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Die Emerging Church in ihrem Selbstverstandnis

Benedikt Peters

Leittext: 5. Mose 13,13-15

Der Leittext befiehlt uns, besorgniserregendes Geschehen im
Volk Gottes griindlich zu untersuchen, um recht urteilen und
dann entsprechend handeln zu kénnen.

Die Bewegung, die sich »Emerging Church« nennt, ist wie
jede Geistesbewegung vielschichtig mit flieenden Grenzen,
weshalb wir bei der Darstellung ihrer Eigenart nicht allen, die
sich zu dieser Bewegung zahlen, gerecht werden konnen. Ich
werde bei der Darstellung der Bewegung so vorgehen, dass ich
einen Vertreter derselben ausfiihrlich zu Wort kommen lasse und
dann und wann andere Anhéanger zitiere, die dessen Ansichten
bekraftigen. Damit habe ich die Bewegung sicher so dargestellt,
wie einige oder vielleicht sogar die meisten sie selbst im Wesent-
lichen sehen.

1. Die Begriffe »Emerging Church« und »Emergenz«

Die Emerging Church ist eine von evangelikalen Christen ge-
tragene Bewegung, die auf die besonderen Herausforderungen
der Postmoderne reagieren will. Sie iibertrdgt Erkenntnisse der
Naturwissenschaften und der Philosophie auf ihr Gemeinde-
verstandnis in der Annahme, so konne sie in einer sich schnell
verdndernden Welt grofSere Wirkung haben.

Unter dem Begriff »Emergenz« (von lat. emergere [»auftauchen,
hervorkommen, sich zeigen«]) versteht man das spontane Ent-
stehen einer neuen Ordnung innerhalb eines komplexen Sys-
tems. Das auf diese Weise entstehende System kann neue Eigen-
schaften annehmen, die nicht vorhersehbar waren. So definiert
der Evolutionsbiologe Ernst Mayr: »Emergenz ist in Systemen



das Auftreten von Merkmalen auf hoheren Organisationsebenen,
die nicht aufgrund bekannter Komponenten niedrigerer Ebenen
hatten vorhergesagt werden konnen. «

2. Eine Selbstdarstellung

Man beachte die Formulierungen. Es ist »eine« Selbstdarstellung,
eine von vielen moglichen, denn es gibt Unterschiede im Selbst-
verstandnis der Emerging Church.

Verschiedene Strome flieBen in der Emerging-Church-
Bewegung zusammen

Tobias Faix und Daniel Ehniss umschreiben die Emerging-
Church-Bewegung so:

»Emerging Church ist ein weltweites Phanomen und in all
jenen Landern zu finden, in denen der Paradigmenwechsel
von der Moderne zur Postmoderne in vollem Gange ist ... Bei
der Emerging-Church-Bewegung handelt es sich nicht um eine
Gemeindegriindungsbewegung im klassischen Sinn. Vielmehr
treffen hier Menschen aufeinander, die dhnliche Fragen an das
Leben, den Glauben, die Theologie und Gemeinde stellen. Auf
dieser Reise treffen sie auf andere, die sich mit verwandten Fra-
gen beschiaftigen, und beginnen sich dariiber auszutauschen.
Durch das Internet und Biicher stofien sie dariiber hinaus
noch auf weitere Menschen, die sich auf einer dhnlichen Reise
befinden.«!

Wir horen, da seien Menschen auf der Reise, die Anhanger
sprechen von der Emerging-Church-Konversation, die da lduft,
an der alle Interessierten sich beteiligen konnen, wobei niemand
weifs, wohin man noch gelangen wird.

1 Tobias Faix und Thomas Weienborn (Hrsg.), Zeitgeist. Kultur und Evangelium in der Post-
moderne, S. 138-139.



»Gemeinsam ist allen Vertretern der Emerging-Church-
Bewegung eine latente Unzufriedenheit mit dem Status quo
und die Sehnsucht nach neuen Wegen.«?

Man sucht nach neuen Wegen, alles ist im Fluss. Mike Bischoff,
der auch seine Beitrage zur Aufsatzsammlung Zeitgeist geliefert
hat, wird dort vorgestellt als Theologe, Schulleiter einer Handels-
schule in Bern und Doktorand (»missionale Ekklesiologie«), Teil
der X-Stream-Bewegung in Thun/Steffisburg. Diese Bewegung
umschreibt auf ihrer Website ihre »Vision« mit folgenden Wor-
ten:

»Ein Fluss (engl. stream) ist immer in Bewegung. Er ist auf
einer grofsen Reise und bewegt sich auf ein Ziel zu: das Meer. Auf
seinem Weg erlebt er viel, mal ist er wild, dann wieder still, far-
big, unaufhaltsam, voller Kraft, und um ihn spriefst das Leben.

Auch wir als X-Stream sind stindig in Bewegung. Wir sind
auf einer groflen geistlichen Reise. Mit einem Ziel: Jesus Chris-
tus nachzufolgen. Diese spirituelle Reise ist iiberaus spannend,
weckt Kreativitdit und steckt voller Geheimnisse und Uber-
raschungen ...«

»Emerging Church ist keine einheitliche ... Methode oder ein
Modell, sondern eine dynamische Bewegung inmitten des gesell-
schaftlichen Wandels.«® Innerhalb der Bewegung konne man laut
Ehniss/Faix* folgende drei Stromungen unterscheiden:

Relevantes: Das Ziel bestehe vor allem darin, das Evangelium
zeitgemafs in der Kultur der Postmoderne umzusetzen. Dabei
bleibe man wenigstens dem Bekenntnis nach noch im Rahmen
des evangelikalen Bibelverstandnisses, wahrend man die Re-
levanz des Evangeliums fiir unsere Zeit zu verstehen und in zeit-
geméafier Form zu vermitteln sucht. Bekannte Vertreter dieser
Richtung seien die amerikanischen Pastoren Dan Kimball und
Rob Bell.

2 Dominik Sikinger, Emerging Church — Gemeindebau in der Postmoderne, in: Zeitgeist, S. 148.
3 Ehniss/Faix, Zeitgeist, S. 141.
4 A.a. O, S.139-140.



Rekonstruktionisten: Hier gehe man einen Schritt weiter und
wende sich noch deutlicher vom Modell der besucherorientierten
Gemeinde ab, indem man nicht die Welt in die Gemeinde locken,
sondern die Gemeinde in die Welt bringen will. Bekannte Ver-
treter dieser Richtung seien Neil Cole, Michael Frost und Alan
Hirsch. Die Theologie bleibe noch mehrheitlich evangelikal, 6ffne
sich aber schon liberalen Ideen.

Revisionisten: Hier gehe es um die radikalste Veranderung,
die zu einer neuen Theologie der Postmoderne fiihrt. Das Reich
Gottes werde als eine harmonische Gesellschaft von Menschen
auf dieser Erde verstanden. Zu den bekanntesten Vertretern die-
ser Richtung zdahlen Doug Pagitt und Brian McLaren.

Nach allem, was ich von verschiedenen Autoren dieser Be-
wegung gelesen habe, wiirde ich eher sagen, dass wir es mit
einem grofsen Strom zu tun haben, in dem verschiedene Leute die
Akzente etwas verschieden setzen. Fabian Vogt, den ich mir zum
Gewdhrsmann ausgesucht habe, bestétigt das: »Die >Emerging
Church« ist als Bewegung sicher noch in der Findungsphase.
Dennoch stehen die wesentlichen Grundlagen ihrer Theologie
inzwischen in einem tatsachlich globalen Konsens so weit fest,
dass man sie ... motivierend prasentieren kann.«

Ich halte mich in der nun folgenden Selbstdarstellung mit aus-
fiihrlichen Zitaten an das klar und knapp formulierte Biichlein
von Fabian Vogt, Das 1x1 der Emerging Church, Glashiitten: C & P
Verlagsgesellschaft, 2006. Sogar die Uberschriften stammen aus
seinem Biichlein. Ich kann allerdings keine Seitenangaben lie-
fern, da das Biichlein keine Seitenzahlen hat.

Das Anliegen der Emerging Church

»Was ist »>Emerging Church<? Die >Emerging Church« entstand
als Reaktion auf die vielfiltigen Umbriiche durch die sogenannte
»Postmoderne«, unter anderem auch durch die Erkenntnis, dass
selbst innovative Gemeinden mit erfolgreichen »alternativenc
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Gottesdiensten eigentlich auf gesellschaftliche Entwicklungen
der Sechzigerjahre reagieren und nicht wirklich am Puls der
Zeit sind. Die Kernfrage war also: Wie konnen Gemeinden fiir
die Menschen in ihrer sich wandelnden Umgebung geistlich und
kulturell relevant bleiben, ohne sich anzubiedern?

Man konnte ihr Anliegen zusammenfassend vielleicht so
umschreiben: >Wir wollen der Kirche helfen, ihre nattirliche
Korpersprache wiederzufinden, sie also so kommunikations-
fahig machen, dass sie einladend mit der Welt reden und ihr von
der Liebe Gottes erzdhlen kann. Diese neue Sprache ist insofern
besonders, als sie von vornherein darauf angelegt sein muss, sich
zu verdndern, weil sich eben auch die >Sprache« der Menschen
verandert.«

Das Phédnomen der Emergenz und Gemeindestrukturen

»Die Gemeinschaft entwickelt beispielsweise Verhaltensweisen,
die fiir den Einzelnen uninteressant, fiir das Kollektiv aber sehr
wichtig sind. Um einen ganz schlichten Vergleich aus der Phy-
sik zu benutzen: Wasser ist nass, ein einzelnes Wassermolekiil ist
es nicht. Es ist immer wieder neu verbliiffend, wie Fisch- oder
Vogelschwidrme ihre Richtung dndern, als waren all die vielen
Tiere ein einziges grofies Lebewesen. Meist geht es bei solchen
emergenten Strukturen um bedeutende Verhaltensmuster, die fiir
das Uberleben der Gemeinschaft von existenzieller Bedeutung
sind, Prozesse, die es dem System ermoglichen, besser und stim-
miger mit der sich wandelnden Umwelt zurechtzukommen.

Wir haben Kirche und Gemeinden viel zu lange als Organi-
sationen betrachtet. In Wirklichkeit sind sie Organismen, kom-
plexe Systeme, die aus vielen einzelnen Mitgliedern bestehen ...
Kein Wunder, dass das Neue Testament immer wieder von der
Gemeinde als dem >Leib mit den vielen Gliedern« spricht. Wenn
das aber so ist, bedeutet das: Jede Gemeinde ist zugleich ein
emergentes System, das nach bestimmten Regeln der Emergenz
funktioniert. Insofern lohnt es sich doch wohl auf jeden Fall, die
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wissenschaftlichen Erkenntnisse mal daraufhin abzuklopfen,
ob sie uns auch etwas {iber das Geheimnis funktionierender
Gemeinden sagen konnen.

Betrachtet man jede Gemeinde als einen eigenstandigen Orga-
nismus, dann ist es auch erlaubt, sie mit einem wichtigen Grund-
satz der Biologie zu konfrontieren. Und der lautet: >Wenn ein
Organismus erkennbar auf seine Umwelt reagiert, dann spricht
man davon, dass er lebt.« Nun ist die Frage: Stimmt das fiir
unsere Gemeinden. Reagieren die erkennbar auf ihre Umwelt?
Zeichnen sie sich durch ihr Einlassen auf die Verdnderungen
der Gesellschaft aus? Und pragen sie ihrerseits ihre Umgebung
auf erkennbare Weise? Dariiber hinaus gilt: Organismen werden
normalerweise dann als gesund bezeichnet, wenn sie sich ent-
wickeln und sich verdndernden Lebensbedingungen anpassen.
Vielleicht ist Emergenz darum so ein passender Begriff, wenn
man beschreiben will, wie Kirchen in der Gesellschaft nicht nur
iiberleben, sondern sogar wachsen konnen.«

Komplexe Systeme organisieren sich selbst

»Emergente Entwicklungsspriinge, also Veranderungen einer
Gemeinschaft, entstehen aus der Selbststeuerung eines kom-
plexen Systems und fiihren in der Regel zu hoherer Lebens-
qualitat. Emergenz trdgt also positiv zur Zielerreichung einer
»>Gemeinschaft« bei oder hilft ihr sogar, ihre Ziele neu zu definie-
ren. Wie funktioniert nun ein solcher Wachstumsimpuls in der
Natur? Ganz einfach: durch hervorragende Netzwerkstrukturen
innerhalb des Systems. Die einzelnen Systemelemente lernen,
miteinander zu kommunizieren, einander ein qualitatives Feed-
back zu geben und so Lernkreisldaufe zu entwickeln, die auf die
Dauer die Fahigkeit zur Selbstorganisation haben ... Irgendwann
braucht so eine Gemeinschaft keine Leitungsstruktur mehr ...

Wenn ein System emergent funktioniert, dann hat es nicht nur
die Moglichkeit, vorhandene Strukturen zu optimieren, es ist
auch in der Lage, vollig neue Strukturen hervorzubringen.
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Stellen Sie sich bitte mal vor, Sie konnten Thre Gemeinde so
sehen: als einen sich auf die Dauer selbst organisierenden, lern-
fahigen, sich weiterentwickelnden Organismus, ein System, in
dem die Kommunikation zwischen den Mitgliedern so gut ist,
dass es tatsdchlich zu gemeinsam gefallten Entscheidungen und
als notwendig erkannten Entwicklungen kommt, weil alle den
Bedarf an Veranderungen erkennen und sich immer wieder neu
auf die gemeinsamen Lebensbedingungen einstellen. Eine wirk-
lich funktionierende Gemeinschaft.«

Ein dreifacher theologischer Ansatz

»Gemeinden sind Organismen, und wir kénnen von der Natur
lernen, wie sie sich selbst so organisieren, dass sie lebensfahig
sind und bleiben. Wenn man die >Emerging Church« einordnen
wollte, dann wiirde man wohl am ehesten von einem schép-
fungstheologischen Ansatz reden: Wir schauen uns Gottes
Schopfung an und stellen fest, dass sie viel mehr iiber die Ge-
staltung funktionierender Gemeinschaften sagt, als wir bisher fiir
moglich gehalten haben.

Ich kénnte die >Emerging Church« aber auch als Inkarnations-
theologie bezeichnen, da sie nach der -Menschwerdung« der Kir-
che fragt, nach ihrem >der Welt gleich Werden<, um so das Reich
Gottes >mitten unter den Menschen< bauen zu kénnen.

Bedenkt man dann noch, dass emergente Strukturen sich vor
allem dadurch auszeichnen, dass sie ihrem jeweiligen Lebens-
raum entsprechend agieren, also eine Inkulturationstheologie
umsetzen, dann haben wir tatsdchlich einen dreifachen Ansatz,
der die Kirche zukunftsfahig macht.«®

5 Hervorhebung durch den Autor.
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Die Werte der Emerging Church

»Da es in der >Emerging Church« um die Relevanz der Kirche
in einer sich rapide verdndernden Gesellschaft geht, also um die
Verbundenheit der Gemeinde mit ihrer Umwelt ... trifft in ihr die
biblische Exegese immer auf die kulturelle Exegese. Wer die Kir-
che des 21. Jahrhunderts mitentwickeln will, muss beides tun: die
Bibel verstehen, auslegen und interpretieren und die Welt ver-
stehen, auslegen und interpretieren ...«

»Achten Sie bei den folgenden sechs Werten bitte darauf, was
sie jeweils iiber die Schnittmenge von gottlicher und mensch-
licher Dimension in der Gemeinde sagen:

1. Offenheit

»Emergente Systeme konnen nur iiberleben, wenn sie im stédn-
digen Austausch mit ihrer Umwelt sind, und das geht nur
durch radikale Offenheit. Jedes Abschotten gegeniiber den Ver-
anderungen, Herausforderungen und Gefahren der Umgebung
wirkt auf die Dauer todlich fiir eine Lebensform.

Die entscheidenden Impulse fiir seine Weiterentwicklung
bekommt der Organismus namlich von auflen. Er merkt, dass die
Verhiéltnisse sich dndern und seine bisherigen Strategien nicht
mehr funktionieren — und er reagiert, indem er sich neue Lebens-
rdaume sucht oder sich dem Lebensraum anpasst. Ein geschlosse-
nes System dagegen ist nicht {iberlebensfahig.

Die Gemeinden der Zukunft werden lernen, aktiv und hin-
gebungsvoll mit der sie umgebenden Gesellschaft zu kommuni-
zieren, deren Entwicklungen wahrzunehmen, sich auf die
Veranderungen einzustellen und ihrerseits pragend auf ihre Um-
gebung einzuwirken.«

»Eines der auffallendsten Merkmale von Emerging Churches
ist ihre bewusste Offnung auf die Gesellschaft hin. Gemeinde
ist nicht von der Gesellschaft zu trennen und soll auch nicht
zu einer Subkultur fithren. Vielmehr wird ein reger Austausch
mit der Gesellschaft gepflegt und so aktiv an ihr teilgenommen.
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Auf diese Weise haben gesellschaftliche Veranderungen Einfluss
auf die Gemeinden, welche jedoch ebenfalls pragend sind. Die
bewusste Offnung gegeniiber der Gesellschaft und die Orien-
tierung auf den Menschen basiert auf der Annahme, dass Gott
in Jesus Mensch wurde, wofiir das lateinische Wort Inkarnation
verwendet wird.«®

Vom lateinischen Wort »Inkarnation« ausgehend, fordert die
Emerging Church, die Gemeinde miisse »inkarnatorisch« leben:
»So wie Gott in Christus Fleisch wurde und unter uns wohnte,
ist es heute unsere Aufgabe als Leib Christi, Jesus in der post-
modernen Nachbarschaft Fleisch werden zu lassen.«’

Offen fiir die verschiedenen christlichen Traditionen

Die Emerging Church will aber nicht nur gegeniiber der Welt
offen sein, sondern auch fiir die verschiedenen christlichen Lehr-
und Frommigkeitstraditionen: »Es gilt, die spirituelle Schatz-
kiste der Kirchengeschichte zu pliindern und uns wieder mit den
1500 Jahren christlicher Tradition zu verbinden, die wir mit der
Reformation wohl allzu leichtfertig abgeschnitten haben.«®

Der schon erwédhnte Mike Bischoff schreibt in seinem Arti-
kel Gedanken zur Theologie der Postmoderne unter der Uberschrift
»Viele Quellen, ein Strom«: »Der Theologe Richard Foster hat vor
einigen Jahren in Amerika die geistliche Erneuerungsbewegung
Renovaré gegriindet. Renovaré ist ein faszinierendes Modell,
das viele Anfragen der Postmoderne aufnimmt und darauf eine
genuin (= echt) christliche Antwort gibt. Foster entdeckt in der
Kirchengeschichte sechs Stromungen oder Traditionen, welche
das geistliche Leben der vergangenen Jahrhunderte durch ihre
spezifische Eigenart gepragt und bereichert haben ... es ist glaub-
wiirdig, weil es viele biblische Vorbilder bietet und Christus im
Zentrum steht.

6  Ehniss/Faix, Die Emerging Church-Bewegung, in: Zeitgeist, S. 141.
7 Dominik Sikinger, Emerging Church — Gemeindebau in der Postmoderne, in: Zeitgeist, S. 145.
8 Tobias Kiinkler, Zeitgeist, S. 21.
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Im Folgenden die sechs Traditionen in Kurzform:

e die Tradition der Kontemplation: ein Leben des Gebets:
der Strom des Gebets, der Stille, Einsamkeit, Meditation;
die Sehnsucht nach der Nahe Gottes;

e die Tradition der Heiligung: ein Leben der Reinheit und
Tugend: innere Reform des Herzens und Ausbildung
>heiliger Gewohnheitens;

e die charismatische Tradition: ein Leben in der Vollmacht
des Heiligen Geistes: Ausriistung mit den Geistesgaben
und Pflege der Friichte des Geistes;

e die soziale Tradition: ein Leben der Néachstenliebe: Suche
in allen sozialen Strukturen nach Frieden und Gerechtig-
keit;

e die evangelische Tradition: ein Leben aus dem Wort: Ver-
kiindigung des Evangeliums, der Guten Nachricht;

e die Tradition der Inkarnation: ein Leben im Alltag: die
Gestaltwerdung des Glaubens (Kunst, Politik, Wirtschaft
als Feld fiir die Entwicklung von Spiritualitat).«’

Offen fiir verschiedene theologische Systeme

»Ein Merkmal, das im Zusammenhang mit Pluralitdt steht,
mochte ich einmal eine Theologie der offenen Systeme nennen ...
Viele postmoderne Denker haben die Idee einer sogenannten
>Metaerzahlung¢, also eines iibergeordneten geschlossenen
Rahmens, abgelehnt. Dieser Gedanke kann Furcht und Un-
sicherheit auslosen, trifft aber meines Erachtens den Kern des
biblischen Selbstverstandnisses. Denn die Grofle und Fiille der
biblischen Botschaft ldsst sich nicht in ein geschlossenes System
zwingen.«!?

9 Zeitgeist, S. 114.
10 Mike Bischoff, Zeitgeist, S. 115.
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2. Anpassungsfahigkeit

»Emergente Systeme wollen ein aktiver Bestandteil ihres >Bio-
tops« sein ... >Veranderung« ist daher fiir sie kein Unwort, son-
dern ein standiger, existenzieller Prozess, an dem alle Einzel-
elemente beteiligt sind, da das Wohl der Gemeinschaft fiir sie
im Vordergrund steht ... Die Gemeinden der Zukunft werden
ihre Angst vor Veranderungen verlieren und sich ganz speziell
an die Ortlichen Gegebenheiten und die gesellschaftlichen Trends
anpassen.«

Bei der hier geforderten Anpassungsfahigkeit spricht man
unter Anhangern der Emerging Church von »Inkulturation«
oder »Kulturrelevanz«: »Die >Emerging Churchx« ... ist eine neue
Perspektive auf die Wirklichkeit der Kirchen, ein herausfordern-
der Denkansatz, ein Versuch, Gemeinden grundsétzlich dazu zu
befahigen, auf die Menschen in ihrer Region, auf die dort vor-
herrschende Kultur und auf die Verdnderung der Gesellschaft
zu reagieren ... Inkulturation, also kulturelle Beheimatung und
Einbettung, meint, dass Gemeinden ein ihrer jeweiligen Situation
angepasstes Konzept entwickeln.

Priifen Sie, ob Thre Gemeinde nicht im tiefsten Innern Vor-
stellungen anhéngt, die Kirche miisse eine Gegenwelt zur >Welt
da drauflen« sein. Eine Gegenwelt, in der andere Werte, andere
Ansichten und andere kulturelle Ausdrucksformen herrschen als
im Rest des Landes ... Es gibt zu viele Christen, die ziemlich froh
sind, dass sie nicht so sind >wie die anderens, und sich zugleich
wundern, dass sie niemanden mit dem Evangelium erreichen ...

Die >Emerging Church« dagegen wird ein integraler Bestand-
teil der Gesellschaft sein. Sie wird andauernd mit den Menschen
kommunizieren, ihre Angste, Sorgen, Hoffnungen und Wiinsche
kennen und teilen und nicht von oben herab, sondern als Weg-
gefdhrte Gottes Verheiflungen mitten im Alltag leben und ver-
kiindigen.«

17



3. Lernbereitschaft

»Emergente Systeme fragen nicht nach einer ewig giiltigen
Wahrheit, sondern nach der Wahrheit einer bestimmten Si-
tuation ... Natiirlich ist und bleibt die Wahrheit Gottes eine
absolute Wahrheit, aber wir miissen ... darauf achten, dass eine
Wahrheit nur dann einen Sinn hat, wenn sie von den Adressaten
verstanden wird und bei ihnen ankommt.

Die Gemeinden der Zukunft werden wieder entdecken,
dass Glauben ein Prozess und kein Stillstand ist. Sie werden es
als ganz selbstverstandlich ansehen, sich zu entwickeln, ohne
dabei das Alte zu verdammen; sie werden sich und der Welt ein-
gestehen, dass bestimmte Formen zu ihrer Zeit gut waren, wah-
rend eine neue Zeit moglicherweise neue Formen braucht.«

4. Dezentralisierung

»Emergente Systeme basieren darauf, dass viele wesentlich mehr
wissen und konnen als ein Einzelner. Deswegen ist es ihnen
selbstverstandlich, dass jeder Teil des Organismus an den Ent-
wicklungsprozessen beteiligt wird ...

Die Gemeinden der Zukunft werden keine milieuverengten
Insiderclubs mehr sein, sondern die Vielfalt der Menschen als
Geschenk Gottes begreifen.«

5. Informationsaustausch

»Emergente Systeme sind deshalb so effektiv, weil mdoglichst
viele Elemente iiber die gleichen Informationen verfiigen und sie
auf ihre jeweils individuelle Weise verarbeiten und anschlieffend
der Gemeinschaft wieder zur Verfiigung stellen ... Es gibt also
einen intensiven Informationsfluss innerhalb des Systems und
einen genauso intensiven Informationsfluss zwischen dem
System und seiner Umgebung ...

Die Gemeinden der Zukunft werden viel Kreativitat, Konnen
und Kraft in die Férderung der Kommunikation stecken. Sie wer-
den ihre Mitglieder ermutigen, ihre Sicht der Dinge und die ihnen
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bekannten Informationen in den Wissenspool einzubringen und
am Entwicklungsprozess des Organismus teilzuhaben.«

6. Kirche von unten

»Emergente Systeme funktionieren im Gegensatz zu hierarchi-
schen Systemen >von unten«. Die Macht, etwas zu verdandern, hat
nicht ein gewdhltes oder selbst ernanntes Leitungsgremium, son-
dern nur der Organismus als Ganzes ... Das Wissen, dass jede
und jeder mitentscheidet, in welche Richtung sich der Organis-
mus entwickelt, wird die Menschen befliigeln ...

In den meisten unserer Gemeinden trifft man weiterhin auf
sehr hierarchische Strukturen. Da gibt es diejenigen, die etwas
zu sagen haben, und diejenigen, die das klaglos hinnehmen.
Und meist verhindern die Meinungsmacher, dass die iibrigen
Gemeindeglieder mit ihren Gedanken, Fahigkeiten, Traumen
und Glaubenserfahrungen zum Zuge kommen ... Die >Emerging
Church« wird das Priestertum aller Glaubigen tatsachlich leben,
indem sie die alten Muster >von oben nach unten< abbaut. In
ihr werden selbstbewusste und zugleich teamfdhige Glaubige
sich fiir die Entwicklung der Gemeinde verantwortlich fiihlen
und in einem intensiven Austausch mit den anderen dariiber
nachdenken, wie sie mit ihren personlichen Begabungen die
Gestaltung des Miteinanders verbessern konnen ... Wir miissen
neu lernen, die ... Befehlsebenen aufzuheben, um eine Gleichheit
der Menschen zu erreichen.«
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Die Emerging Church im Licht der Bibel

Leittext: 5. Mose 13,2-5

Die Emerging Church ist ein Ausdruck der Unzufriedenheit mit
dem Status quo, und das ist zunédchst etwas Gutes; denn wehe
uns, wenn wir mit uns selbst zufrieden sind. Wir lesen im NT
von einer Gemeinde, die das war, und diese war dem Herrn so
zuwider, dass er daran war, sie aus seinem Mund auszuspeien.
Ebenso sollten wir das Anliegen, missionarisch zu leben, mit der
Emerging Church teilen. Ihre Forderung nach Dezentralisierung
spricht (hoffentlich) vielen von uns aus dem Herzen, ebenso das
Bestreben nach moglichst breit verteilter Verantwortung in den
ortlichen Gemeinden sowie nach dem praktizierten allgemeinen
Priestertum wie auch nach einem im Alltag gelebten Glauben.
Der Versuch der Emerging Church, inmitten einer pluralistischen
Gesellschaft einen Glauben zu vermitteln, der von sich sagt, er
sei der einzig wahre, muss allen Jiingern des Herrn ein Anliegen
sein. (Ob das der Emerging Church mit ihren Konzepten gelingt,
ist eine andere Frage.)

Der Irrtum mit der Emergenz

Ich rufe ein oben zitiertes Wort von Vogt noch einmal in Er-
innerung: »Da es in der >Emerging Church« um die Relevanz der
Kirche in einer sich rapide verdndernden Gesellschaft geht, also
um die Verbundenheit der Gemeinde mit ihrer Umwelt ... trifft
in ihr die biblische Exegese immer auf die kulturelle Exe-
gese ... Emergente Systeme konnen nur iiberleben, wenn sie im
stindigen Austausch mit ihrer Umwelt sind, und das geht nur
durch radikale Offenheit.«'!

11 Fabian Vogt, Das 1 x 1 der Emerging Church, 3.1.
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Man merkt bald, wo der Denkfehler in diesem ganzen Argu-
ment liegt: Die von Vogt erwdhnten, einander bedingenden
»emergenten Systeme«, die wir in der Philosophie, Biologie
und Physik ausmachen konnen, sind alle Teil der gleichen Welt;
die Gemeinde aber ist eine Neuschopfung, gehort nicht zu die-
ser Welt und kann darum nicht in dieser Beziehung wechsel-
seitiger Abhangigkeit von der Welt und ihren Systemen stehen.
Sie ist nach dem Willen Gottes des Vaters zuvor verordnet; sie
verwirklicht sich nach fest gefiigtem Vorsatz. Sie gewinnt ihre
Gestalt nicht durch Interaktion mit den sie umgebenden Kraf-
ten und Wirkungen. Ihr Ziel und ihre Bestimmung sind nicht un-
absehbar (Rom 8,28-30; Eph 1,3-14). Sie wird gelehrt und gefiihrt
durch Gottes Wort und durch Gottes Geist. Der Heilige Geist
ist die Gewadhr dafiir, dass die Gemeinde am Ende so sein wird
(Offb 21,9-11) und da sein wird (1Thes 4,17), wie Gott es ver-
ordnet hat.

Schauen wir uns zwei Stellen an, die uns auffordern, von den
Vogeln zu lernen: »Selbst der Storch am Himmel kennt seine
bestimmten Zeiten, und Turteltaube und Schwalbe und Kranich
halten die Zeit ihres Kommens ein; aber mein Volk kennt das
Recht des HERRN nicht« (Jer 8,7). »Seht hin auf die Vogel des
Himmels, dass sie nicht saen noch ernten, noch in Scheunen sam-
meln, und euer himmlischer Vater ernahrt sie doch. Seid ihr nicht
viel vorziiglicher als sie?« (Mt 6,26).

An den Vogeln sollen wir mithin zwei Dinge lernen: das Ge-
setz Gottes halten (Jeremia) und Gott vertrauen (Matthaus).
Wir sollen sicher nicht die V6gel beobachten und ihr Schwarm-
verhalten und ihre kollektiven Wanderungen, ihre Symbiose
mit anderen Lebensgemeinschaften usw. nachahmen, also deren
Gesetze befolgen. Wir sind ja nicht Vogel oder Fische, die un-
bewussten Instinkten folgen, sondern wir sind erloste Men-
schen, und wir sollen unseren Willen unter Gottes Willen beugen
(Rom 12,1-2), wir sollen mit dem Verstand sein Wort erforschen
und seinen Willen erfragen (Eph 5,15-17) und so die Gesetze
befolgen, die Gott uns aufgetragen hat.
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Die fatale Schwache:
keine wirkliche Verankerung im Wort Gottes

Man spricht von »Tiiren und Quellen«, die sich der Gemeinde
auftun, wenn sie anfange, in Kategorien der Emergenz zu
denken. Dabei wird die eine Tiir und die eine Quelle, die der
Gemeinde ldngst offensteht, vernachlassigt: das Wort Gottes.
Selbstverstandlich beruft sich die Emerging Church auf die Bibel,
aber diese wird (zumindest von den Anhangern, deren Biicher
und Aufsédtze ich gelesen habe), falls tiberhaupt, nur dann zitiert,
wenn man mit einem Bibelspruch nachtriglich seine Sicht der
Dinge legitimieren will. Diese Schwéche schlédgt sich in folgen-
den sieben Erkennungszeichen der Emerging-Church-Bewegung
nieder:

schwindende Bedeutung der Lehre;

Erfahrung statt Erinnerung (Vogt).

Das Christentum wird auf blofse Ethik reduziert.

Die Christologie wird auf die Menschheit Jesu verkiirzt.
Die Verdorbenheit des Menschen wird unterschlagen.
Das Reich Gottes schlieft alle Menschen ein.

Das Heil wird diesseitsbezogen und irdisch.

NG ®N =

1. Schwindende Bedeutung der Lehre

»Leonard Sweet, ein amerikanischer Theologe und Vorreiter
der >Emerging Churchs, nennt vier entscheidende Kennzeichen
eines Gottesdienstes in der Postmoderne: Erfahrung, Beteiligung,
Bilder und Beziehungen. Menschen werden beim Feiern Er-
fahrungen machen und Erfahrungen austauschen, sie werden ein
aktiver Teil des Geschehens sein, mit allen Sinnen (dafiir steht
hier >Bilder<) angesprochen werden und sich einbringen und in
ein lebendiges Beziehungsgefiige eingebettet sein.«'?

12 Vogt, a.a. O. (so auch im Folgenden).
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Hier werden ausschliefslich die Sinne angesprochen, mithin
der natiirliche Mensch. Das, was allein Glauben wecken und nah-
ren, den unsichtbaren Gott enthiillen und die Seele vor Gott stel-
len kann, namlich das Wort Gottes, wird nicht einmal erwahnt.

Thomas Weifienborn spricht von einem »Geburtsfehler der
Reformation: die Betonung der Lehre zulasten der Frommig-
keite«!,

Die Kirche der Reformation war die Kirche des Wortes, und
soweit sie das war, war sie ein Licht unter den Volkern; denn
es ist das Wort Gottes, das uns allein die Erkenntnis Gottes ver-
mitteln und das uns allein Verstindnis des Willens und der
Absichten Gottes mit der Gemeinde und der Welt geben kann.
Das Wort Gottes ist unser einziges Licht in einer Welt der Siinde
(Ps 119,105). Darum wiirde ich in Umkehrung der Behaup-
tung von Weiflenborn sagen: »Der schwerwiegendste Geburts-
fehler der emergenten Kirche ist die Vernachlassigung der Lehre
zugunsten erlebter Spiritualitdt.« Dieser fatale Geburtsfehler
zeigt sich in der von Vogt dargelegten dreifachen theologischen
Verankerung der Emerging Church in Schépfung, Inkarnation
und Inkulturation. Das ist eine schwerwiegende Verkiirzung der
biblischen Botschaft.

