-
ben und darf nicht heutige MaBstibe und Bewertungen suchen.

Im Hauptteil des Buches werden die erzihlten Ereignisse vorwiegend an
Personen festgemacht und personenbezogen dargeboten. Auch optisch wird
das durch Fettdruck aller Familiennamen kenntlich gemacht und durch ein ein-
ziges Register, ein Personenregister, erginzt. Eine besondere Vorliebe greiser
Autoren oder doch eher bewultes Stilmittel?

Die umfassenden Reisebeschreibungen Willkomms im Stil jener Zeit ver-
suchen mit Worten die Bilder zu vermitteln, die es damals noch nicht gab, be-
richten von groBen oder kleinen Reisehindernissen, die es heute nicht mehr
gibt, und erzdhlen von wichtigen und unwichtigen Besuchen und Begegnun-
gen. Seit man Bild-, Video- und Tondokumente von Studien- und Urlaubsrei-
sen mitbringen kann, ist dieses Genre wohl inzwischen ausgestorben.

Willkomms ganze drei Jahre im Dienst der Leipziger Mission in Indien —
die Lernzeit fiir die Sprache eingeschlossen — spiegelt sich zwar im Buchtitel
wider, erscheint jedoch im Untertitel iiberhoht. In Missionspraxis und Mis-
sionstheologie kann nichts erwartet werden, was iiber die damaligen patria-
chalen Missionsstrukturen hinaus geht. Aber gerade in Indien geschah es, dafl
mit ihm noch drei weitere Missionare aus dem Missionsdienst entlassen wur-
den. AnlaB dazu war, daf} in der ,,Evangelisch-Lutherischen Kirchenzeitung™
auf dem Hintergrund der in Deutschland vorherrschenden liberalen Theologie,
falsche theologische Anschuldigungen gegen die Missiourisynode in Amerika
erhoben wurden. Eine kleine Gruppe von Indienmissionaren glaubte nun, in ei-
ner Erkldrung (S. 143-148) dazu Stellung nehmen zu miissen. Diese Erklarung
wurde dann auch im Kampf der gerade entstehenden Ev.-luth. Freikirche in
Sachsen mit der sichsischen Landeskirche benutzt und damit deren Mission
zum Handeln herausgefordert. Klar, daB sich die Missourisynode fiir diese
Sympathisanten und Bekenner einsetzte. Man war deshalb wohl auch in Leip-
zig einigermaBen beruhigt, als die entlassenen Missionare ihr Gepéck gleich
nach Amerika verschifften und sich dadurch die Gelegenheit in Sachsen beru-
higen wiirde. Bei einem Zwischenstopp in Deutschland ergab es sich jedoch,
dal} Willkomm aus familiiren Gesundheitsriicksichten nicht weiterreisen son-
dern in der alten Heimat bleiben mufite. Dort wurde er schlieflich in Crim-
mitschau erster Pastor der dort entstehenden Gemeinde der Ev.-luth. Freikir-
che in Sachsen (1876).

Als ein Stiick Kultur- und Zeitgeschichte ist das Buch sicherlich nicht nur
interessant auch als Familiengeschichte fiir den inzwischen immens ange-
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wachsenen ,,Willkomm-Klan®, sondern bleibt auch ein Stiick Freikirchenge-
schichte, die manches von dem widerspiegelt, wie der Autor selbst jene Zeit
erlebt und beurteilt hat, Theologie und Kirche eingeschlossen.

Johannes Junker

Theologische Fach- und Fremdwoérter

Absolution = Freisprechung von Siinden — abstrus = verworren, schwer ver-
standlich, absonderlich — antinomistisch = grundsitzliche Ablehnung eines
sittlichen Gesetzes und jeglicher Gesetzespredigt — Apologeten = Verteidiger
— Credo = Glaube, Glaubensbekenntnis — Deduction = Ableitung des Einzel-
falls aus dem Allgemeinen — Dekalog = Zehn Worte, die zehn Gebote — Duk-
tus = Linienfithrung — Dionysios Areopagita = der Apg. 17,34 erwihnte Athe-
ner Christ, dem altkirchliche Schriften zugeschrieben werden (Vgl. BSLK S.
492,71 und Anm. 2) — Ethik = Sittenlehre — explizieren = darlegen, erkliren,
erldutern — genuin = naturgemdf, echt, rein, unverfilscht — Hermeneutik =
Lehre von der Methode der Auslegung — horribile dictu = es ist furchtbar, dies
sagen zu miissen — Hymnologie = Wissenschaft iiber Gesangbiicher und ihre
Lieder — Implikationen = (Ein)Beziehungen — Intention = Absicht, Vorhaben
— kanonisch = kirchlich offiziell festgelegte Liste der zur Bibel gehorenden
Biicher — Mainstream = Hauptstrom — Mantik = Wahrsagekunst — Matrix =
Quelle, Ursache — ontologisch = die Lehre vom Sein betreffend — postuliert
= behauptet, festgesetzt — Rezeption = Aufnahme, Ubernahme fremden Ge-
dankenguts — Schimiiren = Ungeheuer, Trugbilder, Hirngespinste — Spiritus =
hier: bestimmte Schriftzeichen iiber Anfangsvokalen in der griechischen
Sprache.

Anschriften der Autoren dieses Heftes, soweit sie
nicht im Impressum genannt sind.

Professor i.R. Haus ,,Lutterloh®, DorfstraBe 45
Dr. theol. Hartmut Giinther 29345 UnterliiB

Propst i.R. Am Schlatthorn 57

Christoph Horwitz 21435 Stelle

Kirchenrat Professor Dr. theol. Enge Gasse 26

Karl-Hermann Kandler 09599 Freiberg

Pfarrer MehlbaumstraBe 148

Walter Rominger 72458 Albstadt

Professor St. Laurentius Weg 16

Dr. theol. Klaus Schwarzwiller 24960 Munkbrarup
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Zum Titelbild

Zum Thema unseres Hauptbeitrages ein Schopfungsbild aus der vorrefor-
matorischen ,, Kolner Bibel* von 1478/79. Das Bild zeigt vier konzentrische
Kreise, in deren Zenit Gottvater segnend sitzt. Aus seinem Munde stromt das
lebenschaffende Wort: Und Gott sprach ... und es ward! Und selbst der
durch Gottes Hinde geformte Mensch wurde erst durch Gottes Odem eine
lebendige Seele, Kind und Konig.

Im innersten Kreis, dem Erdkrels, sind Landtiere, Pflanzen und Berge zu se-
hen. Im Mittelpunkt aber ist Gottvater noch einmal dargestellt, der aus der
Rippe des schlafenden Adams die Eva schafft. Um den Erdkreis herum liegt
das Meer mit Fischen und Wassertieren, darum herum das Firmament mit
Sonne, Mond und Sternen und schliefilich im dufleren Kreis die Menge der
himmlischen Heerscharen.

An den vier Enden blasen die Winde der Himmelsrichtungen. (Aus: Hans
Volz, Martin Luthers deutsche Bibel, Evangelische Hauptbibelgesellschaft
zu Berlin und Altenburg, 1981, Abb. 214, S. 160). B
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Von der Schépfung

Armin Wenz:
Der Mensch als Kind und Konig
Il (Bibelarbeit iiber Genesis 1,26-2,3)!

Gen 1,26?2/,3 in der Ubersetzung D. Martin Luthers
(84er Revision)

26 Und Gott sprach: Lasset uns Menschen machen, ein Bild, das uns gleich
sei, die da herrschen iiber die Fische im Meer und iiber die Viogel unter dem
Himmel und iiber das Vieh und iiber alle Tiere des Feldes und iiber alles Ge-
wiirm, das auf Erden kriecht.

27 Und Gott schuf den Menschen zu seinem Bilde, zum Bilde Gottes schuf
er ihn; und schuf sie als Mann und Weib.

28 Und Gott segnete sie und sprach zu ihnen: Seid fruchtbar und mehret
euch und fiillet die Erde und machet sie euch untertan und herrschet tiber die
Fische im Meer und iiber die Viogel unter dem Himmel und iiber das Vieh und
tiber alles Getier, das auf Erden kriecht.

29 Und Gott sprach: Sehet da, ich habe euch gegeben alle Pflanzen, die Sa-
men bringen, auf der ganzen Erde, und alle Biume mit Friichten, die Samen
bringen, zu eurer Speise.

30 Aber allen Tieren auf Erden und allen Vogeln unter dem Himmel und al-
lem Gewiirm, das auf Erden lebt, habe ich alles griine Kraut zur Nahrung ge-
geben. Und es geschah so.

31 Und Gott sah an alles, was er gemacht hatte, und siehe, es war sehr gut.
Da ward aus Abend und Morgen der sechste Tag.

Kapitel 2

1 So wurden vollendet Himmel und Erde mit ihrem ganzen Heer.

2 Und so vollendete Gott am siebenten Tage seine Werke, die er machte,
und ruhte am siebenten Tage von allen seinen Werken, die er gemacht hatte.

3 Und Gott segnete den siebenten Tag und heiligte ihn, weil er an ihm ruh-
te von allen seinen Werken, die Gott geschaffen und gemacht hatte.

1. Hermeneutische Vorfragen

1.1. Wahrnehmung der Schopfung nur durch das Gericht hindurch?
Wer den Schopfungsbericht in Genesis 1 liest, nimmt wahr, daf hier von der
Schopfung der Welt so berichtet ist, wie sie dem Menschen vor Augen ist. Him-

1 Bibelarbeit, die anldBlich des Okumenischen Kirchentags am 31. Mai 2003 in Berlin-Mitte ge-
halten wurde.

2 Vgl. Oswald Bayer; Schopfung als Anrede. Zu einer Hermeneutik der Schépfung, 2. Auflage
Tiibingen 1990, 163.
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mel und Erde, Festland und Meer, die Welt der Pflanzen, Sonne und Mond, Tie-
re zu Wasser, in der Luft und zu Lande3. All das wird durch Gottes worthafte
Tat ins Sein gerufen. All das stimmt mit der menschlichen Erfahrung iiberein.
Anders sieht es aus, wenn wir die Aussagen iiber den Menschen und iiber den
Sabbat betrachten. Hier wird’s theologisch dichter und zugleich geheimnisvol-
ler. Das Bibelwort gibt keine Antwort auf die Frage, was eigentlich unter dem
Bild Gottes zu verstehen ist, beteuert freilich dreimal, Gott habe den Menschen
zu seinem Bilde geschaffen. Gewil, der Mensch nimmt sich wahr als ge-
schlechtsverschieden, Aber kann die Wirklichkeit des Zusammenlebens der
Geschlechter wirklich als ,,sehr gut* bezeichnet werden? ,,Auf Mann und Frau
wartet heute von Anfang an der HaB. So viel Schmutz und Verschmutzung zwi-
schen den Geschlechtern war nie®, meint der Schriftsteller Peter Handke4. Und
wie sieht es aus mit der Herrschaft iiber die auBermenschliche Schopfung? Ist
nicht der Mensch vielmehr den Naturgewalten ausgeliefert? Ist nicht fast jeder
Segen des technischen Fortschritts auch ein Fluch? Der paradiesische Frieden
mit den Tieren ist schon lingst durch Jagd und Viehzucht zur Nahrungsfindung
abgeldst, ja, in unserer Zeit geradezu pervertiert, wie an Stichworten wie Rin-
derwahn und Hiihnerpest beispielhaft deutlich wird. Wie und wo schlieBlich
soll man die Segnung und Heiligung des siebten Tages in der Erfahrungswelt
der Menschen dingfest machen? Léuft nicht jeder Tag so ab wie der vorherige
und der nachfolgende? Ist es da ein Wunder, wenn manche Ausleger bis heute
diese Passagen aus der Genesis ins Reich der Mythen verbannen wollen, die ei-
ne minderwertige Stufe des Gottesglaubens reprisentieren und fiir aufgeklirte
Vernunftmenschen kaum noch Relevanz beanspruchen kénnen?

Doch die Texte der Genesis sind keine Mythen, sondern stellen selbst eine
Entmythologisierung, eine Uberwindung heidnischer Mythen dars. Dieses of-
fenbarungstheologische Geschehen kraft des gottlichen Geistes ist dann auch
fiir unsere Auslegung der Schépfungsgeschichte maBgeblich. Nicht unsere Er-
innerung oder Rekonstruktion erschliefft uns den Urstand der Schpfung, son-
dern allein das gottliche Wort. Damit aber ist die Rede der Genesis iiber die
Schipfung des Menschen und iiber den Sabbat nichts anderes als das Gericht
iiber die Schopfung, so wie wir sie heute erfahren bzw. wie der Mensch sie in-

3 Vgl. Wilhelm M. Oesch, Die Lehre von der Inspiration und ihre Anwendung auf die Urge-
schichte, in: Fuldaer Hefte 13, Berlin 1960, 9-75, hier 43: ,,Bei allen Ausdriicken und Aussa-
gen darf die hehre Konzentration auf entmythologisierende Verkiindigung (gegen Gestirnkult)
in ganz einfacher, optisch orientierter Sprache nicht iibersehen werden, und daraus resultiert
ein mangelndes Interesse an allem, was blof technisch ist, es mit dem Wie des Funktionierens
zu tun hat.”

4 Zitiert nach Christl Ruth Vonholdt, Editorial, in: Bulletin. Nachrichten aus dem Deutschen In-
stitut fiir Jugend und Gesellschaft 3 2003 (Nr. 5), 1.

5 Vgl dazu Gerhard von Rads Bemerkungen zum Schopfungsbericht in Gen 1: ,,Von einer Ab-
hingigkeit dieses Schopfungsberichtes von auBerisraelitischen Mythen kann also nur in einem
sehr eingeschriinkten Sinn geredet werden. ... 1.Mose 1 weil nicht von dem Kampf zweier
kosmisch personifizierter Urprinzipien; nicht einmal ein Unterton des Gottfeindlichen ist spiir-
bar! ....“ (Das erste Buch Mose. Genesis. Ubersetzt und erklirt, ATD 2/4, Géttingen 1976, 43).
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zwischen zugerichtet hat. Das ist nicht zu tibersehen, wenn wir Gen 1 und 2 im
Kontext der gesamten Urgeschichte von Gen 1-11 lesen. Von zentraler Bedeu-
tung ist daher Luthers hermeneutischer Schliissel zur Schépfungslehre, wie er
ihn in seiner Auslegung der Genesis formuliert: ,,Wir reden von diesen Giitern
als von einem Schatz, den wir verloren haben, und hoffen seufzend zu Recht
auf jenen Tag, an dem alles wieder hergestellt sein wird. Es ist nidmlich niitz-
lich, sowohl der Giiter sich zu erinnern, die wir verloren haben, wie der Ubel,
die wir erdulden und in denen wir ganz elend leben, um angestachelt zu wer-
den zu jener Hoffnung auf die Erlosung unserer Leiber, von welcher der Apo-
stel im achten Kapitel des Romerbriefes redet.6 Was uns daher von dem Be-
richt der Menschenschdpfung in der Genesis trennt, ist nicht nur, da wir ihn
schwerlich mit Methoden der Geschichtswissenschaft oder der Naturwissen-
schaft bewiltigen konnen, sondern daB der Siindenfall und die darauffolgenden
Strafgerichte Gottes uns den Blick auf unsere urspriingliche Wirklichkeit als
Menschen verstellen. Die urspriingliche Wirklichkeit des Menschen ist uns
entzogen als verlorene und als erst noch in der Zukunft zu erwartende.

1.2. Die Schopfungsmittlerschaft Jesu Christi”

Ist der garstige breite Graben zwischen dem Urstand und unserer mensch-
lichen Erfahrung biblisch gesehen durch die Siinde des Menschen und das Ge-
richt Gottes begriindet, so erheischt es um so groBere Aufmerksamkeit, dorthin
zu horen, wo Gott ein weiteres Mal vom Uranfang spricht. Das aber geschieht
im Evangelium von Jesus Christus, dem Sohn Gottes. Damit riickt der gesamt-
biblische Kontext unserer Worte im Kanon Alten und Neuen Testaments vor
Augen. Man kann die Genesis christlich nicht auslegen, ohne die anderen Wor-
te vom Anfang aus Joh 1: . Im Anfang war das Wort, und das Wort war bei Gott,
und Gott war das Wort. Dasselbe war im Anfang bei Gott. Alle Dinge sind
durch dasselbe gemacht, und ohne dasselbe ist nichts gemacht, was gemacht
ist* (1,1-3). Jesus Christus, dessen irdische Abstammung der Evangelist Lukas
bis auf Adam zuriickfiihrt, ,.der Gottes” war (3,38b), ist nach vielfiltigem
Zeugnis des Neuen Testaments der priexistente, ewige Schopfungsmittler,
durch den der Vater die Welt geschaffen hat (1.Kor 8,6; Kol 1,16f; Hebr 1,2).
Von diesem Schopfungsmittler heifit es aber im Kontext jener Stellen zugleich,
er sei das ,,Ebenbild des unsichtbaren Gottes, der Erstgeborene vor aller Schop-
fung® (Kol 1,15; vgl. Hebr 1,3; 2.Kor 4,4). Mit anderen Worten: Nicht die mo-
derne Entmythologisierung, sondern Jesus Christus ist die Antwort auf die Ent-
zogenheit des paradiesischen Urstandes fiir unsere menschliche Vernunft und
Erfahrungs.

6 Zitiert nach Oswald Bayer, Schopfung, 49.
7 Vgl. dazu Peter Brunner, Der Ersterschaffene als Gottes Ebenbild, in: Ders., Pro Ecclesia. Ge-
sammelte Aufsitze zur dogmatischen Theologie. Band 1, Fiirth, 3. Auflage 1990, 85-95.

8 Vgl. Ulrich Asendorf, Lectura in Biblia. Luthers Genesisvorlesung (1535-1545), FSOTh 87,
Gottingen 1998, 325.
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1.3. Erste und Letzte Dinge (Protologie und Eschatologie)

Ist Christus als wahrer Gott und wahrer Mensch einerseits das ewige Eben-
bild Gottes noch vor der Schopfung der Menschheit zu Gottes Ebenbild, so ist
er andererseits der neue Adam, mit dem die endzeitliche Neuschopfung Gottes
anbricht und vollendet wird (R6m 5,12-21; 1.Kor 15,20-28.45-49). Damit aber
tut sich ein tiefer Zusammenhang zwischen biblischer Protologie und Eschato-
logie, zwischen den Ersten und den Letzten Dingen, auf, der fiir ein christliches
Verstindnis der Urgeschichte unerléBlich ist. Wieder wird erkennbar: Es geht
in beiden Richtungen um gottliche Geheimnisse, um uns Menschen bzw. den
Mitteln unserer Vernunft Entzogenes, das nichtsdestoweniger uns so weit of-
fenbar ist, wie es zu unserem Heil nétig ist, wie es im Glauben erkannt werden
kann und bekannt werden soll. Mithin entziehen sich die Aussagen der Bibel
iiber den Anfang und das Ziel der Welt in vielfacher Hinsicht unserem neugie-
rigen Nachfragen und geben nur kund, was in Gottes Augen fiir uns wichtig ist.
Im Zusammenhang von Schipfung, Erlésung und Vollendung, von Protologie,
Christologie und Eschatologie stehen wir aber zugleich vor dem Geheimnis der
heiligen Dreieinigkeit. Jeder, der als Glied der allumfassenden Christenheit auf
Erden mit den Worten des Nicaenum-Constantinopolitanums seinen Glauben
bekennt®, bekennt, daB es der dreieinige Gott ist, der nach der Genesis die Welt,
den Menschen und den Sabbat ins Dasein ruft!?,

1.4. Formel und Erzihlung

Es gibt im Kanon Alten und Neuen Testaments das Prinzip, daB die wichti-
gen Dinge mindestens zweimal und damit aus zweierlei Perspektiven berichtet
sind!!, Es ist hier nicht der Ort, auf die Hypothese der verschiedenen Quellen
der Genesis einzugehen!2. Entscheidend fiir uns ist die kanonische Endgestalt.
Und die 148t jedenfalls erkennen, dal Gen 2,4ff noch einmal mit der Men-
schenschdpfung einsetzt. Gen 1 und Gen 2 unterscheiden sich in Form und
Struktur deutlich. So ist der Schopfungsbericht in Gen 1 in ,,gelehrter Sprache

9 Das betrifft das Bekenntnis zu Gott Vater, dem ,.Schopfer Himmels und der Erden, all des, das
sichtbar und unsichtbar ist*, zu Gott Sohn, ,,durch welchen alles geschaffen ist”, und zu Gott
Heiligen Geist, ,.der da lebendig macht®.

10 Vgl. Udo Kern, Thesen zu den Trinitarischen Dimensionen der Schépfungslehre. Eine abbre-
viaturhafte exemplarische Skizze, in: Schépfungsglaube — von der Bioethik herausgefordert,
VLAR 32, Erlangen 2001, 119-160, hier vor allem 125ff.

11 Vgl. zu diesem ,,Gesetz der Parallelen*: Hermann Sasse, Sacra Scriptura. Studien zur Lehre
von der Heiligen Schrift (Hg.: EW. Hopf), Erlangen 1981, 55; 287f; Johannes Wirsching, Kir-
che und Pseudokirche. Konturen der Hiresie, Géttingen 1990, 225, Anm. 237.

12 Demnach gehore Gen 1 zur sogenannten Priesterschrift, die auf ca. 500 v. Chr. (nachexilische
Zeit) datiert wird; Gen 2.4ff dagegen gehére zum Werk des sogenannten Jahwisten, der auf ca.
950 v. Chr. angesetzt wird. Gerhard von Rad schreibt dazu freilich in seinem Genesiskom-
mentar (10f): ,,.Die Bedeutung dieser zeitlichen Ansetzungen, die obendrein durchweg nur Ver-
mutungen sind, darf vor allem deshalb nicht tiberschitzt werden, weil diese ja nur die Fertig-
stellung der literarischen Komposition betreffen. Die Frage nach dem Alter der von der jewei-
ligen Quellenschrift iibernommenen Einzeliiberlieferung ist davon durchaus zu trennen. So
enthilt z.B. gerade die jiingste Quellenschrift (P) eine Fiille alter und dltester Stoffe.”



Der Mensch als Kind und Konig 143

abgefalt mit fester Terminologie und streng komponierten Schemata wie rhe-
torisch bis ins letzte ausgefeilt, so daf sich an bestimmten Stellen die Sprache
zum Poetischen steigert“!3. Redet Gen 1 also mehr formelhaft und begriffspri-
gend von der Menschenschopfung, so Gen 2 ,.erzihlend, in dramatischer Er-
eignisfolge*14. Dies entspricht im Neuen Testament dem Verhiltnis von chri-
stologischen Bekenntnisformeln und den Christuserzéhlungen, wie sie uns in
den Evangelien vorliegen. Oswald Bayer schreibt dazu: ,,Was sich in der For-
mel begrifflich verdichtet, wird in der Erzihlung anschaulich entfaltet.“1s Will
man daher ergriinden, was in Gen 1 mit der Ebenbildlichkeit des Menschen,
mit seiner Herrschaft iiber die Schopfung etc. gemeint ist, so ist die erzihleri-
sche Ausgestaltung in Gen 2 ebenso zu beriicksichtigen wie etwa die Parallele
zum Schopfungsbericht in der Form des Lobpreises in Psalm 816,

2. Auslegung von Gen 1,26-2,3

2.1. Der Kontext und der Neueinsatz: Das Besondere des Menschen unter
Gottes Werken

Der Abschnitt Genesis 1,1-2,3 ist von groBer Geschlossenheit, wobei 1,1
die Uberschrift und 2,1-3 den feierlichen AbschluB des Berichtes von der Welt-
schopfung bilden. Die Schopfung Himmels und der Erde wird als einmaliges
und vollendetes Tun Gottes am Anfang geschildert (1,1; 2,1). Die Analogielo-
sigkeit des gottlichen Schopfungshandelns am Anfang kommt durch das hebri-
ische Verbum 873 zum Ausdruck, das in der Bibel nur von Gott gebraucht wird,
die Erschaffung durch das Wort gleichsam aus dem Nichts bezeichnet und von
Luther mit dem deutschen Wort ,schaffen” wiedergegeben wird. Die Schop-
fung wird als ein Geschehen in der Zeit geschildert, wobei die Zeit und das
Zeitmal durch das bestimmt wird, was Gott tut und setzt. Jedes Tagewerk Got-
tes wird in einem Parallelismus von feierlicher schopferischer Rede (mx*) und
gestaltendem Tun wiedergegeben (moy). Dabei wird vom dritten Tag an aus-
driicklich bei jedem Schopfungswerk erwihnt, Gott habe es fiir gut befunden.

In diesem Zusammenhang markiert die Menschenschopfung innerhalb des
sechsten Tages nach der Schopfung der Landtiere einen deutlichen Neueinsatz.
Bemerkenswert ist, daB Landtiere und Mensch am selben Tag geschaffen wer-
den. Schon dadurch werden beide dicht zusammengesehen. Das wird noch da-
durch verstirkt, daB bei den Landtieren wie beim Menschen das Verbum
»schopfen® (x73) gebraucht wird. Der Neueinsatz bei der Menschenschpfung
wird insbesondere dadurch markiert, ,,daf bei ihm der sog. Wortbericht der

13 Hartmut Gese, Der Mensch in der Schépfung, in: VLAR 32 (wie Anm. 10), 1945, hier 19.

14 Johannes Wirsching, Lernziel Glauben. Einfiihrung in die Theologie, Frankfurt am Main 1995,
181.

15 Schépfung, 77; vgl. Claus Westermann, Genesis 1-11. BKAT I/1, Neukirchen-Vluyn 1974,
217;

16 Vgl. dazu Gese, Mensch, 25ff.
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Schopfung fehlt“17, die Erschaffung des Menschen statt dessen gewichtiger als
jedes vorherige Werk ,,durch die Mitteilung einer gottlichen Selbstentschlie-
Bung* eroffnet wird!s, Der Leser wird hineingenommen in den inneren Rat-
schluB Gottes, in ein innergéttliches Gesprich. Nur vom Menschen ist gesagt,
er sei zu Gottes Bild geschaffen. Der Mensch ist es, der von Gott zugleich in
ein spezifisches Verhiltnis zu seinen Geschopfen eingesetzt wird (Vers 26).
Nicht ein Mal, sondern drei Mal heiBt es dann: ,,Gott schuf den Menschen*
(Vers 27). DaB er ihn ,,minnlich und weiblich® schuf, das wird nicht schon zu-
vor bei den Tieren, sondern erst bei den Menschen ausdriicklich betont. Der
Mensch wird zudem von Gott angeredet mit einem Auftrag und einer Verhei-
Bung. Nicht umsonst werden die Schopfungswerke zuvor so geschildert, daf
die Perspektive des Menschen so beriicksichtigt wird, wie er sich selber in der
Schopfung vorfindet. So wird erkennbar: Alles ist um des Menschen willen ge-
macht, dient ihm und hat daher Gottes Wohlgefallen, ist mithin Ausdruck der
Giite des Schopfers, mit der dieser den Menschen umhegt, segnet und fiir die
Erfiillung seines Auftrages ausstattet. Der Mensch steht auf seiten der Ge-
schopfe, deren Bediirftigkeit er teilt. Und er steht zugleich in einer besonderen
Beziehung einerseits zu Gott, andererseits zur aullermenschlichen Schépfung.
Ja, man kann mit Hartmut Gese davon reden, daBl der Mensch wie ,,ein Fremd-
ling der Schopfung* erscheint, im Unterschied zu den Tieren eine gewisse ,,Un-
geborgenheit des Menschen in der Welt” festzustellen ist!9. Wenn wir fragen,
worin die Beziehung des Menschen zu Gott und zur Mitschopfung besteht, ist
darauf zu achten, daB in Gen 1 nicht von isolierten Eigenschaften des Men-
schen die Rede ist, sondern von schopferischen Akten Gottes. Es ist ein Unter-
schied, ob wir zuerst abstrakt danach fragen, was denn die Gottebenbildlichkeit
des Menschen bedeute, oder ob wir zuerst wahrnehmen, da3 Gott nach seinem
Ratschlufl den Menschen zu seinem Bilde schuf. So wollen wir im folgenden
die spezifischen Worte und Taten Gottes betrachten, mit denen er den Men-
schen schuf.

2.2. Gottes Entschluf3, Menschen zu schaffen (1,26)

Der Plural, in dem die gottliche SelbstentschlieBung formuliert ist, hat in
der Auslegungsgeschichte zu allerlei Deutungsversuchen gefiihrt. Berdt Gott
sich hier gleichsam wie in Hiob 1 mit seinem himmlischen Hofstaat? Dagegen
spricht, da der Mensch dann zum Bilde Gottes und nicht zum Bild von Him-
melswesen geschaffen wird?. Gott steht hier souverdn seinen Geschopfen
gegeniiber und berit sich nicht mit den himmlischen Heerscharen. Die nahe-

17 Gese, 20.
18 von Rad, 37.
19 Gese, 21.

20 Vgl. dazu Martin Luther, Auslegung des ersten Buchs Mosis, zitiert nach: Dr. Martin Luthers
Samtliche Schriften, hg. von Johann Georg Walch, 2. Auflage, Nachdruck: Grof Oesingen
1986, Band 1, 70; ferner Qesch, 43.
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liegendste Deutung des Plurals ist daher das Stilmittel einer Selbstaufforderung
(in der Fachsprache: des pluralis deliberationis?!; wie etwa in Gen 11,7), die
,.das dialogische Wesen der Erwidgung zum Ausdruck bringt*22. Bemerkenswert
ist freilich die Beobachtung, da} das Bibelwort in unmittelbarem Zusammen-
hang auch vom Menschen in der Einzahl und der Mehrzahl redet, wenn es im
nichsten Vers heiBt: ,,Gott schuf den Menschen zu seinem Bilde, zum Bilde
Gottes schuf er sie.” Das Ineinander von Pluralitidt und Singularitit gehort of-
fenbar zur gottebenbildlichen Schopfung des Menschen. Weder Gott noch der
Mensch sind selbstbeziigliche Einzelgéinger oder Monaden, sondern leben als
personale Gemeinschaft23. Es ist auch deshalb keine Vergewaltigung des Tex-
tes, sondern entspricht den hermeneutischen Priamissen christlicher Theologie,
hier den dreieinigen Gott am Werk zu sehen?t. Der Entschluf}, den Menschen
als gottliches Ebenbild zu schaffen, verdankt sich dem innergottlichen Ge-
spriich, dem Miteinander von Personen in Gott selber. Legt man dariiber hinaus
vom Neuen Testament her zugrunde, daf Christus als Sohn Gottes das ewige
Ebenbild des himmlischen Vaters ist, dann féllt auch Licht auf die Frage, was
es denn bedeute, daB der Mensch zu Gottes Ebenbild geschaffen ist.

2.3. Gott schafft den Menschen zu seinem Bilde (1,26-27)

Im hebriischen Urtext sind es zwei Worter, mit denen die Ebenbildlichkeit
des Menschen bezeichnet ist. Das eine Wort meint durchaus eine aufgerichte-
te, plastische Gestalt in ihrer Leibhaftigkeit (27%). Das andere weist als Verbal-
abstraktum (mm7) auf die Ahnlichkeit zwischen Urbild und Abbild?s. Verschie-
dene Ausleger weisen darauf hin, da der Text weniger sagt, ,,worin die Gotte-
benbildlichkeit besteht, als wozu sie gegeben ist“26. Dennoch konnen die bei-
den Aspekte von der Paradieserzihlung her erldutert werden?”: Gott gestaltet
nach Genesis 2 den Menschen leibhaftig aus Erde; und er blést ihm seinen ei-
genen Odem, den Lebensodem, den Lebensgeist in die Nase, wodurch der
Mensch ein lebendiges Wesen wird. Der Mensch ist in seiner Leiblichkeit von
Gott gestaltet und so zu Gottes konkretem, aufrechtem Gegeniiber geschaffen,

21 Westermann, 200; Gese 21.

22 Gese, 21.

23 Vgl. dazu Brunner, 90: ,Dagegen gehort zweifellos wesentlich zur Gottesebenbildlichkeit des
Menschen, daB er wie Gott keine Monas ist, sondern sein Dasein in einem , Wir® hat.”

24 Luther meint zunéchst, das .,Lasset uns machen* gehore zur ,,Bekriftigung des Geheimnisses
unseres Glaubens™ an die Dreieinigkeit (70), um dann wenig spiter auf Grund des neutesta-
mentlichen Zeugnisses festzustellen: ,Darum ist hier gewiBlich angezeigt die heilige Dreifal-
tigkeit (71). Vgl. auch Wolfgang Bohme, Die sieben Tage Gottes. Betrachtungen iiber die
Grundfragen menschlicher Existenz, Stuttgart 1959, 35.

25 Dazu von Rad 37; Gese, 23f.

26 von Rad, 39; vgl. Jacob Jervell, Bild Gottes I, in: TRE 6, 492: ,Fiir Gen 1,26.28 liegt so das
Gewicht nicht darauf, was die Gottesebenbildlichkeit ist, sondern auf ihrer Funktion, nimlich
der Herrschaft iiber den Rest der Schopfung (vgl. Ps 8,6).“

27 Vgl. dazu Westermann 216f.
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zugleich ist er mit Gottes Lebensodem durchpulst. Der Mensch ist im Unter-
schied zu den Tieren dasjenige Geschopf, das insofern Gott dhnlich ist, als Gott
mit ihm Gott redet und er vom Lebensodem Gottes durchdrungen mit Gott re-
den kann. Das zunichst innergéttliche Gesprich wird durch die Menschen-
schopfung gleichsam fortgesetzt und ausgeweitet. Dal Gott den Menschen zu
seinem Ebenbild schafft, heiBt daher vor allem auch: Gott redet mit dem Men-
schen, so wie der Vater in Ewigkeit mit seinem Sohn redet. Gerhard von Rad
hat auf die Verbindung der Rede von der Gottesebenbildlichkeit des Menschen
mit der ,,Vorstellung von Jahwes Menschengestalt* im Alten Testament hinge-
wiesen?8. Bei allem, was den Menschen als Geschopf mit den Tieren verbindet,
ist er als Gottes Ebenbild nach Luther ,,zu einem héheren und trefflicherem Le-
ben geschaffen* 2. Wihrend aber Gott aus und durch sich selbst besteht, hat der
Mensch sein Wesen nicht in sich selbst, sondern ganz und gar in Bezug auf
Gott. Die Gottebenbildlichkeit ist daher nicht eine Eigenschaft des Menschen,
sondern betrifft ihn als Ganzen bzw. die Menschheit als Ganze30. Die Schip-
fung des Menschen zu Gottes Ebenbild ist fiir das Menschsein des Menschen
konstitutiv, unterscheidet den Menschen mithin vom Tier. Der Mensch erlebt
durch die Zuwendung und Ansprache Gottes sein eigenes Dasein als ein von
Gott verlichenes, von Gott her ,,zugespiegeltes®, von Gott zum Zusammenle-
ben mit dem Schépfer und dem Mitmenschen bestimmtes. Als Gottes Ebenbild
weist der Mensch sich selbst und seine Mitgeschopfe auf den Schépfer, so wie
das Bildnis auf der Steuermiinze zur Zeit Jesu auf den Kaiser weist (Mt 22,
19-21). Somit ist der Mensch aller Selbstbeziiglichkeit enthoben, indem er
Gott in der Schopfung reprisentiert und zugleich sein Mitgeschopf als von Gott
anvertraut wahrnimmt. Eine besonders gelungene Annéherung an das Geheim-
nis der Gottebenbildlichkeit des Menschen scheint mir in dem von Johannes
Wirsching angefiihrten Beispiel der Zuwendung einer Mutter vorzuliegen, die
ihr weinendes Kind trostet mit den Worten: ,,Hab keine Angst! Alles ist in Ord-
nung! Alles ist ja wieder gut!“ Wirsching schreibt dazu: ,,Die Mutter ... hat die
Macht, das Chaos zu bannen und die Welt in ihrer Wohlgestalt wiederherzu-
stellen. Sie allein hat die Macht. Woher hat sie sie? ... Kénnte hier nicht etwas
weitergespiegelt werden, das zuvor zugespiegelt ist? Warum soll es keine
Weiterspiegelung eines Zugespiegelten geben? Warum keine Rede iiber dieses
Zuspiegelnde selbst? Und schiene es auch, als beniitzten wir hier einen unbe-
wiesenen Satz als Beweisgrund, indem wir das erst noch zu Beweisende vor-
wegnehmen — miiiten wir nicht dennoch sagen: Gott, der das Ohr gepflanzt
hat, sollte der nicht htren? Der das Auge gemacht, sollte der nicht sehen? Ist es
nicht der Schopfer, der in dieser Mutter ganz Ohr ist, ganz Auge, ganz bergen-
de schiitzende Hand? Gott, der Urheber der Ordnung, der Gerechtigkeit, des

28 von Rad 38, unter Hinweis auf Stellen wie Am 4,13; 9,1; Jes 6,1; Hes 1,26.
29  Luther, 68f.
30 Westermann, 215-217.
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Erbarmens in der Welt? Dann aber spiegelt sich in diesem Einzelfall der tro-
stenden Mutter eine Grunderfahrung, die immer giiltig ist. Im Mittelpunkt des
menschlichen Daseins steckt ein Erlebnis des Vertrauens: ... des Vertrauens in
den Gott, der die Welt ,gut® geschaffen hat und — heute, hier, jetzt — erhilt.*3!

2.3.1. Gott bestimmt den Menschen zum Herrscher iiber die auffermenschli-
che Schopfung (1,26b)

Der Mensch wird noch vor seiner expliziten Beauftragung, von der erst in
Vers 28 die Rede ist, als Gott gleiches Bild zum Herrscher der aulermensch-
lichen Kreatur gesetzt und bestimmt. Das steht in starkem Kontrast zum baby-
lonischen Schopfungsbericht, in dem die Erschaffung des Menschen darauf
zielt, das Joch der Gotter zu tragen: ,,Die Erschaffung des Menschen zielt hier
von vornherein auf den Kult ... im Sinn des stetigen Bedienens der Gotter.*
Dem gegeniiber zielt die Bestimmung des Menschen in Gen 1 auf innerweltli-
ches Tun: ,,Das Ziel der Menschenschopfung ist von dem Bezug auf das Got-
tergeschehen abgeldst und auf die Erde und irdisches Geschehen bezogen.“3
Dazu ist der Mensch frei geschaffen, weil er nicht unter dem Joch Gottes, son-
dern aufrecht vor Gott steht. Das Aufgerichtetsein, das vom Joch der Sklaverei
unter fremden Gottern befreite Leben, ist gleichsam ein biblisches Grundmo-
tiv, das sich auch in der Geschichte Israels wiederentdecken 14Bt33.

Die Verben, mit denen das Herrschen bezeichnet wird, sind gelegentlich als
Freibrief zum willkiirlichen Umgang mit der Schopfung gelesen oder auch
unterstellt worden34. Das Verbum 777 bedeutet wortlich ,,niedertreten, unter-
werfen®, ist aber im Alten Testament ein ,, Terminus fiir das konigliche Herr-
schen*35, Somit ist die souveridne Stellung des Menschen, seine Freiheit gegen-
tiber der Schopfung ebenso betont, wie die Heiligkeit des Gottesauftrags. Gese
schreibt dazu: ,,Wir diirfen hier nicht von der politischen Realitdt der fast
selbstverstindlichen Korruption der Konigsidee als einer nur gottlich sanktio-
nierten Macht ausgehen, sondern miissen die Idee des sakralen Konigtums
selbst in Anschlag bringen. Im Gegensatz zu bloBer Machtausiibung ... ist der
stets sakral verstandene Konig eine Herrschergestalt, die im Auftrag des Gottes
herrscht ... Dieses Herrschen nach Mafigabe des reprisentierten Gottes kann

31 Johannes Wirsching, Gott als Schopfer der Welt. Nachdenken iiber den ersten Glaubensartikel,
in: Lutherische Beitriige 6, 2001, 188-204, hier 203f.

32 Westermann, 219.

33 Vgl Lev 26,13, dazu und zum biblischen Motiv des Erweckt- und Aufgerichtetwerdens des
Menschen durch Gott, wodurch dem Menschen unerschrockene Freimiitigkeit (taponoia) im
Umgang mit Gott und Menschen gewihrt wird, vgl. Wilhelm Schmidt, Der brennende Dorn-
busch. Eine Darlegung des Evangeliums nach Johannes (Kontexte 27), Frankfurt am Main
2000, 982f.

34 Vgl. dazu Gese, 24: ,Von der immer wieder gern vertretenen Auffassung einer in der jiidisch-
christlichen Tradition gelehrten willkiirlichen, ja riuberischen Aneignung der Schopfung zu
eigener Machtfiille kann keine Rede sein.*

35 Gese, 23; vgl. Westermann, 218f.
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... nicht ein willkiirliches Herrschen sein, da die Ordnung dieser Herrschaft die
des die Ordnung setzenden Gottes ist. Wir sollten uns auch nicht daran storen,
daB der Begriff des Niedertretens dem Begrift des koniglichen Herrschens zu-
grunde liegt. Zum Thron gehort der FuBlschemel, der oft so gestaltet ist, daf} die
FiiBe des Konigs auf den Feinden, den Chaosgewalten ruhen, die der kosmi-
schen Ordnung jetzt unterworfen und eingeordnet sind.“36 Als konigliches
Ebenbild Gottes ist der Mensch, wie Bonhoeffer es ausdriickt, frei fiir Gott und
frei von der Welt?”. Die kreatiirliche Welt aber bekommt so die ,,Wiirde eines
besonderen gottlichen Hoheitsgebietes 3. Sie, die Gott zu FiiBlen liegt, wird
vom Schopfer nun dem Menschen als seinem Beauftragten zu FiiBen gelegt
und seiner Herrschaft und Pflege anvertraut. Der Mensch ist daher nicht den
Mitgeschopfen unterworfen, sondern diese ihm. Mit anderen Worten: Die Rol-
le des Menschen als Weltenherrscher ist zunéchst kein Sollen, sondern unaus-
weichlich mit seinem gottebenbildlichen Dasein verbunden. Wer zu Gottes
Ebenbild geschaffen ist, der kann sich zur auBermenschlichen Schépfung nur
als Herrscher verhalten3?, der ist als Triger der ,.imago Dei* gleichsam der ,,vi-
carius Dei‘40, der Stellvertreter Gottes auf Erden. So ist der Mensch Teil der gu-
ten Schopfung Gottes und steht dieser als Gottes Ebenbild zugleich gegeniiber.
Gen 2 erhellt, daB sich dieses Herrschen iiber die Tierwelt nicht gewalttitig,
sondern durch den Gebrauch der Sprache vollzieht#. Auch darin wirkt sich die
Gottebenbildlichkeit des Menschen aus, daB er wie Gott die Fihigkeit hat, sich
sprachlich den Geschopfen zuzuwenden. Unterschieden von Gott ist der
Mensch darin, daf er vorfindet, wortiber er herrschen soll: ,,Er hat es nicht sel-
ber geschaffen; es ist eine Art Leihgabe, die ithm anvertraut wird. Herrschen
kann der Mensch also nur, wo er sich beschenkt weifl, das heilit, wo er zuvor
gebeten und empfangen hat, oder die Herrschaft des Menschen wird un-
menschlich. Herrschaft tiber die Tiere etwa ... kann darum auch nicht ihre Aus-
rottung bedeuten, sondern verwirklicht sich im Zusammenleben mit ihnen ...
das zu Beherrschende muf ... erst empfangen, erlernt, erschlossen werden*42.
,.Die sakrale Konigsidee wird der anthropologischen Grundaussage eingefiigt
und damit nicht nur jeder Mensch mit einer entsprechenden Wiirde umgeben,
sondern auch einer hochsten Verantwortlichkeit Gott gegeniiber unterstellt,
dessen Bild der Mensch unveriduBerlich triigt, so wie seine Existenz unaus-
weichlich mit einem Auftrag verbunden ist.*43

L0%]

6 Gese, 23.
Vgl. Schipfung und Fall. Versuchung, Miinchen 1968, 44.
38 von Rad, 39.

39 Vgl. Hans-Walter Wolff, Anthropologie des Alten Testaments, Miinchen 1973, 235: , Genau als
Herrscher ist er Bild Gottes.

40 Gese, 23.

41 Wirsching, Lernziel, 182.
42 Wirsching, ebd., 180.

43 Gese, 24.

(9%}
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2.3.2. Gott schafft die Menschheit méannlich und weiblich (1,27b)

Geschaffen zu Gottes Bild ist der Mensch in der geschlechtlichen Polaritit
als ménnlich und weiblich. ,,Durch Gottes Willen ist der Mensch nicht einsam
geschaffen, sondern zum Du des anderen Geschlechts berufen.”# Damit ist
nicht nur die ursprunghafte Gleichheit von Mann und Frau vor Gott klar be-
zeichnet, die darin griindet, dal der Mensch nur gemeinsam seiner Bestim-
mung gerecht werden kann (vgl. auch Gen 2,18-25). Damit ist auch jeglicher
Mythisierung der Geschlechtlichkeit, auch dem Mythos vom androgynen Men-
schen, gewehrt. Die Aussage von der Schopfung des Menschen als Mann und
Frau ist so lapidar einfach, ,,daB es einem kaum bewuft wird, daB mit ihm ei-
ne ganze Welt von Mythus und gnostischer Spekulation, von Zynismus und
Asketismus, von Sexualitidtsvergottung und Sexualangst hinter uns verschwin-
det.*4s

Die Geschlechtlichkeit kommt ausschlieBlich auf der Seite des Geschdopfes
zu stehen. Gott selber schafft nicht durch Fortpflanzung, sondern durch das
Wort. Die Schopfung des Menschen als Mann und Frau spiegelt in so weit Gott
wieder, als hier ein Miteinander in Liebe und gegenseitigem Erkennen vor-
liegt*, Das Miteinander von Mann und Frau, ihre gegenseitige Wahrnehmung
als von Gott fiireinander bestimmt, ist die Voraussetzung dafiir, dal der Mensch
seinem Auftrag nachkommen kann, iiber die aulermenschliche Schépfung zu
herrschen (vgl. Gen 2,18)#7. Hans Walter Wolff schreibt: ,,Die Menschen diir-
fen sich liebevoll ergiinzen; daB sie so und nicht im Krieg miteinander leben,
ist eine wesentliche Voraussetzung des Gelingens der ihnen anvertrauten Welt-
verwalterschaft. 8

2.4. Gott segnet den Menschen (1,28a)

Der von Gott zu seinem Ebenbild geschaffene Mensch und Herrscher iiber
die Schépfung wird von Gott gesegnet. Der Segen Gottes kommt zum Ge-
schopf hinzu, kniipft aber als Fruchtbarkeitssegen ,,an die sexuelle Unterschei-
dung von Mann und Frau an‘“#, Er ist wirkmichtiges Wort, das auf die Zukunft
des Geschopfes zielt. Herrscher iiber die auermenschliche Schopfung zu sein,
ist nicht in dem Sinne Auftrag des Menschen, als lieBe der Schipfer ihn damit

44 von Rad, 39.
45 Emil Brunner, Der Mensch im Widerspruch, 357, zitiert nach von Rad, 39.
46 Vgl. Peter Brunner, 89f.

47 Vgl. Béhme, 71: ,.Gottes Auftrag, sich zu mehren und sich die Erde untertan zu machen* kann
der Mensch nur ,.erfiillen, wenn er bereit ist, Gemeinschaft mit einem Partner einzugehen und
ihn zu lieben. Wenn er das nicht will, wenn er seine eigenen Wege gehen will — bleibt er ,un-
fruchtbar***; Wirsching, Lernziel, 181: ,Der einsame Mensch ist noch nicht im Vollsinne
Mensch. Er ist der ,hilflose‘, noch nicht herrschaftsfihige Mensch.*

48 Wolff, 237.
49 Gese, 24.
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gleichsam los oder als werde der Mensch in eine Autonomie hinein entlassen.
Vielmehr stattet Gott in seinem Segenswort den Menschen wirksam mit allem
aus, was er braucht, um seiner Bestimmung gerecht zu werden. Segen und Be-
auftragung sind gleichsam ein und derselbe wirkmiichtige Akt Gottes.

2.4.1. Gott beauftragt den Menschen — Die Herrschaft des Menschen (1,28b)

Der Segen und Mehrungsauftrag verbindet den Menschen wieder sowohl
mit der Tierwelt als auch stellt er ihn dieser gegeniiber. Fruchtbarkeit, Vermeh-
rung und das Ausfiillen des Lebensraumes ist von Gott auch den Tieren im Se-
gen zugesprochen und aufgetragen (1,22). Die Fortpflanzung macht daher als
solche die Gottebenbildlichkeit des Menschen gerade nicht aus, was auch dar-
an erkennbar wird, daB die ,,Zeugungsfahigkeit von der Gottesbildlichkeit ab-
gehoben und in ein besonderes Segenswort verlegt ist*s!. Doch beim Menschen
dient diese Frucht des gottlichen Segenswortes der Ausiibung seines Auftrags,
tiber die Tierwelt zu herrschen. Die Gemeinsamkeit mit der Tierwelt darf daher
den Menschen nicht vergessen lassen, daf3 er eine herausgehobene Stellung in
der Schopfung, den gottlichen Herrschaftsauftrag hat. Allein der Mensch ist
Mandatar, Stellvertreter Gottes auf Erden. Nicht der Schopfung soll er unter-
worfen sein. Nicht in ihr soll er sein Urbild suchen, sondern allein in Gott. Sei-
ne sexuelle Fruchtbarkeit und Fortpflanzung ist mithin nicht Ausdruck eines
tierischen Selbsterhaltungstriebes sondern seines gottlichen Auftrags. Die Welt-
gestaltung vollzieht sich in der Weitergabe des Lebens von Generation zu Ge-
neration. Ehe und Familie sind somit die biblischen Institutionen der Weltge-
staltung schlechthin. Zugleich ist die Weltherrschaft des Menschen die andere
Seite der volligen Entmythologisierung der Welt: ,,Aus Bergen, Béumen, Quel-
len, die iiberall Gottheiten waren oder doch solche beherbergten, werden nun
Gaben, die es zu verwalten gilt, die nach Einsicht und Vernunft gebraucht wer-
den sollen; Jetzt sind nicht mehr die Gotter, jetzt ist der Mensch fiir den Kos-
mos verantwortlich.*52

2.4.2. Gott versorgt den Menschen — die Bediirftigkeit des Menschen (1,29)
Ein weiterer Aspekt, der den Menschen mit der Tierwelt verbindet, ist das
Angewiesensein auf Nahrung, die durch die gute Schopfung Gottes zur Verfii-
gung gestellt wird. Durch das Segenswort erfihrt sich der Mensch daher nicht
nur als koniglicher Mandatstriger Gottes, sondern zugleich als von Gott ver-
sorgter bediirftiger Mensch, ja, als Kind, das der Schopfer ernéhrt. Hinter den
Samen und Friichten, von denen er sich nihrt, sieht er den ihm dauerhaft — seg-
nend und fiirsorgend — zugewandten Schopfer. Das Wissen um den Geber hin-

50 Vgl Wolff; 235: ,Nicht in selbstherrlicher Willkiir, sondern als verantwortlicher Geschiiftstrii-
ger nimmt er die Aufgabe wahr. Sein Herrschaftsrecht und seine Herrschaftspflicht sind nicht
autonom, sondern abbildhaft.*

51 von Rad, 40.
52 Wirsching, Lernziel, 179f.
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ter den Gaben und das dankbare Empfangen der Gaben aus seiner Hand ist
Ausdruck der Gottebenbildlichkeit des Menschen. Mit dem Segenswort Gottes,
das die Fruchtbarkeit des Menschen und seine Versorgung mit Nahrung eben-
so umfaBt, ist so gleichsam allen Fruchtbarkeitsmythen, welche den Geber mit
der Gabe verwechseln und das Geschopf statt den Schopfer verehren, eine Ab-
sage erteilt — ob es dabei um die sexuelle Fruchtbarkeit des Menschen oder um
die Fruchtbarkeit des Ackerbodens geht. Der Mensch ist auch in all seinen kre-
atiirlichen Bediirfnissen auf den Schopfer ausgerichtet. Das tdglich Brot ist
empfangene Gabe. So ergibt sich aus der représentativen Vermittlerstellung des
Menschen zwischen Gott und Kosmos einerseits das dominium terrae (die
Weltherrschaft) als die zentrale Funktion der Gottebenbildlichkeit, andererseits
die kindliche Hingabe an den fiirsorgenden Willen Gottess3. ,,Der Mensch als
Kind und Konig*, so faBt Oswald Bayer diese urgeschichtlichen Sachverhalte
treffend zusammen und weist darauf hin, daB ,,diese unauflsliche Verschrin-
kung von elementarer Angewiesenheit und zugesprochener Herrscherwiirde®
insbesondere auch in Psalm 8 zur Sprache gebracht wirds+.

2.5. Mit dem Menschen ist Gottes Schopfung vollendet (1,31)

Mit der Schopfung des Menschen ist Gottes Schopfungswerk vollendet;
nachdem er zuvor sein Urteil iiber die einzelnen Tageswerke gefillt hatte, sicht
Gott erst jetzt alles an, was er gemacht hat, und fillt das Urteil: ,,es war sehr
gut* (Vers 31). Damit wird erkennbar, daB die Schopfung des Menschen das
Ziel des ganzen Schipfungswerkes ist. Erkennbar wird auch, dafl die Schop-
fung abgeschlossen und vollkommen ist. Mithin stehen wir hier vor der ge-
heimnisvollen Wahrheit, daB ,,von Gottes Hand* ,.kein Ubel in die Welt gelegt
worden*® istss. Dieses ,,Gutsein der Schopfung ist ein Urteil Gottes, das nur qua
Glauben als solches erkannt werden kann‘s6, wie das im gottesdienstlichen
Lobpreis des auserwihlten Volkes Gottes zum Ausdruck kommt (Ps 8; 136;
145; 147).

2.6. Gott vollendet die Schopfung, indem er ruht und den siebten Tag segnet

Die Vollendung und Abgeschlossenheit der Schopfung wird durch den Ru-
hetag Gottes noch betont. Wihrend nach der Menschenschopfung das Vollen-
detsein der Schopfung in einer Passivkonstruktion festgestellt wird, ist nun im
Aktiv vom Vollenden Gottes die Rede. Das mutet paradox an: Gott vollendet
seine Werke am siebten Tag, indem er davon ruht. Die Rede vom siebten Tag
schlieBt so einerseits an die sechs vorhergehenden Tage an. Andererseits setzt
der siebte Tag den Schopfungswerken eine Grenze. Die sechs ersten Tage wa-

53 Vgl. Brunner, 89.

54 Oswald Bayer; Selbstschopfung? Von der Wiirde des Menschen, in: Schopfungsglaube — Von
der Bioethik herausgefordert, VLAR 32, Erlangen 2001, 179-199, hier 188f. Dazu auch Gese,
26.

55 von Rad, 40.
56 Kern, 132.
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ren gefiillt durch Gottes schopferisches Wirken. Der siebte Tag ist gefiillt durch
Gottes Ruhen von seinen Werken. Ja, es ist mit Gerhard von Rad festzustellen:
Die Vollendung der Schopfung und die Ruhe Gottes sind einess?. Damit aber ist
die Ruhe Gottes zugleich eine Angelegenheit der Welts8. Bonhoeffer weist dar-
auf hin, daB Gott in seiner Ruhe seine Welt nicht etwa losldBt. Vielmehr ist die
Ruhe Gottes die ,,letzte Verherrlichung der Welt, die auf den Schopfer blickt™s.
Dal} Gott ruht, heiBt nach Luther: Gott it sich begniigen an dem Himmel und
der Erde, die er durchs Wort geschaffen hat. Auch Luther betont, dal Gott sich
nicht etwa zuriickzieht von der Schopfung. Vielmehr gilt, daB} die Schopfungs-
worte auch noch heute bleiben und kriftig sind. Es ist nicht des Menschen, son-
dern Gottes Werk, die Schopfung zu vollenden. Der Mensch soll dagegen in der
vollendeten, guten Schopfung diese hegen und pflegen, bebauen und bewahren.
Der Mensch ist, um mit Luther zu sprechen, nicht concreator, Mitschopfer, son-
dern cooperator, Mitarbeiter Gottes®. Die Welt ist vollendet, zur Ruhe bereitet,
bevor der Mensch zur Tat schreitet. Sie ist so vollkommen, da Gott ihr und
sich heilige Zeit gewihrt. So wird, noch bevor die Arbeit des Menschen be-
ginnt, der Auftrag, das Geschaffene durch Arbeit zu beherrschen, eingegrenzt
durch das Ruhen Gottesé!. Der Segen Gottes macht daher diesen Tag zu einer
Quelle des Lebens und der Erquickung fiir die ganze Schopfung®. ,Der Ab-
schluf} der Schopfung schafft einen Rhythmus, der auch fiir das Geschopf giil-
tig sein wird.“63 In der Heiligung des siebten Tages ist eine Ordnung fiir die
Menschheit gesetzt, nach der die Zeit in alltdgliche und heilige, in Arbeitszeit
und Ruhezeit gegliedert ist.“64 Der Schopfungsbericht macht mithin deutlich:
Der Sabbat ist eine Gabe Gottes nicht erst an Israel, sondern an die ganze
Menschheitss. Dabei hat der siebte Tag im Unterschied zu den Tagen davor kein
Begrenzung. Die Schlufiformel der anderen Tage fehlt. So weist der siebte Tag
voraus auf das Ziel und Ende der Schopfung in der von Gott gesegneten und
geheiligten Zeit der Ruhe, in der nichts Neues geschaffen wird, weil alles sehr
gut istss.

57 Vgl. von Rad 41.
58 Vgl ebd..
59 Bonhoeffer, 47.

60 Vgl. Kern, 129f; Bayer (wie Anm. 54), 186 mit Anm. 34; vgl. auch Albrecht Peters, Kom-
mentar zu Luthers Katechismen. Band 2: Der Glaube (Hg.: Gottfried Seebal), Géttingen 1991,
74.

61 Vgl. Westermann, 232,

62 Vgl. Westermann, 237: ,Der heilige, abgesonderte Tag, der ein Tag der Ruhe ist, erhiilt im Se-
gen die fordernde, belebende, das Dasein bereichernde und erfiillende Kraft.

63 Westermann, 234.
64 Westermann, 236.
65 Vgl. ebd..

66 Vgl. Oesch, 43: ,Mit dem offenbleibenden Sabbat Gottes ist bereits eine Briicke zum escha-
ton gebaut.”
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3. Der Verlust des Urstandes

Gott und Mensch sind vom Ursprung her einander zugewandt. Das Beson-
dere des zu Gottes Ebenbild geschaffenen Menschen ist daber seine Gottesbe-
ziehung®” und seine darin begriindete Herrschaftsstellung in der Welt. Nun re-
det die Bibel Alten Testaments nach der Urgeschichte nicht mehr von der Gott-
ebenbildlichkeit des Menschen. Die explizite Rede von der Gottebenbildlich-
keit hat also alttestamentlich ihren Ort ausschlieBlich dort, wo der Ursprung
des Menschen thematisiert ist. Auch die nichste Parallele zu Genesis 1 in
Psalm 8 staunt iiber den Menschen als Werk Gottes so, dal auf Gottes Schop-
fungswerk am Anfang im Lobpreis zuriickgeblickt wird. Das Alte Testament
wei also um eine besondere Stellung des Menschen in der Schopfung Gottes,
die nicht erst durch die Erwiihlung begriindet ist, wie sie dann mit Abraham und
Israel anhebt. Auch wenn nach der Urgeschichte von der Gottebenbildlichkeit
des Menschen nicht mehr explizit die Rede ist, so kann im Gotteslob des Alten
Testaments so vom Menschen und von der Schopfung geredet werden, dafl —
unabhingig von einer heilsgeschichtlichen Erwidhlung — nicht gleich auch von
seiner Siinde die Rede ist (Ps 8; 104). So hilt das Gotteslob die durch die Le-
benserfahrung angefochtene Glaubenswahrheit von der im Ursprung guten
Schopfung auch des Menschen aufrecht.

