GEMEINSCHAFT — DIENST — OKUMENE

BEMERKUNGEN ZUM SELBSTVERSTANDNIS DER
BRUDERGEMEINE HEUTE

Walther Giinther, LoSburg

Die Briidergemeine muff — wie alle kleinen Gruppen - immer wieder
Rechenschaft dariiber geben, was sie ist, tut und sein will. Diesem Umstand
verdanken wir immer neue Selbstdarstellungen, meist in Sammelwerken,
auch als Kleinschriften. Eine darin in den letzten Jahrzehnten ofter auf-
tauchende und wohl zutreffende Bezeichnung lautet: Okumenische Dienst-
gemeinschaft. Damit ist nicht ausgeschlossen, daf die Briider-Unitiit auch
Kirche unter Kirchen ist. Durch diesen Begriff sind aber Inhalte ange-
sprochen, die nach ihrem heutigen Gehalt zu befragen und anhand der
Tradition zu iiberpriifen sind.

Die Briidergemeine gehért zu den reformatorischen Gemeinschaften der
ersten (Hus) und der zweiten Reformation (Luther). Hinzu kommt die pieti-
stische Komponente (Zinzendorf). Die Entwicklung seither hat keine we-
sentlich neuen Akzente gebracht, die nicht der protestantischen Kirchen-
familie gemeinsam wiiren.

Die Zeitwende oder Wendezeit, in der wir uns am Ende dieses Jahr-
hunderts befinden, stellt neue Fragen, mit denen alle geistigen Bewegungen
und Institutionen zu tun haben. Einige davon méchte ich herausgreifen und
unserer Tradition gegeniiberstellen.

Seit 1945 haben wir in unserer Provinz der Briider-Unitiit zwischen
Restauration und Erneuerung gelebt und gearbeitet. Die Sorge um den
Bestand und die Hoffnung auf neue Geistesleitung begleitet uns auf dem
Weg in das niichste Jahrhundert.

I.1. Individuum, Gemeinde, Gemeinschaft

Wir sprechen in der Briidergemeine gern von Gemeinschaft und definieren
uns von daher. Gemeint ist Gemeinschaft untereinander und mit Gott oder
Christus. Menschen kommen in eine Briidergemeine auf der Suche nach
echter Gemeinschaft. Die Literatur ist voll von Hinweisen auf das Modell



Zinzendorf und Herrnhut, wenn Kirchen, Gruppen, Orden heute neue For-
men von Gemeinschaft suchen. Viele von uns heutigen Menschen beklagen
zur gleichen Zeit ihren Ich-Verlust und ihren Gemeinschaftsverlust. Beides
gehort zusammen und bedingt einander.! Gemeinschaft braucht einen
Bezugspunkt. In der Familie sind das die Blutsbande, in der Gemeinde ist es
Gott. Jesus Christus stellt den Kreuzungspunkt dar in der Dreiheit Gott —
Mensch — Gemeinschaft.
»Es gibt keine Gemeinschaft von Menschen ohne Bilder, Utopien, Anschauungen,
Ideen, die alle ergreifen, die zu ihnen gehéren, vor allem keine Gemeinschaft
ohne Gottesbild, ob es als solches bezeichnet wird, oder nicht. Die Identitit der
Gemeinschaft stammt aus dem gemeinschaftsstiftenden Gottesbild und anderen
Bildern, die ihm zugeordnet sind und es umkreisen. Nur wo gemeinsame Symbole
Menschen binden, bedeutet Gemeinschaftsbildung auch Selbstverwirklichung des
einzelnen.”
Ich erhalte und verantworte meinen Glauben in der Gemeinde. Als einzelner
werde ich getauft, konfirmiert und erklire meine Mitgliedschaft. Die Ge-
meinde triigt mich und ich diene in ihr. Sie kann mir geistliche Mutter
werden.

Die Bergpredigt, die Gemeinderegel Mt 18, der Beginn der Apostel-
geschichte und die Paulusbriefe sind Marksteine fiir christliche Gemein-
schaft, auf die alle Neuanfinge zuriickgreifen. So die mittelalterlichen Or-
den, die Alte Briider-Unitiit in Kunwald, Herrnhut, wie die charismatischen
und ordoiden Gruppen, die heute neu entstehen. Je stirker die herkémm-
lichen GrofSkirchen in die Krise geraten, desto stirker wird auch in ihren
Reihen‘ die Besinnung auf die Gemeinde und Suche nach neuer Gemein-
schaft.

-

Aus der Fiille zeitanalytischer Literatur nenne ich: Horst-Eberhard Richter, Der
Gotteskomplex. Die Geburt und die Krise des Glaubens an der Allmacht des
Menschen, Reinbek bei Hamburg 1979; Peter Berger, Der Zwang zur Hiresie,
1980 (zitiert: Berger, Haresie); Ders. Zur Dialektik von Religion und Gesellschaft,
Frankfurt/M. 1988 (zit.: Berger, Dialektik); Ders. Sehnsucht nach Sinn, Frank-
furt/M. 1994 (zit.: Berger, Sinn). Berger ist mir wichtig als in Wien geborener und
in den USA lebender Religionssoziologe, der die geistige und theologische Szene
beider Kontinente iibersieht.

2 Peter Schellenbaum, Stichwort: Gottesbild, Stuttgart 1981, 131.

3 Vgl. z.B. den Aufsatz von Christian Méller, ,,Kirche erglauben” in: Fiir Arbeit und
Besinnung, Zeitschrift fiir die Ev. Kirche in Wiirttemberg, 21 (1995). Mir sind zum
Thema Gemeinschaft besonders wichtig: Emil Brunner, Das Miffverstindnis der
Kirche, Stuttgart 1951; Dietrich Bonhoeffer, Gemeinsames Leben, 8. Aufl., Miin-
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Gemeinschaft mit Gott lebt seit Noah und Abraham von Gottes Bund mit
den Menschen, von seiner einseitigen Treue, die Vergebung und Neuanfang
trotz stindiger Bundesbriiche durch das Volk und einzelne méglich macht.
So lebt auch die Gemeinschaft unter Christen aus der gegenseitigen
Annahme und dem Neubeginn nach Stérungen, Streit und Einbriichen von
Aggressionen aller Art. Teilen, Mitteilen, Verteilen, Teilnehmen sind
Grundkategorien von Gemeinschaft, um die stiindige Gefihrdung durch
Macht, Besitz, Recht und Geld sowie durch Eigeninteressen von einzelnen
und Gruppen in Schach zu halten.*

Es ist erstaunlich, wie junge, neu entstehende Gemeinschaften diese Fra-
gen aufnehmen und in konkretes Leben umsetzen, als Experiment mit allen
Risiken, aber mit viel Hoffnung und erfrischender Tatkraft. Als Beispiele
koénnen genannt werden: Die Jesus-Bruderschaft in Gnadental/Hessen, die
Gruppe ,,Jugend mit einer Mission” und die Sozietit auf dem Herrnhaag.’
Als literarischer Beispiel weise ich gern hin auf Claus Eurich, Professor fiir
Journalistik und Kommunikationswissenschaften mit seinem 1993
erschienenen Buch Aufruf zu einem neuen Orden. Er diskutiert darin fast
alle Elemente von Gemeinschaft, die wir uns auch in den alten Kirchen
wiinschen. Bei ihm wird auch deutlich, daf§ fiir eine junge Generation
Neubeginn jenseits der herkdmmlichen Kirchenwesen anzusiedeln ist. Auf
die Erneuerung der alten Kirchen als Ganzes kann nicht gewartet werden.
Hierarchien, Macht- und Rechtsstrukturen erfordern einen sehr erheblichen
Leidensdruck, um iiberwunden und verindert zu werden.

Ich bin persénlich iiberzeugt, daff die Zukunft christlicher Gemeinschaft
in Mitteleuropa in der Richtung dieser charismatischen und ordoiden
Aufbriiche zu suchen ist. Ich beobachte seit langem, daf§ als Modell dafiir
immer wieder das Herrnhut des 18. Jahrhunderts dient. Hier wird die stets
briichige menschliche Gemeinschaft neu durchlissig fiir den Geist Jesu, es
entsteht communio/koinonia mit ihm und untereinander, die sich mit der
Zeit Liturgien, Formen und Ordnungen, auch ihre Theologie sucht. Die

chen 1955; ,,Vom Geheimnis der Gemeinde, eine Handreichung zum Glaubens-
gesprich angenommen von der Generalsynode der niederl. Ref. Kirche 1974",
deutsch 1976.

4 Bei meinen Uberlegungen begleitet mich der Band von Konrad Raiser: Wir stehen

noch am Anfang. Okumene in einer verinderten Welt, Giitersloh 1994 (zit.:
Raiser, Anfang), 42ff.

§ Ich nenne als Beispiele nur mir bekannte Gemeinschaften, im iibrigen vgl. Lutz
Mohaupt, Modelle gelebren Glaubens, Hamburg 1976.
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Krise wird zur Chance. Solche Gemeinschaften sind fast immer 6kumenisch
offen. Sie sind ,,Charismatische Dienstgemeinschaften.”®

Christliche Gemeinschaft ist Gemeinschaft der Anbetung, des Lobens und
Dankens, der Vergewisserung der Mitte des lebendigen Christus in Gottes-
dienst, Feier, Fest und Bundesschluf8. Sie ist Gemeinschaft des gegenseitigen
Tragens und Teilens als ein Stiick Lebensgemeinschaft, der Kommunikation,
der Seelsorge, des gemeinsamen Suchens nach Vertiefung und gegenseitiger
Ermutigung zum Glauben und zum Leben. Sie ist Gemeinschaft des Dienstes
nach auflen: Offenheit fiir Giste, Einladung fiir Menschen auf der Suche,
Sendung fiir bestimmte Aufgaben, geordnetes Dienen und Ferndienst als
Teilnahme an der Weltchristenheit, Austausch mit anderen, Begegnung mit
Fremden. Christliche Gemeinschaft ist zugleich Vorldufer des Reiches Gottes
und Modell fiir Gemeinschaft unter Menschen iiberhaupt von der Partner-
schaft bis zur Gesellschaft. Dies wird in dem Mafle erkannt und anerkannt,
wie es Christen gelingt, ihre Beitriige glaubwiirdig zu praktizieren.

»Nicht die Versammlung der konkret anwesenden Andichtigen ist die

Hauptsache, sondern die Gemeinschaft derer, die das Reich Gottes

bevolkern, eine Gemeinschaft, welche die versammelte Gemeinde in

einer Art Vorwegnahme schwach vorausahnen lifit... Sie umfaft die

Gemeinschaft aller Lebenden, gleich wo sie sich aufhalten, und nicht nur

die der Lebenden, sondern auch der Toten; und sie umfafit die anbetende

Gemeinschaft der Engel und der gesamten Schopfung.””

2. Bundesschlufd

Aus der Tradition unserer Provinz der Briider-Unitiit kennen wir den ,,Bun-
deskelch.” Dank fiir und neue Verpflichtung auf die Dienstgemeinschaft, in
der wir stehen, kommen darin zum Ausdruck. Dies geschieht in der Gegen-
wart des lebendigen Herrn Jesus Christus, der den Bund Gottes mit uns
Menschen einmalig darstellt und erneuert hat.

Wir wissen, wie Israel sich des Bundesschlusses Gottes immer neu ver-
gewisserte im Fest der Bundeserneuerung und in der liturgischen Vergegen-
wirtigung der Anfangserlebnisse, der Befreiung aus Agypten und der Volk-

6 C. Eunrich, Aufruf zu einem neuen Orden, Stuttgart 1993, S. 16 u.6.
7 Berger, Sina, 103.

8 Handbuch fiir Versammlungen in der Briidergemeine, Herrnhut — Bad Boll 1990,
63ff.
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werdung am Sinai. Die Briidergemeine in den USA kennt den Bundesschluf}
(covenant) als Erneuerung der Gemeinschaft und Verpflichtung auf ein
Zusammenleben im Sinne der biblischen Weisungen und auf den ,,Grund der
Unitit.” Dies ist zugleich eine Riickbesinnung auf den Bundesschluf in
Herrnhut 1727.” Auch andere Kirchen, z.B. die Methodisten, kennen solche
Bundesschliisse. In der Okumene ist der Gedanke besonders bei der Ver-
sammlung in Seoul 1990 aufgenommen worden, als Verpflichtung auf die
Zusammenarbeit fiir Frieden, Gerechtigkeit und Bewahrung der Schop-
fung.' Der Bundesgedanke und die genannten Beispiele weisen besonders
auf zwei elementare Ziige von Gemeinschaft hin. Das eine ist die Verbind-
lichkeit des Bundes. Auch wenn eine Gemeinschaft zunichst charismatisch
beginnt und in der Anfangsbegeisterung chaotische Ziige tragen mag, ruft
sie als Dienstgemeinschaft alsbald nach Verpflichtung, Ordnung, Verbind-
lichkeit. Sie gibt sich Grundregeln, an die sich die Teilnehmer oder Mit-
glieder halten. Der zweite Zug ist die Erneuerung. Jeder Bund, der unter
Menschen von Dauer sein soll, bedarf der Erneuerung. So verstehen wir das
briiderische Ehefest als Bekriftigung des bestehenden Ehebundes. Heute
wird gerne — und meist 6kumenisch — ein Gottesdienst zur Tauferneuerung
angeboten, weil eine einmalige Konfirmation nicht geniigt.'' In vielen
Gemeinden Westeuropas wird die Aktion ,,Neu anfangen” durchgefiihrt, die
dazu einlidt, sich seines Glaubens neu bewuft zu werden, Gemeinschaft zu
suchen und das eigene Leben neu zu orientieren.

3. Spiritualitit, Frommigkeit, Mystik

Vor einigen Jahren erschien ein Buch mit dem programmatischen Titel:
Heute darf man wieder fromm sein. Damit ist ein wichtiger Zug unserer Zeit
gekennzeichnet: Die neue Innerlichkeit.'” Der Renaissance Luthers und bib-
lisch-reformatorischer Theologie zu Beginn unseres Jahrhunderts bis zur Ara
Karl Barths ist eine neue Aufklirung (Frankfurter Schule) sowie eine Renais-
sance des Pietismus gefolgt, allerdings in sehr pluralistischer Form. Die

9 H. Reichel, ,Der Moravian Covenant und die Statuten der Gemeine Herrnhut von
1727”. In: Transatlantische Moravische Dialog-Korrespondenz § (1994): 61-66.

