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Editorial

Es gibt Phinomene, an denen sich die Fihigkeit zum Verbinden und die
Tendenz zu entzweien als die zwei Seiten einer Medaille darstellen. Im
vorliegenden Jahrbuch werden die Beitrige zweier Tagungen des Vereins
fiir Freikirchenforschung dokumentiert, die sich zwei solcher Phinomene
widmeten, vermutlich ohne sich dieses Zusammenhangs bewusst zu sein.
Der erste thematische Block von Beitrigen ist der wachsenden Zahl unab-
hingiger Freikirchen gewidmet, die neben Landes- und ,klassischen® Frei-
kirchen in Deutschland entstehen. Oft haben sie die Fihigkeit, Menschen
miteinander zu verbinden, die in einem anders gearteten kirchlichen Um-
feld kaum zueinander gefunden hiitten. Sie haben etwas ,Anziehendes®.
Zugleich aber scheiden sich an ihnen die Geister, weil andere Gemeinden
die Gefahr sehen, dass engagierte Mitglieder abwandern und dass zudem
der Eindruck der Trennung des Leibes Christi vor Ort vertieft wird. Ahnlich
verhilt es sich mit der Musik in der Gemeinde, mit der sich die Beitrige
des zweiten Themenblocks beschiftigen. Das Singen geistlicher Lieder ist
von jeher etwas, das Menschen eint, weil es bei aller Unterschiedlichkeit
der Biographie und Begabung vor allem ein Herz braucht, das vom Lob
Gottes erfiillt ist und im Gesang uberquillt. Zugleich erweist sich die Art
der Musik, in der Gott gelobt wird, in vielen Gemeinden als Grund fiir Be-
fremdung, Auseinandersetzung und Entzweiung. Das Gotteslob eint, der
musikalische Geschmack entzweit — das scheint heute hinsichtlich der Mu-
sik auch und gerade in freikirchlichen Gemeinden zu gelten.

Die thematische Auseinandersetzung mit den unabhingigen Gemein-
den in Deutschland und ihrem Verhiltnis zu den (Frei)Kirchen wird von
Reinhard Hempelmann mit einem Uberblick iiber das Spektrum der geist-
und wortzentrierten Gemeinden er6ffnet. Er erliutert historische und so-
ziologische Bedingungen des Entstehens neuer unabhingiger Gemeinden,
an denen sich die Ziige unserer Zeit und Kultur aufweisen lassen. Die Un-
terscheidung zwischen wortzentrierten Gemeinden einerseits und geist-
zentrierten Gemeinden andererseits lisst das je besondere Profil dieser
Richtungen hervortreten, aber auch die Anfragen an die ilteren, verfassten
Kirchen deutlich werden.

Im Kontext der Frage nach neuen unabhingigen Gemeinden verdienen
ethnisch geprigte Gemeinden eine eigenstindige Beachtung, die ihnen im
Beitrag von Benjamin Simon zukommt. Er verweist darauf, dass entgegen
der allgemeinen Wahrnehmung ein sehr grofler Teil der Migranten, die
nach Deutschland einwandern, christliche Wurzeln haben, und sie sich in
Deutschland vielfach zu ,,Gemeinden anderer Sprache und Herkunft“ hal-
ten. Diese Gemeinden werden ausgehend von ihrer Entstehung nach vier
Gruppen unterschieden, bevor Simon drei Identititsphasen identifiziert,
die solche Gemeinden in der Regel durchlaufen: Seklusion — Offnung —
Interkulturation. Abschlieffend werden die Moglichkeiten der Kooperation
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mit Gemeinden anderer Herkunft und Sprache anhand dreier Modelle er-
wogen.

Dirk Spornbauer untersucht das ekklesiologische Profil unabhingiger
Gemeinden charismatisch-neupfingstlerischer Prigung. Er geht davon aus,
dass neu entstechende Gemeinden weithin das die pfingstlich-charismati-
sche Bewegung prigende Gedankengut verwenden, mit ihren eigenen
ekklesiologischen Schwerpunkisetzungen aber auch kritisch auf Entwick-
lungen der vergangenen Jahrzehnte reagieren. So kennzeichnet die charis-
matisch geprigten Hausgemeinden eine Ablehnung institutionell-hierarchi-
scher Autoritit zugunsten kleiner autonomer Einheiten. Auch Schwer-
punktsetzungen der ,,Emerging Church Bewegung“ wie die Riickkehr zu
Formen urchristlicher Spiritualitit lassen sich als Reaktion auf moderne
Gottesdienstkonzepte neupfingstlerischer Megakirchen verstehen. Umge-
kehrt haben diese kritischen Impulse auch auf neupfingstlerische Gemein-
den, vor allem auf deren Leitungsverstindnis, zurtickgewirkt.

Aus sozialpsychologischer Sicht nihert sich Michael Utsch dem Phino-
men der Unabhingigkeit, das er in den Horizont der Spitmoderne mit ih-
rer Untibersichtlichkeit einriickt. Er verweist auf die zunichst gegenliufig
erscheinenden Befunde, wonach die Religion in Gestalt der christlichen
Kirchen in Westeuropa auf dem Riickzug ist, wihrend bei Zugrundelegung
eines weiten Religionsbegriffs die anhaltende Prisenz einer ,diffusen Trans-
zendenzsehnsucht* nicht zu tibersehen ist. Die Uniibersichtlichkeit, die in-
folge der Vielfalt konkurrierender Sinnanbieter entsteht, fdrdert nach Utsch
auch eine fundamentalistische Religiositit, deren Stirken und Schwiichen er
abwigt. AbschliefRend geht er auf die Anfragen ein, denen sich die Kirchen
angesichts der Vielfalt der Sinndeutungen zu stellen haben.

Die Grundziige der Ekklesiologie der Freien Evangelischen Gemeinden
entfaltet Jobhannes Demandt in seinem Beitrag. Er weist einleitend darauf
hin, dass fiir freie evangelische Christen nicht die Frage nach der Gestalt
der Gemeinde, sondern die des personlichen Glaubens an Jesus Christus
Vorrang hat. Grundlegend fiir die Viter der FeG war von daher ihre Ge-
wissensbindung an das Wort Gottes, das prinzipiell zwischen Glaubenden
und Nichtglaubenden unterscheidet. Demandt erliutert dann, welches Ver-
stindnis von Glaube, Taufe, Abendmahl und Amt fiir die Anfinge der FeG
bestimmend war, bevor er in einer differenzierten historischen Analyse
zeigt, wie das Verstindnis von der ,wesensmifliigen Verbundenheit* der Ge-
meinden seit dem 19. Jahrhundert interpretiert und gelebt worden ist.

In der Tagungsprisentation von Markus Hausner, die hier in der Form
eines an anderer Stelle mit ihm gefiihrten Interviews wiedergegeben ist,
begegnet eine Perspektive aus der Vineyard-Bewegung, die als neue unab-
hingige Gemeindebewegung verstanden werden kann, als bewusst post-
moderne Stromung aber auch etwas von der Uniibersichtlichkeit unserer
Zeit abbildet. Hausner stellt ,,Vinyard* als eine Bewegung vor, die sich am
Handeln Jesu und dem Kommen seines Reiches ausrichtet und dabei die
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Auswirkungen des Glaubens in Kirche und Gesellschaft hinein betont. Das
einheitsstiftende Moment der Bewegung ist somit die Erfahrung des Han-
delns Gottes, sie liegt nicht in einheitlichen kirchlichen Strukturen. Viel-
mehr konnten sich Vineyard-Gemeinden den jeweiligen Gegebenheiten
vor Ort flexibel anpassen.

Tobias Krdamer legt — wie Hausner — eine Bestandsaufnahme der Ekkle-
siologie des ,,Gospel Form Stuttgart” (frither: ,Biblische Glaubensgemein-
de®) aus der Binnenperspektive vor. Das nirgends schriftlich fixierte Ge-
meindeverstindnis des Gospel Forums, so fithrt er aus, entwickelt sich in
via im Spannungsfeld der Fragen, wie Gemeinde a) und b) zeitgemif sein
kann. Er erliutert ausgehend von der Vielschichtigkeit des biblischen Be-
fundes die Legitimitit ekklesiologischer Entwicklungen bzw. Phasenver-
schiebungen von der Jingerbewegung bis zur Institutionalisierung des
Hinffiltigen Dienstes“. Abschlieflend benennt er die Ziele der von ihm
mitgeleiteten Gemeinde.

Eine dritte Innenansicht bietet der Beitrag von Dawvid Poysti zur Haus-
kirchenbewegung. Er bezeichnet Hausgemeinden ihrem Selbstverstindnis
nach priziser als ,einfache organische Gemeinden® im Unterschied zu hierar-
chisch verfassten, komplexen und programmorientierten Kirchen, die Ge-
biude verwalten und Amtstriiger besolden. Poysti identifiziert drei Wellen
ihrer Ausbreitung in den USA und dariiber hinaus, bevor er anhand einer
biblisch-theologischen Begriindung und verschiedenen Schlaglichtern auf
die Praxis des Gemeindelebens das Bild von der Hausgemeinde als einer
einfachen, organischen und dynamisch sich ausbreitenden Gemeinde ent-
wickelt, deren zentrale Metapher die geistliche Grof¥familie ist. Es folgt mei-
ne Zusammenfassung einiger auf der Tagung gewonnener eigener Einsich-
ten.

Der zweite Themenblock an Beitrigen lisst sich unter den Titel ,Lied-
gut und Musik in der Geschichte der Freikirchen® stellen. Den Auftakt bil-
det Horst Kriigers Beitrag zur Singbewegung in Deutschland. Zunichst
geht er auf die kulturellen, kirchlichen und gesellschaftlichen Voraus-
setzungen fiir das Entstehen der Singbewegung in der zweiten Hilfte des
19. Jahrhunderts ein, bevor er die Bedeutung des Christlichen Singer-
bundes fiir die Singbewegung hervorhebt und die Entwicklungen im 20.
Jahrhundert nachzeichnet. Vor diesem Hintergrund erlidutert Kriiger dann
eingehend die Impulse des Wirkens von Paul Ernst Ruppel, dessen Name
fir den Ubergang von Liedvortrigen zum Gemeindechor unter dem Vor-
zeichen des Verkiindigungsaufirags der Gemeinde steht.

Aus der Sicht des praktischen Theologen widmet sich Holger Eschmann
einer Untersuchung der Aufgabe des Chors in Gemeinde und Gottesdienst.
Im ersten Teil arbeitet er heraus, dass Singen im Allgemeinen das Wohl-
befinden des Singenden fordert und weiterhin fiir viele Menschen grofie
Bedeutung hat. Im zweiten Teil wird die identititsstiftende und gemein-
schaftsbildende Funktion des Singens in der Gemeinde aufgezeigt. Das Sin-
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gen in der Gemeinde fordert die Okumene, stirkt die Spiritualitit und
triigt zum Gemeindeaufbau bei. Im dritten Teil erliutert Eschmann die theo-
logische Bedeutung der Chormusik im Gottesdienst und zieht daraus eini-
ge praktische Schlussfolgerungen.

Unter dem Titel ,,Christliche Popularmusik” bezeichnet Wolfgang Kabus
die ,Kirche als popkulturellen Partner wider Willen“. Er beobachtet, wie
schwer sich die Kirchen, weithin eher auf Maf§stibe der Hochkultur fixiert,
mit christlicher Popularmusik tun und damit den Anschluss an die Gegen-
wartsmusik verlieren. In vier Thesen analysiert Kabus dann das kulturelle,
das gesellschaftlich-soziologische, das isthetische und das theologische
Unbehagen der Kirchen mit der Popularmusik, bevor er abschliefend da-
fiir plddiert, dass sich die Kirchen an dieser Stelle endlich (mehr) 6ffnen.

Manfred Weingarten untersucht in seinem Beitrag Liedgut und Musik
in den Gesangbiichern der Selbstindigen Evangelisch-lutherischen Kirche
und ihren Vorgingerkirchen. Er zeichnet detailliert die wechselvolle und
spannungsreiche Gesangbuchgeschichte nach, durch die sich das Bemii-
hen um Berticksichtigung kirchenspezifischer und bekenntniskonformer
Lieder zieht. Das Anliegen der Eigenstindigkeit wird in der gegenwirtigen
Erarbeitung eines eigenen (nicht gemeinsam mit der EKD verantworteten)
Gesangbuchs deutlich, wihrend die Tendenz der Pluralisierung sich im
Gebrauch weiterer Liederbiicher neben dem Kirchengesangbuch nieder-
schligt.

Personliche Erfahrungen und Einschitzungen bietet der Beitrag des
Liedermachers Wolfang Tost, wenn er zunichst auf die (fehlende) kirchen-
offentliche Wahrnehmung der ostdeutschen Liedermacherszene eingeht,
die sich um das Lichtensteiner Liedermacherfestival sammelt. Im Hauptteil
seines Vortrags beschreibt er die Aufgabe des Liedermachers in evange-
listisch ausgerichteten Jugendwochen als Teil eines Teams und in enger
Abstimmung mit dem Evangelisten.

Den vorliegenden Band beschliefit der Abdruck eines Vortrags, den der
Historiker Hartmut Lebmann anlisslich des 175. Bestehens der Evange-
lisch-Freikirchlichen Gemeinde Oldenburg (i.0.) gehalten hat.

Zu den bewihrten und nachgefragten Kennzeichen dieses Jahrbuchs
gehoren seit Jahren die Freikirchenbibliographie, in der die Neuerschei-
nungen des vergangenen Jahres nach Gemeindebiinden bzw. -richtungen
differenziert aufgefiihrt sind. Auflerdem werden im Rezensionsteil wieder
einschligige Veroffentlichungen aus dem Bereich der Freikirchenforschung
besprochen. Ich danke allen am Zustandekommen dieses Jahrbuchs Betei-
ligten von Herzen.

Christoph Raedel
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Frei, freier am freiesten?
Unabhingige Gemeinden in Deutschland und ihr Verhiltnis
zu den (Frei-)Kirchen
Symposion des Vereins fiir Freikirchenforschung
vom 23. bis 24.03.2012 in Bad Liebenzell

Das Spektrum der geist- und wortzentrierten
Gemeinden

Reinbard Hempelmann

Zu den Rahmenbedingungen kirchlichen und gemeindlichen Handelns ge-
hort das Phinomen einer zunehmenden innerchristlichen Pluralisierung.
Insofern lenkt die Thematik das Augenmerk auf einen Sachverhalt, der in
der gegenwirtigen Diskussion tiber die Zukunft von Gemeinden und Kir-
chen meines Erachtens zu wenig wahrgenommen wird. Es gibt nicht nur
den langsamen, aber nicht zu iibersehenden Auszug von Menschen aus be-
stehenden Gemeinden und Kirchen, sondern auch neue Sammlungsbewe-
gungen, Gemeinschaftsbildungen und Gemeindegriindungen, und zwar in
bestehenden Kirchen und Freikirchen, zum Beispiel in geistlichen Gemein-
schaften oder Richtungs- und Personalgemeinden, aber auch - in den letz-
ten Jahrzehnten zunehmend - auRerhalb von ihnen. Ortliche Arbeitsge-
meinschaften Christlicher Kirchen (ACKs) miissen sich mit Antrigen dieser
Gemeinschaften auf Gastmitgliedschaft befassen. Ein nicht geringer Teil der
Informationsanfragen, die an evangelische und katholische Weltanschau-
ungsbeaufiragte gerichtet werden, bezieht sich auf neue christliche Gemein-
schaftsbildungen. Die etablierten Kirchen und christlichen Gemeinschaften
sind mit einer neuen stilistischen Vielfalt in den Ausdrucksformen des Glau-
bens und der Frommigkeit konfrontiert. Migration, Mission und religiose
Globalisierung verschirfen nicht nur kulturelle, weltanschauliche und reli-
giose Pluralisierungsprozesse. Sie verstirken auch die innerchristliche Viel-
falt.

il Die freikirchliche Tradition

In historischer Perspektive gehort die Entstehung der Freikirchen zu den
Folgeerscheinungen der Reformation, wobei die Begrifflichkeit Freikirche
weigentlich nicht isoliert fiir sich genommen werden kann, sondern nur auf
dem Hintergrund der Existenz von ,Groflkirchen‘ zu erfassen ist“." Im Ge-
genuber zu den Volkskirchen betonen sie die grundlegende Verschiedenheit

Y Hubert Kirchner (Hg.), Freikirchen und konfessionelle Minderheitskirchen. Ein
Handbuch. Im Auftrag der Studienabteilung beim Bund der Evangelischen Kirchen
in der DDR, Berlin 1987, 11.

FF 22 (2013)
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von Christen- und Biirgergemeinde, die Freiwilligkeit der Mitgliedschaft
und des personlichen Bekenntnisses jedes Einzelnen, ebenso das Prinzip
Freiheit der Kirche vom Staat.?
wDie Freikirche verlangt eine Entscheidung zur Mitgliedschaft [...] es kann
in erstaunlichem Ausmaf zur Laienmitarbeit [...] aber auch zur Anwendung
von Kirchenzucht kommen. Die stets zu vollziechende Erneuerung der Kir-
che findet am urchristlichen Gemeindeleben ihre Ausrichtung. Freiwilligkeit
und evangelistisch-missionarische Anstrengung sind zwei Seiten einer Miin-
ze. Auf christliche Erziehungsarbeit (Sonntagsschule, Gemeindebibelschule,

Vacation Bible School) und Jugendarbeit wird grofler Wert gelegt.*?

Erst seit dem 19. Jahrhundert waren die rechtlichen Rahmenbedingungen
fir eine groflere Ausbreitung verschiedener Freikirchen in Deutschland
gegeben. Sie konnten bis heute nur begrenzte zahlenmiflige Durchbriiche
erzielen, obgleich sie sich in ihren Grundforderungen als Alternative zu den
Grofikirchen anboten und nicht selten durch ein intensives missionari-
sches Engagement in Erscheinung traten.

In einer ,zweiten“ Pluralisierungsphase entwickeln sich etwa seit eini-
gen Jahrzehnten aufierhalb und neben den etablierten kirchlichen und
freikirchlichen Strukturen alternative Formen christlicher Frommigkeit, die
ihren Ausdruck in eigenstindigen Gemeinden, Denominationen und Kon-
fessionen suchen, insbesondere im evangelikalen und pentekostal-charis-
matischen Kontext. In der Insidersprache redet man davon, dass neuer Wein
in neue Schliuche gehore, dass neue Frommigkeitsformen sich chancen-
reich nur in neuen Strukturen verwirklichen konnen. Dabei beruft man
sich etwa auf die Gemeindewachstumsbewegung (Church Growth) und
deren Grundsatz, dass Gemeindegriindung eine iliberaus effektive Missi-
onsmethode sei. Inzwischen sind zahlreiche solcher Initiativen erfolgreich
gestartet worden. Etwas verspitet wird damit das nachgeholt, was in der
englischsprachigen Welt bereits linger erprobt wurde. Blickt man tiber den
deutschen Kontext hinaus, z. B. nach England, wird deutlich, dass auch in
etablierten Kirchen und Freikirchen zunehmend davon ausgegangen wird,
dass die Bildung neuer, z.T. zielgruppenorientierter Gemeinden in gesamt-
kirchlicher Einbindung ein Weg sein konnte, sich neuen missionarischen
und pastoralen Herausforderungen zu stellen und die Prisenz der Kirche
in entkirchlichten Bereichen zu stirken.

Publizistisch beschiftigt sich die Evangelische Zentralstelle fiir Weltan-
schauungsfragen (EZW) mit dieser Thematik seit 1991%. Hans-Diether Rei-
mer sprach von ,Verselbstindigungstendenzen® intensiver Glaubenskreise®
und brachte damit zum Ausdruck, dass die missionarische Perspektive zwar

2 Zum Verstindnis der Freikirchen vgl. Erich Geldbach, Freikirchen — Erbe, Gestalt
und Wirkung, Bensheimer Hefte 70, Gottingen 1989; vgl. ebenso Freikirchenhand-
buch, Informationen-Anschriften-Berichte, hg. von der Vereinigung Evangelischer
Freikirchen (VEF), Wuppertal 2000.

3 Erich Geldbach, Art. Freikirche, in: EKL® Bd 1, Sp. 1361.

% Ingrid Reimer, Neue Gemeindebildungen, in: MDEZW 8/1991, 245-252.

> Hans-Diether Reimer, Fir eine Erneuerung der Kirche. Aufsitze, Berichte, Fragmen-
te, Giefien 1996, 132-152, hier 132.
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im Zentrum des Selbstverstindnisses von neuen Gemeindebildungen steht,
deren faktische Wirkung sich damit allerdings oft nicht deckt. Im Titel des
Handbuches der missionarischen Werke trat 1997 der Bereich neuer Ge-
meinden hinzu.® Frithere Ausgaben des Buches konnten darauf verzichten.

2. Phinomene

— Heute bezeichnen sich als Freikirchen nicht nur Gemeindeverbinde,
die in der Vereinigung Evangelischer Freikirchen (VEF) zusammenge-
schlossen sind, wie die Evangelisch-methodistische Kirche, der Bund
Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden, der Bund Freier evangelischer
Gemeinden, der Bund Freikirchlicher Pfingsigemeinden (BFP, seit 2001
Vollmitglied), die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten (im Gast-
status) etc. Vielmehr kann beobachtet werden, dass sich mehr und mehr
neue Gruppen unter der Selbstbezeichnung ,evangelische Freikirche*
etablieren, die eine organisatorische Beziehung zu den klassischen Frei-
kirchen nicht kennen und in ihrem Selbstverstindnis teilweise hervor-
heben, dass sie konfessionsunabhingig (nondenominational) sind. Die
sneuen Freikirchen® verstehen sich dabei nicht nur im Gegeniiber zu
evangelischen Landeskirchen und zur katholischen Kirche, sondern auch
als Alternative zu den ,alten Freikirchen®. Thre Distanz zu den freikirch-
lich etablierten Glaubensgeschwistern kann kulturelle und religitse Griin-
de haben. Wenn religitse Griinde im Vordergrund stehen, fiirchtet man
beispielsweise, dass durch den Anschluss an etablierte Strukturen eine
Verwisserung des eigenen Profils erfolgen konnte.

— Seit den 1980er Jahren sind allein in Deutschland mehrere hundert ,.kon-
fessionsunabhingige“ freie pfingstlich-charismatische Gemeinden ent-
standen, die teils klein und unbemerkt blieben, teils sich zu grofien Zen-
tren pentekostal-charismatisch geprigter Frommigkeit mit weit aus-
strahlender Wirkung entwickelten. Dieser erste Typ freikirchlicher Ge-
meinschaftsbildung konkretisiert sich u.a. in zahlreichen christlichen
Zentren (Christliches Zentrum Berlin, Frankfurt, Wiesbaden, Ruhrge-
biet usw.), in Vineyard-Gemeinden (Hamburg-Harburg, Speyer, Aachen,
Nurnberg, Miinchen usw.), in Gruppen, die sich unter dem Einfluss der
auch in der charismatischen Bewegung umstrittenen amerikanischen
Glaubensbewegung gebildet haben (Gemeinde auf dem Weg, Berlin,
Biblische Glaubensgemeinde usw.). Zwischen Einzelgemeinden kon-
nen netzwerkartige und freundschaftliche Verbindungen bestehen. In-
haltliche Anliegen sind Anbetung, Lobpreis, Seelsorge, Evangelisation,
Heilungsdienste, das Erfasst- und Erneuertwerden des ganzen Menschen
wie auch der Gemeinde. Dabei wird eine auf den Heiligen Geist und

Handbuch der missionarischen Werke, Einrichtungen und Gemeinden. Deutschland
— Osterreich — Schweiz, hg. von Reinbard Hempelmann in Verbindung mit Ingrid
Reimer und Ulrike Liebau, Stuttgart 1997.
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die Charismen (vor allem Heilung, Prophetie, Glossolalie) bezogene er-
fahrungsorientierte Frommigkeit akzentuiert. Die Anliegen werden glei-
chermaflen in innerkirchlichen Gruppen und eigenstindigen Gemein-
den praktiziert. Diakonische Dienste werden in enger Zuordnung zum
Evangelisationsaufirag praktiziert. Sozialformen sind u.a. Haus- und
Gebetskreise, Glaubenskurse und Einfithrungsseminare, Anbetungs-, Hei-
lungs- und Segnungsgottesdienste, Kongresse.

Vor allem junge Erwachsene und junge Familien suchen und finden
hier einen Ort, wo sie ihrem Glauben Ausdruck verleihen und ein Fromm-
sein mit Begeisterung leben kénnen, das bestimmt ist durch die Suche
nach erfahrungsbezogener Glaubensvergewisserung und einer evange-
listischen Praxis in der Kraft des Heiligen Geistes. Ein geographischer
Schwerpunkt neuer Gemeinden liegt insbesondere in (grof)stidtischen
Kontexten, wo die Lockerung der Kirchenbindung und der Abbruch
christlicher Tradition am weitesten fortgeschritten sind. Ein zweiter
Schwerpunkt liegt in Gebieten, die durch den Pietismus und erweckli-
che Frommigkeitsformen geprigt sind, wo vor allem junge Menschen
die traditionell pietistische Frommigkeit verlassen und charismatische
Ausdrucksformen des Glaubens aufgreifen. Diese neuen Gemeinden
lassen sich der Charakterisierung ,geistzentriert” zuordnen.

— Ein zweiter, vergleichsweise weniger einflussreicher Typ neuer freikirch-
licher Gemeinschaftsbildungen reprisentiert eher eine tiberaus konser-
vativ (evangelikal-fundamentalistisch) orientierte Richtung. Diese kon-
kretisiert sich u. a. in der Konferenz fiir Gemeindegriindung (KFG), die
lockere Kontakte zu zahlreichen kleinen Gemeinden (freie Briiderge-
meinden, freie Baptisten, Biblische Missionsgemeinden etc.) unterhilt.
In diesen Gemeinschaften herrscht teilweise eine dezidierte Ablehnung
volkskirchlicher und landeskirchlicher Strukturen, die — wie auch die
romisch-katholische Kirche — als ,,unbiblische Systeme* angesehen wer-
den. Dieser Typ setzt sich abgrenzend und kritisch mit in Deutschland
populiren evangelikalen Initiativen und Trends auseinander. Zur cha-
rismatischen Bewegung hat er ein distanziertes Verhiltnis. Die Rezeption
von Anliegen des Darbysmus spielt eine wichtige Rolle: im Verstindnis
der Bibel, der Kirche, der Heilsgeschichte.

Auch wenn einzelne der genannten Gemeindebildungen ihre Zukunfts-
fihigkeit noch unter Beweis stellen miussen, zeigen die skizzierten Entwick-
lungen, dass das freikirchliche Spektrum des Protestantismus in den letz-
ten Jahrzehnten vor allem unter Jugendlichen und jungen Erwachsenen an
Gewicht gewonnen hat. Zugleich wird man sagen konnen: In der Arbeits-
gemeinschaft Christlicher Kirchen (ACK) und den Mitgliedskirchen der VEF
ist nur ein Teil derjenigen Gruppen vertreten, die sich als Freikirchen ver-
stehen und bezeichnen. Eine Nihe und Verwandtschaft der neu entstan-
denen Gemeinschaftsbildungen ist am ehesten zur VEF und zur Deutschen
Evangelischen Allianz gegeben. Neben ca. 280000, die zu den Mitgliedskir-
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chen der VEF gehoren, ist die Zahl der freikirchlich geprigten Christen in
Deutschland offensichtlich grofler als bisherige Statistiken es nahe legten.
Zwar liegen keine prizisen statistischen Daten vor, es wird jedoch deutlich,
dass sich in ,,neuen Freikirchen® vor allem ein evangelikaler und pfingst-
lich-charismatischer Frommigkeitstyp ausbreitet, dessen weltweite Erfolgs-
story auch im deutschsprachigen Kontext Westeuropas erkennbar wird,
wenn auch in vergleichsweise gebremster Form. Unabhiingige Gemeinde-
und Kirchenbildungen sind fiir diesen Frommigkeitstyp zu einem wichtigen
Verbreitungsprinzip geworden. Ansatzweise zeigt sich auch in Westeuropa,
was in globaler Perspektive vielfach beobachtet wird. Christliches Leben
scheint gegenwirtig am augenfilligsten in von den historischen Kirchen
und Denominationen mehr oder weniger unabhingigen Gemeinschafts-
gruppen, Gemeinden und Kirchen zu pulsieren.

3.  Entstehungshintergriinde und Deutungen

Neue freikirchliche Gemeinden entstehen aus z. T. schmerzlichen Abspal-
tungsprozessen von bestehenden Kirchen, durch die Bindung von Mitglie-
dern anderer Kirchen und Freikirchen an die neue Gemeinde (,, Transfer-
wachstum®). Sie geschehen aufgrund kiithner Missionsperspektiven, als Im-
port des amerikanischen Erweckungschristentums und auf dem Hinter-
grund eines kongregationalistischen Kirchenverstindnisses.

Ein klassisches Beispiel fir die Grindung einer neuen Gemeinde ist der
Weg des ehemals lutherischen Pfarrers Wolfram Kopfermann. Viele Jahre
war er Vorsitzender der charismatisch geprigten Geistlichen Gemeinde-
Erneuerung in der Evangelischen Kirche in Deutschland. 1988 trat er aus
der evangelischen Kirche aus und griindete die Anskar-Kirche in der Hoff-
nung, damit eine Gemeindegriindungswelle anzustoflen und viele auf sei-
nen Weg mitzunehmen.” Seine Hoffnungen erfiillten sich nicht. Gleichwohl
steht sein Weg fiir einen Trend, mit dem sich alle 6kumenisch verbunde-
nen Kirchen zunehmend auseinandersetzen miissen.

Die Missionspraxis in Teilen der pfingstlich-charismatischen Bewegung
ist zur Gemeinde- und Kirchengriindungspraxis geworden. Gemeindegriin-
dung wird als effektive und erfolgversprechende Methode der Mission an-
gesehen. Weitreichende Visionen und Prognosen im Blick auf neu zu griin-
dende Gemeinden, die in den letzten Jahrzehnten immer wieder propa-
giert wurden, erwiesen sich im deutschsprachigen Kontext als unrealistisch.

Schlieflich erwachsen neue Gemeinschaftsbildungen durch die Prisenz
von Christen aus ethnischen Minorititen, die eine eigene Form von Kirche
gemif} ihren kulturellen und liturgischen Traditionen aufbauen. In theolo-
gischer, pastoraler und ekklesialer Hinsicht sind neue Gemeindegrindun-

7 Seinen eigenen Weg aus der Volkskirche in die Freikirche siecht Wolfram Kopfer-
mann auch im Kontext soziologischer Entwicklungen. Er will sich der Chancen des
in modernen Gesellschaften entstehenden pluralistischen Religionsmarktes bedie-
nen. Vgl. ders., Abschied von einer Illusion. Volkskirche ohne Zukunft, Mainz 1990.



Das Spektrum der geisi- und worizentrierten Gemeinden 17

gen also ein uberaus verschiedenartiges Phinomen, das nicht ohne weite-
res einer geschlossenen Beurteilung zugeordnet werden kann und darf.

Soziologische Auflenperspektiven erkennen in diesen Entwicklungen
die fortschreitende Partikularisierung des Protestantismus. Wo charismati-
sche und evangelikale Frommigkeitsformen Resonanz finden, werden reli-
giose Pluralisierungsprozesse beschleunigt. Die christliche Landschaft wird
vielfiltiger und zugleich uniibersichtlicher. Der Abbruch christlicher Tradi-
tion und internationale Entwicklungen und Austauschprozesse mit der
angloamerikanischen Welt unterstiitzen solche Verinderungsprozesse.

Die chancenreiche Ausbreitung protestantischen Erweckungschristen-
tums resultiert nicht nur aus der beanspruchten Wiedergewinnung urchrist-
licher Glaubenserfahrung. Sie profitiert von verschiedenen Rahmenbedin-
gungen: dem Schwinden der Selbstverstandlichkeit und kulturellen Ab-
stiitzung christlicher Glaubenspraxis und den antiinstitutionellen Affekten
junger Menschen. Andererseits wird man auch bertiicksichtigen miissen, dass
missionarische Aufbriiche, die sich aus dem Gegeniiber zu kirchlichen Struk-
turen herauslosen, selbst unweigerlich Verkirchlichungsprozesse durch-
machen. Wo sie ihre ekklesiologische Enthaltsamkeit verlieren, und die in-
nere Dynamik ihres Interaktionsverhiltnisses zu den verfassten Kirchen
aufheben, werden sie selbst zu Institutionen bzw. miissen es werden. Mit
ihrer Konfessionalisierung und Institutionalisierung werden sie Teil des
von ihnen kritisierten Zustandes von Kirche.? Die Entstehung immer neuer
Kirchen auch dort, wo verschiedenste Kirchen bereits existieren, ist in 0ku-
menischer Hinsicht immer eine Herausforderung. Keine neue Gemeinde-
und Kirchengriindung kann langfristig aufferhalb der Gemeinschaft mit der
Gesamtkirche selber Kirche sein.

In der Tauffrage ist die Mehrheit der neu entstandenen Gemeinden streng
baptistisch orientiert. Allein die Erwachsenentaufe, verstanden als Bekennt-
nisakt und Ausdruck bewusster Umkehr, wird als biblisch legitim aner-
kannt. Obgleich oft antimodernistisch und antipluralistisch ausgerichtet,
forcieren neue Gemeinschaftsbildungen Pluralisierungsprozesse. IThre
Attraktivitit beziehen sie nicht nur aus der Intensitit ihrer religiosen Erfah-
rung und ihrem Sendungsbewusstsein, sondern auch den Ambivalenzen
gesellschafilicher Modernisierungsprozesse und der fehlenden Erneue-
rungskraft des institutionell verfassten Christentums. Wihrend die Systeme
institutioneller Absicherung des Glaubens heute zunehmend in Frage ste-
hen, nimmt die Bedeutung ,emotional getragener Gemeinschaftlichkeit*
fiir gemeindliches und christliches Leben zu.? Fortschreitende Individualisie-

8 Vgl. dazu Herbert Miiblen, Kirche wichst von innen. Weg zu einer glaubensgeschicht-
lich neuen Gestalt der Kirche. Neubestimmung des Verhiltnisses von Kirche und Ge-
sellschaft, Paderborn 1996.

®  Vgl. dazu Daniéle Hervieu-Léger, Religiose Ausdrucksformen der Moderne. Die Phi-
nomene des Glaubens in den europiischen Gesellschaften, in: Hartmut Kaelble,
Jiirgen Schriewer (Hg.), Diskurse und Entwicklungspfade, Frankfurt/New York 1999,
133-161.
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rungsprozesse moderner Gesellschaften rufen paradoxe Effekte hervor. Je
mehr sich Glaubenssysteme individualisieren, desto grofier wird das Be-
diirfnis nach Bestitigung des eigenen Glaubens durch eine Gemeinschaft.
Dies geschieht in tiberschaubaren Gemeinschaften, wo die Vermittlung
christlichen Glaubens und Lebens biographienah und alltagsbezogen er-
folgt. Verbindliche Wahlgemeinschaften auf Zeit ermoglichen neue Formen
religitser Vergewisserung und schaffen Riume des Austausches von Erfah-
rungen. Modernititskritik ist ebenso ein Merkmal neuer Gemeinschaftsbil-
dungen wie das Bemiithen um eine neue Inkulturation des Christlichen in
den Kontext von Moderne und Postmoderne, in der die kontingenzverar-
beitende Funktion der Religion ebenso in Erscheinung tritt. Allerdings un-
terliegen sie auch spezifischen Gefahren, nimlich das ,Wir“ des Glaubens
zu eng, zu begrenzt zu verstehen, sich auf das eigene Thema zu fixieren,
sich gegeniiber anderen Gruppen elitir abzugrenzen, sich selbst nicht ge-
niigend zu relativieren oder sich auch auf das eigene Milieu zurtickzuzie-
hen und gleichsam homogen zu werden. Homogenitit aber ist kein Merk-
mal fiir eine christliche Gemeinde.

In weltanschaulicher Hinsicht geht es in zahlreichen Ausformungen
neuer wort- und geistzentrierter Gemeinschaftsbildungen um den Protest
gegen das geheimnisleere Wirklichkeitsverstindnis der Aufklirung, um die
Aufrichtung von starker Autoritit, um die Erfahrbarkeit des Wunderhafien
und Aufergewohnlichen. In neuen Gemeinschafisbildungen zeigen sich die
dunklen Seiten der Ausbreitung pentekostal-charismatischen und evange-
likal-fundamentalistischen Frommigkeit: Religiose Hingabebereitschaft kann
missbraucht werden. Die Orientierung an Fuhrerpersonlichkeiten kann das
Miindig- und Erwachsenwerden im christlichen Glauben verhindern. Die Be-
rufung auf den Heiligen Geist kann funktionalisiert werden fiir ein problema-
tisches Macht- und Dominanzstreben. Das gesteigerte Sendungsbewusstsein
einer Gruppe kann umschlagen in ein elitires Selbstverstindnis, das sich
scharf nach auffen abgrenzt, im Wesentlichen von Feindbildern lebt und
Gottes Geist nur in den eigenen Reihen wirken sieht.

4, Literalismus contra Enthusiasmus

Unterschiedliche Ausprigungen der Frommigkeit und des Verstindnisses
der Bibel stehen in neuen Gemeindegriindungen spannungsvoll nebenein-
ander: Literalismus und Enthusiasmus. Beiden gemeinsam ist, dass sie auf
die menschliche Sehnsucht nach Vergewisserung und Sicherheit antworten.
Der Literalist sucht rickwirts gewandt die Glaubensvergewisserung durch
den Rekurs auf das unfehlbare Gotteswort in der Vergangenheit. Der En-
thusiast orientiert die Vergewisserung primir an sichtbaren Geistmanifesta-
tionen, die als unzweideutige Zeichen, Hinweise, ja Beweise der gottlichen
Gegenwart angesehen werden (Heilungen, ekstatische Erfahrungen usw.).
Der Literalist sieht Christus preisgegeben, wenn Adam nicht als historische
Person verstanden wird. Er sagt: ,Wenn das Wort ,Tag’ im Schopfungsbe-
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richt nicht mehr Tag bedeutet, sondern irgendeinen véllig andersgearteten
Zeitraum, dann ist die Auslegung der Heiligen Schrift ein hoffnungsloses
Unterfangen.“!° Der Enthusiast zitiert Mk 16,17 und 18 ,Die Zeichen, die
folgen werden, sind diese: In meinem Namen werden sie bose Geister aus-
treiben, in Zungen reden, Schlangen mit den Hinden hochheben, und
wenn sie etwas Todliches trinken, wird’s ihnen nicht schaden. Auf Kranke
werden sie ihre Hinde legen, so wird’s besser mit ihnen* und dringt auf
wortliche Imitation. Aus dem biblischen Bekenntnis im Gottesknechtslied
Jes 53: ,Er trug unsere Krankheit und lud auf sich unsere Schmerzen® und
dem anderen Bekenntnis aus Ps 103: ,Lobe den Herrn meine Seele und
was in mir ist seinen heiligen Namen [...], der dir alle deine Siinden ver-
gibt und heilet alle deine Gebrechen® wird gefolgert, dass fiir den Christen,
sofern er nur wirklich auf Gott vertraut, ein Leben ohne Krankheit unbe-
dingter gottlicher Wille und eine realisierbare Moglichkeit ist.

Beide, der Literalist und der Enthusiast vertreten eine wortwortliche Bi-
belauslegung. Der eine leitet daraus eine kreationistische Position ab und
ist daran interessiert, eine alternative Biologie und Geologie aufzubauen,
dem anderen liegt an einer christlichen Psychologie oder am Powermanage-
ment in der Kraft des Heiligen Geistes. Der Literalist sagt: ,Mit der Entste-
hung des Kanons der Schrift ist die Zeit der Wunder zu Ende* und beruft
sich dabei ebenso auf die Schrift wie der Enthusiast mit seiner emphati-
schen Forderung, Wunder zur Normalitit des christlichen Lebens werden
zu lassen. Der dispensationalistisch geprigte Literalist und der Enthusiast
konnen als streitende Geschwister verstanden werden. Da der Enthusiast
die Anliegen des Literalisten mit vertreten kann, ist hier Streit in grundsitz-
licher Weise vorprogrammiert, wofiir es in historischer Perspektive wie
auch im Blick auf die gegenwiirtige Situation zahlreiche Beispiele gibt. Der
Enthusiast bietet alles, was der Literalist auch offeriert, kennt jedoch dar-
tiber hinaus erginzende, steigernde Elemente.

Solche Differenzierungen zeigen, dass der Kern dieser Auseinanderset-
zung nicht allein in dem Verstindnis der Heiligen Schrift liegt, sondern in
einer besonderen Art der Frommigkeit, die als die einzig Richtige angese-
hen wird. Im Streit um die angemessene Auslegung der Bibel ist ein Be-
kenntnis zu ihrer absoluten Irrtumslosigkeit kein iiberzeugender Ausweg.
Damit ist auch ein wichtiger Hinweis fiir die Erklirung des Phinomens ge-
geben, dass die Ausbreitung christlicher Bewegungen, die ein wortliches
Bibelverstandnis vertreten, Hand in Hand geht mit stindig neuen Abspal-
tungen und Denominationsbildungen. Wenn sich gegenwirtig der Enthu-
siasmus als chancenreicher darstellt als ein Literalismus, liegt das u. a. darin
begriindet, dass er an Ausdrucksformen der religiosen Alternativkultur an-
kniipfen kann, fiir die insgesamt charakteristisch ist, dass religitse Lebens-
orientierungen mit Rationalititsskepsis und einem Hunger nach erlebbarer
Transzendenz gesucht werden.

' Werner Gitt, Das biblische Zeugnis der Schopfung, Neuhausen-Stuttgart 1983, 41.
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5. "Fazit

Pauschale Orientierungen wird es fiir den Umgang mit neuen Gemeinde-
bildungen nicht geben kénnen. In der Begegnung mit pentekostal geprig-
ten Gemeindeneugriindungen sind andere Fragen relevant, als dies etwa
im Blick auf Gemeindeneugriindungen im Kontext des Literalismus der Fall
ist. Grundlegend zu unterscheiden ist ebenso zwischen Gemeinschaftsbil-
dungen innerhalb kirchlicher und 6kumenischer Strukturen und solchen
auflerhalb.

— Neue Gemeindegriindungen tragen Ziige unserer Zeit und Kultur. Sie
folgen den Trends zur Individualisierung und Erlebnisorientierung. Die
Akzente sind dabei in den geistzentrierten und wortzentrierten Gemein-
schaftsbildungen je verschieden. In Zeiten des Abbaus von Autoritit
wird nach der Aufrichtung von starker Autoritit gefragt. Individualisie-
rung bringt Uniibersichtlichkeit mit sich. Untibersichtlichkeit provoziert
die Sehnsucht nach Verlisslichkeit, nach Klarheit, nach Verbindlichkeit,
nach einem klaren Profil, nach Abgrenzung. Das Thema dieser Tagung
wurde in Komparativen formuliert. Die komparativische Struktur ist
charakteristisch vor allem fiir die pentekostale Frommigkeit. Es geht um
das ,volle Evangelium“, um ,mehr” Glauben, ,,mehr Liebe, ,,mehr* Voll-
kommenbheit. Das alles ist modernititskonform. Auch eine Wortzentrie-
rung passt in dieses Muster. Sie steigert das fiir alle protestantischen
Kirchen charakteristische Schriftprinzip zum Verbalinspirationsdogma
und erhebt es gewissermaf3en in den Rang eines Bekenntnisses, um an-
fechtungsfreie Gewissheit herzustellen. Auch wegen ihrer Orientierung
an modernen Entwicklungen sind neue Gemeindebildungen eine chan-
cenreiche Organisationsform von Religion in unserer Zeit.

— Ob und inwiefern neue Gemeinschaftsbildungen in ein Netzwerk 6ku-
menischer Verbindlichkeit einbezogen werden konnen, ist eine noch
offene Frage. Der Lernprozess, sich als Teil einer grofleren, durch Viel-
falt gekennzeichneten Okumene zu verstehen, steht fiir manche dieser
Gruppen noch bevor. Zugleich ist deutlich zu sagen, dass ein ,Wohl-
stands- und Gesundheitsevangelium“ nicht 6kumenefihig ist, ebenso
wenig wie eine gesetzesethisch orientierte christliche Praxis, die stilisti-
sche Fragen zu kanonischen erhebt. In 6kumenischer Perspektive wer-
fen Missionsaktivititen neuer Freikirchen, die auf vorgegebene Struktu-
ren keine Riicksicht nehmen, die Frage nach dem Zusammenhang zwi-
schen dem Missionsauftrag und dem Aufirag zur Gemeinschaft der Chris-
ten auf. Ein Giberzeugendes missionarisches Zeugnis kann es nur ge-
meinsam geben. Die Entstehung neuer Freikirchen wirft Grundfragen
christlichen Selbstverstindnisses auf, etwa die Frage nach der Beauftra-
gung zum gemeindegriindenden Handeln wie auch die Frage des Ver-
hiltnisses von Einheit der Kirche und ihrer missionarischen Berufung.
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Hinter manchen neuen Gemeinschafisbildungen stehen Konflikte und
klirungsbedurftige theologische Voraussetzungen, die allerdings nur
unscharf unter dem Stichwort Fundamentalismus zusammengefasst wer-
den kénnen. Zur dialogischen Begegnung mit neuen Gemeinschaftsbil-
dungen gibt es keine Alternative. Okumenischer Dialog ist die einzige
Moglichkeit, Tendenzen fundamentalistischer Selbstabschlieffung wir-
kungsvoll zu begegnen.

Neue freikirchliche Gemeinschaftsbildungen sind vor allem als Protestphi-
nomen gegen die fehlende Flexibilitit etablierter Institutionen und gegen
misslungene Inkulturationsprozesse zu verstehen. Zugleich sind sie Ant-
wortversuch auf die zuriickgehende Bedeutung konfessioneller Identiti-
ten. Sie werfen die Frage nach der Gestalt und Verfassung unseres gemeind-
lichen und kirchlichen Lebens auf. Die Kirche darf ihren heutigen Auftrag
nicht mit der dogmatischen Festschreibung ihrer Lebensform von gestern
verwechseln.!! Sie hat auf Erden keine Ewigkeitsgestalt, sondern eine Werde-
gestalt. In ausdifferenzierten modernen Gesellschafien braucht die Kirche
eine Vielzahl von Sozialgestalten. Neue Gemeinschafisbildungen stellen
gewissermafien einen christlichen Antwortversuch auf eine durch Indivi-
dualisierungsprozesse geprigte Kultur dar. Die Suche nach Glaubensver-
gewisserung und verbindlicher Gemeinschaftsbildung muss offensichtlich
ernster genommen werden, als dies in der kirchlichen Praxis gegenwiirtig
geschieht.

1 Vgl. dazu Christian Link, Die Kirche in der Krise der Moderne, in: Volk Gottes, Ge-
meinde und Gesellschaft, Neukirchen-Vluyn 1992, 283-303.
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Ethnisch geprigte unabhingige Gemeinden und
ihr Verhiltnis zu den etablierten (Frei-)Kirchen

Benjamin Simon
1. Hintergriinde

Wenn wir an Einwanderer, Auslinder oder Migranten denken, kommen
einem zuerst Menschen in den Sinn, die aus einem islamischen Land nach
Deutschland gekommen sind, also dass es sich bei Menschen mit Migra-
tionshintergrund hauptsidchlich um Muslime handelt. Dass allerdings ein
Grofiteil der Migranten christlichen Glaubens ist, der Hessische Migrations-
monitor geht hier von 67 % aus,! wird aus verschiedenen Griinden von der
Gesellschaft aber auch von den Kirchen nur sehr schwach wahrgenom-
men! 2

Die EKD-Studie ,,...denn ihr seid selbst Fremde gewesen“ von 2009
prizisiert, dass der , Anteil der eingewanderten Katholiken und Katholikin-
nen [...] mit 33 Prozent hoher als jener der Muslime mit 22 Prozent [ist].
Der Anteil der dem Protestantismus zuzurechnenden Einwanderinnen und
Einwanderer ist mit 11 Prozent etwas geringer als der der Orthodoxen (12
Prozent).“?

Christinnen und Christen kommen aus den unterschiedlichsten Griin-
den nach Deutschland. Die wenigsten sind in unseren Tagen Asylsuchen-
de. Im Jahr 2008 wurden in Deutschland nur noch 22 085 Asylantrige ge-
stellt. Zum Vergleich: Im Jahre 1992 waren es noch rund 400000 Antrige
mehr.* Migranten und Migrantinnen kommen viel eher z. B. als qualifizierte
Arbeitnehmer aus Korea, als Studierende aus afrikanischen Lindern oder
Ehepartner aus anderen europiischen Lindern. Und sie sind Christen!

Diese finden sich in ihren Gottesdiensten zusammen — meist (noch) in
ihrer Muttersprache — und pflegen somit ein Stiickweit ihre Herkunftsiden-
titit, wohlwissend, dass das Integrieren in den deutschen Kontext auch ein
Teil ihrer neuen Identitit darstellt. Ich habe ,noch in ihrer Muttersprache®
gesagt, da es ganz offensichtlich ist, dass spitestens mit dem Heranwachsen
der zweiten Generation eine klare Verinderung hin zur deutschen Sprache
stattfindet. (Hier sei am Rande angemerkt, dass in Stidten wie Mannheim
50% der Jugendlichen Migrationshintergrund haben und landesweit in

Vgl. Integration nach Maf} — Der Hessische Integrationsmonitor 2010.

Vgl. hierzu auch: ,,...denn ihr seid selbst Fremde gewesen®. Vielfalt anerkennen und

gestalten. Ein Beitrag der Kommission fir Migration und Integration der EKD zur

einwanderungspolitischen Debatte, hg. v. Kirchenamt der EKD, 2009, 13.

3 Zitat aus: Sebastian Beck, Lebenswelten von Migranten, vhw Forum Wohneigentum
6/Dezember 2008, 289, in: ,....denn ihr seid selbst Fremde gewesen*, 13.

4 Bundesamt fir Migration und Fliichtlinge, Migrationsbericht 2007, 99. Im Jahr 1992

waren es prizise 438 391 Personen, die einen Asylantrag gestellt haben.
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Baden-Wiirttemberg 30 % der Jugendlichen. Davon ist ein Grofiteil christli-
chen Glaubens!)>

Viele der Gemeindeglieder der ,,Gemeinden anderer Sprache und Her-
kunft” (GaSH) - so der EKD-Terminus® — haben (nach meinen Schitzungen
20 %) eine Doppelmitgliedschaft, zum einen in einer Landeskirche und
zum anderen in ihrer ,Migrationsgemeinde“ oder ,Internationalen Gemein-
de®, wie sie Michael Herbst in den Theologischen Beitrigen’ tituliert hat.
Sie zahlen Kirchensteuern und besuchen auch teilweise Gottesdienste und
Veranstaltungen in ihrer Gemeinde und in deutschsprachigen Gemeinden
und Kirchen.

Die Christinnen und Christen der GaSH sind mehr oder minder aus der
ganzen Welt bei uns vertreten. Unterschiedliche Kulturen und Sprachen
werden praktiziert. Verschiedene konfessionelle Richtungen werden gelebt
und finden ihre spirituelle Ausiibung im Raum der jeweiligen Gemeinde.

Richtungweisend ist in dieser Thematik Apostelgeschichte Kapitel 2. Als
der Heilige Geist tiber die Menschen kam, schaffte er nicht Uniformitit,
aber auch nicht Anpassung und Assimilation, sondern viel eher ist das Ge-
schenk von Pfingsten die Einheit in der Vielfalt. Das Evangelium, das von
Petrus gepredigt wird, wird von allen verstanden aber jeweils jeder und je-
de in seiner bzw. ihrer Muttersprache. Pfingsten zerstort nicht die neutesta-
mentliche Vielfalt, die kulturelle Unterschiedenheit und somit auch nicht
die spirituellen Ausformungen. Von Pfingsten herkommend wird uns viel-
mehr deutlich, dass es eine genuine Eigenschaft des Christentums ist, Viel-
falt zu transportieren und dass dementsprechend die Vielfalt das Christen-
tum auszeichnet.

Etablierte Kirchen in Deutschland, speziell Landeskirchen, sollten sich
auf diese christlichen Vielfalt zuriickbesinnen und sich ihr 6ffnen, insbeson-
dere, wenn sie in Zeiten demographischen Wandels nach wie vor Volkskir-
che, mit Barmen VI ,Kirche fiir alles Volk® sein wollen®.

Inzwischen erkennt man auf bundespolitischer Ebene sogar die positi-
ven Chancen, die Migrantinnen und Migranten fiir Deutschland darstellen,
auch wenn die meisten Politiker ein gewisses Faible fiir die sog. qualifizier-

° In anderen GroRstidten der Bundesrepublik, wie z. B. Berlin, Hamburg oder Essen
ahnlich.
®  Der Terminus, der ,Gemeinden anderer Sprache oder Herkunft* (GaSH) ist sehr va-
ge und nicht genau definierbar. Das einzige gemeinsame Kriterium, das Gemeinden
nach dieser Bezeichnung aufweisen miissen, ist von ,wo anders® zu stammen, aus
der Fremde, aus einem anderen Kontext. Das offensichtlichste Kriterium hierbei ist
die Sprache. Dennoch, wie wir weiter unten sehen werden, ist auch die .fremde Spra-
che* bei der zweiten oder dritten Generation lingst nicht mehr usus. Die Bezeich-
nung gibt dariiber hinaus keinerlei Informationen tiber die konfessionelle Zugeho-
rigkeit. Derzeit umfasst der Terminus Anglikaner genauso wie Rum-Orthodoxe oder
Pfingstler aus dem Congo.
Michael Herbst, Mission kehrt zuriick. Internationale Gemeinden in Deutschland, in:
Theologische Beitrige 41 (2010), 8-24.
8 Vgl. weiterfithrend: Wolfgang Huber, Welche Volkskirche meinen wir?, in: Ders., Fol-
gen christlicher Freiheit. Ethik und Theorie der Kirche im Horizont der Barmer Theo-
logischen Erklirung, Neukirchen-Viuyn 21985, 131-145.
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ten unter ihnen nicht verhehlen kénnen. Denn es geht nicht darum, Angst
vor dem Fremden zu haben, Angst vor Verinderung, sondern vielmehr da-
rin die kulturelle sowie menschliche Bereicherung einer ganzen Nation zu
sehen. Bei einer demographischen Entwicklung, in der nahezu jeder vierte
Bundesbiirger Migrationshintergrund hat, ist eine solche Politik auch tun-
lichst zu empfehlen. Doch wo bleiben da die Kirchen?

Ich méchte daher die These vertreten, dass wir in allen grofieren Stid-
ten Gemeinden benétigen, ob zu Freikirchen oder zu Landeskirchen geho-
rend, die zugleich geprigt sind durch Mitglieder deutscher als auch migra-
torischer Herkunft. Eine solche Gemeinde gestaltet sich offen fiir Einfliisse
der unterschiedlichen Provenienzen ihrer Mitglieder und integriert jeden
Einzelnen mit seinen Identititen. Fir solche Gemeinden erscheint es mir
als adiquat, in Anlehnung an die kulturanthropologische Begrifflichkeit
der Hybriditit?, von hybriden Gemeinden zu sprechen.

Trotz oder bzw. gerade wegen der kulturellen, sprachlichen wie auch
teilweise theologischen Unterschiede sehe ich hierin zum einen eine Erfiil-
lung der neutestamentlichen Gemeinde, die eine Ganzheitlichkeit des Lei-
bes Christi einfordert. Zum anderen aber auch eine missionarische Chance,
in Zeiten von demographischem Wandel, in Hinblick auf Zugezogene aber
auch deutsche Biirger, die den bisherigen Strukturen und Gepflogenheiten
deutschsprachiger Gemeinden den ,Riicken gekehrt haben. Wenn die evan-
gelischen Landeskirchen wie auch die evangelischen Freikirchen als Ver-
antwortungstrigerinnen in der Zivilgesellschaft ein Zeichen fiir die Integra-
tion der Mitbiirger aus anderen Lindern setzen mochten, kbnnen sie ins-
besondere durch unterschiedliche Gemeindeformen hier als die Kirche der
Vielfalt' deutliche Akzente setzen.

2.  Kategorisierung / Ekklesiogenesen

Die Strukturierung soll einen gewissen Uberblick iiber das Phinomen der
Gemeinden anderer Sprache und Herkunft geben. Zugleich soll sie den
Entwicklungen und den Verinderungen die angemessene Aufmerksamkeit
schenken.

In einem ersten Schritt empfiehlt sich, eine Dreiteilung der GaSH nach
ihrer jeweiligen ,,Grindungsgeographie“!!. Das geographische Kriterium

9 Hybriditit — der aus den Sozialwissenschaften und der politischen Theorie entlehnte
Begriff sollte im innerkirchlichen Gesprich erhellend und wegweisend herangezo-
gen werden, da er auf Situationen kultureller Uberschneidung hinweist und dabei
teilweise antagonistische Denkinhalte und Logiken aus unterschiedlichen kulturel-
len, sozialen oder konfessionellen Lebenswelten zu neuen Denkmustern zusammen-
setzen kann. Vgl. weiterfiihrend Homi K. Bbabba, Die Verortung der Kultur, Tiibin-
gen 2000.

10" vgl. den Titel: Kirche in der Vielfalt der Lebensbeziige, hg. v. Wolfgang Huber u.a.,

Giitersloh 2006.

Zu diesem Neologismus, der dem Griindungsort der jeweiligen Kirche Nachdruck

verleihen soll, vgl. Benjamin Simon, Afrikanische Kirchen in Deutschland, Frankfurt

2003, 68.

11
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des Griindungsortes ermoglicht es, jegliche Konstellation der Gemeinden
und Kirchen wie auch ihrer konfessionellen Ausprigungen, die in der
Diaspora vertreten sind, unter dieser Metaebene zu subsumieren. Ausge-
hend von der Griitndungsgeographie lassen sich die in Deutschland vertre-
tenen GaSH in folgende drei Kategorien unterteilen:

1. Autochthone Ekklesiogenesen
2. Diasporale Ekklesiogenesen
3. Transkulturale Ekklesiogenesen

2.1 Autochthone Ekklesiogenesen

Unter der Kategorie autochthone Ekklesiogenese lassen sich die GaSH ver-
orten, die im urspriinglichen Heimatland gegriindet wurden und dort nach
wie vor ihre Kirchenleitung haben. Die meisten unter ihnen gehéren zu
klassischen Missionsgriindungen, die sich Ende des 19. Jahrhunderts und
Anfang des 20. Jahrhunderts von den historischen Missionskirchen gelost
haben. Als Beispiel lisst sich auf die Aladura-Bewegung in West-Afrika bzw.
Nigeria oder die Kimbanguisten im Congo verweisen. In vielen dieser Kir-
chen haben die Pfarrer und kirchlich-theologischen Verantwortlichen (z. B.
Katecheten) eine theologische Ausbildung genossen. So haben etliche die-
ser Kirchen in den letzten Jahrzehnten ihre eigenen kirchlichen Ausbil-
dungsstitten gegriindet. Sie werden autark — abgesehen von evtl. ,Finanz-
spritzen“ — von der jeweiligen Kirche betrieben. Diese Ausbildungen sind
meines Erachtens fiir die theologische Fundierung und Legitimation so-
wohl innerhalb der eigenen Kirche als auch gegentiber anderen GaSH und
der Okumene insgesamt von eminenter Bedeutung.

Diese in Afrika und Asien meist wohl situierten und gut etablierten Kir-
chen entdecken in der westlichen Hemisphiire ein neues Missionsfeld. Sie
entsenden gezielt Missionare in die USA oder nach Europa, um dort das
Evangelium sowohl unter Asiaten und Afrikanern als auch unter Europiern
zu verkiinden. In Eigendarstellungen sprechen sie von der sog. ,mission in
re-verse“!? — es wird nicht mehr Mission von Nord nach Siid betrieben,
sondern von Stid nach Nord.

2.2  Diasporale Ekklesiogenesen

Unter der ,diasporalen Ekklesiogenese“ werden Gemeinden und Kirchen
subsumiert, die ihre Genese nicht im Heimatland, sondern in der Diaspora
haben. Dieser Kategorie sind die meisten in der Diaspora vertretenen afri-
kanischen und asiatischen Kirchen zu zurechnen. Hier sind Namen von
Kirchen heranzuziehen, wie z. B. die ,,All Christian Believers Fellowship“'?,
sLighthouse Christian Fellowship®, ,International Triumphant Church of
Christ“, ,,Assemblée de Dieu de...%, ,Eglise des Douzes ApOtres”.

12 Rufus Ositelu, Missio Africana! In: IRM Nr. 354 (2000), 384-387. hier: 385.
3 Ausfiihrlich zu dieser diasporalen Ekklesiogenese: Simon, Afrikanische Kirchen, 216-
261.



26 Benjamin Simon

Diese Kirchen haben meistens ihren Ursprung in biblischen Hauskrei-
sen. Eine kleine Gruppe afrikanischer Christen trifft sich regelmiflig, um im
vertrauten Kreis gemeinsam zu beten, zu singen und in der Bibel zu lesen.
Die Mitglieder stammen jedoch nicht — wie bei der autochthonen Ekklesio-
genese von derselben Mutterkirche — sondern finden sich erst in der euro-
piischen Diaspora zu einer Gemeinde bzw. Kirche zusammen. Da diese
Hauskreise anfangs meist ethnisch definiert sind, ist es tiber die spirituelle
Erfahrung hinaus auch moglich, in der jeweiligen afrikanischen Mutterspra-
che zu kommunizieren und sich in einem heimatlich anmutenden Umfeld
zu bewegen. Nachdem sich eine feste Struktur etabliert und eine quantita-
tiv stabile Gruppe gefunden hat, kommt es zu einer Namensgebung und
der Griindung einer Kirche.

Neben diesen strukturellen Fragestellungen zur Ekklesiogenese gibt es
auch spirituelle Motivationsgriinde. Der Heilige Geist, der das Leben der
pentekostalen diasporalen Ekklesiogenesen bestimmt, kann als ,Motor ih-
res Handelns* wahrgenommen werden.! In den Augen der Griindungs-
mitglieder handelt es sich bei der Griindung einer Gemeinde um eine Be-
auftragung Gottes.! Ublicherweise erfahren sie einen gottlichen Ruf. Die
Erfahrung der personlichen Berufung durch den Heiligen Geist stellt in
pentekostalen Kirchen keine theologische Besonderheit dar. Die diaspora-
len Ekklesiogenesen werden meist auf der Basis einer personlichen Beru-
fung ins Leben gerufen. Der personliche Ruf steht im Zentrum des charis-
matischen Glaubens und verursacht von daher einen bestimmten Typus als
Organisationsstruktur.'® Die Person, die einen gottlichen Ruf empfingt,
wird ihm folgen und darin aufgehen miissen, oder sie wird von der Bildfli-
che verschwinden.!”

Die gottliche Beauftragung eines Einzelnen oder auch mehrerer Mit-
glieder bringt einen speziellen Organisationstypus mit sich. Zum einen
gewinnt die Person, die einen gottlichen Ruf empfangen hat, an Ansehen
und erlangt Anerkennung in den hierarchischen Strukturen. Zum anderen
ist es fiir die Person, die diesen Ruf erfahren hat, eine psychische wie phy-
sische Belastung, der sie sich aussetzen muss: Erfiillt sie ihre Berufung
nicht, kann sich die Rolle in der neuen Gemeinde schnell zu einer weniger
hervorgehobenen Position umgestalten. Eine andere Moglichkeit ist, dass
die Gemeindeglieder an der Autoritit des Gemeindeleiters zweifeln und
sich von der Kirche distanzieren.

14 Vgl. dazu: Gerrie Ter Haar, Les Théories de 1”Ecclésiogenése, in: Chrétiens d “outre-
mer en Europe, hg. v. Marc Spindler / Annie Lenoble-Bath, Paris 2000, 63.

Vgl. zur Geistbeauftragung bei Neugriindungen afrikanischer Gemeinden und Kir-
chen: Dominique Kounkou, A Missionary Challenge. African-Rite Christian Churches,
in: IRM Nr. 354 (2000), 459—466.

Es wird immer wieder offensichtlich, dass in pentekostal-charismatischen Kirchen
Personen, die noch keinen ,Ruf*, keine gottliche Weisung empfangen haben, bzw.
nicht in Zungen reden kénnen, einen minderen Status in der Organisationsstruktur
der Kirche genieflen.

17 Weiterfilhrend: Ter Haar, Les Théories, 65.
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Dieser Autorititsverlust kann dazu fithren, dass sich eine andere Person
wberufen® fiihlt und wiederum eine neue Gemeinde griindet. Diese schis-
matischen Tendenzen werden soziologisch auf innergemeindliche Konflik-
te zurtickgefiihrt, die von hierarchischen Divergenzen begleitet werden. Als
theologisches Erklirungsmuster kann auf das ,Wehen des Heiligen Geis-
tes* verwiesen werden. Durch sein Einwirken kann ein Mitglied einer be-
stehenden Kirche einen gottlichen Ruf erfahren und beauftragt werden,
eine neue Kirche zu griinden. Dabei steht immer im Hintergrund, dass das
Leben der Kirche zwar Gabe Gottes ist, aber die Gestaltung der Gemein-
schaft der Kirche und damit die Pflege der Lebendigkeit der Kirche Aufgabe
bzw. in der Verantwortung der Glaubenden der Kirche liegt.’®

2.3 Transkulturale Ekklesiogenesen

Gemeinden anderer Sprache und Herkunft, die der Kategorie der transkul-
turalen Ekklesiogenese angehoren, haben nach dem grindungsgeographi-
schen Kriterium mit der diasporalen Ekklesiogenese gemeinsam, dass sie
in der Diaspora ihren Ursprung genommen haben. Es handelt sich bei die-
sen Gruppen um Gemeinden und Kirchen, deren Mitglieder zwar haupt-
siachlich aus dem Afrika siidlich der Sahara oder Asien stammen, die aber
ihre kirchlichen Wurzeln in Europa haben.

Der Unterschied zu den Gemeinden und Kirchen, die der diasporalen
Ekklesiogenese angehoren, besteht darin, dass die Gemeinden und Kir-
chen der transkulturalen Ekklesiogenese bereits Tochtergriindungen in an-
deren Lindern und sogar in afrikanischen und asiatischen Lindern haben.

Als Beispiel mochte ich kurz auf die ,,Christian Church Outreach Missi-
on® (CCOM) eingehen. Die CCOM wurde 1982 in Hamburg gegriindet. Be-
reits fiinf Jahre spiter, 1987, wurde die erste Tochtergemeinde in Accra/
Ghana gegriindet. Es ist das Heimatland des Griinders der Kirche, Bischof
Abraham Bediako. Thre theologische Motivation zur Griindung von insge-
samt 10 Gemeinden in Deutschland ¥, iiber 40 Gemeinden in Ghana — vor-
wiegend im nordlichen muslimischen Teil des Landes — und weiteren Ge-
meindegriindungen in Nigeria, Burkina Faso, Togo, Benin, Washington D.C.
und Amsterdam/NL, resultiert aus ihrer tiefen christlichen Uberzeugung.
Ich zitiere aus einem Flugblatt der CCOM: Es geht darum ,Jesus zu erhe-
ben, durch Liebe, das Wort und den Glauben; Seelen zu gewinnen und sie
in Christus zu befestigen. Dies tun wir im Gehorsam zu seinem Auftrag:
,Gehet hin in alle Welt und predigt das Evangelium aller Kreatur...* Mk.
16:15-18¢.

1991, neun Jahre nach ihrer Griindung war die Kirche bereits auf 350
Mitglieder angewachsen. Ein Jahr spiter, 1992 erwarb sie aus eigenen Mit-

8 Dazu: Christoph Schwdbel, Kirche als Gemeinschaft. Uberlegungen zur Zukunftsge-
stalt der Kirche, in: DP{BI 2 (1997), 58-60.

Y Die Gemeinden befinden sich neben Hamburg-Bergedorf in HH-Wandsbek, Berlin,
Bremen, Dortmund, Frankfurt, Hannover, Kiel, Liibeck, Kassel und Oberhausen.
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teln fiir ca. 700 000 Euro ein eigenes Kirchgebiude im Stadtteil Hamburg-
Bergedorf. Es trigt den bezeichnenden Namen: ,Holy Spirit Inspiration
Gentre:20

Diese Entwicklungen der transkulturalen Ekklesiogenesen stellen ein
duRerst junges und noch sehr seltenes Phinomen dar. Es handelt sich da-
bei um Kirchen, die in der Diaspora zahlenmifSig und finanziell gut situiert
sind. Sie haben bereits mehrere Gemeinden in ihrer neuen ,Diasporahei-
mat“ gegriindet und nehmen nun Tochtergriindungen ihrer Kirche in an-
deren Lindern vor. Diese Neugriindungen konnen durch einen Umzug ei-
nes aktiven Gemeindeglieds in ein anderes Land erfolgen, das mit einem
aktiven Missionsauftrag seiner Kirchen betraut worden ist. Oder es besteht
das Verlangen im afrikanischen Heimatland des Kirchengriinders Tochter-
gemeinden zu etablieren. Der primire Beweggrund liegt allerdings in einem
grundsitzlich positiven Verstindnis von Mission in diesen Kirchen. Sie ver-
stehen sich als Botschafter Christi, die das Evangelium in das sidkularisierte
Europa und dariiber hinaus in alle Welt zu tragen haben.

i Identititen im neuen Umfeld

Christinnen und Christen, die Mitglied in einer Gemeinde anderer Sprache
und Herkunft sind, sehen ihr Leben im neuen Umfeld durch zahlreiche
neue Erfahrungen und Erlebnisse beeinflusst. Interne wie externe Faktoren
gilt es hier als Ursachen anzusehen.

Im Anschluss an den symbolischen Interaktionismus von G.H. Mead
kann die soziale Realitit, die gesamte einen Menschen umgebende Wirk-
lichkeit nicht als etwas statisch Gegebenes gesehen werden, sondern als
ein dauernder, symbolisch vermittelter Interaktionsprozess, innerhalb des-
sen die Einzelnen zum stindigen Aushandeln ihrer Rollen und Interessen
motiviert sind. In diesem Prozess ist Identitit nicht quasi der Fels in der Bran-
dung, sondern, wie Mead treffend formulierte, ,.cin Wirbel in der gesellschafi-
lichen Stromung®2!. So ist die Identitit eines Menschen, insbesondere wenn
er sich in (zunichst) fremder Umgebung befindet, gekennzeichnet von Pro-
zesshaftigkeit.?2 Identitit konnte auch als Prozess stindigen Balancierens®
umschrieben werden. In diesem Prozess des Balancierens werden immer
wieder neue Reaktionen des Individuums auf verinderte und unvermeid-
lich diskrepante oder konflikthafte Erwartungen im Rahmen des Interakti-
onsprozesses gefordert.

20 ygl. insgesamt zur CCOM die ethnologische Dissertation von Regina Jach, Migration,

Religion und Raum. Ghanaische Kirchen in Accra, Kumasi und Hamburg in Prozes-
sen von Kontinuitidt und Kulturwandel, Miinster 2005.

21 George Herbert Mead, Geist, Identitit und Gesellschaft aus der Sicht des Sozialbeha-

viorismus, Frankfurt 1973, 225.

Moritz Fischer, Pfingstbewegung zwischen Fragilitit und Empowerment, Goéttingen

2011, 168.

2 7u diesem Begriff: Lothar Krappmann, Soziologische Dimensionen der Identitit.
Strukturelle Bedingungen fiir die Teilnahme an Interaktionsprozessen, Stuttgart 1973,
32ff.

22



Ethnisch geprdigte unabhbdingige Gemeinden — ibr Verbdiltnis zu den Freikirchen 29

In dieser Tradition lassen sich auch die Identititsphasen verstehen, die
Christen und Christinnen mit Migrationshintergrund bzw. die Gemeinden
anderer Sprache und Herkunft in der europiischen Diaspora durchleben.
Es lassen sich drei Phasen ausmachen, die in einer alternierenden Prozess-
haftigkeit sich gegenseitig ablésen. Durch sie soll versucht werden dieses
Phinomen zu beschreiben?!:

1. Die Phase der Seklusion

2. Die Phase der Offnung

3. Die Phase der Interkulturation

Es sind keine evolutioniren Phasen, in der die eine zwingend auf die ande-
re folgt. Je nach soziologischer oder theologischer Entwicklung kann eine
Gemeinde oder Kirche in eine andere Phase ,vor oder zuriick” wechseln.
Fiir diesen Wechsel innerhalb der Phasen kénnen unterschiedliche Erkli-
rungen herangezogen werden. So kann das Heranwachsen der nichsten
Generation, die im europiischen Kontext beheimatet ist und die z. B. der
deutschen Sprache bereits michtig ist, die Gemeinde in die Phase der Off-
nung fithren. So bringen sie u.a. deutschsprachige Freunde mit in den Got-
tesdienst. Andererseits kann die starke Fluktuation der Mitglieder in der
Diaspora auch zu einem ,Riickschritt* in den Identititsphasen fiihren. Es
stolen regelmiflig neue Mitglieder aus Afrika oder Asien zu den GaSH.
Durch sie und ihre , heimatlichen” Anschauungen und teils noch rudimen-
tiren Sprachkenntnisse werden einige dieser Gemeinden in regelmifiigen
Abstinden vor eine Zerreifiprobe gestellt. Oft miissen sie den Spagat zwi-
schen bereits an europiische Verhiltnisse angepasste Mitglieder und den
kiirzlich aus den urspriinglichen Heimatlindern Neueingetroffenen beste-
hen. Einwirkung auf die Phasen hat die immer wieder neu auftretende
problematische Suche nach geeigneten Riumlichkeiten: Gréfere Rium-
lichkeiten werden nicht gewihrt oder werden nur gegen viel Miete verge-
ben. Das allzu oft ablehnende und abweisende Umfeld beeintrichtigt in
groflem Mafle die Identititsfindung.

Insgesamt lassen sich die drei Phasen der Seklusion, der Offnung und
der Interkulturation als alternierende Phasen umschreiben — Phasen, die
ein ,Kommen und Gehen* aufweisen, eine gewisse Prozesshaftigkeit ist ihnen
eigen. Um die drei Phasen zu beschreiben, lassen sich folgende Merkmale
anfithren:

3.1 Die Phase der Seklusion

In der Phase der Seklusion sprechen die Gemeindeglieder in den Gottes-
diensten und untereinander meist ihre Muttersprache (Koreanisch, Twi,
Lingala, Yoruba usw.). Es ist daher eher untiblich, dass Gemeinden und
Kirchen in dieser Phase Mitglieder aus dem Land gewinnen, in dem sie sich

2 7u den Identititsphasen in GaSH vgl.: Simon, Afrikanische Kirchen, 272-280; vgl.
auch weiterfithrend das Vier-Phasen-Modell des Kulturschockansatzes aus der inter-
kulturellen Piadagogik bei Kalervo Obergs, Honeymoon. Krise, Erholung, Anpassung,
in: Practical Anthropology 7 (1960), 177-182.
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befinden. Thre gemeindliche Zusammensetzung ist oft monoethnisch, was
wiederum kulturelle Eigentiimlichkeiten mit sich bringen kann.

Durch den innerlichen Findungsprozess bestehen kaum bis gar keine
Skumenischen Kontakte. Es besteht eher eine Distanz, die aus der Angst
der Proselytenmacherei geboren ist. Die ,jungen“ Gemeinden und Kirchen
sind aus finanziellen und strukturellen Griinden selbstverstindlich auf die
Mitgliedschaft einer jeden Person angewiesen. Durch die relativ starke Iso-
lation, die mit dieser Phase einhergeht, und die wenigen okumenischen
Kontakte konnen theologische Sonderlehren erwachen oder weitergelebt
werden.?

Missionarische Unternehmungen sind durch die genannten Verhiltnisse
kaum bis gar nicht zu verzeichnen. Die Kirchen sind meist mit der Organi-
sation und dem Selbstfindungsprozess ihrer Kirche derart beschiiftigt, dass
sie eine Wende nach auflen und missionarische Aktivititen (noch) nicht an-
gehen konnten. Allenfalls bestehen durch globale Vernetzungen Kontakte
zur Mutterkirche oder zu anderen Kirchenzusammenschliissen.*

3.2 Die Phase der Offnung

Kirchen, die sich in der Phase der Offnung befinden, verwenden als Gottes-
dienstsprache?’ eine europiische Sprache bzw. ihre ehemalige Kolonial-
sprache, da die Zusammensetzung ihrer Mitglieder sich zum einen meistens
polyglott gestaltet und sie damit zum anderen auch ihre Internationalitit
und Offenheit demonstrieren wollen. Sie leben eine Offenheit gegeniiber
jeder christlichen Person, gleich welcher Nationalitit, Konfession oder ethni-
scher Herkunft. Diese Gemeinden und Kirchen gestalten sich daher nicht
nur polyglott, sondern sehr multikulturell. Dementsprechend gehért zu ih-
ren gemeindlichen Aufgaben die aktive Missionsarbeit, verbunden mit Evan-
gelisationen in ihrem neuen Umfeld. Zudem ist durch die nachhaltige Eta-
blierung in der neuen Heimat eine 6kumenische Zusammenarbeit bereits
auf fruchtbaren Boden gefallen, die durch gemeinsame Gottesdienste oder
Evangelisationen Gestalt gewinnt.

3.3 Die Phase der Interkulturation

In der Phase der Interkulturation haben autochthone Europier den Weg in
die Gemeinde gefunden und haben in entscheidenden Gremien (z.B. Pres-
byterium) Mitspracherecht.

25 Ein sehr drastisches Beispiel stellt die Kirche der Kimbanguisten dar, welche bereits
in ihrem Heimatland, der DRCongo, Sonderlehren in Hinblick auf die Trinititslehre
entwickelt haben, und diese selbstverstindlich in einer Situation der Seklusion her-
vorragend beibehalten bzw. ausleben konnen. Vgl hierzu u.a. Benjamin Simon,
Gemeinschaft und religiése Praxis im diasporalen Kimbanguismus — am Beispiel der
Situation in Deutschland, in: ZMiss 1 (2005), 40-53.

26 g, Fischer, Pfingstbewegung, 203 ff.

27 Es ist eine Selbstverstindlichkeit, dass die Mitglieder ciner solchen Gemeinde mit
gleicher ethnischer Herkunft untereinander weiterhin in ihrer Muttersprache kom-
munizieren.
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Es macht Sinn von Interkulturation zu sprechen, da ein gegenseitiger
Austausch vorherrscht: Migratorische Erfahrungen und Uberlieferungen
aus der Heimat und Elemente europiischer Tradition befruchten sich ge-
genseitig.® Die Mitglieder bewegen sich zwischen unterschiedlichen kultu-
rellen Orientierungen und es herrscht ein wechselseitiger Austausch vor.
Es besteht die dezidierte Absicht unter Europiern zu missionieren und
dementsprechend Gemeindeglieder zu gewinnen. Evangelisationen unter-
schiedlicher Art gehoren zum , Tagesgeschift“. Diese Evangelisationen und
.Crusades® erfordern es, dass sie sich in einigen Punkten dem jeweiligen
Gastland inkulturieren. So werden die Predigten meist in die europiische
Landessprache iibersetzt oder gar in dieser Sprache gehalten. Die Themen,
die in den Predigten angesprochen werden, greifen tiblicherweise auf die
Herausforderungen im europiischen Alltag zuriick.?

4.  Kooperationsmoglichkeiten

Landeskirchliche Gemeinden oder evangelische Freikirchen beherbergen
oft Gemeinden anderer Sprache und Herkunft. Dieses Zusammensein
kann ganz unterschiedlich ausfallen. Hierbei sind drei Modelle derzeit in
Deutschland in der Praxis umgesetzt:*°

4.1 Das erste Modell lisst sich als Parallel-Modell bezeichnen:

Die internationale Gemeinde mietet am Sonntagnachmittag den Gemein-
desaal an. ,Ich schlieRe um 12 Uhr ab, und um 14 Uhr kommen die Aus-
linder* — so ein Zitat eines Hausmeisters. Es wird eine Miete vereinbart,
die leider manchmal sehr wenig mit christlicher Geschwisterlichkeit als
eher mit der Moglichkeit zu tun hat, Haushaltslécher zu stopfen. Man trifft
sich nie — nicht in Gottesdiensten, nicht am Gemeindefest. Im Gemeinde-
brief bekommen sie auch keine Seite zugewiesen und im Schaukasten
schon gar nicht. Im Verstindnis der Beteiligten auf beiden Seiten, ist es
deutlich, dass es sich keinesfalls um gleichwertige Gemeinden handelt. Das

8 Ich greife hier den sehr hilfreichen Begriff des katholischen Theologen und Bischofs
der Hollindischen Weilen Viiter Joseph Blomjous auf. Er stellte vor tiber 30 Jahren
schon zur Debatte, nicht mehr von Inkulturation, sondern von Interkulturation zu
sprechen. Allerdings wurde der Begriff der Interkulturation in der Theologie bzw.
der Missionswissenschaft kaum rezipiert. Der Begriff der Interkulturation zeigt deut-
licher, dass man sich nicht zwischen zwei ,monolithic meaning systems" bewegt, son-
dern ,between multiple cultural orientations®, Zit. in: Frans Wijsen, Intercultural
Theology and the Mission of the Church, in: Exchange 30.3 (2001), 218-228, hier:
221; vgl. weiterfithrend: Joseph Blomjous, Development in Mission Thinking and
Practice, 1959-1980. Inculturation and Interculturation, in: African Ecclesial Review
22 (1980), 293-298.

2 Vgl. dazu die Predigtanalysen in: Simon, Afrikanische Kirchen.

30 vgl. hierzu fiir den US-amerikanischen Kontext die United Church of Christ: Lauren
Beth Bowers, Becoming a Multicultural Church, Cleveland 2006.
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Machtgefille ist immens — es herrscht ein nicht-christliches nebeneinander
von Geschwistern!3!

42 Das zweite Modell lisst sich als Schwester-Kirchen-Modell be-
zeichnen:

Beide Gemeinden haben sich geniihert. Es herrscht ein regelmifiiger Aus-
tausch, man Lidt sich gegenseitig ein — iibt Konvivenz** — und feiert in re-
gelmifigen Abstinden Gottesdienste zusammen. Man lernt voneinander
und tauscht sich aus. Je eine Person ist Mitglied im Altestenkreis der ande-
ren Gemeinde. Die Jugendarbeit flieft immer ofter in gemeinsamen Veran-
staltungen zusammen und man freut sich tber die ekklesiologische Chan-
ce, durch den spirituellen Reichtum der jeweils anderen seine Vielfalt zu
erweitern.

Dieses Schwester-Kirchen-Modell kann und sollte sich auch auf Bezirks-
ebene widerspiegeln. So konnen Bezirkssynoden, Vertreter/innen der inter-
nationalen Gemeinden zu einem Bericht einladen oder zu einer gemein-
samen gottesdienstlichen Veranstaltung. Die Jugendarbeit im Bezirk hitte
zahlreiche Ankniipfungspunkte, da die zweite Generation der Gemeinde-
glieder von GaSH in unserem Land bereits beheimatet ist.

4.3  Das dritte Modell lsst sich als Integrations-Modell bezeichnen:

Der Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden in Deutschland (BEFG)
hat mit der Griindung der Arbeitsgruppe ,Internationale Mission in Deutsch-
land“ (IMD) einen Dienstbereich geschaffen, der gezielt die Kooperation
mit GaSH sucht und vertieft. Laut Jahrbuch 2008 ,halten sich gut 201 in-
ternationale Gemeinden und Gruppen zum BEFG*,

Eine der Hauptherausforderungen stellt sich in der Frage nach der An-
erkennung der theologischen Ausbildung der Gemeindepastoren aus den
GaSH und inwiefern eine theologische Ausbildung angeboten werden kann,
so dass sie nicht mehr nur mit dem Status des ,,Gemeinderefenten*3* ge-
fihrt werden.

Einen Schritt weiter ist bereits der Bund Freier Pfingstgemeinden (BFP)
gegangen: Er ordinierte nach einer Ausbildungsphase®, die 2008 gestartet
ist, nicht weniger als 63 Minner und Frauen afrikanischer Herkunft. BFP-
Priises Roman Siewert driickt seine Freude mit folgenden Worten aus: ,,Wir
heiflen unsere Kollegen aus Afrika willkommen, segnen sie und wagen mit

31 Die Thematik ,Mission und Macht* unter den Kirchen der weltweiten Okumene soll-

te viel mehr Gehor finden; vgl. weiterfithrend: Jagues Matthey, Mission und Macht —
damals und heute, in: Interkulturelle Theologie 4/2009, 346-358.

32 7Zu diesem Begriff vgl.: Theo Sundermeier, Konvivenz als Grundstruktur kumeni-
scher Existenz heute, in: Okumenische Existenz heute, Giitersloh 1986, 49-100.

3 Michael Kifskalt, Integration von Einwanderungskirchen und ihrer Gemeindeleite-
rinnen und Gemeindeleiter, in: Zusammen wachsen. Weltweite Okumene in Deutsch-
land gestalten, hg. v. EMW, Hamburg 2011, 252-259. hier: 252.

> Ebd 253,

% www.bfp-kandidaten.de.
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ihnen gemeinsam die Zukunft.“3¢ Es ist ganz sicher richtig an dieser Stelle
von einem ,,Wagnis“ zu sprechen, da sich die quantitativ hohe Zahl an Ge-
meindepastoren aus anderen kulturellen Prigungen m.E. in den Struktu-
ren und Gestaltungen des BFP noch zu erkennen geben werden. Trotz der
pfingstlichen Flexibilitit und Spontaneitit wird an alle Mitgliedskirchen in
der Zukunft eine hermeneutische Herausforderung gestellt werden.

Als Beispiel in den EKD-Gliedkirchen dient hier die Evangelische Kirche
in Hessen-Nassau, die seit gut fiinf Jahren zwei internationale Gemeinden
als ,Anstaltsgemeinden® in die Strukturen der Landeskirche integriert hat.3”
Die Mitglieder sind Kirchensteuerzahler, sind in den Bezirks- und Landes-
synoden vertreten und haben auf diese Weise die Perspektive sich in Deutsch-
land wie aber auch in die kirchliche Landschaft zu integrieren. Neben den
Anstaltsgemeinden, gibt es in einigen Landeskirchen, wie z. B. in der badi-
schen Landeskirche, die Moglichkeit als Personalgemeinden sich zu inte-
grieren. Dabei darf die ,konfessionelle Schublade® als vorgeschobenes ab-
lehnendes Argument nicht angefiihrt werden, da viele der internationalen
Gemeinden sich als ,,post-denominationell* verstehen, insbesondere die
Gemeinden aus Afrika oder Asien. Diese sind eher dem charismatischen
und evangelikalen Spektrum zuzuordnen, welches ja auch seinen festen
Ort in der landeskirchlichen Landschaft seit eh und je hat — nur eben nicht
mit der kulturellen Differenz. Aber darf das kulturelle Element ein Tren-
nungskriterium unter christlichen Geschwistern sein?

5.  Ekklesiologische Chance

Die 6kumenische Zusammenarbeit mit GaSH stellt eine interkulturelle
Herausforderung dar, bei der es sich nicht in erster Linie um eine diakoni-
sche Aufgabe unsererseits handelt - so a la ,,die Migranten benotigen doch
unsere Hilfe“ — wie es noch bis in die 80er Jahre des letzten Jahrhunderts
auch in Verlautbarungen der EKD zu lesen war. Es handelt sich bei der
Okumenischen Zusammenarbeit mit Gemeinden anderer Sprache und Her-
kunft viel mehr um eine ekklesiologische Chance, denn es gilt zu Beginn
des 21. Jahrhunderts nicht ,Kirche fiir andere“ (Bonhoeffer) sein zu wol-
len, sondern mit Theo Sundermeier gesprochen: ,Kirche mit anderen® .
In der Begegnung mit dem Fremden — und diese Fremdheitserfahrung
bleibt nicht aus, wenn man mit GaSH zusammenkommt —, besinnt man
sich zum einen wieder auf seine Werte und Traditionen. Man lernt wieder
seine kirchenmusikalischen Gewohnheiten schitzen oder die meditative

3 http:/fwww.geistbewegt.de/pages/posts/bfp-ordiniert-63-migranten-aus-afrika184.php

(13.03.2012).

Selbstverstindlich gilt es mit Vorsicht davon zu sprechen, dass eine Integration ge-
lungen oder nicht gelungen ist. Hier stellt sich die Frage nach den Kriterien, die doch
regional bedingt sehr unterschiedlich ausfallen kénnen.

Theo Sundermeier, Konvivenz. Auf der Suche nach neuen Begegnungsformen, in:
Glauben in Welt, hg. v. Andreas Holscher / Rainer Kampling, Berlin 1999, 182-191.
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Ruhe einer besinnlichen Stunde, wie auch die akademisch geschulte Pre-
digt.

Dies gilt es nicht mit Uberheblichkeit zu missdeuten: Denn zugleich
kann diese Begegnung dazu fithren, dass man seine eigenen Strukturen,
Gewohnheiten und Praktiken reflektiert und mit einer gewissen Distanz
betrachtet. Interkulturelle Erfahrungen — auch im ,,nur® innerchristlichen
Milieu — halten einem einen Spiegel vor. Die Lebendigkeit vieler dieser in-
ternationalen Gottesdienste, die gelebte Frommigkeit ihrer Mitglieder und
die uns oft abhanden gekommene Fihigkeit iiber den Glauben zu spre-
chen, sowie die Herzlichkeit, die einem entgegen gebracht wird, sind vor-
bildlich und suchen bei uns ihresgleichen!
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Das ekklesiologische Profil unabhingiger Gemein-
den charismatisch-neupfingstlerischer Pragung

Dirk Spornbauer

Gegenwiirtig lassen sich im Bereich des charismatisch-neupfingstlerischen
Spektrums in Gemeindeverbiinden und Netzwerken verschiedene Tenden-
zen von Gemeindegriindungen der Hauskirchen- oder Hausgemeindebewe-
gung sowie der Emerging Church beobachten. Bei dem Versuch der Einord-
nung dieser Entwicklungen in die Geschichte der Gesamtbewegung wird
deutlich, dass es sich hierbei vielfach um Reaktionen auf die Entwicklung
der charismatisch-neupfingstlerischen Bewegung in den achtziger und neun-
ziger Jahren des vorigen Jahrhunderts handelt.

Die neuen Entwicklungen verwenden weithin das in der Bewegung gin-
gige theologische Gedankengut und reagieren mit den heutigen ckklesio-
logischen Schwerpunkisetzungen kritisch auf Entwicklungen der vergan-
genen Jahre und Jahrzehnte. Diese These Lisst sich durch die Analyse ver-
schiedener Aspekte und Themen der neuen StroOmungen untermauern.

Die Gemeindegriindungs- und Hauskirchenbewegung ist in grolem Mafse
als Reaktion auf die Besonderheiten der charismatisch-neupfingstlerischen
Zentren und der ,,Wellen des Heiligen Geistes* anzusehen.

Seit Ende der 1980er Jahre wurde in der neupfingstlerischen Bewegung
das Modell des fiinffiltigen Dienstes zur Beschreibung der Leitungsstruk-
tur innerhalb der Bewegung benutzt. Es nimmt eine Liste aus Eph 4,11 auf
(Apostel, Propheten, Evangelisten, Hirten, Lehrer) und identifiziert einzel-
ne herausragende Personlichkeiten innerhalb der Bewegung mit einzelnen
dieser Dienste. Die jeweilige Begabung wird bei der einen oder anderen
Personlichkeit der Bewegung als besonders stark ausgeprigt angesehen.
Durch dieses Modell des fiinffiltigen Dienstes und die Vernetzung — be-
sonders innerhalb der Bibelschulen der Christlichen Zentren — kam es schlief-
lich zu einer weitgehenden Vereinheitlichung der Lehre innerhalb der Be-
wegung.

Hierdurch erfuhren Themen wie ,Geistlicher Kampf*, ,Evangelisation
mit Zeichen und Wundern® und ,,Manifestationen® groflere Bedeutung und
breite Akzeptanz. Dies war eine wesentliche Voraussetzung fiir das spitere
Aufkommen der Wellen des Heiligen Geistes innerhalb der neupfingstleri-
schen Christlichen Zentren.

Seit Anfang der 1990er Jahre kam es zur Herausbildung eines informel-
len, aber relativ festen Leitungskreises (Kreis Charismatischer Leiter), zum
grofiten Teil aus Vertretern der neupfingstlerischen Bewegung wie auch
aus der charismatischen Bewegung. Zu diesem Leitungskreis gehorten etli-
che Vertreter des fiinffiltigen Dienstes und genossen innerhalb der gesam-
ten Bewegung hohes Ansehen.

FF 22 (2013)
© Verlag des Vereins fir Freikirchen-Forschung
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In den neunziger Jahren entstanden die verschiedenen Wellen der Er-
neuerung. ,, Toronto Segen®, , Prophetenbewegung®, , BufSbewegung von Pen-
sacola“, ,Gemeinsames Gebet geistlicher Leiter” sind hierbei lediglich die
international bekanntesten dieser Wellen. Durch den funffiltigen Dienst
wurden praktisch alle Gemeinden und Zentren innerhalb der Bewegung
mehr oder weniger stark hiervon erfasst.

Etwa seit Beginn des neuen Jahrtausends herrschte zunehmend Erniich-
terung tiber das Ausbleiben der Erneuerung. Dazu kam eine Mudigkeit in
Bezug auf die Wellen der Erneuerung. ,Man ist mide geworden: ,Nein, bitte
nicht noch eine Welle.*“!