Zugleich kiindet freilich die Klage der Beter in den Psalmen ebenso wie die
alttestamentliche Geschichte von Gen 3 an von der vielfiltigen Verkehrung
dessen, was Gott durch Wort und Tat am Anfang dem Menschen zugesprochen
hat.

Los geht es nach Gen 3 mit der Abwendung von Gott und der Hinwendung
zum Tier. Statt im Gehorsam gegen Gott iiber das Tier zu herrschen, gehorcht
der Mensch der Kreatur, die ihm gar die Gleichheit mit Gott in Aussicht und so
letztlich die empfangene Gottebenbildlichkeit des Menschen in Frage stellt.
Die Folge ist, daB der Mensch die Freiheit der Gottesbegegnung ebenso verliert
wie die Freiheit der Begegnung mit dem Partner. Beide sind kraft eigener Wil-
lensentscheidung zu selbstbestimmten Personen geworden, damit aber auf sich
zuriickgeworfen. Der Mensch steht nicht mehr aufrecht vor Gott, sondern ver-
steckt sich, ist verkriimmt in sich selber, wie Luther das Siinderdasein um-
schreibt. Dennoch hilt Gott die Beziehung zum Menschen aufrecht und erhalt
auch das Miteinander von Mann und Frau; doch die Begegnung ist nun durch
Furcht und Scham verdunkelt. Gott erhilt zwar den Menschen auf eine unbe-
kannte Zukunft hin. Doch auf dem, was des Menschen Herrschaftsauftrag er-
moglicht, auf der Fortpflanzung im Miteinander der Geschlechter und der Ar-
beit, liegt nun nicht mehr nur der wirkmiachtige Segen, der trotz allem weiter-
hin das Leben trigt, sondern auch der ebenso wirkméchtige Fluch, die perma-
nente Bedrohung des Menschen durch den Tod. Nichts ist mehr ,,sehr gut®, das
menschliche Herz ist bose von Jugend auf (Gen 6,5; 8,21; Joh 3,6; 8.44;

67 Vgl. Westermann, 217f.
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Lk 1,13; Rom 1,21ff; 3,23; 8,7). Ja, das menschliche Herz wird zur Bilderfa-
briks¢. Der Mensch wird zum Gotzenbildner, der seine Gotter selber projiziert.
Der fiir Gott taube und stumme Mensch schafft sich taube und stumme Gétzen
(Jes 40,18-25; Rom 1,20ff)s, oft genug nach dem Bildnis von Tieren. Die Ent-
gotterung der Welt wird durch deren Remythisierung riickgéngig gemacht. Das
betrifft insbesondere die Frage der unter dem Fluch gefihrdeten agrarischen
und sexuellen Fruchtbarkeit, die je durch kultische Handlungen und Opfer ge-
sichert werden muB. Parallel kommt es zur Versklavung des Menschen an sei-
ne Begierden, zur MaBlosigkeit (,,Fressen und Saufen, Unzucht und Aus-
schweifung®; vgl. Lk 21,34; Rom 13,13; 1.Petr 4,3; u.a.m.) und damit letztlich
auch zur vollkommenen Zerriittung der Geschlechter und ihres Verhiltnisses
zueinander. So geht nach Rom 1 die Vertauschung von Schipfer und Geschépf,
von der Herrlichkeit Gottes mit dem Bild verginglicher Menschen und Tiere,
einher mit der Vertauschung des natiirlichen Verkehrs zwischen Mann und Frau
mit dem Unnatiirlichen und mit der Vertauschung von Wahrheit und Unge-
rechtigkeit. All das ist Schuld des Menschen und Gerichtshandeln Gottes zu-
gleich.

Einen Unterschied macht Gott freilich im Alten Testament in der Erwiih-
lung Abrahams und Israels. Gottes Erwihlungshandeln geht dabei mit einem
erneuten, konkreten Segnen einher, ja, mit der gnidigen Zuwendung seines An-
gesichts. Auch hier zielt der Segen auf Fruchtbarkeit und Herrschaft, zumindest
dieses einen Volkes. Und immer wieder leuchten in den Verheifungen an Israel
Reminiszenzen an das Paradies auf, wenn vom Land die Rede ist, wo Milch
und Honig flieBt, wenn die Friichte Kanaans gepriesen werden, oder wenn der
Sabbat als soziales Lebensprinzip die Gesetzgebung durchdringt. Uberhaupt
werden die schlimmsten Folgen des géttlichen Fluches auf der Menschheit in
Israel zudem durch das mosaische Gesetz eingegrenzt und zumindest duBerlich
abgewehrt. Ja, Gott nimmt sogar Wohnung unter seinem Volk, 148t seine Herr-
lichkeit zelten.

Doch die Geschichte Israels bleibt nicht nur durchzogen von Siindenfillen
des Volkes und Strafgerichten Gottes, sondern sie endet in der Katastrophe, im
Verlust der Gegenwart Gottes im Tempel, im Verlust des sakralen Kénigtums,
das noch einmal etwas widergespiegelt hatte von der sakralen Herrscherstel-
lung Adams. Das Paradies aber, der Urstand, der Friede des Menschen mit Gott
und seinen Mitgeschdpfen, lebt auBer im Gotteslob fort in den VerheiBungen
der Propheten, die von einem neuen Menschen (Jer 31,34; Hes 11,19f; 36,26f;

68 Vgl. Oswald Bayer (wie Anm. 2), 70; 141f: , Nach einer treffenden Definition Luthers ist der
Mensch ,animal rationale, habens cor fingens‘. Er hat als Sprachwesen ein Herz, das unent-
wegt Bilder und Idole produziert. So sind alle rationalen Anamnesen, Diagnosen und Progno-
sen ... von Bildern gesteuert, die das menschliche Herz fingiert, gebildet, entworfen hat, von
Bildern der Furcht und der Hoffnung, die wiederum in bestimmten Erfahrungen griinden.*

69 Vgl. Bayer, ebd., 69: ,, Taubheit und Stummbheit sind auch insofern selbstverschuldet, als sie ei-
ne Riickspiegelung der selbstgemachten Gotzenbilder darstellen, die Ohren haben und nicht
horen, einen Mund und nicht reden.*
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37,5) und einer neuen Schopfung (Jes 11,6-8; 51,16; 65,17; 66,22) kiinden.
Diese VerheiBungen bleiben im Rahmen des Alten Testaments ebenso uneinge-
lost wie das Wort vom weltweiten Segen an Abraham (Gen 12,3)%, wie die
Worte vom kiinftigen Heilskonig und Hirten. Auch wenn daher im Lobpreis
weiterhin vom Menschen als gutem Geschopf Gottes die Rede ist, auch wenn
in der Bibel nicht in Vergessenheit gerit, da} der Mensch zur Gottebenbild-
lichkeit bestimmt ist und damit unter dem Schutz Gottes steht (Gen 5,3; 9,6;
Jak 3,9; 1.Kor 11,7), so sind doch sdmtliche Wohltaten dieser Gottebenbild-
lichkeit des Menschen zerstort:

Das Gottesverhiltnis hat sich in die selbstverschuldete Abhingigkeit des
Menschen von selbstgemachten Bildern verkehrt; der Segen ist untrennbar mit
dem Fluch, das Leben untrennbar mit dem Sterben verwoben; die kindliche
Sorglosigkeit des Menschen ist einem Leben in Angst gewichen; die Herrschaft
des Menschen bringt fiir die auermenschliche Schépfung ,,Furcht und Schrek-
ken* (Gen 9,2). An die Stelle der Ruhe und des Friedens mit den Mitgeschép-
fen ist die Rastlosigkeit und der Kampf ums Dasein getreten; an die Stelle des
Friedens und offenen Umgangs mit Gott wiederum ist der Kampf um die Gna-
de der Gotter und Geister getreten.

4. Die Wiederherstellung des géttlichen Ebenbildes in Christus
(Recapitulatio)

Vor diesem Hintergrund liest sich das ganze Neue Testament wie ein einzi-
ger Bericht von der Wiederherstellung des gottlichen Ebenbildes in Christus.
Denn die Einlosung des Uneingeldsten, des Verlorenen, des dem Menschen
Entzogenen in Jesus Christus berichtet das Neue Testament in unzihligen Va-
riationen. ,,.Der Mensch Jesus ist dasjenige Geschopf, in dem das Bild Gottes
im Bereiche der Kreatur Wirklichkeit geworden ist.“7! Seine Botschaft in Wort
und Tat ist ebenso wie sein Leiden und Auferstehen die gedffnete Tiir zum Pa-
radies. Die Kleinen, die Bediirftigen, die Armen im Geiste, die Kinder preist er
selig. Den Tauben 6ffnet er das Gehér, den Stummen gibt er die Sprachmacht,
so daf es heiBt: ,,Er hat alles wohl gemacht” (Mk 7,37). Gegen die religitsen
StreBerzeuger kimpft er fiir die Freiheit des Sabbats, die Freiheit zur Ruhe,
zum Empfang der Gaben Gottes, zum Empfang des Lebens (Mt 11,25-12,21).
Er nimmt den Seinen die Sorge um Kleidung, Essen und Trinken, indem er ih-
nen die Herzenstiir des himmlischen Vaters 6ffnet, zu dem sie allezeit im Ge-
bet aufrecht und ohne Mittelspersonen reden diirfen (Mt 6). Er stellt die zer-
storte Kommunikation zwischen Gott und Menschen und zwischen seinen Jiin-

70 Im Kontext dieser Stelle findet sich auch das Motto des ,,Okumenischen Kirchentags®: ,,Du
sollst ein Segen sein. Zu beachten ist freilich, daB dieses ,,Sollen” aus dem Zusammenhang
gerissen zu einer menschlich nicht erfiillbaren Forderung wird. Gemeint ist es im biblischen
Text im Sinne einer VerheiBung, die in Gottes segnendem Handeln an Abraham griindet (Gen
12,2f). Der Segen wiederum ist nicht denkbar ohne gleichzeitigen Fluch iiber die Gott und sei-
nem Erwihlten feindlichen Miichte (Gen 12,3a).

71 Brunner, 87.
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gern wieder her. Er stellt auch die heilige Wiirde der Ehe und Familie wieder
her, indem er gegen die Herzenshirtigkeit der Menschen das Einsetzungswort
iiber den Ehestand aus der Genesis bestitigt und die Kinder segnet (Mt 19). Er
1iBt das Lebenswasser in der Taufe flieBen und speist die Seinen mit dem Le-
bensbrot.

Als wahrer Gott und wahrer Mensch ist er Geschopf (Kreatura) und Schp-
fer (Kreator) in einer Person. Er ist das géttliche Ebenbild (Hebr 1,3; Kol 1,15;
Rom 8,29; Eph 4,24 Kol 3,10; 2.Kor 3,18; 4,4ff; 1.Kor 15,47ff; Phil 3,21; 1.Joh
3,2; auch Joh 10,30; 14,9) und zugleich der neue Adam (Rom 5; 1.Kor 15), der
im Umgang mit Gott und den Menschen die Treue, die Liebe durchhilt, der die
Versuchungen des Diabolos im Gehorsam gegen seinen Vater besteht (Mt
4,1-11; 16,23), der sich nichts selber nimmt und greift (Phil 2,6), sondern alles
von seinem Vater empfingt und alles Empfangene weitergibt, bis hin zum Le-
ben, das er ldBt und wieder nimmt (Joh 10,17). In seiner Selbsthingabe erweist
er sich als wahres Bild Gottes, dessen abbildhaftes Herrscheramt ,radikalen
Dienstcharakter* auszeichnet?? (Mt 20,28par). Nachdem er sich schon in seinen
Wundern als der Herr iiber die Méchte des Verderbens und die Natur erwiesen
hatte, tritt er in seinem Kreuzes- und Auferstehungssieg endgiiltig die Feinde
Gottes und der Menschen unter seine FiiBe, den Satan und den Tod (1.Kor
15,20-28; Hebr 2,14; 1.Joh 3,8). Das Gotteslamm spricht am Kreuz das gottli-
che ,.Es ist vollbracht!* (Joh 19,30), vollendet so die Schopfung (vgl. Gen 2,1f)7
und liutet den ewigen Sabbat Gottes ein. Er, der ein bediirftiges Menschenkind,
ein diirstender Gehenkter geworden war, sitzt zur Rechten Gottes als der, dem
alle Macht gegeben ist im Himmel und auf Erden (Mt 28,18; Eph 1,20-22).

Seine Herrschaft als Hirte und Konig aber iibt er fortan konkret vermittelt
durch diejenigen aus, die er kraft der Sendung des Lebensgeistes Gottes durch
Taufe und Abendmahl sich einverleibt, sich gleichgestaltet, zu seinem Ebenbild
neu geschaffen hat. So heifen und sind die Christen nicht nur Kinder Gottes
und Briider Christi, sondern als solche zugleich Erstlingsfrucht der neuen
Schopfung (Jak 1,18; 1.Kor 15,20.23; Rom 8,23)75. Wer durch die Taufe ,.in
Christus® ist, der ist ,.eine neue Kreatur (2.Kor 5,17). Die Verheiflung der
Fruchtbarkeit entdeckt man wieder z.B. in Jesu Weinstockrede (Joh 15). Das
Wort ist der Same, der zum neuen Leben gebiert (1.Petr 1,23; Jak 1,18; Joh
1,13f), der das neue Leben néhrt. Und doch wird auch die Fortpflanzung, wer-
den Ehe und Familie in den Dienst des Evangeliums gestellt, sind die Christen
frei, die Gaben der Schopfung als gute Gaben ihres himmlischen Vaters in
Danksagung zu geniefien (1.Tim 4,1-5). Ja, die Polaritdt und unlésbare Einheit
von Mann und Frau in der Schopfung wird erneuert in der Gemeinschaft von

72 Vgl. Kern, 145.

73 Albrecht Peters, Bild Gottes IV. Dogmatisch, in: TRE 6, 514.
74 Vgl. Bayer (wie Anm. 2), 175.

75 Vgl. Kern, 149.
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Christus, dem Bréutigam, und seiner Braut, der Kirche (Eph 5,21-33, unter
Hinweis auf Gen 2,24).

Werner Elert schreibt: ,,Durch die Versdhnung sind wir also in das Hoheits-
recht iiber die Welt der Schopfung wieder eingesetzt, das nach Lehre der Bibel
von Gott dem ersten Menschen vor seiner Empérung zugedacht war (Gen
1,28). Wir empfinden zwar nach wie vor den Abstand unseres Wissens und
Kénnens von Gott. Aber es ist jetzt das Abstandsgefiihl der Kinder vom Vater.
Wir sind seine Ebenbilder (Kol 3,10), ohne seine Konkurrenten zu sein.* ,,Wir
haben Gewalt von Gott (2.Kor 10,8) und besitzen konigliche Rechte (1.Petr
2.9). Keinesfalls diirfen wir uns in das Joch neuer Knechtschaft einspannen las-
sen (Gal 5,1).76

Zugleich gibt es aber einen gewichtigen Unterschied der Zeiten zwischen
Christus und den Seinen. Ihre Gegenwart ist durch die Spannung von ,,schon
jetzt* und ,,noch nicht™ gekennzeichnet™. Schon jetzt sind sie Gottes Ebenbild
und gehoren zur neuen Schopfung. Aber sie leben noch unter den Bedingungen
der alten Schopfung. Fleisch und Geist, das Bild des Teufels, des Liigners und
Morders von Anfang an (Joh 8,44), und das Bild Gottes in Christus liegen mit-
einander im Streit’3, weshalb das Neue Testament nicht miide wird, die Christen
zu ermahnen, den alten Menschen auszuziehen, der sich durch triigerische Be-
gierden zugrunde richtet, dem Teufel keinen Raum zu geben, dafiir den neuen
Menschen anzuziehen, der nach Gott geschaffen ist, in Christus zu leben und
seinem Geist Raum zu geben (Eph 4,17-32; dazu Rém 8,1-17; Gal 5,16-26;
Kol 3,1-17). Daher miissen sich die Christen zum alten Wesen weiterhin ver-
halten, bleiben sie angewiesen auf Siindenvergebung, Ermahnung und Trost,
geistliche und leibliche Nahrung, erweisen gerade darin ihre Gottebenbildlich-
keit und ihre Kindschaft, da} sie die leiblichen und geistlichen Gaben Gottes
mit Danksagung empfangen. Sie haben Teil am Seufzen und der Sehnsucht der
Schopfung und des Geistes nach der endgiiltigen Freiheit und Vollendung
(Rom 8,18-26; 2.Petr 3,13).

Sie haben aber auch Teil an der Weltherrschaft Christi durch ihr Gebet und
ihren Dienst in Kirche und Welt als Mitkéimpfer Christi gegen die Verderbens-
michte (2.Kor 10,3-5; Eph 6,10-17), so daB ihnen die VerheiBung gilt: ,,.Der
Gott des Friedens aber wird den Satan unter eure Fiile treten in Kiirze* (Rom
16,20). Dann, in der Vollendung, wird das Bild Gottes in seinen Kindern in der
Fiille wiederhergestellt sein, wird kein Tod, keine Krankheit, keine Triane mehr
sein (Offb 21), werden sie Anteil haben an der himmlischen Sabbatruhe, die
kein Ende hat, an der sie ruhen werden von ihren Werken wie Gott von den sei-
nen (Offb 14,13; Hebr 4,10). ,Ehe aber dieses in uns vollbracht und erfiillet

76 Die Lehre des Luthertums im AbriB, 2., verbesserte Auflage, Miinchen 1924, 76f.
71 Vgl. Kern, 147-149.
78 Vgl. Peters, Kommentar (wie Anm. 60), 84.
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wird, kénnen wir nicht eigentlich wissen, was das Bild Gottes, durch die Siin-
de im Paradies verloren, gewesen sei*7, sagt Luther.

Bis es aber zum Schauen kommt, erleben wir im Gottesdienst um Wort und
Sakrament im Glauben schon jetzt in einer Verschrinkung der Zeiten die Wie-
derherstellung des Urstandes und den Vorgeschmack des ewigen Lebens. So er-
weist sich der sonntégliche Auferstehungstag als ewiges Gedéchtnis der Schop-
fung (perpetuum memoriale creationis), ,,an dem die Schopfung in der Feier
des Auferstandenen auch zur ,hochst lebendigen Ruhe** kommt# und die Ge-
schopfe Gottes im Lobpreis zum rechten Gebrauch der Schopfung finden. So
besteht fiir die Christusjiinger nach Luther kein Zweifel: ,,Gleichwie dazumal
Gott Lust und Gefallen gehabt hat an diesem seinem Rath und Werk des ge-
schaffenen Menschen, so hat er auch Lust und Liebe, dies sein Werk zu der ver-
lornen Vollkommenheit wieder zu bringen und zu erstatten durch seinen Sohn,
unsern Herrn Jesum Christum. Und ist solches niitzlich und trostlich zu be-
trachten, ndmlich, dal Gott das Allerbeste von uns gedenket, und hat Lust iiber
diesem seinem Gedanken und Rath, zum geistlichen Leben wieder zu bringen
durch die Auferstehung der Todten Alle, die an Christum geglaubt haben.*! Er-
schlieBt die Tatsache, daB Gott fiir die Vermittlung des Heils in Christus die gu-
ten Schopfungsgaben, Wasser, Brot und Wein, in seinen Dienst nimmt, einen
neuen, geheilten Zugang zur Schopfung, die um Christi willen wieder als gut
und vollkommen, weil lebensspendend und nicht todbringend erfahrbar wird,
so ist es auch angesichts der zahllosen Anspielungen des Neuen Testaments auf
die Urgeschichte nicht iibertrieben, die Kirche nach Luthers Vorbild als
»Schopfungsordnung* anzusehen, in der der Urstand des Menschen im Glau-
ben wiederhergestellt ist82. Die Kirche ist so der Ort, wo die Einheit von gott-
lichem Einsetzungswort und geschopflichem Element auch beziiglich der Men-
schenschopfung wieder wahrgenommen wird, der Mensch sich als vollkom-
men von Gott abhéngig und doch zugleich von ihm gesegnet und beauftragt —
als Kind und Konig — erfihrt.

5. Der Dienst der Kirche in der Welt — Gen 1,26-2,3 als Gesetz
und Evangelium

Albrecht Peters schreibt zur in Gen 1 griindenden und reformatorisch auf-
genommenen Freiheit des Menschen gegeniiber der Schopfung: ,,Das Insistie-
ren auf diese Freiheit allen anderen Kriften und Gewalten gegeniiber verbindet
das biblisch-reformatorische Menschenverstindnis mit demjenigen der Moder-
ne. In dieser Freiheit hat die wissenschaftlich-technische Revolution ihren Ur-
sprung sowie ihre bleibende Voraussetzung.$3 Die Einsicht in die besondere

79 Luther, 79.

80 Kern, 160.

81 Luther, 83.

82 Vgl. Bayer (wie Anm. 2), 55 und passim.
83 Peters, Kommentar (wie Anm. 60), 82.
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Stellung des Menschen in Gottes Schopfung fithrt im Einklang mit der Entmy-
thologisierung derselben zu dem reformatorischen Grundsatz: ,,Trauen gehoret
allein Gott zu, brauchen gehort der Kreaturn zu.*“# Damit ist nicht nur die Welt-
zugewandtheit des Menschseins umschrieben, sondern zugleich jeder erneuten
Ideologisierung des menschlichen Umgangs mit der Schépfung gewehrt. Jo-
hannes Wirsching hat dies so formuliert: ,,Mit dieser Entgdtzung des Staates,
der Gesellschaft, des Sexus war der Berichterstatter von Genesis I der Zukunft
des Menschen ungleich néher als alle alten und neuen Weltverbesserer, die im
Namen abgedankter Gétter ein neues Dasein erzwingen wollen.“s5 Die Freiheit
des zum Ebenbild Gottes bestimmten Menschen 146t sich daher nur durch eine
Wiedergewinnung der biblisch-reformatorischen Schopfungstheologie zur Gel-
tung bringen, wenn Theologie und Kirche angesichts der zeitgendssischen Her-
ausforderungen nicht sprachlos oder belanglos bleiben wollen. Das betrifft vie-
le heute brennende Themen in Politik und Kirche, von denen hier abschlieBend
drei herausgegriffen seien.

1. GewiB ist es gut, wenn die Kirche zum Schutz der Sonn- und Feiertage
das Wort ergreift. Aber ob der Sonntag zum Segen wird, hangt nicht an seinem
gesetzlichen Schutz, sondern daran, wie er gefiillt wird. Nicht nur die Arbeit,
auch die Freizeit kann zum Gotzen werden, der den Segen des Ruhetags zer-
stort. Die Heiligung des Ruhetags durch Gottes Ruhen wird so zum Kriterium
fiir die Art und Weise, wie Kirche Gottesdienst feiert, ob darin der Schopfer zu
Wort kommt mit seinen Gaben oder ob nur wiederholt wird, was auch andern-
orts zu horen ist; ob die Heiligkeit Gottes im Mittelpunkt steht oder die Profa-
nitit der Weltgeister den Heiligen Geist vertreibt, ob mithin die Menschen zum
Gotteslob befreit werden oder ein Publikum unterhalten werden soll.

2. Gewil ist es auch gut, wenn die Kirche auffordert zum Schutz von Ehe
und Familie. Doch der ideologiekritischen Kraft der Bibel gemiB ist das allein
noch lange nicht. Bernd Wannenwetsch ist zuzustimmen, wenn er formuliert:
.Die Anfrage sei erlaubt: Kann sich die theologische Aufgabe darauf be-
schriinken, die Krifte der Familie zu loben und zu stirken? Oder miifiten nicht
auch die ,Michte und Gewalten® in den Blick kommen, die sie unterhdhlen?
Kann es hinreichen, mit allerlei Forderungen nach einer Stirkung der Familie
an die Offentlichkeit zu treten, ohne sich dariiber Gedanken zu machen, wie ih-
re faktische Schwichung mit den Ideologien zusammenhiéngt, die wir ausle-
ben?#¢ Dies hitte in der Tat weitreichende Konsequenzen, was etwa die Beur-
teilung des Ziels einer flichendeckenden Versorgung des Landes mit Ganzta-
gesschulen oder die staatliche Privilegierung der Homo-Ehe betrifft, um nur
zwei derzeit aktuelle Punkte zu benennen.

84 Ebd.
85 Lernziel, 182.

86 Von Wert und Wiirde der Familie, in: Bulletin. Nachrichten aus dem Deutschen Institut fiir Ju-
gend und Gesellschaft 3 2003 (Nr. 5), 2—-11, hier 4.



160 Armin Wenz

3. Zu nennen ist schlieBlich der ganze Themenkreis um Bioethik und me-
dizinische Ethik. Der Tagungsband der Luther-Akademie-Ratzeburg unter dem
Thema ,,Schopfungsglaube — von der Bioethik herausgefordert™ bietet dazu
vorbildliche Belege. So weist Johannes Schwanke darauf hin, daB durch die
Gentechnologie die Gefahr heraufzieht, dal der grundlegende schopfungsthe-
ologische Kommunikationszusammenhang zerbrochen wird. Liegt ndmlich die
Wiirde des Menschen nicht langer in der schopferischen Anrede Gottes, die je-
dem Menschen Lebensermichtigung zuspricht, so gewinnen andere Kriterien
Gewicht: subjektive Vorlieben fiithren zu selektiver Kommunikation, zu einer
nur bedingten Weitergabe des Lebens®?. Begniigt sich der Mensch nicht mehr
mit seiner Rolle als cooperator der Schopfung, will er vielmehr zum concrea-
tor, zum Schopfer werden, so fiihrt das nach Udo Kern zur menschlichen
Selbstzerstorung: .Indem er nicht Geschopf bleibt, sondern frevelhaft nach
dem Himmel greift, verliert er die Boden- die Erdhaftung, produziert er per-
manent Ausstieg aus menschlichem Menschensein. 88 Die Einsicht in die
..schlechthinnige Gratuitdt™s? menschlichen Lebens zeitigt daher nach Oswald
Bayer unumgiingliche ethische Konsequenzen. Denn, wenn wir alle .in ele-
mentarer Weise bediirftig” sind, dann verbietet sich die verriterische Rede vom
lebensunwerten Leben von selbst®. Ja, man kann hinzufiigen, daB an den Ei-
genschaften oder Verdiensten, nach denen man dann jeweils die Lebenstaug-
lichkeit oder Lebenswertigkeit bemiBt, sich die ideologischen Leitbilder able-
sen lassen, von welchen sich eine Gesellschaft leiten 14Bt, mithin sich der gott-
lose Mensch als Leben richtender und vernichtender Gotzenbildner erweist.

Bayer bringt weiterhin einen bisher in der ethischen Debatte iibersehenen
Aspekt aus Gen 1 ein. Ist der Mensch in Entsprechung zu Gottes Allmacht und
Barmherzigkeit K6nig und Kind zugleich, so ist die ,,unauflisliche Verschrin-
kung von elementarer Angewiesenheit und zugesprochener Herrscherwiirde*
zu beachten?!, so kann mithin die Wiirde des Menschen nicht allein iiber seine
Fiahigkeit zur Selbstbestimmung und unter Absehen der fundamentalen
menschlichen Bediirftigkeit definiert werden. Diese Einsicht 1Bt sich auch im
weltanschaulich neutralen Staat zur Geltung bringen und mit der juristischen
Figur der zusammengesetzten Rechtsperson vermitteln®: ,,In der Bestreitung
der Dominanz der Bestimmung der ,Person‘ als eines autarken, selbstbestimmt

87 Vgl. Johannes Schwanke, Lebendige Kommunikation oder technische Reproduktion? Schép-
fungsverstindnis in Luthers GroBer Genesisvorlesung (1535-1545), in: Schopfungsglaube —
von der Bioethik herausgefordert, VLAR 32, Erlangen 2001, 47-67, hier 66f.

88 Kern, 130.

89 Gemeint ist, dal auch im Bereich der Schopfung das ,,sola gratia“ gilt, so wie Luther es in der
Erkldrung zum Ersten Artikel formuliert: ,,und das alles aus lauter viterlicher, géttlicher Giite
und Barmherzigkeit, ohn all mein Verdienst und Wiirdigkeit ...*

90 Bayer (wie Anm. 54), 187f.
91 188-193, hier 189.
92 Vgl. ebd., 193-196.
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handlungsfihigen, individuellen Vernunftwesens verbiindet sich die Theologie
mit einem juristischen Denken, das auch die Personwiirde handlungsunfihiger
Menschen anerkennt.“9 Zudem ist aus siindentheologischer Einsicht heraus
,eine mit der Technik verbundene soteriologische Erwartung® zuriickzuwei-
sen%. SchlieBlich gewinnt die Ethik aus der mit dem Herrschaftsauftrag ver-
bundenen Sprachvernunft die Definitionsvollmacht, nach dem Vorbild der
schopferischen Verschrinkung von Element und Einsetzungswort auch dem
mit der Verschmelzung von Ei- und Samenzelle beginnenden menschlichen Le-
ben die Anerkennung der Menschenwiirde und des vollen Personseins zuzu-
sprechen?. So lautet das Fazit nach Bayer: ,Die Wahrnehmung der bleibenden
Angewiesenheit, Verletzlichkeit und Verginglichkeit des Menschen zwingt zur
Aufgabe von Selbstschopfungs- und Unverginglichkeitsillusionen.“% Und Al-
brecht Peters meint im AnschluB an Luther: Das viterliche Erbarmen des in
Christus offenbaren Schopfers ,,ruft uns in das dankbare Gotteslob und in den
verantwortlichen Gottesdienst an der gesamten Kreatur. Nur als die Gottbehii-
teten sind wir nicht rduberische Zerstorer oder faule Mietlinge, sondern freie
Mithirten des Seins.*9?

93 Ebd,, 199.

94 Ebd., 198.

95 Vgl. ebd., 199.

96 Ebd.

97 Peters, Kommentar, 91.
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Christian Herrmann:

Homosexualitat und Sozialismus®

[Ideologische Hintergriinde der Segnung
homosexueller Praktiken

In einer Reihe evangelischer Landeskirchen in Deutschland wurde durch
Mehrheitsbeschluf der Synode die Moglichkeit freigegeben, homosexuelle und
lesbische Paare in einer ehedhnlichen Verbindung zu segnen!. Die rituellen Ein-
zelbestimmungen weichen voneinander ab, vor allem in der Frage, wie sehr der
formale oder verbale Unterschied zu einer Trauung heterosexueller Paare zum
Ausdruck kommen soll. Die schon seit dem Beginn der 1990er Jahre gefiihrte
Diskussion ist durch das Gesetz zur eingetragenen Lebenspartnerschaft homo-
sexueller Paare (sogenannte ,,Homo-Ehe*), das im Jahr 2001 in Kraft trat, ver-
schirft worden. Die Zwei-Reiche-Lehre der evangelischen Kirche wird mehr
und mehr in ein Ubergewicht des Staats, besser: der Gesellschaft und in eine Va-
kuum-Position der Kirche umgeformt (vgl. schon , Kirche im Sozialismus* in
der fritheren DDR und die Angleichung daran im Westen). Die Gebote Gottes
als gemeinsame inhaltliche Vorgaben fiir das staatliche und das persénliche
Handeln des Christen treten in den Hintergrund. Der Grund ist in der Vorherr-
schaft der Studentenbewegung von 1968 zu suchen, die auch die Kirchen zum
Objekt des Marsches durch die Institutionen machten, wobei das in der evange-
lischen Kirche wegen der formal demokratischen Struktur leichter war als in der
romisch-katholischen. Die Segnung homosexueller Praktiken sollte nicht iso-
liert betrachtet werden. Sie ist Teil einer breiter angelegten Ideologie. Es han-
delt sich bei den neuen Beschliissen nicht um den ersten Siindenfall, sondern um
das ethische Pendant zu vorangegangenen bzw. gleichzeitig vorgebrachten und
diskutierten dogmatischen Streitpunkten (z.B. Siihnetod Jesu und Bezug darauf
in der Liturgie; exklusive Bindung des Heils an Christus mit Folgen fiir Mission
tiberhaupt und gegeniiber Juden und Muslimen im Besonderen).

Der Grunddissens liegt darin, ob man vom Unterschied her denkt oder ob
man das Programm einer totalen Integration und Nivellierung des Verschiede-
nen vertritt. Im Bezug auf die homosexuellen Praktiken und andere Siinden geht
es erstens um die Unterscheidung von Person und Werk. Die Liebe Gottes be-
zieht sich stets auf die Menschen als Personen (z.B. Joh. 3,16: hier auch Forde-

*  Dieser Artikel erschien auch in , Erneuerung und Abwehr* 38.2003/1, S. 7-16.

1 SozB. wurde dies im November und Dezember 2002 in den Landeskirchen von Berlin-Bran-
denburg, der Pfalz und Hessen-Nassau beschlossen, davor bereits in Nordelbien und im Rhein-
land. In weiteren Landeskirchen ist ein vergleichbares Votum zu erwarten. Eindeutig ableh-
nend haben sich bisher nur die Landeskirchen in Wiirttemberg und in Westfalen geiiuBert. In
Bayern und in Hannover gibt es KompromiBregelungen, die eine eigene gottesdienstliche
Handlung ablehnen und den rituellen Abstand zu einer Trauung heterosexueller Paare betonen.
Eine Aufwertung homosexueller Praktiken findet allerdings auch hier statt. In den USA ist ein
entsprechender BeschluB in der liberalen presbyterianischen Kirche gefaBt worden. In anderen
protestantischen ,,Mainline“-Kirchen gibt es heftige Kontroversen zu diesem Thema.
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rung des Glaubens; Lk. 7,47-49; Joh. 8,7 neben 8,11). Nirgendwo aber wird die
Siinde selbst akzeptiert und anerkannt. Im Gegenteil wird in den Lasterkatalo-
gen angekiindigt, daB diejenigen, die unbufifertig an bestimmten Taten festhal-
ten, nicht in das Reich Gottes kommen werden (1.Kor. 5,11; Gal. 5,19-21; Eph.
5,5). Nicht die Siinde, wohl aber der Siinder soll gerechtfertigt werden (vgl.
Rom. 5,8-10). Wird der Unterschied zwischen Person und Werk aufgehoben, so
kann entweder die Person mit dem Werk verdammt und bekédmpft werden. Das
wire dann der Fall, wenn man nicht auf Uberwindung der Homosexualitit und
BuBe, sondern auf physische Ausrottung der homosexuell Lebenden ausgerich-
tet wire. Oder — und das ist in den neueren kirchlichen Beschliissen der Fall —
man liebt das Werk mit der Person. Hier wird der Person die Wahrheit iiber ihr
Werk vorenthalten und sie gerade unter das Gericht Gottes gefiihrt, da das Ge-
setz als MaRstab des Gerichtes Gottes unveranderlich ist.

Im Verhiltnis der Normen und des tatsdchlichen Tuns geht es zweitens um
eine Unterscheidung bzw. um die Frage, von welcher Seite man ausgeht. Ent-
weder treten die Normen, vor allem die zehn Gebote, dem Tun des Menschen
gegeniiber, beanspruchen, korrigieren, iiberfiihren es. Oder das jeweilige Tun,
das von der Mehrheit Praktizierte und von den Medien Favorisierte wird selbst
zur Norm. Es kommt dann zu einer Normativitiit des Faktischen. Der christliche
Ansatz ist ein Wertkonservativismus, da von der Verantwortung vor dem Gericht
Gottes und klaren inhaltlichen MaBstiben fiir dieses ausgegangen wird (2.Kor.
5,10; Rom. 2,1ff; Offb. 20,12). Im linksliberalen Ansatz geht es um einen Struk-
turkonservativismus: jede Verédnderung oder Infragestellung des konstatierbaren
Tuns wird abgelehnt, die Normen aber fiir variabel gehalten. Die Normen sol-
len den ,,gednderten Verhiltnissen® angepaBit werden, das Tun der Menschen be-
statigen.

Drittens ist es die Frage, ob zwischen der Heiligen Schrift als Erkenntnis-
grundlage und der Tradition unterschieden wird2. Die Tradition begegnet im Zu-
sammenhang der neueren kirchlichen Auseinandersetzungen weniger in der
Form des kirchlichen Lehramtes von Bischéfen und Papst. Vielmehr ist das mo-
derne Lehramt dasjenige der Sozialwissenschaften, der demoskopisch ermittel-
ten offentlichen Meinung oder des Geltungsanspruches gesellschaftlicher Inter-
essengruppen und Stromungen. Oft wird von einer ,,Vielstimmigkeit* und ,,Wi-
derspriichlichkeit* der Heiligen Schrift gesprochen, wodurch es sich verbiete, die
Bibel zum alleinigen Ausgangspunkt zu machen. Es wird ein bestimmtes Gottes-
und Jesusbild, das auf einer reduktiven Sicht beruht (vor allem im Sinne eines
Liebesprinzips, das die Liebe als Wahrheit an die Stelle der Liebe zur Wahrheit
setzt und die Heiligkeit und Gerechtigkeit Gottes an den Rand driingt), als ,,Ge-

2 Es geht hier darum, Lehren rein menschlicher Art nicht der Bibel gleichzusetzen und nicht zur
Grundlage fiir die Unterscheidung zwischen dem Wahren und Falschen zu machen. Vgl. Augs-
burgisches Bekenntnis, Art. 7 (im Bezug auf die Einheit der Kirche): ,,Und es ist nicht not-
wendig zur wahren Einigkeit der christlichen Kirche, daf allenthalben gleichformige Zeremo-
nien, von den Menschen eingesetzt [lat.: traditiones humanae], gehalten werden® (sprachlich
modernisiert; Die Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche. — 10. Aufl. — Got-
tingen 1986, S. 61).
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samtzeugnis® der Schrift gegen die einzelnen biblischen Texte ausgespielt. Die
Verhiltnisse der eigenen Zeit werden verabsolutiert und die damit nicht iiberein-
stimmenden biblischen Inhalte als ,,zeitbedingt* relativiert. Dabei wird vernach-
lissigt, dali die Bibel trotz ihrer geschichtlichen Entstehung einen zeitlosen An-
spruch erhebt, da sie das Wort des Schopfers der Zeit ist (Offb. 22,18f; 2. Tim.
3,16f; Joh. 1,1-18: Fleisch gewordenes Wort Gottes mit Bezug auf Christus und
die Bibel). Gegen die These von der ,,Zeitbedingtheit“ ist zu sagen, daB die Zeit
durch die Ewigkeit bestimmt wird, nicht umgekehrt. AuBerdem waren homose-
xuelle Praktiken in der Antike, sowohl bei den Kanaaniern als auch insbesonde-
re bei den Griechen und Romern, viel weiter verbreitet als heute, vor allem in der
Weise der Bisexualitit. Die biblischen Aussagen dazu sind zeitbedingt in dem
Sinne, daf sie sich gesellschaftskritisch damit auseinandersetzen, aber nicht in
dem Sinne, daf} sie die in der Umgebung iiblichen Auffassungen iibernehmen. In
der Argumentation der Befiirworter von Segenshandlungen fiir homosexuelle
Verbindungen werden die Bibel und die Sozialwissenschaften nebeneinander-
gestellt und behauptet, dal ,die” Sozialwissenschaften erstens iiber einheitliche
Erkenntnisse verfiigten und zweitens diese Einsichten neuer, in biblischer Zeit so
noch nicht vorhanden gewesen seien. Dagegen ist zu sagen, daB nicht nur die Bi-
bel, sondern auch die sozialwissenschaftlichen Publikationen sehr selektiv zur
Kenntnis genommen werden3. AuBerdem wollen die Sozialwissenschaften nur
deskriptiv, nicht praskriptiv wirken, d. h. das tatsichliche Verhalten der Men-
schen analysieren, aber nicht die Frage stellen, ob dieses Verhalten richtig oder
falsch ist. Erst die Theologen ziehen den SchluB3, daf das faktische Verhalten auf
einer vorgegebenen Anlage beruhe und daher nicht zu vermeiden sei4.

3 Beispiele fiir kritische sozialwissenschaftliche Stellungnahmen zur Homosexualitiit sind die-
se: Schaeffer; Kim W. u. a.: ,Religiously-motivated sexual orientation change: a follow-up stu-
dy*. — In: Journal of psychology and theology. — 27. 1999, 4. — S. 329-337; ders. u.a.: ,,Reli-
giously-motivated sexual orientation change®. — In: Journal of psychology and Christianity. —
19. 2000, 1. - S. 61-70; Aardweg, Gerard J. van den: On the origins and treatment of homo-
sexuality: a psychoanalyt. reinterpretation. — New York 1986; ders.: Das Drama des gewohn-
lichen Homosexuellen: Analyse und Therapie. — Neuhausen-Stuttgart 1985; Cohen, Richard
A.: Coming out straight: understanding and healing homosexuality. — Winchester, VA 2000 [dt.
Ubersetzung: ders.: Ein anderes Coming out, GieBen / Basel 2001]; Consiglio, William: ,Do-
ing therapy in an alien culture with Christians overcoming homosexuality. — In: Journal of
pastoral counselling. — 28. 1993, S. 66-75; Harvey, John E.: , Homosexuality: challenges for
change and reorientation®. — In: Journal of pastoral counselling. — 28. 1993, S. 1-111; Nico-
lost, Joseph: Homosexualitit muB kein Schicksal sein: Gespréchsprotokolle einer alternativen
Therapie. — Neukirchen-Vluyn 1995; ders.: ,A developmental model for effective treatment of
male homosexuality: implications for pastoral counseling®. — In: American journal of pastoral
counselling. — 3. 2001, 3 /4. - §. 87-99; Rosik, Christopher H.: ,,Conversion therapy revisited:
parameters and rationale for ethical care*. — In: Journal of pastoral care. — 55. 2001, 1. —S. 47-
67, Satinover, Jeffrey B.: ,Hope for healing homosexuality*. — In: Regeneration quarterly. — 1.
1995, S. 24-29; Socarides, Charles W.: Homosexuality: psychoanalytic therapy. Northvale, NJ
1989; ders.: Homosexuality. — New York 1978; Werner, Roland (Hrsg.): Homosexualitit und
Seelsorge. —Moers 1993; Yarhouse, Mark A.: , Group therapies for homosexuals seeking chan-
ge*. — In: Journal of psychology and theology. — 26. 1998, S. 247-259.

4 Die These, daB es sich bei der Homosexualitiit um eine von Gott eingesetzte Schopfungsvari-
ante handele, ist nicht neu, sondern bereits bei Platon zu finden (Symposion [Gastmahl], 191d-
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Viertens hiingt damit zusammen die Unterscheidung zwischen Gott und
Mensch. Der Mensch ist als Geschopf in ein Gegeniiber zu Gott hineingestellt.
Als Siinder ist er total auf das Vergebungswort Gottes angewiesen. Im ersten
Gebot wird unterschieden zwischen Gott und den Gotzen. Entweder man folgt
Gott, der sich selbst offenbart, den Menschen anspricht und beansprucht als
Ebenbild Gottes. Oder der Mensch schafft sich selbst Gotter, die ihm gleich
sind, als Projektionen, Idealisierungen, Bestitigungen seiner eigenen Wiinsche,
Sehnsiichte, Angste. Geht man von Gott aus, der jeden einzelnen Menschen ge-
schaffen hat, liebt, beansprucht, so ist der Einzelne dem Verfiigungsrecht der an-
deren Menschen entzogen, absolut schiitzenswert in seinem Dasein. Die Unter-
scheidung zwischen Gott und Mensch fiihrt zur Unterscheidung zwischen
Mensch und Mensch. Der Mensch ist frei von den Erlésungs- und Herrschafts-
anspriichen seiner selbst und anderer Menschen. Dies gilt fiir alle Menschen,
weil alle als Geschopfe Gottes wahrgenommen werden. Geht man dagegen vom
Menschen aus, macht sich der Mensch selbst zur letzten Instanz, iibernimmt die
Position Gottes (bereits bei Protagoras: der Mensch ist das Mal aller Dinge). Es
gibt kein kritisches Gegeniiber, aber auch keine helfende und erlésende Instanz
auBerhalb des Menschen. Da der Mensch mit seinem gegenwirtigen Zustand
und dem Bdsen in der Welt nicht zufrieden sein kann, wird ein bestimmtes Ide-
albild des Menschen, sozusagen ein Programm Mensch entworfen, dem alle
nachzueifern haben, um Erlésung zu bewirken. An die Stelle des schiitzenswer-
ten Daseins tritt ein bestimmtes Sosein, ein Dasein plus X, das erreicht sein
muB, um von wirklichem Menschsein zu sprechen. Dieses X kann unterschied-
lich gefiillt werden. Jedenfalls sind es innerweltliche Bezugspunkte wie die ma-
terielle Situation oder ein bestimmtes Maf an Lebensqualitit, die als Heilsbrin-
ger fiir das irdische Leben betrachtet werden. Wer dieses X grundsiitzlich nicht
erfiillen kann (z.B. Behinderte, Kranke, Alte), wer andere in ihrem Wohlbefin-
den beeintrichtigt (z. B. ungewollt gezeugte Ungeborene) oder wer eine Anglei-
chung in der Verfiigung iiber das X hemmt (z. B. Klassenfeinde), der mu8 als le-
bensunwertes Leben oder gefihrliches Element aus dem Weg gerdumt werden.
Der Mensch zihlt als Gattung, als Kollektiv; die Erlosung bezieht sich auf die-
se universale GriRe. Der Einzelne hat sich fiir das Vorankommen des Kollektivs
einzusetzen, fiir die Angleichung der Lebensumstinde. Die Menschheit wird
mit dem Kollektiv gleichgesetzt (z.B. Arbeiterklasse, arische Rasse). Bestimm-
te Feindbilder als Vertreter des bestehenden Bosen sind unvermeidlich; ihre Re-
prisentanten sind nicht als Menschen im eigentlichen Sinne zu betrachten (z.B.
Kapitalisten; Juden). Geht der biblische Ansatz von der Schopfung, von Gott
aus und steht damit die Freiheit als universale Grofe (ohne partikulare Zuord-
nungen an bestimmte gesellschaftliche Gruppen) im Vordergrund, so ist fiir den

193d). Dies zeigt, daB das zeitgeschichtliche Schema (das zeitlich spiter vertretene ist not-
wendigerweise das richtigere) ins Leere fiihrt. Im geistesgeschichtlichen Bereich ist gerade
kein Gedankenfortschritt festzustellen, vielmehr eine bleibende Konkurrenz der in immer neu-
en Varianten vorgetragenen, aber im Kern identischen Losungsansiitze fiir die Grundprobleme
der Menschheit.
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sozialistischen bzw. kollektivistischen Ansatz (auch Nationalsozialismus) die
Gleichheit die Norm, die allerdings immer in der Zukunft und daher anzustre-
ben bleibt. In der demokratischen Form wird auf unmittelbare ZwangsmaBnah-
men verzichtet (freie Gleichheit bei Sozialdemokratie); die Medien (Zensurmit-
tel der ,political correctness®) geniigen als Machtinstrument zur Ausgrenzung
des Gegners.

Das angesprochene Konzept des Kollektivismus liegt den totalitiren Ideolo-
gien des 20. Jahrhunderts zugrunde und ist eine Zuspitzung der Grundentschei-
dungen der sogenannten Moderne. Hier wird dem Menschen mit der Vernunft,
einem an sich guten Willen und gutem Wesenskern unendlich viel zugetraut.
Die Erlosung geschieht iiber Erziehung, iiber Strukturreform, iiber die Umset-
zung von Visionen und Utopien. Ein totaler personlicher Einsatz wird gefordert,
um zum Erreichen des innerweltlichen Heilszieles beizutragen. Der biirgerliche
Liberalismus des 19. Jahrhunderts, der bei der moralischen Héherentwicklung
des Individuums ansetzt, allerdings die Normen als von der Vernunft gesetzt und
variabel betrachtet, kann sich in der asketischen Grundhaltung mit der soziali-
stischen Philosophie treffen. Im klassischen sozialistischen Ansatz wird dem
Einzelnen eine totale Opferbereitschaft abverlangt (vgl. Erfiillung der Fiinfjah-
respline, Verzicht auf Urlaub, anfangs hohe Arbeitsbelastung in der Sowjetu-
nion und in der DDR, Sterben im Krieg gegen den ,Imperialismus*). Ein ab-
weichendes oder ungeregeltes Sexualverhalten (homosexuelle Praxis; Partner-
wechsel; Pornographie; Prostitution) wurde meistens ebenso als Ausgeburt
westlich-bourgeoiser Dekadenz abgelehnt wie Discotheken oder FKK-Strinde.

In der sogenannten Postmoderne, die durch den Zusammenbruch der mei-
sten sozialistischen Staaten am Ende der 1980er Jahre einen Schub erhielt, wird
erkannt, dafl Ideologien hiufig auf Illusionen beruhen und ihre Heilsverspre-
chen nicht einhalten kénnen. Das Festhalten an universalen Wahrheits- und Ab-
solutheitsanspriichen wird fiir die Konflikte zwischen den Menschen verant-
wortlich gemacht. Was jemand als wahr und notwendig betrachtet, ist fiir ihn
personlich wahr und notwendig, nicht aber fiir die Allgemeinheit. Dieses Den-
ken verzichtet auf einen Gottesbezug, stellt das Individuum in den Vordergrund,
allerdings ohne Bindung und Verantwortung. Der Grundsatz ist sozusagen ein
»Du sollst, was du willst“. Es geht um einen Individualismus und konsequenten
Pluralismus.

Die Studentenbewegung von 1968, die die meisten Schliisselpositionen in
der Politik, in der evangelischen Kirche, in den Schulen und Hochschulen iiber-
nommen hat, hat von Anfang an nicht den klassischen Sozialismus in authenti-
scher Weise vertreten. Vielmehr wurde der marxistische Ansatz in der Wirt-
schaftspolitik mit einem linksliberal-hedonistischen Ansatzs in der Gesell-

5  Hedonismus meint die konsequente Orientierung an der Lust, am SpaB (griech. hedon@: Lust).
Der Liberalismus macht die Freiheit des Einzelnen zum Ausgangspunkt. Der Linkslibera-
lismus betont dabei besonders stark die Bindungslosigkeit, die Anspriiche auf Rechte und die
Ablehnung von Pflichten. Demgegentiber kénnen rechtsliberale Ansitze gerade um des Er-
halts der Freiheit willen Einschrankungen derselben fordern, wenn die Freiheit anderer ge-
fihrdet ist (etwa durch Kriminalitit).
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schaftspolitik verkniipft. Unter Berufung auf Sigmund Freud und Herbert Mar-
cuse wurde eine Sexualisierung der Gesellschaft betrieben, die Sexualitit als
Heilsweg propagiert. Der Zusammenbruch der Ostblock-Staaten hat die marxi-
stische Wirtschaftspolitik fragwiirdig gemacht. Der Wegfall des Ost-West-
Gegensatzes fiihrte zu einem Relevanzverlust des Pazifismus. Diese dufieren
Umstinde und die theoretischen Einsichten der postmodernen Philosophie sind
dafiir verantwortlich, daB sich die Vertreter der Studentenbewegung seit den
1990er Jahren auf die Durchsetzung der linksliberalen Ideologiesegmente kon-
zentrieren. Letztlich geht es um eine Umformung des klassischen Sozialismus
unter den Vorzeichen der Postmoderne. Das Gleichheitsdenken fiihrt nicht mehr
zu einem Kollektivismus, sondern zu einer Gleichordnung, Austauschbarkeit,
Beliebigkeit aller nur denkbaren individuellen Lebensentwiirfe. Es handelt sich
sozusagen um einen individualistischen Sozialismus, um eine radikale Multiop-
tionalitit. Die Unterscheidung zwischen Wahrem oder schon nur Lebensdienli-
chem und daher zu Forderndem und Falschem bzw. weniger Dienlichem wird
abgelehnt. So ist die Privilegierung der Ehe, wie sie verfassungsrechtlich ver-
ankert ist, seit jeher ein Stein des Anstofes fiir die Studentenbewegung. Sie gilt
mit ihrem Abheben auf Verbindlichkeit, Verantwortung, Schutz als Gegenbild
zu einer Orientierung am Augenblick, am individuellen Nutzen und an der Lust
in ihrem Wechselspiel. Da aus verfassungsrechtlichen Griinden der Schutz der
Ehe nicht unmittelbar aufgehoben werden kann, soll er durch eine Gleichord-
nung mit allen anderen Lebensformen relativiert werden. Wenn alle Lebensent-
wiirfe und Verhaltensweisen privilegiert sind und gefordert werden, wird eine
Orientierungsfunktion, ein Leitbildcharakter einer einzelnen Form vermieden.
Die Gleichordnung eheihnlicher (wilde Ehe) und homosexueller Verbindungen
mit der heterosexuellen Ehe bedeutet in der Konsequenz dann sogar eine Be-
nachteiligung der Ehe. Die Gleichordnung bezieht sich nur auf die Rechte, nicht
auf die Pflichten (vgl. Vorbehaltprinzip bei den wilden Ehen). Mit den homose-
xuellen Verbindungen werden Bezichungen privilegiert, die grundsitzlich keine
reproduktive und erzieherische Funktion fiir die Gesellschaft iibernehmen kon-
nen, wihrend die heterosexuelle Ehe mit ihrer Ausrichtung auf Kinder trotz ih-
res hoheren Einsatzes kein hoheres MaB vor allem an ideeller, z. T. auch finan-
zieller Forderung erhilt. Die Segnung homosexueller Verbindungen durch die
Kirche zielt darauf ab, die moralische Autoritit der Kirche zur Aufwertung ho-
mosexueller Praktiken zu instrumentalisieren, auch wenn ein tatsichlicher Be-
darf nach solchen Segenshandlungen kaum festzustellen ist. Es geht darum,
mogliche Kritiker durch Vereinnahmung zum Schweigen zu bringen. Das Inte-
grationsdenken, die Gleichheitsideologie will mit allen anderen Unterscheidun-
gen auch diejenige zwischen Staat und Kirche beseitigen. Die Kirche soll zum
Erfiillungsgehilfen des Staates gemacht und ihrer gesellschaftskritischen Funk-
tion beraubt werden, zumindest seitdem die Gesellschaft in der gewiinschten
Weise umgeformt und die eigenen Leute in die Regierung gebracht wurden.
Die Postmoderne tritt zwar mit dem Anspruch an, den totalitiren Absolut-
heitsanspriichen und den Methoden zu deren Umsetzung den Kampf anzusagen.
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Aber fiir die Behauptung, dal} es keine universalen Wahrheiten, keine allgemein
verbindlichen Normen und Werte, keine Absolutheitsanspriiche gibt, wird ein
Absolutheitsanspruch erhoben. Alles ist beliebig, nur die Beliebigkeit nicht.
Man darf alles vertreten, nur fiir das Vertretene keinen iiber das eigene Bewul3t-
sein, Denken und Handeln hinausgehenden Geltungsanspruch erheben. Wer dies
aber doch tut, gilt als Gefahr fiir das gesellschaftliche Zusammenleben. Die
Gleichheit wird nicht mehr von der Konformitit gegeniiber einer positiven Vi-
sion her gefiillt, sondern negativ als kollektiver Verzicht auf Leitbilder, Visio-
nen, Normen, Wahrheiten. Feindbilder sind nun nicht mehr die Klassenfeinde,
einzelne Staaten, Volker oder Rassen, sondern die ,,Fundamentalisten®*. Gemeint
sind damit alle, die nach Grundlagen im Wechsel der Zeiten und Stromungen,
nach Identitit und Orientierung fragen, die tiberhaupt nur die Frage nach der
Wahrheit stellen. Die Postmoderne mit ihrer verordneten Beliebigkeit behiilt
den totalitiren Zug der Ideologien der Moderne darin bei, dal} sie diese neuen
Feinde mit allen ihr zur Verfiigung stehenden Mitteln bekiimpft. Dies kann im
staatlichen Bereich etwa zu Geféngnisstrafen fiir kritische AuBerungen zur Ho-
mosexualitit fiihren6. Im kirchlichen Bereich ist zumindest das Ende der Kar-
riere, u. U. auch der Verlust des Arbeitsplatzes die Folge eines Widerstandskur-
ses gegen die Beliebigkeitsdoktrin.

Am Ende liquidieren aber die Vertreter des postmodernen Sozialismus in
Staat und Kirche nicht nur ihre Gegner, sondern auch sich selbst. Wenn alles
gleich giiltig ist, dann ist alles gleichgiiltig. Eine leitbildlose Gesellschaft wird
langweilig, orientierungslos, wirkt demotivierend. Die Botschaft der Kirche
wird belanglos, weil austauschbar und ununterscheidbar von dem, was der
Mensch sich ohnehin schon immer selber sagen kann und faktisch tut. Ein Han-
deln des Staates, das auf die Bestétigung des ohnehin und auch ohne ihn Ab-
laufenden abzielt, wird iiberfliissig?.

Demgegeniiber sollte sich die Kirche darauf zuriickbesinnen, daf sie sich
auf den Skandal des Kreuzes Christi (1.Kor. 1,18) und das véllig singulire und
unaustauschbare Ereignis der Auferstehung Christi (1.Kor. 15,3-5.20) griindet.
Christsein ist Leben vom Unterschied her und daher nicht ein beliebiges Irgend-
wie und Irgendwas!

6 So wurde in Schweden im Jahr 2002 ein sogenanntes Antidiskriminierungsgesetz beschlossen,
dem gemil die Kritik an Homosexualitidt mit Freiheitsstrafen bis zu vier Jahren bedroht wird
(Idea-Spektrum 2002 / 23, 5.6.2002, S. 16). Dies zeigt im iibrigen, da trotz des Gleichheits-
denkens — dhnlich wie im klassischen Sozialismus — bestimmte Minderheiten (hier: homose-
xuell lebende Menschen) fiir gleicher, d.h. fiir wichtiger und férderungswiirdiger gehalten
werden als andere (hier: Christen und andere religits argumentierende Menschen).

7 Zur Postmoderne und ihrem fragwiirdigen Toleranzbegriff vgl.: Hempelmann, Heinzpeter:
Wahrheit ohne Toleranz — Toleranz ohne Wahrheit: Chancen und Grenzen des Dialogs mit An-
dersgliubigen. — Wuppertal / Ziirich 1995; Herrmann, Christian: ,,Toleranz als Kampfbegriff:
Uberlegungen zum theologischen Sinn und MiBbrauch des Toleranzbegriffs®. — In. Jahrbuch
fiir evangelikale Theologie. — 14. 2000, S. 76-112.
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Prof. Dr. Johannes&ﬁrsching 1929-2004

Ulrich Wickert:
Nachruf

Am 13. Mirz 2004 verstarb in Berlin-Zehlendorf Professor Dr. Johannes
Wirsching. Der am 20. November 1929 im ostpreuBischen Gumbinnen
geborene Theologe war iiber lange Jahre Professor fiir Systematische Theo-
logie zunichst an der Kirchlichen Hochschule Zehlendorf, spater an der
Humboldt-Universitit Berlin. Im Jahr 2001 wurde er fiir seine Aufsatzbén-
de ,,Glaube im Widerstreit"* von der Selbstéindigen Evangelisch-Lutherischen
Kirche mit dem Hermann-Sasse-Preis geehrt. Der Zeitschrift , Lutherische
Beitrige fiihlte er sich in mancherlei Hinsicht verbunden. Wir danken Herrn
Professor Dr. Ulrich Wickert fiir die freundlich erteilte Abdruckerlaubnis
seines Riickblickes, den er als Freund und Kollege des Heimgegangenen
verfaft hat. AW.