10 Raiser, Anfang, 63ff und 122 Ziffer 6.

11 Ein Formular fiir Taufgedichtnisgottesdienste wird angeboten in Auf dem Weg
zueinander. Emfehlungen, Handreichungen, Stellungnahmen der Arbeitsgemein-
schaft Christlicher Kirchen Baden-Wiirttemberg, Stuttgart 1990, 171ff.

12 Anton Rotzetter, Neue Innerlichkerr, Mainz 1992.
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Briidergemeine unserer Provinz hat sich dem Thema bei ihrer Synode 1983
gewidmet und dabei auch den sehr lesenswerten Beitrag von Chr. Waas iiber
briiderische Frommigkeit hervorgebracht."’

Sowohl im evangelischen als auch im 6kumenischen Kontext wird heute
gern der Begriff ,Spiritualitit” verwendet. Er vermeidet die von Chr. Waas
angesprochenen Assoziationen von ,Frommigkeit”." Spiritualitit meint das
wahrnehmbare, geistgelenkte Verhalten des Christen vor Gott und ist immer
auch mit der Gemeinschaft verbunden. Die subjektivistischen Anklinge von
Frommigkeit werden vermieden durch Hinweis auf den Geist, den ich nicht
selber produzieren kann. Der persénliche Glaube verbindet sich mit der
Dimension des Empfangens.

»Die Frommen sind unterschiedlich fromm”."* Das gilt sowohl im Gan-
zen als auch innerhalb einer Glaubensgemeinschaft, erst recht in einer Zeit
des Individualismus und Pluralismus. Frémmigkeit unterscheidet uns je nach
Religion, Konfession, Zeit, Temperament, Alter, Geschlecht, Stand, Beruf,
Bildung, Lebens- und Geistesrichtung. Sie kann mehr kultische, asketische,
mystische Farbe tragen, mehr emotional oder rational bestimmt sein.

Frémmigkeit beginnt damit, daf ich als Kind spiire, die Eltern halten sich
nicht fiir die letzte, giiltige, fiir mein Leben kompetente Instanz. Sie singen
und beten mit mir zu Gott und zu Jesus. Sie halten mit mir Gottesdienst. Die
unsichtbare Wirkungsmacht gehort zu unserer Familie und damit zu meiner
Welt und meinem Leben, wie auch immer sich das spiiter ausformt. Die
personlich geprigte Frommigkeit ist allen Bekenntnissen, Kirchenordnungen
und aller Theologie vorgeordnet. (Fides quaerens intellectum, Anselm v.
Canterbury). Sie wird dann vielfiltigen Einfliissen ausgesetzt, in der Gemein-
schaft und durch Einzelne erginzt, gepriift und gelangt zu einer gewissen
Bewuftheit, wozu auch immer wieder Entscheidungen iiber die Richtung
gehoren, neue Besinnung, neue Anfinge. Wichtige Helfer fiir eine eigene
Frommigkeit oder Spiritualitiit sind biblische Geschichten, Gespriiche mit
Freunden, Lebenserfahrungen, Vorbilder und die Gemeinde oder Gruppe,

13 Arbeitsmaterial zum Thema ,,Frémmigkeit heute”, Bad Boll 1983, als Handschrift
gedruckt. S. 13 ff.

14 ,,Evangelische Spiritualitit”. Vorgelegt von der EKD 1977; Manfred Seitz, Erneu-
erung der Gemeinde, Gemeindeaufbau und Spiritualitit, Gottingen 1985; Raiser,
Anfang, 113ff., M. Heymel, ,Spiritualitit als Bildungsaufgabe”. In: Deutsches
Pfarrerblarr 1995/8, 395ff.

15 M. Seitz, Art. ,,Frommigkeit®, in: Theologische Real-Enzyklopidie (TRE), Bd. 11,
1983.
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zu der man gehort. Spiter sucht man sich die passende und angemessene
Spiritualitiit auf Zeit oder fiirs ganze Leben. Man schlief8t sich mit Gleich-
gesinnten zusammen. '

Zinzendorf sah sich zu seiner Zeit ebenfalls einem vielfiltigen Angebot an
Kirchen, Konfessionen und Gruppen gegeniiber. Seine ,,Piinktchen-Christo-
logie” und Herzensfrommigkeit verstand er von der Rechtfertigungslehre
Luthers her. Von daher konnte er offen sein fiir Gemeinschaft mit allen
Christen und Theologen, die mit ihm die innige personale Beziehung zum
lebendigen Heiland Jesus Christus fiir Lehre, Leben und Gemeinde teilten,
welchen Traditionen, Lehren und Denkschemata sie auch sonst entstamm-
ten.'” Hier liegt auch der Ansatz fiir das einfiihlsame, nicht imperialistische
Missionsdenken der Briider und die miihelose Uberschreitung nationaler
und kultureller Grenzen. Diese Spiritualitit konnte weder doktrinir noch
systematisch sein, sie war von Grund auf 6kumenisch und hatte doch einen
klaren Ort, von dem sie nicht wich. Sie konnte Wahrheit und Liebe zusam-
mendenken und -leben.

Der Zusammenschluf8 der Briidergemeine zu einer charismatischen
Dienstgemeinschaft 1727 loste eine Bewegung aus, die in vielen Teilen
Europas Spuren hinterlieff und zur Entstehung der weltweiten Briider-Unitit
fithrte. Diese Spiritualitiit ist noch nachzuspiiren in dem fiir die gesamte
Briider-Unitit heute mafigeblichen Text: Grund der Unitiit." Bekenntnis,
Kirchenrecht, Hierarchie und Leitungsgewalt haben ihre Steuerkraft fiir

16 Hierzu Berger, Hairesre.

17 Die wichtigsten neueren Selbstdarstellungen der Briidergemeine, die auf Fragen
der Spiritualitit eingehen: H. Renkewitz, ,Modell einer freien Dienstgruppe —
Bruderschaft und Diakonische Gemeinde”. In: Die Briider-Unitir (Die Kirchen
der Welt V) Stuttgart 1967, 11-28; Ders., ,,Christozentrische Praxis und Theo-
logie — Dienst fiir die Einheit der Christen”. In: Ebd., 29-55. H.B. Motel, ,Die
Briidergemeine — ein 6kumenisches Modell™. In: Una Sancra (1971), 60-67; H.
Chr. Hahn, ,,Die Evangelische Briider-Unitit”. In: Glieder an einem Leib. Die
Freikirchen in Selbstdarstelfungen, Hg.von H. B. Motel, Konstanz 1975, 157ff.;
Ders., ,,Theologie, Apostolat und Spiritualitiit der Evangelischen Briidergemeine”.
In: Unitas Fratrum, Utrecht 1975, 287-314; D. Meyer, Art. ,Briider-Uni-
tat/Briidergemeine”. In: TRE7 (1981): 225-233; H. Bintz, Art. ,,Briider-Unitit®,
in: Evang. Kirchenlexikon, 3. Aufl., Bd. 1 (1986): Sp. 549-551.

18 Kirchenordnung der Europiisch-Festlindischen Briider-Unitit, 2. Aufl. Herrnhut-
Bad Boll 1992. Ergiinzung 1996. § 1-11. Die §§ 4 und 7 wurden von der Unitiits-
synode geiindert.
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kirchliche Gemeinschaften heute weithin verloren. ,,Die Gemeinschaft aller
an Christus Glaubenden und Getauften geht jeder geschichtlichen Verwirk-
lichung und Strukturierung der communio auf lokaler oder universaler
Ebene voraus”."”

Zur Spiritualitit einer Gemeinschaft gehoren gemeinsames Leben, Riten
und Liturgien, in denen symbolische Inhalte des Glaubens und Gemein-
schaftsgeistes verstirkt werden und zum Ausdruck kommen. Die Eucha-
ristie — oder Abendmabhlsfeier ist dafiir vorrangiges Beispiel. Hier kann
sehend, horend, schmeckend und riechend am Heiligen teilgenommen
werden.

Ich méchte der christlichen Meditation eine Lanze brechen. Wir haben
hier eine gute abendlindische Tradition, die heute neu belebt wird. Medita-
tion ist gefiilltes Schweigen. Friso Melzer hat dafiir das Wort ,,Innerung”
geprigt.”’ Erinnert sei an Angelus Silesius und die Lieder von Gerhard
Tersteegen sowie die grofle Tradition des Katholizismus. Christliche Medita-
tion wird in Kursen und Lebensschulen, Begegnungsstitten, Orden und
Kléstern angeboten.?' Christliche Psychiater, Arzte und Therapeuten em-
pfehlen sie. Sie vereinigt Gebet, Selbstbesinnung, Versenkung in Jesusworte
oder andere Kurztexte, auch Bilder, um in der Tiefe eins zu werden mit mir
selber und dem Geist Jesu Christi. Das stille Gebet, das in manchen Liturgien
vorgesehen ist, wie auch meditative Unterbrechungen des Gottesdienstes
sind ein Anfang. Meist kann die gefiillte Stille in auf Zuhoren ausgerichteten
Gottesdiensten nur schwer gewonnen werden. Es bedarf der besonderen
Atmosphire und behutsamen Anleitung einer Gruppe, die sich darauf
einldf8t. Ich habe damit bei dlteren Schiilern, Kurgasten und Erwachsenen
gute Erfahrungen gemacht. Tanz, Musik, Eutonie kénnen Hilfen zur Medi-
tation sein und damit verbunden werden.*

Damit stehen wir an der Schwelle zum Thema Mystik, der Harmonie, der
letzten Einheit aller Krifte, des Verschmelzens mit dem Urspriinglichen, mit

19 Raiser, Anfang, 24

20 Max Picard, Die Welr des Schweigens, Frankfurt/M. 1959. Friso Melzer,
Innerung. Stufen und Wege der Meditation. Grundlegung und Ubungen, Kassel
1968.

21 Vgl. die Programme von Schloff Craheim, Kloster Kirchberg, Kloster Beuron
u.v.a.

22 Walther H. Lechler, So kann's mit mir nicht weitergehen! Neubeginn durch
spirituelle Erfahrungen in der Therapie. Hg. von Alfred Meier. Stuttgart 1994.
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Gott. Es wird heute kaum jemand leugnen, daf$ die Spiritualitiit Jesu, von
Paulus, Augustin, Luther, Paul Gerhardt, Bach oder Zinzendorf mystische
Ziige trigt. Der grofle katholische Theologe Karl Rahner meinte einmal:
»Der Christ der Zukunft ist Mystiker, oder er ist keiner.” Nun kann sich
Mystik auf die Einheit mit dem Kosmos richten, es gibt astrologische, ok-
kulte Formen oder die Einheitssuche des ,,New Age.” Sie kann sich auf das
eigene Selbst richten, also Vertiefung der eigenen Ich-Wahrnehmung sein,
wie hiufig in der Psychoszene und verwandten Bewegungen. Sie kann sich
aber auch auf Gott, Jesus Christus und das Ganze der Schépfung richten,
wie bei Paulus (Ré. 11, 33-36). Das Mysterium des unsichtbaren Gottes, der
immer grofer ist als alles, was wir von ihm denken und erfahren, ruft die
mystische Anniherung hervor und begrenzt sie.”’ Mystische Frommigkeit
kann nur Anniherung sein an das Geheimnis. Daher ist das christlich
legitime Bild dafiir die Vereinigung von Braut und Briautigam nicht die totale
Verschmelzung. Mystik ist Begegnung von Personen, die je ihr eigenes Selbst
behalten. Und sie bleibt ein eschatologisches Phinomen. Die letzte Einheit
ist zu erhoffen, aber in diesem Leben nicht zu gewinnen. Das Einssein bleibt
fiir uns Menschen auf ekstatische Augenblicke beschriinkt. Es ist fiir viele
Menschen ein das Leben bestimmendes Ereignis, wenn sie sich in einem
mystischen Urerlebnis einmal Gott oder Jesus ganz nahe gefiihlt haben. Das
kann zu bleibender Frémmigkeit fithren als Suche nach neuen Begegnungen.
Es kann in der Einsamkeit des Zimmers, in der Natur, beim Gebet oder in
einem Gottesdienst geschehen. Es kann ein Lichterlebnis oder eine spiirbare
Segenshand sein oder als Traumbotschaft kommen, im Wort eines Menschen
oder beim Abendmahl. Gott hat unendlich viele Weisen, Menschen seine
Gegenwart erfahren zu lassen. Man vergleiche die Vielfalt biblischer Gottes-
begegnungen.

Zinzendorf hat die Jesusmystik, die seit den klassischen Mystikern des
Mittelalters die Frommigkeit vieler geprigt hat und die auch alle Ortho-
doxien iiberlebt hat, weitergefiihrt und theologisch verarbeitet. Bei ihm sind
mystische Frommigkeit und reformatorische Theologie eine so innige
Verbindung eingegangen, daf er stets von beiden Seiten entweder rezipiert
oder verurteilt werden konnte. Von ihm kann die Linie zu Schleiermacher
ebenso wie zu Karl Barth gezogen werden. Wenn heute die Verbindung von

23 O.Uttendérfer: Zinzendorfund die Mystik, Berlin 1950; Josef Sudbrack, Mystik.
Selbsterfahrung - kosmische Erfahrung — Gotteserfahrung, Mainz 1992, 3. Aufl.
1993; Peter Gerlitz, ,,Mystik und neue Spiritualitit”. In: TRE23 (1994), S. 533-
547.
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Theologie und Frommigkeit neu gesucht wird, so kann daher Zinzendorf
neu aktuell und hilfreich werden.**

4, Fest und Feier

Zur Spiritualitit der Kirche Jesu Christi und der Briidergemeine gehort eine
ausgeprigte Fest- und Feierkultur. Es sind Héhepunkte der Gemeinschaft
mit Christus und untereinander. Lob Gottes, festliche und kultische Erinne-
rung an das, was er getan hat, fithren zu frohlicher Gemeinschaft, zu Hoch-
Zeiten gelebter Gemeindefrommigkeit. Zur Zeit Zinzendorfs, besonders auf
dem Herrnhaag, mag manches Heilandsfest als Kontrapunkt zu den orgiasti-
schen Feiern an Kénigs- und Fiirstenhéfen gedacht gewesen sein. Der wahre
Konig stand im Mittelpunkt, Abbild biblischer Kénigsgleichnisse. Rudolf
Bohren nennt Fasten und Feiern ,, Teilnahme des Glaubens am Schmerz und
an der Freude Gottes”.”* Die Fastenzeit teilen wir mit anderen Christen-
gemeinden im Advent und in der Passionszeit. Die Freudenfeste der Briider-
gemeine gehen auf den besonderen Akzent zuriick, dafl sie aus der Aufer-
stehung Jesu und aus dem Pfingstgeist heraus leben.