Gleichzeitig verstirkten sich nun die Plidoyers fiir eine Hauskirchen-
bewegung, bei der die direkte Verantwortung fiir die Arbeit bei der Haus-
kirchenleitung selbst liegt und nicht auf einen externen, wenn auch nur in-
formellen Leitungskreis delegiert wird. Die Idee des fiinffiltigen Dienstes
wird dabei nicht verworfen, doch sie wird von der Ebene der gesamten Be-
wegung auf den Bereich der einzelnen Hauskirche oder einer Gruppe von
Hauskirchen tlibertragen:

.Die ,Eltern‘ der Hausgemeinde erkennen ihre Begrenztheit und arbeiten

deshalb mit von Gott begabten und spezialisierten, erfahrenen Christen

aufderhalb des ,Hauses’ zusammen, zum Beispiel Lehrer, Evangelisten,

Apostel [...], Propheten, Seelsorger. Sie riumen ihnen je nach Situation Au-

toritit und Einflussnahme ein, ohne die eigentliche elterliche Verantwor-

tung ginzlich abzugeben. In einer ,echten’ Hausgemeinde gibt es von An-
fang an Berater und Begleiter von aufen. Jedes Minipapsttum ist abzu-
lehnen. Hausgemeindeleiter sind nicht die letzte Instanz. Sie stehen unter

Autoritit. Jedoch ist diese Autoritit keine institutionell-hierarchische, son-

dern eine Autoritit, die sich durch Beziehung, Kompetenz, Vertrauen und

Fiihrung durch den Geist Gottes entfaltet hat.*?

Gerade die Ablehnung von institutionell-hierarchischer Autoritit zielt auf
das hierarchische Gemeindemodell ab, das innerhalb der neupfingstleri-
schen Bewegung weithin akzeptiert wurde. Die Christlichen Zentren der
neupfingstlerischen Bewegung vertreten dabei ekklesiologisch ein kongre-
gationalistisches Gemeindemodell mit der klaren Ablehnung tibergeordne-
ter duBlerer Strukturen und weisen gleichzeitig nach innen eine feste hie-
rarchische Struktur auf. Besonders in den 1990er Jahren fand Leitung in
diesen Zentren direktiv und nahezu ausschliefflich durch den Leiter bzw.
Hauptpastor statt, bei dem alle Fiden zusammenliefen.

Oft wurde ein System von Hauskreisen oder Hauszellgruppen in den
Zentren aufgebaut. Diese wurden wiederum durch ein hierarchisch aufge-
bautes System von Hauskreisleitern und Regionalleitern gesteuert. Jedes
Gemeindeglied sollte Mitglied eines solchen Hauskreises sein, tiber dessen
Griindung, Teilung oder Auflosung durch die Gemeindeleitung bzw. durch
die Hauskreisverantwortlichen entschieden wurde.

L Jens Kaldewey, Die starke Hand Gottes. Der funffiltige Dienst, Oberweningen / Em-
melsbull 2001, 87.
2 Ebd., 89.
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Diese Konzepte wurden seit den 1990er Jahren besonders von C. Peter
Wagner als ein wesentlicher Schliissel fir das Wachstum von Gemeinden
bezeichnet.? Sie wurden zum Normalfall in fast allen Christlichen Zentren
der neupfingstlerischen Bewegung. Die Autoritit, die im Bild des funffilti-
gen Dienstes als geistliche Autoritit verstanden und legitimiert wurde, wur-
de nach innen als institutionelle Autoritit ausgeiibt. Gegen diese Form von
Autoritit wehrt sich die Gemeindegriindungs- bzw. Hauskirchenbewegung.

Seit Anfang des neuen Jahrtausends kam es innerhalb der charisma-
tisch-neupfingstlerischen Bewegung zu einer Wahrnehmung des Schei-
terns und zu Korrekturen im Fuhrungsstil etlicher Zentren. Die Leitung
wurde auf mehrere Personen aufgeteilt und weniger autoritir ausgetbt.
Dennoch dient der Hauskirchenbewegung besonders das Modell des auto-
ritir geleiteten Zentrums mit Hauszellgruppen bzw. Hauskreisen als Kon-
trastmodell und als Folie zur Beschreibung ihrer Besonderheiten und
Schwerpunkte. Der besondere Wert einer Hauskirche wird daher vor allem
in der Unabhiingigkeit von einer institutionellen Hierarchie gesehen.

~Hauskirchen sind eigenstindige Gemeinden, die gerade klein genug sind,

sich im Wohnzimmer zu versammeln. Nachdem ihr begrenzter Platz ausge-
fiillt ist, wachsen sie durch Multiplikation anstatt durch Vergroflerung der

Mitgliederzahl. Jede Hausgemeinde hat ihre eigene Leiterschaft und bezicht

ihre Autoritit direkt von Christus anstatt durch eine Kirchenhierarchie, und

sie funktioniert auf allen Ebenen wie eine Gemeinde.

Zellgemeinden andererseits sind eigentlich grof3e Kirchen, die ihre Mit-
glieder in kleine Zellgruppen aufgeteilt haben, welche sich nichr selbst als
eigenstindige Gemeinden wahrnehmen noch als solche funktionieren. Zell-
gemeinden beziehen ihre Autoritit vom Gemeindeleiter (Senior Pastor), der
seine Lehre kaskadenartig nach unten an jeden Zellgruppenleiter weiter-
gibt. Ahnlich wie Hauskirchen konnen Zellgemeinden ebenfalls durch Multi-
plikation wachsen, aber sie brechen niemals die Verbindung mit der zentra-
len Leiterschaft ab.“4

Die kleinen autonomen Einheiten der Hausgemeinden oder Hauskirchen
werden als programmatischer Gegenentwurf zu den institutionell-hierar-
chisch durchorganisierten und autoritir geleiteten Christlichen Zentren
der neunziger Jahre prisentiert. Gleichzeitig wird das geistliche Instrumen-
tarium der Bewegung weiterhin verwendet, wie etwa die Idee des fiinffilti-
gen Dienstes zeigt.

Dies gilt auch fiir eine andere Linie, die sich von der amerikanischen
Gemeindewachstumsbewegung der 1980er Jahre bis zur gegenwirtigen
Hauskirchenbewegung durchzieht. Es ist die Theorie der homogenen Ein-
heiten, wie sie Donald McGavran bereits 1970 entwickelte. Dieses Konzept
der homogenen Einheiten ging davon aus, dass Menschen gerne Christen

3 C Peter Wagner, Eine wachsende Gemeinde leiten, Lorrach 1991, 61; vgl. auch Dirk
Spornbauer, Die Charismatische Bewegung in der Bundesrepublik Deutschland,
Miinster 2001, 364.

David Garrison, Gemeindegriindungsbewegungen, Bonn 2007, 227 (Hervorhebung
im Original).
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werden, wenn sie keine Rassen- oder Klassenschranken tiberwinden miis-
sen.’

Anfang der 1990er Jahre hatte Jim Monigomery, der Griinder der Orga-
nisation DAWN (discipling a whole nation), dazu aufgerufen, Gemeinden
zu griinden, die bestimmte Bevolkerungssegmente erreichen konnten. Wolf-
gang Simson, der damalige deutsche Reprisentant der DAWN-Bewegung,
hatte gefordert, Hauskreise zu Hausgemeinden und Hauskirchen weiter zu
entwickeln, um damit jeweils ein bestimmtes Bevolkerungssegment durch-
dringen zu kénnen.® Zu Beginn der neunziger Jahre verhallte dieser Ruf
nach einer Gemeindegriindungsbewegung beinahe ungehort sowohl inner-
halb der Volkskirche, als auch in der Gemeindewachstumsbewegung und
der charismatisch-neupfingstlerischen Bewegung.

Nun stehen diese Vorstellungen wieder Pate bei dem Versuch, die Be-
sonderheiten von heutigen Gemeindegrindungsbewegungen zu beschrei-
ben.

.Eine Gemeindegriindungs-Bewegung ist eine rapide Multiplikation von ein-

heimischen Gemeinden innerhalb einer gegebenen Volksgruppe oder eines

Bevolkerungssegments, die ihrerseits wiederum Gemeinden griinden.“”

So kniipft die gegenwirtige Hauskirchen- und Gemeindegriindungsbewe-
gung an Vorstellungen und Forderungen der Gemeindewachstumsbewe-
gung der achtziger und neunziger Jahre an, deren Zeit damals offenbar
noch nicht gekommen war, und verwendet dabei die gleichen Denkmuster
wie 20 Jahre zuvor.

Dies gilt auch fiir Teile der Emerging Church Bewegung, einer anderen
Erscheinung innerhalb der gegenwirtigen Stromungen freier Gemeinden
und unabhingiger Bewegungen. In der Emerging Church Bewegung kon-
nen drei grofle Richtungen ausgemacht werden.®

Eine Richtung ist die ,Ancient-Future Church“ mit ihrem Reprisentan-
ten Robert Webber, die sich fiir Antworten auf die Fragen der Gegenwart an
die Kirchenviter wendet, da deren Lebensumfeld dem heutigen vergleich-
bar sei. Eine zweite ist die des ,,A new Kind of Christian“, z. B. reprisentiert
von Brian McLaren, der das Christentum auf eine Ethik der Nichstenliebe
zuspitzt und danach den Schulterschluss mit anderen religidsen Strémun-
gen vollzieht. Besonderes Augenmerk verdient hier die dritte Stromung der
wRetro Spiritualitit“, reprisentiert durch Dan Kimball, die im charisma-
tisch-neupfingstlerischen Umfeld hiufig als Synonym fiir Emerging Church
insgesamt gilt.

Kimball wendet sich gegen den modernen Gottesdienst, der von vorne
bis hinten durchgestylt sei und bei dem nichts dem Zufall Giberlassen wer-

5 Vgl. Donald A McGavran, Gemeindewachstum verstehen, Lorrach 1990, 68.

S Vgl dazu Spornbauer, 389 ff.

Garrison, 19.

8 Vgl. dazu Tobias Faix | Thomas WeifSenborn, ZeitGeist: Kultur und Evangelium in
der Postmoderne, Marburg/Lahn 2007, 158-162.
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de? Er hat hierbei u.a. die Saddleback-Bewegung von Rick Warren wie
auch Bill Hybles Willow Creek-Bewegung im Blick, bei deren Veranstaltun-
gen eine hohe Professionalitit und Elemente wie Lobpreis, Verkiindigung
und Theaterstiicke so miteinander verbunden werden, dass herausragende
Leistung, Professionalitit und gesellschaftliche Relevanz miteinander kor-
respondieren und einander erginzen.

Wihrend diese Art von Gottesdiensten fir moderne Menschen die pas-
sende Art sei, Gottesdienst zu feiern, teilten postmodern aufgewachsene
Menschen diese Einschiitzung nicht. Sie briuchten organische Anbetungs-
gottesdienste, bei denen z.B. die Interaktivitit viel stirker betont wiirde.
Diese Formen des Gottesdienstes gingen wieder stirker auf die Treffen der
frithen Christen zuriick.!® Diese Riickkehr zum Urchristentum sei Bestand-
teil der Emerging Church.!! Die dort gelebte Spiritualitit nennt er direkte,
ehrliche, urspriingliche oder auch Retro-Spiritualitit.'?

In Amerika sind die Mega-Kirchen mit ihrem auf allen Ebenen durchge-
fiihrten jeweiligen Konzept, sei es Willow Creek oder Saddleback, die Ne-
gativfolie fiir Kimballs Ausfithrungen. Diese Mega-Kirchen mit ihrem jewei-
ligen Profil fehlen in Deutschland. Hier werden eher einzelne Elemente ei-
nes solchen Programms wie die Theaterstiicke von Willow Creek oder das
40-Tage-Programm ,Leben mit Vision“ von Rick Warren steinbruchartig
verwendet.

Dennoch lassen sich viele der Aspekte, gegen die sich Kimball wendet,
auch in Deutschland auf die Christlichen Zentren anwenden. Diese haben
in ihrer Mehrzahl neben dem beschriebenen hierarchischen Gemeindeauf-
bau und dem autoritiren Fithrungsstil aus der Megakirchenbewegung die
Hauskreis- oder Zellgruppenstruktur und aus der Willow Creek-Bewegung
den professionellen Gottesdienststil iibernommen, so dass die Elemente,
gegen die sich Kimball in den amerikanischen Megakirchen wendet, in vie-
len neupfingstlerisch geprigten Gemeinden und Zentren auch zu finden
sind.

So lassen sich etliche Forderungen dieser Richtung der Emerging Church
auch als Gegenbewegung gegen die Gestalt der neupfingstlerischen Bewe-
gung in den neunziger Jahren charakterisieren. An den von Kimball ver-
wendeten Begriffen wie ,,urchristliche* oder auch »Retro-Spiritualitit* wird
deutlich, dass auch hier alte Denkmuster im Hintergrund stehen, die be-
reits aus der Tradition der Pfingstbewegung stammen. Dort war der Traum
von der Riickkehr zur Urkirche besonders ausgeprigt. Ob dieses Ziel als
Wiederherstellung der kraftvollen Urkirche des Geistes wie in der Pfingst-
bewegung oder als ,Retro-Spiritualitit“ wie in der Emerging Church be-
zeichnet wird, indert nichts an dem zugrunde liegenden Denkmuster. So

®  Dan Kimball, Emerging Church. Die postmoderne Kirche, ARlar 22006, 114-116.
' Ebd., 106.

1 Ebd,, 28.

2 Ebd., 116.
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prisentieren sich die neuen Stromungen und Bewegungen mit ihrem Ruf
nach Unabhingigkeit theologisch ganz und gar in der Tradition der bishe-
rigen charismatisch-neupfingstlerischen Bewegung.

Kritik wird durch die neuen Akzente lediglich an der Praxis der Gemein-
deleitung getibt. Wie bereits erwihnt, ist in vielen Christlichen Zentren seit
Beginn des neuen Jahrtausends eine Wende eingetreten. Der autoritire Fiih-
rungsstil eines Hauptpastors wurde vielfach durch eine Teamleitung ersetzt.
Ebenso bestehen in vielen Regionen bereits gute Kontakte von Vertretern
Christlicher Zentren oder anderer charismatisch-neupfingstlerischer Ge-
meinden zu Reprisentanten anderer Konfessionen und Kirchen. Oft wird
eine Mitarbeit auf der Ebene der Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen
oder entsprechender Gremien angestrebt oder bereits ausgetibt.

Es bleibt abzuwarten, ob und in welcher Weise die neuen Aufbriiche
die Kraft entwickeln, sich entweder zu verstetigen oder ihre Anliegen und
Kritikpunkte in die bestehenden Netzwerke, Gemeinden und Zentren ein-
zubringen. An den gegenwiirtigen Entwicklungen lisst sich ein Phinomen
beobachten, das in der Kirchengeschichte in Form von Reformbewegun-
gen und Erneuerungsbestrebungen immer wieder aufgetreten ist und die
erlebten Missstinde oder Fehlentwicklungen einer Bewegung oder Kirche
kritisch begleitet hat.
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Die Unuibersichtlichkeit der Spitmoderne
Sozialpsychologische Aspekte des Phinomens Unabhingigkeit

Michael Utsch

Durch gesellschaftliche Verinderungsprozesse haben sich heute die For-
men des Religiosen grundlegend gewandelt. Durch den gesellschaftlichen
Trend der Individualisierung und den generellen Vertrauens- und Bindungs-
verlust von Gruppen und Institutionen haben auch die christlichen Kirchen
an Bedeutung verloren. Parallel zur fortscheitenden Entkirchlichung und
zum Riickgang christlicher Glaubenspraxis nimmt jedoch die Prisenz reli-
gioser Phinomene im Alltag zu. Dehnt man den Religionsbegriff weit aus,
lisst sich ,,Religioses” heute im Sport, dem Korperkult, in Literatur, Theater
und Videoclips und an vielen weiteren Stellen der Kultur nachweisen. Die
Sehnsucht nach ,spiritueller* Erfahrung, nach Transzendenz und nach Zu-
gehorigkeit steht in Gegensatz zum Riickgang der verfassten Religionen.
Die Riickschliisse der Religionsforschung auf diesen Trend fallen sehr un-
terschiedlich aus. Wihrend manche Forscher in Hinblick auf den ungebro-
chenen Esoterik-Boom mit dem Begriff ,,Respiritualisierung® oder ,, Wieder-
kehr des Religiosen“ einen angeblichen Megatrend in der Gesellschaft iden-
tifiziert haben wollen,! halten andere die Wiederkehr der Religion fiir einen
Mythos und bescheinigen der Gesellschaft ein relativ stabiles Grundbedjiirf-
nis nach religiéser Orientierung,.?

Die religionssoziologischen Deutungen vom Stellenwert des Religitsen
in der Gesellschaft bilden zwei Fraktionen: die Anhinger der ,Sikularisie-
rungsthese* und die der ,Individualisierungsthese“. Bereits Max Weber
und Emile Durkbeim gingen davon aus, dass die Religion in modernen,
durch Wissenschaft und Technik geprigten Gesellschaften ihre einst zent-
rale Stellung eingebiifit habe und keine gesamigesellschafilich verbindliche
Weltdeutung mehr anzubieten vermag. Der spitmoderne Mensch, so lautet
die Analyse, sei durch und durch verweltlicht. Hiitten Menschen friiher ihr
Denken und Verhalten an religiosen Werten orientiert und intensiv am re-
ligiosen Leben teilgenommen, seien heute religiose Bindungen selten an-
zutreffen, und die Lebensgestaltung griindet primir auf Basis menschlicher
Vernunft. Im Jahr der Griindung von Bundesrepublik und DDR, 1949, ge-
horten nicht nur im Westen, sondern auch im Osten weit tiber 90 Prozent
der Bevolkerung einer Kirche an. Wihrend in Westdeutschland heute noch
immer tiber 80 Prozent zu einer Kirche gehoren, sind in Ostdeutschland
nur etwa 25 Prozent der Bevolkerung Kirchenmitglied. Dieser Entkirchli-
chungsprozess weist auf den sozialen Bedeutungsverlust von Religion hin.

Regina Polak, Kehrt die Religion wieder? Ostfildern 2006.
Detlev Pollack, Sikularisierung — ein moderner Mythos?, Tibingen, 2003; Ulrich
Kortner, Wiederkehr der Religion?, Giitersloh, 2006.

TF 22 (2013)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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Wihrenddessen sind in den vergangenen Jahren andere Studien erschie-
nen, die der eindimensionalen Sikularisierungsthese widersprechen und
stirker die These einer Privatisierung und Individualisierung einer ,un-
sichtbaren® Religion unterstiitzen.

Die Disseldorfer ,Identity Foundation“ ist zum Beispiel dem Stellen-
wert des Religiosen nachgegangen und bezeichnet in ihrer Studie ,,Spiritu-
alitit in Deutschland“ 10 Prozent der Deutschen als , Traditionschristen®,
die sich eng mit einer Kirche und deren Lehren verbunden fiihlen.? Etwa 35
Prozent nennt sie die ,religits Kreativen®, die mit dem christlichen Glau-
ben verbunden sind, aber weniger konfessionell festgelegt sind, und die
sich den christlichen Glauben mit Hilfe zusitzlicher Erkenntnisse aus ande-
ren Philosophien und/oder Religionen neu aneignen. 15 Prozent werden
als ,spirituelle Sinnsucher* eingestuft, die besonders aus — christlicher und
anderer — Mystik und Esoterik schopfen, wie auch aus humanistischen An-
sitzen. Zwischen den beiden letztgenannten Gruppen gebe es fliefende
Uberginge. Dem entsprechend stellt die Studie auch fest, dass fiir 30 Pro-
zent spirituelle Praktiken — also personliche Erfahrungen - wichtig sind
und dass 10 Prozent der 20-29-Jihrigen meditieren, sowie 8 Prozent sich
ein tieferes tibersinnliches, mystisches Erlebnis wiinschen. 40 Prozent gel-
ten als ,unbekiimmerte Alltagspragmatiker®, die fast nur an ihrer eigenen
Zufriedenheit und der wirtschaftlichen Lage interessiert sind.

Solche Studien bestitigten den sinkenden Einfluss der grofien Kirchen.
Schaut man die Untersuchungen aber genauer an, wird deutlich, dass die
Vorstellung einer reinen ,Sikularisierung® zu kurz greift. Offensichtlich
wollen immer weniger Menschen etwas von verfasster Religion wissen.
Dennoch besteht ein hohes Interesse an einer individuell erfahrbaren Spi-
ritualitit — die auch christlich ausgerichtet sein darf, wenn sie denn Aus-
wirkungen zeigt.

Gegensitzliche Weltdeutungen in der Spitmoderne

Einig sind sich beide Lager in ihrer Ausgangsbeobachtung, dass nimlich
die Religion in Gestalt der christlichen Kirchen in Westeuropa einen erheb-
lichen Bedeutungsverlust erfahren hat. Ihr offentliches Ansehen ist enorm
gesunken, und die Abwanderung ihrer Mitglieder verliuft langsam, aber
stetig. Der moderne Mensch scheint religiése Erfahrungen und Uberzeu-
gungen — und das heifdt fir Europa in seiner christlichen Gestalt — nicht
mehr zu benotigen. Religion als Umgangsform mit unbedingten Fragen und
jenseitigen Dingen scheint im konsumorientierten Westen ausgedient zu
haben. Anders sieht das Ergebnis aus, wenn man einen sehr weiten Religions-
begriff zugrunde legt, der nicht von christlichen Glaubensiiberzeugungen
ausgeht, sondern von diffuser Transzendenzsehnsucht geprigt ist.

3 hup:/identity-foundation.de/images/stories/downloads/PM_Lang_Studie_Spirituali-
taet.pdf (Abruf am 25.09.2012).
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Auf derart diffuse Religiositit, hiufig auch ,Spiritualitit“ genannt, ist der
durch Meinungsumfragen belegte Trend zuriickzufithren, dass heute nicht-
rationale Uberzeugungen weit verbreitet sind. Parallel zum Vertrauen in
Wissenschaft und Technik und einem damit verbundenen Fortschrittsop-
timismus (,Dafiir wird es bald eine technische Losung geben®) sind heute
Einstellungen weit verbreitet, die der gewohnlichen Alltags-Erfahrung wi-
dersprechen und sich einer kausaler Erklirung entziehen — z.B. der Glaube
an die Reinkarnation. Einer britischen Zeitungsumfrage zufolge, an der
sich tiber 6000 Personen beteiligten, glaubten 59 Prozent an die Moglich-
keit auflersinnlicher Wahrnehmung, wobei der Prozentsatz weiblicher Gliu-
bigkeit wesentlich hoher lag als der minnlicher. In einer anderen Studie
gaben von 1500 Amerikanern 67 Prozent an, Episoden des Hellsehens, der
Telepathie oder Prikognition — sogenannte Psi-Erfahrungen zu kennen.*
Die Akzeptanz magisch-esoterischer Glaubensmuster ist in den letzten drei
Jahrzehnten deutlich gestiegen. Kulturhistoriker prophezeien einen regel-
rechten Paradigmenwechsel von einer kausal-mechanisch-materialistischen
Einstellung hin zu einem spirituell-energetischen Weltbild.

Eine aktuelle Erhebung iiber die Vorstellbarkeit paranormaler Phino-
mene unterstreicht diesen Trend in der Bevolkerung. 1510 deutschspra-
chige Erwachsene wurden dazu im Frithjahr 2000 in einer reprasentativen
Telefonumfrage befragt, darunter 20 Prozent — entsprechend dem Bevol-
kerungsanteil — aus den neuen Bundeslindern. Der ,Psi-Report Deutsch-
land® liefert die folgenden Befunde, die den Eindruck einer gegenwirtigen
Renaissance mythischen Denkens unterstiitzt:>
- 73 Prozent der Befragten glaubten, durch auflersinnliche Wahrneh-

mung zu spiiren, wenn irgendwo eine nahe stehende Person gerade stirbt

oder in Gefahr ist.

— 57 Prozent meinten, dass Haustiere mit ihren Besitzern iiber weite Ent-
fernungen in Verbindung stehen.

— 54 Prozent waren davon iiberzeugt, dass Menschen Ereignisse vorher-
sehen konnen (,,Prikognition®).

- 48 Prozent glaubten, dass Menschen iiber grofere Entfernungen hin-
weg Gedanken oder Gefiihle anderer wahrnehmen kénnen.

— 24 Prozent waren von der Existenz unidentifizierbarer Flugobjekte iiber-
zeugt.

— 16 Prozent glaubten, dass Menschen mit Geisteskraft Gegenstinde be-
wegen oder verbiegen kénnen.

Diese Befunde miussen als Belege fiir eine markante Gegenbewegung zum

dominanten Sikularisierungstrend gewertet werden. Das auffillige Interes-

se an Ubersinnlichem wird dabei unterschiedlich interpretiert. Der umstrit-

i Andreas Hergovich, Der Glaube an Psi. Die Psychologie paranormaler Uberzeugun-
gen, Bern, 2001.

> Ines Schmied-Knittel | Michael Schetsche, Psi-Report Deutschland, in: Eberbard Bau-
er [ Michael Schetsche (Hg.), Alltgliche Wunder, Wiirzburg 2003, 16-44.
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tene englische Biologe Rupert Sheldrake fasst in einem Buch iiber den ,sieb-
ten Sinn“ des Menschen die Ergebnisse von 15 Jahren Forschung zusam-
men. Er macht ,mentale Energiefelder* fiir unerklirliche menschliche Fi-
higkeiten wie Vorahnungen oder Gedankeniibertragung verantwortlich.¢
Demgegentiber bezweifelt der Physiker Lambeck, dass ein Mensch ,allein
durch Denken (mental) Wirkungen auflerhalb des eigenen Korpers her-
vorbringen oder Informationen aus der Umwelt aufnehmen® kann.” Der
Wiener Psychologieprofessor Andreas Hergovich hilt dagegen weder eso-
terische Modelle noch einen dogmatischen Skeptizismus im Hinblick auf
tibernatiirliche, paranormale Phinomene fiir angemessen. Er sieht diesbe-
ziigliche Einstellungen letztlich als religiés motiviert an und versteht sie als
personlich bedeutsame Sinngebungsleistungen.

Die oben genannten Befunde unterstreichen die gegensitzlichen Glau-
bens-Grundhaltungen, die in unserer Gesellschaft gleichzeitig vorhanden
sind. Die Spiatmoderne ist also von einer widerspriichlichen Meinungsviel-
falt mit unterschiedlichen Wertepriferenzen und Weltanschauungen ge-
priagt. Die konkurrierenden Deutungssysteme machen es dem einzelnen
schwer, seinen personlichen Standpunkt in weltanschaulichen und mora-
lisch-ethischen Fragen zu definieren. Derartige Uniibersichtlichkeit schafft
Verunsicherung. Von der Vielfalt konkurrierender Sinndeutungssysteme pro-
fitieren fundamentalistische Gruppen, die einfache Antworten auf komple-
xe Fragen versprechen und religiose Sucher und Zweifler mit absoluten
Versprechen fiir sich gewinnen.

Stirken und Schwichen fundamentalistischer Religiositit

Entwicklungspsychologische Studien haben sehr deutlich sowohl lebens-
dienliche als auch belastende Wirkungen der Religiositit identifiziert. Ju-
gendliche, die Religion und Spiritualitit als lebensrelevant erlebten, griffen
seltener zu Drogen und Alkohol, wurden seltener delinquent und nahmen
die Entwicklungsaufgabe der sexuellen Intimitit spiter in Angriff. Sie wa-
ren stirker an Tugenden der Selbstkontrolle und Leistungsorientiertheit
gebunden, weniger aggressiv und stirker sozial eingestellt.® Neben dem
unbestreitbaren Nutzwert einer Mitgliedschaft in streng religitsen Grup-
pen sind aber auch problematische Entwicklungsverliufe bekannt. Hiufig
zieht der Beitritt zu solchen Gruppierungen ambivalente Wirkungen nach
sich. Einerseits konnten manche neue Mitglieder durch die enge Grup-
penbindung und ein religios verindertes Selbstbild positive psychische Ef-

S Rupert Sheldrake, Der siebte Sinn des Menschen, Bern 2003.

7 Martin Lambeck, Irrt die Physik? Uber alternative Medizin und Esoterik, Miinchen
2003.

8 Anton A. Bucher | Fritz Oser, Entwicklung von Religiositit und Spiritualitit, in: Rolf
Oerter | Leo Montada (Hg.), Entwicklungspsychologie. Weinheim 2008, 607-624;
Michael Utsch, Wenn Religiositit krank macht. Fakten und Folgerungen, in ders.
(Hg.), Pathologische Religiositit. Stuttgart 2011, 11-36.
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fekte erzielen.® Das intensive Zugehorigkeitsgefiihl, klare Wert- und Hand-
lungsorientierungen sowie das in der Gruppe vermittelte Sinndeutungs-
modell dienten manchen labilen Menschen als Bewiltigungshilfe. Aller-
dings kénnen Entwicklungsverliufe auch gestort und blockiert werden,
wenn Personen

»mit einer Gruppe symbiotisch verschmelzen, sich blind einem Meister un-

terordnen, ihre Individualitit aufgeben und ein dualistisches Weltbild ent-

wickeln, gemify dem alle Aulenstehenden moralisch verwerflich sind und

in der baldigen Apokalypse zugrunde gehen®.'”
Durch die Arbeiten der Enquete-Kommission ,Sogenannte Sekten und
Psychogruppen® des Deutschen Bundestages hat sich das Erklirungsmo-
dell der Kult-Bediirfnis-Passung durchgesetzt. Demnach konnen die Ange-
bote religiéser Gemeinschaften Antworten auf individuelle und soziale Le-
bensprobleme und Sinnfragen bieten. Ob sich diese positiven Wirkungen
allerdings wirklich einstellen, hingt ab vom

~Ausmafd der Passung zwischen dem jeweiligen Gruppenangebot mit sei-

nen spezifischen Lehrinhalten, Strukturen und vermittelten Erfahrungen

und der individuellen Personlichkeitsstruktur, geprigt durch Pridispositio-
nen, biografische Erfahrung und der aktuellen Lebenssituation.“!!
Die Mitgliedschaft in einer neureligiosen Gruppe kann also zeitweise posi-
tive Effekte haben, wenn spezifische personliche Bediirfnislagen vorhan-
den sind.

Andererseits belegen viele Erfahrungsberichte ehemaliger Sektenmit-
glieder, dass sich das Verhiltnis von Bewiltigungsnutzen und Unterdrii-
ckungserleben im Lauf der Gruppenzugehorigkeit massiv zum Negativen
hin verindert hat. Diente die Gruppenidentitit zunichst der Bewiltigung
einer bestimmten Lebenskrise, wuchs im Lauf der Zeit das erlebte Ausmaf
von Unterdriickung so extrem, dass der Ausstieg unvermeidlich wurde.

Durch die radikale Ideologisierung, die neben anderen Strategien durch
polarisierendes Schwarz-Weifl-Denken und dem Verbot von sachlicher Kri-
tik erreicht wird, verlieren die Mitglieder das Gefithl Unuibersichtlichkeit.
Sie bezahlen es aber mit der Abhiingigkeit von der Gruppenmeinung und
der Aufgabe eigenstindiger Weiterentwicklung, Wihrend die Entwicklungs-
psychologie eine weitgehende Autonomie und Ausprigung der eigenen
Individualitit als zentrale Entwicklungsziele und Sdulen psychischen Wohl-
befindens benennt, werden diese in manipulativen Gruppen zugunsten
von Unterordnung und Gehorsam eingeschriinkt.

9 Sebastian Murken | Sussan Namini, Selbst gewihlte Mitgliedschaft in religiésen Ge-
meinschaften, in: Christian Zwingmann [ Helfried Moosbrugger (Hg.), Religiositit.
Messverfahren und Studien zu Gesundheit und Lebensbewiltigung. Neue Beitrige
zur Religionspsychologie (299-316). Miinster 2004.

' Buch / Oser, 618.

Y Murken | Namini, 155.
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Kirchliche Reaktionen auf die Vielfalt der Sinndeutungen

Ein gefliigeltes Wort besagt, dass ,,Sekten® die Kirchen auf ihre Mingel und
Fehler hinweisen. Gerade die protestantischen Kirchen miissen sich fragen
lassen, ob die Betonung der freien, individuellen Glaubensentscheidung
ihr Glaubensprofil nicht verwissert und fast schon beliebig macht. Befra-
gungsergebnisse der Katholischen Hochschule Freiburg weisen gravierende
Erosionsprozesse in den Kirchen am Beispiel der hessischen Bevolkerung
nach.'> Wenn man das Christsein an den Glaubenssatz festmacht, dass Gott
sich in Jesus Christus zu erkennen gibt, dann sind ,,Christen” in Hessen zu
einer Minderheit geworden. Selbst unter den Mitgliedern beider Kirchen
leben dann viele ,Nicht-Christen®. Nach dieser Umfrage glaubt etwa jeder
dritte Protestant bzw. jeder fiinfte Katholik in Hessen nicht daran, dass sich
Gott in Jesus bekannt gemacht hat. Ein Christentum ohne Christus, ein Chris-
tentum ohne Christen scheint in den Kirchen bereits Realitit zu sein.

Die reformatorische Entdeckung der christlichen Freiheit hat dazu ge-
fithrt, letztlich nicht an die Amtskirche gebunden zu sein, sondern in der
individuellen Gewissensverantwortung vor Gott zu stehen. Es geht nicht
um eine konfessionelle Religionszugehorigkeit, sondern die individuelle
Glaubensaneignung! Wenn ein Mensch eine religiose Lehre und Praxis ernst
nimmt, wird er sie personlich auf seinen Alltag anwenden und individuell
damit umgehen. Religiosen Glauben gibt es nicht aseptisch rein und unver-
mischt. Paulus spricht davon, dass wir einen ,Schatz in irdenen Gefiflen®
haben. Zeitgenossisch formuliert: Gottliche Offenbarung benutzt und ver-
kleidet sich in Menschenwort. Als Christ deute ich meine Lebensgeschichte
im Kontext der Heilsgeschichte Gottes. Nicht die konfessionelle Zugeho-
rigkeit ist dafiir entscheidend, sondern die Bereitschaft und die Fihigkeit,
den konkreten Lebensalltag nach religiosen Anspriichen, Idealen und Zie-
len zu gestalten. Das objektive Heilsgeschehen der biblischen Offenbarung
kann dadurch zu einer personlichen Gotteserfahrung werden.

Heute wird die institutionalisierte Religion hiufig schlecht geredet und
die individualisierte Spiritualitit bejubelt. Trotz manch priziser Verwen-
dungen ist das Modewort ,Spiritualitit* ein Containerbegriff mit vielen Sinn-
gebungen. Unwillkiirlich kommen Entwiirfe eines euphorischen New Age-
Denkens oder auch charismatisch-pfingstkirchliche Ansitze in den Sinn.
Beide sind hiufig von einem Machbarkeitsglauben geprigt, der in der rich-
tigen mentalen Einstellung den Schliissel zur Wunscherfiillung sieht.

Begriffsgeschichtlich steht jedoch fest, dass der lateinische Begriff ,,spiri-
tualis* urspriinglich den vom Geist Gottes erfiillten und geleiteten Men-
schen beschrieb.’? Heute ist der Begriff jedoch weitgehend von der New

12 Michael N. Ebertz, Was glauben die Hessen? Zusammenfassung zentraler Ergebnisse
einer Untersuchung, online abgerufen unter www.hr-online.de (letzter Zugriff 30.09.
2012).

8 Hans-Martin Barth, Spiritualitit, Gottingen 1993, 10 ff.
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Age-Bewegung und der Esoterik vereinnahmt worden. Immerhin: Ken Will-
ber, ein fithrender Theoretiker der Transpersonalen Psychologie, die we-
sentlich zur Rehabilitation des Spiritualititskonzeptes beigetragen hat,
sicht auch im Rahmen einer traditionellen Religion die Moglichkeit spiritu-
eller Erfahrung:

~Nur dann, wenn sich die Religion auf ihr Herz, ihre Seele und ihr Wesen

besinnt (ndmlich unmittelbare mystische Erfahrungen und transzendentes

Bewusstsein ...), kann sie der Moderne standhalten und etwas bieten, was

diese ja so dringend braucht: eine echte, verifizierbare, wiederholbare inne-

re Erfahrung, die das Spirituelle zum Vorschein bringt.“ 4
Das Konzept der Spiritualitit entstammt dem Christentum. Wortlich tiber-
setzt bezeichnet dieser Begriff die christliche Lebensgestaltung kraft des
Heiligen Geistes. Der Mystik-Experte Joseph Sudbrack hat die Wortgeschich-
te kenntnisreich dokumentiert und seine Bedeutung analysiert.’> Es ist
fatal, dass ein urspriinglich zentrales Konzept des christlichen Glaubens-
vollzugs, nimlich Spiritualitit, heute einen massiven Bedeutungswandel
erfahren hat. Nicht mehr ein Leben aus dem Heiligen Geist, sondern esote-
rische Glaubenstiberzeugungen werden heute damit in Verbindung ge-
bracht. Zugespitzt formuliert: ein urspriinglich christliches Konzept verlor
tiber die Jahrhunderte seine Lebendigkeit und geriet in Vergessenheit, um
dann aus fremder Perspektive mit synkretistischen Tendenzen revitalisiert
zu werden. Deshalb sind religionswissenschaftliche und theologische Un-
terscheidungen nétig, um nicht Opfer der Begriffsverwirrungen um diese
populiren Konzepte zu werden.

Hiufig wird dogmatisch verkrustete Religiositiit einer individuellen und
lebendigen Spiritualitit gegentbergestellt. Der amerikanische Religions-
psychologe Kenneth Pargament stellte dazu skeptisch fest, dass die teilweise
euphorische und inflationire Verwendung des Spiritualititsbegriffs zu einer
problematischen Polarisierung fithre: Religion werde als institutionell-zwang-
haft und damit negativ beschrieben, Spiritualitit als individuelle Sinnfin-
dung hoch gelobt. Verkannt werde dabei, dass seit den spiiten 1980er Jah-
ren Hunderte von spirituellen Gemeinschaften — z. B. Heiler-, Yoga-, Medi-
tations-, New Age-, 12-Schritte-Gruppen — entstanden seien, die sich eben-
falls schon institutionalisiert hitten, 6

Dennoch ist unverkennbar, dass die transzendent verankerte christliche
Weltanschauung des westlichen Kulturkreises gegeniiber einer individua-
listisch-immanenten Orientierung an Bedeutung verliert. Letztere will in
erster Linie dem Mafistab der eigenen Selbstverwirklichung gerecht wer-
den. Beim ,,Tanz um das goldene Selbst” ist es nur folgerichtig, eine indivi-
duumsbezogene, anthropozentrisch-immanente Spiritualitit zu definieren.

14

Ebd., 210.
" Joseph Sudbrack, Gottes Geist ist konkret. Christliche Spiritualitit im Kontext, Wiirz-
burg 1999.
Kenneth Pargament, The Psychology of Religion and Spirituality? Yes and No, in: The
International Journal for the Psychology of Religion, 9/1999, 3-16.

16
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Pargament hingegen warnt vor einem Ubersehen der transzendenten Di-
mension: ,Eine Spiritualitit ohne den Kern des Heiligen verliert ihr eigent-
liches Zentrum.“ Damit wendet er sich besonders gegen die populire Su-
che nach erweiterten und verinderten Bewusstseinszustinden, die hiufig
schon per se als ,spirituell“ vermarktet werden.

Glaube als Beziehungsweise

Vor dem Hintergrund uniibersichtlich vieler Sinndeutungsmodelle kann
sich christliche Spiritualitit wohltuend abheben. Einerseits wird sie sich
davor hiiten, mit biblizistischem Schriftverstindnis eine Gewissheit und Si-
cherheit zu versprechen, die einer sachlichen Priiffung nicht standhalten
kann. Andererseits nimmt sie die biblische Botschalt ernst, dass ein leben-
diger Kontakt zum verborgenen Schopfer dieser Welt durch den Glauben
an Christus méglich ist. Glaube ist nimlich in biblisch-reformatorischer
Sicht weder mit einer positiven, erwartungsvollen Haltung noch mit men-
taler Suggestion im Sinne positiven Denkens gleichzusetzen, sondern eine
Beziehungsweise: Ich glaube an und vertraue auf den verborgen gegenwiir-
tigen Gott. Weil wir als Menschen aber unterschiedliche Beziehungs- und
Kommunikationstypen sind, sind unterschiedliche Gestaltungsformen des
Glaubens im Christentum Programm.

Ein Markenzeichen des Protestantismus ist die Einsicht, ohne eigene
Gegenleistung umsonst gerechtfertigt zu sein — sola gratia. Der Glaube ist
ein Geschenk. Dass man den Ruf Gottes gehort, verstanden und geantwor-
tet hat, ist nicht eigenem Vermdogen zuzuschreiben. Dieses Geschenk muss
aber der eigenen Personlichkeit angepasst werden. Wie jeder Gesichtsaus-
druck im Laufe des Lebens sein unverwechselbares Profil erhilt, bedarf es
auch einer individuellen, personlichkeitsspezifischen Glaubensaneignung.
Aneignung hat mit Training und Ubung zu tun Vielleicht 16st der Gedanke
der Ubung zunichst Widerwillen aus - als solle man sich die Seligkeit ver-
dienen. Aber schon der Schreiber des Hebrierbriefes beklagt sich iiber die
geistliche Unreife seiner Leser und appelliert an ,die durch Gew6hnung
getibten Sinne zur Unterscheidung des Guten und des Bosen®.'’. Gerade
in der heutigen Zeit audiovisueller Uberflutung bedarf es der Ubung, die
verborgene Gegenwart Gottes wahrzunehmen und geschulte Sinne, um
aus der Vielfalt der Optionen den richtigen Weg zu wihlen. ,,Personale In-
dividuation und spirituelles Wachstum miissen miteinander werden und
setizen konsequente Einibung voraus.“'® Glauben konnen ist ein Ge-
schenk, ihm Raum zu geben und ihn zu entfalten kann allerdings eingetibt
werden. Der Mensch ist lebenslang ein Lernender und zu erstaunlichen

7" Hebrier 5,14.
18 Andreas Schonfeld, Integrative Spiritualitit, in: Geist und Leben 1/2007, 1.
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Entwicklungsprozessen fihig — das gilt auch fiir seinen Glauben: ,Glau-
benserfahrungen sind Ubungserfahrungen® 9.

Im Dialog mit Anders- und Nichtglaubenden werde ich auf meine Hoff-
nung, mein Vertrauen, mein Gottesbild, meine Liebesfihigkeit hin beobach-
tet und befragt. Hier kann ich von anderen Traditionen und Religionen
lernen, wie sie mit den existentiellen Lebensfragen nach Gerechtigkeit,
Schuld, dem Bosen, nach Leid, Wahrheit und dem Tod umgehen. Und ich
kann meine Haltung und Position als Christ mit ins Gespriich bringen. Im
Dialog werden die Unterschiede und Grenzen zu anderen Positionen deut-
lich. Durch die intensive Beschiftigung und Gespriche mit anderen religi-
Osen Positionen wird die eigene religiose Identitit gestirkt. Profil entsteht
durch Kanten, nicht durch Angleichung oder Gleichmacherei.

"’ vgl. Gerbard Rubbach, Glaubenserfahrungen sind Ubungserfahrungen, in ders.: Geist-
lich leben. Wege zu einer Spiritualitit im Alltag, GieBen 1996, 41-47.
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Grundzuige der Ekklesiologie des Bundes Freier
Evangelischer' Gemeinden®

Johannes Demandl
Vorbemerkung

Das Thema kann in dem vorgegebenen Rahmen nur in einigen Schwerpunk-
ten entfaltet werden. Dies soll nicht rein dogmatisch geschehen, sondern
durch Aufzeigen einiger historischer Grundentscheidungen und Weichen-
stellungen, verbunden mit Ausblicken in die Gegenwart und Zukunft.

1.  Der Rang der ekklesiologischen Frage

Die Frage nach der Gestalt einer Kirche ist aus Sicht der Freien Evangeli-
schen Gemeinden nicht die wichtigste Frage. Sie entscheidet nicht dar-
tiber, ob Glieder von Freien Evangelischen Gemeinden mit Angehorigen
anderer Kirchen in Glaubensgemeinschaft stehen oder nicht. Vielmehr be-
steht Gemeinschaft mit allen, die im Glauben an Jesus Christus leben, auch
wenn sich der Glaube sehr unterschiedlich dufiert. Diese grundsitzliche
Verhiltnisbestimmung resultiert aus einem reformatorischen Schriftver-
stindnis, das 1. die Bibel Alten und Neuen Testaments als alleinigen Maf3-
stab fiir Glaube, Lehre und Leben versteht (sola scriptura) und 2. in Jesus
Christus das alleinige Zentrum der Heilsgeschichte erkennt (solus Chris-
tus), in welchem sich Gott den Menschen allein aus , freier Gnade® zuwen-
det (sola gratia) und ihnen allein durch den Glauben sein Heil schenkt (so-
la fide).

Die Uberzeugung von der Prioritit des Glaubens zieht sich durch die
bisherige Geschichte Freier Evangelischer Gemeinden. So schreibt beispiels-
weise Eduard Wichter (1865-1947), Prediger der Freien Evangelischen
Gemeinde Frankfurt a.M. und ehemaliger landeskirchlicher Pfarrer, etwa
1920: Das Entscheidende ist nicht die Kirchenfrage, sondern ,allein unsere
Glaubensverbindung mit Jesus Christus als dem ewigen Sohn Gottes und
dem Lamm Gottes, dem fiir uns gekreuzigten und auferstandenen Heiland
und Herrn.*?

Dennoch ist die Frage nach der Gestalt der Kirche fiir Freie Evangeli-
sche Gemeinden keine Randfrage, die beliebig beantwortet werden koénn-
te, sie hat Gewicht.

! Zur Grofischreibung von ,Evangelischer® vgl. Jobannes Demandt (Hg.), Freie Evan-

gelische Gemeinden, Bensheimer Hefte 114, Géttingen 2012, 12 u., 222.

Der auf der VFF-Tagung am 24.3.2012 gehaltene Vortrag wird hier in iiberarbeiteter
Form wiedergegeben.

3 Eduard Weichter, Volkskirche oder Gemeinde, Kelle und Schwert 1, Witten *1931, 5.

FF 22 (2013)
@ Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung

2
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2.  Leichtfertige Preisgabe der Einheit?

Wer den neutestamentlichen Gedanken der Einheit der Glaubenden ernst
nimmt, kann Kirchenspaltungen nur mit Bedauern zur Kenntnis nehmen.
Das betrifft solche der Gegenwart genauso wie diejenigen der Vergangen-
heit. Ereignisse des 21. Jhs. sind ebenso davon betroffen wie solche des 19.,
16. und 11. Jhs. wie auch der ersten Jahrhunderte, ja sogar der ersten christ-
lichen Generation, wenn wir an den 1. Korintherbrief denken, wo Paulus
sowohl vor Spaltungen warnt als auch solche als vorhanden wahrnimmt.#

Wenn es trotz der neutestamentlichen Mahnung zur Einheit zu Kirchen-
spaltungen gekommen ist, dann muss es dafiir Griinde gegeben haben.
Diese im Einzelnen zu untersuchen, ist nicht meine Aufgabe. Im Blick auf
die Freien Evangelischen Gemeinden mochte ich allerdings vorwegneh-
mend sagen: Neben anderen Faktoren war es vor allem die reformatori-
sche Bindung an das Wort Gottes, die die Viter zur Kritik der bestehenden
Ordnung und schliellich zur Etablierung einer eigenen Ordnung gefiihrt
hat>

3. Die  freie Gnade® Gottes schafft Gemeinde von
Glaubenden

13 Jahre vor Entstehung der ersten Freien Evangelischen Gemeinde auf
deutschem Boden lernte Hermann Heinrich Grafe wihrend eines einjihri-
gen Aufenthalts in Lyon die dortige Eglise évangélique libre kennen. An ihr
faszinierte ihn, dass nur tberzeugte Glaubende als Glieder dazugehoren
konnten. Vielleicht noch mehr beeindruckt war er aber von der dortigen
aus dem Genfer Réveil ibernommenen zentralen Verkiindigungsthematik
der ,freien Gnade*“.®

4 1. Kor 1,10: ,Ich ermahne euch aber, liebe Briider, im Namen unseres Herrn Jesus

Christus, dass ihr alle mit einer Stimme redet und lasst keine Spaltungen unter euch
sein, sondern haltet aneinander fest in einem Sinn und in einer Meinung.“

1. Kor 11,17-19: ,Dies aber muss ich befehlen: Ich kann's nicht loben, dass ihr nicht
zu eurem Nutzen, sondern zu eurem Schaden zusammenkommt. Zum Ersten hore
ich: Wenn ihr in der Gemeinde zusammenkommt, sind Spaltungen unter euch; und
zum Teil glaube ich’s. Denn es missen ja Spaltungen unter euch sein, damit die
Rechtschaffenen unter euch offenbar werden.* Vgl. 1.Kor 12,25.

3 Vgl. Markus Iff, Was sind Freie evangelische Gemeinden?, in: Wilfrid Haubeck / Wolf-
gang Heinrichs, Gemeinde der Zukunft — Zukunft der Gemeinde. Aktuelle Her-
ausforderungen der Ekklesiologie, Witten 2011, 138-168, hier:141.

% H. Lenhard bezeichnet dies als einen »Schliisselbegriff und ,theologischen Leitbe-
griff* Grafes, der auch fiir seine Ekklesiologie von Bedeutung sei. Vermutlich schon
vor seinem Aufenthalt in Lyon in den Jahren 1841/42 kannte Grafe aus erwecklichen
Kreisen den Begriff der ,freien Gnade®. Jedoch lernte er dessen eigentliche Bedeu-
tung wohl erst in der Lyoner Eglise évangélique libre kennen, in welcher er durch
Adolphe Monod zu einem Schliisselbegriff geworden war. Monod hatte ihn vermut-
lich von seinem Bruder Frédéric Monod iibernommen, der ihn wiederum von dem
Schotten Robert Haldane in dessen Romerbriefauslegung in Genf vermittelt bekom-
men hatte. Hartmut Lenbard, Studien zur Entwicklung der Ekklesiologie in den
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Die reformatorisch-erweckliche Wiederentdeckung, dass Gott den Siin-
der ohne dessen Zutun aus freien Stiicken erwihlt und wirksam begnadigt,
fithrte Grafe zu der Schlussfolgerung: Indem Jesus Christus so an uns han-
delt, stiftet er unter uns eine neue Gemeinschaft. Er tut damit etwas so
Grundlegendes, dass er damit in uns auch den Willen zur grundsitzlichen
Orientierung an ihm schafft. Da kann es doch nicht sein, dass zu dieser
Glaubensgemeinschaft auch solche gehoren, denen diese Gnade offensicht-
lich gar nichts bedeutet, ja die sie vielleicht sogar bewusst ablehnen. Und
umgekehrt muss es so sein, dass prinzipiell alle Glaubenden dazugehéren
kénnen.

Als es im November 1854 zur formalen Griindung der ersten Freien
Evangelischen Gemeinde auf deutschem Boden kam, war der Leitgedanke
dieses Akts gerade nicht derjenige der Separation von Mitglaubenden,
sondern derjenige der offentlich sichtbaren Darstellung dessen, was durch
Gottes Geist bereits realisiert worden war, nimlich einer Gemeinde von
Glaubenden.” Es ging also nicht um eine Separation um der Separation
willen, sondern um des Wesenszentrums von Kirche willen. Das ndmlich
sahen die Viter durch die Praxis der (reformierten) Landeskirche aufgege-
ben. Freilich sah man sich im praktischen Nachvollzug dieser Gemeinde-
griindung dazu gezwungen, die institutionelle Verbindung mit den in der
Landeskirche verbleibenden Geschwistern preiszugeben. Das war fiir die
Beteiligten ein schmerzhafter Vorgang und zeigt die theologische Schwie-
rigkeit an.

Im Austrittsschreiben vom 30. November 1854 kritisieren sie

,die Grundlage der bestehenden Volkskirche, in welcher der Ungliubige

mit den Gliubigen, auf Grund einer Massenkonfirmation dasselbe Recht

genief3t.

Ueberzeugt von der Nothwendigkeit des personlichen Glaubens, um Chris-

to anzugehoren, fithlen wir uns in unserm Gewifen gebunden, diesen gro-

3en evangelischen Grundsatz nicht nur mit dem Munde zu bekennen, son-
dern auch mit der That zu bewahrheiten [...]

[...] Es ist ein Unrecht an der Wahrheit, Jemanden auf ein Glaubensbekennt-

nif$ zu verpflichten, defien Inhalt er doch nicht glaubt. |[...]

Indem wir so die Trennung der Gliubigen von den Ungliubigen, nach II Cor.

6,14-18'8! verlangen, konnte es den Schein haben, als wiren wir in dem

Wahn befangen, eine absolut reine Gemeine von Auserwihlten und Wieder-

geboren[en] herstellen zu wollen. Wir protestiren gegen einen solchen Irr-

thum. Wir wifden zu gut aus der Geschichte der ersten christlichen Gemei-
nen, daf sich Heuchler, oder falsche Briider ,neben einschleichen‘ kénnen,

Freien evangelischen Gemeinden in Deutschland, Wuppertal/Witten 1977, 43f. 451f.
Ahnlich Hartmut Weyel, Als Gemeinde unterwegs. 125 Jahre FeG Wuppertal 1979,
28-31; vgl. Wolfgang Heinrichs, Freikirchen — eine moderne Kirchenform. Entste-
hung und Entwicklung von fiinf Freikirchen im Wuppertal, GieBen/Wuppertal 1990,
381.

7 Zum neutestamentlichen Befund vgl. Wilfrid Haubeck, Zum Verstindnis der Ge-
meinde bei Paulus, in: Haubeck /Heinrichs, Gemeinde der Zukunft, 7-38, hier: 27,
Anm. 57.

8  Zieht nicht am fremden Joch mit den Ungliubigen...*
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als dafl wir etwas verlangen, wozu uns das Wort Gottes kein Recht ver-

leiht.“?
Die Griinderviter der Freien Evangelischen Gemeinden sahen sich also in
ihrem Gewissen an Gottes Wort gebunden, das zwischen Glaubenden und
Nichtglaubenden prinzipiell unterscheidet. Nun wird das Gewissens-Argu-
ment leider manchmal vorschnell ins Feld gefiihrt, sodass der Eindruck
entsteht, dass es sich der Betreffende zu leicht macht.!° Unsere Viter haben
aber tber einen sehr langen Zeitraum um ihren Weg gerungen. Dabei woll-
ten sie auch der reformierten Tradition treu bleiben, die der Gemeinschaft
der Glaubenden eine hohe Bedeutung beimisst, wie es beispielsweise im
Zweiten Helvetischen Bekenntnis von 1566 formuliert ist. Darin wird Kir-
che verstanden als

weine aus der Welt berufene oder gesammelte Schar der Gliubigen, eine Ge-
meinschaft aller Heiligen, namlich derer, die den wahren Gott durch das Wort
und den Heiligen Geist in Christus, dem Heiland, wahrhaft erkennen und
recht anbeten und im Glauben an allen durch Christus umsonst angebote-
nen Glitern teilhaben.“!!
Mehr als dies wollten und wollen Freie Evangelische Gemeinden nicht,
aber auch nicht weniger.

Wenn es so ist, dass es ausschliefllich die ,freie Gnade“ Gottes ist, die
Gemeinde schafft, dann muss dies auch Auswirkungen darauf haben, wie
wir heute iber Gemeindegriindung reden und sie praktizieren. Ein wenig
zugespitzt bemerkt Wilfrid Haubeck:

Ziel von Gemeindegriindung darf nicht sein, moglichst viele Gemeinden

zu grinden, damit der Bund wichst. Gemeindegriindung kann nur ein Mit-

tel sein, um unsern Auftrag zu erfiillen, nimlich Menschen mit dem Evange-
lium von der Liebe Gottes und dem Heil in Jesus Christus zu erreichen. Manch-
mal habe ich den Eindruck, dass wir bei unserer Arbeit Mittel und Ziel ver-

wechseln.“ 12
Freilich sind Ziel und Mittel nicht gegeneinander auszuspielen. Entstehen
neue Gemeinden, dann sollen sie Lebensriume sein, die von der in Jesus
Christus offenbar gewordenen Liebe Gottes geprigt sind. Wenn wir nicht
Zahlen, sondern die freie Gnade Gottes in den Mittelpunkt unseres Han-
delns stellen, ehren wir den eigentlichen Gemeindegriinder.

?  Wolfgang Dietrich (Hg.), Ein Act des Gewissens. Erinnerungen an H. H. Grafe, GuTh
1, 215-218 (Originalfassung).

Dies war auch Otto Schopf, einem wichtigen Vertreter der zweiten Generation be-
wusst. Er warnte in einem Vortrag 1909 vor der Gefahr, ,sich von Geschwistern aus
allerlei sogenannten Gewissensgriinden zu trennen, wihrend Christi Geist Gemein-
schaft stiftend, Gemeinschaft férdernd und Gemeinschaft erhaltend wirkt [...]%, Otto
Schopf, Was ist das Entscheidende in unserer Stellung zu den biblischen Gemeinde-
ordnungen?, Kelle und Schwert 3, Witten “1930, 20.

Hans Steubing (Hg.), Bekenntnisse der Kirche. Bekenntnistexte aus zwanzig Jahr-
hunderten, Wuppertal 1970, 179.

2 Haubeck, Verstindnis der Gemeinde, 28.

10

11
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4.  Glaube, Taufe, Abendmahl und Amt

4.1 Glaube

Selbstverstindlich ist anzuerkennen, dass sich auch andere Kirchen in ge-
wissem Sinne als ,Kirchen von Glaubenden® verstehen. Beispielsweise ha-
ben lutherische und reformierte Bekenntnisschriften gerade darin ihre Be-
deutung und ihr Gewicht, dass sie Ausdruck gemeinsamen Glaubens sein
wollen. Aus Sicht der Freien Evangelischen Gemeinden sind sie es auch in
hohem Mafie, darum besteht zwischen uns und den Glaubenden jener Kir-
chen eine reale Gemeinschaft, die noch stirker gelebt werden kénnte.

Allerdings fithrt aus unserer Sicht das Hineingeboren- und getauftwer-
den in eine solche Gemeinschaft durchaus nicht immer zu einem persénli-
chen Glauben. Oft distanzieren sich solche Menschen hernach auch be-
wusst von der versammelten Gemeinde, ohne ihre formelle Mitgliedschaft
aufzugeben. Es erscheint uns unwahrhaftig und geistlich unangemessen,
solche Menschen fiir den Glauben und die Gemeinschaft der Glaubenden
zu vereinnahmen.

Fragt man nun genauer nach dem Wesen des Glaubens, so lisst sich
grundlegend sagen: Er ist als menschliche Antwort auf das Evangelium ein
Werk des Heiligen Geistes. Diese Aussage impliziert zum einen den grund-
sitzlichen Vorrang des Heilshandelns Gottes in Jesus Christus und dem
Heiligen Geist vor jeder menschlichen Antwort. Zum andern schlief3t sie
aus, den Ursprung des Glaubens im Menschen zu sehen und damit den
Glauben rein anthropologisch zu bestimmen. Eine solche Bestimmung
liegt auch dann vor, wenn der Verkiindiger den Horer faktisch dazu auf-
fordert, das Heilsgeschehen durch einen rein menschlichen Glaubensakt
fiir sich zu ,realisieren®. (Gelegentlich habe ich die Aussage gehort, Gott
sei zu 99 Prozent auf den Menschen zugegangen, wihrend dieser nur noch
das eine Prozent aufbringen miisse, was schon ein gnidiges Entgegenkom-
men Gottes darstelle.) Biblisch wire es dagegen, das Heil als fiir den noch
nicht glaubenden Horer wirklich geschehenes auszusagen,® dem durch
dessen Ja nichts hinzugefiigt wird, das aber durch dessen Ja sein Ziel er-
reicht.'* Kommt es zu diesem Ja, so soll der das Heil Annehmende wissen,
dass er auch sein Ja allein der Gnade Gottes verdankt und er auch als Glau-
bender ganz von der Gnade umschlossen ist.”®* Dieser theologische Sach-
verhalt ist auch in Freien Evangelischen Gemeinden immer wieder neu zu
kliren. Nicht nur die reine Lehre und die rechte Sakramentsverwaltung,
sondern auch der geistgewirkte Glaube zihlt in den Freien Evangelischen
Gemeinden zu den notae ecclesiae (Kennzeichen der Kirche).6

13 Rém 5.8: ,,Christus ist fir uns gestorben, als wir noch Stinder waren.*

14 vel. Iff, Freie evangelische Gemeinden, 143.

15 Ahnlich Iff; ebd., 164.

16 CA VII, vgl. Jobannes Demandt, Kirchen in Gemeinschaft? — Wachsende Gemein-
schaft aller Glaubenden! Anmerkungen aus dem Bund Freier evangelischer Gemein-
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4.2 Taufe?

In der Tauffrage besteht ein offenkundiger Unterschied zu den meisten
Baptistengemeinden. Im deutschen Bund Freier Evangelischer Gemeinden
konnen Glaubende, die die Siduglingstaufe empfangen haben und darin
nach ernsthafter Priifung an der Heiligen Schrift ihre giiltige Taufe sehen, oh-
ne Glaubenstaufe Mitglied einer Freien Evangelischen Gemeinde werden.
Die Gewissensentscheidung pro Siuglingstaufe wird also respektiert.®

Obwohl die Taufe im Denken der Menschen oft nur als Bekenntnis- bzw.
Gehorsamsakt verstanden wird, ist sie mehr als das. Sie ist zuallererst ein
Handeln Gottes, das den anfinglichen Prozess des Christwerdens zu einem
vorliufigen Abschluss bringt. Im Namen des dreieinen Gottes tauft die Ge-
meinde einen Menschen, der die Botschaft von Gottes zuvorkommender
Gnade gehort und durch die Wirkung des Heiligen Geistes personlich an-
genommen hat. In der Taufe wird er zeichenhaft (in der Regel mit seinem
ganzen Korper) in das Todesgrab und in die Auferstehung Jesu hinein ge-
nommen (Rom 6,4)." Darin vergewissert Gott den Taufling des Heils und
integriert ihn in die Gemeinde (Apg 2,21; 1.Kor 12,13).

4.3 Abendmahl

Dem oben skizzierten Gemeindeverstindnis entspricht eine Abendmahls-
praxis, in der alle Glaubenden zur Teilnahme eingeladen sind, also nicht
nur Gemeindeglieder und solche, die die Glaubenstaufe empfangen ha-
ben. Eine frei-evangelische Mahlfeier weist insofern darauf hin, dass die
Gemeinde Jesu Christi immer grofler ist als die jeweilige Ortsgemeinde.
Wenn der Glaube bzw. die Nachfolge als Kriterium fiir die Teilnahme be-
nannt wird, dann muss die Gemeinde hinreichend deutlich machen, was
sie darunter versteht. Es kann sich immer nur um ein Mahl von gerechtfer-
tigten Siindern handeln, die in der Gegenwart des gekreuzigten und aufer-
standenen Herrn Jesus Christus durch sein Wort und seine Gaben gestirkt
werden.

44 Amt

Entsprechend der pietistischen und erwecklichen Tradition wollen Freie
Evangelische Gemeinden vom ,allgemeinen Priestertum der Gliubigen*

den zu einer 6kumenischen Studie zu Fragen der Ekklesiologie, in: ThGespr 19,

1995, 15-23, hier 21; Zum Verstindnis des Evangeliums. Stellungnahme der Bundes-

leitung zur Leuenberger Konkordie, 2009, http://www.feg.de/fileadmin/user_upload/

Presse/FeG-Text_2009_Evangelium.pdf.

Vgl. dazu ausfiihrlicher Jobannes Demandt, Gott und Mensch im Akt der Taufe, in:

W. Klaiber /W. Thonissen (Hg.), Glaube und Taufe in freikirchlicher und rémisch-

katholischer Sicht, Paderborn /Stuttgart 2005, 91-112; ders., Die Taufe (freikirch-

lich), in: Chr. Herrmann (Hg.): Wahrheit und Erfahrung — Themenbuch zur Systema-

tischen Theologie, Bd. 3, STM 18, Wuppertal 2006, 259-272.

'8 Weil nicht die Taufe, sondern der Glaube Voraussetzung fiir die Mitgliedschaft ist.

' Die Giiltigkeit der Taufe ist jedoch nicht von der Form der Taufe und der Menge des
Wassers abhingig.

17
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geprigt sein. ,Jeder Mensch hat durch Christus Zugang zu Gott, so dass es
keiner menschlichen Vermittlung bedarf*, wie Prises Ansgar Horsting her-
vorgehoben hat.?* Jeder soll mit der Gabe dienen, die er empfangen hat
(1. Petr 2,9; 4,10). Entsprechend verstehen Freie Evangelische Gemeinden
die Amter rein funktional, ,sic werden Menschen berufungs-, gaben- und
ausbildungsorientiert von der Gesamtgemeinde fiir eine begrenzte Zeit an-
vertraut®, so Markus Iff.*!

5. Selbststindigkeit oder Unabhingigkeit
der Ortsgemeinde?

51 Die wesensmifRige Verbundenheit der Gemeinden

Fiir die Beantwortung der Frage nach Selbststindigkeit oder Unabhingig-
keit der Ortsgemeinde zeigt der neutestamentliche Befund die Richtung
an. Der Begriff £kkAnoio (ekklesia) kann sowohl die Ortsgemeinde als
auch die Gesamtheit der Gemeinden in einer Region oder weltweit be-
zeichnen.?? Deshalb ist die Ortsgemeinde zwar im Vellsinn Gemeinde, aber
sie ist dies nie fir sich allein, sie ist wesensmifig christliche Gemeinde
immer nur in der Verbundenheit mit allen anderen Gemeinden. In neutesta-
mentlicher Zeit kam dies bereits durch vielfiltige, auch Linder- und Konti-
nentsgrenzen iberschreitende Beziehungen zum Ausdruck. Apostel und
Evangelisten waren nicht nur fiir eine einzige Gemeinde zustindig, son-
dern fiir eine Vielzahl. In ihrem Dienst manifestierte sich die Einheit der
Gemeinde Jesu Christi. -

5.2 Das Bild vom Volkstanz

Die Freien Evangelischen Gemeinden vertreten ein kongregationales Ge-
meindeverstindnis, in der die Selbststindigkeit der Ortsgemeinde eine
hohe Bedeutung hat.?> Selbststindigkeit darf aber nicht mit Unabhingig-
keit oder Autonomie verwechselt werden. Das mochte ich an einem Bild
verdeutlichen: Stellen Sie sich einen Kreis von Menschen vor, die sich an der
Hand fassen und einen wunderschonen Volkstanz auffithren. Ein Mensch
steht dabei symbolisch fiir eine Ortsgemeinde; sie ,steht selbst” und tanzt
selbst in diesem Kreis von vielen anderen selbststindigen Gemeinden, ist
dabei aber immer mit diesen verbunden. Wenn sie einmal hinfillt, kann sie
von anderen Gemeinden aufgefangen werden, umgekehrt kann sie auch
andere auffangen. Die Musik zu diesem Tanz des Volkes Gottes ist das
Evangelium von der freien Gnade. Es gibt im Leben freilich auch gute Solo-

20 Apsgar Horsting, Bericht des Priises. Berichtsheft zum Bundestag 2011, 13.

21 [ff. Freie evangelische Gemeinden, 161.

22 Gesamtheit: Mt 16,18; Apg 9,31; 1. Kor 15,9; Gal 1,13; Eph 1,22; Phil 3,6. Ortsge-
meinde: 1. Kor 1,2; 2. Kor 1,1; Gal 1,2; 1. Thess 1,1; Offb 1,4; 2,1 u. 6.

23 vgl. Stephen Shoemaker, Art. Kongregationalismus* in RGG*, 4, Tiibingen 2001, Sp.
1582.
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tinzer. Aber mit dem Evangelium spielt Gott eine Musik, zu der nur der
gemeinsame Tanz passt. — Dieses Bild steht fiir eine Kirche bzw. einen
Bund von Gemeinden ebenso wie fiir eine Gemeinschaft von Biinden und
Kirchen.

5.3 Stationen des Einheitsverstindnisses
in Freien Evangelischen Gemeinden

Wie zuletzt Markus Iff gezeigt hat, gab es hinsichtlich des Einheitsverstind-
nisses in den Freien Evangelischen Gemeinden eine auffillige Entwick-
lung.?* Ich kann hier nur einige wenige Stationen nennen:

5.3.1 Engste Verbundenheit mit allen Glaubenden

Bei Hermann Heinrich Grafe und Heinrich Neviandt, den mafigeblichen
Personlichkeiten der ersten Generation, liegt ein Verstindnis von Gemein-
de vor, das im Allgemeinen als gemifligt independent bezeichnet wird.
Man kann aber fragen, ob der Independenz-Begriff** in seinem eigerntli-
chen Sinne deren Gemeindeverstindnis trifft oder eher nur die Unabhin-
gigkeit von der Landeskirche als Institution bezeichnet.

Immerhin heifdt es im Austrittsschreiben von 1854:

~Wir erkliren es vor dem Herrn, daf} wir die Briider in Threr Gemeine [ndm-

lich der Landeskirche], wie in jeder andern Kirche, von Herzen liebhaben,

und dafd wir das Band, welches uns mit ihnen in Christo, unserm erhdhten

Haupte, auf ewig umschlingt, nicht gering achten. Wir wiinschen vielmehr

durch die That zu beweisen, dafd wir mit IThnen, als Glieder Eines Leibes, aufs

engste verbunden sind, damit die Welt an der briiderlichen Liebe unterein-
ander erkenne[n], daf} wir Christi'2%! wahre Jiinger sind.*?7
Die vorgegebene und bleibende Verbundenheit mit dem, was in der Lan-
deskirche Gemeinde Jesu Christi ist, steht fiir die neu entstehende Freie
Evangelische Gemeinde aufler Frage. Die innere Bindung an das neutesta-
mentliche Gemeindebild im Sinne einer Gemeinde von Glaubenden notigt
die Viter aber zur Bildung einer solchen.

Es ist eine gewisse Ironie der Geschichte und kann letzten Endes nicht
tiberraschen, dass Grafe selbst keine neue Konfession oder ,Kirche* als In-
stitution intendierte, sondern jenseits aller Konfessionen die Einheit der
Glaubenden darstellen wollte, die Freien Evangelischen Gemeinden aber

2 Iff, Freie evangelische Gemeinden, 144 ff.

# Martin Schmidt nennt als Zeichen fiir das ausgeprigte .6kumenische Bewuftsein*
des Kongregationalismus: ,,Christliche Gemeinschaft besteht tiberall da, wo sich Jiin-
ger Jesu im Gehorsam gegen sein Wort unter Leitung seines Geistes zusammenfin-
den. Im polemischen Zusammenhang, besonders in den englischen Religionskdmp-
fen des 16. und 17. Jahrhunderts bildete sich aus solcher Haltung teilweise die Be-
nennung ,Independents’.“, in: Art. , Kongregationalismus*, RGG, 3, Studienausgabe,
Tiibingen 1986, Sp. 1768; Aufschlussreiches zum Independenz-Begriff findet sich bei
Gustav Friedrich Nagel, Der grofSe Kampf, Witten 1896, 252-292.

26 Im Original irrttimlich ,,Christo®.

¥ Dietrich, Act des Gewissens, 218 f. (Originalfassung).



58 Jobannes Demandt

dennoch mit der Zeit zu einer eigenen Denomination innerhalb der evan-
gelischen Konfessionsfamilie wurden.

5.3.2 Die Grundung eines Bundes 1874

Im Jahre 1874 kam es zur Grindung des Bundes Freier Evangelischer Ge-
meinden. Weil dieser Akt nicht als Selbstwiderspruch gemeint gewesen
sein kann, ist er als Beleg dafiir zu werten, dass die Gemeinden sich nicht
im konsequenten Sinne als independent, d. h. vollig unabhingig verstan-
den. Es trifft zwar zu, dass Grafe und andere ihre Gemeinden als indepen-
dent bezeichnet haben, dabei ging es ihnen aber primir um eine Unabhin-
gigkeit von staatlichem und staatskirchlichem Einfluss sowie um eine hierar-
chiefreie Gemeinschaft von Gemeinden. Ekklesiologisch traten sie fiir eine
sSelbststindigkeit iz der Verbundenheit der Gemeinden® ein.?®
Auch nach Auffassung von Richard Hoenen wollte der Bund urspriing-
lich
ynicht nur Zweckverband sein. Die Griinder des Bundes wollten auch in ihm
die Einheit des Leibes Christi zum Ausdruck gebracht sehen - sie sahen im
Independentismus, der sehr leicht zur Isolation fiihren kann, wohl eine grofie
Wahrheit; daneben stellten sie die andere, daf§ eine Gemeinde nur ein Glied
ist am 21;6ib6 Christi, also mit anderen Gemeinden organisch verbunden sein
muf3.*

5.3.3 Die individuelle Freiheit bei Otto Schopf

Eine Generation nach der Bundesgriindung war es Otto Schopf (1870-
1913), der fiir die Ekklesiologie des Bundes lingere Zeit prigend wurde.
Schopf studierte an der von der Theologie Johann Tobias Becks geprigten
Evangelischen Predigerschule in Basel, wo er als Mitstudenten Gustayv Frie-
drich Nagel und Konrad Bussemer kennen lernte, die ebenfalls fiir die
Freien Evangelischen Gemeinden bedeutsam wurden.3? Wesentliche Im-
pulse fiir sein Gemeindeverstindnis erhielt Schopf durch Nagels 1896 in
Witten erschienenes Werk ,,Der grofSe Kampf. Ein Beitrag zur Beleuchtung
der Frage: ,Kirche oder Gemeinde der Gliubigen?* 3!

Schopf erhebt den Begriff der individuellen (Gewissens-)Freiheit zum
»zentrale(n) ekklesiologische(n) Grundwert*.?? ,Freiheit* ist fiir Schopf zu-
nichst ,ein theologischer Begriff, der das Wesen des dreieinigen Gottes be-
zeichnet”. Von dorther ,erschliefit sich die Bestimmung des Menschen zur
Freiheit.“* Die menschliche Freiheit ist nach Schopf also letzten Endes in

2 So August Jung im Blick auf Grafe in einem miindlichen Beitrag am 8.3.2008 in
Dietzholztal-Ewersbach.

29 Richard Hoenen, Die Freien evangelischen Gemeinden in Deutschland. Thre Entste-
hung und Entwicklung, Tuibingen 1930, 74.

3 Vgl. Hartmut Weyel, Zukunft braucht Herkunft. Lebendige Portriits aus der Ge-
schichte und Vorgeschichte der Freien evangelischen Gemeinden, 2, GuTh 5.5/2,
Witten 2010, 209.

31 Zur theologischen Entwicklung des auch fiir die Evangelische Allianz bedeutsamen
G.F. Nagel, vgl. Weyel, Zukunft, 2, 220f.

32 Jenbard, Ekklesiologie, 234.

3 Ebd.
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Gott begriindet, der seinem Geschopf Anteil an seiner Freiheit gibt. Durch
Christus und den Heiligen Geist wird der Mensch zur vollen ,Freiheit der
Kinder Gottes*>* gefiihrt und die christliche Gemeinde in besonderer Wei-
se zu einem Raum der Freiheit.*® Wenn fiir Schopf nun ,die Pflege der In-
dividualitiit (Eigenart) des Einzelnen eine Hauptaufgabe der Einzelgemein-
de, ein Hauptfaktor der Ausgestaltung der Gesamtgemeinde“3¢ ist, dann
kann er sich damit in gewisser Hinsicht auf Jesus berufen, der die Wiirde
des einzelnen Menschen wie kein anderer geachtet hat, sowie auf Paulus,
dem die Entfaltung der individuellen Begabung wichtig war. Zu fragen ist
jedoch, ob Schopf nicht dariiber hinausgeht und einen Individualismus
begiinstigt, der die geistlichen Belange der Gemeinde zu stark den jeweili-
gen Interessen des einzelnen Gemeindeglieds unterordnet. Zu den geistli-
chen Belangen einer Gemeinde gehoren auch geistlich verantwortete got-
tesdienstliche Formen, am Neuen Testament orientierte Verfassungen und
Ordnungen. Solche schiitzt Schopf jedoch gering, er wittert hier die Gefahr
eines ,,Formalismus“3” und spielt duflere Formen gegen die Leitung durch
den Geist aus.* Nach Hartmut Lenhard vollzieht sich bei Schopf gegeniiber
Grafe und Neviandt eine vollig andere Schwerpunktsetzung im Gemeinde-
begriff: ,,Ging es bei diesen um die Darstellung der Einbeit des Leibes Chris-
ti, so nun um die Darstellung der Freibeit.“*

In der guten Absicht, die Bedeutung des befreienden Heiligen Geistes
fiir die Gemeinde hervorzuheben, und im Wissen darum, dass die neutesta-
mentlichen Gemeinden nicht von spiiteren Generationen kopiert werden
kénnen, neigt Otto Schopf gewissermaflen zu einer spiritualistischen
Abstraktion von Gemeinde, sodass als Konkretum eigentlich nur noch die
freie bzw. unabhingige ,geistliche Persénlichkeit* tibrig bleibt.?® Insofern
kann er nicht nur als Vertreter eines Gemeinde-Independentismus, son-
dern — man verzeihe das Wortungetiim - auch eines Individualindepen-
dentismus gelten. Ein solcher ist mit dem neutestamentlichen Einheitsge-
danken (Rom 12,5; 1.Kor 12,12 ff) allerdings kaum vereinbar.

Das theologische Defizit dieses Ansatzes fillt moglicherweise solange
nicht auf, wie hervorragende geistliche Personlichkeiten vorhanden sind.
Ist dies aber nicht der Fall, so steigt die Gefahr der Verachtung dessen, dass
die Gemeinde mebr ist als ihre charismatischen Leiter und auch mehr als
die Summe ihrer Glieder. (In der seit einigen Jahren gefiihrten Debatte um

¥ Otto Schopf, Unsre freien Gemeinden (1902), 261; zit. nach Lenbard, 235 f.
B Orto Schopf, Was ist eine ,Freie Evangelische Gemeinde“? (1911), zit. nach Lenbard,
238.
Otto Schopf, Gemeinde von Gliubigen oder Unsere Bestrebungen in den freien
evangelischen Gemeinden, Waldbrél 1920, 10, zit. nach Weyel, Zukunft, 2, 244.
Otto Schopf, Was wir erstreben und was wir erleben in den Fr. evang. Gemeinden
(1914), 340, zit. nach Lenbard, 242.
38 Otto Schopf, Was ist das Entscheidende, 19 f.
Zz Lenbard, 243, Hervorhebung im Original.

Vgl. Iff, Freie evangelische Gemeinden, 150 f.
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die Rolle von Leiterpersonlichkeiten kann der genannte Ansatz das ange-
deutete Problem verstirken.)

Vor dem Hintergrund der leidvollen Erfahrung, dass freikirchliche Ge-
meinden von Staat und Landeskirchen vielfach unterdriickt wurden, ist das
energische Eintreten fiir ein betont freiheitliches Gemeindeverstindnis ver-
stindlich. Es schiefdt aber tiber das Ziel hinaus und verkennt die schon im
Neuen Testament erkennbare doppelte Kennzeichnung von Gemeinde als
selbststindiger (nicht: autonomer) und zugleich prinzipiell mit anderen
Gemeinden verbundener Grofie.

Schopfs unermudliches Fragen nach der ,Evangeliumsmitte® und seine
Christozentrik weisen ihn dennoch zweifelsohne als reformatorischen Theo-
logen aus.! Als solcher grenzt er sich folgerichtig gegen einen ,Buchsta-
benglauben®# ab, mit dem sich freikirchliche Frommigkeit allzu leicht ver-
bindet. Dasselbe Motiv der Suche nach dem Entscheidenden und Verbin-
denden bestimmt auch seinen Einsatz fiir einen ,,Bund der Freikirchen auf
breitester Grundlage“.*> Wire ein solcher im Sinne Schopfs zustande ge-
kommen, dann zweifelsohne nur auf der Grundlage eines independentisti-
schen Ansatzes. Dazu kam es jedoch nicht.

Schopf selber relativiert seinen independentistischen Ansatz, indem er
einrdumt, dass es ,independentische Spezialfehler oder Schattenseiten®
gibt. Dazu zihlt er u. a., dass der ,Individualismus |[...] zum Subjektivismus®,
der ,Antiformalismus zum Anarchismus“ und der ,Antinomismus zum In-
differentismus® werden konne.* Schopf ist sich der Gefahr des Missbrauchs
der Freiheit bewusst, wenn er sagt: ,,Es droht uns die Gefahr, die Freiheit
zum Deckmantel der Bosheit zu machen |...] daf} der einzelne im Namen
der Freiheit sich nichts sagen Lif3t, dafl man aus lauter Freiheitsdiinkel sich
nicht um seinen Bruder kiimmert [...].“%> Recht verstandener Independen-
tismus bedeute nicht, ,daf} wir nicht auch wie die ersten Gemeinden (Apg.
15) uns sagen lieBen, was nach der Erkenntnis leitender Briidder dem Hei-
ligen Geist und ihnen gefiel, was zu tun wir gut tun.“# Eine wesentlich
groflere Wirkungsgeschichte hatte jedoch Schopfs sechsfaches Freiheitsbe-
kenntnis:

»Wir wiinschen Gemeinden zu sein: Frei vom Staat, frei von der Kirche, frei
von jedem Kirchenregiment und jeder Kirchenverfassung, frei von fest for-
mulierten Bekenntnissen, frei von Sektiererei, frei vom Sakramentalismus
und Formalismus,“47
Es diirfte kein Zufall sein, dass der sowohl bei Fries als auch bei Schopf an-
zutreffende ekklesiologische Ansatz mit einem bewundernswerten Pionier-

41 Weyel, Zukunft, 2, 239 ff.

42 Schopf, Das Entscheidende, 7; vgl. Weyel, Zukunft, 2, 240.

B Weyel, Zukuntt, 2, 250.

- Schopf, Was wir erstreben, 345.

4 Schopf, Das Entscheidende, 13.

46 Otto Schopf, Gemeinde von Gliubigen, 7 f., zit. nach Weyel, Was ist der Bund?, in: Ch
114, 2007, 18-21, hier: 19.

47 Schopf, Gemeinde von Gldubigen, 7 f, zit. nach Weyel, Zukunft, 3, 210.
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geist einhergeht. Fries griindete u.a. eine Buchhandlung und einen Diako-
nieverein, Schopf ein den Gemeinden zuarbeitendes Evangelisationswerk
und eine theologische Ausbildungsstitte. Damit schufen sie tibergemeind-
liche Arbeitszweige, die fortan wesentlich zu einem erstarkten Bundesbe-
wusstsein beitrugen und nach auflen den Bund als eigene Denomination
profilierten, wie H. Weyel mit Recht betont.* Insofern ist deutlich, dass die
Gemeinden trotz des independentistischen Gemeindeverstindnisses von
Fries®® und Schopf praktisch doch nicht vollig unabhiingig voneinander
(-independent“) existierten. Ein — u.a. durch gemeindeiibergreifende Werke
unterstiitztes — spiirthares Bundesbewusstsein der Ortsgemeinden und ih-
rer Glieder ist wichtig, aber noch nicht mit der gelebten Einheit der Glau-
benden gleichzusetzen, von der das Neue Testament spricht. Diese Einheit
lebt aus dem Einheitswillen Jesu Christi und ist gekennzeichnet von einem
ausgeprigten Anteilgeben und -nehmen am Evangelium (Phil 1,5) und in
elementaren Lebensbereichen, was mit dem griechischen Wort Koinonia
(kowvmvia) bezeichnet wird. Auf dem Weg zu dieser Einheit sind Individua-
lismus und Autonomiedenken Hindernisse, die durch den Geist Gottes
iiberwunden werden miissen.>”

Ein konsequent independentes Verstindnis der Ortsgemeinde wiirde
dazu fiihren, dass sie die Last anderer Gemeinden nicht mittrigt (2.Kor 8
und 9); sie wiirde sich auch nicht von auflen in ihre Angelegenheiten ,hin-
einreden” lassen, selbst wenn sie sich offensichtlich in unbiblischer Weise
entwickelt. Dagegen kann es geistlich geboten sein, sich von anderen Ge-
meinden oder von der Leitung eines Bundes , hineinreden und in ein Ge-
sprich ziehen zu lassen, um zu gemeinsamen Problemldésungen zu gelan-
gen. Es ist richtig, dass eine Gemeinde im Konfliktfall sich zuerst darum
bemiihen soll, durch eigenes Befragen des Wortes Gottes, durch geschwis-
terliches Gespriich und Gebet zu einer Losung zu finden. Wenn dies aber
nicht zum Ziel fiihrt, kann es notwendig sein, dass die Gemeinde, ihnlich

Vgl Hartmut Weyel, Einzelgemeinde und Bund. Eine offene Beziehung in der Ge-
schichte Freier evangelischer Gemeinden, in: ThGespr 2001, Beiheft 2, 81.

Bereits Friedrich Fries meinte das Unvereinbare miteinander vereinbaren zu kénnen.
Konrad Bussemer schreibt Giber ihn: ,Er war sich bewuf3t, daf® niemand auf der Welt
ganz unabhingig von anderen sei noch sein konne. Wie der einzelne Christ die Ge-
meinschaft der andern als Ergéinzung nétig habe, — weil eben keiner alles habe, noch
alles verstehe, noch alles zu erkennen oder zu leisten vermége, — so sei es auch mit
der gliubigen Gemeinde. Sie ist ein Ganzes, und doch ist sie ein Teilwerk; daher be-
darf sie der Verbindung mit anderen, nicht aus Griinden, die in ihr Belieben gestellt
sind, sondern aus sehr ernsten Lebensnotwendigkeiten heraus. Frei und unabhin-
gig, soll sie aber doch verbunden sein; sie soll ,Gemeinschaft' haben als Gemeinde,
ebenso wie der einzelne Gliubige dieser bedarf. Diese Einstellung trieb Fries zum
,Bunde’ der Gemeinden [...] (K Bussemer, Friedrich Fries. Ein Lebensbild, Witten
1929, 244). Fir einen vom Independentismus Geprigten ist dies eine beachtliche
Relativierung des independentistischen Gedankenguts. Sie bleibt aber teilweise noch
hinter dem neutestamentlichen Einheitsverstindnis zuriick, wonach keine Gemeinde
unabhiingig von anderen ist, weil die Einheit von Christus her vorgegeben ist und in
ihm besteht, deshalb aber auch in der Praxis nachzuvollziehen ist.

> Anders Weyel, Zukunft, 2, 220, mit Bezug auf G.F. Nagel.
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dem gesellschaftlichen Subsidiarititsprinzip!, geistliche Hilfe von auflen in
Anspruch nimmt.

Freie Evangelische Gemeinden miissen immer wieder lernen, sich von
ihrem Ursprung her und d. h. von der freien Gnade Gottes her zu verste-
hen. Diese soll nicht nur den individuellen Glauben, sondern auch das
Gemeindeleben grundlegend prigen.>? | Freiwillige Zugehorigkeit” der
Mitglieder und die ,,Freiheit“ von staatlicher Bevormundung kénnen ledig-
lich abgeleitete Pridikate sein.>

5.3.4 Die Skepsis gegeniiber dem Institutionellen in den 1920er Jahren

Dass sich durch die Geschichte Freier Evangelischer Gemeinden eine ein-
mal mehr, einmal weniger ausgepriigte Skepsis gegeniiber allem Institutio-
nellen zieht, lisst sich exemplarisch an der Debatte iiber eine Bundesver-
fassung zeigen, wie sie in den 1920er Jahren gefiihrt wurde. Davon berich-
tet Hartmut Weyel im dritten Band von ,,Zukunft braucht Herkunft“ in dem
sehr anschaulichen Portrit der schillernden Personlichkeit des Unterneh-
mers, Politikers und FEG-Manns Johannes van den Kerkhoff (1876-1945).>*
Es geht mir hier nicht darum, den historischen Verlauf der Debatte nach-
zuzeichnen, sondern zu fragen, ob die dort von den Kontrahenten benann-
ten Alternativen biblisch-theologisch gesehen echte Alternativen sein kon-
nen.

H. Weyel merkt an, dass van den Kerkhoff sich in der Wertschitzung ei-

ner Verfassung
»Zu Recht auf den fritheren Prises des Bundes, Heinrich Neviandt (1827-
1901), berufen [konnte], der 1881 .einen Rechtsboden fiir Eventualititen
gefordert hatte, wodurch Beschliisse — entgegen einem ubertriebenen In-
dependentismus — einen verbindlicheren Charakter bekimen.“%

51 Der Begriff der Subsidiaritit (von lat. subsidium = Hilfe) stammt aus der katholi-
schen Soziallehre und bezeichnet den Vorrang von Eigenverantwortung und Entfal-
tung individueller oder gemeinschaftlicher Fihigkeiten vor helfendem Eingreifen
durch staatliche bzw. tibergeordnete Institutionen. In einer neutestamentlichen Ekkle-
siologie muss allerdings der Tatsache Rechnung getragen werden, dass der Leib
Christi von wechselseitiger Hilfestellung aller Glieder gekennzeichnet ist. Ein Ge-
meindebund oder eine Kirche sind stindig ebenso auf die einzelnen Gemeinden an-
gewiesen wie umgekehrt.

52 Vgl. Lenbard, Studien, 42 ff; Jobannes Demandt, Der Wandel eines freikirchlichen
Gemeindeverstindnisses. Dargestellt am Beispiel des Bundes Freier evangelischer
Gemeinden, in: B. Neumann/]. Stolze (Hg.), Kirche und Gemeinde aus freikirchli-
cher und romisch-katholischer Sicht, Paderborn /Géttingen 2010, 102ff; Iff, Was
sind Freie evangelische Gemeinden?, 144f.

3 Vgl. K Seidel, Zur konfessionellen Eigenart Freier evangelischer Gemeinden. Von S.
Noesser zusammengestellte Nachschrift von Vortrigen, 1990ff., 4f. (Datei bei ].D.);
Ulrich Betz, ,Von Freiheit will ich singen...*. Zur Ekklesiologie in Freien evangeli-
schen Gemeinden, in: ThGespr 27, 2003, 3-12; Haubeck, Verstindnis der Gemein-
de, 30ff.

5% Weyel, Zukunft braucht Herkunft, 3, Witten 2011, 187-219.

55 Weyel, Zukunft, 3, 208.



Grundziige der Ekklesiologie des Bundes FEG 63

Konrad Bussemer®® sah dagegen — ganz in den Spuren Gustav F. Nagels
und Otto Schopfs — die Gefahr eines Formalismus, nimlich ,,die Worte des
neuen Testamentes zu Buchstabengesetzen und Paragraphen” zu machen.
Zweifelsohne hat es in manchen Kirchen solche problematischen Entwick-
lungen gegeben, die zu einer Erstarrung geistlichen Lebens beitrugen. Zu
fragen ist jedoch, ob Bussemer an dieser Stelle nicht einem Spiritualismus
das Wort redet, der einer Regelung konkreter Notwendigkeiten ausweicht.
Er plidiert zwar dafiir, dass sich die Gemeinde ,fiir ihr ganzes Dasein be-
stimmte Ordnungen schaffen” misse, dominant ist jedoch sein Freiheits-
ideal: ,,Die Gemeinde soll gebaut werden im Sinne evangelischer Heiligung
und evangelischer Freiheit“.?” Zur Heiligung gehoren Lehre und Erziehung.
Fiir Bussemer sind die Gliubigen indessen ,jedem dufleren Zwangsgebot
entnommen [...] weil sie ,in Christus’ sind und in dieser Stellung das Ge-
bot Christi durch den Geist im Herzen haben®® Aufgrund der Freiheit
durch den Geist (2. Kor 3,17)
+gehoren ebensowohl evangelische Bruderliebe mit all ihrer Riicksicht und
Bindung wie weitestgebhende Gewissensfreibeit und Ueberlassung freies-
ten Denk- und Handlungsrechts zu den unbedingt erforderlichen Haupt-
prinzipien einer wirklich ,evangelischen’ Gemeinde.“>®
Bei niherer Betrachtung jedweden christlichen Gemeindelebens diirfte
sich zeigen, dass die durch den Geist gewonnene und immer neu zu ge-
winnende Freiheit nicht grundsitzlich gegen die Verbindlichkeit von ge-
meinsamen Beschliissen steht, sondern darin sogar ihren Ausdruck finden
kann. Freilich diirfen Beschliisse nicht zu fiir alle Zeiten geltenden Geset-
zen werden, unter dem Einfluss des Heiligen Geistes miissen sie grund-
sitzlich revidierbar bleiben.

5.3.5 Die erste Bundesverfassung von 1922

Das im Wesentlichen von Schopf geprigte Gemeindeverstindnis fand 1922
seinen Niederschlag in der ersten Bundesverfassung.® In einem ihr vorge-
schalteten Text hief es, ,das Besondere der Freien evangelischen Gemein-
den® bestehe darin, dass ,sie eine in iibergeordnete Behorden gegliederte
,Kirche® nicht sein will.“®* Die Verfassung betonte, der Bund koénne ,nur
mit geistlichen Mitteln auf die Gemeinden einwirken, also den Gemein-
den nur ratend, helfend und mahnend zur Stiitze dienen. Er kann daher in
die Angelegenheiten der Einzelgemeinde nicht wider deren Willlen eingrei-

%6 August Jung bezeichnet Bussemers theologische Arbeiten als ,Bollwerk gegen die
einbrechende Pfingstbewegung” am Beginn des 20. Jahrhunderts, August Jung, Das
Erbe der Viter. Die ,Wittener Richtung® und die ,Wuppertaler Richtung® zwischen
Dichtung und Wahrheit, Witten 2007, 155.