&% (62
# 52 Ansprache anléBlich des Trauergottesdienstes
fiir Prof. Dr. Johannes Wirsching am 22. Marz 2004

in der Evangelischen Kirche Berlin-Nikolassee

Sehr verehrte, liebe Frau Wirsching; verehrte Angehorige unseres verstor-
benen Freundes; liebe Trauergemeinde!

Als ein Kollege und Freund von Johannes Wirsching bin ich gebeten wor-
den, aus der Erinnerung an gemeinsam verbrachte Jahre einige personliche
Worte zu sagen. Ich tue das sehr gern in der Beschrankung auf den winzigen
Ausschnitt, innerhalb dessen ich den Verstorbenen habe erleben diirfen. Eine
umfassende Wiirdigung seiner Person und seines Werkes kann hier nicht ge-
schehen.

Zum Sommersemester des Jahres 1973 hatten vier Professoren an die
Kirchliche Hochschule Berlin einen Ruf empfangen, darunter wir beide. Es
dauerte eine ganze Weile, bis wir uns niher kamen, obwohl eine lange Erfah-
rung mit baden-wiirttembergischen Hochschulen uns beiden gemeinsam war.
Johannes Wirsching 6ffnete sich nicht leicht; und das war nicht allein seine We-
sensart. Seine ostpreuBische Herkunft und die bleibenden Eindriicke von Krieg
und von Flucht aus der ihn prigenden Heimat, in frither Jugend erfahren: Es
war bewegend, wie er das als eine Last immer mit sich fiihrte, und wie es dazu
beitrug, daB er in einer zuwartenden Distanz zu jedwedem Geschehen am lieb-
sten in sich eingekehrt blieb. Doch wenn einmal sein Blick auf einen Menschen
traf, bei welchem er Nihe spiirte: Da ging er langsam aus sich hervor; und da
blieb er treu; ein Freund.

Es war eine nicht im strikten Sinn konservative, aber im ganzen bewahren-
de Grundgesinnung, die uns beide in der Uberzeugung verband, daf es in The-
ologie und Kirche jedenfalls darum gehen miisse, im Blick auf das iibergrei-
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fend Ganze der Christentumsgeschichte authentisch Gewesenes, wie verwan-
delt inzwischen auch immer, in Pflege zu nehmen. Kein Wunder also, daf Jo-
hannes Wirsching als systematischer Theologe die altkirchliche Grundlegung
kirchlicher Dogmatik in sein Denken aufnahm, insbesondere bei seinem immer
wiederkehrenden Hauptthema, der Christologie; und daf3 er von dort aus gern
mit dem Patristiker zusammenwirkte. Deshalb wurde ich etwa in sein Kolleg
gebeten, um tiber Augustinus zu sprechen, und mehrfach haben wir gemeinsam
Seminare gehalten; so zum Beispiel iiber ein wichtiges Dokument des Zweiten
Vatikanischen Konzils, wo er, nun ganz bei seinem Luthertum und um ékume-
nisches Wohlverhalten unbekiimmert, das zwischen den Konfessionen nach
wie vor kontroverse Denken ans Licht hob; wihrend es mir oblag, die von den
Konzilsviitern reichlich herangezogenen Kirchenviter aus der Umklammerung
durch eine konfessionell verfremdende Interpretation zu 16sen. Die Alte Kirche
ist fiir uns ein gemeinsames Thema geblieben, und zuletzt noch beschiiftigte
ihn Augustin in seiner Beziehung zu den Griechen; wobei wir uns darin einig
waren, daf die sogenannte Hellenisierung des Christentums ganz anders zu be-
urteilen ist, als sich das seit Adolf von Harnack im protestantischen BewuBtsein
festgesetzt hat; niamlich unter der Bedingung einer verwandelnden Neuorien-
tierung auf Christus hin als weithin legitime Integration eines authentischen
vorchristlichen Transzendenzbezugs in das Denken aus Glauben. Die von Jo-
hannes Wirsching aufgeworfene Frage, ob der mit dem altkirchlichen Dogma
gleichzeitig entstehende neutestamentliche Kanon eine wohlverstandene Rela-
tivierung der kirchlichen Lehre durch Gottes Wort impliziere, ist bis zuletzt
zwischen uns ein strittiger Punkt gewesen. Gar zu gern hiitte er daraus noch ein
Buch werden lassen.

Bewunderungswiirdig war seine Fahigkeit, mit Gedankenschirfe und vor
allem auch in pddagogischer Absicht klare Aufrisse der von ihm gehaltenen
Kollegs und geplanten Seminare zu liefern, und seine Formulierungen, auch in
seinen Gutachten, waren brillant. Durch seine Veroffentlichungen hat er stark
gewirkt. In den 70er Jahren war ich Mitglied einer nach Bukarest entsandten
theologischen Delegation; wir trafen auch mit einer Gruppe evangelischer Pfar-
rer aus Siebenbiirgen zusammen. Wie, sagten sie, Sie kommen aus Berlin?
Dann kennen Sie Johannes Wirsching: Sein Buch ,Lernziel Glaube* lesen wir
wie einen Katechismus!

Johannes Wirsching war nicht nur ein scharf denkender Theologe; er war
reich gebildet. Seine noch immer im Wachsen begriffene umfangreiche Biblio-
thek besal er nicht nur, er erwarb sich daraus eine Belesenheit, die in Erstau-
nen setzte. Es mochte ein Thema angeschnitten werden aus Geschichte, Litera-
tur und Kunst und woher auch immer: Er setzte zu einem Lehrvortrag an, und
es konnte passieren, dal man in hduslichem Kreis wohl anderthalb Stunden
lang zu seinen Fiilen safl und beim Abschied wuBte: Heute haben wir wieder
viel gelernt! Was er dann vortrug, war nicht bloBe Polymathie, so wenig ande-
rerseits ein System daraus wurde. Es war ein eigenartiges Suchen in ihm, mit
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dem, was sich wissen lie3, immer noch weiter zu kommen, aber eigentlich doch
nicht, um die Quantitéit zu mehren, und auch nicht allein, um sich in vieler Hin-
sicht kompetent zu fithlen. Er wollte tiber das alles hinaus, dahinter gab es noch
etwas; eigentlich war es stets, iiber seinen schon so umfassenden Horizont hin-
weg, ein transzendierender Akt des Erkennens.

Und damit scheint mir zusammenzuhingen, dal er so viel Gegensitzliches
ertrug, das doch scheinbar einander ausschliefen muBte. In der von ihm heraus-
gegebenen Reihe von Monographien steht beispielsweise ein an die radikale
Pauluskritik der Niederlander angelehntes Buch neben einem Johanneskom-
mentar, der sich um historisch-kritische Exegese nicht schert, vielmehr, wie der
Herausgeber begeistert feststellen konnte, eine Affinitdt zu mittelalterlicher
Mystik zeigt. Wie reimt sich das? Es soll nichts verloren gehen, das auf seine
Weise verniinftig gesagt ist: Das war eine der Maximen von Johannes Wir-
sching, aber eben: Das wies in seiner nicht zu harmonisierenden Gegensiltz-
lichkeit iiber sich hinaus auf ein anderes, das man vielleicht noch gar nicht ken-
nen konnte. Und mir schien, auch in der produktiven Unruhe, die den Freund in
der letzten Zeit, ja noch kurz vor seinem Tod beherrschte, da wurde am Zustand
der Kirche ernstlich Kritik geiibt; eine Abgrenzung gegen den Islam muBte ge-
leistet sein; eine Novelle wurde verfaBt, auf deren Erscheinen der Sterbens-
kranke sehnlich gewartet hat; ein Band Lebenserinnerungen war unter den Han-
den, und im Hintergrund immer noch die Arbeit am apostolischen Glaubensbe-
kenntnis. Auch in dieser produktiven Unruhe schien sich mir eine Ahnung da-
von zu verbergen, daB man vieles ergreifen mufl, um auf Umwegen endlich an
Eines zu riihren, an jenes Eine vielleicht, das Johannes Wirsching bei Plotin
feinfiihlig aufspiiren konnte. DaB sich sein, wenn es darauf ankam, am Plato-
nismus orientierter Aufblick zur Transzendenz mit dem Kreuz Jesu Christi und
mit der Vergebung der Siinden vertrug, ja durch die Versohnung mit Gott erst ei-
gentlich ermdglicht wurde, das war ihm gewif; und auch das war augustinisch.

Im Jahr 2001, als ihm von der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kir-
che fiir seine drei ersten Aufsatzbiinde der Hermann-Sasse-Preis verliehen
wurde, hielt Johannes Wirsching einen Vortrag unter dem Titel: ,,So ihr nicht
werdet wie die Kinder ... Der spielende Mensch und der Mensch des Evange-
liums.* Das Spiel faBte der Geehrte als ,.Fingerzeig aus einer anderen, einer
neuen Welt“, als ,,Boten der Transzendenz, hinausweisend iiber sich selbst in
ein neues, nur geahntes Dasein. Das echte Spiel vermittelt Selbstvergessen-
heit, die Gegensitze losen sich auf, und das ganz Andere, das sich durch die
schwerelose Freude im Spiel bekundet, 1i8t eine ,,Ortsenthobenheit® erfahren,
die, ,kaum zu begreifen, unser Sein zum Tode auBier Kraft zu setzen™ scheint.
Das sind Gedanken von ihm, der dann in seinem Sterben doch so bitter zu lei-
den hatte. Aber gerade deswegen: Wir werden durch ihn selbst, durch sein ei-
genes Denken an jene Schwelle gefiihrt, an welcher Angelus Silesius den Zwei-
zeiler schrieb: ,Ich glaube keinen Tod. Sterb’ ich gleich alle Stunden, so hab
ich jedesmal ein besser Leben funden.*



1672,

Armin Wenz:

Weg und Bedeutung der altkirchlichen
Christologie nach Johannes Wirsching

Eig]e/itung

..\Wo Christus gegenwiirtig ist, hort das neutralistische Spiel der Meinungen
auf ... Den Christen erkennt man an seinen christologischen Behauptungen, die
gewisser und fester sind als selbst das Leben und alle Erfahrung.*! —

..Der Glaube ... habe, so heifit es vielfach, sein kirchlich-dogmatisches Sta-
dium hinter sich und sei nunmehr ... in sein ethisch-allgemeines Zeitalter ein-
getreten. Heute iibernehmen Christen die Freiheit des sich selber konstituieren-
den modernen Menschen als ihre eigene christliche Aufklarung und vollziehen
damit, wie sie meinen, den filligen Uberschritt zur weltlichen Stufe ihres Glau-
bens. Fortan soll sich christlicher Glaube als allgemein einsichtige, universal
ausgreifende Humanpraxis verstehen und vollziehen lassen. "

Diese zwei Zitate des kiirzlich verstorbenen Berliner Dogmatikers Johannes
Wirsching markieren auf den ersten Blick zwei Entwicklungsstufen des Chri-
stusglaubens. Mit dem ersten Zitat ist die ,,Christusanschauung* Martin Luthers
umrissen. Das zweite Zitat beschreibt die heute in der westlichen Christenheit
dominierende Variante des Christseins. Dafl es sich jedoch bei diesen Bestim-
mungen nicht um eine sachnotwendige Hoherentwicklung, sondern um unver-
einbare Gegensitze handelt, hat Wirsching immer wieder herausgearbeitet.
Freilich setzt er nirgends das traditionelle Christusdogma der neuzeitlich-christ-
lichen Humanpraxis einfach thetisch entgegen. Vielmehr vermag er es, in immer
neuen Anlidufen den biblischen Grund und den theologischen Reichtum des
Christusdogmas herauszuarbeiten und so zugleich die vermeintlich fortschrittli-
che Befreiung vom Dogma als zutiefst lebens- und christusfeindliche Verar-
mung des Glaubens zu entlarven. Hohepunkt der christologischen Arbeiten Wir-
schings ist sein in der Festschrift fiir den Patristiker Ulrich Wickert erschiene-
ner Aufsatz: ,Menschwerdung. Von der wahren Gestalt des Géttlichen.*3 Den

1 ,Den aller Welt Kreis nie beschlof ...“. Beobachtungen zu Martin Luthers Lobgesang auf die
Geburt Jesu Christi (GiW 1, S. 75). Die Abkiirzungen in den Anmerkungen beziehen sich
auf Wirschings Aufsatzbinde:

Glaube im Widerstreit. Ausgewihlte Aufsitze und Vortrdge, Band 1, Frankfurt am Main u.a.
1988 (= GiW 1);

Glaube im Widerstreit. Ausgewihlte Aufsiitze und Vortrige, Band 2, Frankfurt am Main u.a.
1993 (= GiW 2);

Glaube im Widerstreit. Ausgewahlte Aufsitze und Vortridge, Band 3, Frankfurt am Main u.a.
1999 (= GiW 3);

Lebendiges Dogma, Frankfurt am Main u.a. 2004 (= LD).

Johannes Wirsching, Gottesglaube im Widerstreit (GiW 1, S. 14).

In: Die Weltlichkeit des Glaubens in der Alten Kirche. Festschrift fiir Ulrich Wickert zum sieb-
zigsten Geburtstag, Berlin — New York 1997, S. 399-441. Seitenangaben beziehen sich im
folgenden auf diesen Text.
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Ausbau dieses Aufsatzes zu einer Monographie nach dem Vorbild des Klassi-
kers von Arnold Gilg* hatte Wirsching geplant, aber nicht mehr selbst vor sei-
nem Heimgang abschlieBen konnen. Um so mehr verdient dieser Aufsatz die
Aufmerksamkeit einer breiteren Offentlichkeit. Denn zum einen bietet dieser
Text einen einmaligen Zugang zum theologischen Gesamtwerk Johannes Wir-
schings; zum anderen wird hier das zentrale Thema christlicher Theologie an
seiner iiberaus wichtigen Ursprungsgeschichte aufgesucht.

1. Die neutestamentliche Grundlegung

,»Das theologische Denken der ersten Christen geht aus von der in Kreuz und
Auferweckung gipfelnden Daseinsgeschichte Jesu, nicht vom Glauben an den
Einen Gott oder von der Geisterfahrung. Das gilt auch fiir die urchristliche Mis-
sionsbotschaft. Auch sie ist Verkiindigung Jesu Christi, nicht zuerst monothei-
stische Belehrung iiber den Einen Gott und danach, auf dieser Grundlage, Ver-
kiindigung des ,Sohnes‘ Gottes und seiner rettenden Wiederkunft* (399). Von
Gott redet also das Neue Testament, so schirft Wirsching ein, niemals unter Ab-
sehen von der Gestalt Jesu Christi. Die zahlreichen Bekenntnisformeln im Neu-
en Testament reden durchweg von der géttlichen Sendung und Vollmacht Jesu,
so daB die .,Verkiindigung Jesu Christi den Vatergott von vorneherein einge-
schlossen hat (401). Nicht ein Gottesgedanke steht also am Anfang der christ-
lichen Theologie, ,sondern die Frage, was es denn um Jesus Christus sei
(402)s. Diese Frage erklingt in einem geschichtlichen Kontext, in dem der
Monotheismus vor dem Hintergrund des Alten Testaments und der griechischen
Metaphysik vorausgesetzt und nun christlich ,,im Sinne eines ,lebendigen” tri-
nitarischen Monotheismus* niher bestimmt werden kann (402). Dabei ist alles,
was sonst noch iiber Gott zu sagen ist, im Glauben an Jesus bereits enthalten: Er
ist der Schopfungsmittler und der Bringer des Geistes. ,Insofern ist Theologie
fiir die neutestamentlichen Gemeinden zuerst und zuletzt Christologie. Insofern
erscheint auch der Weg vom Neuen Testament zum Christusdogma der Alten
Kirche folgerichtig: Der christologische Streit der ersten Jahrhunderte kann als
rechtméfige Austragung dessen gelten, was in den neutestamentlichen Be-
kenntnissen zu Jesus Christus grundgelegt ist. Noch die Zweinaturen-Christolo-
gie will sachlich nichts anderes zum Ausdruck bringen als das christliche
Grundbekenntnis: Herr ist Jesus (R6m 10,9; 14,9; 1Kor 8,6; 12,3; 2Kor 4,5)
(402f).

Freilich stellt das Christusdogma der Alten Kirche keineswegs eine voll-
stindige begriffliche Aufnahme der christologischen ,,Anschauungsmodelle™ im
Neuen Testament dar, die einerseits im Sinne einer ,,Beschreibungs-Christolo-

4 Weg und Bedeutung der altkirchlichen Christologie, Miinchen 1936, Wiederabdruck 1989.

5  Wirsching nennt Mk 4.41; Joh 5,12: 6,69b; Mk 15,39b (402). Vgl. ferner Apg 8,16; 19,5; Rém
10,9; Phil 2,11; 1Joh 2,22; Rom 1,3f; 8,34; 1Tim 3,16; 2Tim 2,8 (400); dazu ebd., Anm. 3:
,Die Triade in 2Kor 13,13 beginnt nicht zufillig mit dem Namen des ,Herrn* Jesus Christus.™
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gie jeweils spezifische Aspekte der Gestalt Jesu Christi bezeichnen, so etwa
sein praexistentes Wesen (Logos, Gottessohn), sein irdisches Werk (Hoherprie-
ster, Prophet), sein gegenwiirtiges (Herr, Heiland) oder zukiinftiges Werk (Mes-
sias, Menschensohn), andererseits im Sinne einer ,,Begriindungs-Christologie*
den heilsgeschichtlichen Weg Christi nachzeichnen (z.B. in der Abfolge von
Priexistenz, Erniedrigung und Erhéhung) oder schlieBlich im Sinne einer ,Be-
kenntnis-Christologie® Jesu Heilswerk linear-geschichtlich vor Augen stellen.
Aus diesem Reichtum christologischer Motive konzentriert sich das Dogma auf
die ,,Priexistenz- und in ihrem Gefolge die Inkarnations-Christologie™ (404).
Diese Entscheidung ist nun freilich nach Wirsching keineswegs willkiirlich,
vielmehr spiegelt sich darin ,eine sachliche Notwendigkeit” (405). Denn mit
der Betonung der neutestamentlichen Rede von Christus als priexistentem Lo-
gos und Sohn Gottes kann die altkirchliche Theologie biblisch begriindet (siche
nur Joh 1!) den antiken Logosgedanken aufnehmen und einer ,,Kehre®, theolo-
gisch: der Umkehr zur biblischen Wahrheit Christi, zufiihren. In Ankniipfung an
Ulrich Wickert ist daher auch die These Adolf von Harnacks von der Helleni-
sierung des Christentums im Zuge der Entwicklung des Dogmas zu korrigieren:
»Das Dogma ist ein Werk des Evangeliums auf dem Boden des griechischen
Geistes* (405, Anm. 18)6. Durch das Formulieren einer inkarnatorisch ausge-
richteten ,, Transzendenz-Christologie* wird so im Geltungsbereich ,,ontologi-
scher Vernunft, der platonischen wie der intramental ansetzenden neuzeit-
lichen®, ,,jene Grunderfahrung begrifflich* herausgearbeitet, ,,die die Gemeinde
von jeher an der Gestalt Jesu Christi gemacht hat: Jesus ist nicht einer von uns,
er kommt zu uns. So wie er ist, hat ihn keiner gewollt. Oder in den Worten der
Sachsprache: Erst wenn Klarheit tiber den priexistenten Gottessohn, iiber sei-
nen Hervorgang aus dem Vater besteht, erst dann kann auch seine Erscheinung
im Fleisch verstanden werden® (405f).

2. Der Weg der altkirchlichen Christologie

..Was sich so als sachlich zwingend erweist, wird auch durch den tatsich-
lichen Verlauf der christologischen Dogmenbildung bestitigt* (406), den Wir-
sching daher zunichst skizziert, bevor er sich dann noch einmal in besonderer
Weise dem Weg des christologischen Dogmas im Sinne einer dogmenge-
schichtlichen Entscheidungsgeschichte zuwendet, die dann im Konzil von Chal-
kedon zu einem fiir die Christenheit grundlegenden Ergebnis kommt.

2.1. Der Verlauf der christologischen Dogmenbildung von der
Prdexistenzchristologie der apostolischen Viter zur Zwei-Naturen-
Christologie von Chalkedon — eine erste Skizze

Die apostolischen Viter — die iltesten kirchlichen Schriftsteller — weisen
noch keine zusammenhingende Lehre iiber Christus auf. Wohl aber teilen sie

6  Bei Harnack heifit es: ,,Das Dogma ist ... ein Werk des griechischen Geistes auf dem Boden
des Evangeliums.*
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ein gemeinsames Anliegen: Christus ist fiir sie der gegenwirtige Kyrios (der
Herr), der wegen seiner Wohltaten ganz auf die Seite Gottes gehort: . Uber Je-
sus Christus miissen wir so denken wie iiber Gott“, heifit es im 2. Klemensbrief
(1,1). Zugleich ist er der vor aller Zeit Priexistierende, der im Fleisch erschie-
nen ist, wie besonders Ignatius betont. Damit meldet sich das christologische
Grundproblem: ,,Wenn das Géttliche in Christus nicht einfach Gottes begaben-
der Geist ist, der sich mit dem Menschensohn verbunden hat, sondern eine selb-
stindige himmlische Hypostase, dann gewinnt die Gottheit Christi personal ge-
faBte Eigengestalt und muB nunmehr in ihrem Verhiltnis zu Gott selber niiher-
bestimmt werden® (406f). Mit Blick auf die vorinkarnatorische Gottheit Jesu ist
die allein mogliche Losung vorgezeichnet: die volle Wesensgleichheit (Homou-
sie) des Gottessohnes mit dem Vater: ,,Die Gottheit des Sohnes gehort zum ewi-
gen Gottsein Gottes selbst, sie 148t sich aus keiner wie immer bestimmten Hu-
manitas herleiten* (407). Das Konzil von Nicaea hat daher im Jahre 325 folge-
richtig die Homousie, die Wesensgleichheit von Vater und Sohn, zum Dogma er-
hoben und das ewige Gezeugtsein des Sohnes ausgesagt”: Der irdische Christus
ist kein anderer als der Priexistente: ,,Er darf nicht nach humaner Moglichkeit
bestimmt, er muf der Inkarnierte genannt werden; nur so wird ... der Priexi-
stenzstatus gewahrt™ (407).

Dal eine Priexistenzchristologie zur Loslgsung vom irdischen Christus fiih-
ren kann, wenn die Kehrtwende des Logos nicht vollzogen wird, zeigt die spe-
kulative Logoslehre in Gestalt neuplatonischer Dogmatik bei Origenes. Hier
kommt es zu einer ,,Entschiarfung® der Inkarnationsaussagen in der Annahme,
nur so die Transzendenz und Unverinderlichkeit des gottlichen Logos wahren
zu konnen. Wirsching zitiert Werner Elert, der iiber Origenes urteilt: ,,Indem der
ewige Gott-Logos ... bleibt, was er ist, unverinderlich wie Gott selbst, erhilt der
ganze Abstieg das Aussehen der Uneigentlichkeit” (407). Hier handelt es sich al-
so um keine Menschwerdung im wahren Sinne. Dafl Gott immer unwandelbar
bleibt, fiihrt bei Origenes zur Folgerung, daB sein Kommen ins Fleisch nur bild-
lich, nicht wesenhaft zu verstehen ist! ,Inkarnation ist also nur eine voriiberge-
hende pidagogische Anpassung an das jeweilige Erkenntnisvermogen der Men-
schen und wird durch das dem ewigen Gott ,Angemessene* begrenzt.” — Von
,den Leiden, die Leib und Seele treffen®’, bleibt der Logos unberiihrt (408).

Diesen Weg geht das Dogma nun aber gerade nicht. Vielmehr wird festge-
halten: ,,Der Logos kommt, aber er veréndert sich dadurch nicht, er bringt alles
mit, was er hat; er kommt mit (und kraft) der ihm eigenen Gottheit* (409). Da-
mit ist nicht nur der Irrweg des Origenes abgewehrt, sondern auch jede Keno-
sis-Christologie ausgeschlossen, ,.fiir die Inkarnation Verwandlung in menschli-
ches Dasein ist* (409, Anm. 31). Der — mit dem Vater wesensgleich — von aufier-
halb unserer Welt in diese Welt kommit, ist und bleibt doch der gottliche Logos.
Wieder zitiert Wirsching Werner Elert: ,.Dieses Bekenntnis, daf§ der Sohn Got-

7 Vgl die Formulierungen im Nicaenisch(-Constantinopolitanisch)en Glaubensbekenntnis:
,.vom Vater geboren vor aller Zeit und Welt*, ,,geboren, nicht geschaffen*, ,.cines Wesens mit
dem Vater™,
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tes zu uns gekommen ist, dall also kein Volk, kein Zeitalter, kein Kulturkreis den
Sohn Gottes produziert hat, dieses Bekenntnis ist der christologisch wesentliche
Gehalt der Priexistenzlehre* (410).

Mit der Kldrung der Wesensgleichheit (Homousie) von Vater und Sohn (Lo-
£os) im trinitédtstheologischen Dogma von Nicaea stellt sich freilich das chri-
stologische Problem noch einmal ganz neu. Denn zur Debatte steht jetzt ,,nicht
einfach der vorweltliche, sondern der inkarnierte Gottessohn®’; damit wechselt
die kirchliche Diskussion auf eine neue Problemebene, nidmlich die Frage, wie
,die christologische Einheit, das Verhiltnis von Gott und Mensch in der Gestalt
des irdischen ... Christus® zu fassen ist, wie also die ,,Doppelnatur Jesu, seine
gottliche und menschliche Seite ... in ein denkmdgliches Verhiltnis gesetzt wer-
den” kann (410). Dieses Problem wird bei Irenéius und Tertullian in ihrem Be-
kenntnis zu Christus als ,,vere homo — vere Deus® bereits umschrieben, aller-
dings noch nicht gedanklich durchdrungen. Denn damit ist die Frage, wie die
Einheit Jesu Christi zu fassen ist, noch nicht beantwortet. Der Kampf um seine
Gottheit im Arianischen Streit und der Kampf um seine Menschheit im Apolli-
naristischen Streit ,.enden beide mit der Feststellung der vollen jeweiligen Ho-
mousie. Wie aber volle Gottheit und volle Menschheit Jesu Christi in seinem ir-
dischen Dasein verbunden zu denken sind, das ist schlieBlich Gegenstand des
(im engeren Sinne) christologischen Streites* (411).

»In groBziigiger Raffung™ lassen sich ,.vier aufeinanderfolgende Phasen be-
grifflich-christologischer Kldrung unterscheiden®: 1. die ,,Gott-Mensch-Chri-
stologie* gegen Doketen und Ebioniten; 2. die ,,Logos-Christologie* gegen Mo-
dalisten und Adoptianer; 3. die ,,Homousios-Christologie* gegen Apollinaristen
und Arianer (doppelte Gleichwesentlichkeit); und schlieBlich als Ergebnis des
eigentlichen christologischen Streites 4. die Chalkedonensische ,,Zweinaturen-
Christologie” gegen Monophysiten und Nestorianer. So wird der ,,auffallend ge-
schlossene* Weg des christologischen Dogmas als ,,Geschichte der Entschei-
dungen und Scheidungen* ansichtig, ,,in der sich die Grundfrage aller Christo-
logie immer neu zur Geltung bringt: Wie kann die Personeinheit Jesu Christi
ohne Abstriche auf der géttlichen und der menschlichen Seite ausgesagt wer-
den? (411f)

2.2. Der Weg des christologischen Dogmas als Entscheidungsgeschichte

Gemeinsam ist allen ,Entscheidungen und Scheidungen®, denen Wirsching
sich nun noch einmal explizit zuwendet, daf sie .,in immer feineren Refle-
xionsgidngen* diejenigen Losungen ausscheiden, die in der Gestalt Christi zu
Lasten der jeweils anderen Seite die AusschlieBlichkeit hier der gottlichen Sei-
te (Doketismus — Modalismus — Apollinarismus — Monophysitismus), dort der
menschlichen Seite (Ebionitismus — Adoptianismus — Arianismus — Nestoria-
nismus) behaupten (412).

Die Urbilder christologischer Verirrung und Rationalisierung der Gestalt Je-
su stehen in dem Gegensatzpaar Doketismus und Ebionitismus vor Augen. Hier
wie dort wird die Fleischwerdung des Logos als Beeintréichtigung der Gottheit
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empfunden, so da der Doket in Christus allein ein korperloses Lichtwesen, der
Ebionit in ihm wiederum lediglich einen menschlichen Heros bzw. propheti-
schen Geisttriiger erkennen kann (eine Sichtweise, die spéter im Islam wieder
vertreten werden sollte8). Auf einer hoheren Reflexionsebene wiederholt sich
dieser Gegensatz im Modalismus und im Adoptianismus. Der Modalist sieht in
der Inkarnation lediglich eine Abwandlung der einen Gottheit (Transfiguration:
Gott erscheint unter einer anderen Gestalt), der Adoptianist wiederum eine blo-
fe Erregung des Menschen Jesus durch die Gottheit (Inspiration). Wichtig ist
beiden Richtungen das Festhalten an der Monarchie (Einzigkeit) Gottes, so daf}
Jesus letztlich nichts anderes sein kann als ein vergottlichter Mensch, sei es als
»gewesene’ (Modalismus), sei es als ,,werdende™ (Adoptianismus) Gottheit,
nicht aber ,.ein eigenstéindiges Selbst aus unversehrter Gottheit und Menschheit*
(413). Dem gegeniiber ging der Weg des Dogmas dahin, daB die hypostatische
(personhafte) Eigenstiindigkeit Christi bereits fiir den vormenschlichen ,,Logos-
Sohn* behauptet wurde, der vom Inkarnierten aus ,,als der menschwerdende (lo-
gos incarnandus)* begriffen wurde, wobei zunichst noch ungeklirt blieb, ob der
,Priexistierende Gott gleich (6poototog) oder Gott nur dhnlich (Spotog) sei”
(414).

Das Anliegen des Arius war es dann, die Eigenstindigkeit des Sohnes gegen-
iiber dem Vater voll zur Geltung zu bringen, was ihm in seiner konsequenten
Logik freilich nur auf Kosten der Gottheit des Sohnes gelingt. Eine Mehrzahl
von Personen in Gott ist fiir den streng monotheistisch denkenden Arius un-
denkbar. Christus ist im Unterschied zum Vater nicht ohne Anfang, er verdankt
sich einem gottlichen Willensakt, wodurch er aus Nichts geschaffen wurde, ist
mithin nicht wahrer, sondern nur adoptierter Sohn des Vaters. ,,Als Irdischer be-
sitzt der Sohn darum auch nur beispielgebende Bedeutung; er ist ethisches Vor-
bild fiir alle, die der Seligkeit zustreben, und in dieser Eigenschaft deren Erlo-
ser. Mit anderen Worten: Er ist Erloser, indem er den endlichen Wesen die von
ihm selbst erprobte Moglichkeit bietet, das irdische Schwanken zwischen Gut
und Bise zu iiberwinden und sich in freier Willenstat fiir das Gute zu entschei-
den. Einen eigentlichen Erlosungsgedanken hat der Arianismus also nicht ent-
wickelt, das Heil erscheint sikularisiert bzw. ethisiert™ (415).

Entschieden wurde der arianische Streit um die Frage, ob Gott in Christus
war oder nicht, mit dem Homousios im trinitarischen Bekenntnis von Nicaea.
.Zu den bleibenden und nach langen Kimpfen bestitigten Einsichten gehort:
Der Priexistente ist immer schon der Ungeschaffene und von vornherein Gott
vollig gleich; darum handelt auch im Inkarnierten Gott selber, nicht ein gotter-
withltes Logosgeschopf. Das Gottliche in Jesus zeigt sich also nicht in einer als
Weltvernunft priexistierenden Humanaufgipfelung, sondern ist ganz und gar die
ewige Substanz des Vaters, die im Sohne noch einmal sie selber ist. Der Sohn
hat kein anderes Wesen als das des Vaters; er ist in keinem Sinne Adoptivsohn

8 Vgl dazu Johannes Wirsching, Allah allein ist Gott. Uber die Herausforderung der christ-
lichen Welt durch den Islam, Frankfurt am Main u.a. 2002, hier vor allem Kapitel IV: Islam
und Christusglaube.
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oder Kind der Gnade, sondern ganz Wesenssohn, Kind kraft Natur und Abkunft.
Durch ihn waltet eine Zweiheit in Gott, aber innerhalb der Einheit, die der Va-
ter ist. Einheit Gottes bedeutet ... lebendige Gliederung und Bewegung dieser
Einheit selbst; Einheit ist kein Grenz-, sondern ein Grundbegriff, mit dessen
Hilfe die eine heilbringende Gotteswirklichkeit von Vater, Sohn und Geist aus-
gesagt werden kann. ... Die Gottheit Jesu Christi ist ... Gott in Person, keine Ei-
genheit gestuften Ranges; ist die Substanz des Vaters, zu dessen Wesen es von
Ewigkeit gehort, im Sohn noch einmal er selbst zu sein* (415f). DaB die Er-
scheinung Jesu nicht im Sinne einer politisch oder religids ableitbaren Inspira-
tion, sondern als schlichtweg einmalige Inkarnation zu verstehen ist9, hat auch
eminente soteriologische Konsequenzen: Mit dem Homousios ,.fillt die Ent-
scheidung gegen jede Selbsterlosung des Menschen und wird das christlich ver-
brimte Heidentum aller Zeiten und Zonen aus der Kirche ausgeschlossen. Das
versdhnend-erlosende Handeln Gottes erhiilt den Vorrang vor jeder ethisch-reli-
gidsen Daseinsverkldrung. In Jesus Christus wird nicht der gute Wille der
Menschheit belohnt, sondern der verlorene Siinder angenommen* (417).

Der Kampf gegen Arius hatte nun wiederum bei Apollinaris von Laodicaea
zu einer Abwertung der vollen menschlichen Natur Jesu gefiihrt. Fiir ihn war ei-
ne Einheit der Person Christi undenkbar, ,,zu der sich ein Vollkommenes, Gott
selbst, mit einem anderen Vollkommenen, dem Menschen verbunden hiitte®
(417). So faBt Apollinaris den Logos als ,.das personbildende Prinzip** des Men-
schen Jesus, in dessen vernunftlosen, willenlosen Leib durch den Logos , ferti-
ges, gottliches Leben* einzieht (418f)!0. ,Indem Apollinaris aber die geistige
Natur ganz als Einheit eines mit sich selbst identischen LogosbewuBtseins faft,
bleibt das Géttliche im Grunde jenseitig und wird es so sehr bei der eigenen
Transzendenz festgehalten, daf} eine Menschwerdung im Vollsinn nicht stattfin-
den kann. Das wesenhafte Selbstsein der geistigen Natur geht zu Lasten der we-
senhaften Menschheit Christi* (419).

Gemeinsam ist den vordergriindig gegensiitzlichen Lésungen des Arius und
des Apollinaris, daB eine bloBe Fleischwerdung und nicht eine Menschwerdung
des Logos angenommen wird. Fiir beide Systeme gilt: ,,Der Logos eint sich mit
einem menschlichen 7orso, entstehe dieser nun durch Humanisierung des Logos
(wie bei den Arianern) oder durch Logifizierung des Humanum (so Apollina-
ris).” ,,Der Christus der Arianer ist eine Art Halbgott, der der Apollinaristen ei-
ne Art Halbmensch* (420).

Erst die Feststellung der doppelten Wesensgleichheit Christi fiihrt iiber ,.ein
Verstiindnis von Inkarnation® ,,nach Art einer Natureinheit, wie zwischen Leib

9 ,.Nicht eine Fernwirkung der géttlichen Vernunft oder Schépferkraft auf den Menschen Jesus
steht zur Debatte, sondern die Vollwirkung des Gottlogos als dieser Mensch. Der Logos hat
nicht einen Menschen, er ist Mensch* (416).

10 Wirsching bietet dazu den wichtigen Hinweis: ,,Das verbindet Apollinaris von ferne mit An-
dreas Osiander und dessen Rechtfertigungslehre (419, Anm. 48). Vel. dazu Wirschings Auf-
satz: Gegenwart des Heils. Von der bleibenden Bedeutung der lutherischen Reformation (GiW
2, 8. 106-141, hier S. 114-118).



Weg und Bedeutung der altkirchlichen Christologie 179

und Seele”, hinaus zum biblisch sachgeméfen Verstindnis!! ,,als Personeinheit
mit vollem Humanum und Divinum* (420). Auch hier wird sichtbar, daf es im
christologischen Streit ,,letztlich nicht um Begriffe oder Formeln®, sondern ,,um
das in Jesus Christus erschienene Heil der Welt“ geht: ,,Die ganze Gottheit mufl
ganz beim Menschen sein! Denn was nicht (inkarnatorisch) angenommen wird,
das wird auch nicht gerettet* (421). So stellt Wirsching mit dem ,,Heilspostulat™
Gregors von Nazianz fest.

2.3. Der christologische Streit im engeren Sinn

So kehrt die Ursprungsfrage aller Christologie, wer denn Jesus sei, auf einer
neuen Problemebene wieder als die Frage ,,nach den Moglichkeitsbedingungen
einer gottmenschlichen Einheit*: ,,Wie verhilt sich in der einen Person Jesu
Christi die vollkommene Gottheit zu der ebenso vollkommenen:Menschheit?
Wie ist die Einheit einer Person zu denken, an der zwei Vollkommenheiten, die
gottliche und die menschliche, unterscheidbar bleiben sollen? (421).

Zwei bis heute in orientalischen Kirchen vertretene und einander entgegen-
gesetzte Antworten bieten Vertreter aus den damaligen Theologenhochburgen
Alexandria und Antiochia. Kyrill von Alexandrien ist der Vater der Einnaturen-
lehre, des ,,Monophysitismus®, die dann von Eutyches in scharfer Konsequenz
vertreten wurde. Demnach ist die menschliche Natur Jesu kein selbstéindiges
Einzelwesen, sondern wird ein solches erst durch den Logos, der schon zuvor
eine eigenstindige Hypostase oder Person ist und dessen Menschwerdung sich
nicht auf einen individuellen Menschen, sondern auf die menschliche Natur im
allgemeinen bezieht. Es kommt so zu einer Verschmelzung von Gottheit und
Menschheit in der Gestalt Jesu. Auf der anderen Seite wird vom Antiochener
Nestorius die volle menschliche Individualitit Jesu betont, was er freilich nur
durch eine strikte Trennung der beiden Naturen aufrechtzuerhalten vermag. Die
Einheit der gottlichen und menschlichen Natur realisiert sich als ,,Einheit des
Willens* und wird nur ,,auf ethische, prozeBhafte Weise sichtbar. Entsprechend
miissen die beiden ,Naturen® erst auf die unterschiedlichen Lebensumstinde
und DaseinsduBerungen Jesu verteilt werden, ehe sie an der Einheit der Person
beteiligt sein konnen; die Personeinheit des Heilandes ist gerade in diesen ihren
Unterschieden wirklich® (422).

Beide Wege laufen auf ein unlésbares Dilemma hinaus: Entweder hat der
Logos einen vollstindigen Menschen angenommen, dessen Menschsein dann ja
schon als Selbstindiges vorauszusetzen wiire (Nestorianer), oder aber der Logos
hat nur die allgemeine menschliche Natur vorgefunden, dann wird Jesus zu ei-
ner Art Ubermensch (Monophysiten). Fiir die Antiochener ist der Mensch Jesus
Lauch ohne sein Einssein mit Gott denkbar*; fiir die Alexandriner ist er ,,auch
ohne seine einzelpersinliche Wirklichkeit denkbar* (423).

11 Wiederholt weist Wirsching darauf hin, daB dies ,.schon in dem alten Zweistufen-Modell des
%ot oGore und ®oTd TVEDpO angelegt ist (420).
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2.4. Die Losung des Konzils von Chalkedon (451)

Gegeniiber der in der heutigen Theologie hiufig vertretenen Meinung, die
Zweinaturenlehre fithre in ausweglose Aporien, erinnert Wirsching zunichst
noch einmal an die neutestamentlichen Aussagen iiber Jesus, die iibereinstim-
mend bezeugen: ,, Diesen Menschen gibt es nur durch den Gott, auf den er sich
berufen und zu dem er gerufen hat. An dem Menschen Jesus ist gerade dies das
Besondere, dafl er nur durch seinen Gott Mensch ist. Damit aber nétigt die irdi-
sche Gestalt Jesu selbst dazu, iiber sie hinauszufragen und sie in Begriffen wie
Messias, Kyrios, Gottessohn auszudeuten® (424). Dieses Zeugnis hat die dog-
matische Christologie durch das Bekenntnis zur doppelten Homousie Christi
aufgenommen. Die Grundfrage lautet nun ,,auf einer htheren Reflexionsstufe:
wie denn die Einheit seiner Person angesichts seiner Wesenszweiheit zu be-
stimmen sei” (424f).

,,Die Frage aber, wie Jesus als dieser Mensch Gott sein konne, ohne daf} ihm
sein Menschsein genommen wird, hat im Symbolum Chalkedonense (451) eine
nach begrifflichem Ebenmaf und 6kumenischer Offenheit vorbildliche Antwort
gefunden® (425). Gegen die extremen Losungen von Alexandria und Antiochia
hélt Chalkedon gleichsam die Mitte, indem die jeweils reklamierten christolo-
gischen Formeln ,,in den Dienst der einen Christuswahrheit* gestellt werden
und so eine auf beiden Seiten naheliegende ,eilfertige Verketzerung im Namen
von Parteien und Gesinnungsgemeinschaften” gerade vermieden wird: ,.das
Chalkedonense ruft vielmehr auf zu gemeinsamer Verantwortung im gesamt-
kirchlichen Kontext” (425). In Konzentration auf den einen Punkt des Verhilt-
nisses des Gottseins und Menschseins Jesu schuf das Konzil von Chalkedon so
,.die kunstvollste und sensibelste normative Struktur ..., welche die Alte Kirche
iiberhaupt geschaffen hat (Beyschlag): ,,Gegen die Vereinigungs- wie gegen
die Trennungs-Christologien bekennt das Vierte Okumenische Konzil zu Chal-
kedon (451) den Christus als wahren Gott und wahren Menschen, dessen beide
Naturen unvermischt (Govyy0twg) und unverwandelt (Gtpémtwe), aber auch
unzertrennt (GOLOLOETWS) und unzerteilt (dywEiotwg) in der einen Person des
Erlosers zusammengeschlossen sind“ (425). Gegen die in der Forschung ge-
prigten und teilweise zu Klischees gewordenen Beurteilungen des Bekenntnis-
ses von Chalkedon, wonach es sich nur um einen duBerlichen kirchenpolitischen
Kompromif oder gar ein Ungliick fiir die Christenheit handele, da es sich in blo-
Ben Verneinungen erschopfe, unternimmt es Wirsching nun, den theologischen
Sinn, die (christo-)logische Struktur und die bibeltheologisch-hermeneutische
Wertigkeit des Dogmas von Chalkedon herauszuarbeiten.

2.4.1. Der theologische Sinn des Dogmas von Chalkedon

Statt die Verneinungen des Chalkedonense zu disqualifizieren, sieht Wir-
sching in ihnen gerade den Vorzug dieses Bekenntnisses, denn ,,auf diese Weise
ist fiir die Einzigartigkeit Jesu Christi ein Raum der Bezeugung gelassen, den
das Dogma nur umreiBit, nicht aber durchforscht* (426f). Das Dogma bietet kei-
ne verniinftige Losung des Persongeheimnisses Jesu Christi, sondern gibt
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_Richtlinien an die Hand*: ,,Entscheidend ist also zunichst nicht, was das Dog-
ma inhaltlich erméglicht, sondern was es abweist. Abgewiesen aber werden al-
le ,verniinftigen‘, undialektischen Losungen in der christologischen Frage; jene
naheliegenden Vereinfachungen, die auf eine Rationalisierung der Gestalt Jesu
Christi hinauslaufen. ... Das Dogma schlieft jeden Theorieansatz aus, der die
Einheit der Person auf Kosten der Naturenzweiheit gewinnen will; das ist, hi-
storisch gesehen, sein antieutychianischer Vorbehalt. ... Das Dogma schlieBt je-
den Theotierahmen aus, der die Einheit der Person aufgrund der Naturenzwei-
heit gewinnen will; das ist sein antinestorianischer Vorbehalt® (427). Auf die
umstrittene Frage nach dem ,,Wie* der Inkarnation antwortet das Chalkedonen-
se ,,mit zwei Doppelverneinungen, d.h. mit der Erklérung, da8 man gerade die-
se Frage sinnvoll nicht stellen kann. Denn lieBe sich die Inkarnation theoretisch
ableiten, sei es aus den Moglichkeiten der Gottheit, sei es aus denen der
Menschheit, so lieBe sie sich auch theoretisch wiederholen und iiberholen; ihre
durchschaute Moglichkeit wiire auch ihre aufgehobene Moglichkeit. Das Dog-
ma muf3 an dieser Stelle bei Verneinungen stehenbleiben. Es beantwortet die
Frage nach dem Wie der Inkarnation mit dem Hinweis auf die geschehene In-
karnation: Gott hat sich in einem bestimmten Menschen festgelegt, er hat sich
seiner auf nicht wiederholbare Weise bedient™ (427f).

Das ist keineswegs eine unzureichende Losung, wenn man beachtet, was
damit ,,aus dem Begriff der Inkarnation ausgeschlossen ist: Sie ,.ist weder
Transfiguration noch Inspiration; weder eine Erscheinung der Gottheit, fiir die
das Menschsein gleichsam verbraucht werden miifite, noch eine Erregung durch
die Gottheit, wofiir das Menschsein allererst bereitzustellen ware. Inkarnation
heift vielmehr: Jesus Christus ist immer schon Gott selber, nicht eine erst zu liif-
tende gottliche Maske (so der eutychianische Theorietyp) oder eine noch zu
stirkende gottliche Kraft (so das Gefille nestorianischer Theoriebildung)“
(428). Damit versagt sich das Konzil von Chalkedon der Losung, das Personge-
heimnis Jesu Christi so zu ergriinden, daB dieses allgemeinchristlich oder gar
allgemeinmenschlich einholbar und wiederholbar werden konnte, wie es in der
Kirchengeschichte immer wieder geschehen ist und geschieht. Die Einmaligkeit
Jesu lieB sich nur im Verzicht auf jede mogliche Rationalisierung und Analogi-
sierung zu modellhaften Gipfelwesen festhalten. ,Jesus Christus ist nicht zum
vollkommenen civis Romanus urbanisiert worden, so wenig er (wie im Monta-
nismus und spiter im Islam) zum prophetischen Geisttriger mediatisiert worden
ist. Jesu Kommen bedeutet Inkarnation, nicht (politisch verstehbare) Deifikation
oder (religios bestimmte) Inspiration™ (432). Somit war nur die vermeintlich un-
zureichende Losung moglich, auf die Bestimmung eines ,,seinshaften Einheits-
punkt(es) von Gottheit und Menschheit zu verzichten: , Die chalkedonensische
Christologie will aber gar nicht zeigen, wie die beiden Naturen ... zu gegen-
stindlicher Personeinheit zusammentreten konnen, sondern daB sie gerade in
der groBten denkbaren Einheit, der von Gott und Mensch, ihr Eigenwesen be-
wahren und vollenden. In der Person Jesu kann Gott als so frei und ,iiberlegen’
gedacht werden, da er das von ihm Verschiedene, gerade indem er es ganz mit
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sich eint, ganz an sein Eigenstes freigibt. Die Eigenstindigkeit der Naturen,
nicht ihre gegenseitige Kompatibilitit, wird an der hypostatischen Union er-
kennbar* (432f). So verschwindet das Menschsein Jesu durch die Inkarnation
nicht wie bei Eutyches, sondern es ist ,,vollendetes Menschsein, aber nur, indem
es sich in und mit dem ewigen Gottlogos vollendet. Der Menschheit Jesu fehlt
nichts, weil sie auf menschliche Weise, die Freiheit und SelbstbewuBtsein ein-
schlieBt, mit dem Logos verbunden ist. Und umgekehrt ist der Gottlogos das,
was er ist, immer schon als dieser Mensch Jesus. Jesus hat ein menschliches Be-
wubtsein, mit Fragen, Wachstum, Reifung, aber nur, weil er mit dem Vater eins
ist. Und umgekehrt: Gerade weil (nicht: obwohl) sich Jesus ganz eins weiB mit
dem Vater, hat er ein ganz menschliches BewuBtsein. In der hypostatischen
Union sind Gottheit und Menschheit real (,ungetrennt) beieinander, aber nur
50, dafl beide dabei in voller Eigenart (,unvermischt‘) hervortreten® (433).

2.4.2. Die (christo-)logische Struktur des Dogmas von Chalkedon

Fragt man daher mit den Mitteln der Vernunft danach, wie sich die beiden
Naturen in der Einheit der Person Jesu Christi zueinander verhalten, so ist ge-
mil dem Dogma von Chalkedon die Unterschiedlichkeit der Naturen ,,nicht ad-
ditional, sondern proportional aufzufassen® (433). Gottheit und Menschheit er-
ginzen oder beeintrachtigen sich daher nicht gegenseitig, sondern verstirken
sich in der Gestalt Jesu gegenseitig. ,,Mit der chalkedonensischen Denkformel
wird unterschieden, um zu einen, und geeint, indem unterschieden wird. Das
heifit konkret: Je eindeutiger Jesus gottlich ist, desto eindeutiger ist er Mensch.
Je klarer ich in Jesus Gott selber erkenne, desto klarer erkenne ich ihn als we-
senhaften Menschen* (433). So ist Jesus der einzige Mensch, der nicht wie Gott
sein will, sondern Gott allein die Ehre gibt und ohne Siinde bleibt (Mt 4; Hebr
4,15), und zugleich derjenige, den Gott durch die Auferweckung vom Tode als
zu sich gehorig ausweist. Wieder wird man an Luthers Christusanschauung er-
innert, wenn Wirsching formuliert: ,,Gott will sich also nicht mehr finden lassen
ohne den Menschen Jesus. Er kann fortan nur so gedacht werden, daB zugleich
dieses Menschen gedacht wird: seiner Hingabe, seines Lebens und Sterbens.
Was géttliche Macht, was gottlicher Glanz ist, 1Bt sich nur zugleich mit der
Ohnmacht und Niedrigkeit Jesu aussagen. Umgekehrt ist das Menschsein dieses
Menschen nicht verhinderte Macht oder Schwiiche, sondern die Vollmacht des-
sen, der alles kann und alles hat, der darum alles, auch sich selber, hingeben
kann. So wird an der hypostatischen Union deutlich, was Person in der Tiefe ist:
Freiheit vom Zwang zur Selbstwahl; die Freiheit, sich selber hinzugeben, Selbst-
sein also, aber im Modus der Fremdwahl. Personale Identitit besteht darin, daB
sie Differentes different sein 14Bt* (434).

Damit aber steht die Christologie der Alten Kirche (und die der Reforma-
tion) quer zu den bekanntesten christologischen Entwiirfen auch der Gegenwart,
die das Verhiltnis der beiden Naturen komplementr als , Ergéinzungs-Verhilt-
nis* fassen und so entweder auf eine ,Inspirations-Theorie” oder aber eine
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,Adoptions- und Assumptions-Theorie hinauslaufen'2. Dem gegeniiber stellt
das Dogma von Chalkedon nachgerade das ,Schliisselwort der Befreiung™ dar,
insofern es das Verhiltnis zwischen Gottheit und Menschheit nicht ,,nach An-
teilen und im Schema der Rivalitit* denkt und es somit den Drang des Men-
schen zur ,,annihilatio Dei*, zur Verneinung Gottes durch die Uberhohung des
eigenen Menschseins, hinter sich 148t (434f). Das Dogma leitet an, ,,Gott als den
wirklich Freien zu denken® und das Konkurrenzdenken zwischen Gott und
Mensch zu iiberwinden. So kann die Gegenwart Gottes in Jesus Christus ver-
stehbar werden, ,,wenn sie nicht komplementir, sondern im Verhiltnis zur Frei-
heit des Menschen Jesus proportional gedacht wird. Ein Proportional-Verhilt-
nis ist in seinem Kern ein Ubereinstimmungs- und Bestitigungs-Verhiltnis, ein
Verhiltnis auf Gegenseitigkeit und nicht eines der Gegensitzlichkeit. In einem
solchen Verhiltnis darf sich jeder selber entsprechen, weil er gerade damit dem
anderen entspricht. .. Je nither Gott dem Menschen Jesus ist, desto niher ist die-
ser Mensch sich selbst. Je mehr, in der Umkehrung, der Mensch Jesus will, da
Gott Gott sei, desto mehr kann er wollen, daf er selber Mensch (und kein Halb-
gott) sei. Je wirksamer Gottes Macht, desto wirklicher des Menschen Voll-
macht! Je klarer Gottes Bild, desto eindeutiger Gottes Ebenbild* (435)13!

2.4.3. Die bibeltheologisch-hermeneutische Bedeutung
des Dogmas von Chalkedon

Damit markiert das Dogma von Chalkedon nicht eine rationale Uberfrem-
dung des neutestamentlichen Christuszeugnisses, vielmehr 1aBt sich die (chri-
sto)logische Vernunft durch die Gestalt des Gottmenschen Christus gleichsam
an ihre eigenen Grenzen fiihren. So stellt das Dogma gerade ,keinen theoreti-
schen Vergleich oder Ausgleich® zwischen den beiden Naturen dar: ,.Die innere
Konstitution der gottmenschlichen Subjektivitét wird nicht ausdefiniert, ihr on-
tologischer Gehalt nicht niher bestimmt. Das heiBit aber: Jesus ist begrifflich
nicht ableitbar* (436). Die Alte Kirche nimmt daher gerade nicht gleichsam ih-
ren Herrn in Verwahrung, um ja nach Belieben iiber ihn zu verfiigen. Vielmehr
gilt: ,,Die vier Negationen wiren damit der wesensbegrifflich zum Ausdruck ge-
brachte eschatologische Vorbehalt aller Christologie. Jesus Christus, so wire zu
verstehen, ist und bleibt, gerade als der uns Gegebene, zugleich der uns Entzo-
gene, der immer erst Kommende, auf den es zu warten und den es zu empfan-
gen gilt. Jesus ist groBer als alles, was ein einzelner oder eine Gruppe von ihm
aussagen kann. Seine Fiille ist noch unausgeschopft, seine Menschheitsbedeu-
tung noch nicht fiir alle ans Licht getreten.* Damit aber ist auch unter den Be-

12 Inkarnation als Inspiration — hier rivalisiert der geistbegabte Mensch mit dem begabenden
Gott. Inkarnation als Adoption bedeutet, daf ein erwihltes Spitzenwesen der Menschheit mit
dem erwihlenden Gott konkurriert. Inkarnation als Assumption schlieBlich 1aBt die mensch-
lichen Moglichkeiten insgesamt, individual oder zentral, durch Gott angenommen und da-
durch konkurrent werden™ (435).

13 In Jesus sind Gott und Mensch aufs neue vereint, indem der Mensch nunmehr will, daB Gott
Gott sei und er selber dessen Ebenbild. So ist Jesus der einzige, in dem die ganze Fille der
Gottheit ,leibhaftig’ wohnt, die wahre ,Ikone* des allmiichtigen Vaters (Kol 1,15; 2,9)" (436).
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dingungen allgemeiner Vernunft das Argernis und die Torheit der Person Jesu
gewahrt: ,,Jesus ist nicht einer von uns; er kommt zu uns. So wie er ist, hat ihn
keiner gewollt* (437f)14.

Entscheidend ist nun, ,.daB die Alte Kirche diese Entzogenheit Jesu Christi
nicht nur denkend respektiert, sondern sie zugleich inhaltlich, nimlich als seine
Schriftbeschlossenheit bestimmt und, wihrend sie das Christusdogma vollendet,
auch zur Bildung bzw. Bestitigung eines Bibelkanons schreitet. Gerade die Kir-
che des Dogmas ist es, die in einem okumenisch folgenreichen Akt ohneglei-
chen den Kanon der Hl. Schrift festgelegt hat (438)!5. Wirsching verweist da-
fiir auf die historische Gleichzeitigkeit der Formulierung zuniichst des trinitari-
schen, dann des christologischen Dogmas einerseits und der Kanonisierung des
Neuen Testaments andererseits. Dieses stand zwar bereits seit dem ausgehenden
zweiten Jahrhundert im wesentlichen fest, wurde aber erst im vierten Jahrhun-
dert durch die Gesamtkirche ,eindeutig abgegrenzt und endgiiltig rezipiert™
(438)16. Dieser Vorgang war nicht nur historisch fillig, sondern vor allem theo-
logisch folgerichtig: ,,Die altkirchliche Kanonbildung ist gerade als politisch-
pragmatischer Akt ein beispiellos christologischer Akt gewesen®. Denn durch
die Selbstbindung der Kirche an den Kanon des Neuen Testaments erkennt die
Kirche Jesus Christus als ihren Herrn an: ,,Die zum Bibelkanon vereinigten Tra-
ditionsstiicke bergen lebendige Existenzformen und Handlungsmuster, Empi-
riebewaltigungen mit Modell-Charakter, an denen die Alte Kirche die Gegen-
wart ihres Herr erkannt und die sie darum als gemeinchristlich bindend her-
ausgehoben hat (439)17. Wird dieser Doppelakt, mit dem die Alte Kirche sich
dem menschgewordenen Gottessohn verpflichtet hat, wahrgenommen, so ,,ge-
winnt die dogmatische Christologie eine neue hermeneutische und sachliche
Wertigkeit. Was im Dogma begrifflich geklirt ist, mufl immer wieder neu aus
der biblischen Vielfalt heraus geklirt werden: Nur als der in der Schrift Ange-
sagte kann Jesus Christus dogmatisch ausgesagt werden. ... Das Dogma ist wahr
nur, indem es der in der Hl. Schrift angesagten Zukunft Jesu Christi Raum gibt
und so sich selber in die Vorlaufigkeit der Zeit zuriicknimmt* (439). So wird der
s»Freiraum® Jesu Christi, den das christologische Dogma mit seinen Verneinun-
gen quasi abgesteckt hat, inhaltlich ,,von der ,narrativen‘ Sprachlichkeit des Bi-

14, Das Wesen Christi und seine Einheit selbst bleibt unausgesprochen und unaussprechlich®, so
zitiert Wirsching, 438 1.0. de Urbina.

15 Wirsching hat diesen Sachverhalt in seinem Buch: Kirche und Pseudokirche. Konturen der
Hiiresie, Gottingen 1990 breit entfaltet (S. 73ff; bes. S. 88ff). Vgl. auch Johannes Wirsching,
Lernziel Glauben. Einfiihrung in die Theologie, Frankfurt am Main u.a. 1995, S. 85-89.

16 Athanasius von Alexandrien, dessen 39. Osterfestbrief aus dem Jahr 367 fiir die gesamtkirch-
lich wirksame Kanonisierung der 27 Biicher des Neuen Testaments eine Schliisselrolle spielt,
war zugleich die Schliisselfigur im arianischen Streit auf orthodoxer Seite.