In einer gefiihlsbetonten Zeit werden emotionale Héhepunkte gesucht.
Rausch, Rockmusik, Extremsport, Drogenkonsum und Sex sind Gebiete, auf
denen Menschen die Grenzen ihres Gefiihlslebens erkunden und entspre-
chende Erfahrungen aufsuchen. Geistliche Héhepunkte mit emotionalem
Charakter sind daher wichtig. Sie spielten wihrend der Sichtungszeit auf
dem Herrnhaag eine Rolle. Wo die herkommliche biblisch-rationale, lehr-
hafte Verkiindigungsweise langweilt, sind Erlebnisgruppen gefragt, intensive
personliche Begegnungen und alle Arten von Erlebnissen mit dem Gétt-
lichen. Im Gefiihlsleben ist es freilich schwerer, die Geister zu scheiden,
zwischen Wahrheit und Schein, Nutzen und Schaden, gottlichen und dimo-
nischen Kriften den Weg zu finden, als auf der rationalen Ebene. Der Geist
Jesu hat aber noch immer dafiir gesorgt, Spreu vom Weizen zu trennen,
wenn Einzelne oder Gruppen sich verirrt und verrannt haben.

24 Hier liegt wohl ein Grund dafiir, daff junge Theologen Zinzendorf und die Brii-
dergemeine neu entdecken. Vgl. Peter Zimmerling, Nachfolge lernen. Zinzendorf
und das Leben der Briidergemeine, Moers 1990. Ders., Gortr in Gemeinschaft.
Zinzendorfs Trinititslefire, Giessen 1991,

25 Rudolf Bohren, Fasten und Feiern, Neukirchen 1973, 11.
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5. Von Spielleuten und Narren

Frommsein fillt den Armen und Einfiltigen leichter. Es braucht ein Stiick
Annahme des Kindlichen in mir, um mich als Kind Gottes seiner um-
hiillenden, wirmenden, miitterlichen Geborgenheit anzuvertrauen. Wer
fromm ist, erkennt, dafd er sein ganzes Leben lang nie ganz erwachsen, miin-
dig, autonom wird und stets Anlehnung braucht. Reiche, Weise, Intellek-
tuelle tun sich eher schwer mit dem Glauben, wie sie ihr Gefiihlsleben mit
seinen unerwarteten Irritationen oft nur miithsam einordnen konnen. So
haben Kinder und Narren mehr Nihe zum Heiligen, weil sie kindlich ver-
trauen kénnen. Lebensfrohes Lachen hat mit Hoffnung zu tun, weil es ein
Loch in die Mauern der Wirklichkeit reifft. Wenn ich mit Kindern spiele,
werde ich wieder zum Kind, kann staunen und mich unbeschwert freuen wie
sie.*® Sehe ich dagegen Bilder aus der angestrengt-verkrampften Erfolgszeit
meines Lebens, so muf ich lachen oder mich schimen. Befreiendes Lachen
intendiert Ewigkeit.”” Das Bild des Narren hat seinen Ursprung darin, daf§
wir dariiber lachen, wie ernst sich Menschen nehmen und im Grunde doch
recht kiimmerliche, gebrochene und vergingliche Kreaturen sind. Der
Glaube deckt den Widerspruch auf, daf wir als frohe und freie Geschépfe
auf der Spielwiese der Erde geschaffen sind, durch die Entfremdung von
Gott und fatales Autonomiestreben immer wieder an den Anfang des
Menschwerdens zuriickgeworfen werden und das Paradies nur im Glauben,
Hoffen und Lieben von ferne sehen. Erst in der reifen Freiheit eines Franz
von Assisi kann jemand sagen: ,,Was sind die Knechte Gottes anderes als
seine Spielleute, die die Herzen der Menschen aufrichten und mit Heiterkeit
erfiillen”.”* In der Festkultur und in der Musik wird etwas von der
frohlichen und dankbaren Bestitigung des Lebendiirfens deutlich. Wenn uns
nur nie die Lieder ausgehen!

Kinder und Narren sagen die Wahrheit. Vom Zirkusclown bis zum Kaba-
rettisten, von Shakespeare bis Loriot reicht diese uralte Art menschlichen
Grundverhaltens. Die Welt wird zum Narrenhaus, der Narr zieht ihr die
Masken vom Gesicht und sieht im Spiegel in sein eigenes Narrenantlitz. Der
hochintellektuelle Erasmus von Rotterdam hat 1509 sein Lob der Torheit
geschrieben in der tiefen Erkenntnis, daff seine Geistigkeit und Gelehr-

26 Johan Huizinga, Homo ludens. Vom Ursprung der Kultur im Spiel , Hamburg
1956.

27 Berger, Sinn, 146.
28 Vgl. Paul Sabatier, Leben des Heiligen Franz von Assisi, Ziirich 1919, 284.
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samkeit die Bereiche der Seele, der Gefiihle, des Religitsen nicht wirklich
erreicht. Die Sehnsucht nach kindlich-emotionaler Natiirlichkeit, auch im
Glauben, blieb ihm wohl lebenslang unerfiillt.

Die Propheten wuften um die Narrenrolle vor der aufgeklirten Fiih-
rungsschicht des Volkes (z.B. Hos. 9,7). Paulus hat den Korinthern klar zu
machen versucht, da zum Glaubensgehorsam die Narrenrolle gehort
(1. Kor. 1,18-25; 3, 18ff und die sogenannte Narrenrede 2. Kor. 11+12).
Die Absurditit des Glaubens in den Augen der Welt wird aber nirgends
deutlicher als in der Gestalt Jesu. Auf ihn trifft die Beschreibung des Clowns
zu: ,Er unterliegt immer wieder, er wird iiberlistet, gedemiitigt und herum-
gestoflen, er ist unendlich verwundbar, aber er wird nie endgiiltig besiegt.””’
Beim Einzug in Jerusalem wird der Auffenseiter mit Palmen begriift. Die
Dornenkrone verhshnt den angemafiten Konig und die Uberschrift des
Kreuzes kann nur als Spott gedeutet werden: So einen Konig hat die Welt
noch nicht gesehen. Schein und Sein werden in absurder Weise durch-
einander gebracht. Dieses Motiv hat der Maler Roland Peter Lietzenburger
aufgenommen und Jesus immer wieder ausdriicklich als den Narrenkénig
gemalt.’ Jesus ist danach das Bild dessen, der sich einmal fiir alle im Namen
Gottes zum Narren hat machen lassen, damit die Welt ihre Narrheit erkennt.
Die Welt bleibt jedoch dabei, daf§ er der Narr ist und alle seine Nachfolger,
damit sie ihren eigenmichtigen Gang ungestort gehen kann. Ecce homo,
erkenne dich selbst!

Zinzendorf hat dieses Motiv aufgenommen und gelebt, indem er die
héfischen Narrenfeste in Dresden verlief und als eine Art Hofnarr eigener
Art sich mit kleinen Leuten und Fliichtlingen einlieff. Mit diesen hat er eine
héchst eigenartige, um nicht zu sagen, nirrische Gemeinschaft gebildet. Die
weltliche und kirchliche Umgebung hat sich das Maul reichlich dariiber
zerrissen, wie die Streitschriften gegen ihn kundtun.

In Aufnahme verschiedener Tendenzen in der Gemeine Herrnhaag griin-
dete Zinzendorf zu Pfingsten 1743 den ,,Nirrchenorden”. Im Anschluf an
Mt. 11,25 sollte die Einfalt und Kindlichkeit gelebt werden auch inmitten
schwerer Probleme der wachsenden Gemeinschaft. Der Orden umfafte die
engsten Mitarbeiter und nahm die Stelle der friiheren ,,Pilgergemeine” ein.

29 Harvey Cox, Das Fest der Narren. Das Gelichter ist der Hoffnung letzte Waffe,
Stuttgart 1970, 184ff. (Kap.: Christus als Harlekin).

30 Klaus Bannach, Christus der Narr. Meditationen zu Bildern von R.P.
Lietzenburger, Stuttgart 1979.
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Eine Satzung des Ordens ist nicht bekannt. Doch wurde dadurch die eigent-
liche Sichtungszeit eingeleitet. Kindliche Frémmigkeit im Umgang mit dem
Heiland hinderte nicht das realistische und konkrete Handeln bei der
Reform der Gemeine, wie sie im selben Jahr bei der Synode in Hirschberg
geschah.”' Die Briidergemeine hat die charismatischen Ubertreibungen der
Sichtungszeit iiberlebt und in Schlichtheit weiter ihren Dienst getan. Sie hat
sich auch der kirchlichen Umgebung weiter angepaft und dadurch an Farbe
und Profil verloren. Es bleibt das Bild des Narrenkonigs Jesus Christus und
seiner Nachfolger, die in einer nirrischen Welt als Gegen-Narren heraus-
gefordert sind, unter ihrer Narrenkappe die wahre Wirklichkeit Gottes zu
verkorpern.’

I1. Dienen in der Gemeinde

Martin Luther hat das paulinische Wort diakonia konsequent mit ,Amt”
iibersetzt und das ist - leider — bis in die Ubersetzung von 1984 so geblieben.
Dieses Wort gehort — nach heutigem Sprachgebrauch — zu den Eierschalen
der Kirche von oben, der Amts-, Rechts- und Verwaltungskirche. So sind aus
dem Hirtenbild schlieflich Hierarchie und Papsttum entstanden, und die
Kirche hat sich immer mehr den staatlichen Strukturen angepafit. Die
Briidergemeine hatte von Anfang an mit Begriffen wie Gemeindiener und
Gemeinhelfer davon Abstand genommen, ist jedoch in der praktischen
Ausformung in Anlehnung an die Umgebung doch zur Pastorenkirche
geworden und bis heute geblieben. Dies geschah zum Schaden ihrer eigenen
Entwicklung und ihres Modellcharakters, den sie zu Beginn hatte. Die
Kreuzgestalt, die Jesus seinem Wirken und dem seiner Jiinger vorgezeichnet
hatte, blieb zwar in der Theorie und etwa im Kleinbleiben der Kirche

31 W. Bettermann, Theologie und Sprache bei Zinzendorf, Gotha 1935, 118; O.
Uttendérfer, Zinzendorf und die Mystik, Berlin 1950, 269; E. Beyreuther,
Zinzendorfund die Christenheit, Marburg 1961, 238ff.; H.W. Erbe, ,Herrnhaag.
Eine religiose Kommunititim 18. Jahrhundert”. In: Unitas Fratrum23/24 (1988)
Kap. 10-11.

32 Ich habe mich in dreifacher Weise als ,Narren” erlebt. Einmal als der, der ich bin
mit den Narreteien meines Lebens, Denkens, Fiihlens, woriiber ich und andere
gelegentlich lachen. Zum Zweiten als Christ in einer nachchristlichen Zeit, wo
die Riickstindigkeit des Glaubens immer fastnachtsreifer wird. Drittens im Chor
der Kirchen als Vertreter dieser merkwiirdigen Briidergemeine, die in kein
Schema pafit.
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erhalten, nicht aber in ihrer praktischen Existenz (Mk 10,35 ff). So
beschiftigen sich Synoden und Altestenrite bis heute vorwiegend mit
Ordnungs-, Rechts- und Geldfragen, finden aber nur sehr schwer den Weg
zum Erkennen der Gaben und Aufgaben und ihrer Verteilung nach den
Gesichtspunkten der Geistesgaben (charismata) nach R6 12 und 1. Kor 12-
14. Zwar ruft lebendiges geistliches Leben nach Ordnung. Wenn der Geist
aber nicht mehr weht, bleibt die Ordnung und erstarrt, um das Uberleben
und den Zusammenhalt zu sichern und um Wildwuchs zu beschneiden. Aus
pulsierendem Leben wird die Konserve, aus dem Versammlungsleben das
reine Ritual, aus geistlicher Weisheit korrekte Theologie. Die Mentalitit der
Besitzstandswahrung hindert den Blick und die Schritte nach vorn, auf den
ungewissen aber verheiffungsvollen und geistgeleiteten Weg der Nachfolge
Jesu-.ﬂ

Ich empfinde es als schweres Defizit meiner Generation, daff wir an dieser
Stelle zu wenig aufmerksam waren. Das allgemeine Priestertum war uns zwar
wichtig, aber wir haben oft nicht die angemessenen Formen gefunden fiir
das Zusammenwirken von Basis und Organen, von Hauptamt, Nebenamt
und Ehrenamt, von Laien und Theologen, von Altestenriten, Pfarrern und
Gemeindegliedern.* Wir konnten dem Amt der Akoluthie kein neues Profil
geben, wir haben kaum geistlich begabte Laien zu Diakonen ordiniert. Wir
haben zwar bei Synoden in Ost und West 1975 und 1977 eine ,,Handreich-
ung fiir das geordnete Dienen” beschlossen. Sie hat jedoch kaum Auswir-
kungen gehabt. Mitarbeit im Ehrenamt, die in den Grof8- und Freikirchen,
vor allem in der priesterarmen katholischen Kirche einen hohen Stellenwert
gewonnen hat, ist bei unserem Pfarrerreichtum kaum zur Bliite ggkommen.
Pridikanten und Lektoren gibt es bei uns kaum, und wenn, dann werden sie
nicht beauftragt und eingesetzt. ,,Gemeinbeitrag” wird bei uns ausschlieflich
finanziell verstanden. Jedes Glied hat aber — aufler Geld — seine Gaben, die
es einbringen kann und soll. Vom stillen Gebet im Kimmerlein fiir Aufgaben
der Gemeine bis zur leitenden Titigkeit im Ehrenamt reicht die Skala. Wer
aber fragt mich und bespricht mit mir, welches mein Beitrag sein konnte? Ich
denke, damit hiingt es auch zusammen, daf die Diaspora- und Auswirtigen-
frage nur teilweise weiterverfolgt wurde und keine rechten Formen dafiir

33 Vgl: D. Bonhoeffer, Nachfolge, Miinchen 1937; Zimmerling, Nachfolge lernen,
63ff.; J. Chr. Hoekendijk, Die Zukunft der Kirche und die Kirche der Zukunft,
Stuttgart 1964 zum Begriff Diakonie S. 16 ff.