7 Konrad Bussemer, Die Gemeinde Jesu Christi, Witten *1931, 33 (= °1968, 33). Die 4.
Auflage diirfte Bussemers Denken der 1920er Jahre wiedergeben.

8 Bussemer, Gemeinde, 11931, 33.

39 Ebd., 34, Hervorhebung im Original.

% Vgl. Hoenen, Freie evangelische Gemeinden, 112-118.

81 Zit. nach Weyel, Einzelgemeinde u. Bund, 79.
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fen.“$? Wenn die Verfassung dann in Art. 3 als ,Zweck” des Bundes u. a. die
offentliche Vertretung aller gemeindlichen Belange nennt, dann ist zu fra-
gen, ob dies in der Praxis ohne jeglichen Gestaltungsspielraum sinnvoll
und moglich ist, oder ob Leitung und Vertretung eines Bundes nicht im-
mer auch besondere Kompetenzen in sich schlieBen miissen, fiir deren
Wahrnehmung die Verantwortlichen das Vertrauen der Gemeinden zu er-
werben haben. Selbstverstindlich warnen uns das Neue Testament und
auch die unsigliche deutsche Geschichte des Missbrauchs von Fiihrung zur
Zeit des Nationalsozialismus vor der Etablierung eines freikirchlichen Herr-
schaftssystems.

Eine kongregational verfasste Gemeinde will der Alleinherrschaft Christi
Rechnung tragen.® Vor dem Hintergrund klerikalen Machtmissbrauchs ist
die Betonung des theokratischen bzw. christokratischen Anliegens nur all-
zu verstindlich. Jedoch lassen sich Theokratie und Christokratie in keiner
menschlichen Struktur vollkommen abbilden bzw. organisieren. Wenn es —
im optimalen Fall — dazu kommt, dass eine Gemeinde von Gott gebraucht
und fiir seine Herrschaft transparent wird, dann geschieht dies immer nur
mit fehlbaren Menschen und irdischen Strukturen. Dazu gehoren auch ver-
schiedene Leitungsdienste, die nicht zwangsliufig der Theokratie entge-
genstehen, sondern ihr als geistliche Gaben zugeordnet sind. Aufgabe der
Leitenden ist nicht die Ausiibung von Herrschaft, sondern eines Leitungs-
dienstes in engem geistlichen Austausch mit der Gemeindebasis.

Es scheint kein Zufall zu sein, dass die Bundesverfassung von 1922 zu-
gunsten eines ,konfessionellen Independentismus“® kaum noch ,die noch
1874/75 deutlich bekannte und gesuchte sichtbare Einheit des Leibes Christi
innerhalb und tiber den Bund hinaus® thematisiert. Darauf haben mit Recht
A. Jung und H. Weyel hingewiesen.® Nur in Art. 6 des der Musterverfas-
sung fiir Ortsgemeinden (ebenfalls 1922) vorangestellten Glaubensbekennt-
nisses taucht im Zusammenhang des Abendmabhls der ,Leib Christi“-Ge-
danke auf. Es heifit dort: ,,Wir bekennen im Abendmabhl [...] die Einheit
des Leibes Christi*.?® Der Gedanke ist hier aber nicht explizit auf die die
Ortsgemeinde oder den Bund transzendierende Einheit bezogen. Die For-
derung des ,Bewufltsein[s] der inneren Zusammengehorigkeit“ mit be-
nachbarten Gemeinden wird jedoch in Art. 9 artikuliert: Als Zweck der
Gliederung des Bundes in ,Kreise“ wird eine engere ,Lebens- und Arbeits-
gemeinschaft ortlich niher gelegener Gemeinden“ genannt.®’

62 Art. 6, zit. bei Hoenen, Freie evangelische Gemeinden, 113.

53 Robert Browne (ca. 1550-1633), einflussreichster Wegbereiter der englisch-purita-
nisch-separatistischen Bewegung, hielt ,nur die Einzelgemeinde fiir Kirche durch
den Bund (covenant) der Brider begriindet mit Christus als einzigem Haupt tiber al-
len Gliubigen [...]“. RGG", 1, Tiibingen 1998, Sp. 1776 (Douglas Weaver).

64 Weyel, Einzelgemeinde u. Bund, 80.

% Ebd.; Jung, Erbe der Viter, 107 (u. 15); vgl. Lenbard, Ekklesiologie, 203.

Hoenen, Freie evangelische Gemeinden, 108.

67 Ebd., 116. Darauf hat mich freundlicherweise Hartmut Weyel aufmerksam gemacht.
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5.3.6 Die Zusammengehorigkeit des dynamischen und
des institutionellen Elements

In einer am Neuen Testament orientierten Gemeinde gehoren das dynami-
sche und das institutionelle Element immer zusammen. Wo immer Men-
schen vom unberechenbaren Geist Gottes erfasst wurden, wollten sie ihr
Leben mehr und mehr davon prigen lassen. Folglich kam es unter der Wir-
kung desselben Geistes zu regelmifligen Versammlungen und damit zu
dem, was den Kern einer Institution ausmacht, nimlich einer auf Wieder-
holung und Dauer angelegten Einrichtung. Die Gemeinde braucht ange-
messene Strukturen, die aber revidierbar sein miissen, damit sie in einer
sich verindernden Welt zu den jeweiligen Erfordernissen passen.®® Das in-
stitutionelle Element gehort in dieser oder jener Form grundsitzlich zum
Wesen von Gemeinde.® Wer es grundsitzlich bekimpft — und dazu neigen
oft neu entstehende Bewegungen — entzieht der entsichenden Gemeinde
einen Teil des Nihrbodens, auf dem sie gedeihen kann.

Davon zu unterscheiden ist die Daueraufgabe, gegen Erstarrung zu
kimpfen. Dieser Kampf kann aber nur gefiihrt werden in der unablissigen
Bitte um das Wirken des Heiligen Geistes, was die Bereitschaft zur Korrek-
tur durch diesen Geist einschliefft. Wo nur Spontaneitit und Dynamik ist,
fliegt die Gemeinde auseinander; wo nur GesetzmifRigkeit und Institution
ist, erstarrt sie. An dieser Stelle ist kritisch zu fragen, ob nicht dic mehr
oder weniger starke Ablehnung des institutionellen Elements psycholo-
gisch gesehen manchmal durch ein Schriftverstindnis kompensiert werden
soll, das genau diese Funktion ibernimmt. Anders gefragt: Korrespondiert
der Institutionskritik in christlichen Kreisen nicht manchmal ein Umgang
mit der Heiligen Schrift, der sie zu einer Sammlung von Vorschriften, zu
einem Gesetzescodex, ja zu einer erstarrten Institution macht, von der kein
geistliches Leben ausgeht?

5.3.7 Die Bundesverfassung von 1954

Die Neuorientierung nach dem Zweiten Weltkrieg miindete 1954 in eine
neue Verfassung, in der das unter der Nazi-Herrschaft eingefiihrte Fiihrer-
prinzip ,zugunsten des Bundesrats und des Bundestags aufgegeben“ wur-
de.” Es heifit dort auch: ,Jede Einzelgemeinde regelt ihre Angelegenheiten
selbstindig unter Einordnung in das Bundesganze. Sie verpflichtet sich, in
Zusammenarbeit mit der Bundesleitung die Bundesaufgaben zu verwirkli-
chen® und , freiwillig regelmifige und angemessene Beitriige an den Bund*“
zu zahlen.” Dass diese Formulierung einen betrichtlichen Interpretations-
spielraum lisst, ist offenkundig. Sie kann sich als hilfreich erweisen, wenn

SRl Iff, Freie evangelische Gemeinden, 147.

% vgl. die hilfreiche Erklirung von Institution bei Alois Halder/Max Miiller, Philoso-

phisches Worterbuch, Erweiterte Neuausgabe, Freiburg i.Br. 1993, 145f.

Weyel, Einzelgemeinde u. Bund, 86.

" Ernst Wilbelm Erdlenbruch | Heinz-Rudolph Ritter, Freie evangelische Gemeinden,
Witten 1972, 34f; vgl. Weyel, Was ist der Bund?, 20.
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die Gemeinden ,das Bundesganze“ dauerhaft zu ihrer Sache machen. Die
Formulierung kann jedoch nicht verhindern, dass Gemeinden Eigennutz
zum wichtigsten Kriterium ihrer Zusammenarbeit mit dem Bund machen.

5.3.8 Die 1970er Jahre

Gerhard Horster, langjihriger Rektor des Theologischen Seminars, duflerte
1973: ,So wie dem einzelnen Glaubenden die Gemeinde vorgegeben® sei,
so sei der Einzelgemeinde die Gesamtgemeinde vorgegeben. Die tiber viele
Jahrzehnte gepriesene Unabhingigkeit der Ortsgemeinde vertrage sich
nicht mit dem paulinischen ,Leib Christi“-Gedanken: , Entweder wir tiber-
winden den Independentismus durch biblisch ausgerichtete Verkiindigung
oder wir gehen an ihm zugrunde.“”? Dieser Gedanke hatte einen gewissen
Einfluss auf die Verfassung von 1976. In ihr kam es zu einer Riickbesin-
nung auf die Erkenntnis der Griinderviter. Man sah wieder das grofiere
Ganze der Gemeinde Jesu Christi. Es heifdt dort: ,Der Bund Freier evange-
lischer Gemeinden ist eine geistliche Lebens- und Dienstgemeinschaft selb-
stindiger Gemeinden. Verbindliche Grundlage fiir Glauben, Lehre und Le-
ben in Gemeinde und Bund ist die Bibel, das Wort Gottes.“”?

Damit wird das Verstindnis des Bundes als reiner ,Arbeitsgemeinschaft*
verlassen und dem Einheitsgedanken wieder stirker Raum gegeben. Aus-
driicklich geschieht dies auch durch die Aussage, dass ,die Bundesgemein-
schaft [...] als Teil der weltweiten Christusgemeinde zu deren Einheit im
biblischen Sinne* beitrigt.”* Diese Grundbestimmungen wurden in der Ver-
fassung vom September 1995 bestitigt.

Hartmut Weyel, der sich als Pastor Freier Evangelischer Gemeinden in
jahrzehntelangem Engagement in Evangelischer Allianz und Okumene fiir
die Verbundenheit der Glaubenden eingesetzt hat und deshalb ,unver-
dichtig” ist, plidiert dennoch fiir einen Independentismus. Er bestimmt
diesen genauer als einen ,qualifizierten Independentismus®, der mit einer
+Komplementaritit der Ortsgemeinde® verbunden ist.”> Mir scheint aber,
dass auch ein solcher Independentismus dem neutestamentlichen Befund
und der Wirklichkeit des Bundes Freier Evangelischer Gemeinden nicht
ausreichend Rechnung triigt.”® Dariiber und iiber die Konsequenzen soll-
ten wir weiter diskutieren.

72 Gerbard Horster, Die Gemeindelehre des Apostels Paulus, in: Gartner 80 (1973)
947; dhnlich August Jung, Die Entstehung der ersten Freien evangelischen Gemein-
den und die Anfinge des Bundes, in: Girtner 81 (1974) 387; vgl. auch Jobannes
Demandt, Mehr frei als evangelisch? Eine kritische Besinnung zum Selbstverstindnis
der Freien evangelischen Gemeinden, in: Girtner 86 (1979) 756f. u. 772f.

75 Ernst Wilbelm Erdlenbruch | Heinz-Rudolph Ritter, Freie evangelische Gemeinden,
Witten *1990, 56.

e S Ebdl Sy

> Vgl. Hartmut Weyel, Geschichte des Bundes Freier Evangelischer Gemeinden in

Deutschland, in: J. Demandt (Hg.), Freie Evangelische Gemeinden, 14-35, hier 34.

Die zum Internationalen Bund Freier Evangelischer Gemeinden gehérige Evangelical

Covenant Church (USA) versteht sich als ,kongregational, aber nicht independent®.
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6. Die Verbundenheit selbststindiger Gemeinden zum
Ausdruck bringen

Weil es nicht sein kann, dass jede Gemeinde ihre eigene, d. h. eine andere
Wahrheit hat, muss sich dies auch in der Struktur einer Kirche bzw. eines
Bundes niederschlagen. Deshalb gibt es in unserer franzosischen Schwes-
terkirche eine sogenannte halbsynodale Struktur. Diese sieht nach deren
eigenen Angaben ,gewisse Zustindigkeiten fiir die Synode und deren Kom-
missionen vor und unterstreicht dadurch, dass nicht jede Gemeinde ihre
eigene Wahrheit schafft; zugleich gibt diese Organisationsstruktur jeder
Ortsgemeinde eine weitgehende Selbststindigkeit und unterstreicht damit,
dass bei Ubereinstimmung im Wesentlichen die Vielfalt der Situationen
und Erfahrungen ein Segen ist.“”” Dem sollten wir als Bund Freier Evange-
lischer Gemeinden nachdenken. Vielleicht kann dies auch fiir andere Frei-
kirchen hilfreich sein.

K.W. Peterson, The Evangelical Covenant Church (USA), in: J. Demandt (Hg.), Freie
Evangelische Gemeinden, 170-181, hier: 173.

77 M. Boissonnat, Union des Eglises Evangéliques Libres de France, in: J. Demandt
(Hg.), Freie Evangelische Gemeinden, 75-87, hier: 81.
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Vineyard D.A.CH.

Eine Erneuerungsbewegung im 21. Jahrhundert geht neue-alte
Wege.

Ein Interview mit Markus Hausner!

1. Wenn wir iiber Vineyard reden, dann reden wir iiber eine Bewe-
gung, der mittlerweile iiber 2000 Gemeinden weltweit angehoren.
Und das innerhalb von 30 Jahren seit der Entstehung. Was ist die
Vineyard, wie ist sie entstanden und was macht sie zu einer Bewe-
gung?

Mir wiire es recht, wenn weniger von Gemeinde geredet wiirde, sondern
wenn wir iiber Vineyard reden, dann reden wir von einem Proprium an
Vineyards: das kénnen Gemeinden, Gemeinschaften aber auch Gruppen
sein. Wir weichen den Gemeindebegriff ganz stark auf. Uns geht es darum
Glaubensgemeinschafien ins Leben zu rufen. Egal welche Ausprigung die-
se von der Struktur oder Anzahl haben. Vineyards konnen auch Gruppen
von zum Beispiel fiinfzehn Leuten sein, die aber letztendlich die Werte und
Priorititen verkérpern. Insofern miisste eher von lokalen Vineyards gespro-
chen werden. Was ist die Vineyard? Die Vineyard ist eine Bewegung, die lo-
kale, regionale, nationale und internationale Ausprigungen hat. Weltweit
um die 2000 Glaubensgemeinschaften. Im deutschsprachigen Raum sind es
um die siebzig Vineyards. Vineyard ist eine christliche Erneuerungsbewe-
gung.

Entstanden ist die Bewegung in den 70er Jahren des 20. Jahrhunderts.
Hintergrund war die Aufbruchszeit in den 60er Jahren. Weltweit waren Mil-
lionen von jungen Menschen auf der Suche nach Wahrheit. Es war die Zeit
der Hippiebewegung, die Zeit der Werterevolution, Befreiung des Men-
schen - also Dinge, die wihrend der Renaissance begonnen hatten, haben
dort ihren Hohepunkt gefunden, nimlich dass Menschen sich von alten
Werten und Traditionen emanzipierten, die diese Menschen damals als sinn-
entleert erlebt haben. Spitestens Hiroshima hat gezeigt, dass der Mensch
letztlich in der Lage ist, sich selbst zu vernichten. Die fundamentalen Fragen
waren: Welche Werte gelten wirklich? Was ist eigentlich der wirkliche Sinn
unserer Existenz als Spezies Homo sapiens? Diese Fragen hat eine ganze
Generation von Menschen beschiftigt. Alles was an Institutionellem exis-
tent war im alten Europa und in der neuen Welt USA, konnte keine echten

Markus Hausner hat auf der Tagung frei referiert. Zur Veroffentlichung schlug er ein
zu einem fritheren Zeitpunkt mit ihm gefiihrtes Interview vor. Das nachstehend wie-
dergegebene Interview wurde mit Zustimmung des Autors der unverdffentlichten
Arbeit von Peter Flubrer, Pietismus und Vineyard. Ein Vergleich zweier christlicher
Erneuerungsbewegungen (2009), entnommen, wo das Interview in einem Anhang
abgedruckt ist (Anm. der Red.).

FE 22 (2013)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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Antworten auf die Fragen dieser Menschen geben. Das hat sich gezeigt in
den Studentenrevolten, in den Antikriegsdemonstrationen, Vergotterung
von Menschen wie Che Guevara. Das war der gesellschafiliche Hintergrund,
vor dem dann auch die Hippiebewegung entstanden ist und innerhalb die-
ser Hippiebewegung gab es auch spirituelle Aufbriiche. Unterschiedliche
spirituelle Aufbriiche. Es gab unter anderem hedonistische, buddhistische
aber auch christliche Aufbriiche in dieser Generation. Die bestehenden christ-
lichen Kirchen in den USA waren damals tberfordert, diese Menschen zu
integrieren oder ihnen einen Zugang zu christlicher Spiritualitit zu ermog-
lichen. Zwei Menschen bildeten in dieser Zeit in Kalifornien eine Ausnah-
me. Einmal Chuck Smith Begriinder der Calvery Chapel Bewegung und John
Wimber, der aus der Calvery Chapel Bewegung heraus sich dann spiter Ken
Gullikson und der Vineyardbewegung angeschlossen hatte.

Diese zwei Minner waren in der Lage, die jungen ,Gottsucher” zu in-
tegrieren. Und aus diesem gesellschaftlichen historischen Momentum her-
aus kam die Vineyardbewegung aus ihren Startlochern; erst national spiter
auch international.

2. Was will die Vineyard als Bewegung erneuern?

Kirche und Gesellschaft — als Uberschrift. Vom Wesen einer Erneuerungs-
bewegung her macht sie nichts anderes als alle die christlichen Erneue-
rungsbewegungen quer durch die Kirchengeschichte getan haben und hof-
fentlich auch in Zukunft tun werden, nimlich die Grunderfahrung christli-
cher Spiritualitit neu auszudeuten: Christus wurde Mensch. Das ist erfahr-
bar und hat Konsequenzen und Auswirkungen in das Bestehende hinein —
in Kirche und in Gesellschaft. Das dufert sich in sozialen, politischen und
kulturellen Dimensionen.

3. Bei jeder Bewegung stehen auch bestimmte Personen im Blick-
punkt. Grinder der Vineyardbewegung war der mittlerweile ver-
storbene John Wimber. Wie prigend war seine Person fiir die Be-
wegung?

Er war sicherlich die Kristallisationsfigur der Bewegung. Bis zum Ende sei-

nes Lebens hat er vieles von dem was Vineyard auszeichnet verkorpert.

Wenn man es runter brechen will auf ein paar Primissen:

Eine grofe innere Verpflichtung zur evangelikalen Tradition aus der
Schrift heraus zu leben, nach biblischen Mafistiben zu handeln, zu leben,
zu arbeiten und zu glauben. Zum andern die Bereitschaft sich modernen
Sozialwissenschaften wie Psychologie, Soziologie oder auch Wirtschaftswis-
senschaften zu 6ffnen. Immer im Interesse menschliches Handeln oder auch
Handeln in Organisationen zu verstehen und die Bereitschaft sich intuitiver
Frommigkeit zu Offnen, also alles, was mit dem Heiligen Geist zu tun hat.

Wimber hat diese drei Dinge zusammen gedacht und dieser Mix war
meiner Meinung nach fiir viele Christen in den 70er und 80er Jahren eine
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Antwort auf ihr Leben und ihre Fragen. Eine ganze Reihe renomierter evan-
gelikaler Theologen wie Jack Deere oder Wayne Grudem haben sich der
Theologie John Wimbers angeschlossen.

4.  Gab es bei John Wimber von Anfang an ein konfessionelles Selbst-
verstandnis?

Wie bei jedem Weg des Lernens weify man am Anfang oft noch nicht, was
man am Ende will und handelt dementsprechend auf der Basis seiner ta-
gesaktuellen Erkenntnis. So war es auch bei John Wimber. Er war ein ab-
gehalfterter Rockmusiker — nicht im Sinne seiner Karriere, die steil bergauf
ging, sondern abgehalftert gesundheitlich, psychisch und in seiner Ehe. Aus
einer personlichen Sinnkrise hat er Erfahrung mit Christus gemacht und al-
les, was er am Anfang seiner Reise wusste, war, dass er diesem Kyrios die-
nen wollte. Mehr wusste er nicht. Er wusste nicht, wie man die Bibel liest,
er wusste nicht, wie man Gemeinde baut und er wusste nicht wie man leitet.
Also um auf die Frage zuriickzukommen. Es gab am Anfang kein konfessio-
nelles Selbstverstindnis bei John Wimber. Es ging ihm darum, einem Im-
puls Ausdruck zu verleihen. Das zeigte sich bei ihm darin, dass er in der
Bibel gelesen hat und das getan hat, was er in der Bibel gefunden hat:

Er hat gelesen, dass Menschen anfangen Jesus nachzufolgen, also hat er
Menschen eingeladen Jesus nachzufolgen. Er hat in der Bibel gelesen, dass
Jesus sich um Arme kiimmert, also hat er sich um Arme gekiimmert. Das war
der Anfang der Entstehung dieser Bewegung und natiirlich kam irgend-
wann mal die Frage: Sind wir eine Kirche? Wimber hat sich Zeit seines Le-
bens gewehrt zu sagen, wir sind eine Denomination, sondern hat die Vine-
yard immer als Bewegung verstanden, die zusammengehalten wird durch
eine gemeinsame Vision, gemeinsame Werte und Beziehungen. Und unter
diesem Schirm konnte ganz viel passieren, auch manches schrige.

Was Wimber damit ermoglicht hatte war Leben. Nicht die Struktur war
das Entscheidende. Die Struktur war immer nur ein notwendiger Unter-
bau, damit das Leben funktioniert hat. Heute wird die konfessionelle Frage
in den einzelnen Lindern wie zum Beispiel USA, Deutschland oder Neu-
seeland unterschiedlich gesehen.

5. Kann man heute also nicht von einer einheitlichen Struktur spre-
chen?

Nein, das kann man nicht. Man kann von einer einheitlichen Ausrichtung
sprechen. Wenn die Vision, die Werte und die Beziehungen die Dinge sind,
die uns verbinden, dann wollen wir dasselbe und wir handeln auch nach
dhnlichen Primissen und das hilt uns auch zusammen. Was uns nicht zu-
sammen hilt, sind Strukturen. Wir in Vineyard D.A.CH haben eine andere
Struktur als die Vineyardbewegung in England zum Beispiel. Die Struktu-
ren innerhalb Vineyard D.A.CH sind sehr schlank, damit sie ein grofitmog-
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liches Mafd an eigenstindiger Freiheit ermoglichen. So konnen lokale oder
auch regionale Vineyards vieles selbst bestimmen.

6. Dementsprechend gibt es auch unterschiedliche Gemeinde- oder
Gemeinschaftsformen?

Ja. Dennoch eint alle Gruppen der Auftrag Jesu: ,,Wie mich der Vater gesandt
hat, so sende ich euch.” Lokal kann dies nun unterschiedliche Ausprigung
haben. Es kann konfessionelle Unterschiede geben. Es gibt zum Beispiel
evangelische, katholische und freikirchliche Vineyards. Es kann von der
Grofde her unterschiedliche Vineyards geben. Eine unabhingige Kleingruppe
von 10 bis1l5 Leuten, mehrere vernetzte Kleingruppen, die ab und an zu-
sammen einen gemeinsamen Gottesdienst feiern oder auch eine nach klas-
sischem Gemeindeverstindnis zusammenkommende Grofigruppe, wo der
Gottesdienst die Mitte bildet und drum herum noch spezielle Angebote
passieren — das alles konnen Vineyards sein. Aber der Herzschlag ist eine
kirchliche Praxis.

Das theologische Erbe von John Wimber ist, dass er die kirchliche Praxis
der paulinischen Briefe zurtickgefiihrt hat in die Evangelien. Also die Praxis
ist geprigt von einem paulinischen Denken und Wimber bringt diese jesu-
anische Komponente mit ein: ,Was er tut, tun wir.“ Ein Christ ist nicht je-
mand, der in den Gottesdienst geht, sondern der Jesus nachfolgt. Wir be-
ten zum Beispiel fiir Kranke, nicht weil es besonders mystisch ist, sondern
weil es Teil der Praxis Jesu ist.

7. Relativ neu ist der Versuch, im deutschsprachigen Raum Vineyard-
gemeinschaften als Laienbewegungen innerhalb der verfassten Kir-
che zu etablieren. Wie muss man sich das vorstellen?

Es gibt Kirche und es gibt eine Bewegung. Was eine Bewegung charakteri-
siert ist, dass Menschen aus einer bestimmten Situation heraus Thesen for-
mulieren und sich mobilisieren. Wie zum Beispiel die Friedensbewegung
in den 1980ern, die aus der Situation des kalten Krieges heraus entstanden
ist. Diese Bewegung hatte unterschiedliche Ausprigungen. Es gab freie
Gruppen, evangelische Gruppen, katholische Gruppen wie Pax Christi
oder die Jusos. Was sie zusammengehalten hat, war der Traum einer fried-
licheren Welt, die Uberzeugung von Gerechtigkeit und Beziehungen. Oder
die Bauernbewegung im 19. Jahrhundert, als die Bauern aufgestanden sind
und sich fiir Gerechtigkeit stark gemacht haben. Deshalb geht Kirche und
Bewegung natiirlich auch zusammen, weil Menschen von einer Idee ergrif-
fen werden und es jetzt darum geht diese auszuleben. Wenn evangelische
Christen von dieser Idee ergriffen werden, dann werden sie diese dort aus-
leben wo sie sind — als evangelische Christen. Deshalb ist es fiir uns ein so-
wobhl als auch. Ein Nebeneinander. Natiirlich ist es neu fiir uns und auch in-
sofern ein Experiment, da das jetzt iiber die ganze Kirche geht. Ich habe
einen Freund in Zagreb und wir tiberlegen uns, wie wir orthodoxe Vine-
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yards griinden. Dass Vineyards innerhalb der Kirche etabliert werden,
hiingt vom Engagement der Einzelpersonen oder Gruppen ab.

8. Woraus bestehen die Unterschiede zwischen der Vineyardbewe-
gung im deutschsprachigen Raum und anderen Vineyards?

Die strukturellen Gefife sind alle national. Das heifit, es gibt natiirlich eine
ganze Reihe von Unterschieden, wie zum Beispiel in Fragen der Leiter-
schaft oder der Griindung von Vineyards. Auf welche Kriterien oder welche
Priorititen Wert gelegt wird und so weiter.

9. Gibt es eine Vision, die Vineyard als Bewegung hat?

Die Vineyard hat ein Bild von einem Christentum, von Menschen, die un-
terwegs sind und einen Aufirag haben und das impliziert eine positive
Weltsicht im Sinne von ,,Wir sind fiir diese Welt da®, ,Wir verschenken uns
an diese Welt“, ,Wir sind Licht und Salz“ und das hat praktische Auswir-
kungen im Alltag, wie ich meine Priorititen lebe, wie ich mein Geld und
meine Zeit einsetze, wie ich mit meiner Familie und meinen Nachbarn um-
gehe, wie ich mich in meiner politischen Gemeinde engagiere, wie ich mich
fiir arme Menschen verwende. Es hat eine Fiille von Auswirkungen, die
aber in dieser Grunderfahrung fuen: Jesus hat mich auserwihlt und mei-
ne Taten mein Handeln ist eine Reaktion auf seine Liebe und seine Autori-
tit. Man setzt sich in Bewegung und Dinge fangen an sich zu verindern. In
mir und in meinem Umfeld.

10. Und eine spezielle Hoffnung?

Die positive Weltsicht besteht aus der Erfahrung, dass Jesus mich sieht,
mich ruft und dass wir einer Realitit entgegen gehen, die grofier ist als die
wir heute vorfinden. Das ist Teil unserer Hoffnung. Wir leben in der Per-
spektive des Kommens des Konigs, der das, was mit Jesus angefangen hat
vollenden wird. Wir leben in diesem ,;schon jetzt* aber ,noch nicht* des
Reiches Gottes.

11. Die Struktur innerhalb der Vineyardbewegung wird in dem Buch
,Geschichte einer Bewegung® von Martin Bithlmann durch ein
Centered Set Model, also ein soziologisches Modell beschrieben.
Was ist damit gemeint?

Die Gruppenverstindnisse in diesem Buch bedienen sich einer Metapher.

Nimlich der Metapher der mathematischen Mengenlehre. Dort wird eine

Menge definiert durch eine Anzahl von Elementen, die die gleichen Krite-

rien erfiillen. Und wenn ein Element diese Kriterien erfiillt, ist es Teil die-

ser Menge und wenn es diese Kriterien eben nicht erfiillt, ist es nicht Teil
der Menge. Das ist die Grundlage der modernen Mengenlehre. Dieses Den-
ken ist von seinen Grundziigen her griechisches Denken, nimlich Dinge in

Kategorien zu unterteilen und zu bestimmen: Ist das jetzt ein Loffel oder

ist das keiner? Soziologisch gesprochen spricht man hier von sogenannten
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,Bounded Set Gruppen®, die ganz stark von kategorischen Merkmalen her-
kommen, und in dem Maf}, in dem man diese Kategorien erfiillt, ist man
Teil oder nicht Teil dieser Menge. Definiert werden diese Kriterien extern.
Wenn ich also mein Verhalten diesen Kriterien anpasse, bin ich Teil dieser
Gruppe.

Im gewissen Sinne operiert Kirche in dieser Hinsicht dhnlich und viele
Menschen machen ihr kirchliches Erleben in dieser Form fest. Das hat tiber
Jahrzehnte oder sogar Jahrhunderte auch Sinn gemacht, weil es einfach auch
extern definierte Autorititen gab. Seit dieser Babyboomergeneration, die,
so konnte man sagen, ein letzter grofler Reflex dessen war, was in der Re-
naissance begonnen hat, nimlich die Emanzipation des Menschen, dass er
sich allem entledigt, was extern vorgegeben wird, merkt man, dass solche
externen Autorititen mehr und mehr an Bedeutung verlieren. So und jetzt
war es Paul Hiebert, ein Missionswissenschaftler, der diese Arten von Grup-
penverstindnisse untersucht und entdeckt hat, dass so ein Bounded Set
Model klassisch griechisches Denken ist und dass in der jiuidisch-hebri-
ischen Kultur weniger eine Sache nach Kategorien, sondern vielmehr durch
Beziehungen beurteilt und eingeordnet wurde. Also Menschen werden we-
niger nach duflerlichen Kriterien beurteilt, sondern eher wessen Vaters
Sohn oder Tochter man ist und damit werden Zugehorigkeiten definiert.
Er war dann derjenige, der als erstes Gruppen in Bounded Set- und Centered
Set-Gruppen unterschieden hat. Centered Set sind sozusagen zentrische
Gruppen, die sich von einem Zentrum her definieren und in dem Maf3, in
dem du eine Beziehung zu diesem Zentrum hast, bist du Teil dieser Grup-
pe. Eklesiologisch gesprochen ist Christus das Zentrum der Gemeinde und
das Maf3 deiner Beziehung zu diesem Christus, das Maf} deiner Lebensaus-
richtung bestimmt die Zugehorigkeit zu dieser Gruppe. Soziologisch ge-
sprochen: Wenn Menschen zusammen kommen, gemeinsam Beziehung,
Werte und eine Vision ausleben, die Jesu Proprium widerspiegeln, kannst
du dich damit in Beziehung setzen und sagen: Da will ich dabei sein. Da
will ich mich investieren und bin Teil dieser Gruppe. Losgelost von katego-
rischen Merkmalen kénnen sich Menschen in Beziehung setzen zu dem,
was die Gruppe als Zentrum definiert hat und Teil dessen sein.

Wir wollen als Vineyard keine Wahrheitsdebatte fithren, ob das eine gut
und das andere schlecht ist, wir denken, dass diese Art Gemeinschaft zu
leben in unsere Postmoderne passt. Wir meinen durch solche Gruppenfor-
men Zuginge schaffen zu konnen, damit Menschen in Kontakt mit Jesus
Christus kommen.

12. Miissten nach dieser Auffassung dann nicht alle Christen mehr
oder weniger Teil der Vineyard sein? Was unterscheidet dann noch
einen katholischen oder protestantischen Christen von einem
Christen in der Vineyard?

Wir sind Teil der weltweiten Kirche Jesu Christi. Diese weltweite Kirche hat
als Zentrum Christus. Wenn wir es so beschreiben, sagen wir, dass wir un-
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ter dieser Primisse zusammen kommen, ohne uns abzugrenzen und uns
als eine Familie erleben. Wir gehoren zusammen. Natiirlich sind wir nicht
die Einzigen, deren Mitte Christus ist. Das Eigenstindige, das sich entwi-
ckelt hat, war dieser geschichtliche Hintergrund der Hippie-Bewegung. Die
Art und Weise, der Stil, den wir pflegen und die Sprache, die wir fithren,
die trigt bestimmte Werthaltungen, die andere Teile der Kirche vielleicht
nicht tragen wiirde.

13. Gibt es, entsprechend der Hippiebewegung, innerhalb der Vine-
yard keine Autorititen, und ist jeder gleichberechtigt?

Die Antwort der Hippies war ja, dass sie Autoritit in Bausch und Bogen ab-
gelehnt haben und der Ausfluss war ein antiautoritires Verstindnis vom
eigenen Leben, Erziehung und jeglicher Art von Gruppenbildung. Aber
was wir in der Vineyard leben, hat klar definierte Autorititen, die jedoch
nicht extern formuliert werden, sondern Menschen kommen zusammen
und einigen sich auf eine gemeinsame Form etwas auszuleben und Men-
schen sind frei, sich dieser Form anzuschlieBen oder nicht. Aber wenn sie
sich anschlieffen, dann sind sie bereit dieses Spiel mitzuspielen. Aber na-
tirlich unterstellen sich Gruppen damit auch einer selbstdefinierten Form
und Autoritit, und Menschen, die in der Vineyeard Verantwortung tber-
nehmen, miissen auch Rechenschaft ablegen. Deshalb spielt auch Mento-
ring eine grofle Rolle bei uns. Aber die Basis sind Vertrauen und die Frei-
heit, die selbst gewihlte Autoritit anzuerkennen. Insofern ist es nicht be-
liebig, sondern verbindlich, jedoch nicht autoritir, sondern freiheitlich.

14. Martin Biihlmann beschreibt die Vineyard nicht durch festgelegte
theologische Positionen. Darf jeder glauben, was er will?

Ja. Erstmal ja. Auf jeden Fall. Sofern er Lust hat, bei uns mitzumachen un-
ter den Primissen, wie wir arbeiten. Sonst wiren wir ja wieder beim kate-
gorischen Denken. Ich wurde mal gefragt, ob bei uns auch Moslems mit-
machen dirfen. Klar. Herzlich Willkommen. Kein Problem. Aber ob ich ei-
nen Imam auf einer Leiterkonferenz sprechen lassen wiirde, ist eine vollig
andere Frage.

15. Das heifdt, wenn ein Moslem sagen wiirde: ,,Mir gefillt die Art und
Weise wie ihr lebt, ich bleibe aber Moslem, bete zu Allah und hal-
te den Ramadan. Dann wire er auch Teil von Vineyard?

Wenn er die Vision, die Werte und die Beziehung teilt. Dann ja.

16. Aus was bestehen diese Werte?

Die Grundiiberzeugung, die alles durchzieht, was wir tun, ist eine tiefe
Verpflichtung zum Wesen und der Wirklichkeit des Reiches Gottes. Dass
Gott sich in diese Welt einmischt, dass er in Jesus Christus Sohn wurde
und dass er eine Mission fiir diese Welt hat. Eine weitere Uberzeugung von
uns ist, dass Gott erfahrbar ist im Hier und Heute. Erfahrbar heifit, es pas-
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siert etwas Erlosendes, Menschen werden irgendwie freier, heiler, friedli-
cher, stirker, hoffnungsvoller. Eine tiefe Uberzeugung ist, dass wir an au-
thentische Beziehungen glauben. Eine Metapher ist der biblische Ausdruck
von ,Schwester” und ,Bruder®. Es gibt nichts Engeres wie Schwester und
Bruder. Aus einem Fleisch zu sein aus einer Herkunft und aus dieser Ge-
meinschaft heraus Realititen zu schaffen. Eine weitere Uberzeugung ist
Barmherzigkeit. Eine Menschenfreundlichkeit, die sich in Gott durch Jesus
Christus verkorpert hat und die sich darin ausdriickt, dass wir an Menschen
glauben. Das bedeutet, wir setzen uns fiir Entrechtete, fiir Arme und Schwa-
che ein, Und wir glauben, dass das Evangelium Kraft hat, Kirche und Ge-
sellschaft zu erneuern. Das prigt unser Denken und Handeln.

Um zuriuckzukommen auf den Moslem. Wenn er das ,,cool” findet und
merkt, da passiert irgendetwas, das definitiv Sinn ergibt, dann ist er mit an
Bord, dann kann er dabei sein. Ich werde ihm natiirlich erst dann Verant-
wortung innerhalb einer Gruppe geben, wenn er in der Lage ist, diese
Werte auch selbst zu artikulieren und in seinem Leben auch vollziehen
kann.

Um es praktisch zu machen: Ich war vor einem Jahr auf einem Parkplatz
und habe an ein paar Leuten Cola verteilt und nebenbei ein bisschen er-
zihlt: ,Ich bin so ein Jesusmensch und wir wollen hier in Goppingen was
starten und so weiter.“ Es waren zehn Tiirken da und einer sagt: ,,Ah, das
ist nichts fiir uns. Ich bin Tirke.“ Dann sag ich: ,Ja und? — ,Ha, weift du
nicht, ich bin Moslem*, antwortet er. Ich sagte: ,Ist mir egal. Bei uns kann
jeder mitmachen.“ — ,,Aber du musst doch Christ sein!?“ — , Nein, musst du
nicht, dein Taufschein qualifiziert dich nicht bei uns mitzumachen.“ Plotz-
lich waren wir im Gesprich und funf Minuten spiter stell ich ihm die Fra-
ge: ,Darf ich fiir dich beten?* Er erziihlte mir, dass er eine achtzehnjihrige
Frau hat. Er sei einundzwanzig und jetzt haben sie ein gemeinsames Kind.
Ich sage zu ihm: ,Finde ich sehr mutig, dass du zu deiner Frau stehst und
eine Familie grindest. Darf ich fiir dich beten, dass Gott deine Entschei-
dungen segnet?* Dann fang ich an zu beten und lade den Heiligen Geist
ein und am Ende schaut er mich an und hat Wasser in den Augen und sagt:
»Hey, dein Gebet hat voll Kraft®. Dann sag ich: ,Ja, das ist der Gott, dem ich
diene.“ Und in diesem Moment kommt er mit dem Zentrum in Verbin-
dung, mit dem ich auch in Verbindung steh. Ist er schon sprachfihig? Si-
cherlich nicht. Wiirde er jetzt die richtigen Antworten auf bestimmte Fra-
gen geben? Natiirlich nicht. Aber er ist schon eingetaucht in diese Realitit,
in der wir unterwegs sind. Wenn ich anfange und Menschen mit einem Ka-
talog komme, wie: ,,Du musst erst mal einen Alphakurs machen, du musst,
du musst, du musst...“, dann haben sie keinen Zugang zu diesem Evange-
lium. Insofern beantworte ich deine Frage: ,Kann ein Moslem bei uns
mitmachen?, mit ,Ja“.
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17. Theologische Mitte der Vineyardbewegung ist die Verkiindigung
Jesu. Wie interpretiert die Vineyard diese Reich-Gottes-Botschaft?

Es sind zwei Aspekte, die diese Mitte fiir uns beschreiben. Beides sind prak-
tische Dinge. Einmal wird das Reich Gottes als Gottes Handeln gedeutet.
Also, Gott handelt in diese Welt hinein und dieses Herrschen, dieses Han-
deln, ist ein Aspekt des Reich-Gottes-Botschaft. Uberall dort, wo Gottes
Handeln sichtbar wird, bricht dieses Reich Gottes an. Es ist also kein insti-
tutionalisiertes, sondern ein dynamisches Verstindnis. Das entfalten auch
die Denker innerhalb der Vineyard. Also vom Alten Testament liber das
Neue Testament.

18. Dieser theologische Unterbau wird in der Vineyard also nachtrig-
lich geleistet? Sozusagen als theoretische Stiitze dessen, was Leu-
ten ,,widerfahren* ist.

Ja genau. Da sind wir wieder bei dem Aspekt, dass Theologie auch Erfah-
rung ist. Wimber ist zum Glauben gekommen bei den Quikern, klassisch
evangelikal. Er hat gelernt zu beten, geistliche Ubungen zu praktizieren
und in der Bibel zu lesen. Jetzt plotzlich macht er Erfahrungen mit dem
Heiligen Geist, die er nicht gesucht hat. Und jetzt fingt er an, diese zu deu-
ten. Er fingt an, fiir Kranke zu beten und die werden gesund. Es manifestie-
ren sich Dimonen. Was andere davor noch entmythisiert haben, ist da auf
einmal Teil der Wirklichkeit und ohne dass es jetzt irgendwie psycholo-
gisch kreiert wire. Also die Realititen des Neuen Testament sind einfach da
und schwer wegzudiskutieren. Und jetzt kam eine kognitive Not: Wie inte-
griere ich diese Erfahrungen in eine westliches Weltbild? Ein Schliissel da-
fiir waren fiir Wimber die theologischen Arbeiten von George E. Ladd und
auch Oscar Cullmann, die den Reich-Gottes-Begriff durch ein ,schon jetzt
und noch nicht“ mitgeprigt haben. Das war fiir Wimber eine ganz zent-
rale Antwort, weil dadurch auch ein theologisches Modell da war, das Wi-
derspriichliches, Unauflosbares und Paradoxes nicht auflésen muss. Man
kann heute nicht alles eindimensional erkliren: Wenn — dann. In unserer
Welt gibt es paradoxe Dinge, die eben nicht aufgeltst werden kénnen. Und
die Frage fiir Wimber war, wie er seinen streng evangelikalen Hintergrund
mit seinen ,,pfingstlichen® Erfahrungen zusammenbringt. Und dieses mit
Christus angebrochene Reich Gottes, dass dadurch bemerkbar wurde, dass
Menschen befreit und geheilt wurden und sich fiir Gerechtigkeit eingesetzt
haben, hat Wimber im Handeln Jesu verkorpert gesehen. Und das war die
Briicke.

Also kurz: Er machte diese Erfahrungen und war deshalb mit der Praxis
ungliicklich, die er iiberall empfand. Er sah die Pfingstprediger in den USA
und diese Massenveranstaltungen mit Heilungen und so weiter. Gleichzei-
tig war er in seinem Glauben durch die Quikergemeinde evangelikal ge-
prigt. Er hatte stindig Elemente, die er nicht vereinbaren konnte. Und dann
diese Botschaft: Es ist angebrochen, aber noch nicht da. Das widerspricht
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sich. Und solche Spannungen auszuhalten fordert ein miindiges Menschen-
bild, erfordert Menschen, die selbst nachdenken und eigene Entscheidun-
gen treffen.

Theologische Mitte wurde diese Reich-Gottes-Botschaft, weil sie Span-
nungen nicht auflost. Es steht nicht ein Priester im Zentrum, der einem
sagt, wie man zu leben hat, sondern die Antwort heifdt: Lies in der Bibel,
frag Jesus und schau die Friichte deines Lebens an. Als eine Moglichkeit.
Halte die Spannungen aus, nutze es und fiithre ein eigenverantwortliches
Leben.

19. Ohne groffe theologische Abhandlungen kommt Bithlmann in sei-
nem Buch sehr schnell auf die Auswirkungen des Reich-Gottes-Ge-
dankens. Und er spricht davon, dass das Reich Gottes erfahrbar
ist. Wie erfahrt demnach ein Christ dieses Gottesreich?

Die Frage ist ja, ob Christsein eine kognitive Angelegenheit bleibt oder eine
existenzielle Ebene bekommt. Und auch da kann man zwei Aspekte nen-
nen. Einmal kann es in der Vaterliebe (wie im Gleichnis des verlorenen
Sohns) erfahren werden, die unabhiingig der eigenen Leistung gilt. Also ist
die erste Dimension ein Angenommensein, ein Geliebtsein ohne Bedingun-
gen. Die Geschichte vom Stindenfall erzihlt uns, dass der Mensch mit drei
Dingen zu kimpfen hat: Mit Furcht, mit Scham und mit Schuld. Drei Gro-
3en, die menschliche Entwicklung und menschliches Potenzial klein hal-
ten. In dieser bedingungslosen Liebe des Vaters in der Metapher des verlo-
renen Sohns werden diese Dinge zugedeckt und egalisiert. Der Mensch
bekommt Wiirde, weil er Mensch ist. Wenn mir als Mensch auf dieser Ebe-
ne bewusst werden darf, dass ich angenommen und geliebt bin, hat das
Auswirkungen auf die Handlungsebene. Das heifit: Ich setze mich auch ein
fiir andere, fange an mich einzusetzen und in diesen Handlungen entdecke
ich Wesensmerkmale dieses Reich Gottes. Jeder Mensch, der sich schon
einmal fiir Arme eingesetzt hat, wird bestitigen kénnen, dass er reicher
durch diese Erfahrung geworden ist. Aus dieser Wiirde werde ich aktiv und
merke, wie dadurch mein Leben bereichert wird.

20. Also dieses Reich-Gottes-Verstandnis ausleben, macht das Reich
Gottes gleichzeitig erfahrbar?

Ja. In dem Moment, wo ich es tue, passiert es. Beispiel ist auch die Erzih-
lung von der wunderbaren Brotvermehrung. Indem sie es austeilen, wird
es vermehrt. In dem Tun geschieht das Wunder.

21. Wie wichtig sind Wunder und Heilungen fiir die Vineyardbewe-
gung?

Fiir die Vineyardbewegung ziemlich unbedeutend. Aber was wir als Vine-

yard von Jesu Praxis verstanden haben ist, dass er eine verbale Botschaft

von einem angebrochenen und kommenden Reich gepredigt hat. Er spricht

uiber Freiheit und Menschen werden befreit. Jetzt lag da so ein fallstichtiger
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Junge am Boden, und die Gegenwart dieses Christus war stirker als die
Gegenwart der Didmonen, die dann den Jungen verlassen mussten. Die
Menschen haben also etwas gehort iiber die Freiheit und sie haben etwas
gesehen von dieser Freiheit. Deshalb sprechen wir in der Vineyard von den
Worten, den Werken und den Wundern. Gerade haben wir von Worten
und Wundern gesprochen. Werke sind zum Beispiel Handlungen wie Jesu
Umgang mit der Ehebrecherin. Also in dem, was wir sagen, in dem, wie
Gott unter uns handelt, und in dem, was wir tun, sehen wir die gleiche
Botschalf.

22. Wie wird in der Vineyard mit den Ergebnissen der historisch-kri-
tischen Exegese umgegangen? Vineyard iibertrigt das Leben Jesu
ja sehr wortlich. Kann man das heute noch?

Auf jeden Fall. Zum Beispiel kann nach der historisch-kritischen Methode
gesagt werden, dass der Missionsbefehl, so wie er in Mt 28 prisentiert
wird, wohl nicht von Jesus stammt, sondern Gemeindegut ist. Verliert er
dadurch an Bedeutung? Nein. Sondern es ist ja geradezu ein Zeichen, wo-
fiir die ersten Christen ihr Leben gegeben haben, was sie geprigt hat. Das
werden die sich auch nicht nachts beim Bier ausgedacht haben. Das kommt
ja irgendwo her.

Was ich damit sagen will ist, dass wir recht furchtlos mit solchen Dingen
umgehen. Ob jetzt Jesus historisch genau an diesem Berg gesagt hat, ,,Ich
bin das Licht®, ist mir eigentlich egal. Entscheidend ist, dass dieser Satz fiir
viele Menschen quer durch die Kirchengeschichte wahr geworden ist. Dass
Christus durch die Kraft des Heiligen Geistes vielen zum Licht geworden
ist. Wenn wir erfahren, dass Christus in unserer Finsternis zum Licht wird,
hat das Wort Giiltigkeit — losgelost von seinem historischen Kontext.

23. Thr betet fiir Kranke und erfahrt, dass Heilungen passieren. Wel-
che Motivation steckt dahinter? Das Reich Gottes zu erfahren?
Und was ist mit denjenigen, durch deren Gebet sich nichts be-
wegt?

Was war die Motivation Jesu Menschen zu heilen? Die eigentliche Motiva-

tion Jesu ist eine tiefe Menschenliebe, eine Barmherzigkeit. Es ist ein Aus-

druck seiner Menschwerdung. Das ist eine entscheidende Bedingung, die-
se Frage zu beantworten. Entscheidend ist, Menschen anzunehmen, ihnen
ein Zuhause zu geben, ihnen Familie zu sein und Glaubensgemeinschaften
zu bauen. Menschen sind sich dieser Barmherzigkeit gewiss, ob die Tage
hell oder dunkel sind. Aus diesem Klima heraus, kann man dann auch ver-
arbeiten, dass manchmal Heilungen passieren und manchmal nicht. Diese

Frage stammt meiner Meinung nach aus zwei Quellen. Die einen fragen

aus einer theoretischen Sicht. Diese Sicht ist fiir mich irrelevant. Diese Leu-

te mochte ich auch nicht zufrieden stellen. Zweite Quelle ist, dass Menschen
traurige Erfahrungen gemacht haben. Sie haben geglaubt, aber sie wurden
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nicht geheilt und das war fiir sie eine schmerzliche Erfahrung. Die war aber
deshalb schmerzlich, weil sie moglicherweise in einem Umfeld passiert ist,
wo der eigentliche Treiber die Heilung selbst war und nicht die Menschen-
liebe, also das Fiireinander. Wo das fehlt, laufen Menschen Gefahr, mit ih-
rer Situation alleine gelassen zu werden. Das schmerzt — nicht die ausblei-
bende Heilung. Ich habe bisher vielleicht fiir ein paar Hundert Menschen
um Heilung gebeten. Bei den meisten ist nicht mal wenig, sondern schlicht
nichts passiert. Aber ich wiisste keinen, der wegging und sich allein gefiihlt
hitte. Gebet fiir andere ist eine Moglichkeit, das Wesen Gottes zu vermit-
teln, dem Menschen Wiirde und Wertschiitzung zu zeigen.

24. Muss ich fiir Kranke beten, wenn ich in der Vineyard bin? Gibt es
so etwas wie ein Gruppenzwang?

Der Ausgangsgedanke ist das Prinzip Selbstverantwortung. Du tust das, was
du als richtig erkannt hast. Vineyard wird immer ein Ort sein, wo man fiir
Kranke betet und wenn dich das nervt, dann wird das auf Dauer wahrschein-
lich kein Ort sein, an dem du dich wohl fiihlst. Natiirlich gibt es Gruppen-
dynamiken. Wenn fiinf Leute die ganze Zeit von etwas reden und du nicht,
kann man sich schon mal fehl am Platz fiithlen. Aber wir in der Vineyard
bemiihen uns zumindest, ein Klima herzustellen, in dem Menschen eigene
Entscheidungen treffen.

25. Welches Verstindnis hat die Vineyardbewegung in Bezug auf den
Heiligen Geist? Gibt es wie in der Pfingstbewegung eine spezielle
Geisttaufe, oder wird er eher wie im lutherischen Verstindnis als
Gnadengeschenk betrachtet?

Der Heilige Geist ist ausgegossen. Und wir glauben auch an so etwas wie
eine Erfiillung vom Heiligen Geist. Das ist aber weder eine graduelle noch
eine einmalige Sache. Eine Geisttaufe wie bei den Pfingstlern teilen wir
nicht und wir teilen auch nicht das Verstindnis der Charismatiker, dass es
verschiedene Geistesgaben gibt und diese an verschiedenen Personen ver-
teilt werden. Deshalb kann der eine heilen und der andere dienen etc.,
aber es ist ein Geist, und der weht, wo er will. Und wenn Menschen mit Je-
sus unterwegs sind, ist uns dieser Geist verheiflen, um seine Zeugen zu
sein. Er bevollmichtigt und autorisiert uns. Wenn du einen Puls hast, lebst
und Christ bist, kannst du es tun. Der Heilige Geist lebt in dir. Natiirlich
gibt es so etwas wie Erfiillungen wie in jeder Beziehung. Es gibt intensivere
und weniger intensive Zeiten. So gibt es auch in unserer Bezichung zu Gott
intensivere und weniger intensive Zeiten. Es gibt Zeiten der Erfrischung,
der Stirkung und Zeiten, bei denen man den Eindruck hat, der Heilige Geist
bewegt sich stirker durch das personenhafte Verstindnis, das wir haben.
Konsequenz daraus ist — und da sind wir auch wieder bei dem Begriff der
Laienbewegung —, dass jedem das komplette Paket zur Verfiigung steht. Es
ist zwar nicht verfiigbar, sondern es ist als Angebot vorhanden. Das heift:
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Indem ich mich entscheide, Christus nachzufolgen, lebe ich in dieser Di-
mension gemifl dem Johanneswort: ,Ich tue nur das, was ich den Vater
tun sehe®, und stehe in Interaktion mit dem Handeln Gottes und kann mit
dem mitgehen, was Gott gerade tut. Also nicht ich sage, was der Heilige
Geist zu tun hat, sondern durch diese Beziehung verstehe ich, was der Va-
ter, was der Geist, gerade tut und gehe mit ihm mit. Es soll in keiner Weise
eine Instrumentalisierung sein. Was an der Vineyard oft kritisiert wird, ist
die Gebetsformel: Komm, Heiliger Geist. Im Sinne von: ,Kann man den
Heiligen Geist herbeibeten? Das geht natiirlich nicht. Es ist in der Haltung
zu verstehen wie die letzten Worte der Bibel: ,Maranatha. Komm, Herr Je-
sus.“ Es gibt einen alten Ruf der Kirche: Veni creatus spiritus — also: Komm
Schopfer Geist. Und aus diesem ,Komm* driickt sich eine Sehnsucht des
Menschen aus. Es ist ein Anruf: Komm doch bitte. Ich brauch dich. Das ist
Ausdruck einer Abhingigkeit. Das ist kein Befehl. Es ist ein Ausdruck des
Herzens und der Sehnsucht.

26. Mit dem Heiligen Geist wird ein Leben in , Heiligung“ verbunden,
das seinen Ausdruck in einer individuellen Frommigkeit und so-
zialem Engagement zeigt. Kann man das so sagen?

Ja. Auf jeden Fall. Ich denke, ein Paradigma, das die Vineyard auszeichnet
ist, dass wir ein Konzept eines Lebensstils haben. Alles was wir tun, soll
sich verkorpern in unserem Leben. Nicht herunter gebrochen auf einzelne
Handlungen wie ,Ich muss als guter Christ Bibel lesen®, sondern das Bibel-
lesen gehort zu meinem Leben und das ist eine Denkvoraussetzung. Wir
bemiihen uns, einen Lebensstil zu leben, Gewohnheiten zu verkorpern.
Du hast die Begriffe ,individuelle Frommigkeit” und ,soziales Engagement®
benutzt. Unser Motto lautet: ,Jesusmifdig leben®, also eine Lebensfiihrung,
die von biblischen, jesuanischen Prinzipien getrinkt ist. Das Wort, das wir
wihlen, ist nicht Heiligung, sondern: Jesusmifiig leben. Es geht darum ein
Leben zu fithren, dass das Gesicht Jesu wiederspiegelt. Das hat bei uns drei
Komponenten, die wir als ,,Up, In & Out* beschrieben haben.

27. Was bedeutet m ,,Up, In & Out*?

Das sind drei Grundbewegungen, in denen sich christliche Spiritualitit, al-
so christliche Nachfolge oder ein geistlicher Weg, der von Christus ausgeht,
vollzieht. Und wir glauben, dass alle drei Elemente zusammengehéren und
nicht isoliert stehen diirfen. Up ist die Bewegung hin zu Gott. Das Pflegen
dieser Beziehung, dieser Innigkeit, die sich vollzieht durch Umgang mit der
Bibel, Gebet, geistlichen Disziplinen, wie Fasten, Einsamkeit, Dienen, An-
betung und Psalter. Im ganzen Monchtum ist die Praxis der Anbetung tra-
diert. Fir uns bedeutet die moderne Anbetung einen Ausdruck des Her-
zens, ihn zu verehren um seiner selbst willen. In ist die Beziehung zuei-
nander. Christsein vollzieht sich nie allein. Es vollzieht sich immer in Ge-
meinschaft. Christsein allein ist unreif, ist nur die halbe Miete. Miteinander
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das Leben teilen, sich gegenseitig fordern und freisetzen, Beziehungen
tragfihig und authentisch fithren. Und das dritte Element ist Out. Hinaus
in die Welt - sich einmischen, sich verschenken, sich engagieren. Klassi-
scherweise in der Diakonie, aber auch als politisches und gesellschaftliches
Engagement. Fir ein jesusmifliges Leben glauben wir, dass es alle drei
Elemente braucht. Werden einzelne Elemente vernachlissigt, schopft der
Mensch das eigentliche Potenzial christlicher Spiritualitit nicht aus.

28. Das heifdt, der Christ entwickelt sich durch diese drei Elemente
weiter. Kann man da Ziele formulieren, wo diese Entwicklung hin-
gehen soll? Gibt es einen bestimmten Zustand, der erreicht wer-
den soll?

Uns in der Vineyard ist es fremd von Zustinden zu reden. Was uns wirklich
interessiert ist, dass wir gut enden. ,,Du braver treuer Knecht, gehe ein in
die Herrlichkeit des Vaters.“ Uns interessiert, diesem Konig nachzufolgen
und in dieser Beziehung zu leben. Und natiirlich gibt es da Unterschiede.
Aber wahrscheinlich ist es besser, von einer Reise als Metapher und nicht
in Stufen oder so zu denken. Wir haben keinen BuRkampf oder eine Geist-
taufe als Voraussetzung fiir ein christliches Leben. Aber uns interessiert,
wie wir mit unserer Zeit umgehen, ob Arme in unserem Leben Platz haben,
ob wir fir Kranke beten. Sind unsere Bezichungen ein sicherer Ort? Das
sind Fragen, die uns mehr interessieren, als die Frage, ob wir einen be-
stimmten spirituellen Zustand haben. Es geht darum, dass die Welt verin-
dert wird und nicht, dass wir spirituelle Hohenfliige haben.

29. Vineyard sieht sich nicht nur als Erneuerungs-Bewegung, sondern
auch als Gemeindegriindungs-Bewegung. Gibt es da bestimmte Zie-
le und Methoden?

Ich spreche eher von einer Griindungsbewegung, wie bereits erwihnt. Ziel
ist, neue Vineyards an den Start zu bringen. Wir denken, dass die wirksamste
Methode fiir das Durchdringen einer sozialen Gesamtordnung sich tiber
das Griinden von Gemeinden bzw. Gemeinschaften vollzieht. Daher kommt
auch die Uberzeugung, neue Gruppen und Gemeinschaften ins Leben zu
rufen. Wir haben eine Vision formuliert, die kein Arbeitsziel ist, sondern
eher ein Traum, nimlich der, dass wir 1 % der Menschen in der deutsch-
sprachigen Welt zu einem jesusmifRigen Leben inspirieren wollen, dass sie
in Kontakt kommen mit dem auferstandenen Christus und dass sie mobili-
siert werden, diesem Christus nachzufolgen. Eine Vision, die uns selbst
mobilisiert, uns in Bewegung hilt. Aber sie ist zu groR, als dass wir sagen
kénnen: Darauf arbeiten wir die nichsten zehn Jahre hin. Welche Metho-
den? Menschen finden, die etwas griinden wollen, sie zu fordern und bei
der Grindung von Vineyards zu helfen. Wir haben verschiedene Arbeits-
gruppen: z. B. ein Churchplanting-Team. Wir haben Prozesse definiert, wie
Menschen begleitet und gefordert werden. Uns helfen Potenzialanalysen
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fiir Griinder, wo Stirken und Schwichen ermittelt werden. Mit den ent-
sprechenden Empfehlungen werden diese Menschen dann ins Rennen ge-
schickt.

30. Also auch moderne Management-tools zur Unterstiitzung?
Ja, weil wir uns solchen Dingen eben nicht verschliefien.

31. Wie funktioniert eine Kleingruppe?

So wie eine Familie auch. Es braucht ein Mindestmaf} an Organisation. Wir
kommen zusammen und teilen Leben miteinander. Daraus konnen Aktio-
nen entstehen wie gemeinsam den Armen helfen oder einen Gottesdienst
zu feiern. Herzstiick dieser Gruppe ist Up, In & Out. Sie helfen einander,
feiern Partys, trauern miteinander und tbernehmen Verantwortung fiir
andere. Die Auswirkungen daraus sind vielfiltig.

32. Ist es schwierig, wenn man sich nur als Bewegung sieht und nicht
als Denomination mit Dingen wie Taufe, Abendmahl usw. umzu-
gehen?

Mich fasziniert an der Vineyard in Deutschland, dass wir kein abgeschlos-
senes theologisches Gefiige haben. Was sagt die Vineyard zur Kindertaufe?
Sie sagt gar nichts zur Kindertaufe. Wir haben eine theologische Mitte, die
heifdt Reich Gottes. Das bedeutet: Wir als evangelische Vineyard spielen
nach den Spielregeln der evangelischen Kirche. So wie eine katholische
Vineyard das mit katholischen Sakramenten tut. Deshalb taufen wir nicht,
sondern es taufen Menschen, die von der Kirche das Mandat zum Taufen
bekommen haben. Die evangelische Vineyard in Berlin hat das Mandat be-
kommen. Also tauft sie. Wir erhoffen das natiirlich auch fiir Wiirttemberg.

33. Du bist ja in Kontakt mit Vertretern der Landeskirche. Was ist dein
Eindruck, wie Vineyard dort wahrgenommen wird?

Also wir werden wahrgenommen. Das ist schon mal positiv. Wir stehen im
Dialog auf unterschiedlichen Ebenen: Dekanatsebene und Landeskirchen-
ebene. Und die Frage nach neuen Formen von Gemeinde wird immer drin-
gender. Es gibt ja die unterschiedlichsten Initiativen in Wiirttemberg und
die Kirche wird sicherlich darauf reagieren. Wir — lokal — haben Kooperati-
onen mit landeskirchlichen Pfarrern.

34. Wie bist du zur Vineyardbewegung gekommen, was hat dich da-
bei fasziniert und was bedeutet sie fiir dich?

In Bertthrung gekommen bin ich tiber mehrere Jahre hinweg. In meinem
Leben etwas ausgelost hat es dann in den Jahren 1999/2000. Das hat mehr
mit personlichen, existenziellen Fragen zu tun, die da hieflen: Wie kann
ich, Marcus Hausner, Christsein leben, das mich tiberzeugt und Sinn er-
gibt. Zu diesem Zeitpunkt war ich schon zehn Jahre in christlichen Welten
unterwegs, habe manche Frustrationen erlebt, war enttauscht von mir und
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von dem, was ich bisher von Religiositit erfahren habe, als kraftlos, als irre-
levant auch als langweilig. Ich bin dann mit Menschen in Beriihrung ge-
kommen, die zwei Dinge in einem Maf} verkorpert haben, die mich wirk-
lich tiberzeugt haben. Das eine war das Element der Gegenwart Gottes in
ihrem Leben. Das war reale Kraft — keine Worte, keine Ideen, sondern Rea-
litit. Zum andern haben diese Menschen eine Natiirlichkeit, eine Mensch-
lichkeit und Nahbarkeit ausgestrahlt und gelebt, die atemberaubend war.
Bisher kannte ich Menschen, die versucht haben heilig zu leben, aber mit
denen man kein Bier trinken konnte. Oder Menschen, mit denen konnte
man ein Bier trinken, aber wenn es dann um christliche Dinge ging, kam
nicht viel riiber.

Und dann bin ich auf Menschen getroffen, die eine deutliche Richtung
in ihrem Leben hatten und auch einen Preis dafiir gezahlt haben. Undra-
matisch, also nicht unbedingt als ein Leiden verstanden, sondern die ihre
Karriere aufgegeben haben, um bestimmte Dinge zu tun. Das waren Dinge,
die mich erreicht haben. Pathetischer gesprochen hat mir das die Hoffnung
zuriickgegeben, dass Jesus Christus, als Auferstandener heute noch einen
Unterschied bei Menschen bewirken kann. Das war der Start meiner Lie-
besgeschichte zu dieser Bewegung.

Der zweite grofle Punkt war, dass ich entdeckte, dass ich etwas ausle-
ben konnte, was auch zu mir gehért. Ab da war ich verkauft, nimlich an
diese Idee der Bewegung. Die Vineyard ist keine Kirche, sondern ich kann
in den GroRkirchen Vineyards pflanzen. Ich wollte nie Freikirchen griin-
den. Jetzt hatte ich a) die Spiritualitit, die fiir mich in einem hohem Mafle
Christus glaubwiirdig, attraktiv verkérpert und b) ich kann diese Spirituali-
tit im Kontext dieser Kirchen ausleben. Der Aspekt der Multiplikation war
fir mich immer wichtig. Heute weif} ich auch iiber Grenzen, Nachteile und
Schattenseiten einer beziehunsorientierten Bewegung, habe aber nach wie
vor mein ,,Ja* dazu und bin mehr denn je davon tberzeugt, dass die Vine-
yard eine Spiritualitit verkdrpert, personlich wie gemeinschafilich, die in
diese Zeit der Postmoderne passt, wie wenig anderes vor allem hier in
Zentraleuropa. Vineyard lebt eine Spiritualitit, die freiheitsorientiert ist,
aber nicht beliebig, sondern verbindlich. Und sie ist klar, ohne einzuengen.
Sie hilft mir ein Leben zu fithren, von dem ich sage, ich genief} es, Jesus
nachzufolgen. Wenn ich morgen sterben miisste, wiirde ich sagen: Stark,
die letzten Jahre waren der Briiller. Sie waren jesusmifig. Ich glaube, dass
Vineyard die Kraft hat, Deutschland zu verindern.
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Zur Ekklesiologie des GOSPEL FORUMS Stutt-
gart (GF) — eine Bestandsaufnahme

Tobias Krdmer

1. Die Ekklesiologie des Gospel Forums (GF) - frither Biblische Glaubens-
gemeinde, BGG - ist nirgendwo schriftlich niedergelegt. Dies liegt u.a. da-
ran, dass sie nicht abgeschlossen ist. Die Ekklesiologie des GF entwickelt
sich in via und unterliegt immer wieder neu Priifungs- und Verinderungs-
prozessen. Neue Auseinandersetzungen mit Bibel, Literatur, anderen Kir-
chen und der Gesellschaft, sowie neue Erfahrungen und interne Heraus-
forderungen (z. B. Wachstum) halten den Prozess der ekklesiologischen
Lehrbildung lebendig. Die Lehrvermittlung geschieht in der Regel miind-
lich. Die folgenden Aussagen gleichen somit eher einer aktuellen Bestands-
aufnahme und unterliegen der subjektiven Wahrnehmung des Verfassers.

Dennoch gibt es grundlegende Uberzeugungen, die sich wie ein roter
Faden durchziehen. Dazu gehort, dass unser Kirchenverstindnis ein evan-
gelisches ist. Wort und Sakrament gelten als notae ecclesiae. An Sakramen-
ten haben wir die Taufe (als Ziel und Abschluss des Bekehrungsprozesses
und Eingliederung in den Leib Christi) und das Abendmahl (als Vergegen-
wirtigung Christi und der erlosenden Kraft seines Kreuzes).

Im Vordergrund aller ekklesiologischen Uberlegungen steht immer die
praktische Frage, wie Gemeinde heute gestaltet werden muss, um (a) bib-
lisch und (b) zeitgemif zu sein; biblisch — denn die Bibel ist unser Funda-
ment; zeitgemifl — denn eine wesentliche Funktion der Gemeinde ist die
Mission. Kirche ist nur Kirche, wenn sie biblisch ist. Sie ist aber auch nur
Kirche, wenn sie (mit Bonhoeffer) Kirche fiir andere ist. In diesen beiden
Polen sehen wir die grundsitzliche ekklesiologische Herausforderung der
Kirche. Gelingt es, diese Herausforderung theologisch und praktisch zu
meistern, dann ist die Kirche Hoffnung fiir die Welt (B. Hybels). Gelingt
dies nicht, dann ist sic im besten Fall irrelevant, im schlimmsten Fall ein
Hindernis fiir die Menschen, zum Glauben an Christus zu kommen.

2. Vorbemerkung: Zur Vielschichtigkeit des neutestamentlichen Befundes

2.1 Die Kirche Jesu basiert zunichst auf personliche Jungerschafisbezie-
hungen: Jesus erwihlte zwolf Junger, die ihm nachfolgten und mit ihm
lebten (was in ihrem Fall einen Schnitt mit ihrem vorherigen Leben —
Familie, Beruf, Privatleben — bedeutete). Es gab dann aber auch den
erweiterten Jiingerkreis der 70 bzw. 72. Dabei handelte es sich um
Menschen, die sich Jesus innerlich zugehorig und verpflichtet wussten,
die aber in ihrem gesellschafilichen Umfeld blieben. Beide Formen der
Jiingerschaft finden sich bereits ganz am Anfang. Die Kirche Jesu ist im
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Kern eine Jesusbewegung: Menschen werden zu Jingern und folgen
ihm nach.

2.2 An Pfingsten wurde der Heilige Geist ausgegossen und Tausende wur-
den gliubig. Diese taten sich zusammen (sie ,verharrten in der Ge-
meinschaft®; Apg 2,42). Praktisch sah dies so aus, dass sie sich — wohl
zu grofleren, gottesdienstlichen Versammlungen — im Tempel trafen,
dann aber auch im privaten Rahmen in den Hiusern, und zwar tiglich
(Apg 2,46). Ein zweifliigeliges Gemeindemodell entstand: Der grofe,
stadtweite Gottesdienst stand neben den kleinen Zellgruppen mit fami-
liirem Geprige. Beides ist ekklesia. — Die Hausgemeinde wurde spiiter
zu einem wichtigen Instrument in der Mission. Wo Menschen zum Glau-
ben kommen, versammeln sie sich im privaten Rahmen und bilden dort
Gemeinde.

2.3 In der Mission der Urgemeinde bzw. des Paulus entstanden vielerorts
Gemeinden. Deren Leitung, Strukturierung und Gottesdienstabliufe
scheinen zunichst relativ offen gewesen zu sein (z.B. in Korinth): Der
Heilige Geist leitete mafigeblich die Gemeindeversammlungen. Men-
schen lieBen sich vom Heiligen Geist gebrauchen und dienten in den
Charismen, die er schenkte. So entstand die Gemeinde als pneumati-
scher Leib Christi, dessen Haupt Jesus Christus ist und dessen Glieder
alle Gliubigen sind (1.Kor 12). Sie unterstanden in erster Linie (am An-
fang vielleicht gar ausschlielich) der Leitung des Heiligen Geistes. Die
Gemeinde war und ist ein lebendiges und organisches Ganzes und
wird vom Geist bewegt und gesteuert. Die Kirche ist Geistbewegung.

2.4 Im Zuge dessen entwickelte sich der (in charismatischen Kreisen soge-
nannte) , fiinffdltige Dienst“: Apostel, Propheten, Evangelisten, Hirten
und Lehrer (Eph 4,11). Deren Aufgabe besteht darin, die Gemeinde
zuzuristen zum Dienst. Durch diese speziellen Gaben wird der Einzel-
ne freigesetzt, seinen Dienst zu tun. Er wird aber auch durch diese Ga-
ben gepriigt, das heifdt, er wird seinerseits ein Stiick weit apostolisch,
prophetisch, evangelistisch, hirtengemif3 und lehrhaft denken und
handeln. Der fiinffiltige Dienst diirfte nur in groferen Gemeinden voll
entwickelt gewesen sein. Menschen mit solchen Gaben waren nicht
selten iibergemeindlich titig (vgl. Apg 11,27, sowie die Reisetatigkeit
von Aposteln).

2.5 In spiterer Zeit entwickelten sich in der Kirche die klassischen, festen
Amter und Leitungsstrukturen (Bischofe, Alteste, Diakone, Aufseher
etc.), wie sie heute in den meisten Kirchen und Gemeinden zu finden
sind. Die Kirche wird zur Institution (Pastoralbriefe), der Aspekt des
Bewahrens und Verwaltens steht im Vordergrund. Damit scheint die
Kirche, am Ziel zu sein.
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3. Im GF glauben wir nicht, dass die institutionalisierte Amterkirche das
Ziel ist. Wir sehen in der Institutionalisierung lediglich den letzten, wenn-
gleich notwendigen Schritt neutestamentlicher Ekklesiologie. Das heifit:
Die vorherigen Phasen und Modelle (Jiingerbewegung, Geistbewegung,
Leibverstindnis, Hauskirche, fiinffiltiger Dienst...) sind nicht als Durch-
gangsstadien zu sehen, die man hinter sich zu lassen hat, und sie sind auch
nicht als zweitrangig einzustufen. Sie stehen voll in Geltung.

3.1 Zur Jingerschaft: Die Gemeindeveranstaltungen sind daraufhin zu
iiberpriifen, ob sie Jiingerschaft praktisch fordern (das sieht man am
Ergebnis). Das gilt auch fiir den Gottesdienst: Ist die Predigt lediglich
korrekt oder ist sie relevant? Gerade das (die Lebensrelevanz) macht
die Predigt interessant, ansprechend und fir die Horer wertvoll — die
Predigt wird zum ,,Ereignis“. Der Gottesdienst wird zum Punkt, wo sich
der redende Gott und der horende Mensch begegnen. Mit dieser Er-
wartung gehen Menschen zum Gottesdienst. Auf diese Weise fordert
der Gottesdienst den Jiingerschafisprozess.

3.2 Hauskreise / Zellgruppen: Der Gottesdienst allein geniigt nicht, um
Menschen in ein umfassendes geistliches Wachstum zu fihren. Dane-
ben braucht es offen gelebte, personliche Beziehungen, wie es sie nur
im kleinen Rahmen geben kann. Die Zellgruppe (ekklesia im Privat-
haus) ist von daher unverzichtbar. Sie ist einer der wichtigsten Fakto-
ren fiir den Jiingerschafts- und Wachstumsprozess. Denn hier wird es
~personlich®. Christen teilen ihr Alltagsleben miteinander und vor
Gott.

3.3 Heiliger Geist / Leib Christi / Leiterschaft: Wenn der Heilige Geist den
Leib Christi leitet, dann ist damit alles menschliche Leiten relativiert
(starre Machtstrukturen, autoritire Machtausiibung und Machtstreben
sind von daher kritisch zu hinterfragen). Leiter und Geleiteter unter-
stehen gleichermafien der Fiihrung des Heiligen Geistes, und wo sie
beide dieser folgen, da entsteht Einheit (vgl. Apg 15,28). Dabei spielt
das gemeinsame Gebet eine grofie Rolle (Apg 13,1f). Zugleich glauben
wir im GF, dass Gott durch den Heiligen Geist Menschen in geistliche
Leitungsimter beruft, dass er sie mit den entsprechenden Gaben und
der notigen Vollmacht ausriistet, ihren Wirkungskreis und ihre Leitungs-
ebene bestimmt (Hauskreisleiter, Altester, tiberregionaler Dienst...)
und dass er selbst sie einsetzt. Eine gesunde, zugleich starke und die-
nende Leiterschaft ist ein Segen und oft eine Voraussetzung fiir das
Aufblithen von Gruppen, Gemeinden, Kirchen und Werken. Aus diesen
Faktoren ergibt sich unser Leitungsstil im GF: Wir halten weder einen
strikt autoritiren noch einen vollkommen demokratischen Leitungsstil
fiir das Mittel der Wahl. Vielmehr glauben wir an dialogische Leiter-
schaft: Leiter, die mit den Menschen in engem Austausch stehen und
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ihnen von Herzen dienen wollen, die dann aber auch in der Lage sind,
Entscheidungen zu treffen und zu vertreten.

Wenn der Heilige Geist den Leib Christi leitet, dann ist ferner mit
Erneuerungs- und Umgestaltungsprozessen zu rechnen. Der Heilige
Geist formt den Leib so, wie es in der jeweiligen Situation von Nutzen
ist, um handlungsfihig zu sein. Er fiigt Teile des Leibes zu je neuen
Konstellationen zusammen, um bestimmte Ziele zu erreichen, und
schenkt die entsprechenden Gaben dazu. Der Leib bewegt sich im Hei-
ligen Geist und er wird vom Heiligen Geist bewegt. Der Leib bewegt
sich und es ist Bewegung im Leib.

Leiter haben mafigeblich die Aufgabe, diese Bewegung zu begleiten,
so dass tatsichlich Neues entsteht und die Bewegung nicht ins Chaos
filhrt. Geistbewegung ist geordnete, sinnhaltige Bewegung. Sie ist we-
der traditionalistisch noch modernistisch sondern teleologisch (auf die
Ausweitung des Reiches Gottes im jeweiligen gesellschafilichen Kon-
text ausgerichtet). Deshalb muss sie leiterschaftlich wachsam begleitet
werden. Das Ziel: Alles muss zur Erbauung (Innenwirkung) bzw. zum
Aufbau (Auflenwirkung) der Gemeinde dienen (1.Kor 14,26). Davon
leitet sich ein Motto des GF ab: Gesund nach innen, stark nach aufien.

3.4 Funffiltiger Dienst: Die Konzentration von Leitungsstrukturen auf das
Pastorenamt ist eine Verengung. Der Pastor ist nach Eph 4 nur einer
von flinfen. Die Gemeinde braucht nicht nur Hirten. Sie braucht ge-
nauso das prophetische und lehrende Wort, sie braucht eine apostoli-
sche und evangelistische Ausrichtung (vgl. Apg 13,1-3). Ferner braucht
sie Menschen mit speziellen Leitungsgaben (1.Kor 12,28). Pastoren
sind nicht per se die besten Leiter.

3.5 Amterkirche: Die Gemeinde braucht feste Strukturen und Amter, um
stabil zu sein. Der institutionelle Charakter der Gemeinde ist zu beja-
hen. Er darf aber nicht anderes verdringen, Leben ersticken, den Geist
didmpfen und sich selbst geniigen. Die Institution Kirche hat dem Leib
(und so dem Herrn) zu dienen und nicht umgekehrt. Wo dies der Fall
ist, da wird mit dem Priestertum aller Gliubigen ernst gemacht, geistli-
che Autoritit wird delegiert (bis hin zur Sakramentsverwaltung), neue
Dienste und Gaben werden gefordert und integriert, geistliche Dyna-
mik wird nicht unterdriickt und der Unterschied zwischen Klerikern
und Laien wird relativiert.

4. Das GF ist eine freie Gemeinde. Dies ist geschichtlich bedingt. Im Jahre
1937 entstand die Gemeinde durch die tibernatiirliche Heilung des neun
Jahre gelihmten Friedrich Walker. Dieses Wunder erregte Aufsehen. Viele
kamen in der Folge zum Glauben. Das war die Geburtsstunde der Gemein-
de. Griinderin und Leiterin war Paula Gassner. In den ersten Jahrzehnten
blithte die Gemeinde auf. Doch dann fiihrte sie ein eher bescheidenes Da-
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sein. In den 80er Jahren erlebte sie unter der Leitung von Peter Wenz ei-
nen groffen Aufbruch. Die Gemeinde wuchs rasant, iiberstieg die tausen-
der Grenze, traf sich jahrelang in groflen offentlichen Hallen Stuttgarts (SI-
Centrum, Musical Hall) und baute im Jahr 2000 das Gospel Forum, wo sie
heute beheimatet ist.

Ein Anlass fiir einen Zusammenschluss mit einer anderen Gemeinde
oder Kirche hat nie bestanden. Dennoch ist das GF vielfiltig vernetzt. So ist
es Mitglied im D-Netz (einem bundesweiten Netzwerk charismatischer Ge-
meinden) und in der evangelischen Allianz Stuttgart. Es pflegt gute Kontak-
te zum BFP und ist im Leitungskreis von ProChrist 2013. Ferner gibt es un-
terschiedliche Formen der Zusammenarbeit vor Ort im Einzugsgebiet des
GF, wo Beziehungen gewachsen sind und eine Kooperation perspektivisch
Sinn macht. Das GF hat keine Beriihrungsingste, spricht aber auch nicht
einer planlosen Einheitseuphorie das Wort. Mancherorts stoflen wir auf
Vorbehalte und Antireflexe, die teilweise seltsam, ja skurril sind und mit
der Realitit wenig zu tun haben.

5. Gemeinde braucht Ziele, die sie beharrlich und konsequent verfolgt.
Damit einher geht Selbstkritik, ob man die Ziele erreicht bzw. ihnen niher
kommt: Entwickelt sich die Gemeinde oder stagniert sie; entwickelt sie
sich in eine gute Richtung oder in eine schlechte? Es gibt Ziele, die man er-
reicht, um sich danach nach neuen auszustrecken. Es gibt aber auch Ziele,
die auf Dauer angelegt sind. Im GF sind dies die vier ,,G*:

5.1 Gott grofs machen. Jedes Gemeindeglied solite sich danach ausstre-
cken, mit seinem ganzen Sein Gott zu verherrlichen (vgl. Mt 22,37).

5.2 Geistlich wachsen. Nachfolge Jesu hat auch mit Wachstums-, Heili-
gungs-, Reifungs- und lebenslangen Lernprozessen zu tun. Jedes Ge-
meindeglied sollte sich in diesen Prozessen wiederfinden.

5.3 Gemeinschaft leben. Jesus erlost nicht nur Einzelne, er baut Gemein-
de. Das Leben in verbindlicher Gemeinschaft gehort zu den Kennzei-
chen eines Christen. Nur so kann es zur Selbstauferbauung des Leibes
in Liebe kommen (Eph 4,16).

5.4 Gesellschaft erreichen. Die Botschaft des Evangeliums dringt in Wort
und Tat nach auflen, um Kreise zu ziehen. Christen sollen sich von
Gott gebrauchen lassen, das Evangelium missionarisch wie diakonisch
in die Gesellschaft zu tragen. Dort soll es seine erlosende und lebens-
gestaltende Kraft entfalten und so der Ausbreitung der Konigsherr-
schaft Gottes dienen.
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Die Gemeinde als geistliche Grof3familie
Die Hauskirchenbewegung in Deutschland

David Poysti

~Wenn die Losung einfach ist, gibt Gott die Antwort.“
Albert Einstein

1. Einleitung

Ende 2008 habe ich die Freie evangelische Gemeinde Regensburg?, die
wir 1997 im Auftrag der Inlandmission im Bund Freier evangelischer Ge-
meinden (BFeG) gegriindet hatten, nach elf Jahren verlassen, um unsere
geistliche Reise in einfacher organischer Gemeinde fortzusetzen.

Ausschlaggebend fiir diesen Aufbruch in ekklesiologisches Neuland war
die im Verlauf einiger Jahre durch intensives Studium gewonnene Uber-
zeugung, dass sich das Bild von Gemeinde, wie es das Neue Testament
tiberliefert, in wesentlichen Punkten sehr stark unterscheidet von den Er-
scheinungsformen der heutigen Kirchen. Diese von uns wahrgenommene
Diskrepanz weckte den Wunsch, das Experiment Hausgemeinde zu wagen.
Seit 2009 sind wir in einfacher organischer Gemeinde unterwegs und ha-
ben unseren Schritt nicht bereut, wiewohl der Weg sich alles andere als
cinfach und leicht erwiesen hat.

Die folgenden Ausfithrungen verwenden die Ergebnisse einer Arbeit,
die ich 2009 im Rahmen eines berufsbegleitenden Studiums am Fuller Theo-
logical Seminary in Pasadena (Kalifornien) verfasst habe.2 Obwohl ich in-
zwischen tber mehrere Jahre Erfahrung in unterschiedlichen einfachen
organischen Gemeinden verfiige und dariiber hinaus Kontakt halte zu ei-
ner ganzen Reihe von Hausgemeinden, beziehen sich meine Ausfithrungen
nicht auf eine real existierende Hauskirche. Sie stellen vielmehr den Ver-
such dar, einige wesentliche Werte, ekklesiologische Uberzeugungen und
allgemeine Praktiken, die einfache Gemeinden heute prigen und von de-
ren Anhingern vertreten werden — in der Regel gewonnen aus einschligi-
gen Publikationen und Vortrigen — zu biindeln und zusammenfassend dar-
zustellen.

FeG Regensburg ,die offene tiir* http://regensburg.feg.de.

David Poysti, Simple Organic Churches for Eastern Bavaria: Rediscovering the Na-
ture and Mission of the Church, Pasadena 2009. Auf Wunsch kann diese Arbeit, die
€in umfangreiches Literaturverzeichnis zum Thema Hauskirchen enthilt, im PDF-
Format beim Verfasser abgerufen werden. Kontakt: OpenDoor@t-online.de.

FF 22 (2013)

© Verlag des Vereins fiir Freiki rchen-Forschung
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2.  Die Problematik

Der Versuch, die Hauskirchenbewegung in Deutschland darzustellen, stellt
den Verfasser angesichts der diffusen und schier uniiberschaubaren Quel-
lenlage vor eine geradezu unlésbare Aufgabe.

Das beginnt bereits bei der Begriffsbestimmung. Denn: Von einer raum-
greifenden Bewegung im deutschen Sprachraum (D/A/CH) — sieht man von
vereinzelten Gemeinden und Hausgemeinde-Netzwerken einmal ab — kann
beim besten Willen nicht die Rede sein. Hinzu kommt der Umstand, dass
sich eine beachtliche Zahl der Gruppierungen schon mit der geschichtlich
nicht unbelasteten Bezeichnung Kirche schwertut und sich lieber als Ge-
meinde bezeichnet. Auch die Zuordnung der Gemeinden zu Hdusern?® trifft
die heutige Situation nur noch bedingt, zumal eine wachsende Zahl von
missionalen Gruppen an oOffentlichen Orten zusammenkommt und es nach
ihrer Uberzeugung letztendlich nicht auf eine bestimmte Art von Gebiu-
den und schon gar nicht auf sakrale Gotteshiuser ankommt. Ich bevorzuge
deshalb den prizisierenden Begriff einfache organische Gemeinde: einfach
im Gegensatz zu komplexen kirchlichen Strukturen und organisch gegen-
tiber institutionalisierten, hierarchisch verfassten und von allerlei Program-
men gesteuerten? Kirchen.

Zur Problematik trigt auflerdem bei, dass es keine belastbaren Erhe-
bungen tiber die globale Ausbreitung von so genannten Hauskirchen gibt.
Erste Versuche, das Phinomen einfacher Gemeinden zu erfassen, sind bis-
lang bestenfalls als spekulativ zu bezeichnen und in ihren Ergebnissen zum
Teil widerspriichlich. Das fingt bereits an bei dem Versuch, den Forschungs-
gegenstand Hauskirche eindeutig zu bestimmen. Die Definitionen und Er-
scheinungsformen von einfachen (organischen) Gemeinden sind nimlich
so unterschiedlich wie die Gemeinden selbst, um die es geht.

Der Grund fiir das uneinheitliche Bild, das sie abgeben, ist wohl zuniichst
dem Umstand geschuldet, dass sich Hauskirchen per definitionem bewusst
jeglicher Klassifizierung und denominationeller Vereinnahmung entziehen.
Mit wenigen Ausnahmen befinden sich Hausgemeinden auf3erhalb der ver-
fassten Kirchen und Freikirchen. Dort, wo es gelungen ist, einfache Gemein-
den in einen klassischen Gemeindebund einzugliedern®, werden sie besten-
falls mit einem gewissen kritischen Vorbehalt toleriert.

3 Vgl Apg 2,46 LU (prigend): ,[...] brachen das Brot hier und dort in den Héusern
[...]% EbU: [...] zu Hause [...]*; DGN: ,[...] in ibren Héiusern [ ...]"

4 Als herausragendes Beispiel fiir eine ,programmgesteuerte” Kirche ist die in einem
Vorort von Chicago ansissige Willow Creek Gemeinde zu nennen, die eine Vielzahl
von auf bestimmite ,.Zielgruppen® zugeschnittene Angebote bietet, angefangen bei spe-
ziellen Gottesdiensten fiir Kirchendistanzierte tiber Hausgruppen (,Zellen®) bis hin
zu allerlei Interessengruppen fiir Singles, Alleinerziehende, Suchtgefihrdete u.a.m.

3 2008 wurde dem Verfasser (Pastor im BFeG) von der Bundesleitung die Genehmi-
gung zur Bildung eines Hausgemeindenetzwerkes unter dem Dach der Inlandmis-
sion erteilt. Ebenso sind dem Verfasser mindestens zwei Hauskirchen im Bund Frei-
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Fir die statistische Erfassung kommt erschwerend hinzu, dass Hausge-
meinden aufgrund fehlender fester organisatorischer Strukturen und ge-
ringer zahlenmifliger Grofie eine hohe Fluktuation aufweisen und nicht
selten von kurzer Dauer sind.® So geht man gewdhnlich fiir China, dem
Land, das beim Stichwort Hauskirche regelmifig als erstes genannt wird,
von ca. 100000.000 Christen aus, die sich in beim Staat nicht registrierten
Hauskirchen versammeln.” Der renommierte amerikanische Meinungsfor-
scher George Barna spricht von einer Bewegung von etwa 20 Millionen
stevolutiondren“ Christen, die den verfassten Kirchen Nordamerikas den
Riicken gekehrt haben, um in kleinen und kleinsten Gruppen ihren Glau-
ben zu leben.® Dem Missionsexperten Reggie McNeal zufolge geschieht dies
immer hiufiger und nicht etwa, weil sie ihren Glauben aufgegeben hitten,
sondern ,,um ihren Glauben zu retten®.®

Die Plattform Simple Church Europe ist der m. W. erste Versuch, ein lo-
ses europaweites Netzwerk von Hausgemeinden zu initiieren. Eine zahlen-
miilige Erfassung der in Europa bestehenden einfachen Gemeinden steht
allerdings noch aus.'® Auch fir Deutschland selbst liegen bislang noch kei-
ne Zahlen vor, die einen ersten Eindruck von der Ausbreitung einfacher
organischer Gemeinden bieten kénnten. !

Obwohl Hausgemeinden mehrheitlich theologisch im reformatorisch-
evangelikalen Milieu verortet sind, lassen sie sich nicht generell auf be-
stimmte Bekenntnisse oder eine eindeutige theologische Ausrichtung fest-
legen, beziehungsweise einer klassischen Volkskirche oder einem freikirch-
lichen Gemeindebund zuordnen. Den Sachverhalt am ehesten trifft wohl
die Feststellung von Manfred Hausschild, dass es sich bei den Hauskirchen
um eine ,ibergemeindliche Basisbewegung“!? handelt, die nur schwer zu
erfassen ist.

kirchlicher Pfingstgemeinden (BFP) bekannt. Recherchen in anderen Freikirchen
blieben ergebnislos.
® In diesem Zusammenhang beziffert der US-amerikanische Hauskirchen-Experte Frank
Viola die durchschnittliche Lebensdauer einer Hausgemeinde zwischen sechs Mona-
ten und zwei Jahren. Frank Viola, Ur-Praxis, Bruchsal 2011, 106.
http://www.cip.nl/nieuwsbericht_detail.asp?id=13205.
George Barna, Revolution. Finding Vibrant Faith Beyond the Walls of the Sanctuary,
Carol Stream 2005, 13.
2 Reggie McNeal, The Present Future — Six Tough Questions for the'Church, San Fran-
cisco 2007, 4.
http://simplechurch.eu/directory/map.
Einen ausgezeichneten Uberblick {iber die globale Hauskirchenbewegung mit nach
Lindern gegliederten Schwerpunkten Siidamerika und Asien bietet das empfehlens-
werte Sammelwerk von Rad Zdero, Nexus — The World House Church Movement
Reader, Pasadena 2007, Teil 4.
http://www.hausgemeinden.net/hk-intvw.htm.
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3.  Hauskirchen in der neueren Geschichte®

Der amerikanische Hausgemeinde-Experte Frank Viola unterscheidet ver-
schiedene Hausgemeinde-,Wellen“ in der jiingeren Geschichte der westli-
chen Linder.

3.1 Die erste Hausgemeinde-Welle

In den spiten 60er und frithen 70er Jahren des 20. Jahrhunderts kam es zu
ersten geistlichen Aufbriichen auflerhalb des religiosen Systems. Damals
bekehrten sich zahllose Menschen. Viele von ihnen trafen sich auf einfache
Weise in Privatwohnungen, gewohnlich ohne einen Geistlichen. Die meis-
ten dieser aufkeimenden ,Gemeinden® waren von jungen Menschen be-
volkert. ;

Bald meinten etliche kirchliche Leiter, sie seien dafiir verantwortlich,
die wachsende Bewegung zu stabilisieren. Viele dieser Minner verlieflen
ihre Gemeindeimter und stiegen schnell zu den Leitern innerhalb der neu-
en Bewegung auf. Innerhalb kiirzester Zeit verpassten sie diesen einfachen
Gruppen eine Form von Jiingerschaft, die mit der Zeit alles aufkeimende
Leben erstickte. Die frisch Bekehrten, die zunichst keinerlei menschliche
Leitung gekannt hatten, wurden benutzt, um internationale Bewegungen
zu grinden, aus denen spiter sogar ganze Denominationen und Gemein-
deverbinde entstanden. Dabei verleibten sie sich zahllose lebendige orga-
nische Gemeinden ein.