17 Vgl. zu , Luthers Schriftprinzip* Wirschings Aufsatz: Sola Scriptura. Martin Luthers Schrift-
prinzip in seiner ekklesiologisch-okumenischen Bedeutung (GiW 3, S. 44): .In der Kirche
gibt es Fortschritte nur im Riickschritt zur Bibel. ... So aber hat nicht erst Martin Luther, so
haben schon die Viter, so hat die Alte Kirche insgesamt entschieden ..., indem sie .... die Hei-
lige Schrift als den maBgeblichen biblischen Kanon festgestellt hat.*
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belkanons geformt*. Und insofern ist die Kirche des Bibelkanons und des chri-
stologischen Dogmas ,die einzige Kirche, die sich selber von aufien sehen
lernt.* Mit der Kanonisierung des Neuen Testaments hat ,.die Kirche des Dog-
mas* ,also an entscheidender Stelle den Fortgang der eigenen Tradition unter-
brochen, um die Wahrheit eben dieser Tradition festzuhalten; sie hat, anders ge-
sagt, von der Wahrheit ihres Dogmas, mit dem sie das Herrentum Jesu Christi
begrifflich umkreist, an die Wahrheit Christi selber appelliert” (440). Dieser
kirchliche ,,Gehorsamsakt® ist von einzigartiger dkumenischer Bedeutung und
soteriologischer Relevanz, denn damit hat die Alte Kirche ,— fiir die gesamte
Christenheit seither verbindlich — das geglaubte Heil iiber jede kirchliche
Selbstdarstellung hinweg an die Wahrheit des kommenden Herrn gebunden™
(4401).

3. Die theologische Relevanz des christologischen Dogmas

3.1. Die Bedeutung des Christusdogmas fiir die Heilslehre (Soteriologie)
klingt in der Darstellung Wirschings immer wieder an, wenn er darauf hinweist,
daB die im Dogma verworfenen Losungswege jeweils auf eine Vorbild-Christo-
logie hinauslaufen. Christus spielt in dieser zwar — als Geber eines neuen Ge-
setzes bzw. als geistinspirierter Held — eine besondere Rolle, die aber nun
grundsitzlich handlungstheoretisch von den Christen eingeholt bzw. wiederholt
werden kann und soll. Mit anderen Worten: Das Heil besteht hier nicht darin,
daB es von auBen zu den Menschen kommt, sondern darin, daB Gott und
Mensch in ein Verhiltnis der Kooperation eintreten. ,,Damit tritt die Ethik vor
die Soteriologie, wenn auch auf unterschiedliche Weise* (428), so kommt es zur
,Vermengung von ,Gesetz und Evangelium‘* (Anm. 70). Dem stellt das chri-
stologische Dogma die bleibende Einzigartigkeit Christi entgegen und wahrt so
Christi Alleinwirksamkeit zum Heil. Das solus Christus biirgt fiir das sola gra-
tia. Das Heil hat nicht die Gestalt einer gegenseitigen Erginzung von Gott und
Mensch, sondern ist als Siindenvergebung, Geistbegabung und Totenauferwek-
kung fiir die biblisch als gottlos'® offenbaren Menschen ausschlieBlich Gabe Je-
su Christi.

3.2. Sind die im Dogma festgehaltene Alleinwirksamkeit Christi zum Heil
sowie das GroBmachen der Siinde des Menschen'® die Grundmerkmale der bi-
blischen Offenbarung, so wirkt sich die soteriologische Relevanz des Christus-
dogmas unmittelbar auf die Frage der Schriftauslegung und des rechten Schrift-
verstehens (Hermeneutik) aus. Dem solus Christus entspricht das sola scriptura;

18 Zur annihilatio Dei (Verneinung Gottes) als Lebensziel des unerlésten Menschen vgl. 434f;
ferner These 17 aus Luthers Disputation gegen die scholastischen Theologen, die Wirsching
in einem seiner Werke zitiert (Was ist schriftgemiB? Studien zur Theologie des duBeren Bi-
belwortes, Giitersloh 1971, S. 203, Anm. 80): ,,Non potest homo naturaliter velle deum esse
deum, immo vellet se esse deum et deum non esse Deum.” (Der natiirliche Mensch kann nicht
wollen, daB Gott Gott ist, im Gegenteil will er selber Gott sein und nicht, daB Gott Gott ist.)

19 Zum dogmatischen Ort der Christologie (GiW 1, S. 68): ,,So macht die Christologie — und nur
sie — die Siinde als ein anthropologisches Phinomen bewuft.”
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der Alleinwirksamkeit Christi zum Heil entspricht die Selbstauslegungskraft der
Heiligen Schrift, ihre duBere Klarheit (claritas) und Wirkméchtigkeit (efficacia).
So biirgt allein die Bindung an das duBere Bibelwort dafiir, daf das Heil nicht
doch auf dem Mist von — dem Heiligen Geist vermeintlich kongenialen — The-
ologen wachsen muB, deren Deutungsaktivitét die Evidenz des Evangeliums ge-
wahrleisten mochte20. Daher darf die duBere Schriftklarheit nicht durch eine
selbstindige Deutungslehre® iibersprungen werden, wie das in den neuzeit-
lichen hermeneutischen Bemiihungen iiblich geworden ist, in denen das ge-
schichtliche Gegeniiber des Textes zu einem durch eigenstindige Rekonstruk-
tionen des Evangeliums iiberholbaren Erstglied wird. Durch solche hermeneuti-
schen Anspriiche wird nach Wirsching der biblische Angriff auf den Menschen
wieder abgeschwiicht zur Stufenfolge einer Heilsentwicklung: Das Evangelium
enthiillt nicht mehr das Scheitern der menschlichen Moglichkeiten am Kreuz Je-
su und eignet das Heil nicht mehr zu als das Fremdwort von der Vergebung der
Siinden, sondern richtet sich dann allgemein an die positiven Méglichkeiten der
menschlichen Existenz2!,

3.3. Damit zeitigt das in die Schrift weisende Dogma und die Wahrnehmung
der Schrift als Christuszeugnis?? weitreichende Folgen auch fiir die theologische
Frage nach dem Menschen (Anthropologie). Die Mythologisierungen der Ge-
stalt Jesu Christi im Monophysitismus und im Nestorianismus entsprechen nach
Wirsching dem ,,Grundbild des homo faber®, , des sikularen Menschen, der sich
als Schopfer seiner Welt und seiner selbst versteht** (429). Somit aber wird
durch das christologische Dogma bereits in der Ursprungsgeschichte der Chri-
stenheit eine anthropologische Grundméglichkeit abgewiesen, die sich dann in
der Neuzeit mit aller Macht zu Wort meldet. Mit Worten Erhart Kistners
schreibt Wirsching: , Neuzeit ist Welt-Ausrechung ... Welt-Herstellung. Es soll,
es mull und es wird auch der Mensch hergestellt werden ... Das Hauptziel: die
Selbst-Schépfung, Homunculus.® Und er fiigt hinzu: ,,Wie das Sterben, so sind
auch Zeugung und Geburt, folgerichtig dann die Lebenszusammenhiinge da-
zwischen, immer mehr ,in die Verfiigungsgewalt des Menschen' geraten (430).
Mit der dann unausweichlichen lebens- und freiheitsfeindlichen ,»Kybernetisie-
rung® (= Verplanung) des Menschen in allen Lebensbereichen hat Wirsching

20 So schreibt Wirsching zum lutherischen — den Sinn der altkirchlichen Kanonbildung sachge-
mil aufnehmenden — Schriftprinzip: ,.Fiir Luther und die lutherische Reformation ist die
Schrift unmittelbares Christuszeugnis, oder sie hort auf, Schrift zu sein. Keine Instanz darf
zwischen die Schrift und ihr Zeugnis treten: weder das Amtsmagisterium der juridifizierten
Papstkirche noch das Geistmagisterium der introvertierten Schwirmerkirche noch (so wiire zu
erginzen) das Wissenschaftsmagisterium (,Gelehrtenapparat®) einer hermeneutisierten Theo-
logenkirche™ (Sola Scriptura, GiW 3, S. 47f). Vgl. ferner Was ist schriftgemiB?, S. 37; pas-
sim; Kirche und Pseudokirche, S. 77.

21 Vgl. Was ist schriftgeméB?, passim! und die Zusammenfassung auf S, 238.

22 Vgl. Kirche und Pseudokirche, S. 77f: ,,Die HI. Schrift ist nicht Christuszeugnis und ebenso-
gut Rechtsquelle oder Religionsurkunde; als Christuszeugnis ist sie, was sie tiberhaupt sein
kann. Sie ist freies und darin freimachendes Wort.*
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sich daher wiederholt auseinandergesetzt?3. Wenn das Dogma der Kirche die
anthropologische Einholbarkeit des ,wahren’ Menschen Jesus bestreitet”, ist
damit freilich nicht zugleich ,,die Selbstindigkeit des Subjekts als solche* be-
stritten?4, ,,sein Mensch- und Geschépfsein, wohl aber die Verselbstindigung
gegeniiber der Gottesbeziehung™ (430). Die Frucht des christologischen Dog-
mas fiir die Anthropologie besteht damit in der Befreiung des Menschen zu sei-
ner wahren Geschopflichkeit in der in Christus zugeeigneten vertrauensvollen
Bindung an den Schopfer2s. Lilt sich so das christologische Dogma hinsichtlich
des Verhdltnisses von Gott und Mensch nachgerade als ,,Schliisselwort der Be-
freiung* (435) deuten, so geht damit zugleich die Entlarvung jeder falschen
Emanzipation einher, die Gott als Rivalen der Freiheit loswerden will. Die chri-
stologisch belehrte Anthropologie weif: Person ist man ,,nicht als Gottes Riva-
le, sondern als Gottes Ebenbild*26. Daher gibt es fiir die Theologie keinen
Grund, sich in Minderwertigkeitskomplexen gegeniiber den Humanwissen-
schaften zu ergeben. Denn diese Ergebenheit fithrt nach Wirsching regelmiRig
dazu, daf auch in der Kirche ,.eine Sozialtheorie ohne Vergebung und eine auf
eudidmonistische Ersatzbefriedigung ausgerichtete Lebenspraxis® vorherr-
schend werden?’. Dagegen 146t sich nach Wirsching im Gesprich mit den Hu-
manwissenschaften die Uberlegenheit der christologisch belehrten theologi-
schen Anthropologie sachlich erweisen?s.

3.4. Fiir die Ekklesiologie ergibt sich schon aus der Geschichte des christo-
logischen Dogmas die sachliche Notwendigkeit, um der Reinerhaltung des

23 Darauf, daB ,schon die Inkarnationslehre Anselms von Canterbury® mit ihrer Operationali-
sierung der Inkarnation ,,in der Fluchtlinie der selbstkonstitutiven Subjektivitit der Neuzeit
gesehen werden muf8*, weist Wirsching ebenfalls hin (431, Anm. 77). Demnach heife Inkar-
nation bei Anselm: ,.Einsetzung des Menschen in die ihm artgerechte (imagomiBige) Selbst-
verwirklichung, deren Erméglichung durch die Barmherzigkeit Gottes auch als anthropologi-
scher Innenaspekt ausgelegt werden kann. Erscheint dann aber nicht im Menschen Jesus, bei
Anselm noch durch Inkarnation ermdglicht, der Mensch schlechthin als der Leistungstriger
und als der fiir die Welt und ihren Bestand vornehmlich Verantwortliche? Wird nicht der
Mensch vor Gott und fiir Gott so letztlich durch sein Handeln konstituiert: als der, der zwi-
schen sich und seinen Taten einen nichtintegrierbaren Fremdwillen (etwa in Gestalt der Ver-
gebung) nicht mehr hineinwirken lassen kann?“ Vgl. dazu zuletzt Wirschings Aufsatz: Die
Notwendigkeit der Inkarnation nach Anselm von Canterbury (LD, S. 193-229).

24 Vgl. Der biblische Gottesgedanke im Zeitalter von Scholastik und Gotik (LD, S. 137-190,
hier S. 190).

25 Das ist einer der Grundgedanken in Wirschings groBem Werk: Lernziel Glauben.

26 Gottesglaube im Widerstreit (GiW 1, S. 26).

27 Zum dogmatischen Ort der Christologie, (GiW 1, S. 69); vgl. ebd.: ,,Siinde kann nicht erklért,
sie kann nur vergeben werden. Das derzeitige Angebot an sogenannten Humanwissenschaf-

ten innerhalb der Theologie signalisiert das Bemiihen, mit dem, was bisher Siinde hief, auf
séikulare Weise fertigzuwerden ...

28 Vgl. Geschopflichkeit. Vom Humanvorsprung des christlichen Menschenbildes (GiW 1, S.
137-168).
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Christusheils willen zwischen Kirche und Pseudokirche zu unterscheiden2. Kir-
che ist keine ,,societas perfecta“0, sondern die durch Gott in Christus ins Leben
gerufene neue Menschheit. Die Vergebung unterscheidet sie von allen anderen
Sozialgefiigen. Sie ist mithin eine Stiftung Gottes mit spezifischer Sozialgestalt.
Das fiihrt zum einen zur Relativierung aller gesellschaftlichen Ordnungen, er-
offnet aber zugleich die Freiheit, in diesen Ordnungen als Geschipfe und Kin-
der Gottes zu leben?!. Die Wahrnehmung der besonderen Gestalt der Kirche als
Werk Christi befreit schlieflich die politische Vernunft zur Alternativenféihig-
keit, insofern das politische Handeln frei wird von allen Absolutheits- und Er-
losungsanspriichen32. Das war und ist in der Kirche weder damals noch heute
immer klar. Denn die Versuchung, Christus in Analogie zu politischen Herr-
schern zu sehen, war etwa im Monophysitismus naheliegend. Auch weist Wir-
sching auf den monophysitischen Hintergrund der modernen Lehre von der Ko-
nigsherrschaft Christi bei Karl Barth und seinen Schiilern hin (429, Anm. 70).
Die Auseinandersetzung mit diesem Ansatz einer sogenannten ,,radikalen Chri-
stologie* hat Wirsching bereits in einem seiner friiheren Aufsitze gefiihrt. Dar-
in zeigt er, wie in der Barthschule Dogmatik und Ethik zu einem christologi-
schen Theorie-Praxis-Gefiige verschmelzen als deduktive Vollstreckung der
Christologie auf dem Gebiet der Politik. Dies geht mit einer folgenreichen Auf-
hebung der biblischen Unterscheidungen von Gesetz und Evangelium, Kirche
und Politik einher, was damit zusammenhingt, daB die Anthropologie nur in
Analogie zur Christologie entfaltet werden darf, So kommit es zu einer inklusi-
ven Christologie, die keine Unterscheidung von Gldubigen und Unglidubigen,
von christlich und profan, ja, keine Grenzen der Kirche und des Heils mehr
kennt. Damit wird die politische Vernunft christologisch iiberhoht und Christus
als Konkurrent weltlicher Herrschaft verstanden. Der Unterschied zwischen ei-
nem politischen Macht- oder Ausgleichsfrieden und dem von auflen in unsere
Welt hereinbrechenden Vergebungsfrieden wird miBachtet. Christus wird wie-
der zum Gesetzgeber ,.einer neu zu schaffenden Welt*; und dieser Christus kann
sich ,,auch mit einem ,atheistisch® fundierten Humanismus verbiinden®. Wir-

29 Wirsching fiihrt diese Unterscheidung in seinem Lebenswerk gleich in zwei Monographien
durch: einmal in akademischer Reflexion (Kirche und Pseudokirche), zum andern — nicht we-
niger lesenswert und bedeutsam — auf der ,,Gemeindeebene® (Ich trete aus der Kirche aus. Aus
einem theologischen Briefwechsel, Waltrop 2000).

30 Kirche als sich selbst perfektionierende Gesinnungsgemeinschaft ist die ekklesiologische
Entsprechung des ,homo hermeneuticus® (vgl. dazu: Was ist schriftgemif?, passim), der
meint, selbst fiir die Evidenz der Schriftbotschaft sorgen zu miissen. In beiden Fillen geht es
darum, das Werk Christi in die eigene Hand zu nehmen und zu ,,perfektionieren”. Das Ergeb-
nis ist hier wie dort eine donatistische Elite, ,,die sich in charismatischer Selbstfithrung vom
,biirgerlichen’ Durchschnitt absetzt und selber an keiner dogmatischen Basis mehr verifiziert
(oder falsifiziert) werden will* (Zum dogmatischen Ort der Christologie, GiW 1, S. 45).

31 Vgl Wirschings Aufsitze: ,,Gott als Schopfer der Welt. Nachdenken iiber den ersten Glau-
bensartikel” und: ,,’So ihr nicht werdet wie die Kinder ... Der spielende Mensch und der
Mensch des Evangeliums (LD, S. 111-136; 246-260).

32 Zum dogmatischen Ort der Christologie (GiW 1, S. 55).
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sching urteilt dazu: ,Fiir eine solche sozialeuddmonistisch ausgerichtete Herr-
schaft Jesu Christi sollte sich niemand auf das Neue Testament berufen. Ko-
nigsherrschaft Jesu Christi wird dort durchweg als Herrschaft des Gekreuzigten
definiert, als unter Armut und Schmach verborgene geistliche Herrschaft, die
gerade nicht analog zu irdischen Machtverhiltnissen begriffen werden kann. Ei-
ne Herrschaft im Sinne irdischer Wiinsche und Programme gehort vielmehr zur
satanischen , Versuchung® Jesu Christi (Mt 4,8-9), wie denn auch der johanne-
ische Christus bestitigt, da seine basileia nicht irdischen Zielen dient (Joh
6,15), sondern allein der gottlichen Wahrheit (Joh 18,36-37).433

3.5. ,Man wird noch einmal und mit ganz neuer fundamentaltheologischer
Energie das ,Proprium‘ des Neuen Testaments von einer stellenwertbewuf3ten
Christologie aus vor einer christuslosen Welt darlegen miissen. Vielleicht war es
immer so und ist es auch heute nicht anders, da} dabei niemand mit der groflen
Zahl der Getauften und sich Christen Nennenden rechnen darf. ... Vielleicht sind
es, wie Martin Luther gemeint hat, gelegentlich nur arme Demiitige, geringe ein-
zelne, die in den Gemeinden und stellvertretend fiir sie erfassen und vorleben,
was an Erbe uns tiberkommen, was an Hoffnung uns geschenkt, was in der Fiil-
le Jesu Christi verwirklicht ist. Wahrscheinlich ist es so, und wahrscheinlich
muB es so sein. Denn nur wenige Menschen kennen die Geschichte, die meisten
irren mit ihrer Zeit.“34 So schlieBt Wirsching in seiner Antwort auf die ,,Radi-
kalchristologen®. Zu dieser bleibenden Aufgabe von Kirche und Theologie hat
er selbst insbesondere mit dem hier vorgestellten Aufsatz iiber das altkirchliche
Dogma vorbildlich angeleitet und dazu beigetragen, daf} die ,.uns geschenkte
Hoffnung® auf Christus auch am Anfang des 21. Jahrhunderts nicht verloren
geht. So dient das Christusdogma nicht zuletzt dem trostvollen Ausblick auf die
eschatologische Zukunft Christi, die dort schon irdisch Einzug hilt, wo gegen
allen Augenschein durch ,,die Lossprechung von Schuld und Siinde um Christi
willen* der Vergebungsfriede Gottes empfangen wird, von dem Wirsching in
seiner Meditation auf das Weihnachtsfest schreibt: ,,Gestalt gewinnt dieser Ver-
gebungsfriede in der neuen Gemeinschaft der Eucharistie. ... hier ist vorgege-
ben, wovon der Mensch leben darf, und wird er ,pazifiziert® in der Gegenwart
des kommenden Gottesfriedens. 35

33 Ebd, S. 43.
34 Ebd,S.71.

35 Erfiillte Zeit (GiW 1, S. 169-197, hier S. 196). Vgl. Vergebung. Eine ekklesiologische Medi-
tation (GiW 2, S. 142-148).
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Karl Schlemmer (Hg.), Ausverkauf unserer Gottesdienste?, Okumeni-
sche Uberlegungen zur Gestalt von Liturgie und zu alternativer Pastoral,
Studien zur Theologie und Praxis der Seelsorge, Bd. 50, Wiirzburg 2002,
ISBN 3-429-02457-9, 183 S., 19,90 €.

Ausverkauf unserer Gottesdienste?“ — Unter diesem Titel fand vom 11. bis
13. Oktober 2000 das 5. Passauer Symposion ,,Liturgie und Okumene* statt.
Insgesamt elf fiir den Druck iiberarbeitete Referate von evangelischen, ro-
misch-katholischen, anglikanischen und orthodoxen Theologen wurden durch
Karl Schlemmer, Inhaber des Lehrstuhles fiir Liturgiewissenschaft und Pasto-
raltheologie an der Kath.-Theol. Fakultit der Universitit Passau in dem vorlie-
genden Band zusammengefal3t.

Zu den Autoren gehoren u.a. der Herausgeber, Eugen Biser, der Anglikaner
Fr. George Guiver CR, der friihere Schwanberg-Pfarrer Johannes Halkenhduser
und der orthodoxe Metropolit von Austria (Wien) Michael Staikos.

Der durch die Frage des Buchtitels beim Leser moglicherweise geweckten
Erwartung, es handle sich durchweg um kritische Analysen zeitgendssischer
Gottesdienstformen, werden nicht alle Beitridge gerecht, bzw. sie werden von
unterschiedlichen Autoren auch unterschiedlich beantwortet.

Evangelische Kritik an der Auflosung traditioneller gottesdienstlicher For-
men zugunsten zeitgeistiger und oberflachlicher Events steht neben tiefgriindi-
gen Betrachtungen zur Liturgie als Quelle des Lebens aus der Sicht dstlicher
Theologie. Diese 6kumenische Weite fiihrt den Leser zu eigenen Antworten auf
die Frage, wo moglicherweise die Ursachen fiir den Ausverkauf unserer (west-
lich-groBkirchlichen) Gottesdienste liegen.

AuBer dem Ruf ,,Zuriick zu den geistlichen Quellen®, der dem Rezensenten
als Losungsmodell am ehesten einleuchtete, finden sich auch zahlreiche Uber-
legungen mit dem Versuch, auf unkonventionelle und innovative Weise auf die
Situation der Kirche und ihrer Gottesdienste in einer postchristlichen Zeit und
Gesellschaft einzugehen. Das kann denn auch das Modell eines ,,Opern-Got-
tesdienstes* sein oder Michael N. Ebertz’ Plidoyer fiir die ,,Kasualisierung des
Liturgischen®, durch die ,,Leben und Liturgie in der Enge der Pfarrgemeinde
in die Weite der volkskirchlichen Realitit gefiihrt werden soll, indem die ,.Ka-
sualfrommigkeit* der kirchenfernen Massen ,liturgisch-rituell, homiletisch-
sinndeutend und in all dem adressatenbezogen® in den Mittelpunkt kirchlicher
Aufmerksamkeit geriickt wird.

Die Vielfalt der Analysen, Meinungen, Vorschlige und Modelle notigt den
Leser zur Auseinandersetzung und Positionierung. Als Sammlung ganz unter-
schiedlicher Referate ist der Leser nicht gezwungen, das Buch von der ersten
bis zur letzten Seite durchzulesen. Wer sich einen Uberblick verschaffen méch-
te und eine Systematik wiinscht, sollte den vom Herausgeber verfaiten, aber
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erst an vorletzter Stelle abgedruckten Aufsatz ,,Menschen von morgen fiir den
Glauben gewinnen® (S. 154) zuerst lesen. Karl Schlemmer bietet hierin in ge-
wisser Weise eine Ubersicht der moglichen Antworten auf die Titelfrage und
die inhaltlichen Akzente des Buches.

Gert Kelter

Reiner Preul, So wahr mir Gott helfe! Religion in der modernen Gesell-
schaft, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, Darmstadt 2003, ISBN 3-534-
14303-5, 208 S., 19,90 €.

Religion ist wieder ein Gespréichsthema geworden. Nachdem noch vor ei-
nigen Jahrzehnten das Ende der Religion angekiindigt wurde und auch die Kir-
chen sich weithin den Themen der Welt zuwandten, ist heute zu sehen, daf} die-
se Vorhersage falsch gewesen ist. Viele Biicher sind inzwischen erschienen, die
sich mit der immer religioser werdenden Postmoderne befassen. Der Kieler
Professor fiir Praktische Theologie fiigt dem mit seinem Buch eine weitere
Stimme hinzu. Er vertritt die interessante These, daB es ,,in der Geschichte der
Vilker zwar immer einzelne Individuen gegeben hat, die auf Religion — wel-
cher Art auch immer — glaubten verzichten zu knnen, daB es aber eine voll-
kommene religionslose Gesellschaft nie und nirgends gegeben hat und vermut-
lich auch in Zukunft nicht geben wird® (S.10). In einer Zeit, in der um den Got-
tesbezug in der Europiischen Verfassung hart gerungen wird, ist dies eine er-
staunliche Aussage. Dazu tritt die Forderung, daB die Vorstellung, da Religion
Privatsache sei, aufzugeben sei.

Seine These legt der Verfasser dar indem er mit einer Begriffsbestimmung
beginnt, die sich von F.D.E. Schleiermacher, P. Tillich und M. Scheler leiten
ldBt. Religion wird bestimmt durch den sich auf Gott oder das Unbedingte oder
den Grund der Wirklichkeit beziehenden Menschen. In dieser Beziehung findet
sich der Mensch schon immer vor und erkennt sie. Die Wahrnehmung dieser
Beziehung erfolgt immer in einer konkreten Religion, so da durchaus Reli-
gion und sikulare Weltanschauung, Religion und Pseudoreligion voneinander
abzugrenzen sind. Anhand von Luthers Aussagen im Groflen Katechismus vom
Glauben und Vertrauen wird dieser Religionsbegriff in Beziehung zu reforma-
torischer Theologie gesetzt.

R. Preul wendet sich dann der leibhaften Gestalt der konkreten Religion zu.
Anhand der religiosen Sprache wird hier ein analytisch-kritisches Instrument
zur Unterscheidung von Religion und Pseudoreligion gewonnen. Der Gebrauch
religioser Sprache kann nach Preul vierfach aufgeschliisselt werden: Religidse
Sprache kann authentisch und verbindlich gebraucht werden, so in der Religion
selber. Sie kann authentisch und unverbindlich sein, z.B. als korrektes Zitat
oder in einem Referat. Auf diese Weise wird hdufig in der Theologie als Wis-
senschaft von Gott geredet. Drittens kann religiése Sprache nichtauthentisch
und nichtverbindlich gebraucht werden, wie in der Alltagssprache, wo religit-
se Begriffe sikularisiert, moralisiert und trivialisiert werden. Gerade auch in
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der Werbung ist dieser Gebrauch religitser Sprache zu finden. Eine nichtau-
thentische, aber verbindliche Sprachweise findet sich in der Pseudoreligion:
Die religitse Sprache wird auf innerweltliche Instanzen und Phiinomene ange-
wendet und damit religitse Ersatzobjekte mit letztgiiltiger Bindungsqualitit sti-
lisiert. In dieser Begriffsbestimmung taucht der Aberglaube nicht auf, der als
Glaube an bestimmte Kausalititen und paranatiirliche Zusammenhinge als
Pseudowissenschaft und Pseudotechnik bestimmt wird. Die Konsequenz dar-
aus, daf} sich dann auch ein Christ, wenn er mag, ,.ein Stiick Aberglaube gestat-
ten” kann, scheint nun allerdings doch Folge einer Begriffsverwirrung zu sein.
Denn auch das Vertrauen in ein Stiick (magischer) Technik ist doch nach Lu-
thers Definition des Vertrauens, das Gott oder Abgott schafft, zu verwerfen:
denn, wo das Vertrauen falsch und verkehrt ist, da ist auch dein Gott nicht recht
(Martin Luther).

Die sicher ansonsten sehr hilfreiche Begriffskldrung wird dann dadurch
vertieft, daB Strukturen der modernen Gesellschaft und deren Riickwirkung auf
die Religion beschrieben werden. Kennzeichen der modernen Gesellschaft
werden anhand der geldufigen Etiketten wie Mobilitit, Leistungs-, Erlebnis-,
Medien-, Risikogesellschaft, Individualisierung und Pluralisierung gewonnen.
Die vielen hilfreichen Beobachtungen miinden in die Erkenntnis, daB jede reli-
gidse Lehre und Verkiindigung sich als Auslegung von Freiheit vollziehen muB
und verweist fiir die christliche Kirche auf die Doppelthese Luthers von der
Freiheit eines Christenmenschen.

Unter dem Abschnitt ,,Formen des Religiésen in der modernen Gesell-
schaft werden vier Formen erarbeitet, die in der gesamten religiésen Land-
schaft anzutreffen sind: Je pluralistischer eine Gesellschaft, desto mehr fordert
sie die Tendenz zu einer Polarisierung: nimlich dahin, die Unterschiede entwe-
der zu neutralisieren oder zu akzentuieren. Neutralisierung kann sich als Ver-
gleichgiiltigung der Unterschiede duBern oder sich lebenspraktisch nach dem
richten, was derzeit am stirksten auf den Alltag einwirkt. Die Unterschiede
werden betont im Fundamentalismus oder in der positiven Variante ,,das Eige-
ne auf der Grundlage der jeweiligen Tradition wohl in seiner Reinheit und
Ganzheit, aber nach seinen besten Moglichkeiten exemplarisch darzustellen
(8.78). Nur diese letzte Option sei sachlich einzig angemessen. Dies wird dann
anhand der Kirchen, des Fundamentalismus, der privatisierten Religion, der Ju-
gendkultur, der Jugendreligionen und der Religion in den Medien aufgezeigt.

Im folgenden Abschnitt wird dargestellt, weshalb und wozu gerade die mo-
derne Gesellschaft der Religion bedarf. Anhand der Gesellschaftstheorie von
Eilert Herms wird aufgezeigt, daB die Gesellschaft vier Funktions- und Lei-
stungsbereiche aufweist: den Bereich von Herrschaft, Recht und Macht (Poli-
tik), den Bereich der Okonomie, den Bereich des empirischen Wissens (der
Wissenschaft) und den Bereich der Verstiindigung iiber Handlungsziele. In die-
sem letzten Bereich wird nach ethisch orientierenden oder zielgerichteten Wis-
sen gefragt. Auch wenn die einzelnen Bereiche der Versuchung erliegen, eine
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dominante Rolle fiir das Ganze der Gesellschaft anzustreben, so wird gerade
darin deutlich, daB die moderne Gesellschaft auf die Ausbildung eines ethisch
orienticrenden Wissens nicht verzichten kann. Damit erweist sich die Unver-
zichtbarkeit bestimmter Institutionen, eben auch solcher, die religiose Kommu-
nikation pflegen. ,,.Der Religionsbedarf der modernen Gesellschaft ist also ein
Bedarf nach religiosen Institutionen* (S.132). An dieser Stelle wird deutlich,
daR der Verfasser die Institution der groBen Landeskirchen vor Augen hat. Da-
bei wird einerseits betont, wie wirklich nur der in der modernen Gesellschaft
mitreden kann, der iiber die Macht der Institution verfiigt. Die Institution ist
aber andererseits ja nicht davor gefeit, durch das Medium der Institution be-
dingt, nicht mehr zu einem lebendigen Zeugnis des Glaubens an die Gesell-
schaft fihig zu sein. Und wie wird ein Europa aussehen, in dem nicht die we-
nigen GroBkirchen das Sagen haben, sondern die vielen religidsen Institutio-
nen, die vielleicht eine ganz andere Kommunikationskultur pflegen als unsere
christliche abendlindische Wissenschaft? R. Preul selbst zeigt die Grenzen sei-
nes Entwurfes auf, wenn er schreibt: Der mit den Menschenrechten verkniipf-
te Wertekonsens miiite einem konsequenten Auslegungsstreit ausgesetzt wer-
den. ,In einem solchen Diskurs wiirde sich auch zeigen, ob und in welchem
MaBe die verschiedenen Positionen wirklich pluralismusfihig sind* (S.150).
Und was wird mit denen geschehen, die iiber Institutionen Meinungen vertre-
ten, die eben nicht pluralismusfihig sind?

Mit dem letzten Abschnitt des Buches ist dem Verfasser zuzustimmen, da
gerade unter dem Vorzeichen allgemeiner und verfassungsgemif garantierter
Religionsfreiheit es keinen plausiblen Grund gibt, ,,Religion als Geheimsache
zu behandeln®. Religion, weil und sofern sie von offentlicher Relevanz ist, ist
auch offentlich zu kommunizieren. So wird aufgezeigt, daB religiose Kommu-
nikation auf allen Ebenen zu pflegen ist: ,.der Ebene des privaten Lebens, der
Ebene der eingeschrinkten Offentlichkeit... und der Ebene unbeschrinkter Of-
fentlichkeit* (S.153). Der Verfasser plidiert dafiir, dal die Kirchen ihr klares
Profil zeigen. Er verweist darauf, daB die Predigt der Kirche als authentisch
und verbindlicher Gebrauch religiéser Sprache durch nichts ersetzt werden
kann. Und unter dem Abschnitt Kommunikation religioser Gemeinschaften mit
ihrer Umwelt kommt er auf den Religionsunterricht der Kirchen zu sprechen,
der ausschlaggebend sei fiir die Bedeutung, die Religion in Gesellschaft und
Kultur der Gegenwart erlangt (S.176). So tritt am Ende des Buches ,.das ur-
spriingliche und wirksamste Medium religiéser Kommunikation in Erscheinung
und in Aktion: die menschliche Person® (S.176). Und so mochte man, auch
wenn der These des Verfasser zuzustimmen ist, doch formulieren: Es gibt zwar
keine religionslose Gesellschaft und auch die moderne Gesellschaft braucht Re-
ligion. Aber was sie wirklich braucht und zu ihrem Segen bendtigt, ist das
Zeugnis des christlichen Glaubens, also den Zeugen und Botschafter, der diese
Welt zum Glauben an Jesus Christus als dem einzigen Heiland und Helfer ruft

und fiihrt. Andreas Eisen
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H. Sachs/E. Badstiibner/H. Neumann, Worterbuch der christlichen Iko-
nographie, 8. Auflage, Verlag Schnell & Steiner GmbH, Regensburg 2004,
ISBN 3-7954-1653-1, 390 S., 24,90 €.

Seit 1973 im Verlag Koehler & Amelang in Leipzig — bis zur 3. Auflage
noch in der DDR — unter dem Titel ,,Christliche Tkonographie in Stichworten*
erscheint das Buch nun neu erstmalig, und zwar in 8. Auflage, beim renom-
mierten Verlag Schnell & Steiner in Regensburg, unter anderem auch mit neu-
em Titel (s.0.). Nicht nur wegen des noch erschwinglichen Preises gehort es in
die Hinde jedes Studenten der Theologie und der Kunstgeschichte. Wer dann
dieses Sachgebiet vertiefen mochte, mag noch nach groBeren Werken greifen,
etwa: Kirchbaum, ,,Lexikon der christlichen Ikonographie* (LCI), dem ,,Real-
lexikon zur deutschen Kunstgeschichte” oder den ersten Lieferungen: Auren-
hammer, ,.Lexikon der christlichen Ikonographie®. Fiir den Einstieg und den
taglichen Gebrauch ist unser Warterbuch allerdings einmalig und unentbehr-
lich.

Der Inhalt wird bestimmt und geprigt von der christlichen Kunst Europas,
die unsere Kirchen und deren Theologie iiber zweitausend Jahre mitgestaltete
oder umgekehrt mit von ihr geprigt wurde. Es ist ein Schliissel vor allem fiir
die abendléndische christliche Kultur der Gattungen: Architektur, bildende
Kunst und Kunsthandwerk. Er 6ffnet jedoch auch erste Einblicke in die Kunst
der Ostkirchen.

Da das Wissen um die religivsen Formen, Zeichen und Symbole weitge-
hend verloren zu gehen droht, oder schon verloren gegangen ist, gehort das
Buch auch als Handwerkzeug in die Hinde aller, die fiir eine angemessene li-
turgische Einbindung der christlichen Kunst eintreten. Sofern moglich, werden
bei den einzelnen Stichworten die biblischen Beziige und Deutungen — sogar in
der Lutheriibersetzung — aufgezeigt. Auch die christliche Legendenliteratur von
Kirchenvitern, Heiligen, Ordensgriindern und anderer bedeutender Gestalten
der Kirchengeschichte werden einbezogen, soweit das eben in einem Worter-
buch solchen tiberschaubaren Umfangs mglich ist.

Im iibrigen ist dieses Buch nicht zuletzt ein unverzichtbares Hilfsmittel zur
Vor- und Nachbereitung von Reisen an Kunststitten der Christenheit.

Man muf dem Buch nachsehen, daf es nicht die Kunst der heutigen welt-
weiten Christenheit in Asien, Afrika, Amerika und Australien wiirdigen und be-
riicksichtigen kann. Dazu hiitte es ganz anders angelegt sein miissen und einen
erheblich hoheren Aufwand erfordert. Aber gerade so, als tigliches Nachschla-
gewerk erhélt man kompetente Auskiinfte iiber einen Bereich, der im Theo-
logiestudium nicht als Priifungsfach vorgesehen ist und daher naturgemi8 zu
kurz kommt.

Johannes Junker
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Selbstiindige Evangelisch-Lutherische Kirche (Hg.), Der Beichtgottes-
dienst. Ein Baustein zum Unterrichtsmodell fiir den Konfirmandenunter-
richt ,,Schuld und Vergebung®. Erarbeitet im Auftrag und unter Mitwirkung
der Kommission fiir Kirchliche Unterweisung der Selbstédndigen Evange-
lisch-Lutherischen Kirche von Hans Peter Mahlke, GroB Oesingen 2003,
ISBN 3-86147-258-9, 7 S., 1,80 €.

Vor zwei Jahren war in dieser Zeitschrift das Unterrichtsmodell fiir den
Konfirmandenunterricht ,,.Schuld und Vergebung“! vorgestellt worden2, das die
Selbstiindige Evangelisch-Lutherische Kirche im Jahr 2001 herausgegeben hat-
te.3 In dieser Rezension war auf gravierende Mingel in diesem Unterrichtsmo-
dell aufmerksam gemacht worden, das sich in der vorliegenden Form nur
schwerlich mit den Aussagen der Lutherischen Bekenntnisschriften vereinba-
ren liBt. Besonders problematisch an diesem Unterrichtsmodell ist die fast vol-
lige Ausblendung der Absolution, die doch nach dem Zeugnis des Groien Ka-
techismus das Zentrum der Beichte darstellt.# Sie wird in dem Unterrichtsmo-
dell nur ganz am Rande unter der Uberschrift ,Ich bitte einen anderen Men-
schen, mit mir Gott um Vergebung zu bitten® erwihnt und in einem ,,Vorschlag
fiir eine Beichtfeier durch einen wortlosen pseudosakramentalen Ritus er-
setzt.5 Die Rezension machte zudem deutlich, daB es sich dabei nicht bloB um
ein fahrlissiges Versaumnis handelt, sondern daB diese Ausblendung der Abso-
lution das konsequente Ergebnis systematisch-theologischer Entscheidungen
ist, wie sie in den Sachinformationen des Unterrichtsmodells dargeboten wer-
den.s

Bereits in der Rezension selber war erwihnt worden, daB die Defizite des
Unterrichtsmodells auch fiir die Kirchenleitung der Selbstindigen Evange-

1 Selbstindige Evangelisch-Lutherische Kirche (Hg.), Schuld und Vergebung. Unterrichtsmo-
dell fiir den Konfirmandenunterricht — Vorbereitungshilfen und Kopiervorlagen —. Erarbeitet
im Auftrag und unter Mitwirkung der Kommission fiir Kirchliche Unterweisung der Selbstin-
digen Evangelisch-Lutherischen Kirche von Hans Peter Mahlke; Grof Oesingen 2001 (im Fol-
genden: SELK, Schuld).

2 Vgl Gottfried Martens, Rezension ,,Schuld und Vergebung®, in: Lutherische Beitrdge 7 (2002)
$.212-221 (im Folgenden: Martens, Schuld).

3 Esistin der darauf folgenden Diskussion von verschiedenen Seiten versucht worden, den Ein-
druck zu erwecken, als sei die Selbstindige Evangelisch-Lutherische Kirche in Wirklichkeit
gar nicht die Herausgeberin dieses Unterrichtsmodells gewesen, sondern als handele es sich
dabei lediglich um das Ergebnis einer Kommissionsarbeit. Dies ist jedoch unrichtig. Als Her-
ausgeberin wird in den bibliographischen Angaben des ,.Unterrichtsmodells™ ausdriicklich die
Selbstindige Evangelisch-Lutherische Kirche, sogar mit der Adresse ihrer Kirchenleitung in
Hannover, benannt. Dies gilt auch fiir den nun vorliegenden Baustein, der damit in gleicher
Weise ein offizielles Dokument der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche ist.

4 GroBer Katechismus, Vermahnung zu der Beicht §§ 15-22 (BSLK S.729f).
Vgl. hierzu Martens, Schuld S.215f.
6 Vgl hierzu Martens, Schuld §.216-219.
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lisch-Lutherischen Kirche so offenkundig waren, daf} sie die Kommission fiir
Kirchliche Unterweisung damit beauftragte, ,.einen Zusatz iiber die Beichte
und die Absolution erarbeiten zu lassen“.” Die Kommission sollte also in einen
theologisch vollig anders ausgerichteten Entwurf das Herzstiick der Beichte
nunmehr als ,,Zusatz* (!) einarbeiten — ein Rettungsversuch, mit dem man das
Gesicht zu wahren versuchte, dessen Gelingen man aber angesichts des pro-
blematischen Gesamtansatzes des Unterrichtsmodells von vornherein skeptisch
gegeniiberstehen durfte.

Dal} weder von seiten der Kirchenleitung noch von seiten der Kommission
fiir Kirchliche Unterweisung ein ernsthaftes Interesse daran bestand, sich mit
den grundlegenden theologischen Defiziten des Modells noch einmal zu befas-
sen, wurde dann bereits in dem Bericht des Vorsitzenden der Kommission,
Prof. Dr. Christian Salzmann, ftir die 10. Kirchensynode der SELK in Melsun-
gen vom 17.-22. Juni 2003 deutlich, wo als Ergebnis eines Berichtes iiber ein
Gesprédch zwischen Vertretern der Kirchenleitung und der Kommission fiir
Kirchliche Unterweisung tiber die ,theologisch begriindeten ... kritischen
Riickfragen® zu der Unterrichtseinheit formuliert wird: ,,Die Vertreter der Kir-
chenleitung prizisierten ihre Erwartung an die Kommission und richteten an
sie die Bitte, zu dem bereits vorliegenden Material zusitzlich noch eine ,Er-
schlieBungshilfe® zu erarbeiten, in der didaktische und methodische Hilfen fiir
die Unterweisung und Hinfiihrung der Konfirmanden zum Beichtgottesdienst
entsprechend der Agende formuliert werden sollten.s Obwohl ausdriicklich
wahrgenommen wird, dal es theologisch begriindete kritische Riickfragen an
den Entwurf gibt, beschrinken sich die Vertreter der Kirchenleitung in ihrer
Bitte ausdriicklich auf Fragen von Didaktik und Methodik und gehen damit
noch einmal hinter den ohnehin schon sehr unzureichenden urspriinglichen Ar-
beitsauftrag zuriick. Von einer theologischen Uberarbeitung des Entwurfs ist
ausdriicklich keine Rede mehr.

In der Zwischenzeit liegt nunmehr die erbetene ,,ErschlieBungshilfe® in
Form einer ,Hilfe fiir die Hinfiihrung der Konfirmanden zum Beichtgottes-
dienst” (S.1) vor, die es hier zu besprechen gilt. Sie fillt sowohl, was den Um-
fang von gerade einmal 7 Seiten angeht, als auch was den Inhalt angeht, gleich-
ermaflen diinn aus. Deutlich spiirt man diesem ,,Baustein® ab, daB er nicht auf
Initiative der Verfasser selber, sondern auf Bitten der Kirchenleitung zustande
gekommen ist und die Verfasser der behandelten Thematik mehr als reserviert
gegeniiberstehen. Hatten sie schon in dem Unterrichtsmodell selber vom

7  Ewald Schlechter, SELK, Kirchenleitung trifft Missionsleitung. Aus der Arbeit der Kirchen-
leitung, in: SELK Informationen 30 (Marz 2002) Nr. 264, S.2f, S.3.

8  Christian Salzmann, Kommission fiir Kirchliche Unterweisung. Bericht fiir die Jahre 1999 bis
2003, in: Kirchenleitung der Selbstéindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche (Hg.), Synodal-
unterlagen fiir die 10. Kirchensynode der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche
vom 17.06.2003 bis 22.06.2003 in Melsungen, Hannover 2003, Bericht 204, S.2.
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Beichtgottesdienst im wesentlichen in der Vergangenheitsform geredet?, so
bringen sie nun in diesem Baustein die Griinde fiir ihre reservierte Haltung
gegeniiber dem Beichtgottesdienst sehr direkt zum Ausdruck: ,.Im Beichtgot-
tesdienst geht es vorrangig um Schuld vor Gott und Vergebung dieser Schuld.
Die #uBere Situation im Beichtgottesdienst ist gegeniiber der zwischen-
menschlichen ordnungsmBig formalisiert und fiir viele dadurch auch ent-emo-
tionalisiert. Sie wird dann eher gedanklich als von der eigenen Betroffenheit
her wahrgenommen® (S.3). Zweierlei wird in diesem Zitat deutlich, was die
Behandlung des Beichtgottesdienstes in diesem ,,Baustein® kennzeichnet: Zum
einen ist es die Frage nach der emotionalen Erfahrung der Siindenvergebung,
auf die die Verfasser entscheidenden Wert legen: In den knapp vier Seiten um-
fassenden didaktischen Uberlegungen erscheint das Wort ,.emotional® nicht
weniger als achtmal. Da die Situation des Beichtgottesdienstes ,.ent-emotiona-
lisiert* erscheint, wird dieser erst einmal wesentlich als eine problematische
Einrichtung wahrgenommen, zu der man, wenn iiberhaupt, nur mit erheblicher
Miihe den Konfirmanden einen Zugang erschlieBen kann. Wenn Konfirman-
den, die schon zuvor an einem Beichtgottesdienst teilgenommen haben, damit
positive Assoziationen verbinden, so liegt dies jedenfalls nicht an der dort emp-
fangenen Vergebung; positiv konnen Konfirmanden allenfalls wahrnehmen:
,den speziellen Charakter dieses Gottesdienstes, die kleine geschlossene Ge-
meinschaft, das Dazugehoren zu den Alteren, das gemeinsame Knien mit den
Eltern am Altar, evtl. die Erlduterungen der Eltern zu Hause™ (S.1). Viel aus-
fiihrlicher werden jedoch die negativen Erfahrungen, die Konfirmanden mit
dem Beichtgottesdienst machen konnen, dargestellt: ,Die Konfirmanden, die
withrend der Konfirmandenzeit zum ersten Mal in einem Beichtgottesdienst an-
wesend sind, werden méglicherweise eine gewisse Steifheit und Eintonigkeit
registrieren, so daf sie eine innere Distanz zu dem Vorgang entwickeln® (S.1 —
man beachte schon allein die distanzierte Diktion, die die Absolution zu einem
,.Vorgang® werden lift). Auch bei Konfirmanden, die schon am Beichtgottes-
dienst teilgenommen haben, ist mit einer negativen Einstellung zu rechnen,
.die ihre Ursache haben kann: in dem deutlich auf Erwachsene zugeschnitte-
nen Gottesdienst, in dem in einer festgelegten Form ablaufenden Geschehen,
das an den Kindern voriiberzieht und bei ihnen u.U. ein Gefiihl der Langewei-
le entstehen 1:4Bt; moglicherweise wird in der Familie des Kindes der Beicht-
gottesdienst als , Gottesdienst-Verlangerungs-Punkt* eingestuft, so daf man be-
strebt ist, ihn moglichst zu umgehen® (S.2.) Selbst der Gestus der Handaufle-
gung wird als nicht unproblematisch wahrgenommen, da ,.es Kinder und Ju-
gendliche gibt, denen eine Beriihrung, gerade auch an den Haaren, unange-
nehm ist und keine positiven Assoziationen auslost (S.3). DaB auf diesem
Hintergrund alle Versuche nahezu aussichtslos sind, den Konfirmanden das Ge-

9 Vgl. SELK, Schuld S.60.
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schehen der Beichte als ,.lieblich und trostlich*10 nahe zu bringen, versteht sich
von selbst.

Zum anderen wird aber in dem obigen Zitat auch deutlich, daB der
»~Baustein® zum Beichtgottesdienst ganz wesentlich auch eine Apologie des
bisherigen Ansatzes des Unterrichtsmodells darstellt: Ein gefithlsméBiger Zu-
gang zum Geschehen des Beichtgottesdienstes ist eigentlich nur iiber die vor-
herige emotionale Erfahrung zwischenmenschlicher Vergebung méglich: ,Es
ist jedenfalls ein erheblicher Unterschied, ob ein(e) KonfirmandIn bereits als
Kind erfahren hat, wie z.B. die Mutter Vergebung direkt zugesprochen (und da-
bei die Hand dem Kind auf den Kopf gelegt) hat oder ob der/die KonfirmandIn
erst im KU erkldrt bekommt, was der Zuspruch der Vergebung (mit Handauf-
legung) bedeutet. Wie auch immer die Alltagssituation in den KU einbezogen
wird — ob durch eine Beispielgeschichte oder durch eigene Erfahrungen der
Konfirmanden: wichtig ist, daB dieser Alltagsbezug zunéchst ausfiihrlich genug
thematisiert wird. Denn wer die Vergebung unter Menschen kennen gelernt hat,
hat auch emotional erfahren, wie sie entlastet und ein durch Schuld gestortes
Verhiltnis heilt” (5.3.) ,,Jm Unterschied zum Gleichnis wird im Beichtgottes-
dienst den Beichtenden die Vergebung mit Worten direkt zugesprochen. Dies
ist das Besondere des Beichtgottesdienstes (wie auch der Einzelbeichte). Die
Bedeutung dieser Worte kann von den Konfirmanden besser verstanden werden
(wie oben dargestellt), wenn sie im zwischenmenschlichen Bereich erlebt ha-
ben, wie ihnen ausdriicklich Vergebung zugesprochen worden ist. Diese Erfah-
rung im Alltag kann ihnen moglicherweise Hilfe sein, den Zuspruch der Ver-
gebung in der Beichte als Entlastung zu empfinden; es steht ihnen auch hier ein
Mensch gegeniiber, der ihnen vergibt® (S.3f).

GewiB folgen dann in den didaktischen Uberlegungen die Worte: ,,Aller-
dings ist die Dimension eine andere. Denn der Mensch, der vor ihnen steht, ver-
gibt im Auftrag und auf Befehl Gottes. Und es geht in der Beichte nicht nur um
das Verhiltnis von Mensch zu Mensch, sondern von Mensch zu Gott. Der Zu-
spruch der Vergebung ist im Wesentlichen das begnadigende Urteil Gottes, das
den Siinder freispricht” (5.4). Im Kontext des gesamten Bausteins stehen diese
zuletzt zitierten Worte jedoch vollig unvermittelt gleichsam wie ein erratischer
Block; sie klingen mehr wie eine Konzession gegeniiber der an dem Unter-
richtsmodell geiibten Kritik, als da} aus diesen Worten irgendwelche inhalt-
lichen oder auch didaktischen Konsequenzen gezogen wiirden. Entscheidend
bleibt, so fahren die didaktischen Uberlegungen des ,,Bausteins‘ fort, daB die
Konfirmanden ,,den Freispruch in seiner Bedeutung intellektuell und emotional
aufnehmen konnen® (S.4). Was dieser Freispruch als vorweggenommenes Ur-
teil im Endgericht Gottes allerdings tatsichlich inhaltlich bedeutet, dazu duBern
sich weder das Unterrichtsmodell noch der Baustein, noch wird dies den Kon-
firmanden in den , Methodischen Vorschligen® in irgendeiner Weise nahe ge-

10 Grofler Katechismus, Vermahnung zu der Beicht § 15 (BSLK S.729).
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bracht. Dort wird vielmehr eine sehr niichterne Information iiber den Beicht-
gottesdienst vorgeschlagen, die es den Konfirmanden kaum erméglichen diirf-
te, zum Geschehen der Lossprechung irgendeinen néiheren emotionalen Bezug
zu entwickeln.

Der vorgelegte ,.Baustein® vermag von daher die grundlegenden Defizite
des Unterrichtsmodells ,,Schuld und Vergebung* nicht zu beheben; er vertieft
sie im Gegenteil zum Teil noch und 148t sie noch deutlicher erkennbar werden.
Zu hinterfragen ist, ob die emotionale Erfahrung zwischenmenschlicher Entla-
stung tatsdchlich den geeigneten Zugangsweg zum Verstdndnis der Absolution
darstellt. Ist die kritisierte ,,JEnt-Emotionalisierung* des Beichtgottesdienstes
und damit vor allem auch der Absolution nicht gerade positiv zu sehen, weil
menschliche emotionale Erfahrung und Gottes Urteil zumeist eben gerade
nicht kongruent sind, auf letzteres aber am Ende alles ankommt? Und welche
Rolle spielt das Gericht Gottes iiberhaupt im Verstindnis des Beicht- und Ab-
solutionsgeschehens in diesem ,,Baustein‘“? LieBen sich von daher fiir die Kon-
firmanden nicht noch einmal ganz andere Erfahrungen gewinnen?'! Und was
fiir ein Verstindnis der Wirksamkeit des Wortes Gottes liegt demgegeniiber den
Ausfiihrungen des ,,Unterrichtsmodells* und des ,.Bausteins* zugrunde?

Ganz grundsitzlich bleibt festzuhalten, dal der ,.Baustein® in keiner Weise
den theologischen Ansatz des Unterrichtsmodells ,,Schuld und Vergebung* kor-
rigiert. So wird der Beichtgottesdienst weiterhin eingeordnet unter die Uber-
schrift , Ich bekenne meine Schuld zusammen mit der Gemeinde* (S.5); nicht
,.Gottes Wort*, sondern ,,unser Werk ‘12 wird damit zum wesentlichen Inhalt des
Beichtgottesdienstes erklirt. Dies wird auch noch einmal in der Ergebnisfor-
mulierung auf S.6 deutlich, wo den Kindern als Zusammenfassung des iiber
den Beichtgottesdienst Gelernten die Formulierung vorgestellt wird: ,.Ich be-
kenne meine Schuld zusammen mit der Gemeinde — mit dem Vaterunser, mit
Liedern, mit dem Siindenbekenntnis am Anfang des Gottesdienstes ..., in ei-
nem Beichtgottesdienst ..., an BuB- und Bettagen® (S.6). Damit wird nur noch
einmal praktisch wortlich wiederholt, was bereits im ., Unterrichtsmodell* sel-
ber an dieser Stelle — auch ohne ausdriickliche Behandlung des Beichtgottes-
dienstes — stand;!? schon allein damit zeigt die Kommission, fiir wie tiberfliis-
sig sie den hier vorgelegten Baustein letztlich selber hilt. Um es noch einmal
7u betonen: Mit keinem einzigen Wort wird in der abschlieBenden Ergebnis-
formulierung zum Thema ,,Beichtgottesdienst™ die Absolution auch nur er-
wihnt; vielmehr erscheint der Beichtgottesdienst als vierte von fiinf Moglich-
keiten eines gemeinsamen Schuldbekenntnisses mit der Gemeinde. Deutlicher

11 Vgl. zur Frage der , Erfahrungen® in den lutherischen Bekenntnisschriften Gottfried Martens,
Die Rechtfertigung des Siinders — Rettungshandeln Gottes oder historisches Interpretament?
Grundentscheidungen lutherischer Theologie und Kirche bei der Behandlung des Themas
.Rechtfertigung* im dkumenischen Kontext (= FSOTh Band 64), Gottingen 1992, 8.34-39.

12 GroBer Katechismus, Vermahnung zu der Beicht § 18 (BSLK S.729).

13 Vgl. SELK, Schuld S.70.
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kann wohl nicht zum Ausdruck gebracht werden, welchen Stellenwert die Ver-
fasser selber dem Beichtgottesdienst insgesamt in ihrer Konzeption einridumen
— und weshalb er konsequenterweise als eigenstandiges Thema im ,,Unter-
richtsmodell* zuniichst fehlte. Auf den ,,Baustein® zum Thema .Beichtgottes-
dienst” folgt auch weiterhin der Abschnitt ,,Ich bitte einen anderen Menschen,
mit mir Gott um Vergebung zu bitten*!4; die Absolution wird auch nach dem
neuen , Baustein* entsprechend unter dieser Uberschrift — dabei allerdings auch
nur marginal — verhandelt. Selbst die Einordnung der Vergebung unter die
Uberschrift ,Schritte meiner Umkehr!s (!!) wird in dem ,,Baustein® ausdriick-
lich noch einmal verteidigt's; man muB schon sehr genau hinschauen, um wahr-
zunehmen, daB in dem neuen Unterrichtsblatt iiber die Gemeinsame Beichte in
dem ,,Baustein® die Formulierung ,,Vergebung annehmen®17 durch ,»Vergebung
empfangen® ersetzt worden ist (S.7) und die beiden Elemente ,.Schuld zuge-
ben* und ,,Vergebung empfangen® zudem etwas stiirker graphisch hervorgeho-
ben sind. Wenn aber der gesamte Entwurf nicht auf die zentrale Unterschei-
dung von ,,unserem Werk* und ,,Gottes Wort* zielt, bleiben auch solche winzi-
gen Rettungsversuche letztlich wirkungslos und kénnen von den Konfirmanden
natiirlich erst recht nicht wahrgenommen werden. Der Absolution kommt auch
in der ergénzten Fassung des Unterrichtsmodells kein organischer Platz zu, ja
die wenigen hinzugefiigten Aussagen hierzu bleiben im Gesamtkonzept
Fremdkorper.

Mit der Verdffentlichung des Bausteins iiber den Beichtgottesdienst hat die
Selbstiindige Evangelisch-Lutherische Kirche die abschlieBende Frage des Re-
zensenten des ,,Unterrichtsmodells®, ,,ob die Selbstindige Evangelisch-Luthe-
rische Kirche von ihrem Selbstverstindnis als lutherische Bekenntniskirche her
den Mut aufbringt, das Unterrichtsmodell zuriickzuziehen und auf der Basis
des lutherischen Bekenntnisses einer grundlegenden Uberarbeitung zu unter-
ziehen1s, beantwortet: Sie hat diesen Mut nicht aufgebracht. Die Konsequen-
zen sollte man sich allerdings klarmachen: Damit werden die Konfirmanden in
dieser Kirche auch weiterhin nach einem Unterrichtsmodell unterwiesen, das in
der wichtigen Frage des Beichtverstindnisses zentrale Grundentscheidungen
des lutherischen Bekenntnisses verdunkelt und letztlich die reformatorische Er-
kenntnis Martin Luthers weitgehend preisgibt. Daf viele Pfarrer der SELK die
Unterrichtsmodelle der Kommission fiir Kirchliche Unterweisung ohnehin
hichstens selektiv verwenden, kann da nur ein schwacher Trost sein.

Gottfried Martens

14 Vgl. ebd..
15 SELK, Schuld S.73.

16 ,Das Informationsblatt ,Schritte meiner Umkehr* (KV 9 — Seite 73) bietet fiir Unterrichtende
und Konfirmanden eine Orientierungshilfe und kann in das Gesprich iiber den Beichtgottes-
dienst einbezogen werden* (S.4).

17 Soin ,Schritte meiner Umkehr*.
18 Martens, Schuld S.221.
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Heinzpeter Hempelmann, Gottes Ordnungen zum Leben. Die Stellung
der Frau in der Gemeinde, Verlag der Liebenzeller Mission, Ammerbuch
1997, ISBN 3-88002-632-7, 102 S., 9,95 €.

