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Zum Titelbild

Der Bildausschnitt des grofien Niirnberger Malers aus vorreformatorischer
Zeit zeigt die bekannte und einzige vom Evangelisten Lukas (Lk 2, 41-52)
berichtete Szene aus Jesu Kindheit. Als blonder Knabe mit jiidischen Schld-
fenlocken thront der Zwolfjihrige mit einem riesigen Folianten und auf eine
Schrifistelle verweisend, inmitten einigermafSen verlegener Schrifigelehrte.
Das Problem: Damals wie heute vermogen sie Jesus Christus nicht als den
ihnen verheifsenen Messias anzuerkennen. Jesu Eltern, Maria — nicht Joseph
(!) — natiirlich noch mit Heiligenschein dargestellt, sind dankbar, ihr Kind
nach drei Tagen wiedergefunden zu haben. Ist Diirer im Alter Lutheraner ge-
worden? — Man weif3: Er war 1525 dabei, als der Rat der Stadt Niirnberg be-
schloss, den ,,neuen* Glauben anzunehmen, er besafs und las nachweislich
viele Lutherschriften, malte keine Marienbilder mehr und war sehr bewegt,
als er erfuhr, dass Luther nach dem Reichstag in Worms 1521 verschollen ge-
meldet wurde. Er hdtte sehr gern Luther portraitiert, aber diese Gelegenheit
ergab sich nicht. Dagegen ergab sich nur ein Kontakt mit Philipp Melan-
chthon, von dem er den bekannten markanten Kupferstich anfertigte.  J.J.

Quelle: Albrecht Diirer (1471 — 1528), Der zwolfjihrige Jesus im Tempel, 1495, Mittel-
tafel aus: Die sieben Schmerzen Marid, Gemdldegalerie Dresden, Foto: H. P. Klut.
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Jonathan Mumme:

Die Botschaft der Reformation

Luthers Reform und Wrights Neubestimmung
der Rechtfertigung.”

Freunde oder Feinde: eine echte Herausforderung
fur die zentrale Botschaft der Reformation?

Im Jahre 1545 hob ein gealteter Martin Luther in der Vorrede zu seinen ge-
sammelten lateinischen Werken hervor, dass der kritische Wendepunkt dessen,
was als Reformation bekannt wurde, mit der gottlichen und der menschlichen
Gerechtigkeit zu tun hatte, d. h. mit der Gerechtigkeit Gottes und der mensch-
lichen Stellung zu Gott in dessen Gerechtigkeit.! Wihrend Luther iiber die
Geschehnisse reflektierte, die sich mehr als 25 Jahre zuvor zugetragen hat-
ten, beschrieb er, dass er einst zwar die das Heil betreffende ,,Sache ernstlich
[handelte], da ich den jiingsten Tag in erschrecklicher Weise fiirchtete, und
doch von Herzensgrunde begehrte, selig zu werden®,” jedoch nicht in einer
Weise, die sein Gewissen zur Ruhe hitte bringen kénnen.? Eine personliche
und theologische Wandlung ereignete sich, als er von einem Verstehen der Ge-
rechtigkeit als der eines ,,gerechten Gott(es), der die Siinder straft,* d. h., einer
Gerechtigkeit, nach der Gott selbst gerecht ist und den, der es nicht ist, geif3elt,
dahin kam, die Gerechtigkeit als eine Gerechtigkeit zu begreifen, die Gott gibt,
d. h,, als eine ,,leidende (passivam) [Gerechtigkeit], [56] durch welche uns der
barmherzige Gott durch den Glauben gerecht macht.*> Diese tiefe Einsicht in
die paulinischen Schriften und das Ganze der Heiligen Schrift, die Luther als
eine persdnliche Wiedergeburt beschrieb,® war letztlich mitverantwortlich fiir
die Umgestaltung Europas und die Reorganisation der westlichen Kirche.

Mumme, Jonathan: “The Reformation Message: Luther’s Reform and Wright’s Redefinition
of Justification.” In: Defending Luther’s Reformation: The Ongoing Significance of the Refor-
mation at the 500th Anniversary of the Ninety-Five Theses. Edited by John Maxfield, 55-92.
St. Louis: Concordia, 2017. Wir danken fiir die Erlaubnis zur Ubersetzung und zum Abdruck
Concordia Publishing House. Die Ubersetzung aus dem Englischen hat Niklas Brandt, Ober-
ursel, vorgenommen.

1 Vorrede zu der vollstdndigen Edition Dr. Martin Luthers lateinischer Werke (1545), W2 X1V,
438-449, vgl. WA 54:179-187. (Anmerkung des Ubersetzers: Bei lateinischen Originalen der
Texte Luthers wird im Folgenden in der Regel auf die deutsche Ubersetzung von Johann Ge-
org Walch, St. Louis 21880-1910, zuriickgegriffen).

W2 X1V, 439,26-29; vgl. WA 54:179,31-33.

W2 X1V, 447,9-29; vgl. WA 54:185,21-186,2.

W2 X1V, 447,14; vgl. WA 54:185,23f.

W2 X1V, 447,40-42; vgl. WA 54:186,6-8.

W2 X1V, 447,44; vgl. WA 54:186,8.
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Die Botschaft der Reformation 5

Die Reformbewegung, die mit Luther begann und von Wittenberg ausging,
hatte, obgleich sie auch durch andere Faktoren beeinflusst wurde, unbestreit-
bar mit dem Ereignis zu tun, das ,,Rechtfertigung® genannt wird. Das Zeugnis
seiner Kollegen’, die versuchte Aneignung durch seine Studenten und Erben®
sowie die Verdammung durch seine Gegner? bestiitigen alle die Zentralitiit der
Lehre der Rechtfertigung in der und fiir die Reformation. ,,Der Artikel der
Rechtfertigung ist der Meister und Fiirst, Herr, Regent und Richter iiber alle
Art der Lehre, der alle kirchliche Lehre bewahrt und regiert und unser Ge-
wissen vor Gott aufrichtet. Ohne diesen Artikel ist die Welt nichts als Tod
und Finsternis*, sagte Luther.'"® Uber die Konfrontation mit dem Papst und
der scholastischen Theologie, die die westliche Kirche umgestaltete, konnte
Luther sagen: ,,(...) wir [lehrten] nichts, drangen auch auf nichts als auf den
Artikel von der Rechtfertigung, (...)*!!.

Die Hauptbotschaft der Reformation hatte ohne Zweifel mit diese Lehre
der Rechtfertigung zu tun und insbesondere damit, wie Lehre durch den Apo-
stel Paulus gelehrt wurde. Wenn daher eine neue oder revidierte Interpretation
der Lehre des Paulus iiber die Rechtfertigung dargelegt wird, kann sie als eine
Herausforderung fiir eben jene Lehre, die das Herzstiick der Reformbewegung
Luthers darstellte, betrachtet werden oder sogar geradewegs als wissenschaftli-
che Spitzenleistung punkten, indem sie ,,die reformatorische Lehre der Rechtfer-
tigung*!? infrage stellt. Die sogenannte ,,New Perspective on Paul* stellt genau
eine solche Herausforderung dar, und ihr prominentester Vertreter, N. T. Wright,
prasentiert eine Perspektive auf Paulus, die ,,frisch ist (zumindest nach Wrights

7 Melanchthon, Philipp: Heubtartikel Christlicher Lere, im latin genandt Loci Theologici,
Wittemberg 1558 (Corpus Reformatorum XXII), 323; vgl. auch die Ausgabe: Melanchthon,
Philipp: Heubtartikel Christlicher Lere. Melanchthons deutsche Fassung seiner Loci
Theologici, nach dem Autograph und dem Originaldruck von 1553, herausgegeben von Ralf
Jenett und Johannes Schilling, Leipzig 2002, 261.

Z.B.FC SD 111, 67 (BSELK1414,20-24).

9 Z. B. die Kanones des Trienter Konzils, die die Rechtfertigung betreffen, insbesondere die
Kanones 9 und 12-14, DH 1559 und 1562-1564. (DH = Denzinger, Heinrich / Hiinermann,
Peter: Enchiridion symbolorum definitionum et declarationum de rebus fidei et morum, Frei-
burg i. Br. 442014 [1991]).

10 Vgl. die Promotionsdisputation von Palladius und Tilemann (1537), WA 39/1, 205,2-5: ,,Ar-
ticulus iustificationis est magister et princeps, dominus, rector et iudex super omnia genera
doctrinarum, qui conservat et gubernat omnem doctrinam ecclesiasticam et erigit conscienti-
am nostram coram Deo. Sine hoc articulo mundus est plane mors et tenebrae.* (Ubersetzung
Niklas Brandt)

11 Auslegungen iiber die Epistel an die Galater (1535), W2 IX, 297,18-20; vgl. WA 40/1:356,
16-18.

12 Zu der Frage, ob es eine einheitliche reformatorische Lehre der Rechtfertigung gab, vgl.
Hamm, Berndt: ,,Was ist die reformatorische Rechtfertigungslehre?”, in: ZThK 83/1 (1985),
1-38; Fink, David C.: ,,Was There a ‘Reformation Doctrine of Justification‘?“ Harvard
Theological Review 103, no. 2 (2010), 205-235; und Mass, Korey D.: ,Justification by
Faith Alone®, in: Barrett, Matthew (Hg.): Reformation Theology: A Systematic Summary,
Wheaton: Crossway, 2017, 511-548.
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eigener Aussage), eben wegen ihrer Abweichung von Luther und der ,,lutheri-
schen® Lesart des Paulus.

Unter der Voraussetzung, dass fiir Luther Rechtfertigung und Heil wei-
testgehend Synonyme sind, eine Annahme, die weiter unten erlautert werden
wird, wird dieser Artikel N. T. Wright als einen Représentanten der ,,New Per-
spective on Paul® betrachten und argumentieren, dass Wright durchaus einige
Verfeinerungen zu Luthers Verstindnis der paulinischen Rechtfertigungslehre
vorlegt. Wrights Zurtickweisung der lutherischen Rechtfertigungslehre beruht
dabei jedoch mindestens genauso sehr auf einem falschen Verstidndnis Luthers
wie auf einer brandneuen Lesart des Paulus. Zudem wird gezeigt werden, dass
Luthers Soteriologie — d. h. sein Verstdndnis dariiber, wie Menschen geret-
tet werden — ganzheitlich betrachtet zu einem {iiberraschend groflen Ausmaf}
Wrights eigener Darstellung der paulinischen Soteriologie entspricht und mit
ihr ibereinstimmt. Das weist darauf hin, dass — trotz Wrights dauerhaften Ver-
suchs, sich mit einer ,,frischen Perspektive auf Paulus zu profilieren, indem
er Luther als Teil seiner Kontrastfolie gebraucht — diese scheinbaren Feinde
eigentlich Potenzial dazu haben, enge Freunde zu sein, die wechselseitig ihre
je eigene Lesart des Paulus schérfen. Damit beabsichtigt dieser Artikel, Wright
seinen ,,Luther aus der Hand zu nehmen und im Gegenzug Wrights Arbeit
lutherischen Paulus-Lesern zu 6ffnen.

Dabei werden wir uns zundchst Wright widmen und den Versuch unterneh-
men, sein Verstindnis der paulinischen Rechtfertigungslehre zusammenzufassen
und zu beschreiben, wie sich dieses von der traditionellen, klassischen, oder,
wie er es nennt, der ,,lutherischen* Auslegung des Paulus unterscheidet. Danach
werden Beobachtungen iiber Luthers Rechtfertigungslehre prisentiert, bevor am
Ende die groBe Uberschneidung zwischen beiden Systemen und die Méglichkeit
der gegenseitigen Bereicherung diskutiert werden wird.

Wright Uiber die richtige Auslegung der Rechtfertigung
gegeniiber einer falschen ,lutherischen*“ Auslegung

Die sog. ,,New Perspective on Paul* beinhaltet, wie selbsternannte New Per-
spective-Vertreter bereitwillig zugeben, genau genommen verschiedene Per-
spektiven auf Paulus.!® Indes, ein wesentliches und einigendes Charakteris-
tikum dieser Interpretationsschule ist die Intention und die Bemiihung, den
Apostel Paulus in seinem eigenen historischen Kontext zu lesen und zu ver-
stehen, insbesondere im Judentum zur Zeit des Zweiten Tempels im 1. Jahr-

13 Wright, N.T.: Rechtfertigung: Gottes Plan und die Sicht des Paulus, iibersetzt von Rainer
Behrens und herausgegeben von Barbara Hallensleben und Simon Diirr, Studia Oecumenica
Friburgensia 63, Miinster 2015 [im Original: Justification: God’s Plan and Paul’s Vision
(Downers Grove, IL: IVP Academic, 2009)], 16.
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hundert. Paulus verstand das Judentum, wie Theologen der New Perspective
argumentieren, nicht als eine gesetzliche Religion, zu der das Christentum als
eine Religion der Gnade die richtige Alternative gewesen sei.'*

Vielmehr dachte Paulus in und arbeitete mit jiidischen Kategorien bzw.
Lehren in seiner Darstellung und Verkiindigung des Messias Jesus. Der Haupt-
kritikpunkt der New Perspective an der sog. alten Perspektive auf Paulus (,,0ld
Perspective on Paul®), die gewohnlich mit der protestantischen Reformation
in Verbindung gebracht wird, ist, dass die traditionelle Lesart des Paulus die
Botschaft entjudaisiert habe.'"> Damit aber marginalisiere oder verschweige
sie sogar libergeordnete/zentrale Themen wie Israel, den Bund, das Gesetz als
Thora (= Weisung), die Heilsgeschichte und die Eschatologie und ersetze sie
durch eine individualistische, moderne, westliche Lesart des Paulus, die im
Wesentlichen dartiber spreche, wie diese oder jene Person gerettet wird und in
den Himmel kommt. Der wichtigste Zweig der New Perspective wurde durch
James D. G. Dunn und N. T. Wright begriindet, die beide auf der Arbeit von
E. P. Sanders autbauten. Obwohl sich Dunn, Wright und andere New Perspec-
tive-Vertreter in vielen Punkten in ihrer jeweiligen Interpretation des Paulus
widersprechen konnen und es auch tun, lassen sich die wichtigsten Interpre-
tationslinien dieser Schule wie folgt zusammenfassen: (1) Das Judentum des
ersten Jahrhundert war nicht gesetzlich, sondern kann als ,,Bundesnomismus*
beschrieben werden, der sowohl das Heil aus Gnade als auch die Pflicht, den
Wegen Gottes zu folgen, beinhaltet. (2) Da die Juden des ersten Jahrhunderts
nicht fiir eine ,,Werkgerechtigkeit™ eintraten, stellt sich Paulus auch nicht ge-
gen eine solche Gesetzlichkeit in seinen Briefen. (3) Es geht daher nicht um
den Gegensatz von Werkgerechtigkeit und Gnade, sondern um die Frage, wer
zum Volk Gottes gehdrt, wer damit die VerheiBungen, die an Abraham ergin-
gen, ererbt und wie sich diese Identitdt zeigt. (4) Paulus unterscheidet sich
von den meisten nicht in den Fragen der Gnade, des Glaubens und der Wer-
ke im Hinblick auf das Heil; vielmehr ist das, was die Botschaft des Paulus
auszeichnet, die Uberzeugung, dass Jesus der Messias Israels und der HERR
aller Schopfung ist und dass das Heil nun durch die Zugehdrigkeit zu Christus
anstatt durch die Thora definiert wird.'®

Wenn nun Wright, vermutlich der prominenteste, mit Sicherheit aber der
profilierteste Vertreter der New Perspective, aus diesem Chor an Stimmen fiir
eine Solodarbietung herausgenommen wird, miissen zuvor einige Eigenheiten
bedacht und benannt werden: Einerseits ist Wright selbst letztlich nicht daran
interessiert, sich fiir die ,,New Perspective* gegeniiber der ,,Old Perspective®
starkzumachen, und noch weniger daran, die letztere durch die erste zu be-

4 Wright, N. T.: Paul. In Fresh Perspective (Minneapolis: Fortress, 2005), 147.

15 Wright, Rechtfertigung, 175f.

16 Vgl. Yinger, Kent L.: The New Perspective on Paul: An Introduction (Eugene, OR: Cascade,
2011), 30f.
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siegen.!” Vielmehr versteht er sich selbst so, dass er eine Lesart des Paulus
vorlegt, die maBgebliche Uberzeugungen der Reformatoren enthilt, welche
durch die Ergebnisse der neueren Paulus-Studien verfeinert werden, und so ein
klareres Bild der Theologie des Paulus und damit auch seines Versténdnisses
der Rechtfertigung bietet. Zudem bezieht sich der moderne Exeget Wright auf
die in der Reformationszeit entstandene Lehre der Rechtfertigung sowie auf
Luther in sehr, sehr allgemeinen Begriffen. Auf der anderen Seite beabsichtigt
dieser Aufsatz, mit Wright das Gesprich aus einer sehr eigentiimlichen Per-
spektive aufzunehmen, und zwar aus der Perspektive der Gedanken Luthers
selbst, allein auf der Grundlage der Primérquellen. Diese Eigentiimlichkeit
bietet hoffentlich ihrerseits eine frische Perspektive und einige neue Einsich-
ten auf den wahrgenommenen Gegensatz zweier eher unvertrauter, aber doch
moglicherweise entfernter Freunde.

In seiner Anndherung an die Schriften des Paulus ist Wright sehr darauf
bedacht, ,,Rechtfertigung* sowie verwandte Begrifflichkeiten'® von dem her
zu definieren, was diese Begriffe in den Schriften des Paulus bezeichnen, und
dabei wichtige Unterschiede zwischen der Rechtfertigungsterminologie und
anderem soteriologischen Vokabular in diesen Briefen zu bedenken. Daran,
so behauptet er, sei Luther gescheitert. Rechtfertigung und Heil gehorten zwar
zusammen, seien jedoch voneinander unterschieden und mit Sicherheit nicht
synonym oder einfach austauschbar. ,,Rechtfertigung ist eher Gottes Dekla-
ration, dass jemand im Recht und ein Mitglied der Bundesfamilie ist, der die
Stinde vergeben ist — wihrend Rettung die effektive Erlosung von Tod und
Siinde meint.“!° Heil dagegen verweise in der Theologie des Paulus auf die
,Rettung vom Tod und von allem, was ihn verursacht“.?® Nach Wright ist
Rechtfertigung ein zentraler Schwerpunkt der Soteriologie des Paulus, einge-
bettet in eine neu definierte jiidische Lehre der Erwéhlung Gottes, wobei das
Element der forensischen Rechtfertigung ,,eine wesentliche und unabdingbare
Facette des Ganzen“?! ist. Die Erwiihlung ist dabei das, was der Soteriologie
des Paulus ihre Gestalt gibt; dadurch, dass Gott Menschen erwihlt, Teil seiner
einen Familie zu sein, errettet er sie vom Tod und all dem, was zum Tod fiihrt.

17 Wright, N. T.: Paul and the Faithfulness of God (Minneapolis: Fortress, 2013), 1038.

18 Insbesondere das Verb dwaiow, das Nomen dwcaioovvn und das Adjektiv dikaiog. Zu diesen
Begriffen vgl. Prothro, James: ,,The Strange Case of Awaiow in the Septuagint and Paul: The
Oddity and Origins of Paul’s Talk of ‘Justificiation’* Zeitschrift fiir die neutestamentliche
Wissenschaft und die Kunde der dlteren Kirche (ZNW) 107,Nr. 1 (2016), 48-69; zum Ubergang
des griechischen Vokabulars in die lateinischen Begriffe ,,iustificare”, , iustitia”, , iustus”,
vgl. McGrath, Alister: lustitia Dei: A History of the Christian Doctrine of Justification,
3. Edition (Cambridge: Cambridge University Press 2005), 1-54.

19 Wright, Rechtfertigung, 152; vgl. Rechtfertigung, 57f., 65-79 und 120f. Siche auch Wright,
Paul and Faithfulness, 927.

20 Wright, Rechtfertigung, 219.

2t Wright, Paul and Faithfulness, 934 (Ubersetzung Niklas Brandt, Original: ,,one important
and non-negotiable facet of the whole®); vgl. Paul and Faithfulness, 782 und 925.
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Diese Soteriologie kann nach Wright anhand von sieben umfassenden und in-
einandergreifenden Schwerpunkten betrachtet werden: (1) Rechtfertigung, (2)
Anthropologie, (3) das Sein in Christus, (4) Heilsgeschichte, (5) Apokalyptik,
(6) Verwandlung/Vergéttlichung und (7) Bund.?? Von der letzten dieser Kate-
gorien — dem Bund — behauptet Wright, dass sie die beherrschende Kategorie
innerhalb der Kombination sei, und entfaltet dabei ein Verstdndnis des Bundes
als Plan Gottes, durch Abraham (und so durch Israel) zur Wiederherstellung
der ganzen Schépfung zu fiihren.”> Obwohl der Rechtfertigung insbesonde-
re in der westlichen Tradition weitaus breite Bedeutung beigelegt wurde, ist
die Rechtfertigung, gemessen an Paulus’ eigenen Schriften, eine Facette ei-
ner grofleren Soteriologie im Rahmen einer Bundeserwéhlung. Auch wenn die
Rechtfertigungsterminologie ,,zwar tatsdchlich mit der gesamten Errettung des
Menschen aufgrund der Barmherzigkeit Gottes und der Gnade durch Jesus
Christus und den Heiligen Geist eng verbunden ist*, ,,mit-bezeichnet “ sie je-
doch ,,diesen gesamten Gedankengang® nicht.?* Der besondere Ort, der der
Rechtfertigung im soteriologischen Ablauf zukommt, hingt mit dem Status der
Menschen bei Gott zusammen, der, wenigstens, wie es in dem Brief des Pau-
lus an die Romer geschildert wird, seinen Platz im Kontext einer ,,Gerichts-
verhandlung® hat.?> ,,Gerechtigkeit beschreibt den Status, den eine Person
nicht auf der Grundlage ihres moralischen Charakters besitzt, sondern der ihr
zugesprochen und bewirkt wird, wenn das Gericht zugunsten dieser Person
entscheidet. Gerecht zu sein bedeutet demnach, im Recht zu sein, was fiir den
Klager Rehabilitation, fiir den Angeklagten Freispruch und fiir den schuldig
Angeklagten Begnadigung bedeutet. Eine Person steht gerecht da oder besitzt
den Status der Gerechtigkeit, wenn er oder sie ,,gerechtfertigt wurde. Das
griechische Wort dwaiow, ,.rechtfertigen®, bezeichnet weder eine Verwand-
lung noch bezeichnet dieses Verb irgendeine Formung oder Verdnderung des
Charakters einer Person; vielmehr bezeichnet ,,rechtfertigen eine Erklarung,
die den Status der Gerechtigkeit verleiht.?® Diese Terminologie von Recht oder
Gerechtigkeit fiihrt Paulus wiederholt auf Gottes Bund mit Israel zuriick.?’

22 Wright, Paul and Faithfulness, 774-782. Die Kapitel 9-11 dieses Werkes bieten eine detaillierte
Entwicklung der kiirzeren Darstellung Wrights von Paulus’ Redefinition der jlidischen Dog-
men des Monotheismus, der Erwihlung und der Eschatologie um die beiden Pole des Messias’
und des Geistes in Paul: In Fresh Perspective,; vgl. dort insb. 153.

23 Wright, Rechtfertigung, 83: Bund bezeichnet ,,den einen Plan des Schopfergottes durch
Abraham und Israel fiir die Welt*.

24 Wright, Rechtfertigung, 73 (Hervorhebung Wright); Anmerkung Niklas Brandt: Das
Wort,,mit-bezeichnen wird in der deutschen Ubersetzung fiir das englische ,,denote*
verwendet.

25 Wright, Rechtfertigung, 76.

26 In dem Schritt zu iustificare, ,,jmd. gerecht machen®, in der nachaugustinischen, Latein
sprechenden Welt siecht Wright eine Verdnderung des Schauplatzes von einem rechtlichen zu
einem medizinischen, vom Gerichtshof zum Krankenhaus: Rechtfertigung, 77

27 Wright, Rechtfertigung, 79-87.
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Auch wenn Wright ebenfalls die beiden Korintherbriefe, den Epheserbrief
sowie den Philipperbrief hinzuzieht, um die Lehre des Paulus iiber die Recht-
fertigung zu skizzieren, kann seine Interpretation dieser Teilmenge der erwéh-
lungsgesteuerten Bundessoteriologie des Paulus durch seine Lesart des Gala-
ter- und des Romerbriefs umrissen werden. Hier wie auch an anderen Stellen
in den Briefen des Paulus hat die Rechtfertigung ihr ,,Zuhause* in einer neu
bestimmten Erwidhlung, die in drei Punkten zusammengefasst werden kann:
(1) Gottes zielgerichtete Erwédhlung Israels, (2) mit dem Ziel dieser Erwéh-
lung, die ganze Welt ,,ins Reine* zu bringen, was (3) wiederum dadurch voran-
getrieben wird — Zukunft bereits in der Gegenwart —, dass die Menschen ,,ins
Recht* gesetzt werden.?®

In diesem Sinne ist das Problem im Galaterbrief die Neubestimmung des
Volkes Gottes durch die Treue Jesu, des Messias, und nicht anhand der Werke
der Thora.”” Was begriindet nun die Zugehérigkeit zum Volk Gottes — das Hal-
ten der Werke der Thora oder der Glaube an Jesus, den treuen Messias? Paulus
versteht Erwdhlung und Heil auf Grundlage des Letzteren, wobei der Glaube
an den Messias Jesus nun das Kennzeichen dafiir bildet, wer zu Gottes Volk
gehort, seiner Bundesfamilie. Abraham wird nicht als ein Beispiel dafiir aufge-
rufen, wie individuelle Rettung geschieht (Galater 3), sondern um Gottes ein-
zigen, zielfilhrenden Plan (den Bund) hervorzuheben, die ganze Menschheit
durch ihn zu erretten und zu befreien.>* Gegeniiber einer modernen westlichen
Tradition einer individualistischen Interpretation im Bezug auf das personliche
Heil betont Wright, dass ,,das Dogma der Rechtfertigung aus Glauben als ein
Schliisseldogma in die Welt kam, das der Einheit des erneuerten Volkes Gottes
zugrunde liegt.*3' Rechtfertigung ist daher zunichst eine kollektive Kategorie.

,.Die Gerechtigkeit Gottes**?, auf die Luther in der Vorrede von 1545 zu
seinen lateinischen Schriften hinweist, versteht Wright als Gottes (Bundes-)
Treue. Wie im Galaterbrief, so sieht Wright nun auch im Romerbrief, dass
Paulus die Rechtfertigung in ihrem spezifisch forensischen Rahmen der Ge-

28 Vgl. Wright, Paul and Faithfulness, 925.

29 Wright versteht 810 niotemg Incod Xpiotod (durch die Treue des Messias Jesus) und €k
nictemg Xpiotod (aus dem Glauben Christi) so, dass sie Christi eigene Treue bezeichnen;
durch &ig Xpiotov Incodv €motedoapev (wir haben an den Messias Jesus geglaubt) bleibt
Christus auch das Objekt des Glaubens dieser Christen. Mit den Werken des Gesetzes/der
Thora sind nicht ,,die moralischen guten Taten gemeint, mit denen man Rechtfertigung
(oder Errettung) zu verdienen suchte®, sondern anstelle dessen ,,die spezifischen Gebote
und Verordnungen, die Juden und Heiden voneinander abgesondert hielten. (Wright,
Rechtfertigung, 153f., fasst hier die Position eines anderen New Perspective-Vertreters,
James D. G. Dunn, zusammen).

30 Wright, Rechtfertigung, 95-124.

31 Wright, Paul: In Fresh Perspective, 113 (Hervorhebung durch Wright; Ubersetzung Niklas
Brandt, Original: ,the doctrine of justification by faith was born into the world as a key
doctrine underlying the unity of God’s renewed people.)

32 Rom 1,17; vgl. Rom 3,5.21£.25; 10,3.
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richtsverhandlung (R6m 3,21-26) vor dem Hintergrund einer neubestimmten
Erwéhlung (Rom 1,18-3,20) aufnimmt. Die Botschaft von Rém 3,21-26 ist,
dass ,,Gottes Bundestreue durch die Treue des Messias offenbart ist, zum Woh-
le aller, die glauben, der Juden und der Heiden gleichermaBen. 33 | Gottes Ge-
rechtigkeit® ist seine Treue zu den Versprechen, die er Abraham gegeben hat
(Romer 4) und die mit der ganzen Welt im Blick gegeben wurden. Den Hin-
tergrund fiir die forensische Betrachtung der Rechtfertigung in Rdmer 3 bildet
das letzte Gericht, auf das in Rom 2,1-8 hingewiesen wird. Der derzeitige Ur-
teilsspruch, tiber den Glauben ausgesprochen, antizipiert bereits den Urteils-
spruch des letzten Tages. Der Glaube, der durch das gepredigte Evangelium
vermittelt wird und ,,aus reiner Gnade* resultiert, ist das Kennzeichen, das die,
die zum Volke Gottes gehoren, ausweist; er ,,zeigt die Gegenwart eines echten,
demiitigen, vertrauensvollen und, so kdnnten wir sagen, Gottes Ebenbild tra-
genden Menschseins an.*** In diesem Sinne hat Rém 3,28 mit Freispruch, Ver-
gebung und Reinigung zu tun. Dieser ,,zugesprochene*3® Freispruch bildet die
Biihne fiir die Diskussion um Abraham, nicht als ein ,,ent-bund-enes‘ Beispiel
des gldubigen Individuums, sondern als das Fundament fiir die Gabe des Bun-
desversprechens und das Versprechen der Nichtberiicksichtigung der Siinde an
seine Familie. Auf der Basis des Bundes, der an Abraham fiir die ganze Welt
gegeben worden ist, baut Paulus ,,eine einzige grole Argumentation der Ge-
wissheit* in Romer 5-8 auf, in der das ,,Sein in Christus® seine ,,Wurzeln in der
Rechtfertigungslehre hat und (...) vollstindig mit ihr abgestimmt® ist.¢ Das
Resultat ist eine Soteriologie, in der die Menschen nicht ,,von der geschopfli-
chen Welt erlost sind, sondern fiir die geschdpfliche Welt (Rom 8,18-26)«.3
Dementsprechend versteht Wright Paulus so, dass die Lehre der Rechtferti-
gung nicht davon handelt, wie Menschen zum Glauben kommen oder Christen
werden; sie handelt noch nicht einmal, wenigstens nicht direkt, davon, wie
Individuen gerettet werden. Stattdessen handelt die Rechtfertigung davon,
in der Gegenwart sagen zu konnen, wer zu Gottes Volk, seiner Familie, ge-
hort. Gottes Erklarung des Familienstatus, der Zugehdrigkeit, ist aufgrund des
Glaubens gegeben.*® Diese Lehre der Rechtfertigung, die (wie im Romerbrief)
forensisch, aber nicht ausschliefslich forensisch (wie im Galaterbrief), ist, ist
eingeordnet in die Heilslehre des Paulus und untrennbar von ihr, die wiederum
selbst nicht vom Sterben und dem Eingehen in den Himmel, sondern von der

33 Wright, Paul: In Fresh Perspective, 119 (Ubersetzung Niklas Brandt, Original: ,,God’s
covenant faithfulness is revealed, through the faithfulness of the Messiah, for the benefit of
all who believe, Jew and Gentile alike.” )

34 Wright, Rechtfertigung, 189f.

35 Wright, Paul and Faithfulness, 945.

36 Wright, Rechtfertigung, 203-219, Zitate auf 204 und 208 (Hervorhebung Wright).

37 Wright, Rechtfertigung, 213 (Hervorhebung Wright).

38 Wright, Paul: In Fresh Perspective, 159f.
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Auferweckung zum Leben und der Erneuerung der Schopfung handelt, einer
eschatologischen Vollendung, die bereits in die Gegenwart hineinbricht.
Wright erweckt bewusst den Eindruck, dass das, was gerade zusammenge-
fasst worden ist, im Wesentlichen recht weit entfernt von dem ist, was Luther
iiber Gott und die Menschen im Hinblick auf Rettung und Rechtfertigung lehr-
te, oder sogar im Widerspruch dazu steht. Dort, wo Wright ihn direkt erwéihnt,
steht Luther als ein stereotyper, iiberdngstlicher Urvater einer reformatorischen
Tradition da, die nach einer individualistischen Antwort auf eine nicht hilfrei-
che Frage sucht, nimlich der: ,,Wie bekomme ich einen gnidigen Gott?*3* Mit
dieser allgegenwartigen, aber zweifelhaften Annahme iiber den Impetus seiner
Theologie*® wird Luther als ein Startpunkt fiir eine ganze Tradition von ,,nach
innen gerichteten Erlosungslehren herangezogen, die falschlicherweise an-
nehmen, dass wir ,,den Mittelpunkt des Universums* bilden.*! Obwohl er iiber
Luther schreibt, als wére er direkt mit dessen Gedanken vertraut, sind Zitate
aus Luthers eigenen Schriften in den Werken Wrights sehr rar.*? Die wichtigste
,lutherische* Abhandlung — bis zu einem gewissen Grade von ihm befiirwor-
tet — scheint ihm Ernst Kdsemann zu sein; Rudolf Bultmanns ,,lutherischer*
Existenzialismus dagegen sei einfach abscheulich.** Ein Leser, der mit Luther
vertraut ist, bekommt den Eindruck, dass Wrights Bild des Reformators durch
seine Interaktion mit seinen eigenen Kritikern beeinflusst oder sogar geformt
wurde, welche hauptsichlich aus einer modernen amerikanischen evangelika-
len Tradition kommen, in der sich, auch wenn sie historisch die Erben ande-
rer reformatorischer Bewegungen sind, nichtsdestoweniger selbst Laien auf
,Luthers Lehre der Rechtfertigung® berufen. Es ist verstindlich, dass Wright
nach Jahrzehnten der Diskussion mit Verdchtern seiner ,,New Perspective on
Paul* bestimmte Deutungsmuster im Auge hat, wenn er seine eigene Interpre-
tation der Theologie des Apostels pointiert und manchmal spielerisch darlegt.

39 Wright, Rechtfertigung, 11. Vgl. Wright, Paul and Faithfulness, 916 und Yinger, New
Perspective on Paul, 23.56.98.

40 Zu dieser Frage siche Mumme, Jonathan: Die Prisenz Christi im Amt: Am Beispiel
ausgewdhlter Predigten Martin Luthers 1535-1545 (Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht,
2015), 291-297.

41 Wright, Rechtfertigung , 13f.

42 Wright, Rechtfertigung, 96, erwidhnt Luthers ,wunderbaren und zugleich vollig
unzuldnglichen Kommentar zum Galaterbrief”, von dem der Leser annimmt, dass er
ihn gelesen habe. Wright (in Paul and Faithfulness, 915, Fulinote 386) scheint angenechm
iiberrascht zu sein, durch eine Sekundérquelle zu lernen, dass Luther die Evangelien als eine
Erzéhlung tiber Christus verstand.

4 Zu Kasemann siche: Wright, Paul: In Fresh Perspective, 15.18.41.51 (,einer meiner
eigenen Helden™); Wright, Rechtfertigung, 51.185.228. Zu Bultmann und/oder anderen
Existentialisten, siche: Paul: In Fresh Perspective, 18; Rechtfertigung, 115: ,romantischer
oder existentialistischer Individualismus®, der ,,hartnéckige Anhénger der alten Perspektive*
verfithre (Hervorhebung Wright, Ubersetzung Niklas Brandt, Original: ,sromantic or
existential individualism™ that seduces ,,0ld perspective diehards™); Wright, Paul and
Faithfulness, 1016.
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Das Bild eines vertrauten, aber doch fundamental falschen Verstiandnisses der
paulinischen Rechtfertigung, das Wright vor Augen hat, stellt eine Information
dartiber dar, wie Individuen bekehrt und gerettet werden und einen sicheren
Weg zum Himmel bewahren. Das passiert, wenn eine ,,Sache®, die ,,Gerechtig-
keit* genannt wird und die Christus durch seinen perfekten, aktiven Gehorsam
moralisch erreicht hat, dem Glaubenden, natiirlich durch den Glauben, ange-
rechnet wird.** Wright ist sehr gut vertraut mit den Werken der modernen evan-
gelischen Theologen, die die reformatorischen Slogans iiber Rechtfertigung
allein durch den Glauben ohne die Werke verteidigen; so antwortet er z. B. di-
rekt auf den modernen amerikanischen Evangelikalen John Piper. Jedoch wird
jeder, der ernsthaft mit Luther vertraut ist, mit Sicherheit die Frage stellen, ob
die Rede von einer ,.traditionellen Deutung®, die ,,jeden von Luther bis John
Piper beinhaltet, nicht selbst, zumindest sofern es Luther betrifft, ,,eindeu-
tig ein Kategorienfehler ist, der auf einer Stufe mit dem einer iibertragbaren,
ver-ding-lichten Gerechtigkeit steht, die Wright dieser scheinbar einheitlichen
Tradition zuschreibt.*> In dieser Weise konstruiert, werden Luther, lutherisch
und die lutherische Tradition schon fast zum Kiirzel fiir schlechte Exegese und
verkiirzte Soteriologie.*

Luthers Lehre der Rechtfertigung
als christologisch angewandte Soteriologie

Um Luthers Verstdndnis der Rechtfertigung nachzugehen, sind drei Dinge
notwendig: Man muss mit ihrer Terminologie vertraut sein, ihre wesentlichen
Konturen erfassen und schlieBlich ihr Grundmuster erkennen. Im Folgenden
wird Luthers Lehre der Rechtfertigung als eine Lehre iiber das Heil présen-
tiert, das durch den Gottmenschen Jesus Christus zu den Menschen gebracht
und fiir die Menschen erwirkt worden ist. Zu diesem Zweck wird Luthers Ver-
standnis und seinem Gebrauch der paulinischen Terminologie nachgegangen,
bevor die entscheidenden Konturen seines Denkens im Detail dargelegt wer-
den. Am Ende soll das grundsitzliche Muster skizziert werden, wie Luther
Heil versteht.

44 7. B. Wright, Rechtfertigung, 33.781.91.141.186.197 und Wright, Paul and Faithfulness,
916.929.951f. Wright beschreibt diese libertragbare, ding-liche Gerechtigkeit mit dem
Stichwort ,,ontologisiert: Paul and Faithfulness, 947.951.

45 Wrights Rechtfertigung wurde zu gro3en Teilen als eine Antwort zu John Pipers The Future
of Justification: A Response to N. T. Wright (Wheaton: Crossway, 2007) verfasst; Zitate aus
Rechtfertigung, 141f. bzw. 211.

46 Siehe z. B. Wright, Rechtfertigung, 51, wo ,lutherisch* als Gegeniiber zum ,,guten Exegeten‘
verwendet wird. Zu dem nun iiberverwendeten und engdefinierten Begriff ,,lutherisch®,
verbunden mit Erwégungen fiir einen eindeutigeren Gebrauch, vgl. James B. Prothro, ,,An
Unhelpful Label: Reading the ‘Lutheran’ Reading of Paul,” Journal for the Study of the New
Testament 39, Nr. 2 (2016): 119-140.
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Auch wenn andere Faktoren beteiligt waren, war Luthers berihmte ,,re-
formatorische Wende* ohne Frage durch seine Lektiire des Paulus beeinflusst.
Einsichten iiber das, was seine ,,Theologie des Testamentes*4’ genannt wer-
den kann, wurden durch seine Vorlesungen an der Universitidt von Wittenberg
iiber den Romerbrief (1515/16) und tiber den Galaterbrief (1516/17 und erneut
1531) gewonnen. In seiner Vorrede zu diesen Briefen in seinem deutschen
Neuen Testament legte Luther die Grundiiberzeugung dar, dass die Menschen
sich tiber ihr Heil und ihren gerechten Stand vor Gott gewiss sein kdnnen.
In seiner Vorrede zum Romerbrief (zum ersten Mal verdffentlicht im Jahre
1522) treffen die Leser ein Verstidndnis der Rechtfertigung an, das durch einige
wesentliche paulinische Begriffe getragen wird: ,,Gesetz*, ,,Stinde®, ,,Gnade*,
,,Glaube* und ,,Gerechtigkeit“.*® In dem Bestreben, Menschen dabei zu helfen,
Paulus richtig zu verstehen, zeigt Luther, dass Paulus’ Rede vom Gesetz einen
gottlichen Forderungssteller beschreibt, der nicht allein auf dulere Handlun-
gen, sondern auch auf innere Motive der menschlichen Herzen abzielt. ,,Das
Gesetz", das an sich ,,gut, gerecht und heilig®® ist, verlangt etwas Unmogli-
ches, indem es befiehlt, dass das Herz das will, was gut ist, und daran Freude
findet. Diese unmdgliche Forderung dient dazu, die Siinde zu vervielféltigen
und das Herz dazu zu bringen, das Gesetz zu hassen.’® Das Gesetz tut daher
beides, es offenbart die Siinde und vervielfiltigt sie, was bedeutet, ,,nicht al-
lein das duBlerliche Werk am Leibe, sondern alle das Geschéfte, das sich mit
reget und weget, nimlich des Herzens Grund mit allen Kréften.“>! Im Blick
auf das Verhalten und die Motivationen des Herzens verkniipft Luther Gnade
und Glauben eng mit Gesetz und Siinde. Im Bezug auf Gottes Gnade, d. h.
auf seine ,,Huld und Gunst, die er zu uns trigt bei sich selbst, aus welcher er
geneigt wird, Christum und den Geist mit seinen Gaben in uns zu gieBen®,”
»tut doch die Gnade so viel, dafl wir ganz und fiir voll gerecht vor Gott ge-
rechnet werden.“>® Glaube, ,eine lebendige, erwegene Zuversicht auf Gottes
Gnade*,> wird von Gott selbst gewirkt und den Menschen gegeben. Diese Zu-

47 Lindberg, Carter: The European Reformations, 2nd ed. (Chichester: Wiley-Blackwell, 2010),
60-69. (Ubersetzung Niklas Brandt, Original: ,,theology of covenant*)

48 Vorrede zum Brief des Paulus an die Romer (1546, 1522); W2 X1V, 94,18-109,49, WA.DB
7:2,17-13,26.

49 W2XI1V, 96,48, WA.DB 7:5,37.

50 W2 XIV, 95,20-96,32, WA.DB 7:3,20-5,28.

sLoW2 X1V, 97,42-46; vgl. WA.DB 7:7,27-29.: ,nicht allein das eusserliche werck am Leibe,
Sondern alle das Gescheffte, das sich mit reget und weget zu dem eusserlichen werck,
nemlich, des hertzen grund mit allen krefften.”

52 W2 X1V, 98,23-26; vgl. WA.DB 7:9,10-12, als Aufweis trinitarischer Aktivitat.: ,,hulde oder
gunst, die er zu uns treget bey sich selbs, aus welcher er geneiget wird, Christum und den
Geist mit seinen gaben in uns zu giessen.”

53 W2 X1V, 98,35-37; vgl. WA.DB 7:9,18f.: ,,So thut doch die Gnade so viel, das wir gantz und
fur vol gerecht fur Gott gerechnet werden.*

54 W2 X1V, 99,40f,; vgl. WA.DB 7:11,16.: ,,ein lebendige, erwegene zuversicht auff Gottes
gnade®.
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versicht bzw. dieses Vertrauen wird von Gott angerechnet ,, als Gerechtigkeit,
um Christi willen, unsers Mittlers.” ,,Gerechtigkeit®, schliet Luther, ,,ist nu
solcher Glaube.“>® Der Glaube, das Gegenteil der Wurzel aller Siinde, nimlich
des Unglaubens, hélt das Gesetz in beiderlei Hinsicht, sowohl im Blick auf das
Herz als auch im Blick auf die duBere Handlung.>

In der Offenlegung dieser paulinischen Terminologie machte Luther Au-
Berungen, die formelhaft geworden sind, um sein Verstdndnis der menschli-
chen Gerechtigkeit vor Gott zusammenzufassen. ,,Daher kommt’s, daf3 allein
der Glaube gerecht macht, und das Gesetz erfiillt.*>” Der ,rechte(...) Weg, wie
man miisse fromm und selig werden®, ist, dass ,,sie (...) ohne Verdienst gerecht
werden [miissen] durch den Glauben an Christum, der uns solchs verdient hat
durch sein Blut, und uns ein Gnadenstuhl worden von Gott.“>® Solche priignan-
ten AuBerungen aus seiner Vorrede zum Romerbrief stimmen iiberein mit sei-
nen sehr vorsichtigen — ja, sogar testamentarischen — Darlegungen seiner Lehre,
deren Herzstiick die Uberzeugung bildete, dass ,,allein solcher Glaube uns ge-
recht mache.“> So hilt Luthers Verstéindnis der Rechtfertigung — in ihrer ein-
fachsten, sehr formelhaften Gestalt — fest, dass Menschen nicht durch irgend-
etwas, was sie selbst tun, dahin gelangen, einen Status von Recht oder Gerech-
tigkeit vor Gott zu genief3en, sondern allein auf der Grundlage dessen, was Gott
aus Gnade getan hat, in Christus gibt und was durch Glauben allein empfangen
wird.®

55 W2 X1V, 100,13-17; vgl. WA.DB 7:11,28-30.: ,,Gerechtigkeit ist nu solcher Glaube, Und
heisset Gottes gerechtigkeit, oder die fur Gott gilt, darumb, das sie Gott gibt, und rechent fur
gerechtigkeit, umb Christus willen unsers Mittlers (...)*.

56 W2 X1V, 97,30-41, WA.DB 7:7,20-26.

57 W2 X1V, 97,30f; vgl. WA.DB 7:7,20f.: ,,Daher kompts, das allein der Glaube gerecht machet,
und das Gesetz erfiillet.”; siche auch WA.DB 7:7,34f. (vgl. W2 X1V, 98,3-5): ,,Also, das,
wie der Glaube allein gerecht macht, und den Geist und lust bringet zu guten eusserlichen
wercken (...)“.

58 W2 X1V, 102,28-36; vgl. WA.DB 7:15,25-29: ,,und leret den rechten weg, wic man miisse
frum und selig werden, und spricht, Sie sind alle Siinder und on Gottes rhum, Miissen aber
on verdienst gerecht werden, durch den Glauben an Christum, der uns solchs verdienet
hat, durch sein Blut, und uns ein Gnadenstuel worden von Gott, der uns alle vorige siinde
vergibt.”; beachte das Hendiadyoin ,,gerechtfertigt und gerettet”, der ,,gerettet werden™
entspricht.

59 ASmIL1,4 (BSELK 728,3) ; vgl. ASm III 13,1 (BSELK 776,14-19). Vgl auch das Bekenntnis
vom Abendmahl (1528), WA 26:505,16f. (vgl. W2 XX, 1099, 18-20): Es ,,bleibt der einige
Weg® des Heils ,,der Glaube an Jhesum Christum®. Luthers personliches Bekenntnis am
Ende seiner letzten Antwort auf die Sakramentierer in der Abendmahlskontroverse der
1520er-Jahre, die durch die drei Artikel des Credo strukturiert wurde, diskutiert das Heil
nicht als Rechtfertigung, sondern als Erlosung, &hnlich wie im Kleinen Katechismus, vgl.
WA 26,502.20f. und 504.12.

60 Lindberg (European Reformations, 67) fithrt aus, dass ,,Gerechtigkeit aus Gnaden allein durch
den Glauben* Luthers ,,metatheologische Verkiindigung* sei. (Ubersetzung Niklas Brandt,
Original: ,,justification by grace alone through faith alone™ is Luther’s ,,metatheological
proclamation®.)
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Einfache Formeln sind sinnvoll und erlauben einfache und stichwortartige
Rezeption, laden aber auch zu der vertrauten Frage aus Luthers Kleinem Ka-
techismus: ,,Was ist das?* ein. Und so wird man nicht zu der Bedeutung einer
Formel wie ,,Rechtfertigung durch Glaube allein® gelangen, ohne all die un-
terschiedlichen Elemente dessen zu beachten, was Luther mit seiner Rede iiber
Rechtfertigung bezeichnet. Auf der einen Seite ist sein Konzept von Gerech-
tigkeit und Rechtfertigung eng verbunden mit der spezifischen Terminologie in
den Briefen des Paulus.®! Diese paulinische Grundlage fiir Luthers Lehre der
Rechtfertigung kann auf einem iibergeordneten exegetischen Level als eine
Tiir erscheinen, die zu eng dafiir ist, um fiir die gesamte Theologie durchlés-
sig zu sein. Wenn, wie seine womdglich beriichtigte Definition behauptet, die
ganze Theologie von dem Gott handelt, der die Siinder rechtfertigt,%? versucht
Luther dann nicht, das ganze Kamel der Heiligen Schrift durch ein unfassbar
kleines Nadel6hr zu stopfen, zu zerren und zu ziehen? Auf exegetischer Ebe-
ne verdient diese Frage Beachtung. Um Luther allerdings auf ehrliche Weise
auszulegen und zu interpretieren, muss man erkennen, dass er liber Rechtfer-
tigung héufig als eine Art Synonym fiir Heil spricht.®® Dass ,,Rechtfertigung®
und ,,Heil* in den Schriften des Paulus zumindest unterschiedliche, wenn auch
verwandte Dinge bezeichnen, scheint Luther nicht zu kiimmern. Nicht nur auf
exegetischer, sondern auch auf systematisch-theologischer Ebene kann sich
dies als sehr frustrierend erweisen; zuweilen scheint der Reformator die spezi-
fischen Begriffe planlos durcheinanderzuwerfen, Farben und Konturen in einer
faszinierenden, irgendwie impressionistischen Art zusammenlaufen zu lassen
und so schlecht fiir die technischen Schemata systematisch-theologischer Ka-
tegorien geeignet zu sein. Es bedeutet jedoch auch, dass Luther, wenn er iiber
»QGerechtigkeit” und ,,Rechtfertigung® spricht, vielleicht auf einen Aspekt aus
Paulus’ Gedanken referiert, wie z. B., dass Gott jemand als gerecht ansicht
(vgl. Romer 4), vielleicht aber auch iiber das iibergeordnete Ganze spricht,
wie der Schopfer seine Schopfung mit Kind und Kegel, mit allem Drum und
Dran ins Reine bringt, was heute hochstwahrscheinlich als ein christliches
Meta-Narrativ bezeichnet wiirde. Luthers Lehre von der Rechtfertigung aus
Luthers eigenen Gedankengéngen heraus zu verstehen — ob wir ihnen nun zu-
stimmen oder nicht! —, bedeutet nicht nur, seine Erkldrung und Aneignung der
paulinischen Begrifflichkeiten zu erfassen, sondern auch, seinen oft ad hoc

61 Vgl. oben, Funote 18.

62 Kommentar iiber Psalm 51 (1538), W2V, 39-46, WA 40/2:328,17-20.

63 Paarungen von Rechtfertigung und Heil in der Art eines Hendiadyoins: Palladius und
Tilemann, WA 39/1:226,6f.13, 251,10f; vgl. ebenso oben, FuBnote 58, und weiter unten,
das Zitat in FuBnote 66, 77: Enarratio Psalmorum LI ... et CXXX (1538), W2 1V, 2032,14f.,
WA 40/3:335,21 und W2 1V, 2044,13-17, WA 40/3:347,25f. Ahnliche Paarungen von
Rechtfertigung und Wiedergeburt: Palladius und Tilemann, WA 39/1:234,19.23; 241,6-10. In
beiden groBen Bekenntnissen Luthers ist die Rechtfertigungsterminologie vermischt mit der
Rede von Erlésung und Versohnung; vgl. oben, Funote 59 und weiter unten Fufinote 64.
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formulierten oder beildufig gegebenen Erklarungen tiber das Ganze von Gottes
heilenden Wechselwirkungen mit seinen Geschopfen und mit seiner ganzen
Schépfung als sich selbst gebender Trinitit Aufmerksamkeit zu schenken.%

Haben wir so Luthers grundlegende Rechtfertigungsterminologie nachge-
zeichnet und dabei bemerkt, dass Luther mit der Rede von ,,Rechtfertigung®
nahezu jeden Aspekt des Heils oder sogar das Ganze des Heils selbst bezeich-
nen kann, ist nun die Biihne bereitet, einige Hauptkonturen aus Luthers Sote-
riologie darzulegen. Im Folgenden werden dabei die wesentlichen Konturen
von Luthers Lehre der Rechtfertigung einander iiberlappen und aufeinander
aufbauen, um ein einheitliches Ganzes einer soteriologisch angewandten
Christologie zu bilden. Diese Konturen sind (1) die komplementéren Motive
der Nichtanrechnung der Siinde und der Einwohnung/Union (unio mystica),
(2) eine von der Schopfung her bestimmte Anthropologie, (3) Christus als
,Form® und als ,,Person®, (4) die Eschatologie und (5) die polare Anwendung
des Amtes der Schliissel.

Wenn die Breite und Tiefe von Luthers theologischen Assoziationen mit der
Rechtfertigung im Auge behalten werden, kann eine Rezeption seines eher ho-
listischen Ansatzes gelingen, indem wir uns Stiick fiir Stiick auf einzelne Punkte
konzentrieren. Was ,,gerechtfertigt durch den Glauben in Christus® (Gal 2,16)
alles bedeuten und enthalten mag, ist ein Beispiel dafiir. Ein bestimmtes Ver-
stindnis von Luthers Lehre der Rechtfertigung durch den Glauben an Christus,
das gewisse Punkte eines fast allgegenwirtigen Konfliktes mit bestimmten Ele-
menten der scholastischen Theologie hochhélt,® kann berechtigterweise Griinde
dafiir finden, Rechtfertigung als eine Realitét oder einen Status zu verstehen, in
den hinein gldubig-gewordene Stinder per Dekret versetzt werden. Der Artikel
oder die Lehre der Rechtfertigung ist einfach gesagt, ,,dall wir allein durch den
Glauben an Christum, ohne Werke, fiir gerecht erklirt und selig werden“®, an-
statt ,,wegen der Liebe.“” Aufgrund des Glaubens an Christus, der durch das
Wort Gottes allein geschaffen und erhalten wird, rechnet Gott Gerechtigkeit an
und sieht den Siinder als eine gerechte Person an.®® Die Gerechtigkeit, durch

64 Bekenntnis vom Abendmahl (1528), WA 26, 505.38-506.12 (vgl. W? XX, 1100,6-33); vgl.
Kleiner Katechismus, 2. Hauptstiick; eine unverdiente Beziehung mit dem Schopfer als
Vater, bewirkt durch den Glauben an den Sohn als den Erloser, wird durch den Heiligen
Geist vermittelnd herbeigefiihrt. Zu Gottes Wesen als eines sich selbst Gebenden, vgl.
Grofler Katechismus, Zehn Gebote, 25 (BSELK 938,12-16) und Vaterunser, 56 (BSELK
1086,35-1088,3).

65 Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535); W2 1X, 168,5-186,31, WA 40/1:217,26-238,34; W2
1X, 233,8-238,3, WA 40/1:290,32-295,34 und W2 1X, 367,35-287,23, WA 40/1:432.17-452.26.

66 Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535): W?1X, 296,48-50; vgl. WA 40/1:355,25f.: ,,Sola fide
in Christum sine operibus nos pronuntiari iustos et salvari.”

67 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535): W2 1X, 187,40; vgl. WA 40/1:240,20f.: ,,non
operibus legis aut charitate®; vgl. auch W2 IX, 168,46-169,4, WA 40/1:218,18-20 und W2 IX,
195,27-32, WA 40/1:250,10f.

68 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535): W2 1X, 18,9-12, WA 40/1:41,15f. Siehe auch W2 IX,
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die der glaubiggewordene Siinder gerechtfertigt wird, ist eine fremde Gerech-
tigkeit,® die er nicht durch sich selbst hat oder durch seine Anstrengung erzielt,
auch wenn die gerechtfertigte Realitit und der gerechtfertigte Stand in guten
Werken resultieren.” Diese tragen aber nicht zur Rechtfertigung bei, sondern
sind ihr theologisch untergeordnet und nachfolgend. Der Hauptfokus dieses Ver-
standnisses liegt auf dem Glauben als Vertrauen, getrennt von jedem Werk, als
dem, was dem glédubiggewordenen Siinder das Heil bringt. Damit verbunden,
jedoch um eine oder zwei wichtige Nuancen aus diesem Verstiandnis reduziert,
ist das, was wir vielleicht die allgemeine Position der Allein-Forensiker der klas-
sischen Protestanten bezeichnen mogen, heute die ,,alte” Perspektive auf Paulus,
gemil der die gldubig gewordenen Siinder keine eigene Gerechtigkeit haben,
sondern wegen des Glaubens die Gerechtigkeit Gottes oder Christi von Gott an-
gerechnet bekommen haben.”!

Ein anderes Verstandnis des ,,Glaubens an Christus®, das durch genau die
gleichen Quellen gendhrt wurde, konzentriert sich Luther zufolge nicht so sehr
auf das ,,in“, das das Objekt des rechtfertigenden Glaubens markiert (so bei
,,Glaube in Christus“ in dem Sinne von ,,an Jesus Christus glauben*’?), als
vielmehr auf das ,,in“, das eine irgendwie mystische Verortung der Christen
in Christus markiert, dessen umgekehrte Realitit das Sein Christi im Glau-
benden ist.”> Diesem Verstindnis gemiB handelt Rechtfertigung von der Pri-
senz Christi im Glauben in dem Glaubenden; Christus selbst als die ,,Form/
Gestalt* des Glaubens ist die Gerechtigkeit des Glaubenden.” Gerechtigkeit
ist in diesem Sinne nicht eine Kategorie, die lediglich fremd ist und den Glau-
benden nur zugerechnet wird; vielmehr gehort den Glaubenden die Gerechtig-

20,7-10, WA 40/1:43,24; W2 1X, 169,2-4, WA 40/1:218,19f.; W21X, 304,26-31, WA 40/1:363,30
(wo Luther Gal 3,6 kommentiert und Gen 15,6 zitiert); vgl. ,,reputendam iustitiam (,,dass die
Gerechtigkeit zugerechnet werde®) und W2 1X, 326,4, WA 40/1:388,23. Zu der Anrechnung
der Gerechtigkeit als Nichtanrechnung der Siinde, siehe unten, Fufinote 139.

69 Disputation tiber die Rechtfertigung (1536), W* XIX, 1452,22-25, WA 39/1: 83,24f. und WA
39/1:108,24-109,3.

70 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 300,8-12, WA 40/1:359,13f.

7t Vgl. Piper, Future of Justification, 73-80; dazu Wright, Rechtfertigung, 33: ,Wenn die
zugerechnete Gerechtigkeit so absolut zentral ist, so atemberaubend wichtig, so bedeutsam,
dass die Kirche laut Piper mit ihr steht und fillt, ist es dann nicht seltsam, wenn Paulus sie
niemals direkt zur Sprache bringt?* (Hervorhebung Wright)

72 motevw + Eni (z.B. Rom 4,24; 9,23; 10,11) oder motevom + £ig (z.B. Gal 2,16; Phil 1,29).

73 Wie bei motedm, wenn es mit €v verwendet wird (z.B. Eph 1,13; vgl. 1,15); ebenso die Lesart
der mioTtig Xprotod als eines subjektiven anstelle eines objektives Genitivs (Rom 3,22; Gal
2,16; 3,22; Phil 3,9), die damit die Treue Christi bezeichnet. Vgl. auch Rom 8,1; 12,5; 2. Kor
5,17; Gal 2,20; 3,26.28; Kol 1,27. Vgl. besonders Luthers Kommentar iiber Gal 2,20 (1535),
W21X, 224,7-242,27, WA 40/1:280,13-300,22.

74 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 177,34-178,18, WA 40/1:228,27-229,21
(178,4f.: ,,Christus ist im Glauben selbst gegenwirtig®; 229,15: ,,in ipsa fide Christus
adest®). Vgl. Mannermaa, Tuomo: Der im Glauben gegenwdrtige Christus. Rechtfertigung
und Vergottung, zum okumenischen Dialog, Arbeiten zur Geschichte und Theologie des
Luthertums, N.F. 8, Hannover 1989.
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keit durch die Vereinigung mit Christus.” Daher liegt der Fokus dieser Lesart
auf der heilvollen Vereinigung Christi mit dem Christen. Weitere Schritte auf
diesem Weg der Interpretation haben manche dazu gefiihrt, Luthers Lehre der
Rechtfertigung als eine Form der Theosis — oder wenigstens als mit ihr kom-
patibel — zu erkldren, d. h. Heil durch Vergéttlichung.”®

Auch wenn die ,,allein-forensische* Lesart Luthers die Aspekte der Ein-
wohnung und der Vereinigung in Luthers Theologie nicht ignoriert, ist ihr
dennoch all das suspekt, bei dem irgendein menschliches Werk zu dicht an
die Rechtfertigung selbst gelangt. In dhnlicher Weise hat demgegentiber eine
Lesart, die die Vereinigung von Christus und dem Gldubigen hervorhebt, auch
wenn sie dabei die zugerechnete oder angerechnete Gerechtigkeit nicht ab-
lehnt, Schwierigkeiten damit, zu sehen, dass die Gerechtigkeit Christi dem
Christen fremd oder auBBerhalb seiner selbst bleibt. Die polaren Fallstricke in
beiden Verstindnissen der ,,Rechtfertigung durch den Glauben in Christus®
werden dadurch vermieden, dass man den beachtet, der sowohl das Objekt des
rettenden Glaubens als auch der Einwohner der Christen ist: indem man die
»Rechtfertigung durch den Glauben in Christus* beachtet.

Luther, eine charismatische Personlichkeit, die gelegentlich zu ad hoc
formulierter, iibertriebener Betonung neigt, behauptet manchmal, dass die
Rechtfertigung ,,das hauptsachlichste Lehrstiick zu unserer Seligkeit sei, ,,der
Inbegriff der ganzen christlichen Lehre (...), und die Sonne, die die Kirche
erleuchtet. Denn wenn diese Lehre steht, so steht die Kirche, und wenn diese
Lehre fillt, so fillt die Kirche auch.“”” Dieser ,,eine Artikel iiber die Rechtferti-

gung allein macht wahre Theologen®,”® wohingegen, ,,wenn dieser Artikel von

75 Vgl. Vorlesung iiber den Galaterbrief (1519), W2 VIII, 1442,12-15, WA 2:495,4f.; Von der
Freiheit eines Christenmenschen (1520), WA 7:53,15-55,6, fiir die deutsche Ubersetzung
vgl. Harle, Wilfried / Schilling, Johannes / Wartenberg, Giinther (Hgg.): Martin Luther.
Lateinisch-Deutsche Studienausgabe (3 Binde). Band 2. Christusglaube und Rechtfertigung
(LDStA 2), Leipzig 2006, 131,15-135,40; Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? 1X,
225,8-12, WA 40/1:282,21f. und W2 IX, 226,1-230,43, WA 40/1:283,18-288,21 (siche oben,
FuBnote 73).

76 Vgl. Risto Saarinens Zusammenfassung der finnischen Interpretationsschule in,,Justification
by Faith: The View of the Mannermaa School®, in The Oxford Handbook of Martin Luther’s
Theology, ed. Robert Kolb, Irene Dingel und L’ubomir Batka (Oxford: Oxford University
Press, 2014), 254-263.

77 Psalm 130 (1532-33), W2 IX, 2032,10-24, vgl. WA 40/3:335,21-24: ,,Hunc Psalmum etiam
numeramus inter eos, qui maxime excellunt, tractat enim principalem locum nostrae salutis,
Iustificationem scilicet, cuius pura cognitio sola Ecclesiam servat, est enim cognitio veritatis
et vitae. Econtrario cum haec cognitio iustificationis amissa est, simul ammittitur Christus
et vita et Ecclesia, Neque ullum doctrinae aut spirituum iudicium relinquitur, sed occupant
omnia tenebrae et caecitas™; W2 IV, 2047, 39-43, vgl. WA 40/3:351,33-35: ,,Sic proponit
David in his duobus versiculis summam totius doctrinae Christianae et solem illum, qui
illuminat Ecclesiam. Stante enim hac doctrina stat Ecclesia, ruente autem ruit ipsa quoque.”

78 Disputation tiber die Rechtfertigung, WA 39/1:87,3f.: ,,Sicut saepe audivistis, optimi fratres,
quod ille unus articulus de iustificatione vel solus constituit veros theologos* (Ubersetzung
Niklas Brandt).
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der Rechtfertigung verloren ist, (...) auch zugleich die ganze christliche Lehre
verloren* ist. 7 Dennoch ist ,,Rechtfertigung durch den Glauben nicht einfach
das Ding, das seine ganze Theologie bestimmte, wie ein paar, vielleicht weni-
ger iibertriebene Worte tiber die Christologie zeigen: ,,Denn in meinem Herzen
herrscht allein dieser Artikel, ndmlich der Glauben an Christum, aus welchem
[i. e. Christo, Anm. Mumme], durch welchen und zu welchem bei Tag und bei
Nacht alle meine theologischen Gedanken flieBen und zuriickflieBen.**" Der
Artikel iiber Christus ,,ist der vornehmste in unserer Religion.“®! Bezeichnen-
derweise tragt der Hauptartikel von Luthers herausragendstem Bekenntnis des
Glaubens und der Lehre keinen Titel.%? Indem er Dinge behandelt, ,,s0 das
Ampt und Werk Jhesu Christi oder unser Erlosung betreffen “, bietet der erste
Artikel im zweiten Teil der Schmalkaldischen Artikel eine Reihe von Schrift-
beziigen, die das Erlosungswerk Christi und die Titel, die auf dieses bezogen
sind, genauer beschreiben und die in der Art von R6m 3,23-25 verarbeitet sind:
»Sie sind allzumal Siinder und werden on verdienst gerecht aus seiner Gnade
durch die Erlosung Jhesu Christi inn seinem blut“. Im Fortgang durch Rém
3 halt Luther fest: ,,Die weil nu solches mus gegleubet werden und sonst mit
keinem Werck, Gesetze noch verdienst mag erlanget oder gefasst werden, So
ist es klar und gewis, das allein solcher Glaube uns gerecht mache.“®* Die
Form und der Inhalt dieses Artikels, des Herzens des Bekenntnisses, wirft die
Frage auf, ob es dabei um Christi Amt und sein Werk der Erldsung oder um die
Rechtfertigung geht. Die Mehrdeutigkeit wird pointiert: Das Amt und Werk
Christi und die Rechtfertigung sind eins; Erlosung und Rechtfertigung sind
untrennbar. Und in der Tat zeigt Luther an anderer Stelle, dass er Christi Per-
son, Amt und Werk (die Erlosung) und die Rechtfertigung als einen einzigen
Artikel versteht,® da die Person und die beiden Naturen Jesu Christi nicht
recht und vollstindig betrachtet werden, ohne sein Amt und Werk zu betrach-
ten, welches Heil und Rechtfertigung ist, und umgekehrt. Dem zweiten Artikel
des Nizénischen Glaubensbekenntnisses entsprechend geschah die personliche
Vereinigung des Sohnes Gottes (gottliche Natur) und des Sohnes der Maria
(menschliche Natur) ,,um uns Menschen und um unserer Seligkeit willen.*
Indem sie als soteriologisch angewandte Christologie in Erscheinung

79 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 24,19-21, vgl. WA 40/1:48,28f.: ,,Siquidem
amisso articulo iustificationis amissa est simul tota doctrina Christiana.”

80 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 8,24-29, vgl. WA 40,1:33,7-9.: ,Nam in
corde meo iste unus regnat articulus, scilicet Fides Christi, ex quo, per quem et in quem
omnes meae diu noctuque fluunt et refluunt theologicae cogitationes, (...)“

81 Enarratio 53, capitis Esaiae prophetae ... (1544), W2 V1, 665,33f., vgl. WA 40/3:704,8f.: ,,Sic
Spiritus Sanctus servavit Ecclesiam in hoc articulo, qui quidem praecipuus est, in nostra
religione (...)*

82 ASm II, 1 ist lediglich betitelt: ,,Hie ist der erste und Heubtartikel.“ (BSELK 726,25).

83 ASmI, 1, 3-4 (BSELK, 726,29-728,3).

84 Vgl. Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, WA 40/1:441,13-444,29.
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tritt, versteht Luthers Lehre der Rechtfertigung Christus als das Objekt die-
ses Glaubens, im Angesicht dessen dem Glaubenden die Siinden nicht ange-
rechnet werden und im Hinblick auf den Christus dem Glaubenden mit sei-
ner Gerechtigkeit einwohnt und der Glaubende mit seinen Siinden in Christus
wohnt. Insofern dieser Artikel des Heils mit dem Gottmenschen zu tun hat,
bietet er auch einige tiefgehende anthropologische Einblicke. Ein ratselhafter
Abschnitt aus der Disputation iiber den Menschen (1536) wirft ein eigenar-
tiges, aber doch faszinierendes Licht auf die Tiefe und die Moglichkeit der
Rechtfertigung in Luthers Denken. Auf die Frage, was es bedeute, menschlich
zu sein, gibt Luther eine knappe und geschlossene philosophische Definition:
,,Die Philosophie, oder menschliche Weisheit, beschreibt den Menschen als ein
Thier, das Vernunft, Empfindung und einen Kérper hat“,® eine Definition, die
die Menschen unwissend iiber ihre Herkunft (Wirkursache) und ihre Bestim-
mung (Zweckursache) sowie ratlos iiber ihre Seelen (Formursache) zuriick-
lasst. Eine geschlossene theologische Definition des Menschen ist allerdings
nicht so einfach zu greifen. Der Mensch sei ,,ein Geschopf GOttes, welches
aus dem Leib und einer lebendigen Seele"® bestehe, Luthers Diskussion be-
schéftigt sich jedoch mit den Bedingungen des Menschen vor und nach dem
Fall im Blick auf den dazugehérenden Widerspruch durch die Sterblichkeit,
die den Leib und die Seele voneinander trennt. Die theologische Analyse des
Menschen vor dem Fall hebt hervor, dass der Mensch von Beginn an ,, ad ima-
ginem dei* geschaffen wurde.®” Ein solches Bild ist der Mensch im Blick auf
seine Wirkursache, seine ,,Quelle®, d. h. Gott, seinen Schopfer.’® Ein solches
ist der Mensch ebenso im Blick auf seine Bestimmung und die Absicht, die der
Schopfer immer noch mit ihm hat, selbst in dieser Bedingung nach dem Fall.
»deine kiinftige Gestalt™ ist es, das ,,wiederhergestellte und vollendete Bild
Gottes“® zu sein. Die Verbindung zwischen dem Stand des Menschen vor dem
Fall — mit der Schopfung, wie sie einst war — und seiner gottlich zugedachten
Zukuntft tiber den Fall hinaus — mit der Schopfung, wie sie sein wird, wenn die
Folgen des Falls tiberwunden sein werden und ihre Sinnlosigkeit durch einen
vollkommenen Sinn ersetzt sein wird — geht einher mit der einzig richtigen
Definition eines wahren menschlichen Wesens, die in dem derzeitigen, gefal-

85 Disputation iiber den Menschen (1536), W? XIX, 1462,25-27, vgl. WA 39/1:175,3f.:
,Philosophia, sapientia humana, definit, hominem, esse animal rationale, sensitivum,
corporeum.

86 Disputation tiber den Menschen, W? X1X, 1464,46-48, vgl. WA 39/1:176,7-9.: ,,Scilicet, quo
homo est creatura Dei, carne et anima spirante constans, ab initio imaginem Dei facta, sine
peccato, ut generaret et rebus dominaretur, nec unqueam moreretur.”

87 Disputation iiber den Menschen, W?* XI1X, 1464,49-1465,2, WA 39/1:176,7-9.

88 Disputation tiber den Menschen, W* XIX, 1464,31-33, WA 39/1:175,37.

89 Disputation iiber den Menschen, W? XI1X, 1467,6-9, WA 39/1:177,9f.: ,,Talis est homo in
hac vita ad futuram formam suam, cum reformata et perfecta fuerit imago Dei.”; deutsche
Ubersetzung im Text nach LDStA 1, 669,17-19.
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lenen Stand gegeben werden kann: ,, hominem justificari fide*; Mensch zu sein
bedeutet, ,,durch den Glauben gerecht* zu werden.”® Hier, im Zentrum einer
theologischen Anthropologie, die im Blick auf die Schopfung erwogen wurde,
steht die Rechtfertigung aus dem Glauben. Ist Luther also bloB ein Zirkuspony,
das nur einen Trick beherrscht und tut, was es immer tut, ein Theologe, einem
Hobbymusiker vergleichbar, der dieselben drei Akkorde immer wieder spielt,
weil es die einzigen sind, die er kennt? Oder entsteht hier vielleicht tatséchlich
echte Musik? Es sollte beachtet werden, dass die Rechtfertigung aus Glauben,
wie sie in der ,, Disputation iiber den Menschen‘ begegnet, nicht dazu dient,
die Schopfungslehre, Anthropologie oder sogar Eschatologie (mehr dazu wei-
ter unten) auszuschalten oder zu ersetzen, sondern dazu, diese zu erkunden, zu
entfalten und miteinander in Einklang zu bringen. Denn durch den Glauben
gerechtfertigt zu werden, bedeutet, sich selbst in den Prozess des Schopfers
involviert zu finden, in dem er die Materie zu seinem gewollten Ziel und da-
mit zu seiner eigentlichen Bestimmung formt. Im Fall des Menschen, der aus
Glauben gerechtfertigt ist, bedeutet dies die Einbeziehung in Gottes Prozess,
ihn ad imaginem Dei — zum Ebenbild Gottes — zu ,,re-formieren‘. Mehrere von
Luthers Thesen bediirfen in diesem Zusammenhang hier einer vollstindigen
Wiedergabe:

35. Daher ist der Mensch dieses Lebens Gottes bloBer Stoff fiir das Leben in
seiner zukiinftigen Gestalt."!

36. Wie auch die ganze Kreatur, die jetzt der Nichtigkeit unterworfen ist, flir
Gott der Stoff ist fiir ihre herrliche kiinftige Gestalt.

37.Und wie Erde und Himmel im Anfang gewesen ist im Verhéltnis zu der
nach sechs Tagen vollendeten Gestalt, nimlich als deren Stoff,

38. So ist der Mensch in diesem Leben im Verhéltnis zu seiner kiinftigen Gestalt,
wenn das Bild Gottes wiederhergestellt und vollendet worden sein wird.”

Sollten diese Tone nun aber lieber nur in den heimischen vier Wanden zu
Gehor gebracht werden oder ist es Musik, deren symphonische Strukturen
in die groBen Konzerthallen der Theologie passen, weil sie in den wesentli-
chen Tonen der iibergeordneten christlichen Erzdhlung erklingen? Die Rede
von ,,Ebenbild” und ,,Gestalt”, die Luther mit der Rechtfertigung verkniipft,
wiahrend er erwigt, was es bedeutet, Mensch zu sein, deutet an, dass hier

90 Disputation iiber den Menschen, W? XIX, 1466,2f., WA 39/1:176,34f.; vgl. Bayer, Oswald:
Martin Luther Theologie. Eine Vergegenwdrtigung, 155-158.

91 Die Ubersetzung der Thesen folgt hier LDStA 1, 669,11-19.

92 Disputation iiber den Menschen, W* X1X 1466,13-1467,9, vgl. WA 39/1:177,3-10: ,,35. Quare
homo huius vitae est pura materia Dei ad futurae formae suae vitam. 36. Sicut et tota creatura,
nunc subiecta vanitatis, materia Dei est ad gloriosam futuram suam formam. 37. Et qualis fuit
terra et coelum in principio ad formam post sex dies completam, id est, materia sui, 38. Talis
est homo in hac vita ad futuram formam suam, cum reformata et perfecta fuerit imago Dei.
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tatsichlich etwas Symphonisches im Gange ist. Denn diese Begriffe geho-
ren unauflosbar zu dem Schopfungsbericht, der die Voraussetzung fiir das
Ganze der christlichen Theologie bildet.”> Die Erkenntnis, dass ,,Gestalt*
und ,,Ebenbild* aber gleichzeitig auch wesentliche christologische Begriftf-
lichkeiten sind,”* muss Luther nun aber mit Sicherheit aus der Verbannung
auf das Niveau eines Laienmusikers befreien und sie stattdessen in den Rang
eines ernstzunehmenden Komponisten einordnen, dessen Werk immer noch
eine ernste theologische Anhérung verdient. Das Objekt des rechtfertigenden
Glaubens — Christus, der in einer untrennbaren Person vollstindig und eigen-
standig Gott und vollstédndig und eigenstéindig Mensch ist — leitet, trigt und
vollendet schlieBlich Luthers Lehre der Rechtfertigung. Wie bereits zuvor
bemerkt, das Amt oder Werk Christi — d. h. die rettende, erlosende, rechtferti-
gende Tétigkeit des Gottmenschen — ist die einzige und einheitliche Nabe, um
die sich das ganze Rad dreht.

Den anthropologischen Umriss, den wir gerade beobachtet haben und der
unter dem Begriff ,,Gestalt* erldutert wurde, liegt exakt auf einer Linie mit ei-
nem der Hauptstreitpunkte Luthers mit der scholastischen Soteriologie in sei-
nem Galaterkommentar von 1535: der Gestalt des rechtfertigenden Glaubens.
Die Gestalt des rechtfertigenden Glauben hat mit dem zu tun, was den Glauben
zum rechtfertigenden Glauben macht. Die Scholastiker behaupteten, dass die
Liebe dasjenige ist, was den Glauben zum rechtfertigenden Glauben mache; da-
her war die Liebe die Gestalt des Glaubens, und nur durch die Liebe geformt,
rechtfertige der Glaube. Dagegen verfocht Luther immer wieder, dass Christus,
das Objekt des Glaubens, selbst die ,,Gestalt des Glaubens* sei. Christus, das
Objekt des Glaubens, ist der, der den Glauben rechtfertigend mache. Dies ist
nicht einfach ein Glaube, der durch irgendetwas geformt ist, sondern solcher
Glaube rechtfertigt, dessen ureigenste Gestalt Christus selbst ist.”> Urspriinglich
bedeutete, Mensch zu sein, ad imaginem Dei, zam Ebenbild Gottes, geformt
zu sein. Nun bedeutet, Mensch zu sein, gerechtfertigt aus Glauben zu sein. Der
fleischgewordene Christus, der das Ebenbild des unsichtbaren Gottes ist, ist die
Gestalt, die rechtfertigenden Glauben hat und besitzt, dessen Gestalt die finale
,-Re-formation* des Ebenbildes Gottes in dem Glaubenden hervorbringt.”®

93 Vgl. Gen 1,26f. (Ebenbild) und 2,7 (Gestalt).

94 Vgl. z.B. Phil 2,6-7: ,,Gestalt Gottes“ und ,,Gestalt eines Knechts®, ebenso Kol 1,15: ,,das Bild
des unsichtbaren Gottes.*

95 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 177,13-178,50, WA 40/1:228,18-229,35; W?>
X, 226,1-228,45, WA 40/1:283,18-286,21; W2 I1X, 357,10-360,8, WA 40/1:420,6-423,31; W?
X, 632,45-637,39, WA 40/2:34,8-39,15; W2 1X, 24-29, WA 40/1:239,30-240,16; W2 1X, 218,7-
21, WA 40/1:275,10-15.

9  Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 342,51-343,5, WA 40/1:407,15f.; das
Gegenteil der Rechtfertigung ist die Weigerung, ,,durch den goéttlichen Segen gerecht
werden [zu wollen], sich auch die rechte Gestalt nicht geben lassen [zu wollen] von Gott
dem Schopfer (...) durch Leiden®: ,,quod maledicta Hypocrisis non vult benedictione divina
iustificari et formari a Deo Creatore, non vult esse materia mere passiva.”
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Wenn wir nun an der Oberflache dieser Lehre der Rechtfertigung kratzen,
die als soteriologisch angewandte Christologie fungiert, zeigt sich die enge
Verbindung zwischen Rechtfertigung und Christologie im Denken Luthers
durch einen weiteren Beriihrungspunkt, und zwar durch Luthers Gebrauch des
Begriffs ,,Person® in seinem Galaterkommentar. Das Gewicht, das der Begriff
»Person” in der Christologie nach Chalcedon tragt, kann kaum iiberschatzt
werden,”” hat er doch selbst in das Athanasianum Eingang gefunden. Luther
wusste das und theologisierte tief mithilfe der und in den chalcedonensischen
Kategorien; die personliche Vereinigung der beiden Naturen Christi bildete
beispielsweise das Fundament fiir Luthers recht pointierte Schlussfolgerungen
iiber die communicatio idiomatum, die Kommunikation ihrer Eigenschaften.”®
Christus als eine ,,gottliche und menschliche Person® ist keine ,,Privatperson®.
Es ist nicht einfach nur, dass er das, was er tut, nicht fiir sich selbst tut; vielmehr
ist er auch der, der er ist, nicht nur fiir sich selbst, sondern vielmehr ,,fiir uns*.%°
Christi stellvertretende Rolle in der Errettung ist nach Luthers Verstidndnis
nicht darauf begrenzt, Werke zu tun, die von den Menschen ungetan blieben,
oder lediglich die Strafe fiir die stindigen menschlichen Handlungen durch sein
menschliches Leiden zu zahlen. Er nahm nicht blof die Stinde der Siinder auf
sich; er nahm auf sich selbst ,,unsere siindliche Person,“!%, auf dass er ,,die
Person (...) aller Siinder trug.'®' Mehr noch, der ,,wunderbare Zweikampf*,
der zwischen der Siinde und der Gerechtigkeit sowie zwischen ihren Folgen
— d. h. Leben und Tod — ausgetragen wird, findet nun in der Person Christi
statt,'%? und die Niederlage der Siinde und des Todes ,,in dieser einigen Person
Christi“ weist auf den Sieg der Gerechtigkeit und des Lebens hin, der die ganze
Schopfung oder die gesamte Kreatur (tota creatura) durch die Person Christi
verindern wird.!®® ,,Gerechtfertigt aus Glauben allein zu sein, beinhaltet den
,»frohlichen Wechsel* der Personen, geméfl dem der gottliche und menschliche
Christus durch einen willentlichen Akt der Selbstentduferung die Maske oder

97 Zu der chalcedonensischen Definition, vgl. DH 301-302.

98 Vgl. z. B. Bayer, Oswald / Gleede, Benjamin (Hrsg.): Creator est Creatura: Luthers
Christologie als Lehre von der Idiomenkommunikation, Berlin 2007.

99 Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 382, 47-49, vgl. WA 40/1:448,14-19.: ,,Onep

nudve Vgl. die Bemerkungen zum Nizénischen Glaubensbekenntnis, oben S. 70.

Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 378,19, vgl. WA 40/1:443,23f.: , Sic feliciter

commutans nobiscum suscepit nostram peccatricem et donavit nobis suam innocentem et

victricem personam.

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? IX, 368,44-47, vgl. WA 40/1:433,20f.: ,,Quia

gessit personam peccatoris et latronis, non unius, sed omnium peccatorum et latronum.”

Vgl. den schopfungstheologischen, viterlichen Imperativ in der Sendung des Sohnes vom

Vater: ,,du sollst die Person sein (...) aller Menschen* (W2 IX, 372,49f., WA 40/1:437,25: ,tu

sis omnium hominum persona“).

Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 373,45-375,8, WA 40/1:438,32-440,13, Zitat

aus W2 IX, 374,41f., WA 40/1:439,31f.: ,,De hoc mirabili duello

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? IX, 375,30-38, WA 40/1:440,26-30.: ,,in unica

illa persona Christi®.
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larva der stindigen Menschen annimmt, um Siinde und Tod zu iberwinden und
,,uns seine unschuldige und siegreiche Person® als eine befreiende Realitét und
Identitit zu geben, in die die Christen nun gekleidet sind.'* Nicht nur einige
moralische Eigenschaften Christi, wie etwa die Gerechtigkeit, sind dem Gléu-
bigen gegeben — vielmehr ist es die Fiille der Person Christi, die gidnzlich ge-
recht und der Sieger iiber beides ist, Siinde und Tod.!% DemgemiB beinhaltet
der christliche Glaube eine Verwerfung der eigenen Person. Indem er festhilt,
dass ,,christliche Gerechtigkeit® ,,diejenige [ist], durch welche Christus in uns
lebt, nicht die, welche in unserer eigenen Person ist, fordert Luther, dass diese
Person verworfen werden muss und ,,aus Christo und meinem Gewissen Ein
Leib werden (miissen), so daB ich nichts Anderes vor Augen behalte als den
gekreuzigten und auferstandenen Christus.“!% | Aber was die Rechtfertigung
anbelangt, da miissen Christus und ich auf engste verbunden sein, so daf} er in
mir lebe und ich in ihm.“!%’ | Die enge Verbindung und das Innewohnen‘!%
findet durch den Glauben statt, gemafl dem ein Christ seine eigene Person nicht
als eigenstiindig und von Christi Person getrennt wahrnehmen darf, sondern
als eine einzige, untrennbare Person mit Christus.'?

Wie vielleicht erwartet, bringt jede Uberlegung der Person Christi sowohl
gottliche als auch menschliche Implikationen mit sich. Eine Implikation, mag
man vielleicht sagen, der géttlichen Seite in diesen Uberlegungen ist, dass
Christus der in vollem Umfang handelnde Akteur in allem ist, was das mensch-
liche Heil betrifft. Auf der einen Seite kreuzen sich hier ganz klar die Klingen
mit der scholastischen Theologie, die Luther voranging. Luther behauptete,
dass die Scholastiker dadurch, dass sie einige Teile oder auch nur einen Teil der
menschlichen Rettung in den Handlungbereich der gefallenen Menschen stell-
ten, die Gottlichkeit Christi leugneten,''” ihn seiner Titel wie ,,Heiland* oder

104 Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 378,18-379,12, WA 40/1:443,23-444,18.

105 Es stehen sich hier nicht die Gerechtigkeit, die dem Glaubenden/Siinder gegeben/angerechnet

wird, und Christus, der dem/fiir den Glaubenden/Siinder gegeben wird, gegeniiber; vielmehr

stehen sich der Siinder, der versucht, sich selbst dem Sohn hinzugeben, und der, der zum

Sohn Gottes kommt, gegeniiber; vgl. Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W?1X, 238,4-

29, WA 40/1:295,35-296.22; vgl. Kleiner Katechismus, 2. Hauptstiick.

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 224,45-225,12, WA 40/1:282,16-22: ,,quae

sit iustitia Christiana, ea scilicet, qua Christus in nobis vivit, non quae est in persona nostra.

Itaque cum disputandum est de iustitia Christiana, prorsus abicienda est persona. (...) Sed

hic oportet Christum et conscientiam meam fieri unum corpus, ita ut in conspectu meo nihil

maneat nisi Christus crucifixus et resuscitatus.”

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? 1X, 227,2-4, vgl. WA 40/1:284,20-22: ,,sed

quantum attinet ad iustificationem, oportet Christum et me esse coniunctissimos, ut ipse in

me vivat et ego in illo.”

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 2279f, vgl. WA 40/1:284,24f.

conglutinationem et inhaesionem®.

109 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 226,1-16, WA 40/1:283,20-25; W2 IX,
227,49-228,8, WA40/1:285,15-17 und W2 1X, 228,20-26, WA 40/1:285,24-26.

110 Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 174,18-30, WA 40/1:224,28-34.
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26 Jonathan Mumme

,-Rechtfertiger beraubten'!! und den Menschen ,,wahrhaftig und wesentlich*
(naturaliter), d. h. in seiner Menschheit, als wahren Gott darstellten.!'> Wenn
jedoch die Menschen in Ubereinstimmung mit einem eng verbundenen Kon-
flikt iber die Erbsiinde tatsdchlich unter dem Fluch der Siinde tot sind, dann
kann der Sieg iiber Siinde und Tod keinem Menschen auBler Christus zuge-
schrieben werden, der diese durch seine Gottlichkeit in seiner Person {iberwin-
det; jede Zuschreibung eines solchen Werkes an die Menschheit liefe auf eine
Bestreitung der Goéttlichkeit Christi hinaus.''®> Auf der anderen Seite ist die
Gottlichkeit Christi dafiir von grofer Bedeutung, um recht tiber die Werke zu
denken, die Christen in der Tat verrichten. Luther versteht Christus als den ei-
gentlichen Akteur in oder hinter den guten Werken, die die Christen durchfiih-
ren. Es ist nicht aufgrund einer moralischen Notwendigkeit oder Verpflichtung
so, dass der rechtfertigende Glaube nicht ohne gute Werke sein kann; vielmehr
kann der rechtfertigende Glaube aufgrund der personlichen Priasenz Christi,
auch nach seiner Gottlichkeit, in der Person des Glaubenden nicht ohne gute
Werke sein. Auch wenn es fiir den Menschen, wenigstens fiir den gefallenen
Menschen (selbst in seinen bedeutsamsten Unternehmungen), moglich ist,
,faul“ zu sein''“, steht Faulheit bzw. Untitigkeit nach Luthers Ansicht letztlich
im Widerspruch zu der Natur Gottes. Gott kann als Gott nicht untédtig sein, und
daher wirkt Gott fortwéhrend dort, wo immer er ist.'"> Wenn die volle gottli-
che Person Christi dem Glaubenden gegeben ist, dann ist es nicht ethisch oder
moralisch unmoglich, dass der Christ daran scheitert, gute Werke zu bringen;
es ist theo-logisch unmoglich, und daher ist es eine theologische Notwendig-
keit der ermutigenstend und befdhigenstend Sorte, dass Christus Gutes in und
durch alle Christen vollbringen wird. Aus demselben Grund versteht Luther
es als einen theologischen Widerspruch, iiber die Werke als etwas zu reden,
was zum Glauben an Christus hinzukommen muss, um rechtfertigender Glau-
be zu sein, da iiberall da, wo der Glaube Christus als sein Objekt hat, Christus
selbst mit der Fiille seiner fortwihrenden, aktiven und effektiven gottlichen
Natur présent ist. Gute Werke sind kein Zusatz/Addendum zur Rechtfertigung,

UL Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? 1X, 209,27-33, WA 40/1:265,13-15 (hier im

Zusammenhang einer Form der monastischen Absolution).

Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535), W*1X, 377,29, WA 40/1:442,24.

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 375,50-376,43, WA 40/1:441,13-33 und W?

1X, 224,3, WA40/1:281,19. Vgl auch Luther, Disputation iiber die Rechtfertigung, W? X1X,

1455,21-29, WA 39/1:86,10-13.

114 Vgl. das Buch Kohelet (Prediger).

115 Vgl. oben, Fuflinote 111. Vgl. auch Luther, Vorlesung iiber den Galaterbrief, W* 1X, 177,34-
178,29, WA 40/1:228,27-229,26; W2 IX, 210,18-21, WA 40/1:265,31f.; W2 I1X, 363,5-12, WA
40/1:427,11-14 ebenso wie W2 IX, 371,1-13, WA 40/1:434,21-28: Christus als ein Beispiel
und daher, wenigstens zu einem gewissen Grade von den Siindern getrennt, ist ,,nutzlos®.
Ein Mensch kann imitiert werden; Imitation Gottes ist Gotzendienst. Vgl. Luther, De servo
arbitrio (1525), W2 XVIII, 1908,36-1909,2, WA 18:753,28-36; als Gott wirkt Gott alle Dinge
in allem (1. Kor 12,6).
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sondern sind soteriologisch eigenstandige Aspekte einer einzigen, inkarnatori-
schen, gnidigen Bewegung Gottes zu den Menschen. Das, was ,,vom Himmel*
,in das Fleisch® kommt, befreit die menschliche Leiblichkeit, Sinneswahrneh-
mung und leibliche Aktivitit davon, ,,aus dem Fleisch® zu sein.!'® Wihrend
Luther so gegen seine scholastischen Gegner die Unterscheidungen zwischen
»abstraktem* und ,,absolutem® Glauben sowie ,,zusammen-gesetztem* und
,konkretem* Glauben anhand von christologischen Linien!!” abwigt, hilt er
daran fest, dass der erstere nur in seiner gottlichen, rechtfertigenden Funktion
betrachtet werden kann und muss, der letztere aber eine inkarnatorische Rea-
litét ist.

,Darum rechtfertigt der Glaube immerdar und macht lebendig, und
doch bleibt er nicht allein, das heifit, mii8ig; nicht daB er nicht allein
auf seiner Staffel und in seinem Amte bleiben sollte, weil er immerdar
allein rechtfertigt, sondern er nimmt Fleisch an (incarnatur) und wird
Mensch, das heiBt, er ist und bleibt nicht miiBig oder ohne die Liebe.“!'®
Was iiber das Objekt des rechtfertigenden Glauben ausgesagt wird, be-

stimmt auch das, was liber den Glauben selbst auszusagen ist. Wie ,,Mensch*
eine neue Bedeutung erhélt, wenn es in zusammengesetzter Weise wie etwa in
der Verbindung mit Gottheit verwendet wird, so erhalten auch ,,tatig” und ,,tun*
neue Bedeutung, wenn sie mit Glauben verbunden werden. ,,In der Theologie
soll der Glaube immer die Gottheit der Werke sein. (...) So [sei] der Glaube
in allen Dingen die Gottheit, im Werke, in der Person und in den Gliedern, als
die einzige Ursache der Rechtfertigung.“!'® Christus, das gottliche Objekt des
rechtfertigenden Glaubens, ist auch menschlich, und die Werke ebenso.

In Ergdnzung zu diesen anthropologischen und schopfungstheologischen
Bestandteilen der Lehre von der Rechtfertigung, in denen Christus als Gestalt
und Person die Motive der Nichtanrechnung der Siinde und der Innewohnung
ergénzt, enthalt Luthers Soteriologie auch eine eschatologische Kontur, die aus
der Menschheit Christi erwéchst. Christus rechtfertigt oder rettet standig in einer

116 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W?1X, 231,25-232,5, WA 40/1:289,16-30; vgl. auch
W2 1X, 233,3-7, WA 40/1:290,30f.: ,,Kurz, dieses Leben ist nicht ein Leben des Fleisches,
obgleich es im Fleische ist, sondern Christi, des Sohnes Gottes, den der Christ im Glauben
besitzt.” (,,Breviter, ista vita non est carnis, licet sit in carne, sed Christi filii Dei, quem fide
possidet Christianus.“)

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W* X, 345,29-354,17, WA 40/1:409,30-419,21.
Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? 1X, 363,5-12, vgl. WA 40/1:427,11-14 (Her-
vorhebung Mumme): ,,Quare fides perpetuo iustificat et vivificat, et tamen non manet sola, id
est, otiosa. Non quod non sola in suo gradu et officio maneat, quia perpetuo sola iustificat, sed
incarnatur et fit homo, hoc est, non est et manet otiosa vel sine charitate); vgl. das Zitat oben,
Fufinote 90.

Vorlesung tiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 352, 3-5 und 29-32, vgl. WA 40/1:417,15f.
und 26f.: ,,Sit ergo in Theologia fides perpetuo divinitas operum et sic perfusa per opera,
ut divinitas per humanitatem in Christo. (...) ut fides in universum sit divinitas in opere,
persona et membris, ut unica causa iustificationis (...)".

11
11

% 2

11

o



28 Jonathan Mumme

Weise, die nie die katabatische Von-Gott-zu-Mensch-Bewegung seiner Inkar-
nation und der daraus folgenden Erniedrigung verliert. In sich selbst, in seiner
Person, trieb Christus die destruktiven Nichtexistenzen der Siinde, des Todes
und des Fluches in nihilum, ,,ins Nichts.*!?* Diese reduzierende Bewegung wird
von dem Menschen im Bezug auf seine eigene Natur oder sein eigenes Wesen
erfahren: Indem er zu der Erkenntnis gebracht wird, dass seine ganze Natur
gdnzlich durch die Siinde verdorben ist, wird jegliche menschliche Gerechtigkeit
. ins Nichts* reduziert.'*' Sich selbst zu erkennen — von sich selbst als Siinder
und als nichts denn siindig zu héren — ist, zu wissen und zu sagen, ,,dass wir
nichts sind, wie wir auch aus nichts erschaffen sind. “122 o Christus die Siinde
ins Nichts reduziert, wo menschliche Gerechtigkeit ins Nichts reduziert wird, da
ist der Boden fiir das Erneuerungswerk des Schopfers bereitet.

Eben in dieser Behandlung der Rechtfertigung als dem Erneuerungswerk
des Schopfers kommt Luther zu seinem berithmten Statement tiber das Subjekt
der Theologie: ,,Denn der eigentliche Gegenstand (subjectum), mit dem die
Theologie zu thun hat, ist der Mensch, welcher der Siinde schuldig und ver-
loren ist, und Gott, der da gerecht macht und der Heiland des siindigen Men-
schen ist. Alles was aufler diesem Gegenstande (subjectum) in der Theologie
gesucht oder disputirt wird, ist Irrthum und Gift.“'?3 In Ergiinzung zum Hendia-
dyoin ,,Rechtfertiger und Retter” wird der grofle Bereich der Assoziationen
mit der Rechtfertigung klar durch den Kontext von Luthers Auslegung des 51.
Psalms. Dem Evangelium gemdpf3 hort der Siinder, dass Gott beschlossen habe,
,,den so zur Hélle gefallenen Menschen (...) durch Christum wieder hinauszu-
fiihren , welcher den Siindern gehort.'** ,, Denn darauf hat die ganze Schrift
ihr Absehen, daf3 sie uns Gottes Giitigkeit anpreise, der das durch seinen Sohn
ausrichtet, daf3 er die in Siinde und Verdammnif3 gefallene Natur wieder zur
Gerechtigkeit und zum Leben zuriickbringe. “'?° Das zukiinftige, ewige Leben

120 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 375,50-376,43, vgl. WA 40/1:441,13-33 (Zitat
Z.24): ,,in nihilum*

121 Kommentar iiber Psalm 51, W? V, 483,34-484,7, WA 40/2:327,15-26.

122 Disputation iiber die Rechtfertigung, W? XIX, 1455,30-32, vgl. WA 39/1:86,14f.: ,Et
simpliciter cum Paulo hic dicendum est, quod nihil sumus, sicut ex nihilo facti sumus.“; vgl.
auch WA 39/1:122,11f.: ,,... die Gnade Gottes macht nichts aus all der Siinde, ebenso wie er
aus dem Nichts alle Dinge macht.“ (,,Misericordia Dei ex omni sic peccato facit nihil, sicut ex
nihilo omnia.”, Ubersetzung Niklas Brandt)

123 Kommentar tiber Psalm 51, W* V, 484,39-46, vgl. WA 40/2:328,17-20: ,,Nam Theologiae
proprium subiectum est homo peccati reus ac perditus et Deus iustificans ac salvator hominis
peccatoris. Quicquid extra hoc subiectum in Theologia quaeritur aut disputatur, est error et
venenum®; Vgl. Luther, Palladius und Tilemann, WA 39/1:222,16: ,,der erbarmende Gott*
(,,Dei miserentis*); und Vorrede zu Luthers lateinischen Werken, W* X1V, 447,41, vgl. WA
54:186,7: ,,der barmherzige Gott.” (,,Deus misericors®).

124 Kommentar tiber Psalm 51, W? V, 484,14-17, vgl. WA 40/2:327,30: ,,per Christum statuerit
hominem restituere*

125 Kommentar iiber Psalm 51, W* V, 484, 46-51, vgl. WA 40/2:328,20-22: ,,Nam huc omnis
Scriptura spectat, ut Dei benignitatem nobis commendet, qui hoc agit per filium suum, ut



Die Botschaft der Reformation 29

héingt zusammen mit dem ,, Gotte, der da gerecht macht, wieder zurecht bringt
und lebendig macht, und (...) dem Menschen, der aus der Gerechtigkeit und
dem Leben in die Siinde und den ewigen Tod gefallen ist. “'2° Rechtfertigung
beinhaltet daher die Zuriickbringung der menschlichen Natur, und diese Zu-
riickbringung stellt Luther als eine prdsentische, eschatologische Kategorie
dar.

In einer Disputation aus dem Jahre 1537 anlésslich der Promotion von
zwei Promotionskandidaten wurde Luthers These, dass ,,die Rechtfertigung
des Gesetzes (...) in uns durch den Sohn Gottes erfiillt werden [muss]®, auf
der Grundlage infrage gestellt, dass dies wenigstens in bestimmter Hinsicht
Rechtfertigung mit Wiedergeburt gleichsetzen wiirde.'?” Wiirde das nicht —
vorausgesetzt, dass die Wiedergeburt des Glaubenden unvollkommen ist — die
Rechtfertigung unvollkommen machen? Luther antwortet auf dieses Argu-
ment nicht, indem er darauf hinweist, wie sein Gesprdchspartner seine The-
se missverstanden hat, sondern, indem er sagt: , Es ist wahr, ich gebe dem
ganzen Argument statt.“'*® In Luthers ganzheitlicher Erwiigung beinhaltet
Rechtfertigung Wiedergeburt. Den vermeintlichen Widerspruch zwischen
Rechtfertigung und Wiedergeburt bewdltigt Luther mit der prdsentischen An-
wendung einer zukiinftigen Realitdt, welche die Gerechtigkeit ist. Wiederge-
burt braucht Zeit. Dabei findet sich der Christ selbst an einem Schnittpunkt
zweier Epochen vor. ,, Die Zeit der Gnade“ und ,,die Zeit des Gesetzes * sind
iiberlappende Realitiiten,'” die gleichzeitig erfahren werden, im Hinblick auf
die der Christ simul iustus et peccator ist — zugleich Gerechter und Siinder.">
Die Zeit der Gnade ist der Einbruch der vollkommenen und wiederherge-
stellten Zeit in die zerbrochene, sterbliche, durch das Gesetz bestimmte Zeit
— ein Anbruch der wiederhergestellten Schopfung in einer gefallenen Welt,
voll von gefallenen Kreaturen. Christen als Christen —d. h. an Christus Gldu-
bige als an Christus Gldubige — haben in sich selbst bereits die Erstlinge
der neuen Schopfung,'' deren volle Ernte noch aussteht; sie genieBen be-

naturam in peccatum et damnationem prolapsam iusticiae et vitae restituat.”

126 Kommentar iiber Psalm 51, W* V, 485,9-14, vgl. WA 40/2:328,26-28: ,,de Deo iustificante,
reparante ac vivificante et de homine a iusticia et vita prolapso in peccatum et acternam
mortem.”

127 Palladius und Tilemann, W? X1X, 1457,39-41, WA 39/1:204,1f.

128 Palladius und Tilemann, WA 39/1:234,18-23 und 235,1f. (AI): ,.Verum est, concedimus

totum.* (Hervorhebung Mumme, Ubersetzung Niklas Brandt)

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 V, 450,13-454,12, WA 40/1:523,20-527,27:

Htempus legis“ und ,,tempus gratiae*.

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1519), W2 V111, 1446,7f., WA 2:497,13; Vorlesung iiber den

Galaterbrief (1535), W2 1X, 308,26-28, WA 40/1:368,26. In die gleiche Richtung weisen das

wiederholte ,,dieses Leben™ und ,,unterdessen” in Disputation iiber den Menschen (Thesen

3-5, 8, 35, 38, 39), W2 XIX, 1462-1467, WA 39/1:175-177: ,,huius vitae* und ,,interea‘.

Palladius und Tilemann, WA 39/1:235.2-9 (Al). Vgl. auch Disputation iiber die

Rechtfertigung, W? XIX, 1451,51-1452,3, WA 39/1:83,14f. Paulus gebraucht den Begriff

amapyn (,,Erstlinge™) fiir Christus (1. Kor 15,20), fiir Personen/Glaubige (Roém 11,16; 16,5; 1.
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reits eine anfingliche Siuerung,'3? werden aber noch vollkommen durchsdiu-
ert werden. Ihre beginnende Gerechtigkeit erwartet die volle, vollkommene
Gerechtigkeit.'33 Zugleich erfahren Christen, verdorben durch die Siinde und
bestdindige Titer der Siinde, in sich selbst einen Widerspruch zu dieser neuen
Schépfung.'3* Christen als solche, die zugleich gerecht und Siinder sind, sind
solche, die durch eine Rechtfertigung zu rechtfertigen sind, die Gott selbst
unbedingt und gewiss bringen wird;'3 sie sind diejenigen, die auf einer Reise
unterwegs sind.'3¢ Glaube ist ein unbedingter eschatologischer Anfang, der
durch den Tod vollendet wird.'>’ Gottes Umgang mit dem Gliubigen besteht
nun in Erbarmen und Vergebung, die dem Christen als dem erwiesen werden,
der in Christus ist und von ihm bedeckt ist.'*® Gottes Umgang mit der Siin-
de in diesem gegenwértigen Konflikt zwischen Gesetz und Gnade, zwischen
Stinde und Gerechtigkeit, besteht darin, dem Gldubigen die Siinde nicht zuzu-
rechnen noch anzurechnen. Hierin liegt das Wichtige in der Rede Luthers von
der ,,Anrechnung®."*® Dem Gliubigen, in dem das Werk der Rechtfertigung

Kor 16,15; 2. Thess 2,13) und fiir beide zusammen (1. Kor 16,15) und assoziiert die Erstlinge
mit dem Geist (Rom 8,23); vgl. auch Jakobus 1,18 und Offb 14,4.

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? IX, 463,30-36, WA 40/1:538,23-26. Vgl. Mt
13,33/Lk 13,21 und R6m 11,16, wo das Motiv des Sauerteigs mit den Erstlingen verbunden
ist. Vgl. 1. Kor 5,6-8 und Gal 5,9.

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? IX, 625,3-13, WA 40/2:25,20-23; Palladius und
Tilemann, WA 40/1:241,24-27.

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W> 1X, 383,34-384,8, WA 40/1:448,35-449,19 — sie
erfahren sich selbst ,,substantive® als Stinde und den Fluch selbst.

Vgl. die Gedanken iiber Gewissen, Gewissheit und Trost weiter unten, Seite 33.
Disputation iiber die Rechtfertigung, W? XI1X, 1452,4-16, vgl. WA 39/1:83,16-21: ,,23. Denn
wir wissen, dass der Mensch, der gerechtfertigt wird (iustificari ... hominem), noch nicht
gerecht ist, sondern nur in der ersten Bewegung, und im Lauf nach der Gerechtigkeit sich
befindet. 24. Darum ist auch ein jeglicher, der gerechtfertigt wird, noch ein Siinder, und doch
wird er gleichsam als ein v6llig und vollkommen Gerechter angesehen durch die Verzeihung
und Barmherzigkeit Gottes. 25. Gott verzeiht aber und erbarmt sich unser, weil Christus,
unser Fiirsprecher und Hohepriester, uns vertritt und unsere Erstlinge der Gerechtigkeit
heiligt.” Die Vulgata gebraucht initium fiir dropyn in Jak 1,18; vgl. oben, Fulnote 131.
Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W? 1X, 303,37-40, WA 40/1:364,14; vgl. W2 IX,
301,31f., WA 40/1:360,24: ,,Glaube vollendet Gottlichkeit.

Zu demselben Thema des Erbarmens in Palladius und Tilemann vgl. W? X1X, 1456,32-46,
WA 39/1:203,5-13; vgl. auch WA 39/1:210,16f; 215,20; 221-222; 223,9f.; 225,6-9.21.1.; 228,8f,;
230,16-20; 232,4-233,13; 235,17, 235,35-236,15; 236,20f; 238,3-9; 241,19f.; 242,13-23;
246,26f.; 247,2-5.23; 249,8-15; 254,3-15; 255,18f.; 256,9f.; in These 42 (W2 XIX, 1459,14, WA
39/1:204,30f.) wird Christus ,,unser Gnadenstuhl® (propitiatorium nostrum) genannt. Jeffrey
G. Silcock, der die bevorstehende Ubersetzung fiir AE 72 (der englischen Lutherausgabe)
produziert, schlieft treffend in seiner Einleitung: ,,Die einzige Sache, die ‘notwendig’* fiir
die Rechtfertigung ist, ,,ist Gottes Gnade.” (Ubersetzung Niklas Brandt; Original: ,,The only
‘necessary’ thing™ ,,is God’s mercy.*)

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1519), W2 VIII, 1442,7-15, WA 2:495,2-5; W2 VIII,
1447,16-18, WA 2:497,37f.; Psalm 130, W? 1V, 2045,9-2046,29, WA 40/3:348,30-350,22
(hier werden, wie auch an anderen Stellen, ,,zurechnen“ und ,,anrechnen als Synonyme
verwendet); Thesen iiber Glaube und Gesetz (1535), WA 39/1:55,32-35; Disputation iiber die
Rechtfertigung, W? X1X, 1452,47-1453,2, WA 39/1:83,37f.; WA 39/1:96,24-98,14; 111,10-12;
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durch den Glauben begonnen hat, ist nun die volle Gerechtigkeit zugerechnet,
die er substanziell'* nach dem Tod, der letzten Lossprechung,'*! als eine
auferweckte, neue Schopfung geniefien wird.'*? Diese gegenwiirtige Nichtan-
rechnung der Siinde im Gldubigen geschieht durch Christus, der das Gesetz
erfiillt und der der Erfiiller des Gesetzes nicht allein in der vergangenen Zeit,
sondern auch noch heute ist, indem Christus im Gldubigen abgebildet wird,
und dieser wiederum in Christus seiend, zu seinem Ebenbild gestaltet wird.
Die Prisenz Christi in dem Gldubigen (Gal 2,20; Kol 1,27) ist gebunden an
das, was dem Gldubigen zugerechnet und in ihm gewirkt wird, d. i., das Heil
als vollkommen rechter und gerechter Stand vor und Einheit mit Gott. Christi
Sein in den Gldubigen hdngt aufs Engste mit dem Sein der Gldubigen ,, in
Christus ** zusammen. Diese ntl. Taufsprache (Rom 6,3; Gal 3,27; vgl. Rom
8,1; 2. Kor 5,7) ndhrt Luthers Verstdndnis der Nichtanrechnung der Siinde,
da Christus ein Schutz und Schild fiir die Gldubigen gegen den Zorn Gottes
ist, der in Christus ihre Siinde nicht sieht.'"* Hier und jetzt wird Gerechtigkeit
allein durch die Gnade Gottes zugerechnet und erwirkt, auf dass der Gldubige
in der Zukunft vollkommen gerecht sein mag.

Der Glaube rechtfertigt, weil sein Objekt, Christus, rechtfertigt. Der Glau-
be, der Christus als sein Objekt hat, ist daher die Wiederherstellung der ei-
gentlichen, rechten und gerechten Beziehung zwischen dem Schépfer und
dem Geschopf, in der der Mensch rechtméfig Gott das anrechnet, was Gottes
ist, dadurch Gott als Gott anerkennt, und Gott, so anerkannt, den Menschen
als Menschen anerkennt.!** Wie in der Person Christi, so sind auch im recht-
fertigenden Glauben Gott und Mensch endlich verbunden und gerade deshalb
dochvollstindig unterschieden. Im rechtfertigenden Glauben ldsst der Mensch
schlussendlich von seinem Versuch ab, Gott zu sein, und ist wieder Mensch,
d. h. ein Geschépf. Luthers Lehre von der Rechtfertigung ist in ihrem Wesen

121,26f.; 122,8-15; 125,1f.; Palladius und Tilemann, WA 39/1:204,25-38; 249,15-19.

140 Vgl. Reinigung in Palladius und Tilemann, WA 39/1:236,21-23; 247,26-27; und Disputation
tiber die Rechtfertigung, WA 39/1:99,22-27, WA 39/1:108,5-15; WA 39/1:113,25-114,5;
dadurch, dass Siinde in sich selbst keine Substanz hat, reinigt Gott durch das Wort und die
Sakramente die Substanz, die durch die Siinde verdorben ist, d. h. die Substanz der Person
selbst; vgl. oben, FuBinote 134.

141 Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 308,1f., WA 40/1:368,14.

192 Palladius und Tilemann, WA 39/1:203,16-19; 235,9-236,5 (Al); 241,18-27; 242,22f. Vgl. auch
Gegen Hans Worst (1541), W2 XVII, 1345,35-41, WA 51:520,25-29.

43 Disputation iiber die Rechtfertigung, W? X1X, 1451,30-32, WA 39/1:83,2f.; Vorlesung iiber

den Galaterbrief (1535), W2 IX, 307,31-35, WA 40/1:367,22.

Thesen iiber Glaube und Gesetz (1535), W? XIX, 1442,28-1443,21, WA 39/1:48,7-30;

Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W21X, 304,17-46, WA 40/1:363,28-364,17. Vgl. auch

Luthers Von der Freiheit eines Christenmenschen (1520), WA 7:53,34-54,30 (vgl. LDStA

2, 133,1-135,18); und Genesis-Vorlesung (1535-45), W2 11, 1905,40-42, WA 44:720,23f. Zu

Rechtfertigung als Erkenntnis, vgl. Oswald Bayer, Aus Glauben leben: Rechtfertigung und

Heiligung, 13-20.
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32 Jonathan Mumme

die soteriologische Anwendung der chalcedonensischen Christologie.'* Mit
dieser im Hinterkopf ist Luthers (Neu-)Definition des Subjektes der Theolo-
gie'%® nicht wirklich eine Neudefinition. Indem er sagt, dass Theologie vom
Menschen, dem Stinder, und von Gott, dem Rechtfertiger, handelt, tat Luther
vielmehr das, was er hiufig tat, ndmlich, ein Thema ad hoc zu behandeln, um
einen bestimmten Fehler zu korrigieren. Auch fiir Luther ist Go#t das Subjekt
der Theologie. Aber damit Gott allein Gott ist und bleibt und nicht durch ein
menschlich erzeugtes Amalgam aus der eigenen Schopfung des sich selbst
rechtfertigenden Menschen ersetzt wird, fithrt Gott den Menschen dahin, zu
erkennen, dass er ein Siinder ist und dass Gott allein sein Rechtfertiger ist.
Nur in dieser Weise ist Gott wirklich Gott und damit das eigentliche Subjekt
der Theologie. Der rechtfertigende Glaube als ein menschliches Vertrauen ist
daher nichts anderes, als Gott seine Gottheit rechtméBig zuzuschreiben, ge-
mal der Gott den Menschen ebenfalls vollkommen als Menschen ansieht,
ithm volle Menschlichkeit zurechnet und nicht die verdorbene Menschheit
seiner stindigen Natur. In dieser wiederhergestellten Beziehung besteht die
Endphase der Rechtfertigung nach Luther: Gott ist ,,alles in allem, und wun-
derbar in seinen Heiligen®, und der Mensch ist ,,seine vollkommen reine
Schépfung*.!47

Eine letzte Kontur bewahrt diese abgerundete und ganzheitliche Prisentation
der Rettung davor, jemals statisch zu werden. Luthers Lehre der Rechtfertigung
ist eine Folge und Frucht der konsequenten Unterscheidung und Anwendung
von Gesetz und Evangelium,'*® die in der erlebten Erfahrung der Gldubigen und
in der Realitét der Kirche vor Ort in dem pastoral ausgetlibten Amt der Schliis-
sel ihren Sitz im Leben hat. Rechtfertigung — zusammen mit ihrem Gegenpart
Verdammung — geschieht, wenn das Evangelium und das Gesetz gepredigt
werden, wenn die Sakramente gereicht oder zuriickgehalten werden, wenn die
Siinden vergeben oder behalten werden.'*’ In diesem wichtigen Punkt ist Recht-
fertigung nicht zuallererst eine Lehre, sondern ein Ereignis, eine Begegnung.
Indem diese Begegnung vermittelt dargebracht wird, wird jede wahrnehmbare
Diskrepanz zwischen der duleren, fremden Gerechtigkeit Christi zugunsten der
Christen und der inneren, eigentlichen Gerechtigkeit (Christi) in den Christen

145 Vgl. oben, FuBinote 97. Der Gegenpart zur Untrennbarkeit der Person des Gldubigen und
der Person Christi (ein antinestorianisches Motiv, vgl. oben, Fulinote 109) ist, dass in einer
gefallenen Welt nur in der Person Christi Gott und Mensch eigenstidndig und nicht durch den
menschlichen Versuch, Gott zu sein, vereint sind (ein antieutychianisches Motiv).