3.2 Die zweite Hausgemeinde-Welle

In den spiten 1980er und frithen 1990er Jahren erlebte US-Amerika einen
zweiten geistlichen Aufbruch aufierhalb der traditionellen Kirchen. Damals
wurde der Ausdruck ,,Hauskirchenbewegung” geprigt. Anders als beim ers-
ten Aufbruch bestand die zweite Welle nicht aus jungen Menschen, sondern
hauptsidchlich aus Erwachsenen im mittleren Alter. Unter ihnen waren nur
wenige Neubekehrte. Die meisten von ihnen waren mit der verfassten Kir-
che unzufrieden. Tatsichlich hatten sich viele von ihnen wihrend der ers-
ten Welle bekehrt. In der Folge zogen sie aus ihren Kirchengebiduden aus,
entlieffen ihre Pastoren und fingen an, sich in Hiusern zu versammeln. Als
Reaktion auf die Fehler der ersten Bewegung zeigte man sich jetzt duflerst
skeptisch gegentiber allen reisenden Gemeindegriindern. Die Bewegung
wurde vom Geist absoluter Gleichmacherei erfasst, der jede auerértliche
Hilfestellung untersagte. ,Leiterschaft* wurde zu einem schmutzigen Wort,
und ,Leiter* wurden pauschal in ein dufierst schlechtes Licht gestellt.

3 Einen kurzen Gesamtiiberblick tiber Hausgemeinden in der Kirchengeschichte bietet

z.B. Zdero, Nexus, Teil 3.
14 Viola, Ur-Praxis, 108-111.
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3.3 Eine neue Welle

Heute ist eine dritte Welle von organischer Gemeinde zu beobachten. Sie
ist, wie George Barna und andere sie nennen, eine ,Revolution®.’> Welche
Entwicklung sie nehmen wird, steht noch aus.

4.  Die biblisch-theologische Begriindung

4.1 Das Wesen der Gemeinde

Nach J. D. Payne ist das eigentliche Thema der Gemeindegriindung heute
hauptsichlich eine ekklesiologische Frage.!® Das Neue Testament betont
zunichst, was Gemeinde ist und nicht, was sie tut. ,Wer wir sind, bestimmt
was wir tun.“1”

Drei Leitmotive beherrschen den groffen Bogen der Geschichte des
Gottesvolkes und der missio Dei:'® die Braut (Offb 21,1-2.9); die Woh-
nung Gottes (Eph 1,11; 2,1-5,32; Kol 2,9; 1.Kor 3,11; 1.Petr 2,4-6); die
neue Menschhbeit (Joh 20,17-23; Rém 6,6-7; 8,29; 1.Kor 15,42-49; Gal
3,27; 6,15; Kol 1,18; 2,13-15; 3,9-11; Hebr 2,10-11).

Christus ist der Bréutigam der Gemeinde, und eheliche Liebe bestimmt
Gottes Selbstoffenbarung an die Menschheit. Nach der trinitarisch durch-
wirkten biblischen Erzihlung erwiihlt der Vater eine Braut fiir seinen ge-
liebten Sohn. Der Sohn verlisst die Ewigkeit, erniedrigt sich selbst, entrich-
tet die Brautgabe durch seinen Tod und erhebt die Gemeinde schlielich
in die himmlische Welt. Der Geist wiederum wirbt um die Braut durch die
unwiderstehliche Schonheit des Briutigams.

Gottes Suche nach einer Behausung beginnt in der Genesis und setzt sich
fort bis zur Offenbarung. Gottes Mission ist auf diese Suche fokussiert. Got-
tes Behausung ist Jesus Christus, denn ,,in ihm wohnt die ganze Fiille der
Gottheit leibhaftig® (Kol 2,9). Christus ist das Fundament des Hauses (1.Kor
3,11), sein Eckstein (Eph 2,20; 1.Petr 2,6) und sein Schlussstein (Apg 4,11).
Indem Frauen und Minner an Christi eigenem Leben teilhaben, werden sie
zu ,lebendigen Steinen® (1.Petr 2,4-6).

Jesus hat die gesamte gefallene Schopfung in seinen Tod hineingenom-
men und ist als Haupt einer neuen Menschbeit auferstanden (Joh 20,17,
Rom 8,29: 1.Kor 15,42-49; Gal 6,15). Die Gemeinde ist als Leib des Chris-
tus auf der Erde zur Welt gekommen. Gott hat als deren Vater eine Familie
aus S6hnen und Téchtern zu sich versammelt (Joh 20,17; Hebr 2,10-11).

5 Barna, Revolution, s. Anm. 8.

3 Vgl. J. D. Payne, Missional House Churches: Reaching Our Communities with the
Gospel, Colorado Springs 2007, 150.

7 Im Kontext von Gemeinde sehen Michael Frost/Alan Hirsch die These von McLuhan
und Fiore bestitigt: ,,Das Medium ist die Botschaft.“ Siehe: The Shaping of Things to
Come. Innovation and Mission for the 21st Century Church. Deutsch: Vergessene
Wege. Die Wiederentdeckung der missionalen Kraft der Kirche, Schwarzenfeld 2011.

it Vgl. Frank Viola, Ur-Schrei. Gottes Herzensanliegen seit ewigen Zeiten, Bruchsal
2010.
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4.2 Die Einfachheit der Gemeinde

Die Schreiber des Neuen Testaments bezeichnen Christen als Gottes Volk
und beschreiben, was sie taten, wenn sie sich als solches versammelten. Die
Urgemeinde hat sich zu einfachen Zusammenkiinften in Wobnungen ver-
sammelt (Apg 20,20; Rom 16,3.5; 1.Kor 16,19). Das Herrnmahl war Be-
standteil einer vollen Mahlzeit (1.Kor 11,21-34), und ihre Zusammenkiinfie
waren offen und partizipatorisch (1.Kor 14,26; Hebr 10,2-25). Die Glieder
der Gemeinde brachten ihre geistlichen Gaben ein (1.Kor 12-14), begriffen
sich als Familie und verhielten sich entsprechend (Gal 6,10; 1.Tim 5,1-2;
R6m 12,5.13; 1.Kor 12,25-26; 2.Kor 8,12-15; Eph 4,15). Alteste iibten Auf-
sicht iiber die Gemeinschaft (Apg 20,17.28-29; 1.Tim 1,5-7), und reisende
apostolische Arbeiter unterstiitzten sie dabei (Apg 13-21). Sie bildeten eine
Einbeit, gaben sich keine Namen, und teilten sich innerhalb einer Stadt nicht
in unterschiedliche Organisationen auf (Apg 8,11; 13,1; 18,22; Rém 16,1;
1.Thess 1,1). Sie verzichteten auf Ebrentitel (Mt 23,8-12) und hierarchische
Organisationsstrukturen (Mt 20,25-28; Lk 22,25-26). Rad Zdero schreibt:
»Beachten Sie folgendes entscheidende Merkmal der frithen Christen: Sie
minimierten die Komplexitit ihrer Formen, um die Wirksamkeit ihrer Funk-
tionen zu maximieren. Sie schrinkten die Organisation der Hauskirchenbe-

wegung ein, um sich ganz auf ihr dynamisches Mandat, nimlich Nachfolger
Christi zu machen und in Neuland vorzustofSen.“*

4.3 Die Mission der Gemeinde

Im Gegensatz zur Komm-Struktur traditioneller evangelistischer Ansitze,
die sich auf die Bedurfnisse bestimmter Zielgruppen fokussieren, bemiiht
sich die einfache organische Gemeinde erstens, Teil der missio Dei zu sein.
Diese definiert sich im Sinne der ewigen Absichten Gottes, wie sie beispiels-
weise im Epheserbrief offengelegt sind.

Zweitens: Die Mission Gottes ist aufs Engste mit der Gemeinde als einer
Gemeinschaft von Glaubenden verquickt, wobei der Missionsbefehl nicht
auf den Schultern einzelner Jiinger liegt, zumal die missio Dei korporativ
und nicht individualistisch zu verstehen ist.

Drittens: Missionale Motivation ist nicht das Ergebnis religitser Pflicht-
erfiilllung, Schuldgefiihle, Verurteilung oder personlicher Ambition. Der
Wunsch, Gutes zu tun und Gott zu gefallen entspringt nie dem Willen des
Menschen. Allzu oft jedoch lautet die durch einschligige Publikationen
und von Kanzeln verbreitete Botschaft: ,,Du tust nicht genug fiir Gott. Gott
ist mit dir und deinem Dienst unzufrieden. Es gibt sehr viel zu tun. Streng
dich also an, und tu noch mehr,“%

19 Rad Zdero, The Global House Church Movement, Pasadena 2004, 56 (Ubers. d.
Verf.).

Was fiir die nach auen gerichtete evangelistische Motivation gilt, gilt natiirlich auch
fiir den gemeindeintern geforderten Dienst. Begiinstigt durch eine hierarchische Ge-
meindestruktur kann als motivierender Faktor der Wunsch nach Macht noch hinzu-
kommen (vgl. 4.4).

20
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4.4 Die Struktur der Gemeinde

Das institutionalisierte Christentum hat weltliche Fithrungsprinzipien tiber-
nommen und sie als biblisch fundiert verkauft. Das Ergebnis: Unsere Auf-
fassung von Gemeindeleitung hat sich in den kulturellen Stricken des Zeit-
geistes verfangen. Nach Viola?! ist Familie das wichtigste Bild fiir die Ge-
meinde. Das biblische Fithrungsverstindnis ist deshalb das einer Mutter
und eines Vaters (vgl. 1.Thess 2,6-12). Gleichwohl kann das Bild von Eltern-
schaft verzerrt werden, wenn es nicht vor dem Hintergrund des Priester-
tums aller Gliubigen und unserer Beziehung untereinander als Briider und
Schwestern gesehen wird (vgl. Mt 23,8).
»Die Leitung der frithen Kirche kannte weder Hierarchie noch Aristokratie,
sie war nicht-autoritdr, kannte weder institutionelle Strukturen noch einen
Klerus. Gottes Vorstellung von Fiihrung ist funktional, beziehungsorientiert,
organisch und gemeinschaftlich — ganz wie in der Dreieinigkeit.“#?
Jesus hat die Pharisier kritisiert und seinen Jiingern gebot er:

»Sie haben es gern, wenn man sie auf der Strafde ehrfurchtsvoll griifit und
wenn die Leute sie mit ,Rabbi‘ anreden. Thr aber sollt euch nicht ,Rabbi‘ nen-
nen lassen, denn nur einer ist euer Meister, und ihr alle seid Briider. Auch
sollt ihr niemand hier auf der Erde ,Vater’ nennen, denn nur einer ist euer
Vater, der Vater im Himmel. Thr sollt euch auch nicht ,Lehrer nennen lassen,
denn nur einer ist euer Lehrer: Christus. Der Grofite unter euch soll euer
Diener sein.” (Mt 23,8-11 NGU)
Wie traf die frithe Kirche ihre Entscheidungen? Was war das neutestament-
liche Modell? Einmiitigkeit und Konsens: ,Da gefiel es den Aposteln und
den Altesten samt der ganzen Gemeinde“ und ,So hat er uns, die wir ein-
miitig [...] waren [...]“. Das war Gottes Modell, um in der Gemeinde Ent-
scheidungen zu treffen (vgl. Apg 15,22.25). Mehrheitsbeschlisse, diktatori-
sche Maf3nahmen und demokratische Spielregeln tun — nach Auffassung
von Viola* — dem Bild der Gemeinde als Leib Gewalt an. Sie verwissern
das klare Zeugnis Jesu Christi als Haupt eines geeinten Leibes. Aus diesem
Grund legt Paulus groflen Wert auf Einigkeit im Geist (vgl. Rom 15,5-6;
1.Kor 1,10; 2.Kor 13,11; Eph 4,3; Phil 2,2; 4,2). Der Graben zwischen der
Praxis der institutionellen Kirche und der neutestamentlichen Realitit —
was Entscheidungsfindungen angeht — ist tatsichlich tief.

5. Die Praxis der Gemeinde

5.1 Strukturelle Vereinfachung durch Eliminierung

Die meisten mir bekannten einfachen Gemeinden sind iiberzeugt, dass sich
ihre missionale Dynamik durch eine radikale Vereinfachung ihrer Struktur

21 Frank Viola, Ur-Gemeinde. Wie Jesus sich seine Gemeinde eigentlich vorgestellt hat-
te, Bruchsal 2010, 181-182.

22 Ebd.

23 Ehd, 183.
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— in Anlehnung an die neutestamentliche Ekklesia — nachhaltig verbessern
lief3e.

Von vielen Gemeindeleitern wird zahlenmifiges Wachstum angestrebt,
gilt dieses doch allgemein als zuverlissiger Indikator fiir Erfolg oder Miss-
erfolg einer Gemeinde im Vergleich mit anderen.?* Eine inzwischen un-
uberschaubare Zahl von einschligigen Publikationen und Seminarangebo-
ten aus jiingster Zeit versucht, den um Erfolg bemiihten Pastoren und ih-
ren Gemeinden mit praktischen Ratschligen zur Hand zu gehen. Dabei
wird hiufig Gbersehen, dass eine wachsende Gemeinde, die sich in allerlei
Aktivititen engagiert, einen wesentlichen Teil ihrer missionalen Effektivitit
einbiiffen kann.? Je grofler eine Gemeinde wird - so die einschligigen For-
schungsergebnisse — desto mehr Ressourcen werden fiir die Bekehrung ei-
ner einzigen Person benétigt.?® Indem neue Leute aufgenommen werden,
verkompliziert sich die organisatorische Struktur der Gemeinde, um den
wachsenden Bediirfnissen ihrer Mitglieder gerecht zu werden. Dabei mu-
tiert die Gemeinde nach und nach zu einer komplexen, schwerfilligen Or-
ganisation, die immer mehr Ressourcen schluckt, die eigentlich an anderer
Stelle benotigt wiirden, um ihren missionalen Auftrag zu erfiillen.?’

Im Folgenden wird der Vereinfachungsprozess anhand von vier Ele-
menten klassischer Kirchen und Freikirchen exemplarisch dargestellt: der
Gottesdienst, die Predigt, das Gemeindehaus und der angestellte Pastor.

Die Erfahrung lehrt indes, dass es leichter ist, eine Organisation grofler
und komplexer werden zu lassen als sie zu verkleinern und zu vereinfa-
chen. Heilige Gemeindetraditionen sind ebenso schwer zu schlachten wie
heilige Kiihe. Die Abschaffung von liebgewordenen Gewohnheiten erzeugt
in der Regel erbitterten Widerstand. Dazu zihlt insbesondere der sonntig-
liche Gottesdienst.

5.1.1 Der sonntigliche Gottesdienst

Auf dem Weg zu missionaler Effektivitit bildet der mit allerlei Traditionen
behaftete Gottesdienst die groflte zu tiberwindende Hiirde fiir eine Gemein-
de, die sich Verschlankung verordnet hat. Wihrend der Reformation kam

2+ Neil Cole, Organisch leiten. Wie natiirliche Leitung uns selbst, Gemeinden und die
Welt verandert, Schwarzendorf 2010, 255-256 (im engl. Original).

#  Statistiken zeigen, dass wihrend die Zahl groRer und wachsender Gemeinden zuge-
nommen hat, der Prozentsatz evangelikaler Christen gemessen an der Gesamtbevol-
kerung Deutschlands im Wesentlichen stabil geblieben ist. Mit anderen Worten: Ex-
pandierende Gemeinden wachsen oft auf Kosten kleinerer Kongregationen, weil Chris-
ten von Gemeinde zu Gemeinde wandern. Laut Ansgar Horsting, Prises des Bundes
FeG, konnten lediglich 28 Prozent des zwischen 2006 und 2007 in seinem Bund ver-
zeichneten Wachstums auf Bekehrungen zurtickgefiihrt werden, wihrend 71 Prozent
durch Transfer aus anderen Kirchen geschah (Christsein beute, Juni 2009, 6).

8 Floyd McClung, Von Knochen, Kamelen und einer groRen Leidenschaft. Neue Wege
Gemeinde zu leben, Kreuzlingen 2008, 15.

7 Thom Rainer und Eric Geiger sprechen in diesem Zusammenhang von ,Geriimpel*
(engl. clutter), in: Simple Church. Returning to God’s Process for Making Disciples,
Nashville 2006, 227-241.
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es zu zahlreichen Auseinandersetzungen iiber die Liturgie, die Messe, die
Sakramente und den Ablauf des Gottesdienstes. Das entscheidende refor-
matorische Kriterium lautete sola scriptura: Was gebietet die Schrift, was
erlaubt sie, und was verbietet sie ausdriicklich? Elemente, die weder aus-
driicklich geboten noch von der Schrift verboten wurden, klassifizierte
man als ,Mitteldinge“ (adiaphora). Die Vorgehensweise der Reformatoren
stellt die Gemeinde Jesu heute vor einige entscheidende Fragen:

Erstens, gibt es biblische Vorschriften oder Verbote, die sich auf die Got-
tesdienstordnung, die Predigt, Gemeindehiuser oder die Kleidung des
Klerus beziehen? Wo das Neue Testament schweigt, herrscht in der Ge-
meinde Freiheit in den ,Mitteldingen®.

Die zweite und dritte Frage, die sich Christen mit Blick auf ihren Auf-
trag zu stellen haben, lauten: Sind ihre Briuche dem Missionsbefehl zu-
triglich und vereinbar mit dem Wesen der Gemeinde als einem einfachen
Organismus? Oder stiilpen sie dem Leib eine rigide Struktur tiber, die sein
Leben erstickt und das gesunde Wirken seiner Glieder lahmlegt?

Die vierte Frage fordert Christen heraus, sich Rechenschaft zu geben
tiber das sozial-religiose Herkunftsumfeld, tiber die Struktur und die Aus-
iibung der zur Diskussion stehenden Gemeindepraktiken. Einige Struktu-
ren sind fragwiirdigen politischen Ursprungs und wurzeln in dem mensch-
lichen Streben nach Macht (vgl. Mk 9,33-35; Mt 20,20-28). Erich Schnepel
beschreibt die Gemeinde wihrend und nach der Regentschaft Kaiser Kon-
stantins und weist darauf hin, dass der Verlust neutestamentlicher Gemein-
destruktur zur Entwicklung einer auf Macht griindenden, politisch operie-
renden und institutionalisierten Form von Gemeinde gefiihrt hat, die poli-
tische Mittel einsetzte, um ihre Ziele zu erreichen.?

Viele neue Ideen aus Nordamerika, die in groflen Kongressen und durch
zahlreiche Veroffentlichungen propagiert werden, sorgen fiir Verunsiche-
rung unter deutschen Gemeinden, weil sie den Zweck des Gottesdienstes
infrage stellen.? Wem dient der Gottesdienst: den Kirchendistanzierten
oder der glaubenden Gemeinde? Wie lang soll eine Predigt sein? Sollte sie
auslegend oder thematisch sein? Welcher Musikstil entspricht der Identitit
und dem Geschmack der Gemeinde? Fir welche soziale Schicht ist der Got-
tesdienst bestimmt? Sollte er liturgisch oder frei gestaltet werden? Solche
Auseinandersetzungen zwischen konservativen und progressiven Christen
konnen sich zu Generationenkonflikten zuspitzen und am Ende zu Gemein-
despaltungen fiithren.

Die meisten einfachen organischen Gemeinden sind tberzeugt, dass die
Losung des Gottesdienstkonflikies weder in der Definition von irgendwel-
chen Zielgruppen, noch in der Wiedererweckung liturgischer Traditionen

28 Vgl. Erich Schnepel, Christus im Romerreich. Der Weg der Gemeinde Jesu in den ers-
ten vier Jahrhunderten, Stuttgart 1950, 59-60.

2 Mattias Pankau, ,Gott loben, das ist unser Amt*, idea-Spektrum Nr. 6 (6. Februar
2008), 22-25.



98 David Poysti

zu suchen ist, sondern in der Riickkehr zu neutestamentlicher Einfachheit
in Einheit, die soziale und ethnische Grenzen iiberwindet (vgl. 1.Kor 11,
17-22; Eph 2,14-15; 4,3-6). In privaten Riumen versammelten sich die
frithen Christen unter ihrem Haupt Jesus Christus zu Anbetung, Gebet,
Gemeinschaft, Lehre und gegenseitiger Auferbauung. Gleichzeitig mischten
sie sich in der Offentlichkeit zu evangelistischen Zwecken unter Nichtchris-
ten (vgl. Apg 2,46; 17,16-33; 19,8-10). Die konkrete Ausgestaltung der ge-
meindeinternen Zusammenkiinfte blieb den Ortsgemeinden weitestgehend
selbst iiberlassen.?® Ebenso gab es fiir evangelistische Aktionen keine be-
sonderen Anweisungen.

Viele Hausgemeinden empfinden den traditionellen sonntiglichen Got-
tesdienst als eine unnétige Belastung ihrer Ressourcen und verzichten
deshalb auf ihn. Stattdessen versammeln sie sich in einfachen Zusammen-
kiinften, deren Gestalt ihrem Oikos und ihrer Subkultur stilistisch ent-
spricht. So wie keine Familie einer anderen bis aufs Haar gleicht, so miissen
sich einfache Gemeinden innerhalb eines Netzwerks auch nicht gleichen.

5.1.2 Die Predigt

Im protestantischen Gottesdienst ist die Predigt an die Stelle des Eucharis-

tiesakraments getreten und bildet bis heute in den meisten Kirchen und

Freikirchen den Hauptfokus des sonntiglichen Gottesdienstes. So ist es

kein Zufall, dass in vielen Freikirchen der Pastor ,Prediger* genannt wird, *!

und seine Berufung hiufig aufgrund seiner homiletischen Begabung er-

folgt. Zeitgenossische Predigten sind in der Regel von folgenden Merkma-

len gekennzeichnet:

1. Sie werden regelmifiig, meist wochentlich gehalten.

2. Sie werden von ein und derselben, in der Regel ordinierten Person ge-
halten.

3. Es handelt sich dabei um Monologe, die einer weitgehend passiven Zu-
horerschaft vorgetragen werden.

4. Die Vortriage sind strukturiert und enthalten neben einer Einleitung,
drei bis fiinf Gliederungspunkte und eine Zusammenfassung.

Im Gegensatz dazu geschah die neutestamentliche Verkiindigung spo-
radisch, im urspriinglichen Wortsinn ,,zufillig* und befasste sich mit spezi-
ellen Problemen (Apg 2,14-35; 15,13-21.32; 20,7-12.17-35; 26,24-29). Sie
wurde nicht selten aus dem Stehgreif und unstrukturiert gehalten. Der
Dienst am Wort geschah in ihren regelmifligen Zusammenkiinften und be-

30 Wenn ihr zusammenkommt, so hat jeder einen Psalm, hat eine Lehre, hat eine Of-
fenbarung, hat eine Sprachenrede, hat eine Auslegung; alles geschehe zur Erbau-
ung.“ 1.Kor 14,26 (EU). Zur Widerlegung der verbreiteten These, wonach sich die
Zusammenkiinfte der Urgemeinde an den Gepflogenheiten der jiidischen Synagoge
orientierten, vgl. Robert Banks, Paul's Idea of Community, Exeter 1980, 111.

31 Bei seiner Wiedereroffnung 1946 wurde die Ausbildungsstitte des Bundes FeG in
wPredigerseminar® umbenannt. 1992 wurde erstmals der Titel ,Pastor* anstelle von
+Prediger* verliehen.
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zog die ganze Gemeinde mit ein (1.Kor 14,26.31; Rom 12,4-8; Eph 4,11-
13; Hebr 10,25). Er war wahrscheinlich dialogisch?? und fand im Rahmen
kleiner Gruppen statt (Apg 17,2.17; 18,4.9; 19,8-9; 20,7.9; 24,25). Nach
Wayne Oates war
.die urspriingliche Verkiindigung der christlichen Botschaft ein wechselsei-
tiges Gesprich [...] Nachdem aber die rhetorischen Schulen der westlichen
Welt sich der christlichen Botschaft bemichtigten, verinderten sie die
christliche Predigt grundlegend. Rhetorik trat immer mehr an die Stelle von
Konversation. Die Genialitit des Redners verdringte Jesu unbeschreibliche
Gegenwart aus der Mitte der Gemeinde, und der Dialog zwischen Sprecher
und Zuhorer verkam zu einem Monolog. %
Die meisten einfachen Gemeinden haben die traditionelle Predigt abge-
schafft. Dabei sind in der Regel zwei Uberlegungen ausschlaggebend. Zum
einen entbehrt die heute verbreitete Predigtform einer biblischen Grund-
lage. Vielmehr hat sie ihren Ursprung in der antiken griechischen Kultur.
»~Wenn Ihr Pastor in seinen geistlichen Gewindern die Kanzel besteigt und
seine heilige Predigt hilt, schliipft er unbewusst in die Rolle eines griechi-
schen Redners der Antike.“* Andererseits kann die wochentliche Predigt
einer Gemeinde mitunter sogar schaden, indem sie nimlich den Prediger
als virtuosen Darsteller in den Mittelpunkt ihrer Zusammenkunft riickt. Da-
bei verkiimmert die Gemeinde zu stummen Zuschauern einer Darbietung.
Zudem konnen Predigten die unbiblische Unterscheidung zwischen Klerus
und Laien festigen, indem sie eine ungesunde Abhingigkeit von theologisch
ausgebildeten und von der Denomination bestitigten Profis fordert.

5.1.3 Sakrale Gebiude

Fiir viele Christen stellen Gemeindehiuser eine notwendige Voraussetzung
fiir das Feiern von Gottesdiensten dar, und selten stellen sie die finanziel-
len Aufwendungen fiir die Aufrechterhaltung solcher Riaumlichkeiten in
Frage. Dartiber hinaus identifizieren sich die meisten Gemeinden mit ihren
sakralen Bauten. Howard Snyder ist iiberzeugt, dass Kirchenhiuser als
wstumme Zeugen®“ fiinf Botschaften kommunizieren:*>
1. Diese Gemeinde ist unbeweglich. Obwohl das Evangelium ,geht hin-
aus!“ sagt, sagt das Haus ,bleibt!“. Wihrend das Evangelium auffordert:
»Sucht die Verlorenen!®, implizieren Héuser: ,Lasst die Verlorenen die
Kirche suchen!*

32 Der griech. Begriff fiir Verkiindigen und Lehren im ersten Jh. ist SteAéyopar. Gemeint
ist eine Form von Kommunikation, die fiir Diskussion in hellenistisch-jiidischer Tra-
dition Raum gibt. Vgl. Gerbard Kittel, Theologisches Worterbuch zum Neuen Testa-
ment (ThWNT), Bd. 2, 93-94. Apostolische Lehre im Kontext der Gemeinde ist folg-
lich eher als Dialog denn als homiletischer Monolog zu verstehen.

3 Wayne Oates, Protestant Counseling, Philadelphia 1962, 162 (Ubers. d. Verf.).

3 Frank Viola/George Barna, Heidnisches Christentum? — Uber die Hintergriinde
mancher unserer vermeintlich biblischen Gemeindetraditionen, Bruchsal 2010, 139.

35 Howard Snyder, Radical Renewal. The Problem of Wineskins Today, Eugene 2005,
66-69.
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2. Kirchenhiuser kommunizieren mangelnde Flexibilitit. Hat sich eine
Gemeinde schliellich fiir den Kauf oder die Anmietung eines Gebdudes
entschieden, sind ihre Programme und ihr Budget dauerhaft festgelegt.
LArchitektur versteinert das Programm.“3¢

3. Gemeindehiuser kénnen einen Mangel an Gemeinschaft verraten, denn
sie werden — anders als Wohnungen — nicht fiir koinonia errichtet. Weil
Kirchenbinke in Reihen aufgestellt und oft festgeschraubt sind, hindern
sie die Gottesdienstbesucher daran, einander ins Gesicht zu schauen.

4. Eindrucksvolle Gebiude konnen den Stolz einer Gemeinde widerspie-
geln. Ein Evangelium mit neutestamentlicher Dynamik hat es nicht n6-
tig, mithilfe eines attraktiven Bauwerks auf Nichtchristen Eindruck zu
machen. Ein Brillant bedarf keiner glitzernden Verpackung, damit er
sich besser verkauft.

5. Gemeindehiuser kénnen schlieflich iiber Unterscheidungen nach Her-
kunft und sozialer Schicht Auskunft geben. Doch das widerspricht dem
Geist des Neuen Testaments. Jesus spricht: ,Verkaufe alles, was du hast,
und gib den Erlés den Armen, und du wirst einen Schatz im Himmel
haben. Und dann komm und folge mir nach!“ (Mt 19,21 NGU). John
Havlik stellt treffend fest:

,Die Kirche ist niemals ein Ort, sondern immer ein Volk; niemals ein Pferch,
sondern immer eine Herde; niemals ein sakraler Bau, sondern immer eine
Versammlung von Gliubigen. Gemeinde ist das Volk das betet, nicht der
Raum in dem es betet.“3”

5.1.4 Besoldete Pastoren

Dienst ist das Herzstiick einer Gemeinde und unabdingbar fiir deren Ge-
sundheit und Leben. Organische Gemeinden glauben, dass eine Wiederbe-
lebung des allgemeinen Priestertums eine Abkehr von der Professionalisie-
rung des Dienstes und dessen Riickgabe in die Hinde des Gottesvolks vo-
raussetzt. Andere Christen dagegen halten die Wahl eines Pastors fiir die
wichtigste Entscheidung einer Kirche. Sie glauben, dass die Beurteilung
des sonntiglichen Gottesdienstes von der Qualitit der Predigt abhingt.
Nach ihrer Uberzeugung folgt ein Pastor dem hochsten Ruf Gottes.?®
Christian Smith stellt eine unbequeme Frage: ,,Konnte es sein, dass der
Klerus weder notwendig, noch auf lange Sicht gut fiir eine Gemeinde ist?
Ist es denkbar, dass es das Beste fiir eine Gemeinde wire, wenn ihr Pastor
kiindigen wiirde und einer sikularen Arbeit nachginge? Dieser Vorschlag
mag zwar vollig abwegig erscheinen, doch die Riickbesinnung auf die Wur-
zel kann uns die Augen oOffnen fiir die Tatsache, dass das klerikale System
(festangestellter Pastoren) an keiner Stelle vom Neuen Testament gefordert

36 Hhdr, 67,

37 Jobn Havlik, People-Centered Evangelism, Nashville 1971, 47 (Ubers. d. Verf.).

38 2005 titelte Christsein beute ihre Februar-Ausgabe ,Pastor: Eine besondere Beru-
fung®.
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wird. Im Gegenteil: Es erweist sich oft als kontraproduktiv und hinderlich

fiir die Entwicklung von gesundem biblischem Gemeindeleben.?®
Viola und Barna nennen einige praktische Erwigungen, die einen Ver-

zicht auf festangestellte Pastoren nahelegen:

1. Die Besoldung des Pastors erhebt ihn iiber das tbrige Volk Gottes und
schafft damit eine klerikale Kaste, die den Leib Christi in ein Unterneh-
men verwandelt. In der Folge mutieren die Laien in einen passiven ab-
hingigen Zustand.

2. Pastorengehilter ermutigen ihre Empfinger, sich bei ihren Gemeinden
beliebt zu machen. Dazu stellt Watchman Nee fest: ,Man sagt: ,Wer den
Geldbeutel hat, hat auch die Autoritit.: Versorgen uns Menschen, so kon-
trollieren sie auch die Arbeit. Wenn wir unser Einkommen aus einer be-
stimmten Quelle erhalten, wird einfach erwartet, dass wir unser Tun und
Lassen auch dieser Stelle gegentiber verantworten.“

3. Die Besoldung von Pastoren erzeugt eine Berufskaste, die aulerhalb
der Kirche auf dem sikularen Arbeitsmarkt nur schwer einen Job findet.
Auf diese Weise wird eine existentielle Abhingigkeit des besoldeten Kle-
rus von der ihm Arbeit gebenden kirchlichen Institution geschaffen. Fur
die Tatsache, dass es keinen neutestamentlichen Beleg fiir festangestell-
te Pastoren gibt, sind die meisten Pastoren jedoch blind.

Verzichtet eine Gemeinde auf ein Gebiude und auf einen bezahlten Pastor,
setzt sie im Ubrigen finanzielle Ressourcen frei, die ihrem missionarischen,
sozialen und karitativen Engagement zugutekommt.

5.2 Einfaches Gemeindeleben

5.2.1 Jungerschaft

Bevor man eine Gemeinde baut, sollte man zunichst das notige ,,Baumate-
rial“ zusammentragen, nimlich Nachfolgerinnen und Nachfolger von Jesus.
Petrus schreibt: ,Lasst euch selbst als lebendige Steine in das Haus einfiigen,
das von Gott erbaut wird und von seinem Geist erfiillt ist* (1.Petr 2,5). Das
»Mikro-zu-Makro-Prinzip“#' setzt voraus, dass sich der missionale Einsatz
auf die Vermehrung von Jiingern an der Basis konzentriert, statt auf die
Vermehrung von Gemeinden. Es ist einfacher, Neubekehrte in einfachen
Gemeinschaften zu sammeln als umgekehrt eine Gemeinde zu bauen in der
Hoffnung, dass diese irgendwann Jiingerinnen und Jiinger hervorbringt.
Die Konzentration auf die Vermehrung gesunder, authentischer geistli-
cher Familien schafft Voraussetzungen fiir die Initiierung und Aufrechter-
haltung einer Jiingerschaftsbewegung. Gesunde Familien bringen weitere

3 Christian Smith, Going to the Root. Nine Proposals for Radical Church Renewal,
Scottsdale 1992, 37.

N Watchman Nee, Das normale Gemeindeleben, Hannover 1966, 127.

i1 Robert Logan / Neil Cole, Beyond Church Planting. Pathways for Emerging Churches,
St. Charles 2005, 25; vgl. 2.Tim 2,2.
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gesunde Familien hervor. Obwohl Familien komplexe soziale Organismen
darstellen, sind sie dennoch leichter zu reproduzieren als hierarchische kirch-
liche Institutionen, denn sie folgen ganz nattirlich ihren biologischen sozia-
len Instinkten und bediirfen dabei weder einer Sozialtechnik oder eines
Managements von aufien.*

5.2.1 Die DNA einfacher Gemeinden

Die DNA enthilt die essentielle Blaupause eines Organismus. Auch die
Gemeinde folgt in Entstehung und Entwicklung einer DNA. Diese leitet
sich ab aus drei in den Evangelien enthaltenen Geboten, die Jesus seinen
Jiingern gab: ,Du sollst den Herrn, deinen Gott, lieben von ganzem Her-
zen, mit ganzer Hingabe und mit deinem ganzen Verstand! Dies ist das
grofite und wichtigste Gebot. Ein zweites ist ebenso wichtig: Liebe deine
Mitmenschen wie dich selbst!“ (Mt 22,37-38 GNU) Und: ,Geht zu allen
Volkern und macht die Menschen zu meinen Jingern.“ (Mt 28,19-20).

Daraus ergibt sich die einfache DNA der Gemeinde: 1. Liebe Gott! 2. Lie-
be deine Mitmenschen! 3. Mache Nachfolgerinnen und Nachfolger von Je-
sus!

Jesus ist unter seinen Menschen gegenwiirtig. Sie bilden eine geistliche
Familie, die seine Mission bis an die Enden der Welt tragen.

5.2.2 Wie Christen sich versammeln

Mit den Worten ,in die Kirche/Gemeinde gehen“ verbinden viele Chris-
ten heute den Besuch des sonntiglichen Gottesdienstes in einem sakralen Kir-
chenraum oder einem Gemeindehaus. Allerdings war diese Ausdruckswei-
se den frithen Christen fremd, betrachteten sie die Gemeinde doch nicht
als einen aufzusuchenden Versammlungsort, und ihre Zusammenkiinfte wa-
ren keine ,,Gottesdienste”.

Die regelmifligen Zusammenkiinfte der Urgemeinde unterschieden sich
grundlegend von Gottesdiensten in unserer Zeit. Anders als heute waren
dies keine Treffen, bei denen vorne ein Pastor stand, der eine Predigt hielt,
und der Rest passiv zuhorte. Der Gedanke an einen predigtzentrierten Got-
tesdienst mit einer Zuhorerschaft, die von Kirchenbinken zur Kanzel sah,
war den frithen Christen fremd. Wenn sich die Gemeinde damals traf, so
war es nicht jedes Mal dieselbe Person, die lehrte. Jedes Mitglied hatte das
Vorrecht und die Verantwortung, der Gemeinde zu dienen. Gegenseitige
Ermutigung war das Kennzeichen der Versammlungen.®® In 1.Kor 11-14
gewihrt Paulus Einblick in die Versammlungen des ersten Jahrhunderts.
Wir sehen dort Gruppen von Menschen, die alle aktivam Geschehen betei-
ligt sind. Freiheit, Offenheit und Spontaneitit sind die Hauptmerkmale die-

42 Vgl. Gary Mclntosh: ,Zu den schwierigsten Herausforderungen, mit denen sich eine
Gemeinde heute konfrontiert sieht, zihlt die Rekrutierung eines geeigneten Mitar-
beiterstabs |[...] Nur wenigen Gemeinden gelingt es, fachlich qualifiziertes Personal
zu gewinnen.”, in: Staff Your Church for Growth, Grand Rapids 2000, 51.

43 Vgl. Frank Viola, Ur-Gemeinde.
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ser Zusammenkiinfte. ,Einer dem anderen“ heifdt das Motto; gegenseitige

Erbauung ist das oberste Ziel.
Das Neue Testament offenbart eine ganze Reihe von Merkmalen und

Elementen der frithchristlichen Versammlungen:

1. Die frithen Christen trafen sich regelmiflig in ihren Wohnungen (Apg
20,20; Rom 16,3.5; 1.Kor 16,19).

2. Das Herrnmahl war eine richtige Mahlzeit (1.Kor 11,21-34).

3. Die Gemeindeversammlungen waren offen und partizipatorisch (1.Kor
14,26; Hebr 10,24-25).

4. Jedes Gemeindeglied brachte seine Gaben ein (1.Kor 12-14).

5. Man verstand sich als Familie und verhielt sich entsprechend (Gal 6,10;
1.Tim 5,1-2; R6m 12,5.13; Eph 4,15; 1.Kor 12,25-26; 2.Kor 8,12-15).

5.2.4 Gemeindebiinde und Netzwerke

Nach Meinung des Hausgemeindeexperten Steven Rogers wird der Einfluss
des kirchlich verfassten, in Denominationen zergliederten Christentums
stetig abnehmen und von einer neuen ,Reife” ersetzt werden.** Dennoch
warnen andere vor libersteigertem Unabhingigkeitsbestreben und raten
einfachen organischen Gemeinden zur Bildung von Netzwerken, ohne sich
dabei in die Abhingigkeit von iibergeordneten kirchlichen Institutionen zu
begeben.®

6. Schlussbemerkungen

In vielen dlteren Missionsgebieten dienen Gemeindegriinder unter der Last
traditioneller Definitionen von Gemeinde und Gemeindeleitung. Dies ist
immer dann der Fall, wenn wohlmeinende Christen der Uberzeugung sind,
eine Gruppe von Christen sei erst dann eine ,richtige* Gemeinde, wenn
sie von einem Gemeindebund als solche anerkannt worden sind, das heifit,
wenn sie eine bestimmte Grofle erreicht, einen theologisch-akademisch
ausgebildeten Pastor angestellt, ein Gemeindegrundstiick erworben oder
ein Kirchenhaus gebaut haben.* Diese Voraussetzungen decken sich aber
- nach meiner Uberzeugung — nicht mit dem vom Neuen Testament be-
zeugten Bild einer einfachen, organischen und dynamisch sich ausbreiten-
den Gemeinde, die wir uns fiir Deutschland so sehr wiinschen.

4 Steven Rogers, Quit Going to Church ... and Other Musings of a Former Institutional
Man, Longwood 2007, 34f.

% David Shenk | Ervin Stutzman, Creating Communities of the Kingdom. New Testa-
ment Models of Church Planting, Scottdale 1988, 190.

% David Garrison, Church Planting Movements. How God is Redeeming a Lost World,
Lubbock 2004, 190.
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Tagungszusammenfassung

Christoph Raedel

Ich bin dankbar dafiir, dass es uns im zeitlich engen Rahmen dieser Ta-
gung gelungen ist, das Spektrum unabhiingiger Gemeinden in Deutsch-
land aus so unterschiedlichen Perspektiven heraus zu betrachten. Dabei
sind sich Vertreter von Netzwerken unabhiingiger Gemeinden auf der ei-
nen Seite und Referenten aus Landes- und Freikirchen auf der anderen Sei-
te auf Augenhohe begegnet. Es herrschte, so mein Eindruck, eine offene
und freundliche Atmosphiire, in der unterschiedliche Sichtweisen prisen-
tiert, Rickfragen und Einwinde formuliert sowie Impulse zum weiteren
Nachdenken aufgenommen werden konnten.

Ich hatte zum Eingang der Tagung vier Leitfragen formuliert, die ich
zum Schluss dieser Tagung noch einmal aufgreifen mochte. Die Einsichten
und Eindriicke, die ich diesen Fragen zuordnen werde, sind sicherlich kei-
ne abschlieBenden Antworten. Sie markieren in mancher Hinsicht nicht
Schluss-, sondern Doppelpunkte. Das Gesprich zwischen Gemeinden und
Netzwerken unterschiedlicher ekklesialer Prigung soll und muss weiterge-
hen.

1. Welche Motive und Anliegen lassen sich bei den ilteren (seit dem
19. Jahrhundert in Deutschland prisenten) Freikirchen, welche bei
den neueren unabhiingigen Gemeinden erkennen?

In der Vorstellung und Analyse der verschiedenen Netzwerke und Ge-
meindebiinde meine ich eine Frommigkeits-Typologie erkannt zu haben,
die sich folgendermaflen darstellt: Da sind erstens die seit dem 19. Jahr-
hundert in Deutschland auftretenden ilteren Freikirchen, von denen wir
hier durch Johannes Demandt exemplarisch tiber den Bund Freier Evange-
lischer Gemeinden informiert worden sind. Die in ihren Ekklesiologien
durchaus nicht iibereinstimmenden ilteren Freikirchen betonen im Ver-
gleich mit anderen Bewegungen deutlich den Geborsam gegeniiber Jesus
Christus. Der Gottessohn als Erloser sowie die Frucht der Erlosung in Recht-
fertigung und Heiligung sind schon sprachlich in den Texten dieser Ge-
meinden und Kirchen (auch Methodisten und Baptisten) vorherrschend.
Im Unterschied dazu lisst sich beim zweiten Typus, nimlich den im 20.
Jahrhundert aufbrechenden Bewegungen eine stirkere Betonung der
Wirksamkeit des Heiligen Geistes erkennen. Was Gruppen der pfingstlich-
charismatischen Bewegungen mit den Zellgruppen der Hauskirchenbewe-
gung und den Vineyard-Gemeinschaften verbindet, ist die grofRe Offenheit
fir Manifestationen des Heiligen Geistes in der Gemeinde wie im Alltag.
Mir scheint dies ein die Ausfithrungen von Tobias Krimer, Markus Hausner
und David Poysti verbindendes Element gewesen zu sein. Einen dritten
Typus erkenne ich in der hier von Wilfried Plock exemplarisch vorgestell-

FF 22 (2013)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung



106 Christoph Raedel

ten Konferenz fiir Gemeindegriindung.! Hier ist das Gravitationszentrum
des eigenen Selbstverstindnisses die Treue zur Bibel als unfeblbares Wort
Gottes. Stirker als in den vorab genannten Typen wird hier ein bestimmtes
Bibelverstindnis betont, verbindet die Gemeinden eine Ubereinstimmung
in den daraus gezogenen Konsequenzen, auch was die Gestalt der Gemein-
den angeht.

In seinem Uberblicksreferat zu Beginn der Tagung hat Reinhard Hemp-
elmann den von mir genannten zweiten als geistzentrierten und den drit-
ten als wortzentrierten Gemeindetyp bezeichnet. Mir ist wihrend dieser
Tagung sehr deutlich aufgegangen, dass sich diesen beiden Grundtypen
eine jeweils beherrschende Grundtendenz zuweisen lisst, was das Verhilt-
nis untereinander angeht. Geistzentrierte Gemeinden, so mein Eindruck,
folgen eher einer dymanisch-inkludierenden Tendenz. Damit meine ich,
dass die Erfahrung der machtvollen Gegenwart Gottes zur Bereitschaft und
auch Entschlossenheit fithrt, den Anderen beschenken, nicht ihn ausgren-
zen zu wollen. Die schriftliche Fassung des Beitrags von Markus Hausner
lisst das besonders deutlich werden. Sicherlich mag dieser Zugang in der
Praxis hier mehr, dort weniger sympathische Ausprigungen finden. Doch
bleibt der Unterschied zu dem von Wilfried Plock vorgestellten Typus der
wortzentrierten Gemeinden bestehen, bei denen ich im Ansatz eher eine
separatistisch-exkludierende Tendenz sehe. Bereits drei grundlegende As-
pekte des Selbstverstindnisses, niamlich ,nicht-charismatisch®, ,nicht-6ku-
menisch” und ,nicht historisch-kritisch® zu sein, lassen diese Tendenz her-
vortreten. Insofern findet Reinhard Hempelmanns These, bei wort- und
geistzentrierten Gemeinden handele es sich um ,streitende Geschwister®,
eine gewisse Bestitigung. Man wird jedoch hinzufiigen missen: Die bei-
den Geschwister haben kein gleichermafien grofies Interesse am Streit; das
strenge ,,Nicht* wird nur von einer Seite her apodiktisch vorgetragen. Ben-
jamin Simon hat schlie8lich auf das Spektrum der ethnisch geprigten un-
abhingigen Gemeinen hingewiesen und dabei unter anderem betont, dass
sich die tiberwiegende Zahl dieser Gemeinden dem geistzentrierten Typus
zuordnen lassen. Sein Hinweis darauf, dass diese Gemeinden hiufig Pha-
sen der a) Seklusion, b) Offnung und c¢) Interkulturation durchlaufen, ver-
dient im Zusammenhang meiner hier versuchten Typologie noch stirkere
Beachtung.

2. Ist die Gestalt von Ekklesia und kirchlicher Einheit beliebig oder fol-
gen aus der Verbundenheit der Gemeinde mit ihrem Herrn Jesus
Christus, der den ganzen Leib zusammenbhilt, bestimmte Strukturen
der ekklesialen Verbundenheit?

Im Verlauf der Tagung ist explizit von der Ekklesia als Leib Christi gespro-
chen, an anderer Stelle die Gemeinde auch als ,organische Gemeinschaft“
(David Poysti) beschrieben worden. Diese den Aspekt der Beziehung her-

! Wilfried Plock sah sich leider nicht in der Lage, seinen Vortrag in einer fiir die Verof-
fendichung in diesem Jahrbuch geeigneten Form vorzulegen.
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ausstellenden Begriffe werden allerdings in Gemeindebiinden und Netz-
werken recht unterschiedlich interpretiert. Der Bund Freier evangelischer
Gemeinden, so Johannes Demandyt, steht fiir einen ,qualifizierten Indepen-
dentismus®, insofern keine Gemeinde die Wahrheit Jesu Christi fiir sich al-
leine hat, es Selbststindigkeit also nur iz Verbundenheit mit anderen Ge-
meinden geben kann. Demgegeniiber hat David Poysti fiir die Hauskirchen
unterstrichen, dass die (Haus)Gemeinde eher einer Familie zu vergleichen
ist, die sich in ihrem gemeinschaftlichen Charakter gerade von institutio-
nell vermittelter Interaktion unterscheidet. Hier bleiben meines Erachtens
Anfragen aus familiensoziologischer Sicht offen.

Implizit schien mir in vielem, was zu dieser Frage gesagt wurde, der Ge-
danke der Kirche als Gemeinschaft des dreieinigen Gottes vorhanden zu
sein. Johannes Demandt erinnerte zumindest an die Praxis des ,Volkstan-
zes“, wo eine Gruppe von Menschen miteinander — und nicht fiir sich al-
lein — tanzt. Ich mochte an dieser Stelle auf den romisch-katholischen Theo-
logen Gisbert Greshake verweisen, der in seiner Interpretation der Trini-
titslehre die ostkirchliche Vorstellung von der Perichoresis, also dem ge-
genseitigen Ineinandersein der gottlichen Personen, als ,Tanz* der Trinitit
interpretiert hat.? Vielleicht kdnnten sich auch freikirchliche Ekklesiologien
starker von der Frage nach dem Grund der Gemeinde in der Gemeinschaft
des trinitarischen Gottes her leiten lassen.? Auf der Tagung blieb jedoch
strittig: Sind Beziehungen wie das Salz, das in der Suppe nicht sichtbar ist
und sich doch bemerkbar macht (Poysti), oder dringt der ekklesiale Bezie-
hungsbegriff nicht doch auf eine auch sichtbare Gestaltwerdung — wie Frei-
kirchen und unabhingige Gemeinden betonen, die nichtdestotrotz eine
gewisse Zuriickhaltung gegentiiber dem Insitutionenbegriff wahren (De-
mandt, Krimer)?

3. Welche praktischen Herausforderungen ergeben sich aus dem Ne-

beneinander einer wachsenden Anzahl unterschiedlicher Gemeinde-
bzw. Kirchenformen?

Eine grundlegende Herausforderung bleibt es, in der wachsenden Uniiber-
sichtlichkeit der Spitmoderne, die Michael Utsch in seinem Referat ein-
driicklich herausgearbeitet hat, tiberhaupt erst einmal voneinander zu er-
fahren, genauer noch: erst einander wahrzunehmen und dann zu urteilen.
Wir werden einander nur in dem Mafe verstehen kénnen, wie wir Ver-
stindnis fiireinander aufbringen, also nicht wiinschen, der andere wiire
nicht da, sondern die Pluralitit, in der wir uns miteinander wiederfinden,
anzuerkennen. Das bedeutet nicht, Differenzen zu nivellieren oder unter-
schiedslos allem seine Zustimmung zu geben. In der Dynamik geistlicher
Bewegungen bedarf es jedoch der behutsamen Wahrnehmung der ande-

*  Vgl. Gisbert Greshake, Der dreieine Gott. Eine trinitarische Theologie, Freiburg i.Br.

1997, 95
3 Vgl. Miroslav Volf, Trinitit und Gemeinschaft. Eine 6kumenische Ekklesiologie,

Mainz 1996.
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ren Gemeinden. Dirk Spornhauer hat gezeigt, wie sinnvoll und wichtig es
ist zu fragen: Worauf reagiert eine Gemeinde, ein geistlicher Aufbruch in
der konkreten, manchmal auch einseitigen Betonung eines theologischen
oder Frommigkeitsaspekts? Und Markus Hausner hat uns anhand der Vine-
yard-Gemeinden die Herausforderung vor Augen gefiihrt, die darin liegt,
eine gewissermafien ,fliissige* Bewegung kennenlernen zu wollen, in der
das Selbstverstindnis den einzelnen Gemeinden eine sehr grofie Freiheit
in der ekklesialen Gestaltwerdung gibt.

Eine weitere Herausforderung ist konfessionskundlicher Natur. Wer
seine Kategorien und Fragestellungen im Kontext der bilateralen Kon-
sensbkumene gewonnen oder geschiirft hat, sieht sich in dem Gesprich, zu
dem diese Tagung beitragen maochte, einer wachsenden Asymmetrie der
Fragestellungen gegeniiber. Ich mag es gewohnt sein, das theologisch-spi-
rituelle Profil des anderen anhand der Frage nach dem Verstindnis von
Taufe und Abendmahl, der Bestimmung des Verhiltnisses von Charisma
und Amt oder von Rechtfertigung und Heiligung zu bestimmen. Nun be-
gegnen uns Gruppen, die von sich sagen: Ich kann dir diese Fragen — zu-
mindest umrisshaft — beantworten, aber diese Fragen beriihren nicht das
Zentrum unseres Selbstverstindnisses. Was uns wichtig ist, danach hast Du
noch gar nicht gefragt.

Wie kann diesen Asymmetrien abgeholfen werden? Mir scheint, dass
hier narrative Zuginge gefragt sind, bei denen Vertreter unterschiedlicher
Gemeinschaftsbildungen erzihlen konnen, welche Geschichten die Identi-
tit ihrer Bewegung prigen. Auf der Ebene der Erzihlung einander wahr-
zunehmen empfiehlt sich nicht schon deshalb, weil es im Trend liegt, son-
dern vor allem deshalb, weil das Erzihlen eher zu Ruckfragen fiihrt, die das
Selbstverstindnis des Erzdhlers nidher auszuleuchten vermogen. Weil es
dieses Gesprich braucht, hat der Beitrag von Wilfried Plock mich traurig
gemacht. Ich habe hier eher Gesprichsverweigerung gespiirt als die Bereit-
schaft, auch in der ,Story* des anderen auf eine Gabe zu stoflen, die Gott
mir als Bereicherung und/oder Korrektur zugedacht hat. Ich weif3, dass die
Trauer als Kategorie bislang keinen Eingang in die Konfessionskunde gefun-
den hat, doch ist sie fiir mich Ausdruck einer dialogorientierten Befind-
lichkeit, bei der ich bewusst darauf verzichte, den anderen einfach als Fun-
damentalisten zu bezeichnen und damit auch meinerseits den Gesprichs-
faden zu kappen.

4. Wo liegen die Chancen, wo die Grenzen dieser Vielfalt fiir den Auf-
trag Jesu, dieser Welt das Evangelium in Wort und Tat zu bezeugen
und Mitarbeiter am Bau des im Kommen Jesu Christi angebroche-
nen Gottesreiches zu sein?

Die Chancen einer vicle Gestalten annehmenden Bezeugung des Evangeli-
ums in einer Vielzahl unterschiedlich geordneter Gemeinschaften liegt,
wenn wir uns die Analyse unserer Gesellschaft durch Michael Utsch vor
Augen halten, auf der Hand: Unterschiedliche Gemeinden erreichen unter-
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schiedliche Menschen bzw. Milieus. Es wird fiir die einzelne Gemeinde im-
mer schwieriger — es war wohl schon immer eine Uberforderung fiir die
Einzelgemeinde —, Kirche fiir alle Menschen eines Einzugsgebiets sein zu
wollen. Zu ungleichzeitig gestalten sich heute die Lebensrhythmen, zu aus-
differenziert sind die Vorlieben und Neigungen, denen Menschen in ihren
Wertvorstellungen und Erlebnishorizonten folgen.

Wird das Evangelium aber dadurch nicht beliebig, sein Kerngehalt ver-
dunkelt? Am Schluss dieser Tagung habe ich diesen Eindruck nicht. Was
ich in der Breite der Vortrige herausgehort habe, ist vielmehr eine ,,Fami-
lienahnlichkeit“ der hier vertretenen Netzwerke und Biinde, die auf eine
gemeinsame DNA schliefen lisst. Es geht um Gottes Zuwendung zu dieser
Welt: in Jesus Christus — durch den Heiligen Geist. Es geht darum, in Be-
ziehung zu leben: zu Gott — und den Menschen. Es geht nicht nur um
mich: Jesus sieht gerade die Zerbrochenen und Beladenen - hier finden
Christen ihren Dienst.

Und doch sind mir auch die Grenzen eines die Vielfalt in der Einheit
betonenden Ansatzes deutlich geworden. Gerade weil die spitmoderne
Gesellschaft so uniibersichtlich geworden ist, sehnen sich Menschen nach
Komplexititsreduktion. Warum stoflen sie bei der Suche nach einer Ge-
meinde, in der sie als Suchende von Jesus Christus héren kénnen, auf eine
mehr oder weniger grofie Zahl von Gemeinden mit ganz unterschiedlichen
Bezeichnungen? Und warum erzihlt der Arbeitskollege dann noch von
weiteren Gemeinden, die weder im Telefonbuch stehen noch eine Inter-
netseite betreiben, sich aber auch wochentlich treffen? Ein Mensch, der
heute nach Jesus Christus fragt, sieht sehr schnell auch die Zerrissenheit
des Leibes Christi in dieser Welt. Fiir ihn ist nicht ohne weiteres klar, dass
es sich bei diesen vielen Gemeinden um einen einzigen Chor handelt, der
ein mehrstimmiges Stiick vortrigt. Da gibt es doch auch Dissonanzen, die
mehr oder weniger deutlich vernehmbar sind. Wo ist Jesus denn nun, fragt
er oder sie sich. So bleibt die in der Einheit gelebte Vielfalt auch Anlass zu
selbstkritischer Befragung und Priifung.

Und doch: Selbstpriifung ist geboten, aber die Beschiftigung christli-
cher Gruppen mit sich selbst ist nicht der Kern ihres Auftrags. Denn ihr
Blick soll sich auf Jesus Christus richten, den Begriinder und Vollender des
Glaubens an den dreieinigen Gott, der Menschen in dieser Welt begegnen
mochte an Orten, wo sie es nicht erwarten. Daher mochte ich schlieffen mit
einem von mir schon in der Andacht zitierten Wort aus dem 1. Petrusbrief,
das uns unserer Berufung vergewissert und in unseren Dienst sendet:

JIhr jedoch seid das von Gott erwihlte Volk; ihr seid eine kénigliche Pries-

terschaft, eine heilige Nation, ein Volk, das ihm allein gehoért und den Auf-

trag hat, seine groflen Taten zu verkiindigen — die Taten dessen, der euch
aus der Finsternis in sein wunderbares Licht gerufen hat” (1 Petr 2,9 — Neue

Genfer Ubersetzung).
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Liedgut und Musik in der Geschichte der Freikrichen
Arbeitstagung des Vereins fiir Freikirchenforschung
vom 28. bis 29.09.2012 in Marburg

Die Singbewegung
Paul Ernst Ruppel und der Christliche Singerbund

Horst Kriiger

Einstiegsgedanken:

- Die Singbewegung war mehr als Singen.

- Die Singbewegung war sogar mehr als nur eine musikalische Erschei-
nung des 20. Jahrhunderts.

- Die Singbewegung war mehr als nur eine Sache des Christlichen San-
gerbundes, denn sie erfasste alle Kirchen.

— Die Singbewegung ist nicht vom Christlichen Singerbund und von Paul
Ernst Ruppel (1913-2006)zu lésen, der im nichsten Jahr 100 Jahre alt
geworden wiire.

— Die Singbewegung hat durch Paul Ernst Ruppel und den Christlichen
Singerbund das musikalische Gemeindeleben der Freikirchen und das
Singen der Gemeinden und Chore vor allem in den Jahrzehnten nach
dem 2. Weltkrieg geprigt.

1. Die Voraussetzungen fiir die Singbewegung

1.1 Die kulturellen Voraussetzungen

Die Franzosische Revolution hatte die Menschen verindert. Sie wurden

sich ihrer Stellung in Gesellschaft, Politik und Kultur immer bewusster.

Das fiihrte dazu,

_ dass man mehr iiber sich und die Welt wissen wollte — 1808 erschien
die Brockhaus Enzyklopidie);

_ dass man mehr iiber seine ersten literarischen Erzeugnisse wissen woll-
te — Grimms Kinder- und Hausmirchen wurden 1812 vertffentlicht;

— dass man sich nicht nur politisch, sondern auch kulturell und musika-
lisch betitigen wollte — 1791 griindete der Hofkomponist Friedrichs des
Groflen Carl Friedrich Christian Fasch die ,Singe-Academie zu Berlin®,
den ersten gemischtstimmigen Volkschor.! Erst seit dieser Zeit bestehen
Gemischte Chore aus Minnern und Frauen der Gesellschaft.

1 1805 griindete der Lehrer und Komponist Hans Georg Nigeli (1773-1836) das Ziir-
cherische Singinstitut, eine Gesangsschule. Funf Jahre spiter griindete er einen
Chor. Er schrieb bis heute bekannte Chorsiitze, ,Lobt froh den Herrn, ihr jugendli-
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Dieser neuen gesellschaftlichen Entwicklung im Wege war das verklemmte
Biedermeier z.B. mit der Trennung der Geschlechter. Mit der Grindung
eines Gemischten Chores wurde es nidmlich notig, diese Grenze aufzuhe-
ben. Frauen und Minner mussten im Chor dicht beieinander sitzen, um
ein gemeinsames kiinstlerisches Ziel zu verfolgen. Das war revolutionir.

1.2 Die kirchlichen Voraussetzung

Auch im kirchenmusikalischen Bereich setzte das Forschen nach den Quel-

len ein:

— im katholischen sammelte man die Gregorianischen Gesinge und die
alte Kirchenmusik z. B. eines Palestrina?,

— im evangelischen Bereich sammelte man Liedtexte, Melodien und die
Chormusik seit der Reformation® und wurde sich der evangelischen
Grofen des Barock (Bach und Schiitz) bewusst.*

Dass manche freikirchlichen Chére ilter sind als Gemeinden hat immer

wieder Verwunderung hervorgerufen. Das ist m. E. damit zu erkliren, dass

mit der kirchlichen Chorbewegung fiinf Aspekte zusammenkamen:

- der individuelle: die Begeisterung fiir das Singen iiberhaupt, die im
Volk eigentlich immer vorhanden war,

— der gemeinschafiliche: die Begeisterung fiir das Singen in einer Grup-
pe, was auch immer vorhanden war.

— der kinstlerische: die Stimme auszubilden und sich kiinstlerisch, im
Chor auch mehrstimmig zu artikulieren. Das war neu.

— der gesellschafiliche: die Uberwindung der Trennung der Geschlechter
und

— der geistliche: seinen Glauben in Liedern gemeinsam, kiinstlerisch an-
sprechend und chorisch vielstimmig ausdriicken zu kénnen.

chen Chére“ oder Bundesgabe 49: ,Es lag in Nacht und Graus die Erde®. Erste grofle
Kompositionen waren Haydns Oratorien und Beethovens Missa solemnis.

2 Wikipedia (27. Jan. 2012): Gesamtausgabe von Franz Xaver Haberl erarbeitet: 1862 —
1894. Wikipedia (26. Jan. 2012): In Solesmes wurde 1883 der Liber Gradualis von
Dom Joseph Pothier und 1889 die Paléographie Musicale mit dem Codex Sangallen-
sis 359 sowie 1896 der erste Liber Usualis von Dom André Mocquereau herausgege-
ben.

3 Wikipedia (26. Jan. 2012): Von Philipp Wackernagel (1800-1877) erschien 1855 das

finfbandige Werk: ,Das deutsche Kirchenlied von der éltesten Zeit bis zu Anfang des
17. Jahrhunderts®.
Wikipedia (26. Jan. 2012): Albert Friedrich Wilbelm Fischer (1829-1896) und Wil-
belm Tiimpel gaben das Standardwerk der Hymnologie heraus: Das zweibandige
+~Kirchenliederlexikon® enthilt Nachweise iiber ca. 4.500 Kirchenlieder und der Lie-
derdichter, die Fischer aus 73 000 Liedern ausgewihlt hatte.

4 Wikipedia (27. Jan. 2012): 1851 lag der erste Band der Bach-Gesamtausgabe vor. Wi-
kipedia (27. Jan. 2012): 1885 begann Philipp Spitta mit der ersten Veroffentlichung
der Gesamtausgabe der Werke von Heinrich Schiitz. Bereits die ersten Gesangbuch-
kommissionen des 19. Jahrhunderts sichteten und diskutierten zuerst das Liedgut
der Reformation. Siehe: Christian Moller, Kirchenlied und Gesangbuch, Tiibingen
und Basel 2000.
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Die Kritik an den Verkrustungen in den evangelischen Kirchen fithrte dann
zu den Griindungen einiger Freikirchen.®> Die Gemeinden entstanden ent-
weder aus den bestehenden Choren, oder es entstanden Chore gleich nach
Gemeindegriindungen. Die Erweckungsbewegungen der 2. Hilfte des 19.
Jahrhunderts und das Heilslied der Chore fithrten dazu, dass die Gemein-
den schnell wuchsen und ein Gemeindeleben ohne einen Chor undenkbar
schien.

Die einzelnen Chore schlossen sich dann in Chorverbinden zusam-
men.® Nach dem katholischen Cicilienverband (1868) und noch vor dem
Verband Evangelischer Kirchenchore (1883) wurde 1879 der Christliche
Singerbund gegriindet, dessen Chore sich zur Aufgabe machten, mit dem
Heilslied den Menschen das Evangelium ,ins Herz zu singen®, sprich: das
Lied als Ausdruck gelebten Glaubens zu nutzen.

Das Sammeln und Sichten im 19. Jahrhundert brachte ein enormes
Quellenwissen mit sich. Aber die Versuche, iiber Wissen auch im geistli-
chen Leben zu Verinderungen zu kommen, scheiterten weitgehend da-
ran, dass man immer gebunden blieb im Denken der Zeit und im Bewah-
ren der Tradition. Das Prinzip ,Verinderung durch Wandel® fiithrte nicht
zu neuen Aufbriichen.

1.3 Die sikularen Voraussetzungen

Der wirkliche Autbruch gelang im sikularen Bereich durch die Steglitzer
Wandervogel-Bewegung (1896), einer Gruppe von Schiilern und Jugendli-
chen, die ein neues Lebensprinzip nicht diskutierten, sondern praktizier-
ten. Einige Merkmale:

— Flucht aus der Zivilisation der Stidte, Wandern in freier Natur, natiirli-
ches Leben,”

— Flucht vor dem Kulturbetrieb der Virtuosen und ihrer Zuhérer, Musik
als Ausdruck eines neuen Lebensinhalts und Lebensgefiihls.?

— und musikalisch: nicht sammeln, sondern Singen der alten deutschen
Volkslieder und musizieren der Musik des 16. und 17. Jh.? mit den alten
Instrumenten, die fiir die groflen Konzertsile ungeeignet waren: Block-
flote, Gitarre, Mandoline usw.'®

°  Wikipedia (31. Jan. 2012): Die Freien evangelischen Gemeinde wurden 1854 von
Hermann Heinrich Grafe, die Evangelisch-freikirchlichen Gemeinden 1834 von Jo-
hann Gerhard Oncken gegriindet.

%  Der Deutsche Singerbund wurde 1862 in Coburg gegriindet. Das Erste Deutsche
Sangerbundesfest war 1865 in Dresden. Schon vor der Griindung gab es nationale
Singerfeste: 1838 in Frankfurt, 1861 in Nurnberg. Quelle: Neue Chorzeit September
2012.

Hier findet sich in der Umsetzung der Rousseausche Gedanke: Zuriick zu Natur.

8 Fritz Jode: ,In der Musik geschieht das Wunder, dass wir Schépfung selbst tief inner-
lich erleben®, in: Sangergruf’ 1929, 99.

% Walther Hensel: Volkslied und Choral sind Anfang und Ende unseres Strebens”, in:
Singergruf, 1929, 100.

10 wWalther Hensel hielt 1923 in Finkenstein, dem béhmisch-mihrischen Grenzland, ei-
ne Sing- und Spielwoche ab. Thm war auch das Deutschtum wichtig.
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Was zunichst einer romantischen Idee dhnlich sah, eben einer Flucht aus
der gegenwirtigen Welt, fiihrte zu einer Verinderung des Lebensstils. Und
dieses neue Lebensprinzip war der Impuls fiir ein neues Gedanken- und
Kulturgut.

1909 erschien das erste Liederbuch dieser Bewegung: ,Der Zupfgei-
genhansl“ (Hans Breuer, 1883-1918)!!, das sinnigerweise mit der Abtei-
lung ,Abschied” und dem Lied: ,Ich fahr dahin, wann es muss sein“ be-
ginnt. Aufbruch wie Ausbruch waren Programm.

Eine weitere wichtige Gruppierung sei hier nur genannt: die Finken-
steiner Singbewegung'? bzw. der Finkensteiner Bund, von Walter Hensel
(1887-1956) 1923 gegriindet — und ein weiterer wichtiger Vertreter der
Singbewegung fiir die Schulen: der Musikpidagoge Fritz Jode (1887-1970).

1.4 Die liturgischen Wege zur Singbewegung

Julius Smend (1857-1930) und Philipp Spitta (1801-1859) > machten sich
im 19. Jahrhundert in der Evangelischen Kirche viele Gedanken um eine
liturgische und kirchenmusikalische Erneuerung. Aber erst in den Griin-
dungen von Lebens- und Glaubensgemeinschaften im Sinne der sikularen
Singbewegung wurden diese Uberlegungen lebendig. Zu nennen ist die
Berneuchener Bewegung (1923), die Michaelsbruderschaft (1931) und die
Kirchliche Arbeit Alpirsbach'® (1933). In diesen Gruppen wurde das Gre-
gorianische Singen, das Stundengebet, das wochentliche Abendmahl, die
tigliche Bibellese, die tigliche Meditation und Andacht gepflegt, zunichst —
wie bei der sikularen Bewegung — in reinen Minnergruppen.

Die im 19. Jahrhundert gegriindeten Freikirchen waren in Zeiten grof3er
Erweckungsbewegungen'® entstanden. Thre Grundlage war der gelebte Glau-
be. Damit setzten sich die ,Freikirchler* von der verkrusteten Orthodoxie
der evangelischen Kirchen ab. Sie griindeten eigene Gemeinden. Bei den
Erweckungsbewegungen riefen die Chore mit ihren Heilsliedern zum Glau-
ben auf, wie man sie auch in den ersten Veroffentlichungen des Christlichen
Singerbunds (CS) findet. Aus der eigenen musikalischen Erbauung erwuchs
den Singerinnen und Singern im Chor eine missionarische Aufgabe. Das
Singen und die Chorgemeinschaft waren nicht Selbstzweck, sondern wur-
den zum geistlichen Auftrag. In den 1920er Jahren war davon allerdings
nicht mehr viel zu spiiren. Die Texte, Melodien und Chorsitze verloren sich
in einer allgemeinen frommen Gefiihligkeit. Im Christlichen Singerbund
beschiftigte man sich mit der Frage nach der eigentlichen Aufgabe des
Chores.

1 wikipedia (27. Jan. 2012): 150. Auflage im Jahr 1927 mit insgesamt 826.000 Exemp-
laren.

12 Gegriindet 1923 von Professor Walther Hensel (1887-1956) und Karl Votterle (1903—
1975), dem Griinder des Birenreiter-Verlags in Kassel.

13 Spitta schrieb auch eine zweibindige Bach-Biographie (1873-79). Von ihm sind auch
die Lieder: ,0 komm, du Geist der Wahrheit* und ,Bei dir, Jesu, will ich bleiben*.

4 wichtiger Vertreter: Richard Golz (1887-1975).

5 Siehe Wikipedia: ,Erweckungsbewegung".
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1.5 Die musikalischen Wege zur Singbewegung

In der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts hoffte man vergeblich, von den
sgrolen“ Neuerern der Musik auch in der Kirchenmusik zu profitieren,
von Schonberg, Strawinsky oder Hindemith. Aber deren musikalische Spra-
che entfernte sich immer mehr von den Horgewohnheiten einer Gemein-
de.

Die neue musikalische Sprache in der Kirchenmusik kam von Kompo-
nisten, die am Anfang des 20. Jahrhunderts erst geboren wurden, die bereit
waren, radikal mit der Romantik zu brechen und die in der Regel durch-
drungen waren von den neuen liturgischen und hymnologischen Erkennt-
nissen und Bewegungen. Diese Komponisten wandten sich von einer Musik
ab, die durch die Harmonik, also ,vertikal“ geprigt war, und wandten sich
einer Musik zu, die von der Eigenstindigkeit der einzelnen Stimme aus-
ging'¢. Nicht der Klang sollte bei ihrer Musik das Bestimmende sein, son-
dern die musikalische Linie des Einzelnen. Das Prinzip hatten sie bei den
polyphonen Motetten der Komponisten der Renaissance und des Friih-
und Hochbarocks!” gelernt. In ihrer Klangisthetik aber gingen sie vollig
neue Wege. Sie hatten keine direkten musikalischen Vorginger und Lehrer.
(s.u.) Es ist die Rede von Hugo Distler (1908-1942), Ernst Pepping (1901-
1981), Siegfried Reda (1916-1968) und Johann Nepomuk David (1895-
1977).

1.6 Der Christliche Singerbund und die Singbewegung

Beim Christlichen Singerbund setzte starke Kritik Anfang der 1920er Jahre
ein. Einige kritisierten in der Zeitschrift ,Singergruf® des Christlichen Siin-
gerbundes die Beliebigkeit der Texte wie die des musikalischen Ausdrucks
der Melodien und Sitze. Sehr bald merkte man aber auch, dass es nicht da-
rum ging, Kleinigkeiten zu verindern, lediglich Akzente zu verschieben:
das Ganze stand zur Disposition, wie bei der Wandervogelbewegung ging
es schlieflich um ein neues Lebensprinzip.

Fiir die Verantwortlichen des Christlichen Singerbunds wurde 1932 ei-
ne Tagung mit dem Lehrer und Kirchenmusiker Alfred Stier (1880-1967)
durchgefiihrt und zum entscheidenden Durchbruch fiir die Ausrichtung zur
Singbewegung.'® Der gesamte Bundesvorstand nahm Teil. Im Riickblick

16 Der Chorleiter 1952/4, 30: ,Das Kompositionsprinzip der Neuen (neben Distler noch
mehr Reda und anders David) geht von der Melodik aus. Die durch die Gleichzeitig-
keit verschiedener Linien entstehenden Klinge sind sekundir.” Bei David z. B. ste-
hen klanglich 6fter ,schoéne harmonische Klinge schr dissonanten gegentiber, weil
die vorgegebene Struktur der Einzelstimme in der Addition das so ergab.

17" Josquin des Pres, Giovanni Pierluigi da Palestrina, Heinrich Schiitz, Johann Hermann
Schein.

18 Singergruss, 1932/10, 107, Bericht von Wilh. Runkel, Bochum: ,,,Stille’, ,innere Ein-
kehr* und ,inneres Aufhorchen' waren die Grundlagen [...] Sich loslésen von sich
selbst, vollige Hingabe an das Ganze in dem Bewusstsein, dass uns alles frei geschenkt
ist.”
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schrieb ein unbekannter Autor 1954: ,Seit der Griindung des Bundes in den

Tagen der Erweckungsbewegung hat der Bund keine solch starke geistige

Beeinflussung erlebt wie in dieser Zeit. [...] Ja, man kann sagen, dass unser

Bund von diesen beiden Bewegungen, der Erweckung zur Zeit der Griin-

dung und der Singbewegung zu Beginn der weltanschaulichen Auseinan-

dersetzung im ,Dritten Reich® sein heutiges Gesicht erhielt.“?

Theoretisch war das schon 1929 klar. In einem Vortrag des Bundesob-
manns Johannes Giffey (1872-1948) sprach er von der Verinderung der
Singer und von einem ganzheitlichen Singen: ,,Unser Singen ist uns Got-
tesdienst” und ,,Echte Kunst wird nicht fragen nach dem Wohlgefallen der
Menschen, nach isthetischer Wirkung, sondern nach der Wahrheit.“2°

In seinem Buch , Kirchliches Singen* formulierte Alfred Stier (1952) drei
wichtige Gedanken der Singbewegung:

1. ,Echte Erneuerung des Singens und Sagens ist [...] mit dem Aufbau ei-
ner echten Lebensordnung verbunden.“?*' Das bedeutet: Wie bei der
Wandervogelbewegung kann neues Singen seiner Meinung nach nur
aus einem neuen Lebensprinzip entstehen, wobei Singen und Sagen Ant-
wort des Glaubens sind.

2. ,Echtes Singen ist immer ,Wortverkiindigung*.“?? Gemeint ist: Die Riick-
besinnung des neuen geistlichen Singens muss von der Bibel ausgehen.
Dem Wort muss die Prioritit vor dem Klang eingerdumt werden.

3. ,Bei alledem geht es nicht um die Pflege der Musik, sondern um den
Menschen.“?* Will heiflen: Singen und Chorarbeit in der Singbewegung
waren von Anfang an auf die Erziehung der Jugend ausgerichtet.

Damit wurde die Singbewegung zu einer Sache der Jugend.?* Das war im

CS allerdings so erst nach dem Ende des 2. Weltkrieges moglich:

— Freizeiten als beispielhafte Lebensgemeinschaften auf Zeit, bei denen
man - ausbrechend aus dem Alltag — die neuen Prinzipien leben konn-
te;

— das schlichte Singen einfacher Lieder und Chorsitze vor allem der Re-
formationszeit und des 17. Jahrhunderts;

— Bibelarbeiten;

9 SingergruB, 1954/4, 27f.: 75 Jahre Christlicher Singerbund. Der Bericht zur CS-
Geschichte ist mehrteilig und trigt keinen Verfassernamen. Vielleicht ist er von Paul
Ernst Ruppel, der zu der Zeit Schriftleiter war.

20 Jobannes Giffey, Was hat uns die deutsche Singbewegung zu sagen? in: Singergrufl
1929, 101.

2L Alfred Stier, Kirchliches Singen, Gutersloh 1952, 43.

25 Bhd S

2 Fbd. 174

24 Gustav Wynekens: ,Fiir uns ist Musik kein Genussmittel, sondern ein Gegenstand
unseres Kultus: keine Dienerin, sondern eine Konigin; sie ist eine geistige Wesen-
heit, deren Verwirklichung in unsere Hinde gegeben ist. Verantwortlichkeit bezeich-
net unsere Grundeinstellung am besten® in: Die Musik in Geschichte und Gegen-
wart, Art. Jugendmusik, 5, Birenreiter 1986; vgl. Siangergrufl 1929, 100: Jobannes
Giffey: Was hast uns die deutsche Singbewegung zu sagen? ,Sie singen aus innerem
Drang, aus Lebensnotwendigkeit heraus.”



116 Horst Kriiger

— ein fester Tagesplan, eine straffe Lebensordnung ohne Alkohol und Ni-
kotin;®

— Die Aufstellung im Kreis und nicht die Ausrichtung auf ein Publikum.

— Das fiir sich selbst Musizieren als Lebensiuflerung.?

Wihrend man in einigen Kirchen und Gemeindebiinden nach dem Kriege
neue Gesangbiicher erstellte?” und in der Evangelischen Kirche eine neue
Agende erarbeitete, die von Luthers Deutscher Messe ausging, legte man bei
den Freikirchen den Akzent der Gemeindearbeit auf die Evangelisation.*®

Erste Hohepunkte waren die Massenevangelisationen Billy Grahams ab
1953. Der CS war mit seinen Chéren 1960 in Dortmund und 1963 in Nirn-
berg und Stuttgart verantwortlich dabei.

1.7 Die neuen musikalischen Prinzipien

Die neuen musikalischen Prinzipien nach dem Kriege kann man so zusam-

menfassen:

— Kategorische Abkehr von der romantischen Musik mit ihren heroischen
und pathetischen (Marschmusik), mit den kitschigen und sentimenta-
len Klingen (Schlager). Romantische Musik war damals ganz allgemein
der Verfithrung des niichternen Geistes verdichtig.”

- Eine ganz andere Art von Hure Musik war der Schlager. Er verfiihrte die
Jugend, die nach dem Kriege endlich auch die Musik aus den USA ho-
ren durfte.*

— Radio und Fernsehen breiteten sich aus und beeinflussten den musika-
lischen Geschmack — auch den der christlichen Horer.

— Dagegen erwiesen sich die Zwolftontechnik und erst recht spiter die ex-
perimentelle Musik in der ,Ernsten Musik® als vollig ungeeignet fiir den
seinfachen® Horer wie fiir die Gemeindemusik.

- Ausgehend von Luther und dem evangelischen Choral entdeckte man
die Hochzeiten der evangelischen Chorliteratur im Frith- und Hochba-
rock sowohl in der einfachen Form des Kantionalsatzes wie in der gro-
Ren der Motette (s.u.). Entsprechend der Prinzipien, wie sie Claudio
Monteverdi in der Seconda Prattica (1605) formulierte, sollte auch jetzt
das Wort die Herrin der Harmonie sein und nicht ihr Diener. Anders ge-
sagt: Die Aussage des Wortes sollte immer an erster Stelle stehen.

25 Jobannes Giffey, Was hat uns die deutsche Singbewegung zu sagen?, Sidngergruf3,

1929, 100.

Konrad Ameln: ,Musik, bei der der Mensch nicht ,aus sich heraus singt’, sondern ,es

in sich singen ldsst*.*

27 EKG - Evangelisches Kirchengesangbuch und ,Glaubensstimme* 1950.

28 Giffey: ,Singen als Anspruch an den gesamten Menschen* [...] ,Die Reinigungsarbeit
ist nicht eine musikalisch-fachliche Frage, sondern eine Lebensfrage, eine Sache der
Ethik und Erziehung", in: Sangergrufd 1929, 100.

29 Paul Ernst Ruppel, Wo stehen wir? (75 Jahre CS Essen): Es gilt (so Giffey), ,die ,sen-
timentale Zimperlichkeit* [zu] iiberwinden®, in: Sangergruss 1954/5, 40.

30 Ebd., Ruppel: ,So arbeiten zum Beispiel die meisten Schlager mit recht verbrauchten
und abgestandenen Mitteln.*

26
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— Der schlichte vierstimmige Kantionalsatz frithbarocker Prigung?! wurde
nach dem 2. Weltkrieg im CS zum Vorbild fiir die einfachen Sitze der
Bundesgaben und der neuen Reihe ,Lieder zur Evangelisation®.

— Fur die Stilistik der Kompositionen hieR das: Abkehr von Terzen und
Sexten, den schmachtenden Intervallen der Romantik und der Volks-
musik. Bevorzugung ,,unverbrauchter” Intervalle wie Quarten und Quin-
ten, Sekunden und Septimen.

- In der Harmonik bedeutete die Riickkehr zu den Kompositionsregeln
der Renaissance und des Barock: Keine Dominantseptakkorde, also kei-
ne Klinge, die auf Terzenschichtungen beruhten, vielmehr die Bevorzu-
gung unverbrauchter Klinge mit einem hoheren Anteil an Dissonanzen,
die aber nicht nach den klassischen Regeln fritherer Jahrhunderte auf-
gelost wurden.

— Daraus entstand eine neue Asthetik der Dissonanzbehandlung, die be-
griindet wurde im Prinzip einer wortgezeugten Musik. Man orientierte
sich zwar an der Musik- und Symbolsprache der alten Meister, aber nicht
an deren Klangideal.

Auch wenn die Singbewegung sich mehr und mehr verbreitete und fiir hef-
tige Auseinandersetzungen in den Gemeinden und Chéren sorgte, wovon
noch die Rede sein wird, muss man festhalten, dass das Heilslied nie ganz
verschwand. Es sprach das Gefiihl an, das in der Musik der Singbewegung
oft vermisst wurde. Einige liebten es so sehr, wie andere es verachteten.
Daraus resultieren zwei Fragestellungen fiir Lieder zur Evangelisation:

— Wie muss ein Chorlied klingen, das die Herzen der Menschen erreicht,
das aber auch das Evangelium in seiner klaren Botschaft niichtern aus-
spricht und zum Glauben einlidt?

— Kann oder muss das Lied fiir eine Gemeinde bzw. fiir den Gottesdienst
anders sein als das Lied fiir die Evangelisation?

2. Paul Ernst Ruppel

Vor diesem Hintergrund mussen wir das Schaffen Paul Ernst Ruppels se-
hen. Die Singbewegung erlebte er 1931 bei Singwochen mit Konrad Ameln
(1899-1994), Herbert Kelletat (1907-2007) und Walter Kiefner (1900-1982)
und wurde auch ,bald zur Mitarbeit herangezogen® 32. In diesem Jahr mach-
te er Abitur. Von 1933 bis 1936 studierte er Kirchenmusik an der Musik-
hochschule Stuttgart: Orgel bei Hermann Keller; Liturgik und Hymnologie
bei Richard Go6lz** und Willi Gohl, Tonsatz bei Hermann Reutter®*. Nach

31 Beispielsweise wie Heinrich Schiitz, Beckerscher Psalter: ,Ich will, solang ich lebe*
oder Sitze von Lucas Osiander (1534-1604) oder Johann Eccard (1553-1611).

2 SingergruR, 1962/3, 20.

3 Siehe Anm. 14,

3 SingergruR, 1962/3, 20.
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dem Studium kam er im Oktober 1936 zum Christlichen Singerbund, also
nach der CS-internen Entscheidung, sich der Singbewegung anzuschliefen.
Bei Hugo Distler hatte er zwar nie studiert, wie man hin und wieder
hért,? aber er erlebte ihn 1934 beim Wiirttembergischen Kirchengesangs-
fest in Stuttgart als Chorleiter eigener Werke. Es waren fiir ihn ,Werke von
unbekannter Dichte und Lebendigkeit, rhythmischer Ekstase, klanglicher
Transparenz und erschiitternder Aussagekraft.“* Es wurde seine musikali-
sche ,,Bekehrung™:
.Es blieb als dauernd gegenwirtiger Augenblick, wie mir bei diesem Singen
schlagartig, als wiirde ein Fensterladen aufgestofen, eine Tiir geoffnet, auf-
ging, was neue geistliche Musik ist, was sie will, was sie soll, was sie kann. —
Diese plotzliche Erkenntnis hat meine weitere Entwicklung entscheidend
beeinflusst und eigentlich bis heute bestimmt.*3’
1936 wurde er zum 2. Bundeswart nach Gottlob Schuler (1935), einem
Pastor der Evangelischen Gemeinschaft, berufen. Seine Kompositionen vor
und wiithrend des Krieges sind noch vom spitromantischen Stil seines Leh-
rers Reutter beeinflusst. Wihrend des Krieges, einer Art Inkubationszeit,
ruhte weitgehend die Sing- und Komponiertitigkeit. Danach aber entlud
sich einiges.

2.1 Prinzipielle Verinderungen

Die Verinderungen bezogen sich bei Paul Ernst Ruppel nie auf musikali-
sche Feinheiten oder einzelne Teile des Chorsingens, sondern, ganz im Sin-
ne der sikularen Singbewegung, auf das Ganze, weil die neue Einstellung
zur Musik nur verstanden werden konnte, wenn man die Lebens- und Glau-
bensprinzipien total verinderte. Deshalb mussten sie auch so radikal sein,
wie sie dann waren. Einige Grundziige zur verinderten Sicht in der Chor-
arbeit:

— Aus dem ,Christlichen Gesangverein“ mit seinen Lied-,Vortrigen®“ (die
Sprachregelung vorher) wird der ,Gemeindechor“ mit seiner Verkiindi-
gungsaufgabe.

— Mit der Verkiindigungsaufgabe wird der Chor (wieder!) zu einer hoch
angesehenen und wichtigen, man kann sagen, zur wichtigsten Arbeits-
gruppe der Gemeinde. Er ist unverzichtbar und sonntiglich mehrfach
im Gottesdienst beteiligt.

— Die Texte der Vertonungen sind oft reine Bibelworte oder nahe am Bi-
belwort angelehnt.

— Auch die Liedtexte orientieren sich sehr am Bibelwort (siehe Gedichte
von Klepper).

35  Distler kam erst am 1. April 1937 an die Stuttgarter Hochschule.

36 Der Chorleiter, 1963, 44. Er hatte von Distler folgende Kompositionen gehért:
,Komm, Heilger Geist, Herre Gott“, ,Lobe den Herren, den michtigen Kénig der Eh-
ren” und ,Es ist das Heil uns kommen her".

37 Der Chorleiter, 1963, 44.
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Weil jede Singerin, jeder Singer Verkiindigerin und Verkiindiger des
Glaubens ist, diirfen im Chor nur Gemeindeglieder mitsingen.

In dem Artikel ,Singen in der Gemeinde® formuliert Paul Ernst Ruppel die
Grundlagen des gemeindlichen und chorischen Singens selbst:33

»Singen ist als innerliches, gesammeltes Beten Ant-wort auf das Wort.“
Die Aufgabe des Chores vergleicht er mit dem Gebet des Einzelnen im
Gottesdienst, der hier nicht sein Gebet betet, sondern stellvertretend fiir
die Gemeinde. Diese Stellvertreteraufgabe erfiillt fiir ihn auch der Chor.
»Es geschieht kein geistliches Singen, wenn der Chor singt und die Ge-
meinde nur zuhort (wie Publikum), sondern erst, wenn die Gemeinde
mitsingt, d. h. das Singen des Chores als ihr eigenes Singen ,im Herzen'
[.--] mitvollzieht.“3*

Deshalb ist die eigentliche Aufgabe des Chores, die Gemeinde zum Sin-
gen zu bringen. Es entstehen Kanons fiir die Gemeinde, Junctim-Sitze
(Chorsitze, bei denen die Gemeinde die Melodie zum Chorsatz singt),
Singspriiche und Kehrverslieder mit Gemeindebeteiligung. %

Daraus folgt, dass fiir Paul Ernst Ruppel nur der Singende gesegnet ist:
»Es geht [...] beim Singen des Chors als Teil der Gemeinde — zuerst um
den Singenden selbst. Ich werde nicht miide, das immer wieder zu be-
tonen [...]: das Singen hat seinen Dienst am Singenden selbst [...] als
geistliche Ubung des Antwortgebens auf das Wort Gottes.* [...] ~Wisse:
wenn der Chor in der Versammlung singt, ist es dein Lied. Du sollst
singen, mitsingen in deinem Herzen, wenn dein Chor singt. Denn der
Chor ist doch Gemeinde!* [...] »Der Dienst des Chors besteht nicht zu-
erst darin, daf er Lieder lernt, um sie der Gemeinde vorzusingen, son-
dern darin, daf§ die Singenden selbst zum Loben kommen.“

Deshalb ist fir ihn auch die Chorprobe eine gesegnete Stunde: ,Das Ei-
gentliche des Singens vollzieht sich so in der Singstunde an den Sin-
genden. So wie sich etwa in einer Bibelstunde das Wort den Betrach-
tern auftut. Viele Gemeinden und leider auch ihre Prediger sehen die-
sen Wert hiufig nicht, sondern anerkennen lediglich den ,Nutzwert* ih-
res Chors.“

Der Chor ist Erzieher der Jugend: ,,Das macht es so bedeutsam, dass ,al-
les, was singen kann‘, durch den Chor geht, insbesondere die Jugend,
in der doch ,der Grund gelegt werden soll‘.*

Der Chor ist die aktivste Gemeindegruppe: ,In jeder anderen Gruppe
gibt es ,Darbietende’ und ,Zuhorende’; im Chor nimmt jeder ganz titig

38
39

40

Paul Ernst Ruppel, Singen in der Gemeinde. in: Der Chorleiter, 1969, 12 ff.

Ebd.: Riickblende auf die Verinderung Gesangverein — Gemeindechor: ,Ich meine,
dass das Singen des Chores in unseren Gemeinden hier vielfach an einer Erbkrank-
heit leidet. Wir leiden am falschen Vorbild des ,Gesangvereins‘.“

Vorwort zum zweiten Heft ,Singende Gemeinde® (Giffey): ,Und weil Singen durch
Singen gelehrt wird und am Singen sich entziindet, so ist jeder rechte Kirchenchor
zugleich auch der Kerntrupp fiir den Gemeindegesang.“
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durch sein Uben und Singen teil und gewinnt den ,Stoff* in vertiefstem
Maf3e als geistiges Eigentum, das sein Leben befruchtet und gestaltet.“

— Im Chor zihlt nicht der Einzelne, sondern nur die Gemeinschaft: Ein-
zelne ,Menschen [geben| den eigenen Ton auf” und finden ,den ge-
meinsamen Ton. [...] Denn Musik (und Chorgesang im Besonderen!)
ist Sinnbild, ist Gleichnis der Gemeinde und des Reiches Gottes: des
Daseins nicht um seiner selbst, sondern um des anderen willen.*

2.2 Das einstimmige Singen, der Kanon und Gemeindesingformen

Vor allem in den reformatorischen Chorilen entdeckte man die Urkraft des
Singens.*! 1936 und 1938 wurden beim Christlichen Singerbund zwei Hef-
te mit einstimmigen Liedern und Chorilen herausgegeben, ,Singende Ge-
meinde“ 1 und 2% genannt, die nach dem Kriege — um es verkiirzt zu be-
schreiben — Bestandteil des Evangelischen Kirchengesangbuchs (1950) und
anderer Gesangbiicher wurden. Diese beiden Heftchen erreichten hohe
Auflagen, eine weite Verbreitung und eine hiufige Nutzung. Es wird von
Singwochen und Freizeiten berichtet, in denen uberwiegend nur einstim-
mig gesungen wurde. Unvorstellbar fiir uns heute. In den Kirchen gab es
regelmiflige Singstunden fiir die Gemeinde. Alfred Stier widmet in seinem
Buch ,Kirchliches Singen“ dem Thema ,,Gemeindesingstunde® 37 Seiten.*?
Der Chor hatte in diesen Singstunden oft eine Vorsingeraufgabe. Warum
diese Chorile?

Ahnlich wie die Wandervogelleute bei Volksliedern nahm die Gemeinde
die alte Sprache der reformatorischen Texte und die nicht ganz einfachen
rhythmischen Melodien als Urgesteine an, die es galt zu bearbeiten. Schwer-
verstindliches beim Text und Schwierigkeiten der Melodie waren Heraus-
forderungen. Wie Schwarzbrot hatte auch das alte Lied seinen besonderen
Anspruch. So wie Schwarzbrot gut gekaut werden muss, erhoben auch die-
se Texte und Melodien den Anspruch, ,er-arbeitet“ zu werden. Nicht ich
bin der Mafistab fiir die Beurteilung eines Liedes, das Lied erhebt einen
Anspruch an mich. Und inhaltlich? Man stellte fest, dass die Aussagen die-
ser Lieder viel niher an der Bibel waren als die Heilslieder mit ihren ge-
fithlsbeladenen und subjektiven Wallungen individueller Frommigkeit und
dass die Melodien eine auch iduflerlich aufrechte Korperhaltung abnétig-
ten, wenn man sie sang. (Ich erinnere nur an die quasi explodierenden
kurzen Auftakte reformatorischer Liedmelodien wie z.B. bei ,Nun freut
euch, lieben Christen gemein®, die vom Siinger von Anfang an eine eindeu-

1 Aus dem Vorwort der Singenden Gemeinde 1 (Giffey und Schuler): ,Das Wort, son-
derlich auch das biblisch gegriindete, geistliche Wort in seiner urspriinglichen Tiefe
ward erkannt als Wurzel und Lebenssaft fiir glaubensstarkes geistliches Lied.“

42 Die ersten drei Titel der ,Singenden Gemeinde 1 heifen: ,Nun preiset alle Gottes
Barmherzigkeit, ,Nun danket all und bringet Ehr“, ,Du meine Seele, singe®, 60 Lie-
der in SG 1, 60 in SG 2.