Der Verfasser dieses Bandes, der in der Vergangenheit durch ein lesenswer-
tes Buch iiber Johann Georg Hamanns Schriftverstdndnis (Gott — ein Schrift-
steller, 1988) in die Offentlichkeit getreten ist, ist Theologischer Referent der
Pfarrer-Gebets-Bruderschaft und Direktor des Theologischen Seminars der
Liebenzeller Mission. Aus dieser Arbeit heraus stellte sich ihm die Notwen-
digkeit, tiber den Dienst der Frau in der Gemeinde nachzudenken. Denn auch
fiir die Liebenzeller und andere Verbinde der Gemeinschaftsbewegung gilt
(bzw. galt zum Zeitpunkt der Verdffentlichung): ,,Im Hinblick auf die Frage der
Stellung der Frau herrscht wohl z.Z. unter uns nur in einem Einigkeit, in dem
einmiitigen Eingestindnis, daf wir in dieser Frage nicht einig sind” (S. 9).

Hempelmann analysiert zunichst den gesellschaftlichen Horizont, in dem
z.T. als Reaktion auf eine verfehlte und christlich verbramte Unterdriickung
der Frau die Zeichen ganz auf Selbstverwirklichung und Auflsung der Unter-
schiede der Geschlechter stehen. Darum gilt es, gerade das Heilsame des bib-
lischen Menschenbildes herauszuarbeiten, was der Autor unter der Uberschrift
..VerheiBungshorizont durchfiihrt. ,.Jn den Weisungen des lebendigen Gottes
spiegeln sich die Strukturen seiner Schopfung wider™ (S. 22). Weder ein kru-
der Patriarchalismus noch ein unreflektierter Pragmatismus werden im Hori-
zont der Gemeinde diesem Befund gerecht. Von zentraler Bedeutung fiir eine
Konsensfindung ist daher ein Klarwerden iiber die hermeneutischen Prinzipien
der Schriftauslegung, wenn Einigkeit dariiber besteht, dafl der Wille Gottes zur
Geltung kommen soll. Diese Prinzipien stellt Hempelmann — durchaus im lu-
therischen Sinne (s.0. der Hinweis auf Hamann) — kurz und treffend zusam-
men, um von da aus dann den biblischen Befund zu wiirdigen.

Dabei streicht Hempelmann heraus, daf die einschldgigen Stellen 1Kor 14
und 1Tim 2 im Horizont des gesamtbiblischen Menschenbildes zu verstehen
sind, Das betrifft zum einen die Einordnung in die anderen paulinischen Aus-
sagen. So wird erkennbar, da} Paulus eine gottesdienstliche Beteiligung der
Frauen befiirwortet, nicht aber die autoritative Lehrverkiindigung. Insbesonde-
re die paulinischen Argumentationsgénge in 1Kor 11 und Eph 5 machen er-
kennbar, dal Paulus das Verhiltnis von Mann und Frau von der ,,Kephale®-
oder Haupt-Struktur gepriigt sicht. Mithin hat dieser Fragenkreis auch trini-
titstheologische und christologische Implikationen; spiegeln sich doch in dem
Verhiltnis zwischen Mann und Frau innertrinitarische Relationen zwischen
Vater und Sohn. Diese Kephale-Struktur griindet in der Schopfung und wird
nach ihrer Beschiddigung durch den Fall in der Verschnung erneuert. ,,Man
kann diesen schopfungstheologischen Horizont natiirlich anfechten und in Fra-
ge stellen; man sollte aber doch nicht bestreiten, daf} Paulus in allen seinen
Aussagen von diesem Horizont her denkt und dal diese alttestamentliche An-
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thropologie mit den paulinischen Aussagen zum Verhiiltnis der Geschlechter
ein reflektiertes und in sich differenziertes Ganzes darstellt. Schopfungs-, Er-
haltungs- und Versohnungsordnung stehen darum nicht in einem Gegensatz zu-
einander. Sie artikulieren das Verstindnis des Menschen als polare Einheit von
Mann und Frau nur unterschiedlich (S. 63).

Die Kephale-Struktur ist daher nach Hempelmann das Kriterium fiir die Be-
urteilung, inwieweit eine auch verkiindigende Mitarbeit von Frauen in der Ge-
meinde legitim ist. Das wird bereits innerhalb des Neuen Testaments erkenn-
bar, wenn Paulus den Frauen prophetische Rede und Gebet zugesteht, nicht
aber die Gemeindeleitung und die gemeindeleitende Verkiindigung. Und das
sollte dann auch das Kriterium fiir den Dienst der Frauen heute sein. Auch die-
ses Kriterium kann nach Gottes Willen verheiBungsorientiert angenommen
werden, erdffnet es doch trotz der einen Einschriinkung weite Betiitigungsfel-
der fiir die Frauen. Dabei arbeitet Hempelmann auch heraus, daB die in der Ke-
phale-Struktur implizierte ,.Herrschaft“ des Mannes nach dem Vorbild Christi
in Ehe wie Gemeinde nur paradox verstanden werden kann: Er kommt seiner
Stellung im von Gott gesetzten Gefiige nur dann recht nach, wenn er so
herrscht, dal} er dient und sich selber in Liebe hingibt.

Aufgrund des besonderen Charakters der Gemeinschaftsbewegung konnen
Hempelmanns Ausfithrungen nicht durchweg auf konfessionskirchliche Ver-
hilltnisse tibertragen werden. Im Grundsitzlichen ist aber den Differenzierun-
gen Hempelmanns zuzustimmen: Die Kephale-Struktur ist der biblische MaB-
stab fiir die Mitarbeit von Frauen in Gemeinde und Kirche. Das entspricht der
Praxis Jesu, der Frauen gelehrt hat und sie als Zeugen senden konnte, der sie
aber nicht mit dem Apostolat beauftragt hat. Entsprechend kennen die neute-
stamentlichen Briefe keine weiblichen Bischéfe oder ,,Presbyter”. Wird das be-
riicksichtigt, so bleibt fiir Frauen immer noch ein breites Feld, sich an der
kirchlichen Verkiindigung zu beteiligen. Das Buch Hempelmanns ist klar und
biindig geschrieben und kann allen an der Thematik Interessierten nachdriick-
lich empfohlen werden. Armin Wenz

Theologische Fach- und Fremdworter

Adoptianismus = Anschauung im 2. und 3. Jh., Jesus sei ein gewGhnlicher Mensch gewesen,
den Gott in der Taute adoptierte — Affinitit = Verwandtschaft — Apollinaristen = (nach Apol-
linarios von Laodizea f nach 380) lehrten den gottlichen —Logos als Seele des Fleischleibes
Christi — Arianismus = Lehre des Arius (f336), der die Wesensgleichheit Christi mit dem
Vater im Interesse der Wiirde Gottes als des allein Ewigen und Ungezeugten bestritt — an-
drogyn = , Mannweib®, d.h. Minnliches und Weibliches in einer Person — Anthropologie =
die Lehre vom Menschen — Assumptio = Aufnahme, Himmelfahrt — autark = selbstindig,
auf niemanden angewiesen — Chalkedonense = Viertes Okumenisches Konzil zu Chalkedon
(451) und das dort angenommene Glaubensbekenntnis — Christologie = Lehre vom Amt,
Person und Werk Christi — christologisch = der Lehre von Amt und Person Christi entspre-
chend — civis romanus = romischer Biirger — Concreator = Mitschopfer — deduktiv = das
Besondere, den Einzelfall aus dem Allgemeinen ableitend — Deifikation = Vergottung (irdi-
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scher Grofien) — deseriptiv = beschreibend — Diabolos = Teufel — Dissens = Meinungsver-
schiedenheit — Doketismus = Gnostische Lehre im 2. und 3. Jh., die Christus nur einen
Scheinleib zuschrieb — Ebioniten = Anhiinger einer judenchristlichen Sekte im 1. und 2. Jh.,
die an der Erfiillung des mosaischen Gesetzes festhielt — Ekklesiologie = Lehre von der Kir-
che — Eschatologie = Lehre von den letzten Dingen, von der Endzeit — eschatologisch = der
Lehre von den letzten Dingen entsprechend — eundidmonistisch = Gliickseligkeit als treiben-
de Kraft und Ziel des Lebens anstrebend — Eutychianer = auf Eutychus zuriickgehende
— monophysitische Richtung (in —Chalkedon verurteilt 451) — explizit = ausdriicklich,
deutlich — Genesis = Entstehung, Erschaffung (Bezeichnung fiir das erste Buch Mose) — gra-
tia = die Gnade — Hermeneutik = Wissenschaft iiber die Methode der Bibelauslegung — Ho-
munkulus = Menschlein, kiinstlicher Mensch — Humanpraxis = Wissenschaft von der Td-
tigkeit des Menschen — Hypostase = Grundlage, Wesenheit, Personifizierung — Hypothese
= (unbewiesene) Annahme, Vermutung — Ikonographie = Lehre von der Beschreibung
christlicher Bildinhalte — Inkarnation = Fleischwerdung, Menschwerdung Jesu — insistie-
ren = auf etwas bestehen, beharren, dringen — intramental = innerhalb des Denkvermdgens
— Inspiration = Einhauchung — imago dei = Ebenbild Gottes — Kanon = Liste der kirchlich
offiziell angenommenen biblischen Biicher — Kenosis = Selbstentiduferung (Phil. 2,5-11) —
Kephale-Struktur = Die Zuordnung von Mann und Frau entsprechend dem Verhiltnis von
Haupt und Leib — Logos = Wort, Gedanke, Vernunft, Sinn, Schopfungswort — Mandatar =
einer, der im Auftrag eines anderen handelt — mediatisieren = , mittelbar* machen, bisher
unmittelbare dem Reich unterstehende Herrschaften und Besitzungen der Landeshoheit
unterwerfen — Monade = Einheit, Grundwesen der Gesamtwirklichkeit — Modalismus =
Anschauung im 2. Jh., Christus sei eine Erscheinungsweise (modus) Gottes — Monographie
= Wissenschaftliche Darstellung, die einem einzigen Gegenstand gewidmet ist, Einzeldar-
stellung — Monophysitismus = auf dem Konzil von Chalkedon 451 abgelehnte Lehre, in
Christus seien gottliche und menschliche Natur in einer (gottlichen) Natur verbunden —
Monotheismus = Eingottglaube — Mythos (pl. Mythen) = Géttererzihlung, Legende — Nes-
torianer = Anhinger des Patriarchen Nestorius von Konstantinopel (1 um 451), dessen Leh-
re durch das Konzil von Ephesus 431 verworfen wurde — Nicaenum —~ Constantinopolita-
num = das auf dem Konzil zu Konstantinopel (381) angenommene Glaubensbekenntnis
(Text: ELKG 8. 17, BSLK 8. 26f) — Nivellierung = Gleichmachung, Einebnung — ontolo-
gisch = der Lehre vom Sein des Seienden entsprechend — Patristik = Wissenschaft von den
Kirchenvitern und ihren Schriften — pazifizieren = befrieden — Praeexistenz = Vorherdasein
Christi (vor der Schopfung der Welt) — priseriptiv = vorschreibend — Polymathie = viel-
seitiges Wissen — Protologie = die Lehre von den ersten Dingen, den Weltanfingen — qua =
hier: auf dem Weg — sakral = heilig, geweiht — scriptura = die Schrift — selektiv = auswiih-
lend - soteriologisch = der Lehre vom Erlosungswerk Christi entsprechend — solus = allein
— sozialeudéimenistisch = soziales Gliick anstrebend — thetisch = behauptend, setzend, dog-
matisch — Transfiguration = Verklirung — Transzendenz = Jenseitigkeit — urbanisieren =
verstidtern, verfeinern — Verben = Titigkeitswirter — vicarius Dei = Stellvertreter Gottes.

Anschriften der Autoren dieses Heftes,
soweit sie nicht im Impressum genannt sind.

Bibliotheksrat Quenstedtstr, 12
Dr. Christian Herrmann 72076 Tiibingen
Professor ‘ Luisenstr. 35

Dr. Ulrich Wickert 14532 Stahnsdorf



Die ganze Schopfung ist das allerschonste Buch,

darin sich Gott beschrieben und gemalt hat.
Martin Luther

Geplante Beitriige fiir folgende Nummer(n):

Aufsiitze:
H. Giinther: Die Schriftlehre bei Werner Elert
T. Junker: Erinnerungen an W. Elert — Philologie der Heimsuchung
W. Elert: Gutachten zu Fakultiten und Kirchlichen Hochschulen
G. Martens: Das eine von Christus gestiftete Amt
M. Vaahtoranta: Das Geheimnis ist grof — Der Sinn von ,,des Herrn Gebot*
Rezensionen:
C. Barnbrock: Die Predigten C.E.W. Walthers im Kontext
deutscher Auswanderergemeinden in den USA
T. Kaufmann: Das Ende der Reformation
V. Jung: Das Ganze der Heiligen Schrift
G. Scheidhauer: Das Recht der Liturgie
P. Maser/H. Schjgrring: Zwischen den Miihlsteinen — Wie die Triiumenden?
F.-A. von Metzsch: Bild und Botschaft II
M. Zibawi: Koptische Kunst
K. Schwarzwiller: Von der Kanzel

w.a.m.
Anderungen vorbehalten!

LUTHERISCHE BEITRAGE erscheinen vierteljihrlich.
Herausgeber: Missionsdirektor i.R. Johannes Junker, D.D., D.D.,
Trifiweg 74, 38118 Braunschweig,
Tel. (0531) 2504962, Fax: (0531) 2505401
Schriftleiter; Pastor Andreas Eisen, Papenstieg 2, 29596 Stadensen
Fax: (05802) 98 7900, E-Mail: Eisen.Andreas @t-online.de
Redaktion:  Pastor i.R. Werner Degenhardt, Eichenring 23, 29393 Gr. Oesingen
Superintendent Thomas Junker, Zeitzer Str. 4 (SchloB), 06667 WeiBenfels
Pastor Gert Kelter, GroBe Barlinge 35, 30171 Hannover
Pastor Dr. theol. Gottfried Martens, Riemeisterstr. 10-12, 14169 Berlin
Pastor Dr. theol. Armin Wenz, Carl-v.-Ossietzkystr. 31, 02826 Garlitz
Bezugspreis: € 24.— ($ 30.-), Studenten € 12— ($ 15.-) jihrlich
einschl. Porto, Einzelhefte € 6.— (Zusendung nach Vorauszahlung)
Bezugsgebiihren aus Nicht-EU-Lindern am besten in Dollarnoten!
Konto: Lutherische Beitrdge: Evangelische Kreditgenossenschaft e.G.
Hannover (BLZ 250 607 01) Konto Nr.: 0000 617 490
Druck+Vers.: Druckhaus Harms, Martin-Luther-Weg 1, 29393 GroB Oesingen
9. Jahrgang 2004 — ISSN 0949-880X



Ho

'Lutherische Beitrage

Nr. 4/2004 ISSN 0949 - 880X 9. Jahrgang
Aufsiitze:

H. Giinther: Quelle und Norm fiir die Verkiindigung der Kirche 207

T. Junker: Paulus und Luther 207

W. Elert: Christus im Abend Europas 224




206

Inhalt
Aufsitze:
H. Giinther: Quelle und Norm fiir die Verkiindigung der Kirche 207
T. Junker: Paulus und Luther 20
W. Elert: Christus im Abend Europas 224
Rezensionen:
G. Herrmann: C. Barnbrock, Die Predigten C. F. W. Walthers
im Kontext deutscher Auswanderergemeinden
in den USA 240
A. Wenz: T. Kaufmann, Das Ende der Reformation 244
A. Wenz: V. Jung, Das Ganze der Heiligen Schrift 250
J. Junker: G. Scheidhauer, Das Recht der Liturgie 256
J. Junker: P. Maser/H. Schjgrring (Hg.), Zwischen den
Miihlsteinen / Wie die Triiumenden? 258
J. Junker: F.-A. von Metzsch, Bild und Botschaft II 259
J. Junker: M. Zibawi, Koptische Kunst 260
G. Kelter: K. Schwarzwiiller, Von der Kanzel 261
G. Kelter: FE. Baltruweit, Hinfiithrungen zu den biblischen
Lesungen im Gottesdienst 263
Editorial: 268
Inhalt des 9. Jahrgangs: 270
Zum Titelbild

Professor D. Dr. Werner Elert, geb. am 19.8.1885 in Heldrungen (Unstrut-
tal), gest. am 21.11.1954 in Erlangen.

Nach dem Theologiestudium zweifache Promotion (Philosophie und Theo-
logie), Pfarrer in der Ev.-Luth. (altluth.) Kirche und von 1919-1923 Rektor
ihres theologischen Seminars in Breslau. 1923 Ordinarius fiir Kirchen- und
Dogmengeschichte, sowie Symbolik in Erlangen. 1932 Wechsel daselbst auf
den Lehrstuhl fiir systematische und historische Theologie.

Die Lutherischen Beitrdge gedenken am 50. Todestag Professor D. Dr. Wer-
ner Elerts als eines verdienten Lehrers ihrer Kirche.
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Werner Ele 1885—-1954

Hartmut Gunther:
Quelle und Norm fiir die Verkiindigung der Kirche
[t Zur Lehre von der Heiligen Schrift bei Werner Elert

Werner Elert, seit 1923 Professor fiir Kirchengeschichte an der Friedrich-
Alexander-Universitit in Erlangen, dann ab 1932 ebendort Professor fiir Syste-
matische Theologie mit Lehrauftrag fiir Theologiegeschichte und Konfessions-
kunde, hat die Lehre von der Heiligen Schrift, wie diese in der Dogmatik der
Kirche vorgetragen wird, in besonderer Weise geprigt. Das zeigt sich bereits,
wenn man den Ort bedenkt, den er dieser Lehre zugewiesen hat. Uniibersehbar
wird dies, wenn man die Kritik betrachtet, die er an der tiberkommenen Gestalt
dieser Lehre iibt. In die Zukunft dogmatischer Kleinarbeit weist dann die Be-
griindung, mit welcher Elert dieses Lehrstiick vortriigt. Diesen Hinweisen soll
hier nachgegangen werden. Einige Anmerkungen fiir die gegenwiirtige Erorte-
rung dieser Lehre werden sich anschliefen.

1. Der Ort der Lehre von der Heiligen Schrift in Elerts Dogmatik

a) In seinem Buch ,,Die Lehre des Luthertums im AbriB* (in der zweiten,
verbesserten und erweiterten Auflage, 1926) sucht der Leser vergeblich ein
Lehrstiick De Sacra Scriptura. Der Stoff, der darin erdrtert zu werden pflegt, be-
gegnet in drei voneinander getrennten Abschnitten, wie der conspectus locorum
theologicorum anzeigt, den der Verfasser seinem Werk vorausschickt (S. XIIIf).
Im 15. Abschnitt (S. 17-20) wird vom ,,Verhéltnis der Bibel zum Schicksalser-
lebnis** gehandelt. Gottes uns Menschen ,.entgegenstehende Gewalt™ wirkt in
der Bibel auf uns, gibt sie doch Kunde von dem Geschehen in der Geschichte
der Menschen, dessen beherrschender Faktor ,,mit demjenigen unseres eigenen
Lebens identisch ist. Die Schrift hat also ihren Ort im Zusammenhang derjeni-
gen Setzungen Gottes, denen wir Menschen uns nicht zu entziehen vermégen:
Hier wirkt Gott auf uns. Im 20. Paragraphen (S. 31f) kommt das Neue Testa-
ment zur Sprache. Nun geht es darum, daB wir Leser des NT , dieselbe Per-
spektive zu ihm (zu Jesus) finden, die jene (die Evangelisten) hatten“. An diese
Zeugen des Lebens Jesu sind wir gewiesen, von ihnen abhéngig; anders gibt es
fiir uns keinen Zugang zu jenen Geschehnissen. Der geschichtliche Ausgangs-
punkt fiir den Glauben der Christenheit liegt darin fest.

Im 28. Paragraphen fiihrt Elert aus, daB die Ubermittlung des Evangeliums
mit dem Adhortativ verkniipft ist: ,,Lat euch verschnen mit Gott!* (2.Kor.
5,20). Folgen wir dieser Einladung, dann ,,haben wir die Perspektive gefunden,
in der die Christusgldubigen des NT Christus und sein Werk sahen. Damit ist
das geschichtliche Wort der Bibel auch fiir uns Wort Gottes geworden.* Das be-
richtende Wort von Christus wird zum adhortativen Wort von der Versdhnung:
Dieses Geschehen wirkt der Heilige Geist (S. 43).
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Nach Elert kommt also unsere Geschichte, das ,,Schicksalserlebnis*, mit der
Geschichte Jesu des Versohners durch den Adhortativ des Evangeliums zusam-
men. Das Werkzeug dafiir ist die Schrift. Von der Inspiration der Schrift ist da-
bei nicht die Rede. Sie wird nicht geleugnet, ist die Bibel doch Gottes Wort fiir
uns. Die iiberkommene Inspirationslehre tritt offensichtlich hinter der Lehre von
der Wirkung der Schrift, also deren efficacia, zuriick. Sie tridgt nicht linger die
Darlegung iiber die Schrift als dem principium cognoscendi der Theologie. Fol-
gerichtig eroffnet das Lehrstiick von der Heiligen Schrift nicht das corpus der
Dogmatik.

b) Welchen Ort weist Elert in seiner Dogmatik ,,.Der christliche Glaube*
(1940; 6. Aufl. 1988) der Lehre von der Heiligen Schrift zu?

Es iiberrascht den Leser nach dem Vorgang von 1926 und der damit ver-
gleichbaren Anordnung dieser Lehre in der ,,Morphologie des Luthertums* (Bd
1, 1931/32), wo der Verfasser ausdriicklich das Evangelium als Ausgangspunkt
fiir jede Lehre von der Schrift bezeichnet (§ 14, S. 157-167), nicht, wenn in die-
sen ,,Grundlinien der lutherischen Dogmatik* von der Heiligen Schrift erst die
Rede ist, nachdem das Selbstverstindnis des Menschen unter der Verborgenheit
Gottes erortert und der Grund der kirchlichen Verkiindigung durch die Darstel-
lung von Gesetz und Evangelium sowie den Problemen der Geschichtlichkeit
Christi vorgestellt ist. Erst so kann von der Schrift und dem Dogma von deren
Geltung angemessen gehandelt werden, wie der Verfasser meint. Dadurch fillt
alles Gewicht dieser Lehre wieder auf die Wirksamkeit (efficacia) der Schrift.

Den Grund fiir die Verkiindigung der Kirche stellt Elert daher dadurch vor,
dafB er das Evangelium einfiihrt. Dieses ist zuerst Bericht vom Wirken, Leiden,
Sterben und Auferstehen Jesu Christi. In dem allen hat Gott gehandelt, denn er
war in Christo (2.Kor. 5,19). Hat Gott durch Christus gehandelt, dann kommt
dem Bericht einzigartige Bedeutung zu; denn Gott ist es, in dessen Hand wir
sind, vor dem wir uns verantworten miissen. Kein Wunder, daf3 Jesus alle zu sich
ruft: ,,Kommt her zu mir!* (Mt. 11,28). Der Bericht von ihm erhilt gleichsam
seine Spitze darin, dafl er Anrede an alle ist. Diese Anrede macht ebenso deut-
lich der Adhortativ, mit dem der Demonstrativ verbunden ist: ,,Gott war in Chri-
stus und versohnte die Welt mit sich selber (dies der Demonstrativ); nun folgt
der Adhortativ: ,,LaBt euch verséhnen mit Gott!* (2.Kor. 5,18-20). Der Adhor-
tativ bringt die Bedeutung des Geschehenen zum Ausdruck: Es geschah fiir uns.
Und er wendet diese Tatsache nun an, so dal sie niemand iiberhoren kann. Lei-
sten wir der Aufforderung Folge, dann glauben wir. Wie wir vom Geschehen be-
troffen sind, ob wir wollen oder nicht, so melden wir dann, dal wir getroffen
sind, daB der Bericht mit seiner adhortativen Gestalt uns ,,durchs Herz gegangen
ist* (Apg. 2,39).

Dieser Bestimmung des Evangeliums als Grund fiir die Verkiindigung der
Kirche (§§ 18-20; S. 115-129) folgt der Blick auf das Gesetz Gottes (§ 21). Un-
ter diesem Stichwort lenkt Elert die Gedanken auf die Wirklichkeit auBer und
vor dem Glauben an Christus. Gottes Gesetz spricht jeden schuldig und macht
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es unmoglich, daB sich der Mensch selbst hilft; er steht unter der Gewalt der Ur-
stinde. Nur durch das Evangelium und den Glauben an Christus wird man dar-
aus befreit. Auch das Gesetz, durch welches der Mensch vor Gott offenbar wird,
gehort zum Grund der Verkiindigung der Kirche. So wird durch das Gesetz an
Gott sein Zorn, am Menschen die Siinde offenbar; durch das Evangelium aber
an Gott seine Gnade, am Menschen der Glaube. In dieser ,,Dialektik der Offen-
barung™ zeigt sich ein Grundzug lutherischer Dogmatik (§ 23).

c¢) Elert erortert danach die drei Probleme der Geschichtlichkeit Christi (§§
26-28): 1. Kann eine Geschichtstatsache Glauben begriinden? 2. Hat sich Le-
ben und Sterben Jesu wirklich so zugetragen, wie das berichtet wird? 3. Wie
kann ein Ereignis der Vergangenheit Wirklichkeit fiir die Gegenwart sein?

Die Antworten auf diese Fragen, die Elert gibt, bekriftigen das Evangelium
von Christus so, wie es uns im Neuen Testament anvertraut ist. Die ,,Zufillig-
keit* des Lebens Jesu entzieht uns die Moglichkeit, uns als Urheber und Be-
griinder des Geschehens anzusehen, und betrifft uns doch, es ,.fillt uns zu*. Man
kann dariiber zu Fall kommen, kann aber auch dadurch gerettet werden. Der hi-
storische Zweifel wird an die Augenzeugen des Lebens Jesu gewiesen, die ihn
auch als den Auferstandenen gesehen haben. Die Augenzeugen lassen sich nicht
widerlegen; der Glaube an Christus teilt ihren Glauben auf dem Grunde des Ko-
hortativs: Sie mufiten sich ebenso entscheiden wie wir, die Spitgeborenen, ob
wir folgen wollen oder nicht, Wie aber Vergangenheit heute Wirklichkeit wer-
den kann, das bezeugt das NT durch die Verheilung, die Jesus selbst seinen Jiin-
gern gegeben hat, ndmlich die Sendung des Parakleten. In ihm ist Christus
gegenwartig, der fiir uns gestorben und auferstanden ist.

Jetzt erst folgt das VI. Kapitel: Die Heilige Schrift. Gewil war alles, was be-
reits ausgefiihrt worden ist, auf dem Grunde der Schrift und mit ihr gesagt — wie
sollte es anders sein! Doch erst dann, wenn wir den Inhalt der Schrift im Uber-
blick kennen, wenn wir wissen, daB wir an Christus glauben und ihm zugeho-
ren, ist die Moglichkeit gegeben, die Lehre von der Heiligen Schrift zu entfal-
ten. Denn wir glauben der Schrift, weil wir an Christus glauben; dieser Satz J46t
sich nicht umkehren. Auf diese Weise bezeugt der Ort des Lehrstiickes in der
Dogmatik, dall wir von der Schrift nur so angemessen reden kinnen, daf} wir
immer den Inhalt des Evangeliums und den Glauben voraussetzen.

2. Elerts Kritik an der liberlieferten Lehre von der Heiligen Schrift

Gegenstand seiner Kritik ist die Inspirationslehre. ,,Unzulinglichkeit der In-
spirationslehre® ist § 29 tiberschrieben (S. 169). Dadurch ist bereits klar, daB die
Inspiration der Schrift nicht abgelehnt wird, im Gegenteil. Die Bibel ist Gottes
Wort. Aber die Inspirationslehre nennt dafiir nicht den zureichenden Grund.
Diesen aber muf die Dogmatik kldren, das ist ihre Aufgabe, wie Elert in den
Vorfragen dargelegt hat (§ 5). Den zureichenden Grund fiir alle Lehren erkennt
die Dogmatik im Sollgehalt der Verkiindigung. Diesen muB sie daher jeweils er-
heben und benennen.
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Der zureichende Grund fiir die Lehre von der Heiligen Schrift kann, wie
Elert ausdriicklich sagt, nur im ,,Sachgehalt des Evangeliums* liegen. Denn das
Evangelium fiihrt uns zum Glauben. Wenn daher ,.ein historischer Vorgang™ ins
Auge gefalit wird, der ,.dem Tatbestand der geschriebenen Dokumente voraus-
geht®, 1d6t sich der zureichende Grund nicht finden (S. 170). Die Eingebung der
Dinge, um die es geht, auch der Worte, in denen davon gesprochen wird, und die
Hinleitung des Schreibers zu seiner Titigkeit werden in der aus dem 17. Jahr-
hundert tiberlieferten Lehre zum Realgrund fiir die Notigung zum Glauben.
Darin sieht Elert einen Irrweg: Einmal wird so im NT von der Inspiration nicht
geredet; zum anderen verrit diese Lehre, daB der Glaube selbst miiverstanden
ist. Zum Glauben kommt es nicht darum, weil Gott ein bestimmtes Wort einge-
geben hat, dem man daher Glauben schuldet, sondern dadurch, daff Christus al-
le zu sich ruft und sich der Mensch von ihm gerufen und gemeint weif, der sei-
nen Ruf hort, d.h. dem er durchs Herz geht.

Vielmehr steht es nach Elert so: Christus hat die Apostel und eine groB3e Zahl
anderer Menschen selbst zum Glauben gefiihrt. Diese haben am Pfingstfest den
Heiligen Geist empfangen und konnen nun nur davon reden, was sie gehort und
gesehen haben. Diese miindliche Predigt der Apostel ist das Mittel, mit dem
Gott durch die Wirksamkeit des ausgegossenen Geistes immer wieder Men-
schen zum Glauben tiberwindet. Das schriftliche Wort der Apostel hat aber die-
selbe Art. Sie schreiben von dem, was sie gehort und gesehen haben. Sie tun das
weiterhin mit dem Adhortativ: ,.LaBt euch versohnen mit Gott!* Und so geht
Generation um Generation ihr Wort durchs Herz, iiberwindet immer wieder
Menschen zum Glauben.

Jene Inspirationslehre aber setzt an die Stelle der adhortativ ergehenden Ver-
kiindigung der Apostel von dem, was sie gesehen und gehort haben, eine Sum-
me von Sachen, die es zu glauben gilt, weil Gott sie eingegeben hat. Sachaus-
sagen miissen geglaubt werden (so der Ausdruck ,,credenda®). Das ist aber nicht
gemeint, wenn im NT von der Eingebung der Schrift gesprochen wird. Da geht
es um deren Kraft, Glauben zu wirken. Die steckt in den ,,grofen Taten Gottes*
zum Heil, zuletzt in der Sendung seines eigenen Sohnes in die Welt (Apg. 2,11).

Unzulénglich ist die tiberkommene Inspirationslehre nach Elert also da-
durch, daf} sie nicht beachtet, was das NT selbst sagt, und die Notigung zum
Glauben in Sachaussagen wihnt, die Gott eingegeben hat. Dagegen gilt: Die
Apostel berufen sich nicht auf ihre Inspiration, sondern auf ihre Augen- und Oh-
renzeugenschaft (Elert nennt in der Anmerkung dazu 12 Schriftstellen aus der
Apostelgeschichte und den Briefen des NT: S. 172). Und er beharrt darauf, dal
Gott durch den Heiligen Geist in der Verkiindigung des Evangeliums Glauben
schenkt (2.Kor. 4,1-6 u.6.). Die Schriften der Apostel sind allezeit das Mittel
dieser Verkiindigung; der Realgrund aber ist das Wirken des Gottesgeistes durch
das Wort (S. 173).
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3. Die Begriindung der Lehre von der Heiligen Schrift bei Elert

In der Kritik der iiberkommenen Inspirationslehre hat Elert die Grundlagen
fiir seine eigene dogmatische Darlegung bereits erkennen lassen. Es geht um die
geschichtliche Tatsache, daB Gott in Christus war und die Welt mit sich versdhnt
hat und dali er das Wort gestiftet hat, durch welches der Heilige Geist als Erste
die Apostel und seither alle zum Glauben gefiihrt hat, die zum Glauben kommen.

a) Elert entfaltet die Lehre von der Schrift nun als Lehre von der Autoritit
der Schrift. Das geschieht zunichst fiir das Neue Testament (§ 30; S. 173-177).
Das Alte Testament muf} gesondert angesehen werden (§ 32; S. 183-189). Die-
se Einteilung folgt aus der Geschichte: Gott hat zuletzt durch Christus zu uns
gesprochen; zuvor hat er zu den Vitern durch die Propheten geredet (Hebr. 1,1f),
Dal} Christus das Wort Gottes selbst in Person ist (Joh. 1,1-4.14.18), zeichnet
den Bericht der Augen- und Ohrenzeugen von seinem Wirken und Leiden als
Autoritdt aus, die von niemandem und von nichts eingeholt oder gar ersetzt wer-
den kann. Auf den Bericht der Erstzeugen bleiben alle Generationen angewie-
sen: Wie sie ihn gehort und gesehen haben, bestimmt jede Verkiindigung von
Christus. Jede spitere Christusverkiindigung muB sich an ihr ausweisen, sich
von ihr korrigieren lassen. Die Verkiindigung der Apostel aber kann von nie-
mandem korrigiert werden: Sie gilt. Nur durch diese wird uns kund, was Gott in
Christus fiir alle Welt getan hat. Diese ,,geschichtlich® begriindete Autoritit
vermag jeder Gutwillige einzusehen.

Indessen ist damit noch nicht alles gesagt, was notig ist, um die Autoritit des
NT zu erfassen. Denn die Verkiindigung des Evangeliums durch die Erstzeugen
beginnt dadurch, daff Christus, zum Vater erhéht, den versprochenen Geist sen-
det. Vor Pfingsten blieben die Jiinger Jesu unter sich. Als aber der Geist Gottes
einbrach, da konnten sie nicht anders als von dem zu reden und zu zeugen, was
sie gehort und gesehen hatten. Das ,Nichtverschweigenkénnen® wird zum Zei-
chen der Wirksamkeit des Heiligen Geistes (Apg. 4,20).

Diese Geistoffenbarung an die Apostel ist zugleich Geistoffenbarung durch
die Apostel. Gottes Geist ,,vergegenwirtigt den Jiingern die Worte des irdischen
Christus, verherrlicht ihn und verkiindigt ihnen, was Christi ist” (S. 174: Joh.
14.26; 15,26; 16,4). Nun gilt: ,,Wegen des Nichtverschweigenkonnens der Apo-
stel wurden ihre Horer vom Wort des Geistes ins Herz getroffen; und wenn sie
es glaubend vernahmen, konnten auch sie nicht schweigen, muften auch sie re-
den und wurden auch sie Werkzeug des Geistes™ (S. 174). So ist der Rhythmus
von Horen und Reden, das Evangelium Empfangen und es Weitergeben, , die
unauthorliche Bewegung, die das innere Leben der Kirche ausmacht und durch
die ihr duBeres Leben geformt und erhalten wird* (S. 174). In dieser Bewegung
hat der ,.erste Takt“ die alles beherrschende Bedeutung, eben ,, Autoritit“.

Elert faBt diesen Gedanken so zusammen: ,,Wie der Mensch Jesus Christus
nicht nur Empfanger, sondern Organ der Inkarnation war, so sind die Apostel
nicht nur Empfinger, sondern Organ des die Geschichte wendenden Hereinbre-
chens des Heiligen Geistes ... Das Kerygma der Apostel ist nicht nur Bericht.
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Es ist auch nicht nur Bezeugung. Es ist vielmehr selbst Offenbarwerden Gottes
— in der absoluten geschichtlichen Einmaligkeit wie alle Offenbarungsakte Got-
tes. Denn wie das irdische Leben Christi den Sohn Gottes offenbar machte, so
die Rede der Apostel das erste und insofern einmalige Kommen des Parakleten
zu den Menschen. Diese den Geist Gottes offenbarende Rede der Apostel ist fiir
uns in ihren geschriebenen Zeugnissen vernehmbar. Und nur in ihnen. Und dies
ist es, was ihnen in der christlichen Kirche fiir alle Zeit die absolute Autoritét
verleiht. Sie sind nicht nur die hichste Norm, sondern auch die einzige Quelle
fiir alle Verkiindigung der Kirche® (S. 177).

b) Dieses Verstindnis der Autoritit des Neuen Testaments 16t sich auf die
des Alten nicht einfach iibertragen. Die Merkmale der Autoritét sind dort und
hier andere (§ 32; S. 183-189). Mehrere Unterschiede miissen beriicksichtigt
werden. Das AT ist der Kanon der alttestamentlichen Kultgemeinde; diese ist
aber nach Hebrier 8,13 an ihr Ende gekommen. Innerhalb des AT muf3 man fer-
ner die mosaischen Gesetze von den prophetischen Reden unterscheiden. Beide
sind Gottes Wort. Aber die Gesetze gelten dem alttestamentlichen Gottesvolk,
nicht der Christenheit. Die prophetische Rede aber faBt grundsitzlich alle Vol-
ker mit ein und geht daher auch uns an, die wir nicht zu Israel gehoren. Weiter
muf man beachten, da die Propheten von dem reden, was Gott tun wird; sie
bringen Verheifungen zu Wort und wecken daher Glauben an Gottes Treue.
Doch im NT werden diese VerheiBungen als erfiillt genannt, und daher sind je-
ne erst von diesen her deutlich und klar.

Diese Beobachtungen fiihren zu einem differenzierten Verstéindnis der Auto-
ritit des AT. Sie ist, das mul zuerst gesagt werden, der Autoritit des NT unter-
geordnet. Fiir alle Inhalte, die die universale Bedeutung des Evangeliums vorbe-
reiten, gilt sie. Diese finden sich natiirlich vor allem in den prophetischen Wor-
ten des AT. Die Autoritit gilt aber auch fiir den Bericht von den Taten Gottes an
Israel und den Vélkern. In dieser Hinsicht ist das AT fiir das NT unentbehrlich.
,.Es lehrt, daB alle Volker ebenso in die Geschichte Gottes mit den Menschen
verflochten sind. Als urkundliches Zeugnis von dieser Geschichte hat es auch
fiir die Christenheit autoritative Geltung™ (S. 189).

Die notigen Differenzierungen knnen aber nicht dazu fithren, daB der Ausle-
ger des AT die Worte der VerheiBung fiir sich nimmt, weil sie sich ,,evangelisch™
auffassen lassen. Gott hat ja durch die Propheten in ganz bestimmten geschicht-
lichen Augenblicken geredet. Und das AT versteht die gesamte Geschichte in der
Richtung auf Christus hin. Daher kommt dem AT als ganzem Autoritdt zu, wenn
auch nur, wie schon gesagt, derjenigen des NT untergeordnet.

In der Begrifflichkeit Elerts gesagt, gilt also: Der zureichende Grund fiir die
Autoritdt auch des AT liegt in der Tatsache, dafl das AT iiber sich selbst hinaus-
weist und mit seinen Worten in Bericht und Verheiung auf Christus hindringt.
Das schlieft ein, daf es in dieser Weise auch ausgelegt werden mul.

c) Alle diese Erwidgungen zum Neuen und zum Alten Testament legen auch
eine Darlegung iiber das Schriftverstdndnis nahe, weil sie um den Sachverhalt
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der Heiligen Schrift kreisen (§ 33; S.189-194). Jedermann weil3, da die Bibel
unterschiedlich verstanden wird, sogar manchmal gegensitzlich. Wie kann das
sein, wenn die Schrift eine ist und allein Autoritit hat?

Elert nimmt zur Antwort Luthers Unterscheidung von duBerer und innerer
Klarheit der Schrift auf. Die duBere Klarheit gewinnt man dadurch, daf3 die
Schrift sich selbst auslegt. Schwer verstiandliche, dunkle Stellen empfangen
Licht von hellen und klaren Stellen her. Immer muf} so genau wie mdoglich er-
hoben werden, was da und dort gesagt ist. Diese Arbeit ist grundsitzlich nicht
abzuschlieBen, weil immer neu alles durchgesehen werden will, um das Einzel-
ne angemessen zu erfassen. Das ist bei anspruchsvoller geistiger Literatur dhn-
lich. Auch die Werke Platons miissen beispielsweise immer wieder gelesen, ver-
standen und interpretiert werden.

Weil aber aus der Schrift immer neu die Verkiindigung des Evangeliums ent-
bunden werden mufl — die Kirche lebt von Horen und Reden! — darum muB fiir
die Predigt in der Kirche das Verstdndnis der Schrift formuliert und verbindlich
gemacht werden. Das geschieht in den Bekenntnissen und Dogmen der Kirche.
Diese selbst miissen immer an der Schrift iiberpriift werden, ob sie mit ihrer
Klarheit iibereinstimmen. Dadurch behauptet die Schrift deutlich, dal sie allein
Quelle und Norm der Verkiindigung ist und bleibt.

Die dufere Klarheit der Schrift konnen Sprachwissenschaftler und Histori-
ker auch dann erfassen, wenn sie nicht im Glauben der Christenheit leben.

Anders steht es mit der inneren Klarheit der Schrift. Sie wird durch das theo-
logische Verstidndnis der Schrift gewonnen: Der Leser und der Ausleger ist dann
gewil, dal} er selbst gemeint ist, dafl Gottes Wort in Gesetz und Evangelium ihm
gilt. ,,Da horest du deinen Gott zu dir sagen ...* heiBit es bei Luther. Das Wort
der Heiligen Schrift, das Gottes Wort ist, kommt als dieses Wort im Herzen des
Menschen zur Wirkung: Er glaubt dem Wort der Schrift. Dazu dafBl dies ge-
schieht, ist die Schrift gegeben. Im Glauben der Leser und Horer kommt sie zum
Ziel.

4. Riickblick auf die Lehre von der Heiligen Schrift bei Elert

a) Einzige Quelle und hochste Norm fiir die Verkiindigung der Kirche: Dies
ist der Elert'sche Leitgedanke in der Schriftlehre. Die Schrift wird in ihrer Ver-
kniipfung mit der Verkiindigung gesehen: Horen (und Lesen) und Reden. Das ist
die innere Bewegung der ganzen Kirche.

Vollkommen im Einklang mit dem Summarischen Begriff der Konkordien-
formel hat Elert in der Schrift die Sammlung der ,,prophetischen und apostoli-
schen Schriften™ gesehen (S. 175). Das Moment des Apostolischen hat er in auf-
fallender Weise betont. Die Apostel sind nicht nur Empfianger des Geistes Got-
tes, sondern zugleich seine Organe, und die AusgieBung des Geistes an Pfing-
sten ist ein Offenbarwerden Gottes von gleichem Gewicht wie die Menschwer-
dung des ewigen Sohnes in Jesus Christus. Fiir die Propheten im AT findet sich
eine dhnliche Kennzeichnung nicht; aber sie werden auch bei Elert in einer Rei-
he mit den Aposteln genannt. Allerdings steht es bei ihnen anders als bei den
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Aposteln: Wihrend diese Augen- und Ohrenzeugen der entscheidenden Gottes-
tat zum Heil der Menschen sind, reden die Propheten vor allem von kiinftigem
Geschehen, dessen Zeugen sie nicht in demselben Sinn sein konnen. Bei thnen
miifite man von einer Inspiration in besonderer Weise sprechen. Jesaja sagt ein-
mal: ,,Der Herr Zebaoth in meinen Ohren®, und gibt so an, daB er und wie er
Gottes Bote wurde (Jes. 5,9). Thr Wort: ,,So spricht der Herr* nennt ihre Boten-
sendung, nicht aber die Art, wie ihnen der Botenauftrag zukam. Klar ist aller-
dings, daB sie vor den Menschen an der Stelle dessen reden, der sie gesandt hat.

In der Verkiindigung der Erstzeugen, ob diese nun miindlich oder fiir uns
nur noch schriftlich zuteil wird, begegnet uns aber der Herr selbst, sagt Elert.
Er wird uns in ihrem Wort vernehmbar. Denn der Geist Gottes hat sie an die
Worte des irdischen Herrn erinnert, ihn selbst in diesen Worten verherrlicht und
uns so vernehmbar gemacht. In diesem Wort, in seinem Demonstrativ und in
seinem Adhortativ, ruft Christus zu sich. Und wer sich gemeint erkennt, der
glaubt, sagt Elert.

b) Karlmann Beyschlag hat darauf aufmerksam gemacht, daBl auch Elerts
Lehre von der Schrift wie seine gesamte Dogmatik ,.erfahrungstheologisch
konstituiert™ ist'. Die Schrift wird bei Elert ,,nirgends einfach nach ihrem Wort-
oder Schriftgehalt, sondern stets und zugleich nach ihrem ,Sachgehalt® er-
schlossen, und dieser wiederum ist identisch mit ihrem Persongehalt, d. h. mit
dem ,Deus incarnatus® der Glaubenserfahrung ...*2. Und so wird ihm die altor-
thodoxe Inspirationslehre unzulinglich. Doch auch die Geschicklichkeit, mit
der Theologen die historische Kritik an der Bibel treiben, ist Elert ganz fremd.
Denn den Kern seiner Schriftlehre stellt das Christusbild der Evangelien dar3.

Trifft dies zu, dann kann man die Schriftlehre Elerts kaum hoch genug
schitzen. Denn so riicken fiir diesen Theologen Schrift und Sakramente nahe
zusammen: Sie sind die Mittel des Heils. Denn in ihnen teilt sich der Herr selbst
den Seinen mit. Dadurch ist mit Nachdruck festgehalten, daB uns das Heil von
auferhalb zukommt (extra nos) und daf es fiir uns (pro nobis) gegeben ist. Das
erfalit der Glaube klar und deutlich.

Kurze Zeit nach der Elert’schen Dogmatik, auch im Krieg, erschien der be-
riithmte Aufsatz von Rudolf Bultmann, mit dem er die Debatte iiber die Ausle-
gung und das Verstidndnis des NT mit dem Stichwort ,,Entmythologisierung® er-
offnete; sie hat die Theologen dann etwa dreifig Jahre lang beschéftigt. Hier
war nun — auch als notwendig angezeigte Folgerung aus der konsequenten hi-
storischen Kritik — das extra nos des Heils vom pro nobis gleichsam verschlun-

1 K. Beyschlag, Werner Elert in memoriam, in: HLKB-NF Nr. 33, 1991/92, S. 18. Man ver-
gleiche auch die Gesamtdarstellung in seinem Werk: Die Erlanger Theologie, Martin-Lu-
ther-Verlag, Erlangen 1993, dort S. 151-178; dazu auch Rudolf Keller, Erinnerung an Werner
Elert, Gedanken — Berichte — Anfragen; ein Versuch zum 25. Todestag, in: Jahrbuch des Mar-
tin-Luther-Bundes, 1979, S. Off.

2 Beyschlag, ebda.

3 So betont Elert bereits in der Morphologie des Luthertums, Beck, Miinchen 1931/32, Bd. 1,
S. 195-208 zum Stichwort Zweinaturenlehre.
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gen. Der Gegensatz zwischen den Positionen von Elert und Bultmann kann
kaum tiefer sein: Die Bedeutsamkeit, in die hinein nach Bultmann Jesus aufer-
standen ist, begegnet uns als Anruf, es auch mit Jesus zu versuchen, im Wort
der Osterzeugen. Unser Glaube heute wird so auf deren Glauben gegriindet. Sie
begegnen uns als Moglichkeit, uns auch heute so wie sie zu verstehen — Chri-
stus begegnet uns nicht. Folglich sind Taufe und Abendmahl Riten, die in der
Religionsgeschichte iiberhaupt begegnen, aber nicht Selbstmitteilung des Herrn.
Und die Evangelien des NT fallen als Zeugnisse fiir den irdischen Christus
schlicht aus. Das Christusbild der Evangelien gibt es nicht.

Freilich, Elert hatte sich als Dogmatiker zu Wort gemeldet. Im Streit der
Exegeten wurde er dann nicht gehort. So weit wie damals waren diese beiden
Disziplinen der Theologie wohl nie voneinander entfernt.

Es kam hinzu, daB als Gegner Bultmanns Karl Barth die Aufmerksamkeit
der Theologen auf sich zog. Die Studentenschaft jener Jahre teilte sich fast in
Bultmann- oder Barth-Anhiinger! Barth aber stand der Geschichte &hnlich skep-
tisch gegeniiber wie Bultmann; fiir ihn zog Geschichte nur den Vorhang von
dem fort, was schon lingst geschehen war; es geschieht eigentlich — nichts.
Zwei Antworten auf die radikale historische Kritik!

Und Elert? Wolfgang Trillhaas bemerkt von ihm, er ist ,niemals in der
Gruppe marschiert+, Bei Gelegenheit des Fakultitentages in Marburg 1950
brachte er die Kollegen in schweigendes Staunen, als sie seine ungeheure Quel-
lenkenntnis und -darstellung in seiném Referat tiber die theopaschitische For-
mel erkannten. Das Referat aber hatte das evangelische Christusbild zum The-
ma, also genau den Kern seiner Schriftlehre, diesmal aus der Alten Kirche des
Ostens hervorleuchten lassend. Auch Bultmann horte diesen Vortrag; er trug
seine Erwigungen vor, also den Gegensatz zu dem, was Elert zu sagen hatte. In
Elerts letzten Biichern sind der Nachwelt die Fragment gebliebenen Forschun-
gen des Gelehrten erhalten. In ihnen geht es um das Christusbild.> Und Martin
Luther stimmt mit seinem Bild von Christus mit diesem Bild iiberein. So macht
es Elert deutlich. Ist Elerts Sicht heute iiberholt? Mitnichten. Es gilt, ihn erst
wirklich zu entdecken. Er sollte in der heutigen Theologie gehort werden. Sie
kann sich dann Irrwege ersparen, vielleicht wenigstens abkiirzen.

¢) Gewil, viel ist in der Auslegung der beiden Testamente seit dem Ende des
Krieges erarbeitet worden. Deutlich trat vor aller Augen, wie umfassend und
wie grundlegend das NT durch die Sprache, das Bild vom Menschen und die
Vorstellungen von Himmel und Erde durch das AT geprigt, ja von ihm getra-
gen ist.6 Auch die Weise, in der im AT Uberlieferung unter dem Eindruck neu-

4 Nachweis bei Beyschlag, Die Erlanger Theologie, §. 151 mit Anm. 292.

5 Elert, Abendmahl und Kirchengemeinschaft in der alten Kirche hauptsiéchlich des Ostens,
Luth. Verlagshaus, Berlin 1954, und Elert, Der Ausgang der altkirchlichen Christologie, aus
dem Nachla herausgegeben von Wilhelm Maurer und Elisabeth Bergstréisser, Luth. Verlags-
haus, Berlin 1957.

6  Fiihrend die Darstellung von Gerhard von Rad, Theologie des Alten Testaments Bd II, Kai-
ser-Verlag, Miinchen, 5. Aufl. 1961, S. 357-379.
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en Gotteshandelns von berufenen Menschen neu interpretiert wurde, lieB sich
nun erstaunlich klar wahrnehmen. Und stellt das NT mit seiner Auslegung alt-
testamentlichen Uberlieferung am Ende einen weiteren, allerdings den bedeu-
tendsten Fall solcher Weise dar?? Und wie riickte das Christus-Zeugnis des AT,
behutsam und sorgfiltig erfragt, neu in den Blick!® So kommt es zu Einsichten,
die es moglich werden lassen, von der Autoritéit des AT noch anders zu spre-
chen, als es bei Elert zu lesen ist.

Warum schlieBlich sollte der Versuch nicht gelingen, das Christusbild unse-
rer Evangelien, von Elert angeregt, so zu erarbeiten und zur Geltung zu brin-
gen, daf die ungliicklichen Schattenrisse neuzeitlicher Jesus-Biicher durch das
Licht der Evangelien in den Schatten zuriickgestoBen werden, in den sie gehd-
ren?

Es ist doch Zeit, daB die Kirche ,,nicht in der Gruppe marschiert*, sondern
sich getraut, das klar zu sagen, was ihr aufgetragen ist. Werner Elert ist ein Bei-
spiel dafiir, dal man seine Arbeit verldflich tun und den Erfolg Sorge dessen
sein lassen kann, der uns in die Arbeit gerufen hat. Er hat zugesagt, daB sein
Wort nicht leer zuriickkommen soll (Jes. 55,11).

7 Hierzu auBer Gerhard von Rad (wie eben) S. 339—356 vor allem Hartmut Gese, Vom Sinai
zum Zion, Alttestamentliche Beitréige zur biblischen Theologie, Kaiser Verlag, Miinchen 1974
(besonders S. 11-30 und 180-201).

8 Hierzu besonders Claus Westermann, Theologie des Alten Testaments in Grundziigen, ATD
Ergédnzungsreihe 6, Vandenhoeck, Gottingen 1978, (besonders im Teil VI S. 192-203).

9 Als ein Beispiel unter zahlreichen: Heiner Geifiler;, Was wiirde Jesus heute sagen? 5. Aufl.,
Rowohlt, Berlin 2003.
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Thomas Junker:

Paulus und Luther

[( Rom. 6,7 in der Rechtfertigungslehre Werner Elerts

,Denn wer gestorben ist, der ist gerechtfertigt von der Siinde
(dedualwTan)”. Dieser kurze Vers aus dem Romerbrief des Apostel Paulus
steht an exponierter Stelle der Ausfithrungen Werner Elerts zur Rechtferti-
gungslehre in seiner Dogmatik.! Mit ihr schlieBt Elert seine von dogmenge-
schichtlichen Uberlegungen gefiillten Ausfiihrungen iiber die Rechtfertigung
ab, indem er den reformatorischen Zusammenhang von Rechtfertigung und
BuBe aufzeigt. ,.Hier, und damit meint Elert diese Stelle Rom. 6,7, ,.liegt das
Verstandnis von Rechtfertigung im Sinne der altdeutschen Gerichtssprache of-
fen zutage.“2 Elert hatte sich schon an mancher Stelle zum besonderen Ver-
standnis des Wortes ,.Rechtfertigung® im Sinne altdeutscher Gerichtssprache
geduBert, insbesondere im berithmten Aufsatz ,,Deutschrechtliche Ziige in Lu-
thers Rechtfertigungslehre® (1935)3, in dem er schon auf die Unterschiede zwi-
schen dem Verstindnis des Wortes heute und in der Zeit Luthers hingewiesen
hatte. Sich wohl der Verinderungen der Terminologie bewult, stellte Elert im-
mer wieder heraus: Rechifertigung im reformatorischen Sinne ist nicht nur Ur-
teil, sondern im Sinne der damaligen Gerichtssprache auch Urteilsvollzug, in-
dem néamlich der Schuldige tatsichlich zum Tode verurteilt wird. ,Rechtferti-
gung®, so Elert, ,,ist der Tod des alten Menschen.*4 Recht ,,zu fertigen* bedeu-
tet demnach bei Luther nichts anderes als die Hinrichtung des Verurteilten, ge-
rade auch im Sinne des ,,Gerichtsbrauchs® des Wortes (usu forensi). ,,Gerecht-
machung* und ,,Gerechtsprechung® riicken dabei natiirlich eng zusammen, weil
der forensische Sinn sich im Feststellungsurteil iber den Menschen nicht er-
schopft. Allerdings sperrt sich dieser Zugang zur Rechtfertigungsterminologie
(wie der orthodox forensische Rechtfertigungsbegriff in Abwehr des Tridenti-
nums) zugleich entschieden gegen jeden ,,Perspektivwechsel®, nach dem nun
der Mensch vorausgehend oder nachfolgend zur Rechtfertigung irgendetwas
hinzufiigen konnte oder hinzufiigen miifite. Es bleibt im strengen Sinne die
Rechtfertigung ,,Akt Gottes™ am Menschen, gerade auch im Urteilsvollzug.s So
erscheint die Erneuerung (vivificatio) des Menschen im Lichte der Rechtferti-
gung nicht als ein menschlicher Fortsetzungsakt oder eine Art ,,Umsetzung™
der Rechtfertigung ins Leben, sondern als Bestandteil des Rechtfertigungsge-

1 Elert, Der christliche Glaube (= CG), 5. Aufl. Erlangen 1988, §83, S. 478.
2 Ebd. S. 478.

3 In: Ein Lehrer der Kirche. Kirchlich-theologische Aufsitze und Vortrige von Werner Elert,
hg. v. Max Keller-Hiischemenger, Berlin/Hamburg 1967, S. 23-31.

4 CG, §84,5.478.
Vel CG §82, S. 468.
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schehens selbst, in dem der alte Mensch, ,,der Mensch der Siinde* stirbt (mor-
tificatio), um dem neuen Menschen, dem ,.,Menschen des Glaubens Platz zu
machen.¢ Dieser streng theozentrische Ansatz des Rechtfertigungsverstindnis-
ses bei Luther, der sich auch in der Rechtfertigungsterminologie ausdriickt,
miindet somit nicht in dem Gegeniiber von , Rechtfertigungsurteil® und ,,Ge-
rechtmachung®, sondern im Gegeniiber der theozentrischen Darstellung des
Rechtfertigungsurteils und Urteilsvollzugs zu anthropologischen Versuchen,
Rechtfertigung von unten her, vom Menschen her, zu begriinden oder vollenden
zu wollen, als miisse der Mensch nun in der ,,Heiligung™ das, was Gott getan
hat, umsetzend vervollstindigen oder dazu sogar die Voraussetzungen schaffen.

In einer Zeit, in der vor allem der Unterschied (Diastase) zwischen Paulus
und Luther gerade auch im Verstindnis der Rechtfertigung an Bedeutung ge-
wonnen hat, und sich Exegeten und Systematiker darin iiberschlagen, diesen,
wie man meint nicht nur terminologischen, sondern auch sachlichen Unter-
schied (oder sogar Gegensatz), herauszustreichen, muten diese Aussagen Wer-
ner Elerts befremdlich an und der Vorwurf wird schnell laut, Elert habe nicht
.biblisch* gedacht. Luther habe doch, so muB man die Befiirworter der Dia-
stase zwischen Paulus und Luther zusammenfassen, gerade weil er in der Ge-
richtssprache seiner Zeit gedacht und gesprochen hat, Paulus nicht verstehen
konnen. Aber diese sachliche Diastase zwischen Paulus und Luther existiert fiir
Elert schlichtweg nicht! Und: Er erschlieBt damit — und das ist das Verwunder-
liche — zugleich ein, wie ich meine, tieferes Verstindnis des Apostels Paulus
und seiner Rechtfertigungslehre: Luthers Aussagen iiber die Rechtfertigung
sind biblisch, insbesondere auch bei Paulus, nicht nur biographisch zu verste-
hen (friiher — jetzt), sondern schon von der Terminologie her eingebunden in
ein Ablegen des alten und das Anziehen des neuen Menschen (und damit fest
verbunden mit dem Taufgeschehen!). Sie erschlieBen von hier aus aber auch die
Wirklichkeit des ,,simul justus et peccator” (= gerecht und Siinder zugleich) —
nicht im Sinne eines harmlosen Nebeneinanders, sondern eines mit dem Tod
des alten Menschen beginnenden Kampfes, wie er in Rém. 7 beschrieben wird.