Wir kdnnen weder den Menschen (ob als Siinder oder als Hei-
ligen) noch die Gemeinde verstehen, wenn wir nur diese drei
theologischen Bereiche berticksichtigen. Mindestens so wichtig
wie die Schopfungstheologie ist die Erlosungstheologie; diese
wiederum setzt eine griindliche Kenntnis der Lehre von der
Stindhaftigkeit des Menschen voraus. Und ohne die Lehre von
der Regierung oder Vorsehung Gottes ist unsere Sicht des Weges
der Gemeinde auf jeden Fall beschrankt. Und schliefilich: Wir
konnen Wesen und Berufung der Gemeinde nie verstehen ohne
die Lehre von den letzten Dingen, d. h. vom kommenden Gericht
und der kommenden himmlischen Herrlichkeit.

So wichtig Schopfungstheologie ist, selbst das Buch der
Schopfung (Ps 19,2-7) konnen wir nur richtig lesen, wenn wir das

13 Zeitgeist, S. 153.
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Buch des Gesetzes richtig lesen (Ps 19,8-11). Mit anderen Worten:
Schopfungstheologie ohne Heils- und Siindenlehre geniigt nicht.
Denn erst diese drei zusammen fithren zum Ziel, das jede Offen-
barung Gottes anstrebt: zur Gottesfurcht (Ps 19,12-15).

2. Erfahrung statt Erinnerung (Vogt)

»Wenn Menschen lernen, offen und ehrlich tiber ihren Glauben
zu reden, dann verdndert sich auch die Wahrnehmung Gottes.
Wahrend wir in klassischen Predigten noch immer stark iiber
theologische Richtigkeit nachdenken und uns Gedanken machen,
wie ein Text wohl zu verstehen sei, erzahlt die Bibel selbst viel
mehr von einer an den Menschen gerichteten Theologie, in der
es zuerst um die Frage geht, wie sich Glaube im Leben des Ein-
zelnen ausdriickt ... In der >Emerging Church« wird es in ers-
ter Linie um >Erfahrungen mit Gott« gehen. Menschen werden
sich tiber ihren Glauben (oder auch ihren Zweifel) austauschen,
miteinander Glaubensschritte wagen, in der Gemeinschaft von
ihren Erlebnissen erzahlen und als Gemeinschaft im Glauben rei-
fen. Es geht dann weniger um die Erinnerung an bestimmte Dog-
men und Lehren (auch wenn diese natiirlich noch immer helfen,
die eigenen Ideen in den Horizont der Vergangenheit zu stel-
len), sondern um den Austausch von individuellen Kenntnis-
sen, Lebensumstanden und Gottesbildern. Und wenn Sie genau
aufgepasst haben, dann wissen Sie ja jetzt, wie man das nennt.
Genau: emergent.«

Wir fragen uns, wie sich das vertragt mit Stellen wie
Romer 10,17; Kolosser 3,16; 1.Timotheus 4,13 und Apostel-
geschichte 17,11.

3. Das Christentum wird auf bloBBe Ethik reduziert

Brian McLaren schreibt in seinem Buch A Generous Orthodoxy:
»Fiir mich lassen sich die >fundamentalen Wahrheiten des Glau-
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bens«< auf die Worte Jesu reduzieren: >Liebe Gott und liebe dei-
nen Nachsten.««

Damit ist Christentum zur bloflen Morallehre geworden, die
sich in keiner Weise vom Judentum unterscheidet, fasst doch
das zitierte Wort Jesu zwei alttestamentliche Gebote zusammen
(8Mo 19,18; 5Mo 6,5). Die ganze Heilslehre, d. h. die Gnaden-
lehre und die Rechtfertigungslehre, wird von McLaren mit einem
Strich abgetan.

4. Die Christologie wird auf die Menschheit Jesu verkiirzt

Und die vielleicht wichtigste Lehre der ganzen Bibel fehlt in
Vogts Ansatz ebenfalls: die Christologie. Kein Wunder daher,
dass die Christologie der Emerging Church ganz einseitig ist. Wir
begegnen einem mehrheitlich, bei einigen wie Brian McLaren
sogar ganz vermenschlichten Jesus (gegen 2Kor 5,16; siehe
2Kor 11,4). Der historische Jesus verdrangt den erhohten Herrn
vollstandig. Entsprechend werden die Evangelien hoher ge-
wertet als die apostolischen Briefe: »Gibbs und Bolger, die viele
der Emerging-Church-Bewegung zuzurechnende Gemeinden
besucht und untersucht haben, formulieren als deren primaéres
verbindendes Merkmal die >Identifikation mit Jesus<. Dahinter
steht der Gedanke, sich in allen Belangen am irdischen Leben
Jesu, wie es in den Evangelien tiberliefert ist, zu orientieren und
ihm nachzufolgen.«'*

Sagt aber der Hebraerbrief nicht, wir sollten aufschauen zu
Jesus (Hebr 12,2), aufschauen zu dem, der jetzt mit Ehre und
Herrlichkeit gekront ist (Hebr 2,9)? Lernen wir an den ersten
Christen nicht, aufzuschauen zu dem, der zur Rechten Gottes ist
(Apg 7,55-56; siehe auch 2Kor 3,18)? Ist der Anker, der uns halt
und der uns die Festigkeit gibt, um als Gemeinde gesund zu
wachsen, nicht Christus, der als unser Vorlaufer in den Him-

14 Zeitgeist, S. 146.
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mel eingegangen ist (siehe Hebr 6,19-20), Christus, das erhohte
Haupt, an dem wir festhalten (Eph 4,15; Kol 2,19)?

5. Die Verdorbenheit des Menschen wird unterschlagen

Entsprechend schief ist die in der Emerging Church vertretene
Anthropologie. Man baut auf den Menschen mit seinen Be-
gabungen und Fihigkeiten, man macht den Menschen mit
seinen Sehnsiichten zum Bezugspunkt fiir Gemeindebau und
Mission: »Die Gemeinde trédgt in sich ein fantastisches Potenzial,
das nur zur Entfaltung kommen muss ... Wenn es uns gelingt,
die >Emerging Church« weiterzuentwickeln, dann wird man
irgendwann nur noch fragen: Ist dieser Gottesdienst der richtige
fiir Menschen, die hier leben?«!®

Von einem Potenzial, das in uns Menschen wiare, kann man
nur reden, wenn man die biblische Wahrheit von der totalen Ver-
dorbenheit des Menschen unterschldgt (Joh 3,19-20; Rom 3,9-11).

»Die Gemeinde stellt geistliche Bilder, Symbole, Musik und
Ressourcen bereit ... Sie ermdglichen es den Reisenden, ihren
Weg durch die reiche Vielfalt der christlichen Tradition zu fin-
den ... Es geht hier um ein essenzielles theologisches Prinzip. Die
Gemeinde verbindet sich mit dem unsichtbaren Wind des Geis-
tes Gottes und vertraut darauf, dass Menschen eine angeborene
Spiritualitat haben, die sie in ihrem Suchen nach Gott bewegt.«!®

Menschen haben keine angeborenen FEigenschaften, die sie
auf Gott hin bewegen. Als Siinder verabscheuen wir das Licht
(Joh 3,19-20). Als solche wollen und koénnen wir nicht zum
Sohn Gottes kommen (Joh 5,40; 6,44), konnen wir nicht glauben
(Joh 12,39) und hassen wir den Vater und den Sohn (Joh 15,24).
Da ist wahrlich keiner, der Gott sucht (Ré6m 3,11).

»Die Bibel bestatigt die Sehnsucht der Menschen. Es gehort zu
unserer Geschopflichkeit, dass wir mehr suchen, als diese sicht-

15 Vogt, a.a.O.
16 Emerging Church — Gemeindebau in der Postmoderne, Zeitgeist, S. 146.
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bare Welt uns bietet. David formuliert es im 63. Psalm zum Bei-
spiel so: >Meine Seele diirstet nach Gott, nach dem lebendigen
Gott ...«

Davids Seele diirstete nach Gott, weil er ein Heiliger Gottes
war. Durst nach Gott gehort nicht mehr »zu unserer Geschopf-
lichkeit«, weil wir zu Siindern geworden sind, die in Siinden
geboren wurden.

6. Das Reich Gottes schlief3t alle Menschen ein

Es verwirklicht sich auf Erden; bei McLaren ist es eine von christ-
licher Moral bestimmte Gesellschaftsordnung. Die neue Geburt,
die notwendig ist, um in dieses Reich einzugehen (Joh 3,3.5), deu-
tet er psychologisch um: Die neue Geburt ist bei ihm nicht eine
Neuschopfung Gottes (2Kor 5,17), sondern ein Neuanfang, bei
dem man wie ein Kind von vorne anfangt, alles neu zu lernen.
Das Reich Gottes ist fiir ihn »radikal inklusiv«, d. h. es schliefdt
alle Menschen ein; denn alle sind von Gott geliebte Geschopfe:
»Die geheime Botschaft von Jesus in Wort und in Tat macht
deutlich, dass das Reich Gottes radikal und skandalos inklusiv
ist ... Im Herzen der Lehrbriefe des Apostels Paulus finden wir
die gleichen Themen der Inklusivitat.«'®

Der amerikanische Pastor Rob Bell teilt diese Sicht: »Die
Gemeinde muss aufhoren, die Leute danach einzuteilen, ob sie
drinnen oder drauflen, gerettet oder nicht gerettet seien ... Jesus
hat uns befohlen, unseren Néachsten zu lieben, und unser Nachs-
ter kann jedermann sein. Wir sind alle im Bild Gottes erschaffen,
und wir sind alle heilige, wertvolle Geschdpfe Gottes.«"?

Die Bibel scheidet ganz deutlich zwischen drinnen und drau-
Ben, zwischen den Heiligen und den Heiden, zwischen den Er-
retteten und den Verlorenen (1Kor 5,12-13; Offb 22,14-15). Der

17 Christina Brudereck, Weht denn auch der Zeitgeist, wo Gott will?, in: Zeitgeist, S. 28.
18 McLaren, The Secret Message of Jesus, S. 94-95.
19 Velvet Elvis. Repainting the Christian Faith, 2005, S. 160, 164 und 167.
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Herr sagt unmissverstandlich, dass es Menschen gibt, die vom
Reich Gottes ausgeschlossen bleiben (Mt 8,11-12).

7. Das Heil wird diesseitsbezogen und irdisch

Rob Bell fasst die Aufgabe der Kirche zusammen: »Als Gott die
Welt schuf, sagte Gott, dass sie >gut« war. Und das ist sie noch
immer. Essen und Musik und Kunst und Freunde und Geschich-
ten und Fliisse und Seen und Ozeane und Lachen ... Gott hat
uns das Leben gegeben, und Gott wiinscht, dass wir es leben. Es
ist die Aufgabe der Kirche, der Welt darin voranzugehen, dass
sie die Schopfung bejaht, und mehr noch: ihr Gutes geniefit. Am
Ende der Zeit werden wir nicht irgendwohin verpflanzt werden,
denn diese Welt ist unser Zuhause, und unser Zuhause ist gut.
Eines der tragischsten Dinge, die dem Evangelium je angetan
wurden, war das Aufkommen der Botschaft, dass Jesus uns von
dieser Welt weg irgendwohin holt, wenn wir an ihn glauben.«®

Ist die Schopfung noch so »gut« wie am sechsten Schop-
fungstag? Hat Bell nie 1. Mose 3 und Romer 8,19-24 gelesen?
Holt der Herr die Menschen, die an ihn geglaubt haben, nicht
ins Vaterhaus? Hat Bell nie Johannes 14,3; Philipper 3,20-21;
1. Thessalonicher 4,16-17 und 2. Petrus 3,11-13 gelesen?

Offenheit und Anpassungsfahigkeit,
d. h. Inkulturation und Kulturrelevanz

Das ist sicher das Hauptanliegen der Emerging-Church-
Bewegung. Die Gemeinde miisse mit der Zeit gehen, wenn
sie den postmodernen Menschen erreichen wolle: »Das ent-
scheidende Kennzeichen der >Emerging Church« ist die Fahig-
keit, zeitgemafs zu bleiben ... Wir konnen nicht einfach so tun,
als ginge uns die sich wandelnde Wahrnehmung der Menschen

20 Velvet Elvis. Repainting the Christian Faith, 2005, S. 170 und 171.

28



nichts an. Das wire lieblos — und genau das Gegenteil von dem,
was Jesus vorgelebt hat.«*

Diese Sdatze haben manches Richtige an sich, werden aber
doch zu einer falschen Aussage, wenn man nicht bertiicksichtigt,
dass es zwei Dinge gibt, die sich nicht andern:

a) Das Wort Gottes war schon immer und bleibt das von Gott
gegebene Mittel, das allein die Macht hat, Glauben zu wecken
(Rom 10,17) und Siinder zu retten (Rom 1,16).

b) Der Mensch ist seit dem Siindenfall in den Dingen, die ihn
wirklich dominieren, unverandert geblieben. Das Evangelium
ist die Kraft Gottes zum Heil gewesen fiir Menschen in allen
Kulturen und durch alle Epochen hindurch.

Die Mission der Gemeinde kénne nur erfiillt werden durch Sym-
biose mit der uns umgebenden Welt: »Die Emergenz Christi
als ein Sdugling, hineingeboren in eine spezifische Kultur zu
einer bestimmten Zeit, ist ein Archetypus fiir Verdnderung. Wir
miissen innehalten, warten ... unsere Erinnerung befreien und
unser Vorstellungsvermogen offnen, um geschwangert zu wer-
den, Mutterleib fiir das Gottliche zu werden und etwas Neues
an unserem besonderen Ort und in unserer besonderen Zeit zur
Geburt kommen zu lassen ... Inkarniert zu werden, wird fiir uns
das Gleiche bedeuten, was es fiir Christus bedeutete. Wir miissen
klein und hilflos werden und von der Welt, die unser Gastgeber
ist, die Nahrung bekommen, so wie Christus die Milch von sei-
ner Mutter Maria brauchte ...«*

Das Volk Gottes lebt gerade nicht von den Kréften der Welt,
sondern vom verborgenen Manna (Offb 2,17), also von einer
Speise, die diese Welt nicht kennt. Die Gemeinde kann nicht
existieren ohne den Beistand des Trosters, des Heiligen Geistes,
den die Welt ebenfalls nicht kennt (Joh 14,17).

21 Vogt, a.a.O.
22 Kester Brewin, Signs of Emergence, S. 73.
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Die Gemeinde der ersten Christen war nicht anziehend
(Apg 5,13). Die Worte des Herrn stiefien viele ab (Joh 6,60). Das
Wort vom Kreuz war den Griechen eine Torheit, den Juden ein
Argernis (1Kor 1,23). Der natiirliche Mensch nahm und nimmt
nicht an, was des Geistes Gottes ist (1Kor 2,14). Gewiss, solche
Aussagen hat man schon als Ausrede dafiir genommen, dass man
den Missionsbefehl nicht ausfiihrt. Der schlechte Gebrauch der
Wahrheit macht diese jedoch nicht unwahr. Wir diirfen diese
Aussagen nicht ausblenden, weil sie uns nicht ins Konzept pas-
sen, was auch unsere Beweggriinde sein mogen. Wenn uns wirk-
lich ernst ist damit, unsere Zeit mit dem Evangelium zu erreichen,
dann miissen wir uns an diesen Wahrheiten orientieren.

AbschlieBende Beurteilung

Die Emerging-Church-Bewegung ist das konsequente Ergebnis
einer Entwicklung der Evangelikalen, die in den letzten Jahr-
zehnten iiber folgende Stationen den jetzigen Stand erreicht hat:

a) Die Evangelikalen bemiihten sich zuerst, von der Umwelt
anerkannt zu werden. Dafiir stehen Einrichtungen wie das
Fuller Theological Seminary und Evangelisten wie Billy
Graham.

b) Als Nachstes taten die Evangelikalen alles, um fiir die Umwelt
attraktiv zu sein, um so die unglaubige Welt fiir das Evan-
gelium zu gewinnen. Dafiir stehen Namen wie Bill Hybels
und Rick Warren. Das Stichwort lautete »besucherfreundliche
Gemeinde«.

c) Die Emerging Church will alles tun, um mit der Zeit zu gehen
und sich der Umwelt anzupassen, ja, mit ihr in eine Sym-
biose zu treten, um in der Welt Christus zu inkarnieren. Wah-
rend die Bibel lehrt und Glaubige das sehr lange als selbst-
verstdndlich angesehen haben, dass Gott heilig, der Mensch
aber unheilig, Gott vollkommen, die Welt aber siindig, Gott
der ewig Lebende, die Schopfung aber aufgrund der Siinde
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in Tod und Verganglichkeit gefangen ist, glaubt die Emerging
Church, die Welt und die Schopfung seien heilig, da Gott sie ja
erschaffen habe.

Was die Emerging-Church-Bewegung treibt, zeigt sich exem-
plarisch an ihrem Verstindnis des Gottesdienstes. In einer
Tabelle demonstriert Vogt, wie der Gottesdienst der Gemeinde
sich gewandelt hat (und wandeln soll) im Zuge des Ubergangs
unserer Welt von der Moderne in die Postmoderne:

Tradition Moderne Postmoderne
sakral unsakral sakral

Der Gottesdienst Der Gottesdienst ist Der Gottesdienst
ist eine heilige mitten in der Welt. feiert das Heilige
Gegenwelt. in der Welt.

Die Notwendigkeit der Unterscheidung zwischen drinnen und
draufien (1Kor 5,12-13; Offb 22,15) wird geleugnet, indem man
mit einer alchemistisch anmutenden Wendung?® kurzerhand die
Welt fiir heilig erklart.

Die Gemeinde muss aber von der sie umgebenden Welt ab-
gesondert sein, sonst geht sie unter und wird vom Zeitgeist auf-
gesogen und der Umwelt vollstindig gleich. Passt sie sich an,
handelt sie gegen ihre Bestimmung, verleugnet ihre Berufung
und verliert entsprechend jede Lichtkraft.

Gott ist jenseitig

Gott ist der Welt nicht immanent; er ist zwar allgegenwartig,
aber er steht tiber ihr. Ruft er Menschen zu sich und formt sie
zu einer Gemeinschaft, dann hat diese Gemeinschaft von Gott,
der sie erschaffen hat, himmlisches Wesen. Sie wird vom Him-
mel regiert und vom Himmel erndhrt. Gott demonstrierte das am

23 Der Traum der Alchemie ist ja der, dass man aus ordindrem Stoff edlen Stoff, also aus
Steinen Gold, machen konne.
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erlosten alttestamentlichen Gottesvolk, indem er es taglich mit
Brot aus dem Himmel erndhrte (2Mo 16). Das Volk Gottes lebt
von jemandem, der mit dieser Welt nicht identisch und nicht ein-
mal mit ihr verwoben ist. Von unserem Herrn und Erloser heift
es: »Denn ein solcher Hoherpriester geziemte uns auch: heilig,
unschuldig, unbefleckt, abgesondert von den Stindern und héher
als die Himmel geworden« (Hebr 7,26). Entsprechend ist auch
die Gemeinde nicht von der Welt. Im hohenpriesterlichen Gebet
sagt der Sohn zum Vater: »Die Welt hat sie gehasst, weil sie nicht
von der Welt sind« (Joh 17,14).

Das Reich Gottes ist nicht von dieser Welt, darum wird es
auch nicht mit den Waffen, Werkzeugen und Kréften dieser Welt
verteidigt oder verbreitet: »Jesus antwortete: Mein Reich ist nicht
von dieser Welt; wenn mein Reich von dieser Welt ware, hatten
meine Diener gekampft, damit ich den Juden nicht tiberliefert
wiirde; jetzt aber ist mein Reich nicht von hier« (Joh 18,36).

Es ist lange unter Christen selbstverstandlich gewesen, dass
die Gemeinde eine von der Welt geschiedene Gemeinschaft ist,
wenngleich die Gemeinde es selten verstanden hat, ihre Be-
rufung zur Absonderung auszuleben. Aber immerhin hatte man
noch ein Bewusstsein dafiir, dass es vor Gott nicht recht war,
dass die Gemeinde sich immer wieder der Welt angepasst hatte.
Dieses Unrechtsbewusstsein ist in den letzten Jahrzehnten stark
geschwunden; in der Emerging Church hat man das, was einst
als Unrecht galt, zum Ideal erkldrt. Noch einmal Tobias Faix:
»Eines der auffallendsten Merkmale von Emerging Churches
ist ihre bewusste Offnung auf die Gesellschaft hin. Gemeinde
ist nicht von der Gesellschaft zu trennen und soll auch nicht zu
einer Subkultur fiihren.«**

24 Zeitgeist, S. 141.
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Gottist Licht

»Gott [ist] Licht ... und gar keine Finsternis [ist] in ihm« (1Jo 1,5).
Sind die Erlosten in der Erlosung zu Gott gebracht (2Mo 19,4 und
1Petr 3,18), haben sie Gemeinschaft mit ihm im Licht (1Jo 1,7).
Einst waren auch wir Finsternis, jetzt aber sind wir Licht in dem
Herrn (Eph 5,8). Gott hat uns aus der Finsternis zu seinem wun-
derbaren Licht berufen (1Petr 2,9). Paulus fragt die Korinther, die
das scheinbar vergessen hatten: »Welche Genossenschaft haben
Gerechtigkeit und Gesetzlosigkeit? Oder welche Gemeinschaft
Licht mit Finsternis?« (2Kor 6,14).

Diese scharfe Scheidung des Volkes Gottes von der Umwelt
lehrt auch das Alte Testament: »Denn siehe, Finsternis bedeckt
die Erde und Dunkel die Volkerschaften; aber tiber dir strahlt
der HERR auf, und seine Herrlichkeit erscheint uber dir«
(Jes 60,2). Wie Gott schon in der Schopfung zwischen Licht und
Finsternis schied (1Mo 1,4), so scheidet er auch in der Erlosung
(1Thes 5,4-7). Darum wird uns befohlen: »Wandelt als Kinder
des Lichts ... und habt nicht Gemeinschaft mit den unfrucht-
baren Werken der Finsternis, vielmehr aber straft sie auch«
(Eph 5,8.11).

Das Aufkommen der Emerging-Church-Bewegung zeigt uns,
wie tief wir als Volk Gottes gesunken sind. Ein komaartiger Tief-
schlaf hat sich iiber uns gesenkt. Lasst uns deshalb fiireinander
und fiir Gottes Volk insgesamt beten, dass Gott sich uns zuwende,
damit der Aufruf des Apostels unsere Ohren erreicht:

»Wache auf, der du schlifst, und stehe auf aus den Toten, und der
Christus wird dir leuchten!« (Eph 5,14).
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Die Emerging-Church-Bewegung -
Eine Bewegung, die alles bewegt!

Georg Walter

Und dem Engel der Versammlung in Philadelphia schreibe: Dieses
sagt der Heilige, der Wahrhaftige, der den Schliissel des David hat,
der dffnet, und niemand wird schlieflen, und schliefit, und niemand
offnet: Ich kenne deine Werke. Siehe, ich habe eine gedffnete Tiir vor
dir gegeben, die niemand zu schlieflen vermag; denn du hast eine
kleine Kraft, und du hast mein Wort bewahrt und meinen Namen
nicht verleugnet ...

Weil du das Wort meines Ausharrens bewahrt hast, werde auch ich
dich bewahren vor der Stunde der Versuchung, die iiber den ganzen
Erdkreis kommen wird, um die zu versuchen, die auf der Erde woh-
nen. Ich komme bald; halte fest, was du hast, damit niemand deine
Krone nehme! (Offb 3,7-8.10-11).

Wer die neutestamentlichen Briefe aufmerksam studiert, dem
wird nicht entgehen, dass die Christenheit des 1. Jahrhunderts
von Beginn an vielfdltig durch Irr- und Sonderlehren an-
gefochten war. Paulus warnte die Korinther vor falschen Apo-
steln und musste ihnen bezeugen, dass sie »einen anderen Jesus«
und »ein anderes Evangelium« (2Kor 11,4) angenommen hatten.
Die Galater waren bezaubert durch judaistische Gesetzeslehrer
(Gal 3,1), und auch die Kolosser waren mit gesetzlichen Ten-
denzen konfrontiert — mit Verfithrern, die »durch {iberredende
Worte« (Kol 2,4) auftraten. Den Kolossern schreibt Paulus: »Gebt
acht, dass nicht jemand da sei, der euch als Beute wegfiihrt
durch die Philosophie und durch eitlen Betrug, nach der Uber-
lieferung der Menschen, nach den Elementen der Welt, und nicht
nach Christus« (Kol 2,8). Die Thessalonicher waren durch pro-
phetische Rede und Briefe, die angeblich apostolische Autoritat
besafien, angefochten — so, »als ob der Tag des Herrn da wére«
(2Thes 2,2). Und an Timotheus schrieb Paulus, »die ungdttlichen
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und altweibischen Fabeln« bzw. »die torichten und ungereimten
Streitfragen« abzuweisen (1Tim 4,7; 2Tim 2,23).

Petrus warnt vor falschen Propheten und vor falscher Lehre
(2Petr 2,1) und prophezeit, dass »viele ... ihren Ausschweifun-
gen nachfolgen« werden (2Petr 2,2). Johannes warnt in seinem
ersten Brief vor den antichristlichen, gnostischen Irrlehrern
und falschen Propheten, die nicht bekannten, dass Jesus Chris-
tus »im Fleisch gekommen« (1Jo 4,1-3) und »der wahrhaftige
Gott« ist (1Jo 5,20). Judas warnte vor gottlosen Menschen, die
»sich nebeneingeschlichen«® hatten und »den Weg Kains« gin-
gen und »sich fiir Lohn dem Irrtum Bileams hingegeben« hatten
(Jud 4.11).

Die sieben Sendschreiben der Offenbarung zeichnen das Bild
der Gemeinde am Ende des 1. Jahrhunderts nach Christus. Darin
werden nur zwei der sieben Gemeinden — Smyrna und Phila-
delphia — nicht getadelt. Die Epheser hatten immerhin die fal-
schen Apostel als Liigner erkannt, aber sie hatten ihre erste Liebe
verlassen (Offb 2,2-4). Pergamon hatte solche, die an der »Lehre
Bileams« festhielten (Offb 2,14), und Thyatira liefS die »Frau
Jesabel*« gewdhren, »die sich eine Prophetin nennt« (Offb 2,20).
Schon die friihchristliche Gemeinde war demzufolge von allen
Seiten durch Irrlehren bedrangt, und es gelang ihr nicht immer,
die ein fiir alle Mal {iberlieferte apostolische Glaubenslehre rein
zu halten.

Man konnte angesichts dieses diisteren Bildes leicht den Mut
verlieren und zu dem Schluss kommen, dass falsche Lehre so
iibermachtig ist, dass es nur wenigen Gemeinden gelingt, an
der reinen apostolischen Lehre, am biblischen Evangelium der
Apostel, festzuhalten. Doch Christen sollten ihren Blick nicht
allein auf die Schwéachen der Gemeinde richten, sondern auf
den Herrn der Gemeinde, der »alle Dinge durch das Wort seiner
Macht« tragt (Hebr 1,3) und der ihre »Herzen und [ihren] Sinn
bewahren« kann (Phil 4,7), indem er ihnen den Frieden Gottes

. V.: D. h. heimlich eingeschlichen.
V.: D. h. Isebel.
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schenkt. Gott ist grofier als alle Irrlehrer und falschen Propheten.
Dass die Gemeinde Jesu noch heute Bestand hat, ist Zeugnis fiir
die Allmacht Gottes.

Die Emerging-Church-Bewegung ist eine relativ junge Be-
wegung, die in den 1990er-Jahren in den USA entstanden ist. Der
Begriff »Emerging Church« kommt aus dem Englischen und setzt
sich aus den beiden Worten »Emerging« (»im Entstehen sein,
»sich herausbilden«, »hervortreten«) und »Church« (»Kirche«
oder »Gemeinde«) zusammen. Die Emerging Church in ihrem
Selbstbild sieht sich allerdings nicht als eine neue Bewegung. Sie
will keine neue Kirche oder neue Denomination schaffen, son-
dern im Dialog (emergent conversation) mit allen Christen stehen.
Sie ist im Fluss und meidet theologische Festlegungen. Ihre Ver-
treter suchen nach neuen Wegen, wie man dem postmodernen
Menschen das Evangelium nahebringen kann. Ihre Anhénger
verstehen sich selbst als »postmoderne Christen, die ihr Christ-
sein in der Postmoderne leben wollen. Wéhrend der Begriff
»Emerging Church« im Deutschen in der Regel {ibernommen
wurde, trifft man vielfach auch auf das eingedeutschte Adjek-
tiv »emergent«, um Dinge und Eigenschaften zu beschreiben, die
der Emerging Church zuzuordnen sind. Wer z. B. von »emergen-
ten« Einfliissen spricht, meint damit, dass es sich um Einfliisse
handelt, die das Gedankengut der Emerging Church ganz oder
teilweise widerspiegeln; oder wer von »emergenten« Vertretern
spricht, driickt damit aus, dass es sich um Personen handelt, die
fiir die Philosophie der Emerging Church stehen.

In der Kirchengeschichte traten im Wesentlichen zwei Arten
von Bewegungen auf. Erstens entstanden Bewegungen, die eine
neue Kirche oder Denomination hervorbrachten, wie beispiels-
weise die methodistische Kirche, die auf die von John Wesley
begriindete methodistische Tradition zuriickging. Zweitens zeigt
die Kirchengeschichte aufierdem, dass Bewegungen existierten
oder noch existieren, deren Gedankengut alle Kirchen und De-
nominationen mehr oder minder stark beeinflusste. Die Hei-
ligungsbewegung des ausgehenden 19. Jahrhunderts ist ein Bei-
spiel einer solchen Stromung ebenso wie die Charismatische
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Bewegung, die in den 1960er-Jahren ihren Anfang nahm. Die
letztere Bewegung breitete sich sehr schnell in allen Kirchen und
Denominationen aus. Innerhalb von nur wenigen Jahren konnte
man charismatische Katholiken, charismatische Protestanten,
charismatische Methodisten, charismatische Baptisten usw. an-
treffen. Eine solche Bewegung, die mit ihrem Gedankengut
in allen Kirchen und Denominationen Anklang findet, ist die
Emerging-Church-Stromung.

Heute gibt es emergente Katholiken”, emergente Pfingstler®
und emergente Baptisten — Zach Roberts, ein emergenter Baptist,
hat ein Buch mit dem Titel Baptimergent* herausgegeben. AufSer-
dem findet man emergente Methodisten — Jay Voorhees, ein
emergenter Methodist, schrieb einen Artikel mit dem Titel What
does it mean to be Methomergent?®, und ein weiterer emergenter
Methodist hat seiner Internetseite den Namen The New Methodists
— about being United Methodist, missional, emergent’® gegeben.
Es gibt emergente Anabaptisten®™?, emergente Mennoniten®,
emergente Presbyterianer, die sich natiirlich »Presbymergents«*
nennen, emergente Lutheraner, die »Luthermergents«®, usw.
usf. Die Emerging-Church-Bewegung ist eine Bewegung, von
der man wahrhaft sagen kann, dass sie alles bewegt.

27 Lillian Kwon, Catholics join Emerging Church conversation. In: Christian Today,
14. Mérz 2009.

URL:  http://www.christiantoday.com/article/catholics.join.emerging.church.conversa-
tion/22770.htm (abgerufen am 2. 4.2014).

28 Phil Wyman, Pentecostals, Emergents, Anabaptists, and Icons.

URL: http://theooze.annex.net/articles/print.cfm?id=2004&process=pdf (abgerufen am
2.4.2014).

29 Zach Roberts (Hrsg.), Baptimergent — Baptist Stories from the Emergent Frontier,
Smyth & Helwys, 2010.

30 Svw. Was bedeutet es, ein emergenter Methodist zu sein?, Vgl. Jay Voorhees, What does it mean
to be Methomergent, 28. Marz 2008.

URL: http://onlywonder.com/2008/03/28/what-does-it-mean-to-be-methomergent/ (ab-
gerufen am 2. 4.2014).

31 Svw. Die Neuen Methodisten — wie man Methodist, missional, emergent ist. Vgl. Mike Oles,
Blog: The New Methodists. A blog about being United Methodist, missional, emergent, and mid-
western. Plus other stuff too!.

URL: http://mikeoles3.wordpress.com/ (abgerufen am 2. 4. 2014).

32 URL: http://young.anabaptistradicals.org/ (abgerufen am 2. 4. 2014).

33 URL: http://www.themennonite.org/issues/10-11/articles/Some_Mennonites_join_Emer-
gent_Village (abgerufen am 2. 4.2014).

34 URL: http://presbymergent.org/ (abgerufen am 2. 4. 2014).

35 URL: http://erikullestad.blogspot.de/2009/10/why-im-luthermergent.html (abgerufen am
2.4.2014).
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Die Emerging-Church-Bewegung, die sich eher als Netzwerk
des Dialogs versteht, ist duflerst vielschichtig, komplex sowie
differenziert und oftmals nicht scharf abgrenzbar. Das Spektrum
dieser Bewegung ist so breit, dass es einen moderaten Fliigel bis
hin zu einem radikalen Fliigel umspannt. Die moderate Stro-
mung mag nach auflen hin wie eine traditionelle evangelikale
Gemeinde erscheinen; dennoch tibernimmt sie mehr oder min-
der stark das emergente Gedankengut, um dem postmodernen
Menschen das Evangelium in einer »relevanten« Weise nahe-
zubringen. Der radikale Fliigel hingegen stellt traditionelle
Gemeindekonzepte offen infrage, hinterfragt althergebrachte
Gottesdienstformen, lehnt absolute Wahrheiten ab und betont
Erfahrungen und Gefiihle. Gerade weil die Emerging-Church-
Bewegung so vielschichtig ist, wird nicht jede Kritik auf alle Teile
dieser Bewegung zutreffen. Dennoch gibt es grundlegende Para-
digmen (Denkweisen), die mehr oder weniger ausgeprégt in der
ganzen Bewegung anzutreffen sind.