4 Alfred Stier, Kirchliches Singen, 180-217.



Die Singbewegung — Paul Ernst Ruppel und der Christliche Scingerbund 124

tige Prisenz fordern.) Und diese Melodien, die keine Begleitung brauchen,
waren in der einstimmigen Ausfiihrung am iiberzeugendsten.

Erich Hofmeister beschrieb diese Lieder so: ,Das Lied unserer Gesang-
buicher ist keine ,freie‘ geistliche Dichtung, es hat sich immer wenigstens in
seinen wertvollsten Beitrigen, in den Dienst des Bibelwortes gestellt |...]
Je niher es dem Geist der Schrift, wie seiner keuschen Ausdrucksweise
kommt, je liecber haben wir diese Chorile.

Der Singradkanon, in der Romantik fast vollig vergessen, wurde als Ele-
ment musikalischen Gruppenerlebnisses wieder entdeckt: Eine schlichte
kleine Melodie konnte eben auch fiir Gemeinden und weniger musikalisch
Gebildete zum mehrstimmigen Klangerlebnis werden. Entsprechend der
musikalischen Rhetorik der Kompositionen der Renaissance und des Ba-
rock ging es den Komponisten der Singbewegung auch immer wieder da-
rum, der Musik eine zweite, eine tiefere Ebene einzuziehen, auch um dem
Wortsinn auszudriicken.

2.3 Beispiele
Vom Aufgang der Sonne (EG 456)

Kanon zu 4 Stimmen
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sei ge - lo - bat der Na - me des Herrn, sei ge - lo - bet der Na - me des Herrn!

Wie Paul Ernst Ruppel berichtete, entstand der Kanon 1938, als er zu Sing-
abenden in Einbeck war und der (vermutlich baptistische) Pastor ihn ein-
lud, mit den Konfirmandenkindern zu singen. Ich versuche, einige Wort-
Ton-Beziige selbst bei diesem schlichten Kanon zu formulieren:

1. Der Anfang der Melodie beschreibt den Sonnenlauf eines Tages, vom
Sichtbarwerden des Sonnenballs am Horizont im Osten tiber den Hochst-
stand der Sonne am Mittag bis zu ihrem Verschwinden im Westen.

2. Der Kanon muss, so Paul Ernst Ruppel, langsam gesungen werden, denn
er symbolisiert ja einen Verlauf iiber viele Tagesstunden.

3. Der Dreiklang am Anfang konnte auf die Trinitit hinweisen: Der dreieini-
ge Gott selbst geht auf und soll gelobt werden, der ja auch als Sonne be-
zeichnet wird (siehe: Gottes Liebe ist wie die Sonne).

4. Das Lob des Menschen entsteht in der Tiefe: ,sei gelobet der Name des
Herrn...

5. Das Loben braucht Ubung. Um sich in die Hohe aufzuschwingen, braucht
es immerhin zwei Anliufe aus der Tiefe kommend.

13

#  SingergruR, 1929, 100.
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6. Der Umfang des Kanons ist eine Oktave. Innerhalb einer Oktave befin-
det sich das gesamte Tonmaterial unserer Musik. Anders gesagt: Das ist
alles, was wir tun sollen: Gott loben — und mit allem, was wir haben.

7. Der Kanon wird, wenn er langsam gesungen wird, wie ein Glockenge-
liut klingen, so Paul Ernst Ruppel. Er wird damit zur Einladung zum
Gottesdienst.

Die dem Herrn vertrauen (EM 358)

m‘fft T ’Qﬁz A

Die dem Herrn ver - trau en schop fen neu - e Krah schop - fen neu-e Kraft

1. Paul Ernst Ruppel verbindet diesen Jesaja-Vers (40,31) am Anfang mit
der Choralmelodie Auf meinen lieben Gott trau ich in Angst und Not.

2. Die vorgezogene Note beim Einsatz der 2. Stimme wird in der Musik-
theorie Antizipation genannt. Sie konnte ausdriicken, dass Gott uns zur
Hilfe kommt, bevor wir ,erschopft* sind.

3. Und wir diirfen von Gott iibermiflig viel Kraft erwarten. Das zeigt die
lange Note beim Einsatz der 3. Stimme.

Gemeinde-Singformen

Paul Ernst Ruppel hat neue Formen fiir Chor und Gemeinde geschaffen.

Das Mittun der Gemeinde war ihm immer wichtig.

— Wir kennen heute fast nur noch den Kehrvers, bei dem die Gemeinde
mitsingen darf.

— Ich erinnere an die Form des Singspruchs Alle guten Gaben, alles was
wir haben (EM 621), der einstimmig beginnt und mit einer einfachen
dreistimmigen Form endet. Das ist auswendig zu lernen. Man beginne
mit der 1. Schlusszeile, fiige die Zeilen 2 und 3 an und erarbeite schlief3-
lich den Anfang. Achtung: Antizipation (s.0.)!

— Ich iibergehe die so genannten Junctim-Sitze, bei denen eine Gemeinde
die Melodie eines Liedes zum Chorsatz singen kann.

Beispiel: Danket dem Herrn, denn er ist freundlich aus dem Singheft 1977.

— Paul Ernst Ruppel nimmt die Lutheriibersetzung des 136. Psalms.

— Musikalisch benutzt er die Melodie von Dir, dir, o Hochster, will ich
singen,

— formt daraus zum einen die Tonfolge der Psalmodie

— und zitiert zum anderen als Kehrvers die Melodiezeile: ,,denn seine Gii-
te wihret ewiglich“.

— Das Ganze in der responsorialen Dialogbesetzung mit einem Solisten
und der Orgel auf der einen Seite und Chor und Gemeinde auf der an-
deren Seite.
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Es ist eine Form entstanden, herausgearbeitet aus einem Bibeltext und ei-
ner Choralmelodie.® Mit diesen Formen wurden die Chorleiter aufgefor-
dert, mit der Gemeinde zu singen; und die Gemeinde wurde herausgefor-
dert, Neues zu lernen und Teil des Chorgesangs zu werden.

2.4  Der einfache homophone Satz

1949 entstand beim Christlichen Singerbund (neben der Grundversor-
gung der Bundesgaben) die Sonderreihe , Lieder zur Evangelisation® (LzE),
die bei den Choren und Gemeinden beliebt war. Es waren zumeist Stro-
phenlieder mit eingingigen Melodien. Ein Lied aus dieser Reihe, das es
immerhin bis ins Evangelische Gesangbuch geschafft hat, ist: Nun geboren
unsere Herzen ganz dem Mann von Golgatha (1zE 11) im Satz von Paul
Ernst Ruppel.® Diese Lieder wurden nicht nur bei missionarischen Einsiit-
zen gesungen — dazu gehorte auch das Singen in Krankenhiusern, Alten-
heimen und Gefingnissen — sondern auch in den sonntiglichen Gottes-
diensten, in denen der Chor in der Regel immer mehrere Lieder zu singen
hatte. Man brauchte fiir die vielen Choraufgaben ein grofes Repertoire mit
vor allem leichten Liedern.

Manche Chére blieben auf diesem Niveau der ,Lieder zur Evangelisati-
on“ und der leichten Bundesgaben stehen. Nicht immer konnte Paul Ernst
Ruppel sich mit seinen Sitzen fiir diese Reihe identifizieren und verbarg
sich manchmal hinter dem Pseudonym Martin Burkhardt?’. Auf der ande-
ren Seite versuchte er aber auch, das Schlichte und Brave z. B. durch Akkord-
verfremdungen und Ungewohnliches zu verlassen.

Das grofite Problem, das Paul Ernst Ruppel mit diesen Sitzen hatte, war,
dass sie musikalisch fiir die Chore keine Weiterentwicklung bedeuteten.
Fir ihn gab es den Unterschied zwischen den Liedern, die musikalisch ein-
fach sein mussten, damit sie fiir ,,Gemeindefremde* verstindlich waren; und
der Gottesdienstmusik fiir die Gldubigen, die herausfordernd sein durfte.
Die Gemeinde sollte bereit sein fiir eine intensive Beschiiftigung mit Tex-
ten und To6nen. Diese Sitze sollten einen tiefen musikalischen und geistli-
chen Ausdruck haben. Der Chorsatzstil der ,Lieder zur Evangelisation war
fir ihn nur eine Art ,,Vorform*, die aber in der gottesdienstlichen Chormu-
sik iberwunden sein sollte. Er schrieb: ,Evangelistisches Singen wird also
neben dem andern Singen eine Art Dolmetscheraufgabe erfiillen miissen
[... Das evangelistische Singen] will dahin klingen und da verstindlich sein,

% Weitere Singspruchformen: Gott, der da reich ist (EM 31, FL 345) ist cine Kombina-
tion aus Choralsatz, Bibeltextunterlegung und Kehrversform. Kombinationen aus
Kehrvers und Kanon: Ibr werdet die Kraft (EG 132, Gml 252, Ruppel 1963), ebenso:
Christus werde boch gepriesen (Gml 445, Ruppel 1957).

4 1zE 11 und EG 93: Text: Friedrich von Bodelschwingh (1877-1946), Melodie:
Richard Lércher (1907-1970).

47 7.B.1zENr. 13, 15, 16 usw.
4 7. B. LzE Nr. 58 Es stebt in deiner Macht, Gott loszulassen oder Nr. 59 So spricht der

Herr, dein Erléser, einer vereinfachten Fassung aus der fortschrittlichsten Reihe ,,Der
Junge Chor.“
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wo die innergemeindliche Sprache nicht mehr verstanden wird.“® Die
Gottesdienstmusik stand also fiir ihn auf einer héheren Stufe. Sie war geist-
lich wie musikalisch anspruchsvoller.

Die Reihe ,Lieder zur Evangelisation“ wurde 1968 mit der Nummer 61
eingestellt. Immer 6fter baten die Chore um leichte Sitze, die dann auch in
den Bundesgaben erschienen. Ich vermute, dass die Reihe aufgegeben wur-
de, weil die Sitze der beiden Reihen immer dhnlicher wurden.?”

2.5 Die Wort-Ton-Beziehung in der Motette

Eine Wort-Ton-Beziehung in einer Komposition war nicht moglich,

— wenn — wie bei Strophenliedern — mehrere Texte einer Melodie und ei-
ner Harmonie zugeordnet waren, anders ausgedriickt: wenn eine indi-
viduelle Interpretation von Wort und Ton und Wort und Klang nicht
moglich war und

— wenn die Vorgabe bestand, dass der Schwierigkeitsgrad des Satzes nied-
rig sein musste.>?

Vokalmusik konnte am besten dann ihren ganzen Ausdruck entfalten,

wenn sie nur einen Text ausdriicken sollte wie bei einer Motette. Und das

war Paul Ernst Ruppels kiinstlerischer Anspruch, das Wort — vorrangig das

Bibelwort — ernst zu nehmen und es auch mit diesem ganzen Ernst in die

Sprache der Musik zu setzen.

Die Musik sollte das Wort nicht verfilschen, vom Wort ablenken, z. B.
durch weiche, gefiihlige Klinge. Eine Interpretation des Wortes war nur
denkbar im Sinne einer engen Wort-Ton-Beziehung. Wie das Bibelwort,
das ja scharf wie ein Schwert sein (Heb 4,12), niichtern und klar sprechen
sollte, so sollte auch die Musik aufhorchen lassen, also eher scharf — sprich:
dissonant — sein.

Eine der ersten Motetten im neuen Stil war die Bundesgabe 722 Ibr
seid das Salz der Erde, geschrieben 1949, erschienen in den Bundesgaben
1950. Dazu schrieb Gottlob Schuler spiter: ,Mit diesem Lied wurde ein
entscheidender Schritt fiir unsere Bundesgaben vollzogen.“>?

4 Der Chorleiter 1959/1, 2, Paul Ernst Ruppel, Gestaltungsfragen evangelistischen Sin-
gens: ,Daran wird noch viel zu arbeiten sein, was vor allem der Textgestaltung Not
zu machen scheint; denn hier fehlt es heute weithin mehr als in der Musik.*

0 Die erste Bundesgabe nach dem Kriege beginnt mit der Nr. 697.

L Sondernummer Der Chorleiter, 1955, Steckel: Unsere Chorlieder im Licht der Bibel
und unseres kirchlichen Auftrags: ,Die Tonsprache des Evangelisationsliedes ver-
langt vom Tonsetzer in besonderer Weise ,Askese': Er darf freilich nicht nach den
leicht eingingigen Akkorden und Klangbildern der Vergangenheit greifen, wie das
z.B. in den 25 Evangelisationsliedern von Enno Popkes geschehen ist; er darf also
nicht simpel sein oder werden. Damit wiirde er auch das Evangelium simplifizie-
ren.”; Sangergruss, 1963/Mai/Juni, 19: Schuler, Paul Ernst Ruppel zum 50. Geburtstag
(18. Juli 1963): ,Besonders dankbar diirfen wir dafiir sein, dass Paul Ruppel in sei-
nen Kompositionen wohl neue Wege ging und kriiftig vorwirts strebte, doch dabei
die besondere Lage der Chore und Gemeinden des CS im Auge behielt.“

32 Ebd., Schuler: ...und den drei folgenden...* (wohl 749-751 gemeint: Heile du
mich, Herr | Euch wird verkiindigt / Lasset euch versébnen mit Gott).
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Die pidagogische Aufgabe sah Paul Ernst Ruppel darin, den Chorleitern
wie den Siingern, ja, tiber sie der Gemeinde diese neue Musiksprache zu
vermitteln. Wenn die Chorleiter diese Sprache verstiinden, so seine Mei-
nung, wiire es bei der Gemeinde nur eine Frage der Zeit, denn — iiberzeugt
von seinem Weg — ging es letztlich ,nur* (?!) darum, langfristig die Horge-
wohnheiten der Menschen zu verindern. Von der Reaktion in einer Ge-
meinde berichtet Paul Ernst Ruppel:

»Als kiirzlich dieser Evangelienspruch gesungen wurde und man sich an-

schlieBend dartiber unterhielt, meinten die Zuhorer: Von der Musik blieb

uns eigentlich keine Vorstellung haften — aber das Wort werden wir nicht
mehr los! - Mehr soll auch wirklich nicht erreicht werden. Kann liberhaupt
mehr erreicht werden, als daf durch das Singen das Wort so auf den Men-
schen zubewegt wird, daf} er ihm nicht mehr ausweichen kann?*53
An anderer Stelle sagte er es allgemeiner: ,Der Klang ist iiberhaupt nur
Hintergrund. [...] Diese Musik will nicht mehr Empfindungen ausdriicken,
sondern den Wesensgehalt des Wortes widerspiegeln.“54 Paul Ernst Ruppel
war davon tberzeugt, dass bei der Ausdruckskraft eines Bibelwortes die
Musik in den Hintergrund treten miisse und der Musik damit eine dem
Text untergeordnete Aufgabe zukomme, wie es Erich Hofmeister sagte:
»[...] dal wir ein Lied nicht seiner schonen Melodie wegen singen, son-
dern um mit seinem Text etwas auszusagen.“>* Typisches Beispiel dazu sei
die Bundesgabe 722 Ibr seid das Salz der Erde (s. Abb.).

Dennoch sei hier schon angedeutet: Man kann bei einer Komposition
an der Musik nicht ,vorbeihéren“. Man kann die Téne nicht absorbieren,
um an den Text zu gelangen. Wihrend man — wie beim Schlager — an der
Sprache vorbei sich ganz der Musik hingeben kann, geht das umgekehrt
eben nicht, denn beim Horen eines Liedes ist der Zugang zur Musik weit-
aus direkter oder kiirzer als der zum Text. Die Komponisten der Singbe-
wegung wollten nicht das Ohr des Horers kitzeln, weil sie sich sonst des
Verrats an der Botschaft des Wortes schuldig gemacht hiitten, wie sie mein-
ten. Thre Musik aber traf auf Menschen, deren Hérgewohnheiten immer stir-
ker durch Radio, Fernsehen und Schallplatte geprigt wurden, auf Menschen,
die immer weniger bereit waren, sich auseinanderzusetzen mit Text und
Sprache in der Musik, wie das folgende Beispiel zeigt.

Die Motette Bundesgabe 751 Lasset etich versébnen mit Gott (Text: 2.
Kor, 5,20 und 6,2) endet mit der Dissonanz (A-e-a-e-d*). In der Zeitschrift
»Der Chorleiter* zitiert Paul Ernst Ruppel einen Kritiker: ,Lisst die Verto-
nung von 751 wirklich bei den Horern den Eindruck entstehen, daf} jetzt
die ,angenehme Zeit und der Tag des Heils* ist, und klingt der Schluflak-
kord auf ,Gott* in gottlicher Harmonie aus? Dazu Ruppels Antwort:

> Der Chorleiter, 1951/4, 5.

>* Der Chorleiter, 1953/1, 5.

> Referat von Erich Hofmeister: Von der Texigestalt unserer Lieder, in: Der Chorleiter,
195473, 20.
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»S0 meinte [...] eine etwas oberflichliche und voreilige Kritik. Aber was
heifdt hier denn ,angenehm®? Ist es nicht so, daf} wir uns die ,angenehme
Zeit* Gottes oft reichlich angenehm machen? Man konnte es vielleicht auch
so vertonen, daf eine recht ,angenehme Sache‘ daraus wiirde. Aber das ist
sicherlich nicht der Sinn des Wortes und auch nicht unsere Aufgabe, denn
,die angenehme Zeit* ist alles andere als ,alle Tage Sonnenschein‘. Hinter
ihr steht das Kreuz und das Gericht: Es ist die letzte Gnadenfrist, die zur
Entscheidung dringt: es ist die Zeit des Annehmens! Und was heif3t schon:
,Gottliche Harmonie‘? (Lieber Freund, kannst du mir einen Akkord gottli-
cher Harmonie nennen? Meinst du, den kénnte ein Musiker dieser Welt
finden? Wir wollen doch mit solchen Worten sparsamer sein.)“%¢

In diesen Ausfithrungen zeigt sich der Prediger Paul Ernst Ruppel. Er sieht
seine Aufgabe darin, mit der Musik den Text zu interpretieren, in dem es
tatsiachlich nicht heifdt, dass alles schon gut und erledigt sei. Deshalb schlief3t
er die Motette auch mit dem Aufruf: ,Lasset euch versbhnen mit Gott.“

7¢22. lbr [eid Das Salz Der Erde
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56 Der Chorleiter, 1952/3, 22.
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Und es bleibt das Ende offen im Klang der Dissonanzen, bestehend aus ,,un-

verbrauchten® und nicht aufgelésten Kkingen.5”

Einige Hinweise zur Komposition:

- Einstimmig beginnt der Chor diese Motette: Gottes Sprache ist einstim-
mig weil eindeutig, und die Singer des Chores stehen hier ,.an Christi
Statt“.

~ In der Koppelung der beiden tiefen Stimmen Alt und Bass und der bei-
den hohen Sopran und Tenor entsteht ein quasi holzschnittartiger Klang,
quasi eine Gesetzestafel, was einen gewissen Ernst vermittelt.

— Die musikalische Form der Imitation steht immer fiir Weitersagen.

— Die Melodik besteht aus drei Ténen, der Mittelton wird umkreist. Es
geht um ein Zentrum, um eine zentrale Aussage. Der Rhythmus ist po-
chend und damit fordernd. Die Synkope steht fiir Unordnung.

— Die tiefen Stimmen setzen auf e an und wiederholen den Text auf den
héheren Stufen fis und auf g. Die oberen Stimmen beginnen auf # und
wiederholen das Thema ebentfalls, um beim dritten Mal am Schluss nach
oben auszubrechen. Es sind musikalische Elemente der Verdichtung
und Verstirkung, denn prinzipiell ist jeder hohere Ton intensiver.

— Aus der Tiefe kommend in den ungewdhnlichen Quintgingen aufwiirts
strebend kommt der Tag des Heils immer niher.

— Der Tag des Heils wird als Ruf symbolisiert in den fiinf- und sechsstim-
migen tberfallartigen Fanfarenakkorden, wie Jesu Wiederkunft im Bild
eines nichtlichen Einbrechers erzihlt wird. Die Minnerstimmen kiindi-
gen ihn in der Tiefe an. Durch die dreimalige Wiederholung (was sicher-
lich kein Zufall ist) und durch die Verdichtung der Klinge und durch
die klanglichen Uberhohungen wird das Ganze umso nachdriicklicher.
Der Klang beim Wort ,Heil“ ist in seinem reinen H-Dur schon ,heil“,
aber eben nur eine Zwischenstation, vielleicht eine Vision.

~ Noch einmal wird das Anfangsmotiv in einem noch dichteren Geflecht
an Imitationseinsitzen aufgenommen. Zwolfmal (iibrigens genau so oft
schon im ersten Teil, also zu jeder Stunde eines Tages) ist uns aufgetra-
gen, diese Mahnung zu sagen.

—~ Und diese Mahnung darf nicht ,,schén® enden, denn noch steht uns der
Tag des Heils oder des Gerichts bevor.

Der neue musikalische Stil wurde geistlich begriindet, wie es der Bundes-

wart Gottlob Schuler sagte: ,Hier [gemeint ist: heute in unseren Kirchen
und Gemeinden]| ist Singen nicht verstanden als Zierrat und musikalische

57 Der Chorleiter, 1953/1, 5: ,Diese Musik will nicht mehr Empfindungen ausdriicken,
sondern den Wesensgehalt des Wortes widerspiegeln. Den hiufigen Dissonanzwir-
kungen entsprechen auch hiufige rhythmische Spannungen und Eigenwilligkeiten,
die das Wort sehr scharf herausstellen. Der Gesamtcharakter ist herbe, kiihl, aber
kraftvoll, innerlich gefestigt und klar.“ Deshalb benutzte man selten ruhende Grund-
klinge, denn nach einem Referat des Komponisten Karl Marx waren ruhende Klinge
nur fiir Schliisse geeignet, wihrend ansonsten Strebeklinge fiir die Entwicklung ei-
nes Musikstiicks sorgen sollten.
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Lust, es ist vielmehr ein Einsatz an der Wurzel unseres Glaubens- und Ge-
meindelebens, das gewif seine Frucht tragen wird.“%® Das Singen, auch das
Singen im Chor war also kein Zeitvertreib, sondern Glaubensiaufierung
und Verkiindigungs-,Dienst“. Dabei mussten Herz und Mund iibereinstim-
men. Manchmal durfte ein Chorlied leicht und klangvoll sein. Meistens war
und sollte es ,Miithe und Arbeit” sein wie das tigliche Leben. ,,Das miihelo-
se Lied wird Liige, wenn es der Wahrheitsaussage in ihm nicht angemessen
ist, unecht, wenn es sich zu ,leicht‘ singt.“>® ,Was das Wollen der Singbe-

58 Gottlob Schuler, Die singende Gemeinde, in: Der Chorleiter, 1954/1, 10.
Singergruss, 1953/2, 12: Hans-Geerd Froblich, Singet dem Herrn ein neues Lied —
Neun Thesen vom Lobgesang: ,8. Hier [im Neuen Testament] erkennen wir, dass
das Lied Gottes kein leichtes’, miithelos zu empfangendes, sondern ein ,schweres'
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wegung aber im Grunde uns von Anfang an so stark verband, war die Be-

tonung des erlebten Singens, des Einklangs von Lied und Leben, die Frage

nach Echtheit von Wort und Ton.“® Paul Ernst Ruppel benutzte fiir diese

Musik tibrigens nie den Begriff ,,modern“, sondern immer ,neu®.! Den An-

spruch dieser Musik formulierte er so:

»Die neue Musik:

— Sie fordert uns [...] ganz.

— Sie fordert eine ernsthafte Auseinandersetzung.

- Sie fordert nicht den Menschen in der Illusion der Masse, sondern for-
dert ihn in der Einsamkeit seiner Existenz [...] denn die groe Gefahr
unsrer Tage auf allen Lebensgebieten ist die des Sichverlierens an die
Masse.“%2

Kleiner Exkurs: Dazu zihlte fiir ihn auch das Auere, die , Prisentation® der

Singerinnen und Singer. Abgesehen von der Einstellung zur ernsten und

wichtigen Aufgabe der Musik und des Chorsingen galten immer noch die

Einstellungen von Ernst Gebhard, wie sie 1953 nicht als Spaf zitiert wur-

den (hier nur zwei):

»|...] vermeidet alle affektierte und unnétige Bewegung des Kérpers oder
eines Teils desselben, wihrend Eure Lippen lobpreisen [...]“

,»Seid besonders wihrend der Singstunde bei aller Freude in dem Herrn be-
tend und ernst.“®

Die Chorarbeit war eine ernste Sache wie der Glaube. Aber diese Musik der
Singbewegung traf auf die Menschen der Wirtschaftswunderjahre. Radio
und Fernsehen, gutes Essen, Geld, Auto, Reisen bestimmten mehr und mehr
das Lebensgefiihl der Menschen. Machen wir uns nichts vor: Nicht nur Pre-
diger reagieren auf die Situation in der Welt. Die Welt beeinflusst auch un-
ser geistliches Denken. Es ist ein Wechselspiel. Wir sprechen und wir sin-
gen in eine Situation, die wir reflektiert haben.

3.  Kritik an der Musik

Kritik an der neuen Musik des neobarocken Stils, wie er in der Musikge-

schichte bezeichnet wird, gab es von Anfang an besonders von drei Seiten:

— von denen, die vom alten romantischen Stil und dem Heilslied nie las-
sen wollten,

— von denen, die nicht glaubten, dass Laiensinger je diese Klinge mit ih-
rer Dissonanzdichte und dem Ausdruck tiberzeugend interpretieren
koénnten,

ist, das nur in Kraft des ganzen Menschen gesagt, gehért und weitergegeben zu wer-
den vermag. Das miihelose Lied wird Liige, wenn es der Wahrheitsaussage in ihm
nicht angemessen ist, unecht, wenn es sich zu ,leicht’ singt.”

% Singergruss, 1954/4, 27: Autor nicht bekannt (vermutlich Paul Ernst Ruppel): 75 Jah-
re Christlicher Singerbund.

bl Singergruss, 1954/5, 40: Paul Ernst Ruppel, Wo stehen wir? (75 Jahre CS Essen):

= ~Neue Musik ist nicht einfach das gleich wie moderne Musik.”

25 Ebd:

%3 Brnst Gebbardt, Gesangschule fur christliche Sianger und Dirigenten, in: Singer-
gruss, 1953/3, 24.



130 Horst Kriiger

- und von denen, die nicht glaubten, dass eine Gemeinde eine geistliche
Aussage mit solchen Klingen nachvollzichen kénne.

Die Diskussion entziindete sich an der Motette vom Salz der Erde (BG 722
s.0.). Die meisten CS-Chore sind den Weg mitgegangen, aber eine Reihe
von Choren trat aus dem CS aus. Eine grofle Diskussion tiber den richtigen
Weg hielt sich tiber Jahrzehnte. Und bei Chorleiterbegegnungen kursierte
die Frage: ,Singst du mit deinem Chor ,das Salz*?*

In den Zeitschriften des CS wurde Kritik zunichst nur selten publiziert.
Der missionarische Eifer, andere vom ,,richtigen” Weg zu iiberzeugen, stand
im Vordergrund. Und warum sollte man den Gegnern eine Stimme geben?
Bei den wenigen Veroffentlichungen von Kritik bittet Paul Ernst Ruppel
immer wieder um einen fairen Umgang: das Beurteilen solle nicht zum Rich-
ten werden.® Er hat in seinem Leben von allen CS-Komponisten vermut-
lich am meisten Kritik einstecken miissen. Alles konzentrierte sich auf ihn.
Aber er war der Visionir. Georg Siedler gab die Weisung aus, doch bitte
davon auszugehen, dass die neuen Chorsitze etwas Wertvolles seien, de-
nen man eine gewisse Erfurcht entgegen bringen solle, gerade wenn man
sie nicht gleich verstehe.®> Aber die Welt hatte sich verindert. Mit den 68ern
horte die Autorititshorigkeit auf. Das von den Alteren Vorgegebene wurde
erst einmal grundsitzlich angezweifelt.

Die Musik bei Evangelisationen sollte jetzt weniger Sprache als Medium
sein. Sie wurde eher gebraucht, um, wie ich das noch horte, ,die Stellung
emotional zu unterhéhlen, damit sie vom Evangelisten sturmreif geschos-
sen werden konne.“ (Man achte auf die militante Strategensprache des
Dritten Reichs.) Die Musik wurde bei Evangelisationen gerne und oft aus-
schlieflich als Stimmungsmacher benutzt.

Auch in den Gemeinden regte sich Widerstand. Frieder Ringeis warnte
schon 1962: Man solle ,,nicht das Ohr der Gemeinde vergewaltigen.“% Die
Diskussion um die Horgewohnheit der Gemeinde wurde schon in den 50er
Jahren gefiihrt. Auf den Artikel ,,Das Evangelisationslied gestern und heute*
von Pastor Fritz Harriefeld 1957 antwortet Kurt Quiring aus Karlsruhe:
»Nicht ganz iiberzeugt bin ich von der starken Unterscheidung zwischen
,Stralenatmosphire’ und ,Gemeindeatmosphire‘.“ Und an anderer Stelle
sagt er: ,,Das Gefiihl und Gemiit der Horer bleibt doch noch die entschei-
dende Instanz.“

Die Horgewohnheiten der Menschen wurden gerade in den 50er und
60er Jahren stark verindert. Deshalb ist auch die Argumentation ab der
70er Jahre logisch, den Menschen am besten den Musikstil anzubieten (im
damaligen Sprachgebrauch: ,abzuholen®), den sie kennen und mégen und

%4 Singergruss, 1958/3, 21: Ruppel, Ein Wort zu unseren Noten. Zu den Bundesgaben:
+Vor allem sollte [die] Beurteilung nicht in Richten ausarten.“

%  Singergruss, 1958/3, 19: Siedler, Bundestagung der Kreisobminner: Wir hitten
nicht ohne weiteres das Recht, sie [die neuen Noten] voreilig abzutun, weil das Ver-
stindnis fehlt oder die Zeit, sich griindlich mit ihnen zu beschiftigen. Oft sei das die
Feindschaft gegen alles Neue, welche die Stellungnahme bestimmt.*

8  Singergruss, 1962/3, 21: Frieder Ringeis, Das Echo.
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lieben. Hier werden mehr und mehr Formulierungen der Werbung und
des Marktes benutzt, und derjenige, den man erreichen will, wird mehr
und mehr zum Kunden, den man kédern mochte.

Von einigen wurde die Musik der Jugendsingbewegung als Elitir emp-
funden. Max Steiger, Lehrer und Chorleiter der Freien evangelischen Ge-
meinde in Nirnberg, schreibt: ,,Wir singen aber nicht nur fiir die musika-
lisch Hochgebildeten!! [...] Die entscheidende Instanz sind selbstverstind-
lich die Horer! [...] Allerdings kann niemals gefragt werden: Hat dieses Lied
.gefallen‘? Sondern immer nur: Hat dieses Lied ,angesprochen‘? ,Wenn
die musikalische Schulung so weiter geht, so mégen vielleicht in 50 Jahren
andere, moderne Lieder zu singen sein.* %7

Weder glaubte dieser Kritiker, dass diese Musik je von ,normalen® Sin-
gerinnen und Singern Uberzeugend umgesetzt werden kénne, noch dass
sie je von der Gemeinde verstanden und akzeptiert wiirde. Fiir ihn ist die-
se Musik so abweisend, dass sie als geistlicher Musikstil eigentlich unge-
eignet ist. Neben den zustimmenden Auflerungen gab es bereits bei einer
Umfrage aus dem Jahre 1953, wo gefragt wurde, welches Liedgut gebraucht
wiirde, kritische: ,,Gewiinscht wird solches Liedgut, das diejenigen, fiir die
unser Singen bestimmt ist, anspricht. Dazu zihlt das ,Neue Liedgut‘ in der
Hauptsache nicht.*

Und eine andere Meinung: ,,[...] wir brauchen schon harmonisch klein-
gende Lieder, um sie den Zuhorern leichter ins Herz singen zu konnen,
und die einfachsten Lieder sind die gern gehorten; denn die Zuhorer sol-
len Jesum ins Herz aufnehmen durch den Gesang, welches durch die meis-
ten Notenbeilagen von 1950 nicht méglich ist, weil die Melodien fehlen.“
Weil sie nicht eingingig sind, ist gemeint.

Innerhalb der Gemeinden und Chore gab es zum Teil heftige Kimpfe
um das Liedgut. Neben der Zustimmung wie ,,Liedgut findet besten Anklang.
Wir kommen vom Gesangvortrag zur Wortverkiindigung“,* wird auch der
Kampf innerhalb der Chore deutlich, wenn ein Chorleiter schreibt, die
Singer ,hitten erst nach der zehnten Probe das Recht, ein Lied zu kritisie-
ren!*

Uberraschend ist, dass bereits 1958 Paul Ernst Ruppel glaubte, mit der
ganzen Auseinandersetzung ,,durch® zu sein:

.Gerade in dem Augenblick, als sich ein bestimmter Stil unserer Bundeslie-

der herausgebildet hatte und wir auf dem besten Wege zu einer formalen

Erstarrung waren, brach die Singbewegung herein und stellte alles wieder

in Frage. Wie erfrischend und belebend war das! [...] Freilich entstanden

scharfe Fronten. Aber das musste durchgestanden werden; anders wiren
die Dinge nie so klar herausgetreten.“

7 Leserbrief im Singergruss, 1957/2, 15.

% Singergruss, 1953/3, 22: Ruppel, Chor — Gemeinschalt.

% 1958/3, 21: Paul Ernst Ruppel, Ein Wort zu unseren Noten; vgl. Festschrift, 29/30,
Ruppel: ,Ja, durch den Text wird in vieler Hinsicht dann auch das Verstindnis fiir
die oft noch ungewohnte Musik gefunden, da beide in der neuen Vertonung dieser
Zeit im Wesen identisch ist.“



132 Horst Kriiger

Der Boden war bereitet. Viele waren fiir den neuen Weg gewonnen wor-

den. Jetzt ging es seiner Meinung nach nur noch darum, die Letzten zu

uberzeugen.
sUnsere Zuhorer sind entweder geistig aufgeschlossen, und wir haben sie
bald auf unserer Seite; oder sie sind Zuhoérer-Masse, die nach dem Trig-
heitsgesetz Beharrungsvermégen zeigt. Hier miisste den Komponisten wie
den Singern eine Aufgabe erwachsen, die Gemeinde dazu zu erziehen, dass
sie aus ihrer passiven Haltung heraustritt, nicht nur etwas genieflen, emp-
fangen will (Berieselung u.4.), sondern die innere Bereitschaft des mitwir-
kenden Hérers aufbringt.“ ™

Paul Ernst Ruppel war in dieser Zeit schon weiter. Er bereitete weitere Fel-
der vor. Der afroamerikanischen Musik, wie dem Spiritual und dem Jazz,”
war er immer zugetan, schliefllich hatte er diese Musik in der Kriegsgefan-
genschaft in den USA kennen gelernt, und dass er 1976 in den Veroffentli-
chungen des CS die Romantik wieder einfiihrte,”? verstanden etliche seiner
Schiiler und Jiinger schon nicht mehr.

Jazz ja — Unterhaltungsmusik nein? Das ist sehr verwunderlich, als seien
die Grenzen eindeutig. ,,Auf keinen Fall machen wir Unterhaltungsmusik®,
so hief3 es 1958.7> Aber mit der Einfithrung des ,Danke“-Liedes 19637¢ wur-
de der Boden fiir den Sacropop und fiir die Formen der U-Musik bereitet.
Noch Ende der 70er Jahre, als ich Kirchenmusik studierte, war weder eine
adiquate Begleitung des ,,Dankelieds® ein Thema noch wurde ,,So nimm
den meine Hinde“ akzeptiert. Beides kam in der offiziellen Kirchenmusi-
kerausbildung einfach nicht vor.

Schlussbemerkung

Mir ist Folgendes bei der Arbeit dieses Themas wichtig geworden:

1. Die Menschen der Singbewegung suchten nicht zuerst einen neuen
Musikstil, sondern ein neues Lebensprinzip und damit eine neue Mog-
lichkeit, den Glauben zu artikulieren.

2. Thr Weg fiihrte sie zu den Quellen evangelischer Frommigkeit: der Bibel
und dem evangelischen Choral.

3. Thr Anspruch: Wie ihr Leben sollte ihre Musik wahrhaftig sein.

4. Der Chor hatte einen Verkiindigungsauftrag.

5. Der Chor war Vorsinger der Gemeinde und hatte die Aufgabe, das Sin-
gen der Gemeinde zu fordern.

Ich wiinschte, wir wiren wieder auf einem solchen Weg.

" SingergruR, 1951/3, 7: Das Gespriich, Autor: A.K.

71 Singergruss, 1958/3, 21: Paul Ernst Ruppel, Ein Wort zu unseren Noten. ,Die Sing-
bewegung ist voriiber — ebenso wie die Erweckungsbewegung. Wir scheinen heute in
einer gewissen Zeit der Synthese zu stehen, in der die Gegensitze sich messen, um
zu neuem Mafistab zusammenzutreten.” ,Auf der anderen Seite kommt der Jazz auf
uns zu und stellt uns. Diirfen wir ihm einfach ausweichen? Das wiire ein Versagen.”

72 CSG 28, Mendelssohn Bartholdy, Herr, sei gnidig unserm Flehn, 1976.

73 Sieche Anm. 71.

74 1, Preis des 1. Wettbewerbs der Evangelischen Akademie Tutzing ,Neue geistliche
Lieder®, Bosse 1963, Martin Gotthard Schneider.
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Anhang

Paul Emnst Ruppel in einigen aktuellen Gesangbiichern (fett gesetzt: alles aufier Satze):
Nr Titel Form | Nr Titel Form

~[Evang. Gesangbuch (12x= 12x) 3 K-Gesangbuch - (44x=17x) |
2 |Erist die rechte Freudensonn K |[|6 [Danktdem Herm mit frohem Mut S

132 |Ihr werdet die Kraft K, Ss |31 [Gott, derda reich ist Mu.S

236 [Ohren gabst du mir i 38 |Ja, ich will singen T,0,B
260 [Gleichwie mich mein Vater K, Ss |[41 [O Gott, sei gelobt S

291 [Ich will dir danken, Herr M |[65 [Erd und Himmel sollen singen T,M,S
310 [Meine Seele erhebt K |96 |ich sing mein Lied T
338 |Alte mit den Jungen K [|97 |Die Giite des Herm S
339 [Mein Herz ist bereit K 109 | Solange die Erde steht K
456 |Vom Aufgang der Sonne K 114 |Wir sammeln zum Lob S
463 |Alle guten Gaben K, Ss ||122 [Meinen Jesus lass ich nicht S
466 |Segne, Herr, was deine Hand K [|123 |Ich bete an die Macht der Liebe S
499 |Erd und Himmel sollen singen M-Bea. [ |128 |Christus, das Licht der Welt S
129 | Du hast gesagt S
146 |Er ist die rechte Freudensonn K
| |Gotteslob—(@x=4x) | |[193 [Heute noch kommt Gottes Wort 5
274 |Dich will ich rithmen, Herr und Gott Fiirwahr, er trug unsre Krankheit S
276 |Wir glauben Gott im hichsten Thron Nun gehdren unsre Herzen S
278 |lch will dir danken, Herr Der Herr ist auferstanden K
641 |Gleichwie mich mein Vater Seht, der Stein ist weggertickt S
Komm, 0 komm, du Geist des Lebens S

|hr werdet die Kraft des Heiligen Geistes | Ss, K, S

~ |Felem & Loben (20x=8x) Jesus nimmt die Stinder an

14 |Vom Aufgang der Sonne Schaffe in mir, Gott

60 |Dankt dem Herm mit frohem Mut So wie ich bin

79 |Schaffe in mir, Gott Glauben heilit Mu.S
89 [Herr, gib uns Mut zum Hdren Ohren gabst du mir Tu.S

Her, gib uns Mut zum Haren
Hilf, Herr, meines Lebens
Herr, lehre uns beten

118 |Friede sei nun mit euch allen
155 |Dem, der uns liebt
164 |Sonne der Gerechtigkeit

180 |Er ist die rechte Freudensonn Die dem Herrn vertrauen

184 |Ein Stern strahlt in die Weite Gib mir Kraft fiir einen Tag Mu.S
229 |Das Jahr geht hin Freunde, dass der Mandelzweig

249 |Nun gehdren unsre Herzen Strahlen brechen viele

o
=|e || m|n|w|v|n|n|E |n|n|e | X|X|wn|w|E = |[n|n|xn

Gottes Wort ist ein Licht in der Nacht
Komm her, freu dich mit uns

Friede sei nun mit euch allen

Er ist das Brot

267 |Der Herr ist auferstanden
290 |lhr lieben Christen

337 |Ja, ich will singen

345 |Gott, der da reich ist

350 | Christus, das Licht der Welt Du sendest uns durch dein Wort
356 |Ich will dich lieben Du, Herr, heilbt uns hoffen
395 |Wir sind dein Eigentum Gleichwie mich mein Vater MK S
468 | Segne, Herr, was deine Hand Auf und macht die Herzen weit
497 [Solange die Erde steht Alle guten Gaben Ssu. K
Segne, Herr, was deine Hand
Abkiirzungen:
B = Bass O = Oberstimme
Bea = Bearbeitung S=Satz

M = Melodie Ss = Singspruch
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Die Aufgabe des Chors in Gemeinde und Gottes-
dienst!

Holger Eschmann
Personliche Vorbemerkung

Das Singen, insbesondere das Singen im Chor, hat mich in meinem Leben
sehr geprigt. Seit etwa fiinfundvierzig Jahren habe ich in mehr als einem
Dutzend unterschiedlicher Choére mitgesungen. Oft geschah dies im Got-
tesdienst evangelisch-methodistischer Gemeinden, aber auch in Konzerten,
bei Feiern und anderen Gelegenheiten. Im Chor habe ich das Notenlesen
gelernt. Im Chor wurde mir die wunderbare Welt der Musik erschlossen.
Im Chor habe ich viele Freunde und meine Frau kennen gelernt. Mehrere
Jahre habe ich in Stuttgart selbst einen Gemeindechor geleitet und eine
Menge dabei gelernt. Ich verdanke also dem Singen — besonders dem ge-
meinsamen Singen — viel.

In meinem Beitrag werden sich — dem komplexen Thema entsprechend
— historische, anthropologische, theologische und musikwissenschaftliche
Aspekte miteinander mischen. Aber auch personliche Beobachtungen, Sonn-
tags- und Alltagserfahrungen werden eine Rolle spielen. Da ich kein ausge-
sprochener Freikirchenforscher bin, bitte ich um Nachsicht, dass ich keine
ausfithrliche Geschichte des Chorgesangs in den verschiedenen Freikir-
chen bieten kann. Ebenso habe ich auch nur wenige Semester Musikwis-
senschaft studiert und werde deshalb in diesem Bereich eher allgemein
bleiben. Als Praktischer Theologe und Beauftragter fiir Gottesdienst und
Agende der Evangelisch-methodistischen Kirche gehe ich das Thema prak-
tisch-theologisch an — wobei natiirlich Impulse aus meiner freikirchlichen
Tradition einfliefen werden.

Mein Vortrag ist in drei Hauptteile gegliedert. Dabei beschreite ich den
Weg vom Allgemeinen zum Speziellen. Ich beginne mit einigen Anmer-
kungen zum Singen allgemein und gehe dann auf das Thema Chor und
Gemeindearbeit ein, bevor ich schlieflich zur Aufgabe des Chors im Got-
tesdienst komme.

1. Zum Singen im Allgemeinen

Wer singt, ist ghiicklicher und gesiinder. Auf diesen kurzen Nenner konnte
man die Ergebnisse von einigen medizinischen und musikpsychologischen
Untersuchungen bringen. ,.Singen unterstiitzt und fordert die Krifte, die
uns gesunden lassen”, schreibt der Paderborner Praktische Theologe und

1 [berarbeiteter Vortrag, gehalten auf der Herbsttagung des Vereins fiir Freikirchen-
forschung vom 28.-29. September 2012 in Marburg. Der Vortragsstil wurde weitge-
hend beibehalten.

FF 22 (2013)
© Verlag des Vereins fur Freikirchen-Forschung
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Kirchenmusiker Harald Schroeter-Wittke. ,Singen hat eine Angst losende
und Schmerz lindernde Wirkung.“? Beim Singen — und auch bei Musizie-
ren — werden Endorphine freigesetzt, korpereigene Neuropeptide, die Ge-
fiihle des Ghicks und der Freude hervorrufen kénnen. Das Singen ist ein
ganzheitlicher Vorgang, bei dem alle Sinne beteiligt sind, bei dem der Kor-
per, die Seele und der Geist in Harmonie gelangen und bei dem die rechte
Gehirnhilfte, in der stirker Gefiihl und Intuition beheimatet sind, und die
linke Gehirnhiilfte, in der stirker die kognitiven Bereiche und die Sprache
zu lokalisieren sind, gleichermaflen aktiviert werden, was bekanntermafen
die Stabilitit und Ausgeglichenheit der Personlichkeit fordert. Hymnologen
und Musikwissenschaftlerinnen weisen immer wieder darauf hin, dass das
Singen

~zu den fundamentalen Lebensiuferungen des Menschseins [gehort]. Wie

Essen und Trinken, Lachen und Weinen, Spielen und Feiern, Dichten und

Denken, Lieben und Erkennen ist es Bestandteil menschlichen Lebens in

seinem Allein-Sein und in seinem Mit-Anderen-Sein.“3
Gerne wird in diesem Zusammenhang auch das Diktum des Geigers Yehu-
di Menuhin zitiert:

~Das Singen ist die eigentliche Muttersprache aller Menschen: Denn sie ist

die natiirlichste und einfachste Weise, in der wir ungeteilt da sind und uns

ganz mitteilen kénnen — mit all unseren Erfahrungen, Empfindungen und

Hoffnungen.“#

Ich personlich bin davon iiberzeugt, dass dies stimmt — zumindest fiir die
Menschen, die einen Zugang zu Musik und Singen haben. Aber ist das so
selbstverstindlich bei allen der Fall, wie es das Zitat von Menuhin glauben
machen will? Verstehen alle Menschen die Muttersprache Singen? Zumin-
dest lassen einige Untersuchungen und Beobachtungen zum Singen in den
gegenwirtigen nord-westlichen Gesellschaften Zweifel daran aufkommen.
Angesichts des Riickgangs der allgemeinen Singkultur versah die Zeitschrift
»Musik und Kirche“ vor zehn Jahren ein Heft mit dem programmatischen
Titel: ,Notstand Singen*>.

Warum in unserer Gesellschaft — und auch in unseren Kirchen — nicht
mehr so viel gesungen wird, dafiir sieht die Hymnologin Christa Reich ein
Biindel von Griinden: Die Verfiigbarkeit und Faszination neuer Medien
spielt eine Rolle. Man hért heute Musik mit dem Ohrhérer, statt sie zu sin-
gen — was auf Auflenstehende manchmal geradezu autistisch wirkt. In den
Familien wird weniger gesungen als frither. In den Schulen fillt der Mu-
sikunterricht hiufig aus, was Christa Reich unter anderem als eine Reakti-
on auf den Missbrauch des Singens im Nationalsozialismus deutet. Wer

*  Harald Schroeter-Wittke, ,Lass die Stimme klingen!* Sing-Partitur zu einer Prakti-
schen Theologie des Singens, in: Liturgie und Kultur, 1 (2010), 57-63, 58. )
> Jocken Arnold, Singen & Musizieren, in: Peter Bubmann | Bernbard Sill (Hg.),
3 Christliche Lebenskunst, Regensburg 2008, 103-112, 103.
Ebd.
> Musik und Kirche, 72 (2002).
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aber als Kind das Singen nicht als begliickend erfahren hat, wird als Er-
wachsene/r kaum damit beginnen.® Notstand Singen!? Provokativ fragt der
Musikwissenschaftler und Kirchenmusiker Stephan Reinke in seinem Arti-
kel ,,Singen im Gottesdienst — ein Relikt aus alter Zeit?*:

,Sollte sich die Kirche musikalisch auf eine Basis stellen, die mit dem ,Wahr-

nehmungshorizont der Menschen‘ kaum mehr etwas gemein hat? Sollte sie

auf eine Musizierform [sc. das Singen, HE] setzen, die primir ,Exoten® an-
spricht? Kann das gemeinsam gesungene Lied heute iiberhaupt noch die

Wirkung entfalten, wie es das einst tat — in einer Zeit, in der das Singen offen-

bar so viel selbstverstindlicher war?“”

Wenn man die Statistiken des christlichen Singerbundes darauthin an-
schaut, wie viele Gemeindechére in den letzten zwanzig Jahren aufgelost
wurden, kann man ebenfalls ins Fragen kommen, wie selbstverstindlich
denn das Singen heute noch ist. Setze ich aufs falsche Pferd, wenn ich den
Chorgesang in Gemeinde und Gottesdienst stark machen will?

Es gibt aber auch die anderen Wahrnehmungen. Mein Sohn (22 Jahre),
der meine Begeisterung fiir das Singen im Chor nicht geerbt hat, macht zu
meiner Verbliiffung in seinem Kreis junger Erwachsener begeistert bei
,Sing-Star* mit — einem computergestiitzten Karaoke-Singspiel — und bringt
es da offensichtlich sogar zu einer gewissen Meisterschaft. Oder eine ande-
re Beobachtung: Meine Frau ist Pastorin der Evangelisch-methodistischen
Kirche. In ihrer Gemeinde hat der Chor seinen Dienst eingestellt. Stattdes-
sen aber entstand ein Singteam, das eine dhnliche Funktion im Gottesdienst
iibernimmt. Und etwas wissenschaftlicher: In einer grof§ angelegten Unter-
suchung zum Gemeindegesang in den evangelisch-landeskirchlichen Got-
tesdiensten im Rheinland und in Westfalen haben tiber viereinhalbtausend
Gottesdienstteilnehmer und -teilnehmerinnen aller Altersgruppen tiberra-
schend deutlich riickgemeldet, dass das Singen fiir sie von grofler Bedeu-
tung ist. Fast 70 % der Befragten singt im Gottesdienst immer mit und nur
1,3 % singen nie mit. Fiir fast 90 % der Gottesdienstteilnehmer und -teilneh-
merinnen ist das Singen ,wichtig“ bis ,sehr wichtig“. Von einer Sanges-
miidigkeit ist hier zumindest nicht die Rede. Im Gegenteil!®

Lassen wir diese unterschiedlichen Befunde einmal stehen und wenden
wir uns dem chorischen Singen in der Kirchengemeinde zu. Vieles vom
nachfolgend Gesagten lisst sich auch auf Singteams und Lobpreisteams
tibertragen. Natiirlich ist das nicht dasselbe, aber es wiirde den Rahmen
sprengen, jedes Mal genaue Differenzierungen vorzunehmen. Deshalb bit-

S Vgl. Christa Reich, Singen heute. Vermischte Bemerkungen zu einem komplexen

Phinomen, in: Arbeitsstelle Gottesdienst, 16 (2002), 59-68, 60 f.

7 Stephan A. Reinke, Singen im Gottesdienst — ein Relikt aus alter Zeit? in: Liturgie und
Kultur, 1 (2010), 17-28, 35.

8  Singen im Gottesdienst. Ergebnisse und Deutungen einer empirischen Untersu-
chung in evangelischen Gemeinden, hg. im Auftrag der Liturgischen Konferenz von
Klaus Danzeglocke | Andreas Heye / Stepban A. Reinke | Harald Schroeter-Wittke,
Giitersloh 2011.
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te ich Sie, das zum Chorgesang Gesagte selbst auch auf andere Formen
gemeinsamen Singens zu iibertragen, wo es zutrifft.

2. Chor und Gemeinde

Was ist das Plus des gemeinsamen Singens im Chor gegeniiber dem priva-
ten oder rein solistischen Singen? Auf eine einfache Formulierung ge-
bracht, kann man sagen: Beim gemeinsamen Singen kommt zu all den be-
reits genannten positiven Wirkungen des Singens noch die begliickende
Erfahrung hinzu, ,dass aus vielen Einzelstimmen ein homogener Klang-
korper erwichst“®. Die Chorsinger und -singerinnen erfahren sich im
gemeinsamen Singen ,als von den anderen angenommen und dazugeho-
rend“'. Chorgesang ist sowohl identititsstiftend als auch gemeinschafts-
bildend. Aus dem Horen auf den anderen und die andere beim Singen wird
ein Dazugeh6ren. Am ,Du“ des Mitsingers und der Mitsingerin reift und
wichst das eigene ,Ich“, wie man im Anklang an Martin Buber (1878-1965)
sagen konnte.' Man lernt einerseits, den eigenen Part zu spielen bzw. zu
singen und dabei doch Verantwortung fiir den Klang des Ganzen zu iiber-
nehmen. Man erfihrt sich mit seiner Stimme in der eigenen Wichtigkeit
und lernt dabei doch zugleich, sich in das Ganze zu integrieren.'? In einer
Gesellschaft, die durch Individualisierung und Pluralisierung gekennzeich-
net ist, in der durch die Segmentierung in unterschiedliche Milieus das Ver-
bindende abnimmt, ist dieser gemeinschafisstiftende Aspekt nicht hoch ge-
nug einzuschitzen.

Wenn dieses chorische Singen dann auch noch - wie es vor allem in
den Kirchen- und Gemeindechéren der Fall ist — geistliches Singen ist, kann
man mit Christa Reich geradezu poetisch formulieren:

~Geistliches Singen lisst prisent werden, was gemeinsames Menschsein

sein kénnte und was es sein soll: Einheit in der Vielfalt.“ [Es] ,gibt dem ei-

nen Ort, was uns utopisch ist [...] Geistliches Singen ist der Ort, wo Gott
wohnt. Die Psalmen haben das gewusst: ,Du thronst auf den Lobgesingen

Israels® (Ps 22,3).413
Geistliches Singen im Chor ist gelebte Spiritualitit und gelebte Okumene.
Da im Chor nicht jeder singt, was er will, sondern weil man sich auf ein
vorgegebenes Lied einlisst, werden die Singenden in eine ,vorgegebene
Gemeinsamkeit hineingezogen*, die sie nicht selbst hergestellt haben. Es
ist eine ,Gemeinsamkeit des Angeredetwerdens®!'4, die aber nicht unter
sich bleibt, sondern Gottes Gegenwart in dieser Welt horbar macht.

®  Kunibertas Dobrovolskis, Kirchenchor und Pfarrgemeinde, Diakonia, 12 (1981),
102-109, 106.

10" Arnold, Singen & Musizieren, 106.

' Vgl. Martin Buber, Ich und Du. Mit einem Nachwort von Bernhard Casper, Stuttgart
2008.

2 Vgl. Wil Geismann, Ein Chor lebt nicht vom Singen allein. Chance kirchenmusika-
lischer Jugendarbeit, in: Lebendige Seelsorge, 51 (2000), 318-320, 318.

5 Vgl. Reich, Singen heute, 67.

35 Ehdl
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Das alles hat Auswirkungen auf die Gemeinde, in der der Chor tibt und
singt. Dabei sind mehrere Ebenen zu beachten, die ich hier jeweils nur an-
deuten kann.

Unter der Leitung des Heidelberger Systematischen Theologen Wilfried
Hirle wurde eine Umfrage unter 32 landeskirchlichen Gemeinden durch-
gefiihrt, die alle gegen den allgemeinen Trend des Mitgliederverlustes in
den letzten Jahren gewachsen sind. Ein Ergebnis der Studie war, dass Klein-
gruppen — und hier insbesondere kirchenmusikalische Gruppen — mit fiir
dieses Gemeindewachstum verantwortlich waren.® Dabei stellt nach der
Studie die Kirchenmusik — insbesondere in Form von Chéren fiir verschie-
dene Altersgruppen — ein ,Kontinuititselement in der kirchlichen Arbeit
und Entwicklung dar, wie es seinesgleichen sucht“!¢. Chorarbeit kann mit
Kinderchoren beginnen, in Jugendchoren, Musikteams und Gemeindecho-
ren ihre Fortfithrung finden. Wohl der Gemeinde, die qualifizierte Mitar-
beiter und Mitarbeiterinnen fiir diese Arbeit in ihren Reihen hat.

Neben dem Moment des Gemeindeaufbaus ist das der Seelsorge zu nen-
nen. Der methodistische Pidagoge und Psychologe James W. Fowler hat
Seelsorge — von der Begrifflichkeit her etwas originell — als ,,Forderung des
einzelnen durch die Glaubensgemeinschaft im Sinne eines Okosystems der
Firsorge und der Berufung“!” definiert. Der Gemeindechor erfiillt dieses
Kriterium in besonderer Weise. Als Okosystem der Fiirsorge hat der Ge-
meindechor eine stiitzende und erhaltende Funktion fiir seine Mitglieder.
Kontakte werden gekntipft, man findet Anschluss, in Notlagen wird sich
gegenseitig geholfen. Das hat der Gemeindechor natiirlich mit manchen
anderen Dienstgruppen gemeinsam. Besonders deutlich wird aber in ihm
die andere Dimension, die Dimension des Okosystems der Berufung. Men-
schen entdecken ihre musikalischen Gaben, sie werden ganzheitlich gefor-
dert und befihigt, diese Gaben und sich selbst mit ihrer unverwechselba-
ren Personlichkeit in das Ganze der Gemeinde einzubringen. Im Chor
werden in besonderer Weise Talente entdeckt.

Eng mit diesen Gedanken verbunden ist das Element des geistlichen
Wachstums durch das Singen im Chor. Sind manche kirchlichen Kreise —
Jugendkreise wie Hauskreise — davon bedroht, dass geistliche Inhalte ver-
loren gehen und das Programm sich in Geselligkeit erschopft, ist beim Chor,
zumindest wenn er im Gottesdienst singt, die intensive Beschiftigung mit
geistlichen Texten Programm. Wer im Chor singt, arbeitet sich an geistli-
chen Texten und dazu gehorenden Tonen ab. Er lernt gehalwvolle Inhalte
auswendig — by heart oder par coeur, wie unsere europiischen Nachbarn
sagen. Durch die Kombination von biblischen Motiven und emotional be-

15 Wilfried Héirle /Jorg Augenstein /Sibylle Rolf/Aja Siebert, Wachsen gegen den
Trend. Analysen von Gemeinden, mit denen es aufwirtsgeht, Leipzig 32010, bes.
325-331.

16 Harle, ebd., 329.

17 James W. Fowler, Glaubensentwicklung. Perspektiven fiir Seelsorge und kirchliche
Bildungsarbeit, hg. von Friedrich Schweitzer, Miinchen 1989, 32 f.



Die Aufgabe des Chores in Gemeinde und Gottesdienst 139

rithrenden Klingen gehort das Singen im Chor und auch das Singen von
Gemeindeliedern im Gottesdienst, wie Harald Schroeter-Wittke anmerkt,
»zu den emotional intensivsten Bibelgebriuchen“®, Manches begleitet ei-
nen als Ohrwurm auf dem Nachhauseweg von der Chorstunde und ist —
hoffentlich — dann auch in schweren Zeiten wieder prisent.

Schlielich hilt der Gemeindechor, zu dem (fast) alle Interessierten Ge-
meindeglieder Zugang haben, den evangelischen Gedanken wach, dass das
Evangelium Sache der ganzen Gemeinde ist und nicht einzelner geweihter
oder ordinierter Personen.' Der Chor, der aus der Mitte der Gemeinde
stammt, hat einen Verkiindigungsauftrag in der Gemeinde und stellvertre-
tend fiir die Gemeinde in der Welt. Da theologisch gesprochen der Glaube
aus dem Horen kommt, wird durch das gesungene Evangelium ,Kirche
konstituiert“*. Damit trigt der Chor fundamental zum Gemeindeaufbau
bei. Und weil Singen immer auch eine eigene Horschulung darstellt, sind
die Probenarbeit und das Vorsingen des Chors in héchstem Mafle fiir die
Sanger und Singerinnen selbst erbaulich.

3. Chor und Gottesdienst

Manchmal kann man in einem Gottesdienst horen, wie der Pastor oder die
Pastorin sagt: ,Wir danken dem Chor fiir die feierliche Umrahmung des
Gottesdienstes!” Das ist zwar gut gemeint, enthilt aber neben dem Dank
gleichzeitig die Botschaft, dass der Chor nur Rahmenprogramm ist und
dass sein Dienst nicht zum Eigentlichen des Gottesdienstes gehort. Denn
der Rahmen, so schon und kostbar er sein mag und so sehr er das Bild zur
Geltung bringt, ist nicht das Bild selbst. Liturgiewissenschaftlich ist aber
das Lied des Gemeindechores Teil des Gottesdienstes, Teil der Liturgie.
Der Gemeindechor iibt einen liturgischen Dienst aus. Das Lisst sich auch
an den Texten zeigen, die der Chor singt. Meist sind es Gebete, Meditatio-
nen, Bibelworte oder auch predigthafte Verkiindigungstexte.

Ein Grund, warum das Lied des Chores eher als schmiickendes Beiwerk
denn als Teil der Liturgie angesehen wird, liegt mit einer gewissen Wahr-
scheinlichkeit darin, dass um das Jahr 1290 Wilhelm Durandus der Jiingere
(1237-1296) mit dem ,Rationale divinorum officiorum® einen Kommentar
zum Messgottesdienst veroffentlichte, der fiir die spitere Auffassung von
der romischen Liturgie maRgeblich wurde. Darin formuliert er tiber das Sin-
gen der Schola, also des Chors, eine folgenreiche Lehrmeinung: Wenn die
Schola die Messliturgie oder Teile davon singt, dann muss der Priester den
Text dieser Chorstiicke noch einmal lesen oder singen, weil die Liturgie
sonst an dieser Stelle nicht giiltig ist.?! Die Giltigkeit der Liturgie hingt

18 Schroeter-Wittke, Sing-Partitur, 59.

19 Vgl. Okko Herlyn, Sache der Gemeinde. Studien zu einer praktischen Theologie des
»Allgemeinen Priestertums®, Neukirchen-Vluyn 1997.

20 ¢, Reich, Gemeinsam singen, in: Liturgie und Kultur, 1 (2010), 78. 0

' Vgl. Philipp Harnoncourt | Hans B. Meyer | Helmut Hucke, Singen und Musizieren,
in: Handbuch der Liturgiewissenschaft, Teil 3: Gestalt des Gottesdienstes. Sprachli-
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nach dieser Auffassung also daran, dass ein geweihter Priester sie vollzieht.
Wenn exakt dieselben Worte von jemand anderem, oder eben einem Chor,
der in der Regel nicht aus Priestern besteht, gesungen bzw. gesagt werden,
dann gilt das nicht. Das Zweite Vatikanische Konzil (1962-1965) hat diese
Auffassung korrigiert, aber manche iltere Katholiken wissen noch aus ihrer
Kinderzeit, dass ,wenn Chor oder Gemeinde das Gloria oder das Sanctus
sangen, der Priester diese Gebete selber leise am Altar betete“??. Damit aber
werden der Vollzug der Liturgie und die Musik voneinander getrennt. Die
Musik wird zur zwar schonen, aber letztlich entbehrlichen Zutat. Und das
hingt unserer Auffassung von gottesdienstlicher Musik im breiten Be-
wusstsein bis heute an. Natiirlich hat die evangelische Reformation mit der
Ausrufung des Priestertums aller Gliubigen die Auffassung von der Allein-
giiltigkeit des priesterlichen Wortes theologisch bestritten. Und natiirlich
kommen freikirchliche Christen und Christinnen stirker aus dieser Tradi-
tion als aus der romisch-katholischen, aber es gibt auch bei uns hiufig noch
die Meinung, dass das, was der Pastor oder die Pastorin im Gottesdienst
sagt, wichtiger sei als der Lektorendienst der Gemeindeglieder oder eben
das Chorlied. Dazu kommt im Protestantismus — vor allem im Siiden Deutsch-
lands und in der Schweiz — eine deutliche Vorordnung des Wortes vor die
Musik, so dass alles Gesungene hinter das Gesprochene zuriickfillt. Das
Chorlied wurde und wird daher hdufig nur als kinstlerische Einlage und
Bereicherung im Gottesdienst gesehen.

Bernhard Leube, Pfarrer der wiirttembergischen Landeskirche und Pro-
fessor fiir Kirchenmusik, sagte einmal:

,Die schlimmste Ansage, die mir zu Ohren kam, mit der ein Pfarrer, er war
evangelisch, eine Chormusik im Gottesdienst ankiindigte, war die: ,Wir un-
terbrechen die Liturgie fiir eine Einlage des Chores.‘ Ich weifd nicht, ob ich
bei so einer Ansage als Chorleiter dann tiberhaupt noch aufstiinde [...] Die
Grundfrage ist also nicht die, an welchen Stellen der Liturgie der Chor sin-
gen soll, sondern die Frage ist, welche Teile der Liturgie der Chor iiberneh-
men soll. Das klingt ganz dhnlich, ist aber doch fundamental verschieden
und gibt der Chormusik im Gottesdienst die ihr angemessene Stellung. Mit
dieser Fragestellung ist vornherein klar, dass die Chormusik kein Zierrat,
sondern Mitwirkung, Mitvollzug ist.“?3

Dass das Singen von Anfang an wesentlicher Bestandteil des christlichen
Gottesdienstes war, kann man liturgiegeschichtlich leicht nachweisen.?*
Die iltesten Lieder des urchristlichen Gottesdienstes waren Christushym-
nen, wie sie in Eph 1,3-14, Phil 2/6-11 oder Kol 1,15-20 zu finden sind.
Loblieder und Akklamationen der Gemeinde, wie das Amen oder das Ma-
ranatha (unser Herr komm([t]) von 1.Kor 16,22, scheinen — wie schon in

che und nichtsprachliche Ausdrucksformen. Gottesdienst der Kirche, Regensburg
1987, 131-179, 151 und Karl-Heinrich Bieritz, Liturgik, Berlin 2004, 141.

22 Fgon Mielenbrink, Kirchenchore. Ist der Chor gemeindebildend? In: Lebendige Seel-
sorge, 51 (2000), 315-317, 315.

23 Aus einem Vortrag vom 2.2.2002 in Rottenburg bei der Chorleiter-Tagung ,Geistliche
Musik“ des Schwibischen Singerbundes.

24 Vgl. Harnoncourt u. a., 144, Anm 1.
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den Gottesdiensten Israels — grofle Bedeutung gehabt zu haben. ,Lesungen
und Gebete wurden vermutlich nach synagogischer Tradition kantiliert«?,
also singend vorgebetet, wihrend die Gemeinde durch gesungene Kehrverse
beteiligt wurde.

Dies alles geschah anfangs tiberwiegend einstimmig, wie tiberhaupt der
gottesdienstliche Gesang, ob als Gemeindegesang oder Chorgesang, im
ersten Jahrtausend nach Christus einstimmig und unbegleitet war. Bekann-
teste Ausdrucksform dieses einstimmigen Gesangs ist fiir uns heute der
Gregorianische Choral — tbrigens ein gutes Beispiel dafiir, dass einstimmi-
ges Singen keinesfalls anspruchsloses Singen sein muss. Je verzierter der
Gregorianische Choral aber ausgestaltet wurde, desto bedeutsamer wurde
die Schola, die besonders geschulte Singergruppe. Ab dem 14. Jahrhundert
gewann der mehrstimmige Gesang in Form von Vertonungen der Messli-
turgie an Bedeutung. Je komplexer und kunstvoller der mehrstimmige Ge-
sang wurde, desto stirker trat der Gesang der ganzen Gemeinde zuriick,
und es bildeten sich Chore von geschulten Laien. Die Reformation gab mit
ihrer Wertschitzung des Kirchenlieds der Gemeinde wieder ihre aktive li-
turgische Rolle zurtick.

Die Entwicklung im Spatmittelalter weist auf die Gefahr hin, dass Chor-
gesang und Gemeindegesang im Gottesdienst zur Konkurrenz werden kon-
nen. Fir die rechte Zuordnung von Gemeindegesang und Chorgesang sehe
ich eine gewisse Analogie im evangelisch-methodistischen Verstindnis vom
Zusammenspiel von Laien und Hauptamtlichen. In der vom Europiischen
Rat der EmK Anfang der 1980er Jahre herausgegebenen Schrift ,,Dienstauf-
trag der Kirche. Amt. Allgemeines Priestertum*® wird die Frage gestellt:

.Was notigt uns als Kirche, die das allgemeine Priestertum auf simtlichen

Ebenen kirchlichen Handelns zu verwirklichen sucht, dazu, besonders ge-

ordnete Amter einzusetzen? [...] Lassen sich plausible Griinde dafiir nen-

nen, dass es einen Komplex von kirchlichen Funktionen gibt, der einer be-
stimmten Gruppe von Christen tibertragen wird, obwohl diese Funktionen
grundsitzlich von allen Gliedern der Kirche ausgeiibt werden konnen? Die

Antwort kann nur lauten: Gerade damit die Kirche in all ihren Gliedern hand-

lungsfihig bleibt und ihre Auftrige erfiillen kann, bedarf sie der besonderen

Amter. [Diese Amter sind] keine Berufungen, die die anderen Glieder ar-

beitslos machen wiirden, weil hier von ordinierten Amtstrigern iibernom-

men wird, was die anderen nicht tun diirften. Die besonderen Dienste sol-
len vielmehr alle Glieder der Kirche zuriisten ,zum Werk des Dienstes’

(Epheser 4, 12).426
Auf den Chor iibertragen hiefle das, der Chor hat die Sorge dafiir zu tra-
gen, dass die Kirche in all ihren Gliedern singfihig bleibt. Es scheint mir in
der Tat eine gerade heute nicht unwichtige Aufgabe des Chors in Gemein-
de und Gottesdienst zu sein, die Gemeinde zum Singen und beim Singen
anzuleiten. Wie wichtig eine solche Anleitung sein kann, zeigt die qualitati-

» Bieritz, Liturgik, 127.
% Dienstauftrag der Kirche. Amt. Allgemeines Priestertum, hg. vom Europiischen Rat
der EmK, Ziirich/Stuttgart 1981, 28.
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ve Umfrage der Genfer Theologin Katharina Vollmer Mateus mit dem Titel
~Wenn nur noch der Pfarrer singt. Zum Rezeptionsprozess von Gemeinde-
gesang“?’. Vollmer Mateus schreibt zu einer Kurzfassung ihrer Studie:

Eine gute Singstimme, die den Gesang anleitet und stiitzt, wird von den in-
terviewten Personen durchgehend als angenehm, hilfreich und geradezu
begliickend empfunden. Der Rest der Gemeinde wird ermutigt zum Sin-
gen, zum Kriftiger Singen [sic!] und zum Singen nicht sehr bekannter Lie-
dlei s

Werfen wir schliefilich noch einen Blick darauf, wie dieser Dienst des Sin-
gens, den der Chor stellvertretend und andere anleitend im Gottesdienst
austibt, theologisch zu verstehen ist. Der Praktische Theologe Peter Bub-
mann hat dies in einem konzentrierten Satz folgendermafen beschrieben:

[Singen ist eine] ,ausgezeichnete Form ganzheitlicher gottesdienstlicher
Kommunikation®. [Es] ,dient anabatisch [zu Gott hin, HE] als Doxologie
oder klagende Anrede Gottes, katabatisch [von Gott her| als Gesang der
Verkiindigung, horizontal als Medium wechselseitiger Gemeinschafisbildung
und des gemeinsamen Bekennens und reflexiv als Medium der personlichen
Vergewisserung, Trostung und Stirkung. “?

Damit sind vier Stichworte benannt, die ich auf den Chor hin zuspitzen
mochte:

a)

b)

Die anabatische Funktion: Der Chor gibt im Gottesdienst der Freude,
der Sehnsucht und auch dem Schmerz des Menschen vor Gott Sprache
und Klang. Stellvertretend hat er Lobpreis und Kyrie fur alle Gottes-
dienstteilnehmer und -teilnehmerinnen eingeiibt. Die wihrend des
Chorlieds horende Gemeinde ist dabei nicht defizitir zu versiehen. Sie
praktiziert, wie Bubmann es nennt, das ,,Charisma des Horens*?, die
Grundhaltung des Menschen vor Gott.

Die verkiindigende Funktion: ,Der Chor fungiert [...] nicht nur als
Mund der Gemeinde, als ihr Teil und stellvertretend fiir sie, sondern er
kann ihr auch — anredend - gegentibertreten“?!, schreibt Christoph Alb-
recht. Ich denke, dass die Viter und Miitter unserer evangelisch-metho-
distischen Agende vor allem diese Verkiindigungsfunktion des Chores
im Blick hatten, als sie das Chorlied in der Gottesdienstordnung direkt
vor der Predigt platzierten. Freilich sollte dies mit den Predigenden gut
abgestimmt sein. Denn sonst birgt es die Gefahr in sich, dass das Chor-
lied doch wieder aus dem liturgischen Zusammenhang heraus fillt und
zur musikalisch-kiinstlerischen Einlage wird.
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Katharina Vollmer-Mateus, Wenn nur noch der Pfarrer singt. Zum Rezeptionspro-
zess von Gemeindegesang, Zirich 2006.

Katharina Vollmer-Mateus, Wenn nur noch der Pfarrer singt. Ergebnisse einer Be-
fragung, in: Arbeitsstelle Gottesdienst, 21 (2007), 60-67, 62.

Peter Bubmann, Das Charisma des Horens als Grundvollzug der Liturgie, in: Liturgie
und Kultur, 1 (2010), 51-56, 51.

Ebd., 51f.

Christoph Albrecht, Die gottesdienstliche Musik, in: Handbuch der Liturgik, Géttin-
gen 32003, 413445, 433.
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9

d)

Die Gemeinschaft stiftende Funktion des Chorsingens betrifft natiirlich
zuerst die Chorsinger und -singerinnen selbst. Sie bringen gemeinsam,
aufeinander horend, das Lob, den Dank oder Bitte und Klage zur Spra-
che und zum Klingen. In diesen Vorgang sind die Horenden im Gottes-
dienst als Angesprochene dialogisch mit hineingenommen. Und dar-
iiber hinaus wird die horende Gemeinde durch den Chorgesang in die
Welt der himmlischen Chore hineingenommen. Es entsteht eine Gemein-
schaft tiber Raum und Zeit hinweg.

SchlieBSlich das Moment der personlichen Vergewisserung, Trostung und
Stirkung. Die Trostkraft von Musik ist vielfach beschrieben worden.
Ganz prominent von Martin Luther, der 1538 schrieb: ,Denn nichts auf
Erden kriftiger ist, die Traurigen frohlich, die Frohlichen traurig, die
Verzagten herzenhaftig zu machen, die Hoffirtigen zur Demut reizen®,
als die Musik.?? Und damit meinte er speziell die geistliche Vokalmusik
in ihrem Zusammenspiel von Klang und Wort.

Aus dieser vierfachen theologischen Bestimmung der Chormusik im Got-
tesdienst ergeben sich einige ganz praktische Schlussfolgerungen.

a)

b)

Weil der Chorgesang Mitwirkung und Mitvollzug des Gottesdienstes ist,
hat der Chor im Gottesdienst keine ,Auftritte* und sollte sich auch nicht
so verhalten. Denn der Begriff Auftritt suggeriert etwas Konzertmifliges.
Die Gemeinde, die als Ganze den Gottesdienst aktiv verantwortet, wird
bei einem Auftritt des Chores zum Publikum degradiert. Das heifdt nicht,
dass ein Gemeindechor, wenn er dazu in der Lage ist, nicht auch Kon-
zerte geben diirfte. Aber im Gottesdienst hat der Chor nicht primir die
Rolle des Vorfiihrenden oder Unterhaltenden, sondern ist als Teil der
Gemeinde und stellvertretend fiir sie ins gottesdienstliche Geschehen
aktiv eingebunden.
Die mehrdimensionale Rolle des Chores im Gottesdienst legt nahe, dass
er nicht immer nur an einem festgelegten Ort im Gottesdienstablauf
singt. ,.Es ist leider eine weit verbreitete Unsitte®, schreibt Christoph Al-
brecht im Handbuch der Liturgik,
,dass der Chor stets an den gleichen Stellen des Gottesdienstes |[...] belie-
bige Musikstiicke vortrigt, deren liturgische Funktion von der Gemeinde
nicht verstanden werden kann, sodass sie nur als ,musikalische Einlagen’,
als ,kiinstlerische Bereicherung’ registriert werden. Es sollte aber den Ge-
meindegliedern bewusst werden, dass die Kirchenmusik im Gottesdienst
verwurzelt ist und dass sie dort eine organische Funktion hat.*%
Je nach liturgischer Funktion kann der Chor im Eingangsteil des Got-
tesdienstes der Gemeinde ein Bibelwort zusingen, stellvertretend fiir sie
ein Gebet erklingen lassen oder musikalisch das Evangelium verkiindi-
gen.

32

33

Aus der Vorrede zu den Symphoniae jucundae von Georg Rhaw, zitiert nach M.
Heymel, Trosterin Frau Musica. Moglichkeiten einer musikalischen Seelsorge, in:
Evangelische Kommentare 3/1998, 155-157, 156.

Albrecht, Die gottesdienstliche Musik, 432.
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¢) Die liturgische Aufgabe des Chors im Gottesdienst trigt auch zur Erhel-
lung der heiklen und vieldiskutierten Frage bei, welche kiinstlerischen
Mindestanforderungen man an Gemeindechore stellen sollte. Die Ver-
ortung des Dienstes des Gemeindechores im gottesdienstlichen Han-
deln 16st diese Frage zwar nicht, ordnet sie aber in einen theologischen
Zusammenhang ein. Ich bin gewiss ein Freund qualitativ guter Musik,
aber ein Gottesdienst ist kein Konzert und der Chorbeitrag kein Aufiritt.
Wenn Gott durch Bileams Esel reden konnte, dann wohl auch durch ei-
nen mittelmiRigen Chor. Dass dennoch das Gotteslob mit moglichst
schonen Ténen zum Klingen kommen sollte und dass die Verkiindigung
besser ins Herz dringt, wenn sie nicht durch ungewollte Dissonanzen
das Ohr der Horenden strapaziert, versteht sich ja von selbst.

Schlussbemerkung

Der Bundessingwart des Christlichen Singerbundes, Horst Kriiger, hat vor
einigen Jahren in einem Artikel im CS-Journal darauf hingewiesen, dass
sich die Chorarbeit nur schlecht mit dem heutigen Zeitgeist und Lebensge-
fithl vereinbaren lisst. Dabei bezieht er sich vor allem auf die Analysen des
Soziologen Hartmut Rosa in seinem Buch ,Beschleunigung“**. Chorarbeit
braucht Zeit, Verbindlichkeit und — im wahrsten Sinne des Wortes — einen
langen Atem. Unsere Zeit dagegen ist schnelllebig und auf Gewinnmaxi-
mierung bedacht. Ich teile diese Beobachtungen. Viele von uns machen die
Erfahrung, dass sich Gemeindeglieder in einer kurzlebigen Zeit nicht mehr
auf langfristige Aufgaben wie das kontinuierliche Uben von Noten und
Texten einlassen — allenfalls noch auf zeitlich begrenzte Chorprojekte. Vie-
le Chore finden keinen Nachwuchs mehr und stellen ihre Arbeit ein.

Ich teile aber auch die Hoffnung des Bundessingwarts, dass auf der
Chorarbeit weiterhin Verheifung liegt. Sie kann in unserer kurzlebigen
Zeit eine Einiibung in einen alternativen Glaubens- und Lebensstil sein.
Und dieser alternative Glaubens- und Lebensstil war und ist ein Hauptan-
liegen der Freikirchen, die sich tubrigens meist auch als ,Singende Kir-
chen“? bezeichnet haben.

Nicht nur aus christlicher Perspektive tut ein nachhaltiger Lebensstil
Not, der nicht nur auf den schnellen Augenblicksvorteil aus ist. Die neuere
Ehrenamtsforschung hat herausgefunden, dass sich eine kontinuierliche
ehrenamtliche Titigkeit in der Regel positiv auf Alltag und Berufsleben
auswirkt. Die Testpersonen, die sich neben ihrer Arbeit freiwillig im Ehren-
amt engagierten, litten in ihrer Arbeit weniger unter Stress, waren insge-
samt ausgeglichener und konnten am Tag nach ihrem abendlichen freiwil-
ligen Engagement in ihrer Arbeit Arbeitskollegen geduldiger zuhéren. So

3 Horst Kriiger, Braucht eine Gemeinde einen Chor?, in: CSjournal, 125 (3/2008), 6-
8; Hartmut Rosa, Beschleunigung, Frankfurt 2005.

3 Vgl. Erich Geldbach, Freikirchen — Erbe, Gestalt und Wirkung, Gottingen 22005,
121-123.
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kann, so paradox das zunichst klingen mag, zusitzliches freiwilliges Enga-
gement stressmindernd wirken und zur Lebensfreude beitragen.?¢ Wichtig
ist allerdings, dass der Mensch dabei das Gefiihl hat, nicht tiberfordert zu
sein und dass sein Engagement fiir ihn Sinn macht. Vielleicht sollten wir
hier ansetzen, indem wir die Sinnhaftigkeit und Bedeutung des chorischen
Engagements wieder deutlicher wahrnehmen und wiirdigen.

Ich habe personlich begonnen und méchte persénlich schlieBen. Unsere
Tochter ist dieses Jahr nach dem Abitur mit einer Freundin mit der EmK-
Weltmission zu einem einjihrigen Aufenthalt nach Namibia geflogen. Sie
arbeitet dort in Kindergirten und in einer Vorschule mit. Um Zugang zu
dem Leben der heimischen Kirchengemeinde zu finden und um Gemein-
schaft zu erfahren, ist sie mit ihrer Freundin in den Kirchenchor gegangen.
Der besteht aus achtzig jungen Menschen zwischen 20 und 30 Jahren - sie
die beiden einzigen Weiflen. Meine Tochter, die vorher nie in einem Chor
mitgesungen hat, sondern eher solistisch mit der Querflote musizierte, ist
begeistert. Zweimal die Woche — Freitagabend und Samstagabend — proben
sie drei Stunden lang. Das sei wahnsinnig anstrengend, sagt sie. Und Nora
und ihre Freundin mussten erst einmal mehrere Wochen zu den Proben
kommen, um dann das Chorgewand zu erhalten und im Gottesdienst mit-
singen zu diirfen. Und sie nahmen das wie selbstverstindlich in Kauf. In
der Methodistenkirche in Windhoek besitzt der Chor einen grofien Stel-
lenwert. Der Einzelne wird ernst genommen, in dem was er kann, und in
dem, was er noch zu lernen hat. Durch die besondere Kleidung wird das
Dazugehorigkeitsgefiihl der Singer und Singerinnen gestirkt, die Bedeu-
tung des Chorsingens unterstrichen und auch die liturgische Funktion des
Chors sichtbar gemacht. Ich bin mir natiirlich bewusst, dass man das nicht
eins zu eins auf unsere Verhiltnisse tibertragen kann, aber vielleicht kann
uns die in dem allen zum Ausdruck kommende Bedeutsamkeit chorischen
Engagements fiir Gemeinde und Gottesdienst zum Vorbild werden.

Die Fans des FC Liverpool sollen iiber ihre Mannschaft gesagt haben:
»They only win when we are singing® (Sie gewinnen nur, wenn wir sin-
gen).%” Das konnte in abgewandelter Weise auch fiir die Zukunft der Chore
und der Kirchen gelten: ,,They only win, when they are singing.“

¢ Vgl. Bva. J. Mojza | Sabine Sonnentag, Does volunteer work during leisure time buff-
er negative effects of job stressors? A Diary Study, in: European Journal of Work and
Organizational Psychology, 19/2 (2010), 231-252.

37 Vgl. Arnold, Singen & Musizieren, 110.
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Christliche Popularmusik
Die Kirche als popkultureller Partner wider Willen

Wolfgang Kabus

1. Einleitung:
Vier Impulse als Leitlinien

Uber die Popularmusik zu reden ist nicht ganz ungefihrlich. Man gerit

zwischen die tiblichen Miihlsteine und wird gnadenlos zertrimmert. Eine

Partei jagt mich in den Himmel, die andere in die Holle. Ich bin gespannt,

wo ich diesmal lande. Aber kommen wir zur Sache.

Es fillt auf, dass sich die Wahrnehmung von Religion und Kirche im
Laufe der letzten Zeit gehorig verdndert hat. Das gilt auch fiir die Wertung
der verschiedenen religiosen Ausprigungen mit ihren Riten und AuRerun-
gen. Da steht z. B. vor wenigen Tagen in der Burger Volksstimme: ,,... viele
haben Sehnsucht nach einer glaubwiirdigen und zeitgemiflen Kirche.“! An
anderer Stelle lesen wir, dass das Christentum einen ,antiquierten, ja schlech-
ten Ruf hat.“2? Genau in dieses Spannungsfeld wollen wir uns jetzt hinein
begeben.

Vier Impulse bilden die Einleitung. Sie lauten:

1. Wer das Thema ,Popularmusik und Kirche* theologisch und kultur-
anthropologisch bedenken will, der sollte wissen, dass es dabei nicht
um ein paar leere Coca-Cola-Buchsen geht, um ein bisschen amerikani-
sche Folklore, um einen unsensiblen Kulturoptimismus. Gemeint ist
ein Weltbild, ein Menschenbild, das unsere Zeit durch und durch prigt.
Die Beschreibung der modernen Gesellschaft ist ohne die Popularmu-
sik heute nicht mehr méglich (Buschmann, Gutmann, Résing, Koenot).
So die Musiksoziologen.

2. Und wenn der grofie Helmut Rosing (Musiksoziologe, Hamburg, emeri-
tierter Dekan des Fachbereiches Kulturgeschichte und Kulturkunde) —
er ist kein Christ — Popularmusik als ein nicht-diskursives Medium mit
einem erheblichen Transzendenzpotenzial beschreibt, dann horchen
wir auf.

3. Nicht anders geht es uns mit Habermas: Die Gruppe der ,religios Un-
musikalischen® sei gar nicht so grof}, meint er, aber die Kirche rede eine
unverstindliche Sprache: Die Gliubigen ,sind es, die ihre religitdsen
Uberzeugungen in eine sikulare Sprache tibersetzen miissen, bevor ih-
re Argumente Aussicht haben, die Zustimmung von Mehrheiten zu fin-

Burger Volksstimme vom 12. September 2012, 24: ,Auf die Gemeinsamkeiten bezie-
hen".

Jan Koenot, ,Hungry for Haeven®, in: Friedensauer Schriftenreihe — Reihe C Bd 7.
Berlin u. a. 2003, 105.

FF 22 (2013)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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den.“? Die Kirche muss also verstindlich reden lernen. Auch das trifft
uns.

4. Und noch ein Letztes - kriegen Sie keinen Schreck: Kein Geringerer als
Franz Josef StrauR hat im Brustton der Uberzeugung verkiindet: ,Wer
noch einmal das Gewehr in die Hand nehmen will, dem soll die Hand
abfallen.“* Nicht viel spiter wurde er Verteidigungsminister! Warum?
Die Welt hatte sich verindert; und die Menschen eben auch. Ja, die
Welt hat sich verindert. Es zeigt sich ein Paradigmenwechsel, wie er von
den Kirchen und besonders von der Kirchenmusik nicht oder nur zo-
gerlich akzeptiert wurde und wird. Die meisten Kirchen wollten eben
gerne bleiben, was sie sind. Heute sind wir ,Kirche in Not“, Kirche ,,im
Gegenwind“®. Auch das betrifft uns alle. Und wir fragen: Wie steht es
denn mit unserer gesellschaftlichen Gestaltungskraft, mit unserer zeit-
geschichtlichen Echtheit? Sind wir ,Aufer Dienst“® geraten, wie Alt-
Kanzler Helmut Schmidt uns vorhilt? Oder sind wir unterwegs zu ei-
nem Ziel, das Margot Kifmann (direkt nach ihrer Wahl zur Bischofin
am 28.10.09) so formuliert hat: ,,Meine Vision ist, dass die Sehnsucht der
Menschen nach Lebenssinn in neuen Gottesdiensten Antwort findet.*
Bis hierher unsere vier Impulse, unsere Leitlinien.

Wir haben Fragen angedeutet und unseren Rahmen abgesteckt. Befragen
wir jetzt den Hauptvertreter der populiren Kultur — die Popularmusik: Wer
bist du, wer willst du sein? Warum wirst du immer noch von Deinen Geg-
nern dilettantisch abgehalftert?

2.  Wir definieren:
Popularmusik, wer bist du?
Verschiedene Erklirungsversuche

Wir definieren: Popularmusik ist kein Unfall der Geschichte, den es zu re-
parieren gilt. Im Gegenteil: Sie ist die Verkleinerung der Probleme dieser
sich verindernden Welt auf ein handliches Format. Sie ist zu einem festen
Bestandteil unserer Umwelt geworden und entspricht als Massenkultur
exakt dem Weltbild einer erlebnisorientierten Wegwerfgesellschaft. Im Kiel-
wasser des technischen Fortschrittes entstanden, ist sie auch attributiv da-
ran gebunden. Es ist nicht moglich, das eine zu wollen und das andere zu
verneinen. Die Welt mit all ihren Erscheinungen ist unteilbar.

9 Jiirgen Habermas, Glaube und Wissen — Friedenspreis des Deutschen Buchhandels
2001, Frankfurt/Main 2001, 21 u. 30.

* StrauR duRerte dies im Wahlkampf 1949, zit. n. Der Spiegel v. 02.01.1957.

> Michael N. Ebertz, Kirche im Gegenwind. Zum Umbruch der religiésen Landschatft,
Freiburg 1997. g :

¢  Helmut Schmidt, Religion in der Verantwortung. Gefihrdungen des Friedens im
Zeitalter der Globalisierung, Berlin 2012, 9.
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Und die Christliche Popularmusik? Sie ist nicht nur ein Beitrag zur Mo-
dernisierung einer beargwohnten Institution; sie ist ein Plateau, auf dem
ich mich zeitgeschichtlich echt duflern, und auf das ich mich auch retten
kann. Missionarische Uberlegungen, wie sie ihr immer wieder unterstellt
werden, spielen in unseren Uberlegungen iiberhaupt keine Rolle. Aber das
miissen wir sagen: Von den Profis der Hochkulturen, der Musikwissenschaft,
besonders aber der verschiedenen Kirchen lange ignoriert, ja verachtet,
ging sie ihren Weg allein! Die gutbiirgerliche Gesellschaft, auch die Kirchen,
hatten geglaubt, sie sei nur Marktartikel, Industrieprodukt, Unterhaltung,
ein Witz am Rande der Geschichte. Heute erleben wir, dass sie Lebensfra-
gen beantworten muss; die Jugend wird nicht nur mit, sondern durch Po-
pularmusik grof. Fiir viele Christen ist sie sogar zu einem sentimentalen
Fluchtort, zu einem Plitzchen fiir Gefiihle geworden, die im Gottesdienst
offenbar zu kurz kommen. Das sollte uns zu denken geben.

So ist aus der stillschweigend gewachsenen christlichen Popularmusik
eine Form moderner Kultur, ein eigenes System geworden, das sich wegen
seiner Vielfalt einer eindeutigen Definition entzieht. ,Signatur unseres
Zeitalters ... klingendes Alphabet der Gesellschaft“”. Das ist Popularmusik.
Der Versuch, sie ,,zwischen zwei Buchdeckeln“® unterzubringen, wirkt li-
cherlich, klingt nach Ubersetzungsfehler. Und wir fragen: Ist es nicht an
der Zeit, dass wir als Kirche uns um das Wesen dieser neuen Kultur end-
lich kiimmern?®

Aber wo steckt nun das Problem, das wir mit ihr haben?

3. Problemlage:
Der kulturelle Zusammenhang

Der Dichter spricht (Francis Picabia): ,,Unser Kopf ist rund, damit das Den-
ken die Richtung wechseln kann.“! Und ich sage mir: Wenn doch wenigs-
tens wir Christen einen solchen runden Kopf hitten! Dieser elende Streit-
punkt Popularmusik konnte doch bei exakter Information und Kompetenz
lingst erledigt sein. Stattdessen wird gestritten und nicht bemerkt, dass wir
dilettantische Einsichten, ja Emotionen zu Argumenten erkliren. Dazu ein
kurzes Wort.