34 H.M. Barth, Einander Priester sein. Allgemeines Priestertum in ékumenischer
Perspektive, Géttingen 1990.
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gelungen sind. Ein starker Mitgliederschwund ist die Folge. Ahnliches gilt
fiir die Freundeskreise.™

Diese Mingelliste soll nicht den vorhandenen Reichtum an Mitarbeit in
den Gemeinden verdecken. Daf die Briidergemeine bis heute iiberlebt hat,
verdankt sie vielen aktiv teilnehmenden, mitdenkenden Mitgliedern und
Freunden. Und in mancher Ortsgemeine und im Bereich besteht ein Netz
von Mitarbeit und gegenseitiger Hilfe, worum uns andere beneiden. Aber
gerade weil die modellhaften Ziige noch in Resten vorhanden sind, lohnt es
sich, erneut darauf aufmerksam zu machen und daran zu arbeiten.

Kiirzlich geschah es in einer groflen landeskirchlichen Synode, daf ein
Oberkirchenrat sich bei den Ehrenamtlichen férmlich entschuldigte dafiir,
mit welcher Ignoranz und Arroganz Pfarrer und Hauptamtliche die vielen
Mitchristen und vor allem Frauen behandeln, die sich in Gemeinde, Mission
und Diakonie freiwillig und ohne Bezahlung engagieren. Das Fundament der
Gemeinschaft wird durch dieses Verhalten stindig untergraben und
Menschen die Freude an der Mitarbeit genommen.*

1. Hilfe zum Heilwerden

Die Klage, daf wir in einer heillosen, kaputten, heilsvergessenen Welt leben,
ist eine Binsenwahrheit und wird erst interessant, wenn sie erginzt wird
durch die Konsequenzen, die wir daraus ziehen.

Eine Konsequenz ist die apokalyptische. Der Tanz auf dem Vulkan wird
uns durch Science-fiction-Filme und Romane stindig vor Augen gefiihrt. Die
Faszination daran wird sich gegen das Jahr 2000 vermutlich verstirken, weil
immer Menschen an die Magie von Jahreszahlen glauben. Daher sind die
Fragen, was nach dem Tod kommt, stets aktuell. Die Osterhoffnung kann
nicht deutlich genug gesagt und gelebt werden.”’

35 Ich erinnere an die Nachkriegsdiskussion in Civitas Praesens, z.B. Nr 4 (1956)
(versch. Autoren); W. Giinther, ,,Diaspora als Daseinsform der Gemeinde Christi
in der Welt”, ebd., 11 (1959): 8-16; H. Reichel, ,Diaspora als Ur-Situation der
Gemeinde Christi in der Welt”, ebd., 12 (1960): 31-39.

36 Vgl. die Broschiire ,,Stellenwert Ehrenamt”. Leitlinien fiir die Ev. Kirche in Wiirt-
temberg Sommer 1995.

37 Michael Schneider, Das Gespenst der Apokalypse, Frankfurt 1984. Peter Pfliiger
(Hg.), Apokalyptische Angste und psychosoziale Wirklichkeit, Fellbach-Oeffingen
1985.
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Eine Konsequenz aus der Weltschwermut ist Resignation bis zum abso-
luten anthropologischen Pessimismus. Im Anschluff an Schopenhauer und
andere wird der Mensch hier als Ungliick der Schépfung beschrieben und
seine Vernichtung als einzige Chance fiir das Uberleben der iibrigen Natur
gesehen.” Dieser Weg ist eine lebensfeindliche Sackgasse. Ich fiirchte aber,
seine Anhinger nehmen zu.

Wir Menschen sind so geschaffen, daf§ das Uberleben bis zum Tod Gedan-
ken und Lebensfithrung bestimmen, so daf§ nur selten die gegenliufigen
Konsequenzen zu Ende gedacht werden. Die heilsame Gabe der Verdriin-
gung hindert uns, krank zu werden an der Todes- und Untergangsangst. Der
natiirliche Lebenswille hat eine ungeheure Kraft, wie wir an uns selber und
von vielen Beispielen wissen. Das kann Gelassenheit bis zum Leichtsinn
hervorbringen: LafSt uns leben, denn morgen sind wir tot (Jes 22,13; 1. Kor
15,32). Es kann auch — und tut es Gott sei Dank meistens — zu einer verant-
wortlichen Lebensweise fithren, zu gegenseitiger Hilfe und Ermutigung zum
Weiterleben auch und gerade in elenden Zeiten. Die gliubige Gelassenheit,
die Todesfurcht nicht leugnet und dennoch voll Vertrauen in Gottes Liebe
bis zuletzt ein erfiilltes Leben lebt, ist eine seltene Gabe.

Christliche Gemeinde hat den Auftrag zu einer Spiritualitiit des Lebens,
der Freude, der Gemeinschaft. Dabei geht es auch darum, daff wir einander
befihigen, Krankheit zu verhindern, in Krankheit zu helfen, Leiden auszu-
halten. Es geht um lebenswertes Leben in jeder unserer Schicksalslagen.

Merkwiirdig bleibt, da der Auftrag zu heilen dabei meist vernachlissigt
wurde. Die Sendung der Jiinger hat keinen anderen Inhalt als die Jesu. Sie
hat allerdings eine abgeleitete Vollmacht und ist auf Jesu Geist angewiesen
(Mk 6, 7 ff par; 1. Kor 12, 9; Jak 5,13 ff). Die Kirche Jesu Christi hat in
ihrer Geschichte eine Kultur der Mission entwickelt, auch eine Kultur der
Hilfe fiir Arme und Kranke. Aber eine Kultur des Heilens fehlt weithin mit-
samt den dazugehorigen theologischen Uberlegungen. In einer Zeit, die nach
einem ganzheitlichen Menschenbild neu sucht, muf das als Defizit empfun-
den werden.”

Es hat immer Arzte gegeben, die ihren Dienst in der Nachfolge Jesu und
unter seinem Auftrag gesehen haben. Und es hat immer Pfarrer gegeben, die
um die heilende Kraft des Geistes Jesu wufSten und die diese Krifte erfahren
und weitergeleitet haben. Vater und Sohn Blumhardt sind die in unserer Zeit

38 Ulrich Horstmann, Das Untier, 3. Aufl. Wien 1983.
39 Bernhard Martin, Die Heilung der Kranken als Dienst der Kirche, Basel 1954.
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bekanntesten Beispiele dafiir. Es hat auch immer Gemeinden gegeben, in de-
nen durch menschliche Zuwendung, Gemeinschaft, Gebet und Gottesdienst
Menschen gesund geworden sind. Es hat auch immer Einzelpersonlichkeiten
gegeben, von denen heilsame Kriifte ausgingen, ob sie es wufSten oder nicht.
Die Geistesgabe der Liebe ist als erste zu nennen (1. Kor 13). Heilen und
Wunder tun sind im Neuen Testament selbstverstindliche Begleiter-
scheinungen von Jesu Wort und Werk auch nach seinem Tod (Apg 4, 12 ff;
Kor 12, 9 f, u.a.). Wir wissen, daf§ das rechte Wort zur rechten Zeit, die seg-
nende Hand, das Gebet, die heilsame Gemeinschaft, das Abendmahl heilen
konnen. Heil und Heilung, Heiligung, Glaube, Neuwerden, Siindenver-
gebung gehéren eng zusammen. Geist, Seele und Leib werden nicht unter-
schieden, wie in unserem Denken. Der ganze Mensch soll Anteil am Heil
erhalten, heil und ganz werden.

Die Riickbesinnung auf den Heilungsauftrag trifft zusammen mit der
Krise des Gesurdheitswesens und der Medizin. Ich weise auf einige Aspekte
dieser Krise hin:*

1. Die Krise des Gesundheitswesens ist Teil der Krise der westlichen
Wohlstandsgesellschaft und ihrer geistigen Grundlagen. Die hohen zivili-
satorischen und technischen Errungenschaften und Leistungen der Moderne
konnen die sozialen Kosten nicht decken, die von einer wohlfahrts-
verwohnten Konsum- und Freizeitgesellschaft erwarten werden. Wir werden
eine Gesellschaft von lauter Patienten und Klienten, die nichts mehr von
Gott oder sich selbst erwarten, jedoch alles vom Staat und der Medizin. Die
Ziele: Friede, Gerechtigkeit und Bewahrung der Schépfung geraten in
immer stirkere Spannung zueinander. Die Menschenrechte bleiben hiufig
auf der Strecke.’' Die Unversehrtheit meines Lebens wird von staatlichen
Regulierungen erwartet, die ich mir durch Steuern und Versicherungs-
leistungen erkaufe. Nur 25 % der Weltbevilkerung kommt die moderne
Medizin zugute.* Die Frage des Hiob nach dem Sinn von Krankheit und
Leid verkehrt sich in einen Anspruch auf Gesundheit, die als Arbeits-,
GenufSfihigkeit und Sozialtauglichkeit definiert wird. Fortschrittsoptimismus
steigert diesen Anspruch bis zur Erwartung der Unsterblichkeit durch medi-
zinisch-technische Manipulation.

40 Ivan Illich, Die Nemesis der Medizin. Die Krittk der Medikalisierung des Lebens,
(Beck’sche Reihe 1104) 4. Aufl. Miinchen 1995.

41 Vgl. auch Raiser, Anfang, 63ff.
42 Horst Eberhard Richter, Die Chance des Gewissens, Diisseldorf 1995, 221-229.

25



2. Die bisher geliufige Schulmedizin ist ein Angebot unter vielen gewor-
den. Die psychosomatische Forschung seit Victor von Weizsiicker hat ge-
zeigt, da 70-80 % aller Krankheiten auch seelische und soziale Ursachen
haben.* Psychologie, Psychoanalyse und Psychotherapie sind immer wichti-
ger geworden.™ Dariiber hinaus hat der miindige Patient neben seiner
Behandlung oder nach Enttiuschungen andere Méglichkeiten der Hilfe in
Fiille zur Verfiigung. Heilpraktiker, Naturheilkunde, Hom&opathie, anthro-
posophische, chinesische Heilkunde, Geistheilung u.v.a. bieten sich an. Asia-
tische Gurus und Sekten kommen hinzu, auch magische, esoterische und
okkulte Praktiken werden benutzt. Die Pluralisierung ist uniibersehbar. Fiir
den einzelnen gilt: Was hilft, ist gut und wird weiterempfohlen.

3. Eine fortschrittsgliubige Gesellschaft hat Heilserwartungen an die
Medizin gebunden. Die hiufigste Antwort auf die Frage, wie es geht oder
was man sich zum Geburtstag wiinscht, lautet:

ab 25: Hauptsache Leben,
ab 45: Hauptsache Gesundheit,
ab 75: Hauptsache leichter Tod.

Fiir die Hauptsache ist man bereit, am meisten Geld auszugeben. Im Mittel-
alter sind Kathedralen entstanden, weil man die Heilserwartung an die
Gottesverehrung band. Heute werden Unsummen fiir Lebenserhaltung und
-verlingerung ausgegeben. Dem Arzt wird Macht iiber den Tod zugetraut,
man belastet ihn mit iiberirdischen Attributen. In einer gottfremden Welt
braucht man solchen Ersatz, aber wie soll ein Mensch solchen Erwartungen
gerecht werden?*’

4. Am Sterbebett endet die Kunst des Arztes und seiner Medizin. Wie
reagieren wir auf das Lebensende eines Menschen? Die Katastrophen-
reaktion signalisiert Versagen der lebensverlingernden Mafinahmen, also
Kapitulation der Helfer. Das entspricht dem Bild der Machbarkeit, dem wir

43 Victor von Weizsicker, Der kranke Mensch. Eine Einfiihrung in die medizinische
Anthropologie, Stuttgart 1951; Natur und Geist, 1954.

44 Theodor Seifert und Angela Waiblinger (Hg.), Die 50 wichtigsten Methoden der
Psychotherapie, Kérpertherapie, Selbsterfahrung und des geistigen Trainings,
Stuttgart 1993.

45 Der falschen Erwartung entspricht zuweilen das Gehabe des ,,Gottes in weif” im
Gegensatz zu der alten Medizinerregel: ,Manchmal heilen, oft lindern, immer
trosten”.
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alle irgendwie verhaftet sind. Entsprechend reagieren wir und suchen
Schuldige.

Das an der Natur orientierte Verhalten meint: Die Natur sagt jetzt nein,
die Kraft und die Aufgaben dieses Lebens sind zu Ende. Der gute Arzt wird
sich immer als Helfer der Natur verstehen: natura sanat, medicus curat. Die
Natur heilt, der Arzt behandelt. In dieser Sicht sind Heilkunst mitsamt allen
fiirsorgenden, technischen und pharmazeutischen Méglichkeiten dazu da,
die selbstheilenden Kriifte der Natur zu stirken und zur Auswirkung kom-
men zu lassen. Wenn sie an ihre Grenzen kommen, muf$ der Mensch ster-
ben, wie alle Lebewesen.

Die christliche Antwort heifst: Gott setzt die Grenze und holt den
Menschen heim. Wir diirfen ihn daher in seine Hinde geben. Bei Gott gibt
es Hoffnung auf Leben auch im Tod. Jesu Auferstehung hilft uns zu dieser
Hoffnung. Der Tod ist fiir Christen der Beginn und &ffnet das Tor fiir die
endgiiltige Heimbringung und Heilung. So sind es vor allem Christen, die
sich in der Hospizbewegung Sterbender annehmen und sie begleiten auf dem
letzten Stiick ihrer Lebenswanderung. Hier finden wir auch die Uber-
legungen, wieweit der Mensch selbst iiber Zeitpunkt und Art seines Sterbens
mitbestimmen soll und kann.* In einem englischen Hospice for terminal
sickness treffen sich wochentlich einmal Arzt, Patient, ein Laie aus der
Gemeinde und ein Priester, um sich auszutauschen iiber den Weg des oder
der Betroffenen.