Einige dieser Paradigmen sollen an dieser Stelle angefiihrt
werden. Doch zunéchst sind die durchaus berechtigten Anliegen
der Emerging-Church-Bewegung erwahnenswert. Hierzu zdh-
len:

1. Wie die postmoderne Gemeinde den postmodernen
Menschen erreicht

Die Emerging-Church-Bewegung will vor allem die junge, kir-
chenferne Generation fiir das Evangelium erreichen. Sie ist
der Uberzeugung, dass die traditionellen Formen wie Grof-
evangelisationen oder der sucherfreundliche, pragmatische
Ansatz (z.B. Willow Creek) dem postmodernen Menschen nicht
gerecht werden.
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2. Wie der postmoderne Christ
ein wahrhaftiges Christsein lebt

Die Emerging-Church-Bewegung will »authentisch« sein — ein oft
wiederkehrendes Schlagwort dieser Bewegung. Dieses Anliegen
ist durchaus berechtigt und unbedingt biblisch — das »Evan-
gelium in Wort und Tat« ausleben.

3. Wie sich die Postmoderne auf den Menschen auswirkt

Die Emerging-Church-Bewegung will die postmoderne Gesell-
schaft verstehen und Riickschliisse auf das eigene Gemeinde-
und Missionsverstandnis ziehen. Sie will fiir andere Menschen
»relevant« — »bedeutungsvoll« — sein. Im Zuge dieses Anliegens
offnet sich die Emerging Church der postmodernen Kultur und
iibernimmt sie mehr oder minder stark.

Diese durchaus berechtigten Anliegen weisen gleichwohl dar-
auf hin, dass die Emerging-Church-Bewegung in mancher Hin-
sicht eine Protestbewegung ist. Ihre Vertreter, die nicht selten aus
konservativ-evangelikalen Kreisen kommen, wollen (anders als
ihre fritheren Mitstreiter aus traditionellen Gemeinden und Kir-
chen) »authentischer«, »relevanter« und »missionarisch effek-
tiver« sein. Ob allerdings die Antworten, welche die Emerging-
Church-Bewegung auf die drangenden Fragen in Bezug auf die
Gemeinde von heute gibt, dienlich und vor allen Dingen schrift-
gemafs sind, soll im Folgenden beleuchtet werden.

Wie oben bereits erwdhnt, weist die Emerging Church
eine weite Vielschichtigkeit auf. Um die Hauptmerkmale der
Emerging Church besser zu verstehen, soll diese vor allem in
ihrer radikalen Ausprdgung charakterisiert werden. Obgleich
diese Beschreibung folglich nicht auf alle Teile der Bewegung
immer im ganzen Umfang zutreffen wird, macht sie dennoch
die Grundproblematik der Bewegung deutlich und weist auf
die Gefahren hin, die eine auch nur moderate Befiirwortung des
emergenten Gedankenguts mit sich bringen kann — »ein wenig
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Sauerteig durchsduert den ganzen Teig« (Gal 59). Im Licht
biblischer Grundsétze soll das Selbstzeugnis von Vertretern der
Emerging Church bewertet werden.

Sieben Merkmale der Emerging-Church-Bewegung

1. Sichtweise der »Postmoderne«

Vor der Aufklarung im 17. Jahrhundert, also in der Zeit vor
der Moderne, war das vorherrschende Weltbild im christlich-
judischen Kulturkreis von der Erkenntnis bestimmt, dass ein all-
machtiger und allwissender Schopfergott existiert, der sich den
Menschen durch die Heilige Schrift mitgeteilt hat. Alle Erkennt-
nis begann mit Gott, dem Schopfer, und nicht mit dem Ich des
Geschopfes.

Mit der Aufkldrung, also dem Anbruch der Epoche der Mo-
derne, setzte sich das Motto des franzdsischen Philosophen und
Naturwissenschaftlers René Descartes (1596 — 1650) durch: »Ich
denke, also bin ich.« »Statt wie die vormoderne Epistemologie®
mit Gott zu beginnen, sah die moderne Erkenntnistheorie ihren
Ausgangspunkt in dem endlichen >ich« ... Vielleicht lernen Men-
schen Dinge noch immer aufgrund von Offenbarung und
dadurch kennen, dass sie ... irgendeine kleine Teilmenge von
dem herausfinden, was Gott bereits vollkommen und vollstindig
weifs. Doch dies muss nicht mehr so sein. Wir sind nicht langer
auf Gott angewiesen, was unser gesamtes Wissen angeht.«¥” Das
rationale Denken des Menschen war von nun an die Grundlage
der menschlichen Erkenntnis.

Die Zeit der Postmoderne, die etwa in den 1960er-Jahren ihren
Anfang nahm, bleibt in ihrer Erkenntnislehre in der Moderne
verhaftet und beginnt ebenfalls mit dem endlichen Ich. Die

36 D.h. Erkenntnislehre bzw. -theorie.
37 D.A. Carson, Emerging Church. Abschied von der biblischen Lehre?, Bielefeld: CLV, 2008,
S.128.
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Schliisse, die der postmoderne Mensch im Unterschied zum
modernen Menschen zieht, fallen gleichwohl sehr unterschied-
lich aus. D. A. Carson beschreibt diesen Sachverhalt treffend: »Da
sich jedes >Ich« von jedem anderen >Ich« unterscheidet, muss der
Standpunkt jeweils anders sein. Diesbeziiglich kann man auch
den Einzelnen zuriicktreten lassen und mehr die kulturell eigen-
standige Volksgruppe betonen: Immerhin gehort jedes einzelne
»Ich< einer abgegrenzten Kultur an, die jeweils iiber eine spezielle
Menge an Grundannahmen, Werten, Denkstrukturen, Sprach-
gebrdauchen und dergleichen verfiigt. Wenn eine Gruppe oder
Kultur bzw. jeder andere identifizierbare Personenkreis Dinge
betrachtet, unterscheidet sich dies immer ein wenig von der
Anschauungsweise der Menschen in anderen Kulturen.«*

Die Postmoderne ist die Zeit nach der Moderne. Wahrend
die Moderne von Rationalismus, menschlicher Vernunft und
absoluten Aussagen (z.B. von bindenden theologischen Lehr-
aussagen) charakterisiert ist, hinterfragt die Postmoderne den
Fortschrittsglauben und absolute Autoritdt. Folglich muss der
Christ von heute aus Sicht der emergenten Vertreter dieser post-
modernen Denkweise Rechnung tragen, um den postmodernen
Menschen anzusprechen und ihn zu erreichen. Aus der Sicht
eines der bekanntesten und populérsten Vertreter der Emerging
Church, Brian McLaren, betrachtet der postmoderne Mensch
in unserer Zeit das Christentum von heute als »Erscheinung
der Modernes, die in der »emerging world<* keine Bedeutung
mehr haben werde«, und weil dies so ist, miissen die Chris-
ten von heute aus McLarens Perspektive folglich die »unheilige
Allianz mit der Moderne« aufgeben.® Wie sieht der Bruch mit
der »unheiligen Allianz mit der Moderne« aus? Dies fithrt zum
zweiten Punkt.

38 A.a.O,S.131-132.
39 Svw. »entstehende Welt«.
40 »Emerging Church« - Ein Studientag mit Brian McLaren und Jason Clark.
URL: http://zeit-geist.info/texte/weissenborn_studientag.pdf (abgerufen am 2. 4.2014).
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2. Dekonstruktion von Wahrheit

Dekonstruktion von Wahrheit ist das Hinterfragen von Aus-
sagen. Objektives Wissen ist aus Sicht des postmodernen Chris-
ten gar nicht moglich und nicht einmal unbedingt erstrebenswert.
Daniel Hufeisen schreibt im Blog ZeitGeist: »Die dekonstruk-
tivistische Haltung driickt sich darin aus, dass der jeweils vor-
liegende Text dufserst genau betrachtet wird. Dabei gilt jedoch
das besondere Augenmerk nicht dem, was gesagt, sondern viel-
mehr dem, was nicht gesagt wurde. Grundlegend fiir diese
Haltung ist die Annahme einer Vielzahl von Perspektiven und
Aussagerichtungen innerhalb eines Textes. Der Text hat dem-
nach nicht nur eine einzige mogliche Aussage und besteht nicht
nur aus einer These ...«*! Auf diese Weise gewinnen alte Texte
»eine neue, weitere und tiefere Dimension«, und es entsteht die
»Moglichkeit ... tiefer zu blicken«*.

Andrew Perriman beispielsweise, ein einflussreicher emergen-
ter Leiter, glaubt nicht, dass die »solas« der Reformation — allein
durch Glauben, allein durch Gnade, allein die Schrift, allein Chris-
tus — in der postmodernen Evangelisation noch relevant sind,
und begriindet dies so: »Einen Teil der Antwort, so glaube ich,
findet man dann, wenn man die dicke Schicht der dogmatischen
Re-Interpretation, die mit der Zeit entstanden ist, abkratzt und
es lernt, den biblischen Bericht neu zu erzdhlen.«* Perriman pla-
diert fiir eine »vom Heiligen Geist inspirierte Erneuerung der
Imagination* auf der Grundlage von Gemeinschaft«*.

In diesem Prozess, in dem man die »dicke Schicht der dogma-
tischen Re-Interpretation ... abkratzt« und durch eine »vom Hei-
ligen Geist inspirierte Erneuerung« zur Wahrheit vordringt, kann

41 Blog ZeitGeist. Daniel Hufeisen, Dekonstruktion — Eine Anniherung.
URL: http://zeit-geist.info/2008/03/09/dekonstruktion-eine-annaeherung/4more-19
(abgerufen am 2.4.2014).

42 Ebenda.

43 Andrew Perriman, Mark Driscoll, the church and the supremacy of Christ.
URL: http://www.postost.net/2008/08/mark-driscoll-church-supremacy-christ (abgerufen
am 2.4.2014).

44 Svw. »Vorstellungskraft«.

45 Ebenda.
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man von traditionellen christlichen Bekenntnissen und Lehr-
aussagen wenig lernen. Lernen hingegen kann man von allen
christlichen Traditionen. Der emergente Baptist Mike Gregg rét
dazu, auf 6kumenische Vorbilder zuriickzugreifen: »Geht es um
ein Thema, das heiliger ist und dem Taizé-Stil nachempfunden
werden soll, ist eine kleinere Kapelle mit Stiihlen anstatt Kir-
chenbanken hilfreich ... Die Gemeinschaft von Taizé ist eine oku-
menische Ordensgemeinschaft, deren Gottesdienste Gesange,
den Gebrauch von Ikonen, Meditationen und Schriftlesungen
beinhalten. Der Gottesdienst von Taizé stellt Gebet und Musik
stiarker in den Mittelpunkt als die Predigt — in einem traditionell
protestantischen Sinne.«*

Luther und die anderen Reformatoren betrachteten die Ver-
ehrung von Kultbildern (Ikonen) als Gétzendienst. Sie reformier-
ten den Kirchengesang, der fiir sie die Wahrheit des Evangeliums
ins Zentrum riicken sollte, anstatt den Menschen in einer see-
lischen Weise anzusprechen, wie die gregorianischen Gesédnge
es taten — die tiberdies fiir die wenigsten verstandlich waren, da
sie in lateinischer Sprache gesungen wurden. Lieder waren fiir
die Reformatoren gesungene Gebete und Predigten. Und schliefs-
lich verurteilten die Reformatoren den schwarmerischen Mys-
tizismus, den die katholische Kirche iiber Jahrhunderte her-
vorgebracht hatte. Stattdessen wurde die Verkiindigung der
Heiligen Schrift zum Mittelpunkt des Christen- und Gemeinde-
lebens erhoben.

Die Erben der Reformation, und dazu gehdren die Baptisten als
eine der zahlreichen protestantischen Stromungen, verschachern
ihr protestantisches Erbe fiir das Linsengericht mystischer
Erfahrungen und emergenter Lehren. Aus sola scriptura wird sola
experientia (allein die Erfahrung). Solus Christus (allein Christus) als
ausschliefllicher und einziger Weg zum Heil kann man dem post-
modernen Menschen mit seinem pluralistischen Denken nicht
langer zumuten, so das Credo der Emerging Church. Exklusivis-

46 Mike Gregg, »Emerging Worship: A Postmodern Experiment«. In: Zach Roberts (Hrsg.),
Baptimergent — Baptist Stories from the Emergent Frontier, Kindle Edition, 10. Marz 2010.
Kapitel 4.
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mus — es gibt nur einen Heilsweg — ist out, Inklusivismus — Gott
kann man in allen Religionen erfahren —ist in.

Das Petruswort in Apostelgeschichte 4,12 (»Und es ist in kei-
nem anderen das Heil, denn es ist auch kein anderer Name unter
dem Himmel, der unter den Menschen gegeben ist, in dem wir
errettet werden miissen«) hat in der Postmoderne seine Be-
deutung verloren.

3. Erfahrung statt Lehre

Viele Vertreter der Emerging Church werben fiir mystische Er-
fahrungen, die ihrer Auffassung nach Einheit und wahre christ-
liche Gemeinschaft stiften konnen. Auf Lehre gegriindete Aus-
sagen fithren, so ihre Behauptung, lediglich zu Spaltungen und
nehmen folglich nur einen untergeordneten Stellenwert ein.
Leonard Sweet beispielsweise empfiehlt eine christliche Lebens-
weise und Verkiindigung, die vom Akronym?* EPIC gekenn-
zeichnet ist: »Wir miissten uns auf das Erfahrungsmaflige (E fiir
Experiential), die Beteiligung (P fiir Participatory), die Bild-
orientierung (I fiir Image-driven) und die Gemeinschaftsforderung
(C fir Connected) konzentrieren. «*8

In dem Buch Die jungen Wilden. Storys iiber Jugendkirchen,
Emerging Churches und Gemeindegriinder schreibt Mark Reichmann
(der frithere Leiter der Kubik-Gemeinschaft Karlsruhe), dass er
in seinem Bekanntenkreis Offenheit fiir den Glauben sowie die
Suche nach spirituellen Erfahrungen beobachtete, jedoch zu
dem Urteil kommen musste: »Allerdings konnten moderne, auf
Wissensvermittlung und Lehre ausgerichtete Gemeinden diesem
Hunger nicht begegnen.«** Da also die Antwort auf spirituellen
Hunger nach dieser Sichtweise nicht in der Lehre der Bibel
besteht, muss eine postmodern-emergente Losung her. Das Prin-

47 Svw. Kurzwort, das aus den Anfangsbuchstaben mehrerer Worter gebildet wird.

48 D.A. Carson, Emerging Church. Abschied von der biblischen Lehre?, Bielefeld: CLV, 2008,
S. 176.

49 David Schafer (Hrsg.), Die jungen Wilden. Storys iiber Jugendkirchen, Emerging Churches und
Gemeindegriinder, Wuppertal: Brockhaus, 2006, S. 87.
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zip EPIC wird in der postmodernen Gemeinde laut Reichmann
so realisiert: »Es war uns wichtig, Rdume auch &duflerlich als
geistlichen Erlebnisraum zu gestalten und eine Atmosphare zu
schaffen, in der man sich wohlfiihlen konnte ... [wir] liefen die
Rollldden herunter und dimmten die Beleuchtung. Schwarzlicht
lief§ die langen weifsen Stoffvorhdnge an den Fenstern blau glim-
mend leuchten. Ein Overheadprojektor ... warf ein Bild an die
Wand, das zum Thema des Abends passte.«** Der Lobpreis war
»multimedial ausgerichtet« und »sprach alle Sinne« an. Gottes-
dienstbesucher konnten das »Gehorte interaktiv erleben«; »ver-
schiedene Stationen« beispielsweise verhalfen dazu, sich »in den
Garten Gottes zu versetzen«; Obstsorten konnten gegessen wer-
den, wahrend man fiir den Gottesdienstteilnehmer betete — ein
»Symbol fiir Segen«. Andere wiederum legten sich einfach mit
geschlossenen Augen auf den Boden und horten der Predigt
zu. Nach dem Gottesdienst konnte man tief bis in die Nacht bei
Kaffee oder Bionade zusammensitzen und sich unterhalten.

Manche Gemeinden verwenden Ikonen, tiber die sie medi-
tieren. Sie verbrennen Weihrauch und ziinden Kerzen an. Mit
dieser Ausrichtung auf alle Sinne geht eine neue Offenheit fiir die
katholische Mystik einher.

Der Protestant Karl Heim schrieb schon 1925: »... mystische
Rauschzustdnde kann man gemeinsam haben unter einer Mas-
sensuggestion, aber Wahrheitserkenntnisse und Gewissens-
erfahrungen sind einsame Erlebnisse. Alles, was ich unter der
Suggestion eines Menschen glaube und erlebe, das ist gerade
kein Erlebnis mit Gott. Wir konnen nur durch einen klaren geis-
tigen Akt zu Gott kommen, ... nicht durch untergeistige Rausch-
zustande. Alle klaren, geistigen Akte lassen sich im Wort aus-
sprechen und entstehen durchs Wort. Wir finden also Gott nur
durch das Wort und ein geistiges Vernehmen des Worts, nicht
durch wortlose und wortfremde Unendlichkeitsmystik ... Immer,
wenn wir die groflen Vertreter und Vertreterinnen der katho-
lischen Frommigkeit betrachten, die den hochsten Gipfel der

50 A.a.O.,,S.88-89.
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Ekstase erklommen, stehen wir vor dem letzten Entweder-oder,
um das sich der Kampf der Religionen in der ganzen Religions-
geschichte dreht. Entweder der himmlische Rausch, den diese
Personlichkeiten erreicht haben, ist wirklich eine Berithrung mit
Gott, oder aber wir konnen Gott nur in einem einsamen geis-
tigen Akt finden, also in niichterner Klarheit. Jeder von uns steht
vor diesem Entweder-oder und muss sich entweder fiir die eine
oder fiir die andere Auffassung entscheiden. Davon hangt dann
unsere Stellung zur katholischen und protestantischen Frémmig-
keit, ja unsere ganze Weltanschauung ab.«*!

4. Absage an die Autoritdt und Irrtumslosigkeit der Schrift

Brian McLaren, einer der populédrsten Vertreter der Emerging
Church, schreibt in einem seiner Biicher, A New Kind of Christian,*
dass die Bibel nichtlanger als irrtumslos und autoritativ betrachtet
werden kann. Die Botschaft der postmodernen Kirche miisse
bild-orientiert sein (image-driven), wahrend sie bisher schrift-
orientiert (Word-driven) war. Im Vorwort des emergenten Bu-
ches Emerging Church. Die postmoderne Kirche: Spiritualitit und
Gemeinde fiir neue Generationen von Dan Kimball schreibt Rick
Warren: »Die Menschen, die heute auf der Suche nach geistlichen
Wahrheiten sind, sehnen sich nach Symbolen und Metaphern
und Erfahrungen und Geschichten, die ihnen die Grofle Gottes
offenbaren.«® Damit fordert er die Abkehr von der zentralen
Stellung des Wortes Gottes. Ferner ist damit die Absage an tra-
ditionelle christliche Werte und Lehren verbunden.

Uber die Heilige Schrift schreibt Brian McLaren in seinem Buch
A New Kind of Christianity:>* »Die Bibel ist nicht als eine exakte,

51 Karl Heim, Das Wesen des evangelischen Christentums, Leipzig: Verlag Quelle & Meyer,
1925, S. 68-69.

52 Svw. Eine neue Art von Christ.

53 Vorwort von Rick Warren, in: Dan Kimball, Emerging Church. Die postmoderne Kirche:
Spiritualitit und Gemeinde fiir neue Generationen, Asslar: Gerth Medien/C+P Verlag, 2. Auf-
lage 2006, S. 8.

54 Svw. Eine neue Art des Christseins.
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absolute, autoritative oder hochste Quelle zu betrachten, sondern
als ein Buch, das man erfahren kann, und die Erfahrung einer
Person kann ebenso giiltig sein wie die Erfahrung einer anderen
Person. Die Bibel muss mit Erfahrung, Dialog, Gefiihl und Zwie-
sprache in Verbindung gebracht werden, wéahrend Gewissheit,
Autoritat und Lehre mit Blick auf die Schrift gemieden werden
missen! Keine Lehre ist absolut, und Wahrheit oder Lehre darf
ausschliefslich im Licht personlicher Erfahrungen, bestimmter
Traditionen, historischer Perspektiven usw. betrachtet werden.
Die Bibel ist kein Buch, das Antworten vermittelt.«%

Dies steht in markantem Widerspruch zum Selbstzeugnis der
Schrift: »Die Summe deines Wortes ist Wahrheit, und alles Recht
deiner Gerechtigkeit wahrt ewig« (Ps 119,160). »Alle Schrift ist
von Gott eingegeben und niitzlich zur Lehre, zur Uberfiihrung,
zur Zurechtweisung, zur Unterweisung in der Gerechtigkeit,
damit der Mensch Gottes vollkommen sei, zu jedem guten Werk
vollig geschickt« (2Tim 3,16-17).

Wenn der Mensch sich keiner Fithrung mehr unterwirft, auf
die er sich verlassen kann, muss er sich letztlich auf sich selbst
verlassen — auf seine Erkenntnisse, seine Eingebungen und seine
Gefiihle. Dann wird der Mensch nicht mehr von Gott und Gottes
Wort geleitet, sondern von menschlichen Prinzipien gelenkt. Ganz
gleich, wie fromm und »christlich« dies nach aufSen aussehen mag,
wohin ein solcher Weg fiihren kann, zeigt der nachste Punkt.

5. Abkehr von traditionellen christlichen Werten und Lehren

Tony Jones, bekannter Autor, Blogger und Sprecher der Emer-
ging-Church-Szene, war es, der bei Twitter im Internet die Bot-
schaft versandte: »Gott ist treu. Ja, sie ist es.«>® Gott ist also eine
Frau — oder zumindest auch eine Frau. In seinem Internet-Blog

55 Brian McLaren, A New Kind of Christianity: Ten Questions That Are Transforming the Faith,
HarperOne, 2010, S. 52.

56 Vgl. folgende, auf einen Twittereintrag von 2011 zuriickgehende Sekundérquelle:
http://distomos.blogspot.de/2011/08/progressiver-evangelikalismus.html (abgerufen am
2.4.2014; Hervorhebung durch den Autor).
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schrieb ein Blogger am 11. Juli 2011 zum Thema Sexualitat: »Ich
weif3 auch, dass ich zum ersten Mal in meinem Leben Christen
getroffen habe, die sich in >offenen< Ehen bewegen oder die mehr
als eine intime Beziehung pflegen [practicing polyamory] — und
meine theologisch/ethische Antwort an sie soll sowohl christlich
als auch pragmatisch/realistisch sein.«”” »Auf jeden Fall glaube
ich, dass GLBTQ® ein Leben in Ubereinstimmung mit dem
biblischen Christentum fiihren kénnen (zumindest so, wie wir
alle es konnen!) und dass ihre Monogamie von Kirche und Staat
anerkannt und gesegnet werden kann und sollte.«*

Brian McLaren bezeichnete die Lehre iiber die Holle und das
Kreuz als »falsche Werbung fiir Gott« (false advertising for God).®°
Und tiber die Sintflut, das Gericht eines gerechten Gottes, schreibt
McLaren: »... einem Gott Glauben zu schenken, der auf {iber-
natiirliche Weise eine internationale Katastrophe herbeifiihrt,
die zu einem Volkermord nie da gewesenen AusmafSes fiihrt, ist
kaum moglich, und noch weniger moglich ist es, einen solchen
Gott anzubeten. Wie konnen Sie Thre Kinder bitten — oder kir-
chenferne Kollegen oder Nachbarn —, einen Gott anzubeten, der
so wenig Kreativitdt besitzt, der so iiberreagiert und so dufserst
unberechenbar ist, was das Leben angeht?«*!

Gewiss handelt es sich bei oben zitierten Aussagen um An-
sichten radikaler Vertreter der Emerging Church. Dennoch ma-
chen diese Zitate deutlich, zu welchen Schlussfolgerungen das

57 Tony Jones, What's a Christian to Do with ... Dan Savage?.
URL:http://www.patheos.com/blogs/tonyjones/2011/07/11/whats-a-christian-to-do-with-
dan-savage/ (abgerufen am 2. 4. 2014; Hervorhebung durch den Autor).

58 Svw. »Gay, Lesbian, Bisexual, Transgender, Queer«, d.h. »schwul, lesbisch, bisexuell,
transsexuell, queer«. A.d.V.: »Queer« kann im Deutschen dhnlich wie »gay« mit
»schwul« bzw. »homosexuell« wiedergegeben werden, wird aber in Kombination mit
den vorher aufgefiihrten Begriffen oft nicht tibersetzt, weshalb es auch die Abkiirzung
GLBT gibt. GLBTQ wird hier in der Pluralform fiir alle gebraucht, die sexuell ent-
sprechend orientiert sind.

59 Tony Jones, How I Went from There to Here: Same Sex Marriage Blogalogue.

URL: http://blog.beliefnet.com/tonyjones/2008/11/same-sex-marriage-blogalogue-h.html
(abgerufen am 2.4.2014).

60 Leif Hansen, Interview with Brian McLaren.

URL: http://web.archive.org/web/20070806231227/http://www.understandthetimes.org/
mclarentrans.shtml (abgerufen am 2. 4.2014).

61 Brian McLaren, A New Kind of Christianity: Ten Questions That Are Transforming the Faith,

HarperOne, 2010, S. 109.
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postmodern-emergente Denken fiihrt. Im Grunde handelt es sich
nicht nur um Abkehr, sondern um offenen Abfall von Gottes Wort.

6. Kontextualisierung

Kontextualisierung ist die Anpassung der Botschaft des Evan-
geliums an das jeweilige soziokulturelle Umfeld. Viele Vertreter
der Emerging Church argumentieren, dass theologische Lehre zu
allen Zeiten als Produkt ihrer jeweiligen Kultur, ihres sozialen
Umfelds und ihrer Tradition zu betrachten sei. Daraus folgt, dass
die christliche Lehre (z.B. in Westeuropa) durch die jeweilige
(westeuropdische) Kultur gepragt ist. Sowohl traditionelle Leh-
ren als auch die Texte der Bibel miissen demzufolge in der mo-
dernen Kultur hinterfragt (dekonstruiert) und neu gedeutet (re-
konstruiert) werden. Tobias Faix erlautert: »Emerging Church
ist der Versuch einer Kontextualisierung des Evangeliums in das
ortliche Milieu.«*

Stephen B. Evans definiert kontextuelle Theologie in seinem
Buch Models of Contextual Theology: »... eine Art und Weise, Theo-
logie zu betreiben, in der man berticksichtigt: den Geist und die
Botschaft des Evangeliums; die Tradition der Christen; die Kul-
tur, in der man Theologie betreibt; und den sozialen Wandel in
dieser Kultur, sei er nun durch den technologischen Fortschritt
des Westens verursacht oder durch eine Graswurzelbewegung,
die sich fiir Gleichheit, Gerechtigkeit und Freiheit einsetzt.«*

Dean Flemming, ehemaliger Dozent fiir Neues Testament
am European Nazarene College in Deutschland und Autor des
Buches Contextualization in the New Testament,* verteidigt die
kontextuelle Theologie mit folgenden Worten: »Jede Gemeinde

62 Tobias Faix, »Was ist emerging church Part 3: theologische Perspektiven«.

URL: http://toby-faix.blogspot.de/2009/01/was-ist-emerging-church-part-3.html
(abgerufen am 2. 4.2014).

63 Stephen B. Bevans, Models of Contextual Theology, Maryknoll, NY: Orbis Books, Novem-
ber 2000, S. 1. Zitiert in: Roger Oakland, Faith Undone, Silverton, OR: Lighthouse Trails
Publishing, 2007, S. 42-43.

64 Svw. Kontextualisierung im Neuen Testament.
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an jedem Ort und zu jeder Zeit muss lernen, Theologie auf eine
Weise zu betreiben, die fiir ihre Zuhorer Sinn macht, sie in ihrem
tiefsten Inneren herausfordert. Tatsichlich kommen die viel-
versprechendsten Diskussionen iiber Kontextualisierung heute
(ob sie als solche anerkannt werden oder nicht) von den Kirchen
im Westen; diese entdecken neue Wege, wie man das Evangelium
fiir die entstehende postmoderne Kultur weitergibt.«*

Die Bibel ist demnach nicht mehr die ewig giiltige Offenbarung
des Gottes, der sich durch das Wort an den Menschen richtet,
oder anders ausgedriickt, die Bibel sagt nicht, was sie meint,
und meint nicht, was sie sagt. Wir konnen die wahre Bedeutung
der Aussagen der Bibel, so die Emerging Church, mit dem Ver-
stand allein nicht erfassen, sondern nur unter Zuhilfenahme der
Intuition und Imagination® verstehen. Tim Keel erkldrt hierzu
Folgendes: »Wir nahmen die Welt des Geistes, der Schrift und
der Schopfung selbst und unterwarfen sie dem westlichen, wis-
senschaftlichen Rationalismus.«”” Keel schldgt vor, die rechte
Gehirnhalfte, den Sitz der Intuition, Kreativitat und Emotion, zu
trainieren, um durch mystische Erfahrungen die Realitdt Got-
tes zu erleben.®® Die Grenzen zum New Age oder zu Ostlichen
Religionsphilosophien sind flielend. Einem Relativismus, der
biblische Wahrheiten in Form eindeutiger Lehraussagen ver-
wirft, wird somit Tiir und Tor gedffnet.

Wohin die Kontextualisierung fiihrt, zeigt das Beispiel der
Ubersetzung der Bibel im islamischen Kulturkreis. Die Pakista-
nische Bibelgesellschaft (Pakistan Bible Society) kiindigte die Partner-
schaft mit dem Summer Institute of Linguistics® (SIL) Anfang 2012

65 Dean Flemming, Contextualization in the New Testament, Downers Grove, IL: InterVarsity
Press, 2005, S. 14. Zitiert in: Roger Oakland, Faith Undone, Silverton, OR: Lighthouse
Trails Publishing, 2007, S. 43.

66 D.h. der Vorstellungskraft (vgl. auch das Glossar emergenter Begriffe).

67 Tim Keel, »Leading From the Margins — The Role of Imagination in Our Changing Con-
text«. In: Doug Pagitt und Tony Jones (jeweils Hrsg.), An Emergent Manifesto of Hope,
Grand Rapids: Baker Books, 2007, S. 229.

68 A.a.O,S.232.

69 Svw. »Linguistisches Sommerinstitut«. SIL wurde als sprachwissenschaftliche Orga-
nisation von dem Missionar Richard Pittman im Jahr 1951 gegriindet, um unbekannte
Sprachen zu studieren, zu dokumentieren und eine Alphabetisierung vorzunehmen. SIL
arbeitet eng mit den Wycliff-Bibeliibersetzern zusammen, auf deren englischsprachigen
Zweig im Folgenden Bezug genommen wird.
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auf. SIL ist eng mit den Wycliff-Bibeliibersetzern verbunden
und tbersetzt die Bibel in Minderheitensprachen. Grund fiir die
Trennung war die Kontroverse um die »kontextualisierte« Bibel-
iibertragung in die pakistanische Landessprache. Die Presbyteriani-
sche Kirche Pakistans distanzierte sich am 8. Februar 2012 6ffentlich
von SIL und den Wycliffe Bible Translators, weil beide Organisa-
tionen den urspriinglichen Text der Heiligen Schrift dahin gehend
verandert hatten, dass Moslems »keinen Anstofs mehr daran neh-
men«. Dies hatte zur Folge, dass die trinitarischen Begriffe wie
»Gott der Vater« und »Sohn Gottes« nicht mehr in ihrer jeweili-
gen biblischen Bedeutung {iibertragen wurden. Ferner wurde
neben der Lehre der Trinitat auch die Lehre der Menschwerdung
des Gottessohnes verwaissert. Die grofse Gefahr einer solchen Vor-
gehensweise liegt darin, dass der moslemische Leser einer solchen
(Fehl—)Ubersetzung, sofern er sich zum »Christentum« bekehren
sollte, wohl kaum den biblisch-trinitarischen Glauben annimmt.

Die Wycliffe Bible Translators verdffentlichten eine arabische
Ubersetzung mit dem Titel Stories of the Prophets, in der das Wort
»Vater« durch das arabische Wort »Herr« und das Wort »Sohn«
durch das arabische Aquivalent von »Messias« ersetzt wurde.
Das Summer Institute of Linguistics ging noch einen Schritt wei-
ter und ersetzte in seinen arabischen Ubersetzungen das Wort
»Vater« mit »Allah«. Auflerdem entfernte es den Begriff »Sohn«
vollstandig oder definierte ihn neu. Der Missionsbefehl lautet
dann so: »Reinige sie durch das Wasser im Namen Allahs, sei-
nes Messias [Gesalbten] und seines Heiligen Geistes« (Mt 28,19),
anstatt: »Tauft sie auf den Namen des Vaters und des Sohnes und
des Heiligen Geistes.«”

Bibeliibersetzer sollten Gottes Wort nicht »kontextualisierenc,
sondern die Bibel so wortgetreu wie moglich in die jeweilige

70 Yahoo News, >Father< and >Son< Ousted from the Trinity in New Bible Translations.
URL: http://news.yahoo.com/father-son-ousted-trinity-bible-translations-003300519.html
(abgerufen am 3. 4.2014).
Auf breite Kritik hin veroffentlichten die Wycliffe Bible Translators eine Stellungnahme,
in der sie sich zur Gottessohnschaft Christi bekannten und die Notwendigkeit betonten,
dies bei Ubertragungen der Bibel in andere Landessprachen unbedingt zu beachten. Die
Zukunft wird zeigen, ob dies auch umgesetzt wird.
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Landessprache iibersetzen, damit die urspriingliche Bedeutung
der hebraischen und griechischen Begriffe erhalten bleibt und
die Grundlinien neutestamentlicher Theologie nicht uniiberlegt
und leichtfertig aufgeweicht oder gar auf dem Altar der Kon-
textualisierung geopfert werden.

7. Gesellschaftstransformation durch die »Missio Dei«

Der Missionsbefehl wird von Vertretern der Emerging Church
im Unterschied zum traditionellen Evangelikalismus »umfassen-
der« betrachtet.”! Die »Missio Dei« — die Mission Gottes — zielt
nicht nur auf den Menschen und sein Heil ab, sondern sie rich-
tet sich auf die gesamte Schopfung. Daher muss der emer-
gente »Missionar« auch fiir soziale und politische Gerechtig-
keit, Frieden und die Bewahrung der Schopfung eintreten. Dieses
»umfassendere« Missionsverstdndnis wird fernerhin unter dem
Begriff »missional« oder »inkarnatorisch« im Unterschied zum
traditionellen »missionarischen« Verstandnis propagiert.