146 Vgl. oben, FuBnote 123; vgl. Bayer, Martin Luthers Theologie, 29-43.

147 Palladius und Tilemann, WA 39/1:203,36f.: ,,Erit enim Deus in omnibus omnia, et mirabilis
in Sanctis suis, nosque perfecte pura et nova creatura eius.“ (Ubersetzung Niklas Brandt)

148 Vgl. z.B., ASm III, 4 (BSELK 764,34-766,5), 111, 13,3 (BSELK 776,25-30) und 111, 3, 42-45
(BSELK 764,13-33). Vgl. ebenso Vorlesung iiber den Galaterbrief (1535), W2 IX, 177,36~
178,18, WA 40/1:228,27-229,21; Palladius und Tilemann, WA 39/1:245,19-246,11; 249,8-15;
Disputation iiber die Rechtfertigung, WA 39/1:91,23-25 (R1).

149 Vgl. Mumme, Die Prdsenz Christi im Amt, v.a. 335-352.
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sehr schnell beseitigt."*® Was Christus rettend in den Herzen wirkt — nidmlich

Glauben —, wirkt er durch die dufleren Mittel seines Wortes und der Sakramente,

die von den Amtstrdgern dargebracht werden, die wiederum von ihm selbst ge-

sandt worden sind.!>! Auf das, was der Dreieinige Gott so vermittelt und damit
gewiss tut und sagt, soll das Gewissen entschieden vertrauen.'>? Die Gewissheit
und Versicherung des rechten Standes bei Gott, die Gewissheit, in seiner Gunst
zu stehen, stellt ein Kennzeichen der Theologie Luthers dar, das einem an nahe-
zu jeder Ecke begegnet.'>* Es ist jedoch ein Fehler, dies lediglich fiir irgendeine
individualisierte, subjektive und daher vielleicht bloB psychologische Uberzeu-
gung zu halten. Die Versicherung der Gewissen, die ihre Ruhe in Christus fin-
den, ist durch Christus selbst gewirkt, der die Gewissen zur Ruhe bringt, indem
sein Wort gepredigt und seine Sakramente ihnen gereicht werden. Seelsorge in
einer Tradition, die sich an Luther orientiert, ist daher nichts anderes als die ver-
mittelt dargebrachte und vollstindige Anwendung von Gesetz und Evangelium,;
des Gesetzes mit dem Ziel, die Menschen ins Nichts zu reduzieren, und des

Evangeliums mit dem Ziel, aus diesem Nichts Neues zu schaffen und Leben zu

schenken. Dies tun die Amtstriger an Christi Statt, der sich selbst ins Nichtssein

des Todes demiitigte, damit seine Auferweckung zur mitgeteilten (geschenkten)

Wirklichkeit seiner Mitmenschen wiirde.

Nachdem nun die Begrifflichkeit der Lehre Luthers von der Rechtfertigung
ermittelt und ihre zentralen Umrisse und Konturen erkundet wurden, wird zu
guter Letzt ein Grundraster seiner Soteriologie mit den folgenden Punkten als
eine Orientierungshilfe dargeboten:

1. Rechtfertigung hat damit zu tun, die gefallene Schopfung wieder ins Recht
zu setzen; ,,Rechtfertigungs*-Terminologie wird dabei an der Seite von und
wechselseitig mit anderer soteriologischen Terminologie wie z. B. Erlo-
sung verwendet.

2. Menschen, geschaffen zu bzw. im Ebenbild Gottes, sind gefallene Ge-
schopfe, vollkommen verdorben in ihren Siinden, und daher unfihig dazu,
ihre Lage und ihre Bezichung mit ihrem Schépfer zu berichtigen.'>*

3. Rechtfertigung ist vollstindig Gottes Werk; sie ist ein Akt eines erbarmen-
den, géttlichen Monergismus (Alleinwirksambkeit), der von der und in der
Person und daher durch die Menschheit Jesu Christi ausgefiihrt wird. !>

150 Vgl. Disputation iiber die Rechtfertigung, W? X1X, 1452,17-25, WA 39/1:83,22-25; Vorlesung
tiber den Galaterbrief (1535), W2 1X, 76,34-77,3, WA 40/1:108,24-109,3; und Thesen iiber
den Glauben und das Gesetz, WA 39/1:45,25-37. Vgl. oben, Fulinoten 65-76.

151 Vgl. das Bekenntnis vom Abendmahl, WA 26:506,8-12, (W? XX, 1100,26-33); ASm I1I, 8,
3-13 (BSELK 772,5-30).

152 Genesisvorlesung, W? 11, 1894,40-43, WA 48:714,11f.

153 Zusammengefasst in Lindberg, European Reformations, 60-69.

154 Rechtfertigung geschieht ohne menschliche Werke und Verdienste. Menschliche Wesen kén-
nen nichts tun, um mit Gott ins Reine zu kommen.

155 Rechtfertigung geschieht aus Gottes Erbarmen und Gnade allein (sola gratia).
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4. Jesus Christus, der Gottmensch, allein rechtfertigt, das heil3t, er bringt die
Dinge zwischen Mensch und Gott durch seinen Tod und seine Auferste-
hung zu-recht.!¢

5. Die Menschen werden ausschlieBlich aus Glauben gerechtfertigt.'>

6. Der Glaube, der das Vertrauen in Jesus Christus als den Retter und Recht-
fertiger ist, rettet aufgrund seines Objekts, welches der Gottmensch Jesus
Christus ist.

7. Dieser Glaube wird durch den Heiligen Geist gewirkt und erhalten, der
die Menschen mit Christus auf dem Weg des gepredigten Wortes und der
dargereichten Sakramente in Beriihrung bringt.

8. Rechtfertigung ist eine eschatologische Realitit, die in der Gegenwart ge-
wirkt wird und in der die Stinden dem Gldubigen um Christi willen nicht
zugerechnet werden; dem Glaubigen wird dagegen bereits, ebenfalls um
Christi willen, gegenwirtig die volle Gerechtigkeit zugerechnet, die letzt-
lich nach dem Tode in der Auferstehung realisiert werden wird.

9. Der Glaube an Christus beinhaltet, dass Christus in dem Gléubigen ist und
handelt, und der Glaubige in Christus ist und von ihm beschiitzt wird.

10. Gerechtfertigt zu sein beinhaltet die Erneuerung der eigentlichen Gestalt
des Menschheit durch die Wiederherstellung des Ebenbildes Gottes, wel-
ches Christus ist, im Menschen.

Diese Soteriologie ist es, die Luther als seine Lehre der Rechtfertigung
prisentiert. Ist sie ,,verkiirzt“?!3® Steht sie wirklich fundamental im Gegensatz
zu der groBen Erzéhlung des christlichen Glaubens, die N. T. Wright erzéhlen
will? Oder muss nicht vielmehr Luther verkiirzt und konterkariert werden, um
als der ,alte Gegenpart der Perspektive herzuhalten, die ,,neu” sein will?

Luther und Wright iiber das Heil:
Die tatsachliche Freundschaft zweier vermeintlicher Feinde

Indem sie als die Lehre von der Person und dem Werk Christi ganzheitlich
ausgerichtet ist und dazu verwendet wird, die menschliche Rettung zu verste-
hen und darzustellen, fallt Luthers Lehre von der Rechtfertigung schwerlich
dem Vorwurf anheim, davon zu handeln, wie Menschen gerettet werden und
durch eine Sache, die ,,Gerechtigkeit* genannt und ihnen angerechnet wird,
in den Himmel kommen, ungeachtet dessen, was Wrights Kommentare seine
Leser glauben lassen mochten. Obwohl man iiber die Stirken und Schwéchen
der Exegese Luthers sicherlich streiten kann, ist die Idee, dass die Natur und
der Umfang seiner Soteriologie in einer forensischen Transaktion einer ,,onto-

156 Solus Christus.
157 Sola fide.
158 Vgl. FuBinote 46.
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logisierten Gerechtigkeit beginnt und endet, schlichtweg absurd. Die Kontu-
ren, die oben ausfindig gemacht wurden, sind selbst in ihrer grundlegendsten
Gestalt nicht einmal anndhernd so platt. Nach Luther handelt Rechtfertigung
von den vollkommen verdorbenen Menschen, die eine gottlich-menschlich
dargebrachte, rettende, greifbare und doch verborgene, fortwihrende Begeg-
nung mit dem Mensch gewordenen Sohn Gottes empfangen, der, als vollkom-
men aktiver und wirksamer Gott und vollkommen passiver und gehorsamer
Mensch, treulich das wiederherstellen wird, was er hier und jetzt bereits ver-
spricht, ndmlich, dass der Mensch wieder ins Reine mit dem Schopfer kommt.
Uberraschenderweise kann so das, was normalerweise als eine Fehde zwi-
schen Wright und Luther dargestellt wird, bei einer genaueren Betrachtung als
eine breite soteriologische Freundschaft gelesen werden, in der Unterschiede
enthalten sind, die zwischen den Schiilern des Paulus zu einer wechselseitigen
Schérfung der Gedanken fiihren.

Moglichkeiten einer solchen wechselseitigen Scharfung der Gedanken
mussten allerdings so lange warten, bis die breite Kongruenz der Soteriologien
Luthers und Wrights gezeigt wurde, doch zunéchst sind zwei Punkte einzu-
rdumen, wenigstens in einem gewissen Mal. Erstens: Spielen der Bund mit
Abraham und die zielgerichtete Erwdhlung Israels fiir die Befreiung und Er-
neuerung in Luthers Darbietung der Rechtfertigung eine dhnlich allgegenwér-
tige Rolle, wie sie es in Wrights Argumentation tun? Nein, wenigstens nicht in
demselben Mafle. Dieses Eingesténdnis steht in Beziehung zu einer Schwierig-
keit, die langst von Luthers modernen Biographen, Geschichtsschreibern und
vermeintlichen Systematikern seiner Gedanken erkannt wurde: Luthers Ver-
standnis der Juden war problematisch. Wenn allerdings mehr Forschungsarbeit
iiber das Judentum des zweiten Tempels in der letzten Generation geleistet
wurde als im gesamten vergangenen Jahrtausend, wie Wright es behauptet,'>
wird man kaum realistischerweise von einem Augustiner des 16. Jahrhunderts
erwarten konnen, an dieser Stelle dieselben Resultate wie ein Neutestamentler
des 21. Jahrhunderts zu erzielen. Zweitens: Luther ist angesichts dessen, was
Wright bei Paulus zeigt, ,,schuldig®, ,,Rechtfertigung* in einer solchen Weise
zu erkléren, die zu viele Aspekte einbezieht. Wie oben gezeigt, wirft Luther mit
dem Begriff um sich als einer Art Synonym fiir ,,Heil“, das zudem mit anderen
soteriologischen Begriffen austauschbar ist. Luther ist jedoch nicht ,,schuldig®,
die soteriologischen Aspekte dahingehend zu beschneiden, dass sie in den Be-
griff ,,Rechtfertigung® passen. Er spricht von der Rechtfertigung nicht — im
Gegensatz zu Behauptungen heutiger, selbst ernannter Erben dieser Lehre —im
Sinne einer strikten Imputation der Gerechtigkeit, die als solche Facetten der
Transformation/Wandlung oder des Seins in Christus ausschlief3t, einer Lehre
der Rechtfertigung also, die somit sicher gegen alle ekklesiologischen und (um

159 Wright, Paul: In Fresh Perspective, 3.
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ein Wort von seinem Freund Wright zu leihen) neu definierten ethischen Erwé-
gungen abgeschottet wire.'®” An dieser Stelle ist etwas sehr Banales festzustel-
len: Luther, ein Augustinermdnch, der immer noch mit einem Fu} im Mittel-
alter stand, auch, wenn der andere stetig in die Moderne voranschritt, wandte
den Begriff , Rechtfertigung® an, wie es die westliche Tradition fiir mehr als
ein Jahrtausend getan hatte, d. h., weitgefasst und ohne grof3e Bedenken, was
wohl die Rechtfertigungsterminologie (im Gegeniiber zur Rettungsterminolo-
gie oder Erlosungsterminologie etc.) prézise in den Schriften des Paulus be-
zeichne.'®! Das heiBt jedoch schwerlich, dass Luthers Soteriologie so flach ist
wie ein Kornfeld in Zentral-Illinois.

Um die Behauptung einer iiberraschend groBen Ubereinstimmung zwi-
schen diesen beiden vermeintlichen Feinden zu untermauern, kime manch ei-
ner vielleicht auf die Idee, Luther und Wright zu bitten, ein paar Runden Sote-
riologie zu spielen, wobei es Wright vorbehalten wire, die Karten zu verteilen
oder sie sich sogar zurechtzulegen, nur um zu sehen, ob der alte Reformator
auf die jeweils neue Karte wohl reagieren kann. In der ersten Runde muss
Luther auf die ,,sieben groen Betonungen* reagieren, die, wie Wright sagt,
moderne Exegeten in Paulus’ Lehre des Heils erkennen. ' In der zweiten Run-
de soll dann Wrights eigene Sieben-Punkte-Gedankenabfolge iiber die Form
von Paulus’ Lehre der Rechtfertigung fiir die Verteilung der Karten dienen. '3

Zuerst die sieben groBen Betonungen der Soteriologie des Paulus: (1)
Rechtfertigung, (2) Anthropologie, (3) Sein in Christus, (4) Heilsgeschichte,
(5) Apokalyptik, (6) Wandlung/Vergéttlichung, (7) Bund.'* Im Bezug auf
die Rechtfertigung wurde das besondere Problem, das hier zur Debatte steht,
nidmlich Luthers recht ungenauer Gebrauch des Begriffs, bereits benannt.
Nichtsdestotrotz stimmen Luther und Wright darin iiberein, dass Rechtferti-
gung forensisch ist, aber nicht nur forensisch. Zudem stimmen Wright und
Luther darin iiberein, dass, insofern Rechtfertigung forensisch ist, das, was
geschieht, Vergebung, Freispruch und Nichtzurechnung der Siinde ist. In der
Tat ist Luthers Lehre iiber die Anrechnung zuallererst eine Lehre dariiber, was
nicht angerechnet wird, ndmlich die Siinde. Auf einer anderen Ebene stellt
Luther die zukiinftige, volle und endgiiltige Gerechtigkeit des Glaubenden
als eine dar, die dem Glaubenden bereits in der Gegenwart zuteil wird, doch
dies entspricht nicht Wrights Feindbild eines Gottes, der die dingliche Gerech-
tigkeit der moralischen Tugend eines anderen dem Glaubenden anrechnet.
Grundsatzlich wird Luthers gegenwirtige Zurechnung einer eschatologischen
Gerechtigkeit durch Wrights Auslegung des Romerbriefes gestiitzt. Die Idee,

160 Vgl. Wright, Paul and Faithfulness, 913f.
161 Vgl. Fufinote 18.

162 Wright, Paul and Faithfulness, 777-782.

163 Wright, Paul and Faithfulness, 925-966.

164 Vgl. Fufinote 22.
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dass dem Siinder eine ,,ontologisierte’ Gerechtigkeit Christi oder Gottes als
ein moralisches Attribut mit einer Art eigener Existenz zugerechnet wird, 1isst
sich schwerlich bei Luther finden, ungeachtet der generalisierten Karikatur der
Lehre des Reformators bei Wright.'® Eine angerechnete Erfiillung des Geset-
zes ,,durch Christus® ist nach Luther nicht mit der Anrechnung einer fremden
und irrealen moralischen Qualitédt gleichzusetzen, sondern weist eher auf das
reale Werk, das Christus selbst vollbracht hat und véllig in den Glaubigen oder,
wiederum kollektiv gedacht, der Kirche vollbringen wird.!%® Die Anthropo-
logie der Soteriologie Luthers ist, wie oben skizziert, dann belastbar, wenn
ihr Leitstern weniger eine moderne westliche Form des Individualismus als
vielmehr eine chalcedonensische Christologie ist. Luthers soteriologische An-
thropologie ist christologisch und ontologisch, wobei alle existentialistischen
Impulse hinter diese treibenden Kréfte zuriicktreten. Was die paulinische Be-
tonung des Seins in Christus (en Christo), zusammen mit ithrem Gegenpart,
Christi Priasenz im Glaubigen, betrifft, so spielt auch dieses wechselseitige
Ineinander-Sein eine wichtige Rolle in Luthers Verstdndnis des Heils, indem
es mit den Kategorien von Identitit und Nichtanrechnung der Siinde auf der
einen Seite (d. i., der Glaubige in Christus), und von Erneuerung, guten Wer-
ken, Liebe und Berufung auf der anderen Seite (d. i. Christus im Glaubigen)
im Einklang steht und sogar als Grundlage fiir diese gilt. Keine von diesen
Kategorien kdnnte so gegeniiber Rechtfertigung und Heil in Luthers polarisie-
render Anwendung der Theologie wohlbehalten abgeschottet werden. Wright
bindet die zeitlichen Erwigungen der Heilsgeschichte an eine neudefinierte
Eschatologie, die allgegenwiértig in seinen Schriften {iber Paulus ist, und die-
se neudefinierte Eschatologie trage, wie Wright glaubt, Paulus Gedankenfolge
tiber die Rechtfertigung.'®” Luther ist auch nicht ohne heilsgeschichtliche Ein-
sichten, aber es scheinen hier doch einige wesentliche Unterschiede zwischen
Wright und Luther im Blick auf diese konkrete soteriologische Betonung zu
bestehen. Luthers Soteriologie jedoch ist ebenfalls mit eschatologischen und
chronologischen Erwdgungen aufgeladen, insofern die Christologie, die sei-
ne anthropologischen Einsichten und die integrierenden Dimensionen seiner
Lehre der Rechtfertigung antreibt, eine Christologie der vollen Géttlichkeit
und daher der vollen Ewigkeit Christi ist, ,,der war und ist und kommen wird*
(Oftb 1,8). Die Spannung zwischen dem Schon-jetzt und dem Noch-nicht der
christlichen Existenz sowie auch der ihr innewohnende Gegensatz der Gleich-
zeitigkeit des Heiliger-und-Siinder-zugleich-Seins werden nur durch das letz-
te erhabene Kommen desjenigen zerstort und iiberwunden, der einst demiitig
als der Sohn Mariens kam. Ubergehen wir fiir einen kurzen Moment die apo-

165 Wright, Paul and Faithfulness, 947.951.
166 Luther, Palladius und Tilemann,WA 39/1:250,5-11, und Gegen Hans Wurst wie Fufinote 142.
167 Vgl. oben, Fufinoten 22 und 164.
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kalyptische Betonung, so mag man ebenso die Ahnlichkeit zu Wrights Thema-
tik der Wandlung oder Vergéttlichung bemerken.!®® Ohne Zweifel beinhaltet
Luthers Lehre Verdnderung und Wiedergeburt — und dies auf einer viel tieferen
Ebene als einer bloen Zunahme des moralischen Verhaltens oder selbst des
moralischen Charakters. Zwar gibt es eine Wiederherstellung des Ebenbildes
Gottes in den diesseitigen Werken. Luther denkt jedoch wenigstens in seinen
spéten Schriften iiber diese Verdnderung nach bzw. priasentiert sie nicht so sehr
in der Weise, dass die Menschen gottlich gemacht werden, als vielmehr, dass
die Menschen menschlich gemacht werden durch die eigentliche Menschheit
Jesu Christi; daher ist es mehr eine Vermenschlichung oder Anthroposis als
eine Vergéttlichung oder Theosis.'® Dem Bund nun, Wrights einigendem The-
ma unter den sieben, kann Luther durch die Betonung der Treue Gottes und die
Verwirklichung seiner Versprechen vollends gerecht werden. Luther mag die
Schuhe des ,,einen einzigen Planes des Schopfers durch Abraham und Israel
fiir die Welt“!”° nicht so eng schniiren, wie es Wright gerne hiitte, doch es gibt
kaum eine Kategorie, die so wesentlich fiir die und so wirksam in der Theo-
logie Luthers ist wie die Verheiung, die, so wie sie ist, fiir ihn ein Synonym
fiir das effektive Evangelium ist.!”! Und schlieBlich zur Apokalyptik: Auf der
einen Seite ist es Allgemeinwissen, dass Luther die Welt apokalyptisch gese-
hen hat; er ging davon aus, dass das Ende der Welt sehr nahe sei. Die Art, wie
er die Welt betrachtete, ist nicht allein durch die atl. Propheten und Johannes
den Téufer in den Evangelien geformt, sondern auch durch ein apokalyptisches
Element bei Paulus, das Luther mit der pastoralen Ausiibung des Schliissel-
amtes verband.!”> Wenn Christen mit ihren Pfarrern interagieren, interagieren
sie nach Luther mit Christus selbst; dies ist der Anbruch seiner gnidigen oder,
wenn es denn sein muss, seiner verheerenden Herrschaft im personlichen und
ohne Zweifel kollektiven christlichen Leben.!”?

Sieben von sieben: Luther hat eine Runde Soteriologie gespielt und konn-
te dabei nicht nur auf die thematischen soteriologischen Spielziige reagieren,
sondern hat sogar dieselbe Trumpfkarte wie sein Kartengeber geziickt .

Die zweite Runde: Wright gibt Luther nun eine bestimmte Reihenfolge an
Rechtfertigungskarten vor — eine Gedankenfolge tiber die Gestalt der Recht-

168 Vgl. oben, FuBnoten 74 und 76.

169 Wright selbst gibt Anlass zu glauben, dass er vielleicht ein Verstidndnis dieser geringfiigigen,
aber bedeutsamen Neujustierung dieser Kategorie besitzt: vgl. Rechtfertigung, 172.

170 Vgl. oben, FuBnote 23.

171 Einsichten in Luthers Verstidndnis der Verheiung und ihrer Rolle in seiner Theologie haben
die am stdrksten entwickelte systematische Interpretation der Theologie Luther in der letzten
Generation getrieben, der Oswald Bayers.

172 Vgl. Rom 1,17f. im Lichte von Rém 1,16; 1. Kor 2,10 im Kontext von 1. Kor 2; Gal 1,12,16; Eph
3,3.5, wo Paulus diese Begrifflichkeit mit dem Werk seines apostolischen Amtes verbindet;
vgl. 1. Kor 3,13, wo das Thema der Charakter seines Wirkens selbst ist.

173 Mumme, Prdsenz Christi, Kap. 3,4 und 6.
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fertigung bei Paulus, mit einem arrangierten Kartenstapel unter der beherr-
schenden Kategorie der Eschatologie: (1) schopfungstheologische Eschato-
logie, (2) anthropologische Eschatologie, (3) Eschatologie des Bundes, (4)
forensische Eschatologie, (5) finale Eschatologie, (6) in Kraft gesetzte foren-
sische Eschatologie und Eschatologie des Bundes, und (7) ihr Urteilsspruch
in der Gegenwart.'”* Kurz gesagt, nach Wright: (1) die Absicht des Schépfers
ist letztlich, die Schopfung zu erneuern, was (2) bedeutet, dass die Menschen
selbst ins Recht gesetzt werden. (3) Dieses Ins-Recht-Setzen der Menschen
und die Erneuerung der Schopfung erreicht Gott durch die Einsetzung oder
die Gabe seines Bundes an Abraham. (4) Seinen Bundesversprechen ist Gott
treu; er zeigt sich selbst gerecht bzw. im Recht. (5) Gott verteidigt sich selbst,
indem er voll und ganz sein Bundesvolk verteidigt, das als sein Volk durch den
Glauben an den Messias gekennzeichnet ist, der sie in diesem Volk einord-
net. (6) Volle und endgiiltige Rechtfertigung kommt zustande — die endgiiltige
Eschatologie wird er6ffnet — im Messias; das intendierte Ziel der ,,ultimativen
Rekonstruktion der Menschheit und damit die Rekonstruktion der das Eben-
bild tragenden Menschen'” ist in die Gegenwart hineingebracht. (7) Dieses
,,Hereinbrechen des zukiinftigen Ziels des Schopfers in die gegenwirtige Zeit
entspricht exakt dem Urteilsspruch, in der Gegenwart und im Vorgriff, am
letzten Tag.«!76

Mit Sicherheit liegt das groBte Interesse darin, wie Wright und Luther die
letzte Karte ausspielen, doch zuvor sind die ersten sechs Kartenpaare einer
Beachtung wert. Die Auslegung Luthers oben zeigt, dass er in seiner Be-
schreibung der Rechtfertigung ebenfalls nicht vor der erneuerten Schopfung
zuriickschreckt, noch davor, die Menschen als erneuerte Geschopfe in dieser
Schopfung zu beschreiben. Diese Erneuerung kommt durch die effektiven
VerheifBungen des Schopfers zustande: Er tut, was er sagt; er ist treu. Glaube
wiederum héngt mit gottlicher Treue und Wahrhaftigkeit zusammen, indem
der Glaube solche Treue und Wahrhaftigkeit Gott zuschreibt — indem er Gott
Gottlichkeit zuschreibt. So ist im (rechtfertigenden) Glauben Gott Gott und der
Mensch Mensch. Glaube beinhaltet und kennzeichnet daher, wie die zukiinfti-
ge Erneuerung des Ebenbildes Gottes in den Menschen geschehen wird. Chris-
tus selbst, der auferstandene Gottmensch, ist dieses Ebenbild und er erneuert
dieses Ebenbild in den Gldubigen, die desgleichen in ihm sind. Sechs Karten,
und auf alle hat Luther eine Antwort.

174 Vgl. oben, Fufinote 163.

175 Vgl. Wright, Paul and Faithfulness, 936, hier unter dem fiinften Punkt der Folge betrachtet,
aber er6ffnet in der Auferstehung des Messias, dem sechsten Punkt.

176 Wright, Paul and Faithfulness, 944 (Ubersetzung Niklas Brandt, Original: This ,,bursting of
the Creator’s future purpose into the present time is matched exactly by the declaration, in
the present and in advance, of the verdict on the last day.”)
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Wenn es zu dem entscheidenden Urteilsspruch in der Gegenwart kommt,!”’
spielt Wright Luther nun direkt in die Karten. Gema3 Wright ist das Urteil des
gerechtfertigten Status im Messias ein Status, der durch diesen Urteilsspruch
selbst bewirkt wird. Um es in systematisch-theologische Begriffe zu packen,
dieses forensische Urteil ist synthetisch statt analytisch: Es bringt die Realitét,
die es erklirt, dadurch, dass es sie erklirt.!”® Der Urteilsspruch des Schopfers
in der Erweckung Jesu von den Toten wird im Fall der Gldubigen durch das
Werk des Geistes in der Predigt des Evangeliums wiederholt. Das Urteil, das
in Christus enthalten ist, versetzt die Menschen in einen Status des Im-Recht-
Seins, der in der wirklichen und génzlichen Versicherung der Rechtfertigung
in einem Rechtfertigungsschema besteht, das Partizipation und Erklérung zu-
sammenhélt. Wrights Auslegung des Glaubens in Bezichung auf den Urteils-
spruch der Rechtfertigung in der Gegenwart konnte schwerlich Lutherischer
sein: Glaube ist nicht ein leichteres Werk oder etwa eine gottgefillige Ein-
stellung, zu der die Menschen fihig wiren. Fiir Luther ist Glaube nicht eine
menschliche Fihigkeit,'” noch wird er als eine Qualitit des Gliubigen bewer-
tet. Stattdessen ,,ist er génzlich durch, und in den Begriffen seines Objektes
definiert®, und daher ist der Glaube ,,das Zeichen eines wahrhaft menschlichen
Lebens, das dem méchtigen Schopfer die Ehre gibt und glaubt, dass er tut, was
er verspricht.“!%° Fiir beide, Luther und Wright, hat der Glaube damit zu tun,
wahrhaft Mensch zu sein.'®! Die Wahrhaftigkeit und Gewissheit dieses Ur-
teils hiangt nicht von irgendeinem nachfolgenden Werk des Glaubigen ab, wie
etwa Anstrengungen personlicher Erneuerung; vielmehr wird das zukiinftige
Urteil, das iiber das ganze Leben gesprochen wird, dem gegenwértigen Urteil
entsprechen, das iiber nichts anderes als den Glauben gesprochen wird.'$? Fiir
das christliche Leben hat Wrights Interpretation dasselbe explosive, spielver-
andernde Potenzial, das Luthers eigenes theologische Programm (wenn Luther
jemals programmatisch war) hatte: Es wirft den gewohnten Untersuchungsan-
satz komplett {iber den Haufen. Der ultimative Status der Menschen vor ihrem

177 Zu diesem Punkt und dem Inhalt dieses Paragrafen generell, vgl. Wright, Paul and Faith-
fulness, 944-964.

178 ‘Wright, Rechtfertigung, 184. Vgl. Mattes, Mark: ,,Luther on Justification as Forensic and
Effective®, in: The Oxford Handbook of Martin Luther’s Theology, ed. Robert Kolb, Irene
Dingel and L'ubomir Batka (Oxford: Oxford University Press, 2014), 264-273, der die
Schlussfolgerung zieht, dass Rechtfertigung deshalb effektiv ist, weil sie forensisch ist.

179 Luther, Kleiner Katechismus, 2. Hauptstiick, 3. Artikel (BSELK 872,16-24).

180 Wright, Paul and Faithfulness, 952; vgl. Paul and Faithfulness, 954f. (Ubersetzung Niklas
Brandt, Original: ,,the sign of truly human life, giving glory to the powerful creator and
believing that he does what he promises.*)

181 Fir Luther, vgl. oben, FuBinote 92; fiir Wright, vgl. Rechtfertigung, 189: ,,Glaube ... zeigt
die Gegenwart eines echten, demiitigen, vertrauensvollen und, so kdnnen wir sagen, Gottes
Ebenbild tragenden Menschseins an.*

182 Wright, Paul and Faithfulness, 958. Beachte hier die Erkldrung der Rechtfertigung aus
Glauben allein.
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Schopfer hiangt nicht von einer Erneuerung ab, die dem Ins-Recht-Gesetzt-Sein
mit Gott mit den Gliedern seines Volkes nachfolgt: Vielmehr mag die nachfol-
gende Erneuerung und Wandlung in Wirklichkeit ihren Blick auf die Treue
Gottes richten, die den Ungerechten gerecht erklért, die Siinden vergibt, und
mayg sich daher vollkommen auf den Fakt verlassen, dass er das, was er erklart,
auch ins Sein bringen wird, bereits jetzt in der Zeit und in vollkommener Wei-
se am Ende der Zeiten. So wird der zugesprochene Status der Rechtfertigung
der Startpunkt einer Theologie des christlichen Lebens, das nur schwerlich
unter die Uberschrift ,,Ethik*!®? gebracht werden kann. Das Urteil der Nichtan-
rechnung der Siinde (,,nicht schuldig®), das in Jesus Christus in die Gegen-
wart hineingezogen wird, ist das, was die Menschen zu einer auferstandenen
menschlichen Existenz befreit. Wie Wright selbst erkennt, bestétigt das, was er
sagt, in Wahrheit vieles, was die alte Perspektive auf Paulus und die Lehre der
Reformatoren tiber die Rechtfertigung zu sagen versuchten, auch wenn es nun
in einen groferen Rahmen gesetzt ist. Was Wright vielleicht iiberraschen mag,
ist, dass dieser libergeordnete Rahmen bereits zum grof3en Teil wenigstens bei
einem der Reformatoren vorhanden war, der am Ende des Tages auch ein eher
aufmerksamer Schiiler des Paulus gewesen zu sein scheint, selbst, wenn er mit
der ,,Rechtfertigungs-“Terminologie eher lose um sich warf und mittelalterli-
che Gesetzlichkeit in Paulus’ Judaisierer hineingelesen hat.

Wright erklart sehr deutlich, dass Rechtfertigung ,,aus Gnade durch Glau-
ben in der Gegenwart aufgrund des Werkes des Messias* geschieht.'® Und er
gelangt zu den allezeit bedeutsamen solas der Rechtfertigung in jeder Hinsicht:
sola gratia (aus Gnade allein), sola fide (aus Glauben allein), solus Christus
(Christus allein).'®> Wenn Leser, die mit der Reichweite der Begrifflichkeit
Luthers, den Konturen seines Denken und dem Grundraster seiner Soterio-
logie vertraut sind, Wright lesen, ohne einfach anzunehmen, auch nicht auf
der Grundlage der eigenen Annahme Wrights, dass die beiden iiber die Sote-
riologie im Widerspruch stehen, kénnen die Uberschneidungen und Ahnlich-
keiten dieser beiden Schiiler des Paulus ziemlich verbliiffend sein. Fiir beide
Theologen wie auch fiir ihren Gespréachspartner Paulus liegt das Kernproblem
der Menschen in ihrem Versagen, Gott als treuem und liebendem Schopfer zu
vertrauen, und die Berichtigung dieses Problems geschieht allein aus Gottes
eigener Treue zu seiner Schopfung, an der er in seinem Erbarmen groBziigig,
schopferisch und heilend handelt.'8°

183 Vgl. Wright, Paul and Faithfulness, 1030, wie auch: Paul: In Fresh Perspective, 147 und
Rechtfertigung, 123.

184 Wright, Paul and Faithfulness, 926 (Ubersetzung Niklas Brandt, Original: ,,by grace
through faith in the present time on the basis of the work of the Messiah.).

185 Wright, Paul and Faithfulness, 958 — Glaube (vgl. oben, Fulinote 184); Rechtfertigung, 189
— Gnade; Rechtfertigung, 184 — Christus.

186 Vgl. Wright, Rechtfertigung, 76; vgl. Rechtfertigung, 57.
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Obwohl die Uberschneidung zwischen Luthers und Wrights Verstéindnis
von Paulus und ihren jeweiligen Soteriologien in keinster Weise vollstindig
ist, sind sie schwerlich Feinde nach dem hier dargelegten Befund. In der Tat
existiert auf einer hoheren theologischen Ebene die Moglichkeit einer losen
Freundschaft zwischen diesen beiden Schiilern des Paulus. Natiirlich kennt
Freundschaft auch Unterschiede und begriiit die gegenseitige Schérfung der
Gedanken, und auch hier ist Potenzial in beide Richtungen.

Wie oben beschrieben, hat die ,,New Perspective on Paul“ einen Mangel in
der sehr géngigen Interpretation des Judentums des zweiten Tempels entdeckt,
der nun in der neueren Forschung iiberwunden wurde. Auch wenn manche
Juden in dieser Zeit vielleicht unmdglicherweise einen Status der Gerechtig-
keit im Hinblick auf die Thora gesucht haben, bedeutet dies nicht, dass sie
bestimmte Handlungen in der Hoffnung vollzogen, um Gottes Gunst damit zu
verdienen und so in den Himmel zu gelangen; es ist ebenfalls nicht unmdglich,
dass Luther eine solche mittelalterliche Gesetzlichkeit in die Gegner des Pau-
lus hineingelesen hat. In &hnlicher Weise ist Wrights Betonung der Notwendig-
keit, zu ermitteln, was ,,Gerechtigkeit™ und verwandte Begriffe in ihren histori-
schen Kontexten bezeichneten, ein wichtiger Punkt, den er auf den Tisch legt.
Man muss ebenso von dem Potenzial einer integrierten biblischen Theologie
beeindruckt sein, die sich Wrights Féhigkeit verdankt, die christliche Theolo-
gie in einer einzigen, groen Erzdahlung darzubieten und so eine Interpretation
zu vermeiden, die Ungleichheit in Gottes Bundesbeziehungen mit den Men-
schen und der Welt im Alten und Neuen Testament beinhaltet. Frustation iiber
Wright kann sich manchmal aus seiner Gewohnheit ergeben, in grofen Linien
zu zeichnen; im Blick auf Luther schafft es Wrights Gemalde nicht wirklich
auf die Leinwand. Auf der anderen Seite sind insbesondere fiir die Menschen,
die zum ersten Mal etwas iiber den christlichen Glauben lernen, fiir Novizen
in der Disziplin der akademischen Theologie und auch fiir den berufstitigen
Prediger einfache, klare und iibergeordnete Strukturen — Erzahlungen —, die
die ganze Botschaft der Heiligen Schrift klar und prignant zusammenhalten,
absolut notwendig; und die Erzéhlung dieses Exegeten ist sowohl fesselnd als
auch wunderschon.

Auf der anderen Seite bietet Luther Wright erstens manche Hilfe fiir eine
Frage, die von der New Perspective generell offen gelassen wird und daher
einigermaflen quélend fiir sie ist, ndmlich, ob die Werke oder die Treue der
Christen, die in der Gegenwart gerecht gesprochen werden, zu dem endgiil-
tigen Urteil der Rechtfertigung und damit zur Rettung beitragen. Soweit es
die verschiedenen Perspektiven dieser New Perspective on Paul betrifft, sehen
manche in ihnen eine Forderung,'®” die weder einfach mit der vollen Versiche-
rung versohnt werden kann, die die Glaubigen iiber ihren Stand mit Gott so-

187 Vgl. Yinger, New Perspective on Paul, 82 und 103f.
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wohl schon jetzt als auch in der Zukunft haben konnen, wie Wright versichert,
noch mit seiner Annahme, dass das zukiinftige Urteil mit dem gegenwiértigen
Urteil tibereinstimmen wird, und dass das zukiinftige Urteil nicht von irgend-
einem nachfolgenden moralischen Werk oder der personlichen Erneuerung der
jetzt-gerecht-gesprochenen-Person bedingt ist.'®® Wie kénnen Menschen iiber
ihren Status bei ihrem Schopfer gewiss sein? Luthers Art, mit dieser ausge-
sprochen pastoralen Frage umzugehen, ist nicht, sie auf diese oder jene Weise
abstrakt zu beantworten, sondern durch die volle und Gesetz und Evangelium
berticksichtigende Anwendung einer Theologie, die bejaht, dass das letzte Ge-
richt {iber das ganze Leben gesprochen wird, und daher {iber die Werke des
Menschen, wihrend er ebenso aufrecht hélt, dass Christus allein rettet und der
Mensch mit Gott gerecht dasteht aus dem Glauben an ihn. Die Frage nach dem
Urteil, das hinter dem Gléubigen liegt, und nach dem, das vor ihm liegt, dréngt
geradewegs in die Gegenwart. Luthers Art, mit diesen Fragen umzugehen, ist
keine alles umspannende Antwort, sondern eine ad hoc-Aussage, die auf die
gestellte Frage antwortet und in jenen durch und durch christologischen, sakra-
mentalen und amtlichen Uberzeugungen begriindet ist, die sich durch seine So-
teriologie ziehen. Luther versteht, dass Gott einen gegenwértigen, vermittelten
und daher gewissen Weg hat, auf der einen Seite mit denen umzugehen, denen
ihr Status in Christus eine Lizenz dafiir geworden ist, zu handeln und zu leben,
als ob sie auBerhalb Christi seien. Auf der anderen Seite besitzt Gott ebenso
einen Weg, diejenigen mit Sanftmut zu behandeln, die sich der Tatsache allzu
sehr bewusst sind, dass sie liber andere gedacht und gegeniiber anderen gehan-
delt haben, als ob sie nicht in Christus wéren, im Gegensatz zu ihrer eigenen
christlichen Identitét. Im Blick auf die gegenwértige Widerspriichlichkeit des
vergangenen Urteils im Lichte des zukiinftigen Urteils reicht hierbei eine di-
stanzierte Handlung nicht aus. Anstelle dessen braucht es eine gegenwértige,
autoritative Erklarung, dass einerseits manche nicht in Christus sind und nicht
gerechtfertigt, wohingegen andere in der Tat gerechtfertigt sind und keine Siin-
de haben, die ihnen angerechnet wird. Die gegenwirtige und fortwéhrende
Verleihung des Urteils tliber das Leben der Menschen, die Gottes Volk genannt
werden, ist ein sine qua non, die die Gewissheit der Taufidentitdt und das zu-
kiinftige vollkommene Heil zusammenhélt. Diese polare Anwendung dessen,
was Luther als Gesetz und Evangelium unter dem Schliisselamt kannte, sah er
im apostolischen Amt am Werk und hielt fest, dass diese apostolische Autoritét
gegenwiirtig zum ordinierten Amt der Kirche gehére.'®’

Zum anderen ist Luthers Verstindnis der gegenwirtigen, amtlich ausge-
héndigten Erkldrung der Rechtfertigung untermauert durch eine christologi-
sche Uberzeugung, die das Potenzial hat, Wrights eschatologische Einsichten

188 7.B. Wright, Paul and Faithfulness, 955.
189 Vgl. 1. Kor 5,1-5 und 2. Kor 2,5-11.
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zu stirken. Christus, sowohl Gott als auch Mensch, ist der, der fortwahrend
kommt. Das apokalyptische Element der Rettung ist stets abhéngig von seinem
einmaligen Kommen als der Gekreuzigte und Auferstandene und von seinem
Wiederkommen in Herrlichkeit, aber dieses Element des Heils ist deshalb nicht
auf diese beiden zeitlichen Instanzen begrenzt. Die apokalyptische Begegnung
mit Christus, die in Paulus’ eigenem Dienst am Werk ist, setzt sich aposto-
lisch-amtlich, fortwéhrend und gegenwiértig verborgen in der Niedrigkeit bis
zur glorreichen Wiederkunft fort. Die Diskrepanzen zwischen der gegenwiér-
tigen und der zukiinftigen (endgiiltigen) Rechtfertigung werden daher nicht
nur eschatologisch, sondern auch christologisch von Gott beantwortet, der als
Mensch zu jedem Zeitpunkt kommt, der als ,,jetzt* qualifiziert werden kann.

Dies bringt uns zu einem dritten und letzten Beispiel fiir den Schleifstein,
den Luther seinerseits zur Schéirfung der Gedanken Wrights darstellt. Ich habe
bereits darauf hingewiesen, dass Elemente der Partizipation, Einwohnung,
Prasenz und der Erneuerung, wenigstens in Luthers spéter Theologie, eher
in eine Richtung von Heil als Anthroposis denn als Theosis verweisen, als
Vermenschlichung denn als Vergéttlichung. Zu dieser Beobachtung muss eine
weitere hinzugefiigt werden, dass, wenn der Lauf des Heilswerks Christi sei-
nen Kurs von der Inkarnation her nimmt, daraus zwei Dinge resultieren. Zum
einen 16st sich eine ganze Reihe an Fragen im Bezug auf menschliche Hand-
lungsfahigkeit an irgendeinem Punkt des Heils recht schnell auf: Das Objekt
des Glaubens wurde Mensch, und indem der Glaube dieses Objekt hat, wird
auch der Glaubende Mensch. Zweitens, der ausschlaggebenden und wichtigen
Stiitze der groBen Erzédhlung Wrights wird nicht widersprochen, ndmlich, der
Wiederherstellung der Schopfung —und damit des Menschen als eines eigent-
lichen und vollen Geschopfs — durch den Schdpfer. Wenn die Dinge aber gera-
de durch eine Wiederherstellung der Schopfer-Geschopf-Beziehung ins Recht
gesetzt werden, wie kann dies geschehen, wenn genau diese Unterscheidung
entfernt wird?

Wenn Luther selbst auf der Grundlage seines eigenen Werks untersucht
wird und nicht allein auf der Grundlage gingiger und generalisierter Zuschrei-
bungen zu seinem Denken, entspricht er schwerlich dem Ziel der Kritik N. T.
Wrights einer verkiirzten Falschinterpretation des Paulus. Tatséchlich zeigt ein
genauer Blick auf Luther eine weitreichende Ubereinstimmung zwischen sei-
nem und Wrights Verstidndnis des Heils und sogar dem der Rechtfertigung. Auf
der Grundlage dessen, was aus Luthers eigenen Schriften gezeigt werden kann,
lasst sich hoffen, dass Forscher der New Perspective, insbesondere Forscher
von solchem Ansehen wie Wright, authéren werden, Luther in oberflachlicher
und unwissenschaftlicher Weise als Teil einer rhetorischen Kontrastfigur zu
missbrauchen, was in Hinblick auf den bedeutenden Reformator moglicherwei-
se als Kontrastfigur effektiv sein mag, als Forschung aber weniger als ehrlich
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ist. Auf der anderen Seite sollten Studenten Luthers, die sich selbst als luthe-
risch identifizieren, und auch solche mit ehrlicher Wertschitzung der Theologie
Luthers nicht zogern, wertvolle Ansichten von New Perspective-Vertretern wie
Wright ernsthaft zu erwédgen und sie sich, wo es exegetisch berechtigt ist, zu
eigen zu machen. Eine ernsthafte Betrachtung der Schriften des Paulus, die in
,2Aha!“-Momenten der Einsicht resultiert und es Christen ermoglicht, durch das
grofle und einigende Ganze der Schrift mit frischem Wind in den Segeln zu
schiffen, um so einem treuen und zu seinen Verheiungen stehenden Gott zu be-
gegnen, der fiir ihr Heil aus Erbarmen handelt, kann schwerlich un-/uther-isch
genannt werden. Dies ist schlieBlich genau das, was die Uberlegungen eines
gealterten Predigers, Professors und Reformators aus Wittenberg beschreiben,
dass er ,,ginzlich neugeboren* wurde und auf den Weg ,,durch die Schrift* ge-
sandt wurde.!*

190 Vorrede zu Luthers lateinischen Schriften, W? X1V, 447,43-51, WA 54:186,8-11: ,,Hic me
prorsus renatus esse sensi, et apertis portis in ipsam paradisum intrasse. Ibi continuo
alia mihi facies totius scripturae apparuit. Discurrebam deinde per scripturas, ut habebat
memoria, et colligebam etiam in allis vocabulis analogiam, ut opus Dei*.
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Johannes Junker:

Gesangbiicher
aus der Geschichte der SELK
— Der Vi’marsche Einfluss in Hessen (2) -

August Vilmars erstes Gesangbuch

Wie fast iiberall in Deutschland, gab es zu Beginn des 19. Jahrhunderts auch
in Hessen Gesangbiicher, die bewusst lutherisch gesinnten Kreisen missfallen
mussten. Dr. August Friedrich Christian Vilmar (1800-1868)! gab als Gym-
nasialdirektor 1838 anonym das ,,Kleine evangelische Gesangbuch®? mit nur
137 Liedern heraus. Es ,,war unter der damals noch sehr kleinen Zahl dhnlicher
Versuche?, die alten evangelischen Kernlieder und ihre Melodien wieder zur
Geltung zu bringen, eines der ersten, das erste aber, das beides, Kirchenlied und
Kirchengesang, in die Schule zuriickfiihrte. Es erregte deshalb in der kirchli-
chen Welt gro3es Aufsehen ...“4 | Vor allem bot es zum ersten Male eine nach
streng kirchlichen und wissenschaftlichen Gesichtspunkten gesichtete, knappe
Auswahl wirklicher Kirchenlieder ...* und trug ,,in der weiteren Welt ganz
wesentlich zur Wiedererweckung und Schulung des erstorbenen eigens kirch-
lichen Geschmackes bei. Sodann aber gab es zu den alten Liedern auch die
alten Melodien und schérfte so das Ohr fiir den groen Unterschied zwischen
diesen alten Kirchenweisen und den nicht weniger wie die Texte verwisserten
Melodien der damals gebrduchlichen Gesangbiicher.”S Auch wenn dieses Ge-
sangbuch hier nicht ausfiihrlicher dargestellt werden kanno, trdgt es bereits in
der Liedauswahl und der Rubrizierung die Spuren des spéteren ,,Eisenacher
Gesangbuchs®. Das erste spitere ,,Gesangbuch fiir die renitente Kirche unge-

I Geboren am 21. Nov. 1800 in Solz bei Bebra, gestorben am 30. Juli 1868 in Marburg.

2 Bei N. G. Elwert in Marburg erschienen; (2. Auflage 1860). Das Biichlein ist nur noch recht
selten in Bibliotheken vorhanden.

Wilhelmi, v. Raumer, Bunsen, Stier.

Wilhelm Hopf, August Vilmar, Ein Lebens= und Zeitbild, Band 1, Marburg, 1913, S. 294.
A.a.0., S. 36l.

Siehe hierzu: Philipp Dietz, Dr. August Friedrich Christian Vilmar, weil. Ord. Professor der
Theologie zu Marburg, als Hymnolog, Marburg, R.G. Elwertsche Verlagsbuchhandlung.
1899. (Im Folgenden ,,Dietz, Hymnolog™) S. 1-28. In diesem Buch sind auch alle 137 Lie-
der, allerdings alphabetisch, nach dem Liedanfang mit Hinzufiigung des Dichters aufgefiihrt
und kommentiert (S. 4-11). Das Manuskript dieses Buches von 160 Seiten ist schon 15 Jah-
re frither entstanden, aber wegen Protest eines Erben des Vilmar’schen Nachlasses gegen
die Veroffentlichung bis zur Verstreichung des Urheberrechts in der Schublade verblieben
(S. Nachschrift S. 159f). Dagegen fillt Hopfs Urteil iiber Philipp Dietz, einen Schiiler Vil-
mars, sehr positiv aus (s. S. 360).

=NV SOt
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anderter Augsburger Konfession in Hessen. Herausgegeben in Gemeinschaft
mit der selbstdndigen evangelisch-lutherischen Kirche in den hessischen Lan-
den‘ von 19047 hat aus diesem Gesangbuch 113 Lieder iibernommen.

Das Deutsche Evangelische Kirchen-Gesangbuch

Noch nachhaltiger hat Vilmars hymnologische weitere Arbeit, die im ,,Ei-
senacher Gesangbuch® miindete, auf dieses Gesangbuch gewirkt. Ich folge
hiermit verkiirzt der ausfiihrlichen Darstellung bei Hopf®: An der ,,Konfe-
renz von Abgeordneten deutsch-evangelischer Kirchenbehorden, die vom 2.
bis 9. Juni 1852 zum ersten Male zu Eisenach zusammentrat und seitdem un-
ter dem Namen der Eisenacher Konferenz bekannt ist*, nahm auch Konsis-
torialrat und Ministerialrat Dr. August Vilmar als Vertreter der kurhessischen
Kirchenregierung teil. Der wichtigste Beschluss zur Erarbeitung eines ,,Ker-
nes des deutschen Kirchengesangs® war am 9. Juni auf der Wartburg die Ein-
setzung und Wahl einer Gesangbuchkommission, zu der Dr. Vilmar, Dr. Béhr
(Karlsruhe), Philipp Wackernagel, Dr. Daniel (Halle), Dr. Geffken (Ham-
burg) und — wegen der Melodien — G. Tucher (Bayern) und Dr. J. G. Faif3it
(Wiirttemberg) gehorten. Zur 1. Tagung der Kommission am 20. September
erschien nur Wackernagel. Als ,,sachkundigste Mitglieder der Kommission®?
leisteten Vilmar und Wackernagel in wenigen Tagen die Vorarbeiten und ei-
nigten sich iiber die Grundziige des Gesangbuchs. Zur 2. Tagung, vom 20.
bis zum 25.1.1853 wiederum in Kassel, waren alle Vertreter auller v. Tucher
erschienen. Bei der 3. Tagung vom 9.-25. April in Frankfurt, bei der Wa-
ckernagel ausschied,!? wurde das Gesangbuch mit 150 Liedern fertiggestellt,
sodass es der 2. Kirchenkonferenz, die vom 26. Mai bis zum 3. Juni wie-
derum in Eisenach tagte, vorgelegt werden konnte. Nach erneuter Priifung
und Diskussion waren alle Hindernisse tiberwunden. Am ,,sechsten Verhand-
lungstage, 31. Mai 1853, erfolgte die Annahme des Gesangbuchs nach dem

7 Gesangbuch fiir die renitente Kirche ungeénderter Augsburgischer Konfession in Hessen.
Herausgegeben in Gemeinschaft mit der selbstdndigen evangelisch-lutherischen Kirche in
den hessischen Landen. Cassel, In Kommission bei Ernst Hithn, Hofbuchhandlung, 1904.

8 Hopf, a.a.0., Band 2, S. 206-210. Vgl. auch Dietz, Die Restauration des evangelischen Kir-
chenliedes. Marburg, 1903 (im Folgenden ,,Dietz, Restauration®) S. 260-327, und Emil Koch,
Geschichte des Kirchenlieds und Kirchengesangs der christlichen, insbesondere der deut-
schen evangelischen Kirche. Band 73, Stuttgart 1872, S. 112-115.

9 A.a.0., S.208.

10 Vilmar brieflich an seine Frau: ,,daB wir téglich...acht Stunden...sitzen miissen, das hatte ich
doch nicht gedacht. Indes schreiten die Arbeiten doch riistig und im ganzen gut vorwirts,
seitdem sich Wackernagel von uns getrennt hat, womit ihm und uns eine Wohltat geschehen
ist — er ist sehr ungliicklich, wenn er nicht ganz allein Recht behalt, und das geht doch nun
einmal in dieser Welt nicht. Seit gestern ist er auch verduftet, so dafl niemand weif3, wohin er
geraten ist.” (zitiert bei Hopf, S. 208f).



48 Johannes Junker

Entwurf der Kommission.“!! Es trigt den Titel: ,,Deutsches Evangelisches
Kirchen-Gesangbuch. In 150 Kernliedern“.!> Das spitere Gesangbuch der
renitenten Kirche!3 hat mit seinen nur 356 Liedern alle 150 Kernlieder des
sog. ,,Eisenacher Gesangbuchs* iibernommen. Bis dahin ist es auch teilweise
das Gesangbuch der in Hessen separierten!4 Lutheraner gewesen.

Zwei aufeinanderfolgende Seiten aus dem ,, Eisenacher Gesangbuch* oder
dem: ,,Deutsches Evangelisches Kirchen-Gesangbuch (DEKG). In 150 Kern-
liedern“, Auflage Stuttgart 1884." Zugleich geeignet zum Vergleich der Text-
gestalt des Liedes ,, Wie schon leuchtet der Morgenstern* von Philipp Nicolai
(s. ndchster Textabschnitt auf den folgenden Seiten).

1 Hopf, a.a.0., S.210.

12 Hier: Stuttgart, Verlag der J. G. Cotta’schen Buchhandlung 1884.

13 Siehe Anmerkung 7.

4 W. Kldn und Gilberto da Silva (Hrsg.) Quellen zur Geschichte selbststdndiger evange-
lisch-lutherischer Kirchen in Deutschland, Edition Ruprecht, Géttingen, 2010, S. 307-362.

15 Die mangelhafte Angabe von Melodisten und Dichtern im DEKG wird durch zwei allerdings
nicht befriedigende Register am Schluss des Biichleins auszugleichen versucht.
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Grundpositionen Vilmar’scher Hymnologie

Aus dem umfangreichen Material Vilmar’scher Beitrdge etwa in zeitgenos-
sischen theologischen Zeitschriften!® oder akademischen Vortrdgen!? und
Vorlesungen!® konnen hier nur wenige Punkte herausgearbeitet werden, mit
Bedacht, weil mir die Originalquellen nicht zur Verfliigung standen und die
Sekundérquelle nicht immer klar erschien!®:

1.

Wie schon in den beiden vorgenannten Gesangbiichern ersichtlich, hat sich
Vilmar schon immer fiir eine mdglichst geringe Zahl von Liedern ausge-
sprochen und eine Beschrinkung der Anzahl von Gesangbuchliedern. ,,Wir
haben uns ... mit Wort und That schon vor Jahren fiir eine moglichst geringe
Anzahl von Liedern ausgesprochen, und finden uns durch die neuesten Er-
scheinungen in dieser unserer Uberzeugung nur bestirkt. Der Verfasser des
Evangelischen Kirchengesangbuchs kann sich bei den Zahlen von 80.000—
100.000 geistlichen Geséngen kaum eines Grauens erwehren ... Das Streben
nach moglichst viel Liedern kénnen wir in der Tat nur als eine geistige Le-
ckerhaftigkeit, als einen krankhaften HeiBBhunger bezeichnen ...“20 Vilmar
schldgt zum Grundstock der 150 Kernlieder vor: ,,Nimmt man nun noch 150,
hochstens 200 der iibrigen, und zwar wieder solche, an welche sich kirchli-
che Zeugnisse kniipfen, hinzu, so mdchte die hochste Zahl, die wir fiir ein
kirchliches Gesangbuch zuldssig halten, im Ganzen mit drei- bis vierhundert
erreicht sein“2!. Begriindet wird diese Einstellung mit einem padagogischen
Argument: ,,Halte doch Niemand die Sparsambkeit fiir Armuth ... Durch sol-
che Sparsamkeit wurde es moglich, dafl dem Volke die kirchlich feststehen-
den Lieder geldufig, in allen ihren Theilen genau bekannt, und zu einem un-
verlierbaren, theuren, in Noth und Tod tréstenden Besitzthum wurden. Wie
ist es moglich, daB bei einer an die Tausende hinansteigenden Liederzahl
diese Tausende zum wahren, lebendigen Eigenthum des Volkes werden? Und
wir sind allen Ernstes der Meinung, es miisse wieder dahin kommen, daf3 das
Volk die Kernlieder der evangelischen Kirche auswendig wisse und in der
Kirche auswendig singe. 22

Ein weiteres Kriterium ist fiir Vilmar die richtige Auswahl der Kirchen-
lieder. Fiir ihn bedeutet das, ,,die urspriinglich und wahrhaft kirchlichen
Elemente des evangelischen Kirchenliedes in das BewuBtsein der Gemein-
deglieder zuriickzufiihren. Lasse man sich doch vorerst geniigen an den
wenigen Kernliedern des 16. und 17, Jahrhunderts, und wende man doch

Z.B. Evangelische Kirchenzeitung, Pastoral-theologische Blitter (s. Dietz, Hymnolog, S. 29f¥).
»Spicilegium hymnologicum®, lateinisch! (s. Dietz, Hymnolog, S. 98ff).

S. Dietz, Hymnolog, S. 108ff.

Dietz, Hymnolog! So ist nicht immer ganz klar, wann Vilmar aufhort und Dietz anfangt!
Vilmar, Hengstenbergische Kirchenzeitung, bei Dietz, Hymnolog S. 34.

Dietz, Hymnolog S. 39.

Dietz, Hymnolog S. 38.
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23
24
25
26
27
28
29
30

als Lehrer in Gemeinde und Schule alle seine Krifte daran, diese und nur
diese Lieder zum Seeleneigenthum der Jungen und Alten zu machen ...
Ehe wir nicht Luthers Lieder als vollen und treffenden Ausdruck unseres
kirchlichen Glaubens ergriffen und uns durch diesen vollstidndig befriedigt
gefunden haben, konnen jene spéteren Lieder nicht nur nichts wirken, son-
dern sie werden positiven Schaden anrichten.“?? Vilmar wird nicht miide,
immer wieder diesen Dichter- und Liederkreis herauszustellen und das Kir-
chenlied als kirchliches Bekenntnis und Zeugnislied zu verstehen.24

Als einer, dem nicht nur die Restauration der Gesangbiicher, sondern des
Kirchenliedes iiberhaupt am Herzen liegt, geht es Vilmar in allen seinen
Verdffentlichungen immer wieder um die Textgestalt des Kirchenliedes.
Wobei es ihm im Prinzip um Beibehaltung oder Wiederherstellung der ur-
spriinglichen Form geht. So habe z.B. Vilmar — so sagt Dietz — 140 Oktav-
seiten fiir die Beibehaltung von Luthers ,,und steur® des Papsts und Tiirken
Mord* verwendet2?5. Doch etwa bei lateinischen Worten oder unverstind-
lichen oder missverstéindlichen Worten ist er flir Verdnderungen offen. Bei
Dietz kann man dies in einer Beilage?¢ z. B. an dem alten Weihnachtslied:
In dulci jubilo vergleichen, das er in 11 verschiedenen Fassungen abdruckt,
darunter unter Nr. 9 die Fassung, wie sie Vilmar im ,,Deutschen evangeli-
schen Kirchen-Gesangbuch* vertreten hat. Wir kdnnen uns das auch ver-
deutlichen an dem Lied ,,Wie schon leuchtet der Morgenstern* von Philipp
Nicolai?.

Zur Einteilung und den Rubriken eines Gesangbuchs lehnt Vilmar eine
Zweiteilung in Kirchengesangbuch und Hausgesangbuch ab28, tritt aber
fiir eine Zweiteilung ein, die, wie wir heute seit dem EKG sagen, einen
»Stammteil”, etwa die 150 Kernlieder, und einen ,,Regionalteil aufweist.
So heif}it es auch in der Vorrede zum DEKG 1853: ,,Die dargebotene Aus-
wahl soll nicht hindern, da3 den einzelnen Landen in besonderen Ge-
sangbiichern auch das erhalten und geboten werde, was diesem oder je-
nem Stamme des Volkes aus dem Schatz evangelischer Lieder lieb und
werth geworden ist.“2? — Was die inhaltliche Rubrizierung betrifft, ist fiir
Vilmar schlechterdings nichts anderes moglich als eine Anordnung nach
den Heilstatsachen, dem Kirchenjahr, dem sich alles andere unter- oder
nachordnet.30

Dietz, Hymnolog S. 39.

Dietz, Hymnolog S. 42ff.

Dietz, Hymnolog S. 61.

Dietz, Hymnolog S. 152-158.

S. abgedruckte Seiten aus dem DEKG einige Seiten zuvor!
Dietz, Hymnolog S. 66.

Vgl. auch Dietz, Hymnolog S. 73.

Dietz, Hymnolog S. 66ff.



Gesangbiicher aus der Geschichte der SELK 51

5. Wichtig fiir Vilmar ist auch von Anfang an die Beigabe der Melodien zu
jedem Lied. So sagt Vilmar zum DEKG: ,,Sdmtlichen aufgenommenen
Liedern sind ihre Melodien beigegeben worden. Unsre geistlichen Lieder
sollen nicht zu Lesebiichern werden, und ein Lied, welches nicht gesungen
wird, ist kaum ein Lied oder gar nicht.“3! Dazu nennt er auch einige von
ihm benutzte kirchenmusikalische Quellen.

Der Vilmar’sche Einfluss nach seiner Zeit

August Vilmar starb 1868, kurz bevor der schon von ihm zu seinen Lebzeiten
gefiihrte Kirchenkampf in Hessen32, u. a. von seinem jlingeren Bruder Wil-
helm Vilmar (1804-1884)33 weitergefiihrt, nach und nach zur Bildung zweier
Freikirchen in Hessen fiihrte, der ,,Renitenten Kirche ungeanderter Augsburger
Konfession‘34.

Was die Gesangbuchangelegenheit betrifft, wurde das Deutsche Evangeli-
sche Kirchen-Gesangbuch (DEKG) von 1853 in unveridnderten Neuauflagen
mit seinen nur 150 Kernliedern das Gesangbuch der renitenten Gemeinden?3,
wiahrend die Gemeinden der selbstdndigen Kirche in den hessischen Landen
ihre bisherigen landeskirchlichen Gesangbiicher gebrauchten. Beide ,,Losun-
gen* erschienen zunehmend unbefriedigend.

Im ,, Tagebuch des Superintendenten der selbstéindigen ev.-luth. Kirche in
den hessischen Landen® gibt es dazu nur stichwortartige Bemerkungen:

7. 4. 1902 Pfarrkonvent Usenborn: ,,Die Pastoren R. Lucius, J. Lucius und
A. Mie als Gesangbuchkommission bestellt.

5./6. 10. 1903 Pfarrkonvent auf dem Forsthaus bei Echzell: ,,Beratungsge-
genstdnde, das projektierte Gesangbuch,

5. 9. 1904 Kirchenkonvent in Widdershausen: ,,Die Einfiihrung des neuen
Kirchengesangbuchs wurde einstimmig genehmigt. Titelblatt: ,Gesangbuch
fiir die renitente Kirche ungednderter Augsburgischer Konfession in Hessen.
Herausgegeben in Gemeinschaft mit der selbstdndigen evangelisch-luthe-
rischen Kirche in den hessischen Landen. Cassel. In Kommission bei Ernst
Hiihn, Hofbuchhandlung 1904.° Ein anderes typographisch gleiches Titelblatt
lautet: ,,Gesangbuch fiir die selbstindige evangelisch-lutherische Kirche in
den hessischen Landen. Im Selbstverlag der evangelisch-lutherischen Kirche

31 Dietz, Hymnolog S. 27.

32 Kldin, a.a.0. (s. Anmerkung 14).

33 Seit 1851 Pfarrer und Metropolitan in Melsungen, fithrender Vertreter der Hessischen Reni-
tenz seit 1866. 1873 endgiiltige Suspension.

34 Kldn, S.307-338.

35 Vorliegend das DEKG in einer Auflage von 1884 vom Verlag der J. G. Cotta’schen Buchhand-
lung, Stuttgart, mit eingebundener 32-seitiger bei Poschel & Trepte in Leipzig gedruckter
,,Ordnung des Hauptgottesdienstes®.
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in den hessischen Landen.* Ohne Jahresangabe! Ohne Hinweis auf die Reni-
tenz! Der Druck beider Ausgaben stammt von Pdschel & Trepte in Leipzig.
Der ,,renitenten Ausgabe® ist ein ,,Alphabetisches Verzeichnis der Weisen zu
den Liedern dieses Gesangbuchs* angefiigt und die ausgedruckten Episteln
und Evangelien, dem anderen aber nur folgendes Vorwort: ,,Dieses Gesang-
buch soll zundchst der selbstindigen evangelisch-lutherischen Kirche in den
hessischen Landen sowie der auf gleichem Glaubensgrunde stehenden reni-
tenten Kirche in Hessen dienen. Bisher sind in unserm Kreise zum Teil Ge-
sangbiicher im Gebrauch gewesen, die die Lieder in einer durch ungesunden
Geschmack génzlich verdanderten Form darbieten. Das Bediirfnis nach einem
gemeinsamen guten Gesangbuche hat sich immer mehr geltend gemacht und
soll nun gestillt werden. Die Grundlage der vorliegenden Liedersammlung
bildet das ,Deutsche Evangelische Kirchen-Gesangbuch in 150 Kernliedern®,
das der groferen Anzahl unserer Gemeinden seit mehr als 30 Jahren zu einem
kostlichen kirchlichen Besitze geworden ist. Geméll dem Vorworte des ge-
nannten Biichleins vom 31. Mai 1853 ist bei der Auswahl der tibrigen Gesén-
ge moglichst Riicksicht genommen auf das, was durch langjéhrigen Gebrauch
sich in den Gemeinden eingebiirgert hat und ihnen lieb geworden ist. Insbe-
sondere haben die in unseren Kirchengemeinschaften feststehenden Kultus-
gesinge3® Aufnahme gefunden. Da die vierstimmigen Melodien zu den 150
Kernliedern schon seit Jahren im Buchhandel nicht mehr zu haben sind, auch
manche Weisen zu diesen neu hinzukommen, so sind die nur in ganz geringen
Mafe abweichenden Melodien des vortrefflichen bayrischen Gesangbuchs zu
Grunde gelegt worden. Nachdem der Kirchenkonvent zu Widdershausen am
5. September d. J. die Einfithrung des vorliegenden Gesangbuchs einstimmig
genehmigt hat, lasse ich es fiir unsere Gemeinden ausgehen mit der Bitte zu
dem Herrn der Kirche, das Er Seinen reichen Segen darauf lege. Er starke die
Einigkeit im Geiste unter uns auch dadurch, da3 wir mit einhelliger Zunge zu
Seinem Lobe singen! ,Redet unter einander von Psalmen und Lobgesidngen
und geistlichen Liedern, singet und spielet dem Herrn in euren Herzen,® Eph.
5, 19. Widderhausen a. d. Werra, am Tage St. Simonis und Judi, 28. Oktober
1904. Der Superintendent der selbstdndigen evangelisch-lutherischen Kirche
in den hessischen Landen. (gez.) L. Draudt.*37

Der Vilmar’sche Einfluss spiegelt sich bei diesem Gesangbuch noch wider
vor allem in der Liederzahl von nur 356 Nummern, bei der jeweils mit der ers-
ten Strophe unterlegten Notenbeigabe der Melodie und vielleicht bei der Aus-
wahl der Lieder. Bei der Textgestalt jedoch scheint der Vilmar’sche Einfluss
kaum noch merkbar. Im Ubrigen wird man fiir die nur zweijihrige ,,Bauzeit*

36 Damit sind wohl die acht vorangestellten Sonntagslieder zum Anfang und Schluss des Got-
tesdienstes gemeint.

37 Die unterschiedlichen Varianten beider Gesangbuchausgaben mogen hier unkommentiert
bleiben.
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von der Einsetzung einer Gesangbuchkommission bis zum fertig gedruckten
Gesangbuch keine weiteren liberragenden Merkmale erwarten diirfen.

Im 1. Weltkrieg und den Folgejahren erfahren wir aus Protokollen der Pfarr-
konvente der selbstindigen evangelisch-lutherischen Kirche in den hessischen
Landen:

1.-2.8.1917 in Marburg: Die Vorrite an Gesangbiichern und Katechismen
gehen zu Ende. Es werden in absehbarer Zeit Neudrucke notwendig. Der Su-
perintendent (Anthes) schldgt vor, Ausschiisse fiir die Neubearbeitung des Ge-
sangbuches ... In den Gesangbuchausschufl werden gewahlt: Prazeptor Luci-
us, Pfarrer Mie und Pfarrer Greiner, Obmann ist Prizeptor Lucius.

9.-10.4.1918 in Widdershausen; Gesangbuchkommission ... Anstelle von
Greiner tritt Rothfuchs. Zu einem Resultat sind beide Ausschiisse seither nicht
gekommen.

5.-6.2.1919 in Marburg: Fiir Pfarrer Rothfuchs tritt Pfarrer Eduard Lucius
in die Gesangbuchkommission ein.

5.-6.8.1919 in Dreihausen: Prizeptor Lucius berichtet ... Es wird be-
schlossen, dafl dem Gesangbuch keine Perikopen, aber ein Gebetsanhang bei-
gedruckt werden soll. Die Kommission mdge einen Entwurf vorlegen, ebenso
wird sie um Vorschldge von Ersatzliedern fiir die ausfallenden, um Vorlage
eines Anhangs geistlicher Lieder, Textrecension usw. gebeten. Die spitere Bei-
fligung eines Perikopenverzeichnisses bleibt vorbehalten.

4.-5.8.1920 auf dem Forsthaus Echzell. Bericht ... Prizeptor J. Lucius:

a. Geistliche Lieder sollen im Anhang alphabetisch geordnet unter fortlaufen-
der Nummerierung angefiigt werden.

Verzeichnis der Perikopen soll angefiigt werden.

Ein Gebetsanhang in beschrinktem Umfang soll beigegeben werden.

Es wird iiber die zu streichenden und zu ersetzenden Lieder abgestimmt.
Die Kommission soll einen Vorschlag fiir den Anhang zirkulieren lassen,
ebenso tiber die Ersatzlieder. Die bisher vorgeschlagenen Lieder sind dem
Vorschlag beizufiigen.

5.-8.4.1921 auf dem Reichenberg. Fiir die vom Konvent gestrichenen Lie-
der sollen die einzelnen Briider Ersatzvorschldge machen und bis zum 15. Mai
der Gesangbuchkommission einsenden. Uber Druck mit oder ohne Noten, mit
oder ohne Anhang soll erst spater entschieden werden.

11.-12.10.1921 in Michelstadt. Es wird ein Interimgesangbuch vorgeschla-
gen: Einstimmig angenommen — ohne Noten — mit kleinerem Druck — in den
Anhang werden hochstens 25-30 Lieder aufgenommen, deren Auswahl wird
dem Ausschuf3 unter Beriicksichtigung der Wiinsche tiberlassen. — Abgesetzter
Druck — geringeres Papier — die Niederhessen sollen befragt werden, ob sie sich
beteiligen. Auflage bei Beteiligung der Niederhessen 4.000, sonst 3.000. — Klei-
nes Format. Der Anhang soll in 1.000 Exemplaren besonders gedruckt werden
— die Ersatzlieder werden nicht gedruckt. Mehrere Anerbieten von Firmen sol-

opo o
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Inhaltsverzeichnis des Anhangs des Titelblatt des Gesangbuchs von 1922 fiir
Gesangbuchs von 1922 (34 Lieder) die renitente Kirche in Hessen.

len angefordert werden. Nummerierung soll fortlaufend sein. Jeder Amtsbru-
der soll an ... Gemeindeglieder herantreten, die die Druckkosten vorstrecken
wollen.

11.-12.7.1922 in Dreihausen: Das Gesangbuch ist nach den Beschliissen
des letzten Konvents neu gedruckt worden. Dr. Eisenberg berichtet iiber die
Verhandlungen mit Hopf iiber Preis und Einband. Es sollen von unserem An-
teil 1000 Exemplare von Hopf in einfachem Einband gebunden werden.

Diese stichwortartigen Eintrdge spiegeln die Nachkriegssituation und die
Zeit der Inflation wider. Es wurde also ein recht diinnes Biichlein. Alle nun 391
Lieder ohne Noten. Das mir vorliegende hier abgebildete Exemplar hat keine
Gottesdienstordnung und kein Vorwort.

In der Ausgabe fiir die selbstindige evangelisch-lutherische Kirche in den
hessischen Landen gibt es wieder ein solches Vorwort, unterzeichnet von Su-
perintendent Anthes. In ihm heifit es: ,,Um die beiden Auflagen nebeneinander
brauchen zu konnen, ist die zweite ein unverdnderter Abdruck der ersten, nur
die Druckfehler sind beseitigt worden. Die Ausgabe aber hat dadurch eine Er-
weiterung erfahren, daf} ihr auf vielfachen Wunsch ein Anhang geistlicher Lie-
der und unsere Gottesdienstordnung beigefiigt worden sind. Diese sind auch als
Sonderheft gedruckt, das in die alten Gesangbiicher eingelegt werden kann.*38

3 AaO.
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Nach dem 2. Weltkrieg ist die zweite Auflage wiederum vergriffen, sodass
wieder von einer ,,Gesangbuchnot* gesprochen wird. Unter diesem Druck tritt
der hessische Vorsitzende einer gemeinsamen ,,Gesangbuchpriifungskommis-
sion“, Kirchensuperintendent Martin, mit anderen lutherischen Freikirchen
dafiir ein, das Evangelische Kirchengesangbuch (EKG) einzufiihren. Damit
wurde auch das hessische Gesangbuch aufgegeben, ein Gesangbuch, das ohne
die 2. Auflage von 1922 noch den Hymnologen August Vilmar erkennen lasst,
insbesondere durch die Aufnahme der 150 Kernlieder aus dem Deutschen
Evangelischen Kirchen-Gesangbuch (DEKG), einem Stiick deutscher Hymno-
logiegeschichte.
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Johann Rist/Michael Jacobi: Neue Musikalische Kreuz-, Trost-, Lob- und
Dank-Schule (1659). Kritisch herausgegeben und kommentiert von Johann
Anselm Steiger. Kritische Edition des Notentextes von Oliver Huck und Este-
ban Hernandez Castello (NdL NF 97), De Gruyter, Berlin/Boston 2019, ISBN
978-3-11-059496-6, 630 S., 199,95 €.

Der vorliegende Quellenband bietet ein Erprobungsfeld fiir die Wahrnehmung
einer glaubenspraktisch orientierten Kreuzes- und Anfechtungstheologie aus
der Epoche der lutherischen Orthodoxie, fiir die gelegentlich behauptet wird,
dieser Aspekt werde in ihr vernachléssigt. Denn dokumentiert sind hierin nicht
nur 70 Lieder unter dem von Rist so gewihlten Titel ,,Musikalische Kreutz=
Trost= Lob= und Dankschule* (111), sondern dariiber hinaus die von Rist
selbst diesen Liedern in der urspriinglichen Publikation vorangestellte ,,Erbau-
liche Kreutz=Rede/ an Alle/ Vielgeplagte/ sehr gedngstete und hochbetriibte
Hertzen* (61). Welch wichtige Rolle diese Thematik dabei fiir Rist hat, erkennt
man daran, dass er seinen anderen umfangreichen Liedsammlungen keine dhn-
lich ausfiihrliche theologische Einleitung vorausschickt.

Mit diesen anderen Liedsammlungen verbindet die vorliegende neunte aus
Rists Feder allerdings wiederum die iiberregionale Kontextualisierung, die
sowohl die verwandtschaftlichen als auch die kirchlichen und publizistischen
Bezichungsgeflechte abbildet, in denen der Liederdichter wirkte. Das kommt
nicht nur in Rists Widmungsvorrede an die Stadt Braunschweig zum Ausdruck,
sondern auch in den iiber 20 Widmungstexten prominenter kirchlicher Zeitge-
nossen bis hin zu Vertretern aus Zerbst, Dresden, Pirna und Coburg. Wie in al-
len Béanden der Reihe ist zur historischen und theologischen Einordnung dieser
Texte eine Einfiihrung beigegeben, die in diesem Fall Johann Anselm Steiger
und Oliver Huck besorgt haben. So erfahrt der Leser von der frithneuzeitlichen
Gattung des Stidtelobs, die Rist gerne pflegte und die in diesem Fall der fiir die
lutherische Kirche in Norddeutschland so wichtigen Stadt Braunschweig galt.
Die Stadt an der Oker war nicht nur Wirkungsstitte der von Rist hochgeschétz-
ten Theologen Martin Chemnitz und Johann Arndt, die er als ,herausragendes
Zentrum der Realisierung lutherischer Glaubenskultur (556f) ansah. Zu ihr
pflegte Rist zudem verwandtschaftliche und freundschaftliche Verbindungen.
Doch dariiber hinaus war sie aufgrund der kurz vor der Publikation im Jahr
1657 durchlittenen Pest mit 5420 Toten ein ,,exemplum kollektiv gesammelter
(und bewiltigter) ,Kreuz’-Erfahrung® (556). Die Vorrede selbst liest sich als Be-
handlung des ,,locus de cruce* (des Kapitels vom Kreuz), die seit Melanchthon
Gegenstand lutherischer Dogmatik ist und darauf angelegt ist, eine auch bei
Rist erkennbare Systematik von casus conscientiae (Ursachen der Gewissens-
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anfechtungen, sei es auf Seiten des anfechtenden Gottes oder sei es auf Seiten
der in Anfechtung stiirzenden Welt und Stinde des Menschen) darzubieten.

Die Ristsche Fassung trigt dabei im hohen Malle biographische Ziige. So-
mit gibt er sich als Christenmensch zu erkennen, der die unterschiedlichen
Anfechtungen (tentationes), die in den Liedern dann besungen werden, selbst
erlebt hat. Das geht von jugendlichen Prédestinationszweifeln iiber die Er-
fahrung von Krieg bis hin zur Pliinderung des eigenen Hausstandes, Flucht,
Krankheit und Seenot. Das nordische Lokalkolorit kommt auch darin zum
Ausdruck, dass Rist seine Anfechtungen als Fahrt seines Glaubensschiffes im
Verzweiflungsmeer deuten kann (Lied 1, Str. 9; Lied 17, Str. 14). Auch Erfah-
rungen aus der Pfarramtspraxis seines Vaters etwa im seelsorglichen Umgang
mit Magersucht macht der Liederdichter fruchtbar. Indem er den auch in den
Ehrengedichten anklingenden Dreiklang von Klage, Trost und Dank aufgreift,
nimmt Rist seinen Auftrag als Prediger des Evangeliums in Gestalt eines ge-
trosteten Trosters wahr. Dass der Komponist Jacobi mit musikalischen Mitteln
diesen erfahrungstheologischen Dreiklang rhythmisch, melodisch und durch
Tonartwechsel in den ebenfalls in diesem Band dokumentierten Notensétzen
sachgerecht zum Ausdruck bringt, wird ebenfalls von Rist gewtirdigt. Fiir jede
Anfechtung bietet der Wedeler Pfarrer jeweils drei Lieder, die eben in dieser
Abfolge von Klage, Trostzuspruch und Lob bzw. Dank den Gang der gottli-
chen Seelsorge abschreiten bzw. fiir den Leser und Mitsénger nachvollziehbar
ausformulieren. Auf diese Weise gelingt es Rist, die klaffende Wunde der An-
fechtung mit ihren seelischen und leiblichen Implikationen immer wieder bis
zum Ende des jeweils ersten Liedes der Dreiergruppen offenzuhalten und nicht
vorschnell zu iiberspringen.

In seiner Vorrede verfolgt Rist das Ziel, als ,,KreutzBruder* (63) seiner Le-
ser, diesen zu einer heilsamen Wahrnehmung der gnadigen Heimsuchungen
Gottes durch Kreuz und Triibsal zu verhelfen. In dieser ,,KreutzSchuhle* (63)
kommt das trostliche Gotteswort der Schrift mit der Lebenserfahrung iiberein.
Aus eigener Anschauung stellt Rist gleich zu Beginn als einziges Heilmittel
in der Prédestinationsanfechtung das Vertrauen auf die von Gott zur Stiarkung
des Glaubens eingesetzten bzw. dem Predigtamt (Lied 15, Str. 3) anbefohlenen
Gnadenmittel vor Augen. Dass deren Verachtung schlimme Folgen an Leib und
Seele zur Folge hat, weil er mit anschaulichen Seelsorgefillen zu verdeutli-
chen. Auch die Warnung vor Geiz, Mammondienst und Haderliebe kann Rist
mit drastischen Worten zum Ausdruck bringen. Die Erfahrung, dass der Mensch
oft durch eigene Siinden und Laster sich Ungliick bereitet, fiihrt unter Aufnah-
me der biblischen Exempel David und Petrus zu buf3- und beichttheologischen
Betrachtungen, in denen Rist u. a. auch die Klagerede des Apostels Paulus aus
Romer 7 sachgerecht zur Anwendung bringt (z. B. Lied 32, Str. 2). Weitere
biblische Exempel, mit denen sich der Dichter identifiziert und deren Ringen
mit Gott er mimetisch in seinen Liedern aufnimmt, sind Mose, Noah und Hiob
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(Lied 2). An Adam, David, Manasse, Petrus, Paulus und Matthéus lernt der
schriftkundige Beter, dass Gott in BuBSruf und Gnadenverheiung auch den
schwersten Siindern in Liebe nachgeht (Lied 8). An Paulus, David, Elia, Noah,
Josef und Jonas nimmt der Dichter wahr, dass derselbe Gott ihn ,,in einer Stun-
de® ,,zur Hollen Grunde® st6ft und ihn wieder zuriickfiihrt ,,auch bald im Au-
genblikk® (Lied 42, Str. 4 bis 11). So treibt Gott mit den Seinen sein ,,Libes=
Spiel*: ,,Bald wilt du mich versenken/ Bald hebst du widrum mich empor/
Jch aber/ komm’ ich recht hervor/ Wil Ewig di3 bedenken* (Lied 53, Str. 14).
Christus wiederum spricht den Beter in einer fiktiven Rede an: ,,Beklage nicht
dein Kreutz allein/ Lall Mich auch dir zum Schauspiel sein/ Ob dich die Welt
schon hasset; So wisse/ daf3 diselb’ auch Mich/ Der Jch ihr Herr bin/ grausahm-
lich Fiirlangst hat angefasset™ (Lied 54, Str. 5).

Zu den inneren Anfechtungen treten die dufleren durch die Zeitlaufte, von
denen Rist den Krieg besonders ausfiihrlich als die schlimmste iiberhaupt
bespricht, zumal dieser oft genug nicht nur mit Verwiistungen des Landes,
sondern auch mit Seuchen und Verarmung einhergeht. Doch auch in Friedens-
zeiten gibt es Anfechtungen in Gestalt von Diffamierungen und Anfeindun-
gen, die der Poet aus personlicher Erfahrung heraus zur Sprache bringt. Die
Gefahr, angesichts solcher Erlebnisse in Schwermut zu verfallen, wird nicht
nur klagend angesprochen, sondern in der Seelsorge insofern aufgenommen,
als dem Trost fiir die Betroffenen der Bufiruf gegeniiber den Verleumdern zur
Seite gestellt wird. Der ausfiihrliche Bericht iiber eine ebenfalls biographische
Schiffbruchserfahrung (vgl. dazu die Lieder 62-64) leitet iiber zum Umgang
mit den Anfechtungen, die sich angesichts der Sterblichkeit des Menschen
stellen. In diesem Zusammenhang ist nach Rist echter Trost nur zu finden und
zu spenden, wo der doppelte Ausgang des Gerichts offen thematisiert (expli-
zit in den Liedern 65-67) und um Christi willen bufitheologisch ebenso wie
konsolatorisch aufgenommen wird. Im Licht des Gerichts gibt es ein ernstlich
zu bedenkendes ,,zu spit®, das jede Hoffnung raubt (Lied 7, Str. 12). Zuflucht
findet der Beter angesichts der Feinde Satan, Gesetzesfluch und Gewissenspla-
gen und angesichts der eigenen Stinden, die wie ein hollischer Magnet wirken
(Lied 4, Str. 6), allein in den Wunden Christi (Lied 3, Str. 2 und 6; Lied 11, Str.
3-4.7; Lied 20, Str. 8) bzw. im Blut, mit dem er erkauft (Lied 12, Str. 13, Lied
69, Str. 10) und durch das er getauft wurde (Lied 5, Str. 10; Lied 11, Str. 7; Lied
32, Str. 6ff., Lied 53, Str. 1), im ,,Fleisch und Bluht* des Heilandes, der durch
diese sakramentliche Gabe seine Liebe erweist (Lied 18, Str. 7).

In der Gesamtschau halt Rist fest, dass es unmoglich ist, jeder besonde-
ren Anfechtung ein eigenes Lied zu widmen, und seine in Form von Liedern
vorgelegte Kreuzschule daher jederzeit erweitert werden konne. Rists Vorrede
schlie3t mit einer Wiirdigung der Féhigkeit der Komponisten, den unterschied-
lichen menschlichen Gemiitszustainden musikalisch Form zu geben und sich
so mit ihrer Musikkunst in den Dienst einer heilsamen Seelsorge zu stellen.
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Explizit und implizit spielt immer wieder der Lobgesang der Hanna (1Sam
2,6) eine wichtige Rolle mit dem auch fiir Luthers Kreuzestheologie zentralen,
bei Rist in direkte Rede Gottes umformulierten Satz: ,,Bald riist” Jch mich zu
todten/ Bald mach’ Jch lebendig/ ...« (Lied 60, Str. 6). Verbunden ist dies bei
Rist neben der heilsgeschichtlichen Verwurzelung in Gottes Handeln an Chris-
tus und der anfechtungstheologischen Anwendung auf Gottes Handeln an den
Gldubigen immer wieder mit durch das Hohelied inspirierten Aufthahmen von
Motiven der biblischen Brautmystik (explizit: Lied 5, Str. 1, Lied 65, Str. 6,
Lied 67, Str. 1, Lied 69, Str. 12, Lied 70, Str. 3). Hierher gehort auch das Zitat
aus dem Ehrengedicht des Livldndischen Ristfreundes Johannes Wolke, wo es
heif3t: ,,Hat auch die Sulamith/ des hochsten Braut sich miissen/Jn der bedrang-
ten Welt/vom Kreiitz’ hie lassen kiissen? (54) So werden die Anfechtungen
als Aspekte des liebenden Umgangs des himmlischen Brautigams mit seiner
Braut wahrnehmbar, in denen er sich eine Zeitlang verbirgt unter Erfahrungen,
die der Angefochtene im Nachhinein als Folgen des voriibergehenden Zorns
erkennt. Dieser kiindet gleichsam noch von ferne vom Ernst des Gerichts, das
verdammlich bliebe, wiirde nicht am Ende der Heiland und Brautigam mit sei-
nen Wunden gnédig hinter dem Vorhang hervortreten und die verschlossenen
Tiiren 6ffnen.

Rists Lieder sind wirkméchtige Seelsorge, weil sie geschopft sind aus der
Fiille der biblisch dokumentierten Seelsorge Gottes an seinen Menschenkindern,
die unbefangen und dankbar fiir das eigene Leben und Sterben in Anspruch
genommen wird. Der vorliegende Band ist daher nicht nur fiir Germanisten,
Theologen und Hymnologen von Interesse, sondern allen zur kontinuierlichen
Lektiire zu empfehlen, die auf der Suche nach anspruchsvoller und bewéhrter
Seelsorge in Lied- und Gedichtform sind. Armin Wenz

Jochen Horisch, Kann ein allméchtiger Gott sterben?, Luthers Lust an
Paradoxien und ihre Folgen, Verlag fiir Philosophie, der blaue reiter, Hanno-
ver, 2020, Taschenbuch, ISBN 978-3-933722-70-6, 162 S., € 17,19.

Es ist immer interessant und spannend von einem Autor einer ,,anderen Fa-
kultdt™ ein Buch zu einem theologischen Thema zu lesen. Jochen Hérisch,
geboren 1951, studierte Germanistik, Philosophie und Geschichte und war
zuletzt Ordinarius fiir Neuere Germanistik und Medienanalyse an der Uni-
versitdit Mannheim. Er war auch als Literatur- und Medienwissenschaft-
ler Mitglied des Wissenschaftlichen Beirates der Evangelischen Kirche in
Deutschland zum Luthergedenkjahr 2017. Das Taschenbuch enthilt ne-
ben einem Vorwort (Luthers Antifundamentalismus und das gespenstische
Comeback der Religionen) fiinf Vortrdge des Autors und drei anderswo er-
schienene Aufsitze aus diesem Jahrzehnt. Schon die Uberschriften reizen
zum Weiterlesen:
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— Luthers Heidelberger Disputatio — Die Kraft des Sekundéren,

— Das deutsche Pfarrhaus als Brutstdtte politisch-kultureller Hochstleistun-
gen, Subjekt oder Sub-jekt nach Schleiermacher — Wie selbstbewusst kon-
nen und diirfen Menschen sein,

— Anschluss verloren? — Medien nach Gutenberg und der Protestantismus,

—  Heil und Heilung — Theologisch-6konomische Uberlegungen zum Gleich-
nis vom barmherzigen Samariter,

— ,, Wer kennt Schweitzer nicht? “ — Albert Schweitzer als Megaprominenter
des 20. Jahrhunderts,

— ,,Schicksal, also ein von einer hohern Macht Gesendetes, das wir empfan-
gen sollen*“ — Uber Sendungen und Sendungsbewusstsein,

— Alles schreibt, keiner liest.

Im ersten Vortrag geht es dem Verfasser um die Heidelberger Disputation
von 1518 als sekundéres und damit wichtigeres lutherisches Exponat nach
dem Thesenanschlag in Wittenberg. Er weist zundchst nach, dass Sekundéres
immer entscheidender, wichtiger, nachhaltiger als Primédres sei. Anhand der
Thesen Luthers zu diesem Ereignis behandelt er als Paradoxon seine theo-
logia crucis. ,,Es diirfte Luthers bis heute grofBites theologisches Verdienst
sein, die auffallende Paradoxieverliebtheit der christlichen Religion nicht
zu tabuisieren, sondern pragnant zu exponieren. Seine prignantesten Sétze
sind ja samt und sonders von Paradoxien umgetrieben: Der Mensch ist simul
justus et peccator; der Christenmensch ist niemanden und jedermann unter-
tan; Jesus Christus ist der sterbliche und unsterbliche Menschen- und Gott-
essohn.“(38) Und am Karsamstag predigt der tote Christus den Geistern in
der Unterwelt. Im Rahmen einer Rezension kénnen dies nur Andeutungen
sein.

Im zweiten Vortrag widmet er sich dem Pfarrhaus. Im ersten Teil infor-
miert er Uiber dessen kulturellen Einfluss zur ,,Wendezeit* und im zweiten Teil
finden wir die interessante Information von Albrecht Schone: ,,Unter den nach
1525 Geborenen und vor 1900 Gestorbenen erfalit die ,Allgemeine Deutsche
Biografie® insgesamt siebenhundertfiinfundsechzig Dichter, in deren Lebens-
beschreibung der Beruf des Vaters angegeben wird. Unter ihnen befinden sich
acht Tochter und hundertfiinfundneunzig Séhne von Geistlichen (55). Ganz
zu schweigen von der Musik und anderen kulturellen Leistungen. Im 3. Teil
muss er differenzieren, ,,denn es gibt aufgrund des Zolibats schlicht keine ka-
tholische Entsprechung zu den Kindern, die im evangelischen Pfarrhaus grof3-
werden® (59). Uber das paradoxe afamiliare Verhalten des Klerus gegeniiber
der katholischen Lehre von Ehe und Familie endet er dann bei den heutigen
Umbriichen auch in evangelischen Pfarrhdusern.

Nach einer philologischen und philosophischen Reflexion iiber das Pré-
fix ,,sub* oder ,,sup* mit anschlieBender Hinflihrung iiber die philosophischen
Zeitgenossen zu Schleiermachers Verstindnis des ,,Subjekts®, des Individu-
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ums, und seinem Selbstbewusstsein kommt er zu dem Ergebnis: ,,Freiheits-
spielrdume haben Individuen in dem Mafe, in dem sie sich unhintergehbarer
Abhiangigkeiten bewusst sind ... in dem sie sich gut karfreitagstheologisch
und christologisch auf die Paradoxien eines Gottes einlassen, der weil3, wie
eng All- und Ohnmacht aneinander gekoppelt sind. Das Signal von Schleier-
machers antisubjektivitdtstheoretischer Option fiir Individualitét ist deutlich*
81).

In dem in Wittenberg gehaltenen sehr spannenden Vortrag ,,Anschluss
verloren® geht es dem Medienwissenschaftler Horisch um die theologische
Relevanz in der Medienlandschaft von Gutenberg bis zum Internet heute. Es
muss hier leider geniigen, die Uberschriften seiner sieben Unterteile wieder-
zugeben, um seinen Gedankengang wenigstens anzuzeigen: 1. Im Anfang war
das Wort. 2. Kommunion und Kommunikation. 3. Das Wort sie sollen lassen
stahn. 4. ,,Ich kann das Wort so hoch nicht schétzen®. 5. Medien jenseits der
verklingenden Sprache und der Schrift. 6. Medien mit Sendungsbewusstsein:
Radio und Fernsehen. 7. Religion im Zeichen des Internet, Versammlung und
Zerstreuung. Jedes dieser Themen im Spannungsbogen von der Schopfung bis
heute hitte eine Behandlung verdient, selbst dort, wo wir meinen, Fragezei-
chen setzen zu miissen.

Der Artikel ,,Das Heil und die Heilung, Theologisch-6konomische Uber-
legungen zum Gleichnis vom barmherzigen Samariter wire besonders al-
len sehr niitzlich, die dartiber zu predigen haben. Es geht dem Autor dabei
um ,,mindestens drei Widerhaken bzw. Stolpersteine* (108), die dieses Gleich-
nis auftut. Er schlieft: ,,Die bekannteste Gleichnisrede Jesu impliziert auch
eine theologische Rechtfertigung des Mediums Geld fiir die Zwischenzeit,
die das messianische Erlosungsversprechen von seiner Einlosung trennt™
(112).

Der Friedensnobelpreistrager von 1952, Urwalddoktor, Theologe, Orga-
nist usw. Albert Schweitzer ist das vorletzte Thema dieses Buches, in dem
der Autor sich durchaus kritisch mit ihm selbst und auch kritisch mit seinen
Kritikern auseinandersetzt. Als ,,Megaprominenter des 20. Jahrhunderts* liegt
ihm der Lambarenearzt mehr als der Theologe oder Organist: ,,Selbst dieje-
nigen, die sich am allzu guten Gutmenschen oder aber mitunter salbungsvol-
len Stilisten Albert Schweitzer reiben, werden eine Gestalt zu schitzen wis-
sen, die auf eine ,mit deutschem Gruf3‘ unterschriebene Einladung Goebbels
mit einer Absage reagierte, die ,mit dquatorialafrikanischem Gruf3‘ unter-
zeichnet war* (121). Natiirlich geht es hier auch um das heute antiquierte
Afrikabild der damaligen Zeit etwa mit Zitaten von Hegel, Fontane und Wil-
helm Busch.

Am Ende seines Buches sinniert Horisch iiber den Satz: ,,Alles schreibt,
keiner liest™, was auch fiir sein Buch gilt, wie auch fiir diese Rezension.

Johannes Junker
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Bernd Feise, Evangelische Katholizitit. Ein oekumenisches Gottesdienst-
buch, Verlag Anne und Bernd Feise, Potsdam 2020, 608 S., ISBN 978-3-
00-066737-4. [Preisangabe nicht verfiigbar. Bestellungen an Pfr. em. Bernd
Feise, Leonardo-Da-Vinci-Str. 2, D-14467 Potsdam]

Der Autor, Bernd Feise, emeritierter lutherischer Pfarrer, im Ruhestand in Pots-
dam lebend, vollendete im vergangenen Jahr sein 80. Lebensjahr. Aus diesem
Anlass und weil coronabedingt eine groBe Feier mit vielen Gésten nicht mog-
lich war, entschloss sich der Autor und Jubilar nun, ein seit vielen Jahren ent-
stehendes, aber noch unfertiges Manuskript fertigzustellen, in Druck zu geben
und — wie er in einem Rundschreiben, das dem Buch beilag, formulierte, — ,,den
Spief} einfach umzudrehen und die moglichen Géste und den Freundeskreis zu
beschenken®.

Als ,.einen Teil meiner Lebensarbeit™ bezeichnet Bernd Feise dieses Got-
tesdienstbuch, das der Gattung der Privatagenden zuzurechnen sein wird, wie-
wohl es gerade das wohl gar nicht sein will, sondern im Gegenteil: Evange-
lisch-katholisches, 6kumenisches Gottesdienstbuch.

Ausdriicklich widmet Feise sein opus magnum dem Andenken seines
Lehrers Friedrich Heiler (1892-1967) ,,in Dankbarkeit fiir seine Hingabe an
das Geheimnis des Glaubens in der Feier des Gottesdienstes als liturgischer
Briickenschlag zwischen Ost und West* (S.3). Der Religionswissenschaftler
Heiler gehort in Deutschland zu den Vitern der Hochkirchlichen Bewegung
mit ihrer Betonung des Sakramentalen, auch des sakramentalen Amtes in his-
torischer apostolischer Sukzession.

Feise, der u.a. Pradikant bei Pfarrer Rudolf Eles in der altlutherischen St.
Thomas-Gemeinde der heutigen SELK in Miinster und wissenschaftlicher As-
sistent des Altlutheraners Prof. Dr. Karl Heinrich Rengstorf an der Universitét
Miinster war, war Pfarrer mehrerer Kirchgemeinden. Unter anderen auch an
der Gartenkirche St. Marien in Hannover und an der Gnadenkirche zum HIL
Kreuz, ebenfalls Hannover. AuBlerdem ist er Mitglied der ,,Hochkirchlichen
Vereinigung™ und der hochkirchlichen St. Johannes Bruderschaft, beide auf
Friedrich Heiler zuriickgehend.

Im Zentrum des Gottesdienstbuches ,,Evangelische Katholizitdt® steht die
sogenannte Heiler-Messe von 1948 (,,Deutsche Messe oder Feier des Herren-
mabhls nach altkirchlicher Ordnung®). Daneben findet sich eine Ordnung der
lutherischen Messe auf der Grundlage der (landeskirchlichen) Agende I, eine
»straffe Form® und eine Ordnung, die Hochgebete nach dem Kirchenjahr an-
bietet.

Zu diesen Ordinarien bietet der volumindse Band eine Fiille von Proprien
zu allen Sonn-, Fest- und Gedenktagen der Kirche. Die Proprien der Heiligen-
und Gedenktage folgen der revidierten Perikopenordnung der EKD, ergénzt
durch den 14. September als ,,Fest der Kreuzerh6hung™ (S. 536ff). Abwei-
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chend zu der von der SELK adaptierten Ordnung finden sich auch Proprien fiir
den Tag des Gedenkens der Novemberpogrome (9.11.), St. Martin (10.11.) und
St. Nikolaus (6.12.).

Das Kapitel ,,Besondere Tage* enthélt Proprien u.a. auch fiir das ,,Hochfest
des Leibes und Blutest Christi“ (S. 5691f), eines ,,Herz-Jesu‘“-Tages (S. 572ff)
oder -Festes und fiir eine Brautmesse, zu der ein komplettes Ordinarium mit
abgedruckt wird, das eine kopulative Trauformel aufweist (S. 588ff). Ubrigens
sehr anregend fiir die noch zu erstellende eigene Trauagende der SELK!

Fiir jeden Tag der Heiligen Woche (Karwoche) werden Proprien angeboten
und fiir die Osternacht auch ein ausgefiihrtes Ordinarium.

Themen, Wochenlieder, Lesungen und Predigttexte, Eingangspsalmen und
Hallelujaverse folgen der neuen Perikopenordnung der EKD. Die Eingangs-
psalmen sind allerdings in der Ubersetzung von Hermann Menge abgedruckt,
,hicht um in dieser Form rezitiert zu werden®, schreibt Feise in den ,,Anmer-
kungen und Erlauterungen® (S. 11), ,,sondern zur Meditation in der Vorberei-
tung von Gottesdiensten.* Sagt dies bereits etwas tiber die (eigentliche) Inten-
tion dieses Gottesdienstbuches aus? Soll es eigentlich gar keine Agende fiir
die gottesdienstliche Feier einer Gemeinde, sondern ein meditatives Lese- und
Gebetbuch sein? Oder eben doch eine Privatagende zur Zelebration hochkirch-
licher Messen durch einen einzelnen Geistlichen oder eine kleine Hauskapel-
lengemeinde?

Neben den agendarisch auch sonst {iblichen Stiicken bietet Feise in den
Tagesproprien immer auch Kyrie-Rufe an, wie sie z.B. auch in der Evange-
lisch-Lutherischen Kirchenagende I der SELK auf den Seiten 544-550 zu fin-
den sind, sowie jeweils sogenannte Gabengebete. Die Kyrie-Rufe enthalten
zwar lingst nicht in jedem Fall aber doch gelegentlich den missverstandenen
Nebenton eines Siindenbekenntnisses, der durch die Agende des Unionskonigs
Friedrich Wilhelm III die evangelischen Agenden infiziert hat, jedoch auch im
romisch-katholischen Raum oft zu héren ist.

Die Gabengebete stellen den Abschluss der Gabenbereitung (Darbringung
von Brot und Kelch; Vermischung des Weins mit Wasser) im Ablauf der Hei-
ler-Messe dar und nehmen inhaltlich Bezug auf das Herrenjahr (S. 279).

Eine geradezu tippige Fiille von alternativen Gebeten, insbesondere bei den
Tages- und auch den Schlusskollekten springt dem Leser ins Auge. Bis zu fiinf
Tagesgebete (Kollekten) stehen teilweise zur Auswahl.

Fast dreiBlig Prafationen (mit Noten), darunter auch eine vom Rezensenten
in der Agende der SELK Jahr fiir Jahr schmerzlich vermissten zum Griindon-
nerstag, und eine Rubrik mit einer Reihe von gottesdienstlichen Geséngen bil-
den weitere Bestandteile. Zu den gottesdienstlichen Geséngen zahlt u.a. auch
die Akklamation ,,Das Heilige den Heiligen* mit der Gemeindeantwort ,,Einer
ist heilig, einer der Herr, Jesus Christus zur Ehre Gottes des Vaters® (S. 367).
Dieser aus der Ostkirche stammende Ruf ist iibrigens auch in der Agende der
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altlutherischen Kirche (Breslau 1886, S. 11 und S. 34 musik. Anhang) enthal-
ten und wird in der ev.-luth. (altluth.) Heilig-Geist-Gemeinde Gorlitz bis heute
verwendet.

Elf Bildtafeln ergéinzen den umfangreichen Band. Bis auf ein sehr knapp
und grob gehaltenes Inhaltsverzeichnis fehlen Register, aus denen z.B. auch
Quellenangaben zu entnehmen wéren. Da man fiir eine Rezension nicht 608
Seiten durcharbeiten und samtliche Texte mit anderen Agenden daraufhin ver-
gleichen kann, welche Gebete aus welcher Quelle stammen bzw. vom Autor
selbst verfasst wurden, musste es bei Stichproben bleiben. Der Eindruck: Die —
wie gesagt: stichprobenartig eingesehenen Gebetstexte — sind zumindest nicht
identisch mit denen des ,,Evangelischen Gottesdienstbuches‘ und der Kirchen-
agende der SELK.

In den ,,Anmerkungen und Erlduterungen® schreibt Feise: ,,Im Laufe der
Zeit versuchte ich mich von der abgehoben-feierlichen Gottesdienstsprache zu
befreien. Erste Versuche, die ich meiner Frau prasentierte, wurden von ihr als
zu zaghaft angesehen. So wagte ich mich Schritt fiir Schritt an die Aufgabe,
das Geheimnis des Glaubens in einer verdnderten Sprache zu wahren® (S. 11).
Diese sehr bescheidenen, die eigene Leistung sehr zuriicknehmenden Sétze
sind der einzige mir ersichtliche Hinweis darauf, dass davon auszugehen ist,
dass Bernd Feise tatsachlich der Autor samtlicher Gebetstexte ist. Selbst wenn
man voraussetzt, dass sie nach und nach und in Jahrzehnten entstanden sind,
ist das ein beachtliches literarisches und geistliches Oeuvre.

Wie ist diese Agende theologisch einzuordnen? Der Autor présentiert in
Vorwort, Anmerkungen und Erlduterungen keine eindeutige theologisch-dog-
matisch-liturgiewissenschaftliche Einordnung. Mit hoher Wahrscheinlichkeit
sehr bewusst, um die intendierte dkumenisch-weite Konzeption nicht doch
wieder einer konfessionellen Engfiihrung zu unterwerfen. Im ,,Entsetzen und
Staunen‘ tiber die ,,gottliche Herrlichkeit und Liebe® sei der christliche Got-
tesdienst zu lokalisieren, schreibt Feise, nicht in der ,,Sandverdichtung des
Menschlichen, die zu Stolz und Uberheblichkeit fiihrt“. In diese Richtung
weist auch der auffillige Wegfall der Gemeindeantwort auf die Akklamation
,,Geheimnis des Glaubens zum ,,Auftakt der Konsekration. Feise erldutert:
,»An dieser Stelle gibt es nichts zu antworten und auch nichts zu bekraftigen,
sondern nur Hinwendung und Staunen.*

Dass Feise dennoch bewusst bestimmte theologische Positionen vertritt,
nicht unreflektiert einfach nur dem Staunen vor dem Heiligen Ausdruck ver-
leiht, dass er entsprechende dogmatische Vorentscheidungen getroffen hat, die
der Agende selbstverstdndlich eine erkennbare , konfessionelle* Pragung ver-
leiht, ist unverkennbar.

So wird abweichend von westkirchlicher Tradition die Gaben(!)-Epiklese
vor den Einsetzungsworten als Konsekration, bzw. ausdriicklich (S. 286) als
»Wandlung® verstanden. Konfessionell ist dies der ostkirchlichen liturgischen
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Theologie zuzuordnen. Die Feise’sche Agende nimmt also bei aller Betonung
des okumenischen an zentraler Stelle Position gegen den westkirchlichen,
deutlicher noch gegen den (konkordien-)lutherischen Standpunkt in dieser
Frage ein. Dies entspricht der Heilerschen Tradition, die auch in anderen hoch-
kirchlichen Privatagenden, z.B. der St. Ansgar-Messe von Karsten Biirgener,
ihren Niederschlag findet. Eine miBverstandliche Opferterminologie, die den
katabatischen, rein sakramentalen und nichtsakrifiziellen Charakter des Altar-
sakramentes im romischen Sinne verdunkeln kdnnte, begegnet dankenswer-
terweise nicht.

Die Betonung der Gabenbereitung und der Gabengebete in Verbindung
auch mit dem Begriff der ,,Darbringung® ist auffillig und fiir lutherische Oh-
ren und Augen erst einmal gewohnungsbediirftig. Man muss hier sorgfiltig
hinsehen: Die Gabenbereitung kommt vor allem ,,konsekratorisch gemeinten
Handeln* zu stehen und bezieht sich auf Brot und Wein. Sie erfolgt im Kontext
der Dankopfersammlung und folgt damit altkirchlichen Gepflogenheiten, aus
den eingesammelten Liebensgaben fiir die Bediirftigen Brot und Wein fiir die
Abendmahlsfeier auszusondern. Und zwar auch durch Gebete zu weihen, dem
Alltaglichen zu entheben und in den Dienst des Heiligen zu stellen. Zugleich
lasst sich die Gabenbereitung und -darbringung auch nach lutherischem Ver-
standnis durchaus als symbolische Selbsthingabe der Glaubigen an Christus
verstehen.

Nur eine akribische Untersuchung sdmtlicher Gebetstexte konnte zeigen,
ob und welche weiteren theologischen Entscheidungen und Weichenstellun-
gen diese Agende moglicherweise ansonsten prigen.

Die Sprachform einer ganzen Reihe von Gebeten wirkt zunéchst fremd bis
befremdlich. Oder, um es ganz ungeschiitzt zu sagen: Sie rochen mir z.T. etwas
nach der mystisch-esoterischen Sprache der Anthroposophen bzw. der Litur-
giesprache der anthroposophischen Christengemeinschaft. Vielleicht tue ich
aber dem Autor damit auch Unrecht und lasse mich zu sehr durch die empfun-
dene Fremdheit dieser Art liturgischen Sprechens voreinnehmen.

Einige Beispiele mogen verdeutlichen, was ich meine:

,... Dein Sohn sucht die Fiaden unsres Lebens auf: Aus den zerrissenen
Féden webt ER das Gewand unsres Lebens...“ (S. 114).

... DU atmest Dein Innerstes, Deinen Sohn JE Christus, in unsre Welt
hinein ... (S. 425).

,... Deine Gaben tauchen wir in unseren Geist, bis aus Einsicht Anspruch
und aus Verstehen Belehrung wird ...« (S. 401).

Und vielleicht ist diese poetische Sprache auch nur der individuelle Ver-
such, dem Staunen vor dem Heiligen einen wohl noch irdischen und doch
schon iiberirdischen Ausdruck zu geben. Sprache hat viel mit Gewohnheit zu
tun und ist in mancherlei Hinsicht auch Geschmackssache. Gebetstexte, die
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diese eigentiimlich mystische, aber doch auf mich auch teilweise sehr gedrech-
selt und geschwurbelt wirkende Atmosphére erzeugen, sprechen mich nicht
unbedingt an. Andererseits aber finden sich in weitaus grolerem Mafe Gebe-
te in einer gehobenen, aber ,,modernen* Sprache, die von auBlerordentlicher
geistlicher und auch denkerischer Tiefe zeugen.

Wenn die Selbstindige Evangelisch-Lutherische Kirche vielleicht schon in
absehbarer Zeit an die Revision ihrer Kirchenagende I geht, sollte die liturgische
Kommission aus meiner Sicht unbedingt das Werk Bernd Feises hinzuziehen.
Ich denke, es lohnt sich, da nicht nur ,,mal reinzuschauen®, sondern wirklich
alles zu priifen, theologisch, sprachlich, liturgisch, und das Gute fiir unsere luthe-
rische Kirche zu behalten bzw. zu erschliefen. Und davon hélt diese Agende sehr
viel bereit.

Auch eine ausfiihrliche Rezension kann einer solchen Lebensarbeit un-
moglich gerecht werden. Vielleicht werden die dargebotenen Gebete am bes-
ten dadurch gewtirdigt und zugleich erprobt, indem man sie oder einige davon
gottesdienstlich-liturgisch gebraucht.

Leider sind sehr viele der aus meiner Sicht sprachlich besonders gelungen
Tagesgebete (Kollekten) in gehoben-moderner-poetischer Sprache nicht auf die
bei uns tiblichen Tonmodelle singbar. Allerdings teile ich die augustinische Be-
hauptung ,,bis orat qui cantat* (Wer singt, betet zweimal) auch nur sehr bedingt.
Das mag fiir das Selbstsingen von Choraltexten mit Gebetsinhalt durchaus zu-
treffen. Dass vom Liturgen (mehr oder weniger schon) gesungene Gebete jedoch
dem aufimerksamen, geistlichen Horen und Mitbeten der Gemeinde immer nur
forderlich sind, wage ich zu bezweifeln.