Die groBe Frage an jene Exegeten bleibt, ob sie Luthers Rechtfertigungs-
lehre iiberhaupt verstanden haben oder doch nur durch die Brille der spiteren
orthodoxen Unterscheidungen (Distinktionen) verstehen, die dann natiirlich der
Rechtfertigung als Urteil und zugleich als Vollzug nicht mehr gerecht werden??
— Der immer wieder gemachte Vorwurf, bei Luther sei ja der alte und der neue
Mensch ,.nebeneinander* gestellt, wiihrend er beim Apostel ein ,,Nacheinan-
der* bilde, oder: Rechtfertigung sei bei Luther nur ein Urteilsakt, wihrend er

6 Vgl CG §83, S. 478.

7  Dabei ist allerdings zu bedenken, dal die Orthodoxie gegen das Tridentinum einerseits und
den zunehmenden Pietismus andererseits kidmpfen muBte. Es ist allerdings mit Elert tatsich-
lich zu fragen, ob hier Rechtfertigung und Erneuerung (Bekehrung, Wiedergeburt) nicht zu
sehr auseinandergerissen worden sind. Wir konnen diesen Gedankengang im Zusammenhang
unserer Uberlegungen leider nicht weiter verfolgen.
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bei Paulus ein gottlicher, theozentrischer Eingriff in das menschliche Dasein
darstelle, dieser Vorwurf, der zugleich zur Eliminierung der biblischen Grund-
lage lutherischer Theologie taugen mag, bzw. dazu auch oftmals gedient hat,
muB auf dem Hintergrund des wirklichen Verstindnisses des Rechtfertigungs-
begriffes bei Luther und in den lutherischen Bekenntnisschriften, insbesondere
in Apologie IV3, entschieden zuriickgewiesen werden. Hiermit wire Luther
und die lutherische Rechtfertigungslehre nicht verstanden. Im Sinne des wirkli-
chen, vollstindigen Rechtfertigungsverstindnisses Luthers findet Elert auch
den Zugang zur paulinischen radikalen Gegeniiberstellung des alten und des
neuen Menschen. Die sich in der Rechtfertigung ndmlich vollziehende Totung
des alten Menschen (mortificatio) ist ja nicht nur bildlich, sondern, wie Elert in
diesem Zusammenhang meint, ,,sehr realistisch® zu verstehen: ,,Der Mensch
des Glaubens ist ein anderer als der Mensch der Siinde. Es bleibt zwar eine letz-
te Identitit des Ich. Aber es ist die Identitit des Weizenhalmes mit dem Sa-
menkorn, der zuvor begraben werden mulite (Joh. 12,24). Indem der Siinder
zum glaubenden Siinder wird, stirbt der Feind Gottes, der er war und der er
nicht mehr ist, sobald er Vergebung empfingt.*

Nun fragt sich natiirlich, ob Luther mit alledem wirklich Paulus verstanden
hat, wie Werner Elert meint, bzw. ob sich im Grunde das Verstindnis von
Rechtfertigung im Sinne der altdeutschen Gerichtssprache wirklich mit dem
Verstiandnis des Apostels Paulus nicht nur in der Sache, sondern auch
terminologisch deckt. Elert beruft sich dabei zwar auch auf andere neutesta-
mentliche Stellen.!© Rom. 6,7 spielt dabei aber sicher eine besondere Rolle. Hat
Elert diesen Vers im Sinne Luthers richtig verstanden oder auch nur ,,hineinge-
deutet”, was er unter Rechtfertigung verstand? — ,,Wer gestorben ist, der ist ge-
rechtfertigt von der Siinde!“ Um diesen Satz geht es und sein Verstindnis.
Wenn der Exeget Otto Michel zur Stelle meinte, da} der Apostel hier lediglich
die Aufhebung des ,,Rechtsverhiltnisses und der Schuldanspriiche* durch Tod
im Sinne des Rabbinats gemeint habe!!, miiite die Stelle eigentlich lauten:
. Wer gestorben ist, ist nicht mehr der Siinde haftbar zu machen.* — Aber der
Apostel bringt hier ausdriicklich den Begriff der Rechtfertigung ins Spiel, und
zwar einerseits ganz im Sinne einer allgemeinen, ohne nun den Glauben oder
Christus einbeziehenden Weise, andererseits aber auch, ohne den Begriff der
Rechtfertigung selbst in irgendeiner Weise im Sinne einer librigens ganz mo-
dern verstandenen ,,Entschuldigung® zu verharmlosen. Ernst Kdsemann sieht
in diesem Satz ebenfalls lediglich die Aufnahme rabbinischer Trivialititen,
wie: ,,Wenn ein Mensch gestorben ist, ist er frei geworden von den Gebotser-

8 Auf Apologie IV macht schon Elert im unmittelbaren Zusammenhang der Begriffe mortifi-
catio und vivificatio aufmerksam. Vgl. CG §83, S. 477.

9 CG §83, S. 478.
10 Rém. 6,1.2.4.11; Kol. 2,12 usw.
11 Vgl. Michel, Der Brief an die Romer (= KEK; Bd. IV; 12. Aufl.), Géttingen 1963, S. 155.
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fiillungen.“12 Aber dieser rabbinische Satz spricht von ,.Gebotserfiillung* und
nicht von der Siinde und Schuld, von der jedenfalls der natiirliche Tod im Sin-
ne des ganzen Neuen Testaments eben nicht ,,befreit”. Ein grofer Unterschied!
Otto Kuss — ein weniger bekannter Exeget — weist diese Erklidrungen zuriick.
Hier sei keine Selbstverstindlichkeit ausgesagt im Sinne: ,,Wer schlift, der siin-
digt nicht*, sondern hier handle es sich um nichts anderes als um die ,,Anwen-
dung einer iiberall zugegebenen Erfahrungstatsache auf das Taufereignis.
Und: ,,Die Anwendung hat auch die Wahl des griechischen Verbums (dedixo.-
twTow) bestimmt.“13 Kommt Kuss hiermit der Sache iiber die Taufe — meiner
Meinung nach — schon sehr nahe, und weiB er die Bedeutung des Verbums an
dieser Stelle zu schitzen, so bleiben doch all diese Erklirungen sehr unbefrie-
digend und bruchstiickhaft. — Eduard Lohse fiihrt hier insofern weiter, als er
den schon von anderen vorgebrachten Gedanken der . siihnehaften Kraft” des
Todes wieder neu belebt (gegen Kédsemann), indem er zunéchst auch aus dem
Rabbinat zitiert: ,,Alle, die sterben, erlangen durch den Tod Siihne* (Belege bei
Bill. III, S. 232). Auch er meint zunichst, dieser Rechtssatz bedeute im Sinne
des Rabbinats die Befreiung von allen Rechtsanspriichen, also eher etwas Ba-
nales, das mit dem Tod eintritt. Im Sinne des Apostels ist nach Lose aber der
prignante Sinn dieser Stelle christologisch bestimmt: ,,Wer mit Christus, der
die Gewalt der Siinde gebrochen hat, gestorben ist, der ist von der Macht der
apogptio [= Siinde] frei geworden, so daB sie keinerlei Anspruch mehr auf ihn
erheben kann.“14 Diese christologische Deutung der Stelle findet zwar Kése-
mann — da sie schon von anderen vorher vertreten wurde — ,,vollends phanta-
stisch®.15s Immerhin macht sie aber deutlich, daB im natiirlichen Tode selbst kei-
neswegs siihnende Kraft liegen kann. Im Sinne Elerts liegt nun freilich diese
stihnende Kraft nicht im Tode an sich, sondern im Tode als Strafe, die am Siin-
der vollzogen wird. Hier 146t uns, wenn wir von Christi Siihnetod absehen,
auch Lohse, im Ungewissen. LaBt Rom. 6,7 diese Deutung zu? Deutlich ist,
dal keiner der Exegeten ,Rechtfertigung® als Begriff an dieser Stelle von dem
Rechtfertigungsbegriff im allgemeinen her versteht, weder den des Apostel
Paulus, noch den Luthers. Der Begriff hier gilt als ,,allgemeines Axiom*, schon
bei Stdckhardt, und damit streng zu unterscheiden von dem Begriff der Recht-
fertigung im Romerbrief ansonsten.!e AbschlieBend — meine ich — ist dagegen
festzuhalten:

12 Vgl. Kdsemann, An die Romer, (= Handbuch zum Neuen Testament; 8a), Tiibingen 1973,
S. 160.

13 Kuss, Der Romerbrief, Bd. 1, Regensburg 2. Aufl. 1963, S. 304f,

14 Lohse, Der Brief an die Romer (= KEK Bd. IV, 15. Aufl.), Géttingen 1. Aufl. 1993, S. 192.
15 Kdsemann, An die Romer, a.2.0., S. 160.

16 G. Stéckhardt, Commentar iiber den Brief Pauli an die Romer, St. Louis 1907, S. 291.
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Rabbinische Vorlagen mogen fiir den heiligen Apostel den Hintergrund ge-
bildet haben. Auf sie spielt der Apostel hier vielleicht an. Wir wissen es
nicht. Aber im Kontext der Stelle und der Theologie des Apostels wird wohl
der christologische und taufterminologische Hintergrund dieser Stelle nicht
zugunsten ,,banaler” Erklirungsmuster geleugnet werden konnen und von
daher doch ein Verstindnis gedffnet, das genau dem Luthers von der Rechi-
fertigung entspricht. Von Vers 4 her ist die Taufe angesprochen. Mitbegra-
ben werden wir also mit ihm durch die Taufe in den Tod. Die Verbindung
von Totung des alten Menschen und der Geburt des neuen Menschen ist
hier vorausgesetzt. In Vers 5 wird gerade die , Gleichheit des Todes*
(Ouotmpatt Tl JoviTod aivtol) hervorgehoben. Welcher Tod war es?
Ein von jedem Urteil freier Tod? — Wir kennen die lange Urteilsgeschichte.
Wir wissen um die Vollstreckung des Urteils! In Vers 6 wird darauf ange-
sprochen, dal der alte Mensch ,,mitgekreuzigt* (ouveoTowEmIN) worden
ist und zugleich gerade hier deutlich, daf auch nach dem Apostel sich der
neue Mensch dadurch definiert, der Siinde nicht mehr zu dienen.!7 In Vers 7
wird damit ein allgemeiner Satz ,,christologisch® interpretiert, der dann aber
in Vers 8 gleich wieder dem allgemeinen Axiom entnommen wird: ,,Wenn
wir aber gestorben sind mit Christo (el 0¢ dmeddvouev ouv XoLotd),
..glauben wir, da wir auch leben mit ihm ...” Die Gleichheit des Todes an
dieser Stelle darf wohl nicht einfach iibergangen werden. Sie ist wohl auch
Hintergrund von Rom. 6,7.

Aber wir miissen uns auch fragen, auf welchem Hintergrund der Apostel
nun wirklich diesen Satz ausspricht, bzw. welche sachliche Grundlage sich
dazu bietet, weil er ihn so allgemein formuliert. Sind es die eher banalen
Gedanken aus der rabbinischen Literatur, die ja immerhin nach allen jiidi-
schen Quellen letztlich auf Psalm 88,6 (,,Ich liege unter den Toten verlas-
sen wie die Entschlafenen, die im Grabe liegen, derer du nicht mehr ge-
denkst und von deiner Hand geschieden sind*) griinden?!8 Eine andere alt-
testamentliche Stelle scheint mir hier sehr viel unmittelbarer von Bedeu-
tung zu sein, wenn es in Psalm 143,2 heiBt: ,, Gehe nicht ins Gericht mit dei-
nem Knecht, denn vor dir ist kein Lebendiger gerecht. 1 Diese Stelle in un-
serem Zusammenhang verbliifft! Denn an dieser Stelle wird ganz im Sinne
Luthers und der Deutung Elerts deutlich, da3 Gottes Gericht schon altte-
stamentlich nicht nur ,,Urteil** bedeutet, sondern auch gegebenenfalls die
., Verurteilung®, ,,Vernichtung® oder aber die ,,Rettung™ aus dem Todesurteil
umfaft. ,Ins Urteil gehen* (mit jemandem) hat also schon hier eine ganz

Bzw. die Siinde darf nicht mehr ,herrschen” Rém. 6.9.

Vel. Bill. II1, S. 232. Dazu Hans Walter Wolff, Anthropologie des Alten Testaments, Miinchen
5. Aufl. 1990, S. 160ff.

An dieser Ubersetzung Luthers ist dabei nicht zu riitteln. Sie entspricht auch der Ubersetzung
Artur Weisers und anderer kritischer Ausleger.
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spezielle Bedeutung im Sinne von ,,zum Urteil hintreten*.20 Deutlich wird
hier — im Unterschied zu Psalm 88,6 — der Zusammenhang zum Rechtferti-
gungsbegriff. Zugleich stellt Psalm 143,2 den Tod in den Zusammenhang
der Gerichtsterminologie in einer so ,,allgemeinen* Weise, wie es dann
auch der Apostel im Romerbrief tut: Erst der Tote ist gerecht, bzw. ge-
rechtfertigt, nicht, weil er gestorben ist, sondern weil sich an ihm das Urteil

Gottes vollstreckt hat. Auch die schlichte Wendung ,,Er ist des Todes schul-

dig®, wie sie Jeremia 26,11 iiber den Propheten im Gericht ,,vor dem neu-

en Tor” (26,10) ausgesprochen wird, bedeutet ja als Todesurteil auch, daf}
mit diesem Tod die Schuld , beglichen® ist, eine Deutung, die dem ,,Wer ge-
storben ist, der ist gerechtfertigt von der Siinde® durchaus entspricht. —

Ubertragen wir dies auf den ProzeB Jesu — und kommen damit auf die chri-

stologische Deutung zuriick —, vollzieht sich doch gerade darin, daf Jesus

das Urteil annimmt und so am Kreuz stirbt, seine, bzw. stellvertretend un-
sere Rechtfertigung. Die Gerechtigkeit Gottes erweist sich im Opfer Chri-

sti am Kreuz (Rom. 3,25).

Auf dem Hintergrund von Psalm 143 erscheint Rom. 6,7 in einem ganz an-
derem Licht als — banal — von Psalm 88,6 her gedacht. Zugleich bestiitigt sich
die Deutung, die Elert iiber Luther an dieser Stelle gibt. Gerade auf diesem alt-
testamentlichen Hintergrund des gerichtlichen Handelns, das zu dem theologi-
schen Gebrauch keinen wesentlichen Unterschied kennt2!, wird deutlich, daf
Luther sehr wohl verstanden haben konnte, was der Apostel meint, ja, daB sei-
ne Terminologie sogar mit der des Apostels iibereinstimmt, weil beide im
Grunde vom Alten Testament her denken. Verstehensschwierigkeiten zum Be-
griff der Rechtfertigung wirft da erst unsere Zeit auf, die eben diesen gericht-
lichen Horizont nicht mehr kennt oder zur Kenntnis nehmen will, ohne daB wir
verkennen diirfen, daB es diese Tendenz in der Kirchengeschichte auch schon
frither gegeben hat. — Das ,,Problem der Rechtfertigung* wird damit wieder
zum Sprachproblem, das im Grunde ein Sachproblem darstellt, weil wir die Sa-
che nicht mehr verstehen wollen, die hier gemeint ist. Denn wir haben uns vor
Gott im Gericht zu rechtfertigen und sind darin auf Begnadigung angewiesen.
Zu jeder Zeit lag die Versuchung nahe, den Begriff der Rechtfertigung zu ,,ver-
harmlosen®, ihn im Sinne einer ,,willkiirlichen Entlastung® des Menschen, als
»Nachweis subjektiver Unschuld* oder bloBer ,,Entschuldigung* zu interpre-
tieren, wie schon Elert bemerkt.22 Im siebzehnten Jahrhundert war dies nicht
anders als heute.

20 Vgl. G. Liedke, richten, in: ThAT II, S. 1006. Er nennt in diesem Zusammenhang Jes. 3,14;
Hiob 9,32; 22 4: Num. 35,12; Jos. 20,6; Hes. 44,24; Richten als Rettung: Dtn. 32.4; Jes. 4,4,
30,18; 51,4; 58,2; 42,1-4; Jer. 9,23; 10,24; Ps. 17,2; 33,5; 36,7; 76,10: 101,1; 111,7; Richten
als Vernichtung: Jes. 34.5; Jer. 48,21; 51,9; Hes. 23,24; 39,21: Mi. 3.8: Zeph. 3,8; Ps. 9,17;
48,12; 97,8; Hiob 36,17; dazu auch: Dtn. 19,6; 21,22; Jer. 26,11.16.

21 Vgl. Liedke, a.a.0., Sp. 1007.
22 Vgl. CG §82, S. 467f.
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Unser aktueller Auftrag im Sinne lutherischer Theologie ist es, das, was
Rechtfertigung im forensischen Sinne terminologisch und sachlich bedeutet,
wach zu halten, auch und gerade heute und in unserer Zeit, die keinen ,»pein-
lichen ProzeB* und keine ,, Todesurteile* mehr kennt, weil sie Strafvollzug eben
nicht mehr mit Leib und Leben verbindet. Die Bindung an die Bibel, auch die
Bindung an die Wahrheit vor Gott und die Kernfragen des christlichen Glau-
bens, lassen sich ohne den Begriff der Rechtfertigung und damit ohne die Ka-
tegorie des Rechtes und des Richtens nicht 16sen oder vollstindig beschreiben.
Die Sprache des Glaubens bleibt dabei in bildhafter Weise vielfiltig. Sie ge-
braucht kultische, aber auch gemeinschaftliche Kategorien, auf die ebenfalls
nicht verzichtet werden kann. Aber der schérfste Ausdruck bildet wohl der im
Kampf mit dem pharisdischen Judentum gewonnene Begriff der Rechtferti-
gung, wenn er richtig verstanden wird.23 Dabei ist immer wieder deutlich zu
machen, dafi Rechifertigung und Vergebung das Nein Gottes zur Siinde nicht
aufheben, sondern in paradoxer Weise bestitigen, ja erst zur wahren Geltung
bringen. ,Das Rechtfertigungsurteil iiber mich ist zugleich Todesurteil iiber
mein Sein, VerheiBung und Anfang der Hinrichtung meines Siinderseins.“>* So
hat es nicht Elert, aber ihm entsprechend Paul Althaus formuliert. So sehr also
die Rechtfertigung das Ende des Gerichts ,,als VerstoBung® bedeutet, schlieBen
Rechtfertigung und Gericht sich nicht einander aus, sondern gehdren unaufls-
lich zusammen. Vergebung bedeutet nicht ,,Ubersehen der Schuld® oder ,.Ent-
nahme* aus dem Gericht, sondern eben (nur) Wandlung des Gerichts um Chri-
sti willen (propter Christum).

23 Vgl. Paul Althaus, Die christliche Wahrheit, Bd. 2, Giitersloh 1948, § 61, S. 401.
24 Ebd. S. 406.
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Viterlesung

Der nachfolgende Vortrag, den Werner Elert am 2. Juni 1926 (!) vor
der Technischen (!) Hochschule in Hannover hielt, spiiter am 13. September
desselben Jahres in Braunschweig wiederholte, ist nicht nur ein zeitgends-
sisches Dokument. Er bezeugt auch nicht nur, was man damals noch tech-
nischen Studenten an Theologie zumuten konnte oder zumuten mochte. Er
macht vor allem deutlich, wie Elert ,,Europa“ sah, welche Geschichtssicht
Elert nicht nur in seiner Friihzeit vertrat und welche Bedeutung schon in
der Friihzeit die Unterscheidung von Gesetz und Evangelium in Elerts The-
ologie spielt, zuletzt Fakten, die in der Elert-Rezeption immer wieder iiber-
sehen werden. — Der Vortrag endet: ,,Denn an Christus glauben, heifst Op-
timist sein. Denn es heift an die Zukunft glauben. “ Diesem Satz mogen die
meisten im Sinne einer , Theologie der Hoffnung* zustimmen, nicht aber
dem Nachsatz bei Elert: , Allerdings — an eine ewige Zukunft.* — Wir dis-
kutieren heute iiber die christlichen Grundlagen eines neues Europa, die
sich auch in einer europdischen Verfassung niederschiagen miifiten. Auch
insofern ist der Vortrag Elerts nicht blof3 ein zeitgendssisches Dokument.
Vor allem, daf3 der ,,Untergang des (christlichen) Abendlandes* linger
dauern konnte, als es Oswald Spengler prophezeite, und somit Elerts Ge-
danken aktueller sein kinnten, als erwartet, macht diesen Vortrag wieder
aktuell. Manchmal und manchenorts geht die Sonne eben langsamer unter,
als man es gewohnt ist. Das mufSte das Neue Testament erkennen, auch ein
Luther; schlieflich auch ein Elert. Aber daf3 sie untergeht, ist allen im ur-
christlichem Sinne eigen und muf3 wohl auch, wenn wir biblisch bleiben
wollen, ein Grundzug unserer Theologie nicht nur fiir Europa bleiben. Hans
Preuf, ein Kollege Elerts, schrieb 1940 (!) in seiner immer noch einzigarti-
gen, fesselnden Kirchengeschichte am Ende: ,Daf3 der grofie Zeiger der
Uhr Gottes kurz vor Zwolf steht, das sehen wir alle. Ob auch der kleine?
(Von den Katakomben bis zu den Zeichen der Zeit, Erlangen 1940, S. 332).

Quelle: Christentum und Wissenschaft. Monatszeitschrift, begriindet
von Dr. Carl Girgensohn (hg. v. D. Dr. Procksch und D. Dr. Elert), 2. Jg.
1926/9.Heft, Sept., S. 361-376.

1
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Werner Elert:

Christus im Abend Europas'
¥

Am 1. Nov. 1572 erblickte Tycho de Brahe im Sternbild der Cassiopeia ei-
nen neuen Stern. Er hat ihn genau beobachtet und dariiber geschrieben. In der
Einleitung des Werkes spricht er die Uberzeugung aus, dieses Wunder sei zwar
von Gott von Anfang an beschlossen, aber nunc demum advesperascenti mundo
exhibitum, aber erst jetzt der in den Abend versinkenden Welt dargeboten wor-
den. Vielleicht meinte er mit diesem Abend den naturhaften Eintritt der physi-
schen Dunkelheit. Aber es entspriche auch der Haltung seines Zeitalters, wenn
er es symbolisch verstanden hitte. Mundus advesperascens — die Welt als Gan-
zes, der Kosmos hat den Hohepunkt seiner Entwicklung iiberschritten. Er ver-
sinkt in den Abend. Der Welt droht der Untergang. Sie eilt ihm schnell entge-
gen.

Wir kennen diese Abendstimmung aus dem Urchristentum. Lasset uns wir-
ken, solange es Tag ist, sagte Christus, es kommt die Nacht, da niemand wirken
kann. Das ganze Neue Testament ist erfiillt von der Erwartung, da das Ende al-
ler Dinge bevorsteht. Die Geschichte der Menschheit ist der Sinn der Geschich-
te des Weltalls. Der Ursprung der Menschen ist mit dem Ursprung des Kosmos
auf das engste verbunden. Es wird also mit dem Ende nicht anders sein. Die
Menschheit ist in Christus ans Ziel gekommen. Das gegenwirtige Weltzeitalter
geht zu Ende. Wohl wird ein neues Alter folgen. Aber es setzt den Sturz, den Zu-
sammensturz und Umsturz des Weltalls voraus, aus dem ein neuer Himmel und
eine neue Erde emporsteigen werden. Diese Abendstimmung kann man aus dem
Urchristentum nicht fortdenken. Man kann geradezu sagen, daf genau mit ih-
rem Verblassen auch die Urzeit des Christentums zuende geht. Die Gluten des
Anfangs sind erloschen. Was sich neben der aufsteigenden Weltkirche mit ihrer
Moralisierung des Evangeliums an urspriinglicher Leidenschaftlichkeit erhilt,
fliichtet sich sozusagen in das Privatleben. Der einzelne Christ, den die Sehn-
sucht nach dem erhéhten Christus verzehrt, erwartet ihn nicht mehr im Rahmen
der groflen Weltkatastrophe. Er dringt sich zum Martyrium. Denn der Tag, an
dem seine Qualen das Fest des Pobels erhdhen, ist auch fiir ihn der hochste
Feiertag. Da triumphiert er iiber die Welt, die den Leib, aber nicht die Seele t6-
ten kann. Da bezeugt der erhihte Christus seine majestitische Gegenwart, die
das Urchristentum als zukiinftig erwartet hatte. Der Sieg der neuen Welt iiber die
alte wird vom Einzelnen erlebt, indem er diese verliBt, um von Jjener aufge-
nommen zu werden. Die beiden Welten, die im Anfang wie ein Frither und Spi-
ter empfunden werden, stehen sich jetzt als ein Diesseits und Jenseits gegenii-
ber.

I Vortrag, gehalten am 2. Juni vor Studierenden der Technischen Hochschule zu Hannover, 6f-
fentlich wiederholt in Braunschweig am 13. September.
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Diese beiden Auffassungen sind freilich weder im Urchristentum noch in je-
ner Glanzzeit des christlichen Mértyrertums scharf voneinander geschieden. Sie
bestehen schon bei Paulus nebeneinander. Es lieBe sich aber zeigen, dal in der
ganzen Geschichte der Christenheit, obwohl keine von beiden je ganz vergessen
wurde, doch bald die eine, bald die andre im Vordergrund stand. Und diese Be-
tonung der einen oder andern hat stets die Gesamthaltung des Christentums aufs
tiefste beeinflufit. Bald wird Christus geschaut im Rahmen der Geschichte und
also auch der Endgeschichte. Bald steht das Privatverhéltnis der einzelnen See-
le zu ihm im Vordergrund.

Auch wir kennen dieses intim-personliche Verhdltnis zu ihm. Wir kennen es
aus der Verkiindigung der Kirche. Aus zarter Glaubenslyrik. ,LaBt mich gehen
— daB ich Jesum moge sehen!* Die sehnsiichtigen Rhythmen dieser Verse kiin-
nen wie ein Nachklang jener groen Sehnsucht der alten Mirtyrer wirken. Die-
ses personliche Jesusverhiltnis wird in den kleinen Gemeinschaften der Gegen-
wart besonders gepflegt. Es wird als das eigentlich ,.lebendige* Christentum ge-
fordert. Und es besitzt in der Tat oft eine hihere Temperatur als das Christen-
tum einer steifen, konventionellen Kirchlichkeit.

Aber dieses ganz personliche, private Verhiltnis der Einzelseele zu Jesus ist
trotz aller beseligenden Kraft, auch trotz aller hohen Temperatur von einer Fra-
ge bedroht, der kein Christ ausweichen kann, sobald er einmal iiber seine indi-
viduellen Erlebnisse hinausblickt. Handelt es sich bei dieser innigen Verbunden-
heit mit Jesus um ein wirkliches Verhiltnis zwischen zwei Faktoren, zwischen
einem Ich und einem Du, wovon dann der eine ein ganz konkretes menschliches
Ich ist, so steckt doch darin eben auch ein ganz bestimmtes Menschentum. Eine
Form des Menschlichen, die zwar dieser einzelne Mensch mit sehr vielen Zeit-
genossen gemeinsam haben mag, die aber doch nicht schlechthin zeitlos ist. Die
wie alles Menschliche wandelbar, der Verdnderung unterworfen ist. Die Frage
erwacht notwendig, ob mit einer kiinftigen Veriinderung des Menschentums
nicht etwa die Voraussetzungen jener personlichen Jesuserlebnisse fortfallen, so
daB der kiinftige Mensch sie gar nicht mehr machen kann. Oder ist nicht viel-
leicht heute schon fiir viele unter uns dieser Zeitpunkt gekommen? Hat sich
nicht das Menschentum schon heute so gewandelt, daB uns auch die Gesamthal-
tung des Urchristentums gegeniiber Christus nicht mehr méglich ist? DaB wir
kiihl bleiben, wo jene erregt wurden, daf wir eine lingst vergangene historische
Situation sehen, wo sie den Himmel offen zu sehen wiihnten?

Daf} das Christentum und insbesondere der Christusglaube schon allerlei
Wandlungen des Menschentums iiberdauert haben, ist gewiB. Denn der gotische
Mensch oder der Mensch des Barock sind andre Menschen als die Juden und Ju-
dengenossen, die die erste Predigt von Christus vernahmen oder auch als die
Meister der Alexandrinischen Theologie. Fiir diese wie fiir jene war oder wurde
Christus ein gestaltender Faktor ihres Daseins.

Aber die Wendung, an der wir heute stehen, die wir jedenfalls mehr oder we-
niger deutlich kommen fiihlen, geht doch tiefer. In all jenen Wandlungen ist
doch noch eine grofe Linie unverkennbar, die von dem Juden Paulus iiber Ori-



Christus im Abend Europas 2217

genes und Athanasius, iiber Tertullian und Augustin zu Thomas von Aquino und
Luther, schlieBlich auch noch zu Hegel und Tolstoij fiihrt. Diese alle lassen sich
doch noch zu einem gemeinsamen Typus des europdischen Menschen im wei-
testen Sinne des Wortes zusammenschauen. Die Frage dréingt sich auf, ob nicht
die Zeit dieses Typus jetzt oder in absehbarer Zeit zuende geht. Und ob nicht die
groBe Wandlung, die sich gegenwiirtig vollzieht, tiefer geht als alle fritheren, so
tief, daB auch keine religiose Briicke mehr hiniiberfiihrt von dem, was untergeht,
zu dem, was kommt. — Wir kdnnen nicht weissagen. Uns liegt nicht an kulturel-
len Zukunftsprognosen. Dennoch kann uns die Antwort auf jene Frage nicht
gleichgiiltig sein. LBt sich ndmlich aus der Wendung, die sich unter uns voll-
zieht, mit Sicherheit erschlieBen, dall der Christusglaube keine Stelle mehr dar-
in hat, so ist das auch fiir unseren Christusglauben tddlich. Gilt er fiir eine neue
Art von Menschentum nicht mehr, dann gilt er eben nicht unbedingt. Er galt nur
unter bestimmten geschichtlichen Voraussetzungen. Er kann dann aber auch fiir
uns keine Verbindlichkeit mehr haben. Denn jede nur zeitliche Verbindlichkeit
tragt den Keim ihrer Auflgsung in sich.

Aber vielleicht ist es eine libertrieben hohe Einschiétzung unserer Wandlun-
gen, wenn man in ihnen das Ende des europdischen Typus erblickt. Spenglers
»Untergang des Abendlandes”, in dem diese Einschitzung ihren stirksten Aus-
druck erhielt, ist von vielen fiir ein blofes Modebuch erklirt worden. Und von
zahlreichen verwandten Stimmen wurde geurteilt, sie entstammten lediglich der
Nachkriegspsychose. Man hat insbesondere immer wieder an die deutsche Ju-
gend appelliert, sich nicht durch diesen Pessimismus deprimieren zu lassen.
Man verlangt von ihr den Glauben an die deutsche Zukunft, der damit unver-
einbar sei, und man meint auf zureichende Griinde fiir diesen Glauben verwei-
sen zu kénnen. Und so erscheint es wie ein unberechtigter Unkenruf, ja, fast als
Verbrechen am Vaterland, vom Abend Europas zu sprechen.

Allein in diesen Dingen entscheiden keine Sentiments. Die Frage, ob Euro-
pa im Aufstieg oder Niedergang begriffen ist, ist eine Tatsachenfrage. Ihre Be-
antwortung ist allerdings von einigen subjektiven Voraussetzungen nicht unab-
hiingig. Die erste ist der Sinn, den man iiberhaupt mit dem Begriff Europa ver-
bindet. Europa ist ein winziger Bruchteil des Festlandes unseres Planeten. Wer
den Begriff so faft, muf die Antwort auf die Frage nach der Zukunft Europas
der Geographie oder der Geologie zuweisen. Wir verstehen darunter aber eine
Art von Menschentum, in der sich die romanischen, germanischen und einige
slawische Volker unseres Erdteils trotz aller nationalen Differenzierungen zu-
sammengefunden haben, oder die diesen Volkern einen gemeinsamen Typus
aufgepriigt haben — es kommt darauf an, was hier Subjekt und was Objekt ist.
Diese Art von Menschentum bezeichnen wir als europiische Kultur. Denn Kul-
tur ist entweder im tieferen Sinne mit dem Menschentum identisch oder wenn
man lieber bei dem Wort Kultur an die Kulturprodukie denkt, der unmittelbare
Ausdruck des Menschentums.

Es liele sich nun leicht zeigen, dal das Urteil, Europa in diesem Sinne be-
finde sich im Niedergang kein Erzeugnis der Nachkriegspsychose ist. Es ist so
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alt wie die Kulturskepsis in Europa iiberhaupt. Man braucht nur an einige Na-
men zu erinnern. Mitten in den groflen Optimismus der Aufkldrung hinein
schleudert Jean Jacques Rousseau die These von der absteigenden Linie der
Kultur. Denn darauf kommt es hinaus, wenn er die Frage, ob Kiinste und Wis-
senschaften zur Verbesserung der Sitten beigetragen haben, verneint. Rousseau
ist zwar darin selbst Aufklirer, dafl er als Mafistab des Fortschritts Tugend und
Wohlbefinden gelten 146t. Und er konstruiert sich eine Kulturgeschichte, der die
frischen Farben konkreter Anschaulichkeit fehlen. Aber sein skeptisches Urteil
bezieht sich offenkundig auf die Entwicklung und die Zustiinde, die er als Eu-
ropéer kannte. Seine Sehnsucht nach dem Primitiven ist die bewuBte Negation
Europas. Die hier lautgewordene Kritik ist seitdem nicht wieder verstummt. Von
vollig verdnderten Voraussetzungen aus beherrscht sie in Deutschland Schopen-
hauer und gegen Ende des letzten Jahrhunderts Ed. von Hartmann. Sie be-
herrscht den Russen Tolstoij, der in diesem Zusammenhang durchaus in den
westeuropdischen Rahmen hineingehort. Endlich braucht man nur an Oskar
Wilde zu erinnern, um zu empfinden, wie das Gefiihl fiir Dekadenz, die Skep-
sis gegeniiber dem kulturellen Fortschritt in die schone Literatur eingedrungen
ist. Das Urteil vom Niedergang Europas ist also nicht erst eine Erfindung des
geschlagenen Deutschland von 1918.

Allein man wird entgegnen, alle diese Minner seien Sonderlinge gewesen,
AuBenseiter der Kultur, die nur als Abfallprodukte richtig gewertet werden
kinnten. Was fiir dieses Urteil spricht, liegt auf der Hand. Diesen Sonderlingen
stehen ganze Scharen von Optimisten gegeniiber, die an den unendlichen Fort-
schritt glauben, die Europa die herrlichste Zukunft weissagen. ,,Daran darf man
iibrigens nicht zweifeln®, schrieb Tschaadajew, der ebenfalls das Westlertum
Rufilands reprisentiert, 1829, ,.daR uns weder der chinesische Stillstand noch
der griechische Niedergang jemals treffen wird; noch weniger kann man sich ei-
ne vollstandige Vernichtung unserer Zivilisation vorstellen. Die ganze Welt
miiBite sich umdrehen, eine neue Umwilzung jener dhnlich, die ihr ihre jetzige
Form gegeben hat, miiite erfolgen, damit die gegenwiirtige Zivilisation zugrun-
de ginge. Ohne eine zweite Sintflut kann man sich einen vollstindigen Unter-
gang unserer Bildung nicht vorstellen. Mag zum Beispiel sogar die eine Hilfte
des Erdballs im Meer versinken — was auf der andern von unserer Zivilisation
librig bleibt, wird geniigen, um den menschlichen Geist zu erneuern.* Das sind
Gedanken, von denen die westlich orientierte Intelligenz RuBlands bis zum Jah-
re 1917 beherrscht war. — In demselben Jahre 1829 entwirft der Franzose Fou-
rier in seinem ,,Nouveau Monde Industriel* einen grandiosen Plan der Weltzeit-
alter. Die Geschichte der Menschheit wird 80000 Jahre dauern und vier groBe
Perioden umfassen. Die Kindheit dauert 5000 Jahre, dann folgt die Zeit des auf-
steigenden Gliickes, sodann das Zeitalter der Vollendung und schlieBlich die
Jahre des Alters. Wir selbst leben noch in der Zeit der Kindheit, und zwar erst
in der fiinften von ihren sieben Perioden. Es ist die Epoche der Zivilisation, die
durch die Epoche der Gewihrleistung abgelost wird. Darauf folgt eine neue
Epoche, die erst den Ubergang zum zweiten Weltzeitalter, demjenigen des auf-
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steigenden Gliickes bildet. Die Menschheit hat also noch nicht fiinf Jahrtausen-
de hinter sich, mehr als 75 Jahrtausende noch vor sich. Und diese 75 Jahrtau-
sende werden eine Zeit ungeheuren Aufstiegs sein, eines Aufstiegs, der erst im
allerletzten Stadium, von dem uns noch Zehntausende von Jahren trennen, dem
Stillstand Platz machen wird, ehe sich unser Sonnensystem in einen neuen
Astralnebel wieder auflosen wird. — Erinnern wir uns endlich daran, dal eben-
falls in jenem Jahr 1829 der Berliner Philosophieprofessor Hegel zum vorletz-
ten Mal seine Philosophie der Geschichte las, mit dem gewaltigen Pathos idea-
listischen Fortschrittsglaubens, so hat man einen Eindruck des Umfanges und
der Intensitit, womit der Kulturoptimismus Europa im 19. Jahrhundert be-
herrscht hat. Denn die Grundstimmung blieb dieselbe wie diejenige des zufdllig
herausgegriffenen Jahres 1829. Von jenem Optimismus Tschaadajews zehrte
noch die fortschrittliche Intelligenz RufBlands, die den letzten Zaren stiirzte und
die Kerenskyregierung schuf. Hegels Geschichtsauffassung setzt sich in der
deutschen Philosophie fort bis auf Dilthey. Eucken und Troeltsch. Sie hat auch
jahrzehntelang die Katheder Italiens beherrscht. Bis dort die positivistische Auf-
fassung siegt, an die uns schon Fourier erinnerte. Aber optimistisch ist diese wie
jene. Bei Comte, bei Marx, bei Mill, Buckle, Spencer sind die Mafstibe ande-
re, auch die Mittel. Aber an eine grofle Zukunft Europas glauben sie alle. Auch
wenn sie statt Europa Menschheit sagen. Denn alle diese Européder glaubten
nicht an eine groBe Zukunft Chinas oder der Malayen sondern Europas.

So stehen sich ldngst die Pessimisten und Optimisten, die Kulturgldubigen
und die Kulturkritiker gegeniiber. Und daneben steht endlich die Skepsis gegen
die ganze Uberlegung iiberhaupt. So schrieb 1876 der Niederliinder Amorie van
der Hoeven ,,.De Cirkelgang der Mensheid”. Die Weltgeschichte geht weder
bergauf noch bergab. Sie dreht sich im Kreise. Ein einziger Ameisenhaufen war
die Menschheit am Anfang. Sie ist es, aus einiger Entfernung betrachtet, noch
heute. Es wird auch morgen nicht anders sein. Van der Hoeven schlieB3t mit den
Worten Goethes: ,,Du bist am Ende, was du bist. Setzt dir Periicken auf von
Millionen Locken, setzt deinen Ful3 auf ellenhohe Socken: Du bleibst doch im-
mer, was du bist*.

So urteilen denkende Ménner der europdischen Kulturnationen des letzten
Jahrhunderts iiber die kulturelle Zukunft. Sie haben alle dieselben Tatbestiinde
vor sich. Es sind alles Méanner von Bildung und innerem Rang. Es wiire sinnlos,
die einen gegen die anderen ausspielen zu wollen. Denn gerade die schneiden-
den Gegensitze bei der Beurteilung unserer Lage, die sie alle vor sich sehen, be-
weisen, da3 hier Momente den Ausschlag geben, die eben nicht in den Tatbe-
stdnden, sondern in den Menschen, den Urteilenden liegen. Daraus ist zu schlie-
Ben, daB innerhalb des europiischen Menschentums eine Differenzierung ein-
gesetzt hat, die nicht aus den Verhiltnissen stammt und folglich auch nicht
durch Verhiltnisse dufierer Art oder durch besondere Ereignisse beseitigt wer-
den kann. Sie deckt sich nicht mit der nationalen Differenzierung. Sie ist weder
ein Produkt von 1829 noch von 1918. Sie fiihrt ins 18. Jahrhundert zuriick, auf
den Augenblick, wo die Aufklirung jenen inneren Bruch erlebte, den Rousseau
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andeutet, ohne ihn etwa hervorgebracht zu haben. Damals setzt die Auflosung
einer inneren Einheit ein, die sich in der gesamten Entwicklung Europas bis da-
hin noch beobachten 14Bt, der Einheit, die durch die Entstehung der National-
staaten, durch Reformation und Renaissance, durch die Verkrustung des nach-
tridentinischen Katholizismus zwar Spriinge erhalten hatte, aber im tiefsten
Grunde doch noch vorhanden war.

Die Griinde fiir jene Auflésung der inneren Einheit miissen hier unerortert
bleiben. Die Auflosung ist fast identisch mit dem Beginn der Rationalisierung
aller Lebensverhiltnisse. Die Aufklarung glaubte mit der Legitimation der Welt
und des Menschen vor dem verniinftigen Denken diejenige Instanz gefunden zu
haben, auf die man sich unbedingt verlassen kénne. Denn was ist unwandelba-
rer und unbestechlicher als die Vernunft? Die Geschichte hat eine Vielheit von
Staatsverfassungen hervorgebracht, aber nur eine kann verniinftig sein. Es gibt
viele positive Religionen, aber nur eine verniinftige Religion. Es gibt mancher-
lei Wirtschaftssysteme, aber nach den Grundsitzen der Vernunft nur ein einzi-
ges. So scheint das verniinftige Denken aus der Vielfaltigkeit der Staats- und
Wirtschaftsformen, der Religionen und Philosophien herauszufiihren. — In
Wirklichkeit ist das Gegenteil der Fall. Dem reinen Denken ist gerade umge-
kehrt alles moglich! Die grofe europdische Kultureinheit bis zur Aufklérung be-
ruhte gerade darauf, daB sie von innen heraus nach der Analogie eines organi-
schen Gebildes mit Notwendigkeit gewachsen war. Die grandiose Stileinheit der
Gotik oder des Barock, die sich gleichermalien in der Architektur wie in der
gleichzeitigen Philosophie und Theologie, in den staatlichen Gebilden und in
den Formen der Geselligkeit ausdriickt, war gerade kein Ergebnis verniinftiger
Uberlegung. Sie hatte zur Voraussetzung, daB der Einzelne nicht der Willkiir sei-
ner Gedanken folgte, sondern unter dem Zwang einer iiberindividuellen Noti-
gung handelte.

Es wiire sinnlos, gegen die Aufkldrung irgendeine Anklage zu erheben. Der
Glaube an die Omnipotenz des verniinftigen Denkens ist gerade der letzte gro-
fBe gemeinsame Akt der europdischen Geistesgeschichte gewesen. In diesem ab-
soluten Verniinftigwerden des europdischen Menschen vollzieht sich zum letz-
ten Mal eine Notwendigkeit iiberindividuellen Wachstums. Aber seitdem ist sie
eben auch unwiederbringlich dahin. Deshalb, weil die Rationalisierung die
iiberindividuelle Notigung zugunsten der individuellen Fihigkeit, alles zu kon-
nen, auflost. Die letzten anderthalb Jahrhunderte liefern den Beweis dafiir. Jene
Differenzierung des Urteils unserer Kultur iiber sich selbst ist nur eine Anwen-
dung davon. Dariiber kénnen auch die Gegenbewegungen, die sich der Rationa-
lisierung entgegenstemmten, nicht hinwegtiuschen. Die Uberwindung der ra-
tionalistischen Erkenntnistheorie durch Kant hat ihn doch nicht verhindert, ge-
nau so wie die frithe Aufklirung an den Aufbau der Gesellschaft, des Staates,
des Volkerbundes, der Religion nach den Grundsitzen des verniinftigen Den-
kens zu glauben. Trotz aller Variationen im Einzelnen beherrscht dieser Glaube
die Gesellschaftstheorien mit allem, was damit zusammenhiingt, zahlreicher
Denker des letzten Jahrhunderts bis in die Gegenwart hinein. Die starke Beto-
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nung der empirischen Grundlagen der modernen Soziologie — das Wort im wei-
testen Sinne genommen — ist kein Gegenbewesis. Sie sollen vielmehr gerade die
Gesichtspunkte und MaBstiibe fiir eine zielbewuBt verniinftige Gestaltung aller
menschlichen Verhiltnisse abgeben, wie es etwa Wilhelm Ostwald mit beson-
derer Deutlichkeit formuliert hat. Der gesamte wissenschaftliche Positivismus
und Pragmatismus liegen auf dieser Linie.

Daneben steht freilich der groBe Protest des Goetheschen Typus, der mit
Herders Geschichtsauffassung begann und iiber Schelling und Nietzsche zu
Henri Bergson und Spengler fiihrt. Hier ist in steigendem Mafe der Blick ge-
schirft fiir die nichtrationalen Faktoren der Geschichte, fiir die vitalen Poten-
zen, die allem echten Werden zugrunde liegen. Aber dies sind Erkenntnisse,
Tiefblicke, geniale Konzeptionen, die doch den Gang der Geschichte selbst
nicht aufheben konnen. Nur einmal hat es den Anschein gehabt, als sollte dies
doch der Fall sein. Es war in der Romantik. Aber gerade da, wo die Romantik
iiber die vertiefte Erkenntnis der Geschichte oder iiber die historischen Liebha-
bereien hinausgehen, wo sie gestaltend werden wollte, lieferte sie den Beweis,
daB es gerade von hier aus keinen Fortschritt mehr geben kann. Denn die Paro-
le der Romantik hieB stets: ,.Zuriick zu!* Zuriick zur Legitimitat und Autoritét!
hieR es im Zeitalter der Restauration. Zuriick zu Kant! rief Otto Liebmann
1865. Zuriick zur Philosophie des heiligen Thomas! forderte die pépstliche En-
zyklika von 1879. Zuriick zu Luther! hiefs es 1883 bei dem groBen Lutherjubi-
lium. Zuriick zu Fichte! Zuriick zu Hegel! ruft es heute, oder: Zuriick zu Bis-
marck! Diese wohlgemeinten Forderungen zur Riickkehr zu irgendeinem frii-
heren Zeitalter, irgendeiner Fiihrerpersonlichkeit der Vergangenheit, irgendei-
nem Programm von gestern oder vorgestern ist trotz alles Oberflichenopti-
mismus der sicherste Beweis dafiir, daB auch die zukiinftigen Moglichkeiten
des romantischen Typus unter uns ebenso erloschen sind, wie diejenigen des ra-
tional-pragmatistischen.

Und nehmen wir dazu ein Letztes. In der Zeit, als Spenglers Buch von allen
gelesen wurde, erschien das Buch eines deutschen Dernkers namens Cohen un-
ter dem Titel ,,Asien als Erzieher*. Es sollte nach der Ankiindigung des Verle-
gers Spenglers verworrenen Abendlandsphantasien den frohen Ausblick auf ei-
ne neue Bliite der europaischen Kultur erffnen, zu dem das Eindringen Asiens
nach Europa berechtigte. Auch dieses Buch setzt nur eine Linie fort, die sich bis
in die Aufklarung zuriickverfolgen lift. Schon Rousseau erwog die Frage, ob
nicht die jiidische Religion der christlichen vorzuziehen sei. Voltaire fand, die
chinesische, und der Graf Bougquinvillier, die muhamedanische sei ihr iiberle-
gen. Dies erschien vielleicht zunéchst nur als geistreiche Antithese zu der Si-
cherheit der damaligen christlichen Apologetik. Aber im 19. Jahrhundert sind
ganze Strome asiatischen Denkens iiber die Grenzen heriibergeflutet. Die
Philosophie und Ethik der altindischen Religionen wurde zum ersten Mal durch
Schopenhauer bei uns in glinzendem Stil eingefiihrt. Jedermann weiB, in wel-
chem Umfang sie heute unsere Literatur beherrschen. Sie haben sogar das Chri-
stentum unter uns beeinfluft. Die religivse Grundidee in Wagners Parzifal:
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Durch Leiden wissend werden, ist asiatisch, indisch empfunden, nicht abend-
landisch-christlich. Wir stehen heute den Literaturen aller Vilker und Zeiten of-
fen. Wir haben gerade als européische Bildungsmenschen gelernt, iiberall nach-
zuempfinden, uns seelisch iiberall anzupassen, iiberall Wahrheitsmomente zu
finden. Die dabei empfangenen Eindriicke wirken bewuft oder unbewuBt tau-
sendfach nach. Die meisten von uns wissen kaum, wieviel an ihrem geistigen
Besitz im letzten Grunde auf europiischem oder fremdem Boden gewachsen
ist.

Dieses Heriiberfluten fremder Kulturen erscheint dem europiischen Phili-
ster selbstverstiindlich als eine gewaltige Bereicherung. In Wirklichkeit besti-
tigt es nur den Prozef der Auflosung. Denn es beweist, daB wir die selbstver-
standliche Sicherheit des mittelalterlichen Menschen verloren haben, sich ge-
gen das Artfremde innerlich zu behaupten. Das mittelalterliche Europa hat Jahr-
hundertelang in bestindiger Beriihrung mit dem Islam gelebt. Aber es ist da-
durch in der Eigenentwicklung ebenso wenig positiv beeinflut worden, wie
durch die Entdeckung der Maya-Kultur durch die Spanier, die im naiven Glau-
ben an das einzige Recht der europiischen Christenheit die Maya-Reiche ein-
fach zertrampelt haben. Diese Selbstverstindlichkeit der kulturellen Selbstbe-
hauptung ist uns allen im tiefsten Grunde verloren gegangen. Die Rechtferti-
gung der europiischen Kolonisationen mit dem Hinweis auf die kulturelle
Uberlegenheit der kolonisierenden Nationen trifft vielleicht auf Kaffern und
Polynesier zu, aber nicht auf Indien oder China. Wo man sich dennoch darauf
stiitzt, denkt man im Grunde pragmatisch. Man versteht unter Kultur den Inbe-
griff von empirischen Wissenschaften und technischem Konnen, deren Verbrei-
tung lediglich unter dem Gesichtspunkt der ZweckmiiBigkeit oder Niitzlichkeit
erfolgt.

Aber weist nicht gerade dieser Kulturbegriff doch noch auf ein allerletztes
hin, wodurch das gegenwirtige Europa charakterisiert wird? Ein Element, das
der ganzen Abendstimmung, die einem beim Beobachten der auflésenden Mo-
mente iiberkommt, plbtzlich eine andre Wendung gibt? Liegt nicht insbesonde-
re in der Technik im weitesten Sinne des Wortes ein Element unserer Gegen-
wart, dem jene Ziige des naturhaft Notwendigen, des iiberindividuellen Binden-
den noch anhaften? Vielleicht in ganz einzigartigem MaBe anhaften? In der Tat,
hier walten Gesetze, denen sich keiner von uns entziehen kann. Nicht nur Ge-
setze der Mechanik oder der Chemie, sondern auch Gesetze, die auf dem Um-
wege liber die Maschine die Industrie binden und von da aus unsere gesamten
wirtschaftlichen Verhiltnisse, schlieBlich auch die Gesetzgebung, also den Staat
und seine Politik nach innen und auBen. GewiB dies ist eine grandiose Bindung
aller Einzelnen zu einer gewaltigen iiberindividuellen Einheit, der sich genau
genommen schon heute niemand mehr entziehen kann.

Und dennoch, wenn noch ein Zug fehlte, um das Bild des Europa advespe-
rascens, des abendlichen Europa, zu vervollstindigen, so ist es dieser. Wohl lie-
gen hier noch zahllose unerschlossene Moglichkeiten. Wohl vermag hier das
Genie noch einen unendlichen Fortschritt auszudenken. Aber einmal ist die
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Maoglichkeit des technischen Fortschrittes schon heute keine spezifisch européi-
sche Angelegenheit mehr. Die entscheidenden Entdeckungen, die grundlegen-
den technischen Methodologien und Konstruktionen entstammen zwar dem
Geiste Europas. Aber von dem Weiterbau kann der Japaner oder der Amerika-
ner nicht ferngehalten werden. Und auch der Typus des amerikanischen Men-
schen ist keine blofe Spielart des europdischen. Er war es vielleicht. Aber er
will es heute nicht mehr sein, ist es auch nicht mehr. — Sodann aber ist die liber-
individuelle Bindung des Einzelnen, die in der Technik liegt, etwas vollig an-
deres als jene innere Einheit des alten Europa. Diese glich der organischen Not-
wendigkeit, mit der das geheimnisvolle X, das jedes Lebewesen beherrscht,
sich in der Gesamtheit aller Formen, in jedem Ast und allen tausend Blittern
und Friichten des Baumes verwirklicht. Die Folgerichtigkeit der technischen
Entwicklung dagegen hat ihr Prototyp in dem logischen Aufbau der Maschine.
Es ist eine mechanische, keine organische Folgerichtigkeit. Es ist die Bindung
des Menschen nicht an eine bestimmte innere Art von Menschentum, sondern
an eine von unserer Billigung genau genommene unabhingige, duliere Zweck-
mafBigkeit.

Hier gibt es also noch Moglichkeiten des Aufstiegs. Hier ist noch kein
Niedergang, keine Auflosung zu beobachten. Aber es ist zugleich die Bestéti-
gung vom Ende Europas im alten Sinne. Was sich in das Réderwerk der Indu-
strie einspannen l&dBt, aus den brutalen Notwendigkeiten des Daseins einspan-
nen lassen muf}, wird Masse. Eine Vielzahl von menschlichen Nummern. Die
wenigen wirklich fithrenden Geister stehen selbst unter dem Zwang der Ma-
schinenlogik. Hier darf es kein Spiel, keine Verschwendung von Kriften geben,
sondern nur die unverbriichlichen Gesetze der Zweckmaifigkeit und Niitzlich-
keit, des kleinsten Kraftaufwandes, des Schematismus einer verniinftigen So-
ziologie. Hier findet deshalb jene Linie der Rationalisierung des Daseins ihre
logische Fortsetzung. Was aber abseits steht, wo man sich ein Stiick privater
Freiheit, privater Lebensgestaltung gerettet hat, da zehrt man von der Vergan-
genheit, da lebt man von Goethe oder Hegel, von Nietzsche oder Kant, von Bis-
marck oder Thomas von Aquino.

Dies ist der Abend Europas.

Und nun die Frage: was bedeutet Christus in diesem Abend? Hilt man sich
an diesen Typus des gebildeten Privatlebens, so ist es nicht schwer, auch fiir Je-
sus ein Tempelchen zu bauen, neben dem Tempelchen fiir Goethe oder Nietz-
sche. Jenes vielfache: Zuriick zu ...! das einem aus dem 19. Jahrhundert ent-
gegenschallt, konnte sich fortsetzen in dem Ruf: Zuriick zu Jesus! Daf} sich das
Christentum vieler hierin erschopft ist sicher. Es gibt kein Mittel dagegen. Die-
ses romantische Sichzuriickversetzen in das Leben des geschichtlichen Jesus
von Nazareth, in seine Lehre, seinen vorbildlichen Wandel, seinen Kreuzestod
ist bei der Gesamthaltung unserer retrospektiven Erziehung und Bildung durch-
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aus begreiflich. Aber es liegt darin zugleich die Privatisierung des Christen-
tums. Jener fromme Mann der spétjiidischen Geschichte hat mit dem technisch
denkenden und technisch sich organisierenden Europa nichts mehr zu tun. Er
steht vollig aulerhalb. Er steht jenseits unserer Kultur,

Aber er steht noch in ganz anderem Sinne jenseits. Er steht nicht etwa auf
Seiten der romantischen Seelenbildung gegeniiber der Technik, gegeniiber der
Industrie und gegeniiber der niichternen, verniinftigen Soziologie. Er steht auch
jenseits jener. Denn jene romantische Seelenbildung will den Menschen retten
vor der Mechanisierung des technischen Zeitalters. Sie will in richtiger Er-
kenntnis, daf} Kultur eine Art von Menschentum ist, die von innen her das Le-
ben und die Verhiltnisse gestaltet, nicht wie die Technik von auBen her, — sie
will in dieser Erkenntnis die europiische Kultur retten, indem sie den europii-
schen Menschen im alten Sinne rettet. Sie ist die Sorge oder Fiirsorge um das
Humane, das von der Maschine nicht erdriickt werden soll. Sie ist in der Tat ein
retardierendes Moment in der Entwicklung des soziologischen Pragmatismus.
Aber gerade deshalb steht Christus auch ihr gegeniiber jenseits. Denn wenn
Christus liberhaupt etwas ist, noch etwas anderes als ein Einzelschicksal einer
fernen Geschichte, so ist er jedenfalls kein Mittel zur Verwirklichung des Hu-
manen, sowenig er ein Hilfsmittel des technischen Fortschritts ist. Er steht vil-
lig auBerhalb beider Linien. Er ist etwas ganz anderes.

Der romantische Typus unter uns denkt vorwiegend geschichtlich, also in
der Kategorie der Zeit. Der technische Typus denkt vorwiegend in der Katego-
rie des Raumes. Aber wenn Christus heute spricht, so spricht er nicht als Urhe-
ber oder Zweck der raumbeherrschenden Technik. Er spricht auch nicht als In-
halt einer geschichtlichen Vergangenheit. Das Romantisch-Humane will sich in
der Zeit vollenden. Die Technik im Raum. Aber Christus spricht von einer Voll-
endung, die weder Zeit noch Raum ist. ,,Wenn aber der Geist der Wahrheit kom-
men wird®, sagt er (Joh. 16,13), ,.der wird euch in alle Wahrheit leiten®. Alle
Wahrheit — das ist mehr als ein geschichtlicher Mensch zu fassen vermag. Es ist
etwas anderes als die spezifischen Erkenntnisse des abendlindischen Men-
schentums. Er will gerade nichts spezifisch Europiisches sein.

»Denn er wird®, fihrt Christus fort, ,,nicht von sich selber reden, sondern
was er horen wird, das wird er reden, und was zukiinftig ist, wird er auch ver-
kiindigen®. Was zukiinftig ist — das ist: alle Wahrheit. Der Geist der Wahrheit
wird nicht von sich selber reden. Der Geist der Humanitiit redet von sich selber.
Er kann, wo er seine Moglichkeiten erschopft hat, nur von seiner eigenen Ver-
gangenheit reden. Er redet von Goethe und Kant, von Plato oder Thomas von
Aquino. Das Humane ist heute fiir uns das Gestrige und Vorgestrige. Aber der
Geist der Wahrheit, von dem Christus spricht, redet nicht von sich selbst. Bt re-
det deshalb auch nicht von gestern und vorgestern. Sondern ,»was zukiinftig ist,
wird er euch verkiindigen®,

So liegt in dem Wort Christi eine merkwiirdige Verbindung von These und
Antithese. Alle Wahrheit — das klingt wie eine Summierung, wie der Inbegrift



Christus im Abend Europas 235

alles menschlichen Wissens und Erkennens. Aber alles menschliche Wissen er-
streckt sich auf Vergangenheit und Gegenwart. Diese Wahrheit aber erstreckt
sich auf die Zukunft. Es ist also etwas anderes als der Inbegriff unserer Wis-
senschaften, also doch keine Summierung. Die Vollendung der Wahrheit liegt
jenseits der menschlichen Erkenntnisse. Sie liegt auch weder in der Vergangen-
heit noch in der Gegenwart, sondern in der Zukunft.