So bekundet ein emergenter Blogger: »Missional hingegen
verstehe ich ganzheitlicher. Gott hat den Menschen zur Harmo-
nie mit Gott, sich selbst, dem Mitmenschen und der Welt ge-
schaffen — Schalom eben. Nach dem Siindenfall ist in allen vier
Richtungen etwas zerrissen, was sich seitdem multipliziert hat,
sodass der Mensch in Disharmonie mit seinem Schopfer und des-
sen Schopfung lebt — das bezieht die eigene Person, die Nachsten
und die Umwelt mit ein. Die Schaffung von umfassendem, ganz-
heitlichem Schalom ist daher meiner Ansicht nach der Kern der
»Missio Deic. Jesus hat in seinem Leben dies in mannigfaltigen
Facetten demonstriert, durch seinen Tod die Kluft zwischen Gott

71 Idea-Online, Christliche Armutstagung: Mission ist nicht nur predigen, 3.9.2010.

In der Meldung von idea heifit es: »Vor etwa 400 Teilnehmern erklarte [Johannes] Reimer,
der Auftrag, den Jesus Christus seinen Nachfolgern gegeben habe, sei umfassender, als es
viele Christen wahrhaben wollten ... Gemeinden, die politisch und diakonisch tétig sind,
konnten eine Bestatigung dafiir sein, dass die Ausrichtung an Gottes Wort zu besseren
gesellschaftlichen Verhaltnissen fiihre.«

URL: http://www .schneider-breitenbrunn.de/2010-09/christliche-armutstagung-mission-
ist-nicht-nur-predigen/ (abgerufen am 3. 4. 2014).
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und Menschen geschlossen und die widergottlichen Méchte ihrer
Gewalt entkleidet. Seitdem ist ein entscheidender Unterschied
moglich: Im Nachfolger Jesu lebt der Heilige Geist, der uns im
Inneren transformiert, den Willen Gottes in unser Herz schreibt,
die Frucht des Geistes hervorbringt und in zunehmendem Mafie
die Harmonie mit Gott, mir selbst, meinen Nachsten und der
Schopfung moglich macht. Die Gemeinschaft der Jesus Nach-
folgenden tragt dies hinaus in die Welt — das ist unsere Sendung. «”

Daniel Ehniss verfasste eine Reihe von Blog-Artikeln zum
Thema Missio Dei und zitiert in diesem Zuge die Definition
der Missio Dei des Autors Andreas GriinschlofS: » Mission« als
Inbegriff gottlichen Handelns eroffnet eine Weltzugewandt-
heit und ein umfassendes christliches Engagement in Solida-
ritat mit Armen und Entrechteten (>Schalomisierung<) sowie mit
Menschen anderen Glaubens, das die Vieldimensionalitat der
biblischen Sendungsverstindnisse beachtet und evangelistische
Engfiihrung sprengt.«”

Aus emergenter Sicht wird traditionelle Mission, die die
Verkiindigung des Evangeliums als ihr Hauptanliegen sieht,
als »Engfiihrung« bewertet. Das »missionale« Evangelisations-
verstandnis, die Realisierung der Missio Dei, solidarisiert sich mit
Armen und Entrechteten und will auf diese Weise der Welt den
Frieden (Schalom) bringen — die »Schalomisierung«.

Richard Stearns schreibt in seinem Buch The Hole in our
Gospel,™ das auf der Bestsellerliste der New York Times stand:
»Gott hat Freude an seinem Volk, wenn es ihm gehorcht. Wenn
die Hungrigen gendhrt werden, wenn man sich um die Armen
kiimmert und Gerechtigkeit schafft, wird er die Gebete seiner
Diener horen und sie beantworten; er wird sie fithren und
bewahren, und sie werden ein Licht in der Welt sein. Die Vision

72 Der Samann, »Missional« und »missionarisch« — was ist der Unterschied?.
URL: http://dosi.p-shuttle.de/missional-und-missionarisch-was-ist-der-unterschied/ (ab-
gerufen am 3. 4.2014).

73 Daniel Ehniss, Missio Dei, 7. Marz 2007 [Griinschlof8, Andreas, »Missio Dei«, Religion in
Geschichte und Gegenwart, 4., vollig neu bearbeitete Auflage, Band 5, 1271].
URL: http://danielehniss.de/2007/03/07/missio-dei/ (abgerufen am 3. 4. 2014).

74 Svw. Das Loch in unserem Evangelium.
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von Gottes Volk besteht darin, dass Gottes Welt auf Gottes Weise
transformiert wird. In diesem Evangelium ist keine Liicke.«”
Das Evangelium muss als ganzheitliches (whole) Evangelium
verkiindigt und praktiziert werden, damit das Loch (hole) des
Evangeliums gestopft wird, so Stearns. Und weiter schreibt er:
»Wenn wir Teil des kommenden Reiches Gottes sein wollen,
erwartet Gott von unserem Leben — von unseren Gemeinden ...
ebenso —, dass wir die authentischen Zeichen unserer eigenen
Transformation aufweisen: Mitleid, Barmherzigkeit, Gerechtig-
keit und Liebe — in einer fassbaren Weise demonstriert.«”

Das Reich Gottes soll durch das neue missionale Evan-
gelium zu einer Weltverbesserung im Hier und Jetzt fiihren.
Das gleicht sehr dem »sozialen Evangelium« (social Gospel) der
liberalen Kirchen. Der bekannte Autor und Pfarrer Wilhelm
Busch (1897 -1966) rang in den 1930er-Jahren mit dem social
Gospel des amerikanischen CVJM (Christlicher Verein Junger
Menschen) und griibelte lange iiber dessen Legitimitdt nach:
»Hatte ich jetzt nicht meine eigentliche Berufung verlassen? War
dieser soziale Dienst meine Aufgabe? War das nicht die Aufgabe
anderer Stellen? Und immer standen die amerikanischen CVJM
vor meiner Seele. Waren sie nicht so wie ich jetzt in die sozialen
Aufgaben hineingerutscht und auf diesem Wege abgeglitten von
ihrem eigentlichen Dienst, das Evangelium den jungen Médnnern
zu sagen?« Wilhelm Busch kam zu dem Schluss: »Den Weg der
Amerikaner wollte ich auf keinen Fall mitgehen.«”

Mit der Verlagerung des Reiches Gottes auf diese Erde geht
die Ablehnung der Hoffnung einher, die Glaubige hinsichtlich
der Wiederkunft Christi haben. Ferner geht die Hoffnung auf
die Errichtung des Reiches Gottes durch Christus verloren, was
bei Vertretern der Emerging Church teilweise sogar in offene
Ablehnung der traditionellen Endzeitlehren des Evangelikalis-
mus umschlédgt — bis hin zu der Illusion, Gott wiirde durch die

75 Richard Stearns, The Hole in our Gospel, Nelson/Word Pub Group, 2010, S. 57.

76 Ebenda (Hervorhebung im Original).

77 Vgl. jeweils: Wilhelm Busch, Plaudereien in meinem Studierzimmer, Bielefeld: CLV, 11., ver-
anderte Auflage 2009, S. 124.
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christliche Kirche eine ideale Zukunft dieser Welt ohne ein gott-
liches Gericht schaffen, indem er die Welt allmahlich zu einem
besseren Ort »transformiert«.

Brian McLaren, selbst in einer Briidergemeinde (Plymouth
Brethren) grofs geworden, war mit der Lehre des Dispensa-
tionalismus vertraut, wonach Christus wiederkommt, um sein
Konigreich aufzurichten. Heute bezeichnet er diese Lehre als
»moralisch und ethisch schddlich« und pladiert gar fiir eine
»massive Konfrontation der Christen, die an Endzeitlehren
glauben«”™. Das emergente Transformationsverstindnis folgt
der Pramisse »Handeln ist wichtiger als Lehre« und kehrt damit
der zentralen Stellung der Lehrverkiindigung gewissermafien
den Riicken zu. Die Hoffnung auf den wiederkehrenden Herrn
tritt in den Hintergrund; im Vordergrund steht das Ziel der Ver-
dnderung aller Lebensbereiche dieser Welt.

Zusammenfassung

Der radikale Fliigel der Emerging Church ist in weiten Teilen
charakterisiert von:

e der Verwerfung absoluter Dogmen;

e der Negierung der Autoritit und Irrtumslosigkeit der Hei-
ligen Schrift;

e der Uberzeugung, man konne absolute Wahrheiten nicht
erkennen und in Lehraussagen fassen;

* einer Ablehnung des Rationalismus;

¢ der Absage an die Wissenschaftsglaubigkeit;

e der Distanz zu den sogenannten »fundamentalistischen«
Christen des konservativ-evangelikalen Spektrums;

¢ einer Kritik an althergebrachten evangelikalen Traditionen.

78 Lighthouse Trails, Brian McLaren Wants End Time Believing Christians Robustly Confronted.
URL: http://www lighthousetrailsresearch.com/blog/?p=216 (abgerufen am 3. 4.2014).
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Die Emerging Church fordert:

¢ die Neudefinition oder Umdeutung christlicher Werte und
Begriffe;

o die Offnung zur Mystik;

¢ ein soziales, politisches und 6kologisches Evangelium;

e die Betonung von Gefiihl, Intuition und Imagination;

¢ die Akzeptanz der sakularen Kultur;

¢ einen subjektiven Relativismus;

¢ eine Offenheit fiir alle Religionen und eine Tendenz zum Uni-
versalismus”.®

Uber den radikalen Fliigel der Emerging Church urteilt der Pas-
tor, Autor und Bibellehrer John MacArthur: »Hier haben wir es
mit einer Form von falscher Religion zu tun ... Eine Art Heiden-
tum, die im Grunde als christlich anerkannt werden will, weil sie
immer populdrer wird. Aber die Grundlinie dieser ganzen Be-
wegung der Emerging Church ist, dass sie an keine Lehre glaubt,
sie vertritt keine Theologie. Ihre Vertreter wollen sich nicht dazu
dréangen lassen, irgendetwas in der Schrift zu interpretieren, und
ihre Ausrede ist: >Nun, die Bibel ist ohnehin nicht klar.« Mit an-
deren Worten, wir wissen nicht, was sie bedeutet; und wir kon-
nen nicht wissen, was sie bedeutet.«8!

Uber die Art und Weise, wie dieser Fliigel der Bewegung der
Emerging Church seine Gemeinden baut, sagt MacArthur: »Alles

79 A.d.V.:Damit ist hier die sogenannte » Allversohnung« gemeint.

80 Wie sehr sich das emergente Denken in den evolutiondren Panentheismus [All-in-Gott-
Lehre: Alles im Universum ist Teil Gottes, aber Gott ist mehr als das Universum.] ver-
strickt hat, sollte die erhellende Besprechung von Falko Hornschuch iiber das Buch Gott
9.0 — Wohin unsere Gesellschaft spirituell wachsen wird der Autoren Marion Kiistenmacher,
Tilmann Haberer und Werner Tiki Kiistenmacher auf Ron Kubschs Theoblog lesen. Falko
Hornschuch kommt zu dem Schluss: »Obwohl die Autoren seitenweise die Konflikte
zwischen den Farben [A. d. A.: Bewusstseinsstufen nach Wilber] thematisieren (an denen
immer die anderen schuld sind), kommt es ihnen nicht in den Sinn, dass auch der Zeit-
geist in Konflikt mit der Wahrheit geraten koénnte. Wahr ist, wohin die Evolution uns
treibt, Wahrheit ist sowieso nur relativ.«
URL: http://www.theoblog.de/wp-content/uploads/2011/09/Gott9.0_Buch.pdf (abgerufen
am 3.4.2014).

81 Grace To You, The Emerging Church is a Form of Paganism.
URL: http://www.gty.org/Resources/Articles/A277 (abgerufen am 3. 4. 2014).
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wird zu einer Frage des Stils und der Kontextualisierung, und
alles dreht sich um die Manipulation von Leuten und deren
Sehnstichte — so, als ob man ein Produkt an den Mann bringen
wollte, wie man jedes andere Produkt in unserer Gesellschaft
vermarktet. Dieses Verstandnis ist falsch, weil es nicht erkennt,
dass ... Gottes Kraft durch seine Wahrheit wirksam wird, und
darauf kommt es an.«%

Obgleich Anika Ronz in einem Artikel der Evangelischen Zen-
tralstelle fiir Weltanschauungsfragen (EZW) zu dem Schluss
kommt, dass die deutschlandweit 14 Gruppen und ca. 270 mit-
einander vernetzten Einzelpersonen der Emerging Church »noch
keine bestimmende Grofie« darstellen, weist die Autorin den-
noch darauf hin, dass »die Zahl derer, die sich mit dhnlichen
Thematiken beschiftigen, ohne sich ausdriicklich der Emerging-
Church-Bewegung zugehorig zu fiihlen oder sich via Internet zu
vernetzen, weitaus grofer sein diirfte«®.

Die eigene intensive Beschiftigung des Autors des vorliegen-
den Artikels mit der Emerging-Church-Bewegung bestitigt nicht
nur die letzte Aussage von Anika Ronz, sondern lasst iiberdies
erkennen, dass die emergente Bewegung nicht nur weitaus gro-
fer ist als ihre Kerngruppierung, sondern dass sie in immer mehr
Kreisen bis in das konservativ-evangelikale Spektrum hinein
an Anhéangerschaft gewinnt. Wenngleich die Emerging Church
noch nicht als bestimmende Kraft auftritt, ist sie dennoch eine
Bewegung, die fast tiberall Eingang findet — und es scheint, dass
sich diese Entwicklung in einem immer schnelleren Mafle voll-
zieht. Die Emerging Church ist eine Bewegung, die alles bewegt.
Aus diesem Grund sollte sie wahrgenommen und auf der Grund-
lage der Schrift kritisch gepriift werden (1Thes 5,21).

Die Gemeinde Jesu Christi war von Anbeginn an durch viel-
faltige Irr- und Sonderlehren bedroht. Offenkundig gelang es
den meisten Gemeinden nicht, die gesunde Lehre ganz zu ver-
teidigen und die Herde Gottes vor falscher Lehre zu bewahren.

82 Ebenda (Hervorhebung hinzugefiigt).
83 Anika Ronz, Die Emerging Church — »Eine dynamische Bewegung inmitten des gesellschaft-
lichen Wandels«. In: Materialdienst, EZW 7/2012, S. 257-263.
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Uber die Gemeinde von Philadelphia, der es gelungen war, die
reine Lehre und ein reines Herz zu bewahren, sagt der Herr: »Du
hast eine kleine Kraft« (Offb 3,8). Philadelphia war eine kleine,
unbedeutende Gemeinde; und doch war sie ohne Tadel. Sie
konnte ohne Tadel bleiben, weil sie das » Wort meines Ausharrens
bewahrt«* hatte (Offb 3,10). Sie konnte sich allerdings auf ihrer
Bibeltreue nicht ausruhen, sondern war vom Herrn gerufen, fest-
zuhalten, was sie hatte (vgl. Offb 3,11). Das griechische Wort
fiir festhalten ist kpatéw (abgeleitet von kpdtoc [Macht]) und
bedeutet »mit aller Macht festhalten«. Christen sind in dieser Zeit
— wie in allen Zeiten — gerufen, an Gottes Wort mit aller Macht
festzuhalten, selbst dann, wenn sie nur noch eine kleine Minder-
heit darstellen.

»Philadelphia-Gemeinden« gibt es heute nur noch wenige.
Doch ganz gleich, wie grofs oder klein, wie bekannt oder un-
bekannt, wie bedeutend oder unbedeutend eine Gemeinde sein
mag, ganz gleich, wie viele Erfolge eine Gemeinde nach aufSen hin
aufzuweisen vermag, das endgiiltige Urteil iber eine Gemeinde
spricht allein der Herr Jesus Christus. Ob eine Gemeinde in den
Augen Gottes ohne Tadel ist, hdngt von ihrer Treue zu Gottes
Wort ab — in der Lehre und im Tun. Ob die Erlosten dereinst Lob
oder Tadel, einen geschmalerten oder einen vollen Lohn empfan-
gen werden, hingt von ihrer Treue ab. An dem kostbaren Gut
festzuhalten, das der Gemeinde anvertraut wurde, ist mehr denn
je das Gebot der Stunde. Das biblische Evangelium gegen ein
»emergentes« Evangelium einzutauschen, wird nicht zum Segen
sein, und vor allem kann ein solches Handeln letztlich ganz
gewiss nicht Lob, sondern nur Tadel bringen.

Halte fest, was du hast, damit niemand deine Krone nehme!
Offenbarung 3,11

84 D.h. das Wort vom standhaften Harren auf Jesus.
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Anmerkungen

Leitworte der Emerging Church: authentisch, Authentizitat,
Dekonstruktion (Infragestellung der Aussagen der Moderne und
damit auch der theologischen Aussagen), Gesellschaftstrans-
formation, holistisch (ganzheitlich), inkarnieren, inkarnatorisch,
Inkulturation, Kontextualisierung, Missio Dei, missional, narra-
tiv (erzdhlend), Rekonstruktion (Um- und Neudeutung von Aus-
sagen), Transformation.

Hauptvertreter der Emerging Church, Buchautoren
sowie Personen, die hdufig im Zusammenhang mit der
Emerging Church genannt werden:

® Peter Aschoff, deutscher Theologe

e Rob Bell, US-amerikanischer Pastor und Buchautor

¢ Christina Brudereck, deutsche Theologin und Buchautorin

® Spencer Burke, US-amerikanischer Fotograf und Pastor

e Shane Claiborne, US-amerikanischer Buchautor, politischer
Aktivist und christlicher Redner

e Ulrich Eggers, deutscher Publizist, Verlagsleiter, Pastor und
Autor

* Daniel Ehniss, deutscher Theologe und Internetgestalter

e Tobias Faix, deutscher Theologe, Dozent und Autor

¢ Shane Hipps, US-amerikanischer Autor und Pastor

* Alan Hirsch, aus Siidafrika stammender Missiologe und Autor

e Daniel Hufeisen (»Hufi«), deutscher Theologe und Redakteur

¢ Tony Jones, US-amerikanischer Theologe, Autor, Blogger und
Referent

e Dan Kimball, US-amerikanischer Pastor und Autor

e Tobias Kiinkler, deutscher Soziologe und Buchautor

e Brian McLaren, US-amerikanischer Pastor und Autor

e Erwin McManus, US-amerikanischer Pastor, Autor und Re-
ferent

e Gottfried Miiller, deutscher Jugendevangelist
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Doug Pagitt, US-amerikanischer Pastor und Autor

Mark Reichmann, Griinder und ehemaliger Leiter der Kubik-
Gemeinschaft Karlsruhe

Johannes Reimer, deutscher Professor fiir Missiologie, Autor
und Pastor

Reinhold Scharnowski, in der Schweiz tétiger Pastor, Gemein-
degriinder und Referent

Christian A. Schwarz, deutscher Theologe und Publizist
Chris Seay, US-amerikanischer Gemeindegriinder, Pastor und
Autor

Dominik Sikinger, deutscher Blogger und Buchautor

Jens Stangenberg, deutscher Pastor (Zellgemeinde Bremen),
Webdesigner und Autor

Leonard Sweet, US-amerikanischer Theologe, Kirchen-
historiker, Pastor und Autor

Frank Viola, US-amerikanischer Autor und Blogger

Jim Wallis, US-amerikanischer Prediger und Buchautor
Daniel Weber, Mitarbeiter der CityChurch Wiirzburg

Thomas Weifienborn, deutscher Theologe

Ken Wilber, US-amerikanischer Autor von Biichern zum
Schwerpunkt »Integrale Theorie«®

Wer hat das letzte Wort liber die Holle?

Rob Bell, eine der 100 einflussreichsten Personen der Welt, tiber
die Holle, Geheimnisse und Ungewissheiten in der Bibel

Die Ausgabe des Nachrichtenmagazins TIME vom 2. Mai 2011
trug den Titel The World’s Most Influential People®® Einhundert
Personen aus Politik, Wirtschaft, Kunst, Medien und Religion
wurden in kurzen Artikeln vorgestellt. Auf Seite 43 trifft der

85 A.d.V.: Diese Theorie versucht, Erkenntnisse der Philosophie, Wissenschaft, Religion

usw. miteinander zu verbinden. Vgl. auch das Stichwort »Integrale Spiritualitat« im
Glossar emergenter Begriffe am Ende dieses Artikels.

86 Svw. Die einflussreichsten Leute der Welt.
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Leser auf eine Person, die man zu den Evangelikalen rechnet. Wer
erwartet hatte, auf Billy Graham, den weltbekannten Evangelis-
ten, oder auf Joel Osteen, den Wohlstandsprediger der grofsten
charismatischen Gemeinde in den USA, oder auf Bill Hybels von
Willow Creek oder Rick Warren, den »Pastor Amerikas« mit seiner
Saddleback Church, zu treffen, wurde enttduscht. Jon Meacham,
Chefredakteur der Verlagsgruppe Random House, stellte einen
Fiihrer der Emerging Church vor: Rob Bell.

Jon Meacham verfasste den Kurzbericht tiber Bell, der die
Uberschrift tragt: Rethinking Heaven and Hell — and everything in
between.®” IST DIE HOLLE REAL? Das ist neben der Frage, wer
errettet wird und was es bedeutet, errettet zu sein, die Frage, die
die christliche Kirche seit zwei Jahrtausenden beschiftigt hat, so
Meacham. Er schreibt {iber Rob Bell: »Rob Bell denkt, er weif3
es — oder, genauer gesagt, er denkt, wir kinnen es nicht wissen,
denn die biblische Diskussion iiber das Heil ist widerspriichlich.«

Rob Bell, Griinder der Mars Hill Church, einer wachsenden
Mega-Gemeinde, die viele junge Menschen anzieht, wirft die
Frage auf, ob das Jesuswort »Die Pforten des Hades werden sie
[die Gemeinde] nicht {iberwiéltigen« (Mt 16,18) nicht bedeute,
dass das Opfer Jesu universelles Heil (Allversbhnung) mit sich
gebracht habe. Bell »pldadiert fiir Geheimnis, nicht Gewissheitc,
so Meacham. Dem Magazin TIME sagte Bell: »Ich beziehe keine
Position der Gewissheit, da ich natiirlich nicht weif3, wie alles
endet.«

Rob Bells neuestes Buch Love Wins ist in den USA ein Best-
seller und wurde rechtzeitig vor dem »Willow Creek Jugend-
plus-Kongress« 2011, der vom 6. bis 8. Mai 2011 stattfand, vom
Brunnen Verlag (Giefen) in der deutschen Ubersetzung mit
dem Titel Das letzte Wort hat die Liebe herausgebracht. Rob Bell
war auf dem »Jugendplus-Kongress« 2011 einer der Haupt-
redner. Ironischerweise steht der Titel der deutschen Ausgabe
im Widerspruch zu Rob Bells postmodernem Denken, das in der
Emerging Church vorherrschend ist. Letztgiiltige, absolute Aus-

87 Svw. Himmel und Hélle iiberdenken — und alles, was dazwischenliegt.
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sagen kann man aus deren Sicht nicht treffen. Das letzte Wort
in einer Sache kann demnach niemand und nichts in dieser zeit-
lichen Ordnung haben — kein Mensch »kann wissen, wie alles
endet«, erklarte Rob Bell schliefSlich. Wie will Bell, der »nicht
weifs, wie alles endet«, also wissen, dass die Liebe das letzte Wort
haben wird? So bekannte konservative US-Evangelikale wie John
MacArthur oder Albert Mohler stehen mit vielen anderen
jedoch fiir die Uberzeugung ein, dass Gott durch die Heilige
Schrift klar zu allen Menschen spricht. Obwohl sie einzelne
biblische Aspekte theologisch unterschiedlich beurteilen, sind sie
der Ansicht, dass die Schrift in den wichtigen Fragen eindeutige
Antworten gibt.

Gott wird einst am Tag des Jiingsten Gerichts durch sein ge-
offenbartes Wort »das Verborgene der Menschen richten ... nach
[dem] Evangelium durch Jesus Christus« (Rom 2,16). Das letzte
Wort hat sozusagen Gott und sein Wort. Wer Gott auf die Liebe
Gottes reduzieren will und andere Eigenschaften Gottes wie
seine Gerechtigkeit und Heiligkeit ausblendet, vertritt ein ver-
zerrtes Gottesbild, das dem menschlichen Denken und dem
pluralistischen Zeitgeist unserer Tage entgegenkommt, der Hei-
ligen Schrift indessen nicht gerecht wird. Anders als Bell und
viele Vertreter der Emerging Church sind sich alle diejenigen,
die unerschiitterlich an den biblischen Lehren festhalten, gewiss,
dass die Bibel in der Frage von Himmel und Holle, von ewigem
Heil und ewiger Verdammnis keine Fragen offenlasst:

»Denn so hat Gott die Welt geliebt, dass er seinen ein-
geborenen Sohn gab, damit jeder, der an ihn glaubt, nicht ver-
lorengehe, sondern ewiges Leben habe. Denn Gott hat seinen
Sohn nicht in die Welt gesandt, damit er die Welt richte, sondern
damit die Welt durch ihn errettet werde. Wer an ihn glaubt, wird
nicht gerichtet; wer aber nicht glaubt, ist schon gerichtet, weil
er nicht geglaubt hat an den Namen des eingeborenen Soh-
nes Gottes. Dies aber ist das Gericht, dass das Licht in die Welt
gekommen ist, und die Menschen haben die Finsternis mehr
geliebt als das Licht, denn ihre Werke waren bdse. Denn jeder,
der Boses tut, hasst das Licht und kommt nicht zu dem Licht,
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damit seine Werke nicht blofigestellt werden; wer aber die Wahr-
heit tut, kommt zu dem Licht, damit seine Werke offenbar wer-
den, dass sie in Gott gewirkt sind« (Joh 3,16-21).

»Das urspriingliche Anliegen der Emerging Church, ein Ver-
stdndnis fiir die Menschen in der heutigen Postmoderne zu ent-
wickeln, um wirkungsvollere Zeugen fiir das Evangelium zu
sein, ist ein positives Anliegen der Bewegung. Wo man diesem
Anliegen jedoch eine grofiere Aufmerksamkeit einrdumt, als die
Bibel es fordert, steht man in der Gefahr, ein Freund der Welt zu
werden; davor warnt die Schrift unmissverstandlich. «%

Was hat Kalk mit Kase zu tun?
Die Emerging Church und das Evangelium Jesu Christi

Eine neue Religion wurde geschaffen, die ebenso wenig mit dem
Christentum zu tun hat, wie Kalk mit Kise zu tun hat.%® Und diese
armselige Religion ... versucht, sich als der alte Glaube mit eini-
gen Verbesserungen auszugeben, und mit ihren Ideen beansprucht
sie fiir sich die Kanzeln, die fiir die Verkiindigung des Evangeliums
bestimmt sind. Das Siihneopfer wird infrage gestellt, die Inspiration
der Schrift wird licherlich gemacht, der Heilige Geist zu einem Ein-
fluss degradiert, die Strafe fiir die Siinde wird zu einem Mirchen
und die Auferstehung zu einem Mythos erklirt, und trotz alledem
erwarten diese Feinde des Glaubens, dass wir sie Briider nennen und
mit ihnen im Bund bleiben.”

Die Botschaft des Evangeliums hat von der ersten Stunde an, da
sie verkiindigt wurde, Menschen und Geister auf den Plan ge-

88 Zitat von Dr. Martin Erdmann (keine weiteren Angaben verfiigbar).

89 A.d.V.: Die Formulierung in diesem Spurgeon-Zitat geht auf die wortliche Wiedergabe
einer idiomatischen Redewendung im Englischen zuriick, die im Deutschen gewohnlich
mit »so verschieden sein wie Tag und Nacht« bzw. »so unterschiedlich sein wie Feuer
und Wasser« {ibersetzt wird.

90 Charles Haddon Spurgeon, in: The Sword and the Trowel, August 1887, zitiert in: The
Down-Grade Controversy, BiblioBazaar, 2008, S. 32.

URL: http://www.spurgeon.org/s_and_t/dg03.htm (abgerufen am 3. 4.2014).
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rufen, welche die Botschaft Gottes verdrehen, verwassern oder
am liebsten ganz verstummen lassen wollten. Wie tiickisch die
Angriffe auf das Evangelium von »auflen« — also von Heiden, Irr-
lehrern, Humanisten, Rationalisten, Atheisten usw. — auch sein
mogen, die allertiickischsten Verfiihrungen sind immer die-
jenigen, die von »innen« — also aus den Reihen der Gldaubigen
selbst — ihren Anfang nehmen. Spurgeon sagte hierzu einmal:
»Es ist ein Jammer. Gewisse Prediger bringen Ungldubige her-
vor. Bekennende Atheisten sind zehnmal weniger gefahrlich als
jene Prediger, die Zweifel sden und den Glauben schwachen.«’!

Wer die Geschichte des Baptistenpredigers Charles H. Spur-
geon kennt, weif3, dass es ihm nicht vergonnt war, die letzten Jahre
seines Lebens in Ruhe und Frieden zu geniefien. Er wurde mit-
ten in eine Kontroverse — in der englischsprachigen Literatur als
Down-Grade Controversy (Downgrade-Kontroverse) bekannt — hin-
einversetzt, die letztlich zum Bruch Spurgeons mit dem Baptis-
tenbund (Baptist Union) fiihrte, dem er viele Jahre angehort hatte.

Im Jahr 1865 hatte Spurgeon mit der Herausgabe der Zeit-
schrift The Sword and the Trowel (Schwert und Kelle) begonnen, die
bis heute vom Metropolitan Tabernacle, Spurgeons Gemeinde in
London, herausgegeben wird. Im Marz 1887 erschien der erste
Artikel von Spurgeon in The Sword and the Trowel, der die Down-
grade-Kontroverse einleitete. Der oben zitierte Auszug aus einem
Artikel Spurgeons im August des Jahres 1887 macht deutlich,
welche Wahrheiten der Bibel unter Beschuss gekommen waren:
»Das Siihneopfer wird infrage gestellt, die Inspiration der
Schrift wird lacherlich gemacht, der Heilige Geist zu einem Ein-
fluss degradiert, die Strafe fiir die Siinde wird zu einem Mar-
chen und die Auferstehung zu einem Mythos erklart.«*

Das »moderne« Evangelium stellte fiir Spurgeon einen Nie-
dergang (downgrade) dar, dem man sich auf jeden Fall entgegen-
stellen musste. Fiir ihn hatte dieses »neue« Evangelium mit dem
biblischen Evangelium so viel zu tun, wie Kalk mit Kdse zu tun

91 A.a.O,S. 34
URL: http://www.spurgeon.org/s_and_t/dg03.htm (abgerufen am 3. 4.2014).
92 A.d.V.: Hervorhebung hinzugefiigt.
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hat. Als besonders schwerwiegend muss Spurgeon es empfun-
den haben, dass man den Niedergang des wahren Evangeliums
sogar noch als »Verbesserung« verkaufte. Das alte Evangelium
war nicht mehr gut genug; es musste ein neues Evangelium her,
das besser in die Zeit passte und dem »modernen« Menschen
jener Zeit, wie man meinte, angemessen war.

Uber 100 Jahre, nachdem die Downgrade-Kontroverse ent-
brannt war, entstand in den 1990er-Jahren in den USA innerhalb
des Evangelikalismus eine Bewegung, die man gemeinhin als
Emerging Church bezeichnet. Die Emerging Church sieht sich
selbst nicht als eine Bewegung, sondern versteht sich vielmehr
als ein Netzwerk von Christen im Dialog, die das Ziel haben, das
Evangelium dem postmodernen Menschen nahezubringen. Die-
ses Motiv ist lobenswert, und wiirde sich diese Bewegung zum
Evangelium Jesu Christi halten, hétte sie nicht so viel Kritik,
Unmut oder gar offene Ablehnung hervorgerufen.

Auffallend ist, dass viele der biblischen Wahrheiten, die schon
zu Lebzeiten Spurgeons infrage gestellt wurden, in unserer Zeit
von Vertretern der Emerging Church erneut in Zweifel gezogen
oder offen abgelehnt werden. Manche Kritiker der Bewegung
sehen in der Emerging Church lediglich eine Protestbewegung,
die christliche Mission »besser machen« will als die traditionellen
Evangelikalen, indem sie den alten Glauben beibehiilt, allerdings
mit den vermeintlichen postmodernen »Verbesserungen.

Und ahnlich wie in Spurgeons Zeiten, als viele seiner Zeit-
genossen glaubten, die Botschaft des Evangeliums miisse mit
der Zeit gehen, versuchen die Fithrer der Emerging Church, das
Evangelium fiir den postmodernen Menschen relevant und zeit-
gemaf3 zu gestalten. Das postmoderne Evangelium der Emerging
Church beansprucht heute fiir sich die Kanzeln, die fiir die Ver-
kiindigung des Evangeliums Jesu Christi bestimmt sind.

Weil die Emerging Church so vielschichtig und so vielstimmig
ist, kann man nicht ein Urteil tiber sie fallen, ohne einem Teil der
Bewegung Unrecht zu tun. Darum sei an dieser Stelle darauf hin-
gewiesen, dass der »moderate« Fliigel der Emerging Church von
der folgenden Kritik (weitestgehend) ausgenommen bleibt.
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Das Siihneopfer durch das Kreuz Christi wird infrage gestellt

Einer der fiihrenden Sprecher der Emerging-Church-Bewegung
ist Tony Jones. Im Marz 2008 verdffentlichte er sein Buch The New
Christians: Dispatches from the Emergent Frontier.”® Kennzeichnend
fiir die postmoderne Emerging Church ist ihre Weigerung, abso-
lute Wahrheiten anzuerkennen. Was heute wahr ist, kann mor-
gen schon iiberholt sein.

Wer auf absoluten Wahrheiten beharrt, ist anmafdend, so
Tony Jones. Da verwundert es nicht, wenn Jones zu dem Schluss
kommt, dass das Beharren auf der Lehre vom stellvertretenden
Sithneopfer Christi »arrogant und ein wenig irregeleitet« (S. 77)
sei. Niemand konne den Anspruch erheben, dass irgendeine
Erlosungslehre allein giiltig und absolut wahr sei, so die Uber-
zeugung von Jones.