Im Gegenteil: Bezogen auf die Gebetstexte von Bernd Feise wird ein ge-
konnter (!) Sprechvortrag wesentlich besser der Intention des Autors entspre-
chen, durch Dichtung im Sinne verdichteter Sprache den dreieinigen Gott an-
zubeten. Gert Kelter
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Theologische Fach- und Fremdwaorter

Addendum = Zusatz — analytisch = zergliedernd — Anthropologie = Wissen-
schaft vom Menschen — Anthroposis = Vermenschlichung — antieutychianisch =
gegen die Christologie des Eutyches (378 -1 nach 454) gerichtet — antinestoria-
nisch = gegen die Lehre des Nestorius (1451) gerichtet — Apokalyptik = Welt- und
Geschichtsdeutung, die die gegenwirtige Welt dem kommenden Gericht Gottes
entgegenstellt — chalcedonensisch = auf das Konzil von Chalcedon im Jahr 451
n. Chr. bezogen — Christologie = Lehre iiber die Person und Bedeutung von Jesus
Christus — Disputation = wissenschaftliches Streitgesprach — Dogma = Lehr-
aussage — ekklesiologisch = auf die Lehre der Kirche bezogen — Eschatologie =
die Lehre von den letzten Dingen — eschatologisch = endzeitlich, auf die letzten
Dinge bezogen — Exegese = Auslegung der Heiligen Schrift — Existenzialismus
= philosphische Lebenseinstellung, die von der unausweichlichen Diesseitigkeit
des Lebens ausgeht — existenzialistisch = die Lebenseinstellung des Existenzia-
lismus betreffend — forensisch = vor dem Gericht Gottes — Hendiadyoin = Stil-
mittel, bei dem ein Begriff mit zwei Wortern gleicher oder dhnlicher Bedeutung
wiedergegeben wird — Impetus = innerer Antrieb — Implikation = Einbeziehung
einer Sache in die andere — Imputation = Zurechnung (der Gerechtigkeit Christi)
— Inkarnation = Menschwerdung Gottes — intendiert = auf etwas hinzielend —
JHWH = der unvokalisierte hebrdische Eigenname Gottes — Judaisierer = einer
der an jiidischen Brauchen auch fiir Christen festhilt — katabatisch = absteigend
— Kongruenz = Ubereinstimmung — Loci = allgemeine Grundbegriffe — Meta-
narrativ = oder ,,Meistererzahlung* als Chiffre fiir Glaubenswahrheiten aller Art,
die unbefragt hingenommen werden — Monergismus = Zuriickfithrung alles Gu-
ten auf das Wirken Gottes in uns — Monotheismus = Glaube an einen einzigen
Gott — Nomismus = die vom Gesetz bestimmte Haltung — ontologisieren = fest-
schreiben einer Seinsweise — prisentisch = auf die Gegenwart bezogen — sakra-
mental = ein Sakrament betreffend oder hervorhebend — scholastische Theologie
= auf die antike Philosophie gestiitzte mittelalterliche kirchliche Theologie — sine
qua non = eine notwendige Bedingung fiir eine Tatsache — Soteriologie = die
Lehre von der Erlosung — synthetisch = zusammenfiigend — Theosis = Vergott-
lichung — Transaktion = Ubertragung — trinitarisch = auf den Dreieinigen Gott
bezogen — Vulgata = lateinische Ubersetzung der heiligen Schrift



Der Mensch des Glaubens, der vor seinem Schépfer
verstummt, weil er schuldig ist, der Suinder also, der
nichts anderes mehr ist noch sein will als dieses, der
ist gerecht.
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Zum Titelbild

JIMERVARD ME FECIT* (Imervard hat mich geschaffen) steht auf dem
Giirtel des 2,71 m hohen Holzkruzifixes in einem Seitenschiff des Braun-
schweiger Doms. Niemand heute weif3 mehr, wer sein Meister Imervard war.
Auch die Angaben iiber seine Entstehungszeit Mitte des 12. Jahrhunderts sind
ungenau. Der gekreuzigte Gottessohn wird nach romanischer Tradition nicht
als Leidender, sondern als Sieger dargestellt. Noch vorhandene Farbspuren
lassen urspriingliche Farben und Vergoldungen erkennen. Vorbild soll hier
wie auch anderswo das Grofikreuz von Lucca in der Toskana gewesen sein.
Von vorn und von der Seite nicht sichtbar, sind weite Teile des geschnitz-
ten Corpus hohl und als Reliquiendepositorium verwendet worden. 1881 hat
man daraus 30 Reliquien entnommen und in einem Reliquiengefdf3 an ande-
rer Stelle der Kirche untergebracht. Auch dadurch wird deutlich, dass wir
keine handgemachte Gottheit anbeten, noch das, was aus seinem irdischen
Leben vielleicht erhalten sein mag, sondern den fiir uns gestorbenen und vor
uns auferstandenen Gottessohn selbst: Jesus Christus. JJ

Quelle: Ausschnitt. Aufnahme: Jutta Briidern, Braunschweig. Deutscher Kunstverlag,
Miinchen-Berlin, F 877
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Gert Kelter:

Hausbesuche -
Ein Dienst zwischen lastiger FleiBarbeit
und Kernaufgabe des Seelsorgers

1. Eingang

1.1 Ansichten und Assoziationen

In einem Interview mit der ,,taz* im Jahr 2006! unter der Uberschrift ,,Haus-
besuche sind das A und O* sagte die damalige Hamburger Bischofin Maria
Jepsen:

., Ich kenne das aus eigener Erfahrung: Bei Hausbesuchen habe ich eigent-
lich immer gute Erfahrungen gemacht, aber beim Gang ins Mdnnerzimmer im
Krankenhaus, wenn man dort niemanden kennt, da weif ich, wie schwierig das
sein kann. Aber letztlich warten die Leute noch immer darauf, dass Kirche sich
meldet. Wir haben auch eine Bringpflicht. Und wenn mir junge Leute sagen,
Jch mache zwei, drei Hausbesuche im Monat‘, dann sage ich, dass es mindes-
tens fiinf bis zehn pro Woche sein miissen."

Dr. Wolfgang Schulz, Pfarrer der SELK, spéter Lektor beim Gottinger Ver-
lag Vandenhoeck & Ruprecht, schreibt in ,,Lutherische Theologie und Kirche*
(ich fasse zwei Zitate seines Aufsatzes zusammen):

., In einer véllig verdnderten kirchlichen Umwelt und Situation kann Kirche
nicht darauf warten, daf3 Glieder ohne weiteres z. B. in die Sprechstunde kom-
men. (...) Es ist kaum zu bestreiten, daf} im Raum der SELK einige Gemeinden
ganz schon verwéhnt sind.*?

(Gemeint ist: Im Blick auf regelmiBige Hausbesuche, die erwartet werden.)

Die Zitate machen deutlich, dass das Thema ,,Hausbesuche des Pfarrers®
belastet ist. Mit Erwartungen, mit Begriffen wie ,,Pflicht®, , Leistung® und
,Zahlen®,

Hausbesuche gehdren nach wie vor zum Arbeitsalltag der Pfarrer und neh-
men oft, insbesondere in Diasporaparochien mit grolen Entfernungen, einen
nicht geringen Teil der Gesamtarbeitszeit in Anspruch. Es scheint daher loh-
nenswert, iiber den Sinn oder Unsinn der Hausbesuchspraxis nachzudenken,
historischen Wurzeln und Spuren nachzugehen und auch konkret zu iiber-

U http://www.taz.de/!404151/- Abgerufen am 26.09.2017.
2 Wolfgang Schulz. Geburtstagsbesuche des Pfarrers — Seelsorgerliche Gelegenheit oder Ver-
legenheit, in: LuThK 12/1988. S.22 u. 26.
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legen, wie Hausbesuche als wichtiger Bestandteil der Seelsorge so organisiert
werden konnen, dass sie auch fiir den Pfarrer weniger Last als ,,Lust* sind.
Die vorfindliche Literatur zum Thema zeigt iiberdies, dass ,,Besuchs-
dienst zuletzt offenbar in den 80er-Jahren des 20. Jahrhunderts fiir die Prakti-
sche Theologie von einigem Interesse war und es sich mehr als 30 Jahre spéter
durchaus lohnen konnte, die Thematik wieder einmal in den Blick zu nehmen.

1.2 Sind Hausbesuche ,,Seelsorge“?

In der Aufgabenbeschreibung, wie sie sich 1998 auf meiner Berufungsurkunde
findet, war noch zu lesen: ,,Er hat ... alle, die seinen Dienst brauchen, fleiflig
zu besuchen ... In der Berufungsurkunde von 2005 heifst es jedoch: ,, Allen, die
seinen Dienst brauchen, soll er seelsorgerlich zur Seite stehen und treu fiir sie
beten.*

Man miisste wahrscheinlich zahlreiche Protokolle von Kirchenleitung,
Kollegium der Superintendenten3 und Pfarrkonventen aus dem Zeitraum zwi-
schen 1990 und 2005 durchforsten, um ggf. die Griinde erheben zu konnen,
die zu dieser Umformulierung gefiihrt haben. Tatséchlich erinnere ich mich,
dass es eine Phase gab, in der die Sinnhaftigkeit der statistischen Angabe der
jéhrlichen Hausbesuchszahlen kontrovers diskutiert wurde. Sowohl unter der
Fragestellung, ob eine hohe Zahl von Besuchen ein Indiz fiir den ,,Flei3* des
Pastors sei (bzw. umgekehrt), als auch unter der Fragestellung, ob ,,Seelsorge*
heutzutage nicht auf zahlreichen anderen Ebenen und Wegen erfolgt als tiber
den herkommlichen Hausbesuch des Pfarrers. Die Rede war von Telefonaten,
E-Mail-Korrespondenz, Gesprachen bei gemeinsamen Autofahrten (Auto als
,moderner Beichtstuhl®) usw.4

Kritisch hinterfragt wurde, ob das Sitzen in Kiichen und Wohnzimmern
bei Kaffee und Kuchen wirklich etwas mit Seelsorge zu tun habe und Aufga-
be des Pastors sei oder nicht eher der Unterhaltung und dem Zeitvertreib be-
stimmter Gemeindeglieder diene, die darauf Wert legten, aus Sicht des Pastors
jedoch Zeitverschwendung sei.

Was ist ,,Seelsorge? Fiir Luther gibt es in der Seelsorge ,,ein Trostamt, das
Gott gestiftet hat, um der Angefochtenen und Trostlosen willen.”> Da geht es
um ,,Salz und Tranen* und nicht um ,,Kaffee und Kuchen®.

Eduard Thurneysen definiert weitgefasst: ,, Die Seelsorge ist die Ausrich-
tung des Wortes Gottes an den einzelnen in einer je und je bestimmten Situa-
tion.”® Das kann auch in eigenen Worten, durch Schriftauslegung und Gebet

3 Leitungsgremium der Selbstédndigen Ev.-Luth. Kirche (SELK), bestehend aus der Kirchenlei-
tung und den Superintendenten.

4 Zum Zeitpunkt der Uberarbeitung dieses Beitrages, im Friihjahr 2020, miissten sicher auch
Skype- und Videokontakte erwéahnt werden.

5 Moller, Christian. Einfithrung in die Praktische Theologie. Tiibingen/Basel 2004. S. 153.

6 Moller.a.a.O. S. 160
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im Rahmen einer Geburtstagsfeier bei Kaffee und Kuchen und ohne irgend-
einen Anlass von Angefochtensein und besonderer Trostlosigkeit geschehen.

Hausbesuche sind also Bestandteil der Seelsorge, aber langst nicht iden-
tisch damit. Eine Engfithrung auf die Identifikation des ,,fleiBlig besuchenden
Pfarrers™ als damit automatisch gutem Seelsorger erscheint mir verfehlt und
nicht mehr zeitgemas.

Aber ein Pastor, der nicht weil}, wie seine Gemeindeglieder leben und woh-
nen, ,,wie es bei ihnen riecht®, welche Biicher sie im Schrank stehen haben, ob
tiberhaupt usw., wird schwerlich ein guter Seelsorger sein konnen. Und — da
auch die Predigt Bestandteil der Seelsorge, ndmlich auch ,,Ausrichtung des
Wortes Gottes an den einzelnen in einer je und je bestimmten Situation®, ist —
wird er auch kaum Predigten halten kdnnen, die ,,seelsorglich® zu nennen sind
bzw. von seinen Predigthdrern so wahrgenommen werden.

1.3 Christliche Gemeinde als einladende Gemeinde
oder als besuchende Gemeinde?

Obwohl ich nicht hoffe, dass die SELK Zeiten und Verhéltnissen entgegen-
geht, die denen gleich sind, in der sich die altkatholische Kirche heute befin-
det, mochte ich kurz einen vergleichenden Blick auf diese Kirche werfen. Die
Altkatholiken zdhlen deutschlandweit nur ca. 15.000 Kirchglieder. Die altkath.
Kirchengemeinde Sachsen-Ostthiiringen umfasst beispiclsweise ein riesiges
Gebiet, das durch diese Bezeichnung geographisch beschrieben wird. Zwi-
schen dem ostlichsten und dem westlichsten Gottesdienstort liegen ca. 235
Kilometer.

Selbstverstindlich wire Seelsorge unter solchen Gegebenheiten ohne zahl-
reiche Hausbesuche gar nicht denkbar. Dennoch ist man sehr bemiiht, die Ge-
samtgemeinde oder doch groBere Teile davon {ibers Jahr verteilt immer wieder
zu Gemeindetagen im Gemeindezentrum Dresden oder anderen der Gottes-
dienstorte zu versammeln.

Das gelingt nur, wenn viele mobile Gemeindeglieder Fahr-, Hol- und
Bringdienste anbieten oder die Gemeinde einen Kleinbus besitzt und dazu
auch Gemeindeglieder (und nicht etwa nur den Pfarrer), die bereit sind, damit
Transportdienste durchzufiihren.

These: Wenn — selbst unter extremen Diasporabedingungen — Gemeinde
vorwiegend nur noch als besuchende Gemeinde existiert und nicht auch als
einladende Gemeinde, wird sie auf die Dauer gar nicht mehr existieren.

So wichtig der personliche Kontakt zum Pfarrer und dessen personlicher
Kontakt zu seinen Gemeindegliedern auch ist und es daher auch Hausbesuche
sind: Wo der Haupt- oder einzige Bezugspunkt vieler einzelner Gemeindeglie-
der der Pfarrer ist, wire die Atomisierung der Gemeinde die Folge. Dann ist
der Pfarrer faktisch die Gemeinde.
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Die Frage ,einladende oder besuchende Gemeinde* oder — in einem
Schlagwort ausgedriickt, das seit den 70er-Jahren gerne als das Rezept fiir
gelingenden Gemeindeaufbau angepriesen wurde, namlich ,,weg von der
Komm-Struktur, hin zur Geh-Struktur® — beschreibt eine typische Scheinal-
ternative.

Eine lebendige, sowohl fiir Gemeindeglieder als auch AuBlenstehende ein-
ladende Gemeinde ist fiir mich nur vorstellbar in einer Relation von Kommen
und Gehen, bei der das Gehen, das Besuchen zum Ziel hat, die Menschen zum
Kommen zu bewegen.

1.4 Kommstruktur und Gehstruktur (eine Herkunftsanalyse)

,Von der Kommstruktur zur Gehstruktur der Kirche” — das ist die Kurzfassung
eines Zitates von Johann Hinrich Wichern, das folgendermalen lautet: ,, Kom-
men die Leute nicht zur Kirche, so muss die Kirche zu den Leuten kommen.*

Das Zitat stammt aus der programmatischen Rede Wicherns, die er 1848
beim 1. Deutschen Evangelischen Kirchentag in Wittenberg gehalten hat, bei
dem der Deutsche Evangelische Kirchenbund aus etwa einem Dutzend Lan-
deskirchen als Vorgédngermodell der heutigen EKD? gegriindet wurde.

Politisch stand der Kirchentag unter dem Eindruck der sog. deutschen
48er-Revolution. Gesellschaftlich erschien als grofite Herausforderung fiir die
Kirchen die sog. Verelendung der Massen, die Entstehung eines verarmten
Proletariates infolge der industriellen Revolution, die dazu fiihrte, dass die Ar-
beiter in Scharen vor allem der evangelischen Kirche den Riicken kehrten und
sich atheistischen Weltanschauungsmodellen wie der Sozialdemokratie, dem
Kommunismus bzw. Marxismus und dem areligiosen Humanismus zuwand-
ten. Leere Kirchen auf der einen Seite und soziales Elend auf der anderen Seite
bilden den Hintergrund fiir Wicherns Programmrede.

Zu Recht gilt Wichern als einer der Viter der Diakonie, die allerdings
damals noch bewusst unter dem Titel ,,Innere Mission” verhandelt wurde.
Wichern geht es, wenn er als 25-Jahriger den Wechsel von der bisherigen
Komm- zu einer Gehstruktur der Kirche fordert, nicht um Sozialarbeit unter
kirchlichem Dach, sondern ganz deutlich auch um Zuriickgewinnung der Ar-
beiterklasse durch Mission, Evangelisation, Katechisation.

Wichern sagte in seiner Wittenberger Rede u. a. auch: ,, Wir miissen Stra-
Penprediger haben, vornehmlich in den grofien Stddten. Die Strafienecken
miissen Kanzeln werden, und das Evangelium wieder zum Volk dringen.*

7 J. H. Wichern. Erklarung, Rede und Vortrag Wicherns auf dem Wittenberger Kirchentag
(1848). in: ders. Samtliche Werke 1. hg.v. Peter Meinhold. Berlin/Hamburg 1962. S. 155-165.

8  Evangelische Kirche in Deutschland: Auf der Basis der Leuenberger Konkordie bestehende
unierte protestantische Kirche.

9 J. H. Wichern. s.o.
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Wicherns Rede ist durchtrinkt von seiner Uberzeugung, dass die deut-
sche Gesellschaft von einer ,,Afterphilosophie mit sittlichem Anhang* — er
nennt hier ausdriicklich Feuerbach und meint Marxismus, Kommunismus und
Vorformen der Sozialdemokratie — verseucht sei und es nicht ausreiche, dass
sich schon seit langerer Zeit in Gemeinden Armenfiirsorgevereine oder nicht
strukturell in die Kirche eingebundene Bibelgesellschaften oder Hilfsvereine
fiir Gefangene, ,,gefallene Médchen®, Waisen und Alkoholiker usw. bildeten.

Wichern erdffnet seine Rede mit dem Satz: ,, Die Bedingung meiner Teil-
nahme an der Einladung war, daf3 als grofie Kirchenfrage mit vorangestellt
werde die kirchliche Praxis, der Satz, daf die Kirche als Kirche in Beziehung
auf die Praxis eine grof3e Schuld zu tilgen und ein Neues zu beginnen habe.*

Thm geht es also darum, die in zahlreichen gemeindlichen Vereinen, Komi-
tees und Gesellschaften bereits existierende Innere Mission als Kombination
aus sozialer Hilfe und Neuevangelisation zu einem Arbeitszweig der Kirche
als Institution zu machen und sie damit weder dem Staat noch erst recht nicht
politisch-revolutiondren Kréften zu iiberlassen.

In seiner Rede, die nur teilweise wortlich tiberliefert ist, teilweise aus Mit-
schriften rekonstruiert, heifit es dann auch in zitierender Weise: ,, Schon der
Erfolg der revolutiondren Bestrebungen zeige, wie alle die bisherige Arbeit
noch nichts gewirkt habe fiir das Ganze. Hitte man schon friiher auf alle diese
Gedanken eingehen wollen, hditte die protestantische Kirche als Volkskirche
sich ausgeboren nach ihrer ethischen Seite, so wdire gegen den gewaltsamen
Umsturz eine uniiberwindliche Macht aufgerichtet gewesen.'°

Wichern erkennt die gemeindliche, vereinsmifig organisierte Innere Mis-
sion wohl an, kann darin jedoch nur einen Tropfen auf dem heiflen Stein sehen
und fordert die Kirchentagsteilnehmer, insbesondere die Kirchenfiihrer, auf,
die Innere Mission zur Sache einer neu und stark zu etablierenden deutschen
evangelischen Volkskirche zu machen.

Wichern kann es sich anders nicht vorstellen, wie die Kirche auf andere
Weise der, so sicht er das, geistlichen, sittlich-moralischen und leiblichen Ver-
elendung und Verwahrlosung der entkirchlichten Massen effektiv begegnen
konne.

Die auf ihn zuriickgefiihrte Gehstruktur der Kirche hat also mit seelsorg-
lichen Hausbesuchen durch die Gemeindepastoren oder auf diesem Gebiet
engagierte Gemeindeglieder so gut wie nichts zu tun. Aus Wicherns Program-
matik erwichst daher auch nicht eine ,,Hausbesuchsbewegung®, sondern die
Diakonie als Arbeitszweig, heute muss man sagen: auch als Wirtschaftszweig
der Institution ,,Volkskirche®, und zwar zunéchst vor allem in der Form der
sog. Anstaltsdiakonie.

10 J. H. Wichern, a.a.0. S. 155-165.
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Interessanterweise sieht dies ein Zeit- und auch politischer Gesinnungs-
genosse Wicherns anders. Die Rede ist von Ludwig Feldner, 1805 in Lieg-
nitz geboren, seit 1832 Pastor im niederschlesischen Schreiberhau (heute poln.
Szklarska Poreba), wo er sich seit den 1830er-Jahren diakonisch-volksmissio-
narisch um die verarmten Weber des Riesengebirges kiimmerte, sich dadurch
mit Staat und Landeskirche anlegte und dafiir 1838 amtsenthoben wurde. 1847
wird Feldner landeskirchlich-lutherischer Pfarrer in Elberfeld. 1858 verldsst
er die unierte Landeskirche, schlief3t sich der altluth. Kirche an und wird zum
Griinder der bis heute bestehenden St. Petri-Gemeinde Wuppertal-Elberfeld.

Feldner setzt in Elberfeld fort, was er in Schreiberhau begonnen hat, und
griindet eine sog. Armenkommission, aus der sich das sog. ,,Elberfelder Ar-
menpflegesystem™ entwickelte. Wolfgang E. Heinrichs schreibt in dem Feld-
ner-Kapitel seines Buches ,,Freikirchen — eine moderne Kirchenform®: ,, Feld-
ner wendet sich mit der Ausbreitung seines Armenpflegesystems gegen die
Anonymitdt des Individuums in der Masse. Die personliche Beziehung zwi-
schen Fiirsorger und Bediirftigem soll wieder auf patriarchalischer Grundla-
ge hergestellt werden. Dies geht fiir ihn nur so, daf3 sich der Fiirsorger gleich-
zeitig als Seelsorger, also als Erzieher, der Moral vermittelt, versteht." 11

Den Mitgliedern der Armenkommission waren bediirftige Haushalte zu-
gewiesen, die regelmdBig visitiert wurden. Der Hausbesuch in den Familien
der Armen durch personlich zustandige Fiirsorger gehort zu den wesentlichen
Instrumentarien des Elberfelder Armenpflegesystems, das bis heute als Modell
fiir die 6ffentliche kommunale Sozialbetreuung dient.

Die unterstiitzten armen Familien mussten zur Erlangung und Bewahrung
der Hilfe bestimmte Bedingungen erfiillen. Darunter der Verzicht auf das Bet-
teln und auf Alkohol, die Bereitschaft, jede Arbeit anzunehmen, die die Ar-
menkommission zuweist, Ermoglichung regelmafigen Schulbesuchs fiir die
Kinder und regelmaBigen Kirchenbesuch.

Die Hausbesuche erfiillten also auch den Zweck von Kontrollbesuchen, um
festzustellen, ob die Bediirftigen sich auch an die eingegangen Selbstverpflich-
tungen hielten. Dass solche Hausbesuche von den Besuchten gelegentlich als
,Heimsuchung* empfunden und gefiirchtet wurden und dass es ein klares von
Heinrichs als ,,patriarchalisch® gekennzeichnetes Gefille zwischen Besucher
und Besuchtem gab, liegt auf der Hand.

Es wurde bewusst der Einstieg in die Geschichte des Themas ,,Hausbesu-
che® im 19. Jahrhundert angesetzt. Einmal, um deutlich zu machen, dass der
Schopfer oder doch jedenfalls ,,Pate” des Begriffes der sog. Gehstruktur dar-
unter etwas deutlich anderes verstand als unsere heutigen Gemeinde-Hausbe-

I Wolfgang E. Heinrichs. Freikirchen — eine moderne Kirchenform. Entstehung und Entwick-
lung von fiinf Freikirchen im Wuppertal. Wuppertal 1989. S. 240.
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suche, und zum anderen, dass zeitlich parallel dazu, und zwar gerade auch im
freikirchlich-lutherischen Kontext, insbesondere allerdings im stadtischen und
grofistidtischen Bereich, Hausbesuche eine jedenfalls zeitweise die altlutheri-
schen Gemeinden in ihrer Griinderzeit pragende Rolle spielten.

Dass der Hausbesuch, vor allem der des Pfarrers, in der Griinderzeit selbst-
standiger lutherischer Kirchen, also im 19. Jahrhundert, auch noch ganz andere
und vermutlich auch bis heute unsere Gemeinden pragende Wurzeln hat, wird
in dem nun folgenden, chronologisch sortierten, kurzen geschichtlichen Abriss
angesprochen.

2. Hausbesuche in der Geschichte der Kirche

2.1 Neutestamentliche und altkirchliche Spurensuche

Wolfgang Schulz beginnt in seinem Aufsatz iiber die Geburtstagsbesuche des
Pfarrers!2 den Abschnitt ,,Urspriinge der Hausbesuche™ mit dem Versuch einer
biblischen Grundlegung.

U. a. nennt er hier Mt 25, 36.39.43, wo Jesus von den geringsten seiner
Briider spricht und das Besuchen von Kranken und Gefangenen ausdriicklich
hervorhebt. Auflerdem auch Jak 1, 27, wo Trostbesuche bei Witwen und Wai-
sen als ,,reiner, unbefleckter Gottesdienst® bezeichnet werden.

Schulz belasst es bei nur ganz wenigen Stellen, hétte aber aus dem Jakobus-
brief natiirlich auch noch ganz zentral die Krankenbesuche durch die Altesten
mit Gebet, Stindenvergebung und Salbung!3 erwdhnen kénnen. Ebenso auch
alle Szenen, in denen die Angehorigen Kranker oder bereits tatsidchlich oder
vermeintlich Verstorbener Jesus zu sich ins Haus rufen oder rufen lassen.

Abgesehen davon, dass die Kirche schon deshalb in die Hiuser kam, weil
die ersten Christen sich als Hausgemeinden in Privathdusern versammelten,
lassen sich aber biblisch-neutestamentlich keine Indizien fiir einen organisier-
ten Besuchsdienst nach heutigem Muster in den Gemeinden erkennen.

Das Besuchen von Kranken und Schwachen allerdings, die nicht mehr in
der Lage sind, an den Versammlungen der Christen zu Gottesdienst, Lehre
und Gebet teilzunehmen, sind wohl von Anfang an als ,,Werke der Barmher-
zigkeit™ selbstverstandliche Aufgabe der Funktionstrager der Gemeinden.

In der frithen und alten Kirche setzt sich dies fort. Wiederum sind es die
Schwachen, Kranken und die Sterbenden, die an erster Stelle besucht werden.

12 Schulz, Wolfgang. Geburtstagsbesuche des Pfarrers — Seelsorgerliche Gelegenheit oder Ver-
legenheit, in: LuThK 12/1988.

13 Vgl. hierzu auch: Gert Kelter. ,,Ist jemand unter euch krank ...*“. Die Wiederentdeckung der
Krankensalbung als seelsorgliche Chance. in: LuthBeitr 24 (4/2019). 207-230. Sowie: An-
dreas Pflock. Zur Wiedergewinnung der Krankensalbung fiir Kirche und Seelsorgepraxis.
Uber einige Facetten des Plddoyers von Gert Kelter, in: LuthBeitr 25 (2/2020). S. 71-91.
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Als sich Stadtgemeinden mit einer groleren Anzahl von Christen innerhalb
eines fuBlidufig erreichbaren Wohngebietes bilden, wird es mdglich, die im
Gottesdienst gesammelten Gaben durch die Diakone in die Hauser der Armen
zu bringen. Justin d. Mértyrer (gestorben 165 in Rom) iiberliefert bereits aus
frithester Zeit, dass den Abwesenden, das waren insonderheit die Kranken,
nach dem Gottesdienst auch die Eucharistie durch die Diakone in die Héuser
gesandt wurde: ,,Und (dann) geschieht fiir jeden die Verteilung und der Genuss
von den (Gaben), iiber die Dank gesagt worden ist, und den Abwesenden wird
(davon) durch die Diakone gesandt.*14

Das Konzil von Nicéa reguliert die Besuche bei Kranken und Sterbenden
im Riickgriff auf offenbar bereits bestehende kanonische Richtlinien und be-
sagt: ,, Was aber die Sterbenden betrifft, so soll das alte und kanonische Gesetz
auch jetzt beachtet werden, dass man dem, der im Sterben liegt, die letzte und
notwendigste Wegzehrung nicht vorenthalten darf; ... generell aber soll der
Bischof auch bei jedem, der im Sterben liegt und danach verlangt, die Eucha-
ristie zu empfangen, sie mit der gehorigen Priifung darreichen.”15 Dass sich
hier eine Ritualisierung bzw. Sakramentalisierung der Kranken- und Sterben-
denbesuche abzeichnet, ist offenkundig.

Von Anfang an gehort aber auch die Gefangenenseelsorge zum Kapitel der
Hausbesuche im weiteren Sinn und damit zur ,,Gehstruktur® der Kirche.

Das Jesuswort Mt. 25,36 habe ich schon erwéhnt. In Hebr 13,3 mahnt der
Verfasser: ,,Denkt an die Gefangenen, als wart ihr Mitgefangene.” Dass es
beim Denken oder bei Fiirbitten nicht bleiben sollte, ist anzunehmen, zumal in
der Antike und bis weit in die Neuzeit hinein eine ausreichende Versorgung der
Gefangenen mit Nahrungsmitteln und anderem Lebensnotwendigem oft nur
durch diakonische Gefangnisbesuche der Angehdrigen oder eben kirchlicher
Amtstrdger moglich war.

Die Ausweitung der Gefangenenbesuche und Gefangenenbetreuung auf
nichtchristliche bzw. nicht notwendigerweise um ihres Glaubens willen un-
schuldig Gefangene ist eine Entwicklung, die erst im 16. und 17. Jahrhundert
beginnt, im 19. Jahrhundert ihren Héhepunkt erreicht und die Basis der heuti-
gen Straffdlligenseelsorge bildet. Hierbei spielten allerdings neben rein diako-
nischen Motiven auch ganz stark evangelistische Motive eine Rolle: Die schul-
dig verurteilten Gefangenen sollten zur Reue und Bufle gebracht werden, um
nach ihrer Entlassung ein geldutertes christliches Leben zu fiihren.

Zusammengefasst:

In der apostolischen Zeit der Kirche, in der frithen und alten Kirche beschréin-
ken sich Hausbesuche auf die Kranken, Schwachen, Sterbenden und (unschul-

4 Justin, 1. Apol 67,5.
15 Konzil von Nicéa (325), can. 13.
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dig, um ihres Glaubens willen oder jedenfalls doch christlichen) Gefangenen.
Sie haben teils diakonischen, teils sakramental-seelsorglichen Charakter und
gehdren zu den Aufgaben der Amts- und Funktionstréger der christlichen Ge-
meinden.

Von allen, die gesund und kriftig genug sind, an den Versammlungen
der Gemeinde teilzunehmen, wird dies allerdings selbstverstidndlich auch er-
wartet.

2.2 Reformationszeit
Was iiber den Hausbesuchsdienst der parochialen Amtstrdger in der frithen
und alten Kirche gesagt wurde, gilt im Wesentlichen auch fiir die mittelalterli-
che Kirche der Reformationszeit.

Biirgergemeinde und Christengemeinde sind noch weitestgehend de-
ckungsgleich und bilden gemeinsam die ,,Offentlichkeit. Die Gesamtverant-
wortung der Verkiindigung in der Christengemeinde liegt in der Zusténdigkeit
des berufenen Pfarrers. Der 6ffentliche Ort der Verkiindigung und der Pasto-
ral, das forum publicum, ist die Pfarrkirche. Auch die Seelsorge, vornehmlich
als Beichtseelsorge verstanden und praktiziert, findet dort statt.

Im Zuge der beginnenden Fliigelkdmpfe innerhalb der reformatorischen
Bewegung treten in den evangelisch gewordenen Stddten und Dérfern wie-
dertduferisch-schwérmerisch gesinnte Personen auf, gelegentlich ehem. rom.
Priester, hiufiger aber Laien, die versuchen, Menschen um sich und ihre Son-
derlehren zu sammeln. Methodisch erfolgt dies meist in der Form von ,,Haus-
besuchen®. In Privathdusern oder wéhrend der Arbeitspausen auf den Feldern
wurden — man wiirde heute vielleicht sagen: Kurz-Bibelstunden — gehalten, die
zum Ziel hatten, Menschen fiir die wiedertduferischen Lehren zu gewinnen.
Dazu gehdrten auch Vorstellungen iiber die Errichtung eines Reiches Gottes
auf Erden mit friihkommunistischen politischen Strukturen, antiklerikale und
antihierarchische Ideen.

Gegen solche Sektierer wendet sich Luther 1532 in einem Brief an Eberhard
von der Tannen, Amtmann zu Wartburg, der unter dem Titel ,,Brief von den
Schleichern und Winkelpredigern bekannt wurde.

Luther beruft sich bei seiner Absage an alles Schleicher- und Winkelpredi-
gertum ausdriicklich auf 2 Tim 3, 1-7, wo es heif3t:

,,Das sollst du aber wissen, dass in den letzten Tagen schlimme Zeiten kom-
men werden. Denn die Menschen werden viel von sich halten, geldgierig sein,
prahlerisch, hochmiitig, Lésterer, den Eltern ungehorsam, undankbar, gottlos,
lieblos, unversohnlich, schéindlich, haltlos, zuchtlos, dem Guten feind, Verrd-
ter, unbedacht, aufgeblasen. Sie lieben die Ausschweifungen mehr als Gott, sie
haben den Schein der Frommigkeit, aber deren Kraft verleugnen sie; solche
Menschen meide! Zu ihnen gehdren auch die, die sich in die Hiuser einschlei-
chen und gewisse Frauen einfangen, die mit Siinden beladen sind und von
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mancherlei Begierden getrieben werden, die immer auf neue Lehren aus sind
und nie zur Erkenntnis der Wahrheit kommen kénnen. 10

Luther schreibt dazu: ,,Ich hab héren sagen, wie sich die Schleicher kén-
nen finden zu den Arbeitern in der Ernte und auf dem Felde unter der Arbeit
predigen, also auch zu den Kohlern und einzelnen Leuten in den Wiildern, und
allenthalben ihren Samen sden und Gift ausblasen, wenden die Leute ab von
ihren Pfarrkirchen. Wiren sie von Gott und rechtschaffen, so wiirden sie zu
allererst sich zum Pfarrer finden und mit demselbigen handeln, ihren Beruf
anzeigen und erzdihlen, was sie glaubten, und ob sie derselbige wolle zulassen,
offentlich zu predigen. Wiirde sie der Pfarrherr alsdann nicht zulassen, so wd-
ren sie entschuldigt vor Gott, und mochten alsdann von ihren Fiifsen den Staub
abschlagen. Denn der Pfarrherr hat ja den Predigtstuhl, Taufe, Sakrament
inne und alle Seelsorge ist ihm befohlen. Aber nun wollen sie den Pfarrherr
heimlich ausbeifien mit all seinem Befehl, und doch nicht anzeigen ihren heim-
lichen Befehl; das sind rechte Diebe und Mdrder der Seelen, Listerer und
Feinde Christi und seiner Kirche.“17

Luther betont dabei zwei Eckpunkte, die er fiir Indikatoren rechtméBiger
Evangeliumsverkiindigung und Seelsorge hilt: 1. die Offentlichkeit und 2. die
Zustandigkeit des berufenen Pfarrers.

Wer sich dem entzieht und privatim in den Hausern usw. ohne Zustimmung
des Pfarrers und heimlich seine Lehren verbreitet, erweist sich, so Luther, als
nicht vom Heiligen Geist, sondern vom Teufel geleitet: ,,...die fremden Schlei-
cher und Meuchler konnen solches nicht riithmen, und miissen bekennen, daf3
sie fremd herkommen und in ein fremd Amt greifen und fallen. Das kann ja
nicht der heilige Geist sein, sondern muf3 der leidige Teufel sein. Das weltlich
Amt muf; auch drauf sehen, und, wie das geistlich Amt, auf den Beruf dringen;
und auch den Wirth'8 fragen: Wer hat dich heifien diesen Schleicher herber-
gen, seine Winkelpredigt horen? 1

Die Verfemung des sog. Eingriffes in ein fremdes Amt hat bis heute Giiltig-
keit und soll z. B. durch die Praxis, Dimissoriale auszustellen, sowohl inner-
kirchlich wie 6kumenisch dem Frieden und der wechselseitigen Anerkennung
von Amtshandlungen als legitim dienen.

Man kann durchaus folgern: Diese Urerfahrung mit Schleichern und Win-
kelpredigern, die in der hauslichen, privaten Umgebung von Gemeindeglie-

16 WA 30.111, S. 518ff zit. nach: http://www.glaubensstimme.de/doku.php?id=autoren:i:luther:b:
brief von_den_schleichern

17 A.a.0.

18 Wirth* hier nicht nur im Sinne von Gastwirt, sondern Hauswirt.

19 WA 30.11L; s. o.
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dern unter Umgehung der zustdndigen Pfarrer und im Verborgenen spaltend
wirken, bleibt nicht ohne Konsequenzen und fiihrt zu einer kritisch-ablehnen-
den Haltung gegeniiber allem héuslichen ,,Konventikelwesen®, wie man das
spiter bezeichnete.

2.2.2 Luthertum

Mit der Konsolidierung der lutherischen Kirchentiimer bzw. Landeskirchen
entstehen verschiedene Kirchenordnungen. Dieser Begriff umfasst sowohl li-
turgische Formulare als auch rechtliche Regelungen zur Ausbildung bzw. Exa-
minierung, Berufung und Visitation der Pfarrer sowie Richtlinien, die Rechte
und Pflichten der Pfarrer regelten, wie dies unsere heutigen Pfarrerdienstord-
nungen tun.

In diesen reformatorischen luth. Kirchenordnungen finden sich auch Hin-
weise zur Gestalt des Besuchsdienstes.

In der von Johannes Bugenhagen verfassten Braunschweiger Kirchen-
ordnung von 1528 ist davon die Rede, dass der Priester die Kranken und
»Missetiter® zu besuchen habe, um bei ihnen die Beichte zu horen und das
Sakrament zu reichen. Umgekehrt wird die Gemeinde ermahnt, ,, bei Zeiten
den Priester zum Kranken zu holen und nicht bet an den lesten adem da-
mit zu warten.”20 In der Schleswig-Holsteinischen Kirchenordnung von 1542
wird vermerkt, dass der Priester ohne Aufforderung nicht zu gehen brauche,
also Hausbesuche auch bei Kranken und Sterbenden von ihm nicht aufgrund
eigener Initiative erwartet werden.2! Nach Aufforderung jedoch solle er bei
schwerer Krankheit téglich oder alle zwei Tage den Besuch wiederholen. Au-
Berdem solle der Priester auch ein- bis zweimal wochentlich in den Hospité-
lern die Leute besuchen, ihnen Gottes Wort verkiinden, sie unterrichten und
ermahnen. Auch der hdufige Besuch der Gefangenen, der ,,Missetéter", um sie
zur Erkenntnis des Evangeliums kommen zu lassen, wird unter die Aufgaben
des Priesters gerechnet.

In den Kursdchsischen Generalartikeln von 1580 wird es Pfarrern zur
Pflicht gemacht, die kranken, betriibten und bekiimmerten Christen oft, insbe-
sondere aber auf dem Sterbebett, zu besuchen. Und zwar aus freien Stiicken,
nicht erst nach Aufforderung, sondern ,,unberuffen.22

Die Generalartikel geben auch Hinweise zur praktischen Durchfiihrung
solcher Hausbesuche: Der Priester moge die Kranken nicht mit ,,verdriessli-
chen, langen Wort beschweren, sondern sie kurz und rund mit etlichen we-

20 E. Chr. Achelis. Lehrbuch der Praktischen Theologie. Zweiter Band. Leipzig. 2. Aufl. 1898.
S. 189 bei: Schulz. a.a.O.

21 Schleswig-Holsteinische Kirchenordnung von 1542. hrg. v. W. Gébell. Neumiinster 1986.
S. 117.

2 Achelis. a.a.0. S. 195.
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nigen trostlichen Spriichen heiliger Schrift erinnern, lehren und trosten und
ermahnen mit aller christlichen Sanftmut und Bescheidenheit.*23

Der kurze Blick in einige reformatorische Kirchenordnungen ist deshalb
interessant, weil sich hierin bereits die beiden sehr unterschiedlichen Grund-
haltungen zum pfarramtlichen Besuchsdienst abzeichnen, die bis heute fest-
zustellen sind: Die eine besagt, dass Hausbesuche (bei Kranken) gemacht
werden, wenn sie ausdriicklich gewiinscht werden, aber eben nicht ungerufen.
Die andere sieht im (Kranken- und Sterbenden-)Besuchsdienst eine selbstver-
standliche Aufgabe und Pflicht des Pfarrers, und zwar auch ohne dass hierzu
durch die Kranken oder ihre Angehorigen ausdriicklich aufgefordert wird.

In der dltesten der betrachteten Kirchenordnungen, der Braunschweiger
KO von 1528, wird es sogar den Gemeindegliedern ausdriicklich zur Pflicht
gemacht, den Priester rechtzeitig an die Krankenbetten zu rufen und nicht erst
zu warten, bis es ans Sterben geht. Das konnte auch damit zusammenhéngen,
dass der mittelalterliche, romisch-katholische Brauch, den Priester erst zur
Sterbestunde mit den sog. Sterbesakramenten, verbunden mit einem vollkom-
menen Ablass, zu rufen, mit der Einfiihrung der Reformation abrupt abbrach,
jedoch nicht anderweitig ersetzt wurde und viele Schwerkranke und Sterbende
ohne geistlichen Trost sich selbst {iberlassen blieben.

2.2.3 Reformiertentum/Calvinismus

Eine ganz andere Entwicklung nahm das Hausbesuchswesen im Reformier-
tentum bzw. spéter dem Calvinismus.

1541 bzw. 1561 in der revidierten Fassung entstand in Genf eine auf Jo-
hannes Calvins Theologie zuriickgehende, von ihm mafigeblich beeinflusste,
jedoch vom Rat der Stadt verfiigte Kirchenordnung. Kennzeichnend dafiir war
die sog. Vieramterlehre, die urspriinglich nicht auf Calvin, sondern den Straf3-
burger Reformator Martin Bucer zuriickgeht. Diese Vierdmterlehre ist nach
Calvins Uberzeugung die Grundstruktur einer wahrhaft biblischen Kirchen-
ordnung. In den vier Amtern der Pastoren oder Hirten (pasteurs), Lehrer (doc-
teurs), Alteste (anciens) und Diakone (diacres) entfalten sich die unterschied-
lichen, von der Gemeinde wahrzunehmenden Dienste der Kirche. Calvin
zufolge bilden sie jedoch keine Hierarchie und sind funktional zu verstehen.

Wiéhrend auch in den lutherischen Kirchenordnungen nur gelegentlich kir-
chenzuchtliche Anklédnge zu horen sind, z. B. wenn es um die Besuche der
»Missetéter mit dem Ziel geht, sie zum Evangelium, zur Bufle, zu einem ge-
ordneten Christenleben zuriickzufiihren, steht der kirchenzuchtliche Aspekt
in der Genfer und verwandten reformierten Kirchenordnungen eindeutig im
Vordergrund.

23 Achelis. a.a.0. S. 195.
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Allen vier Amtern kommt es zu, die Gemeindeglieder auch in ihren Hiu-
sern aufzusuchen und sich davon zu iiberzeugen, dass sie einen christlichen
Lebenswandel im moralisch-ethischen wie lehrméfigen Sinne fiihren.

Insbesondere den Altesten obliegen die regelmiBigen Hausvisitationen.
In der Genfer Kirchenordnung heiBt es dazu: ,, Das Amt des Altesten ist es,
Obacht zu geben auf den Lebenswandel eines jeden. Wen sie straucheln oder
einen unordentlichen Wandel fiihren sehen, den sollen sie in Liebe mahnen.
Wo es notig ist, sollen sie Bericht erstatten an das Pfarrkollegium, das die
briiderliche Zucht zu handhaben hat, und sie mit ihm zusammen ausiiben. 24

Neben kirchenzuchtlichen Hausbesuchen kennt die Genfer Kirchenord-
nung auch diakonisch-soziale Hausbesuche durch die Diakone: ,, Diakone hat
es in der alten Kirche immer zwei Arten gegeben: Die einen waren beauftragt,
die Giiter fiir die Armen — tdgliche Almosen wie ruhenden Besitz, — Renten und
Pensionen — in Empfang zu nehmen, zu verteilen und zu verwalten. Die ande-
ren waren eingesetzt unmittelbar zur Kranken- und Armenpflege. Die Zweitei-
lung behalten wir auch fiir die Gegenwart bei, denn wir haben Verwalter und
Pfleger. — Ihre Wahl soll vor sich gehen wie die der Altesten.?5

Die kirchenzuchtlich bestimmte Form der Hausbesuche findet auch im
reformierten Heidelberger Katechismus von 1563 ihren Niederschlag. Dort
befasst sich die Frage 85 mit der Kirchenzucht. Uniiberhorbar dabei der Bezug
auf die sog. Gemeinderegel Mt 18, 15-18:

., Wie wird das Himmelreich durch die christliche Bufizucht zu- und aufge-
schlossen?

Nach dem Befehl Christi werden alle, die sich Christen nennen, aber un-
christlich lehren oder leben, mehrmals seelsorgerlich vermahnt. Wenn sie von
ihren Irrtiimern und Lastern nicht ablassen, werden sie der Gemeinde oder
den von ihr Beauftragten namhaft gemacht. Wenn sie auch deren Vermah-
nung nicht folgen, werden sie von diesen durch Versagung der heiligen Sak-
ramente aus der christlichen Gemeinde und von Gott selber aus dem Reich
Christi ausgeschlossen. Jedoch werden sie als Glieder Christi und der Kirche
wieder angenommen, wenn sie wahre Besserung versprechen und zeigen. 26

In den calvinistischen Gemeindeordnungen haben wir nun erstmals ein
institutionalisiertes, theologisch-biblisch begriindetes Hausbesuchssystem,
das als typisch fiir das reformierte Gemeindeleben bezeichnet werden kann.

Johannes von Beza, der Nachfolger Calvins in Genf, berichtet in seiner
Vita loannes Calvini, ,,es sei kaum zu glauben, wie fruchtbar sich diese Ein-

24 Genfer Kirchenordnung 1541. nach: http://www.glaubensstimme.de/doku.php?id=autoren:c:
calvin:calvin-aus_der_genfer_kirchenordnung 1541.

25 Aa.O.

26 http://www.heidelberger-katechismus.net/8261-0-227-50.html
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richtung des Hausbesuchs fiir die Gemeinde und ihre Seelsorger erwiesen
habe."27

Was Beza und die Calvinisten als ,,fruchtbar* bezeichneten, empfanden
moglicherweise weitaus mehr vom Hausbesuchswesen oder -unwesen Betrof-
fene als eher ,,furchtbar®.

Voltaire urteilte: ,, Calvin forderte Toleranz, auf die er in Frankreich ange-
wiesen war, in Genf aber wappnete er sich selbst mit Intoleranz.”?8 Der Pub-
lizist Hans Conrad Zander nannte Calvin einen ,,protestantischen Ayatollah®,
der Genf zum Gottesstaat machte, und der Historiker Volker Reinhardt sprach
gar von einer ,,Tyrannei der Tugend*%.

In einer Rezension des gleichnamigen Buches von Reinhardt (erschienen
im Calvin-Jahr 2009) urteilt der Theologe Thomas Kaufmann: ,, Dass sich der
Calvinismus von den anderen Konfessionen weniger in Bezug auf die sittlichen
Ziele als in Hinblick auf die Effizienz seiner Methoden, diese zu erreichen,
unterschied, diirfte (...) unstrittig sein. 30

Das Streben nach Methodeneffizienz steht in einer Korrelation mit dem
rationalistisch-systematistischen Ansatz reformierter, insbesondere calvinis-
tischer Theologie, wie sie sich auch in Calvins Institutio abzeichnet, und war
und ist dem Luthertum wesensfremd.

Das gilt auch fiir unser Hausbesuchsthema: Wann immer organisierte Ge-
meindebesuchsdienst-Programme als Methode des Gemeindeaufbaus bzw.
der Re-Evangelisation ins Gesprich gebracht werden, lassen sich die refor-
miert gepragten Hintergriinde leicht erkennen. So z. B. auch das in der SELK
in den 80er-Jahren propagierte amerikanische Programm ,,Evangelism Explo-
sion” von Dr. James Kennedy3!, der zur ,,Church Growth*-Bewegung zihlt.
Hierbei geht es um ,,missionarische Gesprachsfithrung* und um ein ,,Besuchs-
dienstprogramm?®.32

2.2.4 Pietismus

Im Pietismus, und zwar auch im lutherisch gepragten Pietismus um Spener
und Francke, erhilt der Hausbesuch eine zentrale Bedeutung. Hausbesuche
wurden durch pietistische, wenngleich landeskirchliche, Pfarrer sowie Laien,
z. B. Alteste, durchgefiihrt. Nun allerdings nicht als Hausbesuche bei einzel-
nen Personen oder Familien, sondern durch den Pfarrer oder auch Laien nach

27 Nach: Chr. Moller. Einfithrung in die Praktische Theologie. Tiibingen/Basel 2004. S. 156.

28 Simon Benne. Calvinismus: Die Tyrannei der Tugend. Hannoversche Allgemeine Zeitung.
3.4.2009
https://'www.haz.de/Nachrichten/Kultur/Uebersicht/Calvinismus-Die-Tyrannei-der-Tugend

29 Volker Reinhardt. Die Tyrannei der Tugend. Calvin und die Reformation in Genf. Miinchen
2009.

30 http://www.hsozkult.de/publicationreview/id/rezbuecher-12763 Thomas Kaufmann

31 Presbyterianer.

32 Vgl. James Kennedy. Handbuch fiir Gemeindewachstum. Bad Liebenzell . 2. Aufl. 1981.



Hausbesuche 85

dem Vormittagsgottesdienst in den Héusern pietistisch gepragter Familien, in
denen sich dann andere, ebenso gepragte Gemeindeglieder zu frommen Erbau-
ungsstunden, den sog. collegia pietatis, die dem Pietismus ihren Namen gaben,
versammelten. Man kdnnte von ,,Bibelstunden® sprechen, die das Ziel hatten,
denen, die ,,geistlich mehr wollten* als ,,nur* den Gottesdienst der Gemeinde,
biblische Seelsorge, vertiefte Bibelkenntnis und Glaubenserkenntnis zu ver-
mitteln. Gefragt war nun der entweder ordinierte oder auch nichtordinierte
Seelenfiihrer, der in diesen Kleingruppen eine wichtige Rolle spielte. Christian
Moller schreibt dazu: ,,Gefordert ist: Ein Seelenhirt muss die Seelen, die er in
seine Kur bekommt, oft und fleiffig priifen und fragen, was sie fiir Wirkungen
des Geistes Gottes in sich wahrnehmen, wie es mit ihrem Gebet stehe, ob es
eifrig oder trdge, gesetzlich oder evangelisch, nach ihrer Meinung erhort oder
nicht erhorlich sei.”33

Dass der Pfarrer sich in die Privathduser von Gemeindegliedern begibt und
dort und eben nicht im dffentlichen Raum der Gemeinde kleine Gruppen um
sich versammelt, machte den Pietismus verdéchtig. Die ,,Amtskirche sprach
sich gegen solches ,,Konventikelwesen™ aus, da befiirchtet wurde, in solchen
Konventikeln gedeihe schwirmerische Heterodoxie, Sekten- und Separatisten-
wesen.34

So pauschal stimmte das nicht, wenngleich z. B. und vor allem der wiirt-
tembergische Pietismus, gleichwohl lutherisch geprigt, ein Nahrboden fiir
eine Unzahl von Sekten wurde, die sich dort um ,,Seher, Griibler und Enthusi-
asten” sammelten.

Christian Moller bescheinigt den pietistischen Hausgemeindekreisen eine
Art Aquidistanz sowohl zum orthodoxen Luthertum als auch zur reformierten
Kirchenzucht, wenn er schreibt: ,,Die obligatorische lutherische Einzelbeichte
wurde ebenso wie die reformierte Kirchenzucht als duferlicher Zwang kritisch
angesehen. Es kam auf'innerliche Wirkung durch Einzel- und Gruppengesprd-
che an."35

Im und durch den Pietismus, das ist wichtig festzuhalten, beginnt die Ver-
schiebung der Seelsorge vom forum publicum ins forum internum, von der
Pfarrkirche in die Hauser.

Spatere altlutherische Theologen, nicht zuletzt auch J. G. Scheibel3¢, fanden
unter dem Einfluss pietistisch geprégter Professoren (z. B. Knapp und Tholuck
in Halle) zu einem sog. ,,positiven Glauben®, auch wenn sie sich spéter vom
Pietismus theologisch entfernten oder bewusst distanzierten.

3 Moller. Einfithrung. a.a.O. S. 157.

34 Dem Vorwurf des Konventikelwesens sahen sich spéter auch die bekenntnistreuen Luthera-
ner, insbesondere in Sachsen, Hannover und Preuflen, ausgesetzt.

35 Moller. Einfithrung. a.a.0. S. 157.

36 Einer der Viter der altlutherischen Bewegung.
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2.2.5 Im Spiegel der luth. Pastoraltheologien des 19. Jahrhunderts

Im Spiegel der orthodox-lutherischen Pastoraltheologien des 19. Jahrhunderts
ergibt sich folgendes, nicht ganz einheitliche Bild:

Wiéhrend Hausbesuche bei Pastoraltheologen wie Claus Harms oder Wil-
helm Lohe, also orthodoxen Lutheranern, die in Deutschland und im Verband
der bestehenden Landeskirchen lebten und wirkten, eher skeptisch und kri-
tisch beurteilt werden, gehoren sie z. B. fiir C. F. W. Walther im nordame-
rikanischen und quasi-freikirchlichen Kontext sehr selbstversténdlich zu den
Amtspflichten des Pfarrers.

Claus Harms beispielsweise thematisiert die Hausbesuche des Pastors,
nachdem er zunéchst ein paar Zeilen zu Pastoren geschrieben hat, die ,,stets
mit dem besten Buch im Winkel* sitzen, also vergeistigte Gottesgelehrte, die
sich in ihrem Elfenbeinturm verschanzen. Denen bescheinigt er: ,,... der wdre
ein pflichtvergefiner Pastor, denn von da aus kann er ,nicht die Gemeinde Got-
tes versorgen‘37

Ein Pastor miisse sich ,,sehen und hoéren lassen, er mufl ebenso sehen und
horen®, schreibt Harms, fahrt aber fort: ,, Ich meine nicht, daf3 er vom Morgen
bis zum Abend herumlaufe, wovon man Exempel hat, oder auch nur von je-
dem Tage zwei Stunden zu Besuchen und Hausbesuchen anwende, wie ich von
Jemand weifs, dafs er es regelmdpig tut. Es kommt sicher nichts dabei heraus,
Getrdtsch, Geklitsch, das ist’s, und man beldstigt die Leute, auf dem Lan-
de zumal, aufler die, welche vielleicht ebenso solche Miifigginger sind, als
welche wir den fleifSigen Leuten nur gar zu leicht vorkommen, als Jiger und
Tréiger von Neuigkeiten. 38

Auch ausgedehnten Besuchen von Gemeindegliedern im Pastorat kann
Harms nicht viel Gutes abgewinnen: ,, Ganz dieselbe Bewandnis hat es, wenn
wir uns besuchen lassen, bei uns vor- und einsprechen lassen von allen, die mo-
gen und wollen, wie man das in einigen Pastoren siehet. Wer etwas zu bestellen
hat, der ldfst sich nieder, und auch mancher, welcher nichts, nachbart bei dem
Prediger und spricht von allerlei, bis es Zeit zu Tisch oder Zeit zu Bett ist. Nein,
Lieben, nein, darauf kénnen Sie sich durchaus nicht einlassen, und ich wiinsche
Thnen viel gute Manier, um ohne zu beleidigen, sich sicher zu stellen vor solchen
Beldstigern, Zeitrdubern.”

Harms jedenfalls hilt die unaufgeforderten Hausbesuche fiir ,,mehrenteils
unniitz*,

Ein Zugestandnis macht er jedoch: ,, Die einzige gute Seite, die sich findet
an diesem Vor- und Einsprechen, ist diese, daf3 wir bekannt werden und auch

37 Claus Harms. Ausgewdhlte Schriften und Predigten. Hrg. v. Peter Meinhold. Bd. II. Flens-
burg 1955. S. 271/272.

38 Claus Harms, a.a.O. S. 272.

39 Claus Harms, a.a.O. S. 272.
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bekannt bleiben und uns nicht von dem Fremdsein behindert sehen, wenn es
einmal von Amts wegen etwas mit den Leuten zu sprechen gibt. 0

Wilhelm Lohe warnt in seinem Buch ,,Der evangelische Geistliche™ in Be-
zug auf Hausbesuche: ,,Meide jeden Methodismus!“4!

Besuche bei Kranken, Schwachen und Sterbenden, dort auch seelsorgli-
cher Zuspruch, Krankensalbung, Beichte und Kommunion, sind fiir Léhe eine
selbstverstdndliche Pflicht. Sonstigen Hausbesuchen begegnet Lohe mit grof3-
ter Zuriickhaltung.

Hans Kressel kommentiert Lohes Position so: ,, Es ist ein sdkularer Irrtum,
wenn wir meinen, durch Hausbesuche allein sei schon etwas gewonnen, als
geniige es, daf3 ein kluger und eifriger Pfarrer, ein Mann von jovialer Herzlich-
keit, durch gern gesehene Hausbesuche ,seine Schdflein streichelt’ (E. Schick).
,Da stelzen sie von Haus zu Haus, klopfen an jede Tiir und iiberbieten sich in
Hausbesuchen’, ironisiert H. M. Stiickelberger.**2

Gleichwohl betont der Lohe-Biograph Kressel (1955) aber auch, die Haus-
besuche, vor allem in den Stddten, ,,unter den verdnderten Umstdnden‘ nicht
zu unterlassen.

Auch Wolfgang Schulz sieht sich veranlasst, seinen Abschnitt zu den Pas-
toraltheologen des 19. Jhdts., die mehrheitlich Hausbesuchen gegeniiber skep-
tisch waren, mit folgenden kommentierenden Zeilen zu beschlie3en:

., In einer véllig verdnderten kirchlichen Umwelt und Situation kann Kirche
nicht darauf warten, dafs die Glieder ohne weiteres z. B. in die Sprechstunde
kommen. Wenn die Distanz zwischen Kirche und Gesellschaft, zwischen Pfar-
rer und Gemeindeglied nicht noch grofler werden soll, sind Schritte aus dem
Pfarramt in die Wohnung der Gemeindeglieder notwendig. Der Pfarrer muf
wissen, was in seiner Gemeinde geschieht, was sie bedriickt und beschwert,
um predigen, seelsorglich beistehen und fiir sie beten zu konnen.*

Schulz schlieft, indem er Wolfgang Trillhaas zitiert: ,, Dafiir sind Hausbe-
suche eine grofie Chance, weil sie Aufschlufs dariiber geben, ,wo und wie die
Leute wohnen. Wie aufschlufSreich sind die Bilder, der Wandschmuck in den
Zimmern! Wie oft iiberrascht uns unerwartete Armut, unerwartete Ordnung
und Sauberkeit .3

Unterscheidbar anders bewertet C. F. Walther die Hausbesuche in sei-
ner ,,Americanisch-Lutherischen Pastoraltheologie* (erschienen 1872; 1906 in
5. Auflage).

40 Claus Harms, a.a.0. S. 272.

41 Wilhelm Lohe. Der evangelische Geistliche, in: Hans Kressel. Wilhelm Lohe als Katechet
und Seelsorger. Neuendettelsau 1955. S. 131. Fufinote 163.

42 Wilhelm Lohe. Der evangelische Geistliche, in: Hans Kressel. Wilhelm Lohe als Katechet
und Seelsorger. Neuendettelsau 1955. S. 131.

4 Wolfgang Schulz. a.a.O. S. 22.
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Er legt einem neuen Prediger nach dessen Amtsantritt auf, ,,dal3 er simmt-
liche in seine Parochie gehdrige Familien und einzelne Personen besuche, um
mit ihnen personlich bekannt zu werden.* Er erginzt: , Unter allen hat er zu-
erst die Kranken zu besuchen, sowie diejenigen, welche Alters oder Schwach-
heit halber den offentlichen Gottesdienst nicht besuchen konnen. 44

Deutlich wird: Auch Walther geht davon aus, dass Verkiindigung und
Seelsorge in den 6ffentlichen Raum gehort, sofern nicht Krankheit, Alter oder
Schwachheit die Gemeindeglieder daran hindern, beides dort zu empfangen.

Zugleich betont er jedoch: ,, Ein Pastor darf nicht wdhnen, dafs er allein
durch die offentliche Predigt seinem Amte ein Geniige thut. Auch Privatseel-
sorge und dadurch nothwendig werdende Hausbesuche sind eine Pflicht, wel-
cher er sich nicht entziehen darf, will er als ein treuer Hausvater erfunden
werden. 3

Andererseits sicht aber auch Walther die Gefahren der Hausbesuche:

— Sie konnen Brutstitten von Zutragerei und {ibler Nachrede sowohl iiber
Gemeindeglieder als auch iiber Amtsvorgénger sein;

— Der Pastor begibt sich in die Gefahr, in den Ruf zu geraten, allein dieje-
nigen (die er vornehmlich besucht) als solche anzusehen, die die rechten
Christen und seine eigentliche Gemeinde sind; (Konventikelwesen)

— Insbesondere bei Hausbesuchen bei ,,Frauen und Tochtern® sicht Walther
jeden Prediger, ,,namentlich aber junge und unverheirathete Prediger®, in
Gefahren schweben und rit ihnen, sie ,,haben sich bei ihren Hausbesuchen
vor allzugroBer Vertraulichkeit ... sorgfiltig zu hiiten.“*¢ Sowohl vor den
Frauen als auch vor sich selbst miissten sie sich hier fiirchten.

— SchlieBlich solle sich der Prediger hiiten, den Anschein zu erwecken, vor
allem dort Hausbesuche zu machen, ,,wo er einen Genuf3 finde*.

Bei Walther wird erkennbar: Die ,vollig verdnderte kirchliche Umwelt
und Situation, von der W. Schulz im Blick auf sein 20. Jhdt. schrieb, fiihrt
auch bei Walther, fiir den und dessen junge Auswandererkirche dies auch im
19. Jhdt. — wenngleich auf andere Weise — zutraf, dazu, Hausbesuche anders,
positiver zu bewerten als viele seiner Zeit- und Glaubensgenossen in Deutsch-
land.

2.2.6 Griinderzeit der selbststindigen lutherischen Kirchen

Hausbesuche, wohlgemerkt: des Pfarrers, hatten und haben in der heutigen
Selbstidndigen Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK) wie auch in ihren
Vorgdngerkirchen einen sehr hohen Stellenwert.

44 C.F. W. Walther. Americanisch-Lutherische Pastoraltheologie. St. Louis. 1906. 5. Aufl. S.73.
45 Walther. a.a.0. S. 273.
46 Walther. a.a.0. S. 277.
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Das duf3ert sich in einer bei sehr vielen, vielleicht den meisten Gemeinde-
gliedern vorhandenen entsprechenden Erwartungshaltung, die man auch als
Erwartungsdruck beschreiben konnte, in der pastoralen Praxis der meisten
Pfarrer, in der Hausbesuche als Instrument der Seelsorge einen breiten (auch
zeitlichen) Raum einnehmen, in den immer wieder aufkommenden Debatten
iiber Sinn oder Unsinn, Form, Anlédsse und Héufigkeit von Hausbesuchen, so-
wie in der Funktion der (auch jdhrlich statistisch erfassten und von den Pfar-
rern daher zu dokumentierenden) Anzahl der erledigten Besuche als Gradmes-
ser fiir Faulheit oder Fleif eines Pastors.

Die selbststdndigen lutherischen Kirchen entstanden im 19. Jhdt. nicht in
einem historischen, gesellschaftlichen, frommigkeitsgeschichtlichen, theolo-
gischen und kirchlichen Vakuum, sondern wurden auch von dem geprégt, was
vor ihnen und was um sie herum war.

Dennoch lisst sich der hohe Stellenwert, den die Hausbesuche des Pfarrers
bis heute haben, nicht allein aus den allgemeinen, sondern ganz massiv auch
aus den speziellen Zeitumstanden erklaren.

Ich setze hier die historischen und theologischen Grunddaten des Kampfes
der bekennenden Lutheraner, insbesondere in Preufen, gegen die Union und
den preuBlischen Staat und die weiteren Umstidnde der Verfolgung der sog.
Altlutheraner durch unierte Kirche und preuf3. Staat als zumindest in groben
Ziigen bekannt voraus.

Fiir unsere Frage erscheint mir die sog. Verfolgungszeit, also die Jahre zwi-
schen 1830 und 1845, von besonderer Bedeutung. In wenigen Féllen schlossen
sich komplette ehemals landeskirchlich-lutherische Kirchgemeinden der alt-
luth. Bewegung an. Meist waren es nur Gemeindeteile. Manchmal mit ihrem
bisherigen Pfarrer, durchaus aber auch ohne oder gegen ihn.

In den allermeisten Fillen verloren die altluth. Gemeinden ihre bisherigen
kirchlichen Immobilien, also vor allem ihre Gotteshéuser, an die Union.

Kirchneubauten waren ihnen wiahrend der Verfolgungszeit untersagt.

Bereits 1835, also mitten in der Verfolgungszeit, kamen die Altlutheraner
in Breslau zu ihrer ersten Generalsynode zusammen, sofern sie nicht im Ge-
fangnis saen und an der Teilnahme dadurch gehindert waren.

Gottfried Nagel beschreibt in seinem Biichlein ,,Unsere Heimatkirche*
den Beschluss der 1. Generalsynode zur Errichtung sog. Notgottesdienste so:
. Alles Auf3ere, wie Kirchengebdude, Haus und Hof. Geld und Gut, ja selbst
die persénliche Freiheit, war man entschlossen der Gewalt preiszugeben,
wenn es sein miifSte. Aber lutherische Sakramentsverwaltung, Predigt, Trau-
ung und Konfirmation wollte man um jeden Preis festhalten, denn eine Kir-
che, die das fahren lifst, gibt sich selbst auf. Indem man fiir die lutherische
Kirche kidmpfte, mufste man nun kdmpfen um lutherische Notgottesdienste,
Notgottesdienste im doppelten Sinne: Die Not der Versorgung trieb dazu, im
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Verborgenen Gottesdienste zu halten, und die Not harter Strafen folgte ihnen
auf dem Fufse, wenn sie entdeckt wurden."*

Notgottesdienste — das hieB: heimliche Gottesdienste in Wildern, in Hau-
sern, in Kellern, in Scheunen.

Die wenigen nicht inhaftierten Pastoren hatten Diasporaparochien grofien
Ausmales zu versorgen. Eine lutherische Familie in einem Dorf, 25 Kilometer
weiter vielleicht zwei weitere, eine gro3ere Anzahl in einer Kreisstadt.

Die Pastoren fuhren also von Haus zu Haus, hielten Bibelstunden, Unter-
richt, Gottesdienst, tauften, trauten, konfirmierten, {ibten Seelsorge an Kran-
ken und Sterbenden.

Was fiir die lutherischen Pastoren im landeskirchlichen Rahmen noch der
Sonderfall war: Hausbesuche aus Anlass von Krankheit, Schwéche, Alter oder
Todesnot, das wurde nun in der Verfolgungszeit zum Normal- und Regelfall
und umfasste samtliche gemeindlichen Vollziige.

Als nach 1845 die altlutherische Kirche unter Konig Friedrich Wilhelm I'V.
zugelassen und als ,,Ev.-Luth. Kirche in Preulen faktisch als einzige legitime
Nachfolgerin der in der Union untergegangenen ehem. ev.-luth. Landeskirche
PreuBlens anerkannt wurde, als dann zahlreiche Kirchneubauten entstanden
und luth. Gottesdienste usw. nicht mehr mit Strafen bedroht waren, dnderten
sich zwar die gesetzlichen Grundlagen, nicht aber die dufleren Umstdnde. Die
altluth. Parochien blieben weitldufige Diasporapfarrbezirke und regelmafBige
Hausbesuche der Pfarrer bei ihren weit zerstreut lebenden Gemeindegliedern
unabdingbar.

Die ,,Hauser* samt ihren ,,Hausvéitern® bzw. auch sehr frith schon ,,Haus-
miittern™ (im Falle der Verwitwung), also die Haushalte und Haushaltsvorstan-
de, waren zu festen Kategorien im altluth. Gemeindeleben geworden.

Wo Hausbesuche der Pfarrer samt Gottesdienst, Unterricht und Bibelstun-
de aufgrund der groen Entfernungen und zahlreichen Filialen nur in groen
Abstidnden mdglich waren, iibernahmen die Hausviter, spdter auch Kirchen-
vorsteher, geistliche Funktionen und hielten Lesegottesdienste, Unterricht und
Bibelstunden.

Mit dem Effekt, dass der Hausbesuch des Pfarrers dadurch einen noch
hoheren Stellenwert bekam.

Dieser hohe Stellenwert, den die Hausbesuche des Pfarrers in den selbst-
standigen lutherischen Kirchen und bis heute in der SELK haben, ist erkldrbar
und wird versténdlich sowohl durch die Diasporaexistenz als auch ganz maf3-
geblich durch Praxis und Erfahrungen in der Griinderzeit, die gewissermalien
ins kollektive kirchliche Gedachtnis aufgenommen wurden.

47 Gottfried Nagel. Unsere Heimatkirche. Ein Grul zum Reformationsjubildum fiir Lutheraner
in Preufen. Elberfeld 1917. S. 67.
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3. Die Praxis

3.1 Anfragen: ,,Er besucht seine Gemeindeglieder fleifig“
Ein Pastor, der in dem Ruf steht, seine Gemeindeglieder ,,fleilig zu besuchen®,
gilt in der SELK auch insgesamt als ,,fleiBig” und ,,treu” und als ,,guter Hirte*
seiner Gemeinde. Das ist nicht pauschal von der Hand zu weisen. Ich warne
aber davor, hier einem Statistikwahn oder einem Zahlenfetischismus zu erlie-
gen. Nicht zuletzt, weil ,,Besuch nicht gleich Besuch® ist.

Man kann mit dem Ehrgeiz, moglichst viele Besuche zu erledigen, mog-
lichst alle denkbaren Besuchsanldsse dabei abzudecken, ganz leicht im Burn-
out oder auch im Bore-out*8 enden, in einen Teufelskreis des vermeintlichen
FleiBes geraten und dabei letztlich doch sehr faul sein und sich leer und nutzlos
flihlen.

Das A und O beim Besuchsdienst scheint mir zu sein, dass ich mir Rechen-
schaft tiber folgenden Fragen ablege:

1. Wen will ich besuchen?
2. Aus welchem Anlass?
3. Mit welchem Ziel?

Aus den Antworten ergeben sich unterschiedliche Kategorien. Eine solche
systematische Selbstvergewisserung ist nicht monokausal, hilft aber zu diffe-
renzieren und schiitzt vor planlosem Aktionismus.

3.2 Identifizieren der Kategorien

Vermutlich verstandigen wir uns sehr schnell {iber die Selbstverstdandlichkeit
und Notwendigkeit von Hausbesuchen bzw. Hausgottesdiensten bei Kranken,
Schwachen, Alten und Sterbenden, die nicht mehr am Gottesdienst der Ge-
meinde teilnehmen kdnnen.

Moglicherweise gilt dies auch fiir umfassende Erstbesuche eines sein Amt
neu antretenden Pfarrers im ersten oder — je nach Gemeindegrofie — auch noch
zweiten Jahr seiner Dienstzeit. Und rdumen wir noch groBziigig ein, dass sol-
che Besuche auch mit umgekehrter Zielrichtung bei neu zur Gemeinde kom-
menden Gemeindegliedern zum Pflichtkanon zéhlen.

AuBler Frage stehen hochstwahrscheinlich auch Kasualbesuche bei Braut-
paaren, Taufeltern, Trauernden und Konfirmandeneltern.

Als Motive bzw. Anldsse fiir Hausbesuche kénnen wir dann festhalten:
Individualseelsorge an Kranken und Sterbenden, Besuche, die dem Kennen-
lernen dienen und Vertrauen fordern sollen, Besuche, die der Vorbesprechung,
Begleitung oder Nachbereitung von Kasualhandlungen dienen — diese Katego-

48 Ausgelangweilt-Sein“. Zustand ausgesprochener Unterforderung im Arbeitsleben.
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rien bilden sozusagen das ,,Standbein® des pfarramtlichen Besuchsdienstes. In
den meisten Féllen 148t sich Asiervon auch nichts an Besuchskreise oder Kir-
chenvorsteher delegieren.

Daneben sind aber auch die ,,Spielbeine” zu nennen. Und hier gilt es sehr
sorgfaltig zu erwégen, bei wem, aus welchem Anlass und mit welchem Ziel ich
mein ,,Spielbein” betdtigen will und liberhaupt kann.

Dazu zéhlen Geburtstags- und Jubildumsbesuche, spontane unangemelde-
te Besuche, ,,weil ich gerade mal in Threr Nahe war®, und Besuche bei Rand-
siedlern, Abendmahls- und Zahlrestanten der Gemeinde.

Welche dieser Besuche muss ich selbst machen, welche kann ich dele-
gieren? Kann ich mir die Frage selbst beantworten, weshalb ich solche Be-
suche mache, oder beuge ich mich unreflektiert der Macht der tatsachlichen
oder vermeintlichen Erwartungen oder auch der faszinierenden ,,Macht der
Zahlen®, nicht zuletzt im Gegeniiber bzw. Konkurrenz zu meinen Amts-
briidern?

3.3 Die Macht der Zahlen

Auf eine durchschnittliche Gemeinde#® von 200, 250 Gemeindegliedern hoch-
gerechnet, kdnnen bei bloBer ,,Bewegung des Standbeins* dabei pro Woche
durchaus durchschnittlich 5 Besuche féllig werden. Grob geschétzt und bei
nicht auBergewohnlich hohem Krankenstand wire das eine jahrliche Besuchs-
zahl, die bei ca. 200 liegt.

Setzt man fiir jeden Besuch im Durchschnitt nur eine Stunde an, miisste,
An- und Abfahrt eingerechnet, mindestens ein voller Arbeitstag pro Woche
den Hausbesuchen gewidmet werden.

Damit waren dann aber die sog. unaufgeforderten regelmafigen Hausbesu-
che, die Besuche zu Geburtstagen und Jubilden und Hausbesuche aus besonde-
ren seelsorglichen Anldssen noch nicht abgedeckt.

Ganz abgesehen davon, dass zunechmend mehr Pfarrer einfach keine An-
gaben mehr zur Besuchsstatistik machen und aus meiner Sicht recht viele
Pastoren grofiziigig geschitzte Zahlen angeben, ohne selbst irgendwelche zu-
verlédssige Besuchsstatistiken zu fithren: Welche Faktoren sind eigentlich aus-
schlaggebend oder mitentscheidend fiir solche Ziffern? Beispiele:

— GroBe/Radius des Pfarrbezirks

— Anzahl der Gemeinden/Entfernung untereinander/zu Kirche u. Gemeinde-
zentrum

— Anzahl der Mitarbeiter (Schaukasten, Gemeindebrief, Verwaltung, 6kum.
Kontakte, ,,Haus und Hof* etc.)

— Zusatzaufgaben d. Pfarrers auflerhalb d. Gemeinde

49 Der Selbstandigen Ev.-Lutherischen Kirche.
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— Altersdurchschnitt der Gemeinde

— Definition von ,,Besuch* (Telefonat?, 10 Min. an der Haustiir / am Kran-
kenbett im Krankenhaus, E-Mail-Seelsorge, Besuche beim Pfarrer, ge-
meinsame Autofahrt)

— durchschnittliche Linge eines Besuches usw.

Mit anderen Worten: Diese Statistik hat so gut wie gar keine belastbare
Aussagekraft!

Man sollte sich also davor hiiten, sich insbesondere durch hohe Besuchs-
zahlen von Amtsbriidern, erst recht, wenn sie diese bei Konventen stolz vor
sich hertragen, einschiichtern zu lassen.

Zu unterscheiden sind auch Quantitit und Qualitdt von Besuchen. Ein in-
tensives seelsorgliches Gesprich ist statistisch ebenso nur ein Besuch wie eine
halbstiindige Stippvisite zu einem 70. Geburtstag, bei dem der Pastor mit allen
moglichen zufilligen Gratulanten Smalltalk betreibt, aber keine Moglichkeit
zum personlichen Gespriach mit dem Besuchten findet (der oder die mehr in
der Kiiche oder am Telefon als bei den Gésten ist).

Wenn einige Amtsbriider also auch ein langes seelsorgliches Telefonge-
spréch statistisch als ,,Besuch” zéhlen, gibt es dafiir gute Griinde und Argu-
mente, obwohl sie dazu ihren Arbeitsplatz im Pfarramt nicht verlassen haben.

Und auch das gibt es: Pastoren, die auch im Blick auf ihre Gesamtarbeits-
zeit im Besuchsdienst ihr Hauptbeschéftigungsfeld gefunden zu haben meinen
und dariiber ihre sonstigen Aufgaben vernachldssigen. Wer viel besucht, ist
wenig am Schreibtisch. Solche geschiftige Aushéusigkeit kann also durchaus
eine Flucht vor der Kernarbeit sein: Sorgfiltige Vorbereitung der Gottesdienste,
Predigten, Bibelstunden, Unterrichte, ordentliche Erledigung der Pfarramtsver-
waltung, professionelle Offentlichkeits- und Okumenearbeit usw.

4. Organisation der Besuchspraxis

4.1 Wen, warum, wozu?

In den ersten Jahren meiner Amtszeit habe ich dazu eine Liste gefiihrt, in der
folgende Kategorien vermerkt waren:

Krankenbesuche

Hauskommunionen bei Alten und Schwachen

Kasualbesuche

Besuche aus konkretem seelsorgl. Anlass nach Aufforderung
Kennenlernbesuche

Besuche mit evangelistischer Zielsetzung (Randsiedler, Restanten)
Geburtstags- und Jubildumsbesuche

Und zwar in dieser Reihen- und Rangfolge. Mit dem Ergebnis, dass Ge-
burtstags- und Jubildumsbesuche nur dann erfolgten, wenn die Zeit dafiir vor-

AR
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handen war, und unangemeldete, unangeforderte spontane Besuche, ,,weil ich
gerade in Threr Néhe bin®, gar nicht stattfanden.

Dieses ,,Ranking* kollidiert in aller Regel mit der Erwartungshaltung gera-
de auch der Kerngemeinde. Man muss sich entscheiden, ob man das aushalten
mdochte und kann.

Die Rang- und Reihenfolge kann selbstverstédndlich auch anders aussehen,
je nach Neigung, Gaben und Arbeitsschwerpunkt. Wobei Besuche bei (schwe-
rer) Kranken und Sterbenden natiirlich immer auf Platz 1 stehen miissen.

Ein paar Beispiele fiir den praktischen Umgang mit diesen Kategorien, fiir
unterschiedliche Gewichtungen und Kombinationen:

Im ersten oder zweiten Amtsjahr (je nach Gemeindegrofie) mochte ich ger-
ne moglichst alle Gemeindeglieder kennenlernen und daher auch zu Hause
besuchen.

,,Kennenlernbesuche“ sind dann automatisch auch die ersten anfallenden
Kranken- und Kasualbesuche. Wenn ich mich entschlief3e, z. B. auch Geburts-
tagsbesuche ab 65, 70 oder 75 Jahren zu machen, sind auch das ,,Kennenlern-
besuche®.

Trotzdem ist es hilfreich, abgesehen von diesen ,,unvermeidbaren Besu-
chen aus den genannten konkreten Anléssen zu kldren: Welche Schwerpunkte
setze ich bei den planbaren Kennenlernbesuchen?

Infrage kdmen folgende Vorgehensweisen:

Zunéchst alle Kirchenvorstandsmitglieder, dann die ehrenamtlichen Mit-
arbeiter, dann die gottesdienstliche Kerngemeinde.

Ein Amtsbruder, Pfarrer in einer landlichen Dorfgemeinde, die viele Besu-
che zu Ful} oder Fahrrad ermoglicht, hat in seinem ersten Jahr einen anderen
Schwerpunkt gesetzt, der mich sehr {iberzeugt hat: Er hat als erstes seine Ken-
nenlernbesuche als ,,Besuche mit evangelistischer Zielsetzung™ bei Randsied-
lern und Restanten gemacht. Darunter auch alle in diesem Kreis anfallenden
Kranken-, Geburtstags- und Jubildumsbesuche. Mit dem Effekt, dass sich das
im Dorf sehr schnell herumsprach, der ,,neue Pfarrer®, der der Kerngemeinde
ja sowieso bekannt ist, aber gerade auch bei den Fernstehenden von Anfang
an bekannt wurde und in hohem Ansehen stand: Der hat uns wahrgenommen!
Obwohl wir doch zu den ,,schwarzen Schafen* gehdren.

Man kann natiirlich bei dieser Vorgehensweise sehr viel falsch machen und
im ersten Amtsjahr eine Austrittswelle provozieren, wenn man es hier an Takt
und Fingerspitzengefiihl mangeln ldsst, den Leuten ein schlechtes Gewissen
macht, liber Kirchenbeitrage spricht, mit den Themen ,,nichtgetaufte Kinder*
oder ,,unverheiratetes Zusammenleben ins Haus féllt. Man kann aber auch
einfach nur einen positiven Eindruck hinterlassen, Menschen kennenlernen,
vielleicht auch im Gespréch aus erster Hand (und nicht durch Zutrégereien aus
der Kerngemeinde) erfahren, weshalb diese Leute sich distanziert verhalten.
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Man wird es oft erleben, dass auf solche Besuche ein ,,Gegenbesuch® im
Gottesdienst erfolgt. Und manchmal erwéchst auch mehr daraus.

Ein spezieller Fall sind die Geburtstags- und Jubildumsbesuche. Wer es
auf sich nehmen méchte, die Geburtstagsliste der Altengeburtstage seines Ge-
meindebriefes monatlich konsequent abzuarbeiten, muss sich dariiber im Kla-
ren sein, dass dies sehr zeitintensiv und oft, wenngleich nicht immer, ziemlich
ineffektiv sein kann.

Nach meiner Erfahrung iliberwiegt die zeitraubende Ineffektivitét. Es ist
dennoch bedenkenswert, was W. Schulz in Anlehnung an Hans-Christoph
Piper hierzu sagt: ,, Erfahrungen zeigen, dafs Geburtstage bei Jubilaren eine
Krise hervorrufen konnen. Altere Menschen denken intensiver nach iiber Ver-
gangenheit und Zukunft. Mit jedem Geburtstag wird deutlicher, daf3 die Zeit
verrinnt. Der Tod riickt stirker in den Blick. (...) Die Alterskrise wird beglei-
tet von Zeiten innerer Unruhe, von Unsicherheit und Unbehagen. Altersbe-
schwerden, Einsamkeit, Nachlassen der Erinnerung u. d. treten hinzu. Der
Seelsorger kann erleben, dal Einsamkeit am Geburtstag — wie zu Weihnachten
— ein grofles Ausmaf} annehmen kann. >0

Geburtstage konnen also als Einschnitte, als Krisen erlebt werden, in denen
seelsorgliche Begleitung nottéte. Piper zéhlt sie zu den ,,kleinen Passagen®, in
einer Reihe mit Geburt, Pubertit, EheschlieBung und Tod.

Vielfach eignen sich allerdings die Geburtstage se/bst kaum dazu, hier als
Seelsorger zum Zuge zu kommen. Es sei denn, es handelt sich wirklich um
alleinstehende, vereinsamte Personen, die vielleicht auch in der Gemeinde ein
Randdasein fithren, sodass zu erwarten ist, dass man sic am Geburtstag allein
antrifft. Ansonsten, das ist jedenfalls meine Erfahrung, wird es bei Smalltalk,
Kaffee und Kuchen bleiben.

Eine weitere Moglichkeit, zu einem seelsorglichen Gespriach zu kommen,
ist es, telefonisch oder per GruB3karte zum Geburtstag zu gratulieren und einen
Besuchstermin ein, zwei Tage spéter zu vereinbaren.

4.2 Transparente Kommunikation

Hausbesuche des Pfarrers sind, wie gesagt, mit Erwartungen verbunden. Und
zwar mit ganz unterschiedlichen Erwartungen. Manche Gemeindeglieder —
und durchaus nicht immer die sog. Randsiedler — haben sogar die Erwartung,
von Pastorenbesuchen moglichst verschont zu bleiben.

Um enttiuschte Erwartungen zu vermeiden, die Erwartungen der Gemein-
deglieder zu kennen und sich darauf einzustellen, aber auch die eigenen Er-
wartungen in der Gemeinde bekanntzumachen, ist eine transparente Kommu-
nikation dringend zu empfehlen.

50 Wolfgang Schulz. a.a.O. S. 23.
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Dabei ist zunéchst der Pastor selbst gefragt, der sich iiber seine Vorstel-
lungen, seine Systematik, seine Schwerpunkte beim Besuchsdienst Klarheit
verschaffen muss.

Das Ergebnis kann dabei sehr unterschiedlich ausfallen. M. E. gibt es dabei
kein objektives oder objektivierbares ,,Richtig* oder ,,Falsch“. Es kommt nur
darauf an, dass die Gemeinde im Bilde ist und sich darauf einstellen kann.

Beispiel ,,Geburtstagsbesuche*: Je nach meiner Schwerpunktsetzung kann ich
fiir mich festlegen, z. B. nur Geburtstagsbesuche ab dem 70. Lebensjahr zu ma-
chen. Oder nur dann, wenn ich ausdriicklich eingeladen werde. Oder grundsétzlich
nicht zum Datum des Geburtstages selbst. Oder ich mache nur Geburtstagsbe-
suche, wenn mir Gelegenheit gegeben wird, eine Andacht zu halten. Es ist dann
fast unerheblich, wie die Entscheidung ausfillt, solange man sie begriindet und
transparent in der Gemeinde, mdglichst auch im Gemeindebrief, kommuniziert.

Schwerpunktsetzungen bei den unterschiedlichen Besuchskategorien kon-
nen und werden natiirlich auch phasenweise wechseln. Wahrend im ersten
Amtsjahr die Kennenlernbesuche im Vordergrund stehen, konnten zu anderer
Zeit einmal junge Erwachsene gezielt besucht werden, mit dem Ziel, beispiels-
weise einen Junge-Erwachsenen-Treff zu griinden. Dass in dieser Besuchspha-
se andere Besuche warten miissen, ist die Folge, wird aber meist akzeptiert,
wenn das zuvor klar kommuniziert wurde.

4.3 /i'ngste, Hiirden, Widerstinde

Wihrend die einen eine Leidenschaft fiir den Besuchsdienst haben, ist es fur

die anderen eher ein ,,Angang®. Das kann ganz unterschiedliche Ursachen ha-

ben, die aber meist tiberwindbar sind, sobald man sie sich bewusst gemacht
hat. Solche Angste, Hiirden und Widerstiinde kénnten z. B. sein:

— Man verlésst als Hausbesucher den schiitzenden Raum des Amtszimmers,
der Kirche, des Gemeindezentrums, wo man ,,Hausherr* ist und das ,,Haus-
recht* ausiibt, man tauscht die Rolle des Gastgebers gegen die ungewohnte
Rolle des Gastes.

— Man fiihlt sich als ,,Hausierer*, als Eindringling in die Privatsphére.

— Ich mache mich angreifbar oder vielleicht lacherlich, wenn ich bei Besuchen
Dinge tiber mich preisgebe, iber meinen personlichen Glauben spreche etc.

— Ich werde vielleicht mit Kritik oder Ablehnung, entweder der Kirche oder
meiner Person, konfrontiert.

— Grundsitzlich: ,,(Der Pfarrer) geht in eine offene Situation ohne die ihm
vertrauten Sicherheiten hinein.*5!

Bewusstmachung solcher Angste, Hiirden und Widerstiinde ist eine Mog-
lichkeit, diese dann konfrontativ zu iberwinden.

51 Hans-Christoph Piper. Der Hausbesuch des Pfarrers. Hilfen fiir die Praxis. Gottingen. 1985.
S. 116.
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Es mdgen aber auch folgende Uberlegungen helfen:

— Angste, Hiirden und Widerstiinde gibt es oft genug auch auf der Seite der
besuchten Gemeindeglieder. ,,Es kommt im Pastor eher der ,liebe Gott® mit
zu Besuch, als wenn jemand anders an die Tiir kommt®, zitiert Hans-Chris-
toph Piper einen Kollegen.2

— Es kommt im Pastor aber jeden Fall, wenn schon nicht der ,,liebe Gott®, so
doch der dazu durch die Gemeinde berufene Hirte und Seelsorger zu Be-
such. Mit oder ohne Talar, in Kollarhemd oder Jeans oder vielleicht, je nach
Anlass und besuchter Person, auch in einer Kombination von beidem. Es
ist nicht meine Entscheidung, meine Neugierde, meine Aufdringlichkeit,
sondern mein Amt, Besuche zu machen.

— Vorausgesetzt, ich habe mir Rechenschaft {iber Anlass und Ziel eines Be-
suches abgelegt, gilt: Ich komme nicht ,,einfach nur so®, sondern es gibt
einen nachvollziehbaren Anlass, den ich bei der Besuchsanmeldung auch
benannt habe, und ich habe ein Ziel bei diesem Besuch vor Augen, das im
Rahmen meines Berufes zu meinen Amtspflichten z&hlt.

5. Besuchskreise der Gemeinde

In nicht wenigen Gemeinden, auch der SELK, bestehen Besuchskreise, die
aus Gemeindegliedern zusammengesetzt sind. Der Pfarrer hat dabei die Funk-
tion, Schulung, Beratung und Begleitung anzubieten. Themen kénnen dabei
allgemeine Gesprachsfithrung, Konfliktgesprache, Gespriache mit evangelis-
tisch-missionarischer Zielsetzung, seelsorgliche Gesprache usw. sein.

Besuchskreise konnen jedoch den Besuchsdienst des Pastors nicht erset-
zen, sondern nur ergdnzen, und eignen sich in der Praxis erfahrungsgemaif
kaum dazu, den Pastor nennenswert im Besuchsdienst zu entlasten.

Das héngt einerseits damit zusammen, dass bestimmte regelméBige Be-
suchsaufgaben des Pfarrers, wie z. B. Hauskommunionen bei Alten, Kranken
und Sterbenden, aber auch Krankensalbung, sowie Kasualbesuche in unmit-
telbarem Zusammenhang mit Amt und Ordination stehen und daher nicht de-
legiert werden konnen.

Andererseits aber ist in der Wahrnehmung vieler Gemeindeglieder der Be-
such des Pfarrers qualitativ etwas anderes, ndmlich Gewichtigeres und Bedeu-
tenderes, als der Besuch durch Mitglieder des Kirchenvorstands oder eines
Gemeindebesuchsdienstes.

Und zwar auch dann, wenn objektiv exakt dasselbe dabei geschieht.

Das gilt insbesondere auch fiir Geburtstags- und Jubildumsbesuche. Be-
sonders kritisch wird es gewertet, wenn der Pfarrer einige dieser Besuche

52 Piper, a.a.0. S. 16.
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selbst iibernimmt, andere hingegen delegiert und nicht deutlich ist, nach wel-
chen Kriterien solche Entscheidungen getroffen werden.

Was ist zu bedenken und zu beachten, wenn in der Gemeinde ein Besuchs-
kreis eingerichtet werden soll?

Es sollte moglichst genau und konkret festgelegt und diese Festlegungen
wiederum in der Gemeinde transparent kommuniziert werden, in welchen Fal-
len der Gemeindebesuchskreis tétig wird, wie die Aufgabenverteilung zwi-
schen Besuchskreis und Pfarrer geregelt ist.

Beispiel:

Der Besuchskreis unterstiitzt den Pfarrer bei Krankenbesuchen in Féllen
langer Erkrankungen oder bei Pflegefillen. Konkret: Der Pfarrer macht bei
solchen Kranken in groBBeren Absténden selbst Besuche, insbesondere in Ver-
bindung mit Hauskommunion oder Krankensalbung. Mitglieder des Besuchs-
kreises iibernehmen es, in den Zwischenzeiten Besuche bei diesen Kranken
zu machen.

Oder: Er unterstiitzt den Pfarrer bei Geburtstagsbesuchen. Konkret: Der
Pfarrer macht Besuche bei Jubilaren ab dem 75. Lebensjahr und bei Kirchen-
vorstandsmitgliedern. Der Besuchskreis tibernimmt die Besuche als Vertreter
der Gemeinde bei den Jubilaren ab dem 65. Geburtstag.

Entscheidend ist wiederum nicht, welche konkreten Regeln getroffen wer-
den, sondern dass es sie gibt und dass sie der Gemeinde bekannt sind.

Besuchskreise nach dem Muster der ,,helping hand*“53 kénnen sehr sinnvoll
sein, wenn es darum geht, alten Menschen kleinere diakonische Dienste wie
Einkaufe, Fahrdienste, Begleitung bei Behordengéngen, Hilfe im Haushalt
usw. anzubieten. Empfehlenswert ist es, klare Zustidndigkeiten einzelner
Besuchskreismitglieder fiir bestimmte Gemeindeglieder festzulegen.

Besuchskreise konnen die Funktion haben, den Kontakt zwischen distan-
zierten Gemeindegliedern und ihrer Gemeinde zu pflegen. Etwa durch das re-
gelmiBige personliche Uberbringen des Gemeindebriefes.

6. Schlussgedanke: Hausbesuch als Christusbegegnung

Wiéhrend man tiber Sinn und Unsinn vieler anderer Besuchskategorien treff-
lich diskutieren und streiten kann, ist der pastorale Besuch bei Kranken (und
Sterbenden) als Urtyp des pastoralen Hausbesuchs durch alle Zeiten hinweg
unstrittig gewesen.

Und auch Pfarrer, denen der Besuchsdienst als Last erscheint, die sich jedes
Mal dazu regelrecht aufraffen miissen, kennen diese Erfahrung: Man macht

53 In der Lutherischen Kirche Missourisynode seit 150 Jahren, zunéchst auf Gemeindeebene,
inzwischen Teil der ,,LCMS National Housing Support Corporation®.
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sich zu einem Krankenbesuch auf, mochte als Seelsorger Trost spenden und
erlebt, dass man selbst getrostet, gestirkt und mit neuer Freude am Dienst aus
dem Kranken- oder Sterbezimmer wieder nach Hause geht.

Das mag oft etwas mit der geistlichen Strahlkraft frommer Menschen zu
tun haben, denen man begegnet. Das hat aber wohl auch etwas damit zu tun,
dass sich bewahrheitet, was Christus Mt. 25, 36 sagt: ,,Ich bin krank gewesen
und ihr habt mich besucht.

Ich schliele mit einem Zitat aus Peter Zimmerlings Buch ,,Bonhoeffer als
Seelsorger, das m. E. auf geistlich-theologisch Weise ein ganz besonderes
Licht auf den Krankenbesuch wirft:

., Bonhoeffer unterscheidet zwischen der Seelsorge an Kranken und Ster-
benden. Er ermutigt dazu, dass Pfarrer Kranke nach Vorankiindigung regel-
mdpig besuchen. Dabei hebt er als Erstes die Wichtigkeit des Krankenbesuchs
fiir den Seelsorger selber hervor. Bonhoeffers Begriindung ist christologischer
Natur: Der Kranke ist dem Bild Christi dhnlicher als andere Menschen, weil
Jesus Christus nach Jes 53,4 alle menschliche Krankheit getragen hat. Da Je-
sus Christus der Mensch schlechthin ist, muss vom Kranken, der das Bild Jesu
Christi in besonderer Weise trdgt, auch Licht auf das Wesen der Gesunden fal-
len. ,Unter den Kranken [...] erkennen wir die Welt besser.* (580). Die Kranken
vermitteln dem Seelsorger die Erkenntnis der Gefihrdung der Gesunden, der
Gewalt des Schmerzes und des Leidens aller Kreaturen.

Den Kranken macht der Krankenbesuch gewiss, dass die christliche Ge-
meinde ihre Kranken nicht im Stich ldsst. In ihrer Fiirsorge fiir die Kranken ha-
ben sich bereits urchristliche Gemeinde und Alte Kirche von ihrer heidnischen
Umgebung unterschieden. Zum Krankenbesuch gehort das Gebet um Gene-
sung des Kranken. Unter keinen Umstdinden soll der Seelsorger die Situation
des Kranken beschénigen. Uber allem aber steht Bonhoeffers Forderung, dem
Kranken mit dem grifsten Respekt zu begegnen. ,,Nicht die Schwachheit des
Kranken psychisch ausnutzen!* (581, Anm. 87) — etwa fiir einen manipulativen
Bekehrungsversuch. Bonhoeffer steht das Bild einer integrierten Gemeinde
vor Augen, das vom Miteinander Kranker und Gesunder geprdgt ist, wozu
z. B. nicht nur das Gebet des Seelsorgers fiir die Kranken, sondern umgekehrt
auch die Verpflichtung der Kranken zur Fiirbitte fiir Pfarrer und Gemeinde
gehort (581, Anm. 87). An diesem Miteinander wird eine Reziprozitiit der Seel-
sorge erkennbar, die verhindert, dass der Kranke zum Objekt der Seelsorge
degradiert wird.*>*

54 Peter Zimmerling. Bonhoeffer als Seelsorger. Gottingen. 2006. S. 167.
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Armin Wenz:

Woraus schopft und lebt die Kirche?

Eine Einflihrung in die Inhalte
der Konkordienformel' - Teil 1
Wir schépfen und leben aus der Fiille des Glaubens

Einleitung

,»Woraus schopft und lebt die Kirche?* Die Relevanz der lutherischen wie aller
rechten Glaubensbekenntnisse besteht darin, dass sie die Kirche aller Zeiten
zu ihren Brunnquellen weisen, dorthin, woraus die Kirche schopft und lebt,
wo sie zu dem wird, was sie nach Gottes Willen ist und sein soll. Bevor die
Autoren und Unterzeichner der Konkordienformel (1577) das Wort zu den in
den lutherischen Territorien nach Luthers Tod (1546) strittig gewordenen Fra-
gen der Lehre ergreifen, bekennen sie sich ausdriicklich unter Anspielung auf
Ps 68,27 zu ,,den Prophetischen und Apostolischen Schrifften altes und neues
Testaments, als zu dem reinen, lautern Brunnen Israelis, welche alleine die
einige warhafftige Richtschnur ist, nach der alle Lerer und Lere zu richten und
zu urteilen sein.‘2

I Der vorliegende Text geht auf drei Vortrdge zuriick, die der Verfasser auf der gemeinsamen

Tagung der ,,Gesellschaft fiir Innere und AuBere Mission im Sinne der lutherischen Kir-
che e.V.“ und der ,,Evangelisch-Lutherischen Gebetsbruderschaft” vom 1. bis zum 3. Oktober
2017 in Neuendettelsau gehalten hat. Die Tagung widmete sich dem Thema: ,,Die Relevanz
des lutherischen Bekenntnisses im 21. Jahrhundert®. Aufgabe des Vortragenden war es, die
Inhalte der Konkordienformel vorzustellen, um damit das dann duflerst lebhaft verlaufen-
de Gesprach iiber die Relevanz der Bekenntnisaussagen fiir unsere Zeit angesichts aktueller
Themen kirchlicher Verkiindigung, Lehre (und Irrlehre) und Seelsorge zu eréffnen.
Fiir die Publikation wurden insbesondere in den Anmerkungen die Zitate aus der 2014 erschie-
nenen Neuausgabe der Bekenntnisschriften ausfiihrlich nachgewiesen (Die Bekenntnisschrif-
ten der Evangelisch-Lutherischen Kirche. Vollstdndige Neuedition, hg. v. Irene Dingel, Got-
tingen 2014 = BSELK). Diese Ausfiihrlichkeit dient auch dem Zweck des Vertrautwerdens mit
dieser verdienstvollen Ausgabe, zumal die &lteren Leser unter uns die einschldgigen und fiir
die kirchliche Verkiindigung, Unterweisung und Seelsorge unverzichtbaren Bekenntnisaussa-
gen noch nach der iiber viele Jahrzehnte benutzten Ausgabe von 1930ff (= BSLK) vor Augen
haben. Notwendig ist ein solches Vertrautwerden um so mehr, als sich mit der — historischen
Prinzipien verpflichteten und daher mit einer Riickkehr zur Orthographie der Quellenschriften
verbundenen — Neuausgabe der Bekenntnisschriften von 2014 die Lesbarkeit vordergriindig
erschwert hat. Um so wichtiger ist wie auch bei der Schriftauslegung das genaue Lesen, das in
der lectio continua immer auch halblaut erfolgen sollte.

2 BSELK 1310,6-8. Es handelt sich hierbei um das sogenannte ,,Schriftprinzip* der Refor-
mation, das irrtimlicherweise oft auch als ,,Formalprinzip* bezeichnet wird. Zur Herkunft
dieser Begriffspragung vgl. Oswald Bayer, Autoritét und Kritik. Zu Hermeneutik und Wis-
senschaftstheorie, Tiibingen 1991, S. 51. Zur rechten Zuordnung von ,,Formalprinzip“ und
»Materialprinzip“ vgl. die wichtigen Beobachtungen von Timo Laato, Romer 7 und das luthe-
rische simul iustus et peccator, in: Lutherische Beitrage 8 (2003), S. 212, Anm. 1.



Woraus schépft und lebt die Kirche? 101

Solches Schopfen aus der Schrift ist wie jedes Schopfen aus Brunnen ziel-
gerichtet, dient es doch zur Bewiésserung der Glaubensbdume und -pflanzen
im Garten der Kirche, die damit aber nach Joh 7,37 als Christusglédubige wie-
derum selbst zu ,,Stromen lebendigen Wassers® werden. Darum schopft die
Kirche aus der Fiille des durch die Schrift gewirkten und belehrten seligma-
chenden Christusglaubens. Um der Reinheit, Klarheit und Gewissheit dieses
Glaubens willen aber sind alle Gefdhrdungen abzuweisen, die das Wort Gottes
als Quelle des Glaubens und damit den Glauben selbst verunreinigen. Darum
fiihrt das Bekenntnis ein in Inhalt und Wirkung des Wortes Gottes, dem allein
sich der Glaube verdankt. Die Heilige Schrift wiederum ist als das geschrie-
bene Wort Gottes im Lichte dessen auszulegen, zu verkiinden und zu horen,
um dessentwillen sie gegeben ist und dem sie daher allein dient: dem wahren
Gottes- und wahren Menschensohn Jesus Christus, der gekommen ist, das Ge-
setz und die Propheten zu erfiillen und so die Menschen zu erlésen, der als
auferstandener Herr selbst im Wort seiner Boten Alten und Neuen Testaments
gegenwirtig ist und durch dieses Wort den seligmachenden Glauben wirkt und
seine Kirche baut.

Wir schopfen und leben aus der Fiille des Glaubens, aus der Fiille des
Wortes Gottes, aus der Fiille Jesu Christi. An diese drei Brunnquellen fiihren
uns auch die Artikel der Konkordienformel heran, denen wir uns nun zuwen-
den. Um die Fiille des Glaubens geht es in den Artikeln 1-4 der Konkordien-
formel, wo theologische Grundentscheidungen zur Frage der Rechtfertigung
des Siinders vor Gott formuliert werden. Um die Fiille des Wortes Gottes und
die dadurch gesetzten Unterscheidungen von Gesetz und Evangelium, Schrift
und Tradition, Verborgenem und Offenbarem geht es in den Artikeln 5-6 und
10-11. Der Fiille Jesu Christi schlieBlich sind die Artikel 7-9 der Konkordien-
formel gewidmet.?

1. Wir schopfen und leben aus der Fiille des Glaubens —
Grundentscheidungen der Konkordienformel
zur Rechtfertigung des Siinders

In seiner Auslegung des 51. Psalms aus dem Jahr 1532 formuliert Martin
Luther programmatisch: ,,Denn der eigentliche Gegenstand (subjectum), mit
dem die Theologie zu thun hat, ist der Mensch, welcher der Siinde schuldig
und verloren ist, und GOtt, der da gerecht macht und der Heiland des siindi-
gen Menschen ist. Alles was aufler diesem Gegenstande (subjectum) in der
Theologie gesucht oder disputirt wird, ist Irrthum und Gift. Denn darauf hat
die ganze Schrift ihr Absehen, daf} sie uns GOttes Giitigkeit anpreise, der das

3 Ausgelassen ist nur Artikel 12. Von andern Rotten und Secten (BSELK 1596ff).
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durch seinen Sohn ausrichtet, daf er die in Siinde und Verdammnilf} gefallene
Natur wieder zur Gerechtigkeit und zum Leben zuriickbringe.* Damit sind
wir bei der Rechtfertigung des Siinders aus Gnade um Christi willen als dem
zentralen Thema der heiligen Schrift und damit des christlichen Glaubens und
der Theologie. Die kirchliche Riickbesinnung auf diese Thematik ist das An-
liegen der Reformation. Entsprechend bezeichnet Luther in den Schmalkal-
dischen Artikeln das biblische Zeugnis von der Rechtfertigung des Siinders
als ,,Heubtartikel*, von dem ,,man nichts weichen oder nachgeben‘ konne, es
,,falle Himel und Erden oder was nicht bleiben will*5.

Der gesamtbiblische Zusammenhang des Rechtfertigungsgeschehens bil-
det sich bereits im Aufriss des Augsburgischen Bekenntnisses ab. Dort stecken
die Artikel 1-3 und 17 den heilsgeschichtlichen Rahmen ab, wenn sie von Gott,
von der erbsiindlichen Verlorenheit des Menschen, von Christus als dem Erl6-
ser und Mittler zwischen Gott und Mensch sowie von Christi Wiederkunft und
Jingstem Gericht handeln. In den Artikeln dazwischen geht es um das Recht-
fertigungsgeschehen selber sowie um seinen kirchlich-sakramentalen Vollzug
(CA 4-14). Dabei finden sich bereits in der Confessio Augustana weiterfithren-
de Seitenstiicke zum Erbsiindenartikel (2) in den Artikeln 18 und 19 von der
Willensfreiheit und von der Ursache der Siinde sowie zu den Artikeln 4 und 6
in Artikel 20 zur Verhiltnisbestimmung von Glauben und den guten Werken.

Genau zu diesen beiden Themenkreisen, der Verhéltnisbestimmung von
Erbstinde und menschlichem Willen einerseits und von Glaube und guten Wer-
ken andererseits, waren im Zusammenhang mit dem Augsburger und Leipziger
Interim (1548/49) Konflikte unter den lutherischen Theologen ausgebrochen.
Beim Augsburger Interim und in abgemilderter Form beim Leipziger Inte-
rim handelte es sich um den Versuch des Kaisers, die nach der Niederlage des
Schmalkaldischen Bundes bei Miihlberg (1547) in Bedréngnis geratenen refor-
matorischen Territorien zur Wiedereinfithrung altglaubiger Lehre und Praxis
zu bewegen. Nur Laienkelch und Priesterehe wurden von den reformatorischen
,Neuerungen weiterhin zugelassen. Erst 1552 fand nach dem religionspoliti-
schen Schwenk von Moritz von Sachsen zu Lasten des Kaisers im Passauer
Vertrag das von vielen aufrechten Lutheranern als Verfolgungszeit erlebte ,,In-

4 W25, Sp. 484. Vgl. WA 40/11, 328,17-22: ,,Nam Theologiae proprium subiectum est homo
peccati reus ac perditus et Deus iustificans ac salvator hominis peccatoris. Quicquid extra
hoc subiectum in Theologia quaeritur aut disputatur, est error et venenum. Nam huc omnis
Scriptura spectat, ut Dei benignitatem nobis commendet, qui hoc agit per filium suum, ut
naturam in peccatum et damnationem prolapsam iusticiae et vitae restituat.”

5 BSELK 726,25; 728,7-8. Vgl. 728,11-14: ,,Und auff diesem Artikel stehet alles, das wir wider
den Bapst, Teufel und Welt leren und leben. Dariimb miissen wir des gar gewis sein und nicht
zweiveln. Sonst ists alles verloren, und behelt Bapst und Teufel und alles wider uns den Sieg
und Recht®. Luther umreifit das Geschehen der Rechtfertigung im Zusammenhang dieser
Zitate inhaltlich mit den folgenden Bibelstellen: Rom 4,25, Joh 1,29, Jes 53,6, Rom 3,23-28,
Apg 4,12, Jes 53,5.
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terim” sein Ende, bevor 1555 im Augsburger Religionsfrieden die volle reichs-
rechtliche Anerkennung der lutherischen Territorien und damit faktisch die Re-
ligionsspaltung im Reich hergestellt wurde. Die synergistischen Streitigkeiten
um die Frage nach der Mitwirkung des menschlichen Willens in der Rechtferti-
gung und die majoristischen Streitigkeiten um die Frage nach dem Stellenwert
der guten Werke waren indes bereits voll entbrannt. Dazu trat der — ebenfalls
die Frage nach der Rechtfertigung betreffende — Osiandrische Streit.

1.1 Der Streit um die Erbsiinde und um die Willensfreiheit®

1.1.1 FC I: Von der Erbsiinde

Eine wichtige Rolle spielten in den synergistischen Streitigkeiten Philipp Me-
lanchthon und seine Schiiler, die bereit waren, im Streit um das Interim der
altglaubigen Seite weiter entgegenzukommen als die kompromisslosen Theo-
logen, die sich vor allem um Matthias Flacius sammelten. Melanchthon selbst
hatte zudem in seiner 1535 in zweiter Auflage liberarbeiteten Dogmatik seine
Rechtfertigungslehre modifiziert. So benannte er in deutlichem Unterschied
zum Augsburgischen Bekenntnis den menschlichen Willen neben dem Wort
und dem Heiligen Geist als eine von drei Ursachen (causae) im Rechtferti-
gungsgeschehen. Sein Schiiler Johannes Pfeffinger (1493-1573), Theologie-
professor in Leipzig, sprach in Ankniipfung an Melanchthon offen von einem
Zusammenwirken (Synergie) des Menschen mit dem Heiligen Geist bei der
Bekehrung und 16ste damit den synergistischen Streit aus.

Nikolaus von Amsdorf (1483-1565) und der Jenaer Theologieprofessor
Matthias Flacius widersetzten sich unter Berufung auf Luther dem in Jena
auch von Viktorin Strigel (1524-1569) vertretenen Synergismus. Dabei nahm
insbesondere Flacius Zuflucht zu einer philosophischen Begrifflichkeit, als er
die Erbsiinde als Substanz oder Wesen des Menschen identifizierte im Unter-
schied zu einem bloBBen Akzidens, einer verdnderlichen Eigenschaft. Damit
traf Flacius auf entschiedenen Widerspruch auch bei gemafigten Lutherschii-
lern, die seine Ablehnung des Synergismus in der Rechtfertigung durchaus

6 Vgl. Robert Kolb, Die Konkordienformel. Eine Einfithrung in ihre Geschichte und Theolo-
gie (OuH E 8), Géttingen 2011, S. 77-91; Gunther Wenz, Theologie der Bekenntnisschriften
der evangelisch-lutherischen Kirche. Eine historische und systematische Einfithrung in das
Konkordienbuch. Band 2, Berlin/New York 1998, S. 542-580; Walter Sparn, Begriindung und
Verwirklichung. Zur anthropologischen Thematik der lutherischen Bekenntnisse, in: Martin
Brecht, Reinhard Schwarz (Hg.), Bekenntnis und Einheit der Kirche. Studien zum Konkordi-
enbuch, Stuttgart 1980, S. 129-153; August Kimme, Reformatorische Anthropologie. Das Bild
des Menschen nach der Konkordienformel, in: Jobst Schone (Hg.), Bekenntnis zur Wahrheit.
Aufsitze zur Konkordienformel, Erlangen 1978, S. 35-48; Friedrich Hiibner, Uber den frei-
en Willen. Artikel II: ,,De libero arbitrio® der Formula Concordiae aus seinen historischen
Grundlagen heraus interpretiert, in: Wenzel Lohff, Lewis W. Spitz (Hg.), Widerspruch, Dialog
und Einigung. Studien zur Konkordienformel der Lutherischen Reformation, Stuttgart 1977,
S. 135-170.
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teilten. Strigel wiederum nahm die Begrifflichkeit von Flacius auf, indem er
die Erbsiinde zu einer bloBen Eigenschaft erklirte, die die menschliche Natur
unversehrt gelassen habe. Diese beiden im Streit liegenden Positionen werden
am Anfang von FC 1 referiert’

Die Verfasser geben sodann zu verstehen, dass eine Kldarung des Streites
notig sei, da es hier um die Scheidung von pelagianischen Irrtiimern einerseits
und von manichdischen Irrtiimern andererseits gehes. Mit beiden Irrlehren
hatte sich schon Kirchenvater Augustinus (354-430) auseinandergesetzt. Die
Pelagianer vertraten mehr oder weniger ausgepragt neben der Glaubensgerech-
tigkeit auch eine Werkgerechtigkeit. Die Manichéer wiederum sahen nicht erst
in der Siindhaftigkeit, sondern schon in der Geschopflichkeit des Menschen
eine vom guten gottlichen Prinzip trennende Not, aus der der Mensch befreit
werden miisse. Die Abweisung beider Irrtiimer dient, so erkldren die Verfasser
der Konkordienformel, der Erkenntnis der Wohltaten Christi und der Gnaden-
wirkung des Heiligen Geistes. Auch werde Gott die Ehre gegeben, wenn sein
geschopfliches Werk vom die menschliche Natur erst nachtriglich verderben-
den Werk des Teufels unterschieden werde®.

FC 1 rekapituliert sodann die Lehre von der Erbsiinde, wie sie von Luther
in der Kirchenpostille sowie in den fritheren Bekenntnisschriften, in der CA,
den Schmalkaldischen Artikeln und der Apologie entfaltet worden ist!?. Nach
Luther ist die Stinde nicht nur ,,wirckliche ubertretung* der Gebote Gottes,
sondern auch ,,die greuliche, schreckliche Erbseuche, durch welche die gantze
Natur verderbet® ist!l. Diese ist ,,warhafftig* fiir Stinde zu halten, ndmlich ,,fiir
die Hauptsiinde, welche ein wurtzel und brunquel ist aller wircklichen siin-
de*“12, Luther nennt sie ,,eine Natur oder Person siinde*!? und spricht von einem
geistlichen Aussatz, mit dem der Mensch vor Gott ,,durch und durch gantz
und gar ,vergifftet und verderbet sey“!4. Auch die Erbsiinde wird von Gottes
Gesetz verklagt und verdammt, wo der Mensch nicht durch Christi Verdienst
erlost wird!s.

Ebenfalls erinnert wird unter Hinweis auf CA 19 daran, dass nicht Gott
die Ursache der Siinde ist, sondern der Teufel und der durch diesen verfiihrte
Mensch (Rom 5,12, 1Joh 3,8)1¢. Auch nach dem Fall schafft nicht Gott die Siin-
de. Vielmehr gilt: ,,... mit der Natur, welche Gott heut zu Tage an den Menschen

7 Vgl. BSELK 1318,31-1320,24.
8 Vgl. BSELK 1321,26-28.

9 Vgl. BSELK 1320,1-8.

10 Vgl. BSELK 1322-1324.

11" BSELK 1322,10-12.