Wir leben in einer sehr eiligen Kultur. Sie neigt dazu, ohne Uberblick zu
funktionieren. Die daraus entstandene ,neue Uniibersichtlichkeit”, die Ha-
bermas zur Leitvokabel des Jahrhunderts erklirte, raubt der Kirche ihre Ge-
lassenheit, ihre Gewissheit. Kirche wirkt, nach neuer Kultur befragt, ein-

7 Wolfgang Kabus, Popularmusik und Kirche — kein Widerspruch, Berlin 2001, 45.

8 Peter Wicke (Hg.), Rock- und Popmusik. Handbuch der Musik im 20. Jahrhundert
Bd. 8, Laaber 2001, 9.

2 Sigmund Freud, ,Das Unbehagen der Kultur®, in: Sigmund Freud, Gesammelte Wer-
ke Bd. 14, Frankfurt/Main >1972, 448.

1 Francis Picabia, zit. nach Reiner Knieling, Unsicher — und doch gewif8. Christsein in
der Postmoderne, Neukirchen-Vluyn 1999, 9.
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fach unsicher und orientierungslos, manchmal auch besserwisserisch und
unbelehrbar. Manche meinen, sie sei schon zur Subkultur zu zihlen. Statt
den Horizont in Gelassenheit abzusuchen und z. B. die Popularmusik von
ihrem Zusammenhang her zu begreifen, vermauert sie allzu oft die Wege in
die Zukunft mit Normen, die lingst keine mehr sind.

Ich denke jetzt z. B. an die Stuttgarter Erklirung zur Kirchenmusik vom
November 2008!!. Die Christliche Popularmusik kommt darin nicht einmal
vor, obwohl jeder weif}, wie sie unsere Zeit prigt. Manche bezeichnen sie so-
gar als ihren ,geheimen Erzieher®. Und wir fragen: Ist es vertretbar, dass
die Kirche sich durch dieses Verhalten selber ins Altenteil der Geschichte
katapultiert, nur weil sie Schwierigkeiten mit der neuen Kultur hat?

Um es noch deutlicher zu sagen: Heute immer noch ein popkultureller
Partner wider Willen zu sein, wirkt weltfremd bis unverantwortlich. Man-
che Verantwortungstriger schauen beim Thema Popularmusik so ernst in
die Runde, als spiele der FC Bayern nur noch in der zweiten Liga. Dabei ist
es keine Frage: Der hermeneutische Zirkel wird uns auch diesmal wieder
einholen und tiberholen. Wir werden die Popularmusik also nicht los.

Eins sollten wir aber klar sehen: Die Zeit der ersten Geige ist vorbei.
Wir miussen alle — wohl oder iibel — in der zweiten Reihe Platz nehmen.
Sind wir uns dariiber klar, dass Kultur unerbittlich ist? Sie geht ihren Weg
mit uns, gegen uns und auch ohne uns. Sie funktioniert selbstreferenziell.
Das zu begreifen sind wir erst auf dem Wege. Frither konnten wir sagen:
»Wo wir sind, da ist vorn — leider konnten wir nicht tiberall sein.“ Das war
einmal; das ist endgiltig vorbei. Wer immer vorn war, wer die Leitkultur
gestellt hat und nun nicht einmal mehr der primus inter pares sein darf,
nur ein gleichberechtigter Partner auf dem Markt der Moglichkeiten, dem
muss es ja unbehaglich werden auf diesem Planeten.

Und in dieser Situation befinden wir uns heute. Wir lenken in Sachen
Popularkultur ein stiickweit ein, weil es nicht anders geht. Lieber wiren
wir aber die iiberlegenen Apostel der Hochkultur. Als 1961 die ersten pop-
musikalischen Anniherungsversuche bekannt wurden, gab es Gelichter
bei den Frommen: ,Abschaum moderner Reklamemethoden®, . kommunis-
tische und faschistische Tonart®, ,Einbruch unterschwelliger Sexualitit in
die Kirche®, , Liturgische Playboys“ (gemeint waren Pfarrer Hegele und der
Verleger Bernhard Bosse). Sogar ein Spottgedicht auf das Preistrigerlied
~Danke* rotierte. Das war 1963!

Und 1994, gut 30 Jahre spiter? Die Fachzeitschrift Musik und Kirche
schickt ein Manuskript mit dem Thema ,Kirche und Popularmusik” zurtick
mit dem Vermerk: Das ist nicht das Thema dieser Zeitschrift. 30 Jahre Christ-
liche Popularmusik! — und das Fachorgan hat sie nicht bemerken wollen?
Ist das der Ausdruck einer Kirche, die all die kulturellen Umbriiche nicht

il Stuttgarter Erklirung zur Kirchenmusik: http:/Adrchenmusik.bistumlimburg.de/ in-
dex.php? 10=4911aaf4x1308aace.pdi& 0=1 6&sid=8d31d602¢72579b9858a5c6b9
5b71f5e
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wahrhaben oder sich selbstsicher dariiber hinwegsetzen wollte? Heute sind
wir eine ,Kirche in Not“, egal ob evangelisch, katholisch oder freikirchlich.
,Kirche in Not* aus kulturellen, nicht aus theologischen Griinden. Das ist
wirklich seltsam! Oder fehlt uns die Vision? Warum kommen wir Kirchen-
leute sooft zu spat?

4.  Die Kirche als popkultureller Partner wider Willen.

Unser Untertitel im Thema lautet: ,Die Kirche als popkultureller Partner
wider Willen*. Versuchen wir jetzt, in vier Punkten zu diesem Unbehagen,
sprich Widerwillen, etwas zu sagen. Gemeint ist als Erstes das kulturelle
Unbehagen, die kulturelle Unsicherheit.

4.1 Das kulturelle Unbehagen

These 1: Obne einen theoretischen Uberbau kann keine Kirche verniinftig
bandeln. Wir brauchen eine neue Theologie der Kultur, die auch die Popu-
larkultur mit bedenkt.

Kultur meint die Gestaltung des menschlichen Lebensraumes in seiner
Gesamtheit. Sie reagiert wie ein Seismograph auf die Erscheinungen von
heute. Kultur ist also wie ein ,,Aus-Druck® unserer Zeit; sie ist eine Projek-
tionswand, an der wir viel iiber den Menschen der Gegenwart erfahren
koénnen. Und nun heifft die grofe Frage: Wo platziert sich die Kirche in der
Frage der Kultur? Steht sie der Welt, also der Kultur gegeniiber oder emp-
findet sie sich als ein Teil von ibr? Sie bemerken den grundlegenden Un-
terschied. Der bei Gemeinde und Klerus weit verbreitete Kulturpessimis-
mus entscheidet sich klar fiir die Gegeniiberlosung. Thr seid da — wir sind
hier! Danach ist z. B. die Popularmusik die vorliufige Endstation der kultu-
rellen Dekadenz, das tiefste kulturelle Tal. Jede neue Epoche wire dann
immer die jeweils schlechteste. Es geht ja immer bergab mit der Mensch-
heit — schon seit Jahrtausenden. Die Kirche aber steht wie ein Fels in der
Brandung und vertritt wacker die Wahrheit. Das hore ich fast jede Woche.
Wer so denkt, hat immer Schwierigkeiten mit einer neuen Kultur. Und nicht
selten kiimpft er an einer Front, wo der Feind tiberhaupt nicht steht.

Mit dem entgegengesetzten Modell — Kirche gehort mitten in die Welt —
befinden wir uns durchaus in guter Gesellschaft: Dietrich Bonhoeffer, Paul
Tillich, Emil Brunner, Andrew Greeley, Bernd Schwarze, Albrecht Grozin-
ger... Alle haben Ansitze dieser neuen Theologie der Kultur vorgelegt.
Aber mir scheint: Ein groler Wurf, der die Gemeinden erreicht, fehlt. Die
Kirche, welcher Denomination auch immer, sollte grundsitzlich ein Ja zur
Kultur der Gegenwart finden, weil sie Gottes Welt betrifft. Etwas salopp
formuliert: Gehen wir doch getrost davon aus, dass Gott nicht geschlafen
hat, als die Welt so wurde, wie sie heute ist. Nur wer die Welt liebt, kann sie
auch trosten. Und ich denke hier besonders an die Jugendkulturen und die
Popmusik.
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Fir mich steht unerschiitterlich fest: ,,Es gibt kein Christentum jenseits
irgendwelcher Kultursynthesen“!? und ,,Ohne die Auseinandersetzung mit
der neuen Kultur hat keine Kirche eine Chance“® (zwei Friedensauer
Lehrsitze!). Das heifit doch: Zeitgeschichtliche Echtheit und kulturelle
Identitit sind unsere erste Biirgerpflicht, oder wir leben an unserem Auf-
trag vorbei.

Bis jetzt aber sind die offiziellen AuRerungen z. B. der EKD und der Ver-
einigung Evangelischer Freikirchen (VEF) sehr zogerlich und tastend. Das
ist verstindlich. Schlieflich ist doch diese populire Kultur fiir viele so an-
ders, so neu, so ungewohnt, dass sie lieber ,,Danke!“ fiir dieses Danke sa-
gen wiirde.

4.2 Das gesellschaftlich-soziologische Unbehagen

These 2: Die Postmoderne verstebt sich als disthetische Inszenierung. Die
Kirche darf diese Conditio postmoderna nicht als geistliche Oberfléich-
lichkeit deuten.

Hier geht es um das Hauptargument vieler Popmusik-Gegner. Auch da-
zu einige Gedanken: Jede Kultur hat eine bestimmte Stofrichtung; wir
nennen sie Asthetik. Da gibt es plotzlich ganz andere Werte, neue Mafsti-
be, etwa Feeling statt Denken, Gefiihl statt Vernunft. Die Erlebnisorientie-
rung kennzeichnet die moderne Art zu leben, zu singen, zu musizieren.
Und wer diese Erscheinungen mit falschen Maf$stiben misst, kommt zu fal-
schen Ergebnissen. Wer z. B. an die Popularmusik die Elle der Klassik an-
legt, vermisst sich total. Sie gehorcht anderen Regeln. Wagen wir doch mal
einen kleinen Blick nach innen:

Es ist eine Asthetik der Sinnlichkeit, der ,Auferlichkeit*, nach der hier
musiziert wird. In ihrem Vollzug geht es z. B. weniger um konkrete Bedeu-
tungen und textlich gefasste Inhalte, als vielmehr um ihr Bewegungspoten-
zial. Die Show — ganz positiv verstanden — ist ihr Geschiift. Popularmusik
wird auf ihre Bewegungscodes hin ,gelesen®, ja ,abgetastet“ und mit dem
ganzen Korper erschlossen — mal mehr, mal weniger. Das ist ihr Sinn. Au-
Rere Gestaltung, etwa die Bewegung, die Gestik ist also keine infantile
Hampelei, ist kein Ausdruck innerer Armut, sondern ein erklirtes Ziel die-
ser Musik. Ist es erlaubt, an 2.Mose 15 zu erinnern?

Mit der Bewiiltigung dieser neuen Parameter sind wir alle noch beschif-
tigt. Die Kirche darf also die neuen dsthetischen Kriterien nicht als geistli-
che Indolenz oder geistige Primitivitit deuten, nur weil sie sie nicht ver-
steht. Das wire ein dilettantisches Urteil. Die Postmoderne mit ihrer Popu-
larmusik ist keine modische Schimire, die man in ihrer Oberflichlichkeit
enttarnen muss. Heute sind dsthetische Garnierungen gefragt. Insofern ist
sie modern,

12 Wolfgang Kabus, ,Es ist Zeit, dass wir uns um das Wesen dieser Kultur kiimmern®,
in: Friedensauer Schriftenreihe — Reihe C, Bd. 7, Berlin u. a. 2002, 23.
B Ebd,, 15.
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Und diese sogenannte ,auflengeleitete” Kultur (David Riesmann) soll
mit der ,innengeleiteten* Kirche ins Gesprich kommen. Da muss einem ja
unbehaglich werden. Die Gegensiitze scheinen so krass, dass es fiir man-
che keine theologische Briicke zwischen beidem gibt. Tatsichlich wirkt die
sinnengeleitete* Kirche plotzlich wie ein Fossil, und die ,auflengeleitete”
neue Kultur wie das blithende Leben. Ob uns vielleicht die Afrikaner mit
ihrer Beweglichkeit helfen konnten? Um eine geistliche Oberflichlichkeit
geht es jedenfalls nicht. Das wollten wir mit der zweiten These andeuten.
Popularmusik ist nicht zwingend primitiv; sie kann natiirlich primitiv sein.
Sie ist aber anders.

4.3  Das dsthetische Unbehagen

These 3: ,Popularmusik ist der Gartenzwerg in der Musik. Er ist ein un-
wiirdiger Partner des Evangeliums.“ Die Kirche bendtigt mebr fachliche
Kompetenz, um solche Feblurteile zu vermeiden.

Damit streifen wir die Frage der Qualitit noch einmal, allerdings von
einer anderen Seite. Die Argumentation der popularen Primitivitdt ist hin-
linglich bekannt. Es ist in der Geschichte nicht das erste Mal, dass die Kir-
che ein isthetisches Gruseln tiberfiel in dem Augenblick, als das Volk selber
zu den Toénen griff. Denken wir meinetwegen an das geistliche Volkslied
,Harre, meine Seele”. Es bekam kein ordentliches Grab bei den Heiligen,
sondern gehorte auf den Friedhof der Geichteten. Mit einem Sternchen
hinter der Liednummer sollte es sterben. Aber es starb nicht. Heute feiert
es frohlich Urstind, sogar im EG. Und wir fragen: War fiir das Verdammungs-
urteil die Kategorie des Asthetischen iiberhaupt zustindig? Gibt es in der
gottesdienstlichen Musik nicht Zusammenhinge, die mit den Begriffen ,gut*
oder ,schlecht” nicht geregelt werden kdnnen? Wenn auch die tradierte
Asthetik und die Kirche der Popularmusik nur Partytauglichkeit testieren
wollen. Die Teenies wissen mehr!

Die Geringschitzung des Populidren speist sich aus verschiedenen Quel-
len. Wir erwdahnen nur drei:

1. Da ist zunichst das humanistische Bildungsideal. Es konnte und kann
das Entstehen einer an der breiten Masse orientierten Kultur nur ein
Symptom des Zerfalls sehen. Abgesunkenes Kulturgut!

2. Daneben steht die linksintellektuelle Kulturphilosophie und Gesell-
schafiskritik, die in der Gefolgschaft Adornos ,nichts Wahres im Falschen®
sehen kann. Populire Musik, egal ob Jazz, Schlager, Pop oder Rock ist
Massenbetrug.

3. Dazu kommt heute ein Drittes: Die Jugendkultur — gerade die musikali-
sche — hat sich in den letzten fiinf Jahrzehnten so weit von der tradier-
ten Kulturpraxis entfernt und dabei ein so differenziertes Eigenleben
entwickelt, dass sie dem, der draufien steht, verdichtig erscheint. Ador-
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no: Da werden Dinge gemacht, ,von denen wir nicht wissen, was sie

sind.“' Das ist bis heute so geblieben.

Demgegeniiber gilt unser Plidoyer einer sachkundigen Einsicht. Kompe-
tenz ist gefragt. Die Wissenschaften wissen heute sehr genau, was Popu-
larmusik ist: Sie ist Bestandteil unseres Alltags und unserer Biographie. Sie
entspricht postmodernem Lebensgefiihl und hat Leitbildfunktion tiber-
nommen. Die theologischen und ,hoch-kulturellen* Attacken gegen sie —
vorgetragen im Namen von Qualitit und Evangelium — erweisen sich als
fromme Fehlschlige oder gar als akademische Verspitungen.

Selbst die Werte ,,Unterhaltung®, ,Spaf8“ und ,Genuss* miissen neu de-
finiert werden. Alle drei gehoren bekanntlich zu den Conditio postmo-
derna, also auch zur Asthetik der Popularmusik. Der Kirche sind sie bis
heute verdichtig. Unterhaltung ist doch das erklirte Feindbild vollmichti-
ger Verkiindigung. Aber unser verehrter Kollege Schroeter-Wittke schreibt
in seiner Habilitationsschrift sehr interessant (1999): ,Am angemessenen
,delectare’ liegt es, ob das Gesagte tiberhaupt eine Wirkung hat“'> Und Ru-
dolf Bohren meint: ,Vergisst der Prediger, dass er (auch) ein homo ludens
ist, wird er leicht zum Tragiker auf der Kanzel.“ 1 Das sind Tone, die ein so
genannter ,ernster Christ” nicht gerne hort. Wir aber fragen ganz vorsichtig
und behutsam: Ist die Kirche vielleicht deswegen zum , Tragiker auf der
Kanzel* — nidmlich der modernen Gesellschaft — geworden, weil sie dieses
Zeichen der Zeit, die neue Kultur mit ihren neuen Werten nicht ernst ge-
nug genommen hat?

4.4  Das theologische Unbehagen

Die letzte These ist mit Sicherheit die unbequemste: Sie lisst das theologi-
sche Unbehagen zu Wort kommen.

These 4: Christliche Popularmusik ist ein Teil der postmodernen Kultur.
Ibre neue ,Erziblweise“ ist keine kulturelle Verwabrlosung. Pop ,fiibit"
mebr als er , denkt“.

Wenn der logos, die ratio, wie es die Klassik meint, einem neuen Para-
digma weichen muss, dann hat das tiefgreifende Folgen fiir unsere gesamte
Daseinserfahrung, ja Lebenskultur. Was uns bleibt, sind persénliche Gefiih-
le, religiose Erlebnisse, Emotionen. Die kann uns keiner nehmen. Sie sind
nicht einmal hinterfragbar. Das ist modern. So ist unversehens aus ,Wort-
gesellschaft“ (Georg Steiner, Gerhard Schulze, Jan Koenot) eine , Erlebnis-
gesellschaft* (Gerhard Schulze) geworden, eine ,Kultur nach dem Wort®,
wie Steiner sie nennt. Wobei wir wieder bei der Popularmusik angekom-
men sind!

Y fheodor W. Adorno, ,Ners une musique informelle®, in: Gesammelte Werke Bd. 16.
Frankfurt/Main 1978, 540.

S Harald Schroeter-Wittke, Friedensauer Schriftenreihe — Reihe C, Bd. 4. Frank-
furt/Main 2000, 65.

16 Rudolf Bobren, Predigtlehre, Miinchen 1986, 18.
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Runden wir unsere Uberlegungen zur Popularmusik ab mit einem ganz
kurzen Ritt durch die populire Asthetik.

wAlles, was ich dir zu sagen habe, sagt dir meine Gitarre.“!” Dieser Satz
ist keine Anekdote. Er ist die Leitidee von heute aus dem Mund eines Pop-
musikers. Wir haben richtig gehort: die Gitarre sagt das, nicht meine Stim-
me, meine Sprache. Da brandet eine Musik auf, die allzu oft einem wortlo-
sen Mythos gleicht: Das Wort wird vom Klang tiberboten. So wird populire
Musik zum Symbol einer emotionalen Kultur. Und die trational strukturier-
te ,Kirche des Wortes* hat Schwierigkeiten damit. Das ist verstindlich, ver-
stofit sie doch elementar gegen das bisher geltende theologische Prinzip
des ,Singens und Sagens“ (Luther). Wir singen, um zu sagen! Dafiir habe
ich 40 Jahre gestanden! Aber heute reicht das nicht mehr. Die Popularmu-
sik kann es so nicht formulieren. Sie darf jubeln und seufzen, schreien und
hauchen, récheln und Sprache auskotzen — alles ist erlaubt, auch extremste
ekstatische Formen —, wenn sie nur dem Erlebnis dienen, dem Fiihlen. Im
Song hat der Singer vor allen Dingen sich selbst mitzuteilen. Authentisch
muss der sein, der vorne steht.

Die zentrale Aufgabe der Stimme ist also der Transport von Subjektivi-
tit, nicht der Transport des Wortes. Begreifen wir sie darum getrost als ei-
nen Ekstasekiirzel, der schlie8lich zur Korpersprache wird, zur Gestik.
Uber das kérperliche Erleben also, nicht iiber die kopflastige ratio verkiin-
det die Popularmusik ihre Botschaft — und wir ahnen: Da muss eine neue
Semantik her; die alte der Klassik greift einfach zu kurz: ,,Ein Song braucht
nicht verstanden zu werden; du kannst ihn trotzdem begreifen.“!® Deuten
ist doch Erleben, nicht Denken!

So ist die Popularmusik, auch die christliche, von der Sache her keine
Hormusik, wohl aber ein singendes und tanzendes Ringen um Identitit;
eine neue ,Erzihlweise“!, eine ,triebhafte Rede®, die den reformatori-
schen Einklang zwischen ,Singen und Sagen* gestisch definiert. Vor allem
aber ist sie eins — und das ist das Fazit meiner 50-jihrigen Beobachtung
und Begleitung dieser Szene:

These 5: Christliche Popularmusik bestditigt bochst eindrucksvoll, dass es
einer der grofSten protestantischen Irrtiimer ist zu meinen, Religion sei
nur eine Sache der bewussten Wabrnebmung.

Popularmusik, ob christlich oder nicht, tritt den Gegenbeweis an. Sie
zeigt, wie man das Evangelium auch ,sagen” kann, nimlich ganz anders.
Das ist kaum zu glauben. Aber heute erleben wir es.

17" Anonymus, zit. nach: Bernd Schwarze, Die Religion der Rock- und Popmusik. Stutt-
gart/Berlin/Kéln 1997, 95.

8 Anonymus, zit. nach: Jean-Martin Biittner, Singer, Songs und triebhafte Rede, Basel
1997, 243.

L Bl
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5.  Zum Schluss.

Wenn wir heute vom Schicksal der christlichen Kirchen in der Postmoder-
ne gesprochen haben und davon, dass sie Schwierigkeiten mit der neuen
Kultur hat, dann stellen sich schnell die groen Krisenmetaphern und ihre
Gegenstrategien ein. Das kulturkritische Lamento ist besonders beliebt.
Wir glauben weder das Eine noch das Andere. Was wir brauchen, ist ein
klares Profil, ist kulturelle Echtheit, ist Kompetenz. Und dazu gehort mit
absoluter Selbstverstindlichkeit die neue Popularmusik genauso wie die
tradierte Kirchenmusik: Singt dem Herrn und swingt dem Herrn unter ei-
nem Dach. Der Philosoph Wolfgang Welsch gibt uns mit seinem Leitbild
einen iiberzeugenden Schliissel in die Hand. Er spricht von der (musikali-
schen) ,,Doppelfigur der Gegenwart* und sagt: man miisse sich ,in beiden
Arten kompetent und lustvoll“® bewegen konnen.

Mit der Kontinuitit hat die Kirche keine Probleme, wohl aber mit der
popularen Aktualitit. Dazu konnen wir nur sagen: Jede Zeit hat ihre
Grammatik — und die ist erlernbar. Heute hat keiner mehr ein Recht auf
Ahnungslosigkeit. Die Kirche muss — mit und ohne Unbehagen — in Sachen
Popularkultur endlich ihre Schularbeiten machen, damit sie kompetent re-
den und urteilen kann. Denn: ,Wer zu spit kommt...“ Das ist wohl wahr.
Aber diese Panne sollten wir uns nicht leisten.

2 Wolfgang Welsch (Hg), Die Aktualitit des Asthetischen, Miinchen 1993, zit. nach BK]J
(Hg) Bd 41, Remscheid 1997, 15.
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Liedgut und Musik in den Gesangbuchern der
Selbstindigen Ev.-Luth. Kirche und ihrer Vor-
giangerkirchen

Manfred Weingarten

1.  Geschichtlicher Hintergrund

Im Laufe des 19. Jahrhunderts sind in Deutschland in vielen Regionen ne-
ben den bestehenden Landeskirchen und im Widerspruch zu ihnen freie
lutherische Gemeinden und Kirchen entstanden, die sich zum Teil auch
LFreikirchen“ nannten. Die Anlisse fiir ihre Entstehung waren vielfiltig,
aber im Wesentlichen ist der Grund doch immer in der Bindung an das
Bekenntnis der lutherischen Kirche zu suchen, wie es im Konkordienbuch
von 1580 festgelegt ist. In Ablehnung einer Union zwischen lutherischem
und reformiertem Bekenntnis, wie diese vor allem in Preuf$en im Jahre 1830
staatlicherseits vollzogen wurde, kam es zum Widerstand und, nach man-
cherlei Repressalien, zur Bildung freier, staats-unabhingiger, bekenntnis-
gebundener lutherischer Gemeinden und Kirchen. Die Geschichte ihrer
Entstehung im Einzelnen kann und soll hier nicht dargestellt werden. Ich
nenne lediglich die Namen und das jeweilige Entstehungsjahr jener Kir-
chen:

1830/41 Evangelisch-lutherische Kirche in Preufien, spiter Evangelisch-
Lutherische (altlutherische) Kirche

1846 freie lutherische Gemeinden im Gebiet der nassauischen Union

1876 Evangelisch-lutherische Freikirche in Sachsen

1873/74 Renitenz in Kurhessen und daraus dann

1877 Renitente Kirche ungeinderter Augsburgischer Confession und
ebenfalls

1877 Selbstindige evangelisch-lutherische Kirche in den hessischen
Landen

1878 Stiddeutsche Evangelisch-Lutherische Freikirche

1878 Hannoversche evangelisch-lutherische Freikirche

1972 waren es infolge fritherer Vereinigungen noch drei Kirchen, die den
Zusammenschluss zur SELK vollzogen: Evangelisch-lutherische (altlutheri-
sche) Kirche, Evangelisch-lutherische Freikirche und Selbstindige evange-
lisch-lutherische Kirche. Nach der Wiedervereinigung Deutschlands konn-
ten sich auch die Gemeinden der altlutherischen Kirche auf dem Gebiet
der DDR der SELK anschlieffen.

FF 22 (2013)
© Verlag des Vereins fir Freikirchen-Forschung
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2.  Die Gesangbuchfrage

Fiir die neu entstandenen Gemeinden und Kirchen war es von Anfang an
die Frage, welches Gesangbuch sie fiir ihre Gottesdienste und den Haus-
gebrauch annehmen sollten. Wenn ,,das Gesangbuch das Gesicht der Kir-
che ist“ (Bischof Hans-Jorg Voigt), dann wollten und mussten die lutheri-
schen Freikirchen im Laufe der Zeit ein eigenes, ihrem Bekenntnis entspre-
chendes Gesangbuch bekommen. Dass dies fiir die Gemeinden der luthe-
rischen Freikirchen in ihrer unterschiedlichen Entstehung und vor allem
territorialen Zerstreuung kein einheitliches Gesangbuch sein wiirde, liegt
auf der Hand. So wurden auf diesem Gebiet getrennte Wege gegangen. Im
Laufe der Zeit wurden verschiedene Gesangbiicher erarbeitet und benutzt.
Dariiber mochte ich nun einen Uberblick geben.

Vorab gebe ich eine Feststellung wieder, die Johannes Junker in den
Veroffentlichungen der SELK zum Gesangbuch! im Jahre 1980 getroffen
hat: ,Gesangbuchgeschichte der SELK ist oft auch ein hymnologisches und
theologisches Gegeneinander gewesen. “2 Junker, auf dessen Arbeit meine
geschichtlichen Ausfiihrungen weithin fuSen, stellt im Ubrigen im Grund-
satz fest:

»Die Lutherischen Freikirchen haben in der Regel von den Ergebnissen der

allgemeinen evangelischen hymnologischen Forschungen gelebt und profi-

tiert, wenn sie sie auch bis in die Neuzeit hinein fiir ihre besonderen Zwe-

cke und Bediirfnisse umgesetzt und ausgewertet haben.“
Eine nicht mehr allgemein bekannte Ausnahme bildet jedoch August Fried-
rich Christian Vilmar (1800-1868), einer der bedeutendsten Viter selbstin-
diger evangelisch-lutherischer Kirchen. Er hat mit einer Reihe von Verof-
fentlichungen zu hymnologischen Problemen seiner Zeit Stellung genom-
men und akademische Vorlesungen iiber das evangelische Kirchenlied ge-
halten. Seine Stimme ist zur Zeit der Gesangbuchrestauration durchaus
gehort worden. 3

3. Gesangbiicher vor der Zeit der heutigen SELK

3.1  Christliches Kirchen- und Hausgesangbuch fiir Evangelisch-Luthe-
rische Gemeinden (Cromesches Gesangbuch)

Die Generalsynode der Ev.-luth. (altluth.) Kirche hat sich von Anfang an
und immer wieder einmal mit der Gesangbuchfrage befasst und festge-
stellt, dass es zwar wiinschenswert erschien, ,wenn bei allen unseren Ge-
meinden nur ein einziges gutes Gesangbuch in Gebrauch wire®; sie nahm

! Veroffentlichungen zum Gesangbuch, 8 Hefte, im Auftrag der Selbstindigen Ev.-
Luth. Kirche zum innerkirchlichen Gebrauch, hg. von Jobannes Junker, 1980-1984.

2 Ebd., Heft 1 (1980), Johannes Junker, 100 Jahre Gesangbuchgeschichte Selbstindi-
ger Evangelisch-Lutherischer Kirchen, 4.

> Junker, 100 Jahre, H. 1, 3.
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aber doch Abstand von der ,allgemeinen Einfiihrung irgend eines Gesang-
buchs in die Kirche unseres Landes*.*

Einer ihrer Pastoren, nimlich Theodor Crome (1821-1874), hatte aber
schon Vorarbeiten fiir ein eigenes, lutherisches Gesangbuch geleistet. Als er
1853 von Potsdam nach Radevormwald ging, fand er dort in der Gemeinde
~ein Gesangbuch, aus der unierten Kirche vor, welches nothwendig durch
ein anderes ersetzt werden mufite, weil es ein Buch voll Verderbens, Un-
glaubens und falscher Lehre ist.“> Er stellte sein Gesangbuch fertig und lief}
es im Jahre 1856 in einer Auflage von 3 000 Exemplaren drucken. Thm folg-
ten bis 1890 drei weitere Auflagen. Das Cromesche Gesangbuch fand tber
den Raum der altlutherischen Kirche hinaus Verwendung, z. B. auch in den
freikirchlich-lutherischen Gemeinden in Nassau und Baden.

Das Gesangbuch enthielt neben dem Liederteil ein ,,Gebetbuch® mit tiber
80 Seiten, ein ,Lectionarium® mit Episteln und Evangelien, eine Synopse
der ,,Passions-Historie“, der Beschreibung der Zerstorung Jerusalems und
einen Bekenntnisteil, bestehend aus den drei altkirchlichen Glaubensbe-
kenntnissen, der ungeinderten Augsburgischen Konfession und Luthers klei-
nem Katechismus. Das Cromesche Gesangbuch enthilt 466 Lieder. Sonsti-
ge Gesangbiicher aus der Zeit enthalten 1000 und mehr Lieder. Er selbst
schreibt dazu:

»Diese im Vergleich mit den meisten ilteren Gesangbiichern geringe Zahl

von Liedern [...] wird nicht leicht jemand an sich fiir einen Mangel des Bu-

ches halten, da jeder weifd und tiglich erfahren kann, wie viel mittelmifige
und entbehrliche, ja nicht wenig vollig unbrauchbare unter jener grofien

Zahl von Liedern in den élteren Gesangbiichern sich befinden.*®
Crome hat tiberwiegend Lieder aus der Reformationszeit bis zur Zeit Paul
Gerhardts ausgewihlt und diese bis auf wenige Ausnahmen im urspriingli-
chen Wortlaut und in voller Linge iibernommen. Von Luthers Liedern fehlt
kaum eins. Er schreibt zwar, dass er ,die gebriuchlichsten und besten jiin-
geren Lieder [...] nicht vergessen“ habe. Aber die ,modernsten® Kirchen-
liederdichter waren beim Erscheinen der 1. Auflage bereits 75 Jahre tot.
Kein Lied seines Jahrhunderts hat bei Crome Aufnahme gefunden.

Zusammenfassend ist zu diesem Gesangbuch zu sagen: Bemerkenswert
ist der Mut von Pastor Crome, als Einzelner ein Gesangbuch herauszuge-
ben. Es bleibt hymnologisch fiir die damalige Zeit eine herausragende Leis-
tung, die Lieder mit den Noten der Melodien erscheinen zu lassen; eine
Seltenheit im 19. Jahrhundert. Crome wollte ein lutherisches Gesangbuch,
dabei ohne pietistischen Schwulst und rationalistische Akzente, z. B. keine
Lieder von Gellert, Hiller, Knapp oder Tersteegen.

Interessant ist der Aufbau des Liedteiles, wie er sich ihnlich auch in an-
deren Gesangbiichern der lutherischen Freikirchen findet: Die Thematik

4 Beschliisse der Generalsynode, 242-243 bei Junker, 100 Jahre, H. 1, 5 und 79, Anm. 1.

> Crome im ,Kirchenblatt fiir die ev.-luth. Gemeinden in Preuen®, 1856, zit. aus: Jun-
ker, 100 Jahre, H. 1, 7.

S Epd., 10,
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des Gottesdienstes mit 30 Liedern zur Liturgie steht vor dem Kirchenjahr,
beginnt also nicht — wie sonst meist iiblich — mit dem Advent. Philipp Dietz
bezeichnet das Cromesche Gesangbuch als ein ,,im hichsten Grade archaisti-
sches Gesangbuch“” Ahnliche Beurteilungen haben auch spitere freikirch-
lich-lutherische Gesangbiicher erfahren, nicht zuletzt wegen ihrer starken
und ja auch gewollten Bewahrung des reformatorischen Bekenntnisliedes.
Und doch ist bei Crome die Geschichte seines Gesangbuches auch eine Ge-
schichte der Revisionen. Er hat von Auflage zu Auflage der singenden Ge-
meinde nicht wenige Verinderungen zugemutet.

3.2 Gesangbuch fiir die Evangelisch-Lutherische Kirche
(Elberfelder oder Breslauer Gesangbuch)

Nachdem die evangelisch-lutherische (altlutherische) Kirche gegen Ende

des 19. Jahrhunderts in ihren Gemeinden eine neue Kirchen-Agende ein-

gefiihrt hatte und diese als einigendes Band erlebt wurde, kam auch der

Gedanke an ein gemeinsames Gesangbuch neu ins Gesprich. Dafiir wur-

den rein praktische Griinde angefiihrt, aber auch kirchlich-theologische.

Dazu schrieb 1893 Detmar Schmidt, Pastor und Kirchenrat in Elberfeld:

»Es entstehen neue Gemeinden, die aus der Union kommen und bei uns An-
schluss suchen. Das landeskirchliche Gesangbuch bietet die schénsten Kern-
lieder in jammerlicher Verstiimmelung und Verwisserung und ist vom Sauer-
teig falscher Lehre durchsetzt. Was soll man ihnen zum Ersatz bieten?*#8

Er sah auch die Gefahr, dass die bisher genutzten Gesangbiicher anderer

(lutherischer) Kirchen irgendwann erneuert und ersetzt werden. ,,Soll die

lutherische Gemeinde dann auch das neue unierte Provinzial-Gesangbuch

anschaffen oder von dem alten abkaufen, soviel Exemplare sie davon hab-
haft werden kann?“® Dabei setzte sich Detmar Schmidt auch mit dem Crome-
schen Gesangbuch auseinander, das in einigen Gemeinden benutzt wurde.

Er stellte als ablehnende Argumente fest:

— Die Auswahl der Lieder ist zu eng, z.B. kein einziges Lied von Spitta.

~ Es enthilt manche sehr alte Gesiinge, die eher fiir den Altertumsfreund
von Interesse sind.

— Sprache und Melodien sind nicht mehr geliufig.

— Die liturgischen Gemeindegesinge sind durch die (wohl gedruckt vor-
liegende) Gottesdienstordnung iiberfliissig geworden.

- In der vierten und letzten Ausgabe ist der Abdruck der Melodie bei je-
dem Lied (in der urspriinglichen rhythmischen Weise) wohl wegen der
Preisersparnis fallen gelassen.

Also kam dieses Gesangbuch nicht mehr infrage.

7 Philipp Dietz, Die Restauration des evangelischen Kirchenliedes, Marburg 1903,
781-785, § 41; zitiert bei Junker,100 Jahre, H. 1, 18-23.

8  Kirchenblatt der ev.-luth. Kirche in Preufien, 1893, 310-314, zitiert bei Junker,100
Jahre, H. 1, 29f.

2 Ebd., 30.
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Ohne Synodalauftrag machte Schmidt sich an die Arbeit. Dabei nutzte
er die Vorarbeit eines anderen Pastors, nachdem die hymnologische Arbeit
in seiner Kirche nahezu 40 Jahre geruht hatte, und legte schliellich ein
Konzept der Gesangbucheinteilung und Grundsitze tiber die Auswahl der
Lieder und deren Textgestalt vor. Diese Grundsiitze sind, wie es scheint,
einfach, klar und praktikabel:

— Nur Kernlieder, deren Inhalt der gesunden Lehre der evangelisch-luthe-
rischen Kirche entsprechen;
— Lieder aus allen Jahrhunderten, auch aus der neueren und neuesten

Zeit;

— nicht uber 600 Lieder;

— nie mehr als 15 Verse (Strophen);

— regionale Lieblingslieder, z. B. in Pommern oder am Rhein;

— Originaltext moglichst beibehalten;

— nicht den Text entsprechend dem Geschmack der Jetztzeit indern: so-
genannte ,Hirten“ bleiben, wenn sie nicht zu indern sind.

Hier mochte ich eine Anmerkung von Schmidt nicht vorenthalten: ,,Der
,Geschmack® unseres Geschlechtes ist verderbt genug. Es wird Zeit, dass es
wieder hausbacken Brot vertragen lernt. Oft liegt grade in der sog. ,Hirte
die ganze Kraft.“!° — Das war 1893!

Zwei Jahre spiter legte Schmidt den Entwurf fiir das Gesangbuch vor,
das schliefilich 1897/98 gedruckt und mit einem Wort der Kirchenleitung
bekannt gemacht wurde. Die Einfithrung dieses Gesangbuches in den 6f-
fentlichen Gottesdienst blieb jedoch dem freien Ermessen der Gemeinden
iiberlassen. Dieses sogenannte Elberfelder oder Breslauer Gesangbuch wur-
de von den Gemeinden als ,ein neues Einheitsband fiir unsere Kirche*
empfunden. Es war bis zum Zweiten Weltkrieg und noch danach in Ge-
brauch. Zu erwihnen bleibt:

— dieses Gesangbuch enthielt 744 Lieder;

— fast alle Luther-Lieder und 58 Lieder von Paul Gerhardt wurden aufge-
nommen, aber auch Lieder z. B. von Knapp und Spitta;

- zwei Ausgaben wurden gedruckt, einmal mit und einmal ohne Noten;

— die Melodien waren fast alle aus dem ,Kern des Kirchengesangbuchs®
von Paul Eugen Layritz (1707-1788) entnommen;

— die Liedeinteilung beginnt mit dem Advent und endet mit ,Auferste-
hung, Gericht und ewigem Leben®.

Philipp Dietz hat iiber das Gesangbuch der ,separierten Lutheraner in

Preufien” eine insgesamt positive Beurteilung abgegeben!!, bemiingelt aber

die Fille der Lieder: mit solch volumindsen Gesangbiichern sei der Gemein-

de nicht gedient. Da der Verfasser des Gesangbuches auch Dichter der re-

formierten Kirche beriicksichtigt habe, sei ihm der Vorwurf einer ,.exclusiv-

lutherisch* gehaltenen Auswahl nicht zu machen.

10 Ehd., 34.
' Dietz, Die Restauration, 785-788, abgedruckt bei Junker, 100 Jahre, H. 1, 48-51.
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1926 erscheint eine Neuauflage des ,Breslauer Gesangbuches* mit acht
Schmuckseiten von Rudolf Schiifer. Gottfried Nagel hat zu den Bildern le-
senswerte Betrachtungen geschriecben!?:

»Das tiefste Verstindnis des Evangeliums, dieses Hohenliedes vom Lamm

Gottes, hat Luther der Kirche gebracht. Darum weif} die lutherische Kirche

wie keine andere zu singen und zu sagen: ,was Gott an uns gewendet hat

und seine stifle Wundertat, gar teu’r hat ers erworben, <« 13
Mit der ersten Auflage des Gesangbuches war auch ein Melodienbuch er-
stellt worden. Prof. Herzog aus Miinchen begutachtete es und schrieb: , Die
Chorile in tonischer und rhythmischer Beziehung so viel wie moglich nach
den Originalweisen wiederzugeben und zur Einfithrung zu bringen*, damit
sei er einverstanden und das sei auch méglich. 4

Nach dem 2. Weltkrieg entschloss sich die Evangelisch-lutherische (alt-
lutherische) Kirche zusammen mit den anderen lutherischen Freikirchen,
auf das Evangelische Kirchengesangbuch zuzugehen. Damit gab sie ihr ei-
genes Gesangbuch auf.

3.3 Gesangbuch fiir die renitente Kirche und fiir die selbstindige
evangelisch-lutherische Kirche in den hessischen Landen

1853 entstand das ,Deutsche Evangelische Kirchengesangbuch®, meist ,,Ei-
senacher Gesangbuch® genannt, das mit einem

Hfiir alle evangelischen Gesangbiicher gemeinsamen Grundstock von 150

Kernliedern vor 1750, auf denen sich die evangelische und namentlich die

lutherische Kirche auferbaut hat und welche als Bekenntnis und Zeugnis

des evangelischen Glaubens anzusehen sind, schaffen sollten®.15
Es war lange auch das Gesangbuch der 1877 entstandenen renitenten Ge-
meinden und der Gemeinden der selbstindigen evangelisch-lutherischen
Kirche in den hessischen Landen. Auf die Bedeutung dieses Gesangbuches
und auf die besondere Beziehung von August Vilmar und seiner hymnolo-
gischen Arbeiten zu diesem Gesangbuch (wie auch zu dem spiteren Ge-
sangbuch der renitenten Gemeinden, s.u.) sei hier hingewiesen. 16

Im Zuge der Gesangbuchrestauration des 19. Jahrhunderts war bereits
im Jahre 1838 (2. Auflage 1860) das ,Kleine evangelische Gesangbuch® ano-
nym bei N.G. Elwert in Marburg erschienen. Verfasser dieses Gesangbu-
ches war, wie Junker nach dem Buch von Philipp Dietz belegt, kein ande-
rer als der damalige Gymnasialdirektor August F. Chr. Vilmar. Dieses Ge-

i: Hlustration und Text abgedruckt bei Junker, 100 Jahre, H. 1, 53-71.
Ebd., 54 f. :

4 Kirchenblatt fiir die ev.-luth. Kirche in Preuflen, 1899, 619-621, zitiert bei Junker,
100 Jahre, H. 1, 73. .

" Koch, ,Geschichte des Kirchenliedes*, Bd. VII, 112, ztiert bei Junker, 100 Jahre, Heft
2,357

' Philipp Dietz (Hg.), Dr. August Friedrich Christian Vilmar, weil. ord. Professor der
Theologie zu Marburg, als Hymnolog. Eine Zusammenstellung seiner hsuptsachhj
chen Leistungen auf hymnologischem Gebiet, Marburg 1899, Ausziige daraus bei
Junker, 100 Jahre, H. 3, 3-37.
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sangbuch enthielt nur 137 Lieder, von denen das spitere ,Eisenacher Ge-
sangbuch* allerdings 52 nicht aufnahm. Das spitere Gesangbuch der reni-
tenten Gemeinden iibernahm 24 Lieder nicht aus der Sammlung von
Vilmar, obwohl doch die enge Beziechung der Renitenz zu Vilmar bestand
und sein Gesangbuch dort mit Gewissheit bekannt war. Junker merkt an,
dass die Auswahl der Lieder (13 Lieder von Luther und 14 von Paul Ger-
hardt) zeigt, dass bei der Erstellung des Gesangbuches der renitenten Kir-
che das Gesangbuch von Vilmar vorgelegen haben muss.!”

Das Eisenacher Gesangbuch konnte die selbstindigen lutherischen Ge-
meinden in den hessischen Landen nicht auf Dauer befriedigen, ebenso-
wenig wie das 1890 erschienene ,Ev. Kirchengesangbuch fiir den Konsisto-
rialbezirk Kassel“. Es fehlten zu viele Lieder, vor allem Abendmahlslieder,
die zum Stammrepertoire der lutherischen Kirche gehoren.

So wurde 1902 von dem Pfarrkonvent der ,Selbstindigen ev.-luth. Kir-
che in den hessischen Landen® in Usenborn eine Gesangbuchkommission
bestellt und ein neues eigenes Gesangbuch beschlossen, das nach zweijih-
riger Arbeit im Jahre 1904 erschien und dessen Einfithrung auf dem Kir-
chenkonvent in Widdershausen einstimmig genehmigt wurde.'® Mit 356 Lie-
dern enthielt es jene Zahl, die auch Vilmar vertreten hatte. Das Gesang-
buch erschien mit Noten als reines Liederbuch, nur zum Teil mit Lektionar.
Die 150 Kernlieder des Eisenacher Gesangbuches sind darin simtlich ent-
halten. Johannes Junker schreibt zu diesem Gesangbuch, es sei:

»ein Gesangbuch, das [...] noch den Hymnologen Vilmar erkennen lisst

[...] und die 150 Kernlieder des Eisenacher Gesangbuches voll in sich aufge-

nommen hat, ein Werk immerhin, an dem sich ein Stiick deutscher Hymno-

logiegeschichte demonstrieren lief3.“ !

Nach dem 1. Weltkrieg war der Bestand der Gesangbiicher bereits aufge-
braucht. Schon 1917 war vom Pfarrkonvent ,in absehbarer Zeit* ein Neu-
druck in Aussicht gestellt worden. So erschien das Gesangbuch dann 1922
in zweiter Auflage, und zwar mit einem Anhang mit 35 Liedern und der
Ordnung des Hauptgottesdienstes. Dieser Anhang wurde auch als Sonder-
heft gedruckt, das in die alten Gesangbiicher eingelegt werden konnte.
Weil nach dem 2. Weltkrieg diese zweite Auflage Lingst vergriffen war, ga-
ben die beiden hessischen Dibzesen der Selbstindigen evangelisch-lutheri-
schen Kirche ihr Gesangbuch auch zugunsten des Evangelischen Kirchge-
sangbuches (EKG) auf.

17 Ebd., 4.

Der Titel dieses Gesangbuches lautete: ,Gesangbuch fiir die renitente Kirche unge-
anderter Augsburgischer Konfession in Hessen. Herausgegeben in der Gemeinschaft
mit der selbstindigen evangelisch-lutherischen Kirche in den hessischen Landen,
Cassel. In Kommission bei Ernst Hiihn, Hofbuchhandlung. 1904%.

9 Veroffentlichungen zum Gesangbuch, s. Junker, 100 Jahre, H. 3, 47, Anm. 1.
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3.4 Das singende und betende Zion (Theodor Harms und die Han-
noversche Evangelisch-Lutherische Freikirche)

1860 gab Theodor Harms (1819-1885), damals noch Pastor in Miiden bei
Hermannsburg, ein ,Lutherisches Gesang- und Gebetbuch® heraus unter
dem Titel ,Das singende und betende Zion“. Dieses enthielt 591 Lieder,
dazu die Sonntagslesungen, einen ausfiihrlichen Gebetsteil und Luthers
Kleinen Katechismus. ,Wie damals iiblich wurden keine Noten mit abge-
druckt. Es war das erste niedersichsische Gesangbuch mit originalgetreuen
Liedtexten.“* Harms veroffentlichte dazu ein einstimmiges Choral-Melo-
dienbuch und fiihrte in seinen Gemeinden den urspriinglichen rhythmi-
schen Gesang ein. Dazu ein Zitat:

»Im frischen, rhythmischen Gesang fand das aufbliihende Glaubensleben sei-

ne lebendige Ausdrucksform. Wo immer der Erweckungsgedanke hin fand,

folgte ihm der rhythmische Gesang nach und wurde wiederum zum Triger

der Erweckung.*?!
Dieses Gesangbuch stammt also aus der Zeit vor der Entstehung der Han-
noverschen Evangelisch-Lutherischen Freikirche im Jahre 1878. Da Theo-
dor Harms aber aus der Landeskirche ausschied und so die Freikirche ent-
stand, wurde dieses Buch selbstverstindlich noch viele Jahre in seiner Ge-
meinde, der Groflen Kreuzkirchengemeinde in Hermannsburg, und ihren
Filialgemeinden in der Liineburger Heide benutzt, vor allem in den Mis-
sionsstunden und Hausgottesdiensten. Das ,.Singende und betende Zion®
erfreute sich mehr und mehr groler Belicbtheit und wurde immer wieder
nachgedruckt. Die achte und letzte Auflage erschien 1915.

Im sonntiglichen Gottesdienst wurde aber weiterhin das Liineburger
Gesangbuch genutzt. In Hermannsburg selbst wurde jedoch im Jahre 1899
anstelle des Liineburger Gesangbuches das neue Hannoversche Gesangbuch
eingefiihrt.??

Zu erwihnen ist noch, dass Theodor Harms sich auch um eine erneuer-
te Liturgie, eine neue Gottesdienstordnung, bemiihte. Er gab, ebenfalls im
Jahre 1860, das ,Kantional zur Liineburger Kirchenordnung“ heraus, das
spiter als Anhang den Gesangbiichern ,.Singendes und betendes Zion“ und
»Hannoversches Gesangbuch“ beigegeben wurde (Ordnung mit den aus-
gedruckten Introiten, Text und Melodie aus dem Kantional in den acht
Psalmténen).? ,Es bleibt das grofie Verdienst von Pastor Theodor Harms,

¥ Giintber Schulz, Zur Geschichte der Kirchenchére im Sprengel Nord der Selbstindi-
gen Evangelisch-Lutherischen Kirche, hg. vom Kirchenmusikalischen Arbeitskreis im
Sprengel Nord der SELK (Selbstverlag), 2008, 33.

2l Werner Degenbardt, Aufzeichnungen tiber Th. Harms (unverdffentlicht), zitiert bei
Schulz (s.0.), 33, Anm. 55.

2 Die Filialgemeinden der GroRen Kreuzkirchengemeinde, die sich spiter der Ev.-
Luth. Freikirche anschlossen, haben zunichst das Lineburger Gesangbuch beibehal-
ten, bis alle Lagerbestinde ausverkauft waren (um 1910). Allerdings wurde dann
nicht das Hannoversche Gesangbuch eingefiihrt, sondern das ,Singende und beten-
de Zion* und bis in die 1930er Jahre dort benutzt. (Schulz, 35).

2 Schulz, 25-31, dort eine ausfiihrliche Darstellung: ,,Theodor Harms — der Erneuerer
der Gottesdienstordnung®.
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dass er hinsichtlich der liturgischen Erneuerung viele gute Anstofle gege-
ben und vieles in Gang gebracht hat.“*

35 Die Gesangbiicher der Evangelisch-lutherischen Freikirche (fri-
her: in Sachsen und anderen Staaten)

3.5.1 Das ,Missourische Gesangbuch® (offizieller Titel: ,Kirchen-Gesang-
Buch fiir Evangelisch-Lutherische Gemeinden ungeinderter Augs-
burgischer Konfession*)

Durch ihre enge Verbindung zur nordamerkanischen Missourisynode (heute
LC-MS) haben viele Gemeinden der spiteren ..Ev.-Lutherischen Freikirche*
vor allem in Sachsen und in Nassau, deren Gesangbuch ibernommen, das
sogenannte ,Missourische Gesangbuch®. Dieses war 1847 kurz nach Griin-
dung der Synode in St. Louis erschienen und blieb iiber 100 Jahre in Ver-
wendung; es erfuhr nur einmal eine grofere Revision (1917).

C.F.W. Walther (1811-1887), der erste und langjihrige Priises der Mis-
sourisynode und Professor am Seminar in St. Louis hat die Grundsitze fir
die Auswahl der Lieder benannt:

— die Lieder sollen rein sein in der Lehre;

— sie sollen in der rechtgliubigen deutsch-lutherischen Kirche schon eine
moglichst allgemeine Aufnahme gefunden haben;

— sie sollen die Sprache der ganzen Kirche enthalten;

— sie sollen nicht gereimte Prosa, sondern Erzeugnis einer wahren christ-
lichen Poesie sein.

Das Gesangbuch enthilt 437 (in spiteren Auflagen 485) Chorile, eine Samm-

lung von Antiphonen, einen Gebets- und Lesungsteil, Luthers Kleinen Kat-

echismus, die drei altkirchlichen Glaubensbekenntnisse und die Augsbur-

gische Konfession in voller Linge. Die Lieder sind ohne Noten abgedruck.

Dafiir ist ein Melodienregister beigegeben mit 118 Gruppierungen, die je-

weils die moglichen Melodien zu einem Textmafl angeben und dann die

Nummern der Lieder, die dazu passen.

3.5.2 Das ,Zwickauer Gesangbuch® (offizieller Titel: ,,Gesangbuch fiir Evan-
gelisch-Lutherische Gemeinden ungeinderter Augsburgischer Kon-
fession®)

Als das amerikanisch-missourische Gesangbuch den Gemeinden der Evan-
gelisch-Lutherischen Freikirche aus mancherlei Griinden nicht mehr ge-
niigte, wurde nach mehrjihrigem Beratungsprozess im Jahre 1930 in Zwi-
ckau ein neues Gesangbuch gedruckt und ausgeliefert.

Es enthielt eine allgemeine Ordnung fiir den Gottesdienst, darin zum
Abendmahl acht Prifationen zum Kirchenjahr. 220 Antiphonen zum Wech-
selgesang sind alphabetisch angeordnet. Die 600 Lieder, darunter fast alle
aus dem bisherigen Gesangbuch, sind ohne Noten abgedruckt. Der An-
hang lehnt sich fast vollstindig an den des Missourischen Gesangbuches

4 Epd,, 31.
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an. Dieses Gesangbuch wurde lingst nicht in allen Gemeinden eingefiihrt
und bald nach dem Krieg abgelést.

3.5.3 Das Lutherische Kirchengesangbuch

Nach dem Zweiten Weltkrieg riickten die noch bestehenden lutherischen
Freikirchen niher zusammen und suchten einen gemeinsamen Weg. Dazu
gehorte auch das Bemiihen um ein eigenes gemeinsames Gesangbuch, zu-
mal es nach Krieg und Vertreibung kaum noch Exemplare der bisher be-
nuizen Biicher gab.

Es wurde in vielen gemeinsamen Sitzungen gepriift und tiberlegt, ob
die Ubernahme des kurz vor der Vollendung stehenden ,,Evangelischen
Kirchengesangbuches“ (EKG) denkbar und zu verantworten wire. Im Kon-
takt mit Prof. Konrad A. C. Mahrenholz (1900-1980), dem Hauptverant-
wortlichen fiir das EKG, wurden Anderungswiinsche bei Ubernahme des
EKG benannt: Streichung oder Hinzufiigung von Liedern oder Strophen,
Anderung von Texten. Zitat aus einem Schreiben an Mahrenholz:

»Trotz der Bedenken, die bei den luth. Freikirchen gegen die Einfiihrung

eines allgemeinen evangelischen Einheitsgesangbuches bestehen, hat die

Priifung ergeben, dass das EKG den luth. Freikirchen empfohlen werden

kann, allerdings unter bestimmten Vorbehalten.“?>

»Der entscheidende Punkt des Anderungsvorschlages betrifft nicht die Ein-

zelstellen, sondern in den Abschnitten der Tauf- und Abendmahlslieder je-

weils einen ganzen Block, der ausgebrochen und durch eindeutig lutheri-

sches Liedgut ersetzt werden sollte.*2°
Trotz des Entgegenkommens von Mahrenholz — es gab Revisionen ver-
schiedenster Art in der Ausgabe des EKG fiir die lutherischen Freikirchen —
kam es zu dem Beschluss, das EKG mit dem niederdeutschen Anhang (also
doch ohne Verinderungen) ,als Notlésung“ zu iibernehmen. Ein eigener
liturgischer Gottesdienst-Anhang sollte beigefiigt werden. Dieser ,Notlo-
sung® wurde zugestimmt, weil das Ziel der Schaffung eines eigenen, gut lu-
therischen Gesangbuches in absehbarer Zeit aber ohne Druck, gesehen
wurde. Die evangelisch-lutherische (altlutherische) Kirche und die Selb-
stindige evangelisch-lutherische Kirche haben diesen Beschluss in die Tat
umgesetzt.

Die Evangelisch-lutherische Freikirche dagegen ging schlieflich einen
Sonderweg mit der Erarbeitung und Herausgabe des ,Lutherischen Kir-
chen-Gesangbuches* (LKG) im Jahre 1956. Dieses Gesangbuch wird heute
noch in den Gemeinden dieser Kirche auf dem Gebiet der ehemaligen DDR
und in drei Gemeinden der SELK benutzt.

Obwohl ein Gesangbuchausschuss fiir dieses Gesangbuch verantwort-
lich war, ist es im Wesentlichen von einer Person erarbeitet und bestimmit
worden: Pastor Werner Schwinge aus Hamburg. An seiner Seite stand der
Kirchenmusikmeister Paul Kretzschmar, von dem auch einige Melodien

% Zitat bei Junker, 100 Jahre, H. 3, 59.
26 Ebd., 61.
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Eingang fanden (z.B. zu ,In dem Herren freuet euch®) und der fast zeit-
gleich ein Begleitbuch (Choralsitze zum LKG) fiir Orgelspieler und Posau-
nenchore mit 75 Nummern herausgab. In der Melodienfiihrung hat sich das
LKG weithin dem EKG und dessen Choralbuch angeschlossen. Lediglich
bei einigen Liedern wurden eigene Melodien aufgenommen, z. B, von Paul
Kretzschmar zu ,,Wir singen dir, Immanuel® und ,Jauchzet, ihr Himmel*,

Bei der Liedauswahl hat eine Beschrinkung auf 370 stattgefunden. Da-
bei sind vor allem Lieder der Reformationszeit bis zur Zeit des Dreifligjih-
rigen Krieges aufgenommen worden, so z. B. auch Luthers ,,Sie ist mir lieb,
die werte Magd“ (LKG 46). Aus dem 19. Jahrhundert sind weniger als zehn
und wirklich neue Lieder aus dem 20. Jahrhundert sind nicht einmal fiinf
enthalten — dabei nur ein Klepper-Lied ,,Die Nacht ist vorgedrungen®. Es
wurde bei den Liedern der urspriingliche Text gesucht und verwendet, so
z.B. auch in Luthers ,Erhalt uns, Herr, bei deinem Wort* in der ersten Stro-
phe das ,,und steur des Papsts und Tiirken Mord® (LKG 19).

Pastor Werner Schwinge hat zweifelsohne dem Gesangbuch seinen
Stempel aufgedriickt, dabei aber auch eine gewisse Anerkennung von Kon-
rad Mahrenholz?” und vor allem von Martin Wittenberg erfahren.®

Paul Kretzschmar ist zwar ,unbeirrbar bei dem einmal eingeschlagenen
Kurs geblieben® (,,Zuriick zum luth. Choral in seiner reformatorischen Ge-
stalt und seiner urspriinglichen Melodie! Heraus aus Romantik, Pietismus
und Rationalismus zu den reinen Quellen der edelsten Kirchenmusik, wie
sie in der Zeit von Luther bis Bach so herrlich fliefRen®), war aber doch auch
offen fiir ein neues Fragen nach dem musikalischen Stil.?? Er hat spiiter so-
gar einmal gesagt, es mussten auch Elemente des Jazz Eingang finden kon-
nen.

Das LKG enthilt einen reichen gottesdienstlichen Anhang, nicht nur fiir
den Hauptgottesdienst, sondern auch fiir die Tagzeitengebete Matutin und
Vesper, daneben auch die wechselnden Stiicke des Gottesdienstes, nim-
lich die Introitus-Psalmen zum Wechselgesang, mit den verschiedenen To-
nen. Dieser Wechselgesang wurde und wird in den Gemeinden der SELK
tiberall praktiziert.

4.  Das jetzige Gesangbuch der SELK

4.1  Das Evangelisch-lutherische Kirchengesangbuch (ELKG)

Nach der Vereinigung der lutherischen Freikirchen zur SELK im Jahre 1972
wurde die Frage nach dem gemeinsamen Gesangbuch wieder lebendig.
Nach viel Kommissionsarbeit, Pastoralkonferenz- und Synodalberatung

%7 Wie Pastor Schwinge mir mehrfach im Gesprich berichtete als er Prof. Mahrenholz
das LKG tiberreichte.

28 Gutachten von Prof. Martin Wittenberg . Lutherisches Kirchengesangbuch 1956, ab-
gedruckt bei Junker, 100 Jahre, H. 3, 101-118.

22 Schulz, 195.
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kam es schliefilich zu folgenden Entscheidungen, hier verkiirzt wiederge-

geben:

— Die SELK wird in der Kommission zum neuen Evangelischen Gesang-
buch der EKD durch einen Vertreter mitarbeiten, was dann auch bis
zum Schluss geschehen ist;

- sie wird derzeit kein vollig neues Gesangbuch erstellen, da sie moglichst
bald ein eigenes gemeinsames Gesangbuch braucht;

— sie wird moglichst schnell ein neues Gesangbuch herausgeben, das aus
dem Stammteil des EKG, einem eigenen Anhang und vor allem eige-
nem Gottesdienst-, Gebets- und Bekenntnisteil besteht.

Das wurde in die Tat umgesetzt und 1987 die erste Auflage gedruckt. Die-
ses Gesangbuch (ELKG) ist heute in fast allen Gemeinden der Kirche im
Gebrauch.

Im Stammteil der Lieder Nr. 1 bis 394 wurden mit Genehmigung des
VEK aus bekenntnisrelevanten Griinden einige Anderungen vorgenom-
men. In dem Lied Nr.155 ,Wohlauf, die ihr hungrig seid“ wurde z. B. in der
zweiten Strophe geindert von ,Denn unser Herr Jesus Christ hat zubereit’
ein’ herrlichen Tisch, an dem man hilt durch des Glaubens Kraft seins Leibs
und Bluts Gemeinschaft® in ,,durch des Wortes Kraft“. Hier wird deutlich,
dass nach lutherische-biblischem Verstindnis allein durch die Einsetzungs-
worte unseres Herrn Jesu Brot und Wein zu seinem Leib und Blut werden,
nicht durch die Kraft unseres Glaubens. Ebenso wurden die Strophen 2 bis
6 von R.A. Schroders Abendmahlslied ,Brich uns, Herr, das Brot“ wegge-
lassen.

Auch durften bei einigen Liedern die in der SELK favorisierten und zum
Teil aus ihrem Kreis stammenden Melodien (Dr. Hermann Schulz, Paul
Kretzschcnar, Otto Kaufmann u.a.) aufgenommen werden und die alten
ersetzen. Der Anteil neuerer Lieder ist zwar gegeniiber dem EKG durch
den Anhang (Nr. 400 bis 561) ein wenig erweitert worden, reicht aber eben
nur bis an den Anfang der 1980er Jahre und ist doch sehr eingegrenzt.

Der Gottesdienstteil mit den Proprien zu allen Sonn- und Festtagen
(Introitus, 3 Lesungen, Hallelujavers und Wochenspruch) und den Tag-
zeitengebeten umfasst 307 Seiten und weist auf die Bedeutung fiir den lu-
therischen Messgottesdienst in der SELK hin. Unter den Nummern 600 bis
663 sind Psalmen abgedruckt und zum Wechselgesang bereitet, ebenso 21
Antiphonen.

Im Jahr 2000 wurde von der Liturgischen Kommission in Zusammenar-
beit mit dem Amt fiir Kirchenmusik der Selbstindigen Evangelisch-Luthe-
rischen Kirche ein Beiheft zum ELKG herausgegeben mit den Nummern
700 bis 811. Die ersten 41 Nummern enthalten Liturgische Gesinge (Vari-
anten zum Ordinarium des Gottesdienstes, die der 1997 erschienen ,,Evan-
gelisch-Lutherischen Kirchenagende® der SELK entnommen sind. Die fol-
genden Lieder sind dem Jugendliederbuch (s.u.), dem EG und anderen,
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z. T. unverdffentlichten Quellen entnommen. Im Vorwort zu dem Beiheft
heifdt es:

.Dies alles soll zum kreativen Umgang mit der Liturgie anregen und dazu
beitragen, abwechslungsreiche, aus der Vielfalt der musikalischen Formen
schopfende Gottesdienste zu feiern.*
Man kann sagen, dass das ELKG auf der ganzen Ebene Eingang gefunden
hat in die Gemeinden und tiberall in Gebrauch ist.

4.2 Jugendliederbiicher (CoSi I - III)

Ab den 1970er Jahren fand mehr und mehr das Neue Liedgut Eingang in
die Jugendkreise und Freizeiten und schlieflich auch in die Gemeinden.
Um dem ,,Wildwuchs® ein wenig zu steuern, gab das Jugendwerk der SELK
zusammen mit dem Amt fiir Kirchenmusik ein neues Jugendliederbuch
heraus: ,,Come on and sing — Komm und sing“ — CoSi genannt (1990 Band
I, 1996 Band II, und im Oktober 2012 erschien Band III im Verlag der Lu-
therischen Buchhandlung Harms in Grof$ Oesingen).*’ Im Flyer zum drit-
ten Band heifit es:

,Etwa 200 Lieder laden zum Danken und Loben, Bitten und Flehn ein. Ne-

ben einem Querschnitt aktueller Lieder bietet das CoSi auch wieder Eigen-

kompositionen aus dem Raum der SELK.*
In diesen drei Binden findet sich also neues geistliches Liedgut, das in Aus-
wahl auch in den Gemeindegottesdiensten verwendet wird, das aber nicht
unbedingt ,gesangbuchreif ist. Es wird sich zeigen, was davon in den Ge-
meinden bleiben wird. Manche Gemeinden sind da sehr offen. So singen
die Chore zum Teil auch aus anderen Liederbiichern, etwa bei uns in Ver-
den aus ,Feiert Jesus®.

4.3 ... und schon wieder ein neues Gesangbuch

Die SELK ist inzwischen wieder auf dem Weg zu einem neuen Gesangbuch.
Seit dem Jahr 2003 haben Konvente und Synoden um eine Entscheidung
gerungen mit dem Ergebnis, dass ein neues eigenes Gesangbuch erarbeitet
werden soll, und zwar soll es kompatibel sein zum EG, was vor allem die
musikalische Ausrichtung und die Verwendung der Literatur betrifft. Die
Gesangbuchkommission, der ich auch angehore, arbeitet schon einige Jah-
re intensiv und in zum Teil hartem Ringen am Entwurf, der im nichsten
Jahr dem Allgemeinen Pfarrkonvent zur Beschlussfassung vorgelegt und
dann im Jahr 2015 durch die Synode, wie wir hoffen, fiir die endgiiltige
Fertigstellung und den Druck angenommen werden soll.

30 Im Jahr 1929 gab es schon einmal im Bereich der lutherischen Freikirchen ein Ju-
gendliederbuch mit dem Titel ,Singt an!*, das Jobannes Gillboff im Auftrag des ,Lu-
therischen Jugendbundes® der Ev.-Luth. Freikirche herausgegeben hat. Niheres dazu
bei Schulz, 39. Im Bereich der Hannoverschen ev.-luth. Freikirche wurde bis in die
1950er Jahre das Liederbuch fiir die evangelische Jugend ,Ein neues Lied* aus dem
Burckhardthaus-Verlag auf den Freizeiten und in der Jugendarbeit verwendet.
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Die Arbeit der Gesangbuchkommission befasste sich bis jetzt mit fol-
genden Themen und Aufgaben:

— Auswahl der Lieder (45 Gesang- und Liederbiicher wurden gesichtet
und weit iiber 1000 Lieder begutachtet) 3!,

- die Rubrizierung der Lieder sieht vor, dass mit dem Gottesdienst be-
gonnen wird und dann erst das Kirchenjahr folgt;

- im Bekenntnisteil wird es zu den einzelnen Artikeln der Confessio Au-
gustana (CA) und ihren Themen eine Zusammenstellung aus allen lu-
therischen Bekenntnissen geben;

- in der Frage des Gottesdienstes und des Psalmengesanges hat uns die
~neue deutsche Gregorianik® (Wort/Ton-Verhiltnis) beschiiftigt;

— der Gebetsteil wird von einer gesonderten Gruppe erarbeitet;

- die Gottesdienstordnung und die Tagzeitengebete werden zusammen
mit der Liturgischen Kommission bearbeitet.

Inzwischen gibt es eine Homepage, auf der nihere Informationen zu fin-

den sind: www.gesangbuch-selk.de.

5.  Schlussbemerkung

Die Gesangbuchgeschichte der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen
Kirche und ihrer Vorgiingerkirchen ist, wie wir gesehen haben, eine wech-
selvolle und auch spannungsreiche. Im Vordergrund stand vor allem das
Bemiihen um kirchenspezifische und bekenntniskonforme Lieder, um ur-
sprungliche Textfassungen und Melodien, um eigenes Profil und um das
einigende Band. Der jeweilige Frommigkeitsstil schlug sich dagegen oft im
Gebrauch von Liederbiichern neben dem Gesangbuch nieder: ich nenne
die ,Missionsharfe“ und ,den Délker* im 19. bis ins 20. Jahrhundert und
jetzt die CoSi-Binde. Dabei ist es interessant, dass ausgerechnet ein Jugend-
pastor sagte: ,.Die CoSi-Lieder gehoren nicht ins Gesangbuch.*

Die Arbeit am Gesangbuch und mit dem Gesangbuch bedarf vieler Ein-
zelentscheidungen und bringt stets neue Herausforderungen. Es ist aber
eine schone und bleibende Aufgabe. Ich schliefe mit einem Wort Martin
Luthers, das auch und gerade fiir das Gesangbuch Geltung besitzt:

»Ich urteile offen und schiime mich nicht zu behaupten, dass es nach der
Theologie keine Kunst gibt, die der Musik gleichgestellt werden kann.*

31 Fiir die Liedauswahl hat die Gesangbuchkommission ein Kriterienraster erstellt, das
sich bezieht auf: , Texte, Melodien und Gesamtschau®.
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Der Liedermacher als Evangelist
Personliche Erfahrungen und Einschitzungen

Wolfgang Tost
1. Vorbemerkungen

1.1 Liedermacher im Osten

Auf meine Frage nach Liedermachern in Deutschland hore ich meistens von
Leuten, die im Westen Deutschlands aufgewachsen sind: ,Liedermacher?
Ach ja, da gibt es Manfred Siebald, Clemens Bittlinger, Arno Backbaus, Sieg-
fried Fietz und das Duo ,Nimm zwei‘, dann Johannes Nitsch, Peter Strauch,
Christoph Zehendner — mehr kenne ich nicht.*

Allerdings, wenn ich das Kiinstlerhandbuch der Promikon aufschlage,
dann begegnen mir noch ein paar mehr. Wie ist das aber mit den Lieder-
machern im Osten Deutschlands in den neuen Bundeslindern? Fast Fehl-
anzeige, zumindest in den Veranstalterheften der Promikon. Das scheint
auch logisch. Die meisten, vor allem die Verantwortlichen in den kirchli-
chen Medien, vertreten die Meinung: , Liedermacher sind out. Ihre Zeit war
eine gute Zeit, aber nun wollen die Leute andere Musikstile horen.” Mir
scheint, als wiirden Lieder bevorzugt, deren Texte man nicht versteht oder
verstehen soll; das ist unkompliziert und unverfinglich - aber nicht zu En-
de gedacht. Sollte aber doch ein Liedermacher mit seiner Musik und seinen
Texten bei einer Musik-Firma eine CD herausbringen, so wird sie erwar-
tungsgemifR verrissen mit dem Argument, das gehore doch alles in die
1960er Jahre.

Somit sind wir im Osten also zuriickgeblieben! Denn hier gibt es noch
junge, lebendige und vor Tatendrang und Ideen sprudelnde Liedermacher
und Liedermacherinnen. Sie sind bei vielen Veranstaltungen in Gemeinden
und Kirchenkreisen gern gesehene Giste. Sie sind meist unkompliziert
und originell; sie bringen es fertig, mit allen Altersgruppen gemeinsam zu
singen. Thre Technik hilt sich ihm Rahmen und sie sind auch nicht so teuer
wie eine Band. Fazit: Der Liedermacher spielt in der kirchlichen Musik-
landschaft durchaus eine beachtliche Rolle. Er ist ein besonderer Farbtup-
fer. Fiir mich sind Liedermacher nicht wegzudenken.

Wer sind nun diese Liedermacher? Sie sind ganz normale Leute, haben
einen Beruf gelernt oder studiert und irgendwann erkannt, dass sie die Ga-
be haben, Texte zu schreiben und diese in eine Melodie und einen Rhyth-
mus zu kleiden. Beim niheren Hinsehen erkennt der Fachmann, dass es
einen Forderer in dieser Szene-Ost gibt, der das mit Hingabe tut, Theo Leh-
mann. Die meisten Liedermacher in den neuen Bundeslindern haben in
irgendeiner Weise Kontakt mit ihm, tauschen sich tiber ihre Texte mit ihm
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aus und waren bestimmt schon bei einem Liedermacher- und Texter-Se-
minar dabei oder in Veranstaltungen, die Theo Lehmann verantwortet hat.
So entwickelte sich aus meiner Sicht vieles in sehr positiver Weise. Mit die-
ser Szene verbinden sich viele Namen: Lutz Scheufler, Thomas Heeg, Andy
und Frank, Jens Briunig, Frank Dohler und Daniel Scheufler, Jérn Philipp,
Wilfried Mengs, Jonathan Leistner, Martin S. Miiller, Christoph-Martin Neu-
mann, Hans-Kurt Ebert, Georg Zimmermann, Reinhard Stiipke, Stefanie
Charles, Marion Fiedler, Tobias Petzoldt, Stephan Pentzek, Andreas Herms-
dorf, Wolfgang Tost usw. und allen voran einer der dienstiltesten Lieder-
macher Deutschlands — Jorg Swoboda. Wire das Team Swoboda/Lehmann
nicht gewesen, es hitte sich vieles nicht so positiv oder eben anders entwi-
ckelt. Die ,alten Hasen“ der Szene stellen sich heute groltenteils den Neu-
lingen mit ihrem Erfahrungsschatz zur Verfiigung.

Wer Interesse gewonnen hat, dem sei das Lichtensteiner Liedermacher-
festival empfohlen, das in diesem Jahr zum 18. Mal stattfindet.

1.2 Musik und Musikstil

Die Musik, die jemand liebt und auswihlt, wird nicht durch gescheite Refe-
rate bestimmt, sondern durch die eigene Biografie. Sie ist beeinflusst von
individueller Veranlagung, konfessioneller Heimat, Frommigkeitstyp, geist-
licher Prigung und Schliisselerlebnissen. Christsein wird nicht daran ge-
messen, welche Musik jemand macht oder hért, sondern daran, ob jemand
mit Jesus lebt. Wer mit Jesus lebt, hat dann aber keine Freude an Dingen,
die seinem Glauben total entgegenstehen. Das muss nicht angstbesetzt
sein, denn mit der Bindung an Jesus sind auch die Machtverhiltnisse ein-
deutig geklirt. Bei der personlichen Meinung zu Musikstilen geht stets die
lingst getroffene emotionale Entscheidung der theoretischen Untermaue-
rung voraus. Das ist zu bedenken bei Argumenten gegen charismatische
Frommigkeit, sozial engagierten Pietismus, evangelistische Arbeit, christli-
che Pop- und Rockmusik.

2. Als Liedermacher in Jugendwochen

2.1  Ein halbes Jahr vor der Jugendwoche

Mit dem Evangelisten fahre ich zur Vorbereitung in den Ort, wo die Ju-
gendwoche stattfinden soll. Withrend des Vorbereitungsabends stelle ich
mich selbst vor und singe mit den Mitarbeitern Lieder, die wihrend der
Woche auf dem Programm stehen werden. Das Startlied ,Gout will alle®
wird vorgestellt.

Der Veranstalter bekommt von mir Werbematerial fiir die Presse und
die Plakatgestaltung. Dazu gehort auch der Vorschlag, die von mir erschie-
nenen CDs als Rundfunkwerbung oder als Schulfunkwerbung einzusetzen.
Schuleinsitze sind von uns erwiinscht.



72 Wolfgang Tost

2.2 Das Liederheft

Das Liederheft wird vom Veranstalter hergestellt. Er bekommt rechizeitig
die Liedtexte vom Evangelisten-Team mit allen Angaben der Autoren, den
notigen Adressen, der rechtlichen Absicherung und einer Kostenschitzung
je nach Auflage.

An jedem Veranstaltungsabend wird darauf hingewiesen, die Liedhefie
liegenzulassen, damit sie am nichsten Abend wiederverwendet werden kon-
nen. Nur am letzten Abend konnen sie mitgenommen werden, wenn der
Veranstalter es gestattet. Trotzdem nehmen viele das Liederheft schon zu-
vor an den Abenden mit — fiir mich ein gutes Zeichen, dass die Lieder wei-
tergesungen oder zumindest die Texte der Lieder gelesen werden.

Eine andere Moglichkeit bei Jugendwochen: Ein Liedzettel besteht aus
einem Blatt, das im Pocket-Format gefaltet ist, damit man es gut einstecken
kann.

Im Verlauf der Evangelisation bekomme ich immer eine Anzahl von No-
tenwiinschen. Dann weise ich auf den Abdruck in Notenbiichern hin oder
ich gebe die Lieder dem Veranstalter auf einem Datentriger oder als Pa-
pierausdruck. Damit schliefle ich Fehler aus: in den Texten, bei den Verfas-
sern und den Rechten.

2.3 Vorprogramm — ja oder nein?

Im Osten Deutschlands war es liblich, dem Veranstaltungsabend ein soge-
nanntes Vorprogramm mit einer Band oder einem Jugendchor vorzuschal-
ten. Dieses Programm lief eine halbe Stunde vor Beginn des eigentlichen
Abends, um den kirchenfremden Jugendlichen die Schwellenangst vor der
»Kirche“ zu nehmen, in die sie sonst nie reingehen wiirden. Zu DDR-Zei-
ten durften die Veranstaltungen nur in Kirchen oder kirchlichen Riumen
stattfinden. Viele Veranstalter haben das bis heute beibehalten.

Zur Planung des Vorprogramms stellt sich die Frage: Wer gestaltet es?
Wichtig dabei ist, dass freundliche Leute zum Einsatz kommen, die etwas von
ihrem Glauben riiberbringen wollen. Das ist allemal besser als Musik aus
der Konserve. Diese halbe Stunde soll kein Konzert werden. Die ankom-
menden Leute miissen sich noch unterhalten und im Raum bewegen kon-
nen. Fur die ausfithrende Gruppe ist das eine ,Demutstibung®.

Die Lieder sollten evangelistisch, zeugnishaft und Atmosphire schaf-
fend sein. Es ist gut, wenn die Besucher der Evangelisation spiiren, dass
die Leute auf der Biihne das glauben, was sie singen und sagen. In den
letzten Jahren haben wir nur dann ein Vorprogramm gestaltet, wenn es
vom Veranstalter ausdriicklich gewtinscht wurde. In der Regel kann darauf
verzichtet werden, wenn der Abend gestaltet ist durch Liedermacher, Pia-
nist und den Evangelisten. Es kann sonst zu viel werden. Die Gruppen, die
sich dort zuvor prisentieren wiirden, sparen sich Vorbereitungen und Zeit-
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aufwand. Die gewonnene Zeit ist dann besser genutzt zum Einladen in die
Veranstaltung.

2.4 Wie bereite ich mich auf die Abende vor?

Ich setze mich mit dem Evangelisten in Verbindung und erbitte mir Stich-
punkte zu den Themen der einzelnen Abende, bzw. ich lese mir die ausge-
arbeiteten Predigten durch, wenn sie vorhanden sind. Es geniigt mir nicht,
plakative Uberschriften zu wissen, ich mochte die Inhalte kennen. Mir ist
die gemeinsame Abstimmung wichtig, damit der Abend nicht in zwei Teile
zerfillt: 1. Konzertteil des Liedermachers und 2. Predigtteil des Evangelis-
ten. Der Abend soll ein Ganzes ergeben. Die Inhalte sollen nicht nebenei-
nander dargeboten werden, sondern ineinander flielen. Die ausgesuchten
Lieder sollen die Aussagen des Predigtthemas entweder vorbereiten oder
verstirken oder weiterfithren.

2.5 Die Liedauswahl

Wichtig ist mir eine gute Mischung aus Mitsingliedern und Vortragsliedern.
Die Mitsinglieder schaffen Atmosphire untereinander. Gemeinsames Sin-
gen fordert die Gemeinschaft und bringt Einstimmung, aber auch Nach-
denken und Angesprochensein. Die Mitsinglieder sollten einfache Refrains
haben, ,,Ohrwiirmer, die im Gedichtnis hingenbleiben. Wenn das Mitsin-
gen schwer in Gang kommt, spare ich nicht mit Lob, denn der Dank ist die
stirkste Bitte. Dazu gehoren Spriiche wie: ,Ja, jetzt hor’ ich euch!”, ,Super!,
Jetzt luft’s gut!“

Bei manchen Liedern kann ruhig der Korper beteiligt sein. Da kann mit
den Fingern geschnipst werden oder in die Hinde geklatscht oder durch
Bewegungen des Korpers mitgegangen werden. An der richtigen Stelle
eingesetzt, ist es ein Gewinn fiir die Gemeinschaft, das Miteinander und den
Prediger. Die Vortragslieder sind fiir die Zuhorer eine gute Abwechslung
zu den Mitsingliedern. Nicht jeder will mitsingen, sondern lieber zuh6ren
und auf das Thema vorbereitet werden.

Die Lieder werden so zusammengestellt, dass ein ,,roter Faden® bis hin
zur Verkiindigung zu erkennen ist. Wichtig ist: Ich bin als Liedermacher
eingeladen und nicht als Prediger! Dies bedeutet: Ich halte zwischen den
Liedern keine Kurzpredigten, sondern kurze, prignante und tuberleitende
Ansagen. Die Lieder sind so wie das Leben selbst: Da gibt es die lauteren
und die ruhigen nachdenklichen Lieder; da gibt es die Lieder, welche den
sachlichen, niichternen Typ ansprechen und die, welche das Gefiihl errei-
chen. Ich bin mir dessen bewusst, dass ich nicht den Geschmack eines je-
den treffe mit der Art und Weise und den Musikstilen, die ich verwende.

Hier eine Liedauswahl zum Thema ,.Sinn*: ,,Unvergleichlich®, ,Ganz-gern-
gleich* und als Ruflied ,Zu dir“. Lieder zum Thema ,Kreuz“: ,Kreuz im
Kreuz*, ,Hoffnungslose Fille“ und als Ruflied ,,Und wenn du denkst, sagst,
meinst®.
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Ich kann nicht jeden mit jedem Lied gleich stark erreichen. Das ist mir
zwar logisch klar, aber ich versuche es trotzdem. Ich will jeden erreichen,
auch die finsteren und distanzierten Gesichter. Das ist meine Grundeinstel-
lung, mein groBer Wunsch, der sich mit dem Willen Gottes deckt: Gott will
alle! Im Verlauf einer Woche stelle ich mich moglichst gut auf die Leute
ein, ohne mich zu verbiegen. Die Leute lassen sich aber auch auf mich ein.
Mir ist wichtig, dass eine Woche vor Ort zu sein, ein Verhilinis zum Zuho-
rer aufbaut. Das kann ein einzelner Konzertabend nicht unbedingt leisten.

Ich singe die Lieder erst einmal fiir mich selbst, weil sie fiir mich wichtig
sind und mich in den Situationen meines Lebens erreicht haben oder in
diesen Situationen entstanden sind. Das klingt selbstbezogen, ist aber mehr,
denn meine Hoffnung besteht darin, dass vor mir Menschen sitzen, die dhn-
liche Situationen in ihrem Leben durchgemacht haben und durch die Lie-
der angesprochen, neu motiviert aber auch getrostet werden. Mein Gebet
ist, dass Gott die Leute durch die Lieder anspricht, sie in ihre Lebenssitua-
tionen tibersetzt und diese Lieder als Lebenshilfe einpflanzt.

2.6 Vor dem Abend

Der Kontakt zu den Mitarbeitern vor Ort ist wichtig. Deshalb treffen sich
die hauptamtlichen und ehrenamtlichen Mitarbeiter vor dem Beginn des
Abends zum Austausch uber den bereits durchgefithrten Abend zuvor. Wir
besprechen, was gut war oder verbessert werden kann. Gemeinsam feiern
wir Abendmahl, beten und singen, um uns auf den neuen Abend einzu-
stimmen. Jeder kommt aus seinem Berufsalltag und braucht diesen Ruhe-
punkt, die Konzentration, die Einstimmung, das Singen, das Gebet, den Aus-
tausch, die Zuriistung.

2.7 Der Fragekasten

Es werden nach den Abenden oft Fragen uiber Themen gestellt, die nicht
an den Abenden zur Sprache kamen oder die durch die Themen der Aben-
de angeregt wurden. Die Beantwortung der Fragen geschieht im halbstiin-
digen Musikblock vor der Predigt. Ihre Einbindung erfolgt so, dass die Lie-
der, welche davor oder danach gesungen werden, die Beantwortung der
Fragen unterstiitzen.

2.8 Liedermacher — und nur Eigenes?

Mit fiinfzehn wurde ich von meinen Freunden ,wandelndes Liederbuch*
genannt, weil ich iiberall Lieder sammelte, die mich ansprachen und die
mir zusagten. So hatte ich zu den verschiedensten Themen ein Lied parat.
Wenn ich heute merke, dass zu einem bestimmten Thema ein anderer Lie-
dermacher ein treffenderes Lied geschrieben hat, so ,fillt mir keine Perle
aus der Krone*, wenn ich sein Lied singe. Ich habe einfach noch nicht zu
jedem Thema ein Lied geschrieben, aber ich arbeite dran.
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2.9 Das ,Ruflied®

Gegen Ende des Abends wird zur Entscheidung fiir Jesus aufgerufen. Eine
der angebotenen Moglichkeiten ist das Nach-vorn-kommen, wihrend eines
Liedvortrages von mir mit dem ,Ruflied. Ich verstehe darunter die konkre-
te Aufforderung und Einladung, sich jetzt und hier fiir Jesus zu entschei-
den und den ersten Schritt zu tun. Solche Lieder sind z.B.: ,Herr, du for-
derst mich heraus®, ,Tu den ersten Schritt von vielen®, ,Als Christ bewusst
zu leben, ist spannend, schwer und schén®, ,Jesus, ich nehm’ dich jetzt
beim Wort“, ,Kommt, atmet auf, ihr sollt leben®, , Jesus, zu dir kann ich so
kommen, wie ich bin“, ,Ich steh vor der Tiir und klopfe an®, ,Zu dir* und
andere.

Wichtig ist mir: Die Lieder haben jedes Mal die gleiche Linge! Ich singe
keine Strophen doppelt und dreifach, wenn niemand nach vorn kommt.
Ich fange auch nicht an, das Lied zu unterbrechen und zu driicken und zu
dringen, bis jemand nach vorn kommt. Jeder hat eine Liedlinge, also min-
destens drei Minuten Zeit, diese Moglichkeit der Entscheidung zu nutzen.
Danach wird als Schlusslied ,Ich bin bei euch® gesungen. Es ist stets das
gleiche Lied. Danach gibt es keine Abkiindigungen, denn es beginnt nun
der zweite Teil des Abends: Jeder kann mit jedem sprechen!

2.10 Liedermacher als Seelsorger

Ich komme nicht nur als Singer und Liedermacher, sondern auch als Ge-
sprichspartner und Seelsorger. So méchte ich nicht nur meine Liedbeitri-
ge so gut es geht riiberbringen, sondern im zweiten Teil des Abends zum
Gespriich bereit sein. Deshalb bleibe ich nicht auf der Biihne oder hinter
ihr, sondern gehe von der Bithne zu den Leuten. Ich méchte nicht in Kiinst-
ler-Manier verschwinden, sondern bei den Leuten sein, die mir zugehort
haben.

Nun hére ich zu. Ich unterhalte mich mit ihnen, kriege raus, was sie be-
wegt, was sie angesprochen hat, wo Ablehnung da ist, wo es Vorurteile
gibt, wo andere Meinungen vorherrschen. Durch solche Gespriche kann
Vertrauen entstehen. Am ersten Abend sind es vielleicht allgemeine Fragen,
aber solche Gespriiche setzen sich oft fort, bis hin zum seelsorgerlichen
Gespriich, wenn mein Gegeniiber Vertrauen gewinnt. Am schonsten ist es,
wenn ich im Gesprich auf gesungene Lieder oder Aussagen in Liedern an-
gesprochen werde und sich daraus ein gutes seelsorgerliches Gesprich
entwickelt. Auf ein bestimmtes Lied werde ich besonders hiufig angespro-
chen: ,Mach aus Sorgen ein Gebet“ - eines meiner Lieblingslieder, was ich
in einer fiir mich scheinbar ausweglosen Situation geschrieben habe. Viele
sagen beim ersten Kontakt: ,Die Lieder heute Abend fand ich gut.“ Meine
Frage dazu: ,Kannst du das glauben, was ich singe?“ So sind wir schon mit-
ten im Gesprich!
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3.  Zwei Bespiele fiir einen Abendablauf

3.1 Thema: Jesus — Kreuz / ,Die Schlange auf der Stange”
(4. Mose 21, 4-9; Johannes 3, 14-17)

Startlied: ,Gott will alle®

Begriuffung

Liedblock: ,Gott wird personlich®, ,Seit zweitausend Jahren®, ,Biirden-
triger — voller Wiirde®, ,Kreuz im Kreuz®, ,Hoffnungslose Fille“

Predigt

Gebet — Musikstiick

Lied: ,Kein Problem ist ihm zu grof3*

Ruf zur Entscheidung

Ruflied: ., Und wenn du denkst, sagst, meinst*

Schlusslied: ,JIch bin bei euch®

3.2 Thema: Sinn des Lebens — Wohlstand / ,Der verlorene Sohn*
(Lukas 15, 11-32)

Startlied: ., Gott will alle®

Begriifung

Liedblock: ,Gott geniigt®, ,Gib Gott eine Chance®, ,Wie Vogel®, ,Ganz-
gern-gleich®, ,Unvergleichlich“, ,In deiner Nihe, ,Lebens-

wasser”
Predigt, dazwischen ein Lied
Gebet — Musikstiick
Lied: ,Selbstiiberschitzung®
Ruf zur Entscheidung
Ruflied: SZu dir

Schlusslied: ,,Ich bin bei euch*
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Freikirchliche Perspektiven
Forschungberichte und Aufsitze

Die Chancen der Freikirchen in der religiosen
Welt Deutschlands im 19. Jahrhundert!

Hartmut Lebmann

Herzlichen Glickwunsch zu Threm Jubilium. Ich kann sehr wohl verste-
hen, dass Sie stolz auf Ihre lange und aufergewohnliche Geschichte sind.
So empfinde ich es als ein besonderes Privileg, dass ich heute zu Thnen
sprechen darf. Ich mochte nicht verschweigen, dass ich keiner Freikirche
angehore. Vor langer Zeit, 1952/53, habe ich als Austauschstudent aber ein
Jahr in den USA in einer baptistischen Familie verbracht und habe dieses
Jahr in guter Erinnerung. Bitte verstehen Sie es, wenn ich in meinem Vor-
trag auf Thre eigentliche Geschichte nicht niher eingehen werde. Da gibt es
viele Personen, auch hier im Raum, die diese Geschichte sehr viel besser
kennen als ich. Was ich Thnen dagegen darlegen méchte, das ist der weite-
re Kontext, das sind die grofieren historischen Zusammenhinge, die bei der
Entstehung der Freikirchen im Deutschland des 19. Jahrhunderts eine Rol-
le spielten. Und worauf es mir dabei vor allem ankommt, was ich zu erkli-
ren versuche, das sind die Griinde, warum es Freikirchen im Deutschland
des 19. Jahrhunderts so schwer hatten, sich zu etablieren.

Um mich diesem Thema, also dem 19. Jahrhundert, zu nihern, richte
ich zunichst einen Blick auf das 18. und dann auf das 20. Jahrhundert, und
zwar einen vergleichenden Blick auf die jeweiligen religios-kirchlichen Ver-
hiltnisse in Deutschland und in Amerika.

Beginnen wir mit dem 18. Jahrhundert. Was heute kaum noch jemand
weil, das ist die Tatsache, dass die religios-kirchlichen Verhiltnisse in der
Alten und in der Neuen Welt damals kaum unterschiedlich waren. Kirchli-
che Angelegenheiten waren Sache der Einzelstaaten, im Alten Reich ebenso
wie in den britischen Kolonien in Nordamerika. Die Anglikaner dominier-
ten in Virginia, die Katholiken in Maryland, die Presbyterianer in Massachu-
setts, die Kongregationalisten in Rhode Island, ebenso wie die Katholiken
in Bayern, in Mainz und Koln oder die Protestanten in Wiirttemberg, in
Hamburg und Bremen. Gewiss: fast iiberall gab es mehr oder weniger ge-
duldete konfessionelle Minderheiten. Die Regierungen der Einzelstaaten
bestimmten jedoch das Maf} der Toleranz diesen Minderheiten gegeniiber
ebenso, wie sie die Mehrheitsreligion mit Privilegien ausstatteten. Ohne

Dieser Vortrag wurde aus Anlass des 175-jidhrigen Bestehens der 6rtlichen Evange-
lisch-Freikirchlichen Gemeinde (Baptisten) am 11. November 2012 in der Kreuzkir-
che zu Oldenburg i. O. gehalten. Fiir die Drucklegung wurde die Form des miindli-
chen Vortrages beibehalten.
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Zweifel waren die religios-kirchlichen Verhiltnisse im Alten Reich und in
den britischen Kolonien in Nordamerika in vielerlei Hinsicht unterschied-
lich. Was die rechtliche Lage der Kirchen angeht, bestanden zwischen die-
sen beiden Lindern aber keine prinzipiellen Unterschiede.

Ganz anders ist die Lage im 20. Jahrhundert. Alle Beobachter, auch alle
Religionssoziologen sind sich einig, dass die Vereinigten Staaten von Nord-
amerika heute zu jenen Lindern der Welt gehoren, in denen besonders viele
Menschen zur Kirche gehen, wihrend umgekehrt Deutschland zu jenen Lin-
dern Zzihlt, in denen der Kirchgang besonders stark zurtickgegangen ist. Die
Experten sprechen, wenn sie die religiése Lage in Deutschland beschrei-
ben, von Sikularisierung und von Entkirchlichung, fiir bestimmte Distrikte
in Deutschland im ausgehenden 20. und beginnenden 21. Jahrhundert so-
gar von Dechristianisierung.