Brian McLaren, neben Tony Jones einer der prominentesten
Protagonisten der Bewegung, sagte in einem Interview mit Leif
Hansen zum Erlosungswerk Christi: »Die primére Bedeutung
des Kreuzes ist, dass das Reich Gottes nicht wie die Reiche die-
ser Welt kommt, indem Gewalt und Zwang auf Menschen aus-
geiibt wird. Stattdessen kommt das Reich Gottes durch Leiden
und ein bereitwilliges, freiwilliges Opfer«; der gewaltsame Tod
am Kreuz, der erfolgen musste, um die Stinden der Menschen zu
sithnen, ist fiir McLaren eine falsche Vorstellung: »Dann ist das
Kreuz nicht mehr das Zentrum. Das Kreuz wird fast zu etwas,
was vom Eigentlichen ablenkt und zu einer falschen Werbung
fiir Gott wird.«*

McLaren lehnt die Lehre des stellvertretenden Siihnetodes
Christi ebenso wie Jones ab und sieht wie Steve Chalke im Kreu-
zestod Jesu einen »kosmischen Kindesmissbrauch«. Das unter-
scheidet sie wenig von der liberalen Theologie, die in Jesu Leiden
und Sterben lediglich ein Vorbild fiir Opferbereitschaft und vol-
lige Hingabe im Dienen sieht.

93 Frei iibersetzt: Die Neuen Christen: Die Botschaft aus dem Grenzland der Emerging Church.
94 Leif Hansen, Interview with Brian McLaren, Internet-Transkript.
URL: http://web.archive.org/web/20060910020022/www.understandthetimes.org/
mclarentrans.shtml (abgerufen am 3. 4. 2014).
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Die Inspiration der Schrift wird lacherlich gemacht

Dass die Irrtumslosigkeit der Heiligen Schrift in Zweifel gezogen
wird, ist auch unter Evangelikalen nichts Neues. Seit den 1950er-
Jahren pldadieren viele evangelikale Theologen fiir eine ein-
geschrankte Irrtumslosigkeit der Bibel, die lediglich in Fragen
des Glaubens und der Moral Geltung hat, nicht aber in wissen-
schaftlichen Fragen. Dass aber Autoritat und Irrtumslosigkeit der
Schrift von vielen (nicht allen) Vertretern der Emerging Church
rundweg abgelehnt wird, ist eine neue Qualitat.

Erwin McManus schreibt beispielsweise: »Die Kraft des Evan-
geliums liegt in einer Person — Jesus Christus —, nicht in einer Bot-
schaft. Das Evangelium ist ein Ereignis, das verkiindigt werden
muss, nicht eine Lehre, die bewahrt werden muss.«”> Und Tony
Jones glaubt zu wissen: »Jesus hatte kein Glaubensbekenntnis.«*

In seinem Buch The New Christians pladiert Tony Jones fiir
eine »tempordre« (temporary) Theologie, die »explorativ« (ex-
ploratory) ist und sich mit unseren ureigenen Erfahrungen deckt
(S. 108-114). Unter »explorativer, tempordrer Theologie« ver-
steht Jones eine Theologie, die sich standig verdndert und durch
die Erfahrungen des postmodernen Menschen stets neu um-
gekrempelt wird.

Spencer Burke treibt es wohl auf die Spitze, wenn er in sei-
nem Buch A Heretic’s Guide to Eternity®” schreibt: »Was z&hlt, ist
nicht ein Glaubenssystem, sondern eine holistische [ganzheit-
liche] Methode, der zufolge wir uns an dem orientieren, was wir
fiihlen, erfahren, entdecken und glauben; es ist die Bereitschaft,
der Vision Jesu zu folgen, um die Transformation der Mensch-
heit zu erreichen.«*® Gemaf Burke kann jeder der Vision Jesu fol-
gen — ganz gleich, welcher Religion er angehort.

95 Erwin McManus (Koautor), The Church in Emerging Culture, Grand Rapids: Zondervan,
2003, S. 248.

96 Tony Jones, The New Christians: Dispatches from the Emergent Frontier, Jossey-Bass, 2008,
S.234.

97 Svw. Ratgeber eines Hiiretikers fiir die Ewigkeit.

98 Spencer Burke (Koautor), A Heretic’s Guide to Eternity, Jossey-Bass, 2006, S. 130-131.
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Der Heilige Geist wird zu einem Einfluss degradiert

In seinem Buch There is a Season schreibt der Autor Chuck Smith:
»Was wiirde geschehen, wenn wir den Menschen zugestehen,
das zu »fithlen¢, was wir nicht erkldaren konnen, und Dinge mit
dem Herzen und nicht mit dem Verstand zu verstehen? Wir wiir-
den einer breiteren Zuhorerschaft die Tiir des Glaubens auftun,
wenn wir nicht langer darauf bestiinden, dass die einzig legi-
time Grundlage des christlichen Glaubens auf rationalen Fakten
beruht.«*

Was Smith praktisch darunter versteht, das Evangelium zu
»fithlen« oder es »mit dem Herzen und nicht mit dem Verstand
zu verstehen«, wird deutlich an einem seiner Gottesdienste im
April 2005. Smith liefs eine »Gebetsstation« aufbauen, die aus
Kerzen, Weihrauch und Ikonen sowie einer Anleitung zum
»Beten mit Ikonen« bestand. In der Anleitung heifst es: » Atme tief
ein. Bete wihrend des Einatmens: >Heiliger Geist, umgib mich,
erfiille mich, hauche mir Leben ein.««!® Smith empfiehlt auch, im
Namen des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes zu beten
und sich wahrenddessen zu bekreuzigen.

Meditative und kontemplative Praktiken der katholischen
Mystiker werden in der Emerging Church neu belebt und an-
gepriesen. In einem Gesprach von Shane Claiborne mit Tony
Campolo wird der neue Mystizismus der Bewegung offenkundig.
Campolo fiihrt aus: »Vielleicht ist es eines der besten Dinge, wenn
wir den Mund halten, um die Kluft zwischen uns und unserem
Leben hinter uns zu lassen. Vielleicht kdnnen wir dann sogar
eine mystische Einheit mit dem Heiligen Geist erfahren ...«!%

Campolo fahrt fort: »In einer mystischen Beziehung mit Gott
spielt Theologie keine Rolle mehr ... und in dieser Spiritualitat
finden Menschen ihre Gemeinsamkeit ...«'” Eine gemeinsame

99 Roger Oakland, The Emerging Church: Another Road to Rome. URL: http://www.under-
standthetimes.org/commentary/c46.shtml (abgerufen am 3. 4. 2014).

100 Ebenda.

101 Foursquare Church Says Yes to the Contemplative/Emerging Paradigm Shift. Lighthouse Trails
Newsletter, 16. Oktober 2007.
URL: http://www lighthousetrailsresearch.com/newsletter101607.htm
(abgerufen am 3. 4. 2014).

102 Ebenda.
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mystische Erfahrung mit dem Geist wird zur Grundlage der Ein-
heit mit anderen Menschen, und es spielt offensichtlich keine
Rolle mehr, welche theologischen Inhalte vertreten werden.

Ferner entsteht bei den Aussagen vieler Fiithrer der Emerging
Church der Eindruck, dass man Gott oder den Heiligen Geist nur
erkennen kann, wenn man ihn erlebt. Die grofle Wahrheit, die uns
jedoch die Heilige Schrift lehrt, scheint in Vergessenheit geraten
zu sein: Es war die Person des Heiligen Geistes selbst, die das
Wort Gottes inspirierte und den Menschen die géttliche Wahr-
heit in Form der Heiligen Schrift schenkte — den ein fiir alle Mal
iiberlieferten Glauben.

Die Strafe fiir die Stinde wird zu einem Marchen

Die Lehre von der Holle als Gottes ewige Strafe fiir die Stinde
wird von Brian McLaren als »falsche Werbung fiir Gott« bezeich-
net. Die Vorstellung einer ewigen Verdammnis gilt den meisten
Vertretern der Emerging Church als unvereinbar mit der Liebe
und Barmherzigkeit Gottes.

Der einflussreiche Doug Pagitt wich in einem Interview
mit Todd Friel der Frage aus, ob er an eine ewige Verdamm-
nis glaube, und begann mit ausschweifenden Ausfiihrungen,
ohne auf den Punkt zu kommen. Friel liefs nicht locker und
unterbrach Pagitt mit den Worten: »Ich habe keine Ahnung,
wortiber Sie sprechen ...« Friel fasste in wenigen Worten die
biblische Lehre von der Holle und vom ewigen Gericht klar und
unmissverstandlich zusammen und fragte ihn ein weiteres Mal,
ob er dazu ein Ja oder ein Nein sagen konne. Pagitts Antwort war
daraufhin, ohne zu zogern: »Nein.« Erneut fragte Friel den Pastor
einer bekannten Mega-Gemeinde, was er unter Holle versteht.
Pagitts ausweichende Antwort: »Holle bedeutet den Verlust der
Verbindung zu Gott ...«'®

103 Todd Friel Interviews Emergent Church Leader Doug Pagitt, 24. Oktober 2007.
URL: http://www.worldviewweekend.com/worldview-times/article.php?articleid=2713
(abgerufen am 3.4.2014).
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In seinem Buch The Story We Find Ourselves'™ erortert Brian
McLaren in einem fiktiven Gesprach die Mdglichkeit, dass Men-
schen Gottes Gnade verwerfen konnen. Das Kapitel endet mit
der Frage: »Und was dann? ... Was geschieht dann mit ihnen?««
Die Antwort bleibt McLaren schuldig, und das nachste Kapitel
des Buches erdffnet er mit der Gegenfrage: » Warum musst du
immer diese Frage stellen?« ... >Ist das, was ich dir gegeniiber
gerade beschrieben habe, nicht genug?«« D. A. Carson, ein Kri-
tiker der Emerging Church, scheut sich nicht, eine Antwort dar-
auf zu geben: »Nein, es ist nicht genug, weil Jesus selbst mehr
iiber die Holle sagt als sonst jemand in der Bibel. Aufierdem fin-
det man in anderen Teilen der Bibel durchaus furchterregende
endzeitliche Bilder.«!'®

Der US-Amerikaner Alan Jones schreibt in seinem Buch
Reimagining Christianity:'® »Die Fixierung der Kirche auf den
Tod Jesu als einen universellen Heilsakt muss ein Ende finden,
und die Bedeutung des Kreuzes muss im christlichen Glauben
neu iiberdacht werden. Warum? Weil ein Kult um das Kreuzes-
leiden entstanden ist, bei dem es um einen rachsiichtigen Gott
geht« (S. 132).

Die Auferstehung wird zu einem Mythos

Scot McKnight, Neutestamentler, Autor und Sprecher der Emer-
ging Church, rief in seinem Buch The Real Mary: Why Evangelical
Christians Can Embrace the Mother of Jesus'” dazu auf, dass auch
Protestanten einen Ehrentag fiir Maria halten sollten (S. 144).
Beziiglich der Auferstehung fiihrt er aus: »Wer Maria hort, ver-
nimmt die Botschaft von Jesu Tod und Auferstehung. Dies ist ein
Mega-Ereignis, durch das Gott eine neue Art von Kraft, eine neue
Art von Familie und eine neue Art von Reich Gottes schafft«
(S. 145). McKnight sieht in diesem »Mega-Ereignis« eine Zeit, in

104 Frei tibersetzt: Die Geschichte, durch die wir unsere Identitdt finden.

105 Vgl. jeweils D. A. Carson, Emerging Church. Abschied von der biblischen Lehre?, Bielefeld:
CLV, 2008, S. 236-237.

106 Svw. Den christlichen Glauben iiberdenken.

107 Svw. Die wahre Maria: Warum Evangelikale die Mutter Jesu verehren kénnen.
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der die Welt sich vereinen wird, um Maria anzubeten.'”® Die Auf-
erstehung Christi wird gewissermafen zu einem Katalysator fiir
Marienanbetung.

Alan Jones vertritt in seinem bereits erwdahnten Buch Re-
imagining Christianity die Ansicht, dass die Lehre vom Kreuz
ein menschengemachter Mythos ist (S. 133). Und dann sei auch
noch Marcus Borg erwdhnt. Sowohl Brian McLaren als auch Rob
Bell sind voll des Lobes fiir ihn; McLaren erwahnt ihn auf sei-
ner Website, wo er seine »hohe Wertschatzung« fiir ihn zum Aus-
druck bringt, und Bell zitiert ihn in seinem populdren Buch Velvet
Elvis. Repainting the Christian Faith.'® Borg, Professor fiir Religion
und Kultur, schrieb in einer Kolumne tiber das christliche Oster-
fest: »Zu glauben, dass die zentrale Bedeutung von Ostern [Auf-
erstehung] mit etwas Spektakuldrem zu tun hat, was mit Jesu Leib
geschah, geht vollig an der Osterbotschaft vorbei und birgt die
Gefahr in sich, die Ostergeschichte zu trivialisieren. Das Oster-
fest in erster Linie mit unserer Hoffnung auf ein Leben nach dem
Tod zu verbinden - so, als ob unser Leben nach dem Tod davon
abhinge, dass Gott den Leichnam Jesu erweckte —, reduziert die
Ostergeschichte auf unsere ... Sehnsucht nach einem Weiterleben
iiber den Tod hinaus.«'°

Was hat Kalk mit Kdse zu tun?

Es soll am Ende des Artikels noch einmal betont werden, dass
hier vor allem die linksliberalen Vertreter der Emerging Church
zitiert wurden. Der moderate Fliigel der Bewegung wiirde sich
von einigen der angefiithrten Zitate sicherlich distanzieren.
Nichtsdestoweniger hdtte Spurgeon auch fiir sie einen weisen

108 Emergent Leaders — Paving the Way to Apostasy?, Lighthouse Trails Newsletter, 15. Marz
2007.
URL: http://www lighthousetrailsresearch.com/blog/?p=3259 (abgerufen am 3. 4.2014).

109 Deutsche Ausgabe: Velvet Elvis. Ein neues Bild des Glaubens malen, GieBen: Brunnen Verlag,
3. Auflage 2012.

110 Marcus Borg, Easter About Life, Not Death, Washington Post/Newsweek, Kolumne »On
Faith«, 7. April2004. URL: http://www.understandthetimes.org/commentary/c67.shtml
(abgerufen am 3. 4.2014).
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Ratschlag: »Sich mit dem Irrtum einlassen, macht es dem besten
Menschen unméglich, gegen ihn vorzugehen.«!!!

Was hat Kalk mit Kédse zu tun? Die Antwort ist: Nichts! Das
Evangelium des liberalen Fliigels der Emerging Church hat
wenig oder nichts mehr mit dem biblischen Evangelium Jesu
Christi zu tun. In der Kurzvorstellung des Buches The New Chris-
tians von Tony Jones heifst es: »Die etablierten Kirchen sind am
Sterben, und der Hyper-Individualismus der Evangelikalen ist
fiir viele unbefriedigend; aus diesem Grund haben sich ... viele
junge Evangelikale entschlossen, die christliche Kirche fiir die
postmoderne Zeit neu zu erschaffen ... Anhanger der Emerging
Church lieben ihre Bibel leidenschaftlich ... aber sie wissen auch,
dass sie als begrenzte menschliche Wesen keine letztgiiltigen
Wahrheiten formulieren konnen.«!1?

Die vielen jungen Evangelikalen wollen ihre postmodernen
»Verbesserungen« in das alte Evangelium einflieflen lassen. Tony
Jones glaubt, dass sie ihre Bibel leidenschaftlich lieben; doch
Wabhrheiten der Bibel wollen sie nicht formulieren.

Spurgeons Schlusswort in dem eingangs zitierten Artikel ist
so zeitlos, dass es angesichts der aktuellen Situation auch heute
nicht treffender formuliert werden konnte: »Wir flirchten, dass
keine Hoffnung besteht, jemals eine Gemeinschaft schaffen zu
konnen, die alle draufden halt, die das eine bekennen und etwas
anderes glauben ... Sollte fiir eine Zeit der Eindruck entstehen,
dass die Evangelikalen an Starke verlieren, so lasst uns doch
unser Leben im Glaubenskampf hingeben in der vollen Gewiss-
heit, dass unser Evangelium eine Auferstehung erleben wird,
wenn einmal die Erfindungen des >modernen Denkens< mit
unausloschlichem Feuer vernichtet werden.«'*?

111 Charles Haddon Spurgeon, in: The Sword and the Trowel, Oktober 1888.
URL: http://www.spurgeon.org/s_and_t/1088nts.htm (abgerufen am 9. 4.2014).
112 Editorial Reviews, From Publishers Weekly. Buchempfehlung Amazon.com.
URL: http://www.amazon.com/New-Christians-Dispatches-Emergent-Frontier/dp/
047045539X (abgerufen am 3. 4. 2014).
113 Charles Haddon Spurgeon, The Down-Grade Controversy, BiblioBazaar, 2008, S. 36.
URL: http://www.spurgeon.org/s_and_t/dg03.htm (abgerufen am 3. 4.2014).
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Das Glaubensbekenntnis der Emerging Church

»Wir miissen aufhoren,
nach objektiver Wahrheit Ausschau zu halten ...«

Fiir die Vertreter der Emerging Church ist gelebtes Christen-
tum wichtiger als gelehrtes Christentum. Eine Gottesbeziehung,
die auf Wahrhaftigkeit und Echtheit beruht, hat in dieser Be-
wegung Vorrang vor Lehre — man will dem Christentum wieder
»Authentizitdt« einhauchen. Der traditionelle konservative Evan-
gelikalismus wird als zu eng und manchmal als heuchlerisch kri-
tisiert, und zwar ebenso wie die modernen pragmatischen Mega-
Gemeinden, die als oberflachlich gelten. Damit nimmt diese
Stromung Ziige einer Protestbewegung an, und sicherlich trifft
mancher Kritikpunkt auch zu. Dass Authentizitdt im geistlichen
Wandel ohne eine gute Grundlage in der Schrift wirklich mog-
lich ist und ob die Antworten dieser Bewegung ein gesundes und
kraftvolles Christentum hervorbringen, ist jedoch zu bezweifeln.

Die Emerging Church setzt auf Dialog mit der Kultur und
ermutigt dazu, am kulturellen Leben teilzunehmen. Menschen
in ihrer Kultur besser zu verstehen, ist ein durchaus legitimes
Motiv, solange man sich von der Kultur nicht vereinnahmen lasst.
Genau das aber ist die Achillesferse der Bewegung. Es kommt zu
einer Anpassung an den postmodernen Zeitgeist, einen Zeitgeist,
der — wie bereits bemerkt — Eindeutigkeit meidet. Unmerklich
orientiert sich der Glaubige nicht mehr an der Wahrheit der Bibel,
sondern er interpretiert die Wahrheit auf seine individuelle und
subjektive Weise. Diese subjektive Gotteserkenntnis wird letztlich
zur Grundlage und zum Mafistab des Christenlebens gemacht.
Abweichende Meinungen werden toleriert, da es eine absolute
Wahrheit nicht gibt. Alles ist relativ. Eindeutigkeit hingegen wird
als riickstandig oder engstirnig verworfen.

Es ist demzufolge kein Wunder, dass man in dieser Bewegung
absolute dogmatische Aussagen ablehnt. Tony Jones, prominen-

114 Tony Jones, Postmodern Youth Ministry, Grand Rapids: Zondervan, 2004, S. 201.
Auszug aus: Georg Walter, Der Angriff auf die Wahrheit, Bielefeld: CLV, 2009, S. 157.
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ter Vertreter dieser Bewegung, sagt iiber das Lesen der Heiligen
Schrift: »Wir miissen aufhoren, nach objektiver Wahrheit Aus-
schau zu halten, wenn wir uns in den Text der Bibel vertiefen.«!®

Glossar emergenter Begriffe''®

Authentisch: Vertreter der Emerging Church wollen authen-
tisches Christsein leben. Das bedeutet, dass sie eine echte, wahr-
haftige Nachfolge anstreben und tote Traditionen und dufierliche
Formen ablehnen. Traditionen und feste Strukturen christlicher
Kirchen und Denominationen werden als ein Hindernis fiir
Authentizitat betrachtet.

Dekonstruktion: Das Hinterfragen der Lehren und Traditionen
des Christentums, das eine Umdeutung biblischer Lehren nach
sich zieht. Aus Sicht John MacArthurs geht diese Umdeutung
im radikalen Fliigel der Emerging Church so weit, dass sie dem
theologischen Liberalismus gleichkommt.

Dialogisch: Das christliche Weltbild muss im Dialog mit- und
untereinander wiederentdeckt und vermittelt werden. Im Dialog
leistet jeder Einzelne einen Beitrag zu dieser Wiederentdeckung.

Emergenz: Benedikt Peters erldutert: »Sie [die Emerging Church]
ubertragt Erkenntnisse der Naturwissenschaften und der Philo-
sophie auf ihr Gemeindeverstandnis in der Annahme, so kénne
sie in einer sich schnell verdndernden Welt groflere Wirkung
haben. Unter dem Begriff -Emergenz« (von lat. emergere [>auf-
tauchen, hervorkommen, sich zeigen<]) versteht man das spon-
tane Entstehen einer neuen Ordnung innerhalb eines komplexen
Systems. Das auf diese Weise entstehende System kann neue
Eigenschaften annehmen, die nicht vorhersehbar waren.«'”

115 Ebenda.
116 A. d. V.: Die Pfeile verweisen auf andere Stichworte innerhalb des Glossars.
117 Vgl. Definition von B. Peters auf S. 7.
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Gesellschaftsrelevanz: Die Emerging Church sieht ihren Auftrag
nicht nur im Aufbau einer christlichen Gemeinschaft, sondern sie
will fiir die Gesellschaft von »Relevanz«, von »Bedeutung« sein,
indem sie in allen gesellschaftlichen Bereichen aktiv wird (sozial,
politisch, kulturell, 6kologisch usw.) und zu einer positiven Ver-
anderung der Gesellschaft beitragt.

Gesellschaftstransformation: Das Ziel der »gesellschaftsrelevan-
ten« Aktivitaten der Emerging Church ist die »Transformations,
die »Umgestaltung«, der Gesellschaft in eine christlichere Form.
Manche Autoren wie Brian McLaren sprechen in diesem Zusam-
menhang von der Errichtung des »Reiches Gottes« auf Erden.

Holistisch: Christsein soll aus emergenter Perspektive »holis-
tisch« sein, worunter ein »ganzheitliches« Christenleben ver-
standen wird, das nicht nur das personliche Heil, sondern das
Heil der Welt sucht. Ein holistisches Evangelium ist demnach eine
postmoderne Form des »sozialen Evangeliums« (social Gospel).

Inkarnationsprinzip: Dieser Begriff bezeichnet die »Mensch-
werdung« der christlichen Kirche, die sich in Form von tatiger
Naéchstenliebe niederschlégt (z. B. durch soziales und politisches
Engagement).

Inkarnatorisch: Wie Christus in diese Welt kam und Fleisch
(Mensch) wurde (Inkarnation Christi), muss die christliche
Gemeinde »inkarnatorisch« werden. Das bedeutet, dass sie
Gestalt annehmen und sichtbar in diese Welt hineinwirken muss.
Dies wird durch — Kulturrelevanz und — Gesellschaftstrans-
formation erreicht. Der wahre Christ ist wahrer Mensch und
verwirklicht seine Christusnachfolge in seinem gesamten sozio-
kulturellen Sein.

Inkulturation: Die Emerging Church sieht ihren Auftrag darin,

die christliche Botschaft der jeweiligen kulturellen Zielgruppe zu
verkiindigen. Dies setzt voraus, dass der Verkiindiger des Evan-
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geliums stets auf die kulturellen Unterschiede seiner Zuhorer
eingehen muss, z.B. durch — Kontextualisierung. Diese emer-
gente Missionstheologie verkennt jedoch, dass die Botschaft des
Evangeliums schon immer transkulturell'® war und sich weder
an die jeweilige Kultur noch an den jeweiligen Zeitgeist anpasste.

Integrale Spiritualitit: Diese von Ken Wilber formulierte Zu-
sammenfithrung von Philosophie, Wissenschaft und Religion
— auch als »Integrale Theorie« bezeichnet —, vertritt die Vor-
stellung einer geistlichen Evolution. Die Integrale Theorie strebt
eine umfassende Integration von Spiritualitat (sowohl der ost-
lichen wie der westlichen) und Wissenschaft an.

Integrative Theologie: Diese emergente Sichtweise von Theo-
logie will offen sein fiir alle christlichen Traditionen. Diese sollen
einander ergianzen, statt im Widerspruch zueinander zu stehen.
Christen sollen das Verbindende und Gemeinsame anstreben,
statt sich durch Abgrenzung von anderen zu entfernen.

Kontextualisierung: Die Anpassung der Evangeliumsbotschaft
an das jeweilige soziokulturelle und geschichtliche Umfeld einer
Gesellschaft oder ethnischen Gruppe. Kontextualisierte Bibel-
iibersetzungen gehen mitunter so weit, dass biblische Begriffe
ihre urspriingliche Bedeutung verlieren.

Konversation: Anhédnger der Emerging Church sehen sich in
einer anhaltenden Konversation (emergent conversation), die alle
Interessierten bei ihrer Suche nach neuen Wegen mit einbezieht.
Uber den christlichen Glauben ins Gespréch zu kommen und im
Gesprach zu bleiben, ist ein vorrangiges Ziel emergenter Chris-
ten. Lebendige Konversation ist wie ein Fluss, der nie zum Still-
stand kommt. Das Ziel einer solchen Konversation besteht nicht
darin, absolute oder allgemeingiiltige Lehraussagen zu treffen.

118 D. h. tiber allen Kulturen stehend.
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Kulturrelevanz: Die Beobachtung, dass heute mehr als friither ein
Grofsteil der Jugendlichen und jungen Erwachsenen den christ-
lichen Gemeinden den Riicken zukehren, veranlasst emergente
Leiter dazu, die moderne Kultur starker in das Gemeindeleben
zu integrieren. Obgleich das Grundanliegen, die moderne Kul-
tur in das Gemeindeleben einzubeziehen, durchaus zuléssig ist,
solange dies in einer biblisch vertretbaren Weise geschieht, ist der
Spagat zwischen dem Anspruch biblischer Lehre (mit dem Gebot
der Schrift, sich dieser Welt nicht anzupassen) und der Akzep-
tanz moderner Kultur (z. B. aller Musikstile usw.) iiberaus pro-
blematisch. Eine weitere Gefahr des Wunsches, »kulturrelevant«
sein zu wollen, ist, dass eine Gemeinde zu einer Jugend- oder
Junge-Erwachsenen-Gemeinde wird, die lediglich die kulturellen
Bediirfnisse dieser Altersgruppe bertiicksichtigt und damit die
mittlere und altere Generation aus der Gemeinschaft ausschlief3t.

Missio Dei: Die »Missio Dei«, Gottes Mission, ist die Sendung
Gottes in seinem Sohn Jesus Christus in diese Welt und das Han-
deln Gottes unter den Menschen. Christen sind berufen, tiber sich
selbst hinauszugehen und ihren Mitmenschen zu dienen. Dieses
Anliegen ist fiir die Vertreter der Emerging Church zentraler als
die Vermittlung christlicher Dogmen und Lehren.

Missional: Das »missionale« Evangelisationsverstdndnis unter-
scheidet sich von der traditionellen Auffassung von Mission
darin, dass der Missionsbefehl aus Matthdus 28,19-20 sehr viel
weiter gefasst wird. Das missionale Verstandnis geht iiber die
Verkiindigung des Evangeliums sowie den Auftrag, Jiinger zu
machen, hinaus und will — gesellschaftsrelevant wirken.

Multisensorisch: Emergente Gottesdienste sollen »alle Sinne«
des Menschen ansprechen und sich nicht nur auf Wissens-
vermittlung stiitzen. Zu diesem Zweck soll der Teilnehmer eines
Gottesdienstes durch die Schaffung einer bestimmten Atmo-
sphére (z. B. durch die Verwendung von Kerzen oder Weihrauch,
durch Abdunkeln eines Raumes usw.) oder durch meditative
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Betrachtung einer lkone bzw. eines Bildes zu einer Gottes-
erfahrung gefiihrt werden.

Narrativ: Die Emerging Church zieht die narrative Theologie der
Lehrpredigt vor. Das Erzdhlen von Geschichten im Allgemeinen
oder von biblischen Geschichten im Besonderen soll den Zu-
horern helfen, Gottes Wahrheiten und Gottes Wesen zu erfassen.

Postmoderne: Die Emerging Church sieht ihren Auftrag darin,
den postmodernen Menschen fiir das Evangelium zu erreichen.
Die Postmoderne (seit den 1960er-Jahren) ist gekennzeichnet
durch eine Abkehr vom Rationalismus, von absoluten Aussagen
sowie von Fortschritts- und Wissenschaftsglaubigkeit hin zu
einer Pluralitit, die parallele Wahrheiten nebeneinander stehen
lasst. Der postmoderne Christ muss dieser Denkweise folglich
Rechnung tragen.

Prozessorientierte [Evangelisation: Prozessorientierte Evan-
gelisation will das Evangelium durch personliche Beziehungen
und offene Kontakte verbreiten. Die traditionelle Form der Evan-
geliumsverkiindigung (z.B. Aufrufe zur Bekehrung) wird als
zu direkt, altmodisch und uneffektiv betrachtet und auch als
»aktionsorientierte Methode« bezeichnet. Bekehrungen kommen
nicht durch » Aktion«, sondern durch »Prozesse« zustande.

Reimagination/Re-Imagination: Die Gesamtheit aller Bemii-
hungen, das »kreative Konzept eines verbesserten Modells post-
moderner Kirche« zu erarbeiten. Durch Experimentieren soll es
die Theorie mit der Praxis verbinden, ohne dass es jedoch fertige
oder endgiiltige Losungen anbietet.

Rekonstruktion: »Rekonstruktion« folgt der — »Dekonstruk-
tion« aller traditionellen christlichen Lehraussagen. R. Eberts-
héuser definiert Rekonstruktion als die »Umdeutung in einem
veranderten, nur noch relativen Bezugs-/Deutungsrahmenx.
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Schalomisierung: Der Prozess, Friede (Schalom) in einer Gesell-
schaft oder in der Welt aufzurichten, wird als Schalomisierung
bezeichnet. Aus emergenter Sicht kann dies nur durch die —
»Missio Dei« erreicht werden.

Storytelling: Das Erzdhlen von Geschichten soll das reflektie-
rende Nachdenken des Christen in den Hintergrund dringen
und Gotteserkenntnis in Form von Geschichten und Bildern
ermoglichen. Die Wahrheit soll nicht nur hoérbar, sondern vor
allem »erfahrbar« sein. Storytelling ist eine Absage an das ratio-
nale Denken und das Erfassen der Wahrheit durch Gottes Wort.

Vernetzung: Die Emerging Church strebt nicht nur eine Ver-
netzung aller Christen an, um den — Dialog und die — Kon-
versation aufrechtzuerhalten, sondern sie versteht sich auch als
ein Netzwerk von Beziehungen, das gelebt wird.
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Ist »missional« noch missionarisch?'®

Die Strategie der Emerging Church im Umgang
mit Sprache - eine Skizze zum Verwirrspiel um den
Missionsbegriff

Wolfgang Nestvogel

Eine humorvolle Anekdote tiber die UNO erzahlt davon, dass
man eine Erhebung durchfiihrte. Dabei wurde verschiedenen
Staaten aus unterschiedlichen Kontinenten diese Aufgabe vor-
gelegt:

»Teilen Sie uns bitte Thre ehrliche Meinung zur Losung des
Problems der Nahrungsmittelknappheit im Rest der Welt mit.«

Die Reaktionen aus aller Welt zeigten, dass alle angeschriebe-
nen Nationen grofie Probleme damit hatten, die Frage richtig zu
verstehen:

In Osteuropa wussten die Teilnehmer nicht, was »ehrlich«
heif3t.

In Westeuropa wussten die Teilnehmer nicht, was »Knapp-
heit« bedeutet.

In China wussten die Teilnehmer nicht, was eine »Meinungx«
ist.

Im Nahen Osten wussten die Teilnehmer nicht, was eine
»LOsung« ist.

Und in den USA wussten die Teilnehmer nicht, wo der »Rest
der Welt« liegt.

Diese kleine Geschichte ist ein gutes Beispiel fiir Vorurteile.
Sie weist aber auch darauf hin, wie schwierig es sein kann, sich
durch Sprache eindeutig zu verstandigen. Miteinander zu reden,

119 Der Text geht zuriick auf zwei Vortrége, die der Verfasser bei Maleachi-Tagen in Holz-
gerlingen (2012) und Bielefeld (2013) gehalten hat. Die Form der Rede wurde beibehalten.
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heifst noch lange nicht, sich zu verstehen. Das erfahren die Men-
schen seit Jahrtausenden, das lehrt die Kommunikationstheorie
seit Jahrzehnten. Das Problem sind die Sprechenden, die sich
unklar ausdriicken oder etwas verschleiern, verkiirzen, mani-
pulieren, verzeichnen, {ibertreiben.

1. Macht und Ohnmacht von Sprache

In unserer Epoche — der sogenannten Postmoderne —ist das Miss-
trauen gegeniiber der Moglichkeit sprachlicher Verstandigung
weiter radikalisiert worden. Postmoderne Sprachphilosophen
behaupten, dass die Sprache selbst keine Eindeutigkeit gewahr-
leisten konne. Es sei unmdglich, verbindliche inhaltliche Wahr-
heit begrifflich eindeutig auszudriicken. Diese Skepsis gehort zu
den zentralen Glaubensbekenntnissen der Postmoderne.

Darin liegt zugleich ein Frontalangriff auf den biblischen
Glauben. Denn der lebt davon, dass der lebendige Gott sich selbst
und seine Wahrheit durch Sprache eindeutig offenbart (2Tim 3,16;
Joh 10,35). Die Reformatoren haben diese Wahrheit mit ihrer
Formel von der Klarheit der Schrift (claritas scripturae) bezeugt;
Luther konnte den Heiligen Geist als den »allereindeutigsten
Schreiber« riihmen. Demnach hat Gott hat sich in seinem Wort
eindeutig erklart und inhaltlich festgelegt. Dies nachzuvollziehen
und zu ergriinden, ist die Aufgabe des Bibellesers.

Nicht nur die postmoderne Sprachphilosophie selbst stellt
dieses Bollwerk der biblischen Uberzeugung infrage! Auch wo
man im Namen des Christentums den Pakt mit der Postmoderne
sucht, wird die Axt an die Wurzel der biblischen Eindeutigkeit
gelegt.