12 BSELK 1322,13f.

13 BESLK 1322,14.

14 BSELK 1322,19f.

15 Vgl. BSELK 1322,20-23.

16 Vgl. BSELK 1322,24-28.



Woraus schépft und lebt die Kirche? 105

noch schaffet und machet, wird die Erbsiinde durch die fleischliche empfengnis
und Geburt von Vater und Mutter aus siindlichem Samen mit fortgepflantzet
.17 Mit den Schmalkaldischen Artikeln wird festgehalten, dass die Vernunft
die Erbsiinde nicht erkennt, sondern diese nur aufgrund der Offenbarung der
Schrift gelernt und geglaubt werden kann!8. In mehreren Punkten wird die Leh-
re der Apologie wiederholt!®. Auch hier wird die Erbsiinde (1.) als verdammen-
de Schuld bezeichnet. Ja, sie wird bestimmt als der vollstindige Verlust der
»angeschaffenen Erbgerechtigkeit im Paradeis oder des Bildes Gottes“20. Die
Erbsilinde beraubt (2.) die nicht erneuerte Natur der Fihigkeit, in geistlichen
Dingen etwas zu wirken?!. Doch nicht nur Verlust ist die Folge, sondern (3.)
auch die totale Umwidmung der menschlichen Féhigkeiten zum Bdsen hin?2.
Alle erben von Adam eine ,,stracks wider Gott und seine hochste Gebot™ ge-
richtete Lebenseinstellung, ,,eine feindschafft wider Gott*23, auch wenn in &u-
Beren Dingen der Mensch weiterhin sein — allerdings geschwéchtes — Vernunft-
vermdgen hat. Als Strafe und Pein der Erbsiinde hat Gott (4.) auf Adams Kinder
den Tod, die Verdammnis, die Unterwerfung der menschlichen Natur unter das
Reich des Teufels gelegt, der die Menschen zu Ketzerei, Blindheit und Lastern
reizt?*. So groB ist (5.) der Erbschaden, dass er allein um Christi willen in den
Getauften und Gldubigen vor Gott zugedeckt und vergeben werden muss und
allein durch des heiligen Geistes Wiedergeburt und Erneuerung geheilt werden
kann. Letzteres beginnt in diesem Leben und vollendet sich in jenem?2>.

Auf diese Aussagen zur Erbsiinde folgt in zwei Gruppen die Prézisierung
der bereits eingangs angekiindigten Verwerfung pelagianischer und manichi-
ischer Positionen26.

Hinsichtlich der Pelagianer sind dies (1.) die Anschauung, die Erbsiinde sei
allein eine durch fremde Verstrickung zustande gekommene Schuld, nicht aber
eine Verderbung der menschlichen Natur, (2.) die Uberzeugung, die Lust (con-
cupiscentia) sei nicht selbst Siinde, sondern nur ein Hang dazu, eine Konditio-
nierung, (3.) die Meinung, der Erbsiinde gelte nicht Gottes verdammender Zorn,
(4. die Uberzeugung, die menschliche Natur sei auch nach dem Fall unver-
derbt und in geistlicher Hinsicht gut, (5.) die Erbsiinde sei nur ein anhaftender
(akzidentieller) Makel, (6.) die Erbsiinde sei nicht eine vollstindige Beraubung
der geistlichen Féahigkeiten des Menschen, sondern nur eine Beeintrachtigung

17 BSELK 1322,29-32.

18 Vgl. BSELK 1322,33-1324,1.
19 Vgl. BSELK 1324,1-1326,8.
20 BSELK 1324,7.

21 Vgl. BSELK 1324,6-14.

22 Vgl. BSELK 1324,15-30.

23 BSELK 1324,25-26.

24 Vgl. BSELK 1324,31-1326,2.
25 Vgl. BSELK 1326,3-8.

26 Vgl. BSELK 1326,12-15.
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derselben, (7.) die Natur des Menschen sei zwar geschwicht, aber nicht grund-
legend verdorben?’. Gegen diese Anschauungen fithren die Verfassser den
Choral ,,[D]urch Adams fall ist gantz verderbet Menschlich natur und wesen™
des Niirnberger Reformators Lazarus Spengler (1479-1534) an28. Zusammen-
fassend heifit es dann: ,,Gottes Wort leret, das die verderbte Natur aus und von ir
selbst in Geistlichen, Gottlichen sachen nichts guts, auch nicht das wenigste, als
gute gedancken vermiige und nicht allein das, sondern das sie aus und vor sich
selbst vor Gott nichts anders dann siindigen konne, Genes. 6. et 8.2

Die Verwerfung manichédischer Positionen ldsst sich zuspitzen auf die fal-
sche Auffassung, die Erbsiinde sei nach dem Fall so eins mit der menschli-
chen Natur geworden, dass beide auch gedanklich nicht mehr voneinander
unterschieden werden kénnen3?. Mit Augustinus wird festgehalten, dass das
Gesetz den Menschen nicht als Geschdpf, sondern als Siinder verklage, be-
vor das Schriftzeugnis mit folgenden Worten positiv zusammengefasst wird:
,»E]s muss ein unterschied gehalten werden auch zwischen unser Natur, wie
sie von Gott erschaffen und erhalten wird, darinnen die Siinde wonet, und
zwischen der Erbsiinde, so in der Natur wonet; die beide miissen und konnen
auch unterschiedlich nach der heiligen Schrifft betrachtet, geleret und gegleu-
bet werden*3!.

Bestitigt wird diese Unterscheidung durch die Erinnerung an ,,die fiir-
nembsten Artickel unsers Christlichen Glaubens‘32. Das ist zunéchst der mit
zahlreichen Schriftstellen unterlegte Artikel von der Schopfung des Menschen
als Gottes Werk33. | Diese Spriiche zeugen lauter, das Gott auch nach dem Fall
des Menschen Schopffer sey und ime Leib und Seel erschaffe. Darumb kan der
verderbt mensch nicht on allen unterscheid die siinde selbst sein, sonst were
Gott ein Schopffer der Stinden ...“34 Erinnert wird an die Auslegungen des
ersten Glaubensartikels im Grofen und Kleinen Katechismus. Das Fazit lautet:
,»Gott ist nicht ein Schopffer oder stiffter der Siinde, Es ist auch die Erbsiinde
nicht ein Creatur oder werck Gottes, sondern sie ist des Teuffels werck. 35

27 Vgl. BSELK 1326,16-1328,20.

28 BSELK 1328,13-14; vgl. ELKG 243,1. Im EG (620) wurden die siindentheologischen Strophen
des Liedes amputiert.

2 BSELK 1328,22-25.

30 Vegl. BSELK 1224,20-25: ,Wir verwerffen und verdammen auch als ein Manicheischen
irrthumb, wenn geleret wird, das die Erbsiinde sey eigentlich und one allen unterscheid des
verderbten menschen substantz, natur und wesen selbst, also das kein unterscheid zwischen
der verderbten natur nach dem fall an ir selbst und der Erbsiinde solte auch nicht gedacht noch
mit gedancken von einander unterschieden werden konnen.*

31 BSELK 1332,13-18.

32 BSELK 1332,19-20.

3 Vgl. BSELK 1332,20-1334,3 (Dtn 32,51, Jes 45,11, 54,5, 64,8, Apg 17,25, Offb 4,11, Hi 10,8-
12, Ps 139,14-16, Pred 12,7).

34 BSELK 1334,4-7.

35 BSELK 1334,25-27.
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Leib, Seele und die daraus erwachsenen Féhigkeiten des Menschen sind
also Gottes Werk (Apg 17,28); das Verderben aber ist des Satans Werk3¢. Hin-
sichtlich des Artikels von der Erlosung erfolgt unter Berufung auf Hebr 2,1737
und angesichts der im Chalcedonense ausgesagten38 vollstindigen Annahme
der menschlichen Natur durch den Gottessohn der Hinweis, Gottes Sohn habe
die menschliche Natur ohne Siinde angenommen, was nicht moglich wire,
wenn die Natur mit der Stinde identisch wire. Denn die Annahme, Gottes
Sohn habe Siinde angenommen, stiinde ,,wider die Schrifft*3°. Auch die Arti-
kel von der Heiligung und von der Auferstehung des Fleisches, wonach Gott
in Christus den Menschen von Siinde reinige und selig mache und am Ende
leibhaftig und siindlos zum ewigen Leben erwecke, bestétigen, dass die Siin-
de nicht der Mensch selber ist oder gar die Erbsiinde getauft werde*?. Zu-
sammenfassend heif3it es: ,,Dann die flirnembsten Artickel unsers Christlichen
Glaubens zeugen starck und gewaltig, warumb ein unterscheid zwischen der
Natur oder substantz des Menschen, so durch die Siinde verderbet, und zwi-
schen der Stinde, damit und dadurch der mensch verderbet ist, sol und muss
gehalten werden.“4!

Nachdem die inhaltlichen Fragen geklart sind, gehen die Konfessoren auf
die aus der Philosophie aufgenommene strittige Redeweise von Substanz und
Akzidens ein. Grundsétzlich ergeht die Mahnung, sich zu halten an ,,das fiir-
bild der gesunden Wort, wie in der heiligen Schrifft und in den obgemelten Bii-
chern” geredet wird*2. Im Streit aber miisse dariiber hinaus geklédrt werden, in
welchem Verstdndnis die Worter gebraucht werden. So werden gelegentlich im
Sprachgebrauch Eigenschaften auch mit dem Wesen einer Sache identifiziert,
so dass etwa Luther von Natursiinde, Personsiinde, wesentlicher Stinde reden
kann. Damit meint er, dass nicht nur Worte, Gedanken und Werke Siinde seien,
sondern dass die ganze Natur und Person durch die Erbsiinde verderbt sei®3.
Mit den Begriffen ,,Substanz* fiir eine Grdf3e, die fiir sich selbst besteht, und
»Akzidens* im Sinne einer zufilligen Eigenschaft sollen die Einféltigen ver-
schont werden**. Augustinus und andere Kirchenviter nennen die Erbsiinde
Akzidens und werden dafiir von Luther und anderen reformatorischen Theo-
logen nicht getadelt*.

36 Vgl. BSELK 1336,2-10.

37 ,,Daher musste er in allem seinen Briidern gleich werden ...

38 Vgl. BSELK 1336,14-15: ,,... consubstantialem esse secundum assumtam naturam ...

39 BSELK 1336,28.

40 Vgl. BSELK 1336,32-1338,15.

41 BSELK 1338,20-24.

42 BSELK 1338,30-31.

4 Vgl. BSELK 1338,33-1340,13 zum Problem der Aquivokation, die dann vorliegt, wenn mit ein
und demselben Wort unterschiedliche oder gar gegensétzliche Dinge oder Aspekte derselben
bezeichnet werden.

44 Vgl. BSELK 1340,14-16.

45 Vgl. BSELK 1340,17-1342,15.
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Sind die Begriffe in ihrer Bedeutung geklért, so kann man sagen: Die
Erbsiinde ist nichts fiir sich Bestehendes (Substanzhaftes), sondern ,,ein ac-
cidens*#¢ im Sinne einer nachtrdglich hinzugekommenen FEigenschaft des
urspriinglich gut geschaffenen Menschen. Bei der Frage, welcher Art diese
Eigenschaft ist, kann die Vernunft keine Erkldrung geben, sondern diese muss
der Schrift entnommen werden, ,,welche bezeuget, das die Erbsiinde sey ein
unaussprechlicher schaden und ein solche verderbung menschlicher Natur, das
an derselben und allen iren innerlichen und eusserlichen krefften nichts reines
noch gutes geblieben, sondern alles zumal verderbet, das der mensch durch
die Erbsiinde warhafftig fiir Gott geistlich todt und zum guten mit allen seinen
krefften erstorben sey.“4” Durch das Wort ,,Akzidens* wird die Erbsiinde da-
her nicht verkleinert, wenn es nach Gottes Wort so erklart wird, wie Luther es
in der Genesisvorlesung vorfiithrt#8. Vielmehr dient es dazu, den Unterschied
zwischen Gottes Werk und des Teufels Werk anzuzeigen®.

1.1.2 FC 2: Vom freien Willen

Zur Frage der menschlichen Willensfreiheit erfolgt zunéchst in Aufnahme seit
Augustinus iiblicher Kategorisierungen die Klarung, dass es nicht um die Fa-
higkeit des Menschen vor dem Fall (ante lapsum) oder nach der Bekehrung
(post regenerationem) oder auch um die Freiheit in weltlichen Angelegenhei-
ten (in rebus externis) nach dem Fall (post lapsum) geht>0. Vielmehr ist die
Hauptfrage ,,einig und allein, Was des unwidergebornen Menschen verstand
und wille in seiner bekerung und widergeburt aus eignen und nach dem Fall
ubergebliebenen krefften vermoge, wann das Wort Gottes gepredigt und uns
die gnade Gottes angeboten wird, Ob er sich zu solcher gnad bereiten, diesel-
bige annemen und das Ja wort darzu sagen kondte?*>! Gegen die Position der
Enthusiasten, wonach Gott die Menschen ,,on alle mittel und Instrument der
Creatur, das ist, one die eusserliche predig und gehor Gottes Worts durch sei-
nen Geist bekere und zu der seligmachenden erkentnis Christi ziehe 52, wird
,.unser Leer, Glaub und Bekentnis“S? formuliert.

Demnach gibt es keinerlei Mitwirkung des menschlichen Vermogens bei
der Bekehrung ,weder zum gantzen, noch zum halben oder zu einigem, dem
wenigsten oder geringsten teil ... Daher der natiirliche freie Wille seiner ver-
kerten art und natur nach allein zu dem jenigen, das Gott misfellig und zuwi-

46 BSELK 1342,26.

47 BSELK 1344,2-7.

48 Vgl. BSELK 1344,8-33 (siche WA 42,122-125).

49 Vgl. BSELK 1344,12-15. Das gilt dhnlich auch fiir das von Luther synonym gebrauchte Wort
»Qualitas“ (vgl. BSELK 1344,17).

50 Vgl. BSELK 1346,6-12, der lateinische Text: 1347,7-13.

51 BSELK 1346,13-17.

52 BSELK 1346,28-30.

53 BSELK 1348.9.
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der ist, krefftig und thetig ist.“5* Diese Hauptantwort ,,bestetigen und bekreff-
tigen folgende griinde des Gottlichen worts®, auch wenn sie der Vernunft und
der Philosophie zuwider sind, wissen wir doch, ,,das von den Artickeln des
glaubens alleine aus Gottes wort sol geurteilet werden*s3.

In der ersten Begriindungslinie wird zunachst festgehalten, dass der natiir-
liche Verstand zwar nach Rom 1 (1,19-32) ,,ein tunckel fiincklein des erkentnis,
das ein Gotte sey‘¢, hat. Zugleich ist er aber ,,unwissend, blind und verkeret*>’
hinsichtlich des Evangeliums, sodass Gelehrte dieses zwar lesen oder horen
mogen, es aber dabei weder verstehen noch glauben. Denn je mehr sie es mit
ihrer Vernunft begreifen wollen, je weniger verstehen sie, ehe sie durch den
Geist erleuchtet werden. So bezeugen es zahlreiche angefiihrte Bibelstellen,
die hinsichtlich des Menschen Aufgeschlossenheit fiir das Evangelium von
dessen Bosheit, Eitelkeit, Finsternis, Blindheit, Taubheit und geistlichem Tod
reden®®. Wie ein leiblich Toter sich nicht aus eigenen Kriften bereiten kann
zum Leben, so kann ein geistlich Toter dies auch nicht, wenn er nicht durch
den Sohn Gottes lebendig gemacht wird>°. ,,Also nimmet die Schrifft des na-
tlirlichen menschen verstandt, hertzen und willen alle diichtigkeit, geschicklig-
keit, vehigkeit und vermiigen, in geistlichen sachen etwas gutes und rechtes zu
gedencken, zu verstehen, konnen, anfangen, wollen, fiirnemen, thun, wircken
oder mitwircken als von im [ = sich] selbst ...“¢0 Hierher gehoéren auch die
Stellen in der Schrift, in denen die Heiligen um Erleuchtung bitten, wie der
119. Psalm oder weitere dhnliche Gebete, wie sie in Eph 1,17f, Kol 1,9-11 und
Phil 1,9f zu finden sind, wo gedankt wird fiir geistliche Befreiung, Erleuchtung
und Wiedergeburt. Auch nachdem Gott den Anfang gemacht hat durch den
Geist und die Taufe, gilt es ohne Unterlass zu beten und Gottes Wort zu iiben®!.
,Dann wo Gott nicht selber Schulmeister ist, so kan man nichts, das ime ange-
nem und uns und andern heilsam ist, studiren und lernen.*62

Verstérkt wird dies im zweiten Argumentationsstrang durch die Beobach-
tung, dass Gottes Wort ,,zeuget™, dass des natiirlichen, unwiedergeborenen
Menschen Verstand, Herz und Wille in Gottes Sachen nicht nur abgewandt,
sondern feindlich und verkehrt ist%3. Paulus zeigt: Auch nach der Wiedergeburt

54 BSELK 1348,21-26, unter Hinweis auf Joh 8,34, Eph 2,2 und 2Tim 2,26.

55 BSELK 1348,28-29.31-32.

56 BSELK 1348,34.

57 BSELK 1348,35f.

58 Vgl. BSELK 1350-1352. Zitiert oder genannt werden folgende Stellen: 1Kor 2,14, 1,18.21, Eph
4,17f; Mt 13,13.11, Rom 3,11f, Ps 14,1.3., Joh 1,5, Eph 5,8.11, Apg 26,18, Eph 2,1.5., Kol 2,13,
2Kor 3,5, Rom 3,12, Joh 8,37, 1,5, 1Kor 2,14, Rom 8,7, Joh 15,5, Phil 2,13.

59 Vgl. BSELK 1350,28-33.

60 BSELK 1350,34-38.

61 Vgl. BSELK 1352,20-37.

62 BSELK 1352,37-1354,2.

63 Vgl. BSELK 1354,3-1356,3. Zitiert werden hier: Gen 8,21, Jer 17,9, Rom 8,7, Gal 5,17, Rom
7,14.18.22f.
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widerstrebt der natiirlich, fleischliche Wille Gottes Gesetz und trdgt nichts bei
zur Bekehrung, sondern bleibt widerspenstig und feindlich, ,,wo er nicht durch
Gottes Geist erleuchtet und regiret wird“¢4. So nennt die Schrift das Herz einen
harten Stein und Block®3. Dies gilt nicht hinsichtlich irdischer Dinge, denn wie
Luther zu Ps 90 schreibt, wirkt der Wille in weltlichen, duBlerlichen Geschéf-
ten, was Nahrung und Notdurft betrifft¢. ,,Aber in Geistlichen und Géttlichen
sachen, was der Seelen heil betrifft, da ist der Mensch wie eine Saltzseule, wie
Loths Weib, ja wie klotz und stein, wie ein todt bild, das weder augen noch
mund, weder sinn noch hertz brauchet, sintemal der mensch den grausamen,
grimmigen zorn Gottes uber die siinde und todt nicht sihet noch erkennet, son-
dern feret immer fort in seiner sicherheit®, kommt ,,in den ewigen todt und
verdamnis®, hilft nichts, ,,ehe er durch den H. Geist erleuchtet, bekeret und wi-
dergeboren wird, darzu denn kein stein oder block, sondern allein der mensch
erschaffen ist ...67

Der erste Artikel und damit die geschopfliche Bestimmung des Menschen
zur Gemeinschaft mit Gott hebt den Menschen also durchaus tiber die anderen
Geschopfe hinaus und bildet von Gott her eine wichtige Voraussetzung der
Bekehrung®. Denn Gott hat zwar in seinem Gericht die gefallenen Geister
verworfen. Im Kontrast dazu hat er jedoch aus Barmherzigkeit gewollt, die
menschliche Natur ,,der bekerung der gnaden Gottes und des ewigen lebens
vehig und teilhafftig werden™ zu lassen, nicht aus eigener Geschicklichkeit,
die nicht vorhanden ist, ,,sondern aus lauter gnaden, durch gnedige, krefftige
wirckung des heiligen Geistes*“®®. Luther meint, dass die Viter der alten Kirche
bei der Verteidigung der Willensfreiheit die hier angesprochene Geschopflich-
keit des Menschen im Blick hétten: Der Mensch kann ,,durch Gottes gnade
zum guten bekeret und warhafftig frey* werden, ,,darzu er anfangs erschaffen
ist“70. Vor der Bekehrung aber wirkt er nichts mit zum Guten, ,,gleich so wenig
als ein stein oder block oder thon. Dann ob er wol die eusserlichen gliedmas-
sen regieren und das Evangelium horen und etlicher massen betrachten, auch
davon reden kan, wie in den Phariseern und Heuchlern zu sehen ist, So ,helt

64 BSELK 1354,33f.

65 Vgl. BSELK 1354,35-39, die Herausgeber der Bekenntnisschriften erkennen hier zu Recht
Anspielungen auf Jer 5,3, Hes 11,19, 36,26 und Jes 44,19.

66 Vgl. BSELK 1356.

67 BSELK 1356,6-17. Darauf, dass es sich hierbei um eine Paraphrase von Lutherduflerungen
aus verschiedenen Schriften handelt, weisen die Herausgeber der BSELK hin (1356, Anm.
258f¥).

68 Vgl. BSELK 1356,16-22.

6 BSELK 1356,20-24.

70 BSELK 1356,29f. Vgl. das vollstindige Zitat (BSELK 1356,28-32): ,,Wann die Veter den
freien Willen verteidigen, reden sie davon, das er der freiheit vehig sey dergestalt, Das er
durch Gottes gnade zum guten bekeret und warhafftig frey kondte werden, darzu er anfangs
erschaffen ist, Tom 1, pag. 236. Dergleichen auch Augustinus, lib. 2 contra Julianum, ge-
schrieben.”
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er es doch vor thorheit und kan es nicht glauben®, helt sich auch in dem fall
erger als ein block, das er Gottes wille widerspenstig und feind ist, wo nicht
der heilige Geist in im krefftig ist und den glauben und andere Gott gefellige
tugenden und gehorsam in im anziindet und wircket.“7! Mit anderen Worten:
Die Geschopflichkeit des Menschen wird hier als rein passive Féhigkeit, als
Bekehrtwerdenkdnnen bestimmt, die den Menschen von den gefallenen En-
geln unterscheidet. Diese passive Féhigkeit ist aber aufgrund der wesenhaften
Stindhaftigkeit des Menschen unloslich verbunden mit einer aktiven Feind-
schaft gegen Gott und gegen die Bekehrung, die wiederum nur durch Gottes
Geist liberwunden werden kann.

In der dritten Begriindungslinie nehmen die Verfasser in den Blick, dass die
Schrift die Bekehrung, den Glauben, die Wiedergeburt bzw. die Erneuerung
nicht menschlichen Kriften des Willens zuschreibe, ,,sondern in solidum, das
ist gantz und gar allein der Goéttlichen wirckung und dem heiligen Geiste, wie
,,die Apologia saget“72. So setzt der freie Wille den Menschen zwar in die Lage,
auBerlich ehrbar zu leben. Die Wiedergeburt zum ewigen Leben aber wirkt
allein der Geist. Dieser Heilige Geist 6ffnet den Verstand und das Herz, die
Schrift zu verstehen, gibt BuBle, wirkt Glauben, erneuert, gibt ein neues Herz,
schafft die neue Kreatur, lasst uns Christus den Herrn nennen, wofiir zahlreiche
Bibelstellen aufgefiihrt werden’?. Diese Lehre, so heifit es summarisch, findet
sich bei Augustinus und ,,ist in Gottes wort gegriindet“7 und dem Bekennt-
nis gemdl, wie durch Zitate aus den dlteren Bekenntnisschriften untermauert
wird?. So heifit es etwa zu Luthers Auslegung zum dritten Artikel im Grofen
Katechismus: ,,In diesen worten gedencket der Cateschimus unsers freien wil-
lens oder zuthuns mit keinem wort, sondern gibets alles dem heiligen Geist, das
er durchs Predigampt uns in die Christenheit bringe ...“7¢ Weitere Hinweise
erfolgen auf die Erklarung zur zweiten Vaterunserbitte im Katechismus und
auf Luthers Schriften ,,Vom Abendmahl Christi. Bekenntnis* (1528) und ,,De
servo arbitrio® (1525) sowie auf seine Genesisauslegung zu Gen 2677. Damit
aber ist erwiesen: Die Lehre von der Mitwirkung des natiirlichen menschlichen
Willens in der Bekehrung zum seligmachenden Christusglauben ist der Schrift,
den Bekenntnissen der Kirche und den Schriften Luthers zuwider7s.

71 BSELK 1358,2-9.

72 BSELK 1358,14-16.

73 Vgl. BSELK 1358,18-40 (Lk 24,45, Apg 16,14, Phil 2,13, Apg 5,31, 2Tim 2,25, Phil 1,29,
Eph 2,8, Joh 6,29, Dtn 29,3, Mt 13,151, Tit 3,5, Hes 11,9, 36,26, Dtn 30,6 Ps 51,12, Eph 2,10,
2Kor 5,17, Gal 6,15, Jak 1,17, Joh 6,44, Mt 11, 27, 1Kor 12,3, Joh 15,5, 2Kor 3,5, 1Kor 4,7).

74 Vgl. BSELK 1360,1-15, mit dem Zitat in 1360,15.

75 Vgl. BSELK 1360,15-1364,25 mit Zitaten aus CA 20, Apol. 18, den Schmalkaldischen Arti-
keln und den Katechismen.

76 BSELK 1362,35-37.

77 Vgl. BSELK 1364,26-1366,18.

78 Vgl. BSELK 1366,19-26.
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Angesichts des Missbrauchs dieser Lehre durch Enthusiasten und Epiku-
rder als Ausrede zur Faulheit beim Beten und Lesen” und angesichts der auf
der anderen Seite in der Seelsorge zu beobachtenden Erwdhlungsanfechtung
formulieren die Konfessoren eine Art Heilsweg (ordo salutis), den sie mit fol-
genden Worten erdéffnen: ,,So wollen wir itzund ferner aus Gottes wort berich-
ten, wie der Mensch zu Gott bekeret werde, wie und durch was mittel, nemlich
durch das miindliche wort und die heiligen Sacramenta, der heilige Geist in
uns krefftig sein und ware busse, glauben und neue, geistliche krafft und ver-
miigen zum guten in unsern hertzen wircken und geben woélle und wie wir uns
gegen solche mittel verhalten und dieselbigen brauchen sollen.*80

Am Anfang steht die Wahrnehmung des universalen Heilswillens Got-
tes nach Hes 33,11 und Joh 3,1681. Durch die 6ffentliche Predigt von Gesetz
und Evangelium und durch die Sakramente erfolgt die Sammlung der Kir-
che und die Bekehrung menschlicher Herzen zum Christusglauben$?. ,,Dann
die Predigt Gottes worts und das gehor desselben seind des heiligen Geistes
Werckzeug, bey, mit und durch welche er krefftig wircken und die menschen
zu Gott bekeren ... wil.“83 Der natiirliche Mensch ist dabei lediglich frei zum
duBerlichen Horen und Lesen®4. Predigen und Horen wéren aber umsonst, ,,wo
nicht des heiligen Geistes krafft und wirckung dazu keme, welcher durch das
gepredigte, gehorte wort die hertzen erleuchtet und bekeret, das die menschen
solchem wort gleuben und das ja wort dazu geben ...“85 An dieser Wirkung des
Geistes sollen Prediger und Horer nicht zweifeln, denn wenn das Wort Gottes
,»rein und lauter* gepredigt und ernsthaft gehort wird, ist Gott gewiss mit sei-
ner Gnade gegenwdrtig8. Dabei gilt: ,,Dann [= Denn] von der gegenwertigkeit,
wirckungen und gaben des heiligen Geistes sol und kan man nicht allweg ex
sensu, wie und wenn mans im hertzen empfindet, urteilen, sondern weil es offt
mit grosser schwacheit verdecket wird und zugehet, sollen wir aus und nach

79 Vgl BSELK 1368,5-8: ,,So wdllen sie weder wort noch Sacrament achten, horen oder lesen,
sondern warten, biss inen Gott vom Himmel one mittel seine gaben eingiesse, das sie eigent-
lich bey sich selbst fiilen und mercken kénnen, das sie Gott bekeret habe.”

80 BSELK 1368,14-19.

81 Vgl. BSELK 1368,20-25: ,,Gottes wille ists nicht, das jemand verdammet werde, sondern das
alle Menschen sich zu ime bekeren und ewig selig werden, Ezech. 33: ,So war ich lebe, wil ich
nicht den todt des siinders, sondern das er sich bekere und lebe.c ,Denn also hat Gott die Welt
geliebet, das er seinen eingebornen Son gab, auff das alle, die an in gleuben, nicht verloren
werden, sondern das ewige Leben haben.”

82 Vgl. BSELK 1368,26-1370,13 unter Berufung auf folgende Bibelstellen: 1Kor 1,21, Apg 11,14,
Ro6m 10,17, Joh 17,17.20, Mt 17,5, Phil 2,13.

83 BSELK 1370,10-13.

84 Vgl. BSELK 1370,14-18: ,,Dieses wort kan der mensch, so auch noch nicht zu Gott bekeret und
widergeboren ist, eusserlich horen und lesen, dann in diesen eusserlichen dingen ... hat der
mensch auch nach dem fall etlicher massen einen freien willen, das er zur Kirchen gehen, der
Predigt zuhoren oder nicht zuhéren mag.*

85 BSELK 1370,30-32.

86 Vgl. BSELK 1370,33-37, mit dem Zitat in 1370,35.
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der verheissung gewis sein, das das gepredigte, gehorte wort Gottes sey ein
Ampt und werck des heiligen Geistes, dadurch er in unsern hertzen gewislich
krefftig ist und wircket, 2. Corinth. 2.°87

‘Wo der Mensch nicht héren will, sondern das Wort und die Gemeinde ver-
achtet, gibt es keinen Trost, ist es auch kein Unrecht, wenn der Geist keine
Erleuchtung gibt (Mt 23,37)88. Auch ist der Mensch in diesem Fall eben kein
rein passiver Stein oder Block, denn er widerstrebt ja aktiv®. Auch vor der
Bekehrung ist er ,,eine verniinfftige Creatur* 90, aber in geistlichen Sachen wi-
derstrebt er dem Wort, bis Gott ihn erwecket. Gott zwingt dabei nicht (wie das
Beispiel der Verstockung in Apg 7,51 zeigt), sondern ,,zeucht* den Menschen,
den er bekehren will, sodass aus einem verfinsterten Verstand ein erleuchteter
Verstand wird, ,,das nennet die Schrifft ein neues hertz erschaffen*9!. ,,Derhal-
ben kan auch nicht recht gesagt werden, das der mensch vor seiner bekerung
einen modum agendi oder eine weise, nemlich etwas gutes und heilsames in
Gottlichen sachen zu wircken, habe.”92 Denn er ist nach Eph 2,5 tot in Siinden.
Gott allein hat den modus agendi (die Handlungsinitiative), ist also in der Be-
kehrung das handelnde Subjekt®3.

Nach der Bekehrung aber ist der menschliche Wille befreit, hat Lust am
Gesetz Gottes, kampft in ihm der Geist gegen das Fleisch?4. Mithin ist jetzt
eine Mitwirkung in der Kraft des Geistes moglich, wenn auch in Schwachheit
und in bleibender totaler Angewiesenheit auf das gottliche Wirken?. ,,Darumb
ist ein grosser unterscheid zwischen den getaufften und ungetaufften men-
schen ...“9% Die Wiedergeborenen haben einen befreiten Willen (arbitrium

87 BSELK 1370,38-1372,6. Vgl. 2Kor 3,7-11.

88 Vgl. BSELK 1372,7-20.

89 Vgl. BSELK 1372,21-35.

% BSELK 1372,26.

91 BSELK 1372,35-39.

92 BSELK 1372,39-1374,3.

93 Vgl. BSELK 1374,6-12.

94 Vgl. BSELK 1374,13-29 unter Berufung auf folgende Bibelstellen: Rom 7,22-25, 8,14, Ps
110,3, Gal 5,17.

95 Vgl. BSELK 1374,30-1376,11: ,,Daraus dann folget: Alsbald der heilige Geist, wie gesaget,
durchs wort und heilige Sacrament solch sein werck der widergeburt und erneuerung in uns
angefangen hat, So ist es gewiss, das wir durch die krafft des heiligen Geistes mitwircken
konnen und sollen, wiewol noch in grosser schwacheit, solches aber nicht aus unsern fleisch-
lichen, natiirlichen krefften, sondern aus den neuen krefften und gaben, so der heilige Geist
in der bekerung in uns angefangen hat, wie S. Paulus ausdriicklich und ernstlich vermanet,
das wir als mithelffer die gnade Gottes nicht vergeblich empfangen, welches dann anderst
nicht dann also sol verstanden werden, das der bekerte mensch so viel und lang guts thue, so
viel und lang in Gott mit seinem heiligen Geist regiret, leitet und fiiret, und so bald Gott seine
gnedige hand von im abzdge, kondte er nicht einen augenblick in Gottes gehorsam bestehen.
Da es aber also wolt verstanden werden, das der bekerte Mensch neben dem heiligen Geist
dergestalt mitwirckete, wie zwey Pferde mit einander einen Wagen zichen, kondte solches
one nachtheil der Géttlichen warheit keines wegs zugegeben werden.*

96 BSELK 1376,12-13 unter Hinweis auf Gal 3,27.
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liberatum®7), der nun allerdings auch im weiteren Lebensverlauf bis zur Voll-
endung des Lebens im Streit liegt mit der noch nicht vollkommen tiberwun-
denen Schwachheit und Siinde. Darum bleibt der Ruf zur BuBle und Umkehr
auch fiir die durch die Taufe ein fiir allemal wiedergeborenen, im Glauben
aber noch schwankenden Christen weiterhin notig?8. Die Bekehrung fiihrt
dennoch unfehlbar zu einer Verinderung im Verstand, Willen und Herzen
des Menschen, sodass das Herz die Stinde erkenne, Gottes Zorn fiirchte, von

Stinde sich wende, die VerheifBung in Christus erkenne und wider das Fleisch

streite. Wo das alles nicht geschieht, ist keine Bekehrung®. Die alleinige Wirk-

ursache (causa efficiens) aber ist und bleibt der Geist Gottes (1Kor 2,6-15,

2Kor 3,4-12)100, Darum ,,weiset uns diese Lere zu den mitteln, dadurch der

heilige Geist solches anfangen und wircken wil“, und erfolgt die Mahnung,

die Gnade Gottes nicht vergeblich sein zu lassen und solcher an die Gnaden-

mittel gebundenen ,,wirckung des heiligen Geistes™ nicht zu widerstreben!0l.
Verworfen werden am Ende folgende Irrtiimer:

1. Die Leugnung jeglicher Freiheit des Menschen durch die Stoiker und Ma-
nichder'0%;

2. die Auffassung der Pelagianer, der Mensch konne sich selbst zu Gott be-
kehren!103;

3. die subtilere Meinung der Papisten und Scholastiker, wonach der Mensch
wenigstens einen Anfang zum Guten machen kénne!04;

4. die synergistische Meinung, der Mensch sei in geistlichen Dingen nicht
ganz erstorben, sondern nur verwundet, und habe eine Féhigkeit, sich die
Gnade anzueignen (Facultas applicandi se ad gratiam)'03;

5. die Meinung der Pépstlichen, eine vollkommene und verdienstliche Geset-
zeserfiillung sei moglich!06;

97 BSELK 1376,15.

98 Vgl. BSELK 1376,19-31: ,,Dann weil wir in diesem leben allein die erstlinge des Geistes emp-
fangen und die widergeburt nicht volkommen, sondern in uns allein angefangen, bleibet der
streit und kampff des fleisches wider den Geist auch in den auserwelten und warhafftig wider-
gebornen menschen, da unter den Christen nicht allein ein grosser unterscheid gespiiret, das
einer schwach, der ander starck im Geist, sondern es befindets auch ein jeder Christ bey sich
selbst, das er zu einer zeit freudig im Geist, zur andern zeit furchtsam und erschrocken, zu
einer zeit briinstig in der liebe, starck im glauben und in der hoffnung, zur andern zeit kalt und
schwach sich befindet. Da aber die getauffeten wider das gewissen gehandelt, die siinde in
inen herschen lassen und also den heiligen Geist in inen selbst betriibet und verloren, dorffen
sie zwar nicht wider getaufft, sondern miissen widerumb bekeret werden ...

9 Vgl. BSELK 1376,32-1378,1.

100 Vgl. BSELK 1378,1-11.

100 BSELK 1378,11-16.

102 Vgl. BSELK 1378,30-36.

103 Vgl. BSELK 1380,1-5.

104 Vgl. BSELK 1380,6-10.

105 Vgl. BSELK 1380,11-27 mit dem Zitat in 1380,25.
106 'Vgl. BSELK 1380,28-31.
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6. die Feindschaft der Enthusiasten gegeniiber den Gnadenmitteln!07;

7. die Leugnung des Fortlebens des alten Menschen (des ,,Fleisches®, der
Stinde) nach der Bekehrung!08;

8. die Behauptung, der Geist werde denen gegeben, die ihm widerstreben,
wenn sie nicht weiter erldutert wird (hier liegt eine StoBrichtung gegen
Flacius vor)10.

Abschlielend werden noch einmal seelsorgliche Fragestellungen ange-
sprochen!!0. So heilit es, dass dort keine Bekehrung sein koénne, wo keine
Verdanderung im Menschen erkennbar sei. Die Warnung erfolgt, dass dieje-
nigen, die dem Wirken im Wort widerstreben, den Geist nicht empfangen,
sondern verlieren. Auch erfolgt zum wiederholten Male die Erinnerung an
den bleibenden Widerstreit zwischen duflerem und inwendigem Menschen in
den Wiedergeborenen nach Rém 7,15.23 und Gal 5,17. In diesem Zusammen-
hang grenzen die Autoren sich ab von der durch die Kirchenviter Chrysosto-
mus und Basilius behaupteten Mitwirkung des menschlichen Willens bei der
Bekehrung. Solche Aussagen seien ,,der form gesunder lere nicht ehnlich,
sondern derselben zuwider und demnach, wann von der bekerung zu Gott
geredet, billich zu meiden*!!!. Noch einmal wird die Bekehrung des Willens
in Analogie zur Auferstehung des Fleisches als eine nur Gott allein mogliche
Erweckung vom geistlichen Tod bezeichnet!!2. Abgesichert gegen Missver-
stdndnisse wird Luthers Formulierung, die Bekehrung sei ,,pure paflive™: Da-
mit meine der Reformator nicht, dass die Bekehrung ohne Predigt und Gehor,
ohne Erneuerung, ohne ,,Bewusstwerdung* erfolge wie bei einem Stein oder
Siegel, in welche ein Bild gehauen wird, ,,welches nichts drumb weis, solches
auch nicht empfindet“!3. Ausdriicklich verworfen wird abschlie3end die Leh-
re von den drei Ursachen der Bekehrung, wie sie in Melanchthons Spétschrif-
ten zu finden ist!4.

107 Vgl. BSELK 1380,32-1382,2.

108 Vgl. BSELK 1382,3-17.

109 Vgl. BSELK 1382,18-20.

110 Vgl. BSELK 1382,21-1387.

111 BSELK 1384,23f.

112 Vgl. BSELK 1384,25-30: ,,Dann die bekerung unsers verderbten willens, welche anders
nichts dann eine erweckung desselben von dem geistlichen tode, ist einig und allein Gottes
werck, wie auch die aufferweckung in der leiblichen aufferstehung des fleisches allein Gott
zugeschrieben werden sol, in massen droben ausfiirlich angezeiget und mit offenbarlichen
zeugnissen der heiligen Schrifft erwiesen worden.

Vgl. BSELK 1386,1-16 mit den Zitaten in 1386,2.14f.

Vgl. BSELK 1386,17-33. Beteiligt bei der Bekehrung ist der unwiedergeborene Wille, so wird
noch einmal versichert, ausschlielich als ein ,,subiectum convertendum® (1386,27).
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1.2 Der Streit um die Rechtfertigung und um die guten Werke'

1.2.1 FC 3: Von der Gerechtigkeit des Glaubens vor Gott

Artikel 3 der Konkordienformel ,,Von der Gerechtigkeit des Glaubens vor
Gott™ behandelt vor allem die durch den Niirnberger Reformator Andreas
Osiander (1498-1552) aufgeworfene Frage, wie sich die Glaubensgerechtigkeit
verhélt zur Einwohnung Jesu Christi in den Glaubigen. Dabei greifen rechtfer-
tigungstheologische und christologische Fragestellungen ineinander. Wéahrend
Osiander die Auffassung vertrat, Christus sei die dem Glaubigen einwohnende
Gerechtigkeit Gottes nach seiner géttlichen Natur, setzte Franciscus Stanca-
rus (1501-1574) dem die Meinung entgegen, Christus sei die Gerechtigkeit der
Gléaubigen nur nach seiner menschlichen Natur!!. Sowohl Anhénger als auch
Gegner Melanchthons vertraten in dieser Auseinandersetzung gemeinsam den
Standpunkt, wonach Christus nach beiden Naturen die Gerechtigkeit Gottes
sei, da er als wahrer Gott und Mensch durch seinen Gehorsam die Glaubigen
gerecht spricht.

Neben diesem Festhalten an der Einheit der beiden Naturen im Heilswerk
Christi bestimmen die Autoren der Konkordienformel im Anschluss an die fo-
rensisch-imputative Rechtfertigungslehre Luthers und der fritheren Bekennt-
nisschriften die Rechtfertigung streng als die Vergebung oder Lossprechung
von Siinden, die Versdhnung mit Gott und Annahme zum Gotteskind um des
Gehorsams Christi willen!!”. Diese im Evangelium und in den Sakramenten
durch den Heiligen Geist vorgetragenen Giiter!!$ der Rechtfertigung als Ver-
gebung, Vers6hnung und Verleihung der Gotteskindschaft werden im Glauben
als dem Mittel der Aneignung (medium apprehensivum'®) empfangen!20.

115 Vgl. Robert Kolb, Konkordienformel, S. 97-109; Gunther Wenz, Theologie, S. 581-622; Mar-
tin Stupperich, Zur Vorgeschichte des Rechtfertigungsartikels in der Konkordienformel, in:
Brecht, Schwarz (Hg.), Bekenntnis und Einheit, S. 175-194; Friedrich Jacob, Von Christi Tat
und unserem Tun. Zur Interpretation von Artikel III und IV der Konkordienformel, in: Scho-
ne (Hg.), Bekenntnis, S. 49-63.

Vgl. das Referat der beiden Positionen (wie immer in der Konkordienformel ohne Namens-
nennung der Protagonisten) in BSELK 1388,5-25.

Vgl. BSELK 1390,15-25: ,,Von der gerechtigkeit des Glaubens vor Gott gleuben, leren und
bekennen wir einhellig ..., Das ein armer siindiger mensch fiir Gott gerechtfertigt, das ist ab-
solvirt, los und ledig gesprochen werde von allen seinen siinden und von dem urteil der wol-
verdienten verdamnis, auch angenommen werde zur kindschafft und erbschafft des ewigen
lebens one einig unser ,verdienst oder wirdigkeit‘, auch one alle vorgehende, gegenwertige
oder auch folgende werck, aus lauter gnaden, allein umb des einigen verdiensts, des gantzen
gehorsams, bittern leidens, sterbens und aufferstehung unsers Herrn Christi willen, des ge-
horsam uns zur gerechtigkeit zugerechnet wird.”

Vgl. BSELK 1390,26f; 1392,19f.

Vgl. BSELK 1391,27-28: ,,Fides autem unicum est medium illud, quo illa apprehendimus,
accipimus nobisque applicamus.*

Vgl. BSELK 1390,26-28: ,,Welche Giiter uns in der verheissung des heiligen Evangelii durch
den heiligen Geist fiirgetragen werden, und ist allein der glaube das einige mittel, dadurch wir
sie ergreiffen, annemen und uns appliciren und zueignen ...
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Der Glaube selbst wiederum wird dabei nicht als verdienstliche menschli-
che Tugend!?! verstanden, sondern ausschlieBlich definiert als ,,eine gabe Got-
tes, dadurch wir Christum unsern Erloser im wort des Evangelii recht erkennen
und auff in vertrauen, das wir allein umb seines gehorsams willen, aus gnaden,
vergebung der slinden haben, fiir from und gerecht von Gott, dem Vater, ge-
halten und ewig selig werden.“122 Schriftgrund hierfiir ist insbesondere der
Romerbrief (3,28, 4,5, 5,18f)123. Die durchs Wort geschenkte und im Glauben
empfangene Gerechtigkeit Christi aber ist sein stellvertretendes Leiden fiir die
Siinder, das er als wahrer Gott und wahrer Mensch vollbracht hat!24. Das Wort
,Rechtfertigen* wird definiert als ,,gerecht und ledig von siinden sprechen und
derselbigen ewigen straff ledig zelen umb der gerechtigkeit Christi willen®125.

Kldrungsbedarf erkennen die Bekenner darin, dass in Apologie 4 der Be-
griff regeneratio oder ,,Wiedergeburt* wiederholt als Synonym fiir iustificatio
(= Rechtfertigung) gebraucht wird!2¢. Dabei soll man beachten, dass diese Be-
grifflichkeit zuweilen in einem weiten Sinn verwendet wird, wenn sie sowohl
die Vergebung als auch die nachfolgende Erneuerung umgreift, die der Geist
in den Gerechtfertigten wirkt. An anderen Stellen, besonders in der Apologie,
aber auch etwa in Titus 3, wird das Wort regeneratio dhnlich wie vivificatio
(Lebendigmachung) verwendet als Synonym fiir die Vergebung und Annah-
me an Kindes Statt.!127 So ist beides zu beobachten, ndmlich dass es sich bei
der Rechtfertigung wahrhaftig um eine Wiedergeburt handelt, durch welche
ein Kind des Todes und des Zorns zum lebendigen Gotteskind wird (Eph 2,5,
Rom 1,17)128. Zugleich wird der Begriff oft als Synonym fiir die Heiligung und

121 Vgl. BSELK 1392,3-10: ,,Dann der glaube macht gerecht nicht darumb und daher, das er so
ein gut werck und schone tugendt, sondern weil er in der verheissung des heiligen Evangelii
den verdienst Christi ergreifft und annimmet; dann derselbe muss uns durch den glauben
applicirt und zugeeignet werden, wann wir dardurch gerecht sollen werden, Das also die ge-
rechtigkeit, die fiir Gott dem glauben oder den gleubigen aus lauter gnade zugerechnet wird,
ist der gehorsam, leiden und aufferstehung Christi, da er fiir uns dem Gesetz gnug gethan und
fiir unsere siinde bezalet hat.”

BSELK 1390,29-32.

Vgl. BSELK 1392,32-1394,3.

Vgl. BSELK 1392,7-19: ,,Das also die gerechtigkeit, die fiir Gott dem glauben oder den gleu-
bigen aus lauter gnade zugerechnet wird, ist der gehorsam, leiden und aufferstehung Christi,
da er fiir uns dem Gesetz gnug gethan und fiir unsere siinde bezalet hat. Dann weil Christus
nicht allein mensch, sondern Gott und Mensch in einer unzertrenten Person, so ist er eben so
wenig unter dem Gesetz gewesen, weil er ein Herr des Gesetzes, als das er fiir seine Person
leiden und sterben sollen; darumb uns dann sein gehorsam nicht allein im leiden und sterben,
sondern auch das er freiwillig an unser stat unter das Gesetz gethan und dasselbige mit sol-
chem gehorsam erfiillet, uns zur gerechtigkeit zugerechnet, das uns Gott umb solches gantzen
gehorsams willen, so er im thun und leiden, im leben und sterben fiir uns seinem Himlischen
Vater geleistet, die siinde vergibet, uns fiir from und gerecht helt und ewig selig machet.”

125 BSELK 1392,24-26. Unter Hinweis auf Phil 3,9, Spr 17,15, Jes 5,22f und Rém 8,33.

126 Vgl. BSELK 1392,34-1394,21.

127 Vgl. BSELK 1394,1-17.

128 Vg|. BSELK 1394,15-21.

12
12
12

£ O 0



118 Armin Wenz

Erneuerung genommen, die der Gerechtigkeit des Glaubens nachfolgt, so etwa
von Luther in seiner Schrift ,,Von Konziliis und Kirchen®129,

Nach zwei Seiten grenzen sich die Verfasser in diesem Zusammenhang ab.
So handelt es sich einerseits bei der Nichtzurechnung der Stinde nicht um eine
tatséchliche Sitindlosigkeit!30. Andererseits erfolgt die Rechtfertigung nur bei
vorangehender Reue und ist unldslich verbunden mit der nachfolgend durch
den Geist gewirkten Erneuerung und Heiligung!3!. Da diese Erneuerung frei-
lich bis zum Tode unvollkommen bleibt, besteht die Gerechtigkeit des Glau-
bens dauerhaft in der Zurechnung der Gerechtigkeit Christi ohne Zutun unserer
Werke!32. Es muss also darauf geachtet werden, das empirisch Vorangehende
und Nachfolgende nicht in den Artikel der Rechtfertigung einzumengen!33.
Nicht alles, was zum Gesamtvorgang der Bekehrung gehort, gehort zur Recht-
fertigung!34. So ist dort kein wahrer rechtfertigender Glaube, wo keine echte
Reue iiber die Siinde und Vorsatz zur Besserung ist oder wo keine Frucht der
Liebe folgt!35. Aber Paulus schliet die Werke in Rom 3,28 aus der Rechtfer-
tigung aus und zeigt damit, ,,das weder vorgehende reu, noch folgende werck

129 Vgl. BSELK 1394,21-24.

130 Vgl. BSELK 1394,25-1396,2: ,Wann wir aber leren, das durch die wirckung des heiligen
Geistes wir neu geboren und gerecht werden, hat es nicht die meinung, das den gerechtfertig-
ten und widergebornen keine ungerechtigkeit nach der widergeburt im wesen und leben mehr
solten anhangen, sondern das Christus mit seinem vollkommenen gehorsam alle ire siinde
zudecket, die doch in der natur in diesem leben noch stecken, Aber solches unangesehen,
werden sie durch den glauben und umb solches gehorsams Christi willen ( ...) fiir from und
gerecht gesprochen und gehalten, ob sie gleich irer verderbten natur halben noch siinder sein
und bleiben biss in die gruben.”

Vgl. BSELK 1396,2-9: ,,Wie es dann hinwiderumb die meinung nicht hat, als dorfften oder
solten wir ohne bus, bekerung und besserung den siinden folgen, darin bleiben und fortfaren.
Dann ware reu muss vorher gehen, und die also, wie gesagt, aus lauter gnaden umb des ei-
nigen Mitlers Christi willen, allein durch den glauben one alle werck und verdienst fiir Gott
gerecht, das ist zu gnaden angenommen werden, denen wird auch der heilige Geist gegeben,
der sie verneuert und heiliget, in inen wircket liebe gegen Gott und gegen dem nechsten.”
Vgl. BSELK 1396,10-14: ,,Sondern weil die angefangene verneuerung in diesem leben un-
volkommen und die siinde noch im fleisch auch bey den widergebornen wonet, so stehet die
gerechtigkeit des glaubens vor Gott in gnediger zurechnung der gerechtigkeit Christi one
zuthun unserer werck, das uns unsere siinde vergeben und zugedecket sind und nicht zuge-
rechnet werden, Rom. 4.

Vgl. BSELK 1396,15-20: ,,Aber hie muss mit sonderm fleis darauff gar gute acht gegeben
werden, wenn der Artickel der Rechtfertigung rein bleiben sol, das nicht das jenige, was vor
dem glauben hergehet und was demselben nachfolget, zugleich mit in den Artickel der Recht-
fertigung, als darzu nétig und gehorig, eingemenget oder eingeschoben werde, weil nicht eins
oder gleich ist, von der bekerung und von der Rechtfertigung zu reden.”

Vgl. BSELK 1396,20-26: ,,Dann nicht alles, was zur bekerung gehéret, auch zugleich in den
Artickel der Rechtfertigung gehoret, in und zu welchem allein gehéret und von néten ist
Gottes gnade, der verdienst Christi, der glaube, so solches in der verheissung des Evangelii
annimmet, dadurch uns die gerechtigkeit Christi zugerechnet wird, daher wir erlangen und
haben vergebung der siinden, versiinung mit Gott, die kindschafft und erbschafft des ewigen
lebens.*

135 Vgl. BSELK 1396,27-34.
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in den Artickel oder handel der Rechtfertigung des Glaubens gehoéren.“13¢ Die
Person ,,muss erst gerecht sein, ehe sie gute Werck thun kan.“137 Auch die Hei-
ligung gehort nicht in die Rechtfertigung, obwohl sie eine Wohltat Christi und
ein Werk des Geistes ist!38. Ausfiihrlich kommt Luther hier mit seiner Galater-
vorlesung von 1535 zu Wort, wo er schreibt, dass die Werke im Artikel von der
Rechtfertigung zu verdammen sind, womit aber die nachfolgenden Liebeswer-
ke gerade nicht verworfen werden!39.

Aufgerufen wird der Dreiklang von Gewissenstrost, Ehre Christi und Leh-
re der Schrift, wenn es heiflt: Um des Gewissenstrostes, um der Ehrerbietung
gegeniiber dem Verdienst Christi und um der Gnade Gottes willen ,,leret die
Schrifft, das die Gerechtigkeit des Glaubens fiir Gott bestehe allein in gne-
diger versiinung oder vergebung der siinden ...“140 Und weiter: ,,Also auch
verlesset sich der Glaube in der Rechtfertigung fiir Gott weder auff die Reu
noch auff die Liebe oder andere Tugenden, sondern allein auff Christum und in
demselben auff seinen vollkommenen gehorsam, damit er fiir uns das Gesetz
erfiillet, welcher den Gleubigen zur Gerechtigkeit zugerechnet wird.“!4! Zu un-
terscheiden und nicht zu vermischen sind daher die ,,iustitia imputata“ und die
,lustitia inchoata novae obedientiae“142, also ,,die zugerechnete Gerechtigkeit
des Glaubens® und ,,die angefangene Gerechtigkeit des neuen gehorsams oder
der guten Werck*“143. Sie diirfen ebenfalls um der Ehre Christi willen nicht ver-
mischt werden!44. Dafiir werden inbesondere die Exklusivpartikel des Apos-
tels Paulus ins Feld gefiihrt!45.

In drei Punkten werden die bisherigen Ausfithrungen zusammengefasst.
Zuerst (1.) wird bekréftigt, dass alles Vertrauen auf menschliche Werke oder
Verdienste aus dem Artikel der Rechtfertigung génzlich ausgeschlossen ist!4¢.
Sodann (2.) wird wiederholt, dass ,,das Ampt und die Eigenschafft des Glau-

136 BSELK 1396,36f.

137 BSELK 1398,2.

138 Vgl. BSELK 1398,3-5.

139 Vgl. BSELK 1398,7-26.

140 BSELK 1398,29f.

141 BSELK 1398,33-37. Vgl. aus der lateinischen Fassung (BSELK 1399,32-1401,2): ,,Et quidem
neque contritio neque dilectio neque ulla alia virtus sed sola fides est illud unicum medium et
instrumentum, quo gratiam Dei, meritum Christi et remissionem peccatorum (...) apprehen-
dere et accipere possumus.*

Vgl. BSELK 1401,4f.

BSELK 1400,5-7.

Vgl. BSELK 1400,34.

Vgl. BSELK 1400,36-1402,5: ,,Und das ist des Apostels Pauli meinung, wenn er in diesem
Artickel die Particulas exclusivas, das ist, Die wort, dadurch die werck in dem Artickel der
Gerechtigkeit des Glaubens ausgeschlossen werden, so fleissig und embsig treibet: Absque
operibus, sine Lege, Gratis, non ex operibus, das ist Aus gnaden, one verdienst, one Gesetz,
one Werck, nicht aus den wercken etc., welche Exclusivae alle zusammen gefasset werden,
wann man sagt: ,Allein durch den Glauben® werden wir fiir Gott gerecht und selig ...*

146 Vgl. BSELK 1402,17-22.
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bens“ darin besteht, dass er ,,das mittel oder werckzeug* sei, wodurch Got-
tes Gnade empfangen wird!4’. SchlieBlich (3.) wird das strenge Festhalten an
der ,,Ordnung zwischem dem Glauben und guten Wercken®, ,,[z]lwischen der
Rechtfertigung und erneuerung oder heiligung* ebenso eingefordert!4®, wie
die Zusammengehorigkeit und richtige Abfolge von Hoéren des Evangeliums,
rechtfertigendem Christusglauben und nachfolgender Heiligung durch den
Geist in guten Werken skizziert wird!49.

Rechtfertigung und Erneuerung diirfen daher im Rahmen dieser Ordnung
nicht verwechselt oder vermischt, aber auch nicht voneinander getrennt wer-
den. Die Autoren fiigen in den deutschen Text ein wichtiges lateinisches Zi-
tat aus Luthers Genesisvorlesung ein, das da lautet: ,,Bene conveniunt et sunt
connexa inseparabiliter Fides et opera; sed sola Fides est, quae apprehendit
benedictionem sine operibus; et tamen nunquam est sola.“130 Zustimmend re-
feriert wird sodann die in der Apologie durch Melanchthon vorgenommene
Klérung des Glaubensverstidndnisses im Jakobusbrief, die es moglich macht,
in diesem Brief keinen Gegensatz zur Lehre des Apostels Paulus zu sehen!s!.
Verworfen werden in diesem Zusammenhang alle Lehrmeinungen, wonach
die guten Werke fiir die Vorbereitung oder auch die Bewahrung der Recht-
fertigung eine Rolle spielen, oder Lehrpositionen, die den Glauben und die
Liebeswerke, die Imputation (Zurechnung) der Gerechtigkeit Christi und die
Erneuerung ineinandermengen!2.

AbschlieBend geht unser Artikel ein auf ,,die Disputation von der einwo-
nung der wesentlichen Gerechtigkeit Gottes in uns“!33. Diese Einwohnung
wird ebenso wie zuvor die Erneuerung und Heiligung von der Gerechtigkeit
des Glaubens unterschieden und dieser sachlich nachgeordnet. Man kann die
Stofrichtung so zusammenfassen: Das ,,extra nos®, das also, was in der Recht-
fertigung durch Christus von aulen gewirkt und geschenkt wird, geht dem ,,in
nobis®, den Folgen des Rechtfertigungsgeschehens in den Gléubigen, voraus.

Die um Christi willen im Glauben zugerechnete Gerechtigkeit Gottes liegt
,ausserhalb unser“154, | extra nos*“!55, und steht allein auf Christus. Dieser aber
ist in alledem unsere Gerechtigkeit nicht nur nach der einen oder anderen Na-
tur, sondern in seiner ganzen Person ,,als Gott und Mensch in seinem einigen

147 BSELK 1402,23-29.

148 BSELK 1404,1-3.

149 Vgl. BSELK 1404,3-10.

150 BSELK 1404,13-15, mit der Ubersetzung 1404,20-23: ,,Es reimen und schicken sich fein zu-
sammen der Glaube und die guten Werck, Aber der Glaube ist es allein, der den Segen ergreif-
fet one die Werck, doch nimmer und zu keiner zeit allein ist .. .*

151 Vgl. BSELK 1404,24-1406,24.

152 Vgl. BSELK 1406,32f. 1408,1-28,

153 BSELK 1410,10f.

154 BSELK 1410,24.

155 BSELK 1411,21.
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gantzen vollkommenem gehorsam®!5¢. Darin — im vollen Beteiligtsein beider
Naturen am Heilsgeschehen in der Einheit der Person des Erlosers — besteht
seine Einzigartigkeit, aufgrund welcher er das Erlosungswerk vollbracht hat.
,,Dann die menschliche Natur allein one die Géttliche dem ewigen, allmechti-
gen Gott weder mit gehorsam noch leiden fiir aller Welt siinde gnug thun, Die
Gottheit aber allein one die Menscheit zwischen Gott und uns nicht mitteln
mogen.“157 Zahlreiche Schriftstellen schreiben den fiir die Erlosung notigen
und dem Glauben zur Gerechtigkeit zugerechneten Gehorsam Christi seiner
ganzen Person zu'38. So ,,sihet also der Glaub auff die Person Christi, wie die-
selbe fiir uns unter das Gesetze gethan, unsere siinde getragen und in seinem
gang zum Vater den gantzen vollkomenen gehorsam von seiner heiligen Ge-
burt an biss in den Todt seinem Himlischen Vater fiir uns arme Siinder geleistet
und damit allen unsern ungehorsam ... zugedecket, das er uns zur verdamnis
nicht zugerechnet, sondern aus lautern gnaden allein umb Christus willen, ver-
ziehen und vergeben wird.“15°

Die Verwerfungen treffen folglich die Einschrankung der Gerechtigkeit
Christi auf eine der beiden Naturen!9, die Identifikation der Rechtfertigung
mit der eingegossenen Liebe und den nachfolgenden Werken!¢!, das Griinden
des Glaubens auf die Einwohnung der gottlichen Natur Christi im Glaubigen
an Stelle des vertrauensvollen Ansehens seines Gehorsams!¢2, die Leugnung
des Zusammenhangs von Bufle, Glaube und Liebe!%3, die Meinung, nicht Gott
selbst, sondern nur seine Gaben wohnten in den Glaubigen!¢4. Alle diese Irrtii-
mer werden ,,als dem klaren Wort Gottes zuwider!65 und mit einem nochma-
ligen Verweis auf Luthers Galaterbriefauslegung verworfen!6¢.

1.2.2 FC 4: Von den guten Werken

Gunther Wenz schreibt zum vierten Artikel der Konkordienformel, dieser
bringe gegeniiber Artikel 3 nichts Neues, sondern sei ein Kommentar zur dor-
tigen Aussage: ,,sola fides iustificat, sed nunquam est sola“1¢7 [allein der Glaube

156 BSELK 1410,29f.

157 BSELK 1412,4-7.

158 Vgl. BSELK 1412,8-17. Genannt werden exemplarisch Rém 1,17, 3,21, 10,3, 5,19, 1Joh 1,7 und

Hab 2.4.

BSELK 1412,20-27.

160 Vgl. BSELK 1412,32-34.

16l Vgl. BSELK 1414,1-6.

162 Vgl. BSELK 1414,7-9.

163 Vgl. BSELK 1414,10-13.

164 Vgl. BSELK 1414,14.

165 BSELK 1414,15f.

166 Vgl. BSELK 1414,20-24: ,,Was dann ferner zu eigentlicher erklerung dieses hohen und fiirne-
men Artickels der Rechtfertigung fiir Gott von ndten, daran unser Seelen seligkeit gelegen,
wollen wir menniglich auff die schone und herrliche auslegung Doctor Luthers uber die Epis-
tel S. Pauli an die Galater gewiesen und umb geliebter kiirze willen hiemit gezogen haben.”

167 Vgl. Gunther Wenz, Theologie, S. 611-613.
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rechtfertigt, aber er ist niemals alleine]. Gleichwohl dient FC 4 der Befriedung
des majoristischen Streites und damit inhaltlich der Klidrung der Notwendig-
keit, der Freiwilligkeit und der relativen Schadlichkeit der guten Werke im
Rechtfertigungsgeschehen!68.

Die Notwendigkeit der guten Werke zur Seligkeit hatte der Melanchthon-
schiiler Georg Major (1502-1574) behauptet, wihrend auf der anderen Seite
Nikolaus von Amsdorf (1483-1565) unter Berufung auf Luther die Schadlich-
keit der guten Werke zur Seligkeit behauptete, ansonsten der Behauptung der
Notwendigkeit bei den Gerechtfertigten die Betonung der Freiwilligkeit entge-
gensetzte, die von keinem Zwang wisse!®®. Artikel 4 hélt aber zunédchst fest,
worliiber zwischen den Parteien kein Streit herrscht.

Das ist zum einen die Uberzeugung, dass es Gottes Wille ist, dass die Gliu-
bigen in guten Werken wandeln sollen. Diese guten Werke sind weder selbst
erdacht, sondern von Gott im Wort vorgeschrieben, noch geschehen sie aus
eigenen Kriften, sondern im Heiligen Geist!70. Kein Dissens besteht auch dar-
iiber, dass gute Werke nur um Christi willen durch den Glauben Gott gefallen
und sich insofern von den auch von Ungldubigen vollbrachten guten Werken
unterscheiden (mit dem Hinweis auf das Bild vom Baum und seinen Friich-
ten)!”1. | Dann [= Denn] es muss zuvorn die Person Gott gefellig sein, und das

168 Vgl. BSELK 1416,14-19: ,,Solcher streit hat sich anfangs uber den worten ,NeceBitas und
Libertas, das ist notwendig und frey‘ zugetragen, weil besonders das wort NeceBitas, notig,
nicht allein die ewige, unwandelbare Ordnung, nach welcher alle menschen Gott zu gehor-
samen schuldig und pflichtig sind, Sondern auch zu zeiten einen zwang heisset, damit das
Gesetz die Leute zu den guten Wercken dringet.”

169 FC 4 nennt drei Positionen im Streit (BSELK 1414,28-1416,13): Die Meinung, gute Werke
seien notig zur Seligkeit, wenn auch keine Ursache derselben; die Meinung, gute Werke seien
notig, aber nicht zur Seligkeit, und schlieBlich die Auffassung, gute Werke seien schidlich
zur Seligkeit, es sei denn, sie geschehen im Stand der Seligkeit nicht gezwungen, sondern
freiwillig.
Vgl. BSELK 1416,27-1418,2: ,,Erstlich Ist in diesem Artickel von folgenden Puncten unter den
unsern kein streit, Als das Gottes wille, ordnung und befehl sey, das die Gleubigen in guten
Wercken wandeln sollen, und das rechtschaffene gute Werck nicht sein, die ime [= sich] ein
jeder guter meinung selbst erdencket oder die nach menschen satzungen geschehen, Sondern
die Gott selber in seinem Wort fiirgeschrieben und befohlen hat, das auch rechtschaffene,
gute Werck nicht aus eigenen natiirlichen krefften, sondern also geschehen, Wann die Person
durch den Glauben mit Gott versiinet und durch den heiligen Geist verneuert oder, wie Paulus
redet, in Christo Jesu neu geschaffen wird zu guten Wercken.

Vgl. BSELK 1418,3-15: ,,Es ist auch one streit, wie und warumb der gleubigen gute Werck, Ob

sie gleich in diesem fleisch unrein und unvolkomen, Gott gefellig und angenem sein, nemlich

umb des Herrn Christi willen, durch den Glauben, weil die Person Gott angenem ist. Dann
die Werck, so zu erhaltung eusserlicher zucht gehdren, welche auch von den ungleubigen und
unbekerten geschehen und erfordert werden, ob wol fiir der Welt dieselbigen 16blich, darzu
auch von Gott in dieser Welt mit zeitlichen Giitern belohnet werden, Jedoch weil sie nicht aus
rechtem Glauben gehen, seind sie fiir Gott siinde, das ist Mit siinden beflecket, und werden
vor Gott fiir siinde und unrein umb der verderbten Natur willen und weil die Person mit Gott
nicht versiinet ist gehalten, ,dann ein boser Baum kan nicht gute Friichte bringen‘ [Mt 7,18],

X

wie auch geschrieben stehet, Rom. 14: ;Was nicht aus Glauben gehet, das ist stinde".
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allein umb Christus willen, sollen im anders auch derselben Personen werck
gefallen.“172 Mutter und Ursprung der Werke muss der Glauben sein, dessen
Friichte sie sind!73. Hier folgt neben dem Hinweis auf Paulus (vgl. Gal 5,22,
Eph 5,9) auch das berithmte Zitat aus der Romerbriefvorrede Luthers {iber den
Glauben als ,,lebendig, geschefftig, thetig, mechtig ding*“174.

Fiir die Klarung des Streits verweisen die Konkordisten zuerst (1.) auf CA 6
und CA 20, wo von der Notwendigkeit der guten Werke die Rede ist, die darin
besteht, dass wir sie von Gottes Befehl her zu tun schuldig sind!7>. Das Recht
dieser Redeweise besteht in der Abwehr des epikurischen Wahns eines toten
Glaubens ohne Bufle und im vorsétzlichen Beharren in der Siinde!?6. Aller-
dings sollen die Werke nicht zwanghaft geschehen, sondern um des schuldigen
Gehorsams gegeniiber dem Gebot Christi willen!”’?. Freiheit und Ungezwun-
genheit der Werke ist aber nicht zu verwechseln mit Beliebigkeit. Darum gilt:
,,Das aber ist falsch und muss gestraffet werden, wann fiirgegeben und geleret
wird, Als werden die guten Werck den gleubigen also frey, das es in irer freyen
willkiir stiinde, das sie solche thun oder lassen oder darwider handlen wolten
oder mochten und sie nichts desto weniger den Glauben, Gottes hulde und gna-
de behalten kondten.“17® Der rechtfertigende Glaube beftreit also nicht zu einem
willkiirlichen Leben in Beliebigkeit, sondern verpflichtet den Gerechtfertigten
zum Gehorsam seinem Herrn gegentiber.

Falsch wird es aber dann, so wird im zweiten Schritt!” festgehalten (2.),
wenn die guten Werke bzw. die Heiligung mit der Rechtfertigung vermischt

172 BSELK 1418,15-17.

173 Vgl. BSELK 1418,18-20.

174 Vgl. BSELK 1418,21-1420,3, mit dem Zitat in 1418,25.

175 Vgl. BSELK 1420,7-16: ,,Was belanget notwendigkeit oder feywilligkeit der guten Werck, ist
offenbar, das in der Augspurgischen Confeion und derselben Apologia gebraucht und offt
widerholet werden diese reden: das gute Werck nétig sein, Item [= Ebenso], Das es nétig sey,
gute Werck zuthun, welche auch notwendig dem Glauben und der versiinung folgen sollen,
Item, Das wir notwendige gute Werck, so Gott geboten, thun sollen und thun miissen. So
wird auch in der heiligen Schrifft selber das wort ,not, nétig* und ,notwendig’, Item ,sollen
und miissen‘ also gebraucht, was wir von wegen Gottes ordnung, befehl und willen zuthun
schuldig sein, Als Rom. 13; 1. Corinth. 9; Actor. 5; Johan. 15; 1. Johan. 4.“ Die Herausgeber
schliisseln die genannten Bibelstellen wie folgt auf (BSELK 1421, Anm. 600): Rom 13,5f.9;
1Kor 9,8-10, Apg 5,29, Joh 15,12, 1Joh 4,11.

176 Vgl. BSELK 1420,16-27.

177 Vgl. BSELK 1420, 28-34: ,,Es muss aber auch die erinnerung von diesem unterscheid hierbey
gemercket werden, das nemlich verstanden werden solle NeceBitas ordinis mandati et volun-
tatis Christi ac debiti nostri, non autem necefitas coactionis, das ist, Wann diss wort ,notig*
gebraucht, sol es nicht von einem zwang, sondern allein von der ordnung des unwandelbaren
willen Gottes, des schuldner wir seind, verstanden werden, dahin auch sein Gebot weiset, das
die Creatur irem Schopffer gehorsam sey* (es folgen in BSELK 1420,34-1422,18 Hinweise
auf 2Kor 9,7, Phlm 14, 1Petr 5,2, Ps 110,3, 54,8, 2Kor 9,7, Rom 6,17, 7,221, 1Kor 9,27, Gal 5,24,
Rom 8,13).

178 BSELK 1422,18-23.

179 Vgl. BSELK 1422,24.
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werden. Die Meinung, gute Werke seien eine notwendige Voraussetzung zur
Seligkeit, kommt einer solchen Einmengung der Werke in den Artikel in die
Rechtfertigung gleich und wird unter Hinweis auf die Lehre von den Exklu-
sivpartikeln (De particulis exclusivis) abgewiesen, zumal sie den Angefochte-
nen den Trost des Evangeliums nimmt!80. Hier folgen zustimmende Hinweise
auf Luthers Galaterkommentar sowie auf seine Schriften gegen die Papisten
und gegen die Wiedertdufer'8!. Auch leuchtet auf, dass in der Verfolgungszeit
des Interims der Widerstand gegen eine Verfilschung des Rechtfertigungsar-
tikels besonders vonndten war!82.

Im dritten Schritt (3.) wenden sich die Konkordisten gegen den epikuri-
schen Wahn (in Fortsetzung des ersten Schritts), ein Christ kdnne nicht mehr
verlorengehen und miisse sich um die Bewahrung der Seligkeit nicht kiim-
mern, selbst wenn er vorsitzlich in Stinden wider das Gewissen bleibe und
dem Geist widerstrebe!®3. Gleichwohl sollen die Mahnungen und Drohungen
gegen diesen das Heil zerstorenden Wahn nach dem Vorbild der Schrift er-
folgen'®* und nicht zur Verdunkelung des Rechtfertigungsartikels fiihren!s>.
Abgewiesen wird daher die Meinung, ,,das der Glaube allein im anfang die
Gerechtigkeit und Seligkeit ergreiffe und darnach sein Ampt den Wercken
ubergebe, das dieselbigen hinfiirder den Glauben, die empfangene Gerechtig-
keit und Seligkeit erhalten miisten ...“186 Die Schrift schreibt dem Glauben
nicht allein den Eingang zur Gnade zu, sondern auch das Bleiben in ihr!#7.
Ausdriicklich erfolgt daher die Verwerfung der Lehre des Konzils von Trient,
wonach die Werke dazu dienen, die Seligkeit zu erhalten!88. Generell gilt auch

180 Vgl. BSELK 1422,28-1424,7.

181 Vgl. BSELK 1424,13-23.

182 Vgl. BSELK 1424,24-30: ,,Demnach und aus itzterzelten ursachen sol es billich in unsern

Kirchen dabey bleiben, Das nemlich gemelte weise zu reden nicht geleret, verteidiget oder

beschonet, sondern aus unsern Kirchen als falsch und unrecht ausgesetzt und verworffen

werden, Als die zur zeit der verfolgung, do am meisten klare, richtige Bekentnis wider alleley

Corruptelas und verfelschung des Artickels der Rechtfertigung von néten war, aus dem In-

terim widerumb verneuert, hergeflossen und in disputation gezogen sind.” Zum historischen

Kontext des Leipziger Interims vgl. BSELK 1424f, Anm. 637.

Vgl. BSELK 1426,1-15.

Vgl. BSELK 1426,16-23: ,,Wider diesen schedlichen wahn sollen mit allem fleis und ernst die-

se warhafftige, unwandelbare, Gottliche drawungen und ernstliche straffe vermanungen den

Christen, so durch den Glauben gerecht worden sind, offt widerholet und eingebildet werden,

1. Cor. 6: ,Irret nicht, kein Hurer, kein Ehebrecher, kein Geitziger etc. wird das Reich Gottes

ererben. Gal. 5; Eph. 5: ,Die solches thun, werden das Reich Gottes nicht besitzen.* Rom. 8:

,So ir nach dem fleisch lebet, so werdet jr sterben.” Col. 3: ,umb solcher willen kommet der

zorn Gottes uber die ungehorsamen.

185 Wie man die eindringlichen neutestamentlichen Mahnungen im Licht der Rechtfertigung —
also ohne deren Verdunkelung — recht zur Anwendung bringt, zeigt das Beispiel der Ausle-
gung von 2Petr 1,10 durch Melanchthon in Apol. 20 (vgl. BSELK 1426,24-36).

186 BSELK 1428,1-4.

187 Vgl. BSELK 1428,4-14 mit Hinweisen auf Rom 5,2, 11,20, Kol 1,22f, 1Petr 1,5, 1,9.

188 Vgl. BESLK 1428,15-22.
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hier, man solle beim ,,fiirbilde der gesunden Wort*™ (2Tim 1,13) der Schrift und
der reinen Lehre bleiben, so werde unnétiges Gezénk abgeschnitten und die
Kirche vor Argernis behiitet!$.

Schlieflich wird im vierten Schritt (4.) unter Hinweis auf Phil 3,7-9 festge-
halten, dass die Werke tatsdchlich dann schddlich sind, wenn sie in die Recht-
fertigung gezogen werden. Nicht die Werke an sich sind dabei das Problem,
sondern das Vertrauen auf sie bzw. die Behauptung ihrer Verdienstlichkeit!?0.
Gleichwohl solle man nicht an der unkommentierten Redeweise festhalten,
gute Werke seien den Glaubigen schidlich an ihrer Seligkeit. Denn wenn sie
um der rechten, dem biblischen Zeugnis folgenden, Griinde und Zielsetzungen
willen geschehen (,,propter veras causas et ad veros fines*), haben sie nach Phil
1,28 als ,,anzeigung der Seligkeit” zu gelten'!.  Wie dann Gottes wille und
ausdriicklicher befehl ist, das die Gleubigen gute Werck thun sollen, welche
der heilige Geist wircket in den Gleubigen, die ime [= sich] auch Gott umb
Christi willen gefallen lesset, inen herrliche belohnung in diesem und kiinffti-
gem Leben verheisset.*192

Darum gilt: Was einem zur Seligkeit schadlich ist, davor soll man sich hii-
ten; aber vor den Werken soll man sich nicht hiiten!®3. Denn gemeinsam ent-
springen und leben der Glaube und die Werke, die Rechtfertigung und die Hei-
ligung als deren Frucht, in der Kraft des Heiligen Geistes aus dem wirksamen
Wort Gottes, dem wir uns im niichsten Kapitel zuwenden.'%*

189 Vgl. BSELK 1428,23-30, mit dem Zitat in 1428,28.

190 Vgl. BSELK 1428,31-1430,2.

191 Vgl. BSELK 1430,3-7 mit den Zitaten in 1430,5-7.

192 BSELK 1430,7-11.

193 Vgl. BSELK 1430,12-20.

194 S. Teil 2 dieses Beitrages in der nichsten Ausgabe der Lutherischen Beitrage.
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Selbstbestimmtes Sterben?
Zwei Beitrige

Im Folgenden geben wir eine Stellungnahme des Bischofs der Selbstdndi-
gen Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK), Hans-Jorg Voigt, D.D. (Han-
nover), zum Urteil des Bundesverfassungsgerichts vom 26. Februar 2020
zu einem ,, Recht auf selbstbestimmtes Sterben* wieder, die am 27. Februar
2020 im Internet-Pressedienst ,,selk-news* erschienen ist.

Dem Thema ,,Selbstbestimmtes Sterben® widmet sich auch Prof. Dr.
Christian Moller, emeritierter Praktischer Theologe der Universitdt Heidel-
berg, in einer Predigt zum Wochenspruch der Woche nach dem 16. Sonntag
nach Trinitatis, 2. Timotheus 2,10, die er am 16. Sonntag nach Trinitatis 2020
in der Bergkirche zu Heidelberg gehalten hat. Die Predigt trigt den Titel
,,Leben ist unvergdingliche Gemeinschaft mit Gott*.

Die Redaktion dankt Prof. Méller fiir die freundliche Erteilung der Ab-
druckerlaubnis. G.K.

Stellungnahme des Bischofs:

»Es gibt kein Recht auf selbstbestimmtes Sterben —

Sterben und Geborenwerden stehen nicht in menschlicher Hand —
um der Wiirde des Menschen willen*

1. Vorbemerkung:

Das Bundesverfassungsgericht ist das hochste Verfassungsorgan der Bundes-
republik Deutschland und verdient allerhochsten Respekt. Das Wohl unseres
Staates, dessen Dienstleistungen, Vorziige und dessen Schutz wir als Biirge-
rinnen, Biirger und Christenmenschen jeden Tag genielen, hidngt auch von
diesem Respekt ab, denn staatliche Autoritdten sind nach dem Zeugnis der
Heiligen Schrift und der lutherischen Bekenntnisse gottgegeben und -gewollt.
Umso schwerer fillt es mir, das gestrige Urteil grundsétzlich zu kritisieren.

2. Vorbemerkung:

Uber die Not unheilbar erkrankter Menschen, ihre Schmerzen und ihren sehn-
lichen Wunsch, sterben zu kdnnen, sollte man mit groler Achtung und groBter
Zuriickhaltung sprechen. Was manche Menschen oft tiber Jahre hin an Leid
ertragen, Ubersteigt die Vorstellung eines gesunden Menschen. Gedanken,
sein Leben aktiv beenden zu wollen, stellen sich in solchem Leiden wohl bei
jedem Menschen ein. Und auch Menschen, die den Gedanken Taten folgen
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lassen wollen, verdienen unsere christliche Nachstenliebe und unser letztes
Geleit. Dr. Martin Luther hat diese Sichtweise immer wieder vertreten, dass
Menschen, die sich selbst getotet haben, christlich bestattet werden sollen, weil
sie es ,,nicht gern®, also in einer inneren Zwangslage, getan haben und ,,wie von
einem Réuber im Wald tiberwunden™ wurden (Weimaraner Ausgabe | Tisch-
reden Nr. 222).

Es gibt kein ,,Recht auf selbstbestimmtes Sterben*

Das Bundesverfassungsgericht hat in seinem Urteil vom 26. Februar 2020 neu-
es Recht gesprochen, wenn es in Punkt 1. a) des Urteils heifit: ,,Das allgemeine
Personlichkeitsrecht (Art. 2 Abs. 1 i. V. m. Art. 1 Abs. 1 GG) umfasst als
Ausdruck personlicher Autonomie ein Recht auf selbstbestimmtes Sterben.*

Im Grundgesetz (GG) der Bundesrepublik Deutschland heil3t es in den zitier-
ten Absétzen, Artikel 2, Absatz (1), wie folgt: ,,Jeder hat das Recht auf die freie
Entfaltung seiner Personlichkeit, soweit er nicht die Rechte anderer verletzt und
nicht gegen die verfassungsméaBige Ordnung oder das Sittengesetz verstofit.”“ Das
Verfassungsgericht stellt hier eine Verbindung zum GG-Artikel 1, Absatz (1),
her, wo es bekanntlich heift: ,,Die Wiirde des Menschen ist unantastbar. Sie zu
achten und zu schiitzen ist Verpflichtung aller staatlichen Gewalt.*

An keiner Stelle spricht das Grundgesetz von einem ,,Recht auf selbstbe-
stimmtes Sterben®. Diesen Passus allein kdnnte man noch in der Weise richtig
verstehen, als dass die Art meines Sterbens, ob mit oder ohne Therapie, ob mit
oder ohne Schmerzmittel, eine Frage der freien Entscheidung ist. Der folgen-
de Satz in Absatz b) des Urteils aber lautet: ,,Das Recht auf selbstbestimmtes
Sterben schlie3t die Freiheit ein, sich das Leben zu nehmen.”“ Dieser Satz in
seinem Zusammenhang besagt, dass es ein Recht géibe, den Zeitpunkt des ei-
genen Sterbens selbst zu bestimmen. Diese Behauptung taucht sozusagen aus
dem Nichts auf. Sie ist ebenso neu wie falsch und entspricht nicht dem Geist
des Grundgesetzes, wie im Folgenden zu begriinden ist.

Diese Rechtsprechung widerspricht dem 5. Gebot

,,Du sollst nicht toten*, heiflt es lapidar im 5. Gebot der Zehn Gebote. Dieses
Gebot gilt sowohl fiir das Leben anderer als auch fiir mein eigenes Leben. Die
Wiirde des Menschen liegt begriindet in der Nichtverfiigbarkeit und Einzigar-
tigkeit des Geborenwerdens. Dem entspricht notwendig auch die Nichtverfiig-
barkeit seines Endes. Dass der Mensch tiber seinen Tod im Grundsatz nicht
selbst verfiigen kann, sichert seine Menschenwiirde.

In den Kommentaren dieser Tage war immer wieder zu lesen, dass man
religiose Vorstellungen nicht auf die Allgemeinheit eines sikularen Staates
anwenden konne. Das Grundgesetz der Bundesrepublik freilich tut das selbst.
Gleich im ersten Satz der Prdambel definiert es den eigenen Bezugsrahmen:
,»Im Bewusstsein seiner Verantwortung vor Gott und den Menschen.“ Der
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Gottesbezug des Grundgesetzes ist der Verweis auf hoheres Recht, sozusagen
der ,,Draht nach oben®, denn menschliches Recht braucht den Bezug zu gottli-
chem Recht, um nicht in volliger Beliebigkeit zu enden.

Der Rechtsphilosoph Ernst-Wolfgang Bockenforde hat diesen ethisch-mo-
ralischen Sinnzusammenhang fiir den modernen Rechtsstaat 1964 so definiert:
,Der freiheitliche, sékularisierte Staat lebt von Voraussetzungen, die er selbst
nicht garantieren kann.” Indem der Spruch des Bundesverfassungsgerichts ge-
gen die ethische Grundforderung des 5. Gebotes verstoft, das zudem nicht nur
in der judisch-christlichen Religion besteht, kiindigt es den Gottesbezug der
Praambel des Grundgesetzes auf.

Rechtsunsicherheit fiir Arzte und Helfer ist nicht das Problem

Das Problem besteht nicht in rechtlichen Schonheitsfehlern oder Unsicher-
heiten, die sich aus dem Paragrafen 217 des Gesetzes zur Strafbarkeit der
geschiftsméBigen Forderung der Selbsttotung vom 3. Dezember 2015 erge-
ben haben. Das Problem ist sehr viel grundsitzlicherer Natur, denn aus der
Schaffung eines Rechts auf selbstbestimmtes Sterben und der Freiheit, sich
das Leben zu nehmen, folgt womdglich auch die Pflicht des Staates, dazu die
Voraussetzungen zu schaffen.

Indem die bisher unantastbare Tabugrenze zur Selbsttdtung gefallen ist,
folgt der subtile Druck auf schwerkranke Menschen, der Erwartung ihrer An-
gehorigen und Freunde — und sei sie nur filschlich angenommen — zu folgen
und sich das Leben zu nehmen. Was das Grundgesetz in seinen ersten beiden
Artikeln als ethische Position fiir eine Kultur des Lebens definiert hat, wandelt
sich in der Ausformulierung seiner Negation zu einer Kultur des Todes.

Ich denke, der 26. Februar 2020 wird als Aschermittwoch in die Rechtsge-
schichte der Bundesrepublik Deutschland eingehen.

Bischof Hans-Jorg Voigt, D.D.

kock
Christian Mdller:

»Leben ist unvergingliche Gemeinschaft mit Gott*
Predigt iiber 2. Timotheus 1, 10

Wochenspruch fiir die Woche nach dem 16. Sonntag nach Trinitatis:
,,Christus Jesus hat dem Tode die Macht genommen und das Leben und ein
unvergdngliches Wesen ans Licht gebracht durch das Evangelium.*

Evangelium des Sonntags: ,,Die Auferweckung des Lazarus* (Joh 11)
Wochenlied: ,,Jesus lebt, mit ihm auch ich* (ELKG 89 /EG 115)
Liebe Gemeinde,

dass der Tod Macht hat, das muss ich wohl kaum ausfiihrlicher erldutern. Wir
erfahren es ja tagtdglich auf irgendeine Weise: Dem einen wird es an den Trau-
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eranzeigen in der Zeitung deutlich, bei denen es ihm am angezeigten Alter der
Verstorbenen zuweilen durch den Kopf fahrt: ,,Die Einschldge kommen immer
ndher!*

Einem anderen fihrt die Frage durch den Kopf: ,,Wann komme ich eigent-
lich dran?* Aber so eine Frage wird schnell wieder verdridngt. Wer halt sie auf
Dauer schon aus?

Ein Dritter fragt sich: ,,Wie mochte ich eigentlich mal sterben?* Dazu gibt
es sogar Umfragen: ,,Was fiir einen Tod wiinschen Sie sich?* Die héufigste Ant-
wort: ,,Am liebsten von jetzt auf gleich!“ Und dann weiter: ,,Das Schlimmste
wire ein langes Leiden vor dem Tod, Abgleiten in jahrelange Demenz oder
Schmerzen iiber lange Zeit vor dem Tod! Die Macht des Todes in dieser Weise
erfahren — nein, das will ich nicht!* Aber was ist eigentlich mein letzter Wille?

Seit Februar dieses Jahres gibt es ein hochstrichterliches Urteil aus Karls-
ruhe, das jedem und jeder Deutschen die Moglichkeit erlaubt, sich um aktive
Sterbehilfe zu kiimmern. Ein Arzt kann mir jetzt ein Sterbemedikament ver-
schreiben, mit dem ich von jetzt auf gleich sterben kann. Frither nannte man
das Selbsttotung oder gar Selbstmord. Heute heiflt das: ,,Selbstbestimmtes
Sterben®. Gemeint ist dieses Urteil als eine Wohltat fiir Menschen, die sich
unendlich mit dem Sterben quélen und dennoch nicht sterben kénnen. Doch
was ,,gut gemeint* ist, ist nicht immer gut.

Zu dem Karlsruher Urteil fithrte ein langer Vorbereitungsweg, auf dem
z. B. ein beriihmter Tiibinger Professor fiir Rhetorik, Walter Jens, zusammen
mit seinem theologischen Kollegen Hans Kiing jahrelang und mit hochster Be-
redsamkeit fir die Freiheit des Menschen eintrat, sich selbst das Leben neh-
men zu diirfen, wenn man des Lebens tiberdriissig ist oder es nur noch unter
Qualen aushalten muss. Jens und Kiing forderten in grofer Einmiitigkeit das
Recht des Menschen auf seinen eigenen Tod.

Ein gliicklicher und ein ungliicklicher Widerspruch

Wie das Leben aber so spielt, glitt eben dieser Rhetorikprofessor im Alter
mehr und mehr in die Demenz ab. Seine Frau war von der Pflege ihres demen-
ten Mannes tiiberfordert und gewann eine liebevolle Pflegerin aus der Umge-
bung Tiibingens, die Walter Jens ofter sogar auf den Bauernhof ihrer Eltern
mitnahm, wo er Hithner gackern horte, Schweine und Kiihe streicheln durfte
und vieles andere mehr, was ihm gefiel. Eines Tages war diese Pflegerin vollig
verbliifft, als ihr der demente Professor zu Hause in Tiibingen beschwdrend
zurief: ,,Nicht totmachen, bitte nicht totmachen! Was er einst beredt gefordert
hatte, dem widersprach er jetzt vehement. Er wollte leben, solange es ihm noch
vergonnt war. Und er durfte dank der Pflege seiner Frau und ihrer grofartigen
Pflegerin noch langere Zeit leben, bis er auf natiirliche Weise starb. ,,Natiirlich
— das heif3t: bis Gott, der Herr tiber Tod und Leben, ihn zu sich rief: ,, Kommt
wieder, Menschenkinder!* Das war kein fremd- und auch kein selbstbestimm-
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tes Sterben. Es war ein Gott-bestimmtes Sterben! Es war ein Sieg iiber die
Macht des Todes, denn der Tod iibt darin seine Macht aus, dass er in unser
Leben eingreift und wir sténdig tiberlegen: Wie kann ich dieser Macht entge-
hen? Was kann ich ihr entgegensetzen und mich dann mit meinem behaupteten
»Recht auf Leben® in solche Widerspriiche verwickeln, wie ich sie am Beispiel
von Walter Jens deutlich machen wollte? Der menschliche Wille ist eben nicht
so frei, wie er sich wihnt: Heute will er mal so und morgen wieder andershe-
rum. Ist es nicht so? Auch bei den sog. ,,Selbstbestimmten” und ,,Gesunden‘?

Dass es bei Walter Jens ein gliicklicher Widerspruch wurde, ist aber leider
nicht immer der Fall. Die Forderung nach selbstbestimmtem Sterben kann sehr
machtvoll sein, und die Macht des Todes kann kraft dieser grundgesetzlich er-
laubten Forderung immer méachtiger werden. Das will ich an einer Geschichte
aus Holland verdeutlichen, die in der Wochenzeitung ,,DIE ZEIT* und in der
»Suddeutschen Zeitung* kiirzlich beschrieben wurde. In Holland ist das Recht
auf selbstbestimmtes Sterben schon seit mehr als zehn Jahren hochstrichterlich
erlaubt. Dort also setzte ein Ehepaar eine Patientenverfiigung auf, in dem jeder
der Ehepartner den Willen auf aktive Sterbehilfe beurkundete fiir den Fall,
dass sie unheilbar krank werden. Nach einigen Jahren erkrankte die Ehefrau
an Alzheimer so stark, dass ihr Ehemann eine Arztin um Sterbehilfe fiir seine
Frau bat. Als die Arztin diese Frau fragte, ob sie sterben wolle, antwortete sie
nur wirr und unklar. Da holte der Ehemann die vor Jahren aufgesetzte Patien-
tenverfiigung heraus und zeigte der Arztin, was seine Frau friiher unterschrie-
ben hatte. Das bewog die Arztin, der dementen Frau das Todesmedikament zu
geben. Sie musste sterben.

Als sich dieser Fall herumsprach, strengte die Staatsanwaltschaft gegen die
Arztin einen Prozess wegen Mordes an. Es kam zu einem Prozess, der jedoch
mit einem Freispruch der Arztin endete, denn sie habe nur das vollzogen, was
die Frau mit freiem Willen unterschrieben habe, wéihrend sie spiter nur wirr
und unklar geantwortet habe. Dieses Gerichtsurteil erregte in Holland und weit
iiber Holland hinaus grofles Aufsehen, denn nun wurde den Menschen klar,
was aus dem sog. ,,freien Willen* und dem Recht auf das eigene Sterben wer-
den kann: Es kann der Strick werden, mit dem du eines Tages sterben musst.

Ich habe diese Geschichte aus Holland nicht deshalb so ausfiihrlich erzéhlt,
um Vorwiirfe gegen den Ehemann zu erheben, der bis vor das hochste Gericht
zog, um den Tod seiner Ehefrau einzuklagen. Vielleicht war er durch die lange
Pflege vollig erschopft und am Ende seiner Krifte, dass er keinen anderen
Ausweg mehr sah.

Ich mochte auch keinen Vorwurf gegen Menschen erheben, die von der
Macht des Todes mit ihrem Leben so sehr in einen Todes-Sog getrieben wer-
den, dass sie gar nicht mehr anders konnen, als sich das Leben zu nehmen, ob
nun mit einem Medikament oder auf andere Weise. Fiir solche verzweifelt iber
langere Zeit Leidenden kann das Urteil des BGH eine Wohltat sein.
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Ich will nur Zweifel dullern an einem verabsolutierten Recht auf Selbstbe-
stimmung, das sich sogar ein Recht auf den eigenen Tod anmaft, um auf diese
Weise der Macht des Todes gewachsen zu sein. In welche Widerspriiche das
fithren kann, wollte ich mit den beiden Beispielen aus Tiibingen und Holland
deutlich machen.

Es war ausgerechnet ein Dementer, der auf seine hilflose Weise fiir das Le-
ben plédierte, vielleicht deshalb, weil er alles vergessen hatte, was hinter ihm
liegt, und nichts von dem wissen wollte, was vor ihm liegt. Er wollte nur diesen
Augenblick erleben, in dem er ein Huhn gackern horte, eine Kuh streicheln
durfte oder einen Sonnenstrahl in seinem Zimmer festzuhalten versuchte. Das
geniigte ihm, um laut zu rufen: ,,Nicht totmachen, bitte nicht totmachen!*

Leben als unvergdngliche Gemeinschaft mit Gott

Hoéren wir jetzt noch einmal den Spruch aus 2. Tim 1, der uns als Wochen-
spruch in die vor uns liegende Woche begleiten wird: ,,Christus Jesus hat dem
Tode die Macht genommen und das Leben und ein unvergiangliches Wesen ans
Licht gebracht durch das Evangelium®. Was fiir ein Recht auf Leben und was
fiir ein ,,unvergingliches Wesen™ werden hier ans Licht gebracht durch das
Evangelium?

Wir haben es aus dem Evangelium des heutigen Sonntags von der Aufer-
weckung des Lazarus vernommen, wie Jesus fiir das Recht auf Leben gegen
die Macht des Todes bei seinem Freund Lazarus streitet. Was ist das fiir ein
Leben?

Zunichst ist es Marta, die Schwester des gestorbenen Lazarus, die Jesus
den Vorwurf macht: ,,Herr, wérst du hier gewesen, mein Bruder wére nicht
gestorben!* Jesus aber weist sie mitsamt ihrem Vorwurf ab: ,,Dein Bruder wird
auferstehen®. Diese Auskunft versteht Marta so, wie sie es gelernt hat: ,,Ich
weill wohl, dass er auferstehen wird — bei der Auferstehung am Jiingsten Tage®.
So wird die Auferstehung weit weg geschoben auf den Jiingsten Tag (manche
wiirden es den St. Nimmerleinstag nennen), wihrend heute, morgen und alle
Tage die Macht des Todes regiert, denn Lazarus ist und bleibt gestorben.

Jesus aber widerspricht Marta: ,,Ich bin die Auferstehung und das Leben.
Wer an mich glaubt, der wird leben, auch wenn er stirbt; und wer da lebt und
glaubt an mich, der wird nimmermehr sterben®. Damit will Jesus sagen: Aufer-
stehung und wahres Leben — es ist jetzt und hier zu haben fiir alle, die sich auf
IHN einlassen, denn wer sich auf Jesus einlésst, der ldsst sich auf Gott selbst
ein. Diese Lebensgemeinschaft mit Gott gilt selbst dann, wenn einer gestorben
ist. Eine unerhorte Zusage: Leben auch im Tod!

Was heifit das? Leben als Gemeinschaft mit Gott bedeutet bei Jesus mehr
als ein biologisches Funktionieren. Darin geht das Leben, das Jesus ans Licht
bringen will, nicht auf. Der Sdnger Wolf Biermann singt in einem Lied ,,Das
kann doch nicht alles gewesen sein: ,,Da muss doch noch Leben ins Leben®.
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Genau das geschieht bei Jesus, wenn er Marta auf den Kopf zusagt: ,,Ich bin
die Auferstehung und das Leben®, d. h. an mir kommt heraus, was Auferste-
hung und Leben ist. Dieses Leben als Gemeinschaft mit Gott 14sst sich nicht
ans Ende aller Tage aufschieben. Es kommt in der Person Jesu so machtvoll
ans Licht, dass die Macht des Todes in allen ihren Spielarten weichen muss.
Wem fiir die Gegenwart Jesu und fiir seine Leben schaffende Macht das Herz
und die Augen aufgehen, der wird in der Gemeinschaft mit Gott leben, auch
wenn er stirbt.

,»Glaubst du das?“ — fragt Jesus Marta direkt. Sie antwortet, als habe sie
tatséchlich mit Herz und Vernunft verstanden, worauf es bei der Auferstehung
ankommt: ,,Ja, Herr, ich glaube, dass du der Christus bist, der Sohn Gottes, der
in die Welt gekommen ist“. Das heil3t ja: Ich glaube, dass mit dem Sohn Gottes
die Ndhe von Gottes Leben schaffender Macht in die Welt gekommen ist und
der Tod seine Macht verloren hat. Nun kann sie ihre Schwester Maria rufen,
um in Jesu Gegenwart in die Gemeinschaft mit Gott und damit ins Leben hin-
eingezogen zu werden.

Doch jetzt beginnt ein noch viel heftigerer Streit gegen die Macht des To-
des, wie sie sich angesichts eines Toten ausbreiten kann, der von allen Seiten
beweint und betrauert wird: ,,Als Jesus sah, wie sie weinte und wie auch die
Juden weinten, die mit ihr gekommen waren, ergrimmte Jesus im Geist und
war sehr betriibt”. Was macht Jesus so grimmig? Es ist die MaBlosigkeit der
Trauer, in die sich alle hineinsteigern. Dann wird die Macht des Todes gren-
zenlos. Es ist Marta, die der Hoffnungslosigkeit des Todes Ausdruck verleiht:
,Herr, er stinkt schon, denn er liegt seit vier Tagen*, und das meint: Es ist doch
alles zu spit und sinnlos! Was willst du noch? Da fihrt Jesus sie noch einmal
an, um sie in die Gemeinschaft mit Gott zu holen: ,,Habe ich dir nicht gesagt:
Wenn du glaubst, wirst du die Herrlichkeit Gottes sehen?*

Fiir die Gemeinschaft mit Gottes Herrlichkeit muss Jesus ein starkes Zei-
chen setzen, das allen Trauernden die Augen fiir Gottes Gegenwart 6ffnet:
Es beginnt mit einem Gebet: ,,Vater, ich danke dir, dass du mich erhort hast.
Nun aber bitte ich dich fiir das umherstehende Volk, damit sie zum Glauben
kommen, dass du mich gesandt hast®, seine Leben schaffende Néhe gegen die
Macht des Todes auszubreiten. In der Erhdrungsgewissheit dieser Bitte zum
Vater ruft Jesus seinen Freund Lazarus mit lauter Stimme in die Gemeinschaft
mit Gott: ,,Lazarus, komm heraus.” Da kann die Fortsetzung nur lauten: ,,Und
der Verstorbene kam heraus, gebunden mit Grabtiichern an Fiilen und Han-
den, und sein Gesicht war verhiillt mit einem Schweifituch. Spricht Jesus zu
ihnen allen, die das staunend sahen: ,,Lost die Binden und lasst ihn gehen!*
Es sind die Binden, in die sie ihn gebunden hatten, um ihn in ihrer Trauer fest
in den Tod einzubinden. Jesus aber lasst die Binden und darin die Macht des
Todes 16sen und lasst Lazarus in das Leben als eine Gemeinschaft mit Gott
gehen.
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Liebe Gemeinde, was sind die Leichentiicher, in die wir uns selbst verwi-
ckelt haben? Ist es vielleicht unser vermeintlich so ,,freier Wille“? Ist es viel-
leicht der Gotze ,,Selbstbestimmung®, der schon iiber das Leben von ungebo-
renen Kindern mit der Parole entscheidet: ,,Mein Bauch gehort mir!“ und dann
folgerichtig im Blick auf das Ende des Lebens die Losung vertritt: ,,Mein Le-
ben gehort mir*? Wenn du das nicht mehr weil3t, weil du zu alt oder zu dement
geworden bist, kannst du leicht unter den Druck der sog. ,,Gesunden, Starken,
Jungen und Selbstbestimmten geraten, die dir eines Tages zu verstehen ge-
ben: Deine Zeit ist abgelaufen. Mach endlich Schluss!

Jesus aber ldsst Lazarus gehen. Wohin? In das Leben hinein, nicht in ein
blof} fremdbestimmtes Leben, auch nicht in ein blof} selbstbestimmtes Leben,
sondern in die Gemeinschaft mit Gottes Leben schaffender Néahe. In dieser
Gemeinschaft mit Gott muss Lazarus eines Tages wohl sterben. Er stirbt aber
so in die Gemeinschaft mit Gott hinein, dass ,,er lebt, ob er gleich stiirbe*. Das
mag etwa so aussehen, dass er bei seinem Sterben zum Ausdruck bringt: ,,Die
Freude an Gott ist meine Starke®, denn ich habe in der Person Jesu die Fiille
des Lebens gesehen und geschmeckt. Nun miisst ihr mich nicht mehr mit eurer
Trauer festbinden, denn ich gehe zu meinem Vater und zu eurem Vater.

Ich schlieBe mit einem Wort des Apostels Paulus, das als Summe dieses
Plddoyers fiir ein in der Gemeinschaft mit Gott erfiilltes Leben gelten soll:

,,Leben wir, so leben wir dem HERrRN. Sterben wir, so sterben wir dem
HERrRN. Also wir leben oder wir sterben, so sind wir des HERRN®.

In einem so beziehungsvollen Leben ist die Macht des Todes gebrochen!

»Wenn ich einmal soll scheiden,
so scheide nicht von mir,
wenn ich den Tod soll leiden,
so tritt du dann herfiir,
wenn mir am allerbingsten
wird um das Herze sein,
so reif3 mich aus den Angsten
kraft deiner Angst und Pein.*

(ELKG 63,9/ EG 85, 9)
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Von Biichern

Wilhelm Lohe, Tagebuch 1828 Berlin, Herausgegeben von Dietrich Blau-
ful und Gerhard Philipp Wolf, Ergénzungsreihe zu Wilhelm Loéhe, Gesam-
melte Werke 6, Gesellschaft fiir Innere und AuBere Mission, Freimund-Ver-
lag Neuendettelsau, 2020, ISBN 978-3-94083-45-0, 252 S., € 27,40.

Den Herausgebern ist es gelungen, aus teils zerstorten originalen Tagebiichern
Wilhelm Lohes oder deren Fragmenten einen weiteren Beitrag zur Lohefor-
schung zu schaffen. Die Veroffentlichung umfasst den Zeitraum vom 07.04.
bis zum 15.08.1828, die Zeit seines Theologiestudiums in Berlin einschlief3-
lich der Reise nach Berlin und zuriick, das ,,Berliner Tagebuch*.

Formal bestehen die allabendlichen Eintragungen des zwanzigjéhrigen
Studenten vorweg aus der Datumsanzeige und dem Wochentag oft mit ergén-
zender Nennung der Namenstage oder der Bezeichnung des Sonntags. Dann
folgt ein Absatz oft mit viertelstiindlich angegebenen Uhrzeiten und nur stich-
wortmafigen und abgekiirzten tiglichen Tétigkeiten. Da diese dem Leser weit-
hin unverstindlich sein wiirden, ist dieser Teil mit sorgféltig recherchierten
Anmerkungen versehen. Dann folgt ein jeweils ldngerer Hauptteil, der in der
Regel als Gesprach mit Gott, als Gebet, gefasst ist. Der kritische Leser mag
fragen, ob diese gewollte Struktur des Tagebuchs das jeweils erlebte emotiona-
le Tagesgeschehen nur niederschriftlich festhalten sollte oder ob diese Gebete
tatsdchlich auch ,,im Kémmerlein* so gebetet worden sind. Wenn, dann miisste
ich wohl feststellen, dass ich keinen frommeren Theologiestudenten kenne, als
Wilhelm Lohe gewesen sein muss.

Inhaltlich gesehen ging es mir bei fortlaufender Lektiire so, dass ich sie im-
mer wieder unterbrechen musste, weil hier ein junger Mann war, der glithend
an seinen Heiland Jesus Christus glauben wollte und auch wirklich glaubte,
aber sich dabei in anhaltender Weise in fast zerstorerischem Siindenbewusst-
sein verzehrte, an Gottes Gnade zweifelnd oder gar verzweifelnd. Wer von
dem reifen Neuendettelsauer Lohe etwas zu verstehen glaubt, der vermag sich
kaum vorzustellen, dass dieser zwanzig Jahre alte sich selbst so quilende Stu-
dent derselbe ist. Oder doch?

Wenn ich dann in meiner nur sechzehn Jahre spiter den Altlutheranern in
Preuflen und den Missouriern in Amerika gewidmeten Loheagende lese oder
in ihr arbeite, so entdecke ich zwischen den Zeilen, dass dieser nicht ohne den
anderen gereift sein konnte. Ehe man zu einem bekenntnisbewussten Luthe-
raner wird, mussen vielleicht unterschiedliche Krisen durchlitten werden. Und
diese ist eine davon. Den Problemen, die seit den Unionsbestrebungen des
PreuBlenkonigs ab 1821 und den spiteren Altlutheranern entstanden, ist Lohe
in Berlin damals nur am Rande begegnet (Vgl. Anmerkung 186 auf Seite 64).
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Das Buch schliefit mit einem Nachwort der Herausgeber iiber die Edition,
Quelle, Gehalt, Text und Gestalt der Lohetagebiicher und im besonderen die-
ses Berliner Tagebuches. Wertvolle sieben Verzeichnisse und Register machen
das Buch zu einem nicht nur unter Loheforschern zu begriiBenden Nachschla-
gewerk. Ich wire gespannt auf einen Vergleich mit spéteren Tagebtichern, auf
deren Herausgabe vielleicht noch Hoffnung besteht. Johannes Junker

Theologische Fach- und Fremdwaorter

Agende = Buch fiir die gottesdienstlichen Handlungen — Aquidistanz =
gleich grofler Abstand — Bore-out = Zustand der Unterforderung — collegia
pietatis = Zusammenkunft zu gemeinsamer Andacht — Diaspora = Zer-
streuung — Dimissoriale = Genehmigung fiir eine kirchliche Amtshand-
lung durch einen anderen Amtstrager — Diozese = kirchliches Amtsgebiet —
Heterodoxie = von der Kirchenlehre abweichend — kanonisch = dem kirch-
lichen Recht entsprechend — Katechisation = Einrichtung kirchlicher Un-
terweisung — Konventikel = private religiose Zusammenkunft — Lektor =
Person, die im Gottesdienst Texte verliest — Liturgie = die festgelegte Form
des Gottesdienstes — monokausal = auf nur eine Ursache zuriickgehend —
Parochie = kirchliche Verwaltungseinheit eines Pfarrers — Plddoyer = zusam-
menfassende Rede vor Gericht — Praambel = in gehobener Sprache abgefasste
Erklarung am Anfang einer Urkunde/eines Textes — Rhetorik = Lehre von der
Gestaltung der Rede — Rubrizierung = Einteilung in eine bestimmte Ordnung
— sdkular = weltlich, profan — Synode = (Kirchen-)Versammlung



Es reimen und schicken sich fein zusammen der Glaube
und die guten Werke; aber der Glaube ist es allein, der
den Segen ergreift ohne die Werke, und doch ist er
nimmer und zu keiner Zeit allein.
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Geplante Beitrige fiir folgende Nummer(n):

Aufsitze:
A. Wenz:

J. Junker:
W. Rominger:

S. Meier:

J. Junker:

Woraus schopft und lebt die Kirche? Eine Einfiihrung in die
Inhalte der Konkordienformel — Teil 2: Wir schopfen aus der
Fiille des Wortes Gottes

,Alter Martinus® — Martin Chemnitz in Braunschweig

Im Dienst des Herrn im Einsatz fiir die Schwachen.
,.Vater Bodelschwingh® und ,,Pastor Fritz*

Eine Pfingstkantate in unserer Zeit? Heinz Werner
Zimmermanns St. Thomas-Kantate (1982/2002)

Gesangbiicher aus der Geschichte der SELK
— Das altlutherische Gesangbuch (3) —

Anderungen vorbehalten!

LUTHERISCHE BEITRAGE erscheinen vierteljahrlich.

Herausgeber:
Schriftleiter:

Redaktion:

Bezugspreis:

Konto:

Druck + Vers.:

www.lutherischebeitraege.de

Missionsdirektor i. R. Johannes Junker, D.D., D.D.,
Greifswaldstrafie 2 B, 38124 Braunschweig

Pastor Andreas Eisen, Papenstieg 2, 29559 Wrestedt

E-Mail: Andreas.Eisen@LutherischeBeitraege.de

Pastoralreferentin Dr. theol. Andrea Griinhagen

Grof3e Barlinge 37, 30171 Hannover

Superintendent Thomas Junker, Zeitzer Str. 4 (Schlof}), 06667 Weillenfels
Pastor Johann Hillermann, Annenstr. 53, 10179 Berlin

Pastor Gert Kelter, Carl-von-Ossietzky-Str. 31, 02826 Gorlitz

Reverend Dr. theol. Jonathan Mumme, Concordia University,

12800 North Lake Shore Dr., Mequon, WI 53097

Pastor Benjamin Rehr, Weigersdorf, Hauptstr. 52, 02906 Hohendubrau
Pastor Dr. theol. Armin Wenz, Advokatenweg 48, 06114 Halle/Saale

€ 30— ($ 35.-), Studenten € 15.— ($ 20.-) jahrlich

einschl. Porto, Einzelhefte € 8.—

Der Einzug des Bezugspreises ist auch iiber Paypal im Internet moglich.
Schreiben Sie dazu eine kurze E-Mail an den Schriftleiter.

Lutherische Beitrdge: Evangelische Bank

IBAN: DE 71 5206 0410 0000 6174 90 B1C: GENODEF 1EK1

MHD Druck und Service GmbH, Hermannsburg



Lutherische Beitrdge

Nr. 3/2021 ISSN 0949-880X 26. Jahrgang
Aufsiitze:
A. Wenz: Woraus schopft und lebt die Kirche? Eine Einfiihrung
in die Inhalte der Konkordienformel — Teil 2:
Wir schopfen aus der Fiille des Wortes Gottes 139
S. Meier: Eine Pfingstkantate in unserer Zeit
Heinz Werner Zimmermanns St. Thomas-Kantate
(1982/2002) 162
J. Junker: Gesangpbiicher aus der Geschichte der SELK

— Das altlutherische Gesangbuch (3) — 185




138

Inhalt

Aufsitze:

A. Wenz: Woraus schopft und lebt die Kirche? Eine Einfithrung
in die Inhalte der Konkordienformel — Teil 2:
Wir schopfen aus der Fiille des Wortes Gottes 139

S. Meier: Eine Pfingstkantate in unserer Zeit
Heinz Werner Zimmermanns St. Thomas-Kantate
(1982/2002) 162

J. Junker: Gesangbiicher aus der Geschichte der SELK
— Das altlutherische Gesangbuch (3) 185
Umschau:

J. Junker: ,.Vor Pestilenz und teurer Zeit ...
behiit uns, lieber Herre Gott* 196
Rezension:

A. Wenz: H. Herrmann, Der Teufel im Gesangbuch. 199

Zum Titelbild

Das Olgemdilde, von dem hier der obere Teil zu sehen ist, hingt im Altar-
raum der Erloserkirche in Diisseldorf (Eichendorffstr. 7). Es ist 1916 von
Eduard von Gebhardt (1838—1925) gemalt worden, der — in Reval geboren
ist und in St. Petersburg studierte — 1873 Professor an der Kunstakademie
in Diisseldorf wurde. Er gehdrte damals der (altlutherischen) Kirchen-
gemeinde an, deren Altarraum er mit einer Darstellung der Verkldrung
Christi ausmalte. Dieses Werk wurde mit der Kirche 1943 vollig zerstort.
In dankbarer Erinnerung an ihr friiheres Gemeindeglied wurde dieses Bild
1970 von der nunmehrigen Erloser-Gemeinde der Selbstindigen Evange-
lisch-Lutherischen Kirche (SELK) gekauft und im Nachfolgebau der zer-
storten Kirche aufgehdngt.

Der auferstandene Herr Jesus Christus begegnet seinem Jiinger Thomas,
der die Auferstehungsbotschaft zundchst bezweifelt hat: ,,Wenn ich nicht in
seinen Hdinden die Ndgelmale sehe und meinen Finger in die Ndgelmale lege
... kann ich’s nicht glauben.” Man beachte Augen und Héinde und staune wie
damals: ,,Mein Herr und mein Gott! “ (Joh. 20, 25 + 28). JJ.
Foto: Gerhard Triebe, Diisseldorf
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Armin Wenz:

Woraus schopft und lebt die Kirche?