Warum kam es zu derart gravierenden Unterschieden? Warum besucht
heute mehr als die Hilfte der Amerikaner jeden Sonntag einen Gottes-
dienst, wihrend ein Drittel der Deutschen inzwischen der Kirche den
Riicken gekehrt hat und von den verbleibenden zwei Dritteln im Falle der
Katholiken nur noch etwa zehn Prozent ein engeres Verhiltnis zur Kirche
haben und im Falle der Protestanten im besten Falle nur noch etwa fiinf
Prozent?

Fiir diese Entwicklungen gibt es eine Reihe von Erklirungen. In der Wis-
senschaft hat eine bestimmte Erklirung besondere Resonanz gefunden, und
zwar die Erklirung, die die religios-kirchliche Situation in den USA als Markt
beschreibt: Wie auf einem Markt werde dort von verschiedenen Kirchen
der Glaube angeboten, wie Konsumenten wihlten die Gliubigen aus, zu
welcher Kirche sie gehen wollten, mit dem Resultat, dass besonders viele
sich fiir eine Kirchenmitgliedschaft entscheiden. Konkurrenz belebe auch
auf dem Gebiet der Religion das Geschiift. Die Grundvoraussetzungen fiir
diesen Markt wurden unmittelbar nach dem Sieg im Unabhingigkeitskrieg
gegen Grofibritannien im spiten 18. Jahrhundert geschaffen: erstens die
konsequente Trennung von Kirche und Staat, zweitens die vollige Religi-
onsfreiheit und drittens das Recht auf Freiziigigkeit.

Diese drei Grundvoraussetzungen fithrten wiederum zu drei Konsequen-
zen. In den USA wurde an der Wende vom 18. zum 19. Jahrhundert erstens
den Kirchen das Monopol, tiber kirchliche Angelegenheiten in bestimmten
Territorien verfiigen zu kénnen, genommen; die Kirchen wurden zweitens
gezwungen, alle anderen Kirchen und alle anderen Religionsgemeinschaf-
ten als gleichberechtigt anzuerkennen; und drittens wurde die Zwangsmit-
gliedschaft in einer bestimmten Kirche aufgehoben mit dem Ergebnis, dass
sich alle Kirchen als Freiwilligkeitskirchen organisieren mussten. Bei den
amerikanischen Historikern hat sich fiir diese neue Form von Kirchen seit
langer Zeit der in deutschen Ohren immer noch etwas ungewohnliche Be-
griff der Denomination eingebiirgert.
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Ich blicke noch einen Moment auf die religitse Lage in den USA, ehe ich
zu meinem eigentlichen Thema komme, nimlich dem Versuch, die Chan-
cen — beziehungsweise die durchaus begrenzten Chancen — der Freikirchen
im Deutschland des 19. Jahrhunderts zu beschreiben. Denn die Entwick-
lung in den USA ist faszinierend. Mehr Personen als je zuvor engagierten
sich dort im Laufe des 19. Jahrhunderts aktiv im religitsen Leben, die stidti-
sche Bevolkerung nicht weniger als die lindliche, in den alten Siedlungs-
gebieten an der Ostkiiste nicht weniger als an der Siedlungsgrenze, der
Frontier. Soziale und humanitire Angelegenheiten wurden in einer ganzen
Serie von Kampagnen von den Angehdrigen der verschiedenen Denomina-
tionen in die Offentlichkeit getragen, von der Bekimpfung der Prostitution
und des Alkohols bis hin zur Abschaffung der Sklaverei. Eifrig wurde fiir
die duflere Mission und fiir die Unterstiitzung von Bibelgesellschaften ge-
worben. Schliellich: die iiberwiegende Zahl der Neueinwanderer, und das
waren Millionen, fand Zugang zum Leben in den verschiedenen Kirchen-
gemeinden, nicht zuletzt, weil es die Kirchengemeinden waren, die den
neuen Biirgern halfen, sich zurechtzufinden. Historiker sprechen von der
Christianisierung Amerikas im 19. Jahrhundert, sie meinen damit die ei-
gentliche und nachhaltige Christianisierung dieses weiten Kontinents.

In der Periode, in der es Freikirchen so schwer hatten, sich in Deutsch-
land zu etablieren, waren die Freikirchen der eigentliche Motor bei der
Verbreitung des Christentums in den Vereinigten Staaten, allen voran die
Methodisten und die Baptisten. Die religiésen Krifte der Erweckungsbe-
wegung, des Second Great Awakening, flossen hinein in einen vitalen reli-
gidsen Pluralismus; zugleich verstanden sich alle christlichen Kirchen in
Amerika als ,amerikanische Kirchen®, da ihre Vertreter sehr wohl wussten,
wie sehr sie von den Wohltaten der neuen demokratischen Regierungsform
und von der offenen Gesellschafisform profitierten.

Wie ganz anders war die Situation im Deutschland des 19. Jahrhunderts.
Dafiir gibt es eine ganze Reihe von Grinden. Wenn Freikirchen im Deutsch-
land des 19. Jahrhunderts immer wieder behindert wurden, wenn sie im-
mer wieder auf grofie Schwierigkeiten stieflen, dann lag das zunichst und
vor allem daran, dass in den Territorien, die sich 1815 im Deutschen Bund
zusammengeschlossen hatten, Staat und Kirche nicht getrennt waren, dass
die jeweilige Obrigkeit in Fragen der Religion nach wie vor die letzte Ent-
scheidung beanspruchte, dass also kein Recht auf Religionsfreiheit bestand,
und schlieflich daran, dass auch die Freiziigigkeit behindert wurde. Dazu
kamen nach den Karlsbader Beschliisssen von 1819 weitere Behinderungen
wie eine immer striktere Zensur, die auch Religionsdinge betraf, oder Be-
schrinkungen der Versammlungsfreiheit. Gewiss: nicht alle einzelstaatli-
chen Regierungen waren in diesen Dingen besonders strikt. Manche erlaub-
ten, dass sich Personen zu religiosen Zwecken privat versammelten, also
eine Art von Privatgottesdienst abhielten. Diese Versammlungen wurden
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aber ausdriicklich nur toleriert, und ihre Duldung konnte jederzeit wider-
rufen werden.

Nur fiir eine kurze Zeit, in der Mitte des Jahrhunderts, schienen sich die
Verhiltnisse zu bessern. Die in der Paulskirche versammelten Abgeordne-
ten bekannten sich mit groer Mehrheit zur Versammlungsfreiheit ebenso
wie zur Religionsfreiheit. Seit dem Friithjahr des Jahres 1849 setzte aber die
Reaktion ein und damit in den meisten Territorien die Riickkehr zur alten
Lage. In der Verfassung des kleindeutschen Kaiserreichs von 1871 fehlte
ein Katalog mit Grundrechten. Nach wie vor hatten religiose Minderheiten
fiir ihre Versammlungen keine Rechtsbasis und wurden nur toleriert. Das
elementare Recht auf Religionsfreiheit konnte immer noch nicht eingeklagt
werden. Zugleich ist jedoch zu konstatieren, dass es fiir die Regierungen in
den Einzelstaaten, die in Religionsfragen das letzte Wort hatten, in den fol-
genden Jahrzehnten immer schwieriger wurde, religiose Uniformitit zu er-
zwingen. Im Zuge der Urbanisierung und einer immer stirkeren Binnen-
wanderung verschwanden Schritt fiir Schritt die bis dahin religits-konfes-
sionell homogenen Gebiete. Immer mehr Protestanten lebten nun in tradi-
tionell katholischen Gegenden und umgekehrt. Vor 1914 hitte aber weder
eine protestantische noch eine katholische Regierung daran gedacht, aktiv
eine Politik des religiosen Pluralismus zu verfolgen. Fir Mitglieder von
Freikirchen war es zudem praktisch unmoglich, sich in einem traditionell
katholischen Ort niederzulassen und zu versammeln.

Karl Heinz Voigt hat in seinem ausgezeichneten Band tiber die Freikir-
chen in Deutschland im 19. und im 20. Jahrhundert? geschildert, wie pre-
Kir die rechtliche Lage der Freikirchen das ganze 19. Jahrhundert hindurch
war. Gewiss, auf unterschiedliche Weise konnten die Freikirchen in den ein-
zelnen Territorien Fuf fassen. Das weltoffene Bremen war aufgeschlosse-
ner als das von zahlreichen Konfessionskonflikten belastete Preuflen, das
wiederum deutlich offener fiir Mitglieder von Freikirchen war als beispiels-
weise Bayern. Von Land zu Land und von Fall zu Fall musste aber entschie-
den werden, wie freikirchliche Gemeinden sich fiir ihre Versammlungen
und ihren Besitz wenigstens ein gewisses Maf} an Sicherheit verschaffen
konnten. Wenn Anzeigen erfolgten, trat sofort die Polizei in Erscheinung.
Betsile und Kapellen wurden als Privatbesitz deklariert. In anderen Fillen
waren es in Deutschland lebende amerikanische Staatsbiirger, die den Rechts-
status von Gemeindebesitz sicherten. In seltenen Fillen kam es sogar auch
zur Bildung von Aktiengesellschaften. Voigts unmissverstindliches, zugleich
vorsichtiges Fazit: ,Das Leben und Wirken der Freikirchen in Deutschland
war im 19. Jahrhundert von vielen Unwigbarkeiten begleitet. Ich bin et-
was deutlicher: Wenn man voraussetzt, dass sich Deutschland als ein christ-
liches Land verstand, war das, was damals den Freikirchen, ihren Predigern

2 Karl Heinz Voigt, Freikirchen in Deutschland (19. und 20. Jahrhundert), KGE I11/6,
Leipzig 2004.
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und ihren Mitgliedern zugemutet wurde, eine untragbare, eine unwiirdige
Situation.

In der Literatur zur Geschichte der Freikirchen in Deutschland finden
diese rechtlichen Aspekte besondere Beachtung. Das ist auch durchaus
richtig. Nach meiner Einschitzung sollten aber auch andere Griinde fiir die
Benachteiligung freikirchlich gesinnter Gruppen im Deutschland des 19.
Jahrhunderts beachtet werden. Ich nenne erstens die intolerante Haltung
der in der Verwaltung vieler Territorien arbeitenden Spitaufklirer in Sa-
chen Religion; zweitens die kontinuierliche Auswanderung der religitsen
Dissidenten; drittens die Herausbildung von besonderen gesellschafilichen
Milieus, in denen Personen mit einem schlichten Bibelglauben verachtet
wurden; viertens die Auswirkungen der fortdauernden Konkurrenz zwischen
Protestanten und Katholiken; finftens die besondere Rolle der Erweckungs-
bewegung in Deutschland und insbesondere der Pietisten; ich nenne wei-
terhin sechstens den rasch um sich greifenden Nationalismus und die da-
mit einhergehende Xenophobie, also die Fremdenfeindschaft; siebtens die
pejorative umgangssprachliche Verwendung des Begriffs Sekte und achtens
das sehr negative Bild, das von der offiziellen Geschichtsschreibung iiber
die Tdufer des 16. Jahrhunderts verbreitet wurde. Nicht alle diese Faktoren
besaflen das gleiche Gewicht. Es lohnt sich jedoch, sie der Reihe nach zu
prifen und zu erkliren.

Zunichst zu dem Komplex, den ich als die intolerante Haltung der Spiit-
aufklirer in Sachen Religion bezeichne. Mit Ausbruch der Franzosischen
Revolution war das Zeitalter der Aufklirung nicht vorbei. Im Gegenteil:
man kann sogar sagen, dass mit einer gewissen Zeitverzogerung viele Ideen
der Aufklirung erst in den ersten Jahrzehnten des 19. Jahrhunderts in brei-
teren Schichten Resonanz fanden, und zwar vor allem bei jenen Beamten,
die in der Verwaltung der nach wie vor autoritir regierten Einzelstaaten
des Deutschen Bundes wirkten. Aufklirung hief$ fiir sie nicht nur Rationa-
lismus, Effizienz und Zentralisierung der biirokratischen Abliufe, Aufkli-
rung hief§ fiir sie vielmehr auch Verachtung eines einfachen Bibelglaubens
und somit die Verachtung und in der Folge auch Drangsalierung jener Per-
sonen, bei denen sie einen solchen Glauben vermuteten. Das waren fiir sie
Gegner des wirtschaftlichen und politischen Fortschritts, es waren fiir sie
die ewig Gestrigen, die nicht begriffen, welche Segnungen die Aufklirung
gebracht hatte. Dass diese Personen in vielen Fillen Kontakte nach Ameri-
ka hatten, half ihnen nicht. Im Gegenteil. Darauf werde ich zuriickkommen.

Welche Bedeutung besafy nun der zweite Punkt, den ich genannt habe,
nimlich die kontinuierliche Auswanderung religioser Dissidenten? Dass im
Laufe des 19. Jahrhunderts Millionen von Deutschen in die Neue Welt aus-
wanderten, ist seit langem bekannt. Dazu gibt es detaillierte Studien. In
diesen Studien wird immer wieder auf die weit verbreitete Armut, den
Pauperismus, hingewiesen und auf die wirtschaftliche Attraktion, die die
Vereinigten Staaten austibten. Dort gibt es Land, dort lockt Wohlstand, so
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hieR es in den Schriften, in denen Auswanderer angeworben wurden. Was
in der Forschung meines Erachtens aber nicht gentigend betont wird, ist
die Tatsache, dass eben nicht nur im spiten 17. und frihen 18. Jahrhundert
viele religiose Dissidenten auswanderten, sondern auch im 19. Jahrhun-
dert. Am bekanntesten sind die sogenannten Altlutheraner, die sich in den
1830er und 1840er Jahren entschlossen, ihre Heimat zu verlassen. Die meis-
ten wanderten in den Mittleren Westen der Vereinigten Staaten aus, man-
che auch nach Australien. Daneben gab es jedoch das ganze 19. Jahrhun-
dert hindurch zahlreiche weitere, meist kleinere Gruppen von Auswande-
rern, die nicht primir aus wirtschaftlichen Grinden emigrierten, sondern
aus religiosen. Irgendwann war fiir sie der Punkt gekommen, wo sie die
stindige Drangsalierung durch die Behoérden nicht mehr ertrugen. Hitten
Freikirchen in Deutschland die Moglichkeit gehabt, sich ohne obrigkeitli-
che Beschrinkungen zu entfalten, dann wiren die meisten dieser religits
motivierten Auswanderer wahrscheinlich in Deutschland geblieben und
hiitten dort die Reihen der Mitglieder in den Freikirchen verstirkt. So wie
die Dinge waren, trugen sie aber zur Stirkung der religitsen Vielfalt und
des religiosen Lebens in der Neuen Welt bei. Ich bin der Uberzeugung, dass
dieser Aderlass nicht nur kurzfristig, sondern langfristig zur Schwichung
des Christentums in Deutschland beigetragen hat.

Nun einige Worte zur Herausbildung der besonderen gesellschafilichen
Milieus, in denen Personen mit einem schlichten Bibelglauben verachtet
wurden. Im 19. Jahrhundert kann ich zwei solche Milieus identifizieren:
zum einen den kulturprotestantischen Liberalismus mit seiner Vorliebe fir
eine klassische Bildung, zum anderen die sozialistische Bewegung mit ih-
ren eigenen Theorien iiber den Ablauf und die Zukunft der Weltgeschich-
te. Fiir Protestanten mit einem Anspruch auf Bildung, also fiir die typischen
protestantischen Bildungsbiirger, gehorte es dazu, dass sie ihre Kinder auf
humanistische Gymnasien schickten. Sie sollten mit der Literatur und Phi-
losophie der Griechen und der Romer vertraut gemacht werden. Latein
und Griechisch sollten sie lernen und damit auch den Zugang zur Welt der
Werte in der antiken Welt. In den Regalen dieser Bildungsbiirger standen
Gesamtausgaben der Werke von Goethe und Schiller. Die Feiern zu Goe-
thes 100. Geburtstag im Jahre 1849 gingen zwar etwas im Revolutionsge-
schehen unter. Umso grofer wurde dann Schillers 100. Geburtstag zehn Jah-
re spiter, 1859, gefeiert. Schillers Pathos speiste sich, so schien es, aus dem
antiken Erbe, und von dieser Welt gab es keine Briicken, keine Verbindun-
gen zur Lebens- und Glaubenswelt der ersten methodistischen und baptis-
tischen Gemeinden, die seit dem zweiten Drittel des 19. Jahrhunderts in
Deutschland entstanden.

Ebenso weit waren aber auch die Zirkel entfernt, in denen sich seit den
1840er Jahren immer mehr sozialistische Arbeiter versammelten. Gewiss,
es ist bekannt, dass viele Frauen der Arbeiter, die in der sozialistischen Be-
wegung aktiv wurden, nach wie vor treu und brav die Kirche besuchten. Die
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Minner jedoch, die sich fiir die Ideen von Wilhelm Weitling, von Ferdi-
nand Lasalle und spiter von Karl Marx und Friedrich Engels begeisterten,
von denen einige zudem voriibergehend im Exil in Frankreich waren und
dort ganz neue Formen von Freiheit kennengelernt hatten, lebten in einer
anderen politischen und geistigen Welt. Der Historische und Dialektische
Materialismus erklirte ihnen, wie die Weltgeschichte entstanden war. Die
Manifeste ihrer politischen Fiihrer zeigten ihnen den Weg in eine angeb-
lich bessere, gerechtere Zukunft. Da sie von den konservativen Kirchenfiih-
rern nichts hielten, lehnten sie aus Prinzip Freikirchen zwar nicht ab. Frei-
kirchen waren fiir sie aber der falsche Weg, um die verfahrene Situation in
Deutschland wieder aufs richtige Gleis zu bringen.

Vor allem das bildungsbiirgerliche Milieu hatte im Hinblick auf die Chan-
cen der Freikirchen eine negative Funktion: Es verstirkte auf subtile Weise
die geistige Arroganz gegeniiber den Menschen, die sich zu den Ideen der
Freikirchen bekannten, und minderte damit auch deren gesellschaftliche
Akzeptanz. Wer sich einer Freikirche anschloss, war in bildungsbiirgerli-
chen Augen ein gesellschaftlicher Aulenseiter und konnte auf keine Karri-
ere hoffen, weder im offentlichen Dienst noch in der Schule oder an den
Universititen.

Zur besonderen religits-politischen Situation in Deutschland und damit
auch zur besonderen Lage der Freikirchen gehoérte ferner die auch im 19.
Jahrhundert fortdauernde Konkurrenz zwischen Katholiken und Protestan-
ten. Man kann sogar sagen, dass diese Konkurrenz seit den 1820er Jahren
schirfer war als in den Jahrzehnten vor 1789. Im Alten Reich waren die Kon-
flikte zwischen Katholiken und Protestanten durch den Augsburger Religi-
onsfrieden von 1555 und durch den Westfilischen Frieden von 1648 mit
Hilfe der Formel cuius regio eius religio weitgehend neutralisiert worden.
Das heisst, die Landesherren bestimmten die Religion ihrer Untertanen.

Seit dem Ende des Alten Reichs im Jahre 1806 war aber eine neue Situa-
tion entstanden. Die Katholiken hatten aufgrund der umfangreichen Siku-
larisationen in den Jahren um 1803 weitreichende und schmerzhafte Ein-
bufien hinnehmen miissen. Im Rheinland sahen sie sich wenige Jahre spi-
ter, in den 1830er Jahren, als Opfer einer unnachsichtig agierenden preu-
Bischen Konfessionspolitik, wiederum einige Jahrzehnte spiter, nach Griin-
dung des Deutschen Kaiserreichs 1870/71, als Opfer der scharf antirdmi-
schen Bismarckschen Gesellschafts- und Kulturpolitik, die unter dem
Namen Kulturkampf in die Geschichtsbiicher eingegangen ist. Umgekehrt
furchteten zahlreiche fithrende Protestanten die angeblichen Umtriebe des
von Rom bestimmten Katholizismus. Im 19. Jahrhundert erreichte im pro-
testantischen Deutschland deshalb der Kult um den antirdmischen Helden
Martin Luther bis dahin ungeahnte Ausmafle. Als 1883 der 400. Geburtstag
von Luther im ganzen protestantischen Deutschland gefeiert wurde, beton-
ten die Redner, Luther habe die Machenschaften des Papstes aufgedeckt.
Luthers Vermichtnis besitze auch fiir ihre Zeit, also fiir das ausgehende 19.
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Jahrhundert, eine geradezu existientielle Bedeutung. Ich kann auf diese
Dinge hier nicht niher eingehen. Was in unserem Zusammenhang aber
wichtig ist, das sind die Auswirkungen dieser andauernden konfessionellen
Konflikte. Denn in dem aufgeheizten konfessionellen Klima des 19. Jahr-
hunderts — ein jiingerer Kollege, Olaf Blaschke, hat zu Recht vor einigen
Jahren von einem zweiten konfessionellen Zeitalter gesprochen —, in die-
sem aufgeheizten konfessionellen Klima bestand auf keiner Seite eine Be-
reitschaft, neue religiose Gruppierungen zu tolerieren. Diese gerieten, wenn
sie offentlich in Erscheinung traten, gewissermafien zwischen die konfessi-
onellen Fronten.

Besonders schwierig ist es, die besondere Rolle der Erweckungsbewe-
gung in Deutschland und insbesondere diejenige der Pietisten im Verhilt-
nis zu den Freikirchen zu beschreiben. Denn eigentlich miisste man an-
nehmen, dass es zwischen den Pfarrern und den Gliubigen, fiir die sich in
der Geschichtsschreibung der Begriff Erweckungsbewegung eingebiirgert
hat, und den Vertretern der Freikirchen viele Gemeinsamkeiten hitte ge-
ben kénnen. Beide Seiten wussten, wie wichtig es war, die Bibel zu lesen.
Beide unterstiitzten deshalb die Verbreitung von Bibeln und die Bibelge-
sellschaften sowie auch die Sonntagsschulen. Fiir beide Seiten war die Hin-
wendung zu den Opfern der Gesellschaft, die aus irgendwelchen Griinden
in Not geraten waren, Christenpflicht. Einige, freilich nicht alle der fithren-
den Mitglieder in der Erweckungsbewegung, hatten Kontakte zu christli-
chen Geschwistern in Grofibritannien und den USA. Man hitte also erwar-
ten kénnen, dass sie auch besonders den Kontakt zu jenen Christen in
Deutschland suchten, die Mitglieder in einer Freikirche waren. Solche Kon-
takte waren aber selten und fithrten nicht dazu, dass von Seiten der Erwe-
ckungsbewegung nachdriicklich die Anliegen der Freikirchen unterstiitzt
wurden. Warum war das so?

Wenn ich nach einer Antwort auf diese Frage suche, stofie ich immer
wieder auf die in kirchenpolitischen Fragen ambivalente Haltung der Pie-
tisten. Denn seit ihren Anfingen im ausgehenden 17. Jahrhundert konnten
sich die Pietisten nicht entscheiden, ob sie die in den einzelnen Territorien
des Alten Reiches seit dem 16. Jahrhundert bestehenden Kirchen reformie-
ren und damit die Angelegenheiten dieser Kirchen auf eine konstruktive
Weise mittragen oder ob sie sich von diesen separieren wollten. So gab es
auch im 19. Jahrhundert in Deutschland aus dem Mund und aus der Feder
von Pietisten immer wieder viel Kritik am Kurs der Kirchenleitungen. Die
Pietisten des 19. Jahrhunderts konnten sich aber — anders als etwa in den
Niederlanden — nicht entscheiden, die traditionellen Landeskirchen zu ver-
lassen und eine eigene Kirche, eben eine Freikirche, zu griinden. Ob sie es
wollten oder nicht, sie unterstiitzten damit die gegeniiber den Freikirchen
ablehnende Haltung der Landeskirchen.

So kam es im 19. Jahrhundert zu einer seltsamen Situation: Erweckte
und Pietisten unterstiitzten oft die gleichen Anliegen wie die Freikirchen
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auf eine durchaus ihnliche Weise: Sie waren aktiv in Sonntagsschulen und
Kindergottesdiensten, in Junglingsvereinen und Jugendgruppen, in der
Diakonie und bei der Evangelisation, in der Mission und beim Gebet, man
konnte auch sagen: Sie widmeten sich auf dhnliche Weise der Heiligung
und der Gemeinschaft der Christen. Trotzdem fanden sie aber nur selten,
wenn liberhaupt, zusammen, da die Erweckten in den Landeskirchen blie-
ben, wihrend die Freikirchen ein eigenes Leben fiihrten und sowohl von
den Kirchenleitungen wie auch auf lokaler Ebene nicht selten wie ein
Fremdkorper behandelt wurden.

Damit kommen wir direkt zu einem weiteren Aspekt, der einen Grund
dafiir hergibt, dass es die Freikirchen im Deutschland des 19. Jahrhunderts
so schwer hatten; man kann ihn moéglicherweise nicht hoch genug be-
werten. Es ist der rasch um sich greifende Nationalismus in Kreisen des
deutschen Protestantismus. Bereits in den Kriegen gegen Napoleon waren
nationale Gefiihle wie Flammen aufgelodert. Zwar hatte Metternich ver-
sucht, diese Flammen auszutreten, doch ohne Erfolg. Die Glut nationaler
Gesinnung bestand weiter, und wenn sich in den folgenden Jahrzehnten
ein Anlass bot, entstand aus dieser Glut wieder ein Feuer, das rasch um
sich griff. 1840 waren die Franzosen das Ziel nationalistischer Erregung.
Selbst in den Diskussionen der Paulskirchenversammlung spielten, was oft
vergessen wird, nationale Gefiihle eine wichtige Rolle. Die Dinen wurden
damals diffamiert und immer wieder und erneut die Franzosen. Den guten,
treuen, warmherzigen Deutschen standen angeblich die im Herzen bésen,
tiickischen Welschen gegeniiber und was dergleichen Vorurteile mehr
sind. Die Liste solcher Ressentiments ist hochst unerfreulich.

Lange Zeit galten die Aversionen allem Romischen, Lateinischen, Wel-
schen. Das war der Stoff, aus dem der Lutherkult des 19. Jahrhunderts er-
wuchs. Grofibritannien und die Vereinigten Staaten wurden zunichst nicht
auf die gleiche Weise diffamiert. Einige Protestanten schlossen sich in der
Mitte des 19. Jahrhunderts der in London gegriindeten Evangelischen Alli-
anz an, und der preuflische Konig Friedrich Wilhelm IV. holte 1857 eine
der Versammlungen der Evangelischen Allianz sogar nach Berlin. Die an-
gelsichsische Welt war und blieb vielen Deutschen aber suspekt. Die Obrig-
keiten sahen mit Misstrauen, wie viele ihrer Untertanen nach Amerika emi-
grierten. Unternehmer blickten mit Neid auf die prosperierende Wirtschaft
in England und Amerika. Deutsche Gelehrte glaubten, sie seien ihren Kol-
legen in der angelsichsischen Welt weit iiberlegen. Im Zeichen von Thron
und Altar wusste man zudem nicht, was man mit der neuen religidsen Frei-
heit der Denominationen anfangen sollte. Als seit den 1870er Jahren Pre-
diger aus der Neuen Welt nach Deutschland kamen, wo sie auf groBe Reso-
nanz stiefen, wuchs dieses Misstrauen noch einmal. Es verletzte das Ehrge-
filhl deutscher Protestanten, wenn Deutschland auf diese Weise zum Mis-
sionsland wurde.
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In den letzten Jahren haben Karl Heinz Voigt und Andrea Striibind dar-
gelegt, mit welchen Vorurteilen die Angehorigen der Freikirchen in dieser
Situation konfrontiert wurden. Thre Gemeinschaften seien ein fremdartiges
Gewichs, das man nicht auf deutschem Boden einpflanzen diirfe und das
auf deutschem Boden auch nicht wachsen werde, wurde argumentiert. Die
Kirche Luthers bediirfe keiner Stirkung aus Lindern, in denen die Sekten
dominierten. Auch die erweckten Konservativen, die sich in den spiten
1880er Jahren im Gnadauer Gemeinschafisverband zusammenschlossen,
hielten treu zu Kaiser und Reich und lehnten auswirtige Einfliisse ab. Das
waren, wie mir scheint und wie man damals vielleicht hitte doch schon
wissen konnen, Weichenstellungen von langfristiger, zugleich tragischer
Konsequenz. Denn als sich in den Jahrzehnten vor dem Ersten Weltkrieg
6kumenisch gesinnte Christen aus Groffbritannien und den USA bemiih-
ten, den Weltfrieden zu bewahren, indem sie beispielsweise den mit den
beiden Haager Konferenzen eingeleiteten Friedensprozess unterstiitzien,
fanden sie bei deutschen Protestanten nur wenig Hilfe. Gewiss, einige Be-
gegnungen kamen zustande, so etwa 1908, als gegenseitige Besuche von
Protestanten aus Deutschland und Grofbritannien arrangiert wurden. Als
1914 der Ernstfall eintrat, war es fiir die deutschen Protestanten aber klar,
dass die Verteidigung des Vaterlandes ihre erste und heiligste Pflicht sei.

Lassen Sie mich einen Augenblick spekulieren. Man konnte nidmlich ar-
gumentieren, dass es 1914 nicht zum grofen Krieg und in der Folge zur ka-
tastrophalen Hetze gegen die Feinde, insbesondere auch gegen das perfide
Albion, wie die Englinder genannt wurden, und all den weiteren katastro-
phalen Entwicklungen gekommen wire, wenn schon im 19. Jahrhundert
eine feste und von Leben erfiillte Allianz zwischen allen tiberzeugten Chris-
ten der westlichen Welt entstanden wiire, eine Allianz, die sich nicht in jihr-
lichen Treffen von einigen Delegierten erschopfte, sondern eine Allianz,
deren Mitglieder bereit und in der Lage gewesen wiren, einen groflen Kon-
flikt zu verhindern. Nun mag man dieser Uberlegung entgegenhalten, dass
auch die Sozialisten im Sommer 1914 bei der Bewahrung des Friedens ver-
sagten und die internationalen Adelshiuser und die Monarchen aller Lin-
der ohnehin. Dem wiirde ich entgegnen, dass ich von Christen etwas mehr
erwarte. Die Ausgrenzung der Freikirchen in Deutschland und deren Mar-
ginalisierung ist somit ein Thema von weitreichender Bedeutung.

Dass im Deutschen der Begriff ,.Sekte” umgangssprachlich ein Schimpf-
wort war, trug nicht zur Besserung der Lage bei. Hiufig wurde im 19. Jahr-
hundert nicht nur von Sekten gesprochen, sondern von Sektierern und sek-
tiererischen Umtrieben. Da war man in Gedanken schon sehr nahe bei revo-
lutioniren Umtrieben, also bei jenen unzuverlissigen Personen, die angeb-
lich Staat und Gesellschaft, Kirche und Sittlichkeit untergruben. Der linke
Fliigel der Reformation hatte schon unter diesen Vorurteilen leiden miis-
sen und die radikalen Pietisten ebenso, die als Separatisten diffamiert wur-
den. Insbesondere die Lutheraner des 19. Jahrhunderts betrachteten die
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Angehorigen der Freikirchen, so scheint es, nicht zuletzt als Nachkommen
eben jener Radikalen vom linken Fliigel der Reformation und der separa-
tistischen Pietisten. Es war also dem deutschen Protestantismus nicht ge-
lungen, so glaubten sie, sich dieser Unruhe stiftenden Elemente zu entle-
digen. Schlimmer noch: Nun erhoben sie sogar den Anspruch, die vom wah-
ren Christentum entfremdeten Deutschen zu missionieren und zu sammeln.
Die Gebildeten unter den Protestanten wurden in ihren Vorurteilen aufier-
dem durch die Wissenschaft bestirkt. Denn Gelehrte wie Ernst Troeltsch
und Max Weber stellten in ihrer kirchensoziologischen Typologie fatale
Weichen: Anstatt von Freiwilligkeitskirchen im Gegensatz zu Anstaltskir-
chen zu reden, konstruierten sie einen prinzipiellen Gegensatz zwischen
Sekten und Kirchen. ,,Gute Kirchen® registrierten die meisten Deutschen, so
ist zu vermuten, im Gegensatz zu ,gefihrlichen Sekten“, mit denen sie nichts
zu tun haben wollten.

Die Baptisten hatten, und das ist mein letzter Punkt, noch mit besonde-
ren Vorurteilen zu kimpfen. Sie hatten zu kimpfen mit der Erinnerung an
die Verteufelung der Taufer, die schon zu Luthers Lebzeiten begonnen hat-
te und die von Luther selbst kriftig geschiirt worden war. Besonders nega-
tiv wurde schon von den Zeitgenossen, dann aber auch in den folgenden
Jahrhunderten, die Herrschaft der Taufer in der Stadt Miinster in den Jah-
ren 1534/35 beurteilt. Polygamie hitten diese Tiufer propagiert, das Privat-
eigentum hitten sie missachtet, viele andere schlimme Dinge hitten sie
gemacht. Selbst die Berichte, die von den Historikern des 19. Jahrhunderts
uber das Tiuferreich in Miinster geschrieben wurden, sind noch voll von
diesen Vorurteilen. Dass die baptistischen Gruppen, die in Deutschland im
19. Jahrhundert aktiv wurden, sich nicht auf die Tiufer des 16. Jahrhun-
derts zurtickfiihrten, sondern auf die englischen baptistischen Gemeinden
des 17. Jahrhunderts, wurde dabei nicht eigentlich zur Kenntnis genom-
men. Erwachsenentaufe sei grundfalsch, mit dieser simplen Formel lassen
sich die Ressentiments der breiteren deutschen Offentlichkeit des 19. Jahr-
hunderts restimieren.

Wir haben somit, wenn ich diese Uberlegungen zusammenfasse und aus-
werte, ein einigermaflen groteskes Bild vor uns. Auf der einen Seite sechen
wir im Deutschland des 19. Jahrhunderts neben dem Katholizismus die
protestantische Mehrheitsgesellschaft — einen vielgestaltigen Korper, der
schon von der Schwindsucht befallen ist, von zuriickgehendem Kirchgang,
von seltsamen Sonderlehren wie dem Okkultismus oder spiter dem Ras-
sismus, einen Korper jedoch, der in seinen Teilen von den staatlichen Au-
torititen auch gegen den konkurrierenden Katholizismus so sehr gestiitzt
wird, dass die meisten seiner Vertreter glaubten, dieser Korper sei gesund.
Auf der anderen Seite erkennen wir die freikirchlich gesinnten Minderhei-
ten — Minderheiten methodistischer und baptistischer und spiter auch ad-
ventistischer Provenienz —, die im besten Falle lokal toleriert, aber nicht ei-
gentlich respektiert wurden, zwar von einem iibernationalen Verbund ge-
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tragen, aber angesichts der vielen Widerstinde in Deutschland doch nicht
stark genug, um selbstbewusst agieren und ihr Potential entfalten zu kon-
nen.

Welche Chancen alle Christen in Deutschland gehabt hitten, wenn sie
schon im 19. Jahrhundert die freikirchliche Variante der Organisation christ-
licher Gemeinschaft stirker unterstiitzt und gerade auch gegen die Interes-
sen des Staates nachdriicklicher verfolgt hitten, Lisst sich im Riickblick schwer
sagen. Ich bin aber iiberzeugt, dass die weitere Geschichte, wenn sie das
getan hitten, ganz anders verlaufen wire. Statt sich in nationaler Isolation
und nationalistischer Enge zu verstricken, statt tradierte Vorurteile zu wie-
derholen, hitte ihnen gemeinsam mit ihren christlichen Geschwistern in
Lindern wie Groflbritannien, den Niederlanden, der Schweiz und den Ver-
einigten Staaten der Weg in die 6kumenische Weite einer umfassenden christ-
lichen Solidaritit, die auch den Bereich der Politik umfasste, offen gestan-
den. Es ist eine tragische Geschichte, dass die erste Versammlung 6kume-
nisch eingestellter Christen auf deutschem Boden, an der auch viele Ver-
treter von Freikirchen teilnahmen, just Anfang August 1914 in Konstanz
stattfand, zu einem Zeitpunkt, als die Mobilmachung begonnen hatte und
die Geistlichen die Waffen segneten. Als einige Christen sich nach der Kata-
strophe des Ersten Weltkriegs auf diesen Weg begaben und sich entschie-
den fiir den Weltbund fiir Freundschaftsarbeit in den Kirchen einsetzten,
war es fiir eine Umkehr schon zu spit, da binnen kurzer Zeit die nichste
Katastrophe hereinbrach.

Und heute? In einer Situation der progressiven Sikularisierung ist die
Botschaft der Freikirchen wichtiger denn je zuvor. So vertraue ich darauf,
dass fiir uns und unsere Kinder und Enkel doch noch eine Chance besteht
— die Chance, in einer offenen, konstruktiven 6kumenischen Gemeinschafi
den Frieden zu bewahren und die bedrohte Natur zu retten. In diesem
Sinne wiinsche ich Thnen und Ihrer Gemeinde fiir die Zukunft von Herzen
alles Gute.
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Werner Kldn / Gilberto da Silva (Hg.), Lutherisch und selbststindig. Ei-
ne Einfithrung in die Geschichte selbststindiger evangelisch-lutherischer
Kirchen, Edition Ruprecht, Gottingen 2012, 109 S., 17,90 € (ISBN 978-3-
8469-0106-9)

Der kleine Band bietet in einem ersten Teil (11-72) eine verstindliche Uber-
sicht iiber die Geschichte der SELK anlisslich ihrer Entstehung vor 40 Jah-
ren (1972). Damit verbunden sind Einfiihrungen (durch verschiedene Au-
toren) in die vielschichtige Entstehung und weithin unbekannte Geschichte
der einzelnen lutherischen Freikirchen in Preufen, Baden, Sachsen, Hessen
und Hannover sowie in den Ablauf der Zusammenschliisse bis 1991 als Fol-
ge der deutschen Wiedervereinigung (73-80). Im zweiten Teil (54-72) er-
fihrt man (wiederum durch mehrere Autoren) Wesentliches zu den The-
men Mission, Kirche und Judentum, zu den Ausbildungsstitten und der
Diakonie in Geschichte und Gegenwart. Bei der Vorstellung des aktuellen
Diakonieverstindnisses der SELK (fiinf Thesen von 1991) wird deutlich,
dass grofer Wert auf die Verortung diakonischen Denken und Handelns in
der Christologie, der Rechtfertigungslehre, dem Sakramentsverstindnis, der
Ekklesiologie und Eschatologie gelegt wird. Nur Einrichtungen, in deren
Satzungen dieses Grundverstindnis ausdriicklich verankert ist, konnen
Mitglied im Diakonischen Werk der SELK werden (63).

Auch der Abschnitt ,,Oecumenica® (81-85) macht deutlich, wo die Vor-
aussetzungen, Briicken und Grenzen fiir die 6kumenische Zusammenar-
beit der SELK liegen: ,,Ohne Einheit im Glauben gibt es keine volle Kirchen-
gemeinschaft“(84), wofiir der ,Konsens im Glauben, Lehren und Beken-
nen zur Voraussetzung“ festgehalten ist (83). So kann die SELK nach ihrem
Selbstverstindnis keinesfalls Mitglied einer Kirchengemeinschaft werden,
die (wie die Kirchen der ,Gemeinschaft Evangelischer Kirchen in Europa®
= GEKE) auf der Leuenberger Konkordie von 1973 basiert. Deren Ausle-
gung durch und in der Evangelischen Kirche in Deutschland wird unter-
stellt, ,eine flichendeckende Unionisierung der evangelischen Landschaft
in Deutschland zu legitimieren“(81). Bei aller Wiirdigung der Bemiihun-
gen um eine Verstindigung in der Rechtfertigungslehre durch die beiden
Dialogpartner (Lutherischer Weltbund und romisch-katholische Kirche)
kann aber bis heute auch die ,,Gemeinsame Erklirung zur Rechtfertigungs-
lehre“ von 1999 durch die SELK aus Griinden des lutherischen Bekennt-
nisses nicht ratifiziert werden. Dagegen ist die SELK seit 1992 Vollmitglied
der Bundes-ACK und hat 2003 auch die ,,Charta Oecumenica® unterzeich-
net wie die Erklirung zur Taufanerkennung von 2007.

Sehr hilfreich fiir die Nutzung dieser Selbstdarstellung der SELK ist der
Anhang (85-109) mit Registern, Biogrammen einflussreicher Personlichkei-
ten aus lutherischen Freikirchen bis zur SELK hin und einem Quellenver-
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zeichnis. Dort findet eine Ubersicht aller in den einzelnen Beitrigen be-
nutzen und zitierten Dokumenten. Deren Wortlaut ist in einem gesonder-
ten Band seit einigen Jahren zuginglich (Dokumente aus dem Bereich
konkordienlutherischer Kirchen, Oberurseler Hefte Erg. Bd. 6, Gottingen
22010).

Walter Fleischmann-Bisten

Andrea Striibind | Martin Rothkegel (Hg.), Baptismus. Geschichte und Ge-
genwart, Vandenhoeck & Ruprecht, Gottingen 2012, 258 S., 39,99 € (ISBN
978-3-525-550009-0)

Dieser von zwei ausgewiesenen Fachvertretern der Kirchengeschichte her-
ausgegebene Band verdient in doppelter Hinsicht Beachtung und breite Re-
zeption. Als Frucht des baptistischen Doppeljubiliums von 2009 (Griindung
der ersten Baptistengemeinde weltweit vor 400 Jahren und der ersten Bap-
tistengemeinde in Deutschland vor 175 Jahren) wird Einblick in die Ent-
stehungs- und Erfolgsgeschichte baptistischer Gemeinden und der diese
beeinflussenden theologischen Prigungen geboten. Erstaunlicherweise gab
dazu bisher im deutschsprachigen Raum noch keine wissenschafiliche Dar-
stellung, die die Entstehungskontexte in England, Nordamerika und Deutsch-
land angemessen beriicksichtigt. AuRerdem versteht sich diese Publikation
als eine Art ,Pilotprojekt“ zur Selbstreflexion baptistischer Geschichte im
Blick auf die ,,6kumenische Standortbestimmung des deutschen Baptismus*
(Strubind, Vorwort VIIL. £)).

John H.Y. Briggs untersucht ,die Urspriinge des Baptismus im separa-
tistischen Puritanismus Englands® (3—-22) und stellt die verschiedenen Um-
stinde dar, die den Theologen John Smyth, den Juristen Thomas Helwys
und weitere Gemeindeglieder der Church of England bewogen haben, 1608
weine von der Staatskirche unabhiingige, separatistische Gemeinde* zu bil-
den und ins Exil nach Amsterdam zu gehen, wo bereits andere Puritaner
Zuflucht gesucht hatten (3). Deutlich wird in diesem Kontext, dass die her-
kémmliche Auffassung der Trennung zwischen den beiden Gruppierungen
der (spiteren) ,,General Baptists“ und ,Particular Baptists“ nicht in der fri-
hen Phase der Gemeindegriindungen zu suchen ist, sondern andere Ursa-
chen hat. Hierzu zihlen Diskussionen um die Pridestinationslehre, die Aus-
einandersetzung mit unitarischen Einflissen und die Anerkennung der alt-
kirchlichen Glaubensbekenntnisse. Letzteres verdeutlicht die Absicht des
frithen Baptismus, ,Teil des historisch gewachsenen 6kumenischen Chris-
tentums* zu sein und ,sich zur Katholizitit der christlichen Kirche zu be-
kennen® (21f).

Karen E. Smith setzt sich mit dem theologischen Konzept des Bundes-
schlusses auseinander, das fiir das kongregationalistische Kirchenverstind-
nis des Baptismus in dessen Friihzeit eine entscheidende Rolle gespielt
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hat: ,Kirche als Gemeinschaft der Gliubigen“ (23—43). Offenbar bestand
aber die Gefahr, dass die starke Betonung der Selbstindigkeit der Einzel-
gemeinde den ,Convenant-Gedanken® zu tiberlagern drohte. Daher lautet
Smiths Ergebnis unter Aufnahme ilterer Formulierungen, dass ein stirke-
rer ,Riickgriff auf die Bundestheologie* neu deutlich machen konnte: Bap-
tistisches Gemeindeverstindnis manifestiert sich nicht in der ,,Unabhiingig-
keit einer Gruppe von Gliubigen*, sondern spiegelt sich in der ,Berufung
der Gliubigen zur communio mit Christus“ (43).

Vier Beitrige zu ,Religionsfreiheit und Volkssouverinitit* befassen sich
mit den ,Anfinge[n] des Baptismus in der Neuen Welt“ (47-138). William
H. Brackney charakterisiert ,.die Geschichte der Baptisten in Nordamerika“
(47-68) als ,polygenetisch* (52) und zeigt, dass dazu u. a. die erste Gemein-
de in Rhode Island, Zusammenkiinfte von Sklavinnen und Sklaven in den
Stidstaaten wie die Entstehung von Gemeinden der Siebenten-Tags-Bap-
tisten im 17. Jahrhundert geh6ren. Man erfihrt von der Griindung einer
ersten baptistischen Hochschule in Rhode Island, wo ab den 1840er Jahren
auch Frauen studieren konnten, von unterschiedlichen Gemeindemilieus
in Stadt und Land und von ersten (iiber-)gemeindlichen Zusammenschliis-
sen. Pamela R. Durso erinnert an ,.die Stimmen baptistischer Frauen wih-
rend der Kolonialzeit in Amerika“. Das nachdenklich stimmende Ergebnis
langjihriger Forschungsarbeit wird durch die Uberschrift ,Zum Schweigen
gebracht oder gehort“ (69-93) schon zusammengefasst: Frau waren und
sind ,.ein schwieriges Problem fiir Baptisten®. Denn trotz der Betonung des
Allgemeinen Priestertums aller Gliubigen und der dadurch praktizierten
Gemeindeleitung durch Laien und der Lehre von der ,,Gleichheit aller Men-
schen, was die Moglichkeit des Heils anbelangt®, gab es keine volle Gleich-
berechtigung im kolonialen Amerika: Man erwartete ,von Frauen, dass sie
ihre Bekehrungsfragen in Worte kleideten, aber ihnen wurde nicht gestat-
tet, in Gemeindeangelegenheiten gleichberechtigt ihre Stimmen zu erhe-
ben®. Die Folgen davon sind noch im 21. Jahrhundert spiirbar, weil ,in den
meisten amerikanischen Baptistengemeinden“ die ,,pastorale Leitung noch
immer nur Minnern“ zugestanden wird (92). Die Beitrige Erich Geldbachs
(»Zur Anfangsgeschichte Schwarzer Baptisten in Nordamerika“, 95-107)
und Sandy Dwayne Martins (,Die Entstehung und frithe Entwicklungspha-
se des afroamerikanischen Baptismus im globalen Kontext [1750-1930]¢,
109-136) machen einerseits deutlich, welch schweren Weg schwarze Skla-
ven und schwarze Gemeindeglieder (,Getaufte als Menschen zweiter Klas-
se“, 105) auch im Baptismus zu gehen hatten, aber auch den grofen Segen
durch die dadurch entstandenen schwarzen Missionsgesellschaften fiir die
Ausbreitung des weltweiten Baptismus und dessen Organisationen auf Welt-
ebene.

Ein eigenstindiger Zwischenteil ist der Beitrag Marcus Meiers iiber theo-
logische Querverbindungen zwischen tiuferischem Erbe, radikalem Pietis-
mus und baptistischem Gemeindeverstindnis ,am Beispiel der Scharzen-
auer Neutdufer (139-162). Er konnte dabei auf eigene Forschungen (von
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2008) iiber deren Entstehung im frithen 18. Jahrhundert zurtickgreifen.
Obgleich sich nach dem heutigen Forschungsstand — anders als in man-
chen Lehrbiichern noch zu lesen — von den tiuferischen Gruppierungen
des 16. Jahrhunderts ,keine direkten Verbindungen zum neuzeitlichen Bap-
tismus auf dem europiischen Kontinent nachweisen® lassen (Striibind,
VIIT), versuchten radikal pietistische Kreise um 1700 die Gliubigentaufe
mit dem kongregationalistischem Gemeindeaufbau zu verbinden. Diese
waren nicht nur um die Nachahmung urchristlicher Glaubenspraxis be-
miiht, sondern diese mit dem Missionsgedanken und apokalyptischer Nah-
erwartung (158).

Andrea Stritbind gelingt es mit ihrer Untersuchung iiber ,die Entste-
hung des deutschen Baptismus in seiner Verflechtung mit der internationa-
len Erweckungsbewegung und den Schwesterkirchen in den USA und in
England“ (,Mission to Germany*, 163-200) u.a. durch Hinweise auf inter-
nationale Vernetzungen jene bislang giiltige These zu hinterfragen bzw. zu
widerlegen: Der deutsche Baptismus sei ein ,selbst gewachsenes Werk mit
eigenem Geprige* (Luckey, 199) gewesen. Thr Quellenmaterial will dariiber
hinaus weitere Forschungen wie zur Rezeptionsgeschichte der ,Social
Gospel Bewegung® oder zur baptistischen Missionsarbeit nach Nord- und
Osteuropa anregen. Martin Rothkegel hat sich mit dem historischen Kon-
text des baptistischen Grundsatzes der Religionsfreiheit befasst (,Freiheit
als Kennzeichen der wahren Kirche®, 201-225). Er kommt zu einem Ergeb-
nis, das man sich nicht deutlich genug machen kann: ,Die Verwirklichung
der Religionsfreiheit im baptistischen Sinne“, was die Trennung von Staat
und Kirche einschlieft, ist selbst in den USA ein von den Anfingen (1791)
Jbis heute unabgeschlossenes Projekt der amerikanischen Gesellschaft”.
Ferner ist die Umsetzung des Menschenrechts der Religionsfreiheit in Sin-
ne des Baptismus weder in Deutschland durch die Bestimmungen der
Weimarer Verfassung (1919) erfolgt noch durch die volkerrechtliche Ver-
ankerung in der Erklirung der Allgemeinen Menschenrechte (1948), da
dort eben die Trennung von Staat und Kirche in unterschiedlicher Weise
ausgeklammert blieb (224).

Den Abschluss bildet ein Beitrag Uwe Swarats, der die neueren baptisti-
schen Dialoge und deren Ergebnisse vorstellt (,Baptisten im 6kumeni-
schen Gesprich®, 229-258). Nicht nur das bekannte BALUBAG-Dokument
von 2009 zur Frage der gegenseitigen Taufanerkennung zwischen Luthera-
nern und Baptisten wird in seinen Grundzigen vorgestellt, sondern auch
ein Blick auf die freikirchliche Akzeptanz der ,,Gemeinsamen Erklirung zur
Rechtfertigungslehre von 1999 geworfen — mit der nicht unwichtigen Frage
einer moglichen Rezeption durch den Baptismus selbst.

Kritisch bleibt nur anzumerken, dass (wie leider oft bei Sammelbinden)
diese wichtige Publikation keinerlei Register enthilt. Zumindest ein Perso-
nenregister oder eine Auflistung von Biogrammen wiirden die Nutzbarkeit
wesentlich erleichtern.

Walter Fleischmann-Bisten
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Karl Heinz Voigt, Methodistische Mission in Hamburg (1850-1900).
Transatlantische Einwirkungen, Edition Ruprecht, Géttingen, 2010, 296 S.,
36,90 € (ISBN 978-3-7675-7136-5)

Dieses Buch bietet mehr als der Titel zunichst vermuten Lisst. Im Zentrum
stehen zwar historische Studien zum Beginn der Mission der Bischoflichen
Methodistenkirche und der Evangelischen Gemeinschaft in Hamburg, aber
dariiber hinaus fihrt das Werk auf vielschichtige und anschauliche Weise
in Selbstverstindnis, Struktur und kirchliche Praxis methodistischer Kir-
chen ein und stellt Fragen an das heutige missionarische Leben nicht nur
der methodistischen Kirchen.

Zentrale Grundperspektiven der folgenden Darstellung werden schon
in der Einfilhrung genannt: der missionstheologische Ansatz methodisti-
scher Kirchen, die Umstellung der Mission vom agrarisch-Lindlichen Milieu
auf die sikular geprigte Stadt, die Frage der strukturellen Gestaltung des
missionarischen Lebens der Kirche, das individuelle Leben und Erleben
der Triger der Mission, methodistisches Missionsverstindnis nicht als Ge-
meindeerneuuerung, sondern als Welterneuerung,.

In einem ersten Kapitel geht der Autor den Wurzeln der beiden zu un-
tersuchenden Kirchen in Amerika nach und entwickelt die These, dass so-
wohl Lebensstruktur als auch Verkiindigungsinhalte mafgeblich von einem
lindlichen Kontext geprigt waren, welchem die deutschen Einwanderer
auch ihrer Herkunft nach zumeist entstammten. Die als ,Reiter-Missio-
nar[e]“ (24) profilierten methodistischen Reiseprediger seien nicht nur als
predigende Evangelisten zu verstehen, sondern hitten im Sinne lebens-
praktischer Hilfe auch eine diakonische Funktion erfiillt. Die Differenz zum
gesellschafilichen Kontext der methodistischen Bewegung in Grofbritan-
nien wird angedeutet, aber — auch in Bezug auf das Profil methodistischer
Reiseprediger — nicht weiter ausgefiihrt. Dass sich doch eine gewisse Pri-
dominanz der Predigt als eigentlichem Titigkeitskern der Reiseprediger in
deren Selbstverstindnis ergab und sie trotz des betonten Vorrangs der So-
teriologie vor der Ekklesiologie in einer zentralen Rolle auch als ,,Gemein-
degriinder (34) zu verstehen seien, markiert eine gewisse in der Darstel-
lung nicht wirklich ausbalancierte Ambivalenz — oder vielleicht auch nur
cine der historischen Wirklichkeit wahrscheinlich nahekommende Viel-
schichtigkeit.

In den nichsten beiden Kapiteln wird nun der Beginn der Mission der
Bischoflichen Methodistenkirche in Hamburg analysiert. Die gesellschaftli-
che und kirchliche Situation der Hansestadt wird dargestellt und die Ent-
sendung der ersten methodistischen Prediger anschaulich und auch von
ihrer geistlichen Motivation her beschrieben. Kolportage, Arbeit unter
Auswanderern, das Sammeln einer ersten Klasse prigen diese Friihzeit,
ohne dass es zu einer kontinuierlichen Entwicklung gekommen wiire. Im
Gegenteil: im Kontext der Grofistadt wurde das methodistische Wirken
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schlicht nicht wahrgenommen oder man begegnete ihm mit Gleichgiiltig-
keit. Die hdufigen Wechsel der Prediger mit zumeist Lindlichem Erfah-
rungshorizont sorgten entsprechend fiir wenig Kontinuitit, ebenso die
hiufigen Raumwechsel. Da es in der Stadt selbst nicht recht gelang, an die
vorfindlichen Mentalititen anzukniipfen, wurde man in den Vorstidien
und Dorfern aktiv. Die Methodisten zogen mit ihrer Art der Arbeit andere
Menschen an als die tibrigen Freikirchen, aber zu einem wirklichen Auf-
schwung der Mission in Hamburg kam es erst, als von 1878 an die ersten
Bethanien-Diakonissen von Frankfurt nach Hamburg kamen, um im Ver-
bund mit der kleinen entstandenen Gemeinde diakonisch zu wirken.

Diese diakonische Titigkeit wird im folgenden Kapitel schirfer kontu-
riert, das zeigt, wie diakonisches Handeln zunichst als eigenstindiger und
eigengewichtiger Ausdruck der ganzheitlichen Mission gesehen wurde und
nicht nur als Mittel zur Evangelisierung. Die Diakonissen hatten Zugang zu
allen Bevolkerungsschichten und fanden frith — frither als die methodisti-
schen Gemeinden — gesellschaftliche und staatliche Anerkennung. Aller-
dings lassen sich sowohl auf Gemeindeebene als auch bei der Arbeit der
Diakonissen schon bald Entwicklungen beobachten, die zu einer schlei-
chenden und unbewussten Auflésung des engen Zusammenhangs von
Wort- und Tatverkiindigung fiithrten. Mit dem Aufschwung setzte in der
Gemeinde der Wunsch nach reprisentativeren Formen der Selbstdarstel-
lung ein. Man forcierte den Bau einer eigenen Kapelle und begann sich
stiarker als vorher mit Gemeindefragen zu beschiftigen. Das Aufblithen der
Diakonissenarbeit fithrte 1893 zur Einrichtung eines eigenen Krankenhau-
ses, wodurch der enge auch riumliche Zusammenhang mit der Gemeinde
gelost wurde. Voigt sieht in diesen Entwicklungen Grundtendenzen, die
religionspsychologisch verstindlich sind, dem missionstheologischen An-
satz des Methodismus aber eigentlich entgegenlaufen: von der Rettung
Verlorener verlagert sich der Schwerpunkt zur Bildung neuer Gemeinden,;
aus der ganzheitlichen Mission, die Diakonie und Kirche zusammenband,
werden Aktivititen, denen in getrennten Hiusern mit je eigenem Schwer-
punkt nachgegangen wird.

Einen Neueinsatz bietet das folgende Kapitel, in dem nun die Mission
der Evangelischen Gemeinschaft in der Hansestadt untersucht wird. Diese
begann sehr viel spiter als die der Methodistenkirche und auch gleich im
Verbund mit der Tatigkeit von Diakonissen. In seiner Darstellung betont
Voigt hier stirker missionsstrategische Aspekte als in den Kapiteln zuvor,
wo er vor allem die geistliche Begriindung diakonischer Titigkeit in den
Mittelpunkt gestellt hatte. Auch tritt hier insofern eine Perspektivinderung
ein, als dass man eigentlich von ,siidwestdeutschen“ statt ,transatlanti-
schen Einwirkungen® sprechen miisste, kamen die meisten Prediger doch
aus diesem regionalen Zusammenhang. Schneller als bei der Methodisten-
kirche kam es zu einem Aufblithen der Arbeit, frither kam es aber auch zu
Anzeichen der Loslosung der beiden Arbeitsbereiche voneinander. ,Wih-
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rend die Gemeinde noch bei den Armen blieb, entwickelte die Diakonie
bereits eigene Vorstellungen und Strukturen® (192). Mit der Einbindung in
die Strukturen der Wohlfahrtspflege habe die Diakonissenarbeit ihre origi-
ndre missionarische Zuspitzung verloren. Langfristig sei mit den Entwick-
lungen eine Wandlung sowohl der jeweiligen Pastoren- und Diakonissen-
bilder als auch des Selbstverstindnisses der Diakoniewerke verbunden ge-
wesen. Bis heute sei die Evangelisch-methodistische Kirche von ihren Struk-
turen her als missionarische Bewegung konzipiert — ein Zusammenhang,
der in den Gemeinden heute vielen nicht mehr bewusst sei.

Wird in dem Buch immer wieder ein solcher Briickenschlag in die Ge-
genwart unternommen, so kann das abschlieRende Kapitel ,,Ganzheitlich
Kirche sein“ als aktuelle Einfithrung in Selbstverstindnis und Lebensvoll-
zug methodistischer Kirchen gelesen werden. Ausgehend von dem fiir die
historische Situation in Hamburg erhobenen Befund zeigt der Autor kon-
zentriert Grundanliegen und -prinzipien methodistischen Kirche-Seins auf
und fragt selbstkritisch nach den Herausforderungen und Chancen, missi-
onarisch zu wirken. Dabei werden — wie auch schon vorher im Buch - die
Differenzen zu kongregationalistisch geprigten Gemeindeverstindnissen
und Gemeindeaufbauprogrammen deutlich, gleichwohl wird aber auch die
Identititskrise angesprochen, die sich aus dem Fehlen besonderer theolo-
gischer Propria und dem nicht von Generation zu Generation zu tradie-
renden Kern erfahrungsbezogener und sozial gelebter Frommigkeit fiir die
methodistischen Kirchen ergibt.

Empfohlen werden kann das Buch nicht nur jedem, der sich fiir die
Kirchengeschichte Hamburgs interessiert, sondern jedem, der eine Einfiih-
rung in die Besonderheiten methodistischer Kirchen sucht und nach dem
missionarischen Auftrag der Kirche fragt. Fiir all das leistet dieses Werk
ausgezeichnete Dienste.

Thomas Habn-Bruckart

Burkhbard Neumann / Jiirgen Stolze (Hg.), Kirche und Gemeinde in frei-
kirchlicher und romisch-katholischer Sicht, Edition Ruprecht/Bonifatius,
Gottingen/Paderborn 2009, 324 S., 29,90 € (ISBN 978-3767571273)

Der hier anzuzeigende Band dokumentiert die Referate (und Andachten)
des vierten Symposiums, das das Johann-Adam-Mo6hler-Institut Paderborn
mit Vertretern der Vereinigung Evangelischer Freikirchen (VEF) fiihrte. Das
Symposium widmete sich, wie der Titel des Buches anzeigt, dem 6kume-
nisch herausfordernden Bereich der Ekklesiologie und dabei insbesondere
dem Verhiltnis von Kirche und (Einzel-)Gemeinde. Die einzelnen Beitrige
lassen sich drei Fachdisziplinen zuordnen: Die exegetische Grundlegung
erfolgt durch Referate von Rainer Dillmann fir die romisch-katholische
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und André Heinze fiir die freikirchliche Seite. Der tiberwiegende Teil der
Beitrige ist konfessionskundlicher Natur: Burkbard Neumann untersucht
den Wandel des katholischen Kirchenbildes bis zum Zweiten Vatikanischen
Konzil. Jobannes Demandt zeichnet die Verinderungsprozesse im Ge-
meindeverstindnis der Freien Evangelischen Gemeinden nach. Michael
Nausners Beitrag stellt die methodistische Ekklesiologie in einen globalen
Kontext, wihrend Niels Gértner die beiden Herrnhuter Formen der Orts-
gemeinde und der Regionalgemeinde niher erliutert. Michael Hardt skiz-
ziert das sich verindernde Verstindnis der ,,Pfarrei in der romisch-katholi-
schen Kirche, und schlieBlich interpretiert Ralf Dziewas am Beispiel des
Bundes Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden das spannungsreiche Ver-
hiltnis zwischen Bund, Einzelgemeinde und Pastor. Eine dritte Gruppe
von Beitrigen ist der kumenischen Theologie zuzuordnen: Tim Lindfeld
analysiert die Aussagen der von der romisch-katholischen Kirche mit Frei-
kirchen gefiihrten bilateralen Dialoge, bevor Kim Stritbind die 6kumeni-
schen Potenziale und Noéte baptistischer Ekklesiologie aufzeigt. Die Her-
ausgeber ziehen in zwei knappen Schlussworten ein Resiimee der Tagung.
Auch die Andachten der Tagung (Jiirgen Stolze, Jobannes Oeldemann) sind
hier dokumentiert.

Die Zuginge der Referenten zu den ihnen gestellten Themen ist duerst
unterschiedlich — und das ist hier nun leider kein Vorzug. Der Sinn und
Zweck der Tagung wird offenbar, vor allem auf Seiten der von der VEF ent-
sandten Vertreter, sehr unterschiedlich interpretiert. Einige Schlaglichter
sollen dies illustrieren: Der emeritierte rOmisch-katholische Neutestament-
ler Rainer Dillmann nihert sich der Frage nach den ,Kirchenbildern in der
Bibel“ sehr konventionell, indem er unter Rickgriff auf vornehmlich iltere
und zudem ausschlieflich deutschsprachige Literatur Bilder von Kirche
wie ,,Volk Gottes®, ,Leib Christi“, ,Bau und Ackerfeld etc. erliutert. Seine
Entscheidung, ausschlieBlich auf Substantive Bezug zu nehmen und ekkle-
siologisch mafgebliche Vorzugsverben wie ,nachfolgen“, ,senden, ,heili-
gen“ usw. auszublenden, wirken sich dahingehend aus, dass insgesamt ein
recht statisches Bild von Kirche im Neuen Testament entsteht, das ich dort
so nicht erkennen kann. Vielleicht hitte hier die Rezeption der neueren
Beitrige z. B. von Thomas S6ding (um einen rom.-kath. Theologen zu nen-
nen) zu einem im Ganzen giinstigeren Bild gefiihrt. Das Fazit des Beitrags
bleibt rein formal: Es gibt nicht das eine, sondern viele unterschiedliche
Bilder von Kirche im Neuen Testament. Das ist ein im Ganzen doch sehr
bescheidener Ertrag.

Alles andere als konventionell, nimlich recht originell nimmt sich der
baptistische Neutestamentler Heinze der Pastoralbriefe an. Dabei versucht
er in detaillierter Analyse zu zeigen, dass die fiktiven Schreiber dieser an fik-
tive Adressaten gerichteten Briefe die Absicht hatte, durch Intervention un-
ter der vorgeblichen Autoritit des Apostels Paulus die innere Struktur der
Gemeinde umzubauen: Der Einfluss von Presbytern und Witwen soll zu-
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gunsten des zu stirkenden Amtes der Episkopen zuriickgedringt werden.
Als dahinterstehendes Motiv identifiziert Heinze die Abwehr von Irrlehren,
die iiber einzelne von den Presbytern geleitete Hausgemeinden Eingang
gefunden hitten. Heinzes Rekonstruktionen der hinter soviel literarischer
Fiktion stehenden historischen Situationen zu folgen, verlangt Konzentra-
tion und einen grof}es Zutrauen zur Leistungsfihigkeit historischer Rekon-
struktionen. Denn man fragt sich neben vielem anderem, was im Detail an-
zumerken ist, zum Beispiel, wie es vorzustellen sei, dass Episkopen als iiber-
ortliche Gemeindeamtstriger etabliert werden sollten, wihrend diese in
Phil 1,1 — so Heinze — gerade als Leiter der Hausgemeinden angesprochen
werden, die — nun als iibergeordnete Leiter — den Einfluss der Presbyter —
jetzt verstanden als Hausgemeindeleiter — zuriickdringen sollen. Die Hein-
zes These zugrundeliegende Abgrenzung der Bezeichnung fiir Triger von
Gemeindeimtern Lisst sich in dieser Klarheit eben nicht rekonstruieren. Al-
lerdings, so der baptistische Vf., darf man die versuchte Einflussnahme auf
die Gemeindestruktur auch nicht amtskirchlich iiberbewerten: der fiktive
Autor befiehlt nimlich nicht, sondern empfiehlt lediglich, womit das bap-
tistische Modell des Gemeindebundes sozusagen auf den letzten Metern
exegetisch ,gerettet® ist.

Fiir den Tagungskontext irritierend idiosynkratisch kommt der Beitrag
von Stritbind daher, dessen auf nahezu jeder Seite deutlich werdende Ab-
neigung gegen den vom ihm prisentierten ,,Ist“-Zustand des deutschen Bap-
tismus ihn inzwischen zum Austritt aus dem Bund gefiihrt hat. In seiner
»realistischen Ekklesiologie* erscheint der Baptismus als ,eine religis er-
fahrungsbezogene und dabei sehr pluriforme neupietistische Laienbewe-
gung mit einer Latenz zur theologischen und liturgischen Verwahrlosung®
(284). Striibinds deutlich werdende Verirgerung iiber eine, gemessen am
christozentrischen Grundbekenntnis des Baptismus fiir ihn unhaltbare Ver-
kniipfung von Glaubenstaufe und Gemeindemitgliedschaft darf nicht iiber-
sehen lassen, dass der Beitrag eine Reihe bedenkenswerter theologischer
und religionssoziologischer Einsichten bietet. Der V. Eisst jedoch nichts
unversucht, seine Aussagen so mit sprachlichen Provokationen zu spicken,
dass seine berechtigten Anfragen keine Einladung zum Dialog sind, son-
dern den baptistischen Gesprichspartner eher verletzen und die 6kumeni-
schen Partner irritieren miissen.

Nausners unvergleichlich freundlicher gehaltene Vorstellung der metho-
distischen Ekklesiologie fiithrt zunichst iiber eine philosophische Hinter-
treppe zur These von der essentiellen Pluralitit der Wirklichkeit und Gber
eine Beschreibung des Heiligen Geistes als ,Dazwischengeher” zu einem
Verstindnis von Identitit als Verbundenheit. Beides soll zeigen, dass die
Kirche ,ekstatisch“ ist, anders gesagt: nicht lediglich ein Tor hat, sondern
wie ein Tor ist. Dass dabei vornehmlich das Tor zur Welt gemeint ist, diirf-
te bei Nausner darin seinen Grund haben, dass er ,den kosmischen Kon-
text gottlichen Wirkens als einen entscheidenden Ausgangspunkt fiir ein
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volles Verstindnis methodistischer Ekklesiologie® hilt (159). Aber ist es fiir
ihn nicht tatsichlich der entscheidende Ausgangspunkt? Nausner zeigt sehr
treffend, dass die sich unter Erweckungsbedingungen entwickelnde metho-
distische Ekklesiologie sich oftmals pragmatischen Entscheidungen ver-
dankte und sie symbiotisch unterschiedliche, auch in Spannung zueinan-
der stehende Elemente integrierte. Nicht eingelost wird in seiner Interpre-
tation meines Erachtens die zitierte These Geoffrey Wainwrights, wonach
Wesleys Einstellung zu aller kirchlichen Ordung ,soteriologisch orientiert*
war. Denn diese soteriologische Orientierung hat zwar — wie Theodore
Runyan gezeigt hat — kosmische Weite, zugleich aber als ihr Zentrum die
Herz und Leben von Menschen erneuernde Heilsgnade Gottes. Dieser Ak-
zent bleibt jedoch unterbestimmt wie auch die sich um das Glauben we-
ckende und stirkende Wort sammelnde Gemeinde in dieser Darstellung
als Raum des Handelns Gottes faktisch ausfillt. Selbst das ,eucharistische
Nachwort®, das anderes erwarten [isst, betont einseitig, was ja als ein As-
pekt nicht falsch ist: ,,Die Eucharistie nimmt den Gliubigen hinein in das
zentrale Geschehen der Geschichte der Welt” (178).

Mit den Beitrigen von Neumann, Thonissen und Hardt informiert die
romisch-katholische Seite in gediegenen Darstellungen tiber den Weg der
eigenen Ekklesiologie sowie iiber sich gegenwirtig stellende, auf das Le-
ben der Kirche zuriickwirkende Herausforderungen. Dabei ist unverkenn-
bar, dass das Zweite Vatikanische Konzil die Tiir fiir 6kumenische Annihe-
rungen geoffnet hat, in einigen ekklesiologischen Fragen weiterhin deutli-
che Differenzen auch mit den Freikirchen besiehen, wihrend praktische
gesellschaftliche Herausforderungen vor Kirchengrenzen nicht Halt ma-
chen. Sehr informativ ist auch der Beitrag aus der Herrnhuter Briiderge-
meine von Gdriner.

Nach der Lektiire des Bandes bleibt ein zwiespiltiger Eindruck zuriick.
In formaler, tagungstechnischer Hinsicht dringt sich die Frage auf: Was ist
konkret das Mandat der entsandten freikirchlichen Vertreter? Soll im Ge-
sprich mit dem Paderborner Institut die mehr oder weniger eigenwillige
Perspektive von Fachwissenschaftlern, die — aktuell — Freikirchler sind, im
Vordergrund stehen oder eine natiirlich nie wertungsfreie, biographisch
unberiihrte, aber doch um Vertretung der eigenen Glaubensgemeinschaft
stirker bemiihte Sichtweise? In inhaltlicher Hinsicht zu bedauern ist die fiir
einen Freikirchler zutiefst verstorende Ausblendung des Sendungscharak-
ters, also der missionarischen Essenz der Ekklesia. Die einzigen niheren
diesbeziiglichen Bezugnahmen finden sich in dem am Ende des Buches
abgedruckten biblischen Besinnungen von Stolze und Oeldemann! Das
gibt nicht nur zu denken, es markiert auch die Grenze dieser Aufsatzsamm-
lung, die so gesehen gerade als Problemanzeige ckumenischer Theologie
und Verstindigung ihren Wert hat.

Christoph Raedel
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Burkbard Neumann |/ Jiirgen Stolze (Hg.), Ursprung und Sendung der
Kirche, Edition Ruprecht/Bonifacius, Gottingen/Paderborn 2011, 233 S.,
22,90 € (ISBN 978-3897104877)

Die Beitrige der hier dokumentierten fiinften Begegnung des Johann-
Adam-Mohler-Instituts Paderborn mit Vertretern der Vereinigung Evangeli-
scher Freikirchen (VEF) schlieRen mit ihrer Bezugnahme auf ein Thema der
Ekklesiologie an das vorangehende Treffen an. Im Mittelpunkt der Tagung
standen mit der Apostolizitit und Katholizitit zwei Pridikate der Kirche,
die fiir gewohnlich Stolpersteine 6kumenischer Dialoge zwischen Katholi-
ken und v.a. erwecklichen protestantischen Kirchen darstellen, auch wenn
diese Pridikate als solche von keiner Seite abgelehnt werden. Im respekti-
ven Verstindnis der Begriffe lassen sich historisch gewachsene und, wie
die Beitrige zeigen, auch weiterhin bestehende Differenzen aufweisen, de-
ren komplementirer Charakter weiter zu untersuchen bleibt.

Die neutestamentliche Grundlegung erfolgt durch zwei Beitriige. Die
romisch-katholische Neutestamentlerin Maria Neubrand arbeitet unter-
schiedliche Konzepte des Apostolats im Neuen Testament heraus. Grund-
legend fiir diese sind jeweils, Augenzeuge des irdischen Jesus, Zeuge sci-
ner Auferstehung oder Bewahrer der den Aposteln anvertrauten Lehre zu
sein. Die Katholizitit der Kirche wird mit ihrem umfassenden und univer-
salen Auftrag, die Menschen als Gottes Volk zu vereinen, und mit ihrer in-
neren Pluralitit in Verbindung gebracht. Walter Kiaiber liest das diesbe-
zuigliche Zeugnis des Neuen Testaments aus einer erklirtermafien freikirch-
lichen Perspektive, wobei sich einige spezifische Akzentuierungen zeigen,
im Ganzen aber eine breite Ubereinstimmung mit der vorangehenden Ko-
referentin ergibt. Klaiber arbeitet die universale Geltung des Missionsauf-
trags und den inklusiven Charakter der Gemeinde heraus, verweist dann
aber besonders auf die christologische Begriindung der Katholizititsvor-
stellung im Neuen Testament. Die apostolische Sukzession wird hier nun
pointiert als ,,Sukzession in der apostolischen Mission® interpretiert (51),
was nach Klaiber beides einschliefit: das Weitersagen der Botschaft von
Kreuz und Auferstehung sowie das Leben dieser Botschaft im Tun und
(der Bereitschaft zum) Leiden.

Die nachstehenden Beitrige prasentieren die Sichtweise der auf der Ta-
gung vertretenen Denominationen, wobei die romisch-katholische Seite
mit zwei Vortrigen verzeichnet ist: Burkbardt Neumann konzentriert sich
in seinem dogmengeschichtlichen Durchgang auf die Katholizitit der Kir-
che. Er zeigt dabei, dass in der Geschichte mal ein quantitatives (d. h. auf
die zeitliche und riumliche Erstreckung bezogenes), mal ein qualitatives
(d.h. den rechten, umfassenden Glaube in den Vordergrund stellendes)
Verstindnis tiberwogen, sich zugleich jedoch das Bemiithen beobachten
lisst, beide Aspekte miteinander zu verbinden. Das Zweite Vatikanische
Konzil stirkte das lehrbezogene, qualitative Verstindnis und machte es fiir
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die Ekklesiologie fruchtbar. Wolfgang Thonissen stellt dem systematisch-
theologische Einsichten zur Apostolizitit der Kirche zur Seite. Einen Fort-
schritt im 6kumenischen Gesprich sieht er darin, dass nicht linger gefragt
wird, ,,ob die apostolische Sukzession zur Apostolizitit des Evangeliums ge-
hort, sondern wie sie dazugehort” (131). Strittig bleibt jedoch, inwieweit
die Anerkennung der Apostolizitit des Evangeliums bzw. der Kirche ,not-
wendig an das Kriterium einer spezifischen Gestalt der apostolischen Nach-
folge einzelner Amter gebunden ist“ (123). Thonissen zeigt sich zuversicht-
lich, dass ein differenzierter Konsens in dieser Frage erreichbar ist.

Eine baptistische Sichtweise wird von Martin Rothkegel vorgetragen.
Sachkundig leuchtet er die historischen Bedingungen aus, unter den Bap-
tisten dazu kamen, die Frage der Kirchlichkeit von sichtbaren tiberortli-
chen Strukturen entweder offenzulassen oder negativ zu beantworten, wo-
mit eine praktische Vernachlissigung solcher Pridikate wie Katholizitat
und Apostolizitit einherging. Im Anschluss an Uberlegungen von Miroslav
Volf plidiert Rothkegel dafiir, beide Begriffe fiir die baptistische Ekklesio-
logie wiederzuentdecken.

Peter Vogt, der das Verstindnis der Herrnhuter Bridergemeine von Ka-
tholizitit und Apostolizitit erldutert, arbeitet zuniichst heraus, dass ,aposto-
lisch“ in den Anfingen der Briidergemeine als ,,Riickkehr zur unverfilsch-
ten Reinheit der Urkirche“ hiefd (99), wihrend Zinzendorf auf der Basis ei-
nes mehrstufigen Kirchenbegriffs unter anderem zu der Auffassung gelangte,
dass keine sichtbare Kirche den Anspruch erheben diirfe, die Katholizitit
der Kirche ,exklusiv zu verkorpern (103). So kommt die Briidergemeine
als Kirche selbst zeichenhaft fiir die Okumenizitit der vielen Kirchen zu ste-
hen.

Auf instruktive Weise erliutert Andrea Lange das Verstindnis der bei-
den Kirchenattribute aus mennonitischer Sicht, wobei sie auch den ro-
misch-katholisch/mennonitischen Dialog auf Weltebene in ihre Ausfithrun-
gen einbezieht. Der eher formal-institutionellen Fiillung des Kriteriums der
Apostolizitit in der romisch-katholischen Kirche stellt sie eine inhaltliche
gegeniiber: Apostolititit meint fiir Mennoniten die Treue zum gewaltlosen
Friedenszeugnis des Neuen Testaments und die Bereitschaft zum Martyri-
um. Eine 6kumenische Verstindigung iiber diese Begriffe sei dennoch mog-
lich, wo sie ,als gemeinsamer Auftrag und Priifstein® (152) und nicht zur
apologetischen Abgrenzung verwendet werden.

Wie Markus Iff zeigt, traten die Begriffe Katholizitit und Apostolizitit
beim Begriinder der Freien evangelischen Gemeinden Hermann Heinrich
Grafe, hinter seinem Anliegen, die Einheit des Leibes Christi darzustellen,
zuriick. Vor diesem Hintergrund entstand ein Verstindnis von Gemeinde,
bei dem die Katholizitit nicht ,in einheitlichen, iufleren Strukturen oder
Institutionen“ besteht (163), sondern in der pneumatischen Gegenwart
des verborgenen Leibes Christi, dessen Darstellung die sichtbare Gemeinde
ist. Aus diesem Zusammenhang folgt, dass die Katholizitit der Gemeinden
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in ihre Offenheit fiir die je anderen Gemeinden besteht. Die Apostolizitit
der Kirche erkennen Freie evangelische Gemeinden in der ,Kontinuitit
und wesenhaften[n] Identitit der apostolischen Botschaft, des apostoli-
schen Lebens und der apostolischen Sendung“ (171).

In einer abschliefenden Untersuchung bilateraler Erklirungen aus Dia-
logen zwischen der romisch-katholischen Kirche und Freikirchen muss Jo-
hannes Oeldemann konstatieren, dass Katholizitit und Apostolizitit der
Kirche in diesen Gesprichen kaum eigenstindig thematisiert wurden, eine
Ausnahme stellt die romisch-katholisch/methodistische Erklirung ,,Die apos-
tolische Tradition* dar. Dazu kommen Bezugnahmen in weiteren imter-
theologischen Dialogkontexten. Der bemerkenswerteste Befund von Oeclde-
manns Analyse liegt in der in den Gesprichen gewonnenen Einsicht, dass
die Apostolizitit der Kirche sich im Spannungsfeld von Tradition und Er-
neuerung bewegt, dass sie also nicht nur in die Vergangenheit weist, son-
dern zugleich auch Reformimpulse enthilt, die auf das Selbstverstindnis
der Kirche und folglich auf ihre Beziehungen zueinander zuriickwirken.

Der Band schliefit thematisch mit einer gemeinsamen Tagungszusam-
menfassung der Herausgeber des Bandes. Festgehalten wird zum einen die
Ubereinstimmung hinsichtlich eines vorrangig qualitativen Verstindnisses
von Katholizitit der Kirche, zum anderen die Méglichkeit einer komple-
mentiren Zuordnung der je unterschiedlichen Interpretationen ihrer Apos-
tolizitit — so verstanden, dass mit diesem Pridikat sowohl nach dem ,,\Wo-
her* als auch nach dem ,,Woraufhin® der Kirche gefragt ist.

Der vorliegende Band vereint durchweg die jeweilige Gemeinschaft re-
priasentierende, fundiert darlegende und umsichtig argumentierende Bei-
trige. Dabei werde bestehende Differenzen nicht ausgeblendet, diese je-
doch zum einen verstindlicher durch das Ausleuchten historischer Hinter-
grinde, und zum anderen 6kumenisch relevant durch das Aufzeigen von
Entwicklungslinien und Ambivalenzen auch innerhalb der jeweiligen Tra-
dition. Es bleibt die Frage, was solche Begegnungen zu leisten vermogen.
Die gegenseitige Kenntnisnahme und das wachsende Verstindnis fiirei-
nander sind ohne Zweifel ein so hohes Gut, dass die hier investierte Mithe
nicht vergeblich sein wird. Doch auch die Grenzen des Formats werden
mit jedem Tagungsband der Reihe deutlicher: Die Begegnungen wirken
eher wie ein punktuelles Aufleuchten durchaus profunder Einsichten, die
jedoch schon auf der Ebene dieser jihrlichen Begegnungen nicht mitei-
nander verbunden werden — was nun gerade bei den thematisch verwand-
ten Themen der vierten und fiinften Begegnung nahe gelegen hitte. Hier
bleibt doch auch angesichts der auf beiden Seiten (bei Freikirchlern mehr,
bei Katholiken weniger) wechselnden Delegationsmitglieder vieles im Zu-
filligen. Das gilt insbesondere im Blick auf die von der VEF entsandten Re-
ferenten, die bislang auch aufs Ganze der Begegnungen gesehen nicht die
Breite der in der VEF vertretenen Kirchen und Gemeindebiinde abzubil-
den vermochten. Man wiisste gerne mehr tiber das Ziel, das Mandat und
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(so vorhanden) tiber den Fortschritt in der Anniherung der Gesprichs-
partner. Ungeachtet dieser grundsitzlichen Anfrage ist dieser Tagungsband
aufgrund seiner historisch und theologisch fundierten Beitrige eine will-
kommene Interpretationshilfe fiir Dialogerklirungen, die in der Regel die
Frucht intensiver Gespriiche sind, ohne selbst die hiufig profunden Beitri-
ge, die ihre Erarbeitung iiberhaupt erst ermoglichten, im Einzelnen zu do-
kumentieren.

Christoph Raedel

Stefan Schweyer (Hg.), Freie Gottesdienste zwischen Liturgie und Event.
Beitriige der Tagung an der Staatsunabhiingigen Theologischen Hochschule
Basel vom 20. Juni 2011 (Studien zu Theologie und Bibel Bd. 7), LIT Ver-
lag Berlin/Miinster/Wien/Zirich/London 2012, 95 S., 15,90 € (ISBN 978-
3643801234)

Nach einer 2011 veroffentlichten statistischen Erhebung besuchen an ei-
nem normalen Wochenende in der Schweiz rund 690 000 Personen ein re-
ligioses Ritual. Die Gottesdienste der Freikirchen ziehen dabei rund ein
Zehntel mehr Menschen an als diese Mitglieder haben, wihrend der Got-
tesdienstbesuch der Reformierten bei 3 Prozent, der Katholiken bei rund 4
Prozent liegt. Auch wenn bei den Freikirchen vermutlich viele, die erst auf
dem Weg zur Taufe sind, als Nichtmitglieder mitgezihlt wurden, liegt doch
ihr Gottesdienstbesuch weit iiber dem der grofien Kirchen. Liegt es an der
freieren Gestaltung der freikirchlichen Gottesdienste? Da die grofkirchli-
che Liturgik die niedrigschwelligen Formen evangelikaler und charismati-
scher Gottesdienste weithin vernachlissigt und andererseits eine theologi-
sche Reflexion des Gottesdienstes in den Freikirchen eher die Ausnahme
ist, verdient eine Tagung mit Liturgikern und Praktikern aus beiden Tradi-
tionen Aufmerksamkeit, zu der die Staatsunabhingige Theologische Hoch-
schule Basel eingeladen hat. Die Beitrige stammen von Holger Eschmann
(Theologische Hochschule Reutlingen), Ralph Kunz (Universitit Zirich),
David Pliiss Universitit Bern), Horst Schaffenberger (Theologisches Semi-
nar St. Chrischona), Stefan Schweyer (Theologische Hochschule Basel),
Helge Stadelmann (Theologische Hochschule GieRen).

Eine erste gemeinsame Einsicht: Versteht man — was fiir alle Beitrige
gilt — Gottesdienst als Hinweis auf ,das heilsam Andere, das von Gott her
kommt* (65), so kann dies nicht ohne Einfluss bleiben auf die Form; zu-
gleich aber relativiert das ,Kommunikationsgeschehen zwischen Gott und
Mensch [...] die kulturelle Gestalt jeder Form“ (72). Ob man den Gottes-
dienst konservativ-lutherisch als Heilsgeschehen begreift oder als Gnaden-
mittel (John Wesley) oder als evangelistische Veranstaltung: aus der theo-
logischen Tiefe entspringt eine ,eschatologische Freiheit der Gestaltwer-
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dung des Gottesdienstes“ (55), in der gastfreundliche Offenheit und
sakramentale Dichte sich nicht widersprechen miissen. Evangelikale inte-
ressieren sich fiir Formen, welche der objektiv-heilsgeschichtlichen Dimen-
sion des Gottesdienstes (Peter Brunner) Rechnung tragen, und entdecken
beispielsweise in traditionellen Elementen wie dem trinitarischen Votum
eine Anzeige der ,eschatologische[n] Relativitit“ des Gottesdienstgesche-
hens (71). Im Blick auf die landeskirchlichen Gottesdienste stellt sich die
Frage nach der ,Alltagsnihe“ und der Zuginglichkeit, welche die freien
Gottesdienste auszeichnen (84), und nach der evangelisierenden Predigt,
wobei freilich der Erfolg von Taizé, wo man feiert statt zu predigen, vor
voreiligen Schliissen warnen sollte. Der Gottesdienst bleibt nur dann als
Gottesdienst erkennbar®, wenn er sich an einer jeweils zu gestaltenden
»Grundform® orientiert (44): In diesem Sinne versteht sich die Evangelisch-
methodistische Kirche als Kirche ,zwischen Freiheit und Ordnung, zwi-
schen Charisma und Institution, zwischen Individualitit und Gemein-
schaft” (40), womit sie auch liturgisch eine Mittelstellung einnimmt.

Eine zweite gemeinsame Einsicht: Die reine, vermeintlich objektive
Form ist eine Fiktion, andererseits kommen auch freie Gottesdienste nicht
ohne Rituale aus, denn der Mensch ist auch ein ,,animal rituale® (22). Agen-
den bieten immer auch der freien Gestaltung einen begrenzten Raum, um-
gekehrt weist der freie Gottesdienst durchaus GesetzmiBigkeiten und Ab-
liufe auf, sei es etwa das Repertoire vertrauter Formeln beim freien Gebet
oder die Tradition biblischer Hoheitstitel in Anbetungsliedern, die nur In-
sidern verstindlich sind und deshalb nach mehr sprachlicher Sorgfalt ver-
langen. Eine ritualistische Verengung der Praise-and-Worship-Lieder zeigt
sich auch in der weitgehenden Ausblendung der Klage, die im biblischen
Psalter breiten Raum einnimmt.

Eine dritte Einsicht: Gottesdienstformen entscheiden nicht allein iiber
die Attraktivitit einer Gemeinde. Das Phiinomen einer den Zugang erschwe-
renden Kulturschwelle ist nicht nur bei agendarischen Gottesdiensten der
Grofkirchen zu beobachten. Auch freie Gottesdienste erliegen der Versu-
chung, sich blof§ einem bestimmten Milieu oder einer Kultur zu verschrei-
ben. Ein Zusammenhang zwischen dem Auftauchen neuer Mitglieder und
neuen Gottesdienstformen ist nicht sicher nachzuweisen, es konnte sich
auch um innerkirchliche Wanderungen handeln. Andererseits ist nicht ge-
sagt, dass nicht auch expressiv-sinnsuchende und rituell-vergewissernde Li-
turgietypen eine evangelisierende Wirkung haben konnen. Letztlich diirfte
es entscheidend auf die Gemeinde ankommen, ob sie Fremde als Giiste
Gottes entdeckt, mit denen ein neues ,Wir* entsteht, oder ob sie sich als
eine Gemeinschaft versteht, die nur auf die Heimholung der Fremden war-
tet.

Ein Fazit: Christliche Liturgie ist ,Vorwegnahme von Freiheit* (90), weil
sie gerade in ihrer Vielfalt auf das kommende Reich Gottes verweist, durch
das ein blofes Nebeneinander sich in ein ,kritisches Miteinander her-
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kommlicher und neuer Gottesdienstformen* verwandelt (71). Ob frei oder
agendarisch gestaltet, ,christliche Gottesdienste sind integrativ* (34). In dia-
chroner Perspektive stehen sie in einer Geschichte, ohne aber das Glau-
bens- und Liedgut der heutigen Generation zu vernachlissigen. In synchro-
ner Hinsicht sind es Zielgruppen tibergreifende Zusammenkiinfte, in de-
nen im Idealfall kirchlich sozialisierte und sikulare Zeitgenossen sich mit
ihren kulturellen Ausdrucksformen wiedererkennen kdnnen. Der Geist
Gottes schenkt einerseits die ,Freiheit* zu unterschiedlichen Gottesdienst-
formen, andererseits sensibilisiert er als Quelle von ,,Einheit und Wahrheit*
(46) fiirr wertvolle 6kumenische Gemeinsamkeit in Liturgie und Zeugnis
vor der Welt.

Da Formen und Inhalte nicht zu trennen sind und die in Dienst genom-
menen Medien eine Eigendynamik entwickeln konnen, mochte man sich
ein weiteres Treffen wiinschen, bei dem an konkreten Beispielen die Spra-
che, die Musik und die gottesdienstlichen Zeichen auf die Botschaften und
die theologischen Gehalte, die sie transportieren, reflektiert werden.

Walter Schopsdau

Samuel Diekmann, Systemkritik des Meisters. Die verschwiegenen Ver-
se: Was Christus an unserer Okonomie, Okologie und Sozialethik zu kriti-
sieren hitte, Books on Demand, Norderstedt 2012, 240 S., 14,90 € (ISBN
978-3-8482-5195-7)

Schon von der ersten Seite an spiirt man dem dritten Buch des pfingst-
kirchlichen Pastors Samuel Diekmann das Anliegen ab, tagespolitische
Themen im Riickbezug auf das Denken Jesu (des , Meisters*) fiir , fromme*
wie ,nichtfromme* Leser zu erschlieflen. Deshalb ist die ,Systemkritik des
Meisters“ auch weniger ein theologisches Sachbuch als ein mit spitzer Fe-
der geschriebenes Manifest mit dem Ziel, das gegenwirtige ,System“ (ob
das mit Blick auf den historischen Missbrauch der Vokabel in der antire-
publikanischen Propaganda der spiten Weimarer und beginnenden NS-
Zeit eine gegliickte Wortwahl ist, mag dahingestellt bleiben) kritisch zu re-
flektieren. Dazu arbeitet der Vf. vier Themenfelder durch: Politik, Okono-
mie, Sozialethik und Okologie.

Fiir Diekmann steht fest: Ein miindiger Christ ist politisch aktiv. Anhand
von 1. Tim. 2,1 versucht er zu erweisen, dass der Aufruf zum Gebet fiir po-
litische Verantwortungstriger zugleich Auftrag zu eigenem politisch-gesell-
schaftlichen Engagement sei, was sich auch daran zeige, dass der neutes-
tamentliche Ekklesia-Begriff und die Funktionsweise von Gemeinde hochst
politisch seien. Im besonderen geht es dabei um das Verhilinis des Chris-
ten zur Staatsgewalt. Aus seiner Auslegung der einschligigen NT-Passagen
zieht Diekmann den Schluss, dass Widerstand gegen Unrecht geboten sei,
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nicht jedoch mit militanten Mitteln, sondern auf dem von Jesus in der Berg-
predigt gezeigten ,dritten Weg". Auf diesem Weg stellt der Geschidigte sich
dem gleich, der ihn verletzt, iibervorteilt oder unterdriickt. Die Ubergriffi-
gen werden unter Verzicht auf Aggressivitit mit ihren eigenen Waffen ge-
schlagen. Es geht aber fiir Jesus unbedingt um Gerechtigkeit, weswegen der
V. in Abrundung seines politischen Kapitels dazu mahnt, bei Wahlentschei-
dungen nicht allein auf die ethische Anschlussfihigkeit von Parteiprogram-
men an (vermeintlich) christliche Werte, sondern auch darauf zu achten,
inwieweit sich politische Parteien dem sozialen Ausgleich verschrieben ha-
ben

Das Okonomische Kapitel bildet den Schwerpunkt der vorliegenden
Veroffentlichung. Ein weites Themenspektrum, das von der Frage nach dem
Wert des Menschen bis hin zu Themen wie Mindestlohn und Finanzwirt-
schaft reicht, kommt hier zur Sprache. Diekmann argumentiert nicht fiir
den Schutz des ungeborenen Lebens, sondern fordert, ausgehend von Dtn.
27,16, auch ein Umdenken im Pflegebereich. Er widmet sich der Arbeits-
welt, aber auch heiffen Eisen wie Menschenhandel, Zwangsprostitution und
globale Ausbeutung infolge des Konsumegoismus der Menschen in den
reichen Lindern. Wo das Herz des selbst kommunalpolitisch engagierten
Autors schligt, wird deutlich, wenn er leidenschaftlich darum ringt, dass
nicht Geiz, Gewinnmaximierung oder ,Sozialrassismus“ handlungsleitend
sein diirften, sondern es gelte, von der Bibel her den Wert solidarischen
Gebens und Teilens zu entdecken.