In England hat die Zusammenarbeit von Kirche und Schulmedizin zu
Beginn des 20. Jahrhunderts die ,Jmmanuelbewegung” hervorgebracht.*’
Die Pfingstkirchen haben von Anfang an Heil und Heilung zusammen
gesehen. Religiése Heilergestalten, Wundertiter und Wunderorte (Lourdes)
werden immer wieder empfohlen. Im Evangelischen Raum entstand 1949
die ,,Arbeitsgemeinschaft Arzt und Seelsorger”, die heute ,Internationale
Gesellschaft fiir Tiefenpsychologie” heifst und steigendes Ansehen geniefit
bei Theologen, Psychologen und Arzten. Sie fuflt auf der Jung’schen
Psychologie. Der Okumenische Rat hat eine Christian Medical Commission

46 Walter Jens und Hans Kiing, Menschenwiirdig sterben, 2. Aufl. Wiirzburg 1995.

47 K. Beth, Art. Heilung”. In: Religion in Geschichte und Gegenwart, 3. Aufl.
1959; R. Ritschl, Art. ,,Heilung” in: Ev. Kirchenlexikon, 1989; D. Réssler u. R.
Toellner, Art. ,Heilkunde/Medizin” in Theologische Realenzyklopicdie, 1985; U.
Fritsche, Art. ,Heilung 11", Theologische Realenzyklopidie, 1985.
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eingesetzt, die eng zusammenarbeitet mit dem Deutschen Institut fiir drzt-
liche Mission in Tiibingen (Tiibinger Konsultation 1967)."

Eine besondere Tradition im heilenden Handeln hat die anglikanische (in
USA: episkopale) Kirche entwickelt. In England werden Geistheiler, dar-
unter auch Christen, an Krankenhiusern eingesetzt. Sie bilden untereinander
eine eigene Gesellschaft. In den Gemeinden werden Heilungsgottesdienste
monatlich oder vierteljihrlich angeboten. Dabei werden biblische Heilungs-
texte gelesen. Nach der Predigt tritt vor, wer Heilung erhofft, nennt sein
Gebrechen — oder auch nicht —, der Priester und ein Assistent (Assistentin)
legen die Hinde auf mit der Bitte: ,,Der auferstandene Herr Jesus Christus,
der jetzt hier unter uns ist, heile dich von allem, was dich schmerzt an Leib,
Seele und Geist und schenke dir Frieden und Freude.” Es folgen Gebet und
Lied. Die Gemeinde als solche nimmt hier ihren Heilungsauftrag wahr und
iiberlBt das nicht dem Seelsorger, Heiler oder Arzt allein.*” In Deutschland
gibt es Gruppen von Christen, die durch spirituelle Therapie Menschen
helfen in Lebensschulen und drztlich geleiteten Kliniken. Die ersten von 12
Schritten einer solchen Schule lauten:

1. Wir haben zugegeben, daf wir unseren Emotionen gegeniiber machtlos
waren, daf8 unser Leben nicht mehr zu meistern war.

2. Wir haben die Uberzeugung gewonnen, daf§ nur eine Macht, die grofer
ist als wir selbst, uns unsere geistige Gesundheit wiedergeben konne.

3. Wir haben den Entschluf8 gefaf3t, unseren Willen und unser Leben der
Sorge Gottes, wie wir ihn verstanden, anzuvertrauen.’

Was sagt unsere briiderische Tradition dazu? Sowohl bei Comenius, als
auch bei Zinzendorf fillt mir auf, dafl sie stets den ganzen Menschen in
seiner Umwelt und in der Gemeinde im Blick hatten. lhre Gedanken zu
Schépfung und Natur sind — soweit ich sehe — noch wenig herausgearbeitet
worden. Eine besondere und bewufite Heilungstradition wurde nicht ent-
wickelt, auch nicht, als die Briidergemeine mit dem Kurhaus Bad Boll das

48 Der Auftrag zu heilen. (Studien des Ok. Rates 3) Genf 1966; James Mc Gilvray,
Die verlorene Gesundhert, das verheifsene Heil, Stuttgart 1982,

49 ,Heile mich Herr. Materialsammlung zum Gottesdienst und Gebet um Heil und
Heilung” Arbeitsg. Christl. Kirchen Baden-Wiirttemberg 1992. Hier ist Walter
Hollenweger zu nennen, der als Okumeniker mit pfingstlichem Hintergrund und
Professor in England diese Erfahrungen immer wieder vermittelt. Er hilt auch
jetzt noch Salbungsgottesdienste und Tagungen z.B. in Kloster Kirchberg.

50 Lechler, So kann’s, 195.
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Erbe der Blumhardts 1920 iibernahm. In Ortsgemeinen hat die Zusammen-
arbeit zwischen Arzt und Gemeinhelfer oft eine Rolle gespielt. Friihzeitig
wurden Arzte in die Mission gesandt. Einzelne heilungsbegabte Menschen
hat es sicher gegeben — meist im Stillen, nicht spektakulir. Wichtig war und
ist die Gemeinde als schiitzender, helfender, befreiender Raum, den manche
Gemeinden zeitweise fiir einzelne bieten kénnen. So gibt es Gemeinden,
denen benachbarte Psychiater Patienten zur Rehabilitation anvertraut haben.
Es ist deutlich, dal Menschen in einer guten, menschenfreundlichen Um-
gebung gesund werden kénnen. Ebenso gilt das Umgekehrte: Die krank-
machende, einengende Gemeinschaft bis hin zur sogenannten ,ekklesio-
genen Neurose.”' Beides kommt auch in der Briidergemeine vor.

Vereinzelt ist auf diese Zusammenhiinge aufmerksam gemacht worden,
so durch Hans Lenz und Hans Christoph Hahn.*> Gemeindliche oder syno-
dale Konsequenzen wurden aber nie gezogen. Die Briidergemeine hat ihre
Gemeinden, in denen meist auch diakonische Einrichtungen sich befinden,
mit entsprechendem Personal. Diese Einrichtungen sind jedoch meist an
staatliche und kirchliche Regulierungen und Kontrollen gebunden und
finanziell abhiingig. Wenn der Auftrag zum Heilen verstirkt aufgenommen
werden sollte, miiften ehrenamtliche Kreise das Thema fiir die Gemeinde
aufnehmen und Formen gemeindlichen Handelns entwickeln.

111. Okumene

1. Leben im Geist

Der Pluralismus der Spiritualititen und Geistesrichtungen nimmt auch im
christlichen Bereich rasant zu und kennzeichnet die 6kumenische Situation.*’

Man schitzt, dal etwa 300 Millionen Christen dem pfingstlich-charis-
matischen Frommigkeitstyp angehoren. Diese Gruppen wachsen im Gegen-

51 Helmut Hark, Reljgidse Neurosen. Ursachen u. Heilung, Stuttgart 1984.

52 Hans Lenz, ,Der Heilungsauftrag der christlichen Gemeinde”. In: Civitas
Praesens 9 (1958): 1-10; H.Chr. Hahn, ,Therapeutische Elemente in der
Briidergemeine zu Zinzendorfs Zeit”. In: Der Briiderbote 285 (Apr. 1973): 5-11;
Ders. ,Seelsorge”. In: Zinzendorf und die Herrnhuter Briider. Quellen zur
Geschichte der Briider-Unitit von 1722 bis 1760, Hg. von H-Chr. Hahn u. H.
Reichel , Hamburg 1977, 259-261.; Ders. ,Leibsorge”, ebd., S. 268-269.

53 Zum Folgenden: Raiser, Anfang, S. 113ff.
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satz zu den meisten traditionellen Kirchen. Sie wachsen in und neben den
Traditionskirchen, und in vielen Gemeinden entsteht die Frage: Integration
oder Abgrenzung? Wenn wir uns nur abgrenzen, fragt es sich, woher denn
dann Erneuerung und Belebung kommen sollen. Wenn bei uns alles so
bleiben soll, wie es immer war, stehen wir dann nicht dem lebenschaffenden
und erneuernden Geist Gottes im Wege? War der Beginn der Kirche Jesu
Christi und jede Erneuerung nicht immer charismatisch? Die Pfingstkirchen
in unserem Land und die charismatischen Aufbriiche sind angetreten, um die
altgewordenen, verkrusteten Kirchen zu verséhnen und ihnen iiber alte
Strukturen hinauszuhelfen.™ Sind wir als Gemeinden nicht gerufen, wieder
Anfinger zu werden, die staunenden Augen wieder zu gewinnen, mit denen
Kinder die Welt, Gottes Taten und Jesus wahrnehmen? Daf§ auch kirchliche
Gemeinschaften Durst- und Verfolgungsstrecken nur iiberstehen, indem sie
an der Tradition festhalten und in Klausur gehen, ist vielfach bewiihrt. Aber
dann muff wieder ein Schub des Geistes kommen. Entscheidend in der
Gemeinde ist nicht so sehr, was Bischéfe, Kirchenleitungen, Professoren,
Synoden sagen, schreiben und verlautbaren, sondern das, woriiber wir uns
in der Gegenwart Jesu in der Gemeinschaft einig werden.

Viele sagen, die Kirche der Zukunft wird — wie die ersten Gemeinden —
weithin konfessionsfrei und klerusfrei sein und mit einem Minimum an
zentraler Organisation und Institution auskommen. Sie wird nicht ohne
Autorititen auskommen. Das werden aber in erster Linie geistliche Miitter
und Viter sein und einige Fachtheologen als Bibelausleger und Vordenker.
Nicht als Obrigkeit, sondern als Helfer, um den lebendigen Geist der Basis
in geeignete Bahnen zu lenken und die Ordnung des Miteinanders zu for-
dern. Die Struktur der von oben gelenkten Rechts- und Machtorganisation
alter Kirchen ist das grofite Hindernis fiir Erneuerung und Okumene. Dazu

gehoren auch viele Traditionschristen, die oft in Gemeinden das Sagen
haben.

Wenn wir die Tropenpraxis™ der Briidergemeine in die heutige Situation
umsetzen, so kénnte das bedeuten, daff die verschiedenen Gruppen, die es
in einer Gemeinde gibt, einander ergiinzend mit je ihren Gaben dem Ganzen
dienen. Auch verschiedene Spiritualititen wiirden einander nicht ausschlie-
fBen. Unterschiedliche Lebensstile und Bibelverstindnisse brauchten nicht
gegeneinander ausgespielt zu werden. Die Frage wire nicht, wer recht hat,

54 Walter Hollenweger, Enthusiastisches Christentum. Die Pfingstbewegung in
Geschichte und Gegenwart, Wuppertal 1969, 569f.

55 Tropenpraxis geht auf die Tropenlehre Zinzendorfs zuriick.
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sondern mit welcher Gabe eine Gruppe dienen und beitragen kann fiir die
Gemeinschaft oder fiir Menschen, zu denen wir hingehen, oder die zu uns
kommen, um sie im Glauben zu ermutigen. Ziel bleibt immer Geschwister-
lichkeit und Dienst. Regeln und Richtlinien, die heute leicht als Gesetz,
Fremdbestimmung und Einengung empfunden werden, kénnten wieder als
Hilfe der gemeinsamen Freiheit angenommen werden, wie die 10 Gebote
damals fiir Israel. Eine solche Gemeinde ist immer 6kumenisch, einladend,
missionarisch und demokratisch. Jedes Glied kann mitreden und mitar-
beiten. Rechts- und Machtinstrumente wie Bekenntnis und Orthodoxie
kénnten von Kampf- in Friedensinstrumente umgeschmiedet werden, denn
das Vorzeichen bestimmt, wozu man sie gebraucht, zum Lob Gottes oder
zum Kampf gegeneinander. Gemeinschaft lebt vom positiven Vorzeichen,
also von stindiger Umkehr, von Vergebung und Verséhnung. Riickfille sind
immer méglich, denn wir leben in dieser Welt. Deshalb ist Jesus den unteren
Weg gegangen. Weil er gesiegt hat und siegt, deshalb miissen wir nicht
siegen, wenn wir mit ihm gehen wollen. Wenn wir nicht mit ihm gehen, sind
wir auf uns selbst gestellt und miissen selber siegen, recht behalten, Tradition
und Macht mit allen Fasern festhalten.

Der Modellcharakter der Ortsgemeinen schmilzt mit der Anpassung an
die umgebende Leistungs- und Konsumgesellschaft und die Mischung mit
Menschen, die auflerhalb der Gemeinde stehen. So kénnen nur noch ein-
zelne Gruppen oder spezielle Dienstgemeinschaften etwas leben von dem
ordoid-charismatischen Gemeinschaftsleben des Christusgeistes. Umso
wichtiger sind Feste, Gemeintage und Konferenzen mit geistlichen Themen,
die Menschen stquen fiir das Leben und Zeugnis in je ihrer Umwelt. Der
Aufbau geistlicher Gemeinschaft von unten macht die Kinder- und Familien-
arbeit wichtig. Das ,Okumenikum” Briidergemeine lebt von seinen nachbar-
schaftlichen und weltweiten Beziehungen zu Christen und ,,Moraven” in der
Nihe und in der Ferne.

Wie Zinzendorf in dem kirchlich noch nicht geordneten Nordamerika
und der dortigen Missionssituation seine ,,Gemeine Gottes im Geist” ver-
wirklichen wollte, hat Peter Vogt kiirzlich sehr gut zusammengefaft.*
Zinzendorfs Okumene-Idee ist ganz einfach, in zwei Sdtzen zusammen-

56 Peter Vogt, ,Zinzendorf und die Pennsylvanischen Synoden 1742". Unitas
Fratrum 36 (1994): 5-62. Dort auch Literatur zu den Okumene-Gedanken
Zinzendorfs. Auferdem: W. Liitjeharms, Her philadelphisch-oecumenisch streven
der hernhutters, Zeist 1935; S. Nielsen, Der Toleranzgedanke bei Zinzendorf, 2
Bde. Hamburg 1952, 1960.
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gefaflt: ,Es gibt nur eine gottliche und heilige Kirche, aber viel Religionen
[Konfessionen]” und: ,,Christus Sinn in einem Siinderherzen macht ein Glied
der Kirche aus™.”” Dem entspricht, was ein moderner Okumeniker so aus-
driickt:

. Wie sollten sich unsere Spaltungen und Feindschaften angesichts seines [Christi]

Leidens und Sterbens aufrecht erhalten lassen ... 2 Wir haben Gott nichts zu bieten

als die Last der Schuld und die Leere unserer Herzen. Unter dem Kreuz werden

nicht Protestanten, Katholiken und Orthodoxe gezihlt. Da werden Gottlose ge-
rechtfertigt, Feinde versihnt, Gefangene befreit, Arme reich gemacht und Traurige
mit Hoffnung erfiillt. Darum entdecken wir uns unter dem Kreuz zugleich auch
als Kinder der gleichen Freiheit Christi und als Freunde derselben Gemeinschaft
des Geistes.”™
Der ,,Grund der Unitiit” als gemeinsame Glaubensaussage der Provinzen der
Briider-Unitiit ist allen regionalen Kirchenordnungen vorgeordnet. Er ent-
spricht auch den Aussagen der Basis des Weltrates der Kirchen, wie sie 1961
in Neu Delhi fixiert wurde. Es war keine Frage fiir die Briidergemeine, 1948
Griindungsmitglied des Okumenischen Rates zu werden, weil es von Anfang
an ihrem Wesen entsprach, in Gemeinschaft mit anderen Kirchen Gott und
den Menschen zu dienen. Die Beitriige der Briider-Unitit zur Weltékumene
hat Heinz Renkewitz nachgezeichnet.”