Eine Einfiihrung in die Inhalte
der Konkordienformel' - Teil 2
Wir schépfen aus der Fiille des Wortes Gottes

Um den Menschen als Siinder und um den rechtfertigenden Gott geht es in der
christlichen Theologie. Das spiegelt sich in der Abfolge der ersten vier Artikel
der Konkordienformel wider, die genau davon handeln. Siindenerkenntnis und
Christuserkenntnis, Anthropologie (die Lehre vom Menschen) und Theologie
(die Lehre von Gott), Bule und Glaube entsprechen einander wie zwei Sei-
ten einer Medaille. BuBle und Glaube aber sind deshalb genuin schriftgemal,
weil sie sich in ihrer Zusammengehorigkeit und in ihrer Unterschiedenheit
dem Wirken des Wortes Gottes in Gesetz und Evangelium verdanken. Martin
Luther hatte in Aufnahme der apostolischen Mahnung, das Wort der Wahrheit
recht zu teilen (2Tim 2,15), formuliert: ,,Denn diese Unterscheidung zwischen
Gesetz und Evangelium ist die hochste Kunst in der Christenheit, die alle, die
sich des Namens ,Christen‘ rithmen oder annehmen, kénnen und wissen sol-
len. Denn wo es an diesem Stiick mangelt, kann man einen Christen im Unter-
schied zu einem Heiden oder einem Juden nicht erkennen — so vollstindig liegt
es an dieser Unterscheidung. 2

I Der vorliegende Text geht auf drei Vortrage zuriick, die der Verfasser auf der gemeinsamen

Tagung der ,,Gesellschaft fiir Innere und AuBere Mission im Sinne der lutherischen Kirche
e.V.“und der ,,Evangelisch-Lutherischen Gebetsbruderschaft* vom 1.-3. Oktober 2017 in Neu-
endettelsau gehalten hat. Die Tagung widmete sich dem Thema: ,,Die Relevanz des lutheri-
schen Bekenntnisses im 21. Jahrhundert®. Aufgabe des Vortragenden war es, die Inhalte der
Konkordienformel vorzustellen, um damit das dann duBerst lebhaft verlaufende Gesprach iiber
die Relevanz der Bekenntnisaussagen fiir unsere Zeit angesichts aktueller Themen kirchlicher
Verkiindigung, Lehre (und Irrlehre) und Seelsorge zu er6ffnen.
Fiir die Publikation wurden insbesondere in den Anmerkungen die Zitate aus der 2014 erschie-
nenen Neuausgabe der Bekenntnisschriften ausfiihrlich nachgewiesen (Die Bekenntnisschrif-
ten der Evangelisch-Lutherischen Kirche. Vollstindige Neuedition, hg. v. Irene Dingel, Got-
tingen 2014 = BSELK). Diese Ausfiihrlichkeit dient auch dem Zweck des Vertrautwerdens mit
dieser verdienstvollen Ausgabe, zumal die &lteren Leser unter uns die einschldgigen und fiir
die kirchliche Verkiindigung, Unterweisung und Seelsorge unverzichtbaren Bekenntnisaussa-
gen noch nach der iiber viele Jahrzehnte benutzten Ausgabe von 1930ff (= BSLK) vor Augen
haben. Notwendig ist ein solches Vertrautwerden um so mehr, als sich mit der — historischen
Prinzipien verpflichteten und daher mit einer Riickkehr zur Orthographie der Quellenschriften
verbundenen — Neuausgabe der Bekenntnisschriften von 2014 die Lesbarkeit vordergriindig
erschwert hat. Um so wichtiger ist wie auch bei der Schriftauslegung das genaue Lesen, das in
der lectio continua immer auch halblaut erfolgen sollte.

2 WA 36,25,17-26, zitiert nach Oswald Bayer, Martin Luthers Theologie. Eine Vergegenwirti-
gung, Tiibingen 32007, S. 54.
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Bekanntlich gibt es in der Confessio Augustana (= CA) und ihrer Apologie
keinen Artikel mit der Uberschrift: ,,Gesetz und Evangelium*. Die Thematik
bildet aber in Melanchthons Apologie an prominenter Stelle die Begriindung
fiir das in der CA dargelegte Verstidndnis der Rechtfertigung. Denn dort heif3t
es gleich zu Beginn des 4. Artikels von der Rechtfertigung als dem ,,Haupt-
stiick der christlichen Lehre™: ,,Um aber unser Bekenntnis bekriftigen und die
Vorwiirfe der Gegner entkriften zu konnen, ist zu Beginn einiges vorauszu-
schicken, damit die Quellen beider Lehrarten, die der Gegner und die unsere,
erkennbar werden. Die ganze Schrift muss in die zwei folgenden Hauptstiicke
eingeteilt werden: in das Gesetz und in die Verheilungen. Denn an einigen
Stellen verkiindigt sie das Gesetz und an anderen die Verheiflung von Christus.
So z. B., wenn sie verspricht, dass Christus kommen wird, und um seinet-
willen die Vergebung der Siinden, die Rechtfertigung und das ewige Leben
verheifit. Oder wenn Christus im Evangelium, nachdem er erschienen ist, die
Vergebung der Siinden, die Rechtfertigung und das ewige Leben zuspricht.*3
Die Wirkung von Gesetz und Evangelium aber wird im weiteren Verlauf
des Rechtfertigungsartikels unzéhlige Male und unter Verweis auf zahllose
Schriftstellen prézisiert als BuBBe und Glauben, als Tétung (mortificatio) und
Lebendigmachung (vivificatio) des Menschen durch Gott.

Damit aber hat die Unterscheidung von Gesetz und Evangelium eine dop-
pelte Dimension: Sie betrifft sowohl den Inhalt der Schrift als auch ihre Wir-
kung in den Adressaten der Schrift (2.1). Da es in der Wahrnehmung der Re-
formatoren Gott ist, der in Gesetz und Evangelium spricht und wirkt, bilden
Lehre (der Inhalt des Wortes) und Erfahrung (die Wirkung des Wortes) in den
Bekenntnisschriften keine Gegensitze. Was in Kirche und Glaube als den Wir-
kungen der Schrift erfahren wird, entspricht der Lehre der Schrift in Gesetz
und Evangelium. Somit wirkt sich die grundlegende Unterscheidung von Ge-
setz und Evangelium aber in doppelter Hinsicht kritisch aus.

Denn sie wehrt zum einen dem Abgleiten der Theologie und der Frommig-
keit in Spekulation, wo es um Fragestellungen geht, deren Beantwortung uns
die Heilige Schrift versagt. Hier geht es mithin um die Unterscheidung von
Verborgenem und Offenbarem (2.2). Zum andern aber wehrt die Unterschei-
dung von Gesetz und Evangelium in der Einheit der Heiligen Schrift als Wort
und Wirken Gottes der Meinung, die Lehre der Offenbarung kénne durch ihre

3 Apol. 4,16 (Unser Glaube. Die Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche.
Ausgabe fiir die Gemeinde, Giitersloh 2013, S. 133). Vgl. BSELK 269,10-18: ,,Ut autem et
confirmare confessionem nostram et diluere ea, quae adversarii obiciunt, possimus, initio
quaedam praefanda sunt, ut fontes utriusque generis doctrinae, et adversariorum et nostrae,
cognosci possint. Universa scriptura in hos duos locos praecipuos distribui debet: in legem
et promissiones. Alias enim legem tradit, alias tradit promissionem de Christo, videlicet cum
aut promittit Christum venturum esse et pollicetur propter eum remissionem peccatorum
iustificationem et vitam aeternam aut in Evangelio Christus, postquam apparuit, promittit
remissionem peccatorum, iustificationem et vitam aeternam.”
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Wirkungen in der Kirche fortgeschrieben oder gar iiberboten und korrigiert
werden. Nicht die faktische Gestalt des Glaubens oder der Kirche in einer be-
stimmten Zeit ist mafgeblich fiir das Erfassen der Wahrheit der Schrift, son-
dern umgekehrt ist Gottes Gesetz und Evangelium, wie es in der Schrift offen-
bar ist, das Kriterium fiir die Unterscheidung von rechter und falscher Lehre,
rechter und falscher Kirche zu jeder Zeit. Nur so war die Reformation der Kir-
che iiberhaupt denkbar und durchfiihrbar, ndmlich durch die Anwendung der
Schriftbotschaft auf die faktisch damals erlebte Kirche. Hier geht es daher um
die Unterscheidung von Schrift und Tradition insbesondere auch in der rechten
Ausgestaltung des Kirchenrechts (2.3).

2.1 Wir schopfen aus der Fiille des Wortes Gottes —
in der Unterscheidung von Gesetz und Evangelium*

2.1.1 FC5: Gesetz und Evangelium

Gleich zu Beginn hilt Artikel 5 der Konkordienformel fest, dass alles dar-
an gelegen sein muss, Gesetz und Evangelium in der Auslegung der heiligen
Schrift um Christi und um des Gewissenstrostes der Glédubigen willen recht
zu unterscheiden und nicht zu vermischen: ,,Nach dem der unterscheid des
Gesetzes und Evangelii ein besonder herrlich Liecht ist, welches darzu dienet,
das [= dass] Gottes Wort recht geteilet und der heiligen Propheten und Apos-
tel Schrifften eigentlich erkleret und verstanden [werden], Ist mit besonderem
fleis uber demselben zuhalten, damit diese zwo Leren nicht mit einander ver-
mischet, oder aus dem Evangelio ein Gesetz gemacht [wird], dardurch der ver-
dienst Christi verdunckelt und die betriibten gewissen ires trosts beraubet, den
sie sonst in dem heiligen Evangelio haben, wenn dasselbige lauter und rein
geprediget und sich in ihren hochsten anfechtungen wider das schrecken des
Gesetzes auffhalten konnen.*s

Streit aufgekommen war dadurch, dass Johannes Agricola (1494-1566) be-
reits zu Luthers Lebzeiten die Meinung vertreten hatte, dass Reue und Bufle

4 Vgl. Gunther Wenz, Theologie der Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche.
Eine historische und systematische Einfiihrung in das Konkordienbuch. Band 2, Berlin/New
York 1998, S. 623-644; Robert Kolb, Die Konkordienformel. Eine Einfiihrung in ihre Ge-
schichte und Theologie (OuH E 8), Géttingen 2011, S. 75f; Oswald Bayer, Gesetz und Evange-
lium, in: Martin Brecht, Reinhard Schwarz (Hg.), Bekenntnis und Einheit der Kirche. Studien
zum Konkordienbuch, Stuttgart 1980, S. 155-173; Ernst Koch, Nicht nur ein Streit um Worte.
Die Auseinandersetzung um den Tertius usus legis in Frankfurt/Oder als Teil der Vorgeschich-
te der Artikel IV bis VI der Konkordienformel, in: Jobst Schone (Hg.), Bekenntnis zur Wahr-
heit. Aufsidtze zur Konkordienformel, Erlangen 1978, S. 65-79; Lutz Mohaupt, Gesetz und
Evangelium nach Artikel V der Konkordienformel, in: Wenzel Lohff, Lewis W. Spitz (Hg.),
Widerspruch, Dialog und Einigung. Studien zur Konkordienformel der Lutherischen Refor-
mation, Stuttgart 1977, S. 197-222; Hans Philipp Meyer, Normen christlichen Handelns? Zum
Problem des tertius [usus] legis, in: Lohff/Spitz (Hg.), Widerspruch, S. 223-247.

5 BSELK 1430,22-30.
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mit der Siindenvergebung gleichermalien durch das Evangelium gewirkt wiir-
den, das Gesetz aber aus der Kirche aufs Rathaus zu verbannen sei. Luther
hatte sich dagegen bereits heftig in seinen Antinomerthesen und Antinomer-
disputationen verwahrt®. Nach Luthers Tod schwelte der Konflikt weiter, da
nun diverse Schiiler der Reformatoren antinomistische Tendenzen vertraten,
indem sie die strenge Unterscheidung von Gesetz und Evangelium aufgaben.’

Artikel 5 der Konkordienformel sucht die Losung des Konflikts zunéchst in
einer begrifflichen Klarung und sodann in einer Wiederholung der Lehre von
der Unterscheidung von Gesetz und Evangelium. Der aufgetretene Zwiespalt
wird darauf zuriickgefiihrt, dass sowohl das Wort ,,Evangelium® als auch das
Wort ,,Bufle in der Schrift und bei den Kirchenlehrern in einem engen und in
einem weiten Sinn gebraucht und verstanden werdens. Evangelium im weiten
Sinn umfasst die ganze Lehre Christi und damit die Predigt von Bufle und
Glauben®. Im engen oder eigentlichen Verstand aber meint Evangelium ,,nicht
die Predigt von der Bus, sondern allein die Predigt von der gnade Gottes®10
(unter Hinweis auf Mk 1,15). Das Wort Bu3e wiederum meint an vielen Stellen

6 Vgl. WA 39/1,342-584, 39/11,124-144. Zu den in lateinischer Sprache formulierten Disputa-
tionen gibt es bislang keine deutsche, wohl aber eine englische Ubersetzung. Vgl. Holger
Sonntag, Solus Decalogus Est Aeternus. Martin Luther’s Complete Antinomian Theses and
Disputations. English Translation with the Latin Text of the Weimar Edition, Minneapolis
2008.

7 Vgl. Armin Wenz, Sana Doctrina. Heilige Schrift und theologische Ethik, Frankfurt a. M.
2004, S. 313-335.

8 Vgl. BSELK 1432,8-12: ,,Da wir nun diese Zwispalt recht bedencken, ist solche vornemlich
daher verursachet worden, dafl das wortlein ,Evangelium‘ nicht in einerley und gleichem
verstande allwegen, sondern auff zweierley weise in heiliger, Gottlicher Schrifft, wie auch
von den alten und neuen Kirchenlerern gebraucht und verstanden worden.

9 Vgl. BSELK 1432,13-35: ,,Dann einsmals wird es gebraucht, das dardurch verstanden die
gantze Lere Christi, unsers Herren, die er auff Erden in seinem Predigampt gefiiret und im
neuen Testament zufiiren befohlen, und also damit die erklerung des Gesetzes und verkiin-
digung der hulde und gnade Gottes, seines Himlischen Vaters, begriffen hat, wie, Marc. 1,
geschrieben stehet: ,Das ist der anfang des Evangelii von Jesu Christo, dem Sone Gottes;
und bald darauff werden die Summarische Hauptstiick gesetzet: Bus und vergebung der
siinden; also Do [= Als] Christus nach seiner Aufferstehung den Aposteln befohlen, das
Evangelium in aller Welt zu predigen, Marc. 16., fasset er die Summa solcher seiner Lere mit
wenig worten zusammen, do er, Luc. 24, sagt: ,Also ist geschrieben und also muste Chris-
tus leiden und aufferstehen von den Todten am dritten Tage und predigen lassen in seinem
Namen Bus und vergebung der Siinden unter allen Heiden.® Gleichsfals auch nennet Paulus
seine gantze Lere das Evangelium, Actor. 20. Er fasset aber die Summa solcher seiner Lere
in diese Hauptstiick: Busse zu Gott und den Glauben an Christum; und in dem verstande ist
die Generalis definitio, das ist Die beschreibung, des worts Evangelii, wann es in weitleuff-
tigem verstand und ausserhalb dem eigentlichen unterscheid des Gesetzes und Evangelii
gebrauchet wird, recht, wann gesaget wird, Das Evangelium sey eine Predigt von der Bus
und vergebung der Siinden, dann es haben Johannes, Christus und die Aposteln ire Predigt
von der Bus angefangen und also nicht allein die gnadenreiche verheissung von vergebung
der Siinden, sondern auch das Gesetz Gottes ausgelegt und getrieben.” Es handelt sich um
folgende Stellen der Schrift: Mk 1,1, 16,15, Lk 24,46f, Apg 20,24.

10 BSELK 1432,37-1434,1.
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der Schrift ,,die gantze bekerung des Menschen*!!, wird an anderen Orten aber
von der Vergebung oder vom Glauben unterschieden!2. Schon Christus selbst,
aber auch der Heilige Geist trosten die BuBlfertigen mit dem Evangelium und
strafen die UnbuBfertigen durch das Gesetz!3.

Dabei stehen Strafamt und Trostamt in einem spezifischen Verhéltnis zu-
einander, ndmlich als ,,Opus alienum, ut faciat opus proprium, das ist, er [der
Geist] muss ein frembd Ampt vorrichten (welches ist straffen), biss er komm zu
seinem eigenen werck, das ist trosten und von der Gnade predigen ...“14 Zitate
aus einer Lutherpredigt sowie aus den Schmalkaldischen Artikeln und aus der
Apologie werden angefiihrt, die klar belegen, was jeweils Inhalt und Wirkung
von Gesetz und Evangelium ist, ndmlich Gottes Zorn und Gottes Gnade!3.
Das Fazit lautet: ,,Also sind beide Leren bey einander und miissen auch neben
einander getrieben werden, aber in gewisser Ordnung und mit gebiirlichem
unterscheid und werden die Antinomi oder Gesetzstiirmer billich verdammet,
welche die Predigt des Gesetzes aus der Kirchen werffen und wollen, das man
siinde straffen, reu und leid nicht aus dem Gesetze, sondern allein aus dem
Evangelio leren solle.“16

Unter Hinweis auf den Romerbrief des Apostels Paulus und auf Luthers
Antinomerthesen werden dann Gesetz und Evangelium im jeweils engen Sinn
und in ihrer Zuordnung zueinander definiert: ,,Alles was die siinde straffet, ist
und gehdret zum Gesetz, dessen eigen Ampt ist, Siinde straffen und zur erkent-
nis der siinden fiiren“!7. Auch wo das Gesetz im Evangelium illustriert wird,
bleibt es in seinem Amt, Siinde und Unglauben zu strafen und gute Werke
zu lehren!s. Das Evangelium wiederum wird streng als Christuspredigt bzw.
Lehre vom Glauben an Christus bestimmt, sodass es heifit: ,,Dann alles was

11 BSELK 1434,5 unter Hinweis auf Lk 13,5 und 15,7.

12 Vgl. BSELK 1434,8-12: ,,Aber in diesem ort, Marc. 1, wie auch anderswo, da unterschiedlich
gesetzet wird die Bus und der Glaube an Christum, Actor. 20., oder Bus und vergebung der
siinden, Luc. 24, heisset Busse thun anders nichts, dann die siinde warhafftig erkennen, hertz-
lich bereuen und davon abstehen, welche erkentnis aus dem Gesetz komet.“ Gemeint sind Mk
1,15, Apg 20,21 und Lk 24,46f.

13 Vgl. BSELK 1434,15-33 unter Hinweis auf Lk 4,18, 2Kor 7,10, Mt 5,17-48 (zur geistlichen
Auslegung des Gesetzes durch Christus selbst), Rom 7, 1,18, 2Kor 3,13-16.

14 BSELK 1434,36-1436,2.

15 Vgl. BSELK 1436,3-30.

16 BSELK 1436,30-35.

17 BSELK 1438,6f. Vgl. das Zitat im Kontext (BSELK 1438,1-9): ,,Daf} das Gesetz eigentlich
sey eine Gottliche Lere, darinnen der gerechte, unwandelbare wille Gottes geoffenbaret, wie
der Mensch in seiner Natur, gedancken, worten und wercken geschaffen sein solte, das er
Gott gefellig und angenem sey, und dreuet den ubertretern desselbigen Gottes zorn, zeitliche
und ewige straffen; dann, wie Lutherus wider die Gesetzstiirmer redet: Alles, was die siinde
straffet, ist und gehoret zum Gesetz, dessen eigen Ampt ist, Stinde straffen und zur erkentnis
der siinden fiiren, Rom. 3 et 7; und nach dem der unglaube eine wurtzel und brunquell aller
strefflichen siinden ist, so straffet das Gesetz auch den unglauben.*

18 Vgl. BSELK 1438,10-12.
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trostet, die huld und gnade Gottes den ubertretern des Gesetzes anbeut, ist und
heisset eigentlich das Evangelium, eine gute und fréliche Botschafft, das Gott
die Siinde nicht straffen, sondern umb Christus willen vergeben wolle.“1°

Aufgezihlt werden in diesem Zusammenhang zahlreiche Stellen aus den
Paulusbriefen, die das totende Amt des Gesetzesbuchstaben und die seligma-
chende Kraft des Evangeliums vor Augen fiihren20. Wie in der Apologie wird
aber auch in FC 5 der heilsgeschichtlich-gesamtbiblische Horizont nicht aus-
geblendet. ,,Diese zwo Predigten seind von anfang der Welt her in der Kirchen
Gottes neben einander je und allwege mit geblirendem unterscheid getrieben
worden.*2! Unterlegt wird dies durch den Hinweis auf den Siindenfall und das
Protevangelium (Gen 3,15) sowie auf weitere messianische Verheilungen aus
dem Alten Testament?2.

Zum protologischen Riickblick auf den Anfang der Heilsgeschichte tritt so-
dann der eschatologische Ausblick auf das Ende und die daraus sich ergebende
Aufgabe fiir Verkiindigung und Seelsorge der Kirche, wenn es heif3t: ,,Solche
beide Leer gleuben und bekennen wir, das sie fiir und fiir biss an das end der
Welt fleissig, doch mit gehértem, guten unterscheid in der Kirchen Gottes zu-
treiben sein, damit durch die Predig des Gesetzes und desselben drawung im
Ampt des neuen Testaments die hertzen der unbusfertigen Menschen geschre-
cket und zu erkentnis irer Siinden und zur Bus gebracht. Aber nicht also, das
sie darinnen verzagen und verzweifeln, sondern (weil das Gesetz ein Zucht-
meister auff Christum, das wir durch den Glauben gerecht werden, Gal. 3,
und also nicht von Christo, sondern auff Christum, der des Gesetzes ende ist,
weiset und fiiret, Rom. 10) das sie durch die Predig des heiligen Evangelii von
unserm Herren Christo widerumb also getrdstet und gestercket, das nemlich
inen, so sie dem Evangelio gleuben, Gott alle ire siinde durch Christum ver-
geben, sie umb seinent willen an Kindes stat annemen und aus lauter gnaden,
on all iren verdienst gerecht und selig machen: Aber doch nicht also, das sie

19 BSELK 1438,28-31.

20 Vgl. BSELK 1434,32-1440,5: Rom 4,25, 2Kor 5,21, 1Kor 1,30, Rom 5,19, 2Kor 3,6, Rém 1,16,
2Kor 3,8f, Gal 3,2.

2l BSELK 1440,12-14.

22 Vgl. BSELK 1440,14-25: ,,Dann die Nachkomen der lieben Altveter, wie dann auch die Alt-
veter selbst, sich nicht allein stetigs erinnert, wie der Mensch anfangs von Gott gerecht und
heilig erschaffen und durch betrug der Schlangen Gottes gebot ubertreten, zum Siinder wor-
den und sich selbst sampt allen iren Nachkomen verderbet, in den Todt und ewig verdamnis
gestiirtzet haben, Sondern auch sich widerumb auffgerichtet und getrostet durch die Predigt
von des Weibes samen, welcher der Schlangen den Kopff zurtreten solle, Item, Von Abra-
hams samen, in welchem alle Volcker gesegnet werden sollen, Item, Von Davids Son, der das
Reich Israel widerumb auffrichten und ein ,Liecht der Heiden® sein sol, welcher ,umb vnser
siinden willen geschlagen und umb unser missethat willen verwundet, durch des wunden wir
heil worden seind.” Die aufgerufenen Bibelstellen sind mit Gen 3,15, 22,18, Ps 110 und Jes
9,5f, 42,6 in der kirchlichen Tradition nach neutestamentlichem Vorbild messianisch gelesene
VerheiBungen, die Christus als Same (= Nachkomme) der Frau, als Same Abrahams und als
Same Davids ankiindigen.
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sich der gnade Gottes missbrauchen und auff dieselbige siindigen, wie Paulus,
2. Cor. 3, den unterscheid zwischen dem Gesetze und Eangelio griindlich und
gewaltig erweiset.“23

Dogmatisch und seelsorglich zugleich ausgerichtet ist die den Artikel
nunmehr auch beschlieBende Warnung vor einer Vermischung und Verwechs-
lung von Gesetz und Evangelium. Denn dadurch werden die Guttaten Christi
verdunkelt, werden die Christen des Trostes beraubt, wird dem Papsttum die
Tiir in die Kirche aufgetan24. Noch einmal erfolgt der Hinweis auf den dop-
pelten Evangeliumsbegriff in Apologie 425, den man schén mit den Worten
zusammenfassen und meditieren kann: ,,Evangelium ist die Unterscheidung
von Gesetz und Evangelium.“26

2.1.2 FC 6: Vom dritten Gebrauch des Gesetzes

Beim sechsten Artikel der Konkordienformel geht es nicht wie in Artikel 5
um die Rolle des Gesetzes im Rechtfertigungsgeschehen, in dem der Siinder
zum Gerechten wird. Vielmehr geht es um die Rolle des Gesetzes im Leben
der Gerechtfertigten, in dem der neue Mensch sich weiterhin zum alten Men-
schen (zum Siinder, der er noch ist) verhalten muss. Vorweg wird festgehalten,
wozu das Gesetz allgemein ,,niitzet* (was also sein ,,usus“ oder Nutzen ist),
ndmlich zur Disziplinierung aller Menschen im Sinne eines usus politicus, zur
Erkenntnis der Siinde im Sinne des usus elenchticus [des iiberfithrenden Ge-
brauches] sowie als Unterweisung?’ derjenigen, die als Wiedergeborene, denen
die Decke Moses vom Gesetz weggenommen ist (2Kor 3,16, Ex 34,34), ,,in
dem Gesetz leben und wandeln‘28.

Der entstandene Konflikt bezieht sich auf den letztgenannten ,,dritten* Ge-
brauch des Gesetzes. Die eine Seite habe gelehrt, der neue Gehorsam bzw.
der Wandel in guten Werken werde bei den Wiedergeborenen nicht aus dem

23 BSELK 1440,26-1442,6, unter Hinweis auf 2Kor 3,6-9.

24 Vgl. BSELK 1442,7-26. Die hier nur als Warnung formulierten Aussagen sind inhaltsgleich in
der Epitome als Verwerfung formuliert. Vgl. BSELK 1250,18-25.

25 Vgl. BSELK,1442,21-26: ,,So sagt auch die Apologia etzlich mal, Das Evangelium sey eine
Predig von der Bus und vergebung der Siinden. Es zeigt aber daneben die Apologia auch
das an, Das Evangelium eigentlich sey die verheissung der vergebung der Siinden und der
Rechtfertigung durch Christum, das Gesetz aber sey ein Wort, das die Siinde straffet und

verdammet.*

26 Lutz Mohaupt, Gesetz und Evangelium, S. 201.

27 Im lateinischen Text heifit es: ,,... lege docentur, ut in vera pietate vivant et ambulent ...
(1443,29)

28 Vgl. das Zitat im Zusammenhang (BSELK 1442,28-34): , Nach dem das Gesetz Gottes nicht
allein darzu niitzet, das dardurch eusserliche zucht und erbarkeit wider die wilden, ungehor-
samen Leute erhalten, Desgleichen das durch solches die menschen zu erkentnis irer Stinden
gebracht, sondern auch wenn sie durch den Geist Gottes neu geboren zu dem Herren bekeret
und also inen die deck Mose auffgedecket, in dem Gesetz leben und wandeln, hat sich uber
diesem dritten und letzten brauch des Gesetzes ein Zwispalt etlicher wenig Theologen zuge-
tragen ...
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Gesetz gelernt, sondern komme durch das Eingeben und den Antrieb des Geis-
tes spontan und frei zustande, so wie die Sonne gar nichts anderes tun kann,
als ihrem Wesen entsprechend ihren Lauf zu vollbringen?. Dem gegeniiber
habe die andere Seite gelehrt, der heilige Geist gebrauche das Gesetz bei den
Wiedergeborenen zur Lehre, wodurch sie lernen, Gott nicht nach eigenen Ge-
danken, sondern nach dem Gesetz zu dienen, welches ,,ein gewisse Regel und
Richtschnur sey eines Gottseligen lebens und wandels nach dem ewigen und
unwandelbaren willen Gottes anzurichten. 30

Die Klarung des Konflikts setzt ein bei der Klarstellung, dass die Ge-
rechtfertigten zwar frei sind vom Fluch des Gesetzes, sich aber gemil3 Ps 1
und Ps 119 zugleich ,,im Gesetz des Herrn teglich uben sollen*3!. ,,Dann das
Gesetz ist ein Spiegel, in welchem der wille Gottes und was ime gefellig,
eigentlich abgemalet ist, das man den gleubigen stets vorhalten und bey inen
one unterlas fleissig treiben sol.“32 Dass dem Gerechten nach 1Tim 1,9 kein
Gesetz gegeben ist, heiit nicht, dass der Gerechte ohne Gesetz lebt, hat er
doch nach Rém 7,22 inwendig im Herzen Lust daran33. Nur wenn die Chris-
ten schon vollkommen bzw. bereits himmlisch und vollendet wéren, brauch-
ten sie kein Gesetz34. Der Grund, warum sie es jetzt noch brauchen, ist die
Not, dass ihnen trotz der empfangenen Vergebung und der anfinglichen
Erneuerung des Lebens die alte, siindige Natur noch anhédngt3>. , Darumb
so bediirffen in diesem leben die rechtgleubigen, auserwelten und widerge-
borne kinder Gottes von wegen solcher geliisten des fleisches nicht allein
des Gesetzes teglicher lere und vermanung, warnung und drewung, sondern
auch offtermals der straffen, Damit sie auffgemuntert und dem Geist Gottes

29 Vgl. BSELK 1444,1-7.

30 BSELK 1444,13-15.

31 BSELK 1444,19f.

32 BSELK 1444,21-24.

33 Vgl. BSELK 1444,25-33: . Dann ob wol ,dem gerechten kein Gesetz gegeben ist, wie der
Apostel zeuget, ,sondern den ungerechten’, So ist doch solches nicht also blos zuverstehen,
das die gerechten one Gesetz leben sollen, Dann das Gesetz Gottes inen in das hertz ge-
schrieben und dem ersten menschen gleich nach seiner erschaffung auch ein Gesetz gegeben,
darnach er sich verhalten solte, Sondern die meinung S. Pauli ist, Dal} das Gesetz die jenigen,
so durch Christum mit Gott versiinet, mit seinem fluch nicht beschweren kan, auch die wider-
gebornen mit seinem zwang nicht quelen diirffe, weil sie nach dem inwendigen menschen lust
haben an Gottes Gesetz ...

34 Vgl. BSELK 1444,33-1446,9: ,,... und zwar, wann die gleubigen und auserwelten kinder Got-
tes durch den einwonenden Geist in diesem leben vollkomlich verneuert wiirden, also das sie
in irer Natur und allen derselben krefften gantz und gar der siinden ledig weren, bediirfften
sie keines Gesetzes und also auch keines treibers, sondern sie theten vor sich selbst und gantz
freywillig, one alle lere, vermanung, anhalten oder treiben des Gesetzes, was sie nach Gottes
willen zuthun schuldig sein, gleich wie die Sonn, der Mond und das gantze Himlische Gestirn
sein ordentlichen lauff one vermanung, one anhalten, treiben, zwang oder nétigung vor sich
selbst unverhindert hat nach der ordnung Gottes, die inen Gott einmal gegeben hat, Ja, wie die
lieben Engel einen gantz freywilligen gehorsam leisten.”

35 Vgl. BSELK 1446,10-23 mit Hinweisen auf Rom 7 und Gal 5,17.
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folgen ...“3¢ Notwendig ist also das unterweisende Gesetz fiir die Glaubigen
aus dem einen Grund, weil sie bis zum irdischen Tod weiterhin Stinder sind
und Siinde begehen, der Siindenerkenntnis — und damit des {iberfithrenden
Gebrauchs (usus elenchticus) des Gesetzes — bediirfen, damit sie auch die
Notwendigkeit der Vergebung erkennen.

Wichtig ist den Konkordisten die klare Unterscheidung?’, ,,was das Evan-
gelium zu dem neuen gehorsam der gleubigen thue, schaffe und wircke und
was hierinnen, so viel die guten werck der gleubigen anlangen, des Gesetzes
Ampt sey ...“38 Die differenzierende Antwort folgt sogleich, wenn es heifit:
»Dann das Gesetz saget wol, Es sey Gottes wil und befehl, das wir in neuem
leben wandeln sollen, es gibt aber die krafft und vermiigen nicht, das wirs
anfangen und thun kiinnen ...*“3% Kraft und Vermogen gibt stattdessen allein
»der heilige Geist, welcher nicht durch das Gesetz, sondern durch die Predig
des Evangelii gegeben und empfangen wird, Gal. 3, erneuert das hertz; dar-
nach brauchet der heilige Geist das Gesetz darzu, das er aus demselben die
widergeborne leret und in den zehen geboten inen zeiget und weiset, welches
da sey der wolgefellige wille Gottes, Rom. 12, In welchen ,guten wercken sie
wandeln sollen, die Gott zuvor bereitet hat‘, Eph. 2, Vermanet sie darzu und,
da sie in dem von wegen des fleisches faul, nachlessig und widerspenstig sein,
straffet er sie darumb durchs Gesetz also, das er beide Empter zusammen
fiiret: ,Er todtet und macht lebendig, er fiiret in die Helle und fiiret wider her-
aus‘; welches Ampt ist nicht allein trosten, sondern auch straffen ...“40

Das Gesetz bleibt also auch bei den Wiedergeborenen das Mittel, durch das
der Heilige Geist sein strafendes Amt ausfiihrt, wofiir als weitere Schriftbe-
weise Joh 16,8 und 2Tim 3,16 herangezogen werden?!. Zusammenfassend heif3t
es: ,,Darumb, so offt die gleubigen straucheln, werden sie gestraffet durch den
heiligen Geist aus dem Gesetz und durch denselben Geist wider auffgerichtet
und getrostet mit der Predigt des heiligen Evangelii.“42

Gegen weitere Missverstidndnisse halten die Konkordisten fest, dass, wenn
von der MaB3stdblichkeit des Gesetzes fiir die Werke die Rede ist, die namlich
nur dann gut sind, wenn sie dem Gesetz gemédl sind, mit dem Gesetz der un-
wandelbare Wille Gottes gemeint ist, ,,nach welchem sich die menschen in
irem leben verhalten sollen“?. Der Wille Gottes als Malistab fiir die guten

36 BSELK 1446,23-27 mit Hinweisen auf Ps 119,71, 1Kor 9,27, Hebr 12,8 und Luthers Kirchen-
postille.

37 Vg. BSELK 1446,35: , Es muss aber auch unterschiedlich erkleret werden ...

38 BSELK 1446,35-37.

39 BSELK 1448,1-3.

40 BSELK 1448,3-13.

41 Vgl. BSELK 1448,14-21.

42 BSELK 14438,18-21

43 BSELK 1448, 27f.
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Werke bleibt somit vor und nach der Bekehrung des Menschen inhaltlich iden-
tisch. Einen Unterschied gibt es aber in den Werken aufgrund der Unterschie-
denheit der Menschen.

Das betrifft zum einen den Unterschied zwischen den Wiedergeborenen
und den nicht Wiedergeborenen. Letztere gehorchen aus Zwang, weil sie sich
vor Strafe flirchten oder auf Lohn aus sind44. Ein wiedergeborener Mensch da-
gegen ist vom Geist getrieben und lebt ,,nach dem unwandelbaren willen Got-
tes, im Gesetz begriffen, und thut alles, so viel er neu geboren ist, aus freiem,
lustigen Geist™, sodass es sich hierbei nicht eigentlich um ,,werck des Gesetzes,
sondern werck und friichte des Geistes handelt.

Freilich geht diese ,,Unterschiedenheit* zum andern mitten hindurch durch
die Christenmenschen, denn wegen des bis zum Tod noch anhaftenden Flei-
sches stehen sie im Kampf. Weil nach Rom 7 ,,das Gesetz in iren gliedern®
»dem Gesetz in irem gemiite” widerstrebt, sind sie ,,nimmer one Gesetz und
gleichwol nicht unter, sondern im Gesetz* des Herrn, in dem sie ,,leben und
wandeln und doch aus trieb des Gesetzes nichts thun.“4¢ Der alte Adam selbst
aber braucht ,,nicht weniger als die Gottlosen* weiterhin die ,,drewungen des
Gesetzes*, die ihn treiben und ,,im gehorsam‘ halten4’. Weiterhin ist den Glau-
bigen das Gesetz auch darum nétig, dass sie nicht eigene Heiligkeit aufgrund
selbsterwéhlter guter Werke suchen, sondern sie sich an Gottes Wort halten4s.
Das Gesetz deckt wie ein ,,Spiegel die bleibende Unvollkommenheit der
Christenmenschen auf4.

44 Vgl. BSELK 1448,29-36: ,,Der unterscheid aber ist in den wercken von wegen des unter-
scheids der menschen, die nach solchem Gesetz und willen Gottes sich befleissigen zu halten,
Dann so lange der mensch nicht widergeboren ist und sich nach dem Gesetz helt und thut die
werck darumb, das sie also geboten seind, aus furcht der straffe oder gesuch des lohns, der ist
noch unter dem Gesetz, und seine werck werden von S. Paulo eigentlich werck des Gesetzes
genennet, dann sie werden von dem Gesetz erzwungen wie die Knechte, und das sein Caini-
sche Heiligen.

45 BSELK 1450,1-9 unter Hinweis auf Rom 7,23.25 und andere Paulusstellen.

46 BSELK 1450,13-17.

47 BSELK 1450,13-22 unter Hinweis auf 1Kor 9,27 und Rém 7,18f.

48 Vgl. BSELK 1450,23-28: ,,So ist auch solche lere des Gesetzes den gleubigen darumb nétig,
auff das sie nicht auff eigene heiligkeit und andacht fallen und unter dem schein des Geistes
Gottes eigen erwehlten Gottesdienst one Gottes wort und befehl anrichten, wie geschrieben
stehet, Deut. 12: ,Ir sollet deren keins thun, ein jeder was in recht diincket‘, sondern horet
die Gebot und Rechte, die ich euch gebiete, und ,sollet auch nichts darzu thun, noch darvon
thun.*

49 Vgl. BSELK 1450,29-35: ,,So ist auch die lere des Gesetzes in und bey den guten wercken der
gleubigen darumb von néten, dann sonst kan im [= sich] der Mensch gar leicht einbilden, das
sein werck und leben gantz rein und vollkommen sey. Aber das Gesetz Gottes schreibet den
glaubigen die guten werck also fiir, das es zu gleich wie in einem Spiegel zeiget und weiset,
das sie in uns in diesem leben noch unvollkommen und unrein sein, das wir mit dem lieben
Paulo sagen miissen, Wann ich mir gleich nichts bewust bin, so bin ich darumb nicht gerecht-
fertiget.” Es folgen Hinweise auf Rom 13,9 und Romer 7 sowie auf Ps 119,32 und 143,2.
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Wie und warum aber die Werke der Glaubigen Gott gefillig sind, lehrt
nicht das Gesetz, das vollkommenen Gehorsam erfordert, sondern das Evange-
lium, das lehrt, dass unsere Opfer Gott angenehm sind durch den Glauben an
Christus. Solcher Gestalt bzw. um des Glaubens an Christus willen sind die
Christen nicht unter dem Gesetz, sondern unter der Gnades!. Der alte Adam
aber braucht Gesetz und Strafen, die ihn in den Gehorsam Christi zwingen, bis
zur Vollendung im Eschaton, wo weder das Gesetz mit seiner Drohung noch
das Evangelium mit seinem Trost mehr nétig sind, sondern wir Gott von Ange-
sicht zu Angesicht schauen und kraft des einwohnenden Geistes vollkommen
und mit Freuden den Willen Gottes tun werden>2.

Fasst man dies zusammen, so ist festzuhalten, dass die Konkordisten un-
terscheiden zwischen dem Gesetz als einer inhaltlichen Offenbarung des ewig
bleibenden Willens Gottes und dem Gesetzesgebrauch, durch den Gott in der
Welt dem Bosen wehrt und das Gute schiitzt (usus politicus) und durch den
er in der Kirche (und universal im jiingsten Gericht) den Siinder seiner Siin-
de tiberfiihrt, verurteilt und tétet (usus theologicus). Die Wirkung des Geset-
zes auf den Christen ist bestimmt dadurch, dass er bis zum Tod Gerechter
und Siinder zugleich ist. Sofern (lateinisch: quatenus) der Christ noch alter
Mensch, peccator (= Stinder), ist und dem Evangelium wie den Geboten Gottes
mit Unglaube und Ungehorsam begegnet, bleibt er dem iiberfithrenden und
verurteilenden Gesetz ausgesetzt, ist der Gebrauch des Gesetzes (usus legis)
also identisch mit dem die Siinde iiberfiihrenden theologischen Gebrauch (usus
theologicus). Zugleich bringt er nun als neuer Mensch frei und freudig — d. h.
ohne Zwang und Zutun des Gesetzes — den inhaltlich bleibend giiltigen Gebo-
ten Gottes dankbar den schuldigen Gehorsam entgegen.

Der neue Gehorsam des Christen ist nicht mehr nur durch das Gesetz gefor-
derter Gehorsam, sondern von Gottes Geist durch das Evangelium geschenk-
ter und gewirkter Gehorsam. Nicht der Wille Gottes beziiglich dessen, was
ihm wohlgefillig ist, hat sich gedndert, sondern das Verhiltnis zwischen Gott
und Mensch ist unter dem Evangelium von einem tddlichen Gegeneinander
zu einem vertrauensvollen und lebendigen Miteinander geworden, in dem die
Autoritat des Herrn, des Schopfers, Richters und Erlosers, vorbehaltlos und
dankbar anerkannt wird.

50 Vgl. BSELK 1452,2-9 unter Berufung auf 1Petr 2,5 und Hebr 11,4.

51 Vgl. BSELK 1452,10-16: ,,Solcher gestalt sind die Christen nicht unter dem Gesetz, sondern
unter der gnaden, weil die Person von dem fluch und verdamnis des Gesetzes durch den
Glauben an Christum gefreiet, und weil ir gute werck, ob sie gleich noch unvolkommen und
unrein, durch Christum Gott angenem sein, weil sie auch nicht aus zwang des Gesetzes, son-
dern aus verneuerung des heiligen Geistes von hertzen willig und ungezwungen thun, was
Gott gefellig ist, so viel sie nach dem innerlichen Menschen neu geboren sein ...

52 Vgl. BSELK 1452,17-28.
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2.2 Wir schopfen aus der Fiille des Wortes Gottes —
in der Unterscheidung von Verborgenem und Offenbarem:
FC 11: Von der ewigen Vorsehung und Wahl Gottes™

Als eine Anwendung der Unterscheidung von Gesetz und Evangelium lésst
sich der Préddestinationsartikel der Konkordienformel lesen. Dieser behandelt
eigentlich keine innerlutherischen Streitigkeiten, wohl aber im konfessionellen
Gegeniiber des Calvinismus wahrgenommene Gefdhrdungen der Schriftaus-
legung, Verkiindigung und Seelsorge. Es geht darum, in einer vielfaltig durch
die Schrift bezeugten, aber mancherorts nicht sachgerecht behandelten oder
sogar gescheuten Frage ,,umb missbrauchs oder missverstandes willen die lere
des Gottlichen worts nicht [zu] unterlassen oder [zu] verwerffen, sondern eben
derhalben allen missbrauch und missverstand abzuwenden®; darum ,,sol und
muss der rechte verstandt aus grundt der Schrift erkleret werden.*54

Unterschieden wird zunéchst zwischen dem ewigen Vorherwissen Gottes (ae-
terna praescientia), welches sich auf alle Dinge erstreckt, und der ewigen Wahl
(electio aeterna) oder Priadestination, die als ,,Gottes verordnung zur seligkeit*
bestimmt wird und sich allein auf die Kinder Gottes erstreckt. Wahrend die Vor-
sehung auch das Bose sieht, aber nicht bewirkt, ist die ewige Wahl mehr als ein
Vorherwissen, ndmlich eine ,,ursach, so da unsere seligkeit ... schaffet, wircket,
hilfft und befordert, darauff auch unsere seligkeit also gegriindet ist ...*6

Ein Missbrauch der biblischen Aussagen liegt dort vor, wo die Betrachtung
des unerforschlichen Ratschlusses Gottes zu gefihrlichen Gedanken fiihrt wie
,sicherheit und unbusfertigkeit™ auf der einen Seite oder ,,kleinmiitigkeit und
verzweifflung® auf der anderen Seite’’. ,,Wider diesen falschen wahn und ge-

53 Vgl. Gunther Wenz, Theologie, S. 712-733; Robert Kolb, Konkordienformel, S. 91-95; Gott-
fried Adam, Erwdhlung im Horizont der Christologie, in: Brecht, Schwarz (Hg.), Bekenntnis,
S. 219-233.

54 Vgl. BSELK 1560,14-23 mit dem Zitat in 1560,19-23.

55 BSELK 1562,5f. Gemeint ist, die Schrift rede ausdriicklich nur von der Prddestination der
Kinder Gottes (unter Hinweis auf Eph 1,4f; vgl. 1562,7-9), nicht auch von der Pridestination
der Verdammten.

56 BSELK 1562,29-31 unter Hinweis auf Mt 16,18, Joh 10,28 und Apg 13,48.

57 BSELK 1564,8f. Vgl. die seelsorglich orientierte Passage BSELK 1564,10-24: ,,Weil Gott sei-

ne auserwelten zur seligkeit vorsehen hat, ,ehe der Welt grundt geleget ward‘, Eph. 1, und
Gottes vorsehen nicht fehlen, noch von jemand gehindert oder geendert werden kan, Isai. 14;
Rom. 9: Bin ich denn zur seligkeit vorsehen, so kan mirs daran nicht schaden, ob ich gleich
one bus allerley siinde und schande treibe, wort und Sacrament nicht achte, weder mit bus,
glauben, Gebet oder Gottseligkeit mich bekiimmere, Sondern ich werde und muss doch selig
werden, denn Gottes vorsehung muss geschehen. Bin ich aber nicht vorsehen, so hilfft es doch
nicht, wann ich mich gleich zum wort hielte, bus thete, gleubte etc. Denn Gottes vorsehung
kan ich nicht hindern oder endern.
Solche gedancken fallen auch wol Gottseligen hertzen ein, wenn sie gleich aus Gottes gnade,
bus, glauben und guten vorsatz haben, das sie gedencken: Wenn du aber nicht von ewigkeit zur
seligkeit vorsehen bist, so ists doch alles umb sonst, und sonderlich, wann sie auff ire schwach-
heit sehen und auff die Exempel derer, so nicht verharret, sondern wider abgefallen sind.
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dancken sol man nachfolgenden klaren grundt, der gewiss ist und nicht feh-
len kan, setzen ...“>8 Ausgangspunkt ist dabei die Frage, wozu eigentlich die
Schrift bzw. Gottes Wort seiner eigenen Auskunft nach gegeben ist.

Weil die Schrift nicht zur Sicherheit und UnbuBfertigkeit, sondern zur Stra-
fe, Ziichtigung und Besserung dient (2Tim 3,16), weil alles in Gottes Wort ge-
schrieben ist, nicht damit wir in Verzweiflung getrieben werden, sondern Trost
und Hoffnung finden (R6m 15,4), ist der gesunde Verstand oder rechte Ge-
brauch dieser Lehre keinesfalls gegeben, wenn dadurch UnbuBlfertigkeit oder
Verzweiflung verursacht oder gestirkt werden>. Die Schrift fiihrt die Lehre
so, dass sie uns zum Wort weist, zur Bulle mahnt, zur Gottseligkeit anhilt, den
Glauben stirkt und uns unseres Heils vergewisserto0.

Darum gilt es, nicht von der ,blossen, heimlichen, verborgenen, unaus-
forschlichen vorsehung Gottes™ zu spekulieren, sondern zu beachten, ,,wie der
Rath, fiirsatz und verordnung Gottes in Christo Thesu, der das rechte, ware
,Buch des lebens® ist, durch das Wort uns geoffenbaret wird, nemlich Das die
gantze Lere von dem fiirsatz, rath, willen und verordnung Gottes, belangend
unser erlosung, beruff, gerecht- und seligmachung zusammen gefasset werde,
wie Paulus also diesen Artickel handelt und erkleret, Rom. 8; Eph. 1; Wie auch
Christus in der Parabel Matth. 22, nemlich Das Gott in seinem vorsatz und rath
verordnet habe .. .01

Diese in der Schrift geoffenbarte Heilsordnung wird in acht Punkten dar-
gelegt:

1. Das menschliche Geschlecht ist ,,warhafftig® mit Gott versdhnt durch

Christus.

2. Christi Verdienst und Wohltaten sollen durch sein Wort und Sakrament uns

vorgetragen und ausgeteilt werden.

Mit seinem Geist wirkt er durch das gepredigte Wort Buf3e und Glauben.

4. Die das Heil in BuBle und Glauben annehmen, sind zur Kindschaft und
zum ewigen Leben angenommen.

5. Die Gerechtfertigten heiligt er in der Liebe (Eph 1,4).

6. Die Angefochtenen schiitzt er wider Teufel, Welt und Fleisch und trostet sie
in Kreuz und Anfechtung.

7. Das angefangene gute Werk wird er vollenden, wo sie sich an Gottes Wort
halten.

8. Die erwihlt und berufen sind, wird er auch selig machen.52

w

58 BSELK 1564,25f.

59 Vgl. BSELK 1564,25-1566,3.

60 Vgl. BSELK 1566,3-7 mit folgenden Belegen: Eph 1,13f, 1Kor 1,21, 2Tim 3,16, Eph 1,15-23,
Joh 15,16f, Eph 1,9, Joh 10,27-29, 2Thess 2,13-15.

61 BSELK 1566,10-19.

62 Vgl. BSELK 1566,19-1568,5.
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Die seelsorgliche Zielrichtung wird auch hier betont, wenn es heil3t, dies
alles sei nicht nur allgemein festzuhalten, sondern auch hinsichtlich einer jeden
Person der Erwahlten®. Hiernach solle man sich einféltig richten®4.

Dabei findet die Frage danach, ,,wie man das wissen, woraus und worbey
erkennen konne, welche die auserwelten sind, die sich dieser lere zum trost an-
nemen konnen und sollen*>, im weiteren Verlauf in Anwendung des Schrift-
prinzips sowie der Unterscheidung von Gesetz und Evangelium ihre — die acht
aufgezihlten Punkte entfaltende — Antwort. Nicht aus der Vernunft oder nach
dem Gesetz oder duBleren Schein, nicht aus dem uns Verborgenen ist diese
Frage zu beantworten, sondern es gilt, ,,auff den geoffenbarten willen Gottes
acht“ zu ,,geben‘ 0.

In Aufnahme wichtiger Schriftstellen legen die Konkordisten dar, dass
Gott uns in Christus das Geheimnis seines Willens offenbart®’, er uns durch
das Mittel der Predigt bzw. durch seine Diener berufts. Die Predigt der Buf3e
und die VerheiBBung ergeht ,,universalis“ und richtet sich an alle®. ,,Und sol-
chen beruff Gottes, so durch die Predigt des worts geschicht, sollen wir vor
kein Spiegelfechten halten, Sondern wissen, das dadurch Gott seinen willen
offenbaret, das er in denen, die er also beruffet, durchs wort wircken wolle, das
sie erleuchtet, bekeret und selig werden mogen. Dann das wort, dardurch wir
beruffen werden, ist ein Ampt des Geistes, das den Geist gibt oder dardurch
der Geist gegeben wird, 2. Cor. 3, Und ein krafft Gottes selig zu machen, Rom.
1. Und weil der heilige Geist durchs wort krefftig sein, stercken, krafft und
vermiigen geben wil, So ist Gottes wille, das wir das wort annemen, gleuben
und demselben folgen sollen.“7° Denn die Auserwéhlten werden in der Schrift
beschrieben als diejenigen, die das Wort horen und gehorchen und damit das
Zeugnis empfangen, dass sie Gottes Kinder sind”!.

Auch die Perseveranz, das Bleiben im Glauben, ist denen verheiflen, die
auf die Schrift achten: ,,So zeiget auch die heilige Schrifft, das Gott, der uns
beruffen hat, so getreu sey, wann er das gute werck in uns angefangen hat,

63 Vgl. BSELK 1568,6-11: ,,Und hat Gott in solchem seinen rath, fiirsatz und verordnung nicht
allein in gemein die seligkeit bereitet, sondern hat auch alle und jede Personen der auserwel-
ten, so durch Christum sollen selig werden, in gnaden bedacht, zur seligkeit erwelet, auch ver-
ordnet, das er sie auff die weise, wie jetzt gemeldet, durch seine gnade, gaben und wirckung
darzu bringen, helffen, fordern, stercken und erhalten wolle.

64 Vgl. BSELK 1568,12-17.

65 BSELK 1568,20-22.

66 BSELK 1568,26.

67 Vgl. BSELK 1568,26-31, unter Hinweis auf Eph 1,9f, 2Tim 1,9f und Rém 8,29f.

68 Vgl. 1568,31-1570,5, unter Hinweis auf 2Kor 5,20, Mt 22,2-14, Mt 20,1-16.

69 Vgl. 1570,6-24 (mit dem Zitat in 1570,8f) unter Hinweis auf Lk 24,47, Joh 3,16, 1,29, 6,51, 1Joh
1,7-9, 2,2, Mt 11,28, Roém 11,32, 2Petr 3,9, R6m 10,12, 3,22, Joh 6,40, Lk 24,47 und Mk 16,15.

70 BSELK 1570,25-33.

71 Vgl. BSELK 1570,34-1572,6, in einer Paraphrase folgender Bibelstellen: Joh 10,27f, Eph
1,11.13, Rom 8,25, Mt 5,6, Rom 8,16.26.
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das ers auch bis ans ende erhalten und vollfiiren wolle, wo wir uns nicht selbst
von ime abkeren, sondern das angefangene wesen bis ans ende fest behalten,
darzu er dann seine gnade verheisen hat ...“72 Um diesen offenbaren Willen
sollen wir uns kiilmmern, ihm folgen, uns dessen befleiligen, ,,weil der heilige
Geist durchs wort, dadurch er uns beruffet, gnade, krafft und vermiigen darzu
verleihet, und den abgrundt der verborgenen vorsehung Gottes nicht forschen,
wie Luc. 13 geschrieben ...“73 Erinnert wird in diesem Zusammenhang an die
Ermahnung Luthers aus der Rémerbriefvorrede, dieser Epistel zu folgen ,,in
irer ordnung; bekiimmere dich zuvor mit Christo und seinem Evangelio, das
du deine siinde und seine gnade erkennest, darnach mit der siinde streitest, wie
Paulus vom ersten bis ins achte Capitel leret. Darnach, wenn du im achten Ca-
pitel in anfechtung unter Creutz und Leiden kommen wirst, das wird dich leren
im 9., 10. und 11. Capitel die vorsehung, wie trostlich die sey* etc.”7

Der Satz ,,viele sind berufen, wenige auserwiahlt™ aus Mt 22,14 darf nicht so
verstanden werden, als ob Gott nur duflerlich berufe, es aber im Herzen nicht
mit allen so meine: ,,Hoc enim esset Deo contradictorias voluntates affingere,
das ist: Solcher gestalt wiirde geleret, das Gott, der doch die ewige wahrheit ist,
ime selbst zuwider sein solte ...“75 Zudem wiirde das den Trost vernichten, um
dessentwillen wir an das Wort gewiesen sind7®.

In diesem Zusammenhang der Erwédhlungsanfechtung weisen die Konkor-
disten darauf hin, dass Christus die VerheifSung nicht nur miindlich vortragen
lasst, sondern sie bekriftigt durch seine Sakramente, ,,die er als Siegel der
verheissung angehenget und darmit einen jeden gleubigen insonderheit beste-
tiget.“77 Hierin liege zudem der Segen der in CA 11 und Apol. 11 festgestellten
Beibehaltung der Privatabsolution in den reformatorischen Gemeinden, denn
in dieser horen wir gleichsam ,.,eine stimme vom Himmel“, ,,welcher trost uns
gantz und gar genommen, wenn wir nicht aus dem beruff, der durchs wort
und durch die Sacrament geschicht, von Gottes willen gegen uns schliessen
solten.78 Freilich ergibt sich durch die Bindung des Geistwirkens an das Wort
gleichermaflen die Einsicht, dass diejenigen, die dieses verachten und darin

72 BSELK 1572,7-11, mit abschlieBendem Hinweis auf 1Kor 1,8, Phil 1,6, 2Petr 3,9, Hebr 3,14.

73 BSELK 1572,12-16, gemeint ist Lk 13,23f.

74 BSELK 1572,19-24, vgl. WA DB 7,24,1-5

75 Vgl. BSELK 1572,25-34 mit dem Zitat in 1572,32-34.

76 Vgl. BSELK 1572,34-1574,5: ,,So doch Gott solche untugend, da man sich eins dinges erkleret
und ein anders im hertzen gedencket und meinet, auch an menschen straffet, Psal. 5. und 12.
Dardurch uns auch der nétige, trostliche grundt gentzlich ungewis und zu nichte gemacht, da
wir teglich erinnert und vermanet werden, das wir alleine aus Gottes wort, dardurch er mit
uns handelt und uns berufft, lernen und schliessen sollen, was sein wille gegen uns sey und
was uns solches zusagt und verheisset, das wir das gewis gleuben und daran nicht zweiffeln
sollen.”

77 BSELK 1574,7-9.

78 BSELK 1574,14-17.
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dem Geist widerstreben, nicht erwéhlt sind”. Darin liegt die Warnung des Sat-
zes aus Mt 22,1480, Allerdings ist der Unglaube ursdchlich nicht auf Gottes
Vorsehung zuriickzufiihren, sondern auf die Schuld der Menschen: ,,Solcher
verachtung des worts ist nicht die ursach Gottes vorsehung, sondern des men-
schen verkerter wille, der das mittel und werckzeug des heiligen Geistes, so im
Gott durch den beruff vortreget, von sich stosset oder verkeret, und dem hei-
ligen Geist, der durchs wort krefftig sein wil und wircket, widerstrebet ...“8!
Auch dies wird in der Schrift vielfaltig bezeugt und davor gewarnt82.

Wird dies wahrgenommen und bleibt der Christ unter Verzicht auf eine
iibergeordnete Perspektive im Rahmen dessen, was offenbart ist, so ist der
Artikel von der Vorsehung eine ,,niitzliche, heilsame, trostliche lere®, die den
Artikel von der Rechtfertigung gewaltig bestétigt33 und auerdem die irrigen
Meinungen von den Kréften des menschlichen Willens niederlegt34. Doch
nicht nur fiigt sich diese Lehre somit ein in die Lehre von Siinde und Gnade,
sondern sie spendet Trost in vielféltigen Anfechtungen®’, indem sie vor Augen
fiihrt, dass Gott eines jeden Christen Bekehrung so wichtig nimmt, dass er vor
Grundlegung der Welt dariiber Rat gehalten hat?¢, auch dass er seine Gléubigen
festhaltend” und die Kirche gegen die Pforten der Holle bewahren wirds8. Auch
werden aus diesem Artikel michtige Mahnungen und Warnungen genommen,
Gottes Rat und Berufung nicht zu verachten®®. Das bekréftigende Zwischen-
fazit nach diesen Betrachtungen lautet: ,,Also kan die lere von diesem Artickel
niitzlich, trostlich und seliglich gebrauchet werden.“90

Es folgt eine Vertiefung der Mahnung, den Unterschied festzuhalten zwi-
schen dem, was in Gottes Wort offenbart und was nicht offenbart ist, gegen

79 Vgl. BSELK 1574,18-28 mit einer Paraphrase von Mt 22,5f, Apg 13,40f.46, Hebr 4,2.7, Apg
7,51, Lk 14,18.24, Mk 16,16, Mt 7,15, 22,15 und Rom 9,30-33 und dem Fazit zum doppelten,
ans Wort und an den Glauben gebundenen Ausgang des gottlichen Ratschlusses (BSELK
1574,28-35): ,,... wie Gott in seinem Rath verordnet hat, das der heilige Geist die auserwelten
durchs wort beruffen, erleuchten und bekeren, und das er alle die, so durch rechten glauben
Christum annemen, gerecht und selig machen wolle, Also hat er auch in seinem Rath be-
schlossen, das er die jenigen, so durchs wort beruffen werden, wann sie das wort von sich
stossen und dem heiligen Geist, der in inen durchs wort krefftig sein und wircken wil, wider-
streben und darin verharren, sie verstocken, verwerffen und verdammen wolle.“

80 Vgl. BSELK 1576,1-3: ,,... ,sind viel beruffen und wenig auserwelet. Dann wenig nehmen das
wort an und folgen ime, der grosseste hauffe verachtet das wort und wil zu der Hochzeit nicht
kommen.*

81 BSELK 1576,3-7, mit anschlieBendem Hinweis auf Jesu Wort in Mt 23,37.

82 Vgl. BSELK 1576,9-16 mit einer Paraphrase von Mt 23,37, Lk 8,13, Phil 1,6, 2Petr 2,10, Lk
11,24f und Hebr 10,26.

83 Vgl. BSELK 1576,17-24 (mit dem Zitat in 1576,19), unter Hinweis auf Rém 9,11, 2Tim 1,9.

84 Vgl. BSELK 1576,25-29.

85 Vgl. BSELK 1578,10-21.

86 Vgl. BSELK 1576,31-35 unter Hinweis auf Eph 1,4 bzw. 1Petr 1,20.

87 Vgl. BSELK 1578,1-9 mit der Erinnerung an Joh 10,28 und Roém 8,28.35.

88 Vgl. BSELK 1578,21-24.

89 Vgl. BSELK 1578,26-31 mit Zitaten von Lk 7,30, 14,24, Mt 22,14, Lk 8.8, 8,18.

9% BSELK 1578,30f.
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unsern Fiirwitz, der sich mehr um das Verborgene kiimmern will als um das
Offenbare®!. So hat Gott zwar zuvor ersehen, die berufen werden und glauben,
er allein weil3, wieviele es sind, wer zu welchem Zeitpunkt bekehrt wird, offen-
bart aber Zeit und Stunde nicht®2. Von der Verstockung wiederum lehrt Paulus,
dass sie Gottes Gericht fiir die Siinden ist und uns zeigt, was wir alle verdient
haben®. Auf der Linie von Hos 13,9 ist zu bleiben, wo es heifit, das eigene
Verderben sei unsere eigene Schuld, die Hilfe Gottes stehe auf seiner Gnade®4.
Fiir alles weitere, dem Menschen Entzogene, sollen wir uns an den Aufruf zur
Demut in Rom 9,20 (,,Wer bistu mensch, der du mit Gott rechten wilt?*) und
an die Einladung zum Gotteslob in Rom 11,33f halten®.

Die Mahnung, beim in der Schrift Geoffenbarten zu bleiben, wird sodann
christologisch-trinititstheologisch zugespitzt, wenn es heiflt: ,,Demnach sol
diese ewige Wahl Gottes in Christo und nicht ausserhalb oder one Christo be-
tracht werden, dann [= denn] in Christo, zeuget der heilige Apostel Paulus, sind
wir ,erwehlet, ehe der Welt grundtfest geleget war‘, wie geschrieben stehet: Er
hat uns geliebet in dem geliebten.“% Die ganze Trinitét weist auf Christus als
auf das Buch des Lebens, in dem des Vaters Wahl gesucht werden soll7. Chris-

91 Vgl. BSELK 1578,32-1580,8: ,,Es mus aber mit sonderem vleis unterscheid gehalten werden
zwischen dem, was in Gottes wort ausdriicklich hiervon offenbaret oder nicht geoffenba-
ret ist. Dann uber das, davon bisher gesaget, so hiervon in Christo offenbaret, hat Gott von
diesem geheimnis noch viel verschwiegen und verborgen und allein seiner weisheit und er-
kentnis vorbehalten, welches wir nicht erforschen, noch unsern gedancken hierinnen folgen,
schliessen oder griibeln, Sondern uns an das geoffenbarte wort halten sollen, Welche erin-
nerung zum hdchsten von ndten. Dann damit hat unser fiirwitz immer viel mehr lust sich zu
bekiimmern, als mit dem, das Gott uns in seinem wort darvon offenbaret hat, weil wirs nicht
zusammen reimen konnen, welches uns auch zu thun, nicht befohlen ist.*

92 Vgl. BSELK 1580,9-24 unter Hinweis auf Rém 11,33f und Apg 1,7.

9 Vgl. BSELK 1580,25-1582,13.

94 Vgl. BSELK 1582,14-20: ,,Denn denen geschicht nicht unrecht, so gestraffet werden und irer
siinden soldt empfangen. An den andern aber, da Gott sein wort gibt und erhelt und dardurch
die Leute erleuchtet, bekeret und erhalten werden, preiset Gott seine lautere gnade und barm-
hertzigkeit one iren verdienst.

Wann wir so fern in diesem Artickel gehen, so bleiben wir auff der rechten bahn, wie ge-
schrieben stehet Ose. 13: Israel, das du verdirbest, die schuldt ist dein, Das dir aber geholffen
wird, das ist lauter meine gnade.”

9 Vgl. BSELK 1582,21-32.

9 BSELK 1582,33-1584,2, unter Aufnahme von Eph 1,4 und 1,6.

97 Vgl. BSELK 1584,8-14 (nach Zitaten von Lk 3,22, Mt 11,28 und Joh 16,14): ,,Das also die
gantze heilige Dreyfaltigkeit, Gott Vater, Son und heiliger Geist, alle menschen auff Christum
weisen, als auff das ,Buch des Lebens®, in dem sie des Vatern ewige Wahl suchen sollen, dann
das ist von ewigkeit bey dem Vater beschlossen, wen er wolle selig machen, den wolle er durch
Christum selig machen, wie er selber spricht: ,Niemand kompt zum Vater denn durch mich.*
Und abermals: ,Ich bin die Thiir, so jemand durch mich eingehet, der wird selig werden.”
(Joh 14,6, 10,9). Das Motiv vom ,,Buch des Lebens* geht zuriick auf Phil 4,3 und Offb 20,15.
Salomon Glassius (1593-1656) wird einige Jahrzehnte spater dieses Motiv monographisch aus-
bauen zu einem grofien schrifttheologischen Entwurf, der die Linien aus FC 11 sachgerecht
aufnimmt (Arbor vitae, Der Baum des Lebens / JEsus CHristus / Aus gottlicher Schrifft durch
die Gnade des heiligen Geistes vorgestellet / Vnd Zu trostlicher Betrachtung / vand néthiger
Lebenserbawung, Jena 1629). Vgl. Armin Wenz, Philologia Sacra und Auslegung der Heiligen
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tus aber hat es verkiindet und ruft alle zu Bufe und Glauben®8. Wer selig werden
will, soll das horen und sich nicht plagen mit eigenen Gedanken vom heimli-
chen Rat Gottes, sondern soll Christus horen, ,,welcher ist ,das Buch des Lebens
und der ewigen Wahl Gottes““°. Darum sollen alle kommen und glauben, was
nicht aus eigenen Kraften moglich ist, sondern nur durch das Wirken des Geis-
tes, der sich dafiir ans Wort und die Sakramente gebunden hat!%. Darum sollen
wir um seine Gnade bitten, die er uns in der Taufe zugesagt hat, und nicht an der
Verheiflung der Gebetserhorung nach Lk 11,11-13 zweifeln!0!,

SchlieBlich nimmt der Heilige Geist Wohnung in den Auserwihlten als in
seinem Tempel, treibt sie als Kinder Gottes zum Gehorsam und bezeugt ih-
nen, dass sie Gottes Kinder sind (Rom 8,14-16)102, Mit David sollen sie den
Weg gehen von der Klage der Verwerfungsanfechtung zum Lobpreis der Er-
horung!3. Weil die Wahl zum Leben nicht auf unserer Frommigkeit, sondern
auf Christi Verdienst gegriindet ist, der sich nicht verleugnen kann (2Tim 2,13),
der unwandelbar ist, ist der Heilige Geist zur Bekehrung auch der Straucheln-
den kriftig, bleibt ihnen zugewandt und treibt sie durch sein Wirken wieder zu
BuBe und Glauben, wie schon im Alten Testament zu lernen ist104,

Es ist wahr, dass niemand bekehrt wird, den nicht der Vater zieht (Joh
6,44)105 Aber er zieht nicht ohne die Mittel des Wortes und der Sakramen-
te. Jenseits dieser Mittel finden wir des Vaters Ziehen nicht.1% Bei den Ver-

Schrift. Studien zum Werk des lutherischen Barocktheologen Salomon Glassius (1593-1656)

(Historia Hermeneutica. Series Studia 20), Berlin/Boston 2020, S. 45-75.
98 Vgl. BSELK 1584,15-21 mit Zitaten von Mk 1,15, Joh 6,40 und 3,16.
99 Vgl. BSELK 1584,22-34 (mit dem Zitat in 1584,33f). Zitiert werden in diesem Abschnitt Joh
6,37 und R6m 10,17.
Vgl. BSELK 1584,34-1586,7: Christus ,,bezeuget allen menschen one unterscheid, das Gott
wolle, das alle menschen zu im kommen, die mit siinden beschweret und beladen sein, auff
das sie erquicket und selig werden.
Nach dieser seiner Lere sollen sie von iren siinden abstehen, buss thun, seiner verheissung
gleuben und sich gantz und gar auff in verlassen; und weil wir das aus eignen krefften von
uns selbst nicht vermogen, wil solches, nemlich busse und glauben, der heilige Geist in uns
wircken durchs wort und durch die Sacrament.”
Vgl. BSELK 1586,7-14.
Vgl. BSELK 1586,15-25.
Vgl. BSELK 1586,25-31: ,,Und ob sie gleich etwan in so tieffe anfechtung gerahten, das sie
vermeinen, sie empfinden keine krafft des inwohnenden Geists Gottes mehr, und sagen mit
David, Psal. 31: ,Ich sprach in meinem zagen: ich bin von deinen augen verstossen’, so sollen
sie doch widerumb mit David darauff sagen, unangesehen was sie in inen selbst befinden, wie
dann gleich folget. Ibidem: ,Dennoch horestu meines flehens stimme, da ich zu dir schrie.”
Vgl. BSELK 1586,32-1588,10 mit einem Zitat von Jer 3,1.
Vgl. BSELK 1588,11f.
Vgl. BSELK 1588,12-23: ,,Aber der Vater wil das nicht thun one mittel, sondern hat darzu sein
Wort und Sacrament als ordentliche mittel und werckzeug verordnet und ist weder des Vaters
noch des Sons wille, das ein mensch die Predigt seines worts nicht horen oder verachten und
auff das ziehen des Vaters one wort und Sacrament warten solle. Denn der Vater zeucht wol
mit der krafft seines heiligen Geistes, jedoch seiner gemeinen ordnung nach durch das gehor
seines heiligen, Gottlichen worts als mit einem Netze, dadurch die auserwelten aus dem Ra-
chen des Teuffels gerissen werden, dazu sich ein jeder armer siinder verfiigen, dasselbe mit
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Woraus schépft und lebt die Kirche? 157

dammten aber, die gehort haben und nicht glauben, so wird nun noch einmal
bekriftigt, liegt die Schuld nicht bei Gott, sondern bei ihnen!07. Gott ist nicht
Ursache der Stinde noch der Verdammnis; er will beides nicht, sondern will die
Bekehrung, Rettung und Heiligung ehemals verlorener Siinder, wie die Schrift
mehrfach bezeugt (2Petr 3,9, Hes 18,23, 33,11, 2Tim 2,21)108, Wenn Gott Siinde
mit Siinde, das heif3t, Sicherheit mit Verstockung bestraft, ist daraus nicht zu
schlieflen, dass er diese Menschen nicht hatte annehmen wollen, denn offenbart
ist, dass die Bufifertigen angenommmen werden und dass er die Unbulfertigen
strafen wolle (Hebr 10,29), wofiir der Pharao als Beispiel gilt!0°.

Auch durch diese Lehre wird Gott seine Ehre dafiir gegeben, dass er uns
ohne Verdienst in Christus gerecht macht!!0. Darum ist es falsch zu lehren,
dass auch in uns Menschen eine Ursache der Wahl Gottes sei, denn diese ist
nur in Christus. Diese AusschlieBlichkeit (solus Christus) betont die Schrift
durch die Aussage, dass Gott uns in Christus erwihlt hat, nicht allein ehe wir
Gutes getan haben, sondern sogar ehe wir geboren wurden (Eph 1,4-6).111

Abschliefend wird noch einmal der seelsorgliche Nutzen dieser Lehre
festgehalten, die liber die beiden verhidngnisvollen Extreme der Verzweiflung
und des Hochmuts hinausfiihrt. Denn sie gibt weder Ursache zur Kleinmii-
tigkeit noch zum wilden Leben, wenn die Leute horen, sie sollen im Buch des
Lebens durch Bufle und Glauben nach ihrer Erwahlung suchen!'2. Der Trost
fiir alle Angefochtenen besteht darin, dass sie wissen, ,,das ire Seligkeit nicht
in irer hand stehe“!13, sondern in der gnedigen Wahl Gottes, die er uns in
Christo geoffenbaret hat, aus des Hand uns niemand reissen wird, Johan. 10;
2. Timoth. 2114

Wird hingegen diese Lehre so gefiihrt, dass Christen nicht getrostet, son-
dern in Verzeiflung gefiihrt werden oder aber in Siinde vermessen werden,
so ist gewiss, dass sie ,,nicht nach dem Wort und willen Gottes, sondern nach
der vernunfft und anstifftung des leidigen Teuffels getrieben werde ...“115
Denn nach Rém 15,4 gilt unfehlbar: ,,Alles was geschrieben ist, das ist uns
zur Lere geschrieben, auff das wir durch gedult und trost der Schrifft hoff-
nung haben.“16 Dies fiihrt zur Formulierung einer hermeneutischen Ausle-

vleis héren und an dem zichen des Vaters nicht zweiffeln sol, denn der heilige Geist wil mit
seiner krafft bey dem wort sein und dardurch wircken, und das ist das ziehen des Vaters.”
Vgl. BSELK 1588,24-1590,10 mit Hinweis auf die Christus widerstrebenden Pharisder sowie
auf Rom 9,22f.

Vgl. BSELK 1590,10-28.

Vgl. BSELK 1590,29-1592,25.

Vgl. BSELK 1592,26-33 mit einem Zitat von Eph 1,5f.

Vgl. BSELK 1592,33-38.

Vgl. BSELK 1594,6-18.

BSELK 1594,14.

BSELK 1594,16-18, mit Hinweis auf Joh 10,28 und 2Tim 2,19.

Vgl. BSELK 1594,23f.

BSELK 1594,25f.
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gungsregel fiir das rechte Verstehen der heiligen Schrift, wenn es heif3t: ,,Da
uns aber durch die Schrifft solcher trost und hoffnung geschwechet oder gar
genommen, so ist gewis, das es wider des heiligen Geistes willen und meinung
verstanden und ausgeleget werde.“!7 Bei alledem, so heif3t es noch einmal, gilt
es zu bleiben und allen Vorwitz zu sparen!!8,

2.3 Wir schopfen aus der Fiille des Wortes Gottes —
in der Unterscheidung von Schrift und Tradition
(ius divinum und ius humanum):

FC 10: Von Kirchengebriuchen'”

Das Augsburgische Bekenntnis hatte im wichtigen Artikel 7 von der Kirche
die schriftgemiBe Ubereinstimmung in der Evangeliumsverkiindigung und
in der Sakramentsverwaltung als Grundlage und Kriterium kirchlicher Ein-
heit benannt. Diese Konzentration auf das von Gott in seinen Geboten und
VerheiBungen ,,Eingesetzte™ in Gestalt des Evangeliums und der Gnaden-
mittel erdffnete eine Freiheit im Umgang mit kirchlichen Gebriauchen oder
Traditionen. ,,Und ist nicht not zu warer einigkeit der Christlichen kirchen,
das allenthalben gleichformig Ceremonien, von menschen eingesatzt, gehal-
ten werden ...“120 Unausgesprochen, aber vorausgesetzt war dabei, dass die
Gebrauche und Traditionen der gottgegebenen Lehre und den von Gott ein-
gesetzten Sakramenten dienen sollten und zu einem dem Stifter dieser Gaben
angemessenen heilsamen Empfang derselben anleiten und verhelfen sollten,
keineswegs aber im Widerspruch oder Konflikt zu den von Gott eingesetzten
Vollziigen stehen durften.

Streit musste daher notwendigerweise aufkommen, als der Kaiser bzw.
die mit ihm zwischenzeitlich verbiindeten lokalen Obrigkeiten im Augsbur-
ger und im Leipziger Interim versuchten, in den reformatorischen Territorien
durch die Reformation abgeschaffte altglaubige Lehren und Praktiken wieder
einzufithren. Der Konflikt drehte sich daher nicht nur um die Frage, wie die

117 BSELK 1594,26-29.

118 Vgl. BSELK 1594,30-33: ,,Bey dieser einfeltigen, richtigen, niitzlichen erklerung, die in Got-
tes offenbarten willen bestendig guten grund hat, bleiben wir, flichen und meiden alle hohe,
spitzige fragen und disputationes und was diesen einfeltigen, niitzlichen erklerungen zu wider
ist, das verwerffen und verdammen wir.”

Vgl. Gunther Wenz, Theologie, S. 734-745; Robert Kolb, Konkordienformel, S. 57f; Joachim
Mehlhausen, Der Streit um die Adiaphora, in: Brecht, Schwarz (Hg.), Bekenntnis, S. 105-128;
Jobst Schone, Von den Grenzen kirchlicher Freiheit. Die Aussage des Artikels X der Konkor-
dienformel iiber die Adiaphora, in: Schone (Hg.), Bekenntnis, S. 113-120.

BSELK 102,13-15. Vgl. den lateinischen Text im Zusammenhang (BSELK 103,8-10): ,,Et ad
veram unitatem Ecclesiae satis est consentire de doctrina Evangelii et administratione Sacra-
mentorum. Nec necesse est ubique esse similes traditiones humanas seu ritus aut ceremonias
ab hominibus institutas.”
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Unterscheidung von gottlich vorgegebenen (ius divinum) und kirchlich frei re-
gelbaren (ius humanum) Gebrauchen recht zu treffen sei, sondern auch um die
Frage, ob an sich freie Zeremonien nicht auch dann abzulehnen seien, wenn
auch nur der Anschein erweckt wiirde, hier wiirden das Evangelium oder die
Gnadenmittel verdunkelt und in ihrer SchriftgeméBheit verletzt. Die an sich
freien Zeremonien bezeichnete man als ,,Adiaphora oder Mitteldinge*!2!. Da-
riiber hinaus war strittig, inwieweit die Kirche bei der Regelung ihrer eigenen
Angelegenheiten obrigkeitlichen Vorgaben gegeniiber verpflichtet sei.!?2 Diese
Dimension ist mit zu beachten, wenn die Verfasser der Konkordienformel zu-
nichst den Stand der Kontroverse referieren, um dann die eigene Losung des
Konfliktes vorzutragen!23.

In einem ersten Schritt wird die Akzeptanz solcher Mitteldinge abgelehnt,
die diesen Titel nur zum Schein tragen und in Wirklichkeit im Widerspruch zu
Gottes Wort stehen oder den Anschein einer Lehreinheit erwecken, wo diese
faktisch nicht besteht!24. Auch Showeffekte, die um ihres Unterhaltungswertes

121 So die Uberschrift zu FC 10: ,,Von Kirchengebreuchen, so man Adiaphora oder Mitteldinge
nennet” (BSELK 1548,5f).
122 Vgl. Robert Kolb, Konkordienformel, S. 57: ,,Die beiden Interims und die sich daraus erge-
bende Kontroverse zu den Adiaphora hatten fiir die lutherischen Theologen drei Themen in
den Mittelpunkt geriickt: 1. das Verhéltnis zwischen der Freiheit des Christen und dem Ze-
remoniell bzw. den Brauchen in der Kirche; 2. die Bedeutung des offentlichen Bekenntnisses
der Wahrheit; und 3. das Verhiltnis zwischen der Kirche und der Gesellschaft, in der sie lebt,
oder genauer, dem weltlichen Regiment dieser Gesellschaft.”
Vgl. BSELK 1548,7-27: ,Von Ceremonien und Kirchengebreuchen, welche in Gottes wort
weder geboten noch verboten sind, sondern guter meinung in die Kirche eingefiiret werden
umb guter ordnung und wolstandts willen oder sonst Christliche zucht zu erhalten, Ist glei-
chermas ein Zwispalt unter etlichen Theologen Augspurgischer Confeflion entstanden, da der
eine teil gehalten, Das man auch zu der Zeit der verfolgung und im fall der Bekentnis, wann
die Feinde des heiligen Evangelii sich gleich mit uns in der Lere nicht vergleichen, Dennoch
mit unverletztem gewissen etliche gefallene Ceremonien, so an im [= sich] selbst Mitteldinge
und von Gott weder geboten noch verboten, auff der Widersacher dringen und erfordern wi-
derumb auffrichten und man sich also mit inen in solchen Adiaphoris oder Mitteldingen wol
vergleichen moge.
Der andere teil aber hat gestritten, Das zur zeit der verfolgung im fall der Bekentnis, sonder-
lich wann die Widersacher darmit umbgehen, das sie entweder durch gewalt und zwang oder
hinderlistiger weise die reine Lere unterdrucken und ire falsche Lere in unsere Kirche ge-
mechlich wider einschieben miigen, Solches, wie gesagt, auch in Mitteldingen mit unverletz-
tem gewissen und one nachteil der Géttlichen warheit keines weges geschehen kondte. Diesen
Streit zu erkleren und durch Gottes gnade endtlich hinzulegen, geben wir dem Christlichen
Leser hiervon diesen einfeltigen bericht ...
Vgl. BSELK 1548,28-1550,14: ,Nemlich, Wann solche ding unter dem Tittel und schein der
eusserlichen Mitteldinge fiirgegeben werden, welche (ob inen gleich eine andere farbe an-
gestrichen wiirde) dennoch im grundt wider Gottes wort sind, das dieselbige nicht als freie
Mittelding gehalten, sondern als von Gott verbotene dinge gemieden sollen werden, wie
auch unter die rechte, freie Adiaphora oder Mitteldinge nicht sollen gerechnet werden solche
Ceremonien, die den schein haben oder, dadurch verfolgung zuvermeiden, den schein fiir-
geben wollten, als were unsere Religion mit der Papistischen nicht weit von einander oder
were uns dieselbe ja nicht hoch entgegen, oder Wann solche Ceremonien dahin gemeinet,
also erfordert oder auffgenommen, als ob darmit und dardurch beide widerwertige Religion
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willen eingefiihrt werden, konnen nicht als tolerierbare Mitteldinge angesehen
werden!25. Adiaphora oder Mitteldinge im rechten Verstidndnis sind dagegen
solche Dinge, die insofern nicht im engeren Sinn gottesdienstlicher Natur sind,
als sie nicht auf Gottes Geboten, sondern auf menschlichen Satzungen griin-
den!26. Sie sind also nicht géttlichen Rechts, sondern menschlichen Rechts und
entsprechen der Unterscheidung und Zuordnung von gottlicher Schrift und
menschlicher Tradition. Als solchermafen bestimmte menschliche Satzungen
sind sie frei und grundsitzlich verdnderbar, unterliegen aber im kirchlichen
Zusammenleben den biblischen Kriterien der Ordnung, der Riicksichtnahme
auf die Schwachen und der Auferbauung der Gemeinde!?7.

Im Fall des Bekenntnisses bzw. in der Verfolgungssituation, in der die reine
Lehre durch vermeintliche Mitteldinge infrage gestellt oder verneint wird, darf
man weder in Worten noch Taten weichen und muss die Schwichung des rech-
ten Gottesdienstes und die Bestétigung abgottischer (irriger) Lehre verhindert
werden!28. Mitteldinge horen daher auf, Mitteldinge zu sein, wenn sie durch die
Umsténde ihrer Durchsetzung sich als im Widerspruch zum ,,hohen Artickel
unsers Christlichen glaubens stehend erweisen!?°. Doch auch der ,,Artickel
der Christlichen freyheit™ steht auf dem Spiel, wenn auf Menschengeboten fu-
Bende Praktiken in abgdttischer Weise als heilsnotwendig erklart werden und

verglichen und ein Corpus worden, oder widerumb einen zutrit zum Bapsthumb und ein
abweichen von der reinen Lere des Evangelii und waren Religion geschehen oder gemech-
lich daraus erfolgen solte. Dann in diesem fall sol und muss gelten, das Paulus schreibet, 2.
Corinth. 6.: ,Ziehet nicht am frembden Joch, was hat das Liecht vor gemeinschafft mit der
Finsternis? Darumb gehet aus von inen und sondert euch abe, spricht der Herr* etc.”

Vgl. BSELK 1550,15-17: ,,Gleichsfals sind das auch nicht rechte Adiaphora oder Mitteldinge,
wann es unniitze, nerrische spectakel sind, so weder zu guter ordnung, Christlicher disciplin
oder Evangelischem wolstandt [= Wohlergehen] in der Kirchen niitzlich.*

126 Vgl. BSELK 1550,18-23.

127 Vgl. BSELK 1550,24-33: ,,Demnach gleuben, leren und bekennen wir, Das die Gemeine Got-
tes jedes orts und jeder zeit derselbigen gelegenheit nach guten fug, gewalt und macht habe,
dieselbige one leichtfertigkeit und ergernis ordentlicher und gebiirlicher weise zu endern, zu
mindern und zu mehren, wie es jeder zeit zu guter ordnung, Christlicher disciplin und zucht,
Evangelischem wolstandt und zur erbauung der Kirchen am niitzlichsten, forderlichsten und
besten angesehen wird, wie man auch den schwachen im glauben in solchen eusserlichen
Mitteldingen mit gutem gewissen weichen und nachgeben kénne, leret Paulus, Rom. 14, und
beweiset es mit seinem Exempel, Actor. 16. et 21; 1. Cor. 9.

Vgl. BSELK 1552,1-11: ,,Wir gleuben, leren und bekennen auch, das zur zeit der Bekentnis,
da die feinde Gottes worts, die reine lere des heiligen Evangelii begeren unterzudriicken, die
gantze gemeine Gottes, ja ein jeder Christenmensch, besonders aber die Diener des worts, als
die vorsteher der Gemeine Gottes, schuldig sein, vermiige Gottes worts die lere und was zur
gantzen Religion gehoret frey, offentlich, nicht allein mit worten, sondern auch im werck und
mit der that zu bekennen, und alsdann in diesem fall auch in solchen Mitteldingen den Wi-
dersachern nicht zu weichen, noch leiden sollen, inen dieselbigen von den feinden zu schwe-
chung des rechten Gottesdienstes und pflantzung und bestetigung der Abgotterey mit gewalt
oder hinderlistig auffdringen lassen ... Der Schriftbeweis wird sodann u.a. mit Gal 5,1, 2,4f,
Kol 2,16 und Gal 2 gefiihrt (vgl. BSELK 1552,11-31).

129 BSELK 1552,35f.
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damit sogar die fiir den Gottesdienst wichtigen Gottesgebote verdridngen!30.
Der dritte MaB3stab, der kritisch zur Priifung der Mitteldinge zu dienen hat,
ist die Frage nach der Verletzung der Gewissen. Diese Gefahr lauert fiir die
Konkordisten sowohl dort, wo die Falschgldubigen (,,Abgéttischen) in ihrem
Irrtum bestérkt werden, als auch dort, wo die Gldubigen im rechten Glauben
betriibt, gedrgert und geschwicht werden!3!.

Es folgen bestétigende ldngere Zitate aus den Schmalkaldischen Artikeln
Luthers!32 und aus dem Tractatus Melanchthons!33, die ebenfalls im Corpus
der Bekenntnisschriften zu finden sind, sowie ein allgemeiner Hinweis auf
weitere Lutherschriften!34. Der Artikel schliefit mit fiinf Verwerfungen, die die
dargelegten Inhalte noch einmal zuspitzen!35, sowie mit einer impliziten Be-
stitigung der inhaltlichen Aussage von CA 7 zur Einheit der Kirche!3¢. Diese
macht deutlich, dass das lutherische Bekenntnis nicht traditionsfeindlich, son-
dern traditionskritisch verféhrt, insofern es einiibt in die Unterscheidung von
Schrift und Tradition, gottlichem Recht und menschlichem Recht. Damit aber
wird kirchlichen Gebrauchen und Traditionen gerade ihre Freiheit und Wiirde
gegeben, die darin besteht, dass sie der Ausrichtung der schriftgemaBen Evan-
geliumspredigt und Sakramentsverwaltung um des Heils der Menschen und
um der Erbauung der Kirche willen dienen und diese nicht behindern.

Auch hier geht es also um den rechten Trost angefochtener Gewissen, weil
es zugleich um die Ehre Christi geht. Um ihn im engeren Sinn, den wahren
Sohn Gottes und einzigen Heiland der Menschen und sein Heilswerk, das In-
halt und tragende Kraft des Wortes Gottes (2) und des Glaubens (1) gleicher-
malen ist, geht es daher im néchsten und letzten Teil unserer Betrachtung der
Konkordienformel (3).

130 Vgl. das Zitat im Zusammenhang (BSELK 1554,3-11): ,,Desgleichen Ists auch zu thun umb
den Artickel der Christlichen freyheit, welchen zu erhalten der heilige Geist durch den mund
des heiligen Apostels seiner Kirchen ... so ernstlich befohlen hat. Dann so bald derselbige
geschwecht und Menschengebot mit zwang der Kirchen als nétig auffgedrungen werden, als
were unterlassung derselben unrecht und siinde, ist der Abgoétterey der weg schon bereitet,
dardurch nachmals Menschengebot geheuffet und fiir ein Gottesdienst, nicht allein den gebo-
ten Gottes gleich gehalten, sondern auch uber dieselbe gesetzet werden.

Vgl. BSELK 1554,12-22: ,,So werden auch durch solch nachgeben und vergleichen in eusser-
lichen dingen, da man zuvor in der Lere nicht Christlich vereiniget, die Abgéttischen in irer
Abgotterey gestercket, dagegen die rechtgleubigen betriibet, geergert und in irem glauben
geschwechet, welches beides ein jeder Christ bey seiner Seelen heil und seligkeit zu meiden
schuldig ist, wie geschrieben stehet ...“ Es folgen Zitate von Mt 18,6f und 10,23.

Vgl. BSELK 1554,29-1556,18.

Vgl. BSELK 1556,19-36.

Vgl. BSELK 1558,1-4.

Vgl. BSELK 1558,5-27.

Vgl. BSELK 1558,28-1560,3: ,,Solcher gestalt werden die Kirchen von wegen ungleicheit der Cere-
monien, da in Christlicher freyheit einer weniger oder mehr derselben hat, einander nicht verdam-
men, wann sie sonst in der Lere und allen derselben Artickeln, auch rechtem gebrauch der heiligen
Sacrament mit einander einig, nach dem wolbekanten Spruch: Dissonantia ieiunii non dissolvit
consonantiam fidei, ,Ungleicheit des fastens sol die einigkeit des glaubens nicht trennen.”
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Siegfried Meier:

Eine Pfingstkantate in unserer Zeit?

Heinz Werner Zimmermanns
St. Thomas-Kantate (1982/2002)

1982 wurde Heinz Werner Zimmermanns ,,St. Thomas-Kantate auf den Text
des Pfingstliedes ,O komm, du Geist der Wahrheit' (EKG 108) und Verse aus
dem Johannes-Evangelium (Kap. 20)* im Rahmen der Sommerakademie
J. S. Bach am 8. August in Stuttgart uraufgefiihrt!; bearbeitet wurde sie (nun
als Leipziger Fassung von 2002) am 14. August 2010 in der St. Thomas-Kir-
che in Leipzig aufgefiihrt? — an einem Ort, den man wie keinen anderen mit
Johann Sebastian Bachs Kantaten verbindet. Dass die Kantate von Anfang an
einen Bezug zu Bach hatte, liegt sicher an dem Kontext der Bachakademie
Stuttgart und an der selbstgewidhlten Form der Kantate, die klare Beziige zu
Bach-Kantaten aufweist.

Die siebenteilige Kantate hat nicht nur eine formelle Ahnlichkeit mit Bachs
Kantaten, gerade auch den Choralkantaten3, sondern verfolgt auch eine dhnli-
che inhaltliche Absicht: Sie steht in der ,, Tradition der Schriftauslegung* und
ist eine ,,Predigt sui generis“4 — was auch daran liegt, dass — wie bei Bach —
gerne ein Bibelwort vorangestellt wird. Hier endet die Ahnlichkeit; bei Zim-
mermann wird ein Vers aus Joh. 20 in die sechste Strophe des Chorals aufge-
nommen, freilich an entscheidender Stelle — und es ist auch kein Jesuswort

I Erst nach Abschluss des Manuskripts erhielt ich auf freundliche Vermittlung durch Gétz
Wagner von Klaus Ruf} die zwei Ausgaben des Magazins fiir Frankfurter Musikfreunde ,,F-
Dur* (Frankfurt 1982) mit dem Sonderdruck der Einfiihrung Heinz Werner Zimmermanns
in seine Kantate (eigene Paginierung) einschlielich der Presseberichte zur Urauffiihrung.
Ich freue mich, dass wir in der Analyse iibereinstimmen, nehme staunend zur Kenntnis, dass
ihm das Problem Postmoderne schon 1982 vertraut war, notiere das von Bach her bekannte
,Kreuzmotiv® im vorletzten Satz und registriere die kaum noch als Missverstidndnis anzuse-
hende krude Formulierung des Rezensenten aus ,,musik und kirche* (6/82), dass es in eben
diesem Satz um die ,,bestraften Ungldubigen geht.

2 Die erste Fassung erschien unter der Nummer BA 7123 im Bérenreiter Verlag Kassel/Basel/
London 1982, die sog. ,,Leipziger Fassung™ ebd. 2002.

3 Hiufig wird ,,Choralkantate als eigene Gattung gefiihrt; sie hat aber auch eine formelle Wei-
te. So ist in der Kantate ,,Christ lag in Todes Banden” (BWV 4) nur der Choraltext vertont,
dhnlich auch in ,,Der Herr ist mein getreuer Hirt* (BWV 112). In der Kantate ,,Wie schon
leuchtet der Morgenstern (BWV 1) werden nur die erste und die letzte Strophe vertont und
mit diesen beiden Strophen auch der Rahmen gesetzt (dhnlich auch BWV 96 , Herr Christ, der
einge Gottessohn™).

4 So die pragnante Zusammenfassung Renate Steigers in ihrem Werk Gnadengegenwart. Jo-
hann Sebastian Bach im Kontext lutherischer Orthodoxie und Frommigkeit (DOCTRINA ET
PIETAS: zwischen Reformation und Aufkliarung; Texte und Untersuchungen, hg. v. Johann
Anselm Steiger), Stuttgart — Bad Cannstatt 2002, VII.



Eine Pfingstkantate in unserer Zeit? 163

oder ein alttestamentliches Gotteswort, wie sonst bei Bach®, sondern ein Wort
des Jiingers Thomas. Diese Besonderheit (und die inhaltliche Besonderheit
dessen, was Thomas sagt) macht diese Kantate zu einer Auseinandersetzung
mit dem Glauben der Gegenwart und in der Gegenwart.

Wir werfen zunichst einen Blick auf das Lied ,,O komm, du Geist der
Wahrheit“® und seine biblischen Beziige, bevor wir uns in einem nichsten
Schritt der Kantate zuwenden.

1. Die Struktur

Das Lied prisentiert sich in seiner heutigen, siebenstrophigen Gestalt’ als ein
dringendes Gebet® mit eingestreuten Reflexionen, welches das durch das Ge-
bet Formulierte auch an andere weitergibt®. Die Strophen sind vielfiltig un-
tereinander und miteinander verkniipft; im GrofBlen bestimmen die Themen
,,Glaube und ,,freies Bekenntnis* das Lied, im Kleinen kniipft jede Strophe
durch Stichworte an die letzte an. So wird die Bitte des Kommens (,,0 komm,
du Geist der Wahrheit*) gleich in der niachsten Strophe aufgenommen (,,0 ...
komm zu uns*), ebenso der Titel ,,Geist der Wahrheit im ,,Troster”, die ,,glau-
bensarme(n) Zeit* aus Strophe zwei findet sich im ,,Unglaub* der dritten Stro-
phe wieder, die Bitte um Befreiung ,,von aller Menschenscheu® spiegelt sich

5 Vgl. Alfred Diirr, Johann Sebastian Bach. Die Kantaten, Kassel/Basel/London/New York/
Prag 82000, 48.

6 Das Lied gehort zum Kernbestand der Evangelischen Gesangbiicher, z.B. im Evangelischen
Kirchengesangbuch Nr. 108, im Evangelischen Gesangbuch Nr. 136, im kommenden Gesang-
buch der Selbstédndigen Evangelisch-Lutherischen Kirche Nr. 339. Die Sammlung ,,Psalter
und Harfe* (Leipzig 1847, eine der vielen, annahernd jahrlich herausgegebenen Neuauflagen)
ist digitalisiert z.B. im Bestand der Universititsbibliothek Marburg auch online verfiigbar
(https://archiv.ub.uni-marburg.de/ubfind/Record/urn:nbn:de:hebis:04-eb2019-0002/View).
Zum Lied allgemein vgl. Ulrich Parent/Joachim Stalmann, 136 O komm, du Geist der Wahr-
heit, in: Liederkunde zum Evangelischen Gesangbuch Heft 4, Gottingen 2002, 68-70, zum
biblischen Hintergrund Rudolf Kdohler, Die biblischen Quellen der Lieder (Handbuch zum
evangelischen Kirchengesangbuch 1/2) Gottingen 1965, 199-300, zu Spitta vgl. Detlef Klahr,
Glaubensheiterkeit. Carl Johann Philipp Spitta (1801-1859) Theologe und Dichter der Er-
weckung (Studien zur Kirchengeschichte Niedersachsens 36) Gottingen 1999, dort auch 227f
die spéter weggelassenen Strophen des Liedes.

7 Dazu Klahr 227.

8 Drei Strophen beginnen mit,,O“ (wenn auch die sechste Strophe eher eine Reflexion ist), die
siebte Strophe formuliert ihre letzte Bitte auch mit,,O . Es herrschen Imperative vor (Komm,
kehre ein, verbreite, verbanne, giefl aus, komm zu uns, mach uns unverzagt, gib uns ...), die
sich zu einem dreifachen ,,du musst* steigern.

9 Sosind die ersten drei Strophen ein Gebet zum Heiligen Geist, die mit den Anreden ,,du Geist
der Wahrheit*, ,,werter Troster und einem permanenten ,, Du‘* sich ebenso an den Heiligen
Geist wenden wie die Schlussstrophe, die mit ,, Du Heilger Geist* einsteigt. Das Gegeniiber
ist das in einer Gemeinde zusammengefasste ,, uns/wir. Die vierte Strophe zieht die Kon-
sequenz aus der dritten, ebenso die sechste aus der fiinften. Der dringende Tonfall ist der
gleiche (zweimal ,,ach®).
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im ,.frei Gestdndnis® der vierten Strophe, das zu lobende ,,Evangelium® dieser
Strophe ist das ,krdftig Wort in der Heiden Lande, das im Ausgangsland der
Mission nicht mehr wirkt und so zum ,,Strafgericht fithren konnte. Die Bitte,
,den Leuchter des Wortes* doch auch ,,bei uns* stehen zu lassen, miindet in
die Bitte der Schlussstrophe um ein durch das ,,Zeugnis* von Jesus Christus
begleitetes ,,Pfingstfest“.

Damit sind auch schon die inhaltlichen Linien aufgezeigt, die mehrere bib-
lische Traditionen verkniipfen.

2. Biblische Kerntexte des Liedes

Fiir ein Pfingstlied ist schon der Einstieg mit dem Geist der Wahrheit (Joh 14, 17;
15, 26; 16, 13) ungewohnlich, der mit der Bitte um sein Kommen!? angerufen
wird. Doch diese Bitte setzt einerseits den biblischen Rahmen durch die Verhei-
Bung Jesu, dass eben dieser Geist der Wahrheit, der Heilige Geist, kommen wird,
ausgegossen wird, um seiner Gemeinde beizustehen. Und mit der Erinnerung an
Pfingsten (Apg 2) und dem freimiitigen Zeugnis der Jiinger (Apg 4) wird genau
das in Erinnerung gerufen.

Es ist aber nicht nur der Titel ,,Geist der Wahrheit®, der hier an die jo-
hanneischen Abschiedsreden erinnert. Der ganze Kontext will mitgehort wer-
den: die Hilflosigkeit der Jiinger angesichts des Weggangs Jesu zum Vater (Joh
16, 5), die Ankiindigung des Geistes, der die Augen 6ffnen wird (Joh 16, 8),
der als Beistand, als Paraklet, als Troster (Joh 16, 7) bei den Jiingern sein wird
und damit wie Jesus Christus in Person da sein wird. Der Geist der Wahrheit
wird Zeugnis flir Jesus Christus ablegen (Joh 15, 26) — und auch die Jiinger
sind Zeugen Jesu. Das verbindet die johanneischen Kapitel 14-16 mit der Apos-
telgeschichte des Lukas 2-4. Das Pfingstfest mit der Ausgieung des Heiligen
Geistes (Apg 2), das erste Auftreten der Jiinger (Apg 2, 14ff), das freimiitige
Auftreten des Petrus angesichts der Heilung des Geldhmten (Apg 3, 1ff, bes.
121f), gefolgt von dem Verhor durch den Hohen Rat (Apg 4) — wie Jesus es
den Jiingern ankiindigte, Zeugen zu sein (Apg 1, 8), gerade auch in Jerusalem
(ebd.), so bezeugen es die Jinger (Apg 2, 32; 3, 15; 4, 33). Lukanische Stich-
worte sind hier ,,Zeuge* (uept0c) und ,,Zeugnis“ (weptipLov). Im,,Zeugnis* und
den ,,Zeugen‘ haben wir eine starke inhaltliche Verkniipfung beider Evangeli-
en, die nicht nur dem Begriff nach, sondern auch der Sache nach hier sehr nahe
sind. Das Zeugnis der Zeugen geschieht nach Lukas in einer bemerkenswerten
Offenheit, die die Jiinger nicht von der éngstlichen Seite zeigt, die wir in der
Passionsgeschichte wahrmehmen, sondern frei und offen (meppnote, Apg 2, 29;
4, 13.29.31 — vgl. auch das vorletzte Wort der Apostelgeschichte Apg 28, 31).

10 Der Bezug zum Hymnus Veni Creator Spiritus liegt auf der Hand, weniger ein ,,Echo auf
,,O Heilger Geist kehr bei uns ein“ (Kohler 200 zu EKG 103 = EG 130, Michael Schirmer
1602).
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Damit sind zwei Linien erkennbar, die das Lied vereint: die Bitte um den
Geist der Wahrheit, der der Welt die Augen 6ffnet, und das freie und mutige
Zeugnis der Jiinger, der Welt das Heil in Jesus Christus zu verkiindigen.

3. Theologische Schwerpunkte

Das Lied bittet in der ersten Strophe eindringlich um die Erfiillung der Ver-
heiBung des Geistes der Wahrheit in der Gegenwart (,,kehre bei uns ein®).
Der Geist, der die Wahrheit vermittelt!!, vermittelt Jesus Christus selbst und
damit auch dessen Licht (Joh 1, 4f.9; 3, 19f) und Klarheit (Joh 17, 5), die
im Gegensatz zu Trug und Schein der Welt stehen!2 (darum auch die Bitte
um Offnen der Herzen der Welt in Strophe 7!). Die Einkehr des Geistes der
Wabhrheit steht von Seiten der Welt unter dem gleichen Spott wie die Einkehr
Jesu bei Zachius (Luk 19, 5.7), johanneisch gesprochen dem Zelten des Lo-
gos (Joh 1, 14), dessen Herrlichkeit die einen sahen, die anderen aber nicht
begriffen haben. Daher ist das Kommen des Geistes notwendig, um Christus
zu erkennen!? — heute. Kennzeichen der Welt sind Trug und Schein, demnach
nicht das Licht und die Klarheit, die von Jesus Christus her kommen. Kenn-
zeichen des gekommenen Geistes sind Bekenntnis, Lob und Anbetung, was
durch Erinnerung an die Apostelgeschichte (Apg 2)!4, prophetische Tradition
(Jes 6)15 und apostolische Erfahrung (Apg 2-4)1¢ beglaubigt wurde. Damit ist
das Ziel dieser Strophe, dass der Heilige Geist, der Geist der Wahrheit, die

1 tfc dAnBelag ist nicht einfach ein Genitiv der Ndherbestimmung (der z. B. dem éAn6ivr) in
15, 1 entspricht), er ist auch nicht einfach ein Ersatz fiir Jesus (der Geist Jesu, der die Wahr-
heit ist). Joh meint: »der Geist, der die Wahrheit vermittelt« — eine Bedeutung, die in enger
Parallele steht zu der, die wir oben dem TapaxkAintog zugeschrieben haben, und dies gilt ganz
besonders, wenn man daran denkt, daB in jiidischer und friihchristlicher Literatur ¢An6eve
oft die Wahrheit meint, die ein Missionar verkiindigt und die von denen, die er bekehrt, an-
genommen wird (z.B. 2Kor 4,2).” Charles Kingsley Barrett, Das Evangelium nach Johannes
(KEK Sonderband), Géttingen 1990, 452.

12 Auch das ist sehr johanneisch gedacht, vgl. die Bedeutung des Kosmos im Johannesevange-
lium. Der Geist vermittelt Jesus Christus, die Christologie ist iiberhaupt das Kriterium des
Heiligen Geistes, so Walter Mostert, Zwolf Sdtze zum Heiligen Geist in der Theologie, mit
besonderem Bezug auf das Johannesevangelium, in: drs., Glaube und Hermeneutik. Gesam-
melte Aufsétze, hg. v. Pierre Biihler und Gerhard Ebeling, Tiibingen 1998, 246.

13 Vgl. Walter Mostert, Die theologische Bedeutung von Luthers antirdmischer Polemik (in:
Glaube und Hermeneutik, aaO 145): ,,Die Wahrheit, welche Christus selber ist, versetzt nun
gerade den Menschen aus sich selbst hinaus, aus der Orientierung an sich selbst, aus dem
Subjektivismus hinaus in Christus.

14 Das ,.heilig Feuer* bezieht sich auf die Apostelgeschichte, sonst ist der Ausdruck nicht belegt,
wenn man von 2. Makk 13, 8 absieht, wo vom Altar die Rede ist, dessen Feuer und Asche
heilig ist. Die AusgieBung bezieht sich schon in der Apostelgeschichte auf Joel 3.

15 In Jes 6 werden dem Propheten die Lippen rein gemacht. Lippen sind alttestamentlich die Or-
gane des Lobens (Ps 51, 17; 63, 4; 119, 171), des Zeugnisses (Hiob 15, 6) und neutestamentlich
die des Bekennens (Hebr 13, 15).

16 Schon hier der Hinweis darauf, dass sich die apostolische Erfahrung mit Jesus Christus ver-
bindet, vgl. Matt 10, 32; Luk 12, 8; Joh 9, 22; Rém 10, 9.10; 14, 11 — und klassisch Phil 2, 11.
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Christen gegen allen Trug und Schein der Zeit zu treuen Zeugen und Beken-
nern werden lésst!7.

Die zweite Strophe greift die Bitte der ersten auf!® und betont, dass der
Geist ja verheiflen ist. Wenn dieser Troster nicht kime, wire die Christenheit
verzagt!®, doch um das zu verhindern, ist der Geist ja da. Die Zeitdiagnose
(,,schlaffe und glaubensarme Zeit*) trifft auch die Christen: Es geht um die
Stirkung des Glaubens — damit ist ein weiteres, wichtiges Thema des Liedes
angesprochen, das aber auch mit dem Heiligen Geist verbunden ist?0. Das ist
ein geistlicher Kampf, der eben nur mit Waffen des Geistes gewonnen werden
kann — und da sind die ,,scharfgeschliffnen Waffen* auch zuweilen scharfge-
schliffne Worte?!, die den Zeugen zum Bekennen?? helfen.

Unglaube und Torheit — so zu Beginn der dritten Strophe — stehen dem Be-
kennen und dem Bekenntnis entgegen. Es sind nicht einfach Verhaltensweisen,
die veranderbar sind — nur der Heilige Geist kann zum Glauben fiithren23. Da
treffen sich Unglaube und Torheit, denn schon die alttestamentliche Weisheit
samt den Psalmen charakterisieren den Toren als denjenigen, dessen Leben
nicht gelingen kann, weil er Gott nicht in sein Leben hineinlédsst (Ps 14, 1).
Auch Paulus betont, dass die Unglaubigen das Kreuz Jesu als Torheit ansehen
(1. Kor 1, 18). Das Gebaren des Unglaubens wie auch der Torheit?4 bringt die
Christen in Bedréngnis und Anfechtung. Dem Verzagen helfen nur die Waffen
aus der Hohe ab?5. Das dreifache ,,du musst* klingt in unseren Ohren fordernd,

17 Walter Mostert, Glaube und Trauer, in: Glaube und Hermeneutik aaO 73: ,,Alle Wahrheit und
Wirklichkeit kommt nicht vom Menschen, sondern zum Menschen, ist nicht aus dem Men-
schen, sondern vor dem Menschen.*

18 Auch mit Ahnlichkeiten in der Formulierung, gleich mit dem anhebenden ,,0*, , komm zu
uns®, , werter Troster”.

19 Das in den Liedern unseres Gesangbuches ungewohnliche ,, unverzagt™ passt natiirlich zu
den vielen Sprachschopfungen, die wir Spitta verdanken, kdnnte aber auch ein Echo auf Paul
Gerhards ,, Unverzagt und ohne Grauen* (EG 370, 7) sein.

20 Die Auseinandersetzung mit den theologischen Stromungen seiner Zeit kannte Spitta aus der
Zeit seines Studiums wie auch in der Gemeinde in Hameln, dazu Klahr, Glaubensheiterkeit
43ffund 160ff, bes. 162 zur Frage der Erlosung durch oder ohne Christus.

21 Auch dazu Klahr 46, dass dem Studenten Spitta die Worte und Argumente in der theologi-
schen Auseinandersetzung fehlten.

22 Zwei Strophen aus dem ,,anderen” Lied Spittas zu Pfingsten unterstiitzen das: EG 137, 6+7: ,,Gib
Elias heilge Strenge, / wenn den Gotzen dieser Zeit/ die verfiihrte blinde Menge / Tempel und Al-
tare weiht, / da3 wir nie vor ihnen beugen / Haupt und Knie, auch nicht zum Schein, / sondern fest
als deine Zeugen / dastehn, wenn auch ganz allein. / Gib uns der Apostel hohen, / ungebeugten
Zeugenmut, / aller Welt trotz Spott und Drohen / zu verkiinden Christi Blut. / LaB3 die Wahrheit
uns bekennen, / die uns froh und frei gemacht; / gib, dass wir’s nicht lassen konnen, / habe du die
Ubermacht.“ Die Stichworte fallen klar ins Auge: Zeugen, Mut, Wahrheit, bekennen.

23 Hier zeigt sich Spitta als treuer Schiiler Luthers, der die Glaubensgerechtigkeit als Frucht
seiner Bibellektiire (und paralleler Lektiire Luthers) am Romerbrief erkennt, vgl. Klahr 67.

24 Briisten” ist ein Wort mit negativem Hof, vgl. Hi 15, 27; Ps 73, 7.

25 Nur einmal — Jes 32, 7 — werden im Alten Testament die Waffen metaphorisch gebraucht.
Im Neuen Testament finden wir den metaphorischen Gebrauch durchgehend, vgl. Rom 6, 13;
13, 12; 2. Kor 6, 7; 10, 4 und — klassisch — Eph 6, 10ff.
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legt aber die Betonung auf das ,,du‘ und entspricht ganz dem flehenden Duk-
tus des Liedes, dass das Widerstehen der Christen2® nur mit dem Beistand des
Geistes moglich ist. Hier kommt die Situation der Anfechtung genauso in den
Blick wie die des Verhors (vgl. Apg 4). Es geht darum, durchzuhalten (Kraft),
Ausdauer zu besitzen (Geduld) und zu dem Glauben bzw. Bekenntnis zu Jesus
Christus zu stehen (Glaubenstreu), und dies frei und offen?’.

Auch die vierte Strophe spricht an, was ,,in dieser unsrer Zeit" gesagt werden
muss: ,.ein frei Gestdndnis* und ,.ein offenes Bekenntnis bei allem Widerstreit
— frei und offen, wie in der dritten Strophe, gebunden an das Bekenntnis?®. Der
Zeuge steht wie die Apostel (Apg 4) fiir das Zeugnis, den bezeugten Jesus Chris-
tus, ein und erfahrt, dass der Heilige Geist (vgl. Mk 13, 11) wie ein Anwalt an
der Seite steht. Der Widerstreit ist vielféltig und nicht erst seit Spitta auch mitten
in der Christenheit verortet?®. Doch das offene Bekenntnis (hier folgt Spitta so-
gar der griechischen Bedeutung des Wortes) spricht das Evangelium in Lob und
Preis aus, als Widerstandswort und zugleich Wort zur Seligkeit. In diesem einen
Wort konzentriert sich das (alleinige) Heil in Jesus Christus.

Die fiinfte Strophe scheint den Blick von der ,.,glaubensarmen Zeit"“, ,die-
ser unsrer Zeit* wegzulenken, doch sie greift das Evangelium, das kriftige
Wort30 wieder auf und sieht, was es ,fern in der Heiden Lande‘3! bewirkt: es

26 Vgl. Eph 6, 13, die Konsequenz der Waffen des Geistes: ,,an dem bosen Tag Widerstand leis-
ten” zu kdnnen. Das Schwert des Geistes wird als Wort Gottes gedeutet (Eph 6, 17), an den
Freimut zur Rede wird auch in diesem Zusammenhang erinnert (Eph 6, 20).

27 Abgesehen von einer bezeichnenden Ausnahme im Markusevangelium (8, 32: Jesus kiindigt
Leiden, Sterben und Auferstehen frei und offen an — so wie er bei dem Verhor Joh 18, 20 von
seiner freien und offenen Verkiindigung spricht), ist das Stichwort Tappnole geradezu ein
Vorzugswort bei Johannes (7, 4.13.26; 10, 24; 11, 14.54 sowie im Kontext der Abschiedsreden
16, 25.29) und in der Apostelgeschichte (2, 29; 4, 13.29.31; als Verb 14, 3; 18, 26 sowie als
Partizip 9, 28; 26, 26).

28 Auch hier lieBe sich biographisches Material anfiihren, vgl. Klahr 160ff zum Streit auf den
Kanzeln und bei der Katechismuspriifung in Hameln.

29 Schon in Apg 4 betet die Gemeinde mit den Worten des 2. Psalms und riickt die Gegner,
die ja aus dem eigenen Volk kommen, gefdhrlich in die Ndhe der Heiden. Das mag Spitta
auch so gesehen haben, doch ldsst er mit den Worten ,,trotz aller Feinde Toben, trotz allem
Heidentum* Spielraum offen, wer seine direkten Gegner sind. Grundsitzlich scheinen in der
5. Strophe die Heiden keine lautstarke Bedrohung zu sein — sie dienen als Beispiele derer, die
durch das kriftige Wort gewonnen worden sind, um ins Reich Gottes einzugehen.