Vertreter der Emerging Church erwecken den Eindruck, sie
wollten bewusst auf die Formulierung verbindlicher und praziser
biblischer Lehre verzichten; solcher »Dogmatismus« kdnne von
den Zeitgenossen nicht mehr verstanden werden. Dabei tiber-
sehen oder verschleiern sie, dass ihr Zugang wesentlich aggressi-
ver ist: Er beabsichtigt nicht nur den Abbau vertrauter biblischer
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Uberzeugungen (Dekonstruktion), sondern ersetzt diese durch
unbiblische Lehren, die von der Emerging Church dezidiert pro-
pagiert werden. Auch im Hinblick auf biblische Lehre gibt es
kein Vakuum — wo die Wahrheit auszieht, da zieht Liige ein. Da
wird biblische Lehre durch eine Vielzahl antibiblischer Lehren
ersetzt. Zu behaupten, man konne auf Lehre verzichten, ist ent-
weder Betrug oder Selbstbetrug.

Der Emerging Church geht es letztlich nicht um einen Ver-
zicht auf Lehre, sondern um die entschlossene Einfithrung neuer,
anderer Lehren. Das geschieht allerdings in der Regel nicht mit
offenem Visier, sondern auf schleichendem Wege. Das wichtigste
Mittel zur Umsetzung dieser Strategie ist der gezielte Gebrauch
jener Sprache, von der man behauptet, sie konne keine ein-
deutigen Aussagen machen. Dabei werden vertraute Begriffe
(wie »Reich Gottes«, »Menschwerdung Gottes — Inkarnation«)
umgedeutet oder neue Begriffe (wie »missional« in Abwandlung
des vertrauten »missionarisch«) eingefiihrt.

Die folgende Skizze soll zeigen, wie mit der Einfithrung und
Propagierung des Begriffs »missional« eine revolutiondre Ver-
danderung des Verstdndnisses von Mission selbst einherging.

2. Eigenwillige Diagnose: Zu viel Verkiindigung?

Die Vordenker der Emerging-Church-Bewegung in Deutschland
fordern eine nachhaltige Verdanderung des evangelikalen Kur-
ses. Man diirfe in Zukunft nicht mehr damit rechnen, dass die
entscheidenden geistlichen Impulse durch die Verkiindigung
der biblischen Botschaft entstehen wiirden. Dies sei ein grund-
legender Irrtum, behauptet Johannes Reimer. Er sei dadurch ent-
standen, dass die Evangelikalen den biblischen Missionsbegriff
vollig falsch verstanden hatten. »Haben wir den Mut und sagen
es: Wir haben versagt. [...] Die evangelikale Bewegung scheint
in einer Krise ... sie wurzelt in einem einseitigen und damit fal-
schen Verstandnis der Mission.« Man habe in der Vergangenheit
zu einseitig auf evangelistische Verkiindigung gesetzt.
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Einer der Schiiler Reimers, Tobias Faix, bekraftigte diese
Behauptung im Interview mit ideaSpektrum. Befragt zu Reimers
Behauptung, bestitigte er: »Einer der Griinde fiir die derzeitige
Krise ist die einseitige Betonung der Verkiindigung [...].« Laut
Reimer und Faix leidet die evangelikale Welt nicht an zu wenig
oder zu oberflachlicher Verkiindigung — sondern an deren Uber-
fluss!

Diesen Zustand wollen sie verdandern und die Wortverkiin-
digung aus dem Zentrum der Mission verdrangen. Dazu ist es
erforderlich, grundlegende evangelikale Uberzeugungen, die in
bibeltreuen Kreisen als selbstverstandlich gelten, infrage zu stel-
len, aufzuweichen und nachhaltig zu verdndern. Anlasslich der Er-
offnung des Studiengangs »Gesellschaftstransformation« am Mar-
burger Bildungs- und Studienzentrum (geleitet von seinem Schiiler
Tobias Faix), behauptete Reimer: Der Missionsbefehl sei keine
Aufforderung »zur Proklamation des Evangeliums, sondern zur
Transformation des Denkens —und als Folge davon des Lebens«. In
einem Interview forderte er einen »Paradigmenwechsel«, d. h. eine
grundlegende, die Fundamente verdandernde Neuausrichtung:
»Freilich wird die Erneuerung einen grundsatzlichen Paradigmen-
wechsel im Bewusstsein der Verantwortlichen voraussetzen. Und
dafiir sehe ich bereits deutliche Zeichen an der Wand.«!%

Eine wichtige Waffe im Kampf um das Denken der Zeit-
genossen ist, wie bereits gesagt, die Pragung und inhaltliche
Besetzung von Begriffen. Worter sind Trager von Gedanken, die
Herzen verdandern koénnen. Das gilt nicht nur in der Theologie.
Der Staatsrechtler Helmut Quaritsch hat diesen Sachverhalt auf
den Punkt gebracht:

»Im Kampf der Geister ist die Besetzung eines Begriffs so
wichtig wie im Krieg die Eroberung einer Festung.«

In diesem Sinne pragt und benutzt die Emerging-Church-
Bewegung zum Beispiel den Begriff »missional«. Wer sich in
dieser Situation zurechtfinden und die Geister unterscheiden

120 URL: http://buecheraendernleben.wordpress.com/2012/03/31/tobias-faix-johannes-reimer-
die-welt-verstehen/ (abgerufen an 3. 4. 2014).
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will, muss den Unterschied zwischen »missional« und »missio-
narisch« prézise bestimmen koénnen.

3. Was bedeutet der Begriff »missionarisch«?

Der alte Begriff »missionarisch« ist jedem Christen vertraut. Als
Grundlage fiir unseren Vergleich soll hier noch einmal an seine
klassische Definition erinnert werden.

Im Lateinischen bedeutet missio »Sendung« oder » Abschickung«;
das dazugehorige Verb mittere kann mit »werfen«, »schicken,
»senden« iibersetzt werden.

Gott sendet

In der Bibel ist Gott der Sendende - so hat es Jesus im klassischen
Beispiel von den bosen Weingartnern beschrieben (Mk 12,1-12).
Erst sendet Gott seine Propheten, dann als Hohepunkt seinen
eigenen Sohn (Mk 12,6). Mit der Sendung des Sohnes ist das
Reich Gottes endlich nahe herbeigekommen (Mk 1,15; Gal 4,4).
Die Kluft zwischen dem Schopfer und seinen abtriinnigen
Geschopfen wird tiberbriickt. Jesus verkiindigt und erwirkt das
ewige Heil durch seinen Sithnetod und die Auferstehung. Das ist
Gottes missionarische Aktion! Indem Gott Jesus sendet, ruft er
die Siinder zur Bekehrung: »Tut Bufse und glaubt an das Evan-
gelium« (Mk 1,15b). Der Inhalt dieser Frohen Botschaft ist Jesus
selbst — weil »jeder, der an ihn glaubt, nicht verlorengeht, sondern
ewiges Leben hat«!?! (Joh 3,16; vgl. Joh 14,6; Apg 4,12).

Jesus sendet

Nach der Auferstehung sendet Jesus selbst! Das griechische Verb
fiir »senden« ist jedem Bibelleser bekannt — apostello. Die Apostel
sind also Jesu Gesandte. Ausgehend von Jerusalem umfasst ihr

121 A. d. V.: Zitiert nach Schlachter 2000 (vgl. RELB).
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Sendungsradius die gesamte Welt (Apg 1,8; Mt 28,20). Denn Gott
»will, dass alle Menschen errettet werden und zur Erkenntnis der
Wahrheit kommen« (1Tim 2,4). Der Auftrag zur Weltmission ist
geboren, noch bevor am Pfingsttag offiziell die erste Christen-
gemeinde gegriindet wird. Von da an bleibt Kirchengeschichte
untrennbar mit Missionsgeschichte verbunden. Durch seine
»Sondergesandten« (Apostel) baut Jesus die ersten Gemeinden
und nimmt seitdem alle neuen Christen in die grofie Sendung
mit hinein. Darum gilt das Motto: »Jeder Christ — ein Missionar«.

Die Aufgabe der Gesandten ist von Anfang an klar umrissen:
Sie sollen die Frohe Botschaft (gr. euangelion) bekannt machen;
sie sollen berichten von der Sendung des Sohnes zur Rettung
der Siinder. Fiir diese Tatigkeit kennt das Neue Testament einen
auffilligen Begriff — euangelizomai (z.B. Gal 1,8, Rom 15,20;
Apg 14,7; 16,10). Davon ist unser Ausdruck evangelisieren bzw.
Evangelisation abgeleitet. In 1. Korinther 1,17 kann Paulus mit
diesem Wort seinen ganzen missionarischen Dienst zusammen-
fassen: »Christus hat mich ... ausgesandt [apostello] ... um zu
evangelisieren [euangelizomai].«'* Hier treffen die beiden Linien
zusammen: Sinn und Zweck der Mission ist die Evangelisation.
Gottes Gesandte sind Trager einer prazisen Botschaft, die sie mit
klaren Worten auszurufen haben.'”

Begriffsverwirrung

Im Verlauf der Kirchengeschichte wurden die Begriffe immer
wieder einmal anders verwendet.”® Am bekanntesten ist viel-

122 A.d.V.: Eigene Wiedergabe des Autors.

123 Manche Theologen verwenden den Begriff der Mission als Oberbegriff fiir den gesamten
Dienst, den die Gemeinde Jesu der Welt leistet. Dazu gehdren dann sowohl die evan-
gelistische Verkiindigung als auch die diakonisch-soziale Hilfe. Bei dieser Benennung
kann jedoch leicht iibersehen werden, dass beim biblischen Missionsauftrag die Ver-
kiindigung des Wortes absoluten Vorrang vor allen anderen Diensten hat!

124 David J. Bosch hat 12 (!) verschiedene Positionen beschrieben, mit denen die Begriffe
»Mission« und »Evangelisation« in der theologischen Diskussion bisweilen kombiniert
werden (in: Zeitschrift fiir Mission, 1984, S. 161-191). Einen guten Uberblick iiber die ver-
schiedenen Fiillungen des Missionsbegriffs gibt Walter Klaiber in: Ruf und Antwort.
Grundlagen einer Theologie der Evangelisation, Stuttgart/Neukirchen: Christliches Verlags-
haus, 1990, S. 15-31).
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leicht die Unterscheidung zwischen »Heidenmission« und
»Evangelisation«: Heidenmission geschieht in Landern, wo es
urspriinglich nur heidnische Religionen gab. Evangelisation ver-
kiindigt in jenen Gebieten, die seit Langem wenigstens mit einer
christlichen Tradition bekannt sind. Dagegen pragte Johann Hin-
rich Wichern im 19. Jahrhundert den Begriff der »Inneren Mis-
siong, die er als »Evangelisierung des Volkes ... als eine Mission
an die Getauften« bezeichnete. Nach dem Ersten Weltkrieg wurde
dieses Anliegen vor allem mit dem Begriff der »Volksmission«
bezeichnet. Spater besetzte die Strategie des Okumenischen
Rates der Kirchen (ORK) den Missionsbegriff mit einem anderen
Inhalt. Nun konnte die vermeintliche »Sendung« der Kirche an
die Welt auch in politischen Programmen und sozialen Aktionen
zum Ziel kommen. Die Wahrnehmung sozialer Verantwortung
als Folge des Evangeliums wurde mit dem Evangelium selbst ver-
wechselt. Damit verlor die Mission ihren zentralen Inhalt und
konnte als Kampfbegriff fiir ideologische Ziele missbraucht wer-
den.

Etikett oder Inhalt?

Die Verwirrung ist groff, umso notiger erscheint die Besinnung
auf den biblischen Befund. Nicht Begriffe sind entscheidend,
sondern der Inhalt zdhlt. Jesu Gesandte miissen evangelisie-
ren, solange es Tag ist (vgl. Joh 9,4). Sie miissen Jesus als Ret-
ter und Herrn bekannt machen, der am Kreuz den Sithnetod
gestorben ist, um die Strafe zu tragen, die wir verdient hatten,
und der am dritten Tag aus dem Grab auferstanden ist und seine
Macht und Gottheit erwiesen hat. Nur wer einsieht, dass er ohne
Jesus unter dem Zorn und Gericht Gottes lebt (Joh 3,36) und die
ewige Verdammnis verdient hat, kann sich als Siinder vor Gott
beugen, umkehren (Bufie tun) und den Erl6ser Jesus Christus
im Glauben ergreifen. Den Menschen dieses zu sagen, heifst zu
evangelisieren. Wer Teile dieser Botschaft unterschlagt, bleibt hin-
ter dem Missionsbefehl zuriick. Die Reformatoren haben darum
den Auftrag des Evangelisten mit der Verbindung von Gesetz und
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Evangelium beschrieben: Gottes radikale Forderung richtet den
Stinder — Gottes radikale Fiirsorge in Jesus rettet den Siinder.

Wo Evangelisation »drin« ist

Evangelisation beschreibt darum keine Methode, sondern einen
Inhalt. Sie geschieht nicht automatisch und nicht ausschliefslich
dort, wo ein Reiseprediger eingeladen, ein Zelt aufgebaut, eine
Stadthalle gemietet und der Zuhorer zu einer »Entscheidung fiir
Jesus« aufgerufen wird. Evangelisation geschieht unter allen (!)
Umstanden dort, wo das ganze Evangelium weitergegeben wird.
Nicht tiberall, wo missionarisch »draufstehtc, ist auch schon mis-
sionarisch »drin«. Nicht der missionarische Rahmen entscheidet,
nicht die missionarische Gesinnung macht es — nicht einmal die
missionarische Liebe zu den Verlorenen garantiert, dass Evan-
gelisation geschieht. Sondern der Inhalt tut’s, eben das Evan-
gelium! Wo Gottes Gesandte sich davon im Herzen packen und
im Denken bestimmen lassen, werden sie dem Evangelium
angemessene Formen finden, um mit hingebungsvoller Liebe
und theologischer Prazision Siinder zur Umkehr aufzufordern.
Im Sinne dieser Begriffsbestimmung hat Rolf Scheffbuch
die Frage »Wann ist Mission eigentlich Mission?« wie folgt be-
antwortet: »Mission« ist darauf aus, dass Menschen mit Gottes
Hilfe die Grenze zwischen Unglauben und Glauben iiberschreiten.
[...] Der Vater des Christus Jesus wird dort geehrt, wo Jesus
als der Heiland Gottes bekannt gemacht und geglaubt wird.«!'*

4. Was ist neu an dem Begriff »missional«?

Vertreter der Emerging-Church-Bewegung behaupten, der Be-
griff »missional« habe eine umfassendere, ganzheitlichere Be-
deutung als das Wort »missionarisch«. Wahrend das letztere

125 Quelle: ideaSpektrum 14/2010, 8. 4.2010.
URL: http://bitflow.dyndns.org/german/RolfScheffbuch/Wann_Ist_Mission_
Eigentlich_Mission_20100408.html (abgerufen am 3. 4.2014).
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nur eine Tatigkeit der Gemeinde unter vielen anderen benenne,
erfasse »missional« ihr Wesen. Gemeinde sei in allem, was sie tut,
in die Welt gesandt und fiir die Welt da. Gemeinde existiere zum
Wohl der Welt.!* Dadurch ldsst sie sich hineinnehmen in Gottes
Mission (»Missio Dei«), die der gesamten Welt gilt. »Eine mis-
sionale Gemeinde, so Reimer, sei »in allem, was sie ist und tut,
missionarisch.

Das »Missionale« wird zur neuen Identitdt, zum Wesen der
Gemeinde. Es beschreibt eine neue Denkweise, eine neue Brille,
durch die wir alle Lebensdufierungen von Gemeinde betrachten,
bewerten und gegebenenfalls verandern sollen.

So wird bei Reimer auch der Gottesdienst der Gemeinde letzt-
lich zu einer Vorbereitung auf den Dienst der Weltverdnderung
umfunktioniert: »Wenn aber die ekklesia die Verantwortung fiir
die Welt hat, was ist dann sonst der Sinn ihrer Zusammenkiinfte
und Entscheidungen, wenn nicht der Wille Gottes fiir die Welt,
seine Konigsherrschaft und der Aufbau seines Reiches in der
Welt?«%

Diese Zweckbestimmung provoziert als erste Riickfrage
unter Hinweis auf Epheser 1 und Epheser 4: Lebt Gemeinde Jesu
Christi nicht in erster Linie fiir ihren Herrn und zu seiner Ehre?
Steht nicht Reimers kosmozentrische Definition gegen die theo-
zentrische Ausrichtung des biblischen Gemeindeverstandnisses?

Um hier eine Antwort zu finden, bedarf es der Klarung einer
zweiten Riickfrage: WIE und mit welchen Mitteln soll sich
Gemeinde denn der Welt zuwenden? Was bedeutet es fiir die
Gemeinde, missional zu denken? Wie ist diese »Mission« inhalt-
lich gefiillt?

Wir fragen hier nicht nach den personlichen Motiven der
Emerging-Church-Protagonisten, sondern nach ihrer Lehre. Und

126 Der Begriff begegnet bei Francis DuBose (in: God Who Sends, 1983) und wird danach
von Lesslie Newbigin (einem englischen Missionstheologen in Indien) und David Bosch
(einem reformierten Missionstheologen aus Stidafrika) popularisiert. Siehe die Dar-
stellung bei Christopher Wright, The Mission of God. Unlocking the Bible’s Grand Narrative,
InterVarsity Press: 2006.

127 Johannes Reimer, Die Welt umarmen. Theologie des gesellschaftsrelevanten Gemeindebaus,
Marburg: Francke, 2009, S. 38. Vgl. ders., Gott in der Welt feiern. Auf dem Weg zum missio-
nalen Gottesdienst, Schwarzenfeld: Neufeld Verlag, 2011.
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diese kann dann jeder Christ mit dem vergleichen, was die Bibel
iiber Mission lehrt.

Dabei stoflen wir auf mindestens vier dramatische Um-
walzungen, die im Rahmen unserer kurzen Skizze in vier The-
sen gebiindelt und dem weiteren Studium des Lesers anbefohlen
werden.

5. Das »Missionale« erweist sich
als Gegenkonzept zur biblischen »Mission«

1. These:
Die missionale Denkweise verriickt das Ziel der Mission.

Danach geht es Mission nicht in erster Linie darum, dass Men-
schen in Gottes Reich (Himmel) kommen, sondern dass Men-
schen Gottes Reich (hier auf der Erde) bauen.

Reimer fordert eine neue Prioritéat: »Nichts ware heute wich-
tiger als die Entscheidung der Christen, das Reich Gottes in der
Welt mit den Menschen'*® zusammen zu bauen. Nicht fiir sie und
erst recht nicht gegen sie, sondern MIT IHNEN.«!'® Das Ziel sol-
cher Mission besteht also nicht darin, Nichtchristen fiir den Him-
mel zu gewinnen — sondern darin, mit ihnen gemeinsam hier in
der Welt Gottes Reich zu bauen.

Rob Bell hat diese Sicht auf Jesus selbst zuriickgefiihrt: »Fiir
Jesus lautete die Frage nicht: Wie kommt man in den Himmel?
Die Frage lautete: Wie bringt man den Himmel hierher? [...] Fiir
Jesus geht es ... um eine Verbesserung dieser Welt, hier und jetzt.
Jesu Ziel ist es nicht, in den Himmel zu kommen ...«

Der Tiibinger Aufruf zur Erneuerung eines biblisch-heilsgeschicht-
lichen Missionsverstindnisses hat nachgewiesen, dass die missio-

128 Gemeint sind »unglaubige« Menschen.

129 URL: http://buecheraendernleben.wordpress.com/2012/03/31/tobias-faix-johannes-reimer-
die-welt-verstehen/ (abgerufen an 3. 4.2014).

130 Rob Bell, Jesus unplugged. Authentisch gelebtes Christsein der heutigen Generation im 21. Jahr-
hundert, Gieflen: Brunnen Verlag, 2006, S. 139f.
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nale Denkweise im Gegensatz zur Bibel das Reich Gottes zu einer
innerweltlichen Groie umdeutet. Das Reich Gottes kommt jetzt,
so deren Behauptung, durch die schrittweise Transformation
(Umwandlung) dieser Welt!

Die Gemeinde soll mit ihrem »sozial-transformativen Auf-
trag Gottes Konigsherrschaft in dieser Welt in Wort und Tat
aufrichten«'®. Gottes Reich kann {iiberall dort wahrgenommen
werden, wo Ungerechtigkeit, Unterdriickung, Ausbeutung und
lebensfeindliche Strukturen {iberwunden werden. Das gilt sogar
fiir solche Vorgange, die gar nicht explizit mit christlichen In-
halten verbunden sind: »Weil Heil eine soziale Dimension hat,
kann von Heilsereignissen auch dort die Rede sein, wo gerechte
Verhiltnisse entstehen, auch dann, wenn sie nicht im Zu-
sammenhang mit dem Glauben an Christus stehen.«'3

Und weiter: »... auch in der Welt wird die Herrschaft Gottes
sichtbar, wenn Unterdriickung und Ausbeutung iiberwunden
werden. Es gibt keine absoluten, sondern nur qualitative Unter-
schiede zwischen der Kirche und der Welt.«'*

Mit gleichem Duktus sagt Tobias Faix iiber das neue Jerusalem
(was in der Bibel eindeutig eine zukiinftige Grofie darstellt):
»Dieses neue Jerusalem wird im Reich Gottes schon jetzt und
ganz konkret auf dieser Erde sichtbar. Dabei spielt gerade dieser
Zusammenhang zwischen dem Gegenwartigen und Zukiinftigen
eine entscheidende Rolle.«!'*

Die dramatische Veranderung des Missionsbegriffs, die hier
geschieht, hat der Tiibinger Aufruf treffend beschrieben: Man
beobachte »mit Besorgnis, dass in ihren programmatischen Ver-
offentlichungen' neben die Verkiindigung des Evangeliums
soziale und, wo moglich, politische Aktionen als gleichwertige,

131 Johannes Reimer, Die Welt umarmen, S. 149.

132 Roland Hardmeier, Geliebte Welt. Auf dem Weg zu einem neuen missionarischen Paradigma,
Schwarzenfeld: Neufeld Verlag, 2012, S. 98.

133 Roland Hardmeier, Kirche ist Mission. Auf dem Weg zu einem ganzheitlichen Missions-
verstindnis, Schwarzenfeld: Neufeld Verlag, 2009, S. 246.

134 Tobias Faix, WIR. Gemeinsam Unterwegs, Magazin des Evangelischen Gnadauer Gemein-
schaftsverbandes, Okt./Nov. 2012, S. 19. Vgl. auch die sogenannte »Gerechtigkeitsbibel«
der Micha-Initiative.

135 D. h. in den Veréffentlichungen der Transformations-Theologie.
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ja sogar bevorzugte Ausdrucksform des Evangeliums und der
Konigsherrschaft Gottes treten«!'.

Damit wiederholt die Missionale Bewegung einen Irrweg, den
bereits die liberale Okumenische Bewegung (ORK) in den 60er-
Jahren des letzten Jahrhunderts gegangen ist.

Aber auch im evangelikalen Lager lassen sich Vorboten die-
ser Gewichtsverlagerung (weg von der Vorrangstellung der Ver-
kiindigung) bereits in der Lausanner Verpflichtung von 1974 fin-
den, die mafsgeblich von dem englischen Theologen John Stott
entworfen wurde.

Man beachte: die Bibel lehrt unmissverstiandlich, dass dort,
wo Menschen neues geistliches Leben durch das Evangelium
erfahren, soziale Auswirkungen die logische Folge davon sind.

Wo Gemeinde treu evangelisiert, werden sich die heilsamen
Konsequenzen fiir das menschliche Miteinander und soziale
Belange erweisen. Aber gerade dieser kausale Zusammenhang
setzt voraus, dass der Vorrang der Verkiindigung (und damit
die Hierarchie zwischen personlicher Rettung und sozialen Aus-
wirkungen) gewahrt bleibt.

Der Tiibinger Aufruf erinnert an die bekannten Beispiele der
Missionsgeschichte: »Unter diesen Voraussetzungen haben
christliche Missionare ... in Afrika und Asien auf den Gebieten
der Erziehung, arztlicher Hilfe und wirtschaftlicher Entwick-
lung beachtliche Leistungen vollbracht. Auch die Innere Mission
—man denke an Hinrich Wichern, Amalie Sieveking oder Wilhelm
Lohe — war von hoher sozialer Verantwortung geprégt. Sie zeig-
ten ihre Friichte auch in bemerkenswerten gesellschaftlichen Ver-
besserungen bis in staatliche Ordnungen und Strukturen hinein.
Und doch stand fiir sie alle das Anliegen, verlorenen Menschen
durch den Ruf zur Bekehrung und zum Glauben an das Evan-
gelium den Weg zum ewigen Heil zu eroffnen, an erster Stelle.«'¥”

Die missionale Denkweise bekampft den Vorrang der Ver-
kiindigung und verriickt damit das Ziel der Mission. Damit riit-

136 URL: http://auraria.us/file/TA_Kurzfassung.pdf (abgerufen am 4.4.2014).
137 URL: http://www horst-koch.de/gottes-wort-die-bibel/transformation-oder-
evangelisierung.html (abgerufen am 4. 4.2014).
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telt sie zugleich an einem anderen Grundpfeiler der biblischen
Wahrheit.

2. These:
Die missionale Denkweise verdndert das Verhdltnis
zwischen Gemeinde und Welt.

Sie versteht Gemeinde und Welt nicht mehr als Gegeniiber im
Sinne von Johannes 15 und Rémer 12. Sie ignoriert, dass »Satan
der Fiirst dieser Welt ist.

Im Verstandnis der missionalen Denkweise stellt die Welt
einen zwar gestorten, aber im Prinzip positiven Raum dar, »wo
jederzeit das Reich Gottes durch Taten sozialer Gerechtigkeit«
gebaut werden konne. Deshalb sollen Christen einen Grofiteil
ihrer Zeit darin investieren, mit Nichtchristen zusammen soziale
Aktionsprogramme durchzufiihren.

Selbst dort — so die Behauptung —, wo diese Aktionen nicht auf
dem Fundament einer biblischen Weltsicht erfolgen, konnen sie
dazu beitragen, das Reich Gottes weiterzubauen.'® Damit wird
die kategoriale Trennung zwischen Gemeinde und Welt auf-
gehoben und das Verstandnis von »Heil« grundsétzlich verandert
und verdiesseitigt. Es geht nicht in erster Linie darum, »in den
Himmel zu kommen, sondern darum, die Welt zu verbessern.

Die Formulierung von Rob Bell klingt zugespitzt, zeigt aber
die Richtung an, in die sich das missionale Denken zwangslaufig
bewegt: »Eines der tragischsten Dinge, die dem Evangelium je
angetan wurden, war das Aufkommen der Botschaft, dass Jesus
uns von dieser Welt weg irgendwohin' holt, wenn wir an ihn
glauben.«!4

Deshalb soll die Gemeinde nicht andere Menschen aus der
Welt herausrufen, sondern vielmehr sich selbst in die Welt hin-
ein »inkarnieren.

138 Tobias Faix, Transformation, Bd.1I, S. 7.
139 D. h. in den Himmel.
140 Rob Bell, Velvet Elvis. Repainting the Christian Faith, 2005, S. 171.
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3. These:
Die missionale Denkweise verdrdngt das Kreuz Jesu Christi
aus dem Zentrum der missionarischen Verkiindigung.

Bei einer Tagung zum Verhaltnis von »Evangelisation und Trans-
formation, die im Januar 2013 stattfand, legte Johannes Reimer
ein Thesenpapier zur Definition des Evangelisationsbegriffs vor.
Darin spielt der stellvertretende Siihnetod Jesu keine Rolle. Und
selbst dort, wo emergente Theologen das Kreuz Jesu als theo-
logischen Begriff benutzen, konnen sie davon reden, ohne die
zentrale Botschaft der Erlosung zu erwdhnen. So degeneriert
das Kreuz zu einer Chiffre fiir andere, ideologisch bestimmte
Inhalte.’*! Deshalb konnte Tobias Faix in einem Interview be-
haupten, »das Ev'** zeigt sich auch im sozialen Miteinander«.

Missionale Denkweise versteht Jesus als »Muster-Evangelis-
ten«, der die Herrschaft Gottes in der Welt ausbreitet (durch
Taten und Worte) und seine Nachfolger in diesen Prozess der
Weltveranderung hineinziehen will.

Zu diesem Zweck versucht man, die Evangelien gegen die
Paulusbriefe auszuspielen, und behauptet, dass die reforma-
torische und protestantische Theologie mit ihrer starken Aus-
richtung auf Paulus einer Engfiihrung erlegen sei. Diese miisse
nun durch die Wahrnehmung des vermeintlich wvollstindigen
Evangeliums im Sinne der missionalen Denkweise korrigiert wer-
den. Von daher wird auch die natiirliche Verwandtschaft und
»Waffenbriiderschaft« zwischen der missionalen Denkweise und
der sogenannten Neuen Paulus-Perspektive deutlich.'*®

141 Kupsch hat diesen Befund exemplarisch bei Tobias Faix nachgewiesen. In dessen Bei-
trag iiber » Aspekte der Transformation durch das Kreuz« sei »unter den neun hervor-
gehobenen Aspekten ... ein theologischer zu finden, bei dem es um die verséhnende
Kraft von Tod und Auferstehung Christi in der Gestaltung unserer Beziehungen geht.
Ansonsten finden wir einen Anforderungskatalog iiber die verandernde Kraft des Evan-
geliums in Politik, Okonomie, Kultur, Okologie, Sozmlogle oder einer eman21pator1schen
Ethik. Das Evangelium erscheint so als etwas, was wir zu tun haben, und weniger als das,
was es ist, nimlich eine Frohbotschaft, in der uns zugesprochen wird, dass Jesus fiir uns
gestorben und auferstanden ist.«
URL: http://www.theoblog.de/wp-content/uploads/2013/08/Transformation2013_AfeM-
Web.pdf (abgerufen am 4. 4.2014).

142 A.d.V.: D. h. das Evangelium.

143 Siehe dazu meinen Beitrag in: Die Bibel fasziniert mich, Bielefeld: CLV, 2012, S. 142-143.
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Dabei verfilscht und verdeckt man die Bedeutung, mit der
Jesus in den Evangelien vom Reich Gottes gesprochen hat: Er
bezeichnet damit nicht ein ethisches Konzept, eine Handlungs-
anleitung fiir die Gemeinde. Vielmehr bedeutet Gottes Reich
zugleich Gottes Heil und kann deshalb als Synonym fiir »ewiges
Leben« gebraucht werden (vgl. z. B. Mk 9,43-48 und Mk 10,17-31).

Folglich gibt es einen inneren Zusammenhang zwischen dem
Kreuz Jesu und dem Reich Gottes: Nur weil Jesus am Kreuz fiir
uns starb, konnen wir in das Reich Gottes hineinkommen.

4. These:
Die missionale Denkweise verleugnet die Holle.

Wiederholt haben die Protagonisten missionaler Denkweise den
doppelten Ausgang der Geschichte als undenkbar bzw. sogar
als unchristlich abgelehnt. Besondere Wirkung zeigten hier die
Formulierungen von Brian McLaren'* und Rob Bell. Dessen be-
kanntes Buch zum Thema erschien in deutscher Ubersetzung
in dem als evangelikal geltenden Brunnen Verlag. Darin rech-
net Bell mit der klassischen, wenn auch von ihm verkiirzt dar-
gestellten, biblischen Position ab:

»[Gottes] ... Liebe zwingt uns, einige der verbreiteten Ge-
schichten, die als Jesusgeschichte ausgegeben werden, infrage zu
stellen.

Eine dieser Geschichten enthdlt das Kapitel, dass ein paar
wenige die Ewigkeit an einem Ort des Friedens und der Freude,
Himmel genannt, verbringen werden, wahrend der Rest der
Menschheit fiir ewig Qual und Bestrafung in der Holle erleiden
wird, ohne die geringste Moglichkeit, diesem Zustand je zu ent-
kommen. [...]

Diese Sicht ist nicht zwingend. Sie ist schadlich und sie unter-
grabt letztlich die ansteckende Verbreitung der begeisternden

144 Vgl. sein Buch Héchste Zeit, umzudenken, Marburg: Francke, 2008, besonders S. 70-77.
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Botschaft von Liebe, Frieden, Vergebung und Freude, die Jesus
brachte und die unsere Welt so dringend braucht.«'#

Dagegen legt uns Bell die Auffassung nahe, »dass sich — aus-
reichend Zeit vorausgesetzt — jeder Gott zuwenden und sich in
der Freude und dem Frieden Gottes wiederfinden kann. Die
Liebe Gottes bringt jedes noch so harte Herz zum Schmelzen und
selbst die >verdorbensten« Siinder werden letztlich ihren Wider-
stand aufgeben und zu Gott zuriickkehren.«'%

Seine Behauptungen stellen einen provokativen Angriff auf
die biblische Lehre vom doppelten Ausgang der Geschichte dar:
»... wenn unser Gott die Menschen in Ewigkeit fiir Stinden stra-
fen wird, die in wenigen Jahren begangen wurden ...«, wenn das
unser Gott wiare, dann miisste man nach Bell sagen, dass ... »mit
unserem Gott etwas nicht stimmt«!¥.

Ergebnis: Indem die missionale Denkweise ...

¢ das Ziel der Mission verriickt,

* das Verhiltnis zwischen Gemeinde und Welt veridndert,

¢ das Kreuz Jesu Christi aus dem Zentrum der missiona-
rischen Verkiindigung verdriangt und

* die Holle und den doppelten Ausgang der Geschichte ver-
leugnet,

verfilscht und verliert sie das Wesen der christlichen Mission
und damit auch den Inhalt des Evangeliums selbst.

»Missionales Denken« und »missionarisches Denken« sind
darum nicht zwei Seiten derselben Medaille oder zwei ver-
schiedene Modelle, die beide unter dem Dach der Gemeinde Jesu
in gleicher Weise Heimatrecht beanspruchen konnten. Es han-
delt sich dabei vielmehr um zwei einander grundsatzlich wider-

145 Das letzte Wort hat die Liebe, Gielen: Brunnen Verlag, 2011, S. 12.
146 A.a. 0., S. 114.
147 A.a.O,, S. 174.
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sprechende Denkweisen, die nicht beide gleichzeitig wahr sein
konnen. Wenn das hier skizzierte Verstandnis von Mission dem
Zeugnis der Bibel und damit dem Willen unseres Herrn ent-
spricht, dann stellt das hier skizzierte Verstindnis von »mis-
sional« einen Angriff auf das Evangelium dar, dem die Gemeinde
Jesu widerstehen muss.