Die Glieder der Briidergemeine versuchen, die vier 6kumenischen Tugen-
den zu leben: 1. nie belehren wollen, 2. stindig lernen, 3. offen Zeuge seines
Glaubens sein, 4. im ,Irrtum des anderen” noch die Wahrheit aufspiiren
wollen.

Zinzendorf war Radikal-Okumeniker in einer Zeit, in der — dhnlich wie
heute — Einheits- und Toleranzideen einerseits, Gruppenbildungen bis hin
zu Sekten andererseits die geistige Landschaft prigten. Entscheidend war,
daf es nicht bei Ideen blieb, die man leicht verkiinden kann, sondern daf er
durch die auf seinem Gut wachsende Gemeinde Herrnhut zur Praxis kam.
Er stand zwischen mancherlei Zwingen. Der Druck der sichsischen Staats-
kirche und des Hofes, die Gruppen innerhalb der Gemeinde Herrnhut, die
pietistische Schule Franckes und die Volksfrommigkeit der mihrischen
Fliichtlinge wollten beriicksichtigt werden. Gewif$ standen die aufklireri-

57 N.L. von Zinzendorf, Pennsylvanische Reden, 12. Aufl. Biidingen 1746, S. 162f.

58 J. Moltmann, Religion der Freiheit. Protestantismus in der Moderne, Miinchen
1990, S. 24.

59 Heinz Renkewitz (Hg.), Die Briider-Unitit (Kirchen der Welt, V). (Stuttgart
1967), S. 29-55.
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schen Toleranzgedanken im Hintergrund. Leibnitz hatte sich zwischen 1685
und 1705 intensiv um die Vereinigung der christlichen Kirchen bemiiht.
Auch die philadelphischen Anstéfe aus England haben ihn beeinflufit. So
kam es zu dem erstaunlichen Zusammenschluf in Herrnhut, den Hellmuth
Rossler so charakterisiert: ,,Lutherische Orthodoxie und Bohmesche Mystik
verbanden sich hier mit franzosischer Aufklirung und Skepsis gegen den
Verstand zu einer weltoffenen Gliubigkeit, die der Augusts [des Starken)]
nicht so ferne stehen méchte und doch die sichsische Landeskirche allmih-
lich versdhnte.”® Vielleicht kann man sagen, die Briider-Unitiit als selb-
stindige Kirche entstand aus 6kumenischen Motiven, also um der héheren
Einheit der Kirche Christi im Geist willen. Alle anderen Wege hiitten
einseitige Festlegungen, Bindungen und Verengungen bedeutet. So konnte
man offen bleiben fiir alle Kinder Gottes und ist es bis heute geblieben. In
einem toleranten Klima gab es dann viele Fiirsten und Herren, die fromme
und tiichtige Siedler ohne Sektierertum gerne aufnahmen. Die Tropenidee
Zinzendorfs hatte theoretisch ihre Schwierigkeiten, in der Praxis der
Gemeinde hielt sie zusammen und verhinderte den Riickfall in die desolate
Zerrissenheit Herrnhuts vor 1727. Zugleich half sie, zusammen mit der
starken Orientierung auf den lebendig gegenwirtigen Heiland, daf die
Bindekraft der wachsenden Gemeinschaft nicht allein an der Person des
Grafen hing, daf keine Zinzendorf-Kirche entstand. ,,Wir sind philadelphi-
sche Briider mit einem lutherischen Maul und einem mihrischen Rock”,
sagte er einmal.®' ,,Aus dem Tropengedanken Zinzendorfs entwickelte sich
skumenisch-ekklesiologisch die sogenannte Zweigtheorie: Die Konfes-
sionen sind Zweige am Baum der Christenheit.”

Unser heutiges 6kumenisches Zeugnis bei allen 6kumenischen Tagungen
und Gesprichen kénnte darin bestehen, diesen Radikal-Okumenismus
Zinzendorfs und der Briider mit Kraft zu vertreten. Vielleicht wire das ein
substantieller Beitrag zu manchen sonst recht farblos dahinplitschernden
Sitzungen in Gremien. Unsere Erfahrung mit der horizontalen Okumene
durch Verbindung mit vielen Christen in anderen Unititsprovinzen und

60 Hellmuth Réssler, Grésse und Tragik des christlichen Europa, 2. Aufl. Frankfurt
1955,8..293;

61 Zit. ohne Quellenangabe bei G. Gloege, Zinzendorf und das Luthertum, Jena
1950, S. 30.

62 R. Frieling: Der Weg des Okumenischen Gedankens. Eine Okumenekunde (Zu-
ginge zur Kirchengeschichte 10; Kleine Vandenhoeckreihe 1564) Gottingen
1992 (zit: Der Weg).
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Lindern kann uns dabei helfen. Der Austausch mit anderen Unitits-
provinzen ist nicht nur Kirchen- oder Missionstourismus, sondern wesent-
lich fiir unseren Zusammenbhalt und unser Selbstverstindnis.

2. Minorititenprobleme

Daf die Christenheit in Mitteleuropa in die Minderheit gerit, ist statistisch
zu belegen und wird immer spiirbarer in der tiglichen Gemeindearbeit wie
in der Offentlichkeit. Fiir viele Menschen, wie auch fiir die Vordenker unse-
rer Zeit ist Religion kein Thema mehr oder nur noch eines der Vergangen-
heit. Sie ist ,nicht einmal mehr Privatsache” (Habermas). Das zwingt die
Christen an einen Tisch, denn nur wenn sie gemeinsam sprechen, haben sie
in der Offentlichkeit eine Stimme, die vielleicht gehort wird. Sie bleibt aber
uninteressant, wenn es darum geht, traditionelle Besitzstinde zu sichern und
iiberholte Werte zu preisen. Wichtig wird sie dann, wenn sie zur Gesellschaft
von morgen beitrigt und dafiir selbst gelebte Modelle aufweisen kann, wie
es die Briidergemeine in ihren Anfingen tat. Restaurative oder angepafite
Minoritit wird Museum oder quantité négligeable und damit entbehrlich.

Fiir die grofen Kirchen in Deutschland war die Zeit des National-
sozialismus und des Kirchenkampfes 1933-45 zu kurz, um eine Kultur der
Minderheit zu lernen und zu entwickeln. So wurde danach im wesentlichen
restauriert. Mehr Gewicht fiir die Zukunft der Kirche in unserem Land
haben die Erfahrungen in der DDR, die viel linger dauerten. Diese Erfah-
rungen werden besonders nétig gebraucht, wenn die Probleme in den
iibrigen Teilen unseres Landes noch dringender werden. Minderheit und
Zerstreuung bergen fiir die christliche Existenz sehr viele Chancen einer
glaubwiirdigen Repriisentanz Christi in der Welt, wenn die Trauerarbeit des
allgemeinen Riickgangs erst einmal in den Hintergrund tritt.

3. Briidergemeine und Landeskirche

Ein Minderheitsproblem eigener Art ist das Verhiltnis zu den groflen
Landeskirchen. Erich Geldbach hat es aus seiner baptistischen Sicht ein ,,Un-
verhiltnis” genannt.*’ Vieles von ihm Gesagte trifft auch auf die Briider-
gemeine zu. Eine andere Stellung haben wir dadurch, dal wir nie versucht

63 Erich Geldbach, Freikirchen (Bensheimer Hefte 70), Géttingen 1989, Kap. 4,
S. 108ff.
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haben, auf Kosten der Grofkirchen Mitglieder zu werben (Proselytismus)
und daf wir der EKD offiziell angegliedert sind. Mein eigener Beitrag zu
dem Thema fiel damals sehr vorsichtig aus, weil ich mich als offizieller
Sprecher der Briidergemeine kirchendiplomatisch verhalten mufte.** Unsere
kritische Solidaritit mit den Landeskirchen hat uns — im Westbereich — viele
gute Freundschaft, Hilfe und gegenseitigen Personalaustausch in Gemeinden
und Mission eingetragen. Eine regelrechte Abhingigkeit ist daraus nur an
wenigen Stellen entstanden, so etwa bei der Finanzierung des Kénigsfelder
Schulwerkes, das wir nicht alleine tragen kénnen.

Die Verbindung der Briider-Unitéit mit der Evangelischen Kirche in
Deutschland ist —aufler in Verfolgungszeiten — keine Schicksalsgemeinschaft,
eher eine Zweckgemeinschaft. Der Vertrag der Angliederung der Briider-
gemeine an die EKD von 1948 kann gekiindigt werden. Er verpflichtet die
Briider-Unitiit zur Loyalitit und zur Anerkennung der Grundartikel der
EKD, die dem Grund der Unitit nicht widersprechen. Er gibt der Briider-
Unitit Anteil an den Diensten der EKD, o6ffnet den Zugang zu ihren
Dienststellen und besagt, daff die EKD bei Kundgebungen gegeniiber
offentlicher Gewalt und im 6ffentlichen Leben die Briider-Unitit mit ver-
tritt.* Meines Wissens ist dieser Vertrag bisher nicht in Frage gestellt
worden. Die Zusammenarbeit hat stets zufriedenstellend funktioniert. Uber
das Verhiltnis der Briiderunitit im Osten zum dortigen Kirchenbund miifite
jemand berichten, der dort Einblick hatte.

Verbindliche Vertrige iiber die Doppelmitgliedschaft bestehen mit den
einzelnen Landeskirchen, da die EKD als Ganze damals als Vertragspartner
nicht in Frage kam. Aber einerseits die Schwierigkeiten des kirchlichen
Melderechts, das iiber die Meldeimter der Kommunen lduft, andererseits die
Schwierigkeiten der briiderischen Mitgliedspraxis verhinderten, daf$ diese
Fragen kirchenjuristisch vertieft wurden. So hat meines Wissens keine Lan-
deskirche juristische Gutachten angefordert, ob nach ihrer Ordnung Doppel-
mitgliedschaft moglich ist oder nicht. Im Kirchengesetz der EKD iiber
Kirchenmitgliedschaft von 1977 kommt Doppelmitgliedschaft nicht vor. Die
Briider-Unitiit hat ihrerseits darauf verzichtet, Vereinbarungen iiber Mit-
gliedschaft (etwa Ubertritte) mit der EKD weiter zu verhandeln, wie es

64 W. Giinther, ,,Zum Verhiltnis Briiderunitit/EKD” in: Unitas Fratrum 1 (1978),
111-117. Auch: Th. Gill, ,Herrnhut — Freikirche in der Landeskirche” in: Unitas
Fratrum, H. 2 (1977), 3-20.

65 Das Verfassungsrecht der Ev. Kirche in Deutschland, Hannover 1974, Dort auch
der Vertragstext mit der Briider-Unitit im Anhang.
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andere Freikirchen getan haben. Die gute und durch den Vertrag der An-
gliederung abgesicherte Nachbarschaft konnte manche Fragen offen lassen,
deren prizise Klirung keiner Seite besondere Vorteile gebracht hitte. Die
vorher leidige und einzelne Mitglieder belastende Riickerstattung von Kir-
chensteueranteilen bei Doppelmitgliedern ist abgeldst worden durch eine
einfachere Losung iiber die Landeskirchen.

Die rechtliche, geistliche und praktische Frage der Doppelmitgliedschaft
bleibt eine Art Drahtseilakt, wo pragmatisches Vorgehen ratsam ist. Die
Fragen um Diaspora und Doppelmitgliedschaft wurden Ende der 50er Jahre
unter den Gemeindienern intensiv diskutiert, besonders nach dem Aufsatz
von Heinz Motel: ,Ist kirchliche Doppelmitgliedschaft méglich?”.¢ Als
dkumenische Méglichkeit taucht sie immer wieder auf, denn immer gibt es
Christen, die ihre kirchliche Heimat behalten wollen, auch wenn sie
zeitweise oder fiir immer in einer Gemeinde anderer Konfession mitarbeiten
und mitleben. Dazu folgende Zeitungsnotiz:

»Die katholische Journalistin Maria Eisele meint: Es gehort zu unserer Identitit,

daf$ wir eine Konfession haben. Aber diese soll nicht ausschliefend wirken, son-

dern das Miteinander anstreben. Gemif der von der Frauenbewegung vorge-
schlagenen Anderung der Kirchensatzungen soll jeweils aufgenommen werden
kénnen, wer bereits einer anderen staatlich anerkannten Kirche im Kanton Ziirich

angehort und im Geist der Okumene eine kirchliche Doppelmitgliedschaft
wiinscht. Doppelmitglieder haben die gleichen Rechte und Pflichten wie die
itbrigen Mitglieder”."
In der gemeindlichen Praxis gibt es viele Fille von Mehrfachmitglied-
schaften, was Mitarbeit und Mitleben am Ort angeht. Es spricht alles dafiir,
diese Frage dem einzelnen Mitglied zu iiberlassen und sie nicht kirchenrecht-
lich oder kirchenpolitisch hochzuspielen. Konflikte regeln sich auf der Ge-

meindeebene meist problemlos.