Damit spricht Christus seinem Wort eine Geltung zu, die jedes Menschen-
tum, das an sich selbst haften bleibt, das sich in seiner eigenen Verwirklichung
erschopft, negiert. Eine Geltung, die weder jiidisch, noch mittelalterlich, noch
modern-europiisch sein will, sondern absolut. Eine absolut geltende Negation
ist aber eine Verurteilung. Der Christus, der auf die absolute Wahrheit der Zu-
kunft hinweist, verurteilt auch den europiischen Menschen, das Romantische
wie das Rationale, das Humanistische wie das Technische. Denn wenn er alles
dies bejahte, so brauchte er nicht auf eine Zukunft zu verweisen, die anders ist.
Und wie die Verurteilung gemeint ist, sagt er kurz vorher: ,,Wenn er, der Geist
der Wahrheit, kommt, wird er die Welt tiberfithren der Siinde, der Gerechtigkeit
und des Gerichts (meol ®otoewg, v. 8)*. Das Gericht oder die Krisis besteht in
der Uberfithrung der Welt, in der Beziehung der Welt auf die Kategorien der
Siinde und der Gerechtigkeit. Wenn also Christus das europiische Menschen-
tum — wie jedes andere — verurteilt und ihm ein ewig Zukiinftiges als Forde-
rung oder VerheiBung gegeniiberstellt, so stehen sich die beiden Kontrahenten
wie Siinde und Gerechtigkeit gegeniiber.

Es liegt darin eine ungeheuerliche Zumutung, da} wir das gesamte europdi-
sche Menschentum fiir Siinde erkldren sollen. Diese gewaltigen Triumphe des
europdischen Geistes, diese Kunst der Politik, diese Folgerichtigkeit der Wis-
senschaften — ja noch mehr: dieser tausendfach bezeugte Wille zum Guten, die
ganze soziale Fiirsorge der einen fiir die andern, der Starken fiir die Schwachen,
fiir die Kranken, dieser Wille zum sittlichen Aufstieg — alles dies soll verurteilt
sein? Und ferner: wie kann dies alles verurteilt werden, wo es doch fast oder
ganz naturnotwendig gewachsen ist? Wir sind doch nicht schuld daran, dal wir
als Abendlinder geboren wurden. Da wir es aber wurden, mufiten wir auch die
europdische Geschichte in uns aufnehmen, in die hinein wir gestellt wurden,
deren Ertrag uns durch Erziehung und Unterricht iibermittelt wurde, ohne daf
wir selbst eigentlich uns dafiir oder dagegen entscheiden konnten. Kurzum, wie
kann man hier von Siinde, von Schuld und Verurteilung sprechen?

Es wiederholen sich hier im GroBen Fragen, die einem auch im Hinblick auf
das eigene individuelle Leben kommen miissen. Es erregt mit Notwendigkeit
unseren Widerspruch, wenn Paulus von allen Einzelnen erklirt, sie seien von
Natur Kinder des Zorns. Wie kann Gott dem, was von Natur ist, ziirnen? Von
Gottes Zorn miiBte man doch nur sprechen kénnen, wo eine freie Entscheidung
des Menschen gegen Gott vorangegangen ist. Aber das, was wir ,,von Natur*
sind, schlieBt ja gerade die freie Entscheidung aus. — Allein dieser ganze Wider-
spruch gegen jenen Satz, von dem das ganze Christus-Evangelium, wie es Pau-
lus verkiindigte, ausgeht, beruht auf einer unhaltbaren Voraussetzung unseres
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sittlichen Urteils. Es beruht auf der Annahme, da unsere Geltung vor Gott
durch einzelne sittliche Taten oder Leistungen, durch sittliche Willensakte auf
unserer Seite bestimmt werde. Wire dies richtig, so miiite man sich Gott ge-
wissermalen als einen Automaten vorstellen, in den man den sittlichen Akt als
Miinze hineinwirft, um dann von Fall zu Fall eine automatisch ausgestellte Be-
stitigung herauszuziehen. Die Reaktion Gottes auf unser Tun bestiinde dann in
einer Abfolge zeitlicher Akte, die genau so aufeinander folgen wie unsere eige-
nen Taten, die guten wie die bdsen, aufeinanderfolgen. Damit wiirde Gott in die
Begrenztheit eines zeitlichen Geschehens hineingezogen. In Wirklichkeit steht
er uns nicht als ein Automat gegeniiber, sondern als ein Du, das vollig frei in sei-
ner Haltung uns gegeniiber ist. Und auch nicht in zeitlicher Begrenztheit, son-
dern als ein AuBerzeitliches Du, das mit seinem Urteil niemals am Einzelnen
haftet, sondern stets das Ganze beurteilt. Selbst wenn wir also in Zukunft das ab-
solut Gute in unserm Dasein verwirklichen konnten, wiirde er uns doch nicht
von unserer Vergangenheit befreien. Fiir Gott, der stets auf unser ganzes Dasein
blickt, bleiben wir also unter allen Umstiinden mit Schuld behaftet, selbst wenn
diese Schuld nur das Produkt einer einzigen Stunde unseres Lebens wiire.

Dasselbe gilt aber von dem Menschentum, dem wir angehéren, tiberhaupt.
Auch hier kann sich der richterliche Spruch Gottes stets nur auf das Ganze er-
strecken. Die grandiosen Leistungen unserer Kultur in der Philosophie, der
Technik, oder auch in der Gestaltung der sozialen Dinge kénnen niemals als
Aquivalent fiir das Bose gelten, selbst wenn die Entwicklung unserer Zivilisa-
tion in der Verwirklichung des absolut Guten endigte. Das Bose, dessen Wirk-
samkeit in der Vergangenheit und doch wohl auch in der Gegenwart niemand
leugnen kann, liegt als ein Fluch auf allem, auch auf dem europdischen Men-
schentum im ganzen. Wir konnen ihn ebenso wenig beseitigen oder unwirksam
machen, wie es uns versagt ist, die européische Geschichte aus der Vergangen-
heit zu streichen. Gott jedenfalls hat nichts davon vergessen. Sein Urteil, das
absolut gilt, muf alles in Rechnung stellen, also auch das Bose. Folglich kann
sein Urteil iber das Ganze nicht in einer Billigung bestehen, sonst miifite es ja
auch das Bose billigen. Hier fangen wir an zu ahnen, was Christus meinte,
wenn er sagte: ,,Wenn aber der Geist der Wahrheit kommt, wird er die Welt der
Siinde tiberfiihren*.

Mit alledem ist freilich die Frage nach dem Verhéltnis von Schuld und im-
manent notwendiger Entwicklung nicht beantwortet. Es hat sich lediglich ge-
zeigt, dal man dabei nicht von den sittlichen Leistungen des Einzelnen noch
auch von der Sittlichkeit eines ganzen Typus ausgehen darf. DaB vielmehr ihre
ganze Schwere erst fiihlbar wird, wenn man das Ganze dem Urteil des auBer-
zeitlichen Gottes unterstellt. DaB aber gerade dann auch das Recht der gottli-
chen Verurteilung zutage tritt. Folglich muB sowohl der Fluch der Schuld wie
die Gebundenheit aller geschichtlichen Entwicklung anerkannt werden. Das
sind aber zwei Urteile, die sich rational nicht ausgleichen lassen. Das verniinfti-
ge Denken muB urteilen, daBl unser Menschentum entweder verschuldet ist. Da-
zu, so miifiten wir postulieren, hitte es aber vollig frei sein miissen, Es war aber
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gebunden. Oder aber es ist gebunden, dann kann man es nicht verantwortlich
machen. Dann ist es also schuldlos. Treten wir aber vor Gott, so sind uns die ra-
tional unvereinbaren Urteile gleichermallen gewill. Wir waren gebunden. Und
wir sind doch verschuldet. Kénnen wir aber die Wirksamkeit Gottes aus der Ge-
schichte nicht fortdenken, so mufl man fragen, warum er dies iiber uns und un-
ser Menschentum verhiingt hat. Allein darauf gibt es keine Antwort. Wenigstens
nicht, wenn wir unter der Frage nach dem Warum die Frage nach einer imma-
nenten Ursache verstehen. Denn dann wire ja doch unser Verhiltnis zu Gott ra-
tionalisierbar. Sie stellt uns vielmehr vor die Ritselhaftigkeit Gottes. Vor das
Mysterium der gottlichen Freiheit, die in der Geschichte und mit unserem per-
sonlichen Leben nach Griinden verfihrt, die sich unserer Kenntnis und unserm
Verstehen schlechthin entziehen.

Und doch erfolgt eine Antwort. Eine Antwort, die freilich nur gilt, sofern
wir dem Gericht Gottes, der Verurteilung unseres Menschentums als Ganzem
nichts abbrechen. Paulus gibt sie, wenn er sagt: ,,Gott hat sie alle verschlossen
unter Ungehorsam, damit er sich aller erbarme™ (Rom. 11,32). Er unterstellt
damit die Gesamtheit der Geschichte, alles Menschentum einem iiberragenden
Endzweck, den Gott in allem verfolgt: Gott wollte durch jenes Verhdngnis, dem
wir rettungslos ausgeliefert sind, die Voraussetzung schaffen, unter der er das
Ganze zum Gegenstand der Begnadigung machen kann. Dieser Endzweck ist
sichtbar geworden in Christus. Christus ist die Begnadigung alles Mensch-
lichen. Er ist es aber nur, sofern wir ihn nicht als Reprisentanten der Humanitat
nehmen. Denn dann wire er nur geschichtlich und folglich vergangen. Seine
absolute Geltung, die in der Begnadigung besteht, ist ja bedingt durch die Ver-
urteilung alles Menschlichen. Er steht also dauernd allem Menschentum als ein
anderer gegeniiber. Er ist ein historischer Mensch, er spricht von menschlichen
Dingen, er endigte wie ein Mensch. Und er verneint doch alles Menschliche, in-
dem er dem Verschuldetsein und Gerichtetsein, das zum Wesen alles Mensch-
lichen gehért, die Unbedingtheit der gottlichen Begnadigung entgegenstellt.

So hingt die Geltung von Christus gerade daran, daB er, der geschichtliche
Mensch, der Transhistorische ist. Das Wort Gottes, die vollkommene Wahrheit,
die er darstellt, bedeutet die Negation alles Menschentums in Gericht und
Begnadigung. Er steht damit aullerhalb sowohl der rational-technischen Linie
unseres Menschentums wie der romantisch-humanen. Er steht so oder so
auBerhalb der europdischen Entwicklung. Er kann deshalb auch nicht im
Abend Europas mitversinken. Was wir als Geschichte des Christentum kennen,
als Geschichte der christlichen Frommigkeit, Kunst, Ethik, der Kirchen, des
Dogmas — alles dies ist lediglich eine Reaktion, ein Widerschein der ewigen
Wabhrheit, die in ihm offenbar wurde. Wird es Abend, so heilit das nicht, dal das
Tagesgestirn erlischt. Es bedeutet nur, daB sich die Welt abwendet. Das Gestirn
des Tages leuchtet unverdndert. Nur nicht fiir uns, sondern fiir andere. Gesetzt
also den Fall, daB3 Europa wirklich im hoffnungslosen Niedergang begriffen ist,
S0 ist zwar mit dem europiischen Menschentum auch die spezifisch européi-
sche Art des Christentums zum Niedergang, vielleicht zum Untergange be-
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stimmt. Aber die absolute Geltung des Gerichtes wie der Begnadigung, die in
Christus gilt, ist génzlich unabhingig davon.

Damit steht zum Schluf noch einmal die Frage vor uns nach dem Umfang
und dem Sinn der grofien Wendung, in der unser heutiges Menschentum be-
griffen ist. Die Optimisten unter uns glauben in dem Empfinden dafiir nur eine
grofie Depression zu erkennen, die schnell iiberwunden sein wird. GewiB, wir
gingen durch Depressionen. Und es gibt Anzeichen fiir den Aufstieg neuer
Michte. Die einen sehen uns auf dem Weg zum Amerikanismus. Die anderen
wittern ein neues Menschentum vom Dostojewskyschen Typus. Man konnte
dann darauf hinweisen, daf beide Arten neuen Menschentums schon bestimm-
te Anzeichen zeigen, da auch sie die Geltung des Christus bestitigen. In Ame-
rika spielt die Religion, die doch auch dort trotz ihrer verwirrenden Differen-
zierung im ganzen christlich geprigt ist, eine ganz andere Rolle als bei uns.
Und wer kann sich das apokalyptische RuBland ohne den Dostojewskyschen
Christus vorstellen? Dennoch wire es ein Scheinmanéver, die Geltung des
Christus mit seinen transeuropiischen Wirkungen begriinden zu wollen. Denn
das hiel3e ja, ihn iiber eine Art von Menschentum hinausheben, um ihn in eine
andere Art hineinzubannen, mit der er dann doch einmal endgiiltig versinken
wiirde. Christus gilt weder, weil er das europiische Menschentum, noch weil er
die Bigotterie Amerikas oder die dunklen Visionen des dunkelsten aller Russen
gestaltet hat, sondern weil er jenem wie diesem als der andere gegeniibersteht.
In ihm steht dem ewig Gestrigen, der Unzulédnglichkeit alles Gegenwiirtigen die
ewige Zukunft Gottes gegeniiber. Auch der groBte Optimist wird dem europii-
schen Menschentum eine Zeit der Reife wiinschen. Ist sie noch nicht erreicht,
so mul} sie einmal kommen. Vielleicht wird man sie in einer Vollendung der
Technik erblicken.

Wenn dies so ist, dann gewinnt das Gefiihl fiir die Wendung unseres Zeital-
ters konkretere Ziige. Denn dieses Gefiihl ist am stiirksten da, wo das, was an
den Malfistiiben der Vergangenheit gemessen groB und vollkommen erscheint,
als Erniedrigung empfunden wird. Es gliihen in den Besten unserer Jugend Feu-
er einer Sehnsucht nach Reinheit und Hoheit, nach Freiheit und Wahrheit, die
keine retrospektive Erziehung und Bildung vermitteln konnen. Die wissen-
schaftlichen und soziologischen Grundformen, die auf dem Boden Europas ge-
wachsen sind, stehen ebenso fest wie die Grundlagen des technischen Denkens
und Handelns. Man kann also jedenfalls ein Urteil dariiber wagen, was dabei
herausgekommen ist, oder bestenfalls noch herauskommen kann. Wir wissen,
daB die Soziologie Europas jene Sehnsucht nach Reinheit unerfiillt gelassen hat
und unerfiillt lassen wird. Sie hat vielmehr das Gegenteil erzeugt. Sie hat auch
nicht die Freiheit gebracht und sie kann es je linger desto weniger, sondern
abermal das Gegenteil. Sie hat uns wohl Wahrheiten gelehrt, aber die Wahrheit,
die absolute Wahrheit blieb verschlossen.

In dieser Sehnsucht nach Reinheit und Wahrheit liegt eine bewuBte oder
dunkel geahnte Abkehr von der Vergangenheit, aber auch von dem romanti-
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schen Blick in die Vergangenheit. Die romantische Sehnsucht trdumt vom gott-
lichen Plato, von mittelalterlichen Kulturidealen, vom deutschen Idealismus.
Sie ist Abendstimmung. Wir aber vergessen, was dahinten ist, mit Paulus zu
sprechen, und strecken uns zu dem, was da vorne ist. Wir wissen nicht, was wir
sein werden. Aber wir glauben, daf} die vollendete Reinheit, Freiheit, Wahrheit,
in der Zukunft liegt. Wir glauben es deshalb, weil wir an Christus glauben.
Christus bestétigt uns die Unerbittlichkeit des Sterbenmiissens — eine Unerbitt-
lichkeit, die auch fiir Europa gilt, auch wenn ihm noch jene 75 Jahrtausende,
von denen Fourier triiumte, beschieden sein sollten. Aber er verbiirgt uns auch
eine ewige Erfiillung. Die vollkommene Reinheit, die absolute Wahrheit, die
unendliche Freiheit. Aber damit bekennen wir uns zu einer ewigen Zukunft. Sie
liegt jenseits Europas. Sie ist auch weder russisch noch amerikanisch. Sprechen
wir also vom Abend Europas, so sind wir keine Pessimisten. Denn an Christus
glauben, heifit Optimist sein. Denn es heiit an die Zukunft glauben. Allerdings
— an eine ewige Zukunft.
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Von Buchern

Christoph Barnbrock, Die Predigten C.E.W. Walthers im Kontext deut-
scher Auswanderergemeinden in den USA. Hintergriinde — Analysen —
Perspektiven, Schriften zur Praktischen Theologie Bd. 2, Verlag Dr. Kovac,
Hamburg 2003, ISBN-3-8300-0812-0, 440 S., 116,- €.

Der Verfasser, Christoph Barnbrock, ist derzeit Vikar der SELK in Emstal-
Balhorn. Er legt mit diesem umfangreichen Buch seine Dissertation im Druck
vor, mit der er im Sommer 2002 an der Theol. Fakultit der Georg-August-Uni-
versitdt Gottingen bei Prof. Manfred Josuttis promoviert hat. Barnbrock hat
sich in den letzten Jahren durch verschiedene kleinere Arbeiten bzw. Rezen-
sionen zur Frithgeschichte der Missourisynode als Kenner der Materie ausge-
wiesen (vgl. z. B. LuThK 24 (2000), 81-10).

Es ist zu begriilen, daB sich die deutsche Forschung in jlingster Zeit auch
wieder C.EW. Walther (1811-1887) zugewendet hat, der in seiner Bedeutung
fiir die Entwicklung der lutherischen Missourisynode im 19. Jahrhundert kaum
zu unterschétzen ist. Als deutscher Einwanderer hat er erheblichen Einfluf auf
das Luthertum in Nordamerika (und dartiber hinaus) genommen. Bis heute sind
die Auswirkungen in der kirchlichen Landschaft zu beobachten. Immerhin
stellt die Missourisynode mit ihren 2,7 Millionen Gliedern immer noch die
zweitgrofte lutherische Kirche in den USA dar.

Die prigende Kraft der iiberragenden Personlichkeit Walthers hat dazu ge-
fiihrt, daf es spitestens nach seinem Tod zu einem regelrechten Kult um seine
Person kam. (Selbst sein Predigtstil wurde zum Teil epigonenhaft nachgeahmt).
Nachwirkungen sind bis heute spiirbar. Glorifizierung und Uberhéhung der ei-
genen Geschichte standen nicht selten einer notigen, kritischen Auseinander-
setzung im Wege!. Um so mehr ist zu begriifen, daB nun aus zeitlichem Ab-
stand heraus das Interesse an diesem Thema wieder erwacht ist und daB sich
die vorliegende Arbeit um ein aus den Quellen begriindetes faires Urteil be-
miiht.

Es bietet sich an, sich mit Walthers Predigten zu beschiftigen. Er war einer
der groBien deutschsprachigen Prediger seiner Zeit. Aus friiheren Jahren gab es
schon einige Untersuchungen zu seinen Predigten. Sie beschriinkten sich aber
auf bestimmte zeitliche oder thematische Segmente. Barnbrock legt erstmals
eine umfassende Studie zu den insgesamt 644 Predigten Walthers vor, die aus
seiner Amerika-Zeit (1839-1887) gedruckt oder handschriftlich erhalten sind.
Dem Verfasser geht es dabei nicht — wie manchem Vorgénger — um die theolo-
giegeschichtliche Einordnung der Predigten Walthers, sondern diese werden

1 Eine bemerkenswerte Ausnahme aus dem Raum der Ev.-luth. Synodalkonferenz bildet etwa
eine anonyme Rezension ,.Zur Bedeutung Sttckhardts in der lutherischen Kirche Amerikas®,
in: Theol. Quartalsschrift I (1914), 179-186.
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,,als Beitrag zu einer bestimmten Zeit™ verstanden (S. 29)2. Das heift, der zeit-
geschichtliche Kontext wird stirker als bisher zum Verstehen herangezogen.
Dabei kann manches Erhellende und viel Interessantes aus der konkreten Situ-
ation der Einwanderergemeinden in ihrer Umwelt fruchtbar gemacht werden.

Andererseits fragt sich der Leser an einigen Punkten aber auch, ob nicht ge-
legentlich doch zu sehr heutige MaBstébe an ganz anders geartete Zeiten ange-
legt werden und so zu ungerechtfertigter Kritik fithren; etwa wenn das Fehlen
. (selbst-)kritischer Tone in Walthers Deutung der Reformation bemingelt
wird (296); (wo findet man solche Kritik sonst im Luthertum des 19. Jahrhun-
derts?); oder wenn der Verfasser bedauernd feststellt: ,, Das Bemiihen, die eige-
ne (konfessionelle, GH) Identitdit dialogisch im Ernstnehmen und in der Aus-
einandersetzung mit anderen Positionen zu gewinnen, ldfit sich in Walthers Pre-
digten kaum feststellen* (373). Ahnliches gilt wohl auch fiir folgende Passage:
. Doch dadurch, daf} der Funktionsmechanismus einer Demokratie, in der das
Volk die Herrschaft innehat, die Regierung nur als Reprdasentant fungiert und
von daher ein Gegeniiber von Herrschenden und Beherrschten nicht in dersel-
ben Weise wie in einer Monarchie existiert, bei Walther weitgehend unreflek-
tiert ist, bleibt die Mitwirkung im politischen Bereich, ob aktiv oder passiv, im
Zusammenhang der Aufgabenfelder, die in den Predigten fiir die christlichen
Horer erdffnet werden, tatsdchlich ein Desiderat* (343f).

Einen grofen Teil der Arbeit umfassen die Untersuchungen an konkreten
Predigten Walthers (131-315). Der Verfasser nimmt dazu eine Kategorisierung
in acht Predigttypen vor, die er an je einem Beispiel ausfiihrlich analysiert. Er
unterscheidet dabei: 1. darstellende, 2. orientierende, 3. iiberwindende, 4. plau-
sibilisierende (wozu die meisten Waltherpredigten gehoren), 5. deutende, 6.
handlungsweisende, 7. identititsstiftende und 8. wirklichkeitssetzende Predig-
ten. Zu jedem Typ wird eine Beispielpredigt komplett abgedruckt und an-
schlieBend nach einem festen Schliissel analysiert (Gedankengang, Uberblick,
Auferungen zum Auswandererkontext). Dabei kommen auch andere Predigten
dieses Typs in den Blick. Am Ende steht jeweils eine kritische Wiirdigung der
Stirken und Schwichen der Predigt durch den Verfasser. Zur Analyse ausge-
wiihlt wurden vor allem Predigten aus den frithen Jahren, in denen Walther
noch vorrangig als Gemeindepfarrer titig war (bis 1850). In spiterer Zeit hat er
hdufig Predigten zu bestimmten gesamtkirchlich-synodalen Anlidssen gehalten
(z.B. Synoden, Jubilden). Die ausgewiihlten Predigten verteilen sich iiber das
gesamte Kirchenjahr.

Eine solche Kategorisierung ist durchaus hilfreich, bietet aber natiirlich An-
griffsflichen. Es kann nicht ausbleiben, daB es zu Uberschneidungen kommt.
Manche Predigten lassen sich zweifellos auch oder gleichzeitig anderen Typen
zuweisen. Hier muBten notgedrungen Schwerpunkte gesetzt werden. Zu fragen
bleibt allerdings, ob die Ausgewogenheit gewahrt ist, wenn dem Typ 8 ,,wirk-

2 Die in Klammern genannten Seitenzahlen beziehen sich kiinftig stets auf das rezensierte
Buch.
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lichkeitssetzende Predigt™ lediglich ein Beispiel zugeordnet werden konnte.
Zumal es sich bei der dort herangezogenen Traupredigt um den Spezialfall der
Trauung von Walthers eigener Tochter handelt (2971f).

Bei der Analyse der einzelnen Predigttypen ergeben sich interessante Ein-
blicke. Dabei steht verstindlicherweise — entsprechend der Themenstellung der
Arbeit — zunédchst einmal der Akkulturationsprozef der Einwanderer im
Vordergrund. Auch wenn Walther alles andere als ein Protagonist der kulturel-
len Anpassung (Assimilation) ist, bemiiht er sich doch um Akzeptanz des neu-
en Vaterlandes bei seinen Predigthorern (336ff). Insgesamt kann man Barn-
brock wohl zustimmen, der Walthers Imigrationskonzept als ,,distanzierte Inte-
gration beschreibt (366ff)3. Das vorsichtige, eher konservativ ausgerichtete
Bemiihen um Identitdtsfindung im neuen Vaterland ist dabei durchaus keine
Besonderheit Walthers (372). Mit Recht wird die auf ,,antidemokratisch* und
»Sektenmentalitit* hinauslaufende Kritik von A. Dorfler-Dierken* zuriickge-
wiesen (339f,366). — Es wiirde hier zu weit fiihren, auf die Fiille der im Zu-
sammenhang mit der Alltagswelt der Einwanderer behandelten Themen einzu-
gehen. Aufler dem schon Genannten seien noch erwdhnt: Krankheit und Tod
(317ff), soziale Armut (321ff), Arbeit und Verdienst (329ff), Heimat und Vater-
land (336ff), sozialethische Fragen wie Tanz und Theater (345ff), Krieg
(349ff), Auswanderung (352ff).

Von besonderem Interesse waren fiir den Rezensenten die sich aus der Ana-
lyse der Predigten ergebenden theologischen Fragen an Walther. Hier geht
Barnbrock teilweise hart ins Gericht mit dem Prediger Walther. Er hilt ihm
»gesetzliche Motivation* (272,182f) vor, ein Zuriicktreten des Evangeliums
hinter die rationale Argumentation (224), eine geforderte Bekehrungserfahrung
als Bedingung fiir den Evangeliumszuspruch (202), eine Identifizierung des
Evangeliums mit Luthers Lehre (288f; vgl. 296: Walther begibt sich ,, innerhalb
seiner eigenen lutherischen Tradition in eine Extremposition ..., indem die
Schriften Luthers als Bezugsgrifie die Bekenntnisse der lutherischen Kirche er-
setzen*) oder in der Ethik ,,Ubernahme der Standards des Bildungsbiirgertums*
(365).

Man wird fragen diirfen, ob solche Kritik in jedem Fall Walther und seiner
Situation gerecht wird. Gewill wird sich Walther fragen lassen miissen, ob sei-
ne Predigtpraxis den eigenen hohen theoretischen Anspriichen gerecht wird,
wie er sie in seinen Abendvorlesungen iiber ,,Gesetz und Evangelium® (erst-
mals 1878) entfaltet hat. Aber man darf dabei nicht aus dem Blick verlieren,
dalB diese Vorlesungen ein Alterswerk sind (erstmals gedruckt posthum 1893).
Man wird Walther zugestehen miissen, daf da manches auch im Lauf seines

3 Interessanterweise spricht Walther zum Beispiel in seiner Synodalrede von 1848 von den Aus-
wirkungen der demokratischen Umwelt auf die Verfassungsformen der Missourisynode (in:
Walther, Casual-Predigten und -Reden, St. Louis 1892, S. 517-527). Vgl. auch Walthers Vor-
wort zu seinem Buch ,.Kirche und Amt*.

4 Angelika Dérfler-Dierken, Luthertum und Demokratie, Gottingen 2001.
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Lebens gereift ist. Insofern ist V. Stolles These> nicht abwegig, der von einer
Entwicklung einer urspriinglich ,.eher gesetzlichen zu einer stirker vom Evan-
gelium her bestimmten® Predigtweise Walthers spricht. Barnbrocks Gegenar-
gument vom dann ,,unreflektierten* spéteren Abdruck friiher Predigten, iiber-
zeugt nicht, da die meisten Predigtbinde Walthers erst nach seinem Tod er-
schienen sind. Die zu Lebzeiten gedruckten Bénde wurden von dem stets ar-
beitsiiberlasteten Walther kaum selbst redigiert. Von den Herausgeberns durfte
man eine Bearbeitung aber nicht erwarten. Barnbrock ist jedenfalls zuzustim-
men, wenn er schreibt, daf die von ihm analysierten Predigten die Stollesche
These weder bestitigen noch widerlegen (272).

SchlieBlich stammen die letzten von ihm behandelten Predigten aus den
Jahren 1861/62, gehoren also nicht in die Spitzeit. Insgesamt wird man beach-
ten miissen, dall Walther in die sehr konkrete Situation seiner Horer hinein pre-
digt. Er tut das in einer emotional und rational zupackenden Weise. Was er auf
jeden Fall vermeiden maochte, ist, iiber die Kopfe hinweg zu predigen und die
Herzen seiner Zuhorer nicht zu erreichen. In seiner ,,Pastoraltheologie” nennt
er das eine ,,biblisch-psychologische™ Art zu predigen (dort, S. 109). Das mag
dem heutigen Betrachter aus dem zeitlichen Abstand heraus manches Mal ein-
seitig und nicht geniigend ausgewogen erscheinen. Barnbrock raumt mit Recht
ein, dafl in unserer postmodernen Zeit jeder Absolutheitsanspruch skeptisch
hinterfragt wird (378). Das war zu Walthers Zeit ganz sicher anders. Seine Ho-
rer erwarteten eine klare Wegweisung. Und gilt das fiir die Predigthtrer von
heute nicht auch (402f)?

Von Interesse sind auch die Ausfiihrungen Barnbrocks zum Umgang mit
dem ,.tertius usus legis* bei Walther. Er schreibt zusammenfassend unter Beru-
fung auf seinen Doktorvater M. Josuttis: ,, Indem Walter in seiner Predigtpra-
Xis den tertius usus legis derart stark betont, dafy diesem gegeniiber der usus
elenchticus (2. Gebrauch, GH), der als solcher immer schon eine vom Einzel-
nen wegweisende und auf den unbedingten Evangeliumszuspruch hinweisende
Funktion hat, in den Hintergrund tritt, vertritt er eine Position, die sowohl im
Schrifttum Luthers als auch in den Bekenntnisschriften der lutherischen Kirche,
als deren Gefolgsmann und Hiiter er sich selbst verstanden hat, allenfalls als
Extremposition einen Platz hat* (363). Es ist zwar zu begriilen, daf auf diese
Problematik aufmerksam gemacht wird. Aber der Rezensent vermag sich der
Einschiitzung des tertius usus als ,,Extremposition® nicht anzuschlieen (zumal
Barnbrock FC VI durchaus zur Kenntnis nimmt). Es ist leider seit W. Elert iib-
lich geworden, den tertius usus als ,unlutherisch zu diffamieren aber es muf}

5 Volker Stolle, C.F.W. Walthers Missionspredigten, in: LuThK 23 (1999), S. 86.

6 Die ,,Goldkérner* wurden z.B. 1882 von Otto Willkomm in Zwickau herausgegeben (nicht
von Johannes Herrmann; dies ist einer der wenigen Druckfehler des Buches, S. 420). Im Vor-
wort zu den ,,Brosamen® schreibt Walther, daB er von seiner Gemeinde und Synode zur Her-
ausgabe gedriingt wurde und die Predigten nicht selbst ausgewihlt hat. Sie seien auch nicht
fiir den Druck geschrieben.
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beachtet werden, dal, wenn schon nicht der Begriff, so doch die Sache bei Lu-
ther durchaus vorhanden ist7.

Im iibrigen hat Walther seinen eigenen Predigten durchaus selbstkritisch
gegeniibergestanden (117). Er war sich der eigenen Unzulinglichkeit vielleicht
mehr bewuBt als mancher seiner Nachahmer. 1859 schrieb er sich und anderen
Predigern ins Stammbuch: ,, Wir verstehen es nicht recht, den zu predigen, des-
sen reine Erkenntnis allein glaubensgewisse und glaubenstrostliche Christen
macht ... Warum sind nun hingegen die Christen unserer Tage wieder eine ver-
schmachtete und zerstreute Herde, die keinen Hirten hat? Warum ist unsere
Zeit so glaubensschwach, so siech, so krank? Gestehen wir es nur, geliebte
Briider im Amte; darum, weil viele auch der besseren Prediger es noch nicht
wieder gelernt haben, Christum recht zu predigen und zu preisen: Es ist wahr,
man predigt Christum, man erklirt ihn fiir den einigen (einzigen, GH) Grund
unserer Seligkeit, man fordert auf, an ithn zu glauben, man lidt zu ihm ein; aber
ich fiirchte, viele fallen zu oft da hinein, was Luther an der Predigt von Christo
im Papsttum beklagt, daf der Christus, den sie predigen, mehr als ein mit Blitz
und Donner bewaffneter und auf dem Regenbogen sitzender Richter erscheint,
denn als ein guter Hirte mit Stab und Stecken, nicht, die Seinen damit zu schla-
gen, sondern mit einem Stabe, sie zu leiten, und mit einem Stecken, sie wider
alle Feinde ihrer Seligkeit zu verteidigen und zu schiitzen. Der wahre Christus
ist aber kein anderer als der, welcher der eine gute, gniidige, freundliche Hirte
ist; wer einen anderen Christus seinen Zuhérern vorhdlt, entwirft ihnen ein fal-
sches Bild von ihm und predigt ihnen einen falschen Christus* (ungedrucktes
Predigtmanuskript Giber Joh. 10, 12-16 von 1859, zit. nach Barnbrock, 117f).

Gottfried Herrmann

7 Vgl Armin Schuetze, Der dritte Gebrauch des Gesetzes. Luthers Position in der antinomisti-
schen Debatte, in: Theol. Handreichung und Information, hg. vom Luth. Theol. Seminar Leip-
zig, 13 (1995), Heft ] u, 2.

Thomas Kaufmann, Das Ende der Reformation. Magdeburgs , Herrgotts
Kanzlei” (1548-1551/2), Beitrige zur historischen Theologie 123, Verlag
Mohr Siebeck, Tiibingen 2003, 662 S., ISBN 3-16-148171-2, 119,— €.

Gegenstand dieser umfangreichen kirchengeschichtlichen Untersuchung
ist die durch den Schriftsteller Wilhelm Raabe auch volkstiimlich bekannt ge-
wordene ,,Herrgotts Kanzlei“ zu Magdeburg. Diese stellt, so Kaufmann, ein
einzigartiges publizistisches Phinomen dar, da sich in ihr politische, theologi-
sche, rechtliche und sonstige Faktoren miteinander verschriinken. Vernachliis-
sigt wurde dieses Phdnomen bisher in der Theologie aufgrund tief verwurzel-
ter Wertungen, die nach Kaufmann darin griinden, daf , die lange Sequenz the-
ologischer Scharmiitzel und Verwerfungen innerhalb des aus der Wittenberger
Reformation hervorgegangenen ,Luthertums®, die mit dem Streit um das Inte-
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rim von 1548 einsetzte ..., von Magdeburg ihren Ausgang® nahm (VII). Mithin
wendet sich die Forschung sonst lieber der reformatorischen Ursprungsge-
schichte bzw. der ,,Versohnungsgeschichte® zu, die schlieBlich zur Konkor-
dienformel gefiihrt hat. Schon deshalb ist die Leistung Kaufmanns nicht hoch
genug zu veranschlagen, der mit seiner Arbeit ein bisher unerschlossenes Feld
der Kirchengeschichte vorstellt. Darin macht er transparent, wie die Stadt Mag-
deburg in der Mitte des 16. Jahrhunderts weltgeschichtlich ins allseits beachte-
te Zentrum des offentlichen Interesses treten konnte und wie zugleich die poli-
tischen und theologischen Leistungen der ,,Herrgotts Kanzlei* und ihres Mag-
deburger Umfelds das entscheidende ,,Scharnier” zwischen der eigentlichen
Reformation Luthers und der Etablierung der lutherischen Konfessionskirche
geworden sind.

In einer ersten Anniherung in der Einleitung wiirdigt Kaufmann die , Kanz-
lei* als ,protestantischen Erinnerungsort”. ,Magdeburgs ,Herrgotts Kanzlei®
ist* trotz oder gerade wegen ihres voriibergehenden Charakters ,,ein locus me-
moriae, ein Erinnerungsort des deutschen Protestantismus®, das heiit: Es um-
gibt sie eine ,,symbolische Aura® und damit die ,,Fahigkeit zum ,unabldssigen
Wiederaufflackern ihrer Bedeutungen.‘* Das griindet bereits im Selbstver-
standnis der Protagonisten in der auf ein groBes christliches Erbe zuriick-
blickenden ottonischen Elbmetropole (Magdeburg galt aufgrund seiner Griin-
dung durch Otto den GroBen als das Klein-Rom Deutschlands). ,,Im Begriff der
.Herrgotts Kanzlei® ... spricht sich der genuine und unveriuBerliche Zusam-
menhang von evangelischem GlaubensbewuBtsein und freier 6ffentlicher Mei-
nungsiduferung vermittels des Druckmediums aus® (2). Die im Magdeburger
Asyl versammelten Theologen sahen angesichts der Niederlage des Schmalkal-
dischen Bundes gegen den Kaiser und der die reformatorischen Errungenschaf-
ten zuriickdringenden Kirchenpolitik aufgrund des Augsburger Interims die
Reformation am Ende. Thr Kampf galt mithin dem Uberleben der Reformation
Luthers. Als einzige Stadt, in der noch im nennenswerten Umfang unzensierte
Schriften gegen die kaiserliche Religionspolitik erscheinen konnten, als Ort des
Widerstands gegen das Interim wie gegen die kompromifibereite Linie der Wit-
tenberger Theologen um Melanchthon einerseits und als lange belagerte Stadt,
an der die Truppen Moritz* von Sachsen die kaiserliche Politik gegen den
Willen der stidtischen Obrigkeit und Bevélkerung vollziehen sollten, spielte
Magdeburg in diesen Jahren eine einzigartige und tiber die Grenzen des Lu-
thertums hinausragende exemplarische Rolle. So wurde Magdeburg zu einem
..Symbolort religiéser und politischer Freiheit”: ,,An Magdeburg also entschied
sich das Schicksal der Reformation und der politischen Ordnung Europas®
(117f). Zugleich markieren die Aktivititen der ,Herrgotts Kanzlei” in mehre-
rer Hinsicht ,,das Ende der Reformation*, 1duteten sie mit ihrem Widerstand ge-
gen die Wittenberger gleichsam den Streit um die rechte Deutung und Repri-
sentanz der lutherischen Reformation ein. So nimmt es nicht wunder, dall Mag-
deburg immer wieder zum identititsstiftenden Symbolort werden konnte (so
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auch in der Geschichte der lutherischen Freikirchen, vgl. dazu Luth. Beitriige
8, 2003, S. 263). Kaufmanns Ziel ist es einerseits, die iiberfillige historische
Grundlegung des ,Erinnerungsortes” Magdeburg herauszuarbeiten, anderer-
seits das Phanomen der ,,Herrgotts Kanzlei* aus sich selber heraus zu deuten.
»Magdeburgs ,Herrgotts Kanzlei‘ weder als genuine ,Reformation®, noch als
Meilenstein auf dem Weg zur ,Orthodoxie*, sondern als ein friithes Moment der
in sich pluralen und als ein Movens der weiter fortschreitenden Pluralisierung
der lutherischen Konfessionskultur (...) am Ende der Reformation in den Blick
zu nehmen, ist das Anliegen dieses Buches* (13, Anm. S

In seiner zweiten einleitenden Anniherung an die ,Herrgotts Kanzlei*
zeichnet Kaufmann den Weg Magdeburgs zur Reformation nach. Magdeburg
war Mitte des 16. Jahrhunderts nach Kéln die zweitgroBte deutsche Stadt und
unterhielt einen Schéffenstuhl fiir 400 Stédte zwischen Elbe und Dnjepr. Auf-
grund der Nihe zu Wittenberg konnte hier unter maBgeblicher Mitwirkung Ni-
kolaus von Amsdorfs der friiheste Reformationsprozef in einer Hansestadt ein-
setzen. Amsdorf — neben Gallus, Flacius und Alber einer der vier , Kopfe* der
»Kanzlei” — reprisentierte so die theologische Kontinuitit zur Wittenberger Re-
formation, nachdem die »strengen” Lutheraner den kompromiBbereiten ,,Inte-
rimisten” aus Wittenberg den Riicken gekehrt hatten. Kaufmann zeichnet die
politischen Umstéinde in der Stadt sowie ihr konsequentes biindnispolitisches
Verhalten nach. Als quasi-reichsfreie und daher autonome Stadt wurde Magde-
burg zum Asyl fiir zahlreiche Fliichtlinge, zu denen die genannten Theologen
als Tréger der , Kanzlei* gehérten, die aufgrund ihres Widerstands gegen das
Interim heimatlos geworden waren. Daneben fiihrte das GeschichtsbewuBtsein
und die Bewihrung in zuriickliegenden Konflikten zu einer hohen Wehrfihig-
keit und Wehrbereitschaft der Stadt.

Der dritte Anlauf Kaufmanns ist medienhistorischer Natur. So wird der pu-
blizistische Widerstand gegen die kaiserliche Religionspolitik und die Verteidi-
ger des Interims als die andere Seite des unter schwersten Opfern aufrecht er-
haltenen militirischen Widerstands gegen die Belagerung der Stadt erkennbar.
Das Zusammenspiel der Theologenzunft, der stidtischen Obrigkeit und einer
dankbaren Druckindustrie schuf in den Jahren 1548-1552 (also ca. vom Zeit-
punkt des Augsburger Interims bis zum Passauer Vertrag nach dem Ende der
Belagerung Magdeburgs durch Moritz von Sachsen) eine nie gekannte Menge
an Drucken unterschiedlichster literarischer Gattungen. Kaufmann dokumen-
tiert diesen Schriftenkosmos in einem knapp einhundert Seiten umfassenden
Anhang. So werden die zahlreichen Veroffentlichungen erstmals bibliogra-
phisch erschlossen und damit weiterer Forschung zuginglich gemacht. Zahl-
reiche Graphiken zur Druckproduktion in Magdeburg und Deutschland im 16.
Jahrhundert unterfiittern die Untersuchung mit einer beeindruckenden Daten-
menge. Die Massenhaftigkeit und Vielfalt der Druckproduktion war neben der
hervorragenden Infrastruktur insbesondere dem Umstand geschuldet, daf sich
hier exzellente theologische Kopfe, die sich allesamt als . Wortkédmpfer* fiir das
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Evangelium bewiihrt hatten, fiir eine gemeinsame Sache glinzend gegenseitig
erginzten. So wird der publizistische Kampt der Magdeburger als eine bedeu-
tende Auslegungsgestalt lutherischer Theologie ansichtig.

Kaufmann erschlief3t die Magdeburger Publizistik dann in vier groben Ka-
piteln. Im ersten Kapitel ordnet er die ,,Kanzlei* in ihren historischen Kontext
und ihr zeitgendssisches Umfeld ein, stellt Beziige und Vergleiche zur friihre-
formatorischen Publizistik her, stellt insbesondere die Rolle Flacius® (,.Seele
und Motor der Herrgotts Kanzlei®) und Amsdorfs dar sowie die Auflenwahr-
nehmung der Kanzlei von seiten der Wittenberger und der ,,Altgldubigen®. Das
zweite Kapitel widmet sich der publizistischen Selbstdarstellung der politi-
schen Fiihrung der Stadt. Hier greifen rechtliche und rechtstheologische Argu-
mentationsmuster fiir die Begriindung des Widerstandes ineinander. Und man
spiirt, welch innere Kdmpfe es gekostet haben muB, einen zwar vielschichtig
motivierten, aber doch letztlich wenig opportunistischen und vor allem fiir die
Stadt und ihre Bevolkerung aufopferungsvollen Weg zu gehen. Die Selbstdar-
stellungen des Rates wurden ergiinzt durch die im dritten Kapitel dargelegten
Gemeinschaftspublikationen der Magdeburger Prediger, die der Stirkung nach
innen (insbesondere nach schweren militdrischen Riickschldgen) und der theo-
logischen Legitimation des Widerstandes dienten. Im Mittelpunkt steht hier das
Magdeburger Bekenntnis von 1550, dessen biblisch und reformationstheolo-
gisch (Dreistindelehre) begriindete und in der Folgezeit eminent wirksame
Widerstandslehre Kaufmann ausfiihrlich referiert. Nachgerade einen Kosmos
an literarischen Formen und inhaltlichen Themen breitet Kaufmann im vierten
Kapitel vor dem Leser aus, indem er wiederum ausgewihlte Texte vorstellt und
analysiert. Neben polemisch-apologetischer Literatur gegen das Interim und
theologische Gegner finden sich katechetische Texte. einschlieBlich Predigten
und Lieder, Berichte von Glaubensschicksalen zeitgenossischer und vergange-
ner Zeugen der Wahrheit, Quellentexte Luthers, Melanchthons oder anderer
Theologen aus der Friihzeit der Reformation, Quellentexte aus der vorreforma-
torischen Kirchengeschichte, Dokumentationen aktueller gegenreformatori-
scher Quellen, die das wahre Ausmaf} der geplanten Rekatholisierung Deutsch-
lands offenbar machten, sowie die volkspidagogisch hoch wirksamen illu-
strierten Flugblatter. Der Leser bekommt hier interessante Einfiihrungen in
Quellentexte, die bislang einer breiten Offentlichkeit nicht zuginglich waren.
Auch die detaillierten Beschreibungen der Texte und Bilder der im Anhang z.T.
groBformatig dokumentierten Flugblitter (567-588) machen Kaufmanns Werk
zu einem exzellenten kirchengeschichtlichen Studienbuch.

Auf der Grundlage der Analyse der Rahmenbedingungen der Kanzlei sowie
seiner Textanalysen entwirft Kaufmann im SchluRkapitel ,,Umrisse der menta-
len Welt der ,Herrgotts Kanzlei‘. Diese war geprigt von einem apokalypti-
schen Wirklichkeitshorizont, der einerseits durch die heilsgeschichtliche Hoch-
schitzung der Rolle Luthers, andererseits durch eine unmittelbare Naherwar-
tung bestimmt war. Folge war ein ausgesprochener BuB3sinn, hohe Leidensbe-
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reitschaft und ein Drangen auf eindeutige Entscheidungen. Dem entsprach ein
Selbstverstindnis, das sich von Feinden des Evangeliums umgeben sah, gegen
die man sich zur Wehr zu setzen hatte. Das betraf neben den ,,Altgldubigen*
insbesondere die Wittenberger, die das Interim entweder verteidigten oder ,,be-
schwiegen®. Charakteristisch fiir die Magdeburger war die Betonung der Ur-
teilskompetenz und Verantwortung sowohl der Pfarrer als auch des allgemeinen
Priestertums angesichts eines uniibersehbaren Versagens der Verantwortungs-
triger im Reich und in der Kirche. So lieB die Krise im Magdeburger Luther-
tum Pfarrer und Gemeinde enger zusammenwachsen, wihrend sie zugleich die
Eigenstindigkeit des Pfarrerstandes gegeniiber der Obrigkeit vergroferte. Bi-
beltheologisch riickten die Worte vom heilsentscheidenden Bekennen sowie die
Johannesapokalypse als Deuteschliissel fiir die eigene Gegenwart in den Vor-
dergrund. Auch im Selbstverstindnis des kaiserlichen Traditionsortes Magde-
burg wurzelnde nationale Motive spielten im Kampf gegen Kaiser und Papst
eine Rolle. Bei der Beurteilung der — in Magdeburg gar nicht prisenten — Juden
legte man wie bei der Beurteilung des Papstes und der Tiirken deren Stellung
zu Christus zugrunde, was zu recht unerfreulichen AuBerungen fiihrte, die sich
nicht von den géngigen Urteilen der Zeit unterschieden. Das Geschichtsver-
stindnis war vom BewuBtsein der eigenen Katholizitit gepriigt, was insbeson-
dere in dem Bemiihen zum Ausdruck kam, vorreformatorische Zeugen der
Wahrheit zu sammeln und ihre Schriften zu verdffentlichen. Zugleich lebten
die Magdeburger in einem intensiven Bewuftsein, Luthers Kampf mit Luthers
Mitteln fortzufiihren. Das Bemiihen um die Veroffentlichung seiner Schriften
paBt in dieses Bild.

Kaufmann schlief3t mit einem Epilog iiber den historischen Ort der Kanzlei
unter Bezugnahme auf die Epochendiskussion iiber die Reformation. Dabei be-
miéngelt er im aktuellen Streit um Einheit und Vielfalt der Reformation, daB
dieser bisher die Jahrhundertmitte iibergangen habe. So fordert er, das Epo-
chenbewuBtsein der Zeitgenossen miisse Ansatzpunkt einer historischen Epo-
chenrekonstruktion sein. Fiir die Magdeburger aber war die Reformation nicht
der Beginn einer neuen Zeit, sondern das Ende der Geschichte. Der Blick zu-
riick ergibt andererseits: Die ,.apokalyptischem Denkstil eigene Sensibilitét
gegeniiber den Zeichen der Zeit hat in bezug auf die Entstehung der modernen
Naturwissenschaften wie der Geschichtswissenschaft, deren Geburtsort Mag-
deburg wurde, ,eine produktive Bedeutung besessen* (489)! Das gilt dhnlich
fiir die Geschichte des politischen Denkens. Die Verschriinkung von religitsem
und politischem Identititskampf machte die Kanzlei zum Grundmuster fiir die
gesellschaftsgeschichtliche Bedeutung der christlichen Religion in der Friihen
Neuzeit. Zwar erfolgte die Rettung des Protestantismus, die in Magdeburg er-
moglicht wurde, dann im Augsburger Religionsfrieden ganz anders, als die
Kanzlisten propagiert hatten. ,,Mit der rechtlichen Existenzsicherung der Re-
formation ging ihre historische Epochalisierung unausweichlich einher. So
blieb es beim Ende der Reformation als heilsgeschichtlichem und so kam es
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zum Aufstieg der Reformation als gedichtniskulturellem Ereignis* (491f). Fiir
die historische Einordnung des Magdeburger Phinomens gilt daher: ,,Es ist ein
Ort ,zwischen den Zeiten®, ein Ort, der nur als ,Unseres Herrgotts Kanzlei® er-
innert oder als Wortruine besichtigt werden kann* (492).

Trotz gelegentlicher ironischer Distanz Kaufmanns zum Gegenstand seiner
Untersuchung, die manchmal zu nicht fiir jeden nachvollziehbaren Vergleichen
fiihrt, und trotz seines iiberbordend-akademischen Sprachduktus trigt sein
Werk zu solcher — auch heute heilsamen — Erinnerung der ,,Herrgotts Kanzlei*
vorbildlich bei, wenn er etwa zusammenfassend schreibt: , Nur dann, wenn die
Christenmenschen gleich welchen sozialen und Bildungsstandes ein BewuBt-
sein der Wahrheit ihres Glaubens entwickelten, so war die Uberzeugung der
Magdeburger Publizisten, vermochten sie zu ermessen, welche Gefahren im In-
terim lauerten; nur dann waren sie zu Kampfes- und Leidensbereitschaft zu be-
wegen. Die Magdeburger Publizisten leisteten auch und vor allem bekenntnis-
theologische und identititspolitische Basisarbeit an einer elementar angefoch-
tenen und in ihren religiosen Grundlagen zutiefst erschiitterten evangelischen
Christenheit. Die Evidenzerfahrung der weltverindernden Macht des gedruck-
ten Wortes wirkte in ihnen nach und lebte in ihnen wieder auf. Die Vielfalt der
publizistischen Aktivititen der ,Herrgotts Kanzlei®, die Fiille der Gelehrte wie
Ungelehrte gleichermaBen ansprechenden Textformen und Medien, der Ge-
brauch der lateinischen wie der deutschen Sprache, die immense professionel-
le Einsatzbereitschaft der Schriftsteller, Drucker, Setzer, Zeichner, Holzschnei-
der und Buchfiihrer, die betrichtliche personliche Risiko-, Konflikt- und Op-
ferbereitschaft, die bemerkenswerte literarische, polemische und kiinstlerische
Kreativitit, die das Magdeburger Projekt ermoglichten und bestimmten, wiren
ohne den Glauben, der diese Menschen trug, unverstindlich® (428).

Das Buch enthilt einen Fuinotenapparat, der mehr als die Hilfte des Text-
umfangs im Hauptteil ausmacht. Neben bibliographischen und biographischen
Fragen setzt sich Kaufmann darin auch mit Fragen der aktuellen kirchenge-
schichtlichen Debatten auseinander. So wird z. B. die Anwendung des Begriffs
gnesiolutherisch® auf die Magdeburger als Anachronismus problematisiert
(74-76, Anm. 123). Es ist dem Verfasser gelungen, die Ergebnisse langjihriger
Forschung in eine publizistische Form zu bringen, die den Zugang zu einer we-
nig beachteten und doch gerade fiir lutherische Theologie zentralen ,,Kurzepo-
che* auf gute Weise erschlieBt. Denn Kaufmann hat ein Buch vorgelegt, das
sich einerseits — sieht man zuniichst vom wissenschaftlichen Apparat ab — span-
nend und ziigig lesen 14t und zu dem man andererseits aufgrund der einzigar-
tigen Fiille des in den Anmerkungen und im Anhang ausgebreiteten Materials
immer wieder greifen wird.

Armin Wenz
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Volker Jung, Das Ganze der Heiligen Schrift. Hermeneutik und Schrift-
auslegung bei Abraham Calov, Calwer Theologische Monographien, Reihe
B, Band 18, Calwer Verlag, Stuttgart 1999, ISBN 3-7668-3633-1, 337 S.,
64, €.

Dieses Buch schlieBt in Anspielung auf ein spottisches Diktum Lessings
mit den Worten, es gehe nicht darum, ,.eine Theologie ,von Calovs Gnaden*
einzufordern, wohl aber anzuregen, etwas von der Gnade wahrzunehmen, die
Kirche und Theologie mit diesem Mann geschenkt war* (S. 312). Das ist ein
tiberraschendes Ergebnis, wenn man bedenkt, daB es sich bei dem im ost-
preuBischen Mohrungen geborenen Abraham Calov (1612—1686) um einen der
am {ibelsten beleumundeten groBen lutherischen Theologen des 17. Jahrhun-
derts handelt. Aber gerade fiir die Wahrnehmung der lutherischen Orthodoxe
gilt: Je groBer die Unkenntnis, desto gréBer die Vorurteile. Der hessische De-
kan Volker Jung schlieft mit dieser Gottinger Dissertation bei Jorg Baur daher
nicht nur eine Forschungsliicke, sondern riumt zugleich mit den Mythen auf,
mit deren Hilfe heutige Theologie und Kirche sich gegen die Viter der lutheri-
schen Kirche selbst immunisiert. Dazu gehért insbesondere das auch unter heu-
tigen ,Lutheranern beliebte Geriicht vom gesellschaftlich wirkungslosen
»obrigkeitshérigen® Luthertum, das Jung fiir Calov gleich in der Einleitung mit
einem Hinweis auf dessen Widerstand gegen Absolutismus und Unionismus
entkriiftet. Im Blickpunkt der Arbeit Jungs steht das Schriftverstindnis und die
Schriftauslegung Calovs, der u. a. Pastor in Danzig und ab 1650 Professor und
Generalsuperintendent in Wittenberg war. Jung nimmt so Calovs Zeitzeugen
ernst, die ihn als eindrucksvollen Prediger und als , biblischen Theologen* ver-
ehrten. 500 Schriften tragen seinen Namen; seine ,.Deutsche Bibel®, in der er
auch seine hermeneutischen Grundlagen entfaltete, war u. a. im Besitz Johann
Sebastian Bachs.

Im Mittelpunkt der Untersuchung Jungs steht Calovs 1672 und 1676 in zwei
Biinden erschienene ,Biblia Illustrata®, das ,bedeutendste gesamtbiblische
Kommentarwerk der lutherischen Theologie des 17. Jahrhunderts (S. 129).
Darin setzt Calov sich mit der Exegese des niederlindischen Spithumanisten
Hugo Grotius auseinander, wobei er sich keineswegs auf eine ,,Widerlegung
der Grotius-Auslegung™ beschriinkt, ,,vielmehr selbst konstruktive Auslegun-
gen der biblischen Texte* bietet (S. 8). Jung legt seiner Wiirdigung Calovs des-
sen Selbstverstdndnis zugrunde, wonach die gesamte Theologie Schriftausle-
gung ist. Die Frage, ob und wie dieser Anspruch Calovs eingelost wird, wird in
drei Schritten entfaltet.

1. Zuerst zeichnet Jung Calovs hermeneutischen Ansatz ein in die Ge-
schichte der Hermeneutik, also der Prinzipien der Bibelauslegung, wie sie nach
Luther insbesondere von Matthias Flacius, Johann Gerhard, Wolfgang Franz,
Salomon Glass und Johann Konrad Dannhauer entfaltet worden sind. Aufgrund
dieses gelungenen Uberblicks iiber die wichtigsten Vertreter lutherischer Her-
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meneutik kann Jung herausarbeiten, wo Calov an seine Vorgiinger und Zeitge-
nossen ankniipft und wo er eigene Wege geht. Im Mittelpunkt stehen dabei die
hermeneutischen Regeln, auf die Jung auch im zweiten und dritten Teil immer
wieder zuriickkommt. Schon diese Regeln in der Ausfiihrlichkeit und doch
auch einer gewissen Variabilitéit bei den verschiedenen Theologen vor Augen
gefiihrt zu bekommen, macht Jungs Arbeit zu einem wertvollen hermeneuti-
schen Handbuch. Neben der Lokalisierung der theologischen Schriftauslegung
in meditatio (tigliche, intensive Lesung der biblischen Biicher, vergleichbar
mit dem Schiirfen nach Bodenschitzen), oratio (Bitte um den Heiligen Geist,
Leben im Gottesdienst) und tentatio (Bewihrung und Wachstum des Glaubens
in den Herausforderungen des Lebens) beeindruckt insbesondere die Pene-
tranz, mit der die lutherischen Ausleger weithin darauf bestehen, dall der
Schriftsinn nicht in die Schrift hineinzutragen, sondern aus dieser zu ermitteln
sei. Dies bleibt freilich kein bloBes Postulat, sondern wird umgesetzt durch in-
tensive Kontextanalysen auch der einzelnen biblischen Biicher, durch das Her-
anziehen der sachlichen Parallelen und durch Beachtung des christologischen
Gesamtsinnes (Skopus) der Heiligen Schrift. So tritt die Schrift vor Augen als
mannigfaltig differenzierte Einheit (Gesetz/Evangelium; AT/NT; Verhei-
Rung/Erfiillung; Typ/Anti-Typ), nicht als Speicher abrufbarer Informationen,
sondern als vielfiltige Anrede Gottes an den Menschen. Jung kann zeigen, daf
insbesondere der Mafstab der analogia fidei gerade nicht das Messen der
Schrift an einer von aufen herangetragenen Norm, sondern die Wahrnehmung
des christologischen Gesamtzusammenhangs der Schrift meint, der bei der
Auslegung jeder Einzelstelle beriicksichtigt werden muf. Das Ziel der Schrift-
auslegung ist entsprechend stets die heilsame Lehre und die Widerlegung des
heilsschédlichen Irrtums. Die Schrift soll — das ist der Zweck aller Theologie —
in die Gesamtheit des Lebens hineinwirken.