Wir miissen deshalb mit groler Traurigkeit jener Bewertung
zustimmen, mit der im Tiibinger Aufruf festgestellt wird, dass die
Verfechter der missionalen Denkweise »von einer irrgeistigen
Stromung erfasst sind«. Sie stiinden in der Gefahr, »durch eine
zur Ideologie werdende Geschichtstheologie auf einen Irrweg
zu geraten«. Dabei setzten sie »an die Stelle des ewigen Heils
das zeitliche soziale Wohl«, obwohl doch »die Konigsherrschaft
Christi nicht von dieser Welt ist (Joh 18,36)«. Jesus selbst habe
»in seiner Endzeitrede auf dem Olberg seine Jiinger vor falschen
Propheten und Christusgestalten gewarnt, die in der Endzeit auf-
treten und viele verfithren werden (Mt 24,11).«!*8

Mit vergleichbarer Zuspitzung hatte John MacArthur bereits
2007 im Hinblick auf die gesamte Emerging-Church-Bewegung
formuliert:

»Als ich meinen Dienst vor bald 40 Jahren antrat, wusste ich
um die Anfeindungen, die da vor mir lagen. Angriffe gegen
den Herrn und seine Gemeinde und gegen die Wahrheit
waren da fast unausweichlich. Aber was ich nie erwartet hatte,
war die Tatsache, dass die bosartigsten Angriffe von innerhalb
der Gemeinde kommen wiirden. [...] Aber der Sturmangriff
der Emerging Church gegen die unmissverstandliche Klar-
heit der Schrift ist der gefdhrlichste Angriff, den ich je gesehen
habe.«!¥

148 URL: http://auraria.us/file/TA_Kurzfassung.pdf (abgerufen am 4.4.2014). Dies gilt fiir
alle Zitate in diesem Absatz.
149 Zitiert nach: Gemeindegriindung, Nr. 92, 4/07, S. 3.
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Transformation oder Umbruch -
Wie kommt das sichtbare Reich Gottes?

Johannes Pflaum

In meiner Zeit als Pastor einer freien Gemeinde gehorte damals
das Mitwirken in der Ortlichen Evangelischen Allianz zu mei-
nem Aufgabenbereich. Es war die Zeit, in der die charismatischen
Einfliisse auch in der Schweiz rapide zunahmen. Und so kam es
zu Diskussionen und Meinungsverschiedenheiten innerhalb der
ortlichen Allianz.

Einige Personen sprachen von einer grofien Erweckung, die
kommen wiirde, und gaben ihrer Hoffnung Ausdruck, dass
durch die Zusammenarbeit in der Allianz die ganze Stadt ver-
andert werden konnte. In einigen Gesprachen machte ich deut-
lich, dass ich von der Bibel her eine andere Sichtweise beziiglich
der zukiinftigen Entwicklungen habe. Ich versuchte zu erkléren,
dass ich nicht eine welt- oder europaweite Erweckung und neue
Ausgieflung des Heiligen Geistes erwarte, sondern Verfiihrung
und die damit zusammenhédngenden Gefahren ein Haupt-
merkmal der letzten Zeit sind. Als ich diesen Gedanken in zwei
Einzelgesprachen dufierte, fragten mich die betroffenen Personen
vollig iiberrascht, wo denn so etwas in der Bibel stehen wiirde.
Diese Unkenntnis tiberraschte wiederum mich, und ich nannte
einige Bibelstellen.

Damals wurde mir noch klarer, dass es innerhalb des Evan-
gelikalismus vollig unterschiedliche Vorstellungen iiber die Ent-
wicklung der zukiinftigen Dinge gibt und es dabei nicht nur um
nebensdchliche oder zweitrangige Fragen geht. Die Sicht der
Eschatologie, der Lehre von den letzten Dingen, hat fiir unser Ver-
standnis heute, fiir die Beurteilung der Zeit und fiir die personliche
Nachfolge gravierende Auswirkungen. Damit sind wir mitten
im Thema angekommen: »Transformation oder Umbruch — Wie
kommt das sichtbare Reich Gottes?«. Kommt das sichtbare Reich
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Gottes, indem die Gemeinde Jesu oder die Christenheit die Welt
verdndert? Ist es unser Auftrag und Ziel, die Menschheit geistlich,
kulturell und 6kologisch umzugestalten sowie die dazu notigen
sozialen und politischen Strukturen zu schaffen? Benotigen wir
einen Plan und eine Strategie, um die Weltbevilkerung in einen
Zustand zu transformieren, der dann auch globalen Frieden,
Gerechtigkeit, eine Losung der Umweltprobleme, Uberwindung
der Weltarmut und andere Dinge nach sich zieht?

Ist es das Ziel der Evangelisation, eine christliche Menschheit
zu schaffen, die dann — auf ihrem Hohepunkt angekommen - die
sichtbare Wiederkunft Jesu erlebt, sofern an diese tiberhaupt noch
als tatsdchliches Ereignis geglaubt wird? Lassen Sie es mich ein-
mal etwas anders ausdriicken: Haben wir als Gemeinde Jesu den
Auftrag, durch unser Wirken eine makellose und schmackhafte
»Torte« einer christlichen Weltkultur und Weltbevolkerung zu
kreieren, die aufSerdem von moglichst allen Religionsvertretern
wohlwollend anerkannt wird? Und soll als absolutes »Sahne-
hdubchen« auf das Ganze dann noch die sichtbare Wiederkunft
Jesu kommen? Oder zeichnet die Bibel uns ein anderes Bild der
letzten Entwicklungen in der Menschheit vor dem Kommen des
Herrn? Ist die Aufrichtung des sichtbaren Reiches Gottes auf
Erden das Ergebnis allen christlichen Wirkens, oder kommt es
mit der Wiederkunft Jesu zu einem grundlegenden Umbruch,
mitten in die grofiten Wirren der Menschheitsgeschichte hinein?
Auf diese Fragen wollen wir nun von der Bibel her Antworten
finden.

Die Bibel und die Heilsgeschichte

Mit der Heiligen Schrift haben wir die gottliche Offenbarung
vor uns. In der Bibel wird uns der ganze Ratschluss Gottes
mitgeteilt. Es geht dabei um Gottes Plan mit der Welt und
Menschheit (siehe Darstellung auf Seite 122). Dieser Plan
kommt aus der Ewigkeit und wird wieder in die Ewigkeit
miinden. Bei seiner Abschiedsrede an die Altesten in Ephesus

100



konnte Paulus in Apostelgeschichte 20,27-28 sagen, dass er
nicht zuriickgehalten hatte, ihnen den ganzen Ratschluss
Gottes zu verkiindigen.

Den Ratschluss Gottes konnen wir auch als die Heilsgeschichte
bezeichnen. Es geht dabei um das Heilshandeln, das Gott in und
durch die Geschichte verwirklicht und aufrichtet. Und dieses
Heilshandeln Gottes hat ein Zentrum: die Person Jesu Christi und
sein Werk. Heil kann es nur dort geben, wo Gott unumschréankt
regiert. Aus diesem Grund ist das Ziel des Heilsplans die Auf-
richtung der Konigsherrschaft Gottes und in Verbindung damit
die Verherrlichung Jesu als Konig aller Kénige und Herrn aller
Herren (vgl. Offb 19,16). Wenn die gottliche Heilsgeschichte zu
ihrem Ziel gekommen ist, wird Gott, der sich durch sein Handeln
sowohl in Gnade als auch in Gericht verherrlicht, allein dariiber
die Ehre bekommen (vgl. Rom 11,33-36).

Die Bibel sagt uns, dass Gott zu jeder Zeit souverén regiert.
Aber der Teufel und die gefallene Menschheit versuchen, dem
lebendigen Gott diese Herrschaft streitig zu machen, indem sie
gegen ihn rebellieren. Durch die Heilsgeschichte richtet Gott
seine Konigsherrschaft auch inmitten einer gefallenen Menschheit
wieder auf, zundchst fiir die meisten unsichtbar und verborgen
(Lk 17,20-21), bis sie am Ende sichtbar anbrechen wird und alle,
ob gerettet oder verloren, bekennen werden bzw. bekennen miis-
sen, dass Jesus Christus der Herr ist (Phil 2,9-11). In der Heils-
geschichte sehen wir, wie Gott sein Heil durch alle Zeiten hin-
durch verwirklicht, bis er zu seinem Ziel gekommen ist. Das wird
durch den Heilsplan deutlich, der uns in der Bibel geoffenbart ist.

Der ewige Gott ist zu jeder Zeit derselbe, wie es in Hebrder 13,8
oder Offenbarung 1,8 steht. Aber er handelt nicht zu jeder Zeit
gleich, sondern immer so, wie es seinen gottlichen Absichten ent-
spricht. So hat Gott beispielsweise in der Zeit des Alten Bundes in
manchen Dingen anders gehandelt als im Zeitalter der Gemeinde
Jesu. Und im zukiinftigen Tausendjahrigen Reich wird er auf die-
ser Erde wiederum anders handeln, als er dies heute tut. Aber
immer geht es um das gottliche vollkommene Handeln, mit dem
er seine Heilsabsichten verfolgt.
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In diesen Zusammenhang hinein gehort die Frage, wie Gott
am Ende sein sichtbares Reich auf dieser Erde aufrichtet und wie
er mit seiner Gemeinde, seinem auserwiahlten Volk Israel und
der ganzen Weltgeschichte zu seinem Ziel kommt.

Wenn man nun von der Entriickung der Gemeinde Jesu, der
danach folgenden Wiederkunft Jesu in Macht und Herrlichkeit
sowie der damit verbundenen Errettung Israels als Voraussetzung
fiir die Aufrichtung des sichtbaren Reiches Gottes spricht, wird
man schnell in die Ecke des Dispensationalismus oder Darbysmus
abgeschoben. Geht es dabei wirklich nur um eine theologische
Erkenntnisfrage, die moglicherweise veraltet ist oder vielleicht fal-
schen eschatologischen Vorstellungen entspringt? Ist eine heils-
geschichtliche Linie, welche die Vollendung der Gemeinde und
das kommende Gericht iiber die Menschheit in der Verbindung
mit der Wiederkunft Jesu und der Errettung Israels sowie der
Aufrichtung des Tausendjahrigen Reiches sieht, wirklich nur ein
»Sondergut« des Darbysmus und Dispensationalismus?

Das heilsgeschichtliche Denken im weiteren Sinn finden wir
keinesfalls nur im Dispensationalismus oder dem Darbysmus.
Diese Sichtweise ergibt sich vielmehr als Konsequenz, wenn
wir die Bibel wortlich verstehen und davon ausgehen, dass alle
Verheifsungen {iber die Wiederkunft Jesu sich genauso wortlich
erfiillen werden wie die Verheiffungen tiber sein Erstes Kommen.
Aus diesem Grund ist das heilsgeschichtliche Denken im wei-
teren Sinn schon vor Darby im Pietismus zu finden. So begegnen
wir ihm beispielsweise bei dem lutherischen Theologen Johann
Albrecht Bengel (1687 -1752). Mit seinem heilsgeschichtlichen
Denken nahm er grofsen Einfluss auf die weitere Entwicklung
des Pietismus in der wiirttembergischen Kirche. Auch der dem
Pietismus zugerechnete, aber nicht unumstrittene Augenarzt
Johann Heinrich Jung-Stilling (1740 — 1817) hatte in dieser Frage
eine Sichtweise, die von der wortlichen Erfiillung der Heiligen
Schrift ausging.!*

150 Das Bejahen der grundlegenden biblizistischen Sicht von Bengel und Jung-Stilling
beziiglich der Heilsgeschichte beinhaltet aber nicht, dass all ihre Ansichten und Lehren
als biblisch und richtig anzusehen sind.
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Als Beispiele fiir landeskirchliche Theologen mit einer heils-
geschichtlichen Sichtweise in der jiingsten Vergangenheit und
in der Gegenwart seien Fritz Griinzweig, Walter Tlach, Lienhard
Pflaum, Gerhard Maier, David Jaffin, Heiko Krimmer und Karl
Baral erwahnt.

Auch von einigen der Puritaner ist eine heilsgeschichtliche
Sichtweise bekannt. So glaubten William Twisse (1578 -1646),
Stephen Marshall (ca. 1594 bis 1655) Herbert Palmer (1601 —1647)
und andere Theologen der Westminster Assembly daran, dass
Christus nach seiner Wiederkunft in einem buchstéblichen Tau-
sendjdhrigen Reich regieren wird. Robert Baillie, der selbst diese
Uberzeugung nicht teilte, sprach davon, dass die meisten der dort
versammelten Theologen an das Tausendjahrige Reich glaubten.™"

C.H. Spurgeon war von Haus aus mit dem calvinistischen
Gedankengut und der reformatorischen Theologie verbunden,
die grofienteils das Tausendjdhrige Reich ablehnen. Vermut-
lich kam er auch durch sein wortliches Verstandnis der Heiligen
Schrift zu der Erkenntnis, dass es nach der Wiederkunft Jesu ein
Tausendjdhriges Reich auf dieser Erde geben muss. In seiner
letzten groflen Auseinandersetzung, die er durchkampfte, der
»Downgrade-Kontroverse«, hielt er deshalb als unverriickbare
Lehrpunkte fest, dass zuerst die Wiederkunft Jesu erfolgen und
danach das Tausendjdhrige Reich kommen wiirde.'

Mit diesen Beispielen soll deutlich werden, dass ein heils-
geschichtliches Denken eben nicht ein darbystisches oder dis-
pensationalistisches Sondergut ist, sondern sich aus dem wort-
lichen Verstindnis der Heiligen Schrift ergibt. Auch wenn es
beispielsweise zwischen dem Pietismus und dem Dispensatio-
nalismus einige Erkenntnisunterschiede gibt, so werden doch die
heilsgeschichtlichen Grundlinien gleich gesehen. Diese grund-
sédtzlich heilsgeschichtliche Sichtweise, die von der Vollendung
der Gemeinde, der sichtbaren Wiederkunft Jesu und der damit

151 Brian McClung, Premillenialism and the Westminster Divines, in: Watching and Waiting,
Vol. 28, No. 9, Januar bis Mérz 2014.

152 Stephan Steinseifer, So lange ich lebe, will ich Gott lieben, C. H. Spurgeon — ein Leben (Hor-
buch), SCM ERF-Verlag.
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zusammenhédngenden Errettung Israels sowie der Aufrichtung
des Tausendjdhrigen Reiches spricht, ergibt sich von selbst,
wenn wir an die wortliche und nicht nur bildhafte Erfiillung der
biblischen Prophetie und Verheiffungen glauben.

Was hat das bisher Gesagte nun mit unserem Thema und
unserer Fragestellung in Bezug auf das sichtbare Reich Gottes
zu tun? Wenn wir die Bibel in ihrem heilsgeschichtlichen Zu-
sammenhang betrachten, wird das sichtbare Reich Gottes auf
dieser Erde nicht vor, sondern erst mit bzw. nach der Wieder-
kunft Jesu aufgerichtet. Und es steht in einem untrennbaren Zu-
sammenhang mit dem Gericht Gottes {iber die Menschheit, mit
der Errettung Israels und dem damit beginnenden Tausend-
jahrigen oder Messianischen Reich.

Mit anderen Worten: Das sichtbare Reich Gottes kommt nicht,
indem die Gemeinde Jesu die Menschheit auf allen Ebenen durch-
dringt und transformiert. Vielmehr kommt es mit der Wieder-
kunft Jesu durch einen vollig tiberraschenden Umbruch. Mit der
sichtbaren Herrschaft Christi, die mit seiner Wiederkunft anbricht,
sind untrennbar das Gericht iiber das antichristliche Weltreich,
das Gericht iiber die lebenden Volker sowie die Bindung Satans
verbunden (vgl. Offb 20,1-6). Ohne diese Voraussetzungen kann
es auf dieser Erde auch keine wirklichen und bleibenden Ver-
dnderungen der sozialen, politischen, gesellschaftlichen und 6ko-
logischen Umstande geben. Die diesbeziiglichen Veranderungen,
von denen die Bibel spricht, sind Folgen der Wiederkunft Jesu,
aber niemals deren Voraussetzungen. Aus diesem Grund bildet
das transformatorische Denken der Emerging Church trotz all der
guten und missionarischen Absichten, die manche ihrer Vertreter
haben, einen Gegensatz zu der heilsgeschichtlichen Linie, die wir
in Gottes Wort finden.

Dieser Gegensatz deutet sich in der Einladung zu den
»4. Marburger Studientagen Gesellschaftstransformation mit
NT Wright'®« im Februar 2011 an. Dort war u. a. zu lesen:

153 A.d. V.: Der Referent heifSt Nicholas Thomas Wright. Sein Name wird oft mit N. T. Wright
oder, wie weiter unten im Text, mit Tom Wright wiedergegeben.
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»Thema: >Jesus, das antike Judentum und der Auftrag der
Gemeinde heute«

Schwerpunkt Freitag: Theologie

Was Jesus wirklich wollte. Einfithrung in die Theologie Jesu auf
dem Hintergrund des antiken Judentums und ihre Bedeutung
fiir uns heute. Die Erforschung der Zeit Jesu hat in den letzten
Jahrzehnten erstaunliche Ergebnisse gebracht, die unser Bild
grundlegend verandern. Der klassische Gegensatz — hier die
Phariséder, dort der liebende Jesu [sic!] — lasst sich nicht mehr
aufrechterhalten. Damit riickt die Frage in den Mittelpunkt,
was Jesus unter dem >Reich Gottes« verstanden hat. Von dieser
Frage ausgehend wollen wir uns mit den theologischen Kon-
sequenzen beschiftigen, die dies mit sich bringt.«'>*

Welchen Auftrag hat die Gemeinde Jesu?

Die Frage nach der Aufrichtung des sichtbaren Reiches Got-
tes zieht automatisch die Frage hinsichtlich des Auftrags der
Gemeinde Jesu nach sich. Was fiir einen Auftrag haben wir? Geht
es in erster Linie um die Verkiindigung des Evangeliums, die
Rettung verlorener Menschen? Oder gehort zur Mission auch die
Welterneuerung im Sinn einer transformierten Gesellschaft? Sol-
len wir an die Aufrichtung des sichtbaren Reiches Gottes durch
die Wiederkunft Jesu glauben oder diese selbst anpacken?

In der oben zitierten Einladung zu den »4. Marburger Stu-
dientagen Gesellschaftstransformation« ist weiter zu lesen:

»Schwerpunkt Samstag: Gemeinde

Gott verandert diese Welt durch seine Gemeinde auf ganz
unterschiedliche Art und Weise, wobei oft ein Streit zwischen
den evangelistisch Aktiven, den sozial Engagierten und den
an personlicher Frommigkeit Interessierten dariiber herrscht,

154 URL: http://toby-faix.blogspot.de/2010/10/4-marburger-studientage.html (abgerufen am
4.4.2014 [Hervorhebung durch den Autor]).
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wie das >wahre Christsein< auszusehen habe. Tom Wright
zeigt auf, wie in der Nachfolge Jesu dies alles zusammen-
gedacht werden kann, womit Christsein ganzheitlich und die
Gemeinde Teil eines nachhaltigen Veranderungsprozesses
werden kann.«!*

Jim Henderson, ein anderer Vertreter des emergenten Denkens,
schreibt:

»Ich will diese Welt zu einem besseren Ort machen. Ich will
sehen, wie Jesu Gebet, dass sein Reich im Himmel wie auf
Erden komme, erhort wird. Ich wiinsche mir, dass die Reiche
dieser Welt zu Konigreichen unseres Gottes und seines Chris-
tus werden.«!%

Brian McLaren, einer der bekanntesten Vertreter der Emerging-
Church-Bewegung, sieht den Auftrag der Christen so:

»Ich hoffe, dass sie [seine Nachsten] und ich bessere Men-
schen werden, verwandelt durch Gottes Geist, wohlgefalliger
vor Gott, ein grofierer Segen fiir die Welt, damit Gottes Konig-
reich ... auf Erden kommt wie im Himmel.«!%

Obwohl es damals noch keine transformatorischen Bewegungen
gab, beschiftigte die Jiinger Jesu die Frage nach dem Beginn
des sichtbaren Reiches Gottes. Sie lebten auch nicht in der
Postmoderne, dafiir aber in dem frisch angebrochenen Zeit-
alter, das dem Alten Testament folgte. Und so fragten sie in
Apostelgeschichte 1,6 ihren Herrn im Blick auf das, was sie ver-
standlicherweise so brennend interessierte: »Herr, stellst du in
dieser Zeit fiir Israel das Reich wieder her?« Die Jiinger wuss-
ten, dass die Aufrichtung des sichtbaren Reiches Gottes untrenn-

155 URL: http://toby-faix.blogspot.de/2010/10/4-marburger-studientage.html (abgerufen am
4.4.2014).

156 Jim Henderson und Matt Casper, Jim and Casper Go to Church, 2007, S. 168.

157 Brian McLaren, A Generous Orthodoxy, E1 Cajon, CA: Youth Specialties Books, 2004, S. 263.
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bar mit der Erfiillung der Verheiffungen fiir Israel verbunden ist.
Interessanterweise fragen sie Christus nicht, ob sie mithelfen sol-
len, das sichtbare Reich Gottes aufzurichten, oder ob er es durch
sie aufrichtet. Etwa so, wie es damals verschiedene jiidische
Gruppierungen mit militanten und dufierst fragwiirdigen Me-
thoden versuchten. Wenn wir die damaligen Methoden auch
nicht mit der Vorgehensweise der Emerging Church vergleichen
diirfen, so finden wir doch in der Denkweise eine gewisse
Ahnlichkeit: Das Volk Gottes (ob darunter nun Israel oder die
Gemeinde/Christenheit verstanden wird) kann durch eigene
Kraft und Anstrengung (natiirlich mit dem Beistand des Herrn)
das sichtbare Reich Gottes herbeifiihren.

Die Jiinger fragten dagegen ihren Herrn, ob er das Reich fiir
Israel in dieser Zeit wiederherstellt.

Jesus antwortete ihnen (Apg 1,7): »Es ist nicht eure Sache, Zei-
ten oder Zeitpunkte zu wissen, die der Vater in seiner eigenen
Vollmacht festgesetzt hat.«'>® Hier haben wir bei Christus die-
selben Begriffe (»Zeiten« und »Zeitpunkte«), die Paulus spéter
in 1. Thessalonicher 5,1 gebraucht, um dann anschliefend aus-
zufiihren, welche Entwicklungen der Wiederkunft Jesu — und
somit dem Anbruch des sichtbaren Reiches Gottes — voraus-
gehen werden. Wir kommen noch darauf zuriick. Durch Apostel-
geschichte 1,7 und die Parallele zu 1. Thessalonicher 5,1 sowie
zu anderen Stellen wird auflerdem der untrennbare Zusammen-
hang zwischen dem sichtbaren Reich Gottes und dem Reich fiir
Israel deutlich.

In der Antwort Jesu wird nochmals deutlich, dass die Auf-
richtung des sichtbaren Reiches Gottes keine Sache ist, die zu
dem Auftrag der Jiinger gehort oder von ihnen angestrebt wer-
den soll. Vielmehr hat der Vater in seiner Vollmacht den Zeit-
punkt dafiir festgelegt. Hier erteilt der Herr seinen Jiingern
einen anderen Befehl: » Aber ihr werdet Kraft empfangen, wenn
der Heilige Geist auf euch herabkommt; und ihr werdet meine
Zeugen sein, sowohl in Jerusalem als auch in ganz Judda und

158 A.d.V.: Vgl. RELB.
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Samaria und bis an das Ende der Erde.« Ihr Auftrag ist die Be-
zeugung und Verkiindigung von Christus und nicht die Schaf-
fung des sichtbaren Reiches Gottes. Das stimmt mit dem
Missionsbefehl aus Matthaus 28,18-20 tiberein. Dort stehen die
weltweite Verkiindigung des Evangeliums und die damit ver-
bundene Errettung von Menschen unter der Zusicherung, dass
dieses Werk in der Vollmacht Jesu geschieht. Zugleich sagt der
Herr seinen Jiingern, dass er jeden Tag bei ihnen sein wird, bis
zur Vollendung des Zeitalters.

Diese Verheifsung der Gegenwart Christi gilt prinzipiell fiir
jeden Nachfolger Jesu. Sie steht aber in besonderer Weise im
Zusammenhang mit der Verkiindigung des Evangeliums. Und
sie ist notwendig, da Christus seinen Jiingern vorausgesagt hat,
dass sie mit der Evangeliumsverkiindigung nicht auf die Eupho-
rie der Zuhorer oder gesellschaftlichen Beifall und Akzeptanz
stoflen werden. Vielmehr werden sie um seines Namens wil-
len Ablehnung, Ausgrenzung und Verfolgung erleiden (vgl.
Mt 10,16; Lk 21,12; Joh 15,18-19; Apg 9,16 usw.). Umso grofier
leuchten auf diesem Hintergrund die Vollmacht Jesu und die
unverbriichliche Verheiffung seiner Gegenwart auf.

Die Frage der Jiinger, ob der Herr Jesus das Reich fiir Israel
in ihrer Zeit wiederherstellt, hat eine doppelte Bedeutung. Zum
einen kann man sie auf die Lebenszeit der Apostel beziehen. Man
kann sie aber genauso gut auf das jetzige Zeitalter beziehen, von
dem Christus in Matthaus 28,20 spricht. Damit wird deutlich, wie
der Missionsbefehl in Matthdus 28 und die Aussage in Apostel-
geschichte 1 eine wunderbare Einheit bilden. Die Aufrichtung
des sichtbaren Reiches Gottes ist dagegen nicht Bestandteil des
momentanen Zeitalters oder des Auftrags der Jiinger.

In Matthdaus 24,14 sagt der Herr in der Endzeitrede: »Und
dieses Evangelium des Reiches wird auf dem ganzen Erdkreis
gepredigt werden, allen Nationen zum Zeugnis, und dann wird
das Ende kommen.« Nun gibt es zu dieser Stelle unterschiedliche
Erkenntnisse. Im Zusammenhang mit Matthaus 28 und Apostel-
geschichte 1 meine ich zu erkennen, dass Jesus hier in erster Linie
von der weltweiten Mission und Evangelisation spricht, die der
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Vollendung seiner Gemeinde vorausgeht und dann aber auch in
der Zeit zwischen der Entriickung und der sichtbaren Wieder-
kunft des Herrn geschieht.

Jesus sagt in Matthédus 24 aber nicht, dass alle Volker bzw. die
Menschheit durch die Verkiindigung des Evangeliums gerettet,
verdndert oder etwa transformiert werden. Vielmehr wird es
ihnen zum Zeugnis gepredigt werden.

Nun war es in der Vergangenheit oft so, dass es durch die
Evangeliumsverkiindigung zu gesellschaftlichen Veranderungen
kam. England, das stark von der Trunksucht und anderen Miss-
stainden gekennzeichnet war, erlebte unter der Verkiindigung
von John Wesley und George Whitefield in manchen Bereichen
eine Verdnderung. Durch den langjahrigen Kampf von William
Wilberforce und seiner Mitstreiter wurde der Sklavenhandel in
England abgeschafft. Georg Miiller nahm sich der zahllosen Wai-
senkinder in Bristol an. Friedrich von Bodelschwingh kiimmerte
sich in besonderer Weise um Schwache und Behinderte. Wir
konnten diese Reihe noch mit sehr vielen Namen erganzen. Ist es
da nicht doch unser Auftrag, die Gesellschaft zu verandern und
zu transformieren? Schliefilich finden wir ja auch in der Bibel
viele Stellen, die verdeutlichen, dass titige Liebe und ein herz-
liches Erbarmen Kennzeichen des neuen Lebens sind.

Wir konnen dankbar sein, dass sich durch das Evangelium
und die damit verbundene Evangelisation und Erweckung
immer wieder Lebensverhéltnisse verdandert haben. Aber wir
miissen beachten, dass diese Dinge eine Folge der Evangeliums-
verkiindigung und der klaren Bekehrungen waren. Ob George
Whitefield, Georg Miiller, Bodelschwingh oder andere — niemals
sind diese Manner angetreten, um eine gesellschaftliche Trans-
formation auf eine noch hohere Ebene zu stellen. Ihnen ging es
vorrangig um die Rettung verlorener Menschen. Sie vertraten
auch nicht den Anspruch, das sichtbare Reich Gottes auf Erden
herbeizufiihren und zu manifestieren.

Auflerdem lasst sich ihr Wirken in mancher Hinsicht nicht mit
dem emergenten Denken vergleichen. Was sie taten, war eine
Folge des Evangeliums und sollte ein Zeugnis fiir ihren Herrn
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sein. In diesem Zusammenhang erinnere ich mich an zwei Aus-
sagen wahrend meiner theologischen Ausbildung in Bad Lie-
benzell. Ernst Vatter, der frithere Inspektor und Direktor der
Liebenzeller Mission, hat es damals etwa so ausgedriickt: »Ent-
wicklungshilfe im Kielwasser des Evangeliums«. Dr. Heiko
Krimmer sagte in einem Referat sinngemafs: »Alle praktische
Hilfe und Liebesbeweise sind Hoffnungszeichen des Neuen, das
Christus begonnen hat. Aber sie geschehen in dem Wissen, dass
wir die Welt nicht verbessern oder retten werden.«

Aus diesem Grund bleibt der wichtigste biblische Auftrag
der Gemeinde Jesu heute die Errettung verlorener Menschen.
»Mission im Blick auf den wiederkommenden Herrn«, wie es
Hudson Taylor formulierte. Moge doch bald die Vollzahl aus
den Nationen eingehen und dann Israel errettet werden, so wie
Paulus in Romer 11,25f. schreibt. Nicht nach der Transformation
der Menschheit, sondern nach der Vollendung der aus allen Er-
retteten bestehenden Gemeinde wird Christus wiederkommen
und das Reich Gottes sichtbar aufrichten.

Was geht dem Kommen
des sichtbaren Reiches Gottes voraus?

Die Emerging Church mochte die Gesellschaft und Menschheit
transformieren und so das sichtbare Reich Gottes auf dieser Erde
errichten. Robert Webber, der den Begriff vom »sdkularen Heil«
(secular salvation) pragte, schreibt:

»Das Ergebnis des kosmischen Werkes Christi ist, dass das
Konigreich Gottes, Gottes Herrschaft iiber alle Dinge, jetzt
manifest geworden ist.«'*

»Die Gemeinde als eine verandernde Gegenwart in der Welt
steht in der Tradition jener Schriftstellen, die die Kraft des

159 Robert Webber, Ancient-Future Faith, Grand Rapids: Baker Books, 2004, S. 53.
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Evangeliums betonen, nicht nur das Leben des Individuums
zu verandern, sondern auch das Leben der Kultur.«!®°

Was sagt uns aber Gottes Wort fiir die Zeit vor der Aufrichtung
des sichtbaren Reiches Gottes durch den wiederkommenden
Herrn (und nicht etwa durch uns)? Welche Entwicklungen wer-
den im heilsgeschichtlichen Licht der Bibel deutlich?

Was Jesus iiber die Entwicklungen vor seinem Kommen sagte

In Matthdus 24, Markus 13 und Lukas 21 sprach Christus von
den Zeichen der Zeit, die seine Wiederkunft ankiindigen. Neben
dem Hauptzeichen (dem Blétter treibenden Feigenbaum [vgl.
Mt 24,32], der fiir das wiedererstandene Israel steht [vgl. Joel 1,7
u. a.]) ist das wichtigste Merkmal die Warnung vor Verfithrung.
Und wir sollten dies aufmerksam registrieren — ganz gleich, ob
wir hinsichtlich bestimmter Einzelfragen in Matthdus 24 unter-
schiedlicher Meinung sind. Die erste Warnung Christi an seine
Jiinger vor der Verfithrung steht in Matthdus 24,4-5. Dann warnt
Jesus in Vers 11 zum zweiten Mal vor Verfiihrung. Auflerdem
wird in Vers 23-25 eine dritte Warnung ausgesprochen. Was
konnen wir aus dieser dreifachen Warnung folgern? Im Vorfeld
der Wiederkunft Jesu wird die Menschheit nicht im grofien Stil
durch das Christentum verdndert werden. Die Zeit vor seinem
Kommen wird vielmehr eine Zeit der Verfithrung, der Irrungen
und Wirrungen sein. Dazu spricht Vers 12 von dem Uberhand-
nehmen der Gesetzlosigkeit und dem Erkalten der gottlichen
Liebe. Die Bibel zeigt uns nicht eine Transformation mit dem Ziel
einer besseren oder christlichen Welt und Gesellschaft, sondern
eine Transformation nach unten. Auflerdem spricht Vers 13 vom
Ausharren bis ans Ende — vom Durchhalten unter schwierigsten
Umstdnden, wie man auch {ibersetzen kann. Und in Vers 22
ist von einem Verkiirzen jener Tage die Rede, damit die Aus-

160 A.a.O., S. 169.
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erwahlten gerettet werden. Lassen wir einmal die Frage, wer mit
den Auserwdhlten gemeint ist, ausgeklammert. Viel wichtiger als
die Antwort darauf ist die Einsicht, welche grundlegende Linien-
fithrung uns die Bibel vor der Wiederkunft Jesu zeigt. Es ist eine
Realitat, die mit den vielleicht sogar gut gemeinten Illusionen der
Emerging Church nichts gemein hat. Nicht Transformation der
Gesellschaft oder Menschheit, sondern Verfithrung, Gesetzlosig-
keit und geistlich notvolle Umstande gehen der Aufrichtung des
sichtbaren Reiches Gottes durch die Wiederkunft Jesu voraus.