In einzelnen Fillen gibt es eine direkte Zusammenarbeit von zwei
Gemeinden am Ort. Bekannte Beispiele sind Neudietendorf und Konigsfeld.
Ich beziehe mich hier auf Kénigsfeld, wo ein Vertragsverhiltnis zwischen der
Badischen Landeskirche und der Briider-Unitit seit 1936 besteht, das 1952
und 1977 iiberpriift und erneuert wurde. Zwei rechtlich getrennte Gemein-
den fithren ihr Gemeindeleben gemeinsam in denselben Riumen mit den-
selben Mitarbeitern durch, die Doppelmitglieder sind und bieten so Mit-
gliedern und Aufenstehenden das Bild einer einzigen evangelischen

66 Civitas Praesens 1958 und die folgenden Ausgaben.
67 Neue Ziiricher Zeitung etwa 1988.
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Ortsgemeinde. Die Liturgieform wechselt, der Dienst wird gemeinsam getan
und von beiden Kirchen mitgetragen. Dieses Miteinander wird von vielen
als Reichtum empfunden, von einigen als fauler Kompromif$, denn die je
eigene Tradition kann nur soweit zum Zuge kommen, wie es die anderen
nicht stért. Die Briidergemeine ist in dieser Ehe der iltere Partner. Aber sie
kann ihre Rolle nur spielen, solange sie die geistliche Kraft hat und beitrigt
gegeniiber der zahlenmifig viel stirkeren Landeskirchengemeinde. Es bleibt
daher ein labiles Gleichgewicht, das es zu erhalten gilt durch guten Willen
und eine Zusammenarbeit, die die Gemeinsamkeiten in den Vordergrund
stellt.

Viele Beobachter, darunter auch namhafte Kirchenjuristen, halten dieses
okumenische Modell fiir vorbildlich. Dahinter steht die Vision, an vielen
Orten, wo sehr kleine Gemeinden verschiedener Kirchen nebeneinander
bestehen, in dhnlicher Weise zusammenzuarbeiten, eines Tages vielleicht
auch mit katholischen Gemeinden. Der Glaubwiirdigkeit in einer nachchrist-
lichen Welt wiirde das entscheidende neue Impulse geben und viele Kosten
fiir Gebdude und Personal sparen helfen. Dies Modell deutet hin auf eine
Situation, wo das Christsein und die Gemeinschaft unter Christen wichtiger
ist, als die Kirche mit ihrer jeweiligen Tradition und Institution. Das ist
bisher nur in Krisensituationen méglich, wie im Schiitzengraben, Gefange-
nenlager, unter Urlaubern.

4. Freikirchen

Von der Struktur und vom Herkommen steht die Briidergemeine den ge-
meindeorientierten Freikirchen am nichsten. Es ist verwunderlich, daf§ mit
der Evangelisch-Methodistischen Kirche nicht viel mehr Austausch ge-
schieht, als mit den — schon von ihrer Gréfle her véllig andersartigen —
Landeskirchen. Wenn ich fiir mich an eine kirchliche Alternative zur Briider-
gemeine denke oder an eine Kirchenunion in Deutschland, dann am ehesten
mit den Methodisten. Wir haben historisch am meisten gemeinsam und
dhneln uns in der Arbeitsweise und Struktur. Wir sind beide christus-
orientierte Gemeindekirchen, regional organisiert und international ver-
flochten. Aus Gesprichen in den USA und Siidafrika weiff ich, daf
Geschwister dort andere Schwesterkirchen als nichste Verwandte nennen.

In der Zusammenfassung des Wesens der Briidergemeine, wie sie H.B.
Motel versucht hat, werden genannt als Kennzeichen: Gemeinschaft,
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Okumenizitit, Schwerpunkt auf der Christusbeziehung, Dienst fiir andere.*
Diese Elemente teilen wir mit fast allen anderen Kirchen, aber es kommt
wohl auf die Mischung und Farbe an, in der sie sich darbietet. Das historisch
Gewachsene, die Mitglieder und Gemeinden sowie die Personen, die uns in
einer bestimmten Zeit reprisentieren, prigen das Gesicht und das Bild, das
wir abgeben.

Freikirche ist ein Begriff, der im Gegensatz zur Territorialkirche, Staats-
kirche, Volkskirche sich seit dem Mittelalter herausgebildet hat. Bei uns wird
der Begriff heute meist fiir kleinere Kirchen im Gegensatz zu den ,,Grof3-
kirchen” benutzt, womit die Evangelischen Landeskirchen, die Orthodoxe
Kirche und die Rémische Kirche gemeint sind. Im englischen Sprachraum
spricht man von Denominationen oder einfach von Kirchen.

Eine Freikirche ist relativ frei von Legalismus und festgefiigten Struk-
turen. Sie arbeitet mit einem Minimum an Gesetzen und Ordnungen und ist
daher freier fiir die unmittelbare Leitung durch den Geist Gottes, fiir Phan-
tasie und das Experiment, fiir Personaleinsatz nach Gaben statt nach Titel
und Stellung. Sie ist freier von hierarchischen Ordnungen und fiir Be-
teiligung der Laien und unbiirokratischen Einsatz von Menschen. Sie ist
freier vom Mediendruck und der éffentlichen Meinung, denen die Grof3-
kirchen ausgesetzt sind. Ob eine Freikirche ihre Freiheiten nutzen kann,
hingt davon ab, wieweit sie zu dem Grund ihres Glaubens und ihrer Ge-
meinschaft immer wieder zuriickkehrt. Sie wird nicht von ihrer Struktur,
sondern von der Zustimmung ihrer Mitglieder und Freunde getragen. Darin
liegen Chancen und Gefahren. ,,Wihrend die Grofkirchen oft miihevolle
christologische und ekklesiologische Studien benétigen, um darzulegen, ob
und wie auch auflerhalb der eigenen Institutionsgrenzen Christus wirkt und
Christsein moglich ist, erkennen die Freikirchen jeden wahrhaft Christ-

gldubigen sofort als Christen an”.*’

Die Briidergemeine ist im mitteleuropiischen Bereich eine kleine Dienst-
gemeinschaft zwischen Grofkirchen und Freikirchen einerseits, zwischen
ordensmifigen und charismatischen Gemeinschaften andererseits. Als radi-
kal-kumenische Sondergruppe ist sie modellhaft fiir die Kirche der Zu-
kunft, aber zu wenig profiliert, um einen deutlichen Beitrag zu geben,
iiberall gern gesehen, aber doch mehr 6kumenisches Unikum und mehr Bei-
sitzerin und Zuhdrerin als Impulsgeberin, auf kleine Beitrige in der unmit-

68 Una Sancta (1971): 60ff.
69 R. Frieling, Der Weg, 175; Raiser, Anfang, 12.
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telbaren Nachbarschaft reduziert. Als Gesamtunitit ist sie ein kumenischer
Mikrokosmus, der in den verschiedenen Regionen, wo sie lebt, mancherlei
unterschiedliche Formen und Farben annehmen kann. In diesem Bereich
fehlt mir die Erfahrung und Ubersicht, um Perspektiven nennen zu kénnen.
Fiir Europa wiire es wiinschenswert, die unseligen Nachwehen der Geschich-
te eines Jahrhunderts vollends zu iiberwinden und dabei auch strukturell
iiber die ,,Europiisch-Festlindische” Notlosung hinauszukommen.

5. Die Romisch-Katholische Kirche

In unseren Breiten ist die fehlende Gemeinschaft mit der Rémischen Kirche
ein Haupthindernis fiir Okumene, fiir gemeinsamen Dienst der Kirchen, fiir
Mission, fiir das christliche Zeugnis und gemeinsame Vertretung gegeniiber
Staat und Gesellschaft, wenn wir von radikalen Gruppen absehen, die fiir
uns als Briidergemeine keine grof8e Rolle spielen.

Das Konzil der 60er Jahre und die danach einsetzende Offenheit mit
vielfiltigen Kontakten, Gesprichen, Aktionen, gemeinsamen Gottesdiensten
und Begegnungen in Arbeitsgemeinschaften christlicher Kirchen haben uns
hoffen lassen auf die Grundiibereinstimmung im Glauben und mehr
Kirchengemeinschaft. Die Theologie ist vorangegangen, indem sie sich vor
allem auf dem Feld der Bibelauslegung soweit angenihert hat, daf} die
Unterschiede zu Marginalien geworden sind. In der Rechtfertigungslehre
besteht zumindest sehr groffe Nihe, so daf$ von daher eine Kirchentrennung
nicht mehr zu begriinden wiire.”

Die Romisch-Katholische Kirche hat mit dem Konzil unter Papst Johan-
nes XXIII. eine starke Erneuerung erfahren. Sie hat einen wesentlichen Teil
der Reformation des 16. Jahrhunderts nachgeholt und ist uns dadurch
erheblich niher geriickt und als Partner gespriichsfihig geworden. So war es
mdglich, daf bei der Konvergenz-Erklirung von Lima 1982 offizielle Dele-
gierte der Rmischen Kirche an der Formulierung der Texte beteiligt waren.
Diese Erklirung behandelt die Themen: Taufe, Abendmahl und Amt. Frei-
lich konnte sowohl die Rémisch-Katholische als auch die Orthodoxe Kirche

70 Vgl. schon das beriihmte Vorwort von Karl Barth zu Hans Kiing, Rechtfertigung.
Die Lehre Karl Barths und eine katholische Besinnung, Einsiedeln 1957; sowie
die neueren kontroverstheologischen Studien iiber ,Lehrverurteilungen des
16. Jahrhunderts kirchentrennend?”.
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diesen Dokumenten nicht offiziell zustimmen, aber die Erklirung behilt ihre
Bedeutung, denn niemand méchte dahinter zuriick.”

Die Taufe war schon vorher praktisch anerkannt. Das Okumenische
Direktorium hat die grundsitzliche Anerkennung der Taufe in nicht katholi-
schen Kirchen ausgesprochen.”

Das Amt ist wohl die schwierigste evangelisch-katholische Kontrovers-
frage. Bei aller Wertschiitzung dieses Themas muf aber doch gesagt werden,
dafd diese Frage am wenigsten biblisch-theologische Relevanz hat. Die Amter,
wie wir sie heute diskutieren, sind im Neuen Testament nicht begriindet,
aufler dem Amt und Auftrag Jesu Christi selbst. Hier handelt es sich heute
am stirksten um Rechts- und Machtfragen. Wohl deshalb tun sich legali-
stische Kirchen an dieser Stelle so schwer.

Die nichstwichtige Kontroversfrage ist die Eucharistie oder das Abend-
mahl. Wihrend im Protestantismus einschlieflich der Anglikaner die gegen-
seitige Zulassung zum Abendmahl (offene Kommunion) selbstverstindlich
geworden ist, wird diese von der katholischen und orthodoxen Kirche nicht
mit vollzogen.

»In Canberra (1991) wurde in der Sektion III gefragt, ob die Kirchen nicht noch

mehr als bisher 6kumenische Konsequenzen aus diesem sakramentalen Band (der

gegenseitigen Taufanerkennung) der Einheit ziehen kénnten. Die in einer Subsek-
tion vorgetragene Bitte an die Kirchen, alle Getauften zum Abendmahl in jeder

Kirche zuzulassen, wurde freilich auf orthodoxen Wunsch hin nicht in den

Sektionsbericht aufgenommen. Auch der Antrag, die Kirchen méchten einmal

theologische Kriterien benennen, warum ein Getaufter wegen seiner Konfessions-

zugehorigkeit vom Abendmahl einer anderen Kirche ausgeschlossen sei, fand bei
orthodoxen Delegierten und réomisch-katholischen Beobachtern keine Zustim-
mung.””
Die Enzyklika ,,Ut unum sint” vom 25. Mai 1995 bringt trotz freundlicher
Sprache in der Sache nichts Neues. Sie bekundet das grofle Interesse des
Papstes an der Einheit der Christen. Aber sie bleibt dabei, daf die Einheit in

71 Taufe, Eucharistie und Amt. Konvergenzerklirung der Kommission fiir Glauben
und Kirchenverfassung des Ok. Rates der Kirchen, Frankfurt/M. 1982,

72 Frieling: Weg, 194. Direkrorium zur Ausfiihrung der Prinzipien und Normen
tiber den Okumenismus : 25. Mérz 1993. Pipstlicher Rat zur Férderung der Ein-
heit der Christen, (Ecclesia Catholica: Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls;
110) Bonn 1993.Nr. 92 ff.

73 Okumenische Akzente 1991. Eindriicke und Erkenntnisse aus Canberra, Hg. von
Walter Arnold u. Giinter Krusche, Frankfurt/M. 1991, 61.
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der Romischen Kirche und ihrem Papstamt vorgegeben sei. Und die refor-
matorischen Kirchen haben ,vor allem wegen des Fehlens des Weihe-
sakraments die urspriingliche und vollstindige Wirklichkeit des euchari-
stischen Mysteriums nicht bewahrt.”* Folgerichtig argumentieren katholi-
sche Gesprichspartner, daf zuerst die Einheit des Amtes gegeben sein muf3,
bevor die Abendmahlsfrage gelést werden kann.

Wir argumentieren nicht von rechtlichen Positionen aus, sondern geist-
lich-biblisch etwa so: Wer Christ ist, ist zur Eucharistie zuzulassen. Kriterium
ist, dal er die angebotene Gemeinschaft mit dem lebendigen Christus
wiinscht. Erst wenn sich herausstellt, daf die Teilnahme aus anderen
Motiven erfolgt oder die Person sich als Sektierer erweist, wird iiber weitere
Gemeinschaft gesprochen. 1. Kor 10 + 11 sind so zu verstehen, daff das
gemeinsame Mahl im Namen Christi Einheit schafft. Nicht die Kirche be-
stimmt iiber die Gemeinschaft mit Christus, sondern das Verlangen danach
und die Glaubv-iirdigkeit in der Gemeinde. Denn es ist das Mahl Christi,
nicht der Kirche. Er lidt ein und teilt aus. Sein Geist ermoglicht Gemein-
schaft, nicht ein von Menschen gesetztes Kirchenrecht. Wir trauen der Kraft
des gemeinsamen Mahles mit Christus zu, daff durch die Teilnahme und das
Ergriffensein in dieser Gemeinschaft Einheit und Verséhnung der
Getrennten geschieht und dann auch irdisch sichtbare Wirklichkeit werden
kann. Wir berufen uns dabei auf die Ereignisse des 13. August 1727 in
Herrnhut und Berthelsdorf. Aus der Kraft des Abendmahles kann die Einheit
kommen, weil man dort immer neu Liebe lernt.”