Als institutionalisierte, gesellschaftlich anerkannte Form gerechtigkeits-
widriger Gier wertet Diekmann das Zinswesen. Das alttestamentliche Zins-
verbot sieht er unter dem Vorzeichen der Nichstenliebe als auch christlich
verbindlich, wobei er eingesteht, selbst kein schlissiges Konzept zum Aus-
stieg aus der sozial und global katastrophalen Zinswirtschaft vorweisen zu
konnen.

Konkret wird der Vf. dagegen beim Stichwort Schuldenschnitt. Staats-
schulden armer Linder, etwa in Afrika, sieht er zum guten Teil durch die
riicksichtslose Bereicherungspolitik autoritirer Herrscher verursacht, von
der wiederum ,westliche“ Interessenten profitiert haben — die Riickzah-
lung solcher Schulden sei nicht von vornherein moralisch geboten. Im mo-
saischen ,Jubeljahr” sicht Dieckmann einen Ansatz zur Tilgung ungerechter
Schulden, dem Jesus an zentraler Stelle, namlich im Vaterunser, Rechnung
tragt (,... wie auch wir vergeben unseren Schuldigern®). Hier habe eine
»christliche* Politik grofie Verinderungschancen.

In seinen abrundenden Erwigungen zu Fragen der Sozialethik wie der
Okologie vertritt der V. die Position, das Liebesgebot Jesu verpflichte des-
sen Jinger, das Streben nach dem Wohl aller ,,Nichsten“ auf eine Stufe mit
der Anbetung Gottes zu stellen. Das enthiilt das Teilen von Wohlstand eben-
so wie die liebevolle Zuwendung zum ,fremden* Nichsten. Fremdenfeind-
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lichkeit ist demnach eine fiir Christen unmogliche Haltung, die in der von

Natur aus multikulturellen Gemeinde Jesu keinen Raum finden darf.

In dkologischer Perspektive ruft Dieckmann dazu auf, den Klimawandel
ernstzunehmen, der Manipulation durch Lobbyinteressen zu widerstehen
sowie als von Gott zur Haushalterschaft Berufene nachhaltig zu leben, was
den Schutz der nichtmenschlichen Schopfung einschlief3t.

So verdienstvoll das Unterfangen ist, ein (evangelikal-)christliches Lese-
publikum fiir die brennenden Fragen des Hier und Jetzt zu sensibilisieren,
so nachdriicklich muss die Kritik an diesem Buch ausfallen. Diese biindelt
sich zur Hauptsache in drei Punkten:

1. Recherche. Der V. stiitzt sich ausweislich seiner Bibliographie fast aus-
schlieBlich auf Presseveréffentlichungen. Fachwissenschafiliche Studien
sind nicht herangezogen worden. Das wirft hinsichtlich der Seriositit
des hier Gebotenen tiefgreifende Fragen auf. Von einem Autor, der sich
so ,mutig® positioniert, darf man eine zumindest grobe Sichtung und
Darstellung, wenn auch nicht Wertung fachspezifischer Diskurse erwar-
ten. Ebensowenig seriés mutet es an, wenn die Bibliographie nur Auto-
ren ausweist, die mit dem V. von vornherein konform gehen. Demge-
mif Lisst er jede kritische Auseinandersetzung mit seinen Quellen ver-
missen. Obendrein fehlen an etlichen Stellen Quellennachweise. Bei dem
Gastbeitrag von Uwe Schiifer bleibt der Leser im unklaren dariiber, was
von diesem und was von Diekmann selbst stammt.

2. Polemik. So fliissig sich das Buch liest, sosehr trifft es der Vorwurf, den
einen oder anderen komplexen Sachverhalt striflich zu vereinfachen
bzw. einseitig zuzuspitzen. Nun mag — besser muss — eine Streitschrift,
und um eine solche handelt es sich durchaus, per se polemisch sein.
Man konnte den groben Strich, mit dem der VI pinselt, aber eher hin-
nehmen, wenn er nicht so kernig gegen ,Stammtischparolen® (84f) wet-
terte, wie man sie ihm selbst durchaus vorhalten konnte.

3. Exegese. In seiner Auslegung von Rom. 13,1-7 iibersetzt Diekmann
¢€ouoia mit ,,Vollmacht“ oder ,,Gewalt“, verwirft aber das Synonym ,,obrig-
keitliche Macht“, da diese Wortbedeutung sich nicht nachweisen lasse.
Dagegen spricht Mt. 5,9, wo ein Offizier es ablehnt, dass Jesus sein Haus
aufsucht, da er, der Soldat, unter £€ouciav stehe, womit eindeutig die ro-
mische Staatsgewalt gemeint ist. Auch in der Versuchungsgeschichte wird
Jesus &fouoia, ndmlich politische Macht, angeboten. Diekmann nimmt
also den Mund recht voll, wenn er sich hier auf ,,neuere pihlologische
Erkenntnisse“ beruft. Eine Infragestellung staatlicher Exekutivgewalt
kann der Perikope Rom. 13,1-7 keineswegs untergeschoben werden.
An dieser Stelle argumentiert Diekmann nicht schliissig und, wenn tiber-
haupt, mit diirftigen Belegen. Ahnlich kritische Bemerkungen liefen sich
zu seinen Ausfithrungen tiber das Vaterunser (137), den Bezug zwischen
Gal. 5,1 und moderner Sklaverei (73), das vermeintliche Tagelohner-
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Dasein Jesu und seines Vaters (159), die Einordnung von Umweltver-

schmutzung als Siinde (198f)) sowie die apokalyptischen Reiter (207)

treffen.
Ferner darf zur mosaisch begriindeten Forderung nach einem Schulden-
schnitt riickgefragt werden, inwieweit der Vf. die Gultigkeit oder eben Un-
giiltigkeit von Inhalten der Torah fiir Christen bedacht hat. Im Lichte der
Rede aus Lk. 4,18-21 mag es durchaus legitim sein, das ,Erlassjahr*, das Je-
sus im Munde fiihrt, im Sinne eines allgemeinen Schuldenschnitts aufzu-
fassen. Schliefflich erfiillt sich in Christus das Gesetz. Wiederum wendet Je-
sus die von ihm zitierten deutero- oder tritojesajanischen Verheifdungen
keineswegs konkret auf innerweltliche Verhiltnisse an, stehen doch fiir ihn
das anbrechende Gottesreich und die Hinwendung seiner Horer zur Got-
tesherrschaft im Mittelpunkt des Interesses. Dass Jesus in Nazareth die rei-
chen Grundbesitzer bedroht habe (127), gibt die Perikope schlicht nicht
her. Ahnlich fragwiirdig ist der Verweis auf Mt. 20,1-14 zur Begriindung
der Forderung nach einem allgemeinen Mindestlohn.

Zuletzt store ich mich an Diekmanns Umgang mit neutestamentlichen
Gleichnissen, genauer daran, dass er diese nicht stringent von ihrem Sko-
pus her interpretiert, sondern Einzelheiten in einer Weise iiberstrapaziert,
die die eigentliche Gleichnisaussage aus dem Blick geraten Lisst. So geht es
in dem S. 129 thematisierten Gleichnis vom unbarmherzigen Gliubiger nicht
um die Frage des Geldwertes, sondern um die Bereitschaft zu vergeben.
Man muss schon viel Phantasie aufbringen, um von dieser Perikope auf das
Thema Schuldenschnitt zu kommen.

Insgesamt hitte der ,Systemkritik des Meisters® ein sorgfiltiges Lektorat
gut getan, die das Buch hiitte straffen und mancherlei Fehler ausmerzen
mussen.

Diekmann verfolgt zweifellos ein ebenso wichtiges wie berechtigtes An-
liegen und klagt zu Recht an, dass weite christliche Kreise dem zur Gewohn-
heit gewordenen Unrecht in der Welt schweigend und tatenlos zusehen.
Doch halten viele seiner Thesen einer kritischen Uberpriifung nicht stand;
stellenweise versteigt er sich in unhaltbare Spekulationen und erlaubt sich
allzu grobe Vereinfachungen. Wer (politisch) ihnlich denkt wie der VI,
wird das Buch zustimmend aufnehmen. Kritisch riickfragende Leser ver-
mag es kaum zu tiberzeugen, was bedauerlich ist, denn die Diskussion, die
Diekmann mit anstoen will, ist in weiten freikirchlich-evangelikalen Krei-
sen seit langem tberfillig. Dieser Diskussion dient iibrigens das Online-
Forum, das Diekmann unter www.systemkritk-des-meisters.de eroffnet hat.

Marc Strunk
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Diakonisches Werk der EKD (Hg.), Diakonische Partnerschaften im ge-
teilten Deutschland. Zeitzeugenberichte und Reflexionen. Bearbeitet von
Michael Héiusler u. Christian Oelschldgel, Evangelische Verlagsanstalt, Leip-
zig 2012, 200 S., € 16,80 (ISBN 978-3374031092)

Das Diakonische Werk (DW) legt einen anregenden und fiir jene, welche
in dieser Zeit mitwirken durften auch teilweise aufregenden Sammelband
vor. Er umfasst aufier Einleitung und Vorwort 19 Beitrige von 18 Autoren,
dazu ein Interview mit zwei Osterreichern. Weiter das Resiimee jener Ta-
gung, zu der sich die Autoren im Mai 2009 getroffen hatten, um sich nach
zwanzig Jahren vereinigte BRD gegenseitig zu berichten, wie sie die Zeit der
deutschen Trennung erlebt haben und wie sie sie heute sehen. Ihre Bei-
trige bilden den Sammelband. Sie sind inhaltlich nicht nur unterschiedlich
umfangreich, sondern auch unterschiedlich strukturiert und unterschied-
lich informativ. Die Ubersichtsbeitrige so exponierter Vertreter wie Axel
Noack und Theodor Strohm mit den einfliefenden Wertungen sind aus ih-
ren unterschiedlichen Sichten Ost und West spannend zu lesen. Auch ein
nach 1998 nochmals abgedruckter Beitrag von Karl Heinz Neukamm, dem
damaligen Prisidenten des DW, hilft, das ganze Gebiet von personlicher
Partnerschaft bis zum Freikauf von Inhaftierten in grober Ubersicht abzu-
schreiten.

Schon in der Anlage der Veroffentlichung wird etwas von der strukturel-
len Verschiedenheit zwischen landeskirchlicher Diakonie und Landeskir-
chen erkennbar, die doch eigentlich eine untrennbare Einheit sein sollen.
Es handelt sich nicht nur um unterschiedliche Institutionen, sondern es
fallen ihnen auch unterschiedliche Arbeiten zu. Zeigte das DW sich in sei-
nen Schwerpunkten in der fortgesetzt weiterentwickelten Inneren Mission,
so lag die damals auch im 6stlichen Europa hocheingeschitzte ,gesellschafi-
liche Diakonie“ wohl mehr in den Hinden der Kirchen.

Dabei ist das Diakonische Werk 6kumenisch anders positioniert als es
die EKD sein kann. Eine Anzahl von Freikirchen waren nach ihrer notwen-
digen und begliickenden Mitgliedschaft im Hilfswerk Griindungsmitglieder
des DW. Das geht allerdings weniger auf die famose Gestaltungskunst Eu-
gen Gerstenmaiers zurtick (15), der es etwas illusionir ja lieber mit der in
ein internationales Netz eingebundenen romisch-katholischen Kirche ge-
staltet hiitte, sondern auf den Druck aus Genf. Dort wollte der ORK unter
allen Umstinden vermeiden, dass es wieder — wie fiinf Jahre nach dem Ers-
ten Weltkrieg — zu einer Kopenhagener ,Bethesda-Konferenz“ kommen
musste, damit die im Ausland 6kumenisch gesammelten Gaben auch in
Deutschland 6kumenisch verteilt werden konnten. Inwieweit in die inner-
deutschen West-Ost-Beziehungen auch 6kumenische Gaben eingeflossen
sind und welche 6kumenischen Hilfen direkt an die Kirchen der DDR gin-
gen, ist eher in dem Interview mit den dsterreichischen Tagungsteilnehmern
und in einer Erwihnung der Stadtmissionen mit ihren internationalen Ta-



Buchbesprechungen 209

gungen seit Genf 1974 in West-Berlin, Wien, Helsinki, London und schlief3-
lich noch Dresden (501.), erfasst.

Innerdeutsch hat es 6kumenisch in der praktischen Hilfe gut funktio-
niert. Die von Direktor Geifdel im Hintergrund gesteuerte Arbeit ging Hand
in Hand. Der diplomatisch gewiefte GeifSel mit seinen lustigen Augen wusste
immer, wie viel die Bonner Gelder ermoglicht haben, aber er realisierte
auch, dass diese Mittel das DW zu einer integrierten Beteiligung der Frei-
kirchen geradezu verpflichteten. Leider hat theologisch kaum ein Gesprich
stattgefunden. Es ist bedauerlich, dass die beiden Gesprichsbeitriige aus nur
einer der beteiligten Freikirchen kamen. Sie haben die seit dem 19. Jahr-
hundert funktionierende ,besondere Gemeinschaft“ innerhalb einer jeden
Freikirche nicht erkennen lassen. Dass ,Zonengrenzen [nicht einmal Lin-
dergrenzen| keine Kirchengrenzen sind“ (29), mussten sie nicht erst lernen.
Freie Kirchen ohne eine traditionsreiche Territorialstruktur waren in weit-
flichiges, grenzenloses Handeln eingetibt. Kirche in der Minderheit war ih-
re existentielle Erfahrung. Kirche als Fremdkorper in einer kirchlichen Mehr-
heitsgesellschaft hat sie geprigt. Kirche ohne Kirchensteuer brauchte zur
Finanzierung ihrer Pastoren keine Steinkohlentransporte, damit die DDR-
Zuge fahren konnten und auch keine Devisen, um in die Rentenversiche-
rung aufgenommen zu werden. Die Liste konnte fortgesetzt werden.

Ein okumenisches Feld ist aber noch anzusprechen. Als es zur Bildung
des ,Bundes der Evangelischen Kirchen in der DDR“ (BEK) kam, musste
man eigentlich — auch infolge der zahlreichen 6kumenischen Besucher —
wissen, dass es aufler ,den Kirchen“ auch noch andere Evangelischen Kir-
chen gab. Minderheiten zwar, aber das macht wohl ihr Gewicht, aber nicht
ihren Wert und ihre Wiirde geringer. Wire ein 6kumenischer Verzicht auf
den Artikel denkbar gewesen, zumal man im DW und in der Arbeitsgemein-
schaft Christlicher Kirchen (AGCK) verbindlich zusammenarbeitete? War es
im Juni 1969 selbst in der damaligen DDR immer noch so, dass man sich
nicht nur als ,Volkskirche* verstand, sondern sogar national-protestanti-
sche Gedanken noch heimlich und dann 6ffentlich weiterwirkten? Was kann
die Erklirung dafiir sein, dass im Juni 1969 in die BEK-Ordnung mit Ver-
fassungsrang unter Artikel 4.4 der Passus aufgenommen wurde

»Der Bund bekennt sich zu der besonderen Gemeinschaft der ganzen evan-

gelischen Christenheit in Deutschland. In der Mitverantwortung fiir diese

Gemeinschaft nimmt der Bund Aufgaben, die alle evangelischen Kirchen in der

Deutschen Demokratischen Republik und in der Bundesrepublik Deutsch-

land gemeinsam betreffen, in partnerschaftlicher Freiheit durch seine Or-

gane wahr* (34).

Vielleicht hat diese Partnerschaft da ihre Grenzen, wo man die Zustim-
mung anderer Kirchen nicht erwarten konnte. Denn ob weltweit organi-
sierte Kirchen einer ,besonderen” nationalen Gemeinschaft zugestimmt
hiitten, muss in Zweifel gezogen werden, wo sie doch alle zusammen froh
waren, dass im Oktober 1945 in Stuttgart und zehn Tage spiter in Berlin
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die aus anderen Lindern angereisten Briider, die unter dem Machtan-
spruch und dem Terror der Deutschen gelitten hatten, den deutschen Kir-
chen beide Hiinde entgegenstreckten. Diese Briider und ihre Kirchen kann
man doch nicht ins zweite Glied versetzen. Man muss es so offen sagen:
methodistische Christen haben zeitweise mehr ,Bruderhilfe” aus dem Aus-
land erfahren, als durch die benachbarten Kirchen, die sich solange mit der
innerdeutschen Okumene schwer getan haben.

Der gescheite Axel Noack schliefit seinen Beitrag mit dem Wunsch, dass
der gute Gott ,uns hoffentlich auch etwas hat lernen lassen in dieser Ge-
schichte® (25). Ich habe mir nur ein Wortchen an den Rand geschrieben:
»Was?* Der mit seinem Heidelberger Institut 6kumenisch wirkende Diako-
niewissenschaftler Theodor Strohm beendet seinen Beitrag mit dem Ver-
weis auf den seit 1992 in der Nach-DDR wirkenden Theologen Christian
Wolf, der im Jahr 2009 zu einer grundsitzlichen Neubesinnung in Auftrag
und Praxis mahnte, an neuen Erkenntnissen und Erfahrungen zu arbeiten.
Er schliefft mit dem Satz ,Dies kann heute nur in der besonderen Verbun-
denheit (eine freundliche Umgehung von ,besonderer Gemeinschaft*) mit
der ganzen Christenheit auf Erden geschehen*(53). Er hatte Recht!

Schade, dass nicht schon an der hier diskutierten Tagung ein Anfang
damit gemacht werden konnte, auch weil aus den Freikirchen nicht die in
dieser Sache erfahrensten 6kumenischen Diakoniker zur Tagung ihres ei-
genen Spitzenverbands entsandt waren.

Karl Heinz Voigt

Walter Klaiber (Hg.), Biblische Grundlagen der Rechtfertigungslehre.
Eine 6kumenische Studie zur Gemeinsamen Erklirung zur Rechtfertigungs-
lehre, Leipzig/Paderborn 2012, 174 S. (mit 17 S. Bibelstellenregister und
Autoren-Ubersicht), 19,90 € (ISBN 978-3374030835)

Dies ist ein auflergewohnliches Buch. Drei protestantische Weltbiinde, der
Lutherische Weltbund (LWB), der Weltrat Methodistischer Kirchen (WMC),
die Weltgemeinschaft Reformierter Kirchen, dazu der Pipstliche Rat zur
Forderung der Einheit unter den Christen, haben die vorliegende Studie in
Auftrag gegeben. Inzwischen gibt es im Baptismus Stimmen, die Interesse
bekunden an einer Beteiligung an der entstandenen Gemeinschaft um die
Lehre von der Rechtfertigung.

Mit dieser Studie wird eine Verpflichtung eingelost, die 1999 in Augs-
burg der LWB und das romische Einheitssekretariat auf sich genommen
haben. Sie hatten erklirt, ,,das Studium der biblischen Grundlagen der Leh-
re von der Rechtfertigung fortzufithren und zu vertiefen“. Exakt diesem An-
liegen, ,biblische Grundlagen der Rechtfertigungslehre” zu vertiefen, wird
dieser Titel gerecht. Vier Lutheraner, zwei Methodisten, drei Reformierte
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und vier Katholiken, allesamt hervorragende Vertreter ihrer theologischen
Disziplinen, sind durch ihre Kirchen an einen Tisch gerufen worden, um
den begonnenen Weg dadurch verheifSungsvoll zu 6ffnen, dass sie bibli-
sche Grundlagen fiir die Weiterarbeit erarbeiten und zur Diskussion stel-
len.

Man kann nur hoffen, dass die grofle Zahl akademischer Skeptiker, die
sich im Vorfeld von Augsburg 1999 mahnend und warnend gemeldet ha-
ben, das Angebot aufgreifen und sich wieder in die weiterfiihrende Diskus-
sion einschalten.

Die vorliegende Arbeit ist anspruchsvoll und zukunftsorientiert. Als ein
wichtiges 6kumenisches Dokument ist sie aber trotz der komprimierten
Fiille der Gedanken-Anstofie gut lesbar. Die Studie folgt einem logischen
Aufbau. Nach einer Einfithrung (15-22), in dem die Studiengruppe noch
einmal ausdriicklich feststellt, dass es nicht ihre Aufgabe war, das exegeti-
sche Kapitel der Augsburger Erklirung zu kommentieren, sondern dass es
um die versprochene Fortfithrung und Vertiefung geht. Dazu werden in al-
ler Kiirze die wichtigsten kritischen Riickmeldungen zusammengefasst (21£).
Kapitel 1I klirt als Voraussetzung der kommenden Darlegungen ,Herme-
neutische Aspekte* (23-31). Es werden die Begriffe Offenbarung, Schrift
und Tradition definiert, das Verhiltnis zwischen Altem und Neuem Testa-
ment erortert, das Verhiltnis zwischen dem Christusgeschehen und dem
vielfiltigen Zeugnis der Schrift besprochen und schliefSlich die Tradition
als Entfaltung der Schrift und das Zeugnis der Schrift als Mafistab der Tra-
dition ins Verhiltnis gesetzt. In Abschnitt Il wird ein sehr aufschlussrei-
ches Kapitel uiber die , Traditionen der Bibelinterpretation” als weiterer
Schritt der Vorbereitung fiir die folgenden — man kann wohl sagen — sys-
tematisch-exegetischen Darlegungen eingefiigt (33-50). Die beispielhafte
Untersuchung wird an Texten vorgenommen, die in einer zentralen Bezie-
hung zur Rechtfertigungslehre stehen. Luthers ,Allein durch den Glau-
ben?* (ROm 3,28) im Zusammenhang von Auslegungen durch Origines,
Thomas von Aquin, Johann Adam Mdéhler. Danach édhnlich die Bewertung
des Romer- und des Jakobusbriefs in ihrer Beziehung zueinander. Schlief3-
lich — fiir das Gesprich zwischen Lutheranern und Methodisten von be-
sonderem Interesse — die Auslegung von Romer 7 unter Hinzuziehung der
Erkenntnisse der neueren Forschung, die auf einem historisch-kritischen
Ansatz beruht. Das Kapitel wird wieder mit hermeneutischen Bemerkun-
gen abgeschlossen. Nach der grundlegenden Vorbereitung kann nun mit
Kapitel IV das Alte Testament (51-91) mit einem groen und weiten Be-
zugsfeld zu ,Rechtfertigung” in einem duferst reichen exegetischen Uber-
blick abgeschritten werden. Bei der Fiille der Anstofle kann der Leser dem
Autor nur staunend folgen. Fachexegeten werden es kritischer lesen kon-
nen und wollen. Das ist ihr Recht, dazu sind sie verpflichtet. Der durch die
traditionellen paulinischen Rechtfertigungstextstellen gut informierte Leser
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kommt in dem kommenden grofien Kapitel zum Neuen Testament (93—
157) zu seinem Recht. Vermutlich muss er sich auf eine Wanderung einlas-
sen, die seinen Horizont erweitert. Nach einer Uberschau iiber das paulini-
sche Denken und Argumentieren (94-132) mit 6kumenisch gewonnenen
Einsichten kommt die Frage des Himmelreichs und Gottes Gerechtigkeit,
dann die johanneische Perspektive und schlie8lich die Spannung oder Ent-
spannung beim Blick in den Jakobusbrief, in dem die , Werke* konsequent
dem vorigen Empfangen nachfolgen, also Wirkungen der vorausgehenden
Rechtfertigung (in einem anderen Kontext) sind. Die Linienfiithrung ist ge-
eignet, den Leser fiir vorgetragene Ergebnisse zu gewinnen.

Nur in dem kurzen Schlusskapitel (159-166) wird die Briicke zur Ge-
meinsamen Erklirung ausdriicklich geschlagen. Aber die angebotenen Denk-
anstofle, die frithere Grenzen uberschreiten und Impulse fiir eine 6kume-
nische Weiterarbeit bis hin zur missionarischen Perspektive geben, schei-
nen mir in er dargebotenen Kiirze iiberzeugend und herausfordernd. Selbst
die Fragen nach exegetischen Arbeiten in 6kumenischer Gemeinschaft an
den schwierigen Fragen von Amt und Kirche sind nicht ausgeklammert.

Insgesamt handelt es sich hier nicht um ein Lese-, sondern um ein Stu-
dienbuch.

Als ich das Buch zugeschlagen habe, war ich von seiner Botschaft er-
fille. Es ist so wohltuend, in einer vom Wohlstands- und vom Wohlfiihl-
evangelium (was fiir entwiirdigende Begriffe!) reichlich geprigten Zeit ein
theologisches Buch zu lesen, dass einen ,,ganzheitlichen Blick auf die bibli-
sche Botschaft von der Rechtfertigung® wirft, kann zu einem ermutigenden
Erlebnis werden. Zwar ist die Darstellung komprimiert, aber die Sprache
ist leserfreundlich, die Struktur ist durchsichtig und fiir mich logisch-tiber-
zeugend. Vielleicht liegt fiir den Leser, der kein Fachexeget oder qualifi-
zierter Systematiker ist, darin die Gefahr, es unkritisch zu lesen, weil es al-
les zu Uberzeugend vorgedacht ist. Auf die Experten-Diskussionen, die es
bei denen auslésen wird, die sich 1999 deutlich zur Rechtfertigungserkli-
rung gemeldet haben und ihre Anfragen mit Ernsthaftigkeit vorgetragen
haben, darf man gespannt sein. Als normaler Prediger mit Diensten in die-
ser und jener Gemeinde werde ich gewiss immer wieder einmal blittern,
um ein aktuelles Text-Verstindnis aus den Quellen der neuesten Forschung,
wie es dieses ,Kompendium“ bietet, nachzulesen. Ich will dem Leser der
Rezension damit sagen: Der Erwerb lohnt sich.

Karl Heinz Voigt
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Hartmut Lebmann, Das Christentum im 20. Jahrhundert: Fragen, Prob-
leme, Perspektiven, Kirchengeschichte in Einzeldarstellungen Bd. IV/9, Evan-
gelische Verlagsanstalt, Leipzig 2012, mit Personenregister und ausfiihrlicher
Literaturtibersicht, 243 S., 38,00 €, (ISBN 978-3374025008)

Dieses Buch stellt einen Quantensprung in der deutschen Kirchengeschichts-
schreibung dar. Warum?

1. Erstmals tiberwindet eine deutsche Kirchengeschichte die traditionell
territoriale Barriere nicht nur regional oder national und wendet den Blick
auf die globale Entwicklung der letzten einhundert Jahre. Hartmut Leh-
mann mahnt angesichts der von ihm beschriebenen weltweiten kirchlichen
Entwicklungen iiber die nationalen Grenzen hinauszublicken und dabei
nicht nur die europiischen Linder, sondern auch in Nord- und Siidameri-
ka, Afrika, Asien und Australien in ein Gesamtbild einzubeziehen. Im Ver-
gleich zu Grofibritannien und den USA werde aulereuropiische Christen-
tumsgeschichte an deutschen Universititen kaum gelehrt und geforscht,
was Lehmann als einen ,Beweis von Provinzialitit“ bezeichnet. Er sieht
»die beiden grofien, etablierten Kirchen in Deutschland in der Pflicht, hier
Verinderungen zu initiieren.“ Noch wichtiger scheint dem Rezensenten
eine Offnung der theologischen Fakultiten, damit die Pfarrer eine bessere
okumenische Qualifikation erlangen (S. 49f1.).

2. Es gibt noch keine allgemeine deutschen Kirchengeschichte, in der die
hiesigen Minderheitenkirchen, die zum Teil weltweit respektable Groflen
sind, mit den traditionellen Reformationskirchen gleichwertig behandelt
sind. Bis in die Sprache hinein sind sie teilweise Auflenseiter geblieben und
werden, z. B. als ,Sonderkirchen“, die sie gerade nicht sein wollen, bezeich-
net. Lehmanns eigene internationale Erfahrung ermoglicht es ihm, wer-
tungsfrei, in manchen Passagen sogar mit Hochachtung, von Kirchen und
Gemeinschaften zu sprechen (z.B. Pfingstlern und Sieben-Tags-Adventis-
ten), die in mancher Hinsicht bei uns noch um eine respektvolle Anerken-
nung ringen.

3. Eine ungewohnlich Wertung ist auch mit statistischen Erhebungen ver-
bunden. Der Historiker Lehmann schreibt tiber seine Probleme mit der Sta-
tistik: Wenn man in einem sogenannten ,christlichen Land“ alle Personen
mit einer ,nominalen Zugehorigkeit zu einer christlichen Kirche®, also ,alle
diese Personen, die irgendwann einmal in ihrem Leben getauft wurden,
ohne weitere Differenzierungen in die Statistiken aufnimmt, so zihlt man
am Ende auch alle jene mit, die sich in ihrem spiteren Leben vom Chris-
tentum distanzierten, gar abwandten, oder die durch ihren Lebenswandel
bewiesen, dass sie das Christentum verraten haben.* (S. 28)

Der dreifache Quantensprung: global statt territorial, 6kumenisch statt kon-
fessionell und qualifiziertes Kirchenverstindnis statt fiichendeckendes Selbst-
verstindnis zeigt beispielhaft an, welchen Wandel in den Bewertungen kir-
chengeschichtlicher Vorginge den Leser erwartet.
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7Zum Autor: Hartmut Lehmann hat als Historiker an der Universitit Kiel,
als Direktor des Deutschen Historischen Instituts in Washington DC und
als Direktor der Max-Planck-Instituts fiir Geschichte mit einem extrem gut
ausgestatteten Instrumentarium® iiber 35 Jahre Kirchengeschichte konfes-
sionsfrei forschen konnen. Die vorliegende Veroffentlichung erscheint dem
Leser seiner fritheren bemerkenswerten Publikationen wie ein summieren-
der Zwischenbericht, der in Konsultation mit angesehenen Forschern wei-
ter qualifiziert (siche Vorwort) worden ist. Vielleicht ist fiir die 6kumeni-
sche Weite seiner Arbeit nicht unerheblich, dass Lehmann 1952/53 als 16-
jihriger Austauschschiiler in den USA in einer baptistischen Gastfamilie
lebte.

Zum Inhalt: Zwischen einer Einfiihrung (11-29) und einer mutigen,
herausfordernden Bilanz mit Ausblick (209-222) greift der Autor Fragen
und Probleme auf und entwirft Perspektiven in fiinf Kapiteln. Sein Verzicht
auf eine Periodisierung erhilt ihm den Freiraum, zu einer von solchen struk-
turellen Vorgaben unabhingigen Darstellung und Bewertung. Lehmann
wihlt zur Vermittlung von Fakten und deren Problematisierung einen Weg,
den ich als eine Art ,,weltweite Themenquerschnittserdrterungen durch ein
Jahrhundert“ empfunden habe. Der ungemein vielfiltige und reiche Inhalt
gestattet dem Rezensenten nur Hinweise auf treffende Ordnungsbegriffe,
die fiir die Kapitelibberschriften gewihlt wurden: Nach ,Erkundungen in
einem unwegsamen [globalen| Gelinde* (30-52) erfolgt ,,Die Suche nach
Kontinuititen und Diskontinuititen” (53-80). Es werden weiter ,Zisuren
und Bruchlinien* (81-139) aufgezeigt, bevor die Lage ,Zwischen Verzweif-
lung und Hoffnung* (140-174) erortert und weitreichende »Tendenzen
gegen Ende des 20. Jahrhunderts* (175-208) benannt werden.

Wer soll das Buch lesen? Bewusst empfehle ich es zuerst Predigenden,
die ihre Gemeinden reflektiert auf dem Weg im 21. Jahrhundert begleiten
wollen. Wer kumenisch, das meint in diesem Fall: nicht provinziell, den-
ken und lokal predigen will, findet hier unzihlige heutige Herausforderun-
gen, die auch die Gemeinden angehen. Der Leser dieser Studie wird bald
merken, dass dem Buch etwas im neutestamentlichen Sinn Prophetisches
anhaftet. Aber nicht nur Predigende, auch Kirchenleitende, theologische Leh-
rer, Dozenten, Missionsexperten und nicht zu vergessen: an der Zukunft
interessierte Laien und Fortbildner werden aus diesem gut lesbaren Buch
eine Horizonterweiterung als Gewinn empfangen.

Dem Verlag kann man gratulieren, dass es ihm gelungen ist, zum Ab-
schluss der 41 Binde umfassenden Reihe ,Kirchengeschichte in Einzeldar-
stellungen“, welche die Leipziger Evangelische Verlagsanstalt im Laufe von
gut dreiflig Jahren publiziert hat, diesen Autor zu gewinnen. Auf den Seiten
237-240 findet sich ein Nachwort der Herausgeber.

Karl Heinz Voigt
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Jobannes Demandt (Hg.), Freie Evangelische Gemeinden, (Die Kirchen
der Gegenwart, 4 = Bensheimer Hefte 114, hg. v. Evangelischen Bund),
Vandenhoeck & Ruprecht, Goéttingen 2012, kartoniert, 229 S., 24,99 €
(ISBN 978-3-525-87242-0)

In der auf 18 Binde angelegten Taschenbuchreihe werden im 4. Band die
Freien evangelischen Gemeinden (FeG) als eine kleine, eigenstindige De-
nomination im weltweiten Zusammenhang vorgestellt. Entsprechend dem
Grundkonzept der Schriftenreihe gliedert sich dieser Band wie alle ande-
ren in vier groRe Kapitel.

Im Kapitel ,,Geschichte“ bietet Hartmut Weyel einen historischen Abriss
von der Entstehung der ersten Gemeinden und der Freikirche bis zur Ge-
genwart.

Jobannes Demandt geht das Kapitel ,Lehre* ganz vorsichtig mit der Be-
zeichnung ,,Skizze* an. Er tut dies mit Recht aus der Erfahrung, dass es ge-
rade zwischen den FeG nur einen lockeren theologischen und organisato-
rischen Verbund gibt, dem jegliches episkopales Gehabe der Leitung fremd
ist. Demandt vermittelt einen knappen Uberblick der Theologie. Er ist fair
und kennzeichnet seine personliche Position. Manches wie z. B. das Schrift-
verstindnis dirften grofiere Kreise der FeG-Mitglieder dezidiert anders se-
hen als er. Hier wiire eine ausfiihrlichere Darstellung einflussreicher Alter-
nativmeinungen eine wichtige Erginzung gewesen.

Die weltweite ,,Geographische Verbreitung®, die von Europa aus startet,
analysiert Reinhard Henkel. Die FeG sind tiberall eine Minderheit. Bezeich-
nend ist, dass in der Tabelle Promille- statt Prozentanteile angegeben wer-
den. Henkel vergleicht u.a. die Situation in Deutschland mit jener in den
USA. Es wird deutlich, wie stark der historisch bedingte regionale Schwer-
punkt der Gemeinden und Mitglieder immer noch ausgeprigt ist. Im welt-
weiten Zusammenhang wird die Herkunft der FeG aus Europa ebenfalls
deutlich. Im ,International Fellowship of Evangelical Churches“ (IFFEC)
sind 32 Mitgliedsverbinde zusammengeschlossen. Von ihnen ist die Hilfie
aus Europa.

Das Kapitel ,Heutige Situation“ von 17 nationalen FeG-Biinden in Eu-
ropa, Amerika, Asien und Afrika nimmt mit rund 150 Seiten eindeutig den
grofiten Umfang des Buches ein. Die meisten Darstellungen beziehen sich
auf nationale FeG-Zusammenschliisse in Europa. Die hier zusammenge-
fassten Beitrige verschiedener Autoren werden einem weitgehend einheit-
lichen Gliederungsschema unterworfen. Auf die historische Entwicklung
und rechtliche Situation folgen Mission und Evangelisation, die Mitglie-
derentwicklung, Gottesdienst und Liedgut, die Beziehungen zur Landes-
kultur und zur Gesellschaft sowie das Verhiltnis zur christlichen Okumene.

Am Schluss des Buches gibt es ein Personenregister. Bedauerlicher-
weise fehlt eine Zusammenfassung, die nationale Besonderheiten und in-
ternationale Gemeinsamkeiten herausarbeitet.
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Wer die Beitrige aus den verschiedenen nationalen FeG-Biinden hin-
tereinander liest, kann nicht nur beachtenswerte theologische Differenzen
entdecken. Dies beginnt schon mit den heterogenen Bezeichnungen der
nationalen FeG-Biinde. Der Leser erlebt auch hochst unterschiedliche
Sprachstile und ein deutlich differierendes Vokabular der Autoren zu glei-
chen theologischen Fragen (vgl. z. B. das erwecklich-briiderliche Griechen-
land mit den klassisch-reformierten Niederlanden). Das weitgehend dis-
ziplinierte Einhalten des vorgegebenen Gliederungsschemas fiir die Beitri-
ge ist vorteilhaft fiir Vergleiche zwischen den verschiedenen nationalen
Gemeindebiinden. Es fallen u.a. verschiedene theologische Stromungen
und Griindungsinitiativen der FeG-Biinde auf. Der Einfluss der nationalen
Kirchengeschichte auf die theologische und politische Positionierung der
FeG ist betrichtlich. Das Verhilinis der FeG zu den Grofikirchen ist sehr
unterschiedlich. Es reicht von Misstrauen und ausgeprigter Distanz wegen
Diskriminierung bis zum unbefangenen Umgang in der 6kumenischen Zu-
sammenarbeit. Dies gilt auch fiir ein Engagement in Politik und Gesell-
schaft. Selbst bei der zentralen Tauffrage gibt es beachtliche Differenzen.
Die bekannte tiuferische Position der deutschen FeG wird in anderen Lin-
dern abgewandelt. So ist in Norwegen nicht nur die Taufe von Erwachse-
nen, sondern auch von Kindern mdéglich. Auf Wunsch geschieht dies sogar
in der evangelisch-lutherischen Volkskirche Norwegens.

Nach der Lektiire des Bensheimer Heftes hat man einen guten Uber-
blick tiber die FeG gewonnen und den Denkhorizont erweitert. Die inter-
nationale Dimension des Inhalts dieses Bandes und der Buchreihe ist eine
grofle Bereicherung. Wenn eines Tages die Reihe ,,Die Kirchen der Gegen-
wart” vollstindig erschienen ist, verfliigt man tber ein handliches Nach-
schlagewerk mit einer speziellen Konzeption. So konnte es sich lohnen, al-
le Binde zu sammeln.

Lothar Weifs

Forum Theologie & Gemeinde (Hg.), Die Macht der Menschenbilder.
Beitriige zur theologischen Anthropologie (Systematisch-theologische Bei-
trige 4), Erzhausen 2012, kart., 19,00 € (ISBN 978-3942001663, E-Book
ISBN 978-3942001229)

Das ,Forum Theologie & Gemeinde* ist ein Werk des Bundes Freikirchli-
cher Pfingstgemeinden (BFP). Es will eine theologische Grundlegung mit
einer Orientierung fiir die Praxis in dieser Freikirche erzielen, die eine
grofie Vielfalt von Gemeinden unterschiedlicher Herkunft einschliefit. Die
neue Reihe des Forums , Beitrige zur systematischen Theologie startet mit
dem vorliegenden Band. In ihm gehen vier Autorinnen und Autoren der
Frage nach, wie eine christlich-theologische Anthropologie aussehen kann.
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Der Autorenkreis steht in einer Verbindung zur ,,Akademie fiir Leiterschaft
Ditzingen“ und zur IGNIS-Akademie in Kitzingen. Die IGNIS-Akademie bie-
tet ein charismatisch beeinflusstes Angebot einer anwendungsbezogenen
christlichen Psychologie. Sie versteht nach ihrer Selbstdarstellung auf ihrer
Homepage ,,Christliche Psychologie“ als ,,eine Psychologie, die ganzheitlich
aus dem Rahmen eines biblisch-christlichen Wirklichkeitsverstindnisses
entwickelt wird und wissenschaftliche Forschungsmethoden nutzt.“ Hieran
kntipft das Konzept des Buches mit seiner Einstellung zur die Psychologie
an.

In seiner Einfithrung beantwortet Riidiger Halder die Frage ,Wozu eine
christliche Lehre vom Menschen?*. Er stellt eine Verkniipfung zwischen
Theorie und Gemeindepraxis her und geht der Frage nach: ,Woher kommt
ein solches Selbstbild, das mich als Mensch so entwertet? (21). Halder
zeigt die Folgen eines negativen Menschenbildes mit Bezug auf Paulus auf.
Darunter fillt auch die exklusive Gemeinde, die sich von der Welt abschot-
tet. Halder: ,Es ist die Angelegenheit der theologischen Anthropologie das
traditionelle Menschenbild zu festigen und den Menschen als freies und
wertvollen [sic!] Wesen zu postulieren als ein Geschopf, welches in Ver-
antwortung vor seinem Schopfer steht* (29).

Im folgenden Kapitel untersuchen Jasmin Eifler und Kathrin Halder
die ,Die Urbestimmung des Menschen“. Der Beitrag lehnt sich an einen
IGNIS-Fernkurs an. Die Autorinnen bearbeiten die Frage ,,Gibt es ein ur-
spriingliches Design des Menschen — etwas, was dem Menschsein von An-
fang an mitgegeben ist, sozusagen in seinem Bauplan liegt?* (34) Der Bei-
trag vertritt einen evangelikal-konservativen Standpunkt.

Im Umfang von rund 100 Seiten geht Riidiger Halder auf das theologi-
sche Problem ,Der Mensch als Ebenbild Gottes* ein. Halder vertritt eine
seingeschrinkte reformatorische Sicht zum gefallenen Menschen“. Der Ra-
dikalitit der Reformatoren will er auf keinen Fall folgen (97). Halder the-
matisiert die Auswirkungen von angenommenen Menschenbildern im Ge-
meindeleben. Dabei stellt er zwei ,Anker” der ,christlichen Anthropologie“
heraus: Die Ebenbildlichkeit des Menschen und der gefallene Mensch ist
von Jugend an bise, sein Wesen verdorben. Der Mensch ist fiir ihn ,ein
vernunftbegabtes ,Antwortwesen‘“ (64). ,,Es gibt echte Liebe im Leben des
gefallenen Menschen® (98). ,Jedenfalls ist die Meinung, dass Christen den
Durchblick haben, wie die Welt, der Kosmos, das Dasein zu verstehen ist,
wirklich fehl am Platz“ (113).Der Beitrag ist sprachlich anspruchsvoll-ab-
strakt. Ein dualistisches Weltbild wird deutlich, in dem ,Satan“ im Gegen-
satz zu Gott hiufig vorkommt.

SchlieRlich stellt Stefanie Dietrich auf mehr als 150 Seiten ,Das bibli-
sche Menschenbild dar. Theologische und praktische Erwigungen im Hin-
blick auf die Moglichkeit oder Unmoglichkeit einer Einteilung des Men-
schen in Leib, Seele und Geist“ vor. Es werden die historischen Wurzeln
der Topologie aufgezeigt, denen sich ein Studium der Bibel und der Be-
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griffe ,Leib®, ,Seele“ und ,,Geist“ anschlieRen. Dietrich unterstreicht die ganz-
heitliche Sicht auf den Menschen. Thr Beitrag schliefit mit ,,Impulsen® fiir
die Praxis. ,Die Wichtigkeit des rechten Stellenwertes der Dinge und der
Herzenshaltung im Umgang mit ihnen® ist das Anliegen des Restimees
Dietrichs (303). Bleibt nur der Einwurf: Gibt es wirklich das Menschenbild
der Bibel oder nicht doch viel mehr mehrere Menschenbilder, weil die Bi-
bel aus verschiedenen Biichern unterschiedlicher Autoren in einer linge-
ren Entstehungszeit mit Briichen entstanden ist?

Im Anschluss an jeden Beitrag gibt es ein Literaturverzeichnis. Es wird
teilweise theologisch-wissenschafiliche und Erbauungsliteratur gemischt
und gelegentlich statt der letzten 4. die 3. Auflage von ,Religion in Geschich-
te und Gegenwart“ (RGG) eingesetzt. Neuere Literatur koénnte mehr be-
riicksichtigt werden. Formal ist eine Uberarbeitung bzw. Vereinheitlichung
der Literaturangaben notig. Ein kleines Stichwortregister erschliefdt den
Buchinhalt.

Der Titel des Aufsatzsammelbandes ist einladend fiir das Studium. Es
bleibt aber der ambivalente Eindruck des ersten Versuchs. Gesellschaftlich
relevante Gesichtspunkte werden nicht aufgenommen. Die theologische
Position aller Autoren wirkt sehr, wenn nicht sogar zu einheitlich. Das
Schriftverstindnis ist ,bibeltreu und lisst einen dem entsprechenden Er-
kenntnisgewinn zu. Beziiglich der Sprache entsteht die Frage, an wen sich
denn nun dieses Buch richten soll. Es diirfte sich iiberwiegend fiir intellek-
tuell ambitionierte Freikirchler eignen. Ansprechend sind die Schaubilder,
Info-Kisten und die Zusammenfassungen, aber auch die didaktisch moti-
vierten Bearbeitungsfragen. Jedoch hat das Buch nicht den durchgehenden
Charakter eines typischen Lehrbuchs. Es regt an, differenziert uiber Ansitze
der Anthropologie vor dem Hintergrund der Bibel nachzudenken und mit
Distanz Wendungen des Zeitgeistes zu folgen.

Lothar Weifs

Wilfrid Haubeck / Michael Schréder (Hg.), Lernen — Begegnen — Senden.
100 Jahre Theologische Hochschule Ewersbach, SCM Bundes-Verlag, Wit-
ten 2012, Th., 224 S., 9,95 € (ISBN 978-3-862580101)

Im Jahr 2012 konnte die Ausbildungsstitte des Bundes Freier evangeli-
scher Gemeinden (BFeG) fiir den pastoralen und missionarischen Dienst
ihr einhundertjihriges Jubilium feiern. Aus diesem Anlass erschien eine
Festschrift der Theologischen Hochschule Ewersbach (THE) im Taschen-
buchformat, die duferlich relativ bescheiden, aber inhaltsreich ist, was zur
Grundhaltung dieser Freikirche passt. Das Buch wurde vom amtierenden
Rektor und seinem Vorginger herausgegeben. Der Aufsatzsammelband ent-
hiilt iiberschaubare Beitrige aller amtierenden Lehrer im Hauptamt. Der
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Titel des Buches ,Lernen — Begegnen — Senden® ist dem Motto am Eingang
des Gebiudes entnommen worden.

Gleich im Vorwort gibt der Rektor die Richtung vor: ,Es ist ein wichti-
ges Ziel der Ausbildung, sprachfihig zu werden, um das Evangelium von
unserem Herrn Jesus Christus zu verkiinden, Menschen zum Glauben ein-
zuladen und sie auf dem Weg der Nachfolge anzuleiten und zu begleiten,
sei es in den Gemeinden in Deutschland oder auch in Zusammenarbeit mit
der Allianz-Mission in vielen Lindern dieser Erde® (10).

Andreas Heiser bietet einen kompakten Uberblick tiber die Geschichte
der Einrichtung. Schon die Bezeichnungen verdeutlichen ihre Entwicklung
zunichst in Wuppertal und nach 1945 im mittelhessischen Ewersbach: ,,Pre-
digerschule“, , Predigerseminar, ,, Theologisches Seminar Ewersbach®, ,,Theo-
logische Hochschule Ewersbach® (THE). Bereits auf der zweiten Bundes-
konferenz der freien Gemeinden wurde erstmals iiber die Ausbildung der
Prediger diskutiert und 1912 die Ausbildungsstitte eingerichtet. 1946 zog
man wegen der Raumnot in Wuppertal auf das Gelinde eines ehemaligen
Reichsarbeitslagers. Die ,Predigerschule” stand noch ganz in der heilsge-
schichtlichen Theologie. Nach dem Zweiten Weltkrieg trat die Ausbildung
in eine Konsolidierungsphase ein, wurde umfassender und passte sich im-
mer mehr dem System anderer freikirchlicher Seminare und Hochschulen
an. Es wurden schliefflich alle fiinf klassischen theologischen Ficher ange-
boten. Zwischenzeitliche Uberlegungen einer Zusammenlegung freikirchli-
cher Theologischer Seminare scheiterten an internen Bedenken und Diffe-
renzen im Schriftverstindnis. Mit der Eroffnung eines Neubaus im Jahr
2007, der Zulassung von Frauen zu Studium und Pastorenamt sowie der
staatlichen Anerkennung als Fachhochschule in Hessen im September 2011
ist ein tiefer Einschnitt in die Geschichte dieser freikirchlichen Ausbil-
dungsstitte vollzogen worden. Vielleicht ist es dem Charakter einer Fest-
schrift geschuldet, dass innerkirchliche Kontroversen weitgehend ausge-
blendet wurden.

Michael Schroder diskutiert die Hermeneutik unter der Uberschrift
»Ganz Menschenwort und ganz Gotteswort®. Die THE sei den historisch-
kritischen Methoden verpflichtet. In einer angenehm allgemein verstindli-
chen Sprache lost er den Scheingegensatz zwischen ,ganz Menschenwort*
und ,ganz Gotteswort” auf mit dem Verweis auf den Selbstanspruch der
Bibel: ,Eine Befragung der Texte mit der Grundhaltung, als ob es Gott
nicht gibe, wird dem Selbstanspruch der Bibel nicht gerecht* (48). Im
BFeG wiirde ,,[...] mit gutem Grund an der Inspiration der Schrift festge-
halten, das ,Wie* aber nicht niher entfaltet (51).

Julius Steinberg fithrt mit grofRer Motivation die Relevanz des Alten Tes-
taments fiir den Glauben und das Leben der Christen an biblischen Bei-
spielen vor. Fiir Steinberg liegt die Bedeutung des AT nicht zuerst in einer
Vorbereitung auf Christus, sondern in der dortigen Offenbarung des le-
bendigen Gottes und fasst zusammen: ,Wer als Christ nur das Neue Testa-
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ment liest, steht in der Gefahr, eine verengte Sichtweise auf verschiedene
Themen des Glaubens zu bekommen. Nur aus der Betrachtung von Altem
und Neuem Testament gemeinsam ergibt sich das vollstindige Bild“ (53).

Wilfrid Haubeck leitet aus dem Epheserbrief das Verstindnis und die
Praxis von Gemeinde ab. Die Gemeinde gehdre zum Heilsplan Gottes. In
Metaphern werde das Verstindnis von Gemeinde beschrieben. Gemeinde-
verstindnis und Gemeindepraxis seien begriindet durch die Liebe Gottes
und die Versohnung Jesu Christi, in der Welt getrennt, aber in der Welt le-
bend und fiir die Welt, ist sie zur Einheit gerufen. Die universale Gemeinde
Jesu werde durch die Ortsgemeinde reprisentiert. Sie wichst durch den
Dienst von Menschen, die Christus dazu begabt.

Markus Iff diskutiert abstrakt das Verstindnis von Theologie an einer
freikirchlichen Fachhochschule. Er positioniert die wissenschaftlich fun-
dierte Theologie im Gegeniiber zur Kirche und ihrer Leitung. , Theologie
als Wissenschaft im Dienst der Gemeinde, das heifdt nun allerdings keines-
wegs eine gefiigige Theologie, die bedient, was ihr im Interesse der beste-
henden Freikirche abverlangt wird“ (95). ,,Dass Glaube geweckt wird, ist al-
lenfalls eine begleitende Erscheinung dessen, was evangelische Theologie
im akademischen Kontext primir und direkt intendiert: den Glauben ver-
stehen“ (96). Auffallend ist, dass Iff fir seine Argumentation sich weitest-
gehend auf Literatur landeskirchlicher Autoren stiitzt.

Christian Bouillon sieht die Ausbildung in Ewersbach aus der Sicht des
pastoralen Dienstes. In den Mittelpunkt stellt er den Begriff der Kompe-
tenz. Er thematisiert eine gelingende Kommunikation zwischen theologi-
scher Ausbildung und Gemeindepraxis als gemeinsame Aufgabe (102).
Boullion kritisiert die intransparente Kompetenzbeurteilung des pastora-
len Dienstes als Regelfall (107). Auch den Fokus auf die Professionalisie-
rung in der Kirche sieht er kritisch. Bei lauter Pastorenkompetenzen wiir-
den sich die gewohnlichen Gemeindeglieder nur noch in einer Publikums-
rolle befinden. Dies fithre zum Beispiel zum falschen Eindruck, dass die
Seelsorge nur noch etwas fiir Spezialisten sei, die eine Seelsorge der Vielen
blockiere (117). ,,Auch hinsichtlich der Verkiindigung des Evangeliums ha-
ben Professionalisierungsprozesse die in Freien evangelischen Gemeinden
lange getibte Tradition gemeinsamer Wortbetrachtung so gut wie ver-
dringt“ (117).

Schlieflich wirbt Johannes Reimer fiir Missiologie als eigenstindiges re-
levantes Fach in der theologischen Ausbildung mit Praxisbezug in einer
globalen und postmodernen Welt. Missiologie trage zur Weitsicht tiber den
engen kirchlichen Rahmen hinaus bei. Die klassischen theologischen Lehr-
modelle seien auf Wissensvermittlung ausgerichtet und weniger auf eine
geistliche Erziehung der Studierenden. Kerninteresse der Missiologie sei
die Offenbarung Gottes in die Welt zu tragen (123). ,Missiologie ist eine
intradisziplinire Wissenschaft im Sinne einer Sozialtheologie. Sie versucht
bewusst, sowohl Gottes Offenbarung als auch den Kontext, in den diese
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Offenbarung vermittelt werden soll, zu ergriinden und zueinander zu
bringen® (127).

Der Anhang ,Leitbild und Ordnungen“ bietet einen umfassenden Ein-
druck von Konzept und Organisation des Studienbetriebes der THE nach
der staatlichen Anerkennung als Fachhochschule. Hier wird der Einfluss
der Eigenschafi ,Fachhochschule“ und der Modularisierung nach dem Bo-
logna-Prozess auf das Selbstverstindnis der THE deutlich. Es folgen mehre-
re Verzeichnisse. Aufler der selbstverstindlichen Wiirdigung der Lehren-
den in einer Liste mit Geburtsjahr und Amtszeiten fand in einem separaten
Verzeichnis auch eine angemessene Anerkennung der tibrigen Mitarbeiter-
schalft statt.

Beeindruckend ist das weitestgehend vollstindige Verzeichnis der Stu-
denten von den ersten Anfingen bis zur Gegenwart, die sich jemals fiir eine
Ausbildung in Wuppertal bzw. Ewersbach angemeldet hatten. Diese ,,Fund-
grube® ist das Ergebnis einer dufierst aufwindigen Recherchearbeit, wie sie
schon die iiberaus lange Vorbemerkung widerspiegelt. Zahlreiche histori-
sche und aktuelle Schwarz-Weif$- und Farbabbildungen bereichern den Text
dieses Bandes.

Wer dieses Buch zu einem Preis fiir den kleinen Geldbeutel kauft, macht
nichts falsch. Er gewinnt einen sehr guten Eindruck tber die Positionie-
rung der THE nach ihrer staatlichen Anerkennung. Es wire eine Bereiche-
rung, wenn alle theologischen Ausbildungseinrichtungen solche Selbstdar-
stellungen wie die vorliegende erstellten.

Lothar Weifs

Katharina Kunter, 500 Jahre Protestantismus. Eine Reise von den An-
fingen bis zur Gegenwart, Palmedia Publishing Services / Giitersloher Ver-
lagshaus, Berlin / Giitersloh 2011, 240 S., 39,95 € (ISBN 978-3-579080970),
Lizenzausgabe fiir die Bundeszentrale fiir politische Bildung, Schriftenrei-
he Bd. 1236, Bonn 2012, broschiert, 7,00 €.

Das Reformationsjubilium 2017 riickt offensichtlich ziigig in das Blickfeld
von Verlagen und Kirchenhistorikern vor dem Hintergrund eines medien-
wirksamen Aufwandes zur ,Reformationsdekade® der Evangelischen Kirche
in Deutschland (EKD). Da entsteht geradezu natiirlicherweise das Bediirf-
nis nach leicht zuginglichen Publikationen auf fachkundiger Basis, um die
Wissensliicken anzugehen.

Das Buch der habilitierten Historikerin und Theologin Kunter gliedert
sich chronologisch in sicben Kapitel, die durch einen Ausblick, eine Zeitta-
fel und Literaturempfehlungen erginzt werden.

Kunter unterstreicht die historische Kontinuitit vom Spitmittelalter zur
Reformationszeit in Europa und macht sie insbesondere an der Figur Lu-
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ther fest (40). Sie unterstreicht die historische Bedeutung Luthers als ,ers-
ten Protestanten® und einer ,religiosen Symbolfigur der evangelischen Kir-
che, insbesondere in Deutschland“ (22). Die doppelte Bedeutung Luthers
als Theologe und Politiker wird herausgearbeitet. Hier greift Kunter erfri-
schend unbefangen und kritisch in die Lutherverehrung ein. Sie hebt frii-
here und parallele kirchenpolitische und bibelwissenschaftliche Reform-
ansitze neben Luther hervor: ,Die Geschichte lief nicht direkt auf Luther
als ihren Erloser zu; sie ist auch ohne ihn denkbar* (22). Kritisch kommen-
tiert sie die Haltung der Reformatoren zur Hexenverfolgung (103) und das
Verhiiltnis der Puritaner zu den Indianern in den USA (109-111).

Kunter geht gut auf die Tauferbewegung ein wie z. B.: ,Auch wenn sie
von den Lutheranern und Reformierten nicht anerkannt waren, bildeten
zentrale Ideen der Reformation die Basis der Mennoniten” (131). Das Le-
ben in einer solchen ,Glaubensfamilie“ habe aber nach ihrem Eindruck
durch die strenge Gemeindezucht einen hohen Preis (132). Relativ aus-
fithrlich geht Kunter auf den Methodismus ein. Sie stellt die Verbindung
zwischen Zinzendorf und John Wesley her. Seitdem ,wirkte Wesley als cha-
rismatischer Wanderprediger“, der ganz auf das Gefiihl setze (114). Aller-
dings hat Kunter mit dem Inhalt des Begriffs , Freikirchen“ ganz offensicht-
liche Verstindnisprobleme (vgl. 177 u. 215). Auch spielt die Entstehung
der Freikirchen im Deutschland des 19. Jahrhunderts keine Rolle.

Dem Pietismus und der Erweckungsbewegung schreibt Kunter die ent-
scheidenden Impulse fiir die Missionsaktivititen ab dem 19. Jahrhundert
zu (168). Thre globale Ausbreitung der missionarischen Arbeit wird noch
durch die Karte tber die Entwicklung der protestantischen Missionsstatio-
nen von 1839 bis 1925 unterstrichen (167). Auch unter dem Abschnitt
»Protestantismus und soziale Frage* werden bedeutende Personlichkeiten
der Diakonie und die Erweckungsbewegung hervorgehoben (158-165).

Das Kapitel tiber die Theologie- und Kirchengeschichte des 20. Jahr-
hunderts behandeln die Okumenische Bewegung, die Frauenrechtsbewe-
gung und -emanzipation, die liberale Gesellschaftspolitik im Protestantis-
mus sowie das judisch-christliche Verhiltnis. Kunter greift u.a. auf die Na-
men Barth, Bultmann, Bonhoeffer, Tillich, Hromadka, Moltmann, Robin-
son und Harvey Cox sowie Solle zu. Sie diskutiert weitriumig die UN-Men-
schenrechte und stellt in diesem Zusammenhang die amerikanischen Bap-
tisten sowie die Antiapartheidbewegung heraus (216 {f). Die Lage der evan-
gelischen Christen in Ost- und Mitteleuropa bis zum Zusammenbruch der
sowjetischen Herrschaft erhilt relativ viel Platz (221-227).

Mit Hingabe widmet sich Kunter der Bedeutung des Protestantismus
fiir Kunst und Musik. In einer umfassenden Darstellung unter Einbezie-
hung des angelsichsischen Raums (115-126). Passend dazu gibt es viele
Bilder. Darunter ist Historienmalerei des 19. Jahrhunderts, die kunstge-
schichtlich kritisch kommentiert wird.
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Die gegenwiirtige Lage der evangelischen Kirchen in den pluralistischen
Gesellschaften in Europa beurteilt Kunter skeptisch (227). ,Die neuen Zen-
tren liegen in Asien, Afrika und Lateinamerika. Hier wachsen Christentum
und Protestantismus rasant, jedoch in einer vollig anderen Form, nimlich
durch die pfingstlich-charismatischen Bewegungen, durch Evangelikale und
durch unabhingige afrikanische Kirchen* (231). Diese Aussage unterstreicht
Kunter durch eine doppelseitige Karte ,,Protestantismus in der Welt 2010“
(228f1) und ein prignantes Foto von einer pfingstlichen afrikanischen Ge-
meinde im Gottesdienst (230). Aus den Wachstumszahlen schlief}t Kunter,
wdass dieser pfingstlerisch-charismatische Glaube einer der wesentlichen
Frommigkeitsstile der Zukunft sein wird. Denn die Pfingstkirchen, wie et-
wa die unabhingigen afrikanischen Kirchen in der europiischen Diaspora,
sind Lingst nicht mehr nur ein Phinomen des Siidens, sondern haben sich
zu einer globalen Bewegung entwickelt* und: ,,Es liegt auf der Hand, dass
diese unmittelbare Glaubenserfahrung fiir viele Menschen des 21. Jahrhun-
derts eine Alternative zum wortkonzentrierten niichternen Rationalismus
des alten, westlichen Protestantismus darstellt. Zugleich stellt der charis-
matische Glaubenszugang die Moderne grundsiizlich in Frage® (231). Bei
der Beschreibung der Evangelikalen Bewegung stehen die USA, die Mega-
churches, eine konservative Ethik sowie neuere Kirchen- und Frommig-
keitsstile im Vordergrund (232 (). Billy Graham und Pat Robertson werden
namentlich erwihnt, um auf Distanz zu gehen: ,,Ob in dieser Massenevan-
gelisation die Zukunft des modernen Protestantismus liegt, bleibt jedoch
[...] fraglich“ (233). Als Beleg fiihrt Kunter die Insolvenz einer amerikani-
schen Megachurch an. Kunter schliefdt ihre Kirchengeschichte mit den Wor-
ten: ,Die Zukunft des Protestantismus ist also offen, aber nicht hoffnungs-
los* (233).

Das Einfithrungswerk zeichnet sich durch eine leicht verstindliche Spra-
che aus, die den Sachverhalt fiir fachliche Laien nachvollziehbar macht. So
wird beispielsweise die katholische Transsubstantiationlehre als ,Abend-
mahlslehre von der Umwandlung von Brot und Wein in Leib und Blut
Christi“ umschrieben (16). Oder die Quiker: ,[...] verstanden sich als
Kinder des Lichts‘, weil sie glaubten, dass in jedem Menschen etwas von
Gott als ein inneres Licht sichtbar wird“ (112). Gut und einfach erklirt
werden auch die Puritaner und Separatisten in der anglikanischen Kirche
(104-108). Manchmal wird es populistisch: ,Heimlich machte er [Hans
Tausen] sich dann 1523 nach Wittenberg auf, um Luther ,live‘ zu horen®
(62).

Kunter versteht es geschickt, die didaktischen Moglichkeiten des Print-
mediums vielseitig zu nutzen. Sie bietet den komplexen Inhalt der Refor-
mationsgeschichte in tubersichtlichen Hippchen. Die Abbildungen sind
prignant. Sehr gut sind die farbigen Karten, die vielfiltige Aspekte der Re-
formationsgeschichte aufgreifen wie z. B. die Diakonissenhduser, die welt-
weite Verbreitung der Mennoniten, Amischen und Hutterer oder Aspekte
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der Profangeschichte. Hervorragend sind auch die Infokisten zu Person-
lichkeiten und Sachbegriffen.

Die mehrseitige Zeittafel konnte etwas ausgewogener ausfallen. Bei den
HLiteraturempfehlungen® ist die Unterteilung in ,Zur Einfiihrung® und ,,Zur
Vertiefung® mit Kurzkommentaren eine gute Idee. Aber trotz ihres grofien
Umfangs zur Kirchen- und Profangeschichte: Einiges fehlt wie z. B. die ,Kir-
chengeschichte in Einzeldarstellungen®. Unter ,Ausgewihlte Internetquel-
len“ finden sich Wikipedia, das BBKL (ohne Hinweis auf die eingefiihrte
Zahlungspflicht, mit einer Umwegadresse statt der direkten www.bautz.de/
bbkl), das Okumenische Heiligenlexikon, Hugenottenmuseen und www.re-
formiert-online.net. Diese Zusammenstellung ist sicher tiberarbeitungs-
und ausbaufihig.

Katharina Kunter bietet mit ihrem Werk eine attraktive Einfiihrung in
die Entwicklung des Protestantismus, die Fachfremden einen leichten Zu-
gang bietet. Hier liegt wohl der Grund, warum ihr Werk binnen kurzer Zeit
groflen Zuspruch gefunden und es sogar die Bundeszentrale fiir politische
Bildung in ihre Schriftenreihe fiir den Unterricht iibernommen hat. Ein
Jahr nach dem Erscheinen der Originalausgabe bietet sie das Buch in einer
vereinfachten Buchbindung fiir unschlaghare 7 € Kostenbeitrag an. Es gibt
also gute Griinde, warum dieses Buch interessant ist und einen grofien Ein-
fluss auf die kiinftige populire Perspektive auf die Geschichte der evangeli-
schen Kirchen nehmen wird.

Lothar Weifs
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Bibliographie 2012 zur Geschichte und
Theologie der Freikirchen (mit Nachtrigen)

Zusammengestellt von Astrid Nachtigall u. a.

Abkiirzungen (nach TRE soweit moglich)

AGP

BBKL
BQ
CGR
Ch
ChH
DB
DGb

DtPfrBI
EvDia
EvTh
FF

HB
HerKorr
JEH
JGKMP
JGNKG
JGPrO
JMH
JMS

Arbeiten zur Geschichte des Pietismus. Im Auftrag der Histori-
schen Kommission zur Erforschung des Pietismus hrsg. v. Martin
Brecht u.a. Gottingen

Biographisch-Bibliographisches Kirchenlexikon

Baptist Quarterly

Conrad Grebel Review

Christsein heute

Church History

Doopsgesinde Bijdragen

Der Grenzbote. Organ fiir die Evangelisch-altreformierte Kirche in
Niedersachsen

Deutsches Pfarrerblatt

Evangelische Diaspora

Evangelische Theologie

Freikirchenforschung, hg. vom Verein zur Forderung der Erforschung
freikirchlicher Geschichte und Theologie an der Universitit Miinster
Heimatbuch der Deutschen aus Russland

Herder Korrespondenz

Journal of Ecclesiastical History

Jahrbuch fiir Geschichte und Kultur der Mennoniten in Paraguay
Jahrbuch der Gesellschaft fiir niedersichsische Kirchengeschichte
Jahrbuch der Geschichte des Protestantismus in Osterreich

Journal of Moravien History, Bethlehem, Pa.

Journal of Mennonite Studies

KNA-OKI Katholische Nachrichten Agitur: Okumenische Information

KZG
LuThK
MDEZW

MdKI

MGBL

MethH
MH

MJj
MQR
MSEMK

OR
PuN
QR

SA
ThBeitr

Kirchliche Zeitgeschichte

Lutherische Theologie und Kirche, Oberursel

Materialdienst der Evangelischen Zentralstelle fiir Weltanschauungs-
fragen, Stuttgart

Materialdienst des Konfessionskundlichen Instituts des Evangelischen
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Pfingstgemeinden und charismatische Bewegung

Selbststéindige Verdffentlichungen

Albos, Monica Jaraquemada: Therapeutische Heilungsprozesse in diakoni-
schen Einrichtungen an Beispielen aus Chile, 2012/2013, 62 S.
Die vorliegende Masterarbeit beschiftigt sich mit den Ausprigungen und
Facetten der Diakonie, wie sie in einigen chilenischen Einrichtungen gelebt
wird. ,Heilung, wie sie im Neuen Testament gezeigt und in Chile praktiziert
:;rird, geht tiber die von Buber und Rogers vorgestellten Heilungsprozesse
inaus.”

Belau, Ralf u. Brigitte: Vers6hnung. Ein Geschenk des Himmels. Aalten
2012, 225 S.

Das Ehepaar Belau, Mitgriinder der Euregio Christengemeinde Aalten-Bo-
cholt, schildert sowohl den personlichen als auch den gemeinschaftlichen
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Weg der Versohnung und teilt Erkenntnisse und biblische Prinzipien mit, die
ihnen und ihrem Netzwerk im Dienst der Versohnung (speziell zwischen
Niederlindern und Deutschen) wichtig geworden sind.

EZW (Hg.): Quellentexte zur neuen Religiositit (EZW-Texte 215), Berlin
2011, 270'S.
Die Evangelische Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen legt hier Quel-
lentexte zu sechs Bereichen vor, wovon einer (Neue christliche Religiositit)
Kapitel zu ,,.Charismatische Bewegung®, ,Neue freikirchliche Gemeinschafts-
bildungen®, ,Pfingstbewegung“ und ,Wort-des-Glaubens-Bewegung“ ent-
hilt. Fir die o. g. Rubriken zeichnet Reinhard Hempelmann verantwortlich.

Global Outreach e.V. (Hg.): Global Outreach Day, Kempten 2012, 52 S.
Eine Dokumentation tliber den ersten “Global Outreach Day” (,6 Mio.
Christen verkiindigten das Evangelium, 25 Mio. Menschen wurden erreicht,
3 Mio. entschieden sich fiir Jesus®), herausgegeben von dem eigens fiir die-
sen Tag gegriindeten Verein.

Rust, Heinrich Christian: Geist Gottes — Quelle des Lebens. Grundlagen ei-
ner missiologischen Pneumatologie. Schwarzenfeld 2013, 368 S.
Warum eine missiologische Pneumatologie? Dr. Rust betont, das Wirken des
Geistes Gottes — auch der Charismen - sei keineswegs nur fiir den Gemein-
deaufbau gegeben, sondern schliee alle Lebensbereiche ein. Es gehe um
eine ,umfassende Mission®, die ,ganzheitlich zu verstehen® sei und fiir die in
der Missiologie der Terminus ,missional® gepragt wurde. Jiirgen Moltmanns
Kommentar: ,Der Verfasser bewegt sich auf der Hohe der internationalen
theologischen Entdeckung und Diskussion tiber Person und Wirken des
Geistes.*

Schlitter, Sandra und Reinhard: Mirco. Verlieren. Verzweifeln. Verzeihen.
Asslar 2012, 189 S.
Knapp fiinf Monate nach seinem Verschwinden wird Mirco entdeckt. Ent-
flihrt, missbraucht, erdrosselt. Sowohl in der BFP-Gemeinde Krefeld, in der
sein Grof3vater frither Pastor war, als auch im elterlichen Haus wurde viel
fiir Mirco gebetet. In diesem Buch erzihlen Sandra und Reinhard Schlitter,
wie es ihnen gelingt, mit dem Unfassbaren fertigzuwerden. Von ihrem Le-
ben mit Mirco, ihrer Verzweiflung, vom Glauben an Gott, von der Unter-
stiitzung der Menschen, die sie umgeben. Und davon, wie sie es schaffen,
sogar um Vergebung fiir den Titer zu bitten.

Schmelzer, Carsten: Holle. Der Blick in den Abgrund. Witten 2012, 251 S.
Der Autor, einer der profiliertesten Theologen der in den 1990er Jahren
entstandenen Jesus-Freaks und meistens unter dem Pseudonym ,Storch®
bekannt, geht in dieser ,,Auftragsarbeit“ den theologiegeschichtlichen Quel-
len nach, um zu erforschen, wie die biblische Rede von der Hélle zu ver-
schiedenen Zeiten verstanden und interpretiert wurde. Am Ende des Bu-
ches bleibt mehr offen, als der Autor am Anfang gedacht hiitte.

Warrington, Keith: Das Reich Gottes. Die Vision wiedergewinnen. Liiden-
scheid 2011, 352 S.
Der Neuseelinder Warrington, der Anfang der 1970er Jahre nach Deutsch-
land kam, das pfingstlich-charismatische tiberkonfessionelle Missionswerk
,Jugend mit einer Mission* in Deutschland mit aufbaute und viele Jahre lei-
tete, gibt hier einen kleinen Einblick in seinen personlichen Werdegang
und die Entwicklung von JMEM. Primir behandelt dieses Buch jedoch die
biblischen Grundlagen des Reiches Gottes, die daraus zu ziechenden Konse-
quenzen sowie den Bezug zwischen Reich Gottes, Gemeinde und Gesell-
schaft. Ein Stiick ,JMEM-Theologie“ und -Geschichte.
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Aufsdtze, Artikel

AUF/PBC (Hg.): Zukunft gestalten — Werte erhalten (Gemeinschaftsausgabe
Juli 2012), 16 S.
Die beiden Kleinparteien mit pfingstlich-charismatischem Hintergrund (AUF:
Arbeit, Umwelt, Familie. Christen fiir Deutschland und PBC: Partei Bibel-
treuer Christen) haben hier ihre erste gemeinsame Publikation veroffent-
licht — kurz vor ihrem offiziellen Zusammenschluss.

Baumert, Manfred: Casting fiir Mitarbeiter: Die Gabentests im Uberblick.

3 E — echt. evangelisch. engagiert. Das Ideenmagazin fiir die Kirche
4/2012, S. 39-43.
Ehrenamtliche Mitarbeiter und Hauptamtliche beschiftigt die Frage, wel-
cher Gabentest sich besonders fiir die Anwendung eignet. Indem der Bei-
trag vier der gingigen deutschen Gabentests nach einheitlichen Kriterien
vorstellt (Fokus, theol. Ansatz, Erkennen der Gaben, didaktisch-pidago-
gische Aufbereitung, Zielgruppe, Fazit), kann der Leser selbst feststellen,
welches Gabenseminar zum eigenen Gemeinde- und Frommigkeitsmilieu
passt.

Baumert, Manfred: Gaben entdecken und entfalten. Rundbrief Lebenszent-
rum Adelshofen 3/2012, S. 4-8.

Mit dem theologischen Ansatz der trinitarischen Dimension der Charismen
werden praktisch-theologische Fragestellungen im Kontext der Gemeinde
beantwortet.

Bially, Gerhard: Himmelsstiirmer & Bruchpiloten. 18. Freakstock-Festival.
In: Charisma 162 (Dusseldorf 2012), S. 22 f.

Kurzer Abriss der Jesus-Freak-Geschichte und der Freakstock-Festivals, Vor-
stellung des Gastgebers Bischof Anba Damian (kopt. Kirche) und Interview
mit einer Freakstock-Leiterin.

Bially, Gerhard: Reverse Mission. Europiische Zentrale der nigerianischen

Assemblies of God eingeweiht. In: Charisma 159 (Diusseldorf 2012), S.
20.
Nach jahrelanger Raumsuche erhilt die Diisseldorfer ,.Assemblies of God*“-
Gemeinde ein von der nigerianischen Mutterkirche gekauftes Firmengelin-
de, das zugleich — wie Prof. Paul Emeka, Leiter der AoG Nigeria, erldutert —
europiische Zentrale und Ausbildungsstitte (mit Lehrkriften aus Nigeria,
USA und Europa) werden und ,der Gesamtgemeinde Jesu Christi* dienen
soll.

Bieberich, Adelheid: Was mir die Charismatische Erneuerung bedeutet. In:

Rundbrief fiir charismatische Erneuerung in der katholischen Kirche,
2/12. (Passau 2012), S. 15-18.
Diplom-Theologin Bieberich gibt einen biografischen Einblick. - Wihrend
sie friiher ,die Gefahren, die mit einem freikirchlich-evangelikalen Einfluss
verbunden waren* fiirchtete, sieht sie in manchen CE-Gruppen heute ,die
Gefahr, katholikal reaktiondr abzudriften* und dabei den 6kumenischen Auf-
trag der Charismatischen Erneuerung zu unterlaufen.

Cordes, Paul Josef: Das Charisma der neuen geistlichen Bewegungen in
der Sicht Joseph Ratzingers/Papst Benedikts XVI. Eine theologisch-pasto-
rale Bestandsaufnahme. In: Christian Schaller (Hg.), Kirche — Sakrament
und Gemeinschaft. Zu Ekklesiologie und Okumene bei Joseph Ratzin-
ger (Ratzinger Studien Bd. 4.). Regensburg 2011, S. 67-101.

In drei grofien Abschnitten erlidutert Kardinal Cordes die Sicht des Papstes
hinsichtlich der geistlichen Bewegungen: Erstens das Phinomen, zweitens
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der ,,Ort” in der Kirche und drittens ,Von der Asthetik zur Ethik“. Benedikt
sieht in diesen Bewegungen, die sich teilweise zur Charismatischen Erneue-
rung zihlen, ,Hoffnung fiir die Kirche von morgen*.

Ehrl, Rudolf: Die Charismatische Erneuerung als Erfahrung im Ordensle-

ben. In: Rundbrief fiir charismatische Erneuerung in der katholischen
Kirche, 2/12. (Passau 2012), S. 13-15.
P. Rudolf Ehrl SM beschreibt, wie er zur CE stie und wie dies wiederum
sein Leben beeinflusste. Er habe dort u.a. beten gelernt, eine innere Frei-
heit erhalten und eine Sehnsucht nach dem Wirken des Heiligen Geistes
entwickelt.

Frank, Bettina: 1818 Kilometer betend durch Deutschland. In: Brief an die

Freunde Nr. 47 (Geistliche Gemeinde-Erneuerung in der Evangelischen
Kirche), S. 6-8.
Vom 1. Mai bis 1. August 2012 wanderten insgesamt ca. 400 Personen mit
der Aktion ,Gemeinsam beten und bewegen® quer durch Deutschland -
initiiert von Bettina Frank (24), die Studentin an der University oft the Na-
tions (Hawaii) von JMEM ist.

Gerloff, Roswith: My Pilgrimage in Mission. In: International Bulletin of
Misssonary Research, Vol. 37, No. 1, Jan. 2013, S. 27-30.

Der Aufsatz beschreibt die jahrelange Arbeit mit und Erforschung der schwar-
zen Pfingstler aus der Karibik und Afrika in GroR-Britannien und dem eu-
ropiischen Festland.

Gropper, Alexander: ,Die Pferde der Gotter*. Wiederbelebung des Heiligen

und individueller Gotteskontakt in Brasilien. In: Hephaistos 28, Ham-
burg 2011/2012, S. 213-222.
Anhand der brasilianischen (Neo-)Pfingstbewegung wird die Ausformung
des individuellen Gotteskontakts und des magisch-religiosen Symbolsys-
tems personlicher Frommigkeit auf das individuelle Verlangen nach Got-
tesnihe zwischen Erneuerung und Kontinuitit untersucht.

Haustein, Jorg: Charismatische Erneuerung und lutherische Tradition in
Athiopien. In: Vision Mission, 31/2012, S. 21-30. 5
Der Artikel zeichnet die Charismatisierung der lutherischen Kirche Athiopi-
ens geschichtlich nach und benennt die daraus erwachsenden Herausfor-
derungen fiir Skumenische Zusammenarbeit und lutherische Identitit.

Haustein, Jorg: Theorizing Pentecostal Historiography. Persecution and
Historical Memory in Ethiopia. In: PentecoStudies, 11/2 (2012), S. 171-
11
Haustein fragt, wie die akademische Historiographie bei Forschungen zur
Pfingstbewegung mit der oft fragmentarischen, widerspriichlichen und the-
ologisch normierten Quellenlage umgehen soll. Am Beispiel von Verfol-
gungserzihlungen in Athiopien skizziert er im Dialog mit poststrukturalisti-
schen Theorien eine Methodik der Geschichtsschreibung, die sowohl dem
Charakter der Quellen als auch den Standards akademischer Historiographie
entsprechen kann.

Rus, Hanni: Everyone get’s to prophesy. In: equipped. Das Vineyard Maga-
zin 4/12 (Bern 2012), 24 S.

Die Leiterin der Vineyard Wien gibt Erkenntnisse und Richtlinien fiir den
Gebrauch prophetischer Rede. Vom Priestertum aller Gliubigen ausge-
hend, pladiert sie fiir ein ,dynamisches Gabenverstindnis“ (dass Gott jeden
mit allem ,begaben® kann, was gerade gebraucht wird) und wiinscht, dass
Vineyard-Mitglieder genauso selbstverstindlich wie sie fiireinander um Hei-
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lung beten auch ,ermutigende Worte vom Herzen Gottes“ (Luther: Weissa-
gung) an andere weitergeben.

Themenheft: Raus aus den 4 Winden. Evangelisieren neu entdecken. Cha-

risma 161 (Diisseldorf 2012), 52 S.
Schwerpunkt dieser Ausgabe bilden Entstehungsgeschichte und Berichte
vom 1. Global Outreach Day. Diese Initiative des deutschen BFP-Pastors
Werner Nachtigal, an einem bestimmten Tag weltweit Jesus Christus zu be-
zeugen, fand in vielen Lindern Anklang. Millionen von erweckten Christen
beteiligten sich ~ ein Novum in der Geschichte der Evangelisation.

Themenbhefi: Change. er-lebt (2-mtl. Publikation der Vineyard Bern, 6/2012),

8S.
In diesem Rundbrief geht es um Wechsel, Leiterwechsel, speziell um die
Stabiibergabe in der Vineyard-Gemeinde Bern von Martin Bithlmann (verant-
wortlich fiir Vineyard im gesamten deutschsprachigen Raum) an seinen
Sohn Marius. (Die evangelikal-charismatische Vineyard-Bewegung wurde
von dem Amerikaner John Wimber ins Leben gerufen).

Themenhefi: Der Heilige Geist und Erweckung (Christliches Zeugnis — Zeit-

schrift der iiberkonfessionellen Bewegung Campus fiir Christus Schweiz
2/12). Zirich 2012, 56 S.
Neben einem interessanten Beitrag tiber dramatische geistliche Verinde-
rung innerhalb einer traditionellen EmK-Gemeinde in Flaach bei Ziirich ist
besonders der 12-seitige gut recherchierte Artikel des schweizerischen CfC-
Leiters Hanspeter Niiesch hervorzuheben: ., Das Feuer der Erweckung® (Was
wir aus der Erweckungsgeschichte lernen kénnen ...).

Quiiker

Bernet, Claus: Magda Kelber (1908-1987), in: Frinkische Lebensbilder, 23,
2012, S. 227-240.

Bernet, Claus: Deutsche Quikerschriften des 17. Jahrhunderts, Hildesheim
2012 (Deutsche Quikerschriften, 1).

Bernet, Claus: Der mit dem Licht tanzt. Quiiker-Weisheiten aus 350 Jahren,
Bad Schussenried 2012.

Bernet, Claus; Tollmien, Cordula: Pollatz, Lili (1886-1964), in: BBKL, 33,
2012, Sp. 1046-1053.

Bernet, Claus; Tollmien, Cordula: Pollatz, Manfred (1886-1964), in: BBKL,
33, 2012, Sp. 1053-1061.
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BBKL, 33, 2012, Sp. 1210-1217.

Bernet, Claus: Updegraff, David Brainerd (1830-1894), in: BBKL, 33, 2012,
Sp. 1443-1444.

Bircher, Ursula M.: Quikerwerte leben: neue Wege, um Grenzen zu erwei-
tern, Bad Pyrmont 2012 (Richard-L.-Cary-Vorlesung 2012).

Caspers, Lutz: 75 Jahre Quikerhaus in Bad Pyrmont. Sein Ursprung und
seine Geschichte im 20. Jahrhundert, 0.0., um 2012,
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Fuchs-Kittowski, Klaus / Bernet, Claus / Emil Fuchs: Das Evangelium nach
Matthius: Eine Auslegung des Evangeliums im Kontext von Verfolgung
und Widerstand (1933-35), Hamburg 2012.

Selbstindige Evangelisch-Lutherische Kirche

Selbstdndige Verdffentlichungen

Aufbruch, Mission und Diakonie (Lutherische Orientierung 9). Hg. von der
Kirchenleitung der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche
(SELK), Hannover [2012], 60 S.

Barnbrock, Christoph [et al.|: C. F. W. Walther. Churchman and theologian.
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Biblische Hermeneutik (Lutherische Orientierung 10). Hg. von der Kir-
chenleitung der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK),
Hannover [2012], 25 S.

Burkee, James C.: Power, Politics and the Missouri Synod. A conflict that
changed American Christianity, Minneapolis: Fortress Press, 2011. XVI,
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Niels-Peter Moritzen, Erlangen 2012, 375 S.
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rinnbares Erbe und seine Aufarbeitung durch lutherische Kirchen im
stdlichen Afrika (Oberurseler Hefte / Erginzungsband 13), Gottingen
2013, 225 8.

Die Konfirmation. Entwurf zur Erprobung (Evangelisch-lutherische Kir-
chenagende 3,2). Hg. von der Liturgischen Kommission der Selbstindi-
gen Evangelisch-Lutherischen Kirche, Gottingen 2012, 86 S.
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Maxfield, John A. (Ed.): Wilhelm Loehe and the nineteenth-century revival
of Lutheran confessionalism and mission (The Pieper lectures 13), St.
Louis, Mo, 2012, IX, 95 S.
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tingen 2012, 24 S.
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Evangelisch-Lutherischer Kirche in Brandenburg-Preufien und Deutsch-
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195-222,
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scher Dissidenten an der Saar (1839-1859). In: Joachim Conrad / Martin
Meiser (Hg.): Evangelische Profile der Saargegend. Festgabe fiir Friedrich
Wilhelm Kantzenbach, Saarbriicken 2012, 39-62.
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Stolle, Volker: Griinde fiir ein konfessionelles Missionswerk. Theologische
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onswerkes. In: Lernprozesse fiir unsere Mission (Weltmission heute
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Stolle, Volker: Johann Gottfried Scheibel und die Judenemanzipation in
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Siebenten-Tags-Adventisten

Selbstéiindige Verdffentlichungen

Gane, Roy E., Nicholas P. Miller and H. Peter Swanson, Hgg.: Homosexuali-
ty, Marriage, and the Church: Biblical, Counseling and Religious Liberty
Issues, Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2012, 600 S.

Gulley, Norman R.: Systematic Theology, Bd. 1, Prolegomena (Berrien
Springs, MI: Andrews University Press, 2003) 860 S.

Gulley, Norman R.: Systematic Theology, Bd. 2, God as Trinity (Berrien
Springs, MI: Andrews University Press, 2011) 704 S.

Gulley, Norman R., Systematic Theology, Bd. 3, Creation, Christ, Salvation
(Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2012), 896 Seiten.
Norman R. Gulley stellt mit seinem massiven dreibindigen Werk eine um-
fassende Darstellung der systematischen Theologie aus Adventistischer Per-
spektive dar. Es erfolgt eine Auseinandersetzung mit dem biblischem Be-
fund und theologischen Position durch die gesamte Kirchengeschichte auf
hohem theologischem Niveau. Eine solche grundlegende Darstellung des
christlichen Glaubens aus adventistischer Sicht ist einmalig. Ein Standard-
werk.

Pfandl, Gerhard, Hg.: Interpreting Scripture: Bible Questions and Answers,
Biblical Research Institute Studies, vol. 2 (Silver Spring, MD: Biblical Re-
search Institute, 2010).

Dieser Band enthilt Antworten auf grundlegende hermeneutische Fragen
und zu diversen Bibelstellen im Alten und Neuen Testament aus adventisti-
scher Sicht.

Pfandl, Gerhard, Hg.: Interpretarea Scripturii Raspunsuri la intrebari vespre
si din Billie (Bukarest: Vista Si Sanatate, 2012).

Preez, Ron du: Judging the Sabbath: Discovering what Can’t be Found in
Colossians 2:16 Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2008,
208 S.

Eine kritische Auseinandersetzung liber den Sabbat in Kolosser 2,16.

Rodriguez, Angel Manuel, Hg.: Toward a Theology of the Remnant, Biblical
Research Institute — Studies in Adventist Ecclesiology, vol. 1 (Silver
Spring, MD: Biblical Research Institute, 2009).

Dies ist der erste grundlegende Band zum Verstindnis der Ekklesiologie
der Siebenten-Tags-Adventisten und enthilt verschiedene griindliche bibli-
sche und historische Studien zur adventistischen Ekklesiologie.

Tonstad, Sigve K.: The Lost Meaning of the Seventh Day, Berrien Springs,

MI: Andrews Universtity Press, 2009, 589 S.

Dies ist eine neue umfassende biblisch-theologische Darstellung des Sab-
batverstindnisses aus adventistischer Sicht. Die Darstellung geschieht auf
hohem theologischem Nivea in Auseinandersetzung mit neueren Forschungs-
arbeiten. Ein neues Standardwerk iiber den Sabbat.

Aufsdtze, Artikel

Christ-centered Hermeneutics: Prospects and Challenges for Adventist Bib-
lical Interpretation, in: Ministry vol. 84, no. 12 (2012): 6-9 (lead article).
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Vereinsmitteilungen

Der Verein fiir Freikirchenforschung e.V. wurde 1990 unter dem Namen
»Verein zur Forderung der Erforschung freikirchlicher Geschichte und
Theologie“ (VEfGT) auf Initiative von Prof. Dr. Robert C. Walton an der
Evangelisch-theologischen Fakultit der Westfilischen Wilhelms-Universitit
Miinster gegriindet und versteht sich als internationale Forschungsgemein-
schaft, in der Fach- und Laienhistoriker bzw. -theologen aus 28 verschiede-
nen Denominationen zusammenarbeiten. Gegenwirtig hat der Verein 190
personliche sowie 25 korporative Mitglieder (Kirchen, Gemeinden, Ge-
meindebiinde, Ausbildungsstitten).

Der Verein unterhilt eine eigene Forschungsbibliothek, die ihren Stand-
ort an der Theologischen Hochschule Friedensau hat und auch per Fern-
leihe benutzt werden kann.

Theologischen Hochschule Friedensau,
An der Ihle 5, D-39291 Friedensau,

Tel. +49/(0)3921/916-135, Fax 916-159,
Mail: Leibstelle. Bib(@ThH-Friedensau.de

Unsere weitere Tagungsplanung fiir 2013 und 2014:

¢ Arbeitstagung im Herbst 2013:
Die Weltmission der Freikirchen
in historischer Perspektive
Ort: Wiedenest/Bergneustadt, Tagungsstitte Forum Wiedenest
Termin: 28./29.09.2013

¢ Symposium im Frithjahr 2014:
Freikirchliche Friedenstheologie und kontroverse
freikirchliche Positionen (Arbeitstitel)
Ort: Elstal bei Berlin, Bildungszentrum des Bundes
Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden
Termin: 14.-16.03.2014

* Arbeitstagung im Herbst 2014:
Reformation und (In-)Toleranz (Arbeitstitel)
Ort: Kaub am Rhein, CVJM-Gistehaus Elsenburg
Termin: 11./12.10.2014
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Weitere Informationen konnen bei der Geschiftsstelle des Vereins erfragt
werden oder sind iiber die Internetprisenz wwuw. freikirchenforschung.de
abzurufen.

Jeder, der an den Zielen und Aufgaben des Vereins Interesse hat, ist uns
als Mitglied herzlich willkommen. Der Beitritt kann online unter wwuw.
[freikirchenforschung.de oder formlos per Mitteilung an die Geschiftsstel-
le erklirt werden. Die Jahresbeitrige, in denen der Bezug des Jahrbuchs
Freikirchenforschung bereits enthalten ist, belaufen sich derzeit auf

* € 30,- fiir Einzelmitglieder;

¢ € 15,- fiir Studierende und sonstige Ermifiigungsberechtigte;

* €75, fiir korporative Mitglieder.

Bitte beachten Sie die Beitragsrechnung, die diesem Band beiliegt! Frei-
willige hohere Beitrige sowie Spenden fiir seine Arbeit sind dem Verein
natiirlich willkommen. Steuerlich wirksame Spendenbescheinigungen wer-
den gern ausgestellt.

Fiir Fragen zur Arbeit des Vereins wie auch Einzelbestellungen von Jahrbii-
chern (auch iltere Ausgaben sind noch lieferbar) steht unsere Geschiifts-
stelle zur Verfiigung. Bitte senden Sie auch Beitrige zur Verdffentlichung
(wofiir wir allerdings keine Gewihr libernehmen), Tausch- oder Bespre-
chungsexemplare an folgende Anschrift:
Verein fiir Freikirchenforschung e.V. Geschiiftsstelle
Pastor Reimer Dietze, Postfach 1163, D-64386 Erzhausen
Tel: +49/(0)6150/9768-25 oder +49/(0)172/9726431
Fax: +49/(0)6150/9768-90
Mail: reimer.dietze@freikirchenforschung.de oder
info@freikirchenforschung.de
Bankverbindung des Vereins:
Sparkasse Miinsterland-Ost (BLZ 400 501 50), Kto. 19901
IBAN: DE 94 4005 0150 000 0019901; SWIFT (BIC) WELADED1MST
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