Ahnlich wie Flacius streicht Calov die defizitire hermeneutische Grundsitu-
ation des Menschen heraus (Der natiirliche Mensch versteht nichts vom Geist
Gottes ...). So muB die Relation von Schriftklarheit und Erleuchtung des Aus-
legers geklirt werden. Dabei hiilt Calov fest, daB bei aller Unberechenbarkeit
des Geistwirkens die Erleuchtung nur vom duferen Bibelwort ausgehen kann,
was den Ausleger wiederum ins Gebet um Erleuchtung treibt. Denn die Schrift
ist in dem Geist auszulegen, der sie hervorgebracht hat, Insbesondere in der
Auseinandersetzung mit Rahtmann, der die These vertritt, die Schrift an sich sei
tot und bediirfe eines von auBen in sie hineintragenden Lichtes, fiihrt Calov die
lutherische Hermeneutik einer weiteren Klirung zu, wenn er die Effizienz der
Schrift auch ante et extra usum (vor und auferhalb ihres Gebrauches) fest-
schreibt. Was fiir Rahtmann ein ,,magisches* Verstindnis darstellt, ist fiir Calov
eine soteriologische Notwendigkeit, die freilich aus der Schrift selber hervor-
geht: So wie das Brot Sittigungskraft besitzt unabhéngig davon, ob es gegessen
wird, so auch die Schrift. Die Einheit von Wort und Geist darf nicht aufgeldst
werden. Die gottliche Kraft kommt der Schrift nicht von aufen (und damit
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durch den Ausleger!) zu, sondern ist ihr innerlich zueigen. Die Schrift ist daher
nicht nur der objektiv darstellende Kanon, sondern auch eine effektive Kraft; sie
hat mithin sakramentalen Charakter! Jung arbeitet iiberzeugend die theologi-
sche Notwendigkeit der ,efficacia ante et extra usum* heraus (gerade dieser
Lehrsatz gehort heute zu den am meisten verponten). Denn wird die Wirksam-
keit der Schrift zum Heil geleugnet, so kommt es notwendigerweise in der
Rechtfertigung (im Schriftverstehen, das mit der Rechtfertigung identisch ist)
zu einem Synergismus, zu einem aktiven Mitwirken des Menschen: Mit dem
,.sola scriptura® fillt das ,,sola gratia®. Doch die Bedeutung von Calovs Satz
geht noch weiter, wird dadurch doch eine erkenntnistheoretische Position abge-
wehrt, die Erkenntnis nur aktiv denken kann. In Rahtmanns Ansatz ist nach Jung
dhnlich wie bei Dannhauer die spitere pietistische Hermeneutik vorgezeichnet.
Denn auch Dannhauer sieht den Schriftbuchstaben als ,tot* an und meint, die
Exegese habe den Autor von den Toten zu erwecken. Dagegen hiilt Calov in Lu-
thers Nachfolge fest, da8 die Schrift selbst Subjekt ihrer Auslegung ist.

Von Glass wiederum unterscheidet Calov, daB er die Unterscheidung von
sensus literalis und sensus mysticus zuriickweist. Der sensus literalis ist auf-
grund der soteriologischen Aussageabsicht eindeutig. Ein (immer hypotheti-
sches) Hintergehen des vorliegenden Textes wird daher abgelehnt. Doch auch
gegeniiber Flacius und Johann Gerhard vollzieht Calov eine wichtige Korrektur
in der Abwendung von der platonisch-augustinischen Signifikationshermeneu-
tik und der Hinwendung zu Aristoteles, dessen Sprachphilosophie aus Calovs
Sicht der Bibel eher gerecht wird, da die Worte nicht nur als , Zeichen* gese-
hen werden, die auf eine hinter ihnen liegende Sache deuten, sondern als Aus-
druck der Sache selbst. Das Verstiindnis der Schrift fallt daher fiir Calov in eins
mit dem Verstidndnis der , Heilstatsachen® (res sacrae). Das Wort hat keinen Ver-
weischarakter, sondern eignet die Sache, den Glauben an Christus, selber zu.

2. Nach dieser theologiegeschichtlichen Einordnung folgt im zweiten
Hauptteil eine Untersuchung der Schriftauslegung Calovs selbst, mithin die
Uberpriifung, ob er seinen hermeneutischen Regeln in seiner Exegese gerecht
wird. Jung beschreibt zuniichst den Charakter des Gesamtwerkes der Biblia
Ilustrata, in dem Calov vor seiner eigenen Auslegung jeweils die Auslegung
des Hugo Grotius breit zitiert. Dabei lassen sich schon formal tiefereifende
Unterschiede feststellen. So bietet Calov zu jedem biblischen Buch ausfiihrli-
che Gliederungen und macht so deutlich, daB die Kontextorientierung der Ein-
zelversauslegung zugrunde liegt. Jung untersucht dann exemplarisch Calovs
Auslegung von Rém 8,28-30; Mt 5,1-12, Ps 2; Gen 3,15 und Hebr 8 und kon-
frontiert diese mit der Auslegung des Grotius, um so die theologischen und her-
menecutischen Differenzpunkte herauszustellen. Charakteristisch ist, daB Gro-
tius immer wieder die Inhalte rationalisiert und moralisiert, wihrend Calov un-
ter Einbeziehung des niheren und des gesamtbiblischen Kontextes die Inhalte
in die biblische Soteriologie bzw. Eschatologie eingezeichnet sieht. So geht es
etwa in Rom 8,28-30 nicht um Christus als Vorbild (exemplum) wie bei Gro-
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tius, sondern um unsere von ihm selbst gewirkte Teilhabe an ithm (Christus als
sacramentum). Die Seligpreisungen wiederum, die Grotius auf menschliche
Tugenden deutet, diirfen nach Calov nicht als ,,moralia®, sondern als ,,superna-
turalia® verstanden werden. Wo Grotius den von Gott geforderten Gehorsam
herausstreicht, weist Calov auf Christus und den Glauben, in dem die Zusagen
Wirklichkeit werden. Wie fillt das Urteil zu diesem Streit aus heutiger Sicht
aus? Jung zeigt, wie aktuell die Auseinandersetzung Calovs mit Grotius ist,
wenn er darauf hinweist, dall Georg Strecker mit seinem Bergpredigtkommen-
tar bei Grotius steht, wihrend Leonhard Goppelt in die Richtung der Calov-
schen Auslegung weist.

Der Dissens verstirkt sich noch in der Auslegung der alttestamentlichen
Stellen. Gerade hier folgen ja die meisten zeitgenossischen Vertreter der ,.hi-
storisch-kritischen* Exegese Grotius’ in der Ablehnung eines christologischen
Sinnes des Alten Testaments. Jung freilich kann zeigen, wie Calov seine
christologische Deutung von Psalm 2 nicht aufgrund seiner ,,Dogmatik*, son-
dern aufgrund des Textes selbst erhebt, der so exklusiv und universal spricht,
daf er im gesamtbiblischen Kontext nur auf Christus gedeutet werden kann.
Immer wieder besteht Jung darauf, dal Calov tatsdchlich seine Auslegung aus
den jeweiligen Schriftstellen erhebt. Die Differenz zu Grotius besteht also nicht
darin, dafl Calov das jeweils Besondere der konkreten Schriftstelle nicht zu
wiirdigen in der Lage wire, sondern darin, dafl er den biblischen Zusammen-
hang stets beachtet. So erscheint auch Calovs christologische Deutung von Gen
3,15, dem ,,Protevangelium®, ,,aus heutiger Sicht ausgesprochen befremdlich®,
und doch urteilt Jung nach seiner Analyse der text- und kontextgeméBen Aus-
legung Calovs: ,,Keinesfalls wird man jedoch sagen diirfen, die ,Eintragungen®
seien willkiirlich® (S. 198).

Calov bleibt also seinen hermeneutischen Kriterien treu. Seine Schriftaus-
legung ist nichts anderes als der Nachvollzug der Selbstauslegung der Heiligen
Schrift. Jung bescheinigt Calovs Exegesen daher, sie seien ,textgemdf*: , Man
wird Calovs hermeneutischen Anspruch und seiner Exegese nicht gerecht,
wenn man ihm Eintragung ,dogmatischer’ Inhalte in die biblischen Texte vor-
wirft” (S. 223).

Dem gegeniiber finden sich bei Grotius erste historisch-kritische Ansétze.
So kann er die innerbiblischen Parallelen gegeniiber auBerbiblischen Stellen
zuriickstellen. Er teilt die dogmatische Voraussetzung Calovs von der theologi-
schen Einheit der Schrift nicht. Das heiBt aber nun nach Jung gerade nicht, daB
die Exegese des Grotius ,,undogmatisch® ist; vielmehr wird bei ihm wie dann
auch bei Spinoza ein neuer Begriff des Ganzen leitend. Damit aber verschiebt
sich in der humanistischen Hermeneutik der Aufklirung das Verhiltnis von
Text und Ausleger: Nicht mehr der Text ist Subjekt der Auslegung, sondern der
verniinftige Ausleger triigt sein natiirliches Licht in die Schrift hinein: Er ent-
scheidet iiber die Relevanz der Texte. Geschichtlich hat dieser Ansatz dann im
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Zwilling der historisch-kritischen und der pietistischen Hermeneutik den Sieg
davongetragen.

3. Das hélt Jung freilich nicht davon ab, im 3. Hauptteil unter der Uber-
schrift ,,Exegese und Systematische Theologie* nach der Berechtigung des Ca-
lovschen Ansatzes und damit der klassischen lutherischen Hermeneutik zu fra-
gen. Noch einmal fafit er die Vorziige der Calovschen Hermeneutik zusammen
und verteidigt Calov gegen den Vorwurf, sein Schriftgebrauch sei dogmatisch
uberfremdet. Die Exegese ist bei Calov gerade nicht nur eine Hilfsdisziplin,
sondern sie arbeitet die zentralen Inhalte heraus, die die Dogmatik dann ledig-
lich fiir die Unterweisung aufbereitet. Kritische Fragen wirft freilich nach Jung
der extensive Gebrauch der aristotelischen Metaphysik in der systematischen
Darlegung der christlichen Lehrartikel auf. So kommt es, wie Jung anhand der
Untersuchung der Prinzipienlehre (Prolegomena) in Calovs Dogmatik (Syste-
ma locorum theologicorum) aufzeigt, nicht nur zu einer problematischen Intel-
lektualisierung, sondern auch zu unnétigen Uberspitzungen etwa in der Be-
hauptung der Inspiration der spiter als nicht urspriinglich erwiesenen hebréi-
schen Vokalzeichen oder in der Auseinandersetzung Calovs mit dem koperni-
kanischen Weltbild. Dennoch sieht Jung auch in Calovs Dogmatik zahlreiche
hilfreiche Wegweisungen. Wichtig ist insbesondere der Hinweis darauf, daf die
Lehre von der Irrtumslosigkeit der Schrift und der Schrift als principium cog-
noscendi bei Calov durchweg eine soteriologische Intention hat und an der Al-
leinwirksamkeit Gottes im Schriftverstehen festhalten will, so daB die — nicht
irrtumslose — Vernunft des Menschen nicht zum MaBstab werden darf, der iiber
die Schrift urteilt. So kommt Jung zu einem zwiespiltigen Urteil: Einerseits
hilt er fest, daB Calov seinem hermeneutischen Anspruch auch in der Dogma-
tik treu bleibt; andererseits kommt es zu ,,problematischen Theoretisierungen
und Vergegenstdndlichungen, die der Dynamik des an der Schrift orientierten
soteriologischen Ansatzes schwerlich entsprechen® (S. 309).

Kann man hier folgen, so miissen doch zu Jungs SchluBwort einige Fragen
gestellt werden. Jung konfrontiert Calov abschlieBend mit der , historisch-kri-
tischen Sicht®, in der die ,,zentrale Vorgabe** Calovs, ,,daB die Schrift ein Gan-
zes ist und eine Sinn-Einheit bildet*, als ,,unvertretbar* erscheint (S. 311). Frei-
lich lag nun nach Jung der Zusammenbruch der lutherischen Dogmatik (unter
den Angriffen des Pietismus und der Aufkldrung) nicht an der Vorstellung der
Schrifteinheit, sondern an ihrer ,,gegenstindlichen Fixierung* ,durch die aus-
gebildete Inspirationslehre und die Lehre von den Glaubensartikeln® (ebd.). So
sei der exegetischen und theologischen Auseinandersetzung der Boden entzo-
gen worden. Doch zuvor zeigt Jung schén und iiberzeugend, daB Calov eben
diese — vermeintlich nun unmégliche — exegetische und theologische Ausein-
andersetzung mit Grotius sehr wohl fiihrt. Den Weg, den Jung selber weist,
némlich mit Hilfe der differenzierten Wahrnehmung der biblischen Texte und
der hermeneutischen Lehre vom Skopus die Auseinandersetzung auf der Ebe-
ne der res Scripturae zu fiihren, ist Calov doch selbst in der Auseinandersetzung
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mit Grotius gegangen, dem er gerade nicht sozusagen statisch die Inspirations-
lehre entgegenstellt, sondern dessen konkrete Auslegung er am konkreten Text
als nicht schriftgemal iiberfiihrte.

So stellt sich die Frage, ob das , Kritikwiirdige™ an der Hermeneutik der lu-
therischen Orthodoxie tatsdchlich schon herausgearbeitet ist. Der Malistab
hierfiir kann nicht der historisch-kritische Ansatz sein, sofern dieser mit dem
Verzicht auf das soteriologisch begriindete Prinzip der Schrifteinheit (die in der
Subjektivitdt und Autorschaft des dreieinigen Gottes griindet) verbunden ist.
Der Systemwille der Orthodoxen, wie er sich z. B. auch in den ,,Evangelien-
harmonien* zeigt, birgt zweifellos die Gefahr der Verfestigung dessen, was bib-
lisch ein dynamisches, aber nichtsdestotrotz ,,objektives, uns vorgegebenes
Geschehen bleibt. Daf der kritische Impuls sich nicht nur gegen die Viter, son-
dern auch gegen die zeitgendssischen Dogmen richten muf, verschweigt Jung
freilich nicht, wenn er einer ausschlieBlich historisch-kritischen Exegese ,.reli-
giose Irrelevanz vorwirft (S. 311) und festhilt, der Zusammenhang des
Schriftganzen diirfe um des Heils willen (Soteriologie) nicht ausgeblendet wer-
den. Das heifit nach Jung fiir die heutige Schriftauslegung: Sie darf nicht iiber
den Text verfiigen, sondern muf diesen {iber sich verfiigen lassen; die Situation
des Auslegers ist die des soteriologisch und hamartiologisch begriindeten ,,Un-
verstindnisses®, die bedacht werden muf.

Jung driickt sich zurtickhaltend aus, wenn er meint, trotz nétiger Kritik ent-
halte Calovs Ansatz ,Angebote, die durchaus auch heute noch wegweisend
sein konnen* (S. 311). Insbesondere der Vergleich der Auslegung Calovs mit
der Auslegung des Grotius bestitigt diese Aussage. Denn die an den Texten
aufbrechenden sachlich-theologischen Konfliktlinien lassen sich durchweg
auch in heutiger Theologie und Schriftauslegung erkennen. So entsprechen et-
wa die modernen Bibeliibersetzungen mit ihrer Moralisierung und Formalisie-
rung eindeutig der humanistischen Hermeneutik eines Grotius, wihrend die
Lutherbibel dem Charakter der Schrift als Wort und lebendige Anrede Gottes
sowie dem gesamtbiblischen Zusammenhang am besten gerecht wird. Nicht
nur hinsichtlich dieses Themas erweist sich Jungs Untersuchung als tiberaus
wertvoll. Sie ist sehr fliissig und spannend zu lesen. Die zahlreichen lateini-
schen Zitate sind durchweg in die Anmerkungen gesetzt, so dal sie den Lese-
fluB nicht hindern, das Tieferbohren aber ermdglichen. Wer sich heute als lu-
therischer Theologe mit Fragen der Hermeneutik beschiftigt, sollte an den rei-
chen Einsichten dieses Buches nicht voriibergehen. Alles in allem: Ein wert-
volles Buch, dem viele aufmerksame Leser zu wiinschen sind.

Armin Wenz
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Gerhard Scheidhauer, Das Recht der Liturgie. Zum Liturgie- und
Rechtsbegriff des evangelischen ius liturgicum, Theos Studienreihe Theolo-
gische Forschungsergebnisse Band 49, Verlag Dr. Kovac, Hamburg 2001,
ISBN 3-8300-0402-8, 332 S., 85,90 €.

Bei den zahlreichen Versuchen in den Gemeinden angeblich zeitgeméRere
Gottesdienstformen zu basteln oder einen privaten ,Locker-vom-Hocker-
Gottesdienst* zu servieren, erinnert sich kaum ein Pfarrer daran, daB es ein ius
liturgicum gibt, nachdem auch er sich zu richten habe, und die meisten Ge-
meindeglieder mogen nicht einmal wissen, daf es so etwas iiberhaupt gibt, ge-
schweige denn, wie damit umzugehen ist. Und wenn schon! In einem Sonn-
tagsblittchen meiner Gemeinde lese ich gerade den simplifizierenden und da-
mit auch falschen Satz: ,,Unsere Kirchenordnung sieht vor, daf das liturgische
Recht bei der Gemeinde liegt ...* So einfach ist das nicht, was schon der Laie
daran erkennen kann, daB Gottesdienstordnungen, Gesangbiicher, Agenden
usw. gerade nicht von Gemeinden beschlossen werden. Die vom Fachbereich
Evangelische Theologie der Universitit Mainz als Dissertation angenommene
Arbeit gehort als unabdingbares Handwerkzeug in die Hinde derer, die sich,
meist unzureichend geriistet, mit Fragen um die Liturgie herum beschiftigen.

Kein Leser dieses Buches sollte die Grundlegung (15-73) tiberschlagen, in
der Voraussetzungen gekliirt werden, ehe denn vollmundig tonend das ius li-
turgicum in die Debatte geworfen und damit allerlei Willkiirlichkeiten begriin-
det werden sollen. Es kommt darauf an, wie das ius liturgicum letztlich zu ver-
stehen ist und was liturgisch, kiinstlerisch und rechtlich dem jeweils zugeord-
net werden kann. Der kultische Raum, die kultische Form, das Bekenntnis der
Kirche und die Ordnung auch als Ausdruck gegenseitiger Liebe bestimmen das
ius liturgicum. Infolgedessen sind auch Charakter, Inhalt und Verbindlichkeit
des ius liturgicum (53ff) aus liturgiegeschichtlicher, positiv kirchenrechtlicher,
bekenntnisrechtlicher und damit auch dogmatischer Sicht einzuordnen. Der
Agendenstreit der ,,Altlutheraner” gegen die unierte koniglich-preuBische
Agende im 19. Jahrhundert 1i8t etwas davon ahnen, dafl das liturgische Recht,
von wem es auch immer gesetzt wird, nicht eo ipso Recht sein kann. Schrift
und Bekenntnis sind auch hier vorgeordnet, die Verbindlichkeit von daher zu
bestimmen (57ff), die Gesetzgebungsgremien des liturgischen Rechts zu staf-
feln. Angeblich demokratisch mehrheitliche Abstimmungen sind nicht in je-
dem Fall geeignet und angemessen, ganz gleich welche gesamtkirchliche oder
gemeindliche Organe dafiir in Anspruch genommen werden.

Der erste Teil behandelt die liturgische Ordnung und die materialen Prinzi-
pien des liturgischen Rechts in den Gottesdienstordnungen Luthers und den
einschldgigen Stellen der Augsburgischen Konfession und ihrer Apologie. Lu-
thers liturgische Gestaltungs- und Ordnungsprinzipien stehen unter dem Primat
von liturgischem Wort und Sakrament (79), nachzupriifen in seiner Formula
Missae und der Deutschen Messe. ,,Das evangelische Kirchenrecht der Gegen-
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wart, zumal wenn es sich dem bekennenden Kirchenrecht verpflichtet weil3, re-
zipiert CA und APOL! im selben Modus wie die Dogmatik™ (93). Die oft in die-
sem Zusammenhang bemiihten ,.theologischen Prinzipien Liebe und Freiheit
konnen als liturgisch-rechtliche Formen nicht in Anspruch genommen werden,
wie dies in heutigen Gottesdienstordnungen und Agenden geschieht™ (90).
Auch das Argument der Einheitlichkeit ist nicht besonders dem liturgischen
Bereich vorbehalten. Es gehort zum Wesen jeder rechtlichen Ordnung. Der Au-
tor des Buches bespricht hier auch die Ritenkritik, soweit sie in den lutheri-
schen Bekenntnisschriften beriihrt wird, die katechetischen, padagogischen
und politischen Funktionen und die Zuordnungsprobleme, die daraus entstehen
(129). SchlieBlich wird dieser Teil abgeschlossen, in dem das ministerium als
liturgisches offentlich-rechtliches Amt einbezogen wird (138). Liturgisches
Recht in der Reformationszeit: das sind Riten, Zeremonien, Traditionen und
nicht additive, auch auswechselbare Einzelgesetze und -ordnungen (183).

Im zweiten Teil geht es um ,,die Liturgie unter dem Primat der Adiaphora*
zundchst bei Luther und Melanchthon, die ja bekanntlich teilweise unterschied-
liche Positionen einnahmen. ,,Nach Luther kann es fiir den Glaubenden keine
Adiaphora geben, weil im Glauben an das Heilswerk Christi ... sich alle qua-
litativen Unterschiede in den duBeren Werken des Menschen® einebnen (222).
. Melanchthon dagegen verortet sie in der vernunftbestimmten Wahlfreiheit des
Menschen.* Damit kénnen natiirlich auch ,,fremde Michte* einen Zugriff be-
anspruchen. ,,Luther richtet in Anerkennung der Notwendigkeit von Kirchen-
ordnungen den adiaphorischen Zeremonien gegeniiber drei Schranken auf, oh-
ne ihre rechtliche Autonomie im Grundsatz in Frage zu stellen: Sie diirfen nicht
mit Gottes Gebot verwechselt werden, die Gewissen nicht verletzen und nicht
werkverdienstlich gebraucht werden ... Nur die mit der Lehre zu vereinbaren-
den Adiaphora konnen in die Kirchenordnung aufgenommen werden* (223).

Damit ist der Ubergang zum dritten Teil gegeben, der liturgie- und kir-
chengeschichtlich in die adiaphoristischen Streitigkeiten fiihrt, die nach Lu-
thers Tod in den Zeiten des Interim eine wichtige Rolle in der Klirung des Be-
kenntnisses gespielt haben. Flacius ging es darum, die Adiaphora unter dem
Primat des Bekenntnisses einzuordnen (226). Nach Darstellung des histori-
schen und inhaltlichen Ablaufs des adiaphoristischen Streits miindet schlieB-
lich alles in die Bekenntnisaussagen der Konkordienformel ein und ist damit
ein Stiick Weiterentwicklung auf dem Hintergrund der Confessio Augustana
und ihrer Apologie. ,,Die Ordnung der Konfessionskirche und ihres Gottes-
dienstes erhilt in Gestalt der wahren Adiaphora Bekenntnisstatus. Aus Be-
kenntnisgriinden kann die Ordnung der jungen Konfessionskirche nicht zur Di-
sposition gestellt werden* (310). Wesentlich dabei ist auch das lutherische Ver-
stédndnis des Bekenntnisses an sich.

I CA = Confessio Augustana und APOL = Apologie der CA. Die beiden wichtigen luth. Be-
kenntnisschriften, die von Philipp Melanchthon verfaBt wurden.
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Das Werk schlieBt mit einem Ausblick auf den heutigen Umgang mit dem
ius liturgicum, wobei der wissenschaftliche Rahmen nicht verlassen wird. Ein-
fache oder gar platte Losungen der Probleme werden nicht geboten, so dal} Ei-
genarbeit an den Themen notwendig bleibt. Manche Wertung mag auf den
Hintergrund einer bewuBt bekenntnisgebundenen Kirche, wie zum Beispiel der
SELK, gelegentlich etwas anders aussehen, im Allgemeinen trifft sie aber si-
cher bald auch hier zu, da manches im liturgischen Bereich einbricht. Und so
bleibt nur die dringliche Empfehlung, dieses Buch zu studieren und meine Er-
mutigung zur allseitigen richtigen Beachtung des ius liturgicum.

Johannes Junker

Peter Maser / Holger Schjgrring (Hg),

A. Zwischen den Miihlsteinen. Protestantische Kirchen in der Phase der
Errichtung der kommunistischen Herrschaft im ostlichen Europa, Martin-
Luther-Verlag, Erlangen 2002, ISBN 3-87513-136-3, 328 S., 29— €.

B. Wie die Triumenden? Protestantische Kirchen in der Phase des Zusam-
menbruchs der kommunistischen Herrschaft im 6stlichen Europa, Martin-
Luther-Verlag, Erlangen 2003, ISBN 3-87513-140-1, 210 S., 24— €.

Dr. Peter Maser, Professor fiir Kirchengeschichte und Direktor des Ost-
kirchlichen-Instituts der Westfélischen Wilhelms-Universitit Miinster und Dr.
Jens Holger Schjgrring, Professor fiir Kirchengeschichte an der Universitit
Aarhus in Didnemark, zeichnen als Herausgeber der beiden Taschenbiicher mit
je 11 Aufsétzen — drei in englisch — verschiedener Autoren, die als Referate vor
mittel- und osteuropdischen Forschern, Wissenschaftlern und Kirchenvertretern
gehalten wurden.

Wenn damit in dankenswerter Weise unsere Kenntnis dieser beiden kirchen-
geschichtlichen Phasen mancher Kirchen vertieft werden kann, gilt im Prinzip
natiirlich auch weiterhin das im Vorwort (B-S. 7) gesagte: ,,Noch immer wis-
sen wir viel zu wenig von den Hoffnungen und Angsten, den Chancen und tat-
sichlich realisierten Moglichkeiten, den schuldbeladenen Vertlechtungen und
dem mutigen Widerstand, die die Vergangenheit und Zukunft dieser Kirchen
bestimmen®. So viele unterschiedliche Referenten aus vielen Lindern (Estland,
RuBland, Polen, Tschechien, Ungarn, Ruménien, Finnland, Norwegen, der
ehemaligen DDR usw.) und damit aus ganz unterschiedlichen Kulturregionen
konnen ja immer nur aus ihren eigenen Erlebnishorizonten berichten. Der
Nachbar kann kaum wahrgenommen werden. Globalere Zusammenschau ist
schwer und selten. In den zu rezensierenden Biichern wird dieses auch ver-
sucht, zum Beispiel von Erzbischof Prof. D. Dr. Georg Kretschmar, von der
ELKRAS (,MaBstibe fiir das Verstehen der Geschichte der Kirche: Versuch ei-
ner Bilanz“ A-S. 321ff) oder Dr. Riho Altnurme aus Estland (,,.Die Phase des
Zusammenbruchs der kommunistischen Herrschaft in Estland, Lettland und Li-
tauen* B-S. 63ff) oder auch der Tagungsbericht von Gertraud Griinzinger
(,,Protestantische Kirchen in Zentral- und Osteuropa unter kommunistischer
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Herrschaft® B-S. 11ff). Aber es bleibt unbefriedigend. Zwar umgeht Altnurme
nicht die Auseinandersetzungen in Lettland um Erzbischof Vanags und die Fra-
ge der Frauenordination, die er in Zusammenhang sieht mit dem zunehmenden
Einfluf der Missouri-Synode (B-S. 72), aber die Verbindungen der Evange-
lisch-Lutherischen Kirche von Ingrien in Ruffland und den estnischen Luthera-
nern gerade in dieser Phase werden nicht genannt (vgl. J.Junker/R. Arkkila:
,.Nacht und neuer Morgen®, S. 47f, 27 u.a.). Auch Kretschmar erwihnt nicht
die auBerhalb der ELKRAS existierenden lutherischen Kirchen etwa in Ingrien,
Belarus und der Ukraine, ganz zu schweigen von den kleinen Kirchen und
Gruppen, die von der Wisconsin-Synode in den USA und der Evangelisch-lu-
therischen Freikirche aufgebaut werden. Hier wiinschten wir uns grofere oku-
menische Weite gegeniiber den anderen Briidern, die eben nicht unsere heuti-
gen ,,westlichen* Hiresien teilen konnen, oder die herrschende 6kumensche
Praxis des ORK in Frage stellen oder ablehnen.

Diese kritische Zwischenbemerkung aber mindert keinesfalls weder die
Bemiihungen um solch hochkaritige Tagungen osteuropdischer Vertreter noch
die Veroffentlichungen ihrer Erfahrungen, Einschitzungen oder Wertungen.
Auch weitere Sammelbinde dieser Art sollten wir zur Kenntnis nehmen in der
Hoffnung, daB das Wissen um die Vorgiinge in diesen so geschundenen Kirchen
auch uns in der uns eigenen Armut bereichert.

Johannes Junker

Friedrich-August von Metzsch, Bild und Botschaft II. Biblische Ge-
schichten auf Bildern der Alten Pinakothek Miinchen, Verlag Schnell &
Steiner, Regensburg 2004, ISBN 3-7954-1638-8, 96 S., 12,90 €.

Zwei Jahre nach dem ersten Band ,,Bild und Botschaft™ (Siehe Rezension
in LUTH. BEITR. 2/2003, S. 134 f) liegt nun der bereits angekiindigte Nach-
folgeband vor, wiederum eine Frucht der in der Alten Pinakothek beliebten Vor-
tragsreihe ,,Biblische Bildbetrachtungen®. Gleich ausgestattet gelten im Gan-
zen die gleichen Empfehlungen wie damals: DreiunddreiBig Bilder und Bild-
ausschnitte von Gemilden groBer Meister (z.B. von Rembrandt, Rubens,
Brueghel, Raphael, Fra Angelico, Holbein, Lochner usw.) geordnet nach dem
Kanon der Bibel, von Hagar bis zum Seher Johannes in der Offenbarung. Das
Biichlein ist wiederum ausgestattet als ein besonderer Typ des Museumkata-
logs, in dem auch angegeben wird, wo denn die Originale in der Pinakothek zu
finden sind.

Die Texte sollen wiederum dem Betrachter — neben den ausgedruckten
Schriftstellen — dazu helfen, die biblischen Beziige zu erkennen und die bibli-
sche Botschaft aufzuzeigen. Jeweils drei Textabschnitte dienen dazu:

1. Gleichsam als Einleitung wird vom biblischen Text her, durch eine allge-
meinverstindliche Exegese der Bildbezug und Zusammenhang hergestellt.
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2. Unter der Uberschrift ,,Das Bild*“ geht es um eine Beschreibung all dessen,

was der Maler alles in seinem Bild untergebracht hat und im
3. Abschnitt ,,Die Botschaft* wird der Versuch gemacht, uns heute die in Bi-

beltext und Bild aufgezeigte Botschaft nahezubringen.

Das ist eine nachahmenswerte Gestaltung dessen, was gemeinhin bei ge-
eigneten Gemeindeveranstaltungen als ,,Bildmeditation” gebraucht wird, aller-
dings eben auf der einen Seite zwar allgemeinverstindlich dargeboten, auf der
anderen Seite aber auch kunsthistorisch qualifiziert, eine Verbindung, die fiir
solche Bildmeditationen als erstrebenswert erachtet werden sollte.

Rein praktisch lieBen sich Dias oder Farbfolien von den jeweils ausgewéhl-
ten Gemilden und die abgedruckten Texte verwenden, wenn sie in jeder Hin-
sicht auch verinderbar und dem jeweiligen Rahmen anpafibar wiren. Im Vor-
wort des Herausgebers wird schon ein beabsichtigter dritter Band angekiindigt,
»der sich der Apostelgeschichte und den Glaubensverkiindern bis zu den Kir-
chenvitern widmen soll*. Ich bin schon heute darauf gespannt.

Johannes Junker

Mahmoud Zibawi, Koptische Kunst. Das christliche Agypten von der
Spitantike bis zur Gegenwart, Verlag Schnell & Steiner, Regensburg 2004,
ISBN 3-7954-1562-4, 240 S., 69,— €.

Nach dem hier in dieser Zeitschrift erschienenen Kurzportrait der Koptisch-
Orthodoxen Kirche, LUTH.BEITR. 4/2001, S. 264 ff, ist das Buch iiber die
koptische Kunst nicht nur eine schone Erginzung. Der Autor, geboren 1962 in
Beirut, selbst talentierter Maler, ist Experte fiir die Kunst und Kultur des
christlichen Orients und promovierte an der Sorbonne in Paris. Die Texte wur-
den aus dem Franzosischen von Karl Pichler iibersetzt.

Texte und Bilder sind aufgeteilt in vier Hauptabschnitte: Die ersten friihen
christlichen Jahrhunderte, das frithe Mittelalter der koptisch-byzantinischen
Kunst, die koptisch-arabische Kunst und die osmanische Epoche bis zur Ge-
genwart. Das Werk umfafit schwerpunktmifBig die Werke der Wandmalerei und
der ihr eigenen Ikonographie. Das bedeutet natiirlich, daB ein groBer Teil des
einst Geschaffenen leider beschidigt ist oder auch so verdorben, daf es iiber-
haupt nicht mehr dokumentiert werden kann. Dennoch ist das immer noch Er-
haltene beeindruckend.

Die Einfliisse auf die koptische Kunst aus den friihchristlichen Jahrhunder-
ten durch die griechisch-rémischen Antike und spiter durch Byzanz, die man
erahnen zu konnen glaubt, wiesen jedoch bereits hier auch édgyptische Eigen-
stdndigkeiten auf, ist doch das koptische Alexandria neben Rom zunichst die
bedeutendste Hauptstadt der Christenheit gewesen, bevor Byzanz diese Stelle
einnahm.

Besonders interessant ist jedoch die Beeinflussung der koptischen Kunst
durch den Islam. Dabei ist zu bedenken, daf} die koptische Kirche wihrend der
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islamischen Vorherrschaft nicht nur die bekannten Verfolgungszeiten auszuhal-
ten hatte. Es gab auch lange Perioden gegenseitiger Achtung, wihrend derer so-
gar koptische Kiinstler Moscheen ausstatteten. Diese kiinstlerisch reiche Epo-
che ist allein schon von daher erstaunlich, als ja dem Islam als einer bilder-
feindlichen Religion fdlschlicherweise auch Kunstfeindlichkeit nachgesagt
wird, die sich durch Extremisten gelegentlich bis heute austobt. Fiir Islamfor-
scher von heute wire es um der Objektivitiat willen auch heilsam, sein histori-
sches Verhiltnis zur koptischen Kirche einzubeziehen.

Dieser Kunstband, wieder in der bewihrten guten Bildwiedergabe, ist ein
besonderes Geschenk fiir Liebhaber. Schade ist ein biBchen, daB der Autor auf
dem Hintergrund seines eigenen Berufes als Maler die Freskenmalerei so vor-
zieht. Eigentlich michte man auch mehr von den Skulpturen kennen lernen, so-
weit sie noch vorhanden sind. Die auf den Seiten 14 und 32ff gezeigten Bei-
spiele und einige Titel in der angefiigten Bibliographie lassen vermuten, daf es
da fiir den kunstinteressierten Laien noch manche Entdeckung geben konnte.
Im tibrigen stellt sich auch hier wieder heraus, daf} auf dem Hintergrund der
christlichen Kunst auch die Theologie einer Kirche wieder lebendig wird.

Johannes Junker

Klaus Schwarzwiiller, Von der Kanzel. Ein nachdenkliches Brevier fiir al-
le, die predigen, Peter Lang, Frankfurt a. M. 2003, ISBN 3-631-52125-1,
111 8., 14,80 €.

,.Ein nachdenkliches Brevier fiir alle, die predigen* lautet der Untertitel die-
ses Bandchens, der durch den Zusatz ,,...und fiir alle, die Predigten héren* pas-
send erginzt werden konnte.

Klaus Schwarzwiiller, von 1972 bis 2000 Professor fiir Systematische The-
ologie an der Universitidt Gottingen mit den Schwerpunktthemen ,,Theologie
Martin Luthers und ,,Ekklesiologie®!, stellt die Predigt in zwei grundsitzliche
Zusammenhinge:

1. ,,Mit der Predigt steht und fillt die Kirche, und mit der Kirche steht und fallt
die Predigt, beide uneingeschriankt und beide ganz und gar* (S. 5).

Aus dem kirchlichen, und das heifit: dem gottesdienstlichen Zusammenhang, in
dem die Predigt ,,uneingeschrinkt und ganz und gar* zu verstehen ist, folgt

2. ,Die Predigt ist also ein wesentlicher Teil des Gottesdienstes und ein
Schwerpunkt in seinem Verlauf* (S. 18).

Der Predigthorer ist daher bei Beginn der Predigt nicht irgendwo ,.abzuho-
len®, so als betrite er zum Horen der Predigt erst die Kirche und habe bis da-
hin nicht den Gottesdienst mitgefeiert, sondern befindet sich schon mittendrin.
Um auch seine Leser in diese Mitte zu fiihren, gibt Schwarzwiller im Ein-
gangsteil seines Biichleins eine sehr kurz gefaBite Einfiihrung in die einzelnen
liturgischen Stiicke des Gottesdienstes. Die Predigt als Bestandteil der Liturgie

1 Lehre von der Kirche.
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(Liturgie verstanden als Bezeichnung fiir den ganzen Gottesdienst) — das ist ei-
ne zwar alte, aber immer wieder vergessene und iibersehene Tatsache, die Pre-
digern und Predigthdrern gar nicht eindringlich genug vor Augen gefiihrt wer-
den kann. Aus dem protestantischen Fehlverhiltnis, man gehe in die Kirche,
um die ,,Predigt zu horen® und nicht etwa, um den Gottesdienst zu feiern, oder
aus der Frage, wer denn heute predige (wobei die Antwort manchmal sogar dar-
tiber entscheidet, ob man nicht iiberhaupt besser zuhause bleibt), 1Bt sich die
Geschichte des Niedergangs des evangelischen Gottesdienstes, der Verkopfung
und Entsinnlichung seiner Inhalte und, auch darin behilt Schwarzwiller Recht,
der Niedergang der protestantischen GroBkirchen tiberhaupt zu einem guten
Teil erklidren und verstehen.

Umso bedauerlicher ist es, daB Schwarzwiller selbst seinen Uberlegungen
den Gottesdienst in der Form des Predigtgottesdienstes zugrundelegt und ihn
nach Fiirbitten, Vaterunser und Segen enden ldBt. Lediglich in Klammern ver-
merkt der Autor, dafi die ,,Sakramente an dieser Stelle ausgeklammert* blei-
ben miifiten, weil sie ,.eine zu starke Ausweitung erheischten® (S. 13).

An diesem Punkt ist Schwarzwiller energisch zu widersprechen. Und zwar
nicht aus einer hochkirchlich-sakramentalen Vorliebe fiir die lutherische Mes-
se und einer daraus folgenden Abneigung gegen den sakramentslosen Predigt-
gottesdienst heraus, sondern aufgrund ganz zentraler theologischer Erwigun-
gen, die insbesondere aus der Theologie Martin Luthers und ihren ekklesiolo-
gischen Implikationen fiir das Verstidndnis der Predigt im lutherischen Sinn un-
verzichtbar sind. Die ,starke Ausweitung™ wire unabdingbar gewesen, wie ja
Schwarzwiller selbst eingangs die gottesdienstliche Einbettung der Predigt
»uneingeschrinkt und ganz und gar* fiir notwendig erachtet.

Der romische Theologe und ausgewiesene Lutherkenner Reinhard Mefner
hierzu: ,,Die Messe als Ereignis von Wort und Glaube ist als solches Ort der
Rechtfertigung. Sie ist nach Luther sogar der hervorragende Ort der Rechtfer-
tigung, denn in der promissio der Einsetzungsworte ist das ganze Evangelium
enthalten.”2 Als Beleg fiihrt Messner Luther selbst an, der in ,.De captivitate*
(1520) schreibt: ,.Doch die Messe ist ein Teil des Evangeliums. Denn was ist
das ganze Evangelium als die gute Nachricht von der Siindenvergebung? Doch
was immer von der Siindenvergebung und der Barmherzigkeit Gottes des lan-
gen und breiten gesagt werden kann, das ist in den Einsetzungsworten kurz zu-
sammengefafit. Daher sollten auch die Predigten an das Volk nichts anderes
sein als Auslegungen der Messe, das heiBt Erklirungen der géttlichen Verhei-
ffung dieses Testamentes, denn das hieRe den Glauben lehren und wahrhaft die
Kirche aufbauen.“3

Was Schwarzwiller im ersten Hauptteil ,,Predigt und Gottesdienst* auf 34
Seiten sehr zutreffend und wegweisend entfaltet, bleibt ein Torso, weil der Au-

2 Reinhard Mefiner, Die MeBreform Martin Luthers und die Eucharistie der Alten Kirche. Ein
Beitrag zu einer systematischen Liturgiewissenschaft, Insbruck/Wien 1989, S. 164.

3 WA 6, 525(36)-526(3), De captivitate, 1520, zit. nach Mefiner a.a.0., S. 164, Anm. 22.
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tor der von ihm zurecht kritisch beleuchteten protestantischen Verengung des
Gottesdienstes auf die Predigt selbst erliegt und damit nicht nur an Luthers Pre-
digtverstindnis vorbeischreibt, sondern auch die vom Autor im Vorwort ganz
richtig angesprochene ekklesiologische Dimension der Predigt aus dem Blick
geriit, die nur von den verba testamenti, von der Feier der Synaxis, der Anteil-
habe an Christi Leib und Blut her und deren verbaler Entfaltung, Auslegung,
Erklirung und Zueignung durch die Predigt greifbar werden kann. Diese
Grundschwiiche vermag Schwarzwiller nicht mehr auszugleichen. Sein Blick
auf die Predigt im kirchlichen Kontext, die Gemeinde und die Predigenden
bleibt verengt und ohne den sakramentalen Bezug isoliert.

In den beiden anderen Hauptteilen ,,Predigt und Predigende™ sowie ,,Die
Predigenden in ihrer Schwiche™ zeichnet Schwarzwiller sprachgewandt,
manchmal satirisch, mit frischem Humor und in essayistischem, also gut lesba-
rem Stil, das Bild einer Kirche, die sich nach einer zeitgeistigen Decke streckt,
die ihr aber zunehmend auf den Kopf zu fallen droht. Den Leser erwartet dabei
nichts Neues: DaB der Gottesdienst keine ,,Performance’ und kein ,,Event® un-
ter anderen sei, daB der Predigtvorbereitung grofte Sorgfalt und damit auch ein
angemessenes Mall an Wochenarbeitszeit zu widmen sei, was aufgrund volks-
kirchlicher Strukturen und deren Anforderungen an die Pastoren jedoch immer
mithsamer werde und die Prediger miide mache usw. Schwarzwillers Fazit:
,Eine Reform des Predigtwesens impliziert eine Reform der Kirche insge-
samt™ (S. 68).

Das Biichlein ist im iibrigen gespickt mit Zitaten aus der klassischen Lite-
ratur, bei denen man nicht immer erkennt, inwiefern sie den Zusammenhang
wirklich erhellen und vertiefen und nicht nur bildungsbiirgerliche Einsprengsel
sind, die zumindest den Rezensenten nicht weiterfiihren, sondern nur ob seiner
weltlichen Unbelesenheit peinlich beriihrt zuriicklassen.

Penetrant und stérend ist die konsequent durchgehaltene Verwendung fe-
mininer Endungen und Wendungen, meist durch Schriigstriche, Klammern und
andere, den LesefluB zerreiBende Modernismen. Allerdings wirken sie so un-
organisch, daf beim Leser der Verdacht aufkommt, daf es sich hierbei um
nachtriigliche, durch einen um politische Korrektheit bemiihten Verlagslektor
eingefiigte Verschlimmbesserungen handelt, tiber die auch der Autor vermut-
lich nicht erfreut sein wird.

Gert Kelter

Fritz Baltruweit u.a., Hinfilhrungen zu den biblischen Lesungen im
Gottesdienst, in: ,,gemeinsam gottesdienst gestalten* Bd. 1, hg. v. Jochen
Arnold, Lutherisches Verlagshaus Hannover, Hannover 2004, ISBN 3-7859-
0901-2, 191 S., 14, 90 €.

Das neu entstehende Evangelische Zentrum fiir Gottesdienst und Kirchen-
musik im Michaeliskloster Hildesheim, das sich die Forderung und Erneuerung
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von Gottesdienst und Kirchenmusik zum Ziel gesetzt hat, legt mit diesem Buch
den ersten Band einer Publikationsreihe unter dem Titel ,,gemeinsam gottes-
dienst gestalten* vor.

Das weckt mein Interesse vor allem vor dem Hintergrund der im Geleitwort
des ersten vorliegenden Bandes beschriebenen ,,programmatischen Idee®, die
der Reihe zugrunde liegen soll:

.,Gottesdienstliche Sprachformen, die uns vertraut sind, sollen in ihrer Trag-
weite und Bedeutung neu erkannt und belebt werden.

Liturgische und musikalische Lebensformen, die uns vielleicht fremd ge-
worden sind, sollen neu entdeckt werden und begeistern.

Experimentelle Formen sollen auf ihre Tragfahigkeit erprobt und als kreati-
ve Impulse in die Gemeinden weitergegeben werden.

Kurz: Der Gottesdienst soll als Ort der Freude und des Trostes, der Ge-
meinschaft und der Verséhnung neu entdeckt, erfahren und gestaltet werden®
(S. 6/7).

Aus zwei der drei genannten Leitgedanken wird deutlich, daB man aus-
driicklich von Formen und Inhalten des traditionellen Gottesdienstes ausgeht,
,.die uns vertraut sind®, deren Bedeutung und Tragweite uns aber abhanden ge-
kommen ist, oder ,,die uns vielleicht fremd geworden sind®“, die aber deshalb
nicht ersatzlos gestrichen, sondern ,,neu erkannt und belebt” werden sollen.

Hier geht es um liturgische Bildung, um das innere, sowohl rational-theo-
logische, wie auch spirituell-emotionale Nachvollziehen und Durchdringen der
Liturgie der Kirche.

An liturgischer Bildung mangelt es sowohl bei Pastoren wie auch immer
stirker zunehmend bei Gemeindegliedern, einschlieBlich derer, die zu den so-
genannten ,.Kerngemeindegliedern® gehtren. Was noch schlimmer ist: Weit
verbreitet ist eine liturgische Halbbildung, die — wie alle Halbbildung — hiufig
im Gewand rechthaberischer Besserwisserei und zersetzender Kritik einher-
kommt und nicht wenigen Pastoren in ihrem Bemiihen um lebendige Liturgie
das Leben schwer macht.

Die Herausgeber der Reihe ,,gemeinsam Gottesdienst gestalten beschrei-
ten nun nicht den Weg der sterilen Fachvortriige iiber liturgische Fragen, son-
dern wagen den ausgesprochen begriiBenswerten Versuch, durch die Gestaltung
des Gottesdienstes selbst der Gemeinde die Tiefendimensionen der Liturgie
neu aufzuschlieBen.

Im ersten Band liegen uns Hinfiihrungen zu den biblischen Lesungen im
Gottesdienst vor. Eingeleitet, und dadurch auch sehr ausdriicklich Gemeinde-
gliedern an die Hand gegeben, die Lektorendienst tun, werden die Hinfiihrun-
gen durch praktische Impulse und Ratschlige fiir die innere Vorbereitung.

Die Hinfiihrungen selbst orientieren sich streng am Kirchenjahr und folgen
einem verlaBlichen Muster:
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Nach einer teilweise recht meditativ-besinnlichen Einfiihrung in den be-
sonderen Charakter des Sonn- oder Festtags im Kontext des Kirchenjahres mit
Wort- und Sacherklirungen und einem Versuch, den Lektionen so etwas wie ei-
nen Leitgedanken abzuringen, folgt der Wochenspruch. AnschlieBend die ei-
gentlichen , Hinfithrungen®, bei denen es sich um Prifamen, also um Einlei-
tungen zu den darauf folgenden Lesungen handelt. Bedacht werden jeweils al-
le drei gottesdienstlichen Lesungen. Diese Prifamen nehmen bereits Gedanken
der Lektionen auf, geben zum Teil auch ein Gefille vor, wie die Lesungen ver-
standen und gehort werden konnen und bauen eine gewisse, wohl ganz beab-
sichtigte Spannung auf das nun folgende Wort Gottes auf.

Fiir den Prediger beinhalten diese Prifamen interessante Anregungen: Ein-
mal gewinnt er einen Uberblick iiber den theologischen Zusammenhang der
gottesdienstlichen Lesungen, was ihm von Fall zu Fall bei der Skopusfindung
im Blick auf seinen Predigttext helfen kann. Dann aber haben die Prifamen
teilweise auch die Wirkung eines fragenden Gegeniibers, der einem zu neuen
Denkrichtungen bei der Predigtmeditation verhilft.

Fiir die horende Gemeinde werden die biblischen Lesungen in lebensnahe
Zusammenhiinge eingeordnet. Es entsteht der Eindruck: Dieses nun folgende
uralte Wort Gottes hat mir fiir mein Leben heute etwas zu sagen. Es ist durch-
aus anzunehmen, daB in den landeskirchlichen Gemeinden dieser Versuch po-
sitiv aufgenommen wird und dann auch Frucht bringt.

Man darf aber berechtigte Zweifel daran haben, ob in den Gemeinden der
SELK dieser beabsichtigte Eindruck auch wirklich ,ankommt*: Die bekla-
genswerte liturgische Halbbildung wird in wohl nicht wenigen Fillen dazu fiih-
ren, daB die Prifamen als ,Geschwitzigkeit verdichtigt werden, die ,das
Wort* iiberlagern oder verdecken konnten. Pastoren haben gar nicht selten mit
solcherart lieblosen aber fromm getarnten ,Bausch-und-Bogen-Verdammun-
gen“ zu kampfen, die ihre Bemiihungen um einen lebendigen Gottesdienst
manchmal bereits im Keim ersticken.

Den AbschluB jedes Einzelbeitrages bilden ,liturgische Hinweise™ ganz
unterschiedlicher Art. Manchmal sind sie beschrinkt auf die Erwdhnung der li-
turgischen Farbe und des Wochenpsalmes, hiufig aber erginzt durch Hinweise
auf Vertonungen oder Liedformen einzelner, in den Lektionen vorkommender
Inhalte, die Bedeutung bestimmter liturgischer oder auch volkstiimlicher Brau-
che. Wo es angebracht erscheint, findet man auch Verweise auf jiidische Feste
und dort gebriuchliche Sitten. Mancher Autor fiigt ein literarisches Zitat ein
oder empfiehlt — etwa fiir die Epistel — eine aus seiner Sicht besser verstandli-
che deutsche Ubersetzung.

Alles in allem sind die Hinfiihrungen eine Fundgrube fiir Liturgen und Ge-
meindeglieder.

Aber sie sind noch mehr: Sie sind eine Verbeugung vor der Wiirde und der
zeitlos giiltigen Bedeutung der iiberlieferten Liturgie fiir das Leben der Kirche
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und zugleich ein iiberzeugender Versuch, diese Liturgie fiir Menschen unserer
Zeit nachvollziehbar und liebenswert zu machen.

Allerdings, und die Autoren werden dieser zarten Warnung sicher zustim-
men: Die , Hinfiihrungen* sind nicht als Ergénzungsband fiir die Altaragende
oder das Lektionar miBzuverstehen, der nun jahrein, jahraus verwendet werden
soll. Ich mdchte sie als Anregungen verstehen, die auch Sprachlehre fiir eige-
nes Formulieren sein sollen.

Jede Hinfiihrung, jedes Prifamen interpretiert die Lesung, die darauf folgt,
legt ein Gefille und eine Verstehenstendenz fest. Das miissen Prediger und Ho-
rer wissen und beachten, damit nicht die Fiille und Vielschichtigkeit des Wor-
tes Gottes dadurch eingeengt wird.

Wer sich dazu anregen 1dBt, selbst solche Prifamen zu formulieren, wird
vielleicht auch einen umgekehrten Weg beschreiten und in jedem Kirchen- und
Predigtjahr wechselnde, auf die eigene, bereits fertiggestellte Predigt bezoge-
ne Prifamen entwickeln.

Nicht verschwiegen werden soll, daB ich an einige Priifamen durchaus in-
haltlich-theologische Anfragen habe und keine Pauschalempfehlung fiir die
1:1-Verwendung im (alt-)lutherischen Gottesdienst aussprechen kann. Die Viel-
falt der Autoren bringt es auch mit sich, daB die einzelnen Beitriige sich stili-
stisch und hinsichtlich des gew#hlten Sprachniveaus unterscheiden und mir
nicht immer fiir die gottesdienstliche Verwendung vollauf angemessen erschei-
nen.

Das ist jedoch Kritik im Nebensatz und #ndert nichts an der erfreulichen
Publikation, der weite Verbreitung zu wiinschen ist und die gespannt macht auf
die folgenden Binde der neuen Reihe.

Gert Kelter

Anschriften der Autoren dieses Heftes,
soweit sie nicht im Impressum genannt sind.

Professor i.R. Haus ,,Lutterloh®, Dorfstr. 45
Dr. theol. Hartmut Giinther 29345 Unterlii3
Rektor, Pastor Bahnhofstr, 8

Dr. Gottfried Herrmann 08056 Zwickau
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Editorial

MIT DIESER AUSGABE UNSERER ,,LUTHERISCHEN
BEITRAGE“ GEHT WIEDER EIN JAHRGANG ZU ENDE.

Wir haben Ihnen wieder rund 270 Seiten lutherische Theologie geboten und
haben uns dies auch fiir das neue Jahr vorgenommen. Wir wissen, daB wir
manchen Nichttheologen unter unseren Lesern gelegentlich einiges zum Ver-
arbeiten zugemutet haben. Aber die meisten sind mit der mitgelieferten Erkli-
rung der Fremdworter ganz gut zurechtgekommen. Die Miihe, die einzelnen
Hefte durchzuarbeiten, lohnt sich.

WIR BITTEN SIE AUCH IM NACHSTEN JAHR WIEDER UM
IHRE MITARBEIT.

Mitarbeit heilit fiir die Autoren: Geeignete Artikel zu erarbeiten und einzusen-
den.

Mitarbeit heibt fiir die Leser: Das Gedruckte durchzuarbeiten und mit anderen
dariiber zu sprechen.

Mitarbeit heilt fiir unsere Freunde: Neue Leser zu gewinnen, damit wir sie
nicht mehr um Spenden zu bitten brauchen, was wir z. Zt. noch immer tun
miissen.

Mitarbeir heiit fiir unsere Abonnenten: Bitte bezahlen Sie nun 24,— € (Stu-
denten die Hélfte) fiir den néchsten Jahrgang und ersparen Sie uns den Versand
von gesonderten Rechnungen oder gar Mahnungen. Haben Sie es fiir das lau-
fende Jahr vergessen, holen Sie dies bitte umgehend nach.

* Diejenigen, die uns Einzugsermichtigungen zugeschickt haben, brauchen
sich um gar nichts zu kiimmern. Per 1. Dezember werden die nichsten Be-
zugsgebiihren automatisch von ihrem Konto abgebucht, und man kann wenige
Tage spiter auf den Kontoausziigen iiberpriifen, ob die Zahlung auf diese
Weise erfolgte. Wer es ebenso bequem haben méchte, kann das ein fiir allemal
durch Ausfiillen und Einsenden einer Einzugsermiichtigung nachholen.

+ Fiir alle, die — altgewohnt — die Bezugsgebiihren lieber gesondert iiberwei-
sen, kénnen auch beiliegende Uberweisungstriiger gebraucht werden. Bitte,
benutzen Sie sie recht bald, damit wir den folgenden Jahrgang auch finanziell
planen konnen.

Wir danken lhnen!

GOTT SEGNE SIE, DIE ,LUTHERISCHEN BEITRAGE"
UND DIE LUTHERISCHE KIRCHE IN DER WELT!
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Theologische Fach- und Fremdworter

additiv = hinzugefiigt, hinzugezihlt — Adhortativ = Befehlsform, die zu gemeinsamer Tat
auffordert — Adiaphora = Mitteldinge, deren Gebrauch von Gott weder geboten noch verbo-
ten ist — Akkulturation = Anpassung an eine fremde Kultur — analogia fidei = Entsprechung
im Glauben, Ubereinstimmung einzelner Glaubensaussagen mit der Gesamtheit des christ-
lichen Glaubens — Anthropologie = die Lehre vom Menschen — anthropologisch = der Leh-
re vom Menschen entsprechend — apologetisch = verteidigend — Assimilation = Anpassung
an eine fremde Kultur — Axiom = absolut richtig anerkannter Grundsatz; giiltige Wahrheit,
die keines Beweises bedarf — conspectus locorum theologicorum = Betrachtung theologi-
scher Hauptbegriffe — Demonstrativ = hinweisende Form — De Sacra Scriptura = iiber die
Heilige Schrift — Deus incarnatus = der fleischgewordene Gott — efficacia ante et extra
usum = Wirksamkeit vor und auBerhalb des Gebrauchs — ekklesiologisch = der Lehre von
der Kirche entsprechend — empirisch = erfahrungsgemiB — eo ipso = von sich selbst — Epi-
gone = Nachgeborener, unbedeutender Nachfolger — Evidenz = Deutlichkeit; vollstindige
GewiBheit — Exegese = Auslegung — forensisch = gerichtlich — hamartologisch = die Lehre
von der Siinde betreffend — Hermeneutik = Lehre von der Auslegung der Schrift — Ikono-
graphie = Lehre von der Beschreibung christlicher Bildinhalte — immanent = darin seiend,
innerweltlich — Implikation = Verflechtung, Einbeziehung — Inkarnation = Fleischwerdung,
Menschwerdung Jesu — innovativ = Neuerungen schaffend, erneuernd — Inspiration(slehre)
= (Lehre von der) Einhauchung/Eingebung (der Heiligen Schrift) — Interim = von der rom.-
kath. Kirche der luth. Kirche fiir eine Zwischenzeit aufgezwungene Regelungen (1548) —
Kerygma = Verkiindigung, Botschaft — Kohortativ = Aufforderung an die eigene Person —
Kontext = Textzusammenhang — ministerium = geistliches Amt, Predigtamt — Morpholo-
gie = Lehre von der Bildung und Umbildung der Formen — Movens = Bewegen — Mysterium
= Geheimnis — Negation = Verneinung — Omnipotenz = Allmacht — Paraklet = Beistand,
Troster (Heiliger Geist) — Patriarchialismus = Vaterrechtlich bestimmt — Postulat = voraus-
gesetzte Forderung — Philister = hier: SpieBer, SpieBbiirger — Prifamen = Vorspruch, kurze
einleitende Erklirung vor einer Bibellesung im Gottesdienst — Pragmatismus = philosophi-
sche Lehre, die im Handeln das Wesen des Menschen erblickt, Wert und Unwert des Den-
kens danach ausrichtet — principium cognoscendi = Erkenntnisprinzip — promissio = Ver-
sprechen, VerheiBung — Protevangelium = das ,,Erstevangelium* (Gen. 3,15) als Weissagung
auf Christus gedeutet — Prototyp = Urbild, Muster — Relation = Beziehung, Verhiltnis — res
scripturae = Aussagen der Schrift — retardierend = verzogernd, hemmend — rezipieren =
fremdes Gedankengut/Kulturgut {ibernehmen — sensus literalis = wortliche Bedeutung —
sensus mysticus = geheime (verborgene) Bedeutung — Sentiment = Empfindung, Gefiihl —
Signifikationshermeneutik = Auslegungsmethode des Buchstabens (Zeichens) — Skopus =
Absicht, Zentralgedanke eines Textes — sola gratia = allein aus Gnaden — sola scriptura =
allein durch die Schrift — soteriologisch = der Lehre von der Erlosung entsprechend — Syn-
axis = Vereinigung, Gemeindeversammlung — Synergismus = Mitwirkung des Menschen
(zu seinem Heil) — tertius usus legis = dritter Brauch des Gesetzes (belehrender Gebrauch)
— Theopaschiten = Vertreter der Lehre, daB Gott selbst gelitten hat — theozentrisch = Gott
in den Mittelpunkt stellend — transhistorisch = jenseits der Geschichtlichkeit — Tridentinum
= rém.-kath. Konzil (und seine Beschliisse), das in Trient in drei Perioden tagte: 1545-47,
1551-52 und 1561-63 — usus elenchticus = (zweiter) iiberfithrender Brauch des Gesetzes —
verba testamenti = Worte des Testaments, Einsetzungsworte
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