Sosehr wir die 6kumenischen Begegnungen mit einzelnen katholischen
Schwestern und Briidern schiitzen, daraus lernen und die Gaben, die in
dieser groflen und vielfiltigen Kirche lebendig sind, bewundern, so bleibt die
okumenische Haltung dieser Kirche fragwiirdig und zwiespiltig. Im
Gesprich kénnen wir uns iiber viele aktuelle Fragen verstindigen. Wir
nehmen es dem Papst ab, daf ihm an der Einheit der Kirche liegt. Aber in
den genannten Punkten hat der alleinige Wahrheitsanspruch nichts von
seiner mittelalterlichen Starrheit und Rechthaberei verloren und ist daher
Gemeinschaft unméoglich. Wir wissen aus vielen Quellen, zuletzt aus der
lebhaften Debatte um das Kirchenvolksbegehren, wie sehr unter den

74 Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls 121, Bonn 1995, Ziffern 5 + 67.

75 ,Wir stellen die Dinge doch auf den Kopf, wenn wir zuerst nach einem Abend-
mahlskonsensus verlangen und danach zur Abendmahlsgemeinschaft kommen
wollen.” H. Chr. Hoekendijk, Die Zukunft der Kirche und die Kirche der
Zukunft, Stuttgart 1964, 52f.
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Mitgliedern der rémischen Weltkirche gerungen wird. In der Bitte zu Gott
um den rechten Geist Christi zur Erneuerung der Kirche und um den
rechten Weg sind wir mit den Schwestern und Briidern solidarisch.

6. Briidergemeine und Judentum

Mir sind aus unserer Zeit zwei Stellen bekannt, wo die Briidergemeine es
direkt mit Juden zu tun hat oder Juden begegnet ist. Das eine ist die Aus-
sitzigen- (jetzt Behinderten-) Arbeit auf dem Sternberg in Palistina. Bis 1948
waren in Jerusalem in unserer ,,Jesushilfe” aussitzige Juden und Araber zu
pflegen. Als die Arbeit auf dem Sternberg bei Ramallah neu aufgebaut war,
wurde das Gebiet im 6-Tage-Krieg 1967 von Israel besetzt. Seitdem haben
wir es dort mit israelischen Besatzungsbehérden zu tun. Méglicherweise geht
die Aufsicht bald in die Hinde des neuen Palistinenserstaates iiber. Der
Dienst auf dem Sternberg in der Nihe Jerusalems ist von Unitdtssynoden
immer als briiderische Prisenz im Heiligen Land verstanden worden. Das
bringt Beziehungen und Gespriiche mit Israelis und Arabern, mit Juden und
Muslimen mit sich. Von beiden ist unsere Prisenz und unser Dienst stets
gerne anerkannt worden. Besondere Erfahrungen religitser Begegnungen
hat dieser Dienst bisher nicht mit sich gebracht — jedoch viele einzelne
personliche Begegnungen.

Der andere Begegnungspunkt ist ein Forum der Briidersozietiit Basel im
Januar/Februar 1996, wo auch mit der in unmittelbarer Nachbarschaft
gelegenen Synagoge zusammengearbeitet wurde. Die Briider H. Haas und
H. Schlimm waren an den Gespriichen beteiligt, die das Thema hatten:
»Jesus bei den anderen.””®

An beiden Stellen wurde angekniipft an das positive Verhiltnis zum
Judentum, wie es Aufklirung und Pietismus hatten (Lessing, Zinzendorf) im
Gegensatz zur Reformation (Luther) und zum spiten 19. und 20. Jahrhun-
dert, wo der wachsende Antijudaismus schlieflich zur Schoah gefiihrt hat.

Man kann fragen, warum unsere kleine Briiderkirche sich mit dem
Judentum beschiiftigen soll, wo doch so wenige Beriihrungspunkte vorhan-
den sind. Dem ist zu entgegnen, dafd dieses Verhiiltnis fiir Christen zur Sub-
stanz ihrer Herkunft und zur Grundlage ihres Glaubens gehért, weil Jesus

76 Das Forum ist dokumentiert in dem lesenswerten Heft: Jesus bei den Anderen.
Das Christusbekenntnis der Christen und Christinnen und die Ausserkirchlichen.
Begegnungen mit Jesus von Nazareth, Hg. von H. Haas, Basel 1996.
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Jude war und weil die jiidische Thora zu unserer Bibel gehért. Fiir uns Euro-
pier kommt hinzu, daf wir noch mitten in der Trauerarbeit und Auf-
arbeitung dessen stehen, was unsere Viiter und Grofviter iiber die Juden
gedacht, geredet, geschrieben haben und was sich daraus an grauenvollen
Taten ergeben hat.

In der kirchlichen Diskussion in Deutschland iiber diese Fragen zeigen
sich zwei Linien. Die eine ist reprisentiert durch die Aussagen der Rheini-
schen Landessynode von 1980, wovon zwei Kernsitze lauten: ,,Wir beken-
nen uns zu Jesus Christus, dem Juden, der als Messias Israels Retter der Welt
ist und die Volker mit dem Volk Gottes verbindet.” Und: ,,Wir glauben, daf§
Juden und Christen je in ihrer Berufung Zeugen Gottes vor der Welt und
voreinander sind; darum sind wir iiberzeugt, daf§ die Kirche ihr Zeugnis dem
jiidischen Volk gegeniiber nicht wie ihre Mission an die Volkerwelt
wahrnehmen kann.””” Hicr ist vom gemeinsamen Zeugnis die Rede. Dabei
erscheint das Judentum als eine Art Konfessionsgruppe innerhalb der
Okumene. Diese Linie l:ifit sich begriinden, wenn man das neutestamentliche
Zeugnis als geradlinige Fortsetzung des alttestamentlichen Gotteszeugnisses
sieht. Hier wird dann noch von Unterschieden, nicht aber von Gegensiitzen
zwischen Altem und Neuem Testament gesprochen. Der Gegensatz des
frithen Christentums zum Judentum, die judenkritischen Auferungen des
Paulus und der Evangelien bleiben dann eine Episode in der einen gemein-
samen Heilsgeschichte ohne grundsiitzliche Bedeutung. Der Ton liegt auf der
einen jiidisch-christlichen Tradition des Abendlandes. Es geht um den einen
Bund Gottes mit den Menschen und mit seinem Volk, der auf die Schop-
fung, Abraham und Mose zuriickgreift. Er wird durch die Juden nach dem
Talmud interpretiert, durch die Christen nach dem Evangelium von Jesus
Christus und seiner Tradition, ausgeweitet auf alle Vélker. Beide setzen auf
die Bundestreue Gottes, der seinen Bund und seine Verheiffungen nicht
kiindigt, bis er ihn vollendet in seinem ewigen Reich. Beide erwarten den
Messias, wobei die Christen {iberzeugt sind, daf es Jesus von Nazareth ist.

Die andere Linie geht vom Christusbekenntnis aus, hebt die Gegensiitze
zum Judentum zur Zeit Jesu und danach hervor und kommt zu dem Schluf,
das Judentum sei eine eigene, aulerchristliche Religion, wenn auch in grofSer
Nihe zum Christentum, Juden sind getrennte Briider und Schwestern, denen

77 Christen und Juden. Dokumente Der Anniherung, Hg. von Ulrich Schwemer,
Giitersloh 1991, 118.
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das Christuszeugnis geschuldet wird wie allen Menschen.”™ Zinzendorf ging
es von seinem Grundanliegen her um die Erkenntnis Jesu und das Leben mit
ihm. Das wiinschte er auch fiir die Juden. Die Schar der Erstlinge aus allen
Vélkern ist nicht ohne messianische Juden zu denken. So nahm er schon mit
20 Jahren die Patenschaft fiir die Taufe der Jiiddin Anna Mose an. Seit 1746
wurde der Verséhnungstag als Tag der Fiirbitte fiir Israel und als Tag der
eschatologischen Hoffnung begangen. Aber Zinzendorf hat wohl stets auch
den Unterschied zwischen Juden und Heiden gesehen und beriicksichtigt. Er
wufite zutiefst, daff Mission und Bekehrung im Blick auf Juden eine andere
Begriindung braucht. Davon legt der Vers Zeugnis ab:

Wann, grofler Jude, wann kommt deine Stunde?

Wann sieht das Volk hinein in deine Wunde?

Wenn deine auserwiihlte Stunde kime

und ihre Schuppen von den Augen nihme,

so hitten wir die erstgeborenen Briider

in unsers lieben Vaters Hause wieder.”

Das ist ganz paulinisch (R6 9-11) und geht davon aus, daf§ das Reich Gottes
nur vollstindig ist unter Einschluf§ der jiidischen Geschwister. Seit 1945 gibt
es viele Gespriichsebenen zwischen Christen und Juden, auf 6kumenischer
und deutschsprachiger Biihne (Kirchentag). Einer der wichtigsten Beitriige
des Judentums ist zweifellos die Bemiihung jiidischer Theologen, die mit uns
zusammen die Bibel beider Testamente auslegen und zu verstehen versuchen.
Dabei helfen sie uns sehr, Zusammenhiinge und Gegensiitze des jiidischen
und christlichen Verstindnisses besser zu begreifen, als es frither méglich
war. Ich nenne als Namen Flusser, Ben Chorin, Lapide, Gradwohl, die sich
um die “Briicke gerade im deutschen Sprachraum besonders verdient gemacht
haben.*’

78 Arnulf H. Baumann, Christliches Zeugnis und die Juden heute (Vorlagen 5)
Hannover 198 1. Christen und Juden. Studie des Rates der EKD, Giitersloh 1975.
Christen und Juden. Zur theologischen Neuorientierung im Verhiltnis zum
Judentum, 2. Aufl. Giitersloh 1991. Vgl. auch Raiser, Anfang, 147ff.

79 E.Beyreuther, Zinzendorf und die sich allhier beisammen finden, Marburg1959,
177; Vgl. Zinzendorf und die Herrnhuter Briider, Hamburg 1977, 434ff; H.
Beck, Briider 11 vielen Vélkern, Erlangen 1981, 173ff.

80 Zum Ganzen auch: J. Moltmann: Kirche in der Kraft des Geistes. Ein Beitrag zur
messianischen Ekklesiologre, Miinchen 1975,156ff; A.H. Baumann (Hg), Was
Jeder vom Judentum wissen mufs, Giitersloh 1983.
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Eine direkte Beteiligung der Briidergemeine am Jiidisch-Christlichen Dia-
log auf 6kumenischer oder deutschsprachiger Ebene wire wohl eine Uber-
forderung. Eine Kenntnisnahme und Einbeziehung der Ergebnisse dieser
Gespriche in unsere Studien- und Gemeindearbeit jedoch scheint mir uner-
liflich, und ich méchte dazu ermutigen.

Okumenische Dienstgemeinschaft

Martin Luther hat in seiner Zeit theologisch das ,,Solus Christus” zur
Geltung gebracht. Im Blick auf die Gestalt der Kirche blieb er von den
Landesherren abhiingig. Zinzendorf hat weiterfiihrend dem ,,Solus Christus”
auch fiir die Gemeinde Geltung verschafft und die Alleinherrschaft Christi
fiir die Okumene gefordert. Er hat die Verbindung zu allen Kindern Gottes
gesucht und die Mission unter den Vélkern geférdert. Dabei wurde die Ein-
bettung in Kulturen, Sprachen, Traditionen nicht schwirmerisch geleugnet,
aber sie wurde der Christusbotschaft untergeordnet.

Seit 1741 wird in der Briidergemeine die alleinige Leitung der Kirche
durch den lebendig gegenwiirtigen und durch seinen Geist wirksamen Jesus
Christus gefeiert. Diese ,,Piinktchen- oder Oktavblatt-Theologie”, an Paulus
(1. Kor 3,22 f) erinnernd, ist in ihrer Einfachheit und Universalitit grofSartig
und befreit dazu, alle Christen als Schwestern und Briider anzusehen und
einzuladen. Es gibt auch die Freiheit, mit allen Frémmigkeits- und Denkrich-
tungen freundlich umzugehen, sofern sie sich nicht verabsolutieren.

Die Briidergemeine wird sich in der jeweiligen Zeit und Umwelt immer
wieder neu besinnen miissen, was es fiir sie jetzt und heute und hier heif3t:
Gemeinschaft, Dienst, Okumene. Vielleicht wird sie in Mitteleuropa im Kern
ein Orden, wie er auch Anderen in unserer Zeit vorschwebt:

»Irdumen wir einmal, ohne Elite-Sehnsucht und auch ohne isthetisierende
Romantik von der Méglichkeit eines Bundes als Ordo der Jugend. Ein Orden auf
Zeit, mit Geliibde fiir ein oder nur fiir ein halbes Jahr, eine freie ékumenische
Stiftung, ohne kirchenamtliche Approbation... Geliibde der Disziplin, der Armut, der
Arbeit. Nach dem Verlassen der Ordenskommunitit die Maoglichkeit, Tertidr des

Bundes zu werden”."!

Vicit agnus noster, eum sequamur!

81 R. Altmann in: Mein Gott - erfahren, bedacht, erzihir. Theologie von Nicht-
Theologen, Hg. von Heinz Zahrnt, Hamburg 1979, 23; Vgl. Claus Eurich, Aufruf
zu ernem neuen Orden: Gemeinsam fir die Schopfung — gegen Ohnmacht und
Resignarion, Stuttgart 1993.
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Walther Giinther, Community - Service - Ecumenism. Comments on
the Self-Understanding of the Moravian Church Today

The article asks how Moravian spirituality and the Moravian form of
congregational life can be lived in the world of today. It does so in
conversation with current theological and sociological literature on the one
hand, and with features of tradition from the Zinzendorf era on the other.
Some elements of the tradition have been lost (the life of the choirs, liturgies
etc.), while others are once again becoming of interest (covenant, common
life, lay apostolate, ministry of healing). A collection of essays by Konrad
Raiser, the present General Secretary of the World Council of Churches,
serves as a particular counterpart in the discussion; in this, important
ecumenical themes which are currently under discussion are addressed. In
the German-speaking world the Moravian Church is frequently regarded as
an ‘ecumenical community of service’. The three concepts contained in this
expression provide the framework for the thoughts contained in the article.
In the section on ecumenism the relationship between the different sister-
churches in the Central European context and the relationship with Judaism
are examined.

The author makes use of his experience within the Church, both in
congregations and in the Provincial Board of the European Continental
Province.
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