30 Das Wort spielt bei Spitta eine grole Rolle, vgl. z.B. EG 358, 2: ,,Er kennet seine Scharen /
am Glauben, der nicht schaut / und doch dem Unsichtbaren, / als sih er ihn, vertraut; / der aus
dem Wort gezeuget / und durch das Wort sich ndhrt / und vor dem Wort sich beuget / und mit
dem Wort sich wehrt.*

3l Im EG geédndert zu ,,In aller Heiden Lande*, wohl um anzudeuten, dass das Missionsgebiet
nicht nur in der Ferne zu suchen ist, sondern auch in der Néhe. Ich halte diese Textanderung
fiir genauso iiberfliissig wie die Anderung von ,,ein strenges Strafgericht* in ,,solch strenges
Strafgericht* in Strophe 6, vgl. Parent 68, da ,,alle(r) Heiden Lande* einen hohen Grad an Un-
bestimmtheit in den Ausdruck legt, wohingegen im 19. Jahrhundert relativ klar war, dass man
hier an Afrika und Asien denken konnte, Orte, die von den Missionsgesellschaften besucht
wurden. Und durch die altertiimliche Formulierung ,,solch* statt ,,ein” gewinnt man auch
nicht mehr Versténdnis; beides bezieht sich auf den verwehrten Eingang ins Reich Gottes.
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erschallt hier wie da32, doch dort zeigt es die Kraft des Geistes, die Waffen
des Geistes, die Befreiung von den Banden Satans33 und den (toten) Gotzen
(1. Thess 1, 9f), die wie Fesseln abgeschiittelt werden kénnen. Hier hat der
Geist der Wahrheit die Liige triigerischer Sicherheit entlarvt und zur Wahrheit
in Christus gefiihrt. Die Verkiindigung bewirkt den Glauben und setzt die un-
genannten ,,sie” zweimal in den Gegensatz zu ,,uns*. Dass es ein Gegensatz ist,
zeigt die fast wortliche Anlehnung an Matth 8, 11-12 und Luk 13, 28-30. Bei
Matth 8 kommen ,,viele* von allen Seiten ins Himmelreich und sitzen mit den
Erzvitern an einem Tisch, wihrend die ,,Kinder des Reichs* hinausgestoflen
werden34 — im Kontext der Geschichte des Hauptmanns von Kapernaum, des-
sen Glauben Jesus bewundert, eine unverhohlene Warnung an die ,,Kinder des
Reichs®, Israel, dass diejenigen, die der Meinung sind, dazuzugehoren, sich
verrechnet haben. Auch Luk 13 kontrastiert diejenigen, die zur Tischgemein-
schaft gehoren, und die HinausgestoB3enen. Ist die Pointe in den Evangelien,
dass das selbstsichere Israel keinen Platz im Reich Gottes findet, wenn doch
der Glaube (und nicht die Abstammung) das Kriterium des Zugangs ist, so
sieht Spitta die gleichgiiltig gewordenen Gemeinden und ihre Prediger, die
mehr auf Gewdhnung denn auf Glauben setzen. Soll uns das Reich genommen
sein®>? Die Frage verrit verlorene Selbstsicherheit: Wir hatten doch das Reich,
sollte es uns nun ,,genommen‘* und ,,verschlossen‘3¢ sein?37

32 In Spittas Lebenszeit werden die grolen Missionsgesellschaften gegriindet, die Hermannsbur-
ger Mission 1849, die Basler Mission schon 1815, das Berliner Missionswerk 1824, die Rheini-
sche Missionsgesellschaft 1828 (als Zusammenschluss bereits bestehender Missionsvereine).
Spitta zeigte schon in seiner Zeit in Liine (ab 1824) ,,ein reges Interesse an der Missionsarbeit*
(Klahr 309). 1827, zur Zeit der Abfassung des Liedes, schreibt er (Klahr 311 A 100): ,,Die
Zeichen unserer Zeit sind auBlerordentlich; fromme Gemiither sehen mit Entziicken die Ver-
heiBung sich erfiillen, daB die Fiille der Heiden eingehen solle, wihrend sie anderseits bei der
Verachtung der gottlichen Predigt unter uns sich mit Bitten und Flehen vor den Rif3 stellen,
daB der Herr den unfruchtbaren Feigenbaum noch ein Jahr stehen lassen moge ...“ An den
Zusammenhang zwischen lebendigem Christentum und Missionstatigkeit erinnert Klahr 313.

33 In den Psalmen ist von den Banden oder Stricken des Todes die Rede; der Ausdruck ,,Satans
Bande* kommt nicht in der Bibel vor, trifft sich aber darin, dass derjenige, der durch die
Bande gehalten wird, die Gewalt liber sich selbst verloren hat; die hdufige Verbindung mit den
Banden des Totenreichs (2. Sam 22, 6; Ps 18, 5f; 107, 14; 116, 3.16) zeigt, dass keine Flucht
moglich ist. Hier liegt aber auch eine Verbindung zu Psalm 2, 3 nahe, da dieser Text in Apg 4
ausfiihrlich zitiert wird.

34 Ahnlich auch im Gleichnis Matth 25, 1-13, wo die, die zu spit an die Tiire klopfen, nicht mehr
zur Hochzeitsfeier eingeladen sind.

35 Die Wendung begegnet auch bei Paul Gerhardt, EG 11, 3. Doch wird Spitta an Matth 21, 43
denken, wo den bosen Weingéartnern das Reich Gottes (selten! Sonst bei Matthaus: ,,Himmel-
reich“!) genommen wird.

36 Vgl. Matth 25, 10!

37 Ich sehe im Gesangbuch kaum ein vergleichbares Lied, das in dieser Schirfe Parallelen zieht:
hier das Volk Israel, seiner Position als erwihltes Volk sicher, wenn auch durch Johannes
den Téufer und erst recht durch die Wendung Jesu zu den Heiden verunsichert. Und nun ist
eben das neue Gottesvolk, das Israel aus Juden und Heiden, das Israel Gottes (Gal 6, 16), in
der gleichen Position des damaligen Judentums: Gott wendet sich anderen zu. Wendet er sich
dann auch ab?
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Mit emphatischem ,,0“ und dem aus den Evangelien aus Jesu Mund ver-
trauen ,,wahrlich konstatiert die sechste Strophe, dass die, die vor der Tiire
bleiben miissen, drauBlen bleiben miissen, dieses ,,strenge(s) Strafgericht 38
verdienen. ,,Das Licht scheint in der Finsternis, und die Finsternis hat’s nicht
ergriffen” (Joh 1, 5). Was im Johannesevangelium mehrfach variiert wird (Joh
1, 10.11; 3, 18-21), dass das Licht in der Finsternis nicht erkannt wird und
damit Unglaube ist, wird auf die Christenheit der Zeit Spittas bezogen (und
— bedingt durch das ,,uns* — in jede singende Gegenwart)3°. Wer gebeugt um
Gottes Gnade fleht, ist bereit zur Umkehr, zur Bufe, bis in diese demiitige
Geste hinein. Ziel der Gnade Gottes ist hier liberraschenderweise nicht ein-
fach, neben den anderen auch ins Reich hineinzukommen, sondern einerseits
das Wort weiterhin zur Verfiigung zu haben, das Wort, das Jesus Christus sel-
ber ist (Joh 1, 1), aber auch das Licht fiir andere, um zu Christus zu kommen40,
und eben — Apk 2, 5! — stehen im Sinne von bestehen zu bleiben, als Gemein-
de. Spitta redet aus Gemeindeperspektive, nicht als einzelner, der vielleicht
noch bestehen konnte — es geht um die Gemeinde in der Gegenwart. ,,Uns ist
das Licht erschienen, allein wir glauben nicht*“ — das wire das Gericht (Joh
3, 18.19). Es geht um den Glauben, das Stehen im Licht, das Erkennen des
Lichtes Jesus Christus.

Daher beendet Spitta sein Lied mit der siebfen Strophe, mit der Bitte, dass
es zu einem Pfingstfest ,,nah und fern* kommt, fern in der Heiden Lande wie
im Lande derer, die wieder im Begriff sind, Heiden zu werden. Um es zu ei-
nem Pfingstfest werden zu lassen, bedarf es der Kraft des Heiligen Geistes
(wie schon in der 3. Strophe erbeten), damit die Zeugen Zeugnis von Jesus
Christus geben kdnnen — wie die Apostel auch. Der Inhalt des Pfingstfestes
ist es, dass die Zeugen von Jesus Christus, dem Auferstandenen, reden. Da-
mit das Zeugnis auch seinen Weg finden kann, wird wieder flehentlich dar-

38 Spitta spielt auf Joh 3, 18-19 an, wo der Glaube an Christus als Glaube an das Licht, das in die
Welt gekommen ist (vgl. Joh 8, 12), verstanden wird — und Gericht ist, wenn die Menschen die
Finsternis mehr lieben als das Licht.

39 Der Widerspruch gegen diese Wahrheit ist, wie Luther ebenso sieht, nicht einfach die Liige,
sondern der Liigner oder der Siinder. Der Widerspruch gegen die Wahrheit ist das Subjekt als
Wabhrheitszentrum. Walter Mostert, Die theologische Bedeutung von Luthers antirdmischer
Polemik, aaO 151. Im gleichen Band (Wahrheit — ein Hinweis 80ff, hier: 85) vermerkt Mos-
tert: ,,Es gibt zwei Arten von Finsternis. Die eine ist, in finsterer Nacht ohne Licht in einer
finsteren Hohle zu sitzen. Das ist kosmische Dunkelheit. Die andere ist, an einem wolkenlo-
sen Julitag auf freiem Feld im Sonnenlicht die Augen zu schlieBen und den Kopf mit einem
schwarzen Tuch zu verhiillen. Das ist existentielle, das ist Seinsfinsternis, Seinsvergessen-
heit, absurd, unnatiirlich, lacherlich — sie meint Johannes.*

40 Der ,,Leuchter” stammt aus Apk 2, 5, ebenso die Warnung, dass ,,der Leuchter, der die Ge-
meinde symbolisiert — vgl. Apk 1, 13.20 — aus Jesu Nihe ,.entfernt werden* soll, ,,wenn
die Gemeinde nicht umkehrt“. Ulrich B. Miiller, Die Offenbarung des Johannes (OTK 19),
Gitersloh/Wiirzburg 1984, 103. Dieser Vers hat auch seine Spuren in Johann Sebastian Bachs
Kantate ,,Bleib bei uns“ (BWV 6) hinterlassen.
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um gebeten, dass der Heilige Geist die Herzen der Welt*! und den Mund der
bezeugenden Apostel auftut (wie es in Strophe 1 Herz und Lippen anriihren
soll). Das Heil soll der Welt kundgetan werden — in Freude und Schmerzen.
In Freude und Schmerzen der Verkiindiger oder der Horer — oder ist es eine
erginzende Zusammenstellung, die komplementir gedacht ist, wie z.B. Tag
und Nacht? Diese Zusammenstellung erklért sich am besten aus der sprachli-
chen Nihe zu der Passage in den johanneischen Abschiedsreden (Joh 16, 20-
24), wo die Freude durch gewendete, verwandelte Traurigkeit entsteht, analog
den Geburtsschmerzen einer Frau, die durch eine harte Zeit hindurch muss,
dass sie sich danach an der Geburt freut. Moglicherweise ist auch der Erfolg
der missionarischen Miihen im Blick. Es geht aber um nicht weniger als das
Heil in Jesus Christus — und auch hier kommen die Abschiedsreden Jesu (Joh
15, 15; 17, 26) mit der Botschaft der Apostelgeschichte zusammen (Apg 2, 14;
4, 10; 28, 28).

Der Heilige Geist, erbeten als Geist der Wahrheit, rithrt die Herzen der
Horenden und die Lippen der Zeugen an, dass treue Zeugen den Herrn beken-
nen und durch dieses kréftige Wort Menschen zum Glauben und Bekenntnis
Christi kommen.

Die Kantate Zimmermanns folgt den sieben Strophen Spittas*2, in der ,,Aria
Per Solo E Coro* wird aber ein bemerkenswertes Zitat aus dem Johannes-
evangelium (Joh 20, 25) eingebaut*3, eine Forderung des Jiingers Thomas, der
der ganzen Kantate ja seinen Namen gegeben hat, ,,St. Thomas®, der heilige
Thomas, das hat seinen Grund, wie wir noch sehen werden.

Zunéchst erdffnet Zimmermann die Kantate im leicht bewegten 6/4-Takt,
der auch gerne in den 12/8-Takt wechselt, mit einem priagnanten, ja sogar rhyth-
misch einpridgsamen Motiv, das zunéchst die Trompete iiber einem Orgelpunkt
der Horner und dem pizzicato-Bass einfiihrt*4:

41 Hat Spitta hier ,,johanneisch® (die Welt als die gottfeindliche Welt, eben der kéopoc) oder
,matthdisch (,,Gehet hin in alle Welt* als der Missionsauftrag, der sich an alle Vélker richtet)
gedacht?

42 Die einzelnen Sétze sind iiberschrieben I. Coro — II. Recitativo — III. Aria—1IV Fuga Per Coro
E Soli — V. Recitativo Accompagnato — V1. Aria Per Solo E Coro — VII. Corale.

43 Zimmermann kombiniert gerne einen Bibeltext (vgl. seine Psalmkompositionen) mit einer
Liedstrophe — hier ist es umgekehrt: In die Choralkantate wird ein Bibelvers eingebaut.

44 Zimmermann beschreibt dieses Verfahren als Kombination von ,,melodic section* mit einem
der gesprochenen Sprache abgelauschten Rhythmus und der ,,rhythm section®, die der Kon-
trabass mit pizzicato gespielten Viertelnoten iibernimmt (vgl. Heinz Werner Zimmermann,
Selbstportrait 2000 fiir die Hochschule fiir Kirchenmusik zu Heidelberg, in: Heinz Werner
Zimmermann, Komposition und Reflexion. Neue Uberlegungen und Untersuchungen zur Mu-
sikédsthetik und Musiktheorie. Mit Einfiihrung und Werkverzeichnis zum fiinfundsiebzigsten
Geburtstag des Komponisten herausgegeben von Friedhelm Brusniak, Tutzing 2005, 232).
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Ab T. 9 setzt der Chor ein, der cantus firmus liegt im Bass des Chores,
unterstiitzt vom Horn. Die Choralmelodie spielt erst spater wieder eine Rolle,
wenn zu den Worten ,,Giefs aus dein heilig Feuer Trompete und Posaune im
Kanon einfallen. Hier spielt Zimmermann auch gern mit den Worten ,,Gief3
aus* (T 36-41), die auch bildlich vor allem in der Violino I gezeigt wird, ob-
wohl die gleiche Figur schon ab T 5 eine Rolle spielt:

Zimmermann deutet hier sonst nicht einzelne Worte aus, sondern betont
mehrere Passagen durch stindige Wiederholung, wie z. B. ,,0 komm, du Geist
der Wahrheit” sowie ,,dass jeglicher Getreuer den Herrn bekennen kann. Auf
dem Wort ,,bekennen liegt sozusagen das Achtergewicht der Strophe und eben
auch dieser Einleitung, die dann mit den Takten 69-86 instrumental beschlos-
sen wird.

Das folgende Rezitativ ist zweigeteilt; die auch aus Bachs Kantaten ver-
trauten Akkorde, dort meist vom Basso continuo und dem Cembalo libernom-
men, werden hier vom Fagott und dem Vibraphon gespielt (T 1-4)

Fagott E

FNEY
o
o

MM

Vibraphon

RIS

aK

Solo

O Du, den un-ser  groB-ter Re-gent uns zu - ge-sagt, komm zu uns, wer-ter  Tro-ster,

,»Die scharfgeschliffnen Waffen der ersten Christenheit haben auch hier
wieder das Achtergewicht und werden besonders betont (T 9-12):
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Nach diesen harmonischen Akkorden konnte in der nachfolgenden Aria
der Gegensatz nicht schirfer sein. C — e — gis, zwei iibereinandergeschich-
tete groBBe Terzen, die akkordisch iiber einem klar nach C-Dur tendierenden
Bass gelegt werden, illustrieren den ,,hoch“miitigen Unglauben — und sicher
auch die Torheit. Wir werden in der vorletzten Nummer der Kantate, eben-
falls einer Aria, als Stilmittel den kleinen Terzen begegnen, die ebenso wie
hier die groBen Terzen in ihrer Struktur gefangen sind und nicht ,,ausbre-
chen konnen*s. Natiirlich ist die Harmonik im 20./21. Jahrhundert weiter
fortgeschritten, um hier noch von ,,harmonischen Wendungen* fritherer Jahr-
hunderte sprechen zu wollen, doch haben gerade die beiden ersten Sitze der
Kantate so unverhohlen traditionelle Tone angeschlagen (der Eingangssatz
hatte seine harmonische Mitte in G-Dur), dass eine solche Wendung nun
iiberrascht. Zudem tritt zu den Holzbldsern auch noch die Trompete, die
con sordino gespielt den bei Zimmermann permanenten Einfluss des Jazz ver-
rat:

45 Pointiert gesagt: hier der Hochmut, dort der Kleinglaube?
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Das ,,briisten” (s. 0., ein Verb mit negativem Hof) wird bei Zimmermann
vortrefflich charakterisiert. Das Bitten um die ,,Waffen aus der Hoh* fiihrt nur
dazu, dass der musikalische Beginn wiederholt wird. Im Gegensatz zu allen
anderen Sdtzen der Kantate konzipiert Zimmermann diese Arie als Da capo-
Arie, d. h., er wiederholt nach ,,du mufst uns Kraft verleihen ...“ noch ein-
mal den Beginn. Damit wird fiir ihn die Bitte um ,,Waffen aus der Hoh* zur
Schlussbitte dieser Strophe.

Unter einem dichten Klangteppich der Streicher fahrt der Solist mit den
Worten ,,Herr*¢, Du musst uns Kraft verleihen® fort, und seine Stimme wird im
Kanon von Fléten, der Oboe und der Trompete aufgenommen:

46 An dieser Stelle ergdnzt Zimmermann die Anrede ,,Herr".
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Die Bitte wird mehrfach geduBert, doch dann — im Da capo — wird wieder
klar, warum: Ohne die Kraft des Heiligen Geistes wird kein Mensch erreicht,
ohne sein Wirken nimmt Unglaube und Torheit iiberhand.

Die folgende ,,Fuga Per Coro E Soli* ist ein Meisterstiick Zimmermann-
scher Kontrapunktik, sie verbindet Jazz-Einfliisse mit abendléndischer Fugen-
tradition und wéhlt dazu die richtige Strophe des Liedes aus: frei und offen das
Evangelium zu preisen. Das Fundament liefern die Streicher, die anfangs sehr
leichtfiiBig Stiitzakkorde hintupfen, um dann die Chorstimmen zu verstdrken
und schlieBlich (ab T 39) auch mit den Bldsern gemeinsam zum Hohepunkt der
Kantate wie des Kantatensatzes zu streben. Das Fugenthema hatte kein anderer
Komponist so schreiben kénnen:

legato sempre

mfi —

Es gilt ein frei___ Ge-stdnd-nis in die-ser uns - - rer Zeit, ein of - fe-nes Be -

S ==t=EE et

kennt-nis bei al-lem Wi- - der - streit.

Nachdem die Fuge wieder in ihrer Ausgangstonart angekommen ist, konn-
te eine Abwartsbewegung einen der seltenen Riickgriffe bzw. motivische Ver-
arbeitung der Choralmelodie darstellen (Viola T 63 mit gedachter Textierung
Htrotz aller Feinde Toben®):
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Am Ende tauchen im kurzen ,,trotz aller Feinde Toben*47 alle zwolf Halb-
tone der Oktave auf, um dem Toben der Feinde dann hymnisch, eindriicklich
und finaltauglich (allargando) ,,das Evangelium® entgegenzustellen (Musik-

beispiel T 67-71, nur Chor; die Instrumente verdoppeln oder oktavieren die
Chorstimmen):

trotz al - le Fein-de To - ben das E-van - g¢ - I - um.

trotz al - le Fein-de To- - ben das E-van - ge - li = - um

trotz al - ler

) L'_ hF-ww WWWMWR’
"

.
T
I

N
S

trotz al - ler  Fein-de To - - ben das E-van - ge - li - um

Das Evangelium ist die zusammenfassende Antwort, das geistgewirkte
und geistunterstiitzte Evangelium, das von den Banden Satans und den Got-
zen ins Reich Christi ruft. Die Generalpause ldsst Zeit zum Luftholen und zur
Antwort, was es ,,gilt“: ,zu preisen und zu loben das Evangelium®, weil dieses
Wort zum Bekennen und zum Leben fiihrt.

Im ,,Recitativo accompagnato® tritt nun das Schlagwerk dazu und ent-
fihrt uns in eine andere Welt, — fern in die ,,Heiden Lande*. Die Herkunft der
Marimba aus Afrika und die Herkunft der Bongos aus der Karibik konnten
Anbhaltspunkte liefern, welche Lander gemeint sind, aber moglicherweise will
Zimmermann auch nur die musikalische Atmosphire liefern, und das sicher
nicht ohne Augenzwinkern, wenn man sich die ,,orientalische® Linie der F16-
ten anschaut bzw. anhort (T 3-5):

o) s e g N — .. N

7

47 Zimmermann verkiirzt hier den Text auf , trotz aller Feinde Toben das Evangelium®.
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Die Singstimme setzt T 7 ein, mit T 11 wird die traditionelle Linie verlassen:
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sie wer- fen Sa-tans Ban-de und  ih-re GO-tzen fort_

Bongos und Woodblock schweigen nun; Holzbldser spielen Ganztonleitern
aufwarts und abwirts (T 14-15):
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Die bange Frage ,,ach, soll es uns genommen, fiir uns verschlossen sein?*
wird zweimal gestellt (um einen Tritonus abwirts versetzt), dann klingt dieses
Rezitativ sechs Takte lang mit einer fragenden Geste aus und bereitet die fol-
gende Arie vor.

Die beginnt im 12/8-Takt, larghetto und malinconico (= melancholisch)
mit geriickten Quartsextakkorden. In T 6 setzen die Chorstimmen des Tenor
und des Bass in geriickten kleinen Terzen ein:

)

r
T ]
Tromba l % I |
X I 1]
N
e
LA . . Orig.: 5x eses |7. T
Tenor £ f
|4
8 Es sei denn, dass ich in  sei-nen Hén-den se-he die Né- gel-ma - le
cresc. —3— _ 4
Bass

Es sei denn, dass ich in  sei-nen Hén-den se-he die Né- gel-ma- le
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so will ich nicht glau-ben!

Mit fiinf Tonen analog zu den fiinf Wundmalen bzw. Nagelmalen Christi
setzt die Trompete ihren eigenen uniiberhérbaren Kontrapunkt in Form eines
Kreuzzeichens*$ — das Zeichen des Auferstanden oder sogar das Zeichen der
Gegenwart des Auferstandenen?

Die Solostimme singt in das melancholische Geflecht der Bldser und Strei-
cher, dass ,,solch strenges Strafgericht™ verdient ist, da uns das Licht erschie-
nen ist, aber wir nicht glauben. Wieder wird der Einwand bzw. die Vorausset-
zung des Glaubens seitens Thomas wiederholt (diesmal von den Chorstimmen
des Alt und des Sopran), wieder ,,antwortet* die Trompete. Der Choral endet
mit der Bitte, den Leuchter des Wortes stehen zu lassen®9, dass auch die Ge-
meinde bestehen kann, wenn sie am Wort festhdlt. Die Arie l1duft ruhig und
doch harmonisch nicht konfliktfrei aus (T 56-59):

48 Vgl. Johann Sebastian Bach, Matthduspassion Nr. 55 (,,Und da sie ihn verspottet ...*) wird auf
dem Wort , kreuzigten* (T 5) auch im B.c. das Kreuz geschlagen:

Von Bach ausgehend findet dieses Stilmittel seinen Weg sogar bis in die Partitur Miklés Roz-
sas im Film ,,Ben Hur* als das musikalische signum Christi!
49 Istin T 46f ein Anklang an die Choralmelodie ,,Ach lasset uns gebeugter ... zu horen?
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Spétestens hier aber ist der Ort, das Einfligen dieser merkwiirdigen For-
derung des Thomas in den Zusammenhang der Kantate zu bedenken°. Auch
wenn nur dieser eine Vers (Joh 20, 25) hier Erwdhnung findet, ist die ganze
Thomas-Perikope (Joh 20, 24-29) zu bedenken.

Der Jiinger Thomas>! fehlte bei der Begegnung Jesu mit den anderen Jiin-
gern und der Weitergabe des Heiligen Geistes (Joh 20, 19-23). Die {ibrigen
Jinger bezeugen die Begegnung mit Jesus. Thomas sieht sich auBBerstandes?,
etwas zu bezeugen, was er nicht gesechen hat33. Es geht nicht einfach darum,
ob Thomas etwas glauben kann, oder auch nicht, ob er nur glaubt, wenn er das
sieht, was er sehen will — wichtig ist, dass er doch zum Zeugen des Auferstan-
denen werden soll (die anderen Jiinger haben Jesus ja auch gesehen). Im Wort
»glauben® steckt auch schon von seiner alttestamentlichen Seite her das Wort
Htrauen® und ,,fest stehen. Wie soll Thomas einer Sache trauen, die fir ihn
nicht fest steht, die er nicht bezeugen kann? Die Struktur des Satzes lautet ja
,,wenn ich nicht — kann ich nicht”. Umgekehrt wire es ja auch nicht automa-

50 Fiir den freundschaftlichen Dienst, diese Abschnitte kritisch und hilfreich zu begleiten, dan-
ke ich Dr. Timo Laato (Goteborg).

51 Weder die wenigen Erwdhnungen in den synoptischen Evangelien (Matth 10, 3 par Mk 3, 18
par Luk 6, 15; Apg 1, 13) noch im Johannesevangelium (Joh 11, 16; 14, 5, spiter 21, 2) erlauben
Schlussfolgerungen iiber Person oder Glaube des Thomas.

52 Thomas nutzt im Griechischen die Wendung o0 pfy motetow.

53 Wilhelm Schmidt, Der brennende Dornbusch. Eine Darlegung des Evangeliums nach Johan-
nes (Kontexte Bd. 27), Frankfurt et al. 2000, 1296 verweist auf einen Midrasch, auf den
bereits Joseph Barber Lightfoot aufmerksam gemacht hat: Gott weist Mose auf das goldene
Kalb hin und Mose erwidert: Wenn ich es nicht sehe, glaube ich es nicht! Diese Antwort ist
schon allein deshalb auffallend, weil Mose seinem Gott nicht glaubt, zeigt aber, dass es auf
das Sehen ankommt. ,,Wehe den Menschen, die etwas bezeugen, was sie nicht sehen“ — so der
Midrasch. Lothar Steiger, Erzéhlter Glaube. Die Evangelien, Giitersloh 1978, 77: ,,Zu tadeln
ist Thomas nicht, weil er seinen Herrn so nah haben wollte.“
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tisch so, dass dem Sehen das Glauben folgt, den Lieblingsjiinger einmal aus-
genommen, der glaubt, indem er die Leinentiicher im Grab sieht (Joh 20, 8).

Jesus erscheint eine Woche spater, Thomas ist diesmal dabei und Jesus
geht bereitwillig (und ohne Tadel) auf die Forderung des Thomas ein. Es steht
nichts davon da, dass Thomas nun auch seinen Finger in die Ndgelmale legt, er
antwortet mit dem hochsten Bekenntnis des Johannesevangeliums, ja des Neu-
en Testaments: mein Herr und mein Gott! Der folgende Vers kann als Frage
gelesen werden (,,Weil du mich gesehen hast, Thomas, darum glaubst du?),
hat aber als Frage einen vorwerfenden Unterton. Uberhaupt leidet die ganze
Geschichte daran, dass Thomas in allem schlecht wegkommt: im Gegensatz
zu Maria (von der nicht einmal da steht, dass sie Jesus zu Fiilen fillt), die
ihn nicht anriihren soll, wird fiir Thomas eine Ausnahme gemacht, er ist nicht
bei den Jiingern, als Jesus das erste Mal erscheint (ob er den Berichten nicht
traut?), er will sich auf den eigenen Augenschein und seinen Tastsinn verlas-
sen und dann bekommt er noch zweimal zu héren, nicht ,,ungldubig®, sondern
,»glaubig® zu sein, und dass im Gegensatz zu ihm alle die selig sind, die nicht
sehen, aber glauben.

Lesen wir die Geschichte aber als Geschichte, um diesen Jiinger zu wer-
ben, dass er mit seinen Angsten, von etwas zu reden, was er nicht bezeugen
kann, ernst genommen wird, der sieht und glaubt, der ein so gro3es Bekenntnis
ausspricht — und dessen Wortwahl Jesus einfach nachahmt (du hast mich ge-
sehen’* — du glaubst)5> und dessen Seligpreisung gar nicht dem Thomas gilt,
nicht einmal, um das eine auf- und das andere abzuwerten, dann wird diese Ge-
schichte eine ,,Wiederholungsgeschichte*¢. Hier wird am lebendigen Beispiel
erzdhlt, wie einer zum Glauben kommt>7, Thomas soll nicht verloren gehen
wie der andere der Zwolf, Judas38. Dann steht sie auch im Kontext anderer
Ostergeschichten, wie der Emmausgeschichte (,,Brannte nicht unser Herz ...?*
Luk 24, 32), der Geschichte von Maria Magdalena (,,Rabbuni!* Joh 20, 16)
und dem wundersamen Fischzug (Joh 21).

In der Geschichte des Thomas sagt Jesus ja zu ihm: werde nicht &miotoc,
sondern sei miotdc! Beide Worte kommen bei Johannes sonst nicht vor. Als
Eigenschaft wiren die Worte zu blaB (,,ungldubig® / ,,gldubig®), ihre Gegen-

54 Steiger 78: ,,Die Verfehlung, die Thomas mit Hilfe des Herrn verfehlt, liegt ja in der anderen
Moglichkeit des Sehens: daf3 ihr mich gesehen habt und glaubt doch nicht (6, 36).

55 Steiger 78.

56 Steiger 69.

57 Das ist im Johannesevangelium ja kein Einzelfall: Die Jiinger glaubten an Jesus, als er seine
Herrlichkeit in Kana offenbart (Joh 2), die Geschichte mit Nikodemus (Joh 3) ist auf das
Glauben hin ausgerichtet, die Begegnung mit der Samariterin (Joh 4, 26) und deren Mit-
bewohnern im Dorf (Joh 4, 41-42), ebenso das Bekenntnis des Petrus (Joh 6, 69) und der
Martha (Joh 11, 27).

58 Vgl. Ulrich Wilckens, Das Evangelium nach Johannes (NTD 4), Gottingen 1998, 315.
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iiberstellung zeigt eher: Sei kein Unglaubender, sondern ein Treuer>. Die in V.
29 stehenden Verben ,,du hast gesehen* / ,,du hast geglaubt™ stehen im Perfekt.
,Das griechische Perfekt driickt die Dauer des Vollendeten aus“®. Das grie-
chische Wort memiotevkec hat als hebriisches Aquivalent 1N diesem Wort
,.hangt der Begriff des unbedingt Zuverldssigen an.*6! Spétere Jiinger, Nach-
folger Christi, trauen eben diesem Zeugnis der Zeugen. Damit sie zu diesem
Zeugnis kommen und es bekennen, bedarf es des Heiligen Geistes, des Geistes
der Wahrheit.

Wir werden im néchsten Abschnitt das Phinomen der Einfiigung des Wor-
tes aus dem Johannesevangelium in die Kantate noch zusammenfassend wiir-
digen.

Im abschlieBenden, sehr fliissigen ,,Corale*62 finden wir von Anfang an
zweil Bewegungen, die abwiérts schreitende® in der Trompete (spater auch
Violinen) T 1-2

A. -y S W S — I—-! "\’_ﬁ:_l
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Auch hier liegt der Schwerpunkt am Ende, bevor die erwdhnten Linien
(nach Ende des Chorsatzes T 37-40) wieder verwoben werden und das Orches-
ter ff schlieft.

59 Schmidt, Dornbusch 1297: ,,Der hebrdische Satz ... werde nicht unfaflich, sondern zuverldssig
und treu — ist ein einziges Wort in zwei Wortern: es stellt nicht dieses oder jenes zur Wahl, son-
dern ist dem geliebten Jiinger, einem der Zwolf, die getreue Verheiffung des ewigen HERRN."

60 Schmidt 1299.

61 Schmidt 1299.

62 Der Cantus firmus wird von der F16te und dem Horn unterstiitzt, ab T 24 von der Trompete,
ab T 34 von der ersten Violine und am T 37 wieder von der Trompete — als wiirden sich die
Instrumente nach und nach die Botschaft des Chores zu eigen machen.

63 Wie die Bewegung von oben nach unten das ,,Ausgiefen” des Geistes anzeigen konnte (vgl.
I Coro), so konnte hier daran angekniipft worden sein; im Vergleich dazu liegt es nahe, die
Bewegung der Oboe (T 3-4) als ,,Antwort des Glaubens® zu sehen.
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,Pfingsten bedeutet: Jesus Christus, der Gekreuzigte, wird wirksam im Raum
der Geschichte; sein Wort und Werk, seine Sorge um die Seinen und um die
Welt horen nicht auf, sondern gehen weiter.“%* Was Manfred Seitz schliissig
formuliert, ist nicht mehr allgemeinverbindlich, im Gegenteil, Pfingsten ist zur
groflen Verlegenheit geworden, theologisch®® wie musikalisch%. Heif}t das,
dass Pfingsten nicht zu predigen geschweige denn musikalisch zu erzéhlen
wire®7? Freilich, wir haben bei Pfingsten ,,kein eigenstandiges ,heilsgeschicht-

64

65

66

67

Manfred Seitz, Einfach vom Glauben reden. Gott und den Menschen zugewandt, Neuendet-
telsau 2014, 85.

Vgl. fiinf diirftige Seiten zum Pfingsten unter dem Thema ,,Aufruhr zur Treue* bei Eberhard
Jiingel (in: Von Zeit zu Zeit. Betrachtungen zu den Festzeiten im Kirchenjahr, Kaiser Trak-
tate 22, Miinchen 1976, 83-87) sowie weniges bei Henning Schréer, Art. Pfingstpredigt, in:
TRE 26, 391-394, immerhin wird man bei Herbert Breit (»Beweis des Geistes und der Kraft«
— Uberlegungen zur Predigt an Pfingsten, in: drs., Der Hunger nach Glauben. Gesammel-
te Beitridge herausgegeben und durch ein Vorwort eingeleitet von Manfred Seitz, Stuttgart
1980, 79-85) neben exegetischen Einsichten und praktisch-theologischen Hinweisen sogar
systematisch-theologisch in die Diskussion um die Wahrheit hineingezogen.

Sonke Remmert, Bibeltexte in der Musik. Ein Verzeichnis ihrer Vertonungen (Dienst am
Wort 74), Géttingen 1996 bietet zu Apg 2 die 13. Rosenkranz-Sonate Heinrich Ignaz Franz
Bibers (,,Die AusgieBung des Heiligen Geistes®), die Pfingstmotette ,, Hodie completi sunt*
von Giovanni Gabrieli und Palestrina (es fehlen die gleichlautenden Motetten z.B. von Mel-
chior Franck) sowie Oskar Fredrik Lindbergs ,, Pingst* fiir Chor a capella. Thomas Schip-
perges (Musik und Bibel. Band 2: Neues Testament. 111 Figuren und Motive, Themen und
Texte [Barenreiter Basiswissen] Kassel et al. 2009, 252f) notiert neben den bekannten Bach-
Kantaten eine weitere des Bach-Sohns Wilhelm Friedemann und den Hymnus ,, Veni Creator
Spiritus”, wie er in Gustav Mahlers achter Sinfonie (fehlt: Schlusssatz des Orgelkonzertes
von Paul Hindemith oder das op. 4 von Maurice Durufle oder die Partita von Zoltan Gardony,
und wenn wir schon bei Pfingsten sind, auch Olivier Messiaen mit der Messe de la Pentecote
...) und in einem kleinen geistlichen Konzert Heinrich Schiitz‘ und in einer Motette von Mo-
zart genutzt wurde. Fiindig und wohlinformiert wird man fiir das 20. und 21. Jahrhundert bei
Oskar Gottlieb Blarr, Tagebuchnotizen Jorg Herchet betreffend, dem Bruder im Geiste zu sei-
nem 75. Geburtstag, in: Christoph Sramek (Hg.), ,,im teil ist das ganze verborgen®. Dokumen-
te zum Werk des Komponisten Jorg Herchet und seines Textautors Jorg Milbrandt, Altenburg
2018, 566ff, der nicht nur den erwdhnten Messiaen wieder ins Gedichtnis ruft, sondern auch
das Pfingst-Oratorium Spiritus intelligentiae, sanctus von Ernst Kienek, Die Pfingstgeschich-
te von Wolfgang Fortner, die Pfingstmusik von Tilo Medek, Hans Werner Henzes An den
Wind (2012), Matthias Drudes ,,Vom Geist der Vielfalt (2015) — und die Pfingstkantate von
Jorg Herchet (2002/2005), die in ihrer Art, Pfingsten fiir heute verstehbar zu machen, einen
anderen Ansatz als Zimmermann wihlt, gleichwohl ist sein Ansatz auch {iberzeugend.
Michael Heinemann fillt in seiner theologischen Analyse der Pfingstkantate Jorg Herchets in
die spekulativ-psychologische Deutung vor gut siebzig Jahren zuriick (Michael Heinemann,
Erfiillte Raume. Zur Pfingstkantate von Jorg Herchet, in: Christoph Sramek, aaO 346): ,,Nach
dessen [sc. Jesu] Himmelfahrt fiihlten die Anhanger sich allein gelassen und unsicher, wie
weiter zu verfahren sei. Doch in der Begegnung mit Vertrautem wurde ihnen das Potential
ihrer Idee und ihres Programms bewusst. Pl6tzlich. Nicht zuletzt durch die Notwendigkeit,
im Unwetter zueinander stehen zu miissen ... Zuriickgeworfen auf die bloe Existenz, erféhrt
der Mensch die Macht einer Sprache, die alle Idiome und Dialekte sublimiert und ihn mit dem
anderen verbindet. Die theologische Uberhohung diente lediglich dem Selbstverstéindnis der
Gruppe und legitimierte eine Sonderstellung, im Weiteren auch den Anspruch ihrer Mission.
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liches Ereignis‘““68, aber es geht darum, wie das heilsgeschichtliche Ereignis,
die Auferstehung Jesu Christi von den Toten, und seine Bedeutung bei den
Menschen zum Glauben an diesen Auferstandenen fithrt. Wenn nur der Hei-
lige Geist den historischen Abstand zu den Ereignissen im 1. Jahrhundert zu
iiberbriicken in der Lage ist, wenn nur er den Glauben weckt, wenn nur er in
der Lage ist, den Menschen aus sich heraus, aus seinem Siindersein zu einem
Glaubenden zu machen, dann miissen wir den Irrweg Lessings verlassen®®,
dem es weder gelingen will, historische Wahrheit zu demonstrieren, noch eine
zufillige Geschichtswahrheit zum Beweis einer notwendigen Vernunftwahr-
heit zu machen (das gilt auch fiir die Epigonen Lessings, die ,,nachzuweisen
versuchten, da3 sich Wahrheit in der Geschichte methodisch finden lieBe*“7).

Die Frage nach der Erfahrung?! bleibt natiirlich, und sie gehort zu dem
Anliegen des Thomas. Der ist bei der ersten Begegnung Jesu mit den Jiingern
(Joh 20, 19-23) nicht anwesend, sieht die Nédgelmale nicht, die Jesus seinen
Jiingern zeigt (Joh 20, 20), er wird nicht wie die anderen gesandt (Joh 20, 21)
und er empfangt auch nicht den Heiligen Geist. Diese Erfahrung der Begeg-
nung, verbunden mit dem Wunsch nach Berithrung, will Thomas teilen — zu
recht, wenn er ein Gesandter werden soll, ein Zeuge Jesu Christi. Thomas be-
kommt in der Tat etwas, was spiteren Glaubenden versagt bleibt: die leibliche
Begegnung. Aber er kommt zum gleichen Glauben wie diejenigen, die (nach
ihm) durch den Heiligen Geist zum Glauben gefiihrt werden. Jesus sagt zu
ihm, mehr aber wahrscheinlich zu den Lesern und Horern des Evangeliums:
die Nicht-Sehenden aber Glaubenden sind selig. Und es geht hier nicht um ein
mehr (,,seliger sind ...%).

Wenn Pfingsten bzw. der Heilige Geist den Zugang zum Glauben an den
auferstandenen Jesus Christus er6ffnen soll, dann bedeutet das fiir den Predi-
ger wie fiir den Komponisten, dass das auerhalb seiner Moglichkeiten liegt.
Dann geht es zuerst und zuletzt um die Bitte um den Heiligen Geist, ob nun mit

Das ist inhaltlich Pfingsten ohne den Heiligen Geist; sprachlich sind wir in babylonischen
Verhéltnissen. Zum Forschungsstand seit den 50er Jahren vgl. Jacob Jervell, Die Apostelge-
schichte (KEK) Goéttingen 1998, 49ff, und Klaus Haacker, Die Apostelgeschichte (Theologi-
scher Kommentar zum neuen Testament) Stuttgart 2019.

68 Breit aaO 79.

69 Breit 80: ,,Lessing miBversteht die apostolische Predigt »in Erweisung des Geistes und der
Kraft« (1 Kor 2,4), weil ihm sein Wahrheitsbegriff, der ausschlieflich von der Vernunft her
bestimmt ist, den Zugang zu dem biblischen Geistverstdndnis verbaut. Mit Recht freilich hat
er das Problem der Evidenz Gottes in dessen geschichtlicher Offenbarung aufgeworfen. Er
meinte aber, daf die Vernunft einen direkten Zugang zu den Gottes-Wahrheiten habe und
der Umweg iiber die berichteten Geschichtswahrheiten erst einer Beglaubigung bediirfe, die
dann, weil man hier allerlei Manipulationen vornehmen miisse, recht iiberzeugungsschwach
ausfallen miisse.”

70 Breit 80.

71 Dazu Walter Mostert, Erfahrung als Kriterium der Theologie, in: drs., Erfahrung als Kriteri-
um der Theologie. Theologische Brocken aus drei Jahrzehnten (1966-1995), hg. v. Karl Adolf
Bauer, Peter Koller, Christian Moller, Harald Weinacht, Ziirich 2008, 55ff bes. 87.
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den Worten ,,Veni Creator Spiritus“ oder ,,O komm, Du Geist der Wahrheit".
Der Choral ist eine Steilvorlage, da er die glaubensarme Zeit benennt und um
Abhilfe durch den Heiligen Geist, den Geist der Wahrheit, bittet — ,,Geist der
Wahrheit® ist ein fiir Gott reservierter Name, wie gerade das Johannesevange-
lium vielfiltig bezeugt, bis hin zu Jesu Selbstbezeichnung als Wahrheit (Joh
14, 6). Wenn es eben nicht um einen Streit der Wahrheiten geht, sondern dar-
um, durch den Heiligen Geist’2 aus dem Siinder-Sein zum Sein als Glaubender
gefiihrt zu werden, dann gilt auch hier: ,,Wer aus der Wahrheit ist, der hort
meine Stimme* (Joh 18, 37).

Thomas konnte der Heilige der postmodernen3, ausschlieBlich auf die
eigene Erfahrung fixierten Zeitgenossen’ werden und daher ist ihnen Heinz
Werner Zimmermanns Kantate auf der Spur?. Seine vom Sprechrhythmus
gepriagte Musiksprache, der einer Bach-Kantate vergleichbare Aufbau, auch
ein vertrauter Choral bilden einen mdglichen Ankniipfungspunkt. Und dieser
Choral, der den Geist der Wahrheit um sein Kommen bittet, setzt ja darauf,
dass der Geist zwischen Licht und Klarheit auf der einen Seite und Trug und
Schein’¢ auf der anderen Seite unterscheidet, dem ja auch das Sehen ausgelie-

72 Vgl. die bekannten Worte Luthers aus ,,De servo arbitrio” (WA 18, 603 = BoA 3, 98, hier wie-
dergegeben nach der deutschen Ubersetzung Otto Schumachers: Martin Luther, Vom unfrei-
en Willen. Eine Kampfschrift gegen den Mythus aller Zeiten aus dem Jahre 1525. Nach dem
Urtext neu verdeutscht von Otto Schumacher, Gottingen 1937, 21): ,,Der heilige Geist, der den
Christen vom Himmel her gegeben wird, soll Christum in ihnen aufleuchten lassen und ihn
bis zu ihrem Tode bekennen [et confiteatur usque ad mortem]. Wenn jemand wegen seines
Bekenntnisses den Tod erleidet, zeigt er, was eine feste Behauptung [assertionem] bedeutet.”

73 Vgl. hierzu den bemerkens- und bedenkenswerten Aufsatz von Heinzpeter Hempelmann,
Faktisch, postfaktisch, postmodern? Kommunikation von Wahrheit(sanspriichen) in plura-
listischen Gesellschaften als Problem und Herausforderung, in: Theologische Beitrige 48
(2017), 6-23, bes. die Empfehlungen 16ff, wo es um Wahrheitsanspriiche, Fakten, demiitige
Offenheit und den Verzicht auf Selbstbehauptung geht.

74 Vgl. Heinzpeter Hempelmann, Gott in der Erlebnisgesellschaft. Postmoderne als theologi-
sche Herausforderung, Wuppertal 22003.

75 Jorg Milbrandt, der Textautor der Pfingstkantate Jorg Herchets, geht so weit, dass er das Wort
,»Pfingsten vom Chor buchstabieren lédsst, denn — so Christfried Brodel (in Christoph Sra-
mek aaO 173) — ,,Das Werk geht von der Tatsache aus, dass der Inhalt des Pfingstfestes heute
der Mehrzahl der Menschen unbekannt ist.“ Brodel hilt gegen Heinemann (s.0.) fest: ,,Die
vom Geist Gottes geschenkte Lebendigkeit und Freiheit wandelt das Beliebige in eine Viel-
falt, die vom Geist beseelt und deshalb eben nicht mehr beliebig ist* (ebd.). Dazu noch ein
Ohrenzeugenbericht: ,,Ahnlich wie fiir eine ertragreiche Betrachtung mancher Bilder oder
Skulpturen ikonographische Kenntnisse Voraussetzung sind, ist ndmlich mindestens eine
durch Gewohnheit zu erzielende rudimentére Vertrautheit mit der Tonsprache Neuer Musik
(oder eine behutsame Hinfiihrung) erforderlich, um etwa in Jorg Herchets Pfingstkantate das
kraftvolle, leise oder machtig-iiberwiltigende Wehen des Geistes, sein Ausgegossenwerden
iiber die Horenden zu erkennen und zu spiiren.“ Corinna Dahlgriin, Christliche Spiritualitét.
Formen und Traditionen der Suche nach Gott. Mit einem Nachwort von Ludwig Mddl, Ber-
lin — New York 2009, 543, ebd. A 218 auch die Eindriicke einer Auffithrung in der Dresdner
Kreuzkirche 2005.

76 Eduard Schweizer ThW VI441: der Paraklet, der Geist der Wahrheit, erscheint ,,als Reprisen-
tant der Wirklichkeit im Gegensatz zu allem Schein.”
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fert ist, sicher auch das Beriihren, mithin die Sinne geféhrdet sind, wenn sie
allein fiir das Glauben zusténdig sein sollen. Nicht umsonst legt der Choral das
Gewicht auf das Wort”7, die Kernstellen aus dem Johannesevangelium und der
Apostelgeschichte, die dem Choral zugrunde liegen, auch. Zimmermann ge-
lingt es, mit einer Textverdichtung auch diesem Umstand Rechnung zu tragen:
trotz aller Feinde Toben das Evangelium.

Ziehen wir ein Fazit, so miissten wir das Fragezeichen aus der Titelfrage
streichen. In der Kantate geht es um Pfingsten, um den Heiligen Geist, um sein
Wirken. Wer hier singt und musiziert, sieht sich nicht im Besitz der Wahrheit,
sondern als Zeuge fiir die Wahrheit, fiir Jesus Christus selber’8. Das Wort wird
in der Musik weitergegeben, ,,das Evangelium®, wie es auch klar und deutlich
bei Zimmermann auf dem Scheitelpunkt der Kantate (und des Chroals selber)
ausgedriickt und ausgesungen wird. Am Wort festzuhalten, ist auch Quintes-
senz der sechsten Strophe, die mit den Einwiirfen des Thomas kombiniert wird
und hier die Position dessen aufleuchten 146t, der (noch) nicht glauben kann.
Durch das Wort wird er eingeladen, durch den Heiligen Geist aus seiner Posi-
tion herausgenommen zu werden, um glauben zu kdnnen?. Die Bitte um ein
Pfingsten ,jetzt* beschliefit die Kantate, die dadurch ja auch Gebet der Ge-
meinde wird. Der Heilige Geist soll bitte jetzt sein Werk tun. Indem Zimmer-
mann die Schwerpunkte der Dichtung Spittas betont und Thomas® Einwénden
Raum gibt, hat auch der zdgerliche, vielleicht noch nicht glauben kénnende
Horer seinen Platz in der Kantate. Die Geschichte des Thomas hat gezeigt,
dass aus dem Jiinger ein Glaubender geworden ist, der es sogar zum Patron
vieler Kirchen gebracht hat (,,St. Thomas*!), die den Glaubenden und Zwei-
felnden Raum geben, sich durch den Heiligen Geist verdandern zu lassen.

77 Das Sehen kommt gar nicht vor!

78 Gut Heinzpeter Hempelmann, Wahrheit ohne Toleranz — Toleranz ohne Wahrheit? Chancen
und Grenzen des Dialogs mit Andersgldubigen, Wuppertal 21997, 50: ,,Seine Wahrheit ist
die einzige, die nicht dem Illusionsverdacht unterliegt, nichts anderes zu sein als Ergebnis
interpretatorischer Uberwiltigungsakte. Sein Reden von Wahrheit vollzicht sich nicht als
Selbstbehauptung eines Willens zur Macht, sondern im Gegenteil als Zuriicknahme aller
Selbst-Behauptung — bis hin zum Verlust des eigenen Lebens.*

79 Hempelmann, Erlebnisgesellschaft aaO 73 betont, dass nur durch das Wort Gottes entspre-
chende Erfahrungen gemacht werden konnen: ,,Erfahrung wird uns nur moéglich, wo wir uns
darauf einlassen, durch Erfahrungen ,gemacht® zu werden, sprich: Identitdt zu gewinnen.
Erfahrungen gewinnen wir nur dort, wo wir uns riskieren, wo wir uns darauf einlassen, dass
uns Welt und Selbst womdglich als Widerstand, Widerfahrnis begegnen, dem wir nicht ge-
wachsen sind, und wo wir dann darauf angewiesen sind, dass uns ein Du, das wir nicht selbst
sind, begegnet, uns anrufend Identitét stiftet und uns am Leben erhalt.”
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Johannes Junker:

Gesangbiicher aus der Geschichte der SELK
— Das altlutherische Gesangbuch (3) -

Vorarbeiten

Erst 1893 erschien im Kirchenblatt fiir die Ev.-luth. Gemeinden in Preufen!
ein Artikel von Kirchenrat Dr. phil. Detmar Schmidt? mit der Uberschrift ,,Ein
Kirchengesangbuch sollten wir haben®. Die Kirche war ja {iber viele Provin-
zen des Landes verstreut, und die Gemeinden gebrauchten jeweils die dort
gewohnten iiblichen landeskirchlichen Gesangbiicher weiter. Schmidt nennt
zunichst die Griinde fiir ein kiinftiges eigenes Gesangbuch:

,»Ein Kirchengesangbuch sollten wir haben, wie wir nun seit sieben Jah-
ren? eine Kirchen-Agende haben. Welche Wohltat die letztere ist, das werden
alle Pastoren, Lectoren und Gemeinden, von denen sie gebraucht wird, gern
bezeugen. Wir kommen in andere Gemeinden und haben nicht mehr néthig,
eine andere Liturgie zu lernen; denn auch dort wird der Gottesdienst in der
selben Weise gehandelt, wie daheim. So fithlen wir uns bald heimisch und
bekommen auch in diesem Stiick etwas zu schmecken von der Gemeinschaft
der Heiligen. Sollte nicht auch ein gemeinsames Gesangbuch der Einigkeit im
Geiste forderlich sein?*

,Wie viele unserer Kirchglieder sind genéthigt, aus einer Gemeinde in die
andere zu verziehen. Sie bringen ihr Gesangbuch mit, es ist ihnen lieb gewor-
den, vielleicht ein Konfirmations- oder Hochzeitsgeschenk; aber in der neuen
Gemeinde konnen sie es nicht brauchen, weil da ein anderes eingefiihrt ist. Das
mul} gekauft werden und nach wenig Jahren vielleicht wieder ein anderes ...

,,Oder es entstehen neue Gemeinden, die aus der Union kommen und bei
uns Anschluf3 suchen. Das landeskirchliche Gesangbuch bietet die schonsten
Kernlieder in jimmerlicher Verstimmelung und Verwésserung und ist vom
Sauerteig falscher Lehre durchsetzt. Es giebt ja Sammlungen unverfélschter
Kirchenlieder, groere und kleinere. Aber die Wahl ist schwer ... Wie einfach
wire der Rath, wenn man die Einfithrung eines von der Kirche dargebotenen
und beglaubigten Gesangbuchs empfehlen konnte.

Oder wenn ein in einer Gemeinde gebrduchliches landeskirchliches Ge-
sangbuch ,,nicht neu aufgelegt, sondern durch ein neues ersetzt wird. Soll die

I Kirchenblatt fiir die Evangelisch-lutherischen Gemeinden in Preuflen, 1893, S. 310-314. Die
folgenden Zitate sind alle diesem Artikel entnommen.

2 Geboren 15.03.1839 in Greiz; gestorben 23.03.1917 in Kassel.

3 Cottbus, 1886.
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lutherische Gemeinde dann auch das neue unierte Provinzial-Gesangbuch
anschaffen oder von dem alten aufkaufen, soviel Exemplare sie davon hab-
haft werden kann? Sie wiirde sich im letzteren Falle doch nur kurze Zeit noch
damit hinfristen, keinem Konfirmanden ein noch ungebrauchtes Gesangbuch
einhindigen konnen, in jedem Falle aber eine der lutherischen Kirche unwiir-
dige Abhéngigkeit von fremden Kirchenwesen an den Tag legen. Und in dieser
Verlegenheit befinden sich gerade jetzt wohl sechs oder sieben unserer Ge-
meinden. Da ist guter Rath theuer; er wire es aber nicht, wenn wir ein eigenes
Kirchengesangbuch hitten.

Sodann behandelt Schmidt kritisch in drei Punkten das in einigen Gemein-
den vorhandene Cromesche Gesangbuch, das auch nicht fiir eine Einfithrung
geeignet gewesen sei.# Es waren seit der ersten Auflage auch 50 Jahre vergan-
gen, der Zeitgeschmack hatte sich verdndert und die hymnologische Forschung
beschritt neue Wege.

Anschlieend unterrichtet Dr. Schmidt die Leser des amtlichen Kirchen-
blatts und damit alle aktiven Kirchglieder, wie es zum aktuellen Gesangbuch-
entwurf gekommen sei: Bei der Kirchensynode 1886 sei er gebeten worden,
einen Entwurf anzufertigen. Als Vorlage hatte er einen von der Kirchensynode
erbetenen Entwurf von Pastor Kluge aus dem Jahr 18525. Wegen Arbeitsiiber-
lastung ilibergab Schmidt diesen mit dem Synodalauftrag dem offenbar we-
niger belasteten Pastor Schulz in Steinbach-Hallenberg, dessen Arbeit nach
seinem Tod® wiederum auf ihn zuriickfiel. Uber den nunmehrigen Kluge/
Schulz-Entwurf schreibt Schmidt: ,,Dazu hat Pastor Schulz insofern schon den
Anfang gemacht, als er, auler einem Verzeichnis der aufzunehmenden Lie-
der, eine Inhaltsiibersicht, und Grundsétze {iber Auswahl und Textgestalt der
Lieder aufgestellt hat. Ich glaube es nicht nur dem friih vollendeten Bruder,
sondern auch der Kirche schuldig zu sein, diese kleine Vorarbeit hier unten
wortlich mitzutheilen und die wichtige Angelegenheit dadurch zu férdern,
und thue es mit der Bitte, dal alle Sachverstdndigen, insonderheit die lieben
Amtsbriider, was ihnen dazu néthig scheint, mir bis Mitte November gefilligst
mittheilen zu wollen. Dann konnte von mir oder, wenn sich ein Geschickte-
rer sich dazu erbietet, von diesem zunéchst ein vollstdndiges Verzeichnis der
aufzunehmenden Lieder — vielleicht durch Vermittlung des Lutherischen Bii-
chervereins — verdffentlicht und angegeben werden, in welcher Ordnung sie
einander folgen sollen, so daBl Jedermann Gelegenheit gegeben wire, seine
etwaigen Wiinsche geltend zu machen. Damit wiirde die Sache schon so weit

4 Diese Kritik haben wir bereits am Ende des ersten Artikels dieser Folge, ,,Das Cromesche
Gesangbuch®, LUTH. BEITR. 4/2020, S.252, wiedergegeben.

5 Vgl. Einleitung zu ,,Das Cromesche Gesangbuch®. Pastor Carl August Eduard Kluge (1801—
1874). Es war also etwa 40 Jahre lang nicht wirklich an einem Gesangbuch weitergearbeitet
worden.

6 Pastor August Schulz (1860-1893).
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vorbereitet sein, dafl die im néchsten Jahre, so Gott will, zusammentretende
Generalsynode, wenn sie iiberhaupt darauf eingeht, das vorhandene Material
einer Kommission iibergeben kénnte mit dem Auftrag, daraus nicht erst einen
kostspieligen Entwurf, sondern das Kirchengesangbuch selbst fertigzustellen
und nach Genehmigung des Ober-Kirchen-Kollegiums dem Druck zu iiberge-
ben.“7 Wie angekiindigt, folgen dann zunéchst eine von Schulz vorgeschlagene
Rubrizierung und Grundsétze zur Auswahl und zu Textgestalt der Lieder.8

Der Entwurf

Zwei Jahre spiter, 1895, meldet sich Dr. Schmidt am gleichen Ort zur Sache un-
ter der Uberschrift: , Wie steht es um das neue Gesangbuch?9 Zunachst nimmt
er Stellung zur gestarteten Umfrage, die vom Kuratorium des Biichervereins
in Elberfeld unter seinem Vorsitz in den wochentlichen Sitzungen ausgewertet
worden sei. 25 Pfarrbezirke hitten auf die Umfrage iiberhaupt nicht reagiert,
13 hitten gemeldet, dass kein Gesangbuchbedarf bestiinde, 9 hitten eine in-
differente Haltung eingenommen, aber 16 hitten das ,,Unternehmen mit gro-
Ber Freude begriifit“.!0 Bei damals 63 Pfarrbezirken zeichnete sich also kein
Mehrheitsergebnis fiir ein neues Gesangbuch ab. Schmidt: ,,Obwohl hiernach
zunéchst nur etwa der vierte Teil unserer Gemeinden als Absatzgebiet fiir das
neue Kirchengesangbuch in Frage kommt, so glaubten wir doch, den Plan nicht
aufgeben, sondern weiter verfolgen zu miissen, und haben uns der groflen
Miihe, die Drucklegung desselben vorzubereiten, gern unterzogen in der Erwa-
gung, einmal, daf3 diesen sechzehn Parochien, bzw. Gemeinden, doch womdog-
lich zu einem gemeinsamen Gesangbuch miisse verholfen werden, wenn der
Notstand der Zersplitterung in diesem Stiick nicht immer groBer werden soll,
und sodann, daf} ein aus unserer Mitte hervorgegangenes und den Bediirfnissen
der Zeit entsprechendes Gesangbuch, wenn es einmal mit kirchenregimentli-
cher Genehmigung in so viel Gemeinden eingefiihrt ist und sich bewéhrt hat,
auch anderwérts Freunde gewinnen und anderen Gemeinden, wenn sie friiher
oder spater in dieselbe Notwendigkeit kommen sollten, als ein in unserer Kirche
bereits heimisch gewordenes recht willkommen sein werde.“!! Man habe auch,
so wird mitgeteilt, andere Schwierigkeiten gehabt. Man habe Kompetenzfra-
gen behandelt, welche Gremien liberhaupt fiir das Gesangbuch zustiandig seien:
Kirchenkollegien, Didzesansynoden oder Generalsynoden. Hier hatte Schmidt
offenbar Enttduschungen erlebt: ,,Aber nachdem schon zwei Generalsynoden

7 Kirchenblatt 1893, S. 312.

8 Wir verzichten hier auf deren Wiedergabe, da sich diesem frithen Stadium nur Punkte erge-
ben, die sich spéter nur noch bedingt relevant fiir die Erstellung des Gesangbuchs erweisen.

9 A.a.0. 1895, S. 307-310 und 324-329.

10 Aa.0,S.308.

1 AaO.
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iiber einen dahin zielenden Antrag kurzerhand zur Tagesordnung iibergegan-
gen sind, war auf diesem Wege gemeinsamer Arbeit nichts mehr zu erwarten,
und die in der Gesangbuchnot befindlichen Gemeinden muften sich, wenn sie
nicht noch Jahrzehnte vergeblich auf Abhilfe warten wollten, nach einem ande-
ren Weg umsehen. Man wird es ihnen nunmehr nicht verdenken, geschweige
denn verwehren kdnnen, wenn sie, der von uns gegebenen Anregung folgend,
jetzt zusammenwirken wollen, um in den Besitz eines guten Kirchengesang-
buches zu gelangen...“12. Dann kommt er auf den Entwurf zuriick: ,Was nun
den vor uns liegenden Entwurf angeht, so sind uns recht viele dankenswerte
Anderungsvorschlige zugegangen, und zwar nicht bloB von den zunichst be-
teiligten Pastoren und Kirchenkollegien, sondern auch von einzelnen sachkun-
digen Kirchengliedern, welche damit ihr grof3es Interesse an dem Unternehmen
bekundet haben ...“13.

Schmidt fligt anschlieend die sieben Haupt-Rubrizierungen mit den
jeweiligen Untergruppen und der Anzahl der Lieder bei:

,.I. Auf die Festzeiten des Kirchenjahres
1. Adventslieder (22), 2. Weihnachtslieder (28), 3. Neujahrslieder (12), 4.
Epiphaniaslieder (6), 5. Auf Mariae Reinigung (2), 6. Auf Mariae Verkiindi-
gung (3), 7. Passionslieder (43), 8. Osterlieder (29), 9. Himmelfahrtslieder (15),
10. Pfingstlieder (15), 11. Trinitatislieder (9), 12. Auf Johannistag (2), 13. Auf
Mariae Heimsuchung (2), 14. Auf Michaelistag (3).

II. Von der Kirche und ihren Gnadenmitteln
1. Missionslieder (13), 2. Von der Kirche Schutz und Trutz (29), 3. Zur
Kirchweihe (4), 4. Fiir den Anfang und Schluf} des Gottesdienstes (12), 5. Vom
Wort Gottes (16), 6. Von der heiligen Taufe (11), 7. Bei der Konfirmation (2), 8.
Von dem heiligen Abendmahl (21).

III. Nach der Gnadenordnung
1. Vom Gesetz, Bufle und Bekehrung (29), 2. Von Evangelium, Glaube und
Rechtfertigung (25), 3. Vom gottseligen Wandel (42), 4. Jesuslieder (33).

IV. Lobpreisung und Anbetung
1. Lob- und Danklieder (19), 2. Gebetslieder (12), 3. Morgenlieder (40), am
Sonntage (7), am Kommuniontage (2), 4. Tischlieder (9), 5. Abendlieder (37),
am Sonntage (6), am Kommuniontage (2).

V. In allerlei Stdnden und Anliegen
1. Vom heiligen Ehestand (6), 2. Fiir Eltern und Kinder (6), 3. Fiir den Haus-
und Néhrstand (11), 4. Wetter- und Erntelieder (12), 5. Fiir das Vaterland und
die Obrigkeit (3), 6. In Kriegszeiten (4), 7. In allgemeinen Néoten (5), 8. Reise-
lieder (3).

12 Aa.0,S.309.
13 A.a.0,S. 309.
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V1. Kreuz- und Trostlieder (48)

VII. Von den letzten Dingen
1. Sterbe- und Begribnislieder (34), beim Abscheiden von Kindern (5), 2. Von
Auferstehung, Gericht und ewigem Leben (28).14

Diese Aufstellung ergibt 728 Lieder, 43 mehr als im Vorentwurf. 76 wurden
gestrichen und 119 hinzugefiigt. Gestrichen wurden u. a. 16 von Weyermiiller,
3 von Gellert, 2 von Zinzendorf, 3 von Spitta, je 2 von Benjamin Schmolck und
J. Heermann und jeweils eins von Scheffler, Klopstock, Gerhardt und Luther.15

Auch die Beigabe von Noten war umstritten. Dazu heift es hier: ,,Die Bei-
fligung von Noten ist von mehreren Seiten gewiinscht, von einer sogar zur Be-
dingung gemacht worden. Andere fiirchten, dal das Gesangbuch dadurch zu
dickleibig werden mochte. In der Tat wiirde es eine ungebiihrliche Raumver-
schwendung sein und das Buch unnétig verteuern, wenn bei jedem dieser 728
Lieder die Melodie in Noten vorausgestellt werden sollte. Dazu kommt das Be-
denken, daB viele Lieder nach verschiedenen Melodien gesungen werden kon-
nen, durch den Vordruck der Noten aber diese Freiheit wesentlich beschriankt
wiirde, wihrend die bloBe Angabe der Melodie nicht so bindend ist. Wir haben
uns daher entschlossen, nur denjenigen Liedern, welche eine ,,Eigene Melodie™
haben, diese in Noten mit dem ersten Vers vorausgehen zu lassen, bei allen
anderen aber auf die betreffende Nummer zu verweisen. So kann jeder, der
iiberhaupt nach Noten fragt, schnell die zugehorige Melodie auffinden. Wir
hoffen, daf} sich damit auch die Notenfreunde zufrieden geben werden.”¢ Die
Melodien sind fast alle dem Choralbuch von Layritz entnommen. Es wird ein
Zweispaltendruck vorgeschlagen und zusammenfassend wird berichtet: ,,Au-
genblicklich liegt das Manuskript dem hochwiirdigen Ober-Kirchen-Collegium
zur Einsicht und Priifung vor, mit dessen Genehmigung wir die Drucklegung
desselben recht bald in Angriff zu nehmen hoffen. Gott walte es zum Besten.“!7

Weil dieser Artikel offenbar manche Unruhe ausgeldst hat, erscheint noch
im gleichen Jahr ein kurzer Artikel, in dem erneut versichert wird, dass zur
Einfiihrung des Gesangbuchs keine Zwinge auf die Gemeinden ausgeiibt
werden sollen. Die Priifung sdhe so aus, dass das OKC eine Kommission be-
stellt hat aus dem Superintendenten Heinrich Kleinwéchter aus Posen und den
Pastoren Reinhold v. FlanB und Dr. Georg Oergel!8 und auf deren Gutachten
wartet. Noch immer konnen dort Wiinsche eingebracht werden. Das 6ffnet na-
tiirlich den Weg fiir nochmalige Verdnderungen des Manuskripts.

4 A.a.0,S. 309f.

15 Paul Gerhardt ,,O Herz des Konigs aller Welt, / des Herrschers in dem Himmelszelt“: Martin
Luther: ,,Unsre grofe Siind und schwere Missethat.

16 A.a.0,S.328.

17 A.a.0.,S. 329.

18 Keiner von ihnen war bisher an der Erarbeitung des Gesangbuchs beteiligt!
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Die erste Auflage des neuen Gesangbuchs

Im Jahr 1897 ist dann das Manuskript ,,nach sorgféltiger Priifung der Lieder-
auswahl und der Texte durch das hochwiirdige Ober-Kirchen-Collegium®!® im
Druck. Uber die letzte Phase hatte der Biicherverein seinen Rechenschaftsbe-
richt vom Vorjahr verdffentlicht?0 und darin noch einiges mitgeteilt, darunter
auch, dass er diese nochmaligen Verdnderungen ,,unter sechs Pastoren unserer
Kirche ...2! verteilt und uns unmittelbar vor Schluf3 des Jahres 1896 den Ent-
wurf wieder zugestellt habe ,,unter Beifligung eines eigenen Gutachtens*.22
,»Wir haben nun diesen Forderungen und Wiinschen entsprechend eine ganze
Anzahl Lieder, meist solche neueren Datums, aus dem Entwurf gestrichen und
dafiir eine weit groflere Zahl von hie und da beliebten Liedern, meist aus Burg
und Porst, aufgenommen, so daf} sich die Gesamtzahl der Lieder auf ca. 800
belaufen wird. Bei der Revision der Textgestalt, die wir uns noch vorbehalten
hatten, haben uns die sorgfiltigen Arbeiten der oben genannten Herren Pasto-
ren sehr dankenswerte Erleichterungen gebracht. Thren Vorschldgen konnten
wir fast ausnahmslos Folge leisten*23. Mit Dank an das Ober-Kirchen-Colle-
gium wird die Hoffnung zum Ausdruck gebracht, ,,dal nun dem langsam ge-
bornen Kinde die kirchenregimentliche Empfehlung zu teil und damit die Hei-
matberechtigung in unserer Kirche zuerkannt werde“24. Offenbar ist bis zum
letzten Augenblick auch die Frage virulent geblieben, ob das Gesangbuch nun
mit oder ohne Noten erscheinen solle: ,,Denn an der rein duBerlichen Frage, ob,
wie es unsere Absicht war, wenigstens den Liedern, welche eine eigene Melo-
die haben, diese in Noten beigedruckt werden soll oder nicht, wird hoffentlich
das schon soweit geforderte Unternehmen nicht zuguterletzt noch scheitern.
Hier scheiden sich Osten und Westen. Die Rheinisch-Wesfilische Didzesansy-
node von 1896 hat erklirt, da3, wenn von der Beigabe der Melodien abgesehen
werde, die Einfithrung des Buches in dieser Di6zese unmoglich sein werde. Im
Osten hat man dafiir keinen Sinn. Die Stimmen von dort lauten vielmehr da-
rauf hin, daf} die Noten im Gesangbuch der Einfiithrung desselben in dortigen
Gemeinden ein uniiberwindliches Hindernis entgegenstellen wiirden. Das ist
die Macht der Gewohnheit. Wir hatten geglaubt, in der Beschrdnkung auf die
,eigenen Melodien’ einen beide Lager befriedigenden Mittelweg gefunden zu
haben, erfahren aber nun aus den uns gemachten Gegenvorschlidgen, daf} dies
nicht der Fall ist. Ob es moglich sein wird, einem dieser Vorschldge zufolge
gleich zwei Ausgaben (einer mit und einer ohne Noten) drucken zu lassen, ist

19 Kirchenblatt 1897, S. 455.

20 Kirchenblatt 1897, S. 268ff.

2l AuBler den oben genannten: Sup. Ernst Nagel, Sup. Martin Weicker und Pastor Johannes
Seidel.

2 Aa0,S.269.

2 AaO.,S.269.

24 AaO.
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eine noch reiflich zu erwigende Frage, die in Anlehnung des beschriankten
Absatzgebietes und unserer geringen Geldmittel noch nicht bestimmt mit Ja
beantwortet werden kann ...“?5 Endlich wird im Kirchenblatt die Fertigstel-
lung des Gesangbuchs bis Weihnachten 1897 avisiert und mitgeteilt: ,,Um den
verschiedenen Wiinschen zu entsprechen, haben wir eine Ausgabe (A) mit No-
ten und eine Ausgabe (B) ohne Noten veranstaltet. Von ersterer werden 6000,
von letzterer 4000 gedruckt, im ganzen also 10.000 ... Wir miissen doch auch
einen Vorrat haben ... Das ist aber ein kostspieliges Unternehmen, und wir
wissen noch nicht, woher wir das Geld nehmen werden ...“26. Dazu wird noch
mitgeteilt, dass in der Ausgabe B die Episteln und Evangelien ausgedruckt
erscheinen, in der Ausgabe A aber nur ihre Stellenangaben.?’” Der offizielle
Empfehlungstext der Kirchenleitung, des Ober-Kirchen-Collegiums in Bres-
lau, erscheint gleich 1898:

,»An die Gemeinden der evangelisch-lutherischen Kirche in Preuflen. — Das
uns vorliegende, von dem lutherischen Biicherverein in Elberfeld herausge-
gebene Gesangbuch fiir die evangelisch-lutherischen Kirche (in zwei Ausga-
ben — mit und ohne Noten —), empfehlen wir den Gliedern unserer Kirche zur
Einfithrung in ihren Gottesdiensten und zur Benutzung im Hause, mit dem
Wunsche, dall Gottes Segen auf dem Gebrauch dieses Buchen ruhen moge.

Die Lieder sind zum grofiten Teil dem reichen Schatz der bewdhrten Ge-
sangbiicher von Burg, Porst und Bollhagen entnommen, so dal} ein zeitweiser
Parallelgebrauch mit diesen dlteren Gesangbiichern moglich ist. Die Aufnah-
me einiger neuerer Lieder entspricht dem Bediirfnis und die gewéhlten Lie-
der sind dem Glauben und dem Bekenntnis unserer Kirche gemafl. Wenn die
Gemeinden auch einzelne, ihnen lieb gewordene Lieder vermissen werden, so
erscheint die getroffene Auswahl doch im ganzen dem Bediirfnis unserer Kir-
che entsprechend. Der Text ist im wesentlichen unverdndert; einzelne kleine
Abinderungen miissen als berechtigte anerkannt werden. Auch die Form der
Melodien ist meist die urspriingliche.

Wir weisen darauf hin, daf nach unserer Kirchenordnung die Einfithrung
dieses Gesangbuches in den offentlichen Gottesdienst dem freien Ermessen
der Gemeinden iiberlassen bleibt, und daf3 sie nur auf Antrag des Kirchen-Col-
legiums?8 und Beschlu3 der Gemeindeversammlung stattfinden darf.

Wir bitten Gott, daf3 alle dahingehenden Beschliisse im Frieden gefaf3t wer-
den und daB} der Gebrauch dieses Gesangbuches die Liebe zum Gesang der kost-
lichen Lieder unserer Kirche wecken und vermehren wolle, auf daf wir einmiitig
und mit einem Munde loben Gott und den Vater unsers Herrn Jesu Christi.

25 A.a.0.,S. 269f.

26 Kirchenblatt 1897, S. 551ff.
27 27 A.a.O.

28 Das ist der Kirchenvorstand.
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Allein Gott in der Hoh sei Ehr!
Breslau am Epiphanienfest 1898 — Das Ober-Kirchen-Kollegium der evang.-
luth. Kirche in Preuf3en.

v. Rheinbaben‘?9

Die noch im gleichen Jahr tagende Generalsynode behandelt nun auf der
Tagesordnung auch einmal das Gesangbuch: ,,Die General-Synode begriifite
das mit Sorgfalt und Umsicht hergestellte neue Gesangbuch unter dem Aus-
druck des Dankes gegen den Herausgeber und seine Mitarbeiter freudig und
erkannte darin ein neues Einheitsband fiir unsere Kirche, dessen Wert je lan-
ger je mehr hervortreten wiirde.“30

Die synodale Erkenntnis wurde Wirklichkeit. Nach und nach wurde das
Gesangbuch in den Gemeinden in Ost und West eingefiihrt. Aber noch gab
es ein Fiir und Wider, Progressive und Konservative, Freunde und Gegner.3!
Martin Kiunke32 bemerkt 1941: ,,Das Burgsche Gesangbuch wird heute noch
vereinzelt in den Gemeinden der Evgl.-luth. Kirche Altpreulens benutzt. Die
letzte Ausgabe erschien 1912.

Als das Gesangbuch erschien, hatte es 744 Lieder, darunter 30 von Mar-
tin Luther, aber auch 38 von Benjamin Schmolck (1672—1737). Spéter kam
noch einmal ein Liedernachtrag von 11 Liedern hinzu. Es gibt keine Register
tiber die Kirchenliederdichter oder Melodisten. Innerhalb der Rubriken bzw.
deren Unterteilungen sind die Lieder alphabetisch nach ihren Liedanfingen
geordnet.

Im Standardwerk von Philipp Dietz iiber die Restauration des evangeli-
schen Kirchenliedes?? kommt das Gesangbuch zum Schluss eher marginal
vor. Als Schiiler von August Vilmar stort ihn die Anzahl der Lieder: ,,Was
wir vor allem an dem Buche auszusetzen haben, ist wiederum die allzu grofe
Zahl der gebotenen Lieder. Dal3 mit solchen volumindsen Gesangbiichern den
Gemeinden nicht gedient ist, haben wir schon oft genug betont, und es wiirde
das vorliegende Buch in unseren Augen bedeutend am Wert gewonnen haben,
wenn, wir wollen nicht sagen die Halfte der Lieder, aber doch mindestens
ein Drittel derselben gestrichen worden wire*.34 Dann verbreitet er sich aus-
fiihrlich meist negativ {iber die gegeniiber dem Urtext vorgenommenen Ande-
rungen und schlieft: ,,Eine der schwichsten Seiten des vorliegenden Gesang-
buchs scheinen uns die Dichterangaben bei den einzelnen Liedern zu sein.

29 Kirchenblatt, 1898 S. 49f.

30 Beschliisse der Generalsynode S. 916.

31 Aus dem Leserkreis. Kirchenblatt, 1898, S. 219; 382-385.

32 Martin Kiunke, Johann Gottfried Scheibel und sein Ringen um die Kirche der lutherischen
Reformation, Dissertationsdruck D 29, Erlangen 1941, S. 413. Anmerkung 32.

33 Philipp Dietz, Die Restauration des evangelischen Kirchenliedes. Marburg, R. G. Elwert’sche
Verlagsbuchhandlung, 1903. S. 785-788.

34 A0, S. 786.
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Abgesehen davon, daf} verschiedene derselben ... ganz unzutreffend sind, ist
auch die Schreibung der Namen oft unrichtig.“3% Dass die Rubrizierung diese
ganzen turbulenten Bearbeitungsphasen unbeschadet unveréndert iiberstan-
den hat, sollte jedoch fiir sie sprechen.

Die Weiterarbeit

Die Weiterarbeit betrifft zunachst Melodien- und Choralbuchfragen. Ein Me-
lodienbuch wurde 1898 mit der Herausgabe des Gesangbuches ebenfalls vom
Lutherischen Biicherverein gedruckt.3¢ Dafiir wurde Professor Dr. Herzog,
Miinchen, um ein Gutachten gebeten. In seinem Gutachten wiirdigt er, dass
,,die Chorile in tonischer und rhythmischer Beziehung so viel wie moglich
nach den Originalweisen wiedergegeben seien, und schliefit mit den Worten,
,»daB die oben genannte Melodiensammlung als wesentlicher Fortschritt auf
dem Gebiete des evangelischen Kirchengesanges zu bezeichnen ist*37.

1902 wird in einer amtlichen Bekanntmachung ein Choralbuch zur Einfiih-
rung empfohlen38, das 1925 in einer zweiten verbesserten Auflage, nun vom
Biicherverein in Breslau, herauskommt. Im Vorwort heiflit es: ,,So wurde na-
mentlich eine solche Tonlage vermieden, welche nicht auch ohne Pedal nur mit
den Hénden zu greifen moglich wére, so daf3 also die Choréle auch auf dem
Harmonium oder dem Klavier gespielt werden kdnnen*3° Das gleiche Choral-
buch wird nun auch Posaunenchdren und ,,Gesangvereinen™ empfohlen und
offenbar von ihnen auch benutzt.

In einer lesenswerten Artikelserie zum 400-jdhrigen Jubildumsjahr des
ersten lutherischen Gesangbuchs von 152440 beschéftigen sich Studienrat Dr.
Kliche in Wittenberg und Rudolf Bilke noch einmal mit offenbar immer noch
virulenten Melodienfragen und machen auf unterschiedliche Weise Mut zum
rhythmischem Singen. Kliche erinnert: ,,Ein Teil der in unseren Gemeinden
benutzten Gesangbiicher verdient eigentlich den Namen ,Gesangbuch® nicht
mit vollem Rechte, das sind die Ausgaben ohne Noten; denn erst durch die den
Worten beigefiigte Melodie wird aus einem religiosen Gedicht ein Gesang,
ein Lied. Wie in den Schulen keine Liederbiicher ohne Noten benutzt werden
diirfen, so miiBite auch jedes Gesangbuch Noten haben. Es sagt doch niemand,

3 A.a.0.,S.788.

36 Kirchenblatt 1899, S. 619-621 und 631-634 in einem Artikel von Kuhnheim in Radevorm-
wald.

37 A.a.0.,S. 620.

38 C. Kélbel und Dr. D. Schmidt (Hgb.), Choralbuch zum Gebrauch in Kirche, Schule und Haus
im Anschluf3 an das Gesangbuch fiir die evangelisch-lutherische Kirche in Preufien, Lutheri-
scher Biicherverein, Elberfeld, 1902.

3 Kirchenblatt 1902, S. 689f.

40 Kirchenblatt 1924, S. 82, 216, 243, 310, 311, 313, 338, vgl. im gleichen Jahrgang auch S. 498,
598, 610.
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dal3 etwa dltere Leute keine Notenkenntnisse besitzen und daher die Noten im
Gesangbuch tiberfliissig seien. Die Gesangbiicher werden zumeist gleichzeitig
auch von Kindern und Enkelkindern benutzt und die Jugend lernt jetzt auch in
der kleinsten Dorfschule das Notensingen.“4! In die Diskussion, ob Noten oder
nicht in der nichsten Auflage des Gesangbuchs, greift auch der Lutherische
Biicherverein ein und nimmt abschlieBend Stellung: ,,1. Dal man in unserer
Kirche jeden Choral iiberall in der gleichen Form singen sollte, schwebt dem
Biicherverein nicht als erstrebenswertes Ideal vor Augen, und zwar um des
willen, weil in der verschiedenen Singweise verschiedener Gegenden sich z. T.
durchaus berechtigte Eigentiimlichkeiten verschiedener Volksstimme und ih-
res verschiedenartigen Ausdruckbediirfnisses offenbaren. 2. Da die Melodien
im Elberfelder Choralbuch tatsichlich einen stark siiddeutschen Einschlag ha-
ben, konnen sie nicht fiir alle unsre iiber ganz Preuflen, ja weit dariiber hinaus
verstreute Gemeinden passen. 3. Weil nun berechtigterweise ein Teil unsrer
Gemeinden die Melodienformen des Elberfelder Choralbuch nicht gebraucht,
so wiirde es unrichtig sein, wollte der Biicherverein die notwendige Neuauf-
lage der groflen Ausgabe unseres Gesangbuches mit jenen Melodienformen
ausstatten. Ein groBer Teil derer, die die grole Ausgabe begehren, wiirde dann
Melodien vor Augen haben, die er ganz anders kennt, liebt und singt ...“42
Wieder geht es um die gleichen Fragen, die gleichen Probleme und die gleichen
moglichen Losungen; aber dann wird mitgeteilt, dass Prof. Dr. Rudolf Schéfer
fiir 1925 einen Buchschmuck fiir die nichste Auflage zugesagt habe, die dann
wirklich erst 1926 realisierbar wird.*3

Sonst wird 1907 mitgeteilt, dass das Gesangbuch nun nach Australien ex-
portiert werde#4. 1909 wird der unermiidliche Gestalter dieses Gesangbuches,
Kirchenrat D. Schmidt, pensioniert. 1910 wird in einer Rezension zum ,,All-
gemeinen Evangelischen Gesangbuch® bedauert, dass die Herausgeber des
Elberfelder Gesangbuchs nicht beriicksichtigt worden seien.4> 1917 stirbt D.
Schmidt#6. Nach seinem Tod und dem 1. Weltkrieg gerit der Blicherverein mehr
und mehr in personelle und finanzielle Schwierigkeiten. 1920 kommt die erste
Nachkriegsauflage heraus.4’ Aufrufe helfen nur voriibergehend.#8 1922 wird er
nach Kassel verlegt#® und noch im gleichen Jahr nach Breslau.>0 Ende des Jah-
res wird mitgeteilt, dass ein Gesangbuch (Ganzleinen/Farbschnitt) ,,vorlaufig”

41 Kirchenblatt 1924, S. 243.

42 AaO.

43 Diesem Gesangbuch werden wir uns in Nr. 4 dieser Artikelserie besonders zuwenden.
44 Kirchenblatt 1907, S. 196.

45 Kirchenblatt 1910, S. 804.

46 Kirchenblatt 1917, S. 218.

47 Kirchenblatt 1926, S. 29.

48 Kirchenblatt 1918, S. 484f, 499f.

49 Kirchenblatt 1922, S.12, 429.

50 Kirchenblatt 1922, S. 727.
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zum Preis von 650 Mark geliefert werden koénne.5! 1923 wird der Lutherische
Biicherverein in Breslau ein Eingetragener Verein.>2 Eine Weiche ist gestellt,
die das ,,Elberfelder Gesangbuch® bald zum ,,Breslauer Gesangbuch® macht.
1926 erscheint dann die schon erwéihnte Auflage mit dem Buchschmuck von
Rudolf Schéfer. Es folgen noch einige Auflagen in verschiedenen Formaten bis
19393,

Dann setzt der 2. Weltkrieg auch diesem Gesangbuch ein Ende. Nach 1945
muss sich die Ev.-Luth. (altluth.) Kirche wie keine andere wieder ,,neu sortie-
ren. Nach nur 50 Jahren eigener Gesangbuchgeschichte gibt sie ihr Gesang-
buch auf und geht wie andere lutherische Freikirchen auf das Evangelische
Kirchengesangbuch (EKG) zu.

51 Kirchenblatt 1922, S. 730.

52 Kirchenblatt 1923, S. 431.

53 In der Auflagenbezeichnung gibt es offenbar auch fehlerhafte Merkwiirdigkeiten. Verf. be-
sitzt eine ,,Achte Auflage. Breslau 1934 und eine ,,Fiinfte Auflage. Breslau 1939
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Umschau

Johannes Junker:

,wvor Pestilenz und teurer Zeit ...
behiit uns, lieber Herre Gott*

So steht es noch in unserem Gesangbuch!, so haben wir es frither immer in der
Feier der Heiligen Osternacht gesungen, obwohl — oder gerade weil — die letzte
Pandemie, die Pest, vor 300 Jahren in Europa eine Million Todesopfer gekostet
hatte?. Doch schon bei der von der SELK neu herausgegebenen Liturgie zur
Osternacht® fehlt diese Bitte und auch im letzten Vorentwurf fiir ein neues Ge-
sangbuch der SELK gibt es diese Formulierung nicht mehr.* Warum? Weil die
Pandemien aus der nahen und fernen Vergangenheit nicht mehr vorkommen?

Jetzt haben wir wieder eine. Nach gut zwei Jahren beschiftigt sie uns immer
noch, die Pandemie, die nach dem Robert-Koch-Institut ,,COVID-19% genannt
wird. Riickblickend sei noch einmal erinnert: Die Osternachtsfeiern fielen, wie
die tibrigen Gottesdienste zum Osterfest 2020 und 2021, aus, oder richtiger, sie
fielen nicht aus, sie wurden in die Wohnzimmer verlegt, wie die Kirchenlei-
tung vorgab®. Die meisten Christen schalteten dann einen Fernsehgottesdienst
an und wurden einer Verkiindigung ausgeliefert, die oft nicht mehr als Gottes
Wort gelten konnte. Abendmahlsfeiern? Die Kirchenleitung damals: ,,Dabei
ist der Verzicht auf das Heilige Abendmahl ein besonderes Fasten, das uns in
diesen Tagen auferlegt wird.“® Sehr wahr! Das tat weh. Aber ist das alles? Wie
ist man eigentlich in der Kirche damals mit der Pest umgegangen?

Ich weil}: Das einzige, was beide Pandemien gemeinsam haben, ist, dass
sie von China kamen. Alles andere ist anders. Die Erreger: damals ein Bakte-
rium’, heute ein neuartiges Virus; die Infektionswege: damals Flohe von Rat-
ten auf der Seidenstral3e, heute Tropfcheninfektionen bei Menschenansamm-
lungen; die Therapien: damals Aderlasse, heute Beatmungsgerite; die Dauer:
damals sechs Jahre®, heute — das ist noch offen. Ebenso die Anzahl der Toten.
Doch: Wie ging die Kirche damit um?

Die Litanei im ELKG 138.
Siehe Wikipedia > Schwarzer Tod.
Die Feier der Osternacht, VLB Grof} Oesingen, 2003, S. 23.
Vorentwurf III, Vorlage zur Kirchensynode 19.-21. April, 2018, Stadthagen, S. 84: ,,Vor Pla-
gen und Elend*.
Rundbrief der Kirchenleitung an die Gemeinden vom 21.03.2020.
Ebd.
Yersinia pestis.
Erste Pestpandemie: 1330-1353, letzte: 1708-1714 (Wikipedia).
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Da ich keine ,Pestliteratur” besitze, hitte ich gern wieder in der Her-
zog-August-Bibliothek in Wolfenbiittel nachgeforscht. Die war aber damals
geschlossen — wegen der Corona-Pandemie. So erinnerte ich mich nur daran,
dass ich in einem meiner alten Gesangbiicher im Inhaltsverzeichnis einmal
die merkwiirdige Rubrik ,,Pestlieder gelesen hatte. Das ist also das z. Zt. Ein-
zige, was mir unter den gegebenen Umsténden zur Verfiigung steht. Voller
Titel: ,,Geistreiches Haus-Gesang-Buch, welches Alle Glaubens-Lehren und
Lebens-Pflichten in siebenhundert auserlesenen, meist neuen, und zum Theil
noch nie gedruckten Liedern / In welchen die dunckle Redens-Arten erleu-
tert, und fast alle Verse mit Parallel-Stellen der heil. Schrift versehen sind, in
sich fasset; Nebst niitzlichen Registern der Lieder und Materien, zur Beférde-
rung der Hausandacht ausgefertigt Von D. Johann Jakob Rambach® / Hoch-
fiirstl. Hessen-Darmst. ersten Superint. Und Prof. Theol. Primario in Gie3en.
Franckfurt und Leipzig, Verlegts Wolffgang Ludwig Spring. 1735 Da gibt
es bei den Bittliedern unter der Uberschrift ,,In Pest-Zeiten™ drei!! und unter
den Lob-und Dankliedern unter der Uberschrift ,,Dank-Lied nach abgewand-
ter Pest“ eines'?, alle vier ohne Angabe der Liederdichter. Doch schon nach
wenigen Zeilen erschrecke ich. Da ist von Siinde, verdienter Strafe, von Reue
und Vergebung, vom Zorn Gottes, von Bufle und Gnade die Rede, alles Dinge,
die bisher in allen kirchlichen Verlautbarungen zur Corona-Pandemie kaum
zu finden sind"3. Beispielhaft zitiere ich gleich das erste Lied', das nach der
Melodie ,,Vater unser im Himmelreich* gesungen werden soll:

1. Allméchtiger Herr Zebaoth! / Du ewiger gerechter Gott! / Du drohest
uns in deiner Schrift / die Strafe, die die Siinder trifft. / Gehorcht die
Welt nicht deiner Stimm, / so reizt sie deines Eifers Grimm.

2. Wer Gott nicht hort, in dem er ruft, / den schlidgt Gott mit vergiftger
Luft; / Wer Gott nicht sucht, wer ihn verlésst, / den sucht er heim mit
einer Pest; / Wer lebenslang nur Bos getan, / dem héngt er Sterbedriisen
an.

3. Herr, wir bekennen dir mit Reu, / dass unsre Wunde stinkend sei; / der
Siinden giftiger Gestank / macht uns an dieser Seuche krank. / Aus
unsrer Missetaten Greul / entspringt die schwarze Eiterbeul.

9 1693-1735. Auch Lieddichter von ELKG 152 Ich bin getauft auf deinen Namen; 480 Mein
Schopfer, steh mir bei; und 520 Grofler Mittler, der zur Rechten seines gro3en Vaters sitzt.

10 Diesem Haus-Gesangbuch ging ein Kirchen-Gesangbuch mit 500 Liedern voraus.

11 Nr. 574 Allméchtiger HErr Zebaoth, 575 Herr, unser Gott, ach straf uns nicht, 576 Herr, tiber
Leben und den Tod.

12 Nr. 618 Nun wollen wir Lob, Ehr und Preis Gott, unserem Helfer bringen.

13 Dass es eine Strafe Gottes sei, kann nur jemand behaupten, der sich fiir Gottes Rathaus oder
fiir den Empfénger einer Sonderoffenbarung hilt.” (Missionsblatt Nr.3, Jahrgang 112, S. 3).

14 Orthographie der heutigen Schreibweise angepasst.
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4. Wo Laster eingeschlichen sein, / da schleichen nun die Seuchen ein, /
und wo der Frevel sonst regiert / wird ein regierend Gift gespiirt; / Der
toten Werke ihr Geruch / bringt uns den wohlverdienten Fluch.

5. Ach Herr Gott, der gebrochne Bund / reut uns von ganzem Herzens-
grund. / Das groBe Ubel schmerzet uns, / wir schimen uns selbst unsres
Tuns, / wir klagen uns selbst vor dir an, / dass wir so gar nicht recht
getan.

6. Verschone unser mit dem Fluch. / Ach riech den siiBesten Geruch / des
Opfers, das der Heiland tat; / wir wissen sonst ja keinen Rat. / Erhér im
Himmel unsre Bitt / wo unser Jesus uns vertritt.

Hier geht es uns nicht um den Wert dieser Dichtung, noch darum, dass wir
dieses Lied — oder eines der anderen — heute etwa singen wollten oder sollten,
sondern nur um die theologischen und seelsorgerlichen Akzente, die diese Lie-
der in ihrer Pandemie damals setzten, die aber uns in den meisten katholischen
und evangelischen kirchlichen Verlautbarungen bis dato offenbar fehlen. Oder
kommt das noch?

Vielleicht wird auch jetzt wieder die abhanden gekommene Bitte aus der
Litanei aktuell. Und wenn das Wort ,,Pestilenz* heute so unmdglich erscheint,
dass es unbedingt ausgewechselt werden muss: konnte es dann wohl lauten:

,.Yor Pandemien und teurer Zeit ...
behiit uns, lieber Herre Gott.“
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Von Biichern

Heiko Herrmann, Der Teufel im Gesangbuch. Eine hymnologisch-satano-
logische Studie iiber das Evangelische Gesangbuch und ausgewihlte Lieder
(= Mainzer Hymnologische Studien 29), Tiibingen 2020, Francke Verlag,
613 S., ISBN 978-3-7720-8691-5, 98,— €.

Mit dieser Leipziger Dissertation begibt sich der Verfasser gleich doppelt in eine
Nischensituation. So fristet zum einen die Hymnologie im Konzert der theo-
logischen Disziplinen ein Mauerbliimchendasein. Der Teufel wiederum wird
seit den akademischen ,,Exorzisten” Schleiermacher, Herbert Haag und Bult-
mann kirchlich und theologisch weitgehend verschwiegen. Dies ist angesichts
der allseits beteuerten ZeitgeméaBheit um so erstaunlicher, wenn man mit dem
Verfasser den ,,Spuren des Satans“ etwa in der Populdrkultur nachgeht. Das
Bild des Teufels in der Gesellschaft prigen andere, so Herrmann, aber nicht die
evangelische oder die romische Kirche mit ihren modernen Erwachsenenkate-
chismen. Eine Ausnahme aber stellt immer noch das Gesangbuch dar. Hier den
»Spuren des Satans® nachzugehen lohnt sich um so mehr, weil es (so vermutet
Herrmann) das Gesangbuch ist, das ,,das Weltbild der Glaubigen™ prigt (28).

Als Ausgangspunkt liegt das ,,Evangelische Gesangbuch® (EG) zugrun-
de — und zwar in synchroner Perspektive, quasi als das Glaubensbewusstsein
priagender Liederkanon. Die diachrone Perspektive kommt nur durch den Ver-
gleich der jeweiligen Liedfassungen im EKG und im EG in den Blick. Dieser
Vergleich ergibt fiir das EG einen — entgegen der Intention der Herausgeber
(Herrmann zeichnet den Weg vom EKG zum EG und die Kritik an letzerem
iiberblicksartig nach) — konservativen Befund zum Thema ,,Satanologie®. So
wurde der Teufel im EG im Vergleich zum EKG weit weniger wegreformiert
als etwa die Brautmystik. Methodisch folgt Herrmann den Verfahrensschritten
der sprachwissenschaftlichen Analyse. Die gebrduchlichen Synonyme fiir den
Bosen werden anhand der Konkordanz gesichtet, inhaltliche Koreferenten und
Koreferenzketten werden benannt. Die Texte werden einer semantischen und
einer pragmatischen Analyse unterzogen. Dabei werden die Lieder redundant
jeweils einer von fiinf simulierten Kommunikationssituationen zugeordnet (1.
euchologisch-preisend, 2. narrativ-erzdhlend, 3. parénetisch-ermahnend, 4.
gruppenbezogen, 5. offen, unspezifisch). Leitend ist zudem die Frage nach der
Rezeption biblischer Beziige. Erfrischend liest sich die Selbstauskunft des Ver-
fassers: ,,Es ist nicht Absicht und Aufgabe dieser Studie, Werke vergangener
Tage schulmeisterlich zu maBregeln.” (65)!

I Mit dem ebenso lesenswerten Zitat von Kurt Flasch (66, Anm. 99): ,,Denn der Eifer, in der
Vergangenheit auf der Seite der Gerechten gewesen sein zu wollen, ergibt nur einen Show-
Effekt. Er erzeugt eitle, also un-ethische Rhetorik.”



200 Von Biichern

Das betrifft im ersten inhaltlichen Hauptteil die Untersuchung des Teufels
,bei den Gesangbuchfiirsten Martin Luther und Paul Gerhardt, die im EG
nach wie vor prominent vertreten sind. Luther und Gerhardt sind die einzigen
Liederdichter, von denen Herrmann auch dasjenige Liedgut untersucht, das
nicht Eingang in EKG oder EG gefunden hat. So werden die Gesangbuchlie-
der in den breiteren Kontext des Liedschaffens beider Dichter einbezogen. Die
Musik- und Liedanschauung Luthers (etwa anhand der Vorrede zum Klug-
schen Gesangbuch) und von Johann Walter kommen ebenso in den Blick wie
die Verortung des Liedschaffens beider im Kontext der kirchlichen Seelsorge.
Dabei wird etwa von Walter die therapeutische Dimension von Melodien und
die exorzistische Wirkung von Musik ausdriicklich bedacht. Inhaltlich geht es
in den Liedern des Reformators durchweg um den Sieg Christi tiber die ,,da-
monische Dreieinigkeit” (144) von Siinde, Tod und Teufel, die als Erfiillung
des Protevangeliums aus Gen 3,15 besungen wird. Als erkenntnisvertiefend
erweist sich die Detailbetrachtung des nicht mehr in den Gesangbiichern zu-
handenen Lutherliedes ,,Ein neues Lied wir heben an.”

Auch Paul Gerhardts Schaffen wird iiberblicksweise historisch kontextu-
alisiert im Horizont der Musik- und Kirchenliedkultur sowie der Dichtkunst
und Dogmatik der lutherischen Orthodoxie im 17. Jahrhundert. Kam bei
Luther dessen Komponist Johann Walter auch mit musiktheologischen Er-
wagungen zu Wort, so bei Gerhardt entsprechend Georg Ebeling. Auch bei
Gerhardt sichtet Herrmann dessen gesamte Lieddichtung. 18 unterschiedliche
,Titel” fiir den Teufel kommen in dessen Liedern vor in insgesamt 102 Bele-
gen. ,,Hier wird die Gemeinde ausgeriistet mit der Kraft Gottes, indem sie sich
die Worte Gerhardts aneignet und die er6ffnenden Identifikationsangebote an-
nimmt, quasi zum Kollektivexorzisten.“ (225) Dabei geht es bei Gerhardt wie
bei Luther niemals um den Teufel um seiner selbst willen, schon gar nicht um
eine spekulative Ontologie des Satanischen, sondern um die Benennung des
Gegenspielers Christi und der Seinen. Nicht die Entmythologisierung besiegt
den Satan, sondern der gekreuzigte und auferstandene Herr — und zwar nicht
nur durch sein damaliges Heilswerk, sondern auch durch die im Wort und in
den Sakramenten gestiftete Heilsgewissheit, die der Satan fortwéahrend zu un-
tergraben sucht. Darum ist das Wort Gottes das in den Liedern angeeignete
exorzierende Mittel schlechthin. Bestétigt wird der allgemeine Befund durch
die Detailbetrachtung des ebenfalls in den géngigen Gesangbiichern ausgelas-
senen Liedes: ,,Auf den Nebel folgt die Sonn.” Herrmann ldsst immer wieder
— auch in Auseinandersetzung mit der Literatur — Einzelbeobachtungen ein-
flieBen, die von groBem Wert sind. So etwa, wenn er darauf hinweist, dass das
singende ,,Ich“ bei Gerhardt nicht modern-individualistisch zu verstehen ist,
sondern exemplarisch fiir die Gemeinde steht.

Im zweiten inhaltlichen Hauptteil nimmt Herrmann das Vorkommen
des Teufels und seines Tuns in den Gesangbuchrubriken zum Weihnachts-
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und Osterfestkreis (mit Detailbetrachtungen von: ,,Ihr lieben Christen freut
euch nun“ und: ,,O Tod, wo ist dein Stachel nun“), in den Bitt-, Lob- und
Trostgesdngen (detailliert: ,,Jesu hilf siegen, du Fiirste des Lebens®) und in
den Tageslaufliedern (mit Detailbetrachtung des Ristliedes: ,,Werde munter,
mein Gemiite”) in den Blick. Bedauerlich ist das Fehlen einer Betrachtung
der Tauflieder, wie tiberhaupt die Taufe im vorliegenden Werk unterbelichtet
bleibt. Das ist um so erstaunlicher, als der in Luthers Taufbiichlein bis hin zu
heutigen lutherischen Taufagenden dem liturgischen Gebrauch dargebotene
kleine Exorzismus der ,,Sitz im Leben‘ schlechthin fiir das Anliegen des Ver-
fassers sein konnte oder gar miisste, eine ,,milde Form eines evangelischen
Exorzismus* (554) wiederzugewinnen.

In zehn ausgefiihrten Thesen fasst Herrmann seine Ergebnisse zusammen,
bevor er zu einer lesenswerten Schlussbetrachtung iiber ,,Die Bedeutung der
gefundenen Sprachformen fiir Liturgie und Seelsorge* ansetzt. Mit dem oft ge-
nug moralistisch begriindeten Verzicht auf eine theologisch reflektierte Sata-
nologie verliert die Kirche die Moglichkeit, das Bdse nicht nur moralisch zu in-
terpretieren. Zugleich liefert sie sich einem konstruktivistischen Menschenbild
aus (der Mensch als Herr iiber sein Leben) und nimmt die biblische Spannung
zwischen heilig und unheilig nicht mehr wahr. Hier aber bedarf es mehr als nur
der historischen Aufklarung iiber die von Ontologie und Spekulation vdllig
freie Satanologie der Gesangbiicher, wozu Herrmann mit seiner vorliegenden
Untersuchung vorbildlich beitragt. Hier bedarf es bei den Pfarrern des mysta-
gogischen Einiibens: ,,Der Geistliche muss Unheiliges durch Zufluss des Hei-
ligen abflieBen lassen.” ,,Ein Seelsorger muss durcheinanderwerfende (diaboli-
sche) Atmosphéren ablegen, um in geisterfiillter heiliger Ruhe und Einfalt fiir
die Begegnung mit der atmosphérisch gedriickten Seele gewappnet zu sein.”
(538) Das ,,Miissen” bezeichnet hier eine poimenische Notwendigkeit, insofern
es darum geht, Christi Worte in Vollmacht nachzusprechen. Dass das Wort
ein Machtgeschehen ist, bewdhrt sich im Kampf gegen den geistlichen Feind
Christi und seiner Kirche in konkreten Handlungen wie Beichte, Salbung und
Segnung, deren exorzistische Relevanz wiederzuentdecken ist. Aber auch der
gesamte Gottesdienst einschlieBlich des Kirchenraums und der liturgischen
Gebérden, des Gesangbuchs selbst und vor allem des Singens als Gestalt des
Wortes Gottes erweist sich als seelsorglich relevant und besitzt ,,exorzieren-
des Potential“ (542). Dass die Kirche des Gesangbuchs tatsichlich den Men-
schen unserer Zeit nédher ist als das weithin iiblich gewordene ,,neutrische[]
Reden von bdsen Strukturen™ (546), wird bekriftigt, wenn man mit Kurzke
wahrnimmt: ,,Nicht mehr die Neurose ist heute die psychische Krankheit vom
Dienst, sondern die Depression.” (553, Anm. 102) Erst recht gilt das mit Blick
auf die demographisch alternde Kirche. ,,Die therapeutische Dimension von
Kirchenliedern, die vielfach frither noch auswendig gelernt worden sind, bei
dementen Menschen ist bekannt.” (554, Anm. 110) Was Christus und der Ver-
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kiindigung des von ihm im Sieg iiber den Satan vollbrachten Heilswerks dient,
dient den Menschen, die er heilen will. Darum kann die Gemeinde, will sie
nicht selbst depressiv und neurotisch werden, nicht aufhéren zu singen. Die in
den Liedern aufgenommenen Schriftstellen zur Satanologie listet Herrmann
im Anhang nicht nur auf, sondern schreibt sie aus. Man sollte sie lesen, oft und
halblaut. Auch dadurch wird der Geschmack geschult fiir heilsame biblische
Lehre, wie sie in den Gesangbuchliedern aufbewahrt ist und singend angeeig-
net wird. Armin Wenz

Theologische Fach- und Fremdworter

Actor. = Abk fiir Actorum, die Apostelgeschichte — Anthropologie = Wissen-
schaft vom Menschen — Antinomismus = Ablehnung der bleibenden Geltung
des Gesetzes — Christologie = Lehre iiber die Person und Bedeutung von Jesus
Christus — diachron = Betrachtung der Sprache in ihrer Verdanderung im Laufe
der Zeit — emphatisch = mit Nachdruck, eindringlich — Epigonen = Nachfah-
ren, die schon vorhandenen Vorbildern nacheifern — eschatologisch = endzeit-
lich, auf die letzten Dinge bezogen — Eschaton = die zukiinftige Zeit und Welt
— Evidenz = die unmittelbare Deutlichkeit — exegetisch = die Auslegung der
Schrift betreffend — existenziell = das im Handeln sich erschlie3ende, wesen-
hafte menschliche Dasein betreffend — Exorzist = jemand, der den Teufel aus-
treibt — FC = Formula Concordiae, die Konkordienformel ist die letzte, zusam-
menfassende Bekenntnisschrift der lutherischen Kirche — generalis definitio =
allgemeine Beschreibung — genuin = echt, natiirlich — Hermeneutik = Lehre
von der Auslegung eines Textes — Homiletik = Predigtlehre — Hymnologie =
Liederkunde — Idiom = eigentiimliche Wortpriagung — ikonographisch = die
Deutung von Bildwerken betreffend — komplementir = das andere ergdnzend
— Kontext = der umgebende Text, Zusammenhang — Korreferenten = zweiter
Gutachter — Kosmos = Welt — lectio continua = fortlaufende Lesung — messia-
nisch = den Messias, den koniglichen Heilsbringer betreffend — metaphorisch
= in bildhafter Weise dargestellt — Midrasch = Auslegung des Alten Testa-
ments nach den Regeln der jiidischen Schriftgelehrten — monographisch = ein
einzelnes Problem darstellend — Orthodoxie = Rechtglaubigkeit — Parabel =
kurze lehrhafte Beispielerzahlung — Paraklet = Troster, der Heilige Geist —
Paraphrase = Umschreibung eines sprachlichen Ausdrucks — Perseveranz =
Beharrlichkeit — Polemik = scharfer Angriff im Rahmen einer Auseinanderset-
zung — postmodern = der Zeitstromung nach der Moderne zugehorig — Pré-
destination = Lehre von der Vorherbestimmung — pragmatisch = auf das prak-
tische Handeln gerichtet — Privatabsolution = personlicher Zuspruch der
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Vergebung — Protevangelium= das erste Evangelium, Weisssagung des kom-
menden Messias 1.Mose 3,15 — protologisch = die Lehre vom Anfang betref-
fend — Rabbuni = Mein Meister — redundant = iiberreichlich, wiederholende
Redeweise — Reflexion = das Nachdenken, die Betrachtung iiber eine Sache —
Rezeption = Ubernahme eines Gedankens, einer Idee — Satanologie = Lehre
tiber Wirken und Wesen des Teufels — semantisch = die Bedeutung betreffend
— Subjektivismus = philosophische Anschauung, nach der alle Erkenntnisse
Ausfluss des eigenen Bewusstseins sind — sublimieren = auf eine héhere Ebene
erheben — sui generis = einzigartig, von besonderer Art — Summa, summa-
risch = Zusammenfassung — synchron = Betrachtung der Sprache zu einem
bestimmten Zeitpunkt — synoptisch = nebeneinander vergleichend — tertius
usus legis = der dritte Gebrauch des Gesetzes — trinitarisch = auf den dreieini-
gen Gott bezogen — usus politicus = erste Gebrauch des Gesetzes, der allen
Menschen gilt

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

Pfarrer Dr. Siegfried Meier Flutgrabenstrafe 20, 35576 Wetzlar
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Zum Titelbild

Uber den Eingang in den Turm der ev.-luth. Christus-Kirche Nettelkamp
(SELK), der 1906 errichtet wurde, ist dies Mosaik gesetzt. Darunter ist zu
lesen: ,,Jesus Christus gestern und heute und derselbe auch in Ewigkeit*
(Hebrder 13,8). Dargestellt ist Christus als Weinstock nach Johannes 15, 5.
Der Weinstock nimmt die Form einer Monstranz an und umschlief3t in sei-
ner Mitte eine Hostie. Unter Brot und Wein ist Christus real prisent. Alpha
und Omega verweisen auf den auferstandenen Herrn der Kirche, der durch
sein Altarsakrament in seiner Kirche gegenwdrtig ist. Ein beeindruckendes
Zeugnis fiir die Realpriisenz.

Der Begriff Realprdsenz ist in Zeiten der pandemiebedingten Abgrenzung
und Distanz zu neuer Aktualitit gekommen. Im schulischen Bereich wird
der Ruf laut: Prisenzunterricht statt Distanzunterricht. Und in der Kirche?
Mit digitalen Gottesdiensten, Livestream oder Onlinegottesdiensten bleibt
man in der Distanz. Es bleibt ein Abstand bestehen, der digital nicht iiber-
wunden werden kann. Der Schritt zur Prdsenz, in die Gegenwart hinein,
wo Jesus wirklich prdsent ist, der vollzieht sich dort, wo die Gnadenmittel
gereicht werden: die Predigt in der realen Prisenz des von Gott beaufirag-
ten Pfarrers, die Beichte mit dem Zuspruch der Vergebung, das Abendmahl
mit der realen Prisenz des Leibes und Blutes Jesu. Das ist Prisenzgottes-
dienst, in dem der auferstandene Herr mitten in seiner Gemeinde wirklich
anwesend ist = real prdsent. A.E.
Quelle: Christus-Gemeinde Nettelkamp der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche




207

Andreas Pflock:

Pandemie und Gottesdienst.

Reflexionen angesichts des Corona-Jahres 2020
aus exegetischer, historischer und
systematisch-theologischer Perspektive

1. Einleitung

Die Debatte um die Bedeutung, Effekte und Reflexion der Corona-Pandemie
und ihrer MaBnahmen ist in ihrem Facettenreichtum ein Priifstein fiir Gesell-
schaft und Kirche.! Aufgrund der Krisenhaftigkeit und Unverfiigbarkeit dieser
Phénomene ergibt sich ein interdisziplindrer und kontroverser Diskurs,2 wovon
in diesem Beitrag nur auf einen Ausschnitt des umfangreichen Themenspekt-
rums fokussiert wird. Denn weder soll hier die Diskussion aus den disparaten
virologischen und epidemiologischen Beitrdgen nachgezeichnet werden noch
im theologischen Rahmen eine alle Aspekte abdeckende Untersuchung vor-
gelegt werden. Dass jedoch Bedarf nach einer Reflexion des christlichen und
kirchlichen Handelns angesichts des Corona-Jahres 2020 besteht, zeigt schon
die Kontroversitit innerhalb des kirchlichen Kontextes:3 Fiir die Felder von

I Zur gesellschaftlichen Debatte vgl. die Beitrdge der verschiedenen Disziplinen im 70. Jahr-
gang der Zeitschrift der Bundeszentrale fiir politische Bildung, Corona-Krise, A[us]P[olitik]
u[nd]Z[eitgeschichte] 35-37 (Morfelden-Walldorf, 24.08.2020), 1-45. Als Beitrdge zur theo-
logischen Diskussion vgl. exemplarisch Karl-Hinrich Manzke/Lutz Grdber, Kontrollverlust
und Gottvertrauen — Corona und die Theologie. Anmerkungen zu einer Debatte liber den
Beitrag der Theologie in Zeiten der Pandemie, Texte aus der VELKD 186 (Hannover Juni
2020), 2-9, sowie Henning Theifsen, Erschopfte Schopfung. Theologische Aufsétze aus der
Corona-Krise, Texte aus der VELKD 187 (Hannover Juli 2020), 2-52.

2 Zum kontroversen Diskurs auf naturwissenschaftlicher und gesellschaftspolitischer Ebe-
ne vgl. nur die unterschiedlichen Empfehlungen der zwei Strategietypen ,,Focused Protec-
tion Strategy und ,,The wave-breaker, low number-maintainer, vaccination strategy®, die
der Great Barrington Declaration (GBD) bzw. einem Aufruf anderer Wissenschaftler (u. a.
Christian Drosten) zugrunde liegen. Die beiden Dokumente finden sich online unter Attps:/
gbdeclaration.org/ bzw. https://www.containcovid-pan.eu/; mit dem John Snow Memoran-
dum (JSM), abrufbar unter https.//www.johnsnowmemo.com/ (Stand der drei Links: 07.01.21),
soll kritisch auf die Great Barrington Declaration reagiert werden. Zur Diskussion von GBD
und JSM vgl. die Debatte an der Johns Hopkins University online unter Attps:/www.youtube.
com/watch?v=p78RLwjSKpA&feature=emb_title (Stand 07.01.21).

3 Als Beitrag aus der Pria-Lockdown-Zeit vgl. bspw. Stefan Krebs, ,,Korona und Glaube —
erste personliche Anndherungen® vom 13. Mérz 2020, online unter: https://www.ekhn.de/
service/massnahmen-gegen-corona/theologische-ueberlegungen-zum-corona-virus.html
(Stand: 07.01.21). Mit ekklesiologischem Akzent vgl. die drei Beitrdge von Philipp Elhaus,
Kirchen schlieBen — Jesus rauslassen? Kirchentheoretische Beobachtungen zur Veranderung
von Kirche in der Corona-Krise I-III, midi. Evangelische Arbeitsstelle fiir missionarische
Kirchenentwicklung und diakonische Profilbildung (18.-20. Mai 2020), online u. a. unter:
https://www.mi-di.de/magazin/kirchen-schliessen-jesus-rauslassen-teil-1 (Stand: 07.01.21).
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Theologie und Kirche steht in diesem Beitrag die Thematik von ,,Pandemie
und Gottesdienst™ im Zentrum. Insbesondere angesichts von Entscheidungen
zum Aussetzen bzw. Pausieren von Gottesdiensten ist dieses Thema virulent
und wird im Folgenden aus verschiedenen Blickwinkeln untersucht.

Damit wird einerseits dem stets auf Priifung lebensweltlicher Umsténde so-
wie auf Selbstiiberpriifung angewiesenen kirchlichen Handeln und andererseits
der kritischen Korrektivfunktion wissenschaftlicher Beitrdge Rechnung getra-
gen. Dieser theologische Beitrag soll dabei zugleich der religiésen Meinungsbil-
dung dienen, die grundsitzlich mit jeder Positionierung ermoglicht wird. Ziel-
perspektive des Beitrags ist sowohl die Reflexion des bisherigen kirchlichen
Handelns in der jiingeren Vergangenheit anhand von relevanten Referenztexten
als auch die Darbietung von Argumenten fiir die Entwicklung einer eigenen
Position fiir die Gegenwart und Zukunft. Dabei sollen explizit kritische Stim-
men aus dem Gesellschaftsdiskurs, die sich zum kirchlichen Handeln im Coro-
na-Jahr 2020 geduBert haben, integriert werden und ebenfalls zu Wort kommen.

So warf Anfang August 2020 der Beitrag in der Siiddeutschen Zeitung von
Heribert Prantl die provokante Frage auf, ob sich die Kirchen mehr am Infek-
tionsschutzgesetz als an der Bibel abgearbeitet hitten.# Mit dieser grundlegen-
den Frage ist nicht nur der zentrale Referenztext christlicher Theologie und
kirchlichen Handelns beriihrt, sondern auch der Rahmen des Corona-Jahres
2020 skizziert, in welchem dem Infektionsschutzgesetz eine herausragende
Relevanz beigemessen wurde.

4 Vgl. Heribert Prantl, Kirchenleere, SZ Nr. 182 (8./9. August 2020), S. 5: Er skizziert es in die-
ser Kolumne als fatalen Paradigmenwechsel, dass die Religionsgemeinschaften den ,,Abstand*
zur ,,neuen Form der Nachstenliebe erklart [haben]“ (ebd.); zur Kontroverse im Méarz um die
SchlieBung von Kirchen infolge von Pandemie bzw. ihren Mallnahmen vgl. Evelyn Finger/
Wolfgang Thielmann, Darf die Kirche ihre Tiiren schliefen?, DIE ZEIT Nr. 13 (21. Mérz 2020),
S. 56. — Aus dem Mai stammen die Beitridge des Epd (,,Debatte um Rolle der Kirchen wih-
rend Corona-Krise. Landesbischof Kramer weist Lieberknecht-Kritik zuriick® vom 19.05.20,
online: https://www.evangelisch.de/inhalte/170330/19-05-2020/debatte-um-rolle-der-kirchen-
waehrend-corona-krise) bzw. der Tagesschau zur WDR- und NDR-Umfrage bei allen katholi-
schen Bistiimern und evangelischen Landeskirchen in Deutschland zur Handhabung des kirch-
lichen Gesangs in Zeiten von Corona-Mafnahmen (vgl. Markus Grill/Luisa Meyer, ,,,Singen
in reduzierter Form‘. Gottesdienste in Corona-Zeiten* vom 31.05.20, online: https:/www.ta-
gesschau.de/investigativ/wdr/corona-gottesdienst-101.html [Stand der Links jeweils 07.01.21]).

5 Zum Infektionsschutzgesetz vgl. Hans-Jirgen Papier, Umgang mit der Corona-Pandemie.
Verfassungsrechtliche Perspektiven, in: Bundeszentrale, a.a.0., 4-8. Er restimiert: ,,Das
bisherige Instrumentarium des Infektionsschutzgesetzes musste angesichts der akuten Ge-
fahrdungslage deshalb genutzt werden, weil es keine besseren rechtlichen Instrumentarien
gab. [...] Fiir den epidemischen Notstand von nationalem Ausmal fehlt indes nach wie vor
eine rechtlich hinreichende Vorsorge.“ Und vorher a.a.0., 7 zu den auf §§ 28 und 32 des
Infektionsschutzgesetzes (IfSG) gestiitzten Corona-SchutzmaBnahmen: ,,Ein sogenannter
Shutdown nationalen Ausmafes ist aber in diesem Gesetz [= IfSG, AP] weder angesprochen
noch in grundsitzlicher Hinsicht geregelt. Eine derartige massive und nicht nur kurzzeitige
Einschrankung des gesamten gesellschaftlichen und individuellen Lebens sollte nicht auf
eine solche Generalklausel gestiitzt werden diirfen, also dem weitgehenden Ermessen von 16
Landesregierungen und ihren nachgeordneten Behdrden iiberantwortet sein.
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Im Folgenden wird nun der Thematik ,,Pandemie und Gottesdienst* nach-
gegangen, indem zuerst vom biblischen Befund ausgehend eine Argumentati-
onsbasis eruiert wird. Die anschlieBenden historischen Vergleichspunkte rich-
ten den Blick auf kirchliche AuBerungen und gottesdienstliches Handeln in
Seuchenzeiten vom 16. bis zum 20. Jahrhundert. Vor dem Abschlusspldadoyer
sollen einzelne systematisch-theologische Aspekte zur Reflexion von kirchli-
chen Positionierungen des Jahres 2020 dienen.

2. Exegetische Impulse

In Ermangelung klarer biblischer Anweisungen fiir den — epidemischen oder
auch pandemischen — Seuchenfall ist jede Positionierung® durch einen spe-
zifisch konstruktiven Rekurs auf die Referenztexte der Bibel oder anderer
Quellen charakterisiert. Die exegetischen Impulse dieses Beitrags konzent-
rieren sich auf drei Facetten des biblischen Befundes: Zuerst werden einige
Wegpunkte zum Thema Seuchen in der Bibel markiert. Danach werden unter
der Maf3gabe, dass Seuchen eine Form von Krankheit darstellen, biblische Ak-
zente zum Thema Krankheit und Heilung gesammelt und anhand der neutes-
tamentlichen Lehre zu den Charismen und zur Krankensalbung angewendet.
Zuletzt erfolgt dann die Thematisierung der gottesdienstlichen Dimension der
Impulse durch den Bezug zur Eucharistiefeier.

(a) Seuchen in der Bibel

In Theologie und Kirche zeigt sich wie in anderen Wissenschaftsdisziplinen
und Lebensbereichen die ,,Bedeutung individueller und kollektiver Deutepro-
zesse™.” Auch Seuchengeschehen sind davon nicht ausgenommen oder etwa
selbsterkldrend. Daher kann auf der einen Seite festgehalten werden, dass bi-
blische Texte sowohl Seuchen als auch Katastrophen wiederholt erwihnen;
auf der anderen Seite darf nicht vernachléssigt werden, dass die Symptomatik
von Krankheiten in biblischen wie auerbiblischen Quellen oft zu allgemein
ausfillt, um davon auf spezifische Diagnosen schlieen zu koénnen.® Im Fra-

6 Zur unvermeidbaren Positionalitit von Interpretationsakten vgl. die ,,Grundziige einer Ethik
der Interpretation” bei Stefan Alkier, Neutestamentliche Wissenschaft — Ein semiotisches
Konzept, in: Christian Strecker (Hg.), Kontexte der Schrift II. Kultur, Politik, Religion, Spra-
che, Stuttgart 2005, 343-360, hier: 352-354; vgl. auch ders., Positionierung — Transpositio-
nierung — Dialogizitdt. Zur aktuellen hermeneutischen Relevanz der paulinischen Schrift-
rezeption, in: Florian Wilk/Markus Ohler (Hg.), Paulinische Schriftrezeption. Grundlagen
— Auspriagungen — Wirkungen — Wertungen (FRLANT 268), Géttingen 2017, 275-296.

7 Hans-Ferdinand Angel, Der religiose Mensch in Katastrophenzeiten. Religionspiddagogische
Perspektiven kollektiver Elendsphdnomene (RSTh 48), Frankfurt am Main 1996, 112. Vgl.
dazu ausfiihrlich a.a.0., 680-710.

8 Vgl. Angel, a.a.0., 60. Vgl. dhnlich auch im Exkurs zur Natur der biblischen Seuche in Irene Hu-
ber, Rituale der Seuchen- und Schadensabwehr im Vorderen Orient und Griechenland. Formen
kollektiver Krisenbewiltigung in der Antike (Oriens Et Occidens 10), Wiesbaden 2005, 81-86.
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gen nach der theologischen Bedeutung von Seuchen gilt einerseits, dass diese
,,zu den Machtmitteln des Todes zdhlen und andererseits auch als ,,Zeichen
gottlicher Souveranitit* wahrgenommen werden.® Die theologischen Ausfiih-
rungen zeugen dabei von realen lebensweltlichen Erfahrungen, die durch diese
Deutung bewiltigt werden: Denn mittels dieses Bewiltigungsprozesses kann
das Seuchengeschehen in die Uberlegungen zum Gottesverhiltnis integriert
werden und verliert die grausame Konnotation des volligen Ausgeliefertseins
an eine unbekannte, unzugéingliche und deshalb unheimliche Macht.10

So erweist sich der Glaube als Ressource und existenzielle Kompetenz.!!
Gelebter Glaube erfordert und erméglicht die theologische Auseinanderset-
zung mit Krankheit, Leid und Tod. Damit kommt ein umfangreiches The-
menspektrum in den Blick, welches sich bereits in den biblischen Texten wie-
derfinden ldsst.!2 In der Beschiftigung mit den Ausfithrungen der Bibeltexte
6ffnen sich Erfahrungsrdume, die wiederum Auseinandersetzung mit bzw.
Anschluss fiir Erfahrungen der Gegenwart ermdglichen.!3 Dabei kann die Plu-
ralitit theologischer Perspektiven als Gewinn und Vorteil bewertet werden:
,Die verschiedenen Standpunkte setzen andere Schwerpunkte und fordern
somit heraus, die gesamte Bandbreite von Leidens- und Sterbesituationen zur
Kenntnis zu nehmen.“14

Aus den theologischen Deutungsangeboten entstehen in der Folge religiose
Weltmodelle. In Bezug auf diverse Seuchengeschehen ldsst sich nun beobach-
ten, dass bei diesen im Verlauf der européischen Geschichte fast ununterbro-
chen eine einzige Deutungsvariante pridominiert: Seuchen unter dem Motiv

9 Beide Zitate bei Angel, a.a.0., 60 unter Rekurs auf Hos 13,14 bzw. Hab 3,5.

10 So zusammenfassend im religionsgeschichtlichen Riickblick Angel, a.a.O., 61.

11 Aus der Fiille der Literatur mit positiver Wiirdigung von religiosem Potenzial vgl. mit religi-
onspsychologischer und religionssoziologischer Ausrichtung Human-Friedrich Unterrainer,
Spiritualitdt und psychische Gesundheit. Glaube als Ressource in der Krankheitsverarbei-
tung, Saarbriicken 2007; Eva Baumann-Neuhaus, Glaube in Migration. Religion als Ressour-
ce in Biographien christlicher Migrantinnen und Migranten, St. Gallen 2019.

12 Vgl. im Rekurs auf das Alte und Neue Testament bei Angel, a.a.0., 93-100 zu Krankheit und
Leid mit den Feldern Heil und Erlésung, Menschenbild und Gottesbild, Leidensreflexion und
-erfahrung, Hoffnungsperspektiven, Leid- und Krankheitsdeutungen, sowie a.a.O., 105-108
zu Tod und Sterben. Noch besser gelungen scheint mir die Darstellung zu Krankheit und
Heilung im Neuen Testament bei Eberhard Schockenhoff, Krankheit — Gesundheit — Hei-
lung. Wege zum Heil aus biblischer Sicht (Topos plus Taschenbiicher 406), Regensburg 2001,
86-127. Die Auseinandersetzung kann neben der akademischen Reflexion auch liturgisch
vollzogen werden, indem in der Reflexion von Texten, der Verarbeitung der Predigt oder im
Aussprechen von Gebeten die entsprechenden Themen von Krankheit, Leid und Tod artiku-
liert und bewaltigt werden.

13 Vgl. liturgisch Jorg Neijenhuis, Liturgik. Gottesdienstliche Elemente im Kontext, Géttingen
2012, oder Stefan Geiger, Der liturgische Vollzug als personal-liturgischer Erfahrungsraum.
Liturgietheologische Erkundungen in den Dimensionen von Personalitdt und Ekklesiologie,
Regensburg 2019. Bibeldidaktisch vgl. Mirjam Schambeck, Bibeltheologische Didaktik. Bib-
lisches Lernen im Religionsunterricht (UTB 3200), Goéttingen 2009.

14 Angel, a.a.0., 112.
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der géttlichen Strafe zu interpretieren.!> Dabei ist neben der Monopolstellung
des Strafmotivs eine andere Interpretation moglich, die vielleicht einerseits zu-
riickhaltender ist, aber andererseits ebenfalls biblisch verankert werden kann:
,»Wenn man etwa — im Anschluf3 an Kohelet oder Ijob — die Krankheiten ein-
zelner als ,nicht zu erkldren® interpretiert hétte, dann wire es sogar besonders
plausibel gewesen, das Seuchengeschehen, [sic!] als ,erst recht nicht erkldrbar
zu interpretieren. 16

Wenngleich also aus theologischer Perspektive auch Seuchengeschehen
Teil des souverdnen gottlichen Handelns sind, so bleibt zugleich die Frage nach
ihrer genauen Ursache oder ihrem Zweck unklar, sofern Gott nichts Konkretes
dazu offenbart.!7 Folglich wiren andere, klarere Worte der Schrift in den Blick
zu nehmen, die fiir die Thematik von Krankheit und Heilung geeignet sind.

(b) Biblische Akzente zu Krankheit und Heilung
in der christlichen Gemeinde

Jesu Verhalten im Evangelium gerade Aussétzigen gegeniiber ist gepriagt von
einer auffallenden Distanzlosigkeit. Dort, wo Abstandsgebote bestanden, wo
Leid bestand und wo Menschen auf Distanz gehalten wurden, war er anwesend
und brachte die Nachricht von Gottes Heil und der angebrochenen Konigs-
herrschaft. Mehr sogar: ,,Jesus erweist sich als der, in dem das Reich Gottes
gekommen ist, wenn er Aussitzige durch sein Wort reinmacht: ,Ich will es —
werde rein.’ (Mt 8,3). Diese Zeichen zu vollbringen ergeht als Imperativ an die
Jinger: ,Heilt Kranke, weckt Tote auf, macht Aussétzige rein, treibt Dimonen
aus.” (Mt 10,8).18

Diese Facette des Dienstes Jesu wurde nach Mt 10,8 als Heilungsauftrag

15 Vgl. zum dominanten Strafmotiv Angel, a.a.O., 113. Ebd. ist auch von der ,,Monopolisierung
der theologischen Krankheitsdeutung* die Rede, insbesondere bei Pestepidemien. Dass so-
wohl im historischen als auch im liturgischen Bereich diese Tendenz besteht, wird a.a.O.,
112-115, dargelegt.

16 Angel, a.a.0., 115. Vgl. zu Krankheit und Heilung im Alten Testament Schockenhoff, a.a.O.,
57-86; Henrike Frey-Anthes, Artikel Krankheit und Heilung (AT), WiBiLex.de (Erstellung
August 2007, neuste Version September 2019), online unter: http:/www.bibelwissenschaft.
de/stichwort/24036/, sowie ausfiihrlich die alttestamentlichen Aufsitze in Giinter Thomas/
Isolde Karle (Hg.), ,,Krankheitsdeutung in der postsikularen Gesellschaft. Theologische An-
sétze im interdisziplindren Gespréch, Stuttgart 2009, 47-138. Zudem vgl. Eva Jenny Korneck,
Das Buch Hiob als pddagogisches Konzept. Die Rede von Gottes Allmacht in religiosen Bil-
dungsprozessen (ATM 27), Berlin 2014.

17 So z. B. bei David, der sowohl iiber die Ursache als auch die Lange der Seuche Bescheid
wusste (vgl. 2Sam 24). Davids Beispiel demonstriert die Bedeutung aktueller Prophetie, denn
dadurch ist der Konig sich sowohl im Klaren iiber seine Situation als auch iiber Gottes Gedan-
ken dazu. Aus Salomos Gebet und der Antwort darauf (vgl. 1Kon 8,37-43, parallel 2Chr 6,28,
sowie 7,12-22) ergeben sich die Umkehr zu Gott und das Flehen um seine Vergebung als die
probaten Mittel, auf die von Gottes Seite eine Reaktion verheiflen wird.

18 Angel, a.a.0., 70. Vor diesem Hintergrund kann er ebd. ,,Krankheit als ,Symptom eines wei-
terreichenden Unbheils und tiefergehenden Bruches‘ verstehen und damit Heilung der Aus-
sdtzigen als Aufweis des angebrochenen Gottesreichs.
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auch den Aposteln iibertragen. Dass diese damit nicht allein betraut waren,
zeigt schon das Beispiel des Evangelisten Philippus (vgl. Apg 8,4-8). Stattdes-
sen ldsst sich von der Charismenliste in 1Kor 12 sowie von der Krankensal-
bung in Jak 5 ein ekklesiologischer Zugang entwickeln, der in Seuchenzeiten
schrifttheologisch nicht weniger relevant ist als in anderen. Dabei ist zu be-
achten, dass sowohl die Charismen des Ersten Korintherbriefs als auch die
Krankensalbung bzw. das Presbytergebet des Jakobusbriefs gemeindeintern
ausgerichtet sind:

Wie im Epheserbrief, der zudem Evangelisten erwéhnt, wird in 1Kor expli-
zit der charismatische Erbauungscharakter fiir die Gemeinde hervorgehoben:
Entsprechend sind auch die erstrebenswerten Charismen der Heilung darauf
angelegt, dass sie der Gemeinde zugute kommen.!® Neben den natiirlichen
Mitteln, die selbstverstiandlich im Krankheits- bzw. Seuchenfall zur Verfii-
gung stehen bzw. — falls sie zur Verfiigung stehen — herangezogen werden
diirfen (z. B. Arzte, Medizin), will der Heilige Geist der Kirche weitere Mittel
geben, die sich nicht technisch erlernen lassen,20 sondern die zu den AuBerun-
gen des von Gott inspirierten Gemeindelebens gehoren sollen. Das ist umso
mehr zu betonen, da der cessationistischen Auffassung auslegungsgeschicht-
lich eine prigende Rolle zukommt, wonach bestimmte Charismen ihre Bedeu-
tung nur fiir die Anfangszeit der christlichen Gemeinde hatten.2! Dem wirkt
schon das lutherische Schriftprinzip entgegen. Wo also im seuchenbedingten
Krankheitsfall die menschlichen Mittel versagen oder nicht vorhanden sind,
bilden die Heilungscharismen eine durch Gottes Kraft wirksame Alternative
im Raum der christlichen Gemeinde.22 Es stellt sich die Frage, was es fiir die

19 Evangelisten als gemeindeextern Tétige werden in Eph 4,11 erwihnt. Zum Erbauungscharakter
der Charismen vgl. 1Kor 12,7.12ff.; 14,3f.12.26. Die Heilungscharismen kommen in 1Kor
12,9.28 zur Sprache. Vgl. mit immer noch sehr sprechendem Untertitel die Monographie von
Heinz Doebert, Das Charisma der Krankenheilung. Eine biblisch-theologische Untersuchung
zu einer vergessenen Grundfunktion der Kirche, Hamburg 1960.

20 Hildegard Scherer, Charismen in Korinth — das Konzept des Paulus, in: Pavlina Rychterova
u. a. (Hg.): Das Charisma. Funktionen und symbolische Reprisentationen (Beitrdge zu den
Historischen Kulturwissenschaften 2), Berlin 2008, 59-72, hier: 72, kontrastiert ,,Charismen®
und ,,Technik“: ,,Charisma — geschenkte Kompetenz ist das Gegenkonzept zu téyvn — kiuf-
lich erwerbbare Kompetenz. Indem Paulus die téyvn in der christlichen Gemeinde entmach-
tet, entmachtet er damit zugleich die Status- und Leistungsimplikationen, die mit ihr verbun-
den sind.“

21 Vgl. exemplarisch Darren M. Pollock, The Exegetical Basis of Jonathan Edwards® Cessa-
tionism, JES 5 (2/2015), 121-137. Dagegen hier nur kurz James D.G. Dunn, 1Corinthians
(NTGu), Sheffield 1999, 82: ,,The old view that the charisms were only for the apostolic age,
or the period prior to the New Testament, could be now completely discounted, and freed from
a tendentious interpretation in favour of that view.“

22 Vgl. drei neutestamentliche Einsichten zum Heilungscharisma bei Peter Zimmerling, Die cha-
rismatischen Bewegungen. Theologie — Spiritualitdt — Anstoe zum Gesprich (KKR 42),
Gottingen 22002, 151ff.: (1) Heilungen als Zeichen des Reiches Gottes, (2) Ablehnung eines
naiven Tun-Ergehen-Zusammenhangs; (3) Gemeinde Jesu als heilende Gemeinschaft. Dazu
auch Beate Jakob/Ulrich Laepple, Gesundheit, Heilung und Spiritualitit. Heilende Dienste
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Funktionalitdt und das Selbstverstindnis der Gemeinde bedeutet, wenn u. a.
diese Charismen nicht zur Verfiigung stehen. Vielleicht konnen gerade Seu-
chenzeiten diese Frage verstirkt zu stellen helfen und ein Streben der christ-
lichen Gemeinde nach den biblisch verankerten Wirkungen des Heiligen Geis-
tes forcieren.?

Ahnlich kénnten Seuchenzeiten ein Streben nach der biblischen Form der
Krankensalbung evozieren, wie sie im Jakobusbrief geschildert wird.24 Dort
wird ebenfalls eine gemeindeinterne Situation vorausgesetzt: ,,Ist jemand un-
ter euch krank, der rufe zu sich die Altesten der Gemeinde, dass sie iiber ihm
beten und ihn salben mit Ol in dem Namen des Herrn.“ (Jak 5,14 LU 2017).
Appliziert auf eine Virus- oder andere Erkrankung ist hier zweierlei zu beach-
ten: (1) Die erkrankte Person hat von dieser Option eigeninitiativ Gebrauch
zu machen. Gerade in Zeiten, die gepragt sind von Abstandsgeboten und Iso-
lation, kommt dieser Dimension eine besondere Bedeutung zu. Diese Person
handelt dann geméf der biblischen Anweisung und nimmt eigenstiandig ihre
Moglichkeiten samt eigener Verantwortung wahr. (2) Die gerufenen Presbyter,
deren Verpflichtung darin besteht, dem Ruf an sie nachzukommen und die
Krankensalbung auszufiihren sowie das verheiBungsvolle Gebet des Glaubens
zu sprechen (vgl. Jak 5,15), werden entlastet. Denn sie wissen, dass sie sich
oder ihren Dienst niemandem aufdringen und diese Handlung nicht aus ei-
genem Entschluss oder Konnen vollziehen, sondern im Befolgen eines Rufes
aus der Gemeinde und in der Vollmacht des Herrn.25 Vor diesem Hintergrund
wird die Zuversicht auf Heilung der betroffenen Person verstiandlich, wie sie in
dieser Gemeindeordnung des Briefes zutage tritt. Schon daher ergeben sich fiir
den kirchlichen Umgang einige erste Impulse, die sich vom textuellen Befund
herleiten lassen:2¢

in Kirche, Diakonie und weltweiter Okumene, Neukirchen-Vluyn 2014, 89-99, zur Kirche
als heilender Gemeinschaft; vgl. auch a.a.O., 107ff. zu christlichen Gemeinden als Orten der
Heilung.

23 Zur expliziten Aufforderung nach diesen Wirkungen des Heiligen Geistes zu streben vgl.
1Kor 12,31 und 14,1.

24 Zur Krankensalbung vgl. meinen Beitrag Andreas Pflock, Zur Wiedergewinnung der Kran-
kensalbung fiir Kirche und Seelsorgepraxis. Uber einige Facetten des Plidoyers von Gert
Kelter, LuthBeitr 25 (2/2020), 71-91. Zum Jakobusbrief vgl. ders., Art. Jakobusbrief, WiBi-
Lex.de (Oktober 2019), online unter: https:/www.bibelwissenschaft.de/stichwort/50055/.

25 Zu dieser Namensformel vgl. Hubert Frankemdlle, Der Brief des Jakobus. Kapitel 2-5 (OTK
17/2), Giitersloh 1994, 711-713, und Karl-Wilhelm Niebuhr, One God, One Lord in the Epistle
of James, in: Matthew V. Novenson (ed.), Monotheism and Christology in Greco-Roman An-
tiquity, Leiden/Boston 2020, 172-188, hier: 186, der fiir Jak die Anwendung des Kyriostitels
fiir Gott sowie Jesus Christus zugleich und in ihrer Zuordnung plausibilisiert.

26 Vgl. zu dieser Heilung als Dienst an den Kranken bei Jakob/Laepple, Gesundheit, a.a.O.,
91-92. Aus den auch fiir heute wichtigen, grundlegenden Aspekten des Themas entstammt
das nachfolgende Zitat a.a.0., 92 (Kursivierungen im Original). Zur Leibhaftigkeit der Be-
gegnung in der Krankensalbung sowie zum theologischen Gabecharakter auch der drztlich
verordneten Medikamente vgl. Doebert, a.a.O., 57-59.
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— . Krankheit wird unter Christen nicht bagatellisiert, sondern als eigenstdn-
diges Thema ernst genommen.

— Kirankheit wird als Angelegenheit der Gemeinde betrachtet, findet Beriick-
sichtigung in ihrer Organisationsstruktur, ja wird sogar zur Sache der Ge-
meindeleitung.

— Der Text zeigt eine fast selbstverstindliche Zuversicht des Vertrauens auf
Besserung des Krankheitszustands, ja auf Heilung. Diese Zuversicht spie-
gelt offenbar eine Erfahrung der Urgemeinde wider.

— Dabei ist Heilung ein ganzheitliches Geschehen: Gebet, Salbung und Ver-
gebung nehmen die Bediirftigkeit des kranken Menschen in umfassender
Weise auf (vgl. dazu auch Ps 103,3-6 und Mk 2,9ff).“

(©) ,, Tut dies zu meinem Gediichtnis!“

Im Friithjahr 2020 gab es Wochen und Monate, in denen u. a. christliche Gottes-
dienste ausgesetzt und insbesondere die Feier der Eucharistie samt der damit
verbundenen Austeilung des Abendmahls unterblieb. Dieses kirchliche und
kirchenleitende Handeln wurde bspw. im Rahmen der Selbstindigen Evange-
lisch-Lutherischen Kirche (SELK) per Rundschreiben kommuniziert.2’ Dieser
Befund steht im Widerspruch zu dem auch als Wiederholungsbefehl bezeich-
neten Gebot Christi an seine Kirche zur Eucharistiefeier.28

Die aus diesem Widerspruch resultierende Problematik wirft Fragen auf,
die eine auch schrifttheologisch belastbare Antwort verlangen: So stellt sich
etwa die Frage, worauf seitens von Kirche bzw. ihren Entscheidungstrigern

27 Vgl. Kirchenleitung und Kollegium der Superintendenten, Ich will euch trosten — Brief
an die Gemeinden, Hannover am 21. Mérz 2020 (online unter: https:/selk.de/index.php/
brief-zu-laetare). Vgl. auch die dem folgenden Schreiben: dies., Geh hin, mein Volk, in
deine Kammer und schlie die Tiir hinter dir zu! Verbirg dich einen kleinen Augenblick,
bis der Zorn voriibergehe. (Jesaja 26,20), Hannover am 4. April 2020 (online unter: https://
selk.de/index.php/corona-brief-2); dies., Mein Herz ist frohlich in dem HERRN, ... und er
erhoht den Armen aus der Asche. (1. Samuel 2,1+8), Hannover am 18. April 2020 (online
unter: https.//www.selk.de/index.php/corona-brief-3); dies., ... als die Jinger versammelt
und die Tiiren verschlossen waren aus Furcht ..., kam Jesus und trat mitten unter sie und
spricht zu ihnen: Friede sei mit euch! (Johannes 20,19), Hannover am 29. Mai 2020 (online
unter: https.//selk-kassel.de/wp-content/uploads/2020/05/4.-Rundschreiben-in-der-Corona-
virus-Krise.pdf), und dies., Meine Seele verlangt nach deinem Heil; ich hoffe auf dein Wort.
Meine Augen sehnen sich nach deinem Wort und sagen: Wann trdstest du mich? ... Deine
Gebote vergesse ich nicht. Wie lange soll dein Knecht warten? (Psalm 119,81-84), Hanno-
ver am 12. Juli 2020 (online unter: https://selk-kassel.de/wp-content/uploads/2020/07/5.-
Rundschreiben-in-der-Corona-Krise.pdf) [Stand jeweils 13.01.21]. Die exegetische Diskus-
sion des Schriftgebrauchs dieser Rundschreiben ist ein Thema fiir sich.

28 So wird dieses Gebot Christi in 1Kor 11,25 ,ausdriicklich als ,Wiederholungsbefehl® for-
muliert (Hans Conzelmann, Der erste Brief an die Korinther [KEK 5], Géttingen 1969,
235); vgl. zu diesem Befehl auch Walter Simonis, Lebenszeichen der Kirche. Sakramenten-
lehre, Diisseldorf 2006, 106-107. Lawrence Feingold, The Eucharist. Mystery of Presence,
Sacrifice, and Communion, Steubenville 2018, 108-109, formuliert dazu: ,,By this Christ is
commanding that the sacramental re-presentation of His sacrifice on Calvary, which He cele-
brated at the Last Supper, be repeated until the end of the world.”
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das Mandat zur Aussetzung von Gottesdiensten oder der ausbleibenden Eucha-
ristiefeier und Abendmahlsausteilung zuriickgefiihrt wird.2% In schriftherme-
neutischer Hinsicht ist der Frage differenziert nachzugehen, ob das Abweichen
von diesem Gebot Christi bzw. seine Ubertretung theologisch iiberhaupt legi-
timiert werden kann. Aus der Wichtigkeit des Gebots zur Néchstenliebe leitet
sich nicht automatisch eine solche Legitimation ab. Wo jedoch das Gegenteil
behauptet und anhand des Gebots zur Nachstenliebe dieses Gebot Christi zu-
mindest relativiert wird,30 liegt m. E. die Beweislast auf Seiten derer, die sol-
che Relativierungen vornehmen. Dass ein anderer liturgischer Umgang auch
in Seuchenzeiten bzw. unter den Bedingungen der Corona-Maflnahmen all-
gemein moglich ist, zeigt nicht nur ein geschichtlicher Riickblick (s. dazu im
Folgenden unter 3.), sondern auch der Verlauf seit Mai 2020: Denn offenbar
werden vermehrt wieder Gottesdienste inklusive Eucharistiefeiern gehalten,
ohne dass das Gebot zur Néchstenliebe als diese Feiern verbietende Referenz
herangezogen wiirde. Ohne damit den Wert von Wachsamkeit, Vorsichts-
mafnahmen und Infektionsschutz zu bestreiten, ergibt sich doch eine andere
Argumentationsbasis und Zuordnung der Gebote, wenn nicht das eine Gebot
(Christi) durch das andere Gebot (der Nachstenliebe) in seiner Geltung relati-
viert wird.

Das gilt umso mehr, wenn dem Ausfiihrungen zur Eucharistiefeier an sich
beigesellt werden, aus denen mehrere theologische Facetten dieser Feier her-
vorgehen: Abgesehen von Stimmen zur Empfehlung sogar des tdglichen Kom-
munionsempfangs und der Vereinigung mit Christus im Herrenmahl,3! sind

29 Als eine friithzeitige Anfrage 2020 vgl. mit theologisch-juristischem Akzent Martin Micha-
elis/Caroline Kienitz, ,,Seid niichtern und wachet!“ Anst68ige Gedanken zur Corona-Krise,
Quedlinburg am 9. April 2020 (Dokument online unter: www.thueringer-pfarrverein.de/neu/
index.php/downloads/send/6-sonstiges/100-seid-nuechtern-und-wachet [Stand 14.01.21]).
Vgl. auch den treffenden Hinweis auf die Frage nach dem kirchlichen Mandat in der
Rezension von Michael Wenz, die in der Ausgabe 1/2022 der Lutherischen Beitrige erschei-
nen wird, zu John T. Pless/Jacob A. Corzine ,,Faith in the Shadow of a Pandemic* (St. Louis
2020), der den Zusammenhang als ,,essentielle theologische Frage® markiert.

30 So exemplarisch Kirchenleitung, Ich will euch trosten, a.a.O., 2, mit der Herleitung sowohl
des Gehorsams gegeniiber staatlichen Anordnungen als auch des Verzichts auf das Abend-
mahl aus diesem Gebot. Dem Impuls, trotz aller staatlicherseits gegebenen Verbote Gottes-
dienste zu halten, wird entgegnet: ,,Wir antworten hier sehr klar, dass dies nicht moglich ist,
denn dem steht das Gebot der Néchstenliebe gegeniiber.” (ebd.) — Naheliegende Rekurse auf
die bzw. Reflexionen zu der Clausula Petri sind in keinem Rundschreiben gefiihrt. An diese
Thematik anschlieBende Uberlegungen werden dem — nicht nur geschichtlich — komplexen
Verhiltnis von Kirche und Staat nachgehen. Als exegetischen Impuls vgl. etwa Manuel Vogel,
Romer 13,1-7 als Lobrede auf die Verfolger, in: Stefan Alkier u. a. (Hg.), Neutestamentliche
Wissenschaft in gesellschaftlicher Verantwortung. Studien im Anschluss an Eckart Rein-
muth, Leipzig 2017, 221-252.

31 Vgl. zu dieser Empfehlung bei Feingold, a.a.O., 561-569, und zur Vereinigung mit Christus
mit Rekurs auf Joh 6 z. B. Rudolf Bultmann, Das Evangelium des Johannes (KEK 2), Gottin-
gen 21952, 174-176.



216 Andreas Pflock

mit dieser Feier ndmlich spirituelle3?, soteriologische und sogar kosmologische
Implikationen verbunden, die bei der theologischen Reflexion insbesonde-
re zum Vollzug der Feier in Krisen- oder Seuchenzeiten zu beriicksichtigen
sind. Einen Aspekt dabei bildet der personliche Empfang der durch Christus
bewirkten Erlosung in der Kommunion, wie ihn bspw. auch das ,,Sagorsker
Gespréch iiber das heilige Abendmahl® betont. Dort wird in einem der neutes-
tamentlichen Beitrdge dargelegt:

,»Die Bestidndigkeit der erlosenden Wirkung Christi 146t uns das
Gebot Christi verstehen, die Eucharistie zu seinem ,Gedéachtnis‘ zu
vollziehen, sowie auch die Beziehung der Eucharistie zum Kreuzesop-
fer. Das einmalige Opfer von Golgatha ist unwiederholbar, und seine
rettende Wirkung erstreckt sich auf alle Zeiten. Aber die Annahme der
Erlésung kommt durch den Glauben und die Teilnahme an der Eucha-
ristie, und das Gedéchtnis des erlésenden Opfers Christi ist ein Zeug-
nis dieses Glaubens. Und kraft des Glaubens vereinigt sich Christus
auf Golgatha, gibt er uns die Friichte seines Opfers zum Empfang. [...]
,Gedéchtnis® ist nicht einfach ein psychologischer Akt fiir die Verherr-
lichung unseres Glaubens, sondern die Kommunion durch den Glauben
mit Christus selbst, die Realisierung der Macht seiner Inkarnation, des
ganzen Erlosungswerkes in unserem Wesen. Das ist ein personliches
Empfangen jener Gabe, die im Opfer Christi fiir alle enthalten ist.*33

Der mit dieser unvergénglichen Speise verbundene Empfang geistlicher
Lebenskréfte3* zur Vergebung der Siinden und zum ewigen Leben im Vollzug
der Eucharistie ist jedoch noch um weitere individuelle und kollektive Effekte
des Eucharistieempfangs sowie um die theologisch nicht zu vernachlédssigende
kosmologische Dimension zu erginzen, die durchaus — vgl. das anschlieBende
Zitat — nicht nur Christen orthodoxer Denomination, sondern alle betrifft:

32 Vgl. z. B. Anselm Griin, Eucharistie und Meditation, in: ders./Reinhard Deichgréber (Hg.),
Freude an der Eucharistie, Gottingen 2003, 9-21, der a.a.0., 21, fiir das meditative Miterleben
dieser Feier hervorhebt, ,,dal wir frei werden von uns selbst, uns selbst vergessen, um
erfiillt zu werden von Jesus Christus und dem Heil, das er uns durch Tod und Auferstehung
geschenkt hat und immer wieder neu schenken will.*

33 Tosif Pustoutov, Die Eucharistie nach dem Neuen Testament, in: Kirchliches AuBenamt der
Evangelischen Kirche in Deutschland (Hg.), Die Eucharistie. Das Sagorsker Gespriach iiber
das hl. Abendmahl zwischen Vertretern der Evangelischen Kirche in Deutschland und der
Russischen Orthodoxen Kirche (Studienheft 8), Bielefeld 1974, 42-74, hier: 62.

34 So Vladimir Sabodan, Der eucharistische Gottesdienst und der Mensch des 20. Jahrhunderts,
in: Kirchliches AuBlenamt, a.a.0., 160-171, hier: 161: ,,Aber wie wunderbar und heilsam ist fiir
die Menschen die Teilnahme am Gottesdienst, an der hl. Eucharistie, dieser groen, ewigen
und unerschopflichen Quelle geistlicher Lebenskrifte! Die Eucharistie umschlingt mit gottli-
cher Liebe jeden Menschen, der zur Welt kommt, als Gottes Geschopf, das mit dem kostbaren
Blut Christi des Lebensspenders erlost worden ist, und speist ihn mit unvergénglicher Speise
zur Vergebung der Siinden und zum ewigen Leben.
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,,Es ist charakteristisch, daf3 die Orthodoxen, nachdem sie das Hei-
lige Abendmahl Christi empfangen haben, mit ihrer Herzenseinheit,
mit dem BewuBtsein ihrer Demut vor Gottes Grof3e, Weisheit, Gnade
und Liebe, unwillkiirlich, rein psychologisch, in verschiedener Weise,
durch ihren hohen geistlichen Stand, Einflul auf die Menschen aus-
iiben, mit denen sie in den dem Kommunionempfang folgenden Tagen
in Berithrung kommen. Und Gottes Gnade wird durch die Kommuni-
kanten diesen Menschen weitergegeben und die geistliche Freude, die
von dieser Begegnung herriihrt, vereinigt sie und erfiillt ihre Herzen
mit Liebe und Frieden. Sie wird zum inspirierenden Stimulans fiir neue
schopferische Arbeit. Der Nutzen und der Wert der hl. Eucharistie ist
unermeflich groB3, nicht nur fiir die ganze Orthodoxe Kirche, sondern
auch fiir die ganze Welt, fiir alle Menschen aller Glauben und Konfessi-
onen; denn das unblutige Opfer und die Gebete werden dem Herrn fiir
die ganze Welt dargebracht: ,fiir alle und alles‘. Wegen des Vollzugs der
Eucharistie duldet Gott die ganze Welt und erbarmt sich ihrer ... Das
Lamm Gottes umfafit die ganze Welt.“33

Bei der theologischen Uberlegung zu Bedeutung und Vollzug von Gottes-
dienst und Eucharistie sind also deutlich mehr Aspekte zu beriicksichtigen als
nur das Gebot der Néchstenliebe. Entsprechend wichtig ist die differenzierte
Verhiltnisbestimmung von Gebot Christi und Gebot zur Néchstenliebe, das
ebenfalls ein Gebot Christi bildet. Im Zusammenhang dieses Beitrags wird
zu Préazisionszwecken unter dem ,,Gebot Christi“ jedoch der Befehl zur Feier
bzw. zur Wiederholung der Eucharistie gefasst, wie er mit Bezug auf Lk 22,19
und 1Kor 11,24.25 in der Uberschrift ,,Tut dies zu meinem Gedéchtnis!* zur
Sprache kommt.

Dass bei Seuchen weder fiir den Umgang miteinander noch fiir die kirch-
liche liturgische Praxis das Gebot der Nachstenliebe den alleinigen zentralen
Bezugspunkt bildete, eréffnet zudem der Blick auf die Zuordnung innerhalb
der eucharistischen Gemeinschaft der Gemeindeglieder zu ihrem Herrn sowie
zueinander:

35 So Sabodan, Gottesdienst, a.a.0., 162, zum die Kommunionsempfanger stimulierenden Ef-
fekt der Eucharistie sowie zu ihrer weit iiber die sichtbare Welt hinausgehenden Wirkung
in Bezug auf Gott. Noch gar nicht gesprochen ist dabei iiber den der Eucharistie inhdrenten
Sendungsgedanken: Aus der Eucharistie speist sich die Sendung der Kirche in dieser Welt:
,Jesus sendet seine Jiinger bei diesem Mahl unter die Menschen, auch uns sendet Er! Sendung
ist ein eigentiimlicher Vorgang. Man wird von ihr betroffen, ist einer, der sie erleidet. Und
gleichzeitig wird man, Betroffener bleibend, zum Titer, der weil3, daB3 die Botschaft ,Tut Bu3e
und glaubet an das Evangelium® die Welt verdndert, durch die Menschen, die den Mut haben,
sich Gott in Jesus Christus zuzukehren, ihre Verfehlungen und Versdaumnisse vor ihm zuzu-
geben, sie ernstzunehmen, und von ihm in der Eucharistie die Gnade des Neuanfangs, die
Vergebung der Siinden, zu bekommen.* (Fairy v. Lilienfeld, Die Eucharistie und der Mensch
des 20. Jahrhunderts, in: Kirchliches Aulenamt, Eucharistie, a.a.0., 172-189, hier: 187).
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,.In der Gemeinschaft mit ihrem Herrn lebt auch die Gemeinschaft
der Kirche. Nicht als eine als Objekt betrachtete gesellschaftliche In-
stitution, nicht als ein Verband zur Erreichung bestimmter partikula-
rer Ziele in unserer Welt und Gesellschaft, sondern als Gemeinschaft
sich in Liebe und Achtung ihres gegenseitigen lebendigen Subjektseins
begegnender Menschen. Hier macht keiner den anderen zum Objekt
seiner Strebungen. Sondern indem sie auf den Herrn horen, horen sie
aufeinander (anders als das bei weltlichen Herren der Fall ist). Indem
sie Thm vertrauen und sich Thm hingeben, der sich ihnen gibt, vertrau-
en sie einander und geben sich einander hin. Das alte Bild des Abbas
Dorotheus gilt noch immer: In dem Mafe, in dem sich die Menschen
Gott ndhern, verringern sie auch die Abstédnde voneinander und umge-
kehrt. 36

3. Historische Vergleichspunkte

In diesem Abschnitt werden zuerst mit den Pestwellen des 16.—18. Jahrhun-
derts sowie der sog.3” Spanischen Grippe Anfang des 20. Jahrhunderts histo-
rische Vergleichspunkte gesucht, die zu dokumentieren helfen, wie sich das
religiose Denken und Leben in Seuchenzeiten der Vergangenheit artikulier-
te. Als konkrete theologische Positionierung zur Zeit der Pest in Deutschland
werden anschlieend zentrale Aussagen aus der Schrift Luthers ,,Ob man vor
dem Sterben flichen moge* (1527) présentiert:

(a) Pestwellen als analoge lebensweltliche Erfahrung

In der Geschichte der Seuchen wurden verschiedene Phédnomene mit dem
Oberbegriff ,,Pest* oder ,,Pestilenz belegt.?® Wenngleich hier nicht behaup-
tet werden soll, dass Diagnosen oder Symptomatik von Erkrankungen in der
Corona-Pandemie analog betrachtet werden konnen, so zeigen sich gleichwohl

36 So Lilienfeld, a.a.O., 188. Eines eigenen Beitrags bediirfte die Beantwortung der Frage dazu,
inwiefern etwa durch Corona- und andere Infektionsschutzmafnahmen innerhalb der Kirche
»(k)einer den anderen zum Objekt seiner Strebungen [macht] und wie sich in Seuchenzeiten
das ,,alte Bild des Abbas Dorotheus* (beide ebd.) konkret realisieren 1&sst.

37 Zur Nomenklatur sowie der Etikettierung bei Seuchen vgl. ,,Krankheit mit vielen Namen*
bei Laura Spinney, 1918 — Die Welt im Fieber. Wie die Spanische Grippe die Gesellschaft
verinderte, Miinchen (2018) 2020, 75-80.

38 Vgl. Otto Ulbricht, Pesterfahrung. ,,Das Sterben* und der Schmerz in der Frithen Neuzeit,
Jahrbuch fiir Medizin, Gesellschaft und Geschichte 15 (1996), 9-35, hier: 14. Als seuchen-
geschichtlichen Uberblick vgl. Manfred Vasold, Pest, Not und schwere Plagen. Seuchen und
Epidemien vom Mittelalter bis heute, Miinchen 1999; etwa auch fiir Miinchen Dominik Feld-
mann u. a. (Hg.), Der Feind in der Stadt. Vom Umgang mit Seuchen in Augsburg, Miinchen
und Niirnberg (Staatliche Archive Bayerns — Kleine Ausstellungen 50), Miinchen 2016, sowie
Heiner Fangerau/Alfons Labisch, Pest und Corona. Pandemien in Geschichte, Gegenwart
und Zukunft, Freiburg im Breisgau 2020, 48-62 im geschichtlichen Uberblick.
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im historischen Vergleich bemerkenswerte Ahnlichkeiten und zugleich Un-
terschiede in der lebensweltlichen Erfahrung der Menschen sowie in der in-
dividuellen sowie gesellschaftlichen Reaktion auf derartige Seuchen: So war
in der Frithen Neuzeit bspw. die Tédlichkeit der Pest den Menschen von Ju-
gend an bekannt;3 es herrschte ein differenzierter Umgang mit der Seuche.*
Gleichzeitig gab es auch in diesen Jahrhunderten sowohl diverse Angste als
auch altbekannte obrigkeitliche Mainahmen, wenn die Pest in der Stadt gras-
sierte:! ,Wenn die Pest in der Stadt war, waren Menschenversammlungen zu
verbieten, von Gottesdiensten abgesehen, wenn es schlimm wurde, wurde die
Universitit, sofern vorhanden, geschlossen, und wenn es sehr schlimm wurde,
unterband die landesherrliche Regierung jeglichen Verkehr durch eine Sperre.

Abstandsmafinahmen innerhalb einer Stadt sowie der dramatisierend als
,,Flucht bezeichnete Ortswechsel sind nicht erst seit der Frithen Neuzeit be-
kannte Reaktionsweisen zumindest der Menschen, die sich dieses Verhalten
auch 6konomisch leisten konnten.42 Auch damals war die Einschrinkung des
Besucherverkehrs als schnelle obrigkeitliche MaBnahme bekannt, durch die
oOrtliche oder iiberregionale Regierungen versuchten, ,,durch teils drastische
Mafnahmen eine Ausbreitung der Seuche zu verhindern*43. Wie heutzuta-
ge fielen die Reaktionen unterschiedlich aus, und die Verordnung von Maf3-
nahmen rief neben Zustimmung ebenfalls Unverstdndnis und Weigerung der
MaBnahmenbefolgung hervor, da die nachhaltige Behinderung des 6ffentli-
chen Lebens und die gesetzlichen Mafregeln unertriglicher als die Seuche
selbst werden konnten.44

Zur Angstreduktion konnte dabei schon beitragen, wenn das Bewusstsein
von moglichen GegenmafBnahmen gegen die Seuche bestand, wihrend Hilfe in

39 Vgl. Ulbricht, Pesterfahrung, a.a.O., 15.

40 Zur Einschétzung der Gefahrlichkeit akuter Seuchen in der Zeit vgl. Otto Ulbricht, Angst und
Angstbewiltigung in den Zeiten der Pest 1500-1720, in: Petra Feuerstein-Herz (Hg.), Gotts
verhengnis und seine straffe — Zur Geschichte der Seuchen in der Frithen Neuzeit, Wolfenbiit-
tel 2005, 101-112, hier: 102: ,,Die Menschen, die mit der Pest aufgewachsen waren, gerieten
deshalb keineswegs in Panik [...] Man verfolgte vielmehr den Zug der Pest durch weiter und
ndher entfernte Stidte. [...] Sie versuchten erst einmal den Alltag so lange wie moglich auf-
recht zu erhalten. Sie hatten gelernt zu beobachten und zu differenzieren.”

41 Vgl. zu der vierfachen Angst vor Ansteckung, Schmerzen, Tod und Verlust bei Ulbricht,
Angst, a.a.0., 104, und a.a.O., 111, zu Trennungsadngsten. Das folgende Zitat zu den obrigkeit-
lichen Maflnahmen steht a.a.0., 104 (Markierung AP). Zur Angst als komplexem Phdanomen
vgl. a.a.0., 112.

42 Zum Ortswechsel vgl. Ulbricht, Angst, a.a.0., 103. Zum von der 6konomischen Lage defi-
nierten Gefahrlichkeitsgrad der Krankheit vgl. ders., Pesterfahrung, a.a.O., 13. Die Pest traf
neben Kindern besonders Arme und Frauen: vgl. a.a.0., 16, sowie Angel, a.a.0., 722-738, zur
Bedrohung von Minderheiten und gesellschaftlichen Randgruppen in Krisenzeiten.

43 Angel,a.a.0., 714.

44 Zu ,einem rapiden Verfall ,von iiberortlicher Solidaritit® und zu einer Weigerung, Verstand-
nis fiir ,obrigkeitliche Mafinahmen zur Krisenbewiltigung® zu entwickeln“ Angel, a.a.0., 715,
und a.a.0., 714-715, zu den Abwehrmafinahmen als hdufigem Gegenstand der Kritik.
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dieser Zeit ,,zuallererst die Kirche und der christliche Glaube an[boten] .45 Diese
Hilfe konzentrierte sich vorrangig auf den liturgischen und pastoralen Bereich,
wenngleich es auch seitens von Kirche und Theologie nicht an Deutungsver-
suchen zur Seuche mangelte: So bewegten sich etwa die Ursprungstheorien in
romisch-katholischen Predigten zwischen der Seuchendeutung als Zorn Gottes
oder als Produkt der Natur; zudem zeugen protestantische Pestschriften von der
Suche nach kausalen Erklarungsmodellen fiir die Seuchenphénomene.46 Zum
Vergleich wichtig ist dabei: ,,Bei Krankheiten, bei denen es um Leben und Tod
ging, schob sich im alten Europa die theologische Ursachenerklarung vor die
empirisch-naturwissenschaftlichen Interpretationen.”4?

Zentrale Aufmerksambkeit hatte und gewann umso mehr der liturgische und
pastorale Bereich: Denn fiir die Menschen war entscheidend, ob sie Krankheit
und Tod geistlich gut vorbereitet entgegensehen konnten oder nicht, ob sie noch
in der Beichte ihre Siinden bekennen und das Abendmahl empfangen konnten,
um darin sowohl ihre Angste und Sorgen religids zu bewiltigen als auch Kraft
zu schopfen und Linderung ihrer Not zu erfahren.*8 Diese Versuche zur Krisen-
bewiltigung gingen so weit, dass etwa Heiligenverehrung im romisch-katholi-
schen Bereich oder Pestblitter, -medaillen und -amulette im protestantischen
Bereich geldufige Mittel waren, zu denen die Gldubigen griffen.49 Neben diesen
Mitteln waren es insbesondere die Feier von Gottesdienst und Eucharistie, de-
nen das Hauptaugenmerk der Gldubigen galt, sodass dies sogar als ein From-
migkeitskennzeichen in den Pestwellen bezeichnet werden kann:

45 Vgl. Ulbricht, Angst, a.a.0., 103, zum Bewusstsein von Gegenmafinahmen sowie a.a.0., 104-
105, zur Hilfe durch Kirche und christlichen Glauben: ,,Wer nun stark und fest im Glauben
war, dem konnte es gelingen, die Angst zuriickzudrangen oder sie gar zu iiberwinden. Denn
die ,allergewisseste Pestilentz-Artzney*, das muBiten auch die Arzte der Zeit eingestehen,
kam aus der ,himlischen Apotecken‘.”

46 Zu Theorien in romisch-katholischen Predigten: John Marshall Frymire, Pestilence and Re-
formation. Catholic Preaching and a recurring Crisis in sixteenth-century Germany, Ann Ar-
bor 2001, 117-243. Zu protestantischen Pestschriften vgl. Matthias Lang, ,,Der Vrsprung aber
der Pestilentz ist nicht natiirlich, sondern iibernatiirlich ...“. Medizinische und theologische
Erklarung im Spiegel der Seuche protestantischer Pestschriften 1527-1650, in: Otto Ulbricht
(Hg.), Die leidige Seuche. Pest-Fille in der Frithen Neuzeit, Kéln u. a. 2004, 133-180, hier:
143-147, der a.a.O., 147-153, die unterschiedlichen Kausalbegriffe in Medizin und Theologie
herausarbeitet.

41 Ulbricht, Pesterfahrung, a.a.O., 25-26.

48 Vgl. Ulbricht, Pesterfahrung, a.a.O., 26-27, und Angel, a.a.0., 391.

49 Vgl. Heinrich Dormeier, Pestepidemien und Frommigkeitsformen in Italien und Deutschland
(14.-16. Jahrhundert), in: Manfred Jakubowski-Tiessen/Hartmut Lehmann (Hg.), Um Him-
mels Willen. Religion in Katastrophenzeiten, Gottingen 2003, 14-50, hier: 26-40 zur Heili-
genverehrung in Pestzeiten bis um 1500 sowie a.a.0., 43-44, zum protestantischen Raum mit
Pestblattern, etc. Zur ,,Tatsache, dal Menschen in Form einer ,rituellen Abwehr* auf Bedro-
hungen reagiert haben (4ngel, Mensch [wie Anm. 7], 384) vgl. auch Huber, a.a.O., 202-249,
zu Ritualen als Systeme der Krisenbewiltigung in der Antike. Zu magischen Vorstellungen
im Rahmen der Pest vgl. zudem Otto Ulbricht, Gelebter Glaube in den Pestwellen 1580-1720,
in: Hartmut Lehmann/Anne-Charlott Trepp (Hg.), Im Zeichen der Krise. Religiositdt im Eu-
ropa des 17. Jahrhunderts, Gottingen 1999, 159-188, hier: 184-188.
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,»Nicht in dem rationalen und fiir viele Lebensbereiche angeordne-
ten, wenn auch durchaus nicht immer beachteten Gebot, jede Anste-
ckungsgefahr zu meiden, sondern gerade in der fiir uns ,inkonsequen-
ten’, fiir die Zeitgenossen jedoch logischen Konsequenz, sich der Kirche
mehr als zuvor zuzuwenden, die Massenversammlung des Gottesdiens-
tes zu besuchen, sonst aber solche Veranstaltungen zu vermeiden, liegt
ein Kennzeichen der Frommigkeit in den Pestwellen. 50

Darum kann auch keine Rede davon sein, dass wiahrend der Pestwellen
Gottesdienste ausgesetzt oder verkiirzt wurden: Stattdessen wurde ,,in Notzei-
ten das liturgische Angebot nicht selten ausgeweitet und von seiten der Glaubi-
gen verstarkt in Anspruch genommen®.>! Das bedeutete Ausdehnung der Got-
tesdienstangebote, Schaffung vermehrter Moglichkeiten zur Beichte und zum
Abendmahlsempfang sowie teilweise tagliche Bet- und BuB3stunden:52

,,Ganz besonders wichtig war den Besuchern der Gottesdienste al-
lerdings das der Beichte folgende Abendmahl, denn vor dem plétzli-
chen Tod hatten die Menschen des spiten Mittelalters und der Frithen
Neuzeit ganz besondere Angst. Auf keinen Fall wollten sie unverséhnt
mit Gott sterben. [...] Um dem jéhen Tod zu entgehen und nicht im
Zustand der Siinde zu sterben und eines Tages so vor den Schopfer zu
treten, versuchten sie in Pestzeiten in Scharen, noch einmal zu beichten
und das Abendmahl zu empfangen. Das wurde aber in der Regel nur
sonntags gefeiert. Die Kirchen reagierten auf den nicht zu bewéltigen-
den Andrang und boten das Sakrament héufiger an.“53

Das wiederum bedeutet nicht, dass es damals keine zogerlichen Gemeinde-
glieder gab, von denen galt: ,,Christlicher Glaube ja, aber sein Leben fiir diesen
gefdhrden, dazu waren sie nicht bereit“.>* Denn trotz des Ausgehverbots fiir
Pestkranke besuchten auch diese den Gottesdienst, sodass es Mut erforderte,
die Gottesdienste in der Kirche zu besuchen.>® Nun scheint sich jedoch insbe-
sondere im reformatorischen Kontext der neue Glaube als weniger stark bzw.
trostend erwiesen zu haben als die vorherige Frommigkeitspraxis der Heiligen-

50 Ulbricht, Glaube, a.a.0., 175.

51 So Angel, a.a.0., 385. Vgl. a.a.0., 372.384, zu liturgischen Zusatzangeboten und grundsitz-
lich a.a.0., 382-391, zur Eucharistie und dem Kirchgang der Gléubigen.

52 Vgl. Ulbricht, Glaube, a.a.0., 170. Zur vergroferten Moglichkeit zum Abendmahlsempfang:
,»50 hatte man schon vor Jahrhunderten reagiert.” (a.a.0., 171); zur Erklédrung von Berich-
ten tiber manche SchlieBung von Kirchen: ,,Bei den selten feststellbaren Schliefungen von
Kirchen handelte es sich um Neben- oder Sonderkirchen, auf deren Angebot man verzichten
konnte.” (a.a.0., 170).

53 Ulbricht, Angst, a.a.0., 106.

54 Ulbricht, Glaube, a.a.O., 169.

55 Vgl. Ulbricht, Glaube, a.a.0., 176. Zur liturgischen Begleitung von Leprosen vgl. bei Angel,
a.a.0., 388-390.
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verehrung: ,,Gerade in Pestjahren scheint die Furcht vor der Seuche und vor
einem raschen Tod stérker als der neue Glaube gewesen zu sein. [...] Luther
konnte sich des Eindrucks nicht erwehren, dass sich das Volk im Lichte des
neuen Evangeliums stérker zu fiirchten schien als vorher [...]*56

Mehr noch: Auch die psychosomatische Dimension solcher Seuchenereig-
nisse war den Menschen geldufig und so sind Zeugnisse der Pesterfahrung
bekannt, dass ,,Menschen allein aus Furcht und Grauen krank wurden und
starben.>’ Es wurde durchaus ein Zusammenhang hergestellt zwischen ei-
ner unkontrollierten Furcht und der leichteren Seuchenanfilligkeit: Von me-
dizinischer Seite gab besonders die ,,Humoralpathologie [...] mit der Lehre
von den sex res non naturales wichtige Hinweise* zum Verhalten wiahrend
der Pestwellen.58 So zeigt ein historischer Riickblick in die Pesterfahrung der
Frithen Neuzeit sogar, dass in zeitgendssischen Quellen vor allem vor dem
Erschrecken gewarnt wurde und sich Isolationserfahrungen sowie fehlende
zwischenmenschliche Zuwendung ,.tiefer einpragen und die Personlichkeit
mehr verdndern [konnten] als kérperliche Schmerzen.*s°

Das Verbot, sich bewusst und gewollt in Gefahr zu begeben und darin
zu verderben, wurde zwar teils aus dem fiinften Gebot hergeleitet, sodass
ein Ortswechsel durchaus als ratsam erscheinen konnte: Allerdings mit Ein-
schriankungen fiir alle Amtspersonen, inklusive des pastoralen Personals, de-
ren Dienst unverzichtbar und verpflichtend war.%® Dass die Ausfithrung der
Amtspflichten mit dem Ergreifen von SchutzmaBinahmen einherging, mani-
festiert sich an folgenden zwei Beispielen: So demonstriert etwa der Pastor
Valerius Herberger in Fraustadt in der Pestwelle von 1613 die ,,iibliche Kom-
bination von personlichen SchutzmaBnahmen und treuer Amtsfiihrung®.6!
Und ein Jahrhundert spater erlasst der Eichstdtter Bischof die Pestinstruktion

56 Dormeier, a.a.0., 42. Zur Reformation vgl. den kurzen Abschnitt bei Vasold, a.a.O., 117-120,
der schlieBlich a.a.O., 120 auch kurz aus Luthers Schrift von 1527 zitiert (zu dieser s. unten).

57 Sabine Holtz, Die Unsicherheit des Lebens. Zum Verstandnis von Krankheit und Tod in den
Predigten der lutherischen Orthodoxie, in: Lehmann/Trepp, Zeichen, a.a.O., 135-157, hier:
141. Oder Ulbricht, Glaube, a.a.0., 180: ,,Menschen, die selbst noch nicht erkrankt waren,
gerieten manchmal wéhrend einer groBen Pestwelle in eine Sinnkrise und wurden von einer
depressiven Stimmung tiberwiltigt.”

58 Ulbricht, Angst, a.a.0., 106.

59 Ulbricht, Pesterfahrung, a.a.O., 31; zum Erschrecken vgl. a.a.0., 29. Zu den eindeutig negati-
ven Auswirkungen solchen Sozialverhaltens und Obrigkeitsmafinahmen und der allem voran
erlittenen Einsamkeit vgl. a.a.0., 30. Laut Ulbricht, Angst, a.a.0., 107, sollten Furchtsame
ihrerseits die Gesellschaft frohlicher Menschen suchen.

60 Vgl. Holtz, a.a.0., 142. So zdhlte als erste weltliche Vorkehrung der rechte Gebrauch der Me-
dizin; wer die Verwendung verweigerte, ,,versuchte Gott und begab sich mutwillig in Gefahr*
(a.a.0., 143). Zu Medizingebrauch und der Pflicht amtlicher Personen vgl. auch Manzke/Gri-
ber, a.a.0., 4f.

61 Ulbricht, Glaube, a.a.0., 166. Dieser ,,ging [...] seinen Pflichten nach, aber er ergriff auch
Mafnahmen, um sein eigenes Leben zu schiitzen.” (a.a.0., 165). Angel, a.a.O., 374, weist dar-
auf hin, dass von Katastrophenzeiten sogar ,,Impulse fiir eine 6kumenische Zusammenarbeit
ausgehen konnten.
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Brevis instructio ad clerum diocesis eystettensis pro tempore pestis (1713),
welche folgende Vorschriften enthélt:

,»1. Nicht ohne vorherige Nahrungsaufnahme zu den Kranken ge-
hen. 2. Vorsichtigen Umgang mit ihnen pflegen, ihnen nicht das Gesicht
zuwenden, moglichst nicht den Atem des Kranken aufnehmen. 3. Nicht
langer als ndtig beim Kranken bleiben. Falls ein ldngerer Aufenthalt
nétig wurde, sollten die Fenster geéffnet und Raucherwerk angeziindet
werden. 62

Neben der Angst vor der Seuche bestanden auch damals andere starke Ge-

fiihle und Gefiihlshaltungen wie bspw. die Zuneigung zueinander, dic Ange-
wiesenheit aufeinander sowie nicht zuletzt das Pflichtgefiihl, das im Zusam-
menhang mit den eigenen Amtspflichten stand:

,Viele Menschen muflten in der Frithen Neuzeit die Angst schon
deshalb unterdriicken, weil es ihre Amtspflicht erforderte. Im Gegen-
satz zur Zeit des Schwarzen Todes kamen die Vertreter der Obrigkeit,
Pastoren und Arzte in dieser Zeit ihren inzwischen oft schriftlich fi-
xierten Pflichten nach, wie es auch Luther 1527 gefordert hatte. [...]
Waihrend Vertreter der Obrigkeit sich manchmal in nahe gelegene Orte
begaben und vor [sic!] dort aus die MaBBnahmen leiteten, bleiben die
Pastoren vor Ort. Sie waren in der Pestzeit besonders gefordert; ent-
weder muften sie selbst oder spezielle Pestprediger der Epidemie ins
Auge sehen. Spétestens am Ende des 16. Jahrhunderts waren die protes-
tantischen Pastoren (fiir die katholischen Priester darf man einige Zeit
nach Trient Ahnliches vermuten) so gut ausgebildet und so fest in ihrem
Glauben, daf} sie nicht flohen, sondern ihren Amtspflichten nachgingen,
bis sie starben oder bis die Pest vorbei war.“63

Luthers Forderung wird durch den geschichtlichen Hintergrund erhellt,

dass in Zeiten von grassierenden Infektionskrankheiten bisweilen sowohl
Geistliche als auch Bischofe regen Gebrauch von der PraventivmafBnahme der
Flucht, also: des Ortswechsels, machten.* Bevor als nichstes seine Schrift

62

63
64

Angel, a.a.0., 374. Vgl. a.a.0., 368, zu Geistlichen als durch ihre Tétigkeit in Seuchenzeiten
besonders gefahrdete Berufsgruppe, von denen auszugehen ist, dass zahlreiche ,,im Verlauf
der europdischen Seuchengeschichte Opfer ihres pastoralen und diakonischen Einsatzes wur-
den” (ebd.). Zum Klerus vgl. ausfiihrlich a.a.O., 364-370. Vgl. auch Ulbricht, Glaube, a.a.O.,
162-170, zum Handeln der Pastoren in den Pestwellen: Vgl. a.a.0., 163, zur Bereitschaft und
Erfahrung protestantischer Pastoren in Erfiillung ihrer Aufgaben ihr Leben zu geben sowie
a.a.0., 163-164, zur Einrichtung des spezifischen Dienstes von Pestpredigern.

Ulbricht, Angst, a.a.0., 109.

Vgl. Angel, a.a.0., 365-366. ,,Selbst wenn ,ein Teil der Geistlichkeit es der iibrigen Bevol-
kerung gleichtat und verseuchte Orte moglichst schnell verlie, harrten andere Priester aus,
spendeten die Sterbesakramente und trosteten die Zuriickgebliebenen‘. Es wird wohl immer
Selbstlosigkeit neben Verantwortungslosigkeit und engagierten Einsatz neben einem Verhal-
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,,Ob man vor dem Sterben flichen mdge* von 1527 néher untersucht wird, folgt
zuvor ein kurzer Ausblick in die Zeit der sog. Spanischen Grippe:

(b) Die sog. Spanische Grippe Anfang des 20. Jh.

Mit der sog. Spanischen Grippe wurde zwischen Mérz 1918 und Mirz 1920
jeder dritte Erdbewohner infiziert und derzeitige Forschungen nehmen To-
desopferzahlen von 50 bis 100 Millionen Menschen an, was 2,5 bis 5 % der
Weltbevolkerung darstellte.55 Mit dieser tddlichen Krankheit wurde in diversen
Léandern unterschiedlich umgegangen, woraus sich bis heute wichtige Erkennt-
nisse gewinnen lassen.®¢ So biete eine historische Untersuchung der Influen-
za und des von der Spanischen Grippe mitbestimmten Erfahrungsraums die
»Moglichkeit, neues Entscheidungswissen zu generieren oder zumindest das
alte, bisher wirkmachtige Entscheidungswissen kritisch zu hinterfragen.*¢7

Denn Entscheidungswissen bedarf es zu allen Zeiten und eine katastrophi-
sche Seuchenerfahrung wie die der sog. Spanischen Grippe kann erhellend fiir
Abwigungsprozesse in der Gegenwart sein. Aus diesem Grund werden kurz
wenige Aspekte zum Gottesdienst bzw. zur Handlungsweise von kirchlichen
und politischen Entscheidungstragern préasentiert:

So scheint das Aussetzen von Gottesdiensten in der Zeit der Spanischen
Grippe bspw. in einigen Kantonen der Schweiz erfolgt zu sein, wihrend im
Deutschen Reich eine andere Entscheidung getroffen wurde:

,»Zu drastischen MaBnahmen, die praktisch zum Stillstand des 6f-
fentlichen Lebens gefiihrt hitten, inklusive einem generellen Verbot
von Versammlungen, der SchlieBung von Gaststédtten und dem Ausset-
zen von Gottesdiensten, wie sie etwa einige Kantone der Schweiz ver-
ordneten, konnte sich kein Bundesstaat und keine Kommune im Reich
durchringen. [...] Ein allgemeines Verbot von Versammlungen, Kultur-
veranstaltungen und Gottesdiensten, wie es in einigen Kantonen der
Schweiz erfolgt sei, stehe in keinem Verhdltnis zu den wirtschaftlichen

ten gegeben haben, das, wie etwa Flucht, der Selbsterhaltung diente* (a.a.O., 366), wobei
nicht zu iibersehen ist, dass ,,die moralische Verfassung des Klerus immer wieder Anlaf} zu
Klagen gab“ (a.a.O., 365).

65 So bspw. Spinney, a.a.0., 12. Das Spektrum der Opferzahlen zeigt, wie vage die Erkenntnisse
heute teils immer noch sind. Moglicherweise forderte diese Infektion mehr Todesopfer als
beide Weltkriege zusammen, sodass es ebd. zu Recht heifit: ,,Die Spanische Grippe bedeutete
die grofite Vernichtungswelle seit dem Schwarzen Tod im Mittelalter, ja vielleicht sogar die
grofite der Menschheitsgeschichte.

66 Vgl. Marc Hieronimus, Krankheit und Tod 1918. Zum Umgang mit der Spanischen Grippe in
Frankreich, England und dem Deutschen Reich, Berlin 2006. Zur Geschichte der Influenza
allgemein vgl. David Rengeling, Vom geduldigen Ausharren zur allumfassenden Prévention.
Grippe-Pandemien im Spiegel der Wissenschaft, Politik und Offentlichkeit (Gesundheitsso-
ziologie 1), Baden-Baden 2017, 48-95.

67 Rengeling, a.a.0., 425.
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Nachteilen einer solchen MaBnahme und wiirde unter den derzeitigen
Verhiltnissen nur noch die Beunruhigung der Bevolkerung steigern. 68

Im religiésen Kontext wurde die Spanische Grippe u. a. als Strafe Gottes
interpretiert, wenngleich auch hier das Spektrum der Interpretationsoptionen
facettenreicher war:6? So nahm etwa der Bischof von Zamora, Antonio Alvaro
y Ballano, das Seuchengeschehen als Anlass zur Gesellschaftskritik, indem
er duflerte: ,,Die modernen Gesellschaften verwechseln [...] die Missachtung
gottlicher Gesetze mit Fortschritt®.70

Dass aber auch in Spanien selber die grassierenden Infektionsgeschehen
seitens der kirchlichen Entscheidungstriger nicht zum Aussetzen der Gottes-
dienste fiihrten, zeigen zwei Begebenheiten aus dem gesellschaftlichen sowie
kirchlichen Alltag: 1.) Geradezu fiir die Zulassung von Pluralitdt und Mei-
nungsfreiheit spricht der Befund einer Zeitungsausgabe, in welcher parallel
sowohl ein Artikel zum Verbot von grofleren Menschenansammlungen als
auch die aktuellen Zeiten der katholischen Messen abgedruckt waren.”! Und
2.) Noch im Oktober 1918 wurden in Zamora tdglich Messen gehalten und die
Zahl der Gottesdienstteilnehmer stieg sogar eher noch.”

Vor diesem Hintergrund wird zumindest deutlich, dass auch in Zeiten einer
Pandemie mit sehr hohen Todesopferzahlen andere liturgische Entscheidungs-
optionen gewdhlt werden konnen und gewidhlt wurden. Wahrend sich poli-
tische Entscheidungen ,,zwischen einem ,geduldigen Ausharren® und einem
,iberzogenen Warnen' einer Risikowahrnehmung und Risikokommunikation
anndhern, die bei aller epistemischer Unsicherheit als angemessen bezeichnet

68 So Eckard Michels, Die ,spanische Grippe* 1918/19. Verlauf, Folgen und Deutungen in
Deutschland im Kontext des Ersten Weltkrieges, V[ierteljahreshefte]f[iir]Z[eitgeschichte] 58
(1/2010), 1-33, hier: 20. Fiir die USA verweist Rengeling, Ausharren (wie Anm. 66), 270, auf
die Forschungen von Crosby, wonach unter anderem ,,Gottesdienste ausgesetzt [wurden], um
der Ausbreitung der Influenza zu begegnen.“ (ebd., FN 793).

6 So Spinney, a.a.0., 95: ,,An Theorien herrschte kein Mangel.”

70 Spinney, a.a.0., 97. Zum Bischof von Zamora vgl. ausfiihrlich a.a.0., 96-103. Aber auch fiir
ihn manifestiert sich in der Seuche der Zorn Gottes, wie a.a.0., 102, in seinem Riickblick auf
die Zeit der Grippe beschrieben wird: ,,Wahrend er iiber die verlorenen Menschenleben klag-
te, pries er die Menschen, die durch ihre Teilnahme an den zahllosen Novenen und Messen
,Gottes rechtméfigen Zorn* besanftigt hitten, und gedachte der Priester, die im Dienst am
Naéchsten ihr Leben verloren hatten. Auch troste es ihn, mit welch frommer Ergebenheit selbst
die gleichgiiltigsten Glaubigen die Sterbesakramente empfangen hatten.”

71 In einer Ausgabe des Lorreo stand ein positiver Artikel iiber die Entscheidung des Pro-
vinzgouverneurs, grole Menschenansammlungen bis auf Weiteres zu verbieten, direkt neben
den Anfangszeiten der katholischen Messen in den Kirchen der Stadt.” (Spinney, a.a.O., 99:
Kursivierung im Original).

72 Noch immer wurden den ganzen Oktober hindurch — obwohl die Epidemie in diesem Monat
am schlimmsten grassierte — tdglich Messen abgehalten, und die Zahl der Besucher nahm
eher noch zu, weil die angsterfiillten Einwohner Zamoras Zuflucht in den Kirchen suchten.
Deren romanische Mauern hallten wider von dem Gebet Pro tempore pestilentia, das die
Heimsuchung als Gottes Willen hinnimmt und darauf verweist, dass nur SEINE Barmherzig-
keit ihr ein Ende setzen kann.” (SpivaEY, A.A.O., 101; Kursivierung im Original).
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werden kann*73, sind fiir theologisch fundierte Entscheidungen weitere Krite-
rien zu beachten, wie sie nun anhand der o. g. Schrift Martin Luthers analysiert
werden.

(¢) Luthers Schrift ,,Ob man vor dem Sterben flichen moge* (1527)

Dass Seuchen schon zu anderen Zeiten grundsétzliche theologische Fragen aus-
zuldsen vermochten, zeigt die Schrift Luthers aus dem Jahr 1527: ,,Ob man vor
dem Sterben flichen mdge*. In dieser reagiert er auf eine Anfrage aus Breslau,
wo zwischen dem 10. August und dem 19. November 1525 Seuchensymptome
der Pest auftraten.”* Vom Rat der Stadt wurden damals strenge Verordnungen
dagegen erlassen, wenn Menschen mit entsprechenden Krankheitssymptomen
Lunter die lebende Gemeine gingen® und ,,mit ihrer anfélligen Seuche und
Athem vergifteten und ihrer Viele zum Tode brachten‘7s.

Luther hebt zu Beginn seiner Schrift hervor, dass es allgemein zwei Re-
aktionen in Zeiten erhdhter Sterblichkeit gibt:7¢ Die eine Meinung erlaubt in
solchen Zeiten keine Flucht bzw. keinen Ortswechsel, da die Seuche als Got-
tes Strafe zu ertragen sei; die andere Meinung erlaubt den Ortswechsel (WA
339,26-341,2). An der ersten Meinung findet Luther nichts Tadelnswertes,
sondern begriifit die Betonung eines starken Glaubens als ,,eine gute sache™
und lobt die, welche ,,mit ernst so gesynnet sind, das sie des todes nicht gros
achten* (341,4.8f). Doch konne nach seiner Einschitzung dies nicht auf alle
Christen iibertragen und somit nicht von allen erwartet werden, da es auch
Schwache im Glauben gebe, die es zu beriicksichtigen gilt (s. 341,12-21).77

Im Anschluss setzt Luther eine wichtige Fundamentalentscheidung an: Es
gibt ihm zufolge zwei Weisen, wie ein Mensch seuchenbedingt dem Sterben
und Tod zu entkommen versuchen kdnnte. Einerseits illegitim, ,,s0 es geschicht
widder Gotts wort und befelh™ (341,23f), sowie andererseits — sofern der
Waunsch zur Flucht besteht — ganz legitim unter der Bedingung, dass niemand

73 Rengeling, a.a.0., 430.

74 Vgl. WA 23, 323. Zur gesamten Einleitung in diese Schrift vgl. a.a.0., 323-337 (insbesondere
a.a.0., 324 zur ,,Annahme einer allméhlichen Entstehung der vorliegenden Schrift®). Im
Folgenden wird die Druckfassung dieser Schrift Martin Luther, Ob man vor dem Sterben
flichen moge, in: WA 23 (1527), 339-379 ndher untersucht, von der a.a.O. 324 zu Recht gesagt
wird: ,,Immer wieder, besonders in Zeiten, wo Seuchen herrschten, hat man sie neu durch
den Druck ausgehen zu lassen fiir werth gehalten. Vgl. zu dieser u. a. bei Vasold, a.a.O., 120;
Angel, a.a.0., 454.519.606£.634f.646; Christian Neddens, Heilige Corona, hilf!, in: Lutheri-
sche Kirche. Kirchenblatt der Selbstandigen Evangelisch-Lutherischen Kirche 51 (6/2020),
10-11; und bei Pless/Corzine, a.a.O., 13-14.21-26.

75 Beide Zitate WA 23, 323.

76 Mit ,,in Zeiten erhohter Sterblichkeit* ist das bei Luther, a.a.O., 339,27 verwendete ,,ynn
sterbens leufften” wiedergegeben. Seiten- und Zeilenangaben im Haupttext beziehen sich auf
diese Lutherschrift.

77 Mit Rekurs auf Rom 15 und 1Kor 12: ,,Nu wil Christus seine schwachen nicht verworffen
haben‘ (WA 341,20f). So auch a.a.0., 349,21f: ,,Wer so starck ist ym glauben, der warte fein,
Aber er verdamme die nicht so da flichen.
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in Not zuriickgelassen und die Versorgung gewéhrleistet wird, ,,[d]a acht ich,
sey es frey beyde zu flichen und zu bleyben.” (347,1).78

AufBerhalb dieser zwei Weisen nimmt Luther die Prediger und Seelsorger
im geistlichen Amt aufgrund des expliziten Befehls Jesu Christi in die Pflicht.”
Sie sind nach seiner Auffassung ,,schuldig zu stehen und bleiben ynn sterben
und tods noeten. [...] Denn ym sterben darff man des geistlichen ampts am
aller hohesten, das da mit Gotts wort und Sacrament die gewissen stercke und
troeste, den tod ym glauben zu uberwinden.” (343,1-2.4-6). Diese Pflicht ist
auch den Menschen im weltlichen Amt auferlegt (vgl. 343,16-28), wenngleich
fiir Luther sich die Pflicht nicht auf diese zwei Amter beschrinkt: Er sieht
diese Verpflichtung auch fiir ,,andern personen, so mit dienst odder pflicht ver-
bunden sind aneinander.” (343,30-345,1): So seien etwa Knechte ohne Dispens
ihrer Herren durch Gottes Gebot zum Bleiben verpflichtet.80

Und wer stark und zuversichtlich im Glauben ist und deshalb bleibt, siin-
digt darin nicht (vgl. 347,1-3); ebensowenig siindigt jemand, wenn er — sofern
die Beistandspflicht durch andere sichergestellt ist — aufgrund von Furcht und
Glaubensschwiche flieht (s. 347,3-6). Hier bringt Luther schopfungstheolo-
gisch den Uberlebensinstinkt ins Spiel, der aber an die Gottes- und Néchsten-
liebe riickgebunden wird.8!

Ob Fliehen oder nicht: In beiden Féllen soll sich der Mensch mit seinem
Leben im Glauben Gott anbefehlen, auf dessen Giite und Vorsehung er ange-
wiesen ist. Wer aufgrund der eigenen Verpflichtung gebunden ist und nicht
flichen kann, ,,das er mus ym sterben bleiben seinem nehesten zu dienst, so be-
felh er sich Gott“ (351,15-16), und umso eher befehle sich der aufgrund seines
Unglaubens Fliehende Gott in dem Bewusstsein an, dass das Uberleben vom
Fliehen allein nicht abhidngt.®2

Und wer Beistand und Hilfe aufgrund einer befiirchteten Ansteckungsge-
fahr versage, so Luther, ,,der wird nymer nicht seinem nehesten helffen (353,7-
8): Durch die Selbstzentrierung finde ein solcher Mensch immer Griinde zum

78 Wo jedoch die gebotene Beistandspflicht nicht durch andere erfiillt ist, da gilt fiir Luther
gemdf Mt 25,43 die eigene Verpflichtung zum Krankenbesuch etc. wahrzunehmen (vgl. WA
345,18-23).

79 Diesen Befehl leitet Luther, a.a.0., 343,2-4 aus Joh 10,12 ab. Unprézise in der Zuordnung von
Pflicht und Bediirfnissen Neddens, a.a.O., 11. Hierzu besser Ulbricht, Angst, a.a.O., 109.

80 Vgl. dazu Luther, a.a.0., 345,1-13 im Rekurs auf den Gehorsam durch das vierte Gebot.

81 Luther, a.a.0., 347,6-8: ,,Denn sterben und tod zuflichen und das leben zurretten ist naturlich
von Gott eingepflantzt und nicht verboten, wo es nicht widder Gott und den nehesten ist*
(Markierung AP). So auch a.a.O., 351,11-13: ,,Aus dem allen nehmen wir solche unterricht:
Wir sollen widder allerley ubel bitten und auch uns dafur hueten, wie wir koennen, so ferne
das wir nicht widder Gott damit thun, wie droben gesagt ist.

82 Ister aber los und kann flichen, So befelh er sich [...] und spreche: Herr Gott ich bin schwach
und furchtsam, Drumb fliche ich das ubel und thu so viel dazu, als ich kann, das ich mich
da fur heute. Aber ich bin gleichwol ynn deiner hand ynn diesem und allerley ubel, so mir
begegen mugen, Dein will geschehe. Denn meine flucht wirds nicht thun, Sintemal eitel ubel
und unfal allenthalben ist.“ (Luther, a.a.O., 351,20-25).
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Umgehen der Nachstenliebe anstatt Wege zu dieser.$3 Die Rolle der staatlichen
Obrigkeit sieht Luther dabei vor allem in der mildtitigen Unterstiitzungsfunk-
tion und fordert unter Androhung des Verlusts der Seligkeit mit Bezug auf das
Gebot der Néchstenliebe dazu auf, dass diese Unterstiitzung von den Christen-
menschen {ibernommen wird, falls etwa seitens der Obrigkeit diese Funktion
nicht wahrgenommen wird.84

Zum grundlegenden geistlichen Wissen gehdrt fiir Luther, das Spiel des
Teufels mit Furcht und Schrecken zu kennen (vgl. dazu 355,24-359,2). Dieses
und dessen klare Intention portrétiert er so, dass der Teufel zustande bringen
will, ,,das wir an Gott verzweifeleten, unwillig und unbereit zum sterben wur-
den und ynn solcher furcht und sorge als ym tunckeln wetter Christum unser
liecht und leben vergessen und verloren und den nehesten ynn noeten liessen
und uns also versundigeten an Gott und menschen: das were sein hertz und
lust.“ (357,1-6).85 Den Auszug eines Gebets zum Widerstand gegen den Teufel
formuliert Luther mit direkter Anrede wie folgt (357,27-359,2):

,,Kanstu schrecken, so kan mein Christus stercken; kanstu toedten,
so kan Christus leben geben. Hastu gifft ym maul, Christus hat noch
viel mehr ertzney. Solt mein lieber Christus mit seim gepot, mit sei-
ner wolthat und allem trost nicht mehr gelten ynn meinem geist denn
du leydiger mit deinem falschen schrecken ynn meinem schwachen
fleisch, das wolt Gott nymmer mehr. Heb dich teuffel hinder mich.
Hie ist Christus und ich sein diener ynn diesem werk, der sols wollen.

AMEN.

So entsprechend geriistet steht es den Menschen frei, zu den Kranken zu
gehen und ihnen zu dienen (vgl. 361,1). Doch verblasse jede Seuche im Ver-
gleich zu Gott, was auch fiir die Teufel in der Welt gilt: ,,Was sind alle Pesti-
lentz und teuffel gegen Gott, der sich hie zum warter und artzt verbindet und

83 Denn wer dem andern nicht ehe will helffen und beystehen, er muge es denn thun on fahr
und schaden seines guts odder leibs, der wird nymer nicht seinem nehesten helffen: Denn es
wird allezeit sich ansehen, als sey es yhm selbs ein abbruch, fahr, schaden odder verseumnis.*
(Luther, a.a.0., 353,6-9). Hier findet Luther unter Rekurs auf 1Joh 3,15.17 sehr klare Worte
fiir zwei Sorten von Unterlassungssiinden: ,,So aber die sollen so geurteilet werden, die zu
den armen und krancken nicht gehen und huelffe anbieten, Wie wils den gehen, die von yhn
lauffen und lassen sie liegen wie die hunde und sewe?* (a.a.0., 353,23-26).

84 Wo aber das nicht (als denn an wenig oerten) ist, Da mussen wir fur war einer des andern
spital meister und pfleger sein ynn seinen noeten bey verlust der selickeit und Gottes gnaden.
Denn da stehet Gotts wort und gebot ,Liebe deinen nehisten als dich selbst‘.“ (Luther, a.a.0.,
355,4-7).

85 Fiir die Begegnung mit dem Teufel empfiehlt Luther, a.a.0., 357,11-18, als Doppelstrategie,
(a) sich des gottlichen Wohlgefallens der eigenen Taten zu vergewissern; er nimmt fiir das
eigene Handeln an (ebd., 15-16): ,,wo ichs thu, das ich ynn seinem willen und rechten Gotts
dienst und gehorsam gehe [...]°. Und (b) die Stirkung durch passende Zuspriiche Gottes aus
der Schrift, z. B. Ps 41 (vgl. 359,3-4) bzw. Ps 91 (vgl. 361,8-17).
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verpflicht?* (361,4-5).86 Ob in Seuchenzeiten mit dem Dienst am Néchsten,
der praktizierten Nichstenliebe und der eigenen Nachlissigkeit moglicherwei-
se Gott versucht werde, spielt auch 1527 eine Rolle: Hier galt als Versuchung
Gottes, wenn Medikamente nicht genommen wurden oder Gott nicht vertraut
wurde (vgl. 363,30-365,13).87

Luther hilt in seiner Einschitzung die verschiedenen Facetten vom Be-
diirfnis des Néchsten, die abgelehnte Kontaktvermeidung sowie die Nichtver-
suchung Gottes zusammen. Daher: ,,Wo aber mein nehester mein darff, will
ich widder stet noch person meiden, sondern frey zu yhm gehen und helffen,
wo droben gesagt ist. Sihe das ist ein rechter Gottfurchtiger glaube, der nicht
thumkune noch frech ist und versucht auch Gott nicht.“ (367,6-9). Auch fokus-
siert Luther die Lage von ehemals sowie aktuell erkrankten Menschen, die er
im Fall von verantwortungslosem Verhalten wie Gottesdienstbesuch unter Ver-
heimlichung der eigenen Erkrankung scharf kritisiert (vgl. 367,10-369,20).88
SchlieBlich folgt zuletzt der Hinweis auf die Drucklegung der Schrift sowie
den angehéngten kurzen Unterricht, worin u. a. festzuhalten wire, dass ,.ein
iglicher sich selbs zeitlich schicke und zum sterben bereite mit beichten und
Sacrament nehmen‘ (371,23-24).89

4. Systematisch-theologische Aspekte

In den bisherigen Ausfithrungen wurde bereits deutlich, dass die Thematik
,Pandemie und Gottesdienst™ ein breites Spektrum von Facetten umfasst.9

86 FEin ,leydiger unglaube* (Luther, a.a.0., 361,5-6) jedoch verachte diese Verpflichtung Gottes
und es gebe mehr Schrecken durch die ungewisse Gefahr als Starkung durch solche gottli-
chen, gewissen und treuen VerheiBBungen (vgl. ebd., 7-8). Aktives Verlassen notbediirftiger
Menschen fiihrt Luther ebd., 18-21, dabei auf mangelndes Gottvertrauen zuriick: ,,Darumb,
lieben freunde, last uns nicht so verzagt sein und die unsern, so wir verpflicht sind, nicht so
verlassen und fur das teuffels schrecken so schendlich fliechen, davon er uber uns eine freude
und spot und Gott on zweifel sampt allen Engeln einen unwilligen und unlust hat.“ Zu Recht
daher Pless/Corzine, a.a.0., 25-26: ,,Luther’s letter to Hess is a robust testimony to his reli-
ance on God alone while at the same time recognizing human responsibility to care for the
infected. He chastises his readers who are tempted to fear infection more than God Himself:
,Shame and more shame on you, you out-and-out unbeliever, for despising such great comfort
and letting yourself become more frightened by some small boil or some uncertain danger
than emboldened by such sure and faithful promises of God! What would it avail you if all
physicians and the entire world were at your service but God were not present?‘ (AE 43:129)

87 Vgl. Luther, a.a.0., 365,6-8, zum Medizin- und Vernunftgebrauch: ,,Denn Gott hat die ertz-
ney geschaffen und die vernunfft gegeben, dem leibe fur zustehen und sein pflegen, das er
gesund sey und lebe.”

88 Vgl. auch die Rekurse darauf bei Angel, a.a.0., 454.519.

8 Zu diesem kurzen Unterricht vgl. ausfiihrlich bei Luther, a.a.0., 371,5-379,6.

90 Dies zeigt auch Alexey Streltsov, Die COVID-19-Pandemie und die Digitalisierung der Kir-
che. Theologische Uberlegungen, LuthBeitr 25 (4/2020), 254-259, die der Reflexion der Di-
gitalisierung dienen sollen. Vgl. zu dieser Johanna Haberer, Digitale Theologie. Gott und die
Medienrevolution der Gegenwart, Miinchen 2015; Antonio Spadaro, Cybertheology. Thin-
king Christianity in the Era of the Internet, New York 2014.
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Insbesondere die systematische Theologie dient der facheriibergreifenden Ver-
standigung und wirkt mit an der gesamtgesellschaftlichen Aufgabe und Verant-
wortung, die der theologischen Disziplin insgesamt zukommt. Darum werden
nun durch den Fokus auf die Lehre vom Deus absconditus bzw. Deus revelatus
zuerst im engeren Sinne theologische und danach dezidiert anthropologische
Akzente gesetzt, bevor mit ekklesiologischen Erwédgungen aufgrund der Be-
kenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche geschlossen wird.

(a) Theologie: Deus absconditus und Deus revelatus

Ohne explizite Offenbarungen zu Dauer, Schwere und Sinn von Seuchenzei-
ten werden auch Kirche und Theologie vor die herausfordernde Frage gestellt,
was es mit dem krisenhaften Geschehen auf sich hat und wie Gott dariiber
mit seiner Welt und Kirche kommuniziert.”! So lie8 Ende Mérz 2020 etwa die
Kirchenleitung der SELK verlauten, dass ,,wir die Frage, warum Gott zulésst,
dass Menschenleben und wirtschaftliche Existenzen gefédhrdet werden, nicht
beantworten [konnen]. Gott ist hierin verborgen, weil er unsere begrenzten
menschlichen Vorstellungen iibersteigt.“92 Unter Rekurs auf die Verborgenheit
von Gottes Handeln in der Corona-Krise wurde dann zugleich fiir den Got-
tesdienst der Terminus vom ,,Abendmahlsfasten etabliert: Der Verzicht auf
das Heilige Abendmahl sei ,,ein besonderes Fasten, das uns in diesen Tagen
auferlegt wird.“

Neben der zumeist unbeantwortbaren Frage der Verborgenheit von Gottes
Handeln in Seuchen wird diesem hier damit eigentiimlicherweise Offenba-
rungscharakter beigemessen. Auf diese Weise wird jedoch ,,die Unterschei-
dung zwischen deus revelatus und deus absconditus nicht mehr aufrechter-
halten“.%4 Eine solche Unterscheidung zwischen dem offenbaren und dem
verborgenen Willen Gottes ist theologisch aber unbedingt erstrebenswert, da

91 Theologisch gut verarbeitet ist dies bei Christoph Raedel, Corona ist nicht Konig, idea-
Spektrum 12 (2020), 16-19. Als exemplarische online-Artikel 2020 vgl. auch Giinter Thomas,
Gott ist zielstrebig (I-V). Theologie im Schatten der Corona-Krise, zeitzeichen (Mérz 2020),
online unter: https:/zeitzeichen.net/node/8206, und Stephan Schaede, Corona-Panorama in
elf Akten. Fragen der Krise, auf die auch Kirche Antworten finden muss, zeitzeichen (April
2020), online unter: https://zeitzeichen.net/node/8229, auf die sich auch Notger Slenczka, Was
haben wir zu sagen? Corona und unsere Rede von Gott, zeitzeichen (15.06.2020), online un-
ter: https://zeitzeichen.net/node/83652fbclid=IwARO7P18nHA7gbar95dGhCWjEpTLdwZGe-
ZoCWd45IDasF404zkqaNi8pt, S8, bezieht (Stand der Links jeweils 28.01.21).

92 Kirchenleitung, Ich will euch trosten, a.a.O., 1.

93 So Kirchenleitung, Ich will euch trosten, a.a.O., 2. Deutlicher noch in Kirchenleitung, Geh
hin, mein Volk, in deine Kammer, a.a.0., 2: Unter der Uberschrift ,, Abendmahlsfasten” wird
postuliert, dass ,,uns durch ,héhere Gewalt® — letzten Endes von Gott — nun ein Sakraments-
fasten auferlegt ist“. Vgl. mit dem gleichen Stichwort des Abendmahlsfastens unter Rekurs
auf das Pladoyer des EKD-Vizeprisidenten bei Schaede, a.a.O.

94 So bei Michael Roth, Gott im Widerspruch? Moglichkeiten und Grenzen der theologischen
Apologetik (TBT 117), Berlin 2002, 218, zur monistischen Konzeption des Deus absconditus
bei Schleiermacher.
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einerseits die Verborgenheit von Gottes Handeln eine Redeweise zur Grenz-
markierung der Gotteserkenntnis darstellt und andererseits den Erfahrungen
kein mafBstiblicher Charakter zukommen soll.95 So besteht eine Versuchung
unserer Rede von Gott ,,darin, dass wir uns einrichten in der Faktizitit des
Handelns Gottes und nicht mehr unterscheiden zwischen seinem offenbaren
Willen — dem Willen zur Gemeinschaft — und dem Handeln und Zulassen, in
dem sein Wille verborgen ist.“9

Die in Jesus Christus gegebene Gotteserkenntnis verweist nun an den sich
mitteilenden, offenbarenden Gott: nicht ,,an den wortlosen und darum in der
Anfechtung sprachlos machenden Gott, sondern an das Wort Gottes, den ver-
kiindigten Gott, den Glauben gewidhrenden, Gewi3heit schenkenden Gott.«97
Damit ist zugleich der Fluchtpunkt heilsamer Gotteserkenntnis gegeben, die
zum Deus revelatus flieht:8 Denn in der Suche nach Gottes Willen halten sich
Theologie und Kirche an die vorhandenen Glaubens- und Offenbarungsquellen,
welche die fiir jene geltenden Grundlagen® bilden. Diese fithren u. a. zur wich-
tigen Unterscheidung von offenbartem und nicht offenbartem Gotteswillen:

95 Zur Bestimmung der Verborgenheit Gottes als Begriff, der die Grenze der Gotteserkenntnis
markiert, vgl. Roth, a.a.0., 222. Aus einer ,,Gleichsetzung von Gottes Handeln und Weltge-
schehen, von Gott und Natur® wiirde laut Reinhard Slenczka, Gotteserkenntnis und Gotteser-
fahrung. Randbemerkungen zu einem dogmatischen Gesprich, in: ders., Neues und Altes.
Ausgewihlte Aufsitze, Vortrage und Gutachten. Band 1: Aufsitze zu dogmatischen Themen
(hg. von Albrecht Immanuel Herzog), Neuendettelsau 1999, 97-115, hier: 107, ,,theologisch
ein Pantheismus folgen, ethisch aber ein Fatalismus oder Quietismus.*

96 Slenczka, Was haben wir zu sagen?, a.a.0. Er fithrt zur Verborgenheit des Willens Gottes ebd.
aus: ,,Wir erfahren uns als einer Macht ausgesetzt, aber wir wissen nicht, worauf das Ganze
hinaussoll. Die Christen sprechen hier nicht nur von Gott, sondern von der Verborgenheit
seines Willens. Sie erkennen den Gott, von dem sie zu sprechen gewohnt sind und den sie im
Gebet ansprechen, in diesem wirkenden Willen nicht wieder.”

97 Gerhard Ebeling, Luther. Einfithrung in sein Denken (UTB 1090), Tiibingen 41981, 270. Vgl.
a.a.0., 259-279, allgemein zum verborgenen und offenbaren Gott. Mit Luther hebt er a.a.O.,
276, die Unterscheidung hervor ,,zwischen Gott selbst, der uns entzogen bleibt, und dem Wor-
te Gottes, an das wir uns zu halten haben®. Ahnlich Athina Lexutt, Luther (UTB 3021), K6In
u. a. 2008, 70, zur theologia crucis, die darauf schaut, ,,was Gott offenbart hat“, und ,,nicht
Geheimnisse liiften [muss], die weit iiber das hinausgehen, was in der Schrift zu finden ist®.

98 .Den dreieinigen Gott erkennen und ehren wir erst dort, wo wir im Geist durch den Sohn zu
Gottes Vaterherz dringen und darin in einer eschatologischen Fluchtbewegung vor dem ver-
borgenen Gott zum offenbaren Gott flichen.” (so resiimierend Albrecht Peters, Verborgener
Gott — dreieiniger Gott. Beobachtungen und Uberlegungen zum Gottesverstéindnis Martin
Luthers, in: Peter Manns [Hg.], Martin Luther — ,,Reformator und Vater im Glauben*. Refera-
te aus der Vortragsreihe des Instituts fiir europdische Geschichte Mainz [ Ver6ffentlichungen
des Instituts fiir europdische Geschichte Mainz. Abteilung fiir abendldndische Religionsge-
schichte Beiheft 18], Wiesbaden 1985, 74-105, hier: 98).

99 Bei einem Widerspruch gegen solche Grundlagen jedoch ist zu priifen, ob dann nicht an-
dere Grundlagen im Spiel und in Kraft sind. Woher aber sollte sonst der Heilige Geist er-
kannt und empfangen werden, wenn nicht aus dem Wort des dreieinigen Gottes der Heiligen
Schriften und durch die Sakramente?“ (Reinhard Slenczka, Die Erkenntnis des Geistes, die
Lehre vom Geist und die Unterscheidung der Geister, in: ders., Neues und Altes, a.a.O.,
138-168, hier: 145).
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»Man muf} von Gott oder dem Willen Gottes, den er uns hat pre-
digen lassen (nobis praedicata), den er uns offenbart und angeboten
hat, anders reden als von dem Willen Gottes, den er nicht hat predigen
lassen (de Deo non praedicato), nicht offenbart, nicht angeboten hat.
Sofern sich nun Gott verbirgt (Deus sese abscondit) und von uns hier
nicht erkannt sein will, sollen wir uns nicht darum kiimmern, und hier-
hin gehort recht eben das Wort: Quae supra nos nihil ad nos. Was liber
uns ist, oder was uns zu hoch ist, das geht uns jetzt nicht an ... Denn da
hat sich Gott nicht in sein Wort gefaf3it, sondern schwebt frei liber allem
(Neque enim tum verbo suo definivit sese, sed liberum sese reservavit
super omnia). 100

(b) Anthropologie: Handlungen von Mensch und Menschheit
in Seuchenzeiten

Zu verschiedenen Zeiten standen Menschen vor der Herausforderung, ihr Han-
deln verantwortlich auszuiiben und zu begriinden. Etwas davon wurde im his-
torischen Riickblick bereits deutlich und als letztes Beispiel aus dieser Zeit soll
hier das des Arztes und papstlichen Ratgebers Fracastorius dienen.!®! Auch in
der heutigen Zeit sind Menschen zur verantwortlichen, da begriindeten Aus-
fiihrung ihrer Handlungen auf Ratgeber angewiesen. Sowohl im gesellschaft-
lichen als auch im religiésen Kontext bedarf es daher der verschiedenen spezi-
fischen Expertisen, deren Notwendigkeit sich insbesondere in Umbruchszeiten
nur zu deutlich manifestiert.102 Ethische Uberlegungen haben viele verschie-

100 Zitat bei Enrico de Negri, Offenbarung und Dialektik. Luthers Realtheologie (Impulse der

10

102

Forschung 11), Darmstadt 1973, 71, in Ubersetzung von WA 18, 685.

Auf sein Anraten fand aus Seuchengriinden der Umzug des Konzils von Trient nach Bologna
statt: Von ihm schreibt Vasold, a.a.O., 116-117: ,,Fracastorius war einer der weitsichtigsten Me-
diziner seiner Zeit. Er besa3 Einsichten in die Verbreitung von Infektionskrankheiten, die bes-
ser in das 19. Jahrhundert passen als in das 16. Er war ein aristokratischer Arzt, eher der Typ
des Gelehrten als der des Arztes am Krankenbett; trotzdem haben ihn bedeutende Personlich-
keiten seiner Zeit um Rat gefragt. Fracastorius war sich im Klaren, daf} die Gegenstadnde, mit
denen zum Beispiel ein Pestkranker téglich hantierte, also das Bettzeug, die Kleider und vieles
mehr, mit ansteckenden Giftstoffen benetzt waren, die dem bloBen Auge unsichtbar blieben.
In seinem Werk De Contagione et contagionis morbis unterschied er drei Moglichkeiten der
Ubertragung: nidmlich per contactum, per fomites und ad distans — durch Beriihrung, durch
Zwischentrager und auf eine gewisse Entfernung, also beispielsweise durch Tropfcheninfek-
tion. Fracastorius sprach von seminaria, die Krankheiten verbreiten, von winzigen ,Krank-
heitssamen’. Sein Name mu8 in Italien und auch im pépstlichen Hof einen guten Klang gehabt
haben, denn als das grole Reformkonzil der katholischen Kirche 1545 in Trient zusammentrat,
ernannte der Papst ihn zum Ratgeber in medizinischen Dingen.

Vgl. zu Makro- und Mikroumbriichen Thierry Malleret/Klaus Schwab, COVID-19. Der grofie
Umbruch, Genf2020; zu beklagenswerten Versdaumnissen in Deutschland aus risiko(sozial)epi-
stemologischer Sicht Nikil Mukerji/Adriano Mannino, Covid-19: Was in der Krise zéihlt. Uber
Philosophie in Echtzeit (reclam 14053), Ditzingen 2020, 23-62. Exemplarisches anhand seiner
Gangelt-Studie zeigt Hendrik Streeck, Hotspot. Leben mit dem neuen Corona-Virus, Miinchen
32021. Religidses (nicht nur) in Deutschland fokussiert der Band Jeannine Kunert (Hg.), Corona
und die Religionen. Religiose Praxis in Zeiten der Pandemie (EZW-Texte 268), Berlin 2020.



Pandemie und Gottesdienst 233

dene Faktoren im Blick zu behalten und kommen bereits zu unterschiedlichen
Ergebnissen, wenn etwa die Unterscheidung der juristischen und moralischen
RechtméBigkeit vorgenommen wird.!93 Im Fall der Corona-Pandemie und ih-
rer staatlicherseits angesetzten Maflnahmen steht z. B. die Frage im Raum, ob
die ergriffenen Maflnahmen im Ausmal} der angerichteten Schiaden sowohl
wirtschaftlich und psychisch als auch politisch, sozial und existenziell nicht
sogar die Schaden der Seuche an sich iibersteigen.!04

Die Pflicht zur Abwégung, sowohl seitens der Glaubigen als auch seitens
der Regierung, ist aus religioser bzw. juristischer Perspektive zu entwickeln
und zu plausibilisieren: Dabei wurde unter dem Stichwort der Giiterabwagung
nicht nur ein Urteil des Bundesverfassungsgerichts getroffen, sondern auch
von kirchlicher Seite darauf referiert.!1%5 Oft wurde im kirchlichen Kontext der
Eindruck erweckt, als stdnden Individuum wie Institution vor der Wahl zwi-
schen verschiedenen — inkompatiblen — Geboten: Nicht erst im 21., sondern
bereits im 17. Jahrhundert wurde das fiinfte Gebot herangezogen, um damit
fiir den Schutz des Lebens grundsétzlich zu argumentieren.!% Doch ,,Mord-
vorwiirfe — denn um Mord geht es im Wortlaut des Gebots — gegeniiber Vi-
rentragern sind sowohl juristisch als auch moralisch illegitim, wie eine kurze
ethische Reflexion von Handlungen an sich verdeutlicht: Diese seien ,,nur dann
Handlungen, wenn sie auf Wissen und Vorsatz beruhen. Schuldhaft sind sie

103 So bspw. der Philosoph Berthold Wald im Interview von Dominik Lusser, ,,Es gibt Tragddien,
die durch keine Ethik zu vermeiden sind“ vom 21.05.2020, online: https:/wwwl.kath.net/
print/71723 (Stand: 22.02.21).

104 Tn dieser Uberzeugung etwa Wald bei Lusser, a.a.0.: ,,Jedermann kann grundsitzlich wissen,
dass eine weitgehende und andauernde Storung der wirtschaftlichen und sozialen Wechsel-
beziehungen der Menschen auf familidrer, lokaler, nationaler und globaler Ebene Schiden
verursachen wird, die den Nutzen der Schutzmassnahmen [sic!] weit {ibertreffen werden.”
Ahnlich auch der Vorgénger von Christian Drosten an der Charité, der Virologe Detlev Krii-
ger, im phoenix-Interview (live iibertragen am 05.02.21), online: Attps:/www.youtube.com/
watch?v=FjNgSMOPCS4. In dem Zusammenhang interessant ist auch ein interner Bericht
aus dem Bundesinnenministerium von Stephan Ko/n, Coronakrise 2020 aus Sicht des Schut-
zes Kritischer Infrastrukturen. Auswertung der bisherigen Bewiltigungsstrategie und Hand-
lungsempfehlungen (Version 2.0.1 vom 7. Mai 2020), Berlin 2020, worin (neben gravierenden
Fehlleistungen des Krisenmanagements) Defizite im Regelungsrahmen fiir Pandemien und
,.keine ausreichende Evidenz* dafiir konstatiert wird, dass ,,es sich — bezogen auf die gesund-
heitlichen Auswirkungen von Covid-19 auf die Gesamtgesellschaft — um mehr als um einen
Fehlalarm handelt* (a.a.O., 2; Markierung des Originals entfernt, AP).

105 Vgl. Kirchenleitung, Mein Herz ist frohlich, a.a.0., 2; vgl. zur Giiterabwigung auch das

Institut fiir offentliche Theologie und Ethik der Diakonie, Argumentarium — Living Paper

(Version 1). Ethische Konflikte in Zeiten von Corona, Wien (Mai) 2020, 6. Zur Abwéagungs-

pflicht bei Lusser, a.a.0., wo Wald postuliert: Es wurde die ,,Pflicht zu umfassender Abwi-

gung jedoch weitgehend ignoriert, nachdem die Vermeidung von Infektionstoten und die

Unterbrechung der Infektionsketten zum obersten Handlungsziel der Politik erklért wurde,

dem alle anderen Bereiche des menschlichen Zusammenlebens unterzuordnen sind.*

Bei Holtz, Unsicherheit (wie Anm. 57), 142. Die gleiche Logik ist der Ansteckungsvermei-

dung und den Abstandsgeboten heutzutage inhérent, die sich m. E. zu Unrecht auf das fiinfte

Gebot berufen, da dieses Mord verbietet (vgl. zu dieser Ubersetzungs- und ethischen Frage

prignant Roland Gradwohl, Frag den Rabbi. Streiflichter zum Judentum, Stuttgart 21995, 31).
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dann, wenn wissentlich und vorsétzlich jemandem Unrecht getan wird. Nicht
jeder Schaden, den ich anderen ohne mein Wissen und ohne Absicht zufiige,
ist Unrecht und schuldhaft. Ich kann nie die Gesamtfolgen meines Handelns
uiberblicken, wozu ich in der Position Gottes sein miisste.“107

Wird aber nicht genau eine solche schuldhafte Handlung unterstellt, wenn
Besuche als unerwiinscht gelten, da eine potenzielle (Ansteckungs-)Gefahr
drohe,!98 oder es geradezu als tugendhaft angesehen wird, wenn Gottesdiens-
te weder gehalten noch genutzt werden, um keinen — korperlichen — Schaden
anzurichten? Die einem solchen Narrativ inhdrente Logik beruft sich dann auf
das Gebot der Nichstenliebe und meint dieses als im Konflikt mit anderen
Geboten (z. B. dem der Feiertagsheiligung) sehen zu kdnnen. Was aber, wenn
nicht ausgefiihrte Besuche oder gerade die ausgesetzten Gottesdienste die —
eigentliche bzw. viel groBere — Verletzung des Gebots der Nachstenliebe dar-
stellen? So kann es seinerseits als Unrecht wahrgenommen werden, dass im
Versuch der Anti-Corona-Schutzmafinahmen der eigentlich wichtige Schutz
der menschlichen Wiirde unterlaufen wurde und wird:

»Die Frage, was jemandem gerechterweise zusteht oder zu lassen
ist, kann nicht beantwortet werden ohne eine dahinterstehende Auf-
fassung vom Menschen. Das oberste Rechtsgut, das zu schiitzen der
Staat und die internationale Gemeinschaft verpflichtet sind, ist laut
UNO-Charta und Grundgesetz ,die Wiirde des Menschen® und nicht die
Erhaltung des Lebens um jeden Preis. [...] Es widerspricht der Wiirde
des Menschen, ihn darauf zu reduzieren, potenzieller Virustriger bzw.
Opfer einer Viruserkrankung zu sein, das isoliert werden muss zum
eigenen Schutz wie zum Schutz der anderen. Manches von dem, was
hier staatlicherseits angeordnet und von den Kirchen widerspruchslos
hingenommen wird, ist schweres Unrecht.*109

107 So Wald bei Lusser, a.a.0. Vgl. in diesem Zusammenhang besonders den Beitrag von Michael
Hiittenhoff, Uber moralische Dilemmata, Schuld und Siinde, in: Christoph Barnbrock/Chris-
tian Neddens (Hg.), Simul-Existenz. Spuren reformatorischer Anthropologie (LThG 1), Leip-
zig 2019, 142-161, hier: 157: ,,Schuld ist in einer Dilemma-Situation also nicht unvermeidbar,
aber das Risiko, schuldig zu werden, ist grof3. Es ist aber nicht identisch mit dem Risiko der
falschen Entscheidung. Wenn eine Person in einer Dilemma-Situation eine falsche Entschei-
dung fllt, obwohl sie die Handlungsmoglichkeiten so gewissenhaft wie moglich abgewogen
hat, macht sie das nicht in einem moralischen Sinne schuldig.*“ Vgl. im gleichen Band anhand
von Luthers Theologie, aber in der Zuordnung vom allen anderen Autoritéten vorgeordneten
Gehorsam gegeniiber Gott: Sasja Emilie Mathiasen Stopa, ,,Durch die Siinde hat die Natur
ihr Vertrauen auf Gott verloren®. Siinde und Vertrauen als formgebende Elemente von Martin
Luthers Gesellschaftsverstindnis, a.a.O., 122-141, hier: 140.

108 Thomas, a.a.0., bemerkt passend, dass es keine ,,pointiert unbegrenzte Verantwortung® gibt.
Vgl. ebd. auch zur Endlichkeit und Verletzlichkeit des Menschen.

109 So Wald bei Lusser, a.a.0.. Auch Schaede, a.a.O., fragt: ,,Was hilft es einer virologisch im-
munisierten Gesellschaft, wenn sie sich in einem sozialen Dauerdesaster wiederfindet, dem
etliche Wirtschaftszweige, eine Vielzahl von Unternehmen und individuelle berufliche Exis-
tenzen anheimgefallen sind?*
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Und wie steht es um die Néchstenliebe, inklusive dem Schutz der Menschen-
wiirde, wenn ,,[v]or allem Frauen, Kinder, Alte und Kranke“ die ,,Folgen der
allumfassenden Corona-Mafinahmen tragen miissen?!1? Und konnte nicht gera-
de der Gottesdienst als Glaubensraum der Gemeinschaft und Sakrotop mit sei-
ner charakteristischen Leiblichkeit die Basis zur Freisetzung neuer — geistlicher
und korperlicher — Krifte bilden, sodass ausgehend von korperlicher Koprésenz
die Erlangung emotionaler Energie erfahren wird?!!! Diese Fragen zeigen vor
allem die zentrale Bedeutung von ethischen sowie liturgischen Uberlegungen,
die beide im Rahmen ausfiihrlicher systematisch-theologischer Reflexionen zu
integrieren sind.

(¢) Ekklesiologie:
Erwigungen anhand der lutherischen Bekenntnisschriften

Solche wie im vorherigen Abschnitt aufgeworfenen Fragen bediirfen nicht nur
der verantwortbaren, sondern auch der verbindlichen Antwort. Im (konkordien)
lutherischen Kontext wird dabei neben der Heiligen Schrift auf die norma nor-
mata der Bekenntnischriften der evangelisch-lutherischen Kirche (BSELK) re-
kurriert.!'2 Mit einigen ekklesiologischen Einblicken aus dem Konkordienbuch
werden nun die Uberlegungen zu den systematisch-theologischen Aspekten ab-
geschlossen. Bei diesen Einblicken werden im Zusammenhang des Gesamtthe-
mas dieses Beitrags insbesondere das Schriftprinzip sowie die Sakramentsver-
waltung in den Blick genommen:

Das Schriftprinzip bildet den Ausgangspunkt und die Grundlage kirchlicher
theologischer Begriindungen und Uberlegungen. Dabei kann auch von der ,,nor-
mative[n] Vorgegebenheit des Wortes Gottes als Erkenntnisgrundlage, Urteils-
mafstab und Kriterium*!13 geredet werden, wie sie im Summarischen Begriff

110 Die Zitate bei Jeannine Kunert, Einfithrung, in: dies., Corona (Hg.), 3-11, hier: 4.5. Zu Ein-
samkeits-Erfahrungen bei alten und pflegebediirftigen Menschen vgl. Schaede, a.a.O.
Den Zusammenhang von korperlicher Koprésenz und erzeugter emotionaler Energie stellen
bspw. Loic Bawidamann u. a., Corona und Religion. Modifikation religioser Rituale im Rah-
men der ausserordentlichen Lage, Universitét Ziirich 2020, 26, her, die ebd. diese korperliche
Koprisenz als ,,[zentral] fiir das Gelingen von Ritualen“ festhalten. Hierzu wire ein eigener
praktisch-theologischer Beitrag aus liturgischer Perspektive wiinschenswert. Voraussetzung
fiir korperliche Koprésenz ist dabei eine dezidiert leibphilosophische bzw. -theologische Aus-
richtung: Zur ersteren vgl. den Rekurs auf die ,,Jange von Kollegen absichtsvoll und schnode
ibersehene Leibphilosophie von Hermann Schmitz* (Klaas Huizing, Affektive Identitdt. (Re-
ligiose) Anthropologie im Zeiten der Mediatisierung, in: Roland Rosenstock/Ines Sura [Hg.],
Mediatisierung und religiose Kommunikation. Herausforderungen fiir Theologie und Kirche,
Hamburg 2018, 45-78, hier: 52); zur letzteren vgl. als exemplarischen neueren Beitrag John
Kleinig, Wonderfully Made. A Protestant Theology of the Body, Bellingham 2021. Fiir den
Hinweis darauf danke ich dem Taller Vikar Felix Hammer.
112 Dass es im lutherischen Kontext auch Beitrdge zum Thema gibt, die ohne Bekenntnisschrif-
tenrekurs auskommen, zeigen bspw. Manzke/Grdber, a.a.0. und Theifsen, a.a.O.
113 Armin Wenz, Das Wort Gottes — Gericht und Rettung. Untersuchungen zur Autoritat der Hei-
ligen Schrift in Bekenntnis und Lehre der Kirche (FSOTh 75), Géttingen 1996, 222 (Kursi-
vierung im Original). Vgl. auch a.a.0., 217, zu Gottes exklusiver Bindung an das Zeugnis der

11
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der Konkordienformel kodifiziert wurde (vgl. BSELK 1216,9-19 bzw. 1308ff).
Von dieser suffizienten!!4 Erkenntnisgrundlage ausgehend kann dann jede Facet-
te und Form ekklesiologischer Positionierung beurteilt und gepriift werden. Fiir
die Kirche als Stiftung Gottes gilt, dass sie durch Sakrament und Wort nicht nur
zustandekommt, sondern auch an diesen erkannt wird.!!> In dieser Gewissheit
und auf dieser Grundlage betont die Confessio Augustana als kirchliche Kons-
titutiva: ,,Es wirt auch geleret, das alzeit miisse ein heilige Christlich kirche sein
und bleiben, welche ist die versamlung aller gleubigen, bey welchen das Evangeli-
um rein gepredigt und die heiligen Sacrament laut des Evangelii gereicht werden.”
(CA VII, BSELK 102,7-10). In ihren sakramentstheologischen Ausfithrungen er-
weist sich die Confessio Augustana als dem Schriftprinzip verpflichtet.!16

Neben der Lehre zu den Sakramenten wird in den Bekenntnisschriften
auch vielfach zu der Verwaltung der Sakramente Stellung genommen. Dieser
Beitrag beschriankt sich dabei auf einige Ausfithrungen zur Verwaltung des
Altarsakraments, da sich vorrangig an diesem und seiner — entweder fast lii-
ckenlos eingestellten oder im Gegenzug vehement geforderten — Austeilung
die Diskussionslage im Frithjahr 2020 veranschaulichen lasst.!'” So wird etwa
im Tractatus als Mandat fiir den Dienst kirchlicher Amtstrager hervorgehoben:
,»[D]as Evangelium gebeut denen, so den Kirchen sollen fiirstehen, das sie das

Apostel und Propheten, sodass Gottes Wort ,,nur auf dem Weg tiber das Wort dieser Zeugen*
gehort werden kann (Zitat von H. Diem, Was heif3t schriftgemaB, Neukirchen 1958, 21). Vgl.
u. a. zum Schriftprinzip den Band Stefan Alkier (Hg.), Sola Scriptura 1517-2017. Rekonstruk-
tionen — Kritiken — Transformationen — Performanzen (Colloquia historica et theologica 7),
Tiibingen 2019.

114 Als ,,zentrale Fragestellung, welche in den in dieser Arbeit untersuchten Texten aufbricht*
bezeichnet Wenz, Wort, a.a.0., 292, folgende Grundopposition: ,,Entweder ist die Schrift suf-
fizient hinsichtlich ihrer grundlegenden claritas und ihrer heilschaffenden und kirchegriin-
denden efficacia, oder aber sie bedarf aufgrund von verénderten, zeitbedingten Konstellati-
onen bzw. Bestreitungen ihrer Autoritdt und ihres Inhalts der Nachhilfe des Menschen, dem
sie begegnet und gilt.”“ Zu fragen wire, ob eine Seuche wie die Corona-Pandemie nicht genau
eine solche zeitbedingte Konstellation herbeigefiihrt hat, der kirchlicherseits von der Klarheit
der Schrift ausgehend zu begegnen war und ist.

115 Vgl. Gunther Wenz, Theologie der Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche.

Band 2, Berlin/New York 1997, 249 (vgl. zur Kirche als congregatio sanctorum a.a.O., 237ff).

Deshalb spricht Hans Helmut EBer, Die Sakramente der Kirche nach der Confessio Augusta-

na in Lehre und Leben der Reformation, in: Kirchliches AuB3enamt der Evangelischen Kirche

in Deutschland (Hg.), Die Sakramente der Kirche in der Confessio Augustana und in den
orthodoxen Lehrbekenntnissen des 16./17. Jahrhunderts. Zweiter Bilateraler Theologischer

Dialog zwischen der Ruménischen Orthodoxen Kirche und der Evangelischen Kirche in

Deutschland vom 24. bis 26. Oktober 1980 in Jassy (OR.B 43), Frankfurt am Main 1982,

60-69, hier: 62, zu Recht vom ,,Elementargeschehen der versammelten Gemeinde mit ihren

beiden Kennzeichen: reiner Predigt des Evangeliums und dem Wort Gottes geméafBer Feier der

Sakramente®.

So ist etwa laut Efer, a.a.0., 62 die Sakramentenlehre der Confessio Augustana ,.konsequent

an das Schriftprinzip gebunden®.

Bedingt gilt der Diskussionsstand auch noch im Friihjahr 2021, da bei Weitem nicht jede

Kirche ihre Tiiren bereits wieder regulédr gedffnet hat oder flichendeckend Eucharistiefeiern

stattfinden.
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Evangelium predigen, siinde vergeben und Sacramenta reichen sollen.” (BSELK
823,31-33). Dies umfasst auch das Altarsakrament und jede gegenteilige Lehre
bzw. Praxis bedarf der eingehenden Priifung.!18

Dabei fiihrt eine kritische Priifung kirchlichen Handelns insbesondere fiir
den o. g. Zeitraum nicht an der Frage vorbeli, ,,ob Kirchenleitungen gegenwér-
tig [= April 2020, AP] selbst an der Behinderung der Ausiibung des Dienstes
mitwirken.“!1 Sowohl aufgrund des géttlichen Mandats als auch aufgrund des
geistlichen Nutzens fiir die Empféanger des Altarsakraments — beide Facetten
illustriert bspw. Luthers Grofler Katechismus — ldsst sich nicht nur die Wichtig-
keit, sondern die Unersetzlichkeit und Unabsetzbarkeit der Abendmahlsaustei-
lung begriinden: Denn primér ist theologisch festzuhalten, dass es sich beim Al-
tarsakrament um ,,Gottes wort und Ordnung oder befehl (Dei verbum, ordinem
et mandatum)* handelt (BSELK 1134,13 bzw. 1135,13-14); zugleich aber wird
ebenfalls die Glaubensstarkung als Zielwirkung des Abendmahls hervorgeho-
ben: ,,Darum ist es gegeben zur teglichen Weide und Fiitterung, das sich der
Glaube erhole und stercke, das er in solchem Kampff nicht zuriick falle, sondern
immerdar je stercker und stercker werde, denn das neue Leben sol also gethan
sein, das es stets zuneme und fortfare.”” (BSELK 1138,28-31).120

Daraus kann ein Doppeltes geschlussfolgert werden, ndmlich dass 1.) kirch-
liches Handeln sich einem expliziten Gebot Gottes widersetzt, wenn Gottes-
dienste und insbesondere das Abendmahl ausgesetzt werden; und dass 2.) die
stetige Entwicklung und Zunahme des Glaubenslebens, die im GroBen Kate-
chismus an den Empfang der ,,Seelenspeise” (vgl. BSELK 1138,23) gekniipft
werden, durch den Entzug des Abendmahls im Leben der Gemeinde(n) beein-
trachtigt wird. Dies ausgehend vom Bekenntnis zu bekennen, ist kirchlicher-
seits m. E. ein erster wichtiger Schritt einer konkordienbuchaddquaten Stand-
ortbestimmung.

Auf dieser Grundlage kann dann in einem zweiten Schritt fiir Seuchenzei-
ten Uiberlegt werden, wie Gefahrenreduktion und Krisenbewiltigung aussehen

118 So auch Michaelis/Kienitz, a.a.O., 10: ,,Es muss griindlich gepriift werden, ob tiberhaupt und
wenn, unter welchen Umstdnden und von wem die Rechte und Pflichten aus dem Ordinations-
versprechen auller Kraft gesetzt werden kdnnen, sei es zeitweilig oder auf Dauer.

119 So bei Michaelis/Kienitz, a.a.0., 13, die damit eine Frage artikulieren, die sich in Besinnung

auf das Bekenntnis nicht nur 2020, sondern immer wieder stellt, wenn Kirche an ihren nor-

mativen Grundlagen Maf3 nimmt. In diesen Zusammenhang gehort auch die standige Versu-
chung ,,angemalBte[r] Herrschaft iiber Gottes Wort“ (so Robert Kolb, Die Konkordienformel.

Eine Einfiithrung in ihre Geschichte und Theologie (OUH.E 8), Gottingen 2011, 110 im Kon-

text der Kritik Luthers an der kirchlichen Praxis der Abendmahlsausteilung sub una). Dieses

geschichtliche Beispiel zeigt, dass kirchliches Handeln einer solchen Versuchung durchaus
erliegen kann und sich daher anhand der Schrift kontinuierlich selbst priifen muss.

Zum Mandat sowie der Wirkung des Abendmahls hilt Wenz, Wort, a.a.0., 294 fest: ,,Ent-

weder der Mensch schopft diese [= Heilsgewissheit, AP] aus seiner Glaubenserfahrung in

der von ihm angeeigneten, ihm angemessenen Gestalt, oder aber er erfihrt sie allein im sich
selbst in authentischer Verbindlichkeit (mandatum), gewiBmachender Konkretion (promis-
sio) und erfahrbarer Wirksamkeit (sacramentum) zueignenden Wort.
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koénnen — und zwar ohne zentrale géttliche Gebote zu iibertreten. Dabei stehen
die Gebote der Liebe zu Gott und der Liebe zum Néchsten sich weder im Wege
noch im Widerspruch zueinander. Stattdessen ist ,,Liebe als die Zusammenfas-
sung christlicher Ethik auf das erste Gebot und damit auf den Glauben bezogen
und kann zugleich ihre Konkretion und Verifikation nicht im menschlichen
Ermessen, sondern allein in den schriftbeschlossenen Geboten Gottes gewin-
nen.“12 In Konkretion fiir die Feier des Abendmahls kann das aufgrund des
Wiederholungsbefehls Christi nicht bedeuten, angesichts irgendwelcher Wi-
derstinde oder Widrigkeiten Abendmahlsfeiern auszusetzen, da dies weder in
der Vollmacht der Kirche liegt noch dem geistlichen Nutzen der Glaubenden
dient. Ausnahmehandlungen wie Hausgottesdienste oder Hausabendmahlsfei-
ern konnen in diesem Zusammenhang wegen ihres partikularen Charakters
nur bedingt als Ersatz fungieren: Zwar wird sich in diesen ein Teil der con-
gregatio sanctorum versammeln, Gottes Wort horen und ggf. auch das Altar-
sakrament empfangen, doch kann dies nicht dariiber hinwegtauschen, dass der
ordentliche und &ffentliche Gemeindegottesdienst ausgesetzt wurde.!22

5. Abschlusspladoyer

Dieser Beitrag présentiert einige ausgewdéhlte Blickwinkel aus dem Facet-
tenreichtum der Debatte um die Corona-Pandemie im gesellschaftlichen und
vor allem: im kirchlichen Raum. Nach einzelnen exegetischen, historischen
und systematisch-theologischen Darlegungen, die sich u. a. gegen eine ver-
meintliche theologische Alternativlosigkeit religioser Reaktionsweisen auf
Seuchenphidnomene richten, folgt nun das Abschlusspléddoyer. In diesem wird
1. die Wahrnehmung der Krise in ihrer Uneindeutigkeit und Unverfiigbar-
keit hervorgehoben: So sind etwa auch die Konsequenzen des Virus bzw. der
Virus-Erkrankung oder des darauffolgenden Shutdowns ,,nicht eindeutig ne-
gativ.123 Dies gilt es bei den verschiedenen theologischen Interpretationen
des Seuchengeschehens zu beriicksichtigen. Hier konnte seitens eines (kon-
kordien)lutherischen Zugangs ein Ankniipfungspunkt fiir die Redeweise von
Deus absconditus und Deus revelatus liegen. Zudem vermag insbesondere die

121 Wenz, Wort, a.a.0., 320. Daraus folgt: ,,Wo in Kirche, Theologie und Ethik auf die Konkretion
der biblischen Gebote Gottes verzichtet wird, da setzt man sich unausweichlich der Willkiir
der von innen und auflen aufbrechenden Meinungen aus.“ (a.a.0., 320-321).

122 Als starkes lutherisches Pladoyer fiir den 6ffentlichen Gottesdienst vgl. mit theologischen, na-
turwissenschaftlichen und soziopolitischen Statements aus dem Kontext kanadischer Laien
von Paul Gyger u. a., Lutheran Laymen’s Declaration and Petition. Sine Dominico Non
Possumus, Advent 2020, auf ihrer Homepage unter: https:/www.sdnp2020.com/ bzw. als
Direktlink zum Dokument unter: https:/11al8e2b-67d0-4cc7-a5d2-4009fb758a4e filesusr.
com/ugd/db09d3_c5a0760602e04ad1b395cb238b24bf05.pdf (Stand jeweils: 09.03.21).

123 So bspw. Slenczka, Was haben wir zu sagen?, a.a.0. zur Uneindeutigkeit der Krise.
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Unverfiigbarkeit!24 der Krise das — individuelle und kollektive!?5 — Bewusst-
sein fiir die ,,schlechthinnige Abhéngigkeit™ des Menschen (Schleiermacher)
sowie fiir das Bestehen von dessen Existenz iibersteigenden Instanzen der
Selbstwahrnehmung zu fordern.!26 Dazu passt auch die kritische Sicht auf je-
den menschlichen Fortschrittsoptimismus, der sich im 20. Jahrhundert u. a. in
einem ,,epidemiologischen Optimismus* manifestierte:!27 So ist zu beobach-
ten, dass globale Ereignisse wie die Corona-Pandemie ,,selbstzufriedene Fort-
schrittsnarrative [unterlaufen]* und ,,die Ungewissheit der Welt erscheinen
[lassen].“128 Uneindeutige und unverfiigbare Ereignisse wie Pandemien fiih-
ren damit nicht nur die ,,Ungewissheit der Welt vor Augen, sondern auch das
menschliche Bediirfnis nach Gewissheit.12% — 2. Eine Infragestellung der Pri-
orisierung des Lebensschutzes als Leitkriterium: Diese Infragestellung ergibt
sich nicht nur anlésslich alternativer Perspektiven und Verhaltensweisen, wie

124 Zur Unverfiigbarkeit vgl. bereits Raedel, a.a.0. sowie Frank Biess, Corona-Angst und die
Geschichte der Bundesrepublik, in: Bundeszentrale, a.a.0., 33-39, hier: 38: Thm zufolge ist
die Pandemie ein ,,kaum zu iibertreffendes Beispiel fiir jene ,Unverfiigbarkeiten’, die laut
dem Soziologen Hartmut Rosa fiir das spatmoderne Subjekt zunehmend schwerer zu ertragen
sind.“ Vgl. ebd. den Bezug auf Hartmut Rosa, Unverfiigbarkeit, Wien/Salzburg 2018.

Beide Aspekte gehoren zusammen fokussiert. Hinsichtlich der Konsequenzen fiir Individu-

alitdt und Kollektivitdt beobachtet Biess, a.a.0., 36: ,,In einer ,Gesellschaft der Singularité-

ten’ definierte sich das ,spatmoderne Subjekt® iiber das ,Individuelle, Besondere, Nichtaus-
tauschbare‘. Die Pandemie konterkarierte diese Sehnsucht nach dem Singuléren. Das Virus
attackiert den Menschen als Gattungswesen. Die betroffenen Gesellschaften streben genau
das Gegenteil des Singuldren an, ndmlich die sogenannte Herdenimmunitit. Um es pointiert
zu sagen: Die Pandemie reduziert uns von dem singuldren Individuum, als das wir uns qua

Lebensweise definieren, zu einem reinen Gattungswesen in Analogie zur Schatherde. Das

sichtbarste duflere Merkmal der Pandemie — das Tragen einer Maske — verhiillt genau jenen

Teil unseres Korpers, der wie kein anderer fiir unsere Individualitdt steht: das Gesicht.

Zur aktuellen Schleiermacher-Forschung vgl. Christian Neddens, Schleiermacher weiterden-

ken — aber wohin? Uberlegungen im Anschluss an einen kontroversen Schleiermacher-Band,

LuThK 44 (2-3/2020), 223-232, im Rekurs auf Sven Grosse (Hg.), Schleiermacher kontrovers,

Leipzig 2019. Zu der Frage von die Existenz des Menschen iibersteigenden Instanzen vgl. das

Konzept der Erfahrung von Selbsttranszendenz bei Hans Joas, Braucht der Mensch Religion?

Uber Erfahrungen der Selbsttranszendenz, Freiburg im Breisgau 22004, 12-31.

127 So bei Biess, a.a.0., 38: ,,Die neu auftauchenden Epidemien und Pandemien seit der Jahr-
tausendwende haben den epidemiologischen Optimismus des spaten 20. Jahrhunderts been-
det. Sie transformierten die Krisenhaftigkeit der Globalisierung in sinnlich erfahrbare Kor-
peringste.” Zur ,,emotionale[n] Dynamik konkurrierender Angste* bereits a.a.0., 37. Uber
die Beschidigung sowie die Krise des Fortschrittsoptimismus vgl. Ernst Hanisch, Die lingu-
istische Wende. Geschichtswissenschaft und Literatur, in: Wolfgang Hardtwig/Hans-Ulrich
Wehler (Hg.), Kulturgeschichte Heute (GuG 16), Géttingen 1996, 212-230, hier: 212, bzw.
Rolf-Ulrich Kunze, Art. Krise des Fortschrittsoptimismus, in: Armin Grunwald (Hg.), Hand-
buch Technikethik, Stuttgart 2013, 67-72.

128 Bijess, a.a.0., 39. Zu fragen wire bei der ,,Zukunftsprojektion einer grundsétzlichen Veridnder-

barkeit der Welt* (ebd.) nach der Verhéltnisbestimmung zur a.a.0., 38, betonten Unverfiigbar-

keit.

Vgl. dazu Gesche Linde, Zeichen und GewiBheit. Semiotische Entfaltung eines protestan-

tisch-theologischen Begriffs (RPT 69), Tiibingen 2013, und dazu Christoph Barnbrock, Re-

zension von Gesche Linde, Zeichen und GewiBheit, LuThK 39 (2016), 281-284.
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sie oben unter den historischen Vergleichspunkten skizziert wurden.!3° Hinzu
kommt eine theologisch bedenkliche Tendenz der Logik des Lebensschutzes
als absolutem Leitkriterium. Unter der Voraussetzung, dass der Lebensschutz
nidmlich als absolutes — und zugleich legitimes — Leitkriterium kirchlicher
Entscheidungen fungiert, wie es in dieser Zeit der Corona-Pandemie der Fall
zu sein scheint, dann hitte dies fatale Konsequenzen fiir die eigene religio-
se Lehre und Praxis: Wenn namlich unter der MaBgabe des Lebensschutzes
als hochstem Gebot nun scheinbar in Seuchenzeiten die Ubertretung anderer
gottlicher Gebote akzeptiert wird, wie ist es dann im Rahmen antichristlicher,
totalitiarer Systeme? Falls das Leben!3! als Wert iiber allem steht, dann miisste
folglich in solchen totalitdren Kontexten bei lebensbedrohlichem Widerstand
gegen die eigene Religion deren Verleugnung oder Nichtausiibung das Nahe-
liegende und den Glaubigen Anzuratende sein, um ihr Leben zu schiitzen. Da
das christliche Martyrium sich aber in manchen Féllen bis hin zum eigenen
Tod erstrecken kann, kann schon deshalb absoluter Lebensschutz nicht die
primire Aufgabe der Kirche sein.!32 Hinzu kommt anhand der o. g. ekkle-
siologischen Erwédgungen, dass die Kirche nach Schrift und Bekenntnis ein
ihr vom Herrn anvertrautes, befohlenes und am Jiingsten Tag eingefordertes
iiberzeitliches Mandat hat, das ihr unabhéngig von zeitlichen Umsténden, ge-
sellschaftlichen Entwicklungen und mehrheitlichen!3? Meinungen zukommt.
Die Botschaft des Evangeliums von Jesus Christus verheifit nicht den abso-
luten Schutz des Lebens in dieser Welt, aber die Partizipation am Leben des
Eschatons bei der Auferstehung der Toten. Wéhrend — gesellschaftlicher- wie
kirchlicherseits — bei der verstdrkten Konzentration auf den Lebensschutz als
absolutem Kriterium der Eindruck entstehen konnte, dass zuweilen der Fra-

130 Vgl. zudem Angel, a.a.0., 443-470, zu Ethos und ethischen Verhaltensweisen in Zeiten von

Seuchen und Katastrophen.

Eine eigene Untersuchung verdient die Frage, was denn im Kontext der Logik des Lebens-

schutzes als Leitkriterium unter ,,Leben verstanden und wessen Leben fokussiert wird. So

weist etwa Biess, a.a.0., 38, darauf hin: ,,Soziale Distanzierung war und ist immer auch ein

Mittelklasseprivileg, die Opferzahlen unter sozial Schwachen und Minderheiten sind um ein

Vielfaches hoher.” Und schopfungstheologisch gewinnt die Frage nach dem ,,Leben an Be-

deutung, wenn etwa einem virologischen Ansatz wie dem von Karin Mélling, Viren. Super-

macht des Lebens, Miinchen 2020, gefolgt wird.

132 Vgl. zum Uberblick Manfred Scheuer, Art. Martyrer, Martyrium IV. Systematisch-theolo-
gisch, in: LThK? 6 (2006), 1441-1443. Vgl. Barbara Henze, Art. Martyrer, Martyrium I11. His-
torisch-theologisch, a.a.O., 1439-1441, hier: 1439: ,,In einer Zeit wachsender Spannungen hat
Jesus vom Jiinger verlangt, auch im Konfliktfall ihm und seiner Botschaft treu zu bleiben.

133 Das Meistzitierte ist das Glaubwiirdigste®, wie Christoph Tiircke, Digitale Gefolgschaft.
Aufdem Weg in eine neue Stammesgesellschaft, Miinchen 2019, 131, zum H-Index illustriert:
,»Was immer die meisten Stimmen auf sich vereinigt, hat hochste Autoritdt. Es gewinnt sie
nicht durch Offenbarung, sondern durch Masse. Was durch Masse autorisiert ist, bedarf eben-
sowenig einer zusétzlichen inhaltlichen Wahrheitspriifung wie das, was durch Offenbarung
autorisiert ist. Es gilt. Punkt. Der H-Index [...] verkiindet das Evangelium der Menge* (a.a.O.,

131f).
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ge sowie der Realitdt des Todes ausgewichen wird,!34 bietet die christliche
Botschaft gerade fiir das Leben in der diesseitigen und der jenseitigen Welt
differenzierte und verheiBungsvolle Perspektiven.!3> — Und 3. Konzentration
der Kirche auf ihre Kernaufgaben: Die Notwendigkeit dieser Konzentration
folgt bereits aus o. g. Mandat und kann zugleich auf andere Weise begriindet
werden. Denn Kirche und Theologie leisten mit ihren spezifischen Experti-
sen und Perspektiven unersetzliche Beitrdge fiir den und die Menschen als
Individuum oder Gesellschaft. Was genau zu diesen Beitragen gehort, bedarf
angesichts jeder neuen Frage und Herausforderung des Diskurses und der ge-
nauen Priifung. Dabei kann die liturgische und seelsorgliche Begleitung von
Menschen als Zentralbestand kirchlicher Kernkompetenz angesehen werden.
Gottes Wort in seinen vielféltigen Formen der Verkiindigung zum Menschen
zu bringen, umfasst u. a. in Krisen- und Seuchenzeiten Worte zu finden, in
denen sich Menschen im Gebet an den Schopfer und Erhalter ihres Lebens
wenden konnen.!3¢ Beispiele fiir die Erfiillung solcher kirchlicher Aufgaben
liegen etwa seitens der Evangelischen Kirche in Hessen und Nassau (EKHN)
durch die ,,Maflnahmen gegen Corona“ oder seitens des Magazins zur Forde-
rung des Glaubenswissens orthodoxer Christen durch die ,,Verschiedene[n]
einzelne[n] Gebete in der Zeit der Corona-Pandemie® vor.137 Da es sich beim
gottesdienstlichen Leben um eine zentrale LebensduBerung des christlichen
Glaubens handelt, muss der Fokus und alle Miihe besonders auf diese gerich-
tet sein.!38 Denn die Bestimmung des Menschen zur Gemeinschaft unter Got-

134 Nicht so etwa Theifien, a.a.0., 32-38, unter der Uberschrift: ,,Der Zeuge der Krone, die Krone
des Zeugen. Kreuz und Tod in Zeiten von Corona“. Vgl. auch Otto Hermann Pesch, Theologie
des Todes bei Martin Luther, in: Hansjakob Becker u. a. (Hg.), Im Angesicht des Todes. Ein
interdisziplindres Kompendium II, St. Ottilien 1987, 709-789, sowie a.a.O., 1321-1361: Bardo
Weiss, ,Kostbar ist in den Augen des Herrn das Sterben seiner Heiligen*. Vom Sterben und
vom Trost der Heiligen.
Vgl. Otto Bocher, Die ausgebliebene Parusie. Und die Toten in Christus? Enderwartung und
Jenseitshoffnung im Neuen Testament, in: Hansjakob Becker u. a. (Hg.), Im Angesicht des To-
des. Ein interdisziplindres Kompendium I, St. Ottilien 1987, 681-705, und Franz Kamphaus,
,Im Kreuz ist Heil, im Kreuz ist Leben, im Kreuz ist Hoffnung®. Gepredigte Hoffnung im
Angesicht des Todes, in: Becker u. a., a.a.0., 1037-1042. Zum Thema Auferweckung vgl.
Stefan Alkier, Die Realitédt der Auferweckung in, nach und mit den Schriften des Neuen Tes-
taments (NET 12), Tiibingen 2009.
Zu der anderen Perspektive der Schopfung als Anrede vgl. Oswald Bayer, Schopfung als
Anrede. Zu einer Hermeneutik der Schépfung, Tiibingen 1986.
Vgl. online bei der EKHN unter https://www.ekhn.de/service/massnahmen-gegen-corona.
html sowie im o.g. Magazin unter https:/orthodoxe-katechese.jimdofree.com/verschiede-
ne-gebete-in-der-zeit-der-corona-pandemie/ (Stand der Links: 03.03.21). Zur Unverzichtbar-
keit insbesondere des 6ffentlichen Gebets notiert Slenczka, Was haben wir zu sagen?, a.a.0.:
,.Die Bitte nicht nur um das physische Uberleben, sondern um das Leben im Vollsinn mensch-
lich-leiblicher Gemeinschaft muss in 6ffentlichen Gebeten laut werden, in denen Gott gegen
sein dunkles Handeln auf seine VerheiBung angesprochen und bei ihr behaftet wird: dass der
Mensch zur Gemeinschaft bestimmt ist und auf dieser Gemeinschaft Gottes Segen liegt.
138 Vgl. etwa Sven-O. Berglund, ,,Mein Haus soll ein Bethaus sein®, in: Jiirgen Diestelmann/
Wolfgang Schillhahn (Hg.), Eintrachtig lehren. Festschrift fiir Bischof Dr. Jobst Schone, Gro3
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tes Segen duflert sich im Kontext christlicher Religiositét vorrangig im got-
tesdienstlichen Leben in leiblicher Prisenz.!3 Daher meine ich der kritischen
Anfrage an tagesaktuelle kirchliche Praxis und dem zugleich selbstkritischen
Gestiandnis von Notger Slenczka beipflichten zu miissen:

13

°

»| E]s gab keinen nachdriicklichen Hinweis darauf, dass eine solche
Unterbrechung des gottesdienstlichen Lebens in leiblicher Prasenz ge-
gen das Wesen des christlichen Glaubens ist. Es gab nur sehr schwache
Proteste aus den Gemeinden, und nicht den geringsten Widerstand ge-
gen den Anschein, dass der offentliche Gottesdienst nicht systemrele-
vant ist — auch ich habe nicht protestiert.*140

Oesingen 1997, 55-68. Zur gottesdienstlichen Kommunikation als ,,zentrale Lebensduflerung
christlichen Glaubens“ bei Ilona Nord, Realitdten des Glaubens. Zur virtuellen Dimension
christlicher Religiositét (PThW 5), Berlin 2008, 238. Vgl. auch Wolfgang Runge, Der Gottes-
dienst als Ort religioser Erfahrung. Eine systematisch-theologische Untersuchung iiber die
Grundlagen religioser Praxis im Anschluss an Eilert Herms (Schriften des Instituts fiir Theo-
logie und Ethik der Universitdt der Bundeswehr Miinchen 6), Berlin 2019. Zu Seelsorge und
Gottesdienst als kirchliche Entfaltungsbereiche vgl. die beiden Beitrdge in Ralph Kunz/Tho-
mas Schlag (Hg.), Handbuch fiir Kirchen- und Gemeindeentwicklung, Neukirchen-Vluyn
2014 von Isabelle Noth, Art. Seelsorge, a.a.0., 221-227, sowie a.a.0., 236-243: David Pliiss,
Art. Gottesdienst und Liturgie.

Zur korperlichen Koprédsenz aus Sicht der Liturgik vgl. z. B. Alexander Deeg, Das dufere
Wort und seine liturgische Gestalt. Uberlegungen zu einer evangelischen Fundamentallitur-
gik (APLH 68), Gottingen 2012, 371, oder im interaktionstheoretischen Sinne bei Christian
Walti, Gottesdienst als Interaktionsritual. Eine videobasierte Studie zum agendenfreien Got-
tesdienst im Gespréach mit der Mikrosoziologie und der Liturgischen Theologie (APLH 87),
Gottingen 2016, 388, als ein Charakterzug im Wahrnehmungsverhaltnis der Teilnehmenden
im Gottesdienst untereinander.

140 So Slenczka, Was haben wir zu sagen?, a.a.0., damals zur Situation des Friihjahres 2020.
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Alexander Kupsch:

Luthers Ekklesiologie
als systematisch-theologisches Argument.

Typen der Lutherrezeption in der jingeren Dogmatik*

Das Verhiéltnis der protestantischen Theologie zur Lehre von der Kirche ist
kompliziert. Auf der einen Seite zahlt die Reformation und die Entstehung der
protestantischen Kirchen zu den treibenden Faktoren fiir die theologische Aus-
bildung eines dogmatischen Traktats von der Kirche.! Bis zum 15. Jahrhundert
sah die Struktur der Lehrbildung keine eigenstdndige Abhandlung der Kirche
vor. Die Einbindung der Ekklesiologie in die Dogmatik wurde zuerst von re-
formatorischen Theologen vollzogen.2

Auf der anderen Seite gehort es zum Selbstverstdndnis der meisten protes-
tantischen Christen (und Theologen), ein eher lockeres Verhiltnis zur Kirche
als Institution organisierter Religion zu pflegen und darin den Gegenentwurf
zum roémisch-katholischen Kirchenverstéindnis zu erblicken.

Klassischer Ausdruck dieser Zuordnung von Kirche und Einzelnem ist
Friedrich Schleiermachers Definition in §24 der Glaubenslehre von 1830/31.
Demzufolge ,.kann man den Gegensatz zwischen Protestantismus und Ka-
tholizismus vorldufig so fassen, daf} ersterer das Verhiltnis des Einzelnen zur
Kirche abhidngig macht von seinem Verhéltnis zu Christo, der letztere aber
umgekehrt das Verhéltnis des Einzelnen zu Christo abhidngig von seinem Ver-
héltnis zur Kirche.*3 Der ,,Charakter des Protestantischen‘* besteht also darin,
die unmittelbare Gottesbeziehung des Einzelnen als konstitutiv zu beschreiben
und dem die Kirche nachtriglich zuzuordnen statt umgekehrt.

Ihre Wurzeln hat diese Rangfolge zweifellos in Luthers reformatorischer
Kritik an Praxis und Selbstverstdndnis der spatmittelalterlichen Kirche und

* Dieser Aufsatz wurde durch Jonathan Mumme ins Englische iibersetzt und zuerst ver6f-
fentlicht unter dem Titel: The Reception of Luther's Ecclesiology in Contemporary German
Dogmatic Theology, in: Church as Fullness in All Things: Recasting Lutheran Ecclesiology
in an Ecumenical Context. Edited by Jonathan Mumme, Richard J. Serina Jr., and Mark W.
Birkholz, 35-55. Lanham, MD: Lexington Books, 2019. Fiir die Lutherischen Beitrdge wurde
der urspriingliche Aufsatz leicht {iberarbeitet.

I Im Mittelalter gab es freilich bereits ausfiihrliche ekklesiologische Reflexionen. Diese bezo-
gen sich aber insbesondere auf das Verhiltnis von geistlicher und weltlicher Macht und waren
darum eher rechtlicher als theologischer Natur. Vgl. dazu Medard Kehl: Art. Ekklesiologie,
in: LThK Bd. 3, 568-573.

2 Vgl. Wolfhart Pannenberg, Systematische Theologie, Band III, Gottingen 1993, 33-35.

3 Friedrich Schleiermacher, Der christliche Glaube nach den Grundsitzen der Evangelischen
Kirche im Zusammenhange dargestellt (1830/31), Bd. 1, hg. v. Martin Redeker, Berlin/New
York 1999, 137.

4 Vgl ebd., Anm. a.
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seiner Unterscheidung von sichtbarer und verborgener Kirche, mittels der
die Einschaltung einer menschlichen Institution als eigenméchtige Vermitt-
lungsgrofle zwischen Gott und Glaubenden kritisiert wurde. Angesichts
einer geradezu allmichtigen Amtskirche musste diese Korrektur als Be-
freiung wirken. In welchem Sinne aber ist Luthers Weichenstellung fiir die
gegenwirtige Ekklesiologie relevant? Wie verhalten sich in einer historisch
gewandelten Situation und angesichts anderer kirchlicher Voraussetzungen
Glaubenssubjekt und Glaubensgemeinschaft, Einzelner und Kirche, zuein-
ander?

Im Folgenden wird dieser Frage nachgegangen durch eine Untersuchung
neuerer ekklesiologischer Ansétze aus der deutschsprachigen Theologie. Der
Bezug auf Luther gehort dabei fiir gewohnlich zum festen Arsenal der Argu-
mentation. Herauszuarbeiten ist darum, welche Optionen in der Zuordnung
von Glaubenssubjekt und Glaubensgemeinschaft entwickelt werden und wie
Luthers ekklesiologisches Denken dabei in Anspruch genommen wird.

1. Drei Typen der Lutherrezeption

Bei der Auswahl dogmatischer Texte fiir die Untersuchung der systema-
tisch-theologischen Rezeption Luthers sind drei Kriterien leitend: 1. Es soll
sich um neuere Ansétze handeln. Der iibliche Kanonisierungszeitraum von
ca. 50 Jahren wurde darum gezielt unterschritten. Damit ist zugunsten der
Aktualitdt bewusst die Umstrittenheit der Auswahl in Kauf genommen. 2. In
den Ansitzen soll sich ein gewisses Spektrum verschiedener ekklesiologischer
Positionen im gegenwértigen protestantischen Diskurs abbilden. 3. Die Ansit-
ze sollen gleichwohl représentativ sein fiir die deutsche akademische Land-
schaft und also jene Formen ekklesiologischer Positionen abbilden, mit denen
Studenten der Theologie an deutschen Universititen gegenwértig erwartbar
konfrontiert werden.

Dabei ist die Wahl auf die ekklesiologischen Ansdtze von Wolfhart Pan-
nenberg, Christoph Schwobel und Christian Danz gefallen.> Leitend fiir de-
ren Analyse ist die doppelte Fragenhinsicht: Welche ekklesiologische Position
wird vertreten? In welcher Form wird Luthers Ekklesiologie aufgegriffen, um
die eigene Position zu stiitzen?

5 Wolfhart Pannenberg (1928-2014) war von 1967 bis 1994 Professor fiir Systematische Theo-
logie an der Ludwig-Maximilians-Universitdt Miinchen. Christoph Schwdébel (¥1955) ist
zum gegenwirtigen Zeitpunkt Professor fiir Systematische Theologie an der University of
St. Andrews, Schottland, und hatte zuvor Lehrstiihle u. a. in Heidelberg und Tiibingen inne.
Christian Danz (¥1962) ist Professor fiir Systematische Theologie und Religionswissenschaft
an der Universitit Wien.
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1.1 Christian Danz:
Kirche als Anstof individueller Selbstdeutung

a) Position. Bei Christian Danz wird eine Ekklesiologie vertreten, die streng
auf die Funktion der Kirche fiir die Begriindung des individuellen Glaubens
hingeordnet ist. Leitend ist die Uberlegung, dass ,,das im individuellen Glau-
ben beschlossene Gottesverhiltnis bereits das Ganze der Religion ausmacht*.6
Der ,,individuelle Glaube als ein Selbstbewusstsein endlicher Freiheit*’ ist des-
halb das Ziel der kirchlichen Kommunikation. Dieses Ziel ist dort erreicht, wo
der Einzelne zu einem neuen und tieferen Sich-Verstehen kommt.8

Fiir diese glaubensbegriindende Kommunikation ist die sichtbare Kirche
als Organisation und Institution unvermeidbar, weil der Mensch als soziales
Wesen grundsétzlich nur durch Vermittlungen zu sich selbst kommt.? Indivi-
dualitidt und Sozialitdt sind nach Danz zwei Seiten derselben Sache, insofern
der Prozess der Individualisierung nicht anders als durch soziale Uberliefe-
rung vor sich geht. Die Kirche hat demnach die Aufgabe, dem Einzelnen Deu-
tungen zuzuspielen, die ihm helfen, sich und seine Welt im Lichte der christ-
lichen Botschaft besser zu verstehen. Eine reine Verborgenheit der Kirche als
innere Wirklichkeit auf Seiten der Glaubenden ist deshalb nicht denkbar. Die
organisierte Institution ist notwendig, und zwar zum Aufbau eines reflektier-
ten Selbstverhéltnisses des Individuums. Zugleich findet die Institution Kirche
auch ihre bestimmte Grenze am ,,nur individuell zu lebenden Glauben®.10 Die
Kirche intendiert geradezu ihre eigene Selbstaufhebung. Sie transzendiert sich
als Organisation selbst zugunsten der christlichen Freiheit der Glaubenden.
Diese Freiheit der Glaubenssubjekte verunmoglicht nach Danz, insbesondere
unter den Bedingungen eines Pluralismus von Lebensformen, eine fest gefiigte
und préaskriptive Gemeinschaftsform. Auch im Bezug auf das Sozialleben der
Christen bietet sie Deutungen an und vermittelt eine ,,Hermeneutik der Le-
bensformen®, ohne sich selbst zu einer verbindlichen Lebensform zu gestalten
— abgesehen von den Strukturen zur Uberlieferung von eben jenen Deutungs-
angeboten.!!

b) Rekurs auf Luther. Bei Christian Danz iibernimmt Luther die Rolle ei-
nes Impulsgebers protestantischer Ekklesiologie. Danz findet in Luthers Kir-

6 Christian Danz: Wort Gottes, Kirche, Organisation. Zur evangelischen Ekklesiologie im An-
schluss an Martin Luther, in: Wiener Jahrbuch fiir Theologie 6 (2006), 155.

7 Danz, Wort Gottes, 170.

Christian Danz, Systematische Theologie, Tiibingen: 2006, 250.

9 A.a.0,240-244.

10 Danz, Wort Gottes, 171.

11 Christian Danz, Einfithrung in die evangelische Dogmatik, Darmstadt 2010, 155: ,,Mit dem
Glauben als einem individuellen Selbstbewusstsein endlicher Freiheit ist grundsétzlich ein
Pluralismus von Lebensformen anerkannt, der sich gar nicht mehr in eine Gemeinschafts-
und Organisationsform einbinden lésst. Die Kirche ist als eine solche Organisation zu verste-
hen, der die Aufgabe einer Hermeneutik der Lebensformen obliegt.
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chenverstidndnis eine Spannung angelegt, die sich in der weiteren Geschichte
des Protestantismus als produktiv erwiesen hat. Diese Spannung besteht Danz
zufolge darin, dass Luther einerseits eine klare Unterscheidung, andererseits
eine unaufgebbare Beziehung von sichtbarer und verborgener Kirche vertreten
habe. Der eine Pol der Spannung wird markiert durch Luthers Auffassung,
dass Gott auf verborgene, innerliche Weise am einzelnen Menschen hande-
le, indem er dessen Herz iiber die Wahrheit des Evangeliums aufklére. Hier
wird zwischen Gott und dem Einzelnen als ,,Privatperson‘12 eine unmittelbare
Beziehung gestiftet. Der andere Pol der Spannung wird markiert durch die
Form der Vermittlung dieses innerlichen Wirkens. Es geschieht durch Wort
und Predigtamt, also durch die 6ffentliche und sichtbare Kirche. Insofern ist
die Unmittelbarkeit des personlichen Glaubens abhingig von der sichtbaren
Kirche als Instrument des Wirkens Gottes am Einzelnen.

Bemerkenswert an dieser Rekonstruktion der Ekklesiologie Luthers ist zu-
néchst die Quellenverwendung: Danz kommt, abgesehen von Schlagworten!3,
in seiner Rekonstruktion des Kirchenbegriffs ohne Rekurs auf einen der im
engeren Sinne ekklesiologischen Texte Luthers aus. An deren Stelle tritt die
Darstellung der doppelten Klarheit der Schrift nach De servo arbitrio.'* Die
duBere Klarheit korrespondiert mit dem 6ffentlichen Predigtamt und damit der
sichtbaren Kirche, die innere Klarheit korrespondiert mit dem inneren Wirken
des Geistes und damit der verborgenen Kirche. Die Freiheitsschrift von 1520
wird zitiert, um die Individualitit evangelischen Glaubens zu unterstreichen.!s
Fiir Danz sind diese einschldgigen Quellen zur Konstitution des personlichen
Glaubens systematisch deshalb ausreichend, weil der Kirchenbegriff ganz auf
die Erméoglichung der unmittelbaren Gottesbeziehung des Einzelnen zulduft.
Luthers AuBerungen zur duBerlichen, worthaften Vermittlung des Glaubens-
gegenstandes und seiner inneren Aneignung durch den Einzelnen werden ent-
sprechend als Inbegriff seiner Ekklesiologie interpretiert.

Die beschriebene Spannung von Unmittelbarkeit und Vermittlung des
Glaubens ist nach Danz die Hinterlassenschaft Luthers an die protestantische
Ekklesiologie. Ob sie bei Luther zu einem systematisch befriedigenden Aus-
gleich kommt, ist nicht die bestimmende Frage. Denn der gesetzte Impuls ist
mit der Reformation nicht am Ende, sondern schreibt sich fort in der Rezeption
und Bearbeitung dieser Grundspannung im neuzeitlichen Protestantismus.!¢
Zwei Auslegungsformen der von Luther eréffneten Spannung bieten sich im

12 Danz, Wort Gottes, 160.

13 Danz, Wort Gottes enthilt zitatweise Anspielungen auf die Kirchendefinition in den Schmal-
kaldischen Artikeln (155), den Begriff creatura verbi divini aus den Resolutiones der Leip-
ziger Disputation (157), die Unterscheidung von sichtbarer und verborgener Kirche in Vom
Papsttum zu Rom (161) sowie zwei Stellen aus Von Konziliis und Kirchen (157.160).

14 Vgl. Danz, Wort Gottes, 157—160.

15 A0, 155.

16 A.a.0., 162-168.
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19. Jahrhundert an: Schleiermacher und der Konfessionalismus. Bei Schlei-
ermacher findet Danz eine Ekklesiologie, in der die Kirche der Realisierung
der Erlosung klar funktional zugeordnet ist. Die Sozialitdt der sichtbaren Kir-
che hat demnach eine unentbehrliche Vermittlungsrolle, sie ist conditio sine
qua non des Glaubens, aber bleibt doch klar unterschieden vom Glauben des
Einzelnen selbst. Als Gegensatz wird der konfessionelle Lutheraner Wilhelm
Lohe eingefiihrt. Er habe Danz zufolge die Spannung Luthers in Richtung ei-
ner Identifikation von sichtbarer und unsichtbarer Kirche aufgeldst, sodass sich
an der Stellung des Einzelnen zur Kirche auch die Stellung zu Gott entscheide.

Danz rekurriert also auf Luther, aber nicht direkt, sondern vermittelt {iber
die weitere Auslegungsgeschichte seiner Ekklesiologie. Das von Luther er6ff-
nete Spannungsfeld von sozialer Vermittlung des Glaubens und individiueller
Gottesbeziehung muss Danz zufolge in der Neuzeit stets neu austariert werden.
Fiir diese Aufgabe ist Luther als urspriinglicher Impulsgeber von bleibender
Bedeutung, weil er den Ursprungsort der unaufhebbaren Spannung markiert.
Zugleich wird Luther aber auch positionell in Anspruch genommen, und zwar
fiir eine entschieden subjektorientierte Ekklesiologie, die die Sichtbarkeit der
Kirche eindeutig in ihrer Instrumentalitét fiir die individuelle Glaubenskonsti-
tution lokalisiert und auch auf sie beschrankt.!?

1.2 Christoph Schwobel:
Kirche als Gemeinschaft des Glaubens

a) Position. Christoph Schwobel entwirft die Ekklesiologie anders als Danz
ganz vom communio-Gedanken her.!® Er bestimmt die Kirche als ,,Sozialge-
stalt des christlichen Glaubens*“!® und sieht es als ein Defizit der lutherischen
Theologie an, das kirchliche Leben als ein Gemeinschaftsleben traditionell
nicht ausreichend theologisch ernstgenommen zu haben. Deshalb tritt bei
Schwobel zur bei Danz stark gemachten instrumentellen Funktion der Kirche
fiir die Begriindung des Glaubens beim Einzelnen auch das Moment der Kir-
che als Realisierungsort des Glaubens hinzu.

Das Anliegen, den Charakter der Kirche als Gemeinschaftsleben verstérkt
in den Blick zu nehmen, kommt in der Beschreibung von Grund, Gestalt und
Auftrag der Kirche zum Ausdruck.2 Der Grund der Kirche ist nach Schwdbel
die trinitarische Selbstmitteilung Gottes mit dem Ziel, Menschen in Gemein-

17 Damit ist in der Sache erstaunlicherweise nicht nur Lohe, sondern auch Schleiermacher wi-
dersprochen, der die Kirche sowohl in Glaubensvermittlung als auch in der Glaubensrealisie-
rung im starken Sinne als besonderes Gemeinschaftsleben denkt. Vgl. Schleiermacher, Der
christliche Glaube, Bd. 2, 248-251.

18 Christoph Schwobel, Kirche als Communio, in: Ders., Gott in Beziehung. Studien zur Dog-
matik, Tiibingen 2002, 379—435.

19 A0, 385.

20 A.a.0.,423-428.
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schaft mit sich zu bringen. Durch die Begriindung dieser Gottesgemeinschaft
werden die angesprochenen Menschen aber auch zur Gemeinschaft unterein-
ander verbunden. In der Gemeinschaft der Glaubenden kommt demnach gera-
dezu zum Ausdruck, dass die Menschen durch Christus in die Gemeinschaft
mit dem Vater aufgenommen sind. Die Gestalt der Kirche ist entsprechend
am Charakter ihrer spezifischen Sozialitdt orientiert. Die Gemeinschaft der
Kirche ist von allen anderen Formen von Sozialitét unterschieden durch den
Bezug auf den gemeinsamen Glauben und transzendiert dadurch alle ,,natiir-
lichen, ethnischen, sozialen, funktionalen oder interessebedingten Gemein-
schaften“?! SchlieBlich beschreibt Schwdbel auch den Auftrag der Kirche als
sozial bestimmt mit dem Begriff der ,,Zeugnisgemeinschaft®. Damit ist an-
gedeutet, dass auch die Vermittlung des Evangeliums in ihrer Form als eine
Aktivitit der communio zu verstehen sei.

So interpretiert Schwobel den auch bei Danz zugrunde gelegten Gedan-
ken der Kirche als Kommunikationsgemeinschaft durchgehend im Hinblick
auf eine soziale Gemeinschaft als Raum des Glaubens der Einzelnen. Zwar
kann auch Schwobel, so wie Danz, von einer strikt funktionalen Wesensbe-
stimmung der Kirche fiir die Konstitution des Glaubens sprechen.2? Dabei
ist aber auch der durch Sozialitét konstituierte Glaube des Einzelnen wieder-
um auf Gemeinschaft ausgrichtet. Bei Schwdbel ist mithin die Sozialitdt des
Glaubens auch als Ziel, nicht nur als Mittel der kirchlichen Kommunikation
vorgestellt. Wihrend sich bei Danz die Sozialitit der Kirche transzendiert
und im Selbstverstehen des Einzelnen zur Aufhebung kommt, erfiillt sich
bei Schwobel der Glaube des Einzelnen gerade in seiner Partizipation an der
Gemeinschaft der Glaubenden. Bei Danz hat die Begriindung des Glaubens
Sozialcharakter, bei Schwobel hat sowohl die Begriindung als auch das Leben
des Glaubens Sozialcharakter.

b) Rekurs auf Luther. Schwobels Lutherrezeption setzt in gewisser Weise
dort an, wo Danz’ Rezeption endete. Denn Schwobel nimmt die Frage auf, ob
sich der Kirchenbegriff Luthers tatsdchlich so vollstdndig auf die Dimension
der Glaubensbegriindung beim Einzelnen beschrinke, dass er in Hinsicht auf
die sichtbare Gestalt der Kirche zum Spiritualismus neige und den Konnex zur
sozialen Gestalt der communio sanctorum vernachléssige. Schwobel versucht
zu zeigen, dass dies nicht der Fall ist, sondern die im Neuen Testament betonte
Sozialitét kirchlichen Lebens sich auch bei Luther wiederfinde.23 Dafiir greift
Schwdbel auf den Abendmahlssermon von 1519 als Zeugnis einer explizit so-
zial angelegten Ekklesiologie zuriick. Damit weist er einen starken Akzent auf
dem Gemeinschaftsaspekt im Kirchenbegriff bei Luther nach, den er auch in

21 A0, 427.
2 A.a.0.,428.
23 Vgl. die Rekonstruktion der neutestamentlichen Ekklesiologie: A.a.0., 394—403.
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der Vermittlung der christlichen Freiheit mit der Liebe zum Néchsten in der
Freiheitsschrift von 1520 wiederfindet.

Mit Blick auf den Groflen Katechismus fillt zwar auf, dass der Kirchenbe-
griff ganz auf die Instrumentalitét fiir die Begriindung des Glaubens zulduft,
ohne die Beziehung der Glaubenden untereinander eigens zu thematisieren.
Schwibel meint jedoch, diese Leerstelle sei im Groflen Katechismus ander-
weitig gefiillt, und zwar durch die Auslegung des Dekalogs. Hier findet er
ausfiihrlich die Sozialgestalt des Glaubens expliziert in der Zuwendung zum
Nichsten. So gleicht die zweite Tafel des Dekalogs gleichsam das soziale De-
fizit des Kirchenbegriffs aus.24

Methodisch wird Luther in diesem Entwurf gemeinsam mit der Confessio
Augustana?s als bleibend giiltiger Ausdruck reformatorischer Ekklesiologie
ins Spiel gebracht. Wahrend Danz Luther als Startpunkt versteht, von dem
her sich die protestantische Ekklesiologie im ,,Dauerstreit“26 entwickelt, greift
Schwobel auf Luther als fundierende Instanz einer konfessionell bestimmten
Ekklesiologie zuriick. Mit dem Abendmahlssermon und dem 3. Credo-Artikel
im GrofBlen Katechismus werden zwei tatsachlich ekklesiologisch ausgerichte-
te Texte vorgestellt, wenngleich auch hier andere zentrale Texte wie Von Konzi-
liis und Kirchen (1539) oder Wider Hans Worst (1541) auffélligerweise fehlen.
Leitend ist das Bemiihen, scheinbare Spannungen innerhalb des Kirchenbe-
griffs bei Luther (frithe soziale Ausrichtung, spite instrumentelle Zuspitzung)
auszugleichen. Luthers ekklesiologische Wirkung wird nicht, wie bei Danz,
in der Eroffnung eines Spannungsfeldes gesehen, sondern in der Gestalt einer
schliissigen Lehre von Begriindung und Sozialgestalt der Kirche.

Die Vorordnung der neutestamentlichen Texte zeigt zwar die grundsitz-
liche Korrigierbarkeit auch dieser Instanz durch die Schrift an. Faktisch aber
sieht Schwobel in Luthers Kirchenbegriff eine sachlich angemessene Fort-
schreibung der neutestamentlichen Ekklesiologie(n). Von Luther und der CA
kann Schwdbel darum unmittelbar iibergehen zu eigenen Uberlegungen in
Hinsicht auf Grund und Gestalt der Kirche.

1.3 Wolfhart Pannenberg:
Kirche als Antizipation des Reiches Gottes

a) Position. Bei Pannenberg ist die Ekklesiologie eingebunden in eine am Be-
griff des Reiches Gottes ausgerichtete Geschichtstheologie. Das fiir Pannen-
berg seit ,,Offenbarung und Geschichte™ (1961) charakteristische Interesse an
der geschichtlichen Beschreibung des Christentums setzt sich auch im Kir-

2 A.a.0,406-419.

25 Hier wird eine dhnliche interpretatorische Strategie angewendet: Der instrumentell zuge-
spitzte 7. Artikel wird vor dem Hintergrund der vorangegangenen Artikel gelesen, wobei sich
vor allem aus dem 6. Artikel die ethisch-soziale Implikation ergebe. Vgl. a.a.O., 419-423.

26 Danz, Wort Gottes, 155.
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chenbegriff fort. Deshalb setzt Pannenberg — anders als Danz und Schwobel —
nicht zuerst beim Kommunikationsbegriff an, sondern beim Reich-Gottes-Ge-
danken.?’ Das Wesen der Kirche erschliefit sich ihm zunichst nicht durch die
Funktion fiir die Glaubensbegriindung beim Einzelnen, sondern durch den
Bezug auf die ,,Zukunft der Gottesherrschaft”. Damit ist die Zweckbestim-
mung der Kirche in ihrem Inhalt ,,politisch bestimmt®: Sie ist bezogen auf die
Bestimmung der Menschen zu einer in Frieden und Recht vollendeten Ge-
meinschaft.28 Diese vollendete menschliche Gemeinschaft bildet die Kirche
vorlaufend zeichenhaft ab. Die Kirche ist demnach zwar nicht selbst das Reich
Gottes, aber sie ist Zeichen des Reiches Gottes —und zwar insofern in ihr schon
zeichenhaft die eschatologisch neue Gemeinschaft greifbar wird. Von daher
erklart sich die Zentralstellung des Abendmabhls fiir Pannenbergs Ekklesiolo-
gie. Denn die Abendmahlsgemeinschaft interpretiert er als ,,Antizipation der
[...] Gemeinschaft der Menschen in der Heilszukunft der Gottesherrschaft*.2°

Die Inkorporation in diese Gemeinschaft verlduft freilich auch bei Pan-
nenberg iiber das Individuum und seinen Glauben. Pannenberg hebt gerade
auch die moderne Entwicklung zur Miindigkeit des Einzelnen positiv hervor
und betont, dhnlich wie Danz, ein Verhéltnis der Unmittelbarkeit zu Christus,
das sogar den kirchlichen Vermittlungsprozess vergessen lassen konne.3? Die
Einbettung des Kirchenbegriffs in den sozialen Reich-Gottes-Begriff sorgt al-
lerdings dafiir, dass dieser individuelle Glaube stets orientiert bleibt auf die
,»Gliedschaft am Leibe Christi“ und also die Zugehorigkeit zur konkreten Ge-
meinschaft der Ortsgemeinde, die fiir Pannenberg die Grundgestalt der Kirche
darstellt.>! Das Phiinomen einer kirchendistanzierten Christlichkeit muss dem-
nach als Kritik an der gegenwirtigen Gestalt der Kirche ernstgenommen wer-
den, hebt aber nicht den prinzipiell sozialen, in der Abendmahlsgemeinschaft
zum Ausdruck kommenden Charakter der Kirche auf.32

b) Rekurs auf Luther. Schon der Ansatz der Ekklesiologie Pannenbergs
beim Reich-Gottes-Begriff macht deutlich, dass sich sein Riickgriff auf Luther
von Danz und Schwdbel unterscheidet. Denn Pannenberg setzt zunéchst nicht
ein mit den in der protestantischen Ekklesiologie {iblichen Formeln creatura
euangelii und communio sanctorum, um von hier aus einen Kirchenbegriff der
Kommunikation des Evangeliums zu entwickeln, sondern bestimmt die Kirche
als Vor-Zeichen des Reiches Gottes. Dafiir stiitzt er sich nicht auf Luther, son-
dern kann diesen sogar eher kritisch als Beispiel einer problematischen Identi-

27 Wolfhart Pannenberg, Systematische Theologie 111, 40-51.
2 A0, 115

2 A.a.0.,44.120.

30 A0, 143.

31 A0, 117-128.

32 A.a.0., 144-145.150.
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fikation von Kirche und Reich Gottes anfithren.’3 Prominent wird der Luther-
bezug erst bei der genaueren Erdrterung des Verhéltnisses von Kirche und
Einzelnem. Hier, also nachdem mit dem Reich Gottes der Rahmen der Ekkle-
siologie bereits gesetzt ist, wird mit Luther und der CA der Begriff der commu-
nio zum Ausgangspunkt. Der konkrete Gehalt des communio-Konzepts wird
allerdings nicht mit Hilfe von Luther expliziert. Vielmehr greift Pannenberg
dafiir Entwicklungen der 6kumenischen Theologie auf und konzentriert die
communio auf die Kirche als Abendmahlsgemeinschaft. Wiahrend bei Schwo-
bel in dhnlicher Weise die communio als Leitbegriff aus der 6kumenischen
Diskussion aufgegriffen, dann aber durch ausfiihrliche Riickversicherung
bei Luther spezifisch konfessionell begriindet wird, geniigt Pannenberg eine
knappe Anmerkung: Auch bei Luther finde sich die vorgeschlagene Verkniip-
fung von Kirchenbegriff und Abendmahl.34 Diese nachtrigliche Feststellung
der Ubereinstimmung mit Luther ist charakteristisch fiir Pannenbergs Luther-
bezug in der Ekklesiologie: Wesentliche Weichenstellungen finden zunédchst
ohne Luther statt — sei es durch Bezug auf eine historisch-kritisch informierte
biblische Theologie3> oder Einsichten der jiingeren Theologie3¢. Im Zuge einer
Darstellung der christlichen Theologiegeschichte kann dann auch Luther ins
Spiel kommen, immer wieder auch als besonders wichtige Figur, nicht aber im
Sinne einer konfessionell verbindlichen Grofe.3” Argumentationsstrategisch
ist der Rekurs auf Luther nicht sachentscheidend, sondern additiv oder ergédn-
zend zu verstehen: Auch Luther konnte die Dinge dhnlich sehen. Insofern ist
die ekklesiologische Lutherrezeption bei Pannenberg am stédrksten selektiv
und der urspriinglichen Begriindung nachgeordnet. Die direkteste Berufung
auf Luther findet dort statt, wo Pannenberg die Unmittelbarkeit des Glauben-
den zu Christus herausstellt. Luthers Lehre vom ,,allgemeinen Priestertum®
ist fiir Pannenberg die ,,klassische Gestalt™ der Einsicht in dieses Unmittelbar-
keitsverhiltnis. Auch hier aber fehlt nicht der Hinweis auf die Allgemeinchrist-
lichkeit dieses Gedankens und seine vorreformatorischen Gestalten, etwa in
der Mystik oder im spétmittelalterlichem Augustinismus.3® Was Luther sieht
und sagt, haben auch andere vor oder nach ihm gesehen und gesagt. Der Riick-

3 Vgl a.a.0.,, 47, Anm. 103.

34 A.a.0., 121 (Anm. 16). ,,Auch Luther konnte diese besondere Verbindung zwischen Abend-
mahl und Kirchenbegriff hervorheben.” Es folgt der Hinweis auf den Sakramentssermon von
1519 sowie auf Darstellungen bei Paul Althaus.

35 Zu Kirche und Reich Gottes vgl. a.a.0., 40—45; zum Verhiltnis von Ortskirche und Gesamt-
kirche vgl. a.a.0., 122 (Anm. 20).

36 So im Falle der sakramentalen communio, vgl. a.a.O., 122—125.

37 Vgl. a.a.0,,117: Die reformatorische Deutung der communio sanctorum ist nicht originell,
sondern bereits in der scholastischen Theologie nachweisbar. 122: Die Gesamtkirche als Ge-
meinschaft der Ortskirchen ist ein Grundgedanke bei Jean-Marie Tillard und sei ,,im Prinzip*
schon von Luther vertreten worden.

3 A.a.0., 146 (Anm. 83) und 147.
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griff auf Luther ist fiir Pannenberg demnach hier und da sinnvoll, jedoch nicht
konstitutiv.3

1.4 Fazit

Mit Danz, Schwobel und Pannenberg liegen drei Typen gegenwértiger protes-
tantischer Ekklesiologie im Riickgang auf Luther vor. Sie unterscheiden sich
teilweise in ihrer sachlichen Bestimmung des Verhiltnisses von Glaubenssub-
jekt und Glaubensgemeinschaft, alle aber in ihrer Form des argumentativen
Gebrauchs der Ekklesiologie Luthers.

Sachlich liegt bei Danz eine am glaubenden Subjekt orientierte Ekklesio-
logie vor, die den modernen Individualismus als Ausgangsvoraussetzung der
Kirchenlehre annimmt und die Kirche dem Subjekt als Lieferant von Deu-
tungsangeboten zuordnet. Bei Schwdobel dagegen wird die fiir den individu-
ellen Glauben konstitutive Funktion der Kirche ergédnzt um den Akzent der
Gemeinschaftsorientierung des Kirchenbegriffs. Damit wird Ekklesiologie
stirker gemeinschafts- als subjektorientiert akzentuiert. Bei Pannenberg wird
zwar dhnlich wie bei Danz die Emanzipation des Individuums als Errungen-
schaft der Moderne positiv hervorgehoben, schlieBlich aber doch die ,,zeichen-
hafte” Aufhebung der Konkurrenz von Individuum und Gemeinschaft in der
Kirche als communio anvisiert*0 — insofern sachlich also der Akzent dhnlich
gesetzt wie bei Schwobel.

Der Riickgriff auf Luther hingegen ist bei allen drei Typen verschieden an-
gelegt: Danz sieht Luther als Impulsgeber einer evangelischen Ekklesiologie.
Sein wesentlicher Impuls ist die Zentralstellung der Glaubensunmittelbarkeit
des Individuums und die instrumentelle Zuordnung der Kirche zur Konsti-
tution dieses individuellen Glaubens. Spitere Gestalten evangelischer Ekkle-
siologie haben mitunter diese Zuordnung revidiert (Konfessionalismus) und
zeigen damit die nach wie vor offene Debatte um einen evangelischen Kir-
chenbegriff an. Danz selbst aber greift auf Luther als Unterstiitzer einer am
Individuum und seiner Glaubensausiibung orientierten Ekklesiologie zuriick.
Bei Schwobel liegt eine breitere Aufnahme von Texten Luthers vor, die auch
explizit ekklesiologische Texte einbezieht. Er sieht bei Luther eine maf3gebli-
che und schliissige Gestalt der Ekklesiologie, die im Ergebnis das Bild eines
sozialen Kirchenbegriffs liefert. Bei Pannenberg ist Luther aufgrund der in-
tendierten Orientierung an der gesamten Christentumsgeschichte keine autori-
tative Gestalt. Ekklesiologische Entscheidungen werden bisweilen mit Luther
abgestimmt, ohne aber verbindlich Rekurs zu nehmen.

39 Pannenberg weist tibrigens auch auf die aus seiner Sicht exegetisch problematische Verkniip-
fung von Glaubensunmittelbarkeit und Priestertum aller Glaubigen bei Luther hin: a.a.O.,
148.

40 Vgl. a.a.0., 150.
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2. Individuum und Gemeinschaft in Luthers Ekklesiologie

Wie ist nun die sachlich unterschiedlich beurteilte Frage nach dem Verhéltnis
von Glaubenssubjekt und Glaubensgemeinschaft von Luthers Ekklesiologie
her zu bewerten? Ist mit Danz dafiir zu votieren, den Kirchenbegriff auf die
funktionale Begriindung des Glaubens des Einzelnen zu beschrinken, oder
steht Schwobels Ausrichtung des Glaubens auf eine kirchliche communio né-
her an Luthers Sicht der Kirche? Oder ist eine leistungsfihige Ekklesiologie
fiir die Gegenwart besser ohne konstitutiven Bezug auf Luther zu gestalten,
wie bei Pannenberg?!

2.1 Funktionale Definitionen

Uberblickt man die wichtigsten ekklesiologischen Definitionen Luthers, so
fallt auf, dass das Gemeinschaftsleben der Gemeinde hier keine entscheidende
Rolle zu spielen scheint. In den Schmalkaldischen Artikeln kann Luther zwar
von den ,,heiligen Glaubigen* sprechen, die ,,ihres Hirten Stimme héren.42 Er
denkt also offenbar bei der Kirche zuerst an eine personale Gemeinschaft.*3
Die Vollziige ihres Gemeinschaftslebens werden jedoch nicht eigens thema-
tisiert. Stattdessen geht Luther auf die Korrelation von Wort und Glaube ge-
nauer ein und nimmt also die Funktion der Kirche fiir die Konstitution der
Gottesbeziehung der Gldubigen in den Blick. Dies entspricht auch dem Befund
im GroBen Katechismus. In der Auslegung des 3. Artikels des Glaubensbe-
kenntnisses wird die Kirche als Mittel eingefiihrt, durch die der Heilige Geist
das Wort austeilt und die Heiligung der Glaubenden begriindet und fortfiihrt.44
Das Gemeinschaftsleben wird zwar als ,eintréchtig in der Liebe“45 angespro-
chen, bleibt jedoch in seinen Konkretionen unausgefiihrt.

41 Es sei angemerkt, dass die drei beschriebenen ekklesiologischen Modelle nicht das ganze
Spektrum dessen abdecken, was Luther selbst ekklesiologisch formuliert. Insbesondere Lu-
thers Konzept der Kirche als einer géttlich eingesetzten Institution spielte keine Rolle, da der
Mainstream der gegenwértigen deutschsprachigen Dogmatik davon, soweit ich sehe, keinen
Gebrauch macht. Dabei wird freilich ausfiihrlich von der Kirche als Institution gesprochen,
allerdings im sozialwissenschaftlichen Sinne einer menschlichen Organisationsform mit ei-
nem spezifischen Handlungsziel, nicht aber im Sinne einer strikt de iure divino existierenden
Einrichtung. Im letzteren Sinne aber spricht Luther von der Kirche als Institution. Meine
kritischen Beobachtungen beziehen sich im Folgenden auf jene Punkte, die zwischen den
beschriebenen Typen faktisch kontrovers sind, also insbesondere die Verhdltnisbestimmung
von Glaubenssubjekt und kirchlicher Gemeinschaft. Ob eine stirkere Akzentuierung des
Aspekts der gottlichen Einsetzung einen Ausweg aus den Problemen gegenwiértiger Ekkle-
siologie und des kirchlichen Lebens iiberhaupt bieten konnte, ldsst sich diskutieren. Ich gebe
allerdings zu, dass ich darin kein allzu grof3es Rettungspotenzial im Kontext sdkularisierter
Gesellschaften erkennen kann.

42 BSLK 459,20-22.

43 Vgl. Paul Althaus, Die Theologie Martin Luthers, Giitersloh 1963, 253-254.

44 BSLK 657,42-658,2.

45 BSLK 657,31-32.
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Als notae ecclesiae der wahren Kirche fiihrt Luther 1520 das Evangeli-
um und die Sakramente ein und zeichnet damit die funktionale Kirchenbe-
stimmung von CA 7 vor.#¢ Auch in den erweiterten Listen in Von Konziliis
und Kirchen (1539) und Wider Hans Worst (1541) spielt der communio-Aspekt
keine eigene Rolle: Neben Wort und Sakrament kommen hier die Schliissel
und die Amter, der 6ffentliche Gottesdienst, Leiden und Verfolgung unter dem
Kreuz,*’ das Ehren der Obrigkeit und des Ehestands sowie der Gewaltverzicht
des Christen in eigenen Dingen hinzu.*® Luther dringt also in den spéateren
Bestimmungen zwar auf die ethischen Folgen des Glaubens in der Welt, the-
matisiert aber nicht die Gemeinde als spezifische christliche Lebensform.

Dort, wo Luther die wesentlichen Merkmale der wahren Kirche benennt,
liegt also tatséchlich eine Konzentration auf die glaubenskonstituierenden Ele-
mente — Wort und Sakrament — vor. Eine eigene Beschreibung der Gemeinde
und ihres Soziallebens fehlt. Insofern kann sich Danz zu Recht auf Luther
beziehen, wenn er die Kirche wesentlich iiber ihre Vermittlungsfunktion fiir
den Glauben bestimmt.

2.2 Die communio-Ekklesiologie um 1520

Jenseits dieser klassischen Bestimmungen gibt es allerdings bei Luther auch
Texte, in denen ausfiihrliche und emphatische Beschreibungen der Kirche als
Sozialraum der communio der Glaubenden zu finden sind. Allen voran ist hier
an den Abendmahlssermon von 1519 zu denken. Anders als in seinen spé-
teren Abendmahlsauslegungen* interpretiert Luther das Altarsakrament hier
ganz unter Hinsicht auf seine gemeinschaftsstiftende Funktion der Christen
untereinander.5® Wer am Abendmahl teilnimmt, nimmt vermittelt tiber die Ge-
meinschaft an Christus auch an der Gemeinschaft der Glaubenden teil. Luther
spricht deshalb vom ,,Sakrament der Liebe*>! und bezieht die Wandlung im
Sakramentsgeschehen auf die Verwandlung der Kommunikanten in eine durch
gegenseitige Liebe verbundene Gemeinschaft.’2 Konkret wird diese sakramen-
tal begriindete Gemeinschaft durch das Anteilnehmen und Anteilgeben der
Glaubenden untereinander. Sie teilen miteinander Gliick, Freuden, Reichtum
und Erfolge, aber auch Ungliick, Leiden, Armut und Scheitern. Die gegen-

46 WA 6,301,3—4.

47 Dies die notae nach Von Konziliis und Kirchen: WA 50,628—-643.

48 Dies die liber Konziliis hinausgehenden notae in Wider Hans Worst: Vgl. Martin Abraham,
Evangelium und Kirchengestalt: Reformatorisches Kirchenverstdndnis heute, Berlin/New
York 2007, 39.

49 Althaus, Theologie, 278.

50 WA 2,743,7-8: ,,Die bedeutung odder das werck difles sacraments ist gemeynschafft aller
heyligen.”

51 WA 2,745,25.

52 WA 2,748,24-26: ,,Also werden wir ynn eynander vorwandelt und gemeyn durch die liebe, an
wilche keyn wandell nit geschehen mag.“ S.a. WA 2,751,15-17.
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seitige Hilfe wirkt sich handfest und praktisch aus in der Unterstiitzung der

Bediirftigen, weshalb Luther auf die urspriingliche Bedeutung der Kollekte in

der Messe verweist, mit der einst die Sammlung von leiblichen Giitern fiir die

armen Geschwister verbunden war.> Dariiber hinaus denkt Luther aber vor al-
lem auch an die geistliche Anteilnahme und Unterstiitzung untereinander. Wer
schwach und angefochten im Glauben sei, finde in der Gemeinschaft von Brot
und Wein die Gelegenheit, sein Leid der Gemeinde zu iibergeben und bei der

Versammlung der Glaubenden Hilfe zu suchen.>* Umgekehrt ist das Ertragen

der Siinde des Mitchristen eine der wichtigsten und vornehmsten Pflichten ei-

nes Christen und ein egoistischer Sakramentsempfang interessiert sich nur fiir
den eigenen Vorteil und verweigert sich der Solidaritét mit der leiblichen und
geistlichen Bediirftigkeit der anderen.

Aus dieser Deutung der Abendmahlsgemeinde entsteht das Bild einer Ge-
meinschaft in enger personlicher Verbundenheit, in der der Christusglaube
sich in einer affektiven und praktischen Anteilnahme am Leben der anderen
Glaubenden realisiert. Im Abendmahlssermon von 1519 biindeln sich dabei
eine Reihe von Motivstringen, die bei Luther im Zeitraum um 1520 auch in
anderen Texten zu finden sind:

— Die Verbindung von Gal 6,2 (,,Einer trage des anderen Last*) mit 1Kor
12,12ff. (Leib und Glieder), die auf die Einheit der Gemeinde in der gegen-
seitigen Anteilnahme zielt.5

— Die Metaphorik der Glaubenden als ,,ein kuche®, mit der Luther die unl6s-
liche Verbundenheit der Glaubenden sowohl mit Christus als auch unter-
einander bezeichnen kann.>¢

— Die Interpretation der Abendmahlsgaben von Brot und Wein als Zeichen
fiir die Gemeinschaft der Kommunikanten: Wie die Kérner im Brot und
die Trauben im Wein eins geworden sind, so wiirden auch die Glaubenden
durch die Teilnahme am Mahl untrennbar eins.5?

— Die Stellvertretungslogik, nach der — analog zum Christusverhiltnis — un-
ter den Glaubenden die Giiter und Tugenden der einen fiir die anderen auf-
gewendet werden.>8

In den Tessaradecas consolatoria von 1520 bietet Luther sogar eine ekkle-
siologische Definition, die im Gegensatz zu den spéteren und in die Bekennt-
nisschriften eingegangenen Definitionen ihren Ausgang von diesem Gedanken
der solidarischen communio nimmt: ,,Das heif3it es, wenn wir sprechen: Ich

53 WA 2,747,14-25.

54 WA 2,745,2-4.

55 WA 2,743,38-744,1 und 745,32f.; WA 2,606,4—10; WA 6,131,10—14.

56 WA 2,748,18; WA 12,490,1-6. Auch noch in der Auslegung von Joh 17 im Jahr 1528, dann
allerdings ohne Sakramentsbezug: WA 28,149,10.33.

57 WA 2,748,6-26; WA 12,488,1-14.

58 WA 2,745,38-746,5; WA 6,131,16-20; WA 12,488,19—489,3.
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glaube an den Heiligen Geist, die heilige katholische Kirche. Was heifit an die
heilige Kirche zu glauben als an die Gemeinschaft der Heiligen zu glauben?
Und worin besteht diese Gemeinschaft? Namlich im Guten wie im Schlechten:
Alles gehort allen, wie das Altarsakrament anzeigt in Brot und Wein. Wie der
Apostel sagt: Ein Leib, ein Brot, ein Kelch.“> Die gegenseitige Anteilnahme in
Freud und Leid ist hier der Inbegriff der communio, die durch die Sakraments-
feier begriindet ist.

Das besondere Gewicht dieses theologischen Motivkreises fiir die Frage
nach der konstitutiven Bedeutung der sichtbaren communio der Glaubenden
fir den Kirchenbegriff liegt darin, dass Luther die geschilderte Solidarge-
meinschaft als Implikat des Abendmahls ausweist. Wenn also Wort und Sa-
krament als notae ecclesiae in allen ekklesiologischen Bestimmungen wie-
derkehren, so bieten jedenfalls die frithen Texte Anlass dazu, das Sakrament
auch als Haftpunkt einer spezifischen Sozialgemeinschaft der Glaubenden,
nidmlich als enge Verbundenheit in Anteilnahme und gegenseitiger Unter-
stiitzung, zu verstehen. Eine Auslegung von CA 7 und den Parallelen bei
Luther unter Ausschluss dieser konkreten sozialen Verbundenheit der Sakra-
mentsempféinger wire dann als reduktionistisch zu bezeichnen.

2.3 Das Zuriicktreten des communio-Motivs

Es ist allerdings kein Zufall, dass in den spéteren Bestimmungen der nofae
ecclesiae die Ausrichtung auf die Solidargemeinschaft der Glaubenden fehlt.
Denn darin spiegelt sich ein allgemeines Zuriicktreten des beschriebenen Mo-
tivkreises in Luthers Texten. Paul Althaus bemerkt, dass die Verkniipfung
von Abendmahl und karitativer communio sanctorum nur bis 1524 reicht und
sich danach das Interesse auf die Realprésenz verschiebt.®® Von einem echten
»Sprung im Kirchenbegriff* konnte Martin Rade sprechen, weil er mit dem
Verschwinden der Deutung von 1519/20 auch das Verschwinden der konkreten
sozialen Gemeinschaft im Kirchenbegriff Luthers insgesamt diagnostizierte.o!

Tatséchlich ldsst sich ein echter Mangel der in der Frithphase so stark be-
tonten Dimension gegenseitiger sozialer Zuwendung in der Gemeinde in den
spateren Behandlungen sowohl des Kirchenbegriffs als auch des Abendmahls
feststellen. Weder in den Auslegungen von 3. Artikel und Einsetzungsworten
im Groflen Katechismus noch in den Beschreibungen der notae ecclesiae in
Von Konziliis und Kirchen oder Wider Hans Worst finden sich Parallelen zu

59 WA 6,131,35-132,3: ,,Hoc est quod dicimus ‘Credo in spiritum sanctum, sanctam Ecclesiam
catholicam’. Quid est credere Ecclesiam sanctam quam sanctorum communionem? Quo com-
municant autem sancti? nempe bonis et malis: omnia sunt omnium, sicut figurat sacramentum
altaris in pane et vino, ubi unum corpus, unus panis, unus potus ab Apostolo dicimur.*

60 Althaus, Theologie, 278.

61 Martin Rade, Der Sprung in Luthers Kirchenbegriff und die Entstehung der Landeskirche,
in: ZThK 24 (1914), 241-260, bes. 246-254.
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jenen Passagen des frithen Sakramentssermons, der 7essaradecas consolato-
ria und entsprechender Predigten.®2 Die communio sanctorum wird hier zwar
als durch Wort und Sakrament begriindete Gemeinde benannt, eine wirkliche
Beschreibung ihres Soziallebens aber fillt aus. Christoph Schwdbel weist in
kritischer Auseinandersetzung mit Martin Rades These nun darauf hin, dass
die sozialethischen Ausfiihrungen im Rahmen des Kirchenartikels etwa im
GroBen Katechismus zwar fehlten — nicht aber die sozialethische Dimension
iiberhaupt. So habe Luther iiber die zweite Tafel des Dekalogs jenes Sozia-
lethos der solidarischen Néchstenliebe wieder eingeholt, das im Kirchenbe-
griff ausgespart bleibe. In der Gesamtstruktur der katechetischen Darstellung
des christlichen Glaubens liege deshalb keine Leerstelle vor. Luthers Deka-
logauslegung mit ihrer Ausrichtung auf die Erfiillung der Gebote im Glauben
iibernehme jenen Akzent der ,,Gemeinschaft des Glaubens* als ,,Handlungs-
gemeinschaft, der in der frithen Phase durch die Verbindung von Christusge-
meinschaft und Christengemeinschaft im Abendmahl gesetzt wurde.®3

Daran ist richtig, dass natiirlich nicht von einem Ausfall der ethischen Kon-
sequenzen des Glaubens beim spaten Luther gesprochen werden kann. Der
Zusammenhang von Glaube und Liebe bleibt die konstante GroBe in Luthers
Theologie und wird durch die Antinomer-Kontroverse auch in ihrer Bedeutung
fiir den Kirchenbegriff nochmals gestirkt.64 Allerdings muss im Vergleich der
ekklesiologischen Texte und Passagen dennoch von einer echten Differenz
zwischen frithen und spiteren AuBerungen gesprochen werden. Diese Diffe-
renz betrifft nicht den Stellenwert der ethischen Verwirklichung des Glaubens,
auch nicht die konkreten inhaltlichen Bestimmungen, insofern Luther durch-
gehend die stellvertretende Ubernahme der Néte des Nichsten betont. Sie be-
trifft aber den Ort, an dem die Ethik der Nachstenliebe ithren Ausdruck findet.
Sowohl im GroBen Katechismus als auch in Von Konziliis und Kirchen wird
das Leben der Christen aus dem Glauben und in der Liebe als eine Lebensbe-
wegung in den geschopflichen Strukturen der Welt, nicht als Liebesgemein-
schaft in der Abendmahlsgemeinschaft, beschrieben. Es sind die Beziehungen
zu Eltern und Obrigkeit, zum Ehepartner, zum Nichsten in Nachbarschaft,
Geschiftsbeziehungen und Rechtsstreitigkeiten, in denen sich die christliche
Liebe bewéhren soll. Wie ein Blick auf Luthers Dekalogauslegungen seit den
Decem praecepta von 1518 zeigt, ist diese Orientierung der Ethik auf die Welt-
beziehungen der Christen von Anfang an ein stabiles Moment in seiner Theo-
logie. Bis 1524 wird diese aber ergénzt durch die Beschreibung der besonderen
ethischen Gemeinschaft, in die sich der Christ im Kontext der Abendmahlsge-
meinschaft gestellt findet. Dieses Moment féllt in den spéteren Ausfithrungen

62 Vgl. Althaus, Theologie, 262, Anm. 28.

63 Schwobel, Communio, 416—419.

64 Dies zeigt sich in der Betontung der 2. Tafel in Von Konziliis und Kirchen, vgl. WA 50,626,15—
627,33; 643,6-26.
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fort, sodass das christliche Leben nun ganz als Leben in den Ordnungen der
Welt und in der Beziehung zum Nichsten — unabhingig von dessen Zugeho-
rigkeit zur communio sanctorum — gekennzeichnet wird. Dass Luther unter
der historischen Voraussetzung der weitgehenden Deckungsgleichheit von po-
litisch-gesellschaftlicher und kirchlicher Gemeinschaft dabei keinen Bruch in
seiner Theologie wahrgenommen hat, liegt nahe. Aus der Riickschau und in
einer verdnderten kirchlichen Ausgangslage ist die Differenz allerdings auf-
fallig.

Zur Illustration sei dafiir Luthers Auslegung von Gal 6,1ff., einem zent-
ralen Referenztext seiner communio-Ekklesiologie, von 1519 mit derjenigen
von 1531 verglichen. In der frithen und dem Abendmahlssermon zeitlich un-
mittelbar nahestehenden Auslegung finden sich typische Motive der solida-
rischen Abendmahlsgemeinschaft: die gegenseitige Stellvertretung der Glau-
bensgeschwister®S, die Ubernahme der Siinden der anderen als Ausdruck der
christlichen fraternitas,®6 das Zuwenden der eigenen Giiter (Gelehrsamkeit,
Keuschheit, Weisheit, Macht, Reichtum) zu den bediirftigen Gliedern am Lei-
be Christi nach 1Kor 12.67 Das gegenseitige Tragen der Lasten ist hier das
Prinzip des Soziallebens der communio sanctorum. In der spéteren Auslegung
von 1531 liest sich die Auslegung desselben Verses dagegen so:

,Die Liebe ist siill, giitig, geduldig, sie lebt nicht im Empfangen,
sondern im Hingeben, sie hat Nachsicht in vielen Dingen und tragt sie.
In der Ecclesia sehen fromme Lehrer viele Irrtiimer und Siinden, die
miissen sie tragen. In der Politia muss die Obrigkeit nachsichtig sein
[...], sonst taugt sie nicht zur Regierung. In der Oeconomia (Hausstand)
unterlduft auch viel, was den Hausvatern missfillt, aber wenn wir un-
sere eigenen Siinden und Fehler ertragen konnen [...], sollen wir auch
die anderer tragen. 68

Das von Luther propagierte Handlungsprinzip ist hier unverdndert: Die
Glaubenden sollen der Liebe dadurch Ausdruck verleihen, dass sie die Feh-
ler und Schuld anderer geduldig ertragen. Allerdings wird dieses Prinzip nun
eingezeichnet in die gesellschaftliche Struktur der drei Stdnde ecclesia, politia
und oeconomia und kommt in der Existenz der Christen im Raum der Welt

65 WA 2,603,8-22.

66 WA 2,603,23-27.

67 WA 2,606,2-19.

68 ‘WA 40/111,144,25-145,15: ,,Caritas ergo dulcis, benigna, paciens est, non in recipiendo, sed
exhibendo, cogitur enim ad multa connivere et ea portare. In Ecclesia vident doctors pii errata
et peccata multa, quae portare coguntur. In Politia numquam respondet obedientia subdito-
rum legibus Magistratus, ideo nisi norit Magistratus dissimilare, non erit idoneus ad Repub-
licam gubernandam. In Oeconomia multa fiunt, quae displicent patrifamilias. Sed si ferre
et egregie connivere possumus ad nostra vitia et peccata, quae quotidie multa commitimus,
feramus etiam aliorum.”
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zum Ausdruck. Besonders fillt auf, dass das Lastentragen in der Kirche nun
auf die Lehrer und ihren Umgang mit den Schwéchen der Glaubenden bezo-
gen wird, nicht mehr auf die versammelte Gemeinde als ganze. Christliches
Handeln realisiert sich jetzt in der Eingebundenheit des Christenmenschen in
private Beziige einerseits und in Amtspflichten andererseits.®® Die communio
sanctorum als eigene Lebensform wird nicht erwihnt.

Wie kommt es zu diesem auffalligen Zuriicktreten der Gemeinde als sozia-
ler Lebensform? Beriicksichtigt man, dass das Verschwinden des beschrie-
benen Motivkomplexes in die Mitte der 1520er-Jahre fillt, so liegt die Ver-
mutung nahe, dass es mit dem Auftreten separatistischer Gruppierungen im
evangelischen Lager zu tun haben kdnnte. Luther musste sich nun abgrenzen
von reformatorischen Tendenzen, in denen die Gemeinde der Glaubenden ent-
weder als eigene Sozialform der Biirgergemeinde radikal gegeniibergestellt
wurde oder die Biirgergemeinde durch die Ideale der Gemeinde umfassend
transformiert werden sollte.” In der Deutschen Messe beschreibt Luther selbst
noch 1526 eine ,,dritte Weise* des Gottesdienstes, in dem in nicht-6ffentlicher,
vom ,,Volk* separierter Form die ernsthaften Christen zusammenkommen,
um Wort und Gebet zu pflegen.”! Aber er deutet an, dass eine solche Form
der Gefahr der sektiererischen Abspaltung nahe steht, und verzichtet auf ihre
Umsetzung. Die Vermeidung jeder Form von Selbstiiberhebung der Frommen
gegeniiber den Schwachen und damit einhergehender Separation ist ein Leit-
motiv der Ekklesiologie Luthers und findet sich gerade auch dort, wo Luther
die solidarische Lebensform der Gemeinde beschreibt. Das Tragen der Lasten
innerhalb der Gemeinde nach Gal 6,2 verbietet fiir Luther gerade die Trennung
vom Siinder und die Etablierung einer besonderen Gemeinschaft der Geheilig-
ten.”? Das fiir ihn abschreckende Beispiel der separatistischen Teile der Refor-
mation mag Luther bewogen haben, die Behandlung einer besonderen Gestalt
der communio sanctorum als eigene Lebensform im Unterschied zu Stadt und
Biirgergemeinde einzuschridnken und stattdessen die Verantwortlichkeit des
Christen in der Welt als den Ort seiner christlichen Liebestitigkeit hervorzu-
heben.

2.4 Fazit

Fiir die Frage nach der communio sanctorum als Lebensform des Glaubens
liegt in Bezug auf Luther also ein komplexer Befund vor: Fiir Danz’ Modell
einer strikten Funktionalisierung der Kirche fiir die Begriindung des Glaubens
beim Einzelnen und eine Hermeneutik der Lebensformen statt einer Kirch-
lichkeit als eigener Lebensform spricht Luthers zunehmende Zuriickhaltung

6 Vgl. dazu auch Luthers Auslegung der Bergpredigt, WA 32,299-544.

70 Vgl. Hans Schneider, Art. Separatisten/Separatismus, in: TRE 31,153-160.
71 WA 19,75.

72 Vgl. Luthers Kritik der Bohmen: WA 2,605,3-34.
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gegeniiber einer Beschreibung der communio sanctorum als ethischer Ge-
meinschaft. Diese Zuriickhaltung hat theologische Griinde: zum einen die Be-
stimmung der communio sanctorum als verborgener Gemeinschaft, die gegen
jede Identifizierung einer konkreten, sichtbaren Personengemeinschaft mit der
Gemeinschaft der Heiligen festzuhalten ist. Darum Luthers Verzicht auf die
,,dritte Weise* des Gottesdiensts der ernsten Christen. Zum anderen die Be-
tonung der Weltzugewandtheit des christlichen Lebens, die einer drohenden
Selbstbeziiglichkeit der Kirche entgegensteht und den Ort der Bewéhrung des
Glaubens vor allem im Raum der alltéglichen Weltbeziehungen der Christen
sieht.

Fiir das von Christoph Schwdbel vertretene Modell einer Kirche als Com-
munio, in der die Gemeinschaft der Glaubenden nicht nur eine vermittelnde
Funktion fiir den Glauben des Einzelnen besitzt, sondern prinzipiell auch als
Form der sozialen Glaubensverwirklichung bestimmt wird, spricht zum ei-
nen Luthers frithe Betonung der Abendmahlsgemeinschaft als Solidargemein-
schaft der Glaubenden. Wie gezeigt wurde, legt Luther hier die nota ecclesiae
der sakramentalen Kommunikation so aus, dass sie den Zusammenschluss der
Glaubenden zu einer lebendigen Gemeinschaft gegenseitiger Anteilnahme im-
pliziert. Zum anderen ist auch dort, wo bei Luther diese spezifische Motivik
zuriicktritt, die bleibende Ausrichtung auf den verpflichtenden Gemeinschaft-
scharakter des Glaubens zu beriicksichtigen. Auch wenn zunehmend die funk-
tional-geordnete Welt der Geschdpflichkeit der Ort der ethischen Realisierung
wird und die geschwisterliche communio der Glaubenden in den Hintergrund
tritt, ist damit doch keinesfalls eine Entlassung der Glaubenden in die Sphére
der unbestimmten Individualitdt intendiert. Vielmehr liefert auch das Ethos
der 2. Dekalogtafel eine klar strukturierte Einweisung in die Sozialitét christ-
lichen Lebens, die in unbeeintrichtiger Weise die Solidaritdt mit dem Nachsten
zur Ausdrucksgestalt des Glaubens erklért.

3. Luther und die Gegenwart

Fiir die Frage nach einem der Gegenwart angemessenen Kirchenbegriff ist
freilich die Feststellung des Befundes bei Luther alleine nicht ausreichend. Die
Einschitzung der Akzentsetzungen Luthers muss auch fiir eine in lutherischer
Tradition stehende Ekklesiologie vermittelt werden mit der Einschétzung der
eigenen geschichtlichen Situation und ihren Herausforderungen und Anforde-
rungen an einen evangelischen Kirchenbegriff. Hier zeigen sich nun zweifellos
erhebliche Veranderungen der Ausgangslage gegeniiber Luthers Situation.”

73 Fiir die Grundziige der folgenden Analyse vgl. Charles Taylor, Die Formen des Religiésen
in der Gegenwart. Frankfurt am Main 2002, 57-96, und A Secular Age, Cambridge/London
2007, 473-535.
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Diese betreffen zum einen den Ubergang von einer gesellschaftlichen Kon-
figuration, in der politische Gemeinschaft und Kirche theoretisch unterschie-
den, praktisch aber anndhernd deckungsgleich waren, zu einer Konfiguration,
in der die christlichen Konfessionen und Kirchen als sozial definite Gruppie-
rungen innerhalb einer Gesamtgesellschaft existieren, die auch andere religi-
6se Gruppierungen beherbergt. Damit ist in rein soziologischer Hinsicht eine
Separation der Kirchen von der Gesellschaft bereits vollzogen. Die fiir Luther
tatsdchlich noch angestrebte Bewahrung einer religiésen Einheit des Volks ist
fiir eine gegenwirtige Ekklesiologie darum keine Aufgabe mehr. Die Plurali-
sierung der Gesellschaft und die damit in westlichen Gesellschaften teilweise
einhergehende Ablosung von spezifisch christlichen Pragungen mag man als
Verlust an ethischer Orientierung beklagen oder auch als Klidrung vormals
uneindeutiger Gemengelagen begriilen. In jedem Fall resultiert daraus eine
Prazisierung der Kirchen als von der Gesamtgesellschaft nicht nur prinzipiell,
sondern auch faktisch klar unterschiedener Gemeinschaften. Die Reflexion auf
die Gestaltung dieser begrenzten Gemeinschaften ist Aufgabe einer gegen-
wartigen Ekklesiologie. Sie hat dafiir eine weitere Verdnderung gegeniiber der
Situation Luthers zu beriicksichtigen.

Die durch kirchliches Handeln zu begleitende und mitzugestaltende Reli-
giositit der Gegenwart ist gepragt durch unterschiedliche Entwicklungen seit
der Aufkldrung und kann in ihrem Ergebnis heute mit Charles Taylor als ex-
pressiv-authentische Religiositdt bezeichnet werden. Das Paradigma religiser
Authentizitét ist die Suche nach der Verwirklichung des Selbst auf dem Feld
des Religidsen, das Streben nach einem Glauben, in dem sich der Einzelne au-
thentisch selbst zum Ausdruck bringt. Die wesentlichen Merkmale des authen-
tischen Expressivismus nach Taylor sind dreifach: Mafigeblichkeit der Gefiihle
fiir die Akzeptanz religidser Positionen, eine Haltung des Nonkonformismus
und ein Ethos des Toleranz.

Menschen wollen religidse Inhalte als emotional bedeutsam fiir sich selbst
erleben. Religion und Spiritualitét sollen sich im Einklang mit den eigenen Ge-
fiihlen befinden. Als entscheidend gilt es, sich selbst und seinem Erleben treu
zu bleiben. Dies prigt insbesondere auch das Verhéltnis zu institutionell formu-
lierten Glaubensinhalten. Die Organisation von Religion in Bekenntnis, Ritu-
al und Institution wird als AuBerlichkeit, mitunter auch als Entfremdung vom
eigentlichen Kern des Spirituellen wahrgenommen. Eine nonkonformistische,
selektive Einstellung gegeniiber durchgeformter Religion wird als authentisch
und reif, eine Ubernahme des »zesamten Pakets* als unreif und konformistisch
verstanden. Jeder Einzelne hat darum im Einklang mit sich selbst und seinem
Erleben zu entscheiden, wie die eigene Religiositit gestaltet wird. Die religiose
Uberzeugung und Praxis anderer ist unbedingt zu respektieren. Es herrscht eine
ausgepragte Sensibilitit gegeniiber jeder Form von Zwang und Manipulation.

All dies biindelt sich in einer betont individualistischen Religiositit. Der
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Einzelne ist der genuine Ort des Religidsen und seine Selbstwerdung ist das
Ziel einer authentischen Spiritualitit. Vergemeinschaftete Religiositdt mit ih-
ren Autoritdten, Hierarchien, Ordnungen und Dogmen steht dem tendenziell
als duBerlich gegeniiber.

Von der Bewertung dieses Paradigmas einer expressiv-authentischen Reli-
giositit ist auch die systematisch-theologische Beschreibung eines gegenwér-
tigen Kirchenbegriffs abhingig.

Im Modell einer am Glaubenssubjekt orientierten, funktionalen Ekkle-
siologie driickt sich die prinzipielle Akzeptanz dieses Paradigmas aus, das
zugleich als moderne Ausgestaltung des Priestertums aller Glaubigen inter-
pretiert werden kann. Im Modell einer Ekklesiologie, die die Glaubensgemein-
schaft als Lebensform des Glaubens begreift, sind kritische Einwénde gegen
das Paradigma expressiver Authentizitdt impliziert.

Auch ohne die Absicht, vormoderne Kollektivismen zu romantisieren,’*
erscheint das zweite, auf die Kirche als Mittel und Ziel der Glaubenskom-
munikation ausgerichtete Modell sachgeméfer. Denn es steht nicht nur den
gemeinschaftsorientierten biblischen Begriffen von Kirche (Leib, Volk, Ver-
sammlung) néher.”> Hier lieBe sich noch einwenden, die historische Differenz
zwischen vormodernem und modernem Sozialleben sei unzureichend beach-
tet. Es erscheint aber auch als Implikat des Evangeliums selbst, dass es auf
die Schaffung einer erneuerten, versohnten menschlichen Sozialitdt aus ist.
Glaube realisiert sich zwar stets am Ort des Individuums, aber in der Weise,
dass er das Individuum in die Gemeinschaft fithrt. Und dies geschieht wenig-
stens auch am Ort der Glaubenskommunikation in Form einer Sammlung der
Glaubenden. Soll diese Sammlung aber dem Bild einer durchs Evangelium
erneuerten Sozialitdt entsprechen, wird sie sich in Form der gegenseitigen Zu-
wendung, Unterstiitzung und Solidaritét ausdriicken.

Dieses Element hat Luther in der Frithphase seiner Ekklesiologie stark ge-
macht, wie Schwobel betont und Danz ausblendet. Daran wire fiir eine luthe-
risch orientierte Ekklesiologie anzuschlieen. Luthers spétere Zuriickhaltung
gegeniiber einem eigenen Sozialleben der kirchlichen Gemeinschaft mag dabei
weiterhin als Warnung verstanden werden, die Weltbeziehung der Glaubenden
wie der Kirche als ganzer nicht zu vernachldssigen. Die Befiirchtung einer

Separation von Kirche und Gesellschaft hingegen ist durch die sozialgeschicht-

74 Vgl. Taylor, Formen, 99: ,,Manche konservative Seelen meinen, es reiche aus, dieses Zeitalter
zu verurteilen, festzustellen, daB es viele Menschen zu unverbindlicher, bequemer Spiritua-
litdt verleitet hat. Doch [...] begiinstigt nicht jedes Glaubenssystem seine eigenen Formen der
Abwegigkeit? Wenn unseres dazu neigt, die etwas seichten und anspruchslosen spirituellen
Optionen zu vermehren, sollten wir die spirituellen Kosten verschiedener Arten erzwungener
Konformitit nicht vergessen.

75 Leib: Rom 12,4-6; 1Kor 12,12-27; Eph 1,22f; Kol 2,19. Volk: Rém 9,24-26; 1Petr 2,10. Ver-
sammlung: 1Kor 1,2; 11,32; 2Kor 1,1; Hebr 2,12.
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lichen Entwicklungen iiberholt. Heute findet sich jede Kirche als Teilelement
der Gesellschaft, nicht als ihr {ibergreifendes Dach vor. Als Gruppierung in-
nerhalb der Gesellschaft hat sie ihr eigenes Sozialleben und sollte dies bewusst
im Sinne einer einladenden Solidargemeinschaft der Glaubenden gestalten.

Dabei ldsst sich von der Ausweitung des begrifflichen Feldes profitieren,
die Pannenbergs Ekklesiologie vornimmt. Denn durch seine Integration der
Kirche in den Reich-Gottes-Gedanken wird ein Doppeltes geleistet:

Die kirchliche Gemeinschaft wird zum einen als fragmentarisches Zeichen
einer zukiinftigen, umfassenderen Gemeinschaft begriffen, die jetzt ihren Ort
in der Gemeinschaft der Abendmahl feiernden Glaubenden besitzt. Als Zei-
chen fiir die eschatologische Gemeinschaft hat sie aber tatséchlich jetzt schon
gemeinschaftlichen Charakter. Damit ist einer Separation des Individuums
gewehrt bzw. einer Auflosung des Kirchenbegriffs in eine Menge separierter
Individuen.

Zum anderen ist die gemeinschaftliche Orientierung der Kirche ausgerich-
tet auf ein sie transzendierendes Ziel, das kommende Reich Gottes. Damit ist
der sektiererischen Separation einer Gemeinschaft der Glaubenden von der
Welt gewehrt, die Luther in der Reaktion auf tduferische Gruppierungen kri-
tisierte. Die Transzendenz der Kirche auf das Ziel des Reiches Gottes muss
sich in der Offenheit der Kirche auf die Welt hin manifestieren. Das schlief3t
auch ein Freilassen der Glaubenden in einen selbst verantworteten Glauben
und das kirchliche Interesse an starken auBerkirchlichen Verbindungen ihrer
Mitglieder ein.

Dass Luther diesen begrifflichen Rahmen nicht bietet, ist kein Schaden.
Es lassen sich genug wertvolle Impulse bei ihm finden. Eine gegenwirtige Ek-
klesiologie wird dies als Ressource aufnehmen, ohne sich in allen Akzenten an
Luther ausrichten zu miissen.
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Lawrence Feingold, The Eucharist. Mystery of Presence, Sacrifice and
Communion, Verlag Emmaus Academic, Steubenville 2018, ISBN 978-1-
9451-2572-0, 706 S., 59,95 $.

Seine umfangreichen Ausfithrungen zum komplexen und schon geschicht-
lich facettenreichen Thema der Eucharistie strukturiert der Autor Lawrence
Feingold (= Vf)), der in St. Louis am rom.-kath. Kenrick-Glennon Seminar
Theologie und Philosophie doziert und u.a. fiir seine Einleitung in die Funda-
mentaltheologie sowie die drei Bande zum Verhéltnis von Kirche und Israel
bekannt ist, anhand der drei Rubriken Prdsenz, Opfer und Gemeinschaft als
den wesentlichen Feldern zur Thematik. Damit fungiert der Untertitel zugleich
als Strukturprinzip und erste thematische Orientierung iiber das Gesamtfeld.

Der Aufbau des Buches ist durch vier Einheiten charakterisiert, die sich in
16 Kapitel aufgliedern: Nach dem grundlegenden Teil I (Foundations: 1-230)
folgen Teil II (Real Presence and Transsubstantiation: 231-320), der zweitgro3-
te Teil III zu opfertheologischen Aspekten der Eucharistie (Sacrifice: 321-484)
sowie Teil IV zur Gemeinschaftsdimension (Communion: 485-602). Diese
vier Einheiten werden durch das Restimee (603-607) sowie eine priagnante und
luzide Einleitung (xxvii-xxxi) gerahmt, in welcher bereits anhand von Doku-
menten des romisch-katholischen Lehramts (Johannes Paul I1., Benedikt X V1.
und Vaticanum IT) der Gabecharakter der Eucharistie als zentraler Bestandteil
(xxix: ,the gift par excellence®) skizziert wird.

Teil I umfasst dabei die Kapitel 1-5 zu Griinden der Eucharistie-Einset-
zung, der AT-Préfiguration, NT-Texten, der Eucharistie bei den Kirchenvitern
sowie den wesentlichen Elementen der Eucharistie. In Kapitel 1, das einleitend
Theologie als ,,faith seeking understanding® fasst (3), wird aus der Verbindung
von Christologie und Eucharistie (vgl. 10-31) die Eucharistie als Sakrament
der Liebe (6: ,,charity, or gift of self*) hergeleitet, woraus sich o.g. drei Rubri-
ken der Prasenz, des Opfers und der Gemeinschaft ergeben, ,,for love seeks to
dwell with the beloved, sacrifice for the beloved, and unite oneself with the be-
loved as intimately as possible (12). Diese drei Rubriken dienen dann auch zur
Illustration der eucharistischen Facetten in ihrer alttestamentlichen Préfigu-
ration (vgl. 39-70), die in ihrer Einheit am Ende von Kapitel 2 hervorgehoben
werden (vgl. 68-69). Kapitel 3 (vgl. 71-128) fokussiert erst Joh 6 in addquater
Auslegung mit teils patristischen Rekursen und dann die vier Berichte zur Ein-
setzung der Eucharistie, wo besonders zur Datierung des Letzten Abendmahls
die Diskussion von vier Hypothesen zum Verhéltnis der Zeitdimensionen von
Synoptikern und Johannesevangelium empfehlenswert ist (vgl. 90-103), um
dann neben den Opferkonnotationen der Einsetzungsworte (Pro-Existenz,
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Gedichtnis-Formel, vergossenes Blut zur Siindenvergebung und neuer Bund)
mit weiteren neutestamentlichen Eucharistie-Referenzen zu schlief3en, wobei
gerade die impliziten Stellen aus Hebr und Apk weniger auf die Eucharistie
gelesen werden kénnten. — Der Uberblick zur patristischen Tradition in Kapitel
4 versammelt 19 Stimmen von der Didache bis Johannes von Damaskus (vgl.
129-177), denen fiir die Eucharistie als Resultat ihr sakramentaler Charakter,
die Gebundenheit an die Vollmacht des Bischofs, die Einheit des Opfers Chris-
ti auf Golgatha und folglich die reale Prisenz von Leib und Blut Christi ent-
nommen wird, so dass Vf. mit dem provokanten Newman-Zitat schliefit: ,,To
be deep in history is to cease to be a Protestant* (176). Das Kapitel 5 zu den
essentiellen Eucharistie-Elementen (vgl. 179-229) beschlieBt den ersten Teil
mit der Skizzierung der sakramentalen Zeichen als Instrumente Christi, der
Materialitdt der Eucharistie und den fiir ihre Giiltigkeit relevanten verwende-
ten Verba, wozu auch Fragen um Konsekration, Epiklese und Verwalter der
Eucharistie verhandelt werden.

Wenngleich Luther bereits S. 225f. zitiert wird, werden er sowie andere re-
formatorische Theologen erst in Teil II mit den Kapiteln 6-8 ausfiihrlich thema-
tisiert. Dieser Teil dient vor allem als geschichtlicher Uberblick zu Auseinan-
dersetzungen innerhalb der eucharistischen Theologie, wo Vf. sich besonders
auf die Berengarius-Kontroverse, Thomas von Aquins Transsubstantiations-
lehre sowie deren reformatorische Infragestellung samt ihren Konsequenzen
konzentriert. Kapitel 6 (vgl. 233-258) hat dabei neben Paschasius Radbertus
und Berengarius von Tours vor allem die Konsequenzen der Berengarius-Kon-
troverse fiir die eucharistische Theologie im Blick (vgl. 243-257), die als positi-
ve Kulmination bei Thomas einerseits sowie reformatorische Fehlentwicklung
mit Wycliff und Luther andererseits als ambivalent portrétiert werden. Die-
ser Thomas wird mit seiner Transsubstantiationslehre in Kapitel 7 (vgl. 259-
292) geschildert: Laut Vf. kann die Realprisenz Christi widerspruchsfrei nur
durch diese Transsubstantiationslehre realisiert werden, wofiir er mit Thomas
im Rahmen der Logik scholastischer Theologie argumentiert (vgl. 261-267).
Diese Orientierung zeigt sich ebenfalls am Beispiel der sub una-Austeilung
im lateinischen Teil der Kirche, deren Praxis aufgrund der Konkomitanzlehre
nicht infrage gestellt, sondern legitimiert wird (vgl. 284-285). Mit Kapitel 8
kommen dann Stimmen zu Wort, die Kritik an der Transsubstantiationslehre
duBern (vgl. 293-320): Neben Luther (293-300) werden hauptsdchlich Zwingli
(300-303), Calvin (303-306) sowie die Anglikanische Perspektive (306f) im
Urteil der tridentinischen Reaktion présentiert (vgl. 308-312), um dann mit der
Diskussion im 20. Jahrhundert um Transsubstantiation und Transsignifikation
zu schlieBen (vgl. 314-319), fiir die Vf. Pauls VI. Bestitigung des Tridentinums
paraphrasiert: ,,Every theological explanation of the mystery must affirm that
the bread and wine objectively cease to exist after the consecration, having
been changed into the reality of His Body and Blood* (318-319). Gerade diesem
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Kapitel hitte eine Auffacherung des Spektrums weiterer romisch-katholischer
sowie dkumenischer Stimmen und Gesprichsprozesse gutgetan, wie sie etwa
mit den Publikationen von Susan K. Wood oder Walter Kardinal Kasper, Har-
vesting the Fruits (2009), auch in englischer Sprache zur Verfiigung stehen.
Besonders auffillig ist das so gut wie vollstdndige Schweigen von Stimmen
aus dem orthodoxen Teil der Kirche und Theologie im Buch, weshalb hier nur
an die Gemeinsame lutherisch-orthodoxe Kommission in Bratislava (2006) er-
innert wird, die einvernehmlich die mittelalterliche Transsubstantiationslehre
verwarf.

Teil III beinhaltet die Kapitel 9-12 zum Messopfer, Einwdnden zum Op-
fercharakter der Messe, der Partizipation der Glaubigen an der Darbringung
des Messopfers und seinen Friichten. Gerade im sédkularen Zeitalter kann dem
Opfer als fundamentalem religiésen Akt (vgl. 323-332 und 326 zu den vier un-
terschiedlichen Opferzwecken) zu Recht erhhte Aufmerksamkeit geschenkt
werden, was Vf. in Kapitel 9 (vgl. 323-373) sowie besonders in Kapitel 10 (vgl.
375-404) angesichts von populdren reformatorischen Einwidnden zum Mess-
opfer anhand der Kritik von Luther und Calvin plausibel gelingt. Vielleicht
sind aus diesen Plausibilisierungsversuchen besonders die Hinweise auf den
Gnadenmittelcharakter der Sakramente sowie die katabatische und anabati-
sche Dimension von Religion von Nutzen fiir interkonfessionelle Gespréche:
,,It does not seem to be reasonable to think that the sacraments should be effi-
cacious only in transmitting grace from God to man and contain no aid for man
to give glory to God through Christ” bzw.: ,,[TThe greatness of the Eucharist
lies in the fact that it perfectly unites the ascending and descending movement
that makes up religion and Christ’s perfect mediation between man and God*
(380.403). Kapitel 11 fiihrt die opfertheologische Ausdifferenzierung durch
die Verhiltnisbestimmung von Amts- und allgemeinem Priestertum fort, die
fiir Israel und den Neuen Bund nachgezeichnet wird (vgl. 405-449). Dabei ist
gerade der Kapiteleinstieg sehr bedenkenswert, der dem individuell orientier-
ten Menschen in der modernen Gesellschaft den sozialen, religiosen und 6f-
fentlichen Charakter von Opferhandlungen plausibilisieren soll (vgl. 405). In
Kapitel 12 geht es anhand der Friichte des Messopfers um die Applikation der
Verdienste des Golgathaopfers, die vier Ziele des Messopfers sowie wichtige
Unterscheidungen, z.B. die Differenzierung von Wirksamkeit (ex opere opera-
to) und den Friichten oder von generellen, speziellen und personlichen Friich-
ten (vgl. 451-483, wo erste Kritik vielleicht vor allem beim Purgatorium [463]
oder der Herleitung von eucharistischer Konzelebration schon anhand von Ign
Phld 4 [473] ansetzen wiirde).

Teil IV schlieBlich thematisiert in den Kapiteln 13-16 wichtige ekklesio-
logische und auch spirituelle Aspekte, die sich aus den vorherigen Teilen her-
leiten lassen, etwa Effekte der Kommunion, sichtbare und unsichtbare Kir-
chengemeinschaft als Voraussetzung zur Kommunion sowie den Empfang der
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Kommunion und die eucharistische Anbetung. Wihrend protestantischerseits
oft Gemeinschaftscharakter und Versorgungsaspekt pradominieren, riickt in
Kapitel 13 (vgl. 487-532) die Heiligungsgnade der Eucharistie in den Mittel-
punkt, wodurch Opfer, Kommunion und Leben in Form von Moral, Tugend
und geistlichen Gaben ins Verhiltnis gesetzt werden. Kapitel 14 umreifit die
notwendige Voraussetzung von Kirchengemeinschaft fiir Abendmahlsge-
meinschaft und expliziert Themen um (un)wiirdigen Kommunionsempfang,
Interkommunion und lehramtliche Texte zur Kommunion von Geschiedenen
und Wiederverheirateten (vgl. 533-559). Der Empfang der Kommunion wird
dann in Kapitel 15 (vgl. 561-585) noch vertieft etwa anhand der Themen Kin-
derkommunion, Wegzehrung und der Frequenz des Kommunionsempfangs:
Bemerkenswert zu dieser Frequenz ist dabei besonders die gezeichnete Linie
von der Apg bis zu Pius X. und J.R.R. Tolkien als Stimmen zur Empfehlung
des tdglichen Kommunionsempfangs (vgl. 561-569). Mit der eucharistischen
Anbetung schliet Kapitel 16 (vgl. 587-602) ,,not an afterthought, but rather an
essential aspect of the Eucharist” (587) an, da laut Vf. die Anbetung Christi im
Sakrament ,,is a natural consequence of the Church’s faith on the real substan-
tial presence of Christ in the Eucharist™ (ebd.), zu deren Begriindung primér
auf theologische Ausfithrungen Ratzingers (vgl. 589-592) sowie lehramtliche
Texte zum Thema von Paul VI. bis Franziskus rekurriert wird (vgl. 592-599).

Insgesamt besticht der Band mit seiner Dichte an Texten, deren Reduzie-
rung dem Gesamtwerk vielleicht an mehreren Stellen zur Verschlankung ver-
holfen hitte, und der minutiésen Nachzeichnung geschichtlicher Entwicklun-
gen und dogmatischer Positionen. Dabei eignet sich dieser Beitrag nicht nur
aufgrund seiner Komplexitit und seines Facettenreichtums als Studienbuch
primédr der lehramtlichen romisch-katholischen Eucharisticlehre: Als sehr
niitzlich fiir seinen Charakter als Studienbuch erweisen sich auch die Study
Questions und Lektiirevorschldge zur Vertiefung am Ende eines jeden Kapi-
tels. Die umfangreiche Bibliographie sowie die Register zu Themen, Namen
und Bibelstellen helfen zur Orientierung und beim Nachschlagen.

Dem Werk ist anhand des UbermaBes von Thomas von Aquin-Rekursen
die Expertise des Autors auf diesem Gebiet anzumerken. Nichtsdestotrotz
ist dem Band bereits einiger Erfolg beschieden, da er 2019 bereits in dritter
Auflage erschienen ist. Den Geschenkcharakter und die Wertschétzung der
Eucharistie bringt vielleicht mit am besten ein online-Feedback zum Aus-
druck, in dem ein Mann erzéhlt, dieses Buch bei seiner Frau gefunden und
gelesen zu haben und aufgrund dessen ein solches Verlangen nach der Eucha-
ristie bekommen zu haben, dass er am nichsten Tag eine Donnerstagmor-
gen-Messe besucht hat. Andreas Pflock
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