Die Entwicklungen vor der Wiederkunft Jesu nach
1. Thessalonicher 5,1-3

Weiter oben erwahnte ich, dass Paulus in 1. Thessalonicher 5,1
dieselben Begriffe (»Zeiten« und »Zeitpunkte«) verwendet, die
Christus in Apostelgeschichte 1,7 benutzte. Der Apostel schreibt
dann von dem kommenden Tag des Herrn. Damit sind die Er-
eignisse gemeint, die mit der Wiederkunft Jesu zusammen-
hangen. Dieser Tag wird wie ein Dieb in der Nacht herein-
brechen. Das bedeutet, er wird vollig iiberraschend und zutiefst
erschreckend sein. In Vers 3 wird dieses erschreckende Ereignis
nun noch ndher ausgefiihrt: »Wenn sie sagen: Frieden und Sicher-
heit!, dann kommt ein plétzliches Verderben iiber sie, wie die
Geburtswehen tiiber die Schwangere; und sie werden nicht ent-
fliehen.« Die Menschheit meint, sich endlich in ein Zeitalter des
Friedens und der Sicherheit transformieren zu konnen, und wird
dabei von einem plotzlichen Verderben eingeholt, aus dem es
kein Entfliehen gibt. Das ist ein krasser Gegensatz zum gesamten
transformatorischen Denken und zu allen entsprechenden Vor-
stellungen, die sich auch zunehmend in der evangelikalen Welt
ausbreiten. Deshalb ruft Paulus in den folgenden Versen die
Glaubigen zur Niichternheit auf und bezeichnet sie als Kinder
des Lichts, die im Gegensatz zu der Finsternis stehen, welche die
Menschheit umgibt.
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Der Abfall und die krdftigen Irrtiimer in 2. Thessalonicher 2

Paulus musste in Thessalonich einige heilsgeschichtliche Fragen,
welche die Zukunft betrafen, zurechtriicken. Nachdem er die
Glaubigen zur Niichternheit aufgerufen hat, hilt er den Ablauf
fest, welcher der Wiederkunft Jesu vorausgeht. In Vers 3 spricht
er von dem grofien Abfall, der zuerst kommen muss.

Was bedeutet der Begriff » Abfall«? In dem Wort ist die Gesetz-
losigkeit, von der wir im gleichen Vers lesen, von der Sache her
enthalten. Gottes Wille, die geoffenbarte Wahrheit der Bibel, wird
aufgelost und relativiert. Thomas Smith weist darauf hin,'¢' dass
das Wort Abfall (apostasia) eigentlich ein militdrischer Begriff
war. Er wurde fiir fahnenfliichtige Soldaten gebraucht. Im politi-
schen Sinn stand er fiir die Rebellion. Man fallt von einem Herr-
scher oder von einer Regierung ab und lehnt sich gegen sie auf.
Wortlich bedeutet Abfall »sich von etwas wegbewegen«. So geht
es bei dem Abfall um ein Wegbewegen vom biblischen Glauben
und damit vom lebendigen Gott selbst.

Die gottlichen Lebensordnungen werden zerstort und mit
Flilen getreten. Die Gotteserkenntnis und die damit verbundene
Gottesfurcht werden gegen ein selbst gemachtes, humanistisches
und spirituelles Gottesbild ausgetauscht (vgl. 2Tim 3,1-9). Bis in
die Gemeinde Jesu hinein werden klare biblische Aussagen rela-
tiviert, auch mit dem Argument der Kontextualisierung. Stinde
ist nicht mehr Siinde. Wenn Siinde dem eigenen Wohlbefinden
oder der individuellen Lebensgestaltung dient, kann sie nicht
mehr verkehrt sein. Das Evangelium wird zunehmend sei-
ner rettenden Kraft beraubt. Es geht oft nicht mehr um Gericht
und Gnade, Errettung oder Verdammnis und die Hoffnung der
zukiinftigen Herrlichkeit. Stattdessen wird die Botschaft vom
Kreuz zu einer Lebensverschonerung und einem spirituellen
Wellnessprogramm umgeformt.

161 Thomas Smith, Was die Bibel lehrt — Band 11, Dillenburg: Christliche Verlagsgesellschaft,
1989, S. 144.
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Der Abfall bahnt dem Menschen der Gesetzlosigkeit den Weg,
wie Paulus den Antichrist im gleichen Vers nennt. Damit haben
wir die Parallele zu Matthdaus 24 und der iiberhandnehmen-
den Gesetzlosigkeit als Vorboten der Wiederkunft Jesu. Das ist
ein Gegensatz zu der Philosophie der Transformation. Die Bibel
spricht von einer Verdnderung hin zur Gesetzlosigkeit. In einer
siindigen Welt werden alle Damme brechen. Und das wird Aus-
wirkungen bis in die Christenheit hinein haben. Vers 11 spricht
von der wirksamen Kraft des Irrwahns, die Gott am Ende sendet,
sodass die Menschen der Liige glauben werden. Er tut dies, weil
sie die Liebe zur Wahrheit verlassen haben. Es ist ja ein Haupt-
merkmal der Postmoderne, dass es in vielen Punkten keine abso-
lute Wahrheit mehr gibt. Aus diesem Grund werden biblische
Inhalte, die bis dahin unumstritten waren, einfach tber Bord
geworfen oder dem Zeitgeist angepasst. In diesem Zusammen-
hang miissen die Gedanken einer weiteren Vertreterin emergen-
ter Ansichten zutiefst fragend machen und alarmieren:

»Wir wollen Gemeinschaft mit anderen menschlichen Wesen
schaffen. Aus diesem Grund sind wir bereit, nahezu alles
aufzugeben, was wir jemals dariiber gelernt haben, wie eine
Gemeinde wéchst oder wie das Evangelium verbreitet werden
soll.«162

Paulus spricht in 2. Thessalonicher 2 vor der Wiederkunft Jesu

von Abfall, Gesetzlosigkeit und einer wirksamen Kraft des Irr-
wahns.

Die bésartigen Zeiten in 2. Timotheus 3

In 2. Timotheus 3,1 spricht Paulus von schweren Zeiten, die
in den letzten Tagen auftreten werden. Man kann das ent-

162 Heather Kirk-Davidoff, »Meeting Jesus at the Bar«, in: Doug Pagitt und Tony Jones (jeweils
Hrsg.), An Emergent Manifesto of Hope, Grand Rapids: Baker Books, 2007, S. 37.
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sprechende Attribut auch mit »bosartig« oder »hart« tibersetzen.
Diesen Begriff benutzte der berithmte griechische Schreiber
Plutarch fiir eine héssliche, infektitse und gefahrliche Wunde.'®
Der Begriff (chalepos) wird im neutestamentlichen Grundtext nur
zweimal verwendet. Einmal in 2. Timotheus 3 und zum anderen
in Matthdus 8,28 fiir die beiden besessenen Gadarener. Im Fol-
genden charakterisiert dann Paulus in 2. Timotheus 3 den bdsen,
ichbezogenen menschlichen Charakter der mit diesen Zeiten
zusammenhéngt. Und dann nennt er in Vers 5 ein alarmierendes
Zeichen: »... die eine Form der Gottseligkeit'®* haben, deren Kraft
aber verleugnen; und von diesen wende dich weg.«

In einer Menschheit, die den lebendigen Gott sowieso ablehnt,
gibt es keinen dufieren Schein der Gottseligkeit. Aus diesem
Grund spricht Paulus hier von Vorgangen, welche die Christen-
heit betreffen. Nun gab es solche Entwicklungen schon immer in
der Kirchengeschichte. Wenn wir diesen Text aber im Zusammen-
hang mit 2. Thessalonicher 2 und dem Abfall sowie der Gesetz-
losigkeit von Matthdus 24 sehen, wird deutlich, dass am Ende die
Kennzeichen von 2. Timotheus 3 in einer noch nie da gewesenen
Weise ausreifen. Nach dem Zeugnis der Bibel verdndern sich der
Mensch und die Menschheit nicht zum Guten. Vielmehr wird es
bildlich gesprochen in einer ohnehin schon finsteren Welt noch
dunkler.

Die okkulte Invasion im Buch der Offenbarung

Das Buch der Offenbarung spricht davon, wie die gefallene
Menschheit unter der Verfithrung der Finsternis und im Ver-
bund mit ihr zum letzten grofien Aufstand gegen Gott ausholt.
Dabei wird es innerhalb dieses Buches bis Kapitel 19 nicht hel-
ler, sondern dunkler. Die Offenbarung zeigt uns eine Welt, die
zunehmend von den einsetzenden Gerichten Gottes erschiittert

163 John MacArthur, 2. Timotheusbrief, Bielefeld: CLV, 2003, S. 113.
164 Oder der Gottesfurcht bzw. der Gottesverehrung.
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wird. Ohne dass ich jetzt auf die Frage eingehen mochte, wie
und wann das sein wird, spricht Offenbarung 6 und 9 von einer
geradezu »okkulten Invasion«, um einen entsprechenden Buch-
titel von Dave Hunt aufzugreifen. In Offenbarung 6,8 ist es der
Hades'®, der dem fahlen Reiter folgt. In Offenbarung 9,1 wird
der Schlund des Abgrunds geoffnet, und es kommt zu einer
Invasion von Finsternisméachten. Und schliefSlich geht der Wie-
derkunft Jesu das Auftreten des Tieres in Offenbarung 13 vor-
aus, das seine Macht direkt von Satan empfangt und die Mensch-
heit in einer noch nie da gewesenen Weise verfithrt. Am Ende
sieht die Bibel vor der Wiederkunft Jesu nicht die Aufrichtung
des sichtbaren Reiches Gottes, sondern eine von der Finsternis
vernebelte Menschheit.

Nun geht es mir mit diesen Ausfithrungen nicht darum,
Angst und Schrecken zu verbreiten, sodass wir am Ende geist-
lich fliigellahm und deprimiert auf der Strecke bleiben oder
uns nur noch in einer Beschéftigung mit der Finsternis ver-
lieren. Aber unsere Zeit und die aufkommenden Denkweisen
und Bewegungen konnen wir nur dann beurteilen, wenn wir
uns nicht mit einigen schon klingenden Satzen abspeisen lassen
oder irgendwelchen gut gemeinten Illusionen folgen. Wir miis-
sen alles an der Heiligen Schrift priifen. Und bei dieser Priifung
wird deutlich, wie das transformatorische Denken in einem
Gegensatz zu der heilsgeschichtlichen Linienfiihrung der Bibel
steht. Deshalb kann es — obwohl es darin manche gut gemeinte
Bemiihungen oder argloses Mitldufertum gibt — nur als Teil der
endzeitlichen Verfiihrung gesehen werden, vor der Gottes Wort
warnt.

Es gibt auch innerhalb der emergenten Bewegung Personen,
die ein echtes missionarisches Anliegen haben. Andere Gldubige
werden von diesem Gedankengut beeinflusst, ohne dass sie das
ganze transformatorische Denken gutheifien wiirden. Aber alle
gut gemeinten Absichten und Motive dndern nichts daran, dass
diese Bewegung grundsétzlich mit ihren Zielen der biblischen

165 D. h. das Totenreich.
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Heilsgeschichte entgegensteht. An einem Beispiel mochte ich
dies verdeutlichen.

Vor einiger Zeit reiste eines unserer Kinder uns mit der
Bahn in die Ferien nach. Es handelte aus Liebe und verfolgte
ein gut gemeintes Anliegen. Plotzlich bemerkte es, dass es beim
Umsteigen versehentlich in den falschen Zug eingestiegen war.
Das gute Anliegen édnderte nichts an der Fahrt im falschen
Zug. Und so umstédndlich es auch war — unser Kind konnte nur
an das eigentliche Ziel gelangen, indem es wieder ausstieg,
sich neu erkundigte und orientierte, bis es am Ende wieder in
die richtige Richtung unterwegs war. Genauso ist das mit der
Emerging Church und manch anderen Bewegungen. Ein noch so
gut gemeintes missionarisches Anliegen schiitzt nicht vor dem
Abdriften auf Irrwege, wenn man einen verkehrten Zug besteigt
oder sich von Gedankengut beeinflussen ldsst, das grundsétzlich
in eine falsche Richtung tendiert.

Wie wird das sichtbare Reich Gottes kommen?

Die Fragestellung, von der wir ausgegangen sind, lautete: »Trans-
formation oder Umbruch — Wie kommt das sichtbare Reich Got-
tes?«. Wir haben gesehen, dass die Bibel uns vor dem Kommen
Jesu eine Richtung der weltweiten Entwicklungen zeigt, die sich
von den Ansichten der Vordenker und Strategen der Emerging
Church komplett unterscheidet. Damit wird auch deutlich, dass
die Menschheit eben nicht in dem Sinn transformiert werden
kann, dass am Ende durch das gesamte christliche Wirken das
sichtbare Reich Gottes aufgerichtet wird. Nach dem Zeugnis der
Bibel kommt das sichtbare Reich Gottes durch einen grundsatz-
lichen Umbruch, den der Herr aller Herren und der Konig aller
Konige mit seiner Wiederkunft einleitet.

Jesus wird nach der Bibel nicht mitten in das sichtbare Reich
Gottes kommen und als viel umjubelter Konig oder spirituel-
ler Superstar der Menschheit auftreten. Nach den Aussagen von
Daniel 7, Matthdus 24, 1. Thessalonicher 5, 2. Thessalonicher 2,
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dem Buch der Offenbarung sowie vielen anderen Bibelstellen
wird er mitten in die dunkelste Epoche der Menschheits-
geschichte hineinkommen, und zwar in eine Zeit der volligen
Verfiihrung und Verwirrung. Das sichtbare Reich Gottes beginnt
fiir die unerrettete Menschheit mit Entsetzen und dem damit ver-
bundenen kommenden Gericht (vgl. 1Thes 5,2-3; Offb 6,12-17
usw.).

Jesus Christus wird wiederkommen, um sein Volk Israel vor
der drohenden letzten Vernichtung zu retten (vgl. Sach 12 -14).
Er wird die Siinde und die Volker richten (vgl. Joel 4,1-3;
Mt 25,31-46; Offb 19,11-21) und den Gesetzlosen, wie die
Bibel den letzten grofsen Weltbeherrscher nennt, vernichten
(2Thes 2,7-8). Und dann beginnt das sichtbare Reich Gottes
auf dieser Erde unter der direkten Herrschaft Christi, der als
Erbe auf dem Thron Davids regieren wird (vgl. Jes 2,2-5; 9,6;
Dan 7,13-14.26-27; Am 9,13-15; Offb 20,4-5 u.a.). Es ist ein
biblischer Grundsatz, den wir an vielen Stellen der Heils-
geschichte erkennen konnen, dass es in einer gefallenen Welt
nicht durch eine Art geistlich-evolutiondare Aufwartsentwicklung
zum Neuen geht. Auch nicht durch die transformatorische Theo-
logie der Emerging Church, die in manchen Denkansétzen an
das New-Age-Gedankengut zu erinnern scheint. Nach der Bibel
geht es in einer gefallenen Welt nur durch Gericht zum Neuen,
das allein Gott schafft.

Nur dadurch, dass Gott an Christus das Gericht iiber die
Stinde in seinem ganzen Ernst und seiner Wucht vollzog, wurde
das neue Leben aus Christus moglich, das uns von Grund auf
verdndert. Nur indem der wiederkommende Herr die Siinde und
die Menschheit richten wird, kann als Folge seiner unmittelbaren
Herrschaft das sichtbare Reich Gottes auf Erden aufgerichtet
werden.

Dann, nach der sichtbaren Wiederkunft Jesu, wird es tatsach-
lich im Tausendjahrigen Reich zu weltweiten gesellschaftlichen
Verdanderungen kommen. In Jesaja 2,2-5 und Micha 4,1-5 zeigt
uns die Bibel, wie die Volker nicht mehr selbst versuchen wer-
den, einen weltweiten Frieden zu schaffen. Sie werden nach
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Jerusalem kommen, zum Haus des Herrn, dem Vierten Tem-
pel.’®® Dieser wird nach der Wiederkunft Jesu stehen, und dort
wird man den Willen Gottes erfragen und so Losungen fiir die
jeweiligen Probleme erhalten. Dann, nach der sichtbaren Wie-
derkunft Jesu, wird die Gerechtigkeits- und Friedensfrage gelost
werden. Die Volker im Messianischen Reich werden es verlernen,
Kriege zu fithren. Und der wiederkommende Herr wird auch alle
okologischen Problem 16sen, die der Menschheit {iber den Kopf
gewachsen sind — bis dahin, dass es nach Jesaja 11 Frieden in der
Tierwelt und auch zwischen Mensch und Tier geben wird. Die
Erkenntnis des Herrn wird das Land bedecken wie Wasser den
Meeresboden (vgl. Jes 11,9).

Aus diesem Grund ist unsere ganze Hoffnung nicht auf eine
transformierte Gesellschaft oder Menschheit gerichtet. Auch
nicht auf den Wunsch, hier und heute schon das sichtbare Reich
Gottes bauen zu konnen. Sondern auf die Wiederkunft Jesu und
die letzten Verheiffungen, die sich damit fiir Israel und diese Erde
erfiillen werden.

Wenn es nach dem Zeugnis der Bibel auch immer dunkler
wird, wollen wir doch nicht resignieren. Wir wollen weiterhin
das Evangelium verkiindigen und daran glauben dass unser Herr
auch noch heute Menschen errettet und seine Gemeinde durch
allen Abfall und alle Wirrungen hindurch baut, so wie er es in
Matth&us 16,18 verheifien hat. Und wir wollen auch heute schon
praktische Hoffnungszeichen als Zeugnis fiir unseren Herrn set-
zen in dem Wissen, dass er am Ende kommen wird, um das sicht-
bare Reich Gottes aufzurichten. In einem alten Missionslied heifst
es dazu:

166 Der Erste Tempel wurde von Salomo gebaut und 586 v. Chr. durch die Babylonier zer-
stort. Der Zweite Tempel wurde unter Serubbabel von 536 bis 515 v. Chr. errichtet. Hero-
des der Grofie lieff ihn zu dem grofiten religiosen Bauwerk der damaligen Welt aus-
bauen. Der Zweite Tempel wurde 70 n. Chr. durch die Romer zerstort. Der Dritte Tempel
wird vor der Wiederkunft Jesu gebaut und von dem Antichrist fiir seine Zwecke miss-
braucht werden (vgl. Dan 9,27; Mt 24,15-21; 2Thes 2,3-4; Offb 11,1-2). Der Vierte Tempel
wird nach der Wiederkunft Jesu im Tausendjihrigen Reich stehen (vgl. Jes 2,2-5; Mi 4,1-5;
Hes 40 —48) und ein Zentrum der Gottesherrschaft sowie des damit verbundenen sicht-
baren Reiches Gottes auf dieser Erde sein.
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Auf, denn die Nacht wird kommen,
auf mit dem jungen Tag!

Wirket am friihen Morgen,

eh’s zu spit sein mag!

Wirket im Licht der Sonnen,
fanget beizeiten an!

Auf, denn die Nacht wird kommen,
da man nicht mehr kann!

Auf, denn die Nacht wird kommen,
auf, wenn es Mittag ist!

Weihet die besten Krifte

dem Herrn Jesus Christ!

Wirket mit Ernst, ihr Frommen,
gebt alles andre dran!

Auf, denn die Nacht wird kommen,
da man nicht mehr kann!

Auf, denn die Nacht wird kommen,
auf, wenn die Sonne weicht!

Auf, wenn der Abend mahnet,
wenn der Tag entfleucht!

Auf bis zum letzten Zuge,

wendet nur Fleif§ daran!

Auf, denn die Nacht wird kommen,
da man nicht mehr kann!

Deutscher Text: Theodor Kiibler

Lass uns deshalb nicht die Flinte ins Korn werfen oder angesichts
der Wirrnisse und Entwicklungen um uns herum in einer Welt-
untergangsstimmung versinken. Vielmehr wollen wir auf das
horen, was Christus seinen Jiingern in Lukas 21,28 zurief: »Wenn
aber diese Dinge anfangen zu geschehen, so blickt auf und hebt
eure Haupter empor.« Im heutigen Deutsch: »Kopf hoch — denn

eure Erlosung naht!«
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Der bessere Weg

Unsere Antwort auf die Emerging-Church-Bewegung

Johannes Pflaum

[Ihr seid] aufgebaut auf der Grundlage der Apostel und Propheten,
indem Christus Jesus selbst Eckstein ist, in welchem der ganze Bau,
wohl zusammengefiigt, wichst zu einem heiligen Tempel im Herrn,
in dem auch ihr mitaufgebaut werdet zu einer Behausung Gottes im
Geist (Epheser 2,20-22).

Die Herbst- und Winterzeit ist die Zeit verschiedenster Virus-
erkrankungen und Erkaltungen. Nun kann ein aggressiver Er-
kaltungsvirus jeden einmal erwischen. Andererseits ist aber ein
geschwéchtes Immunsystem die beste Voraussetzung fiir eine
entsprechende Ansteckung. Die Schwachung des Immunsystems
kann verschiedene Ursachen haben: mangelnder Schlaf, feh-
lende Frischluft oder Vitaminmangel, bis hin zu fehlender Fliis-
sigkeitszufuhr. Deshalb beugt man einer Vireninvasion am bes-
ten dadurch vor, dass man auf ein intaktes Immunsystem achtet
und der Organismus auf diese Weise gesund und funktionsfahig
bleibt. Nun gilt dies nicht nur fiir unseren Korper. Wir kénnen
dies genauso auf die Gemeinde als den Leib des Christus tiber-
tragen.

Wir brauchen heute den Mut, Bewegungen von der Bibel her
zu beurteilen, Gefahren und Verfithrung beim Namen zu nen-
nen und davor zu warnen — auch wenn dies nicht mehr in den
Zeitgeist der neuen »Political Correctness« innerhalb der evan-
gelikalen Bewegung hineinzupassen scheint. Aber es geniigt
nicht, dass wir nur gegen etwas sind. Zugleich stellt sich die
Frage, an welchen Stellen unsere Gemeinden von einer geistlichen
Immunschwiche erfasst sind, die sie fiir all diese Verirrungen
anfélliger machen. Haben wir der Emerging-Church-Bewegung
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geistliches Leben entgegenzusetzen, oder werden wir unter den
Triimmern eines toten Traditionalismus weggeschwemmt? Des-
halb ist es wichtig, dass wir nicht nur bei der Abgrenzung stehen
bleiben, sondern einen besseren Weg aufzeigen.

Paulus spricht in der oben genannten Bibelstelle von der
Grundlage der Apostel und Propheten, wobei Christus Jesus
der Eckstein ist. Mit dieser Grundlage ist die Autoritdt der gan-
zen Heiligen Schrift verbunden. Weiter spricht Paulus von der
Gemeinde, die durch Christus zusammengefiigt wird und als
ganzer Bau zu einem heiligen Tempel im Herrn wachst. Damit
geht es um das Wesen und den Auftrag der Gemeinde. SchliefSlich
werden wir mitaufgebaut zu einer Behausung Gottes im Geist.
Das ist die grofie Berufung der Gemeinde. Es geht darum, dass
wir als einzelne Glaubige und als 6rtlich versammelte Gemeinde
immer mehr zu Christus hin wachsen und der Bestimmung ent-
sprechen, die er seiner Gemeinde gegeben hat. Je mehr dies in
unserem Leben und unseren Gemeinden Wirklichkeit wird,
umso mehr werden wir auch iiber geistliche Abwehrkréfte ver-
fiigen. Damit wir vor der geistlichen Immunschwéche bewahrt
bleiben, mdochte ich einige Punkte nennen, die wir als biblische
Alternative der Emerging Church entgegenstellen.

1. Die unantastbare Autoritat der Heiligen Schrift
als unsere Grundlage

In 2. Timotheus 3,16-17 steht: » Alle Schrift ist von Gott eingegeben
und niitzlich zur Lehre, zur Uberfﬁhrung, zur Zurechtweisung,
zur Unterweisung in der Gerechtigkeit, damit der Mensch Gottes
vollkommen sei, zu jedem guten Werk vollig geschickt.«

In diesem Vers geht es um die Verbalinspiration der Bibel,
ihre Autoritdt und Irrtumslosigkeit — nicht nur in Heilsfragen,
sondern auch bis in die geschichtlichen und naturwissenschaft-
lichen Aussagen hinein. Dabei geht es nicht nur um die wortliche
Inspiration des Alten Testaments. Dieser Vers umfasst in gott-
licher Voraussicht alle neutestamentlichen Biicher, auch wenn
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manche zum Zeitpunkt seiner Niederschrift noch nicht abgefasst
waren. Dies wird in 1. Timotheus 5,18 deutlich. Paulus argumen-
tiert dort mit der Schrift und zitiert sowohl aus 2. Mose als auch
aus dem Lukasevangelium.

Die Bibel ist in ihren grundlegenden Aussagen so eindeutig,
dass jeder Glaubige sie verstehen kann. Wenn wir dem Grund-
satz treu bleiben, Bibel mit Bibel auszulegen, brauchen wir auch
keine Sorge zu haben, irgendwo leichtfertig fehlzugehen. Es ist
das grofle Wunder, dass Gott sein Wort in eine bestimmte Zeit
und Kultur hineingesprochen hat, es aber trotzdem zeitlos und
ewig giiltig ist. Und dies gilt ganz unabhéngig davon, auf wel-
chem kulturellen Hintergrund es verkiindigt wird.

Entscheidend ist aber, wie wir die Bibel lesen. Lesen und ver-
stehen wir die Heilige Schrift nach unseren eigenen Denkweisen
und Uberzeugungen? Dann wird vieles relative Ansichtssache
bleiben. Wir werden dann vollig unterschiedliche Dinge aus der
Schrift heraus- oder in sie hineinlesen. Oder sind wir bereit, unser
Denken von der Heiligen Schrift her verdndern zu lassen (vgl.
Rom 12,2)? Es ist die Bibel selbst, die uns belehren, {iberfiihren,
zurechtweisen und unterweisen mochte. Nur wenn wir uns in
dieser Weise der Schrift unterordnen, werden wir und unsere
Gemeinden nach dem Willen des Herrn verandert werden und
zu ihm hin wachsen konnen. Es ist ein grofSer Fehler der Emer-
ging Church, dass im Prinzip die Kultur nicht im Licht der Bibel,
sondern die Bibel im Licht der jeweiligen Kultur beurteilt wird.

Ich sprach von der geistlichen Immunschwéche. Hier gibt
es aus meiner Sicht eine Stelle, an der wir uns einerseits selbst-
kritisch als bibeltreue Bewegung hinterfragen und uns anderer-
seits in Bezug auf ein gesundes geistliches Wachstum unbedingt
fordern miissen. Sind wir wirklich bereit, uns der Autoritat der
Heiligen Schrift unterzuordnen und uns von ihr verdndern und
pragen zu lassen? Oder missbrauchen wir die Bibel nicht auch
oft, um unsere eigenen Erkenntnisse und theologischen Systeme
zu rechtfertigen?

Ich habe die Sorge, dass es heute viele »Meister der Schrift«
gibt, aber nur wenige, welche die Schrift ihren Meister sein las-
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sen. Moglicherweise hat die bibeltreue Bewegung auch deshalb
einen Teil ihrer Glaubwiirdigkeit verloren. Es ist nie Schwéche,
sondern gelebte Bibeltreue, wenn unsere Erkenntnisse und theo-
logischen Systeme durch die Beschiftigung mit der Bibel ver-
andert werden, sodass sie letztlich noch mehr mit ihr tiber-
einstimmen.

In Verbindung damit miissen wir fragen, ob in unseren
Gemeinden wirklich Gottes Wort an erster Stelle steht. Oder geht
es darum, unsere Ansichten und Ideen zu prasentieren? Spiiren
uns die Glaubensgeschwister die Ehrfurcht vor Gottes Wort ab?
Oder bekommen sie den Eindruck, dass die Bibel fiir uns nur
ein Baukasten ist, um unsere eigenen Ideen daraus zusammen-
zubasteln? Spurgeon sagte: »Wir zittern vor Furcht, falsch zu
glauben; und zittern mehr (wenn ihr seid wie ich) vor Furcht, uns
zu irren und das Wort Gottes falsch zu deuten. Ich glaube, Martin
Luther fiirchtete sich nicht, dem Teufel personlich zu begegnen;
aber wir haben sein eigenes Bekenntnis, dass ihm die Knie schlot-
terten, sooft er sich zum Predigen erhob. Er zitterte vor Furcht,
dem Wort Gottes nicht treu zu sein. [...] Die ganze Wahrheit zu
predigen, ist ein furchterregender Auftrag. [...] Ihr und ich, die
wir Botschafter Gottes sind, wir miissen vor Gottes Wort zittern,
nicht mit ihm spielen.«'*”

Es soll uns ein Anliegen sein, Menschen zu einem eigenstandi-
gen Leben mit der Heiligen Schrift zu fiihren, sodass sie imstande
sind, sich Dinge nicht nur deshalb anzueignen, weil dies in den
Gemeinden so gelehrt oder von uns vertreten wird. Vielmehr sol-
len sie lernen, die Dinge selbst an Gottes Wort zu priifen und
sie dann aus einer personlichen Uberzeugung und Bindung an
die Heilige Schrift heraus nachzuvollziehen. Dazu brauchen wir
aber auch die Bereitschaft, uns mit Fragen, welche die Glaubigen
haben, auseinanderzusetzen. Vielleicht stellen sie Fragen, die uns
selbst noch nie gekommen sind. Oder sie stellen Dinge infrage,
iiber die wir uns noch nie Gedanken gemacht haben. Dann diir-

167 Der Originaltext dieses Zitats ist abrufbar unter: http://www.ccel.org/ccel/spurgeon/
sermons35.x.html (abgerufen am 4. 4. 2014).
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fen wir dies nicht einfach {ibergehen. Vielmehr miissen wir uns
selbst mit Gottes Wort auseinandersetzen und uns gemeinsam
im Ringen um die rechte Erkenntnis unter die Autoritat der Hei-
ligen Schrift beugen.

Zur geistlichen Auferbauung der Gemeinden gehort auch
eine systematische Auslegung der Bibel. Nur so kann die
Gemeinde in Gottes Wort gegriindet werden. Gott hat uns mit
der Bibel nicht ein Uberraschungspaket geschenkt, aus dem man
mal hier und dort einen Vers herauszieht. Vielmehr hat er uns
ganze Kapitel und Biicher gegeben, die fiir uns verstandlich auf-
gebaut sind. Deshalb ist fiir ein gesundes geistliches Leben eine
systematische Verkiindigung von Gottes Wort wichtig. Wir sol-
len auch ganze Biicher in der Bibel fortlaufend auslegen. Nur
so konnen die Glaubigen in der biblischen Wahrheit gegriindet
sein und wachsen. Wenn wir biblische Abschnitte zusammen-
hangend verkiindigen, werden wir auch dahin gefiihrt, die
Dinge so zu betonen, wie es die Schrift selbst tut.

Unsere geistliche Inmunschwache hangt auch mit dem Ver-
lust einer systematischen und fortlaufenden Auslegung der
Heiligen Schrift zusammen. Wenn immer nur iiber diesen und
jenen Vers gepredigt wird und interessante Beispielgeschich-
ten wichtiger sind als der Text selbst, brauchen wir uns {iber
eine Unkenntnis der biblischen Lehre und Zusammenhéange
nicht zu wundern. In Verbindung damit benétigen wir in der
Verkiindigung eine hohe Sicht von Gott und Christus und eine
biblische Sicht von der Verlorenheit und Verdorbenheit des
Menschen.

2. Ein biblisches Gemeindeverstandnis fordern

Ein biblisches Gemeindeverstandnis beinhaltet eine klare Sicht
vom Wesen und Auftrag der Gemeinde. In der oben stehenden
Bibelstelle wird die Gemeinde als heiliger Tempel und als eine
Behausung Gottes im Geist bezeichnet. Christus ist nicht um der
Gemeinde willen, sondern die Gemeinde um seinetwillen da. Er

127



ist ihr Anfanger und Vollender. Er ist das Haupt, der Oberhirte
und der Herr seiner Gemeinde. Es ist nicht unsere, sondern seine
Gemeinde, die er mit seinem Blut erkauft hat.

Deshalb geht es auch nicht darum, ob die Gemeinde unse-
ren oder den Vorstellungen der Gesellschaft entspricht. Sie ist
auch nicht dazu da, um all unsere Wiinsche und Bediirfnisse
abzudecken. Vielmehr soll die Gemeinde immer mehr der Be-
stimmung gerecht werden, die Christus ihr zugedacht hat. Nur
so kann sie ein geistlicher Tempel und ein Ort der Anbetung und
Gegenwart Gottes werden. Paulus rang darum, die Gemeinde als
eine reine Braut Christus zuzufiihren (vgl. 2Kor 11,2). Deshalb
bezeichnet er die Gemeinde auch als Pfeiler und Grundfeste der
Wabhrheit (1Tim 3,15).

Im Alten Testament waren die Stiftshiitte und der Tempel der
Ort der Gegenwart und Anbetung Gottes. Alles, was die An-
ordnung und Ausstattung der Stiftshiitte betraf, wurde Mose
bis in die Details hinein von seinem Herrn geoffenbart. Nur so
konnte ein Ort entstehen, an dem die Israeliten den lebendigen
Gott in der ihm entsprechenden Weise anbeten und ihm dienen
konnten. Es war Moses Grofse, dass er alles genau so tat, wie es
ihm der Herr geboten hatte (vgl. 2Mo 40 [besonders Vers 16]).
Wohin das Volk kam, als es sich einen Ort der Anbetung Gottes
nach den eigenen Vorstellungen machte, wird mit dem Tanz um
das Goldene Kalb deutlich (2Mo 32). Darum ist es so wichtig, uns
mit dem zu beschéftigen, was uns die Bibel iiber die Berufung,
das Wesen, den Auftrag und das Ziel der Gemeinde Jesu sagt.
Und es braucht die Bereitschaft, uns nicht von irgendeiner
Instanz, sondern von Gottes Wort korrigieren zu lassen.

Die Gemeinden benotigen heute feste biblische Grund-
iiberzeugungen. Aber dariiber diirfen wir nicht fiir die eigenen
Defizite blind werden. Manche Gemeinden stecken in der
Laodizea-Falle. Mit anderen Worten: Diese Gemeinden sind
sehr von sich selbst {iberzeugt und meinen, dass bei ihnen alles
stimmt und so ist, wie es sein sollte. Dadurch stehen sie in der
groflen Gefahr, geistlich zu erstarren und in eine tote Recht-
glaubigkeit zu verfallen. Gemeinden, die sich dagegen von der
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Bibel her hinterfragen, geistliche Defizite erkennen und ihr
Gemeindeverstandnis aufgrund der Heiligen Schrift formen las-
sen, werden neu belebt und wachsen zu Christus hin. Wir diirfen
uns nicht selbstzufrieden zurticklehnen, sondern brauchen die
Bereitschaft, unsere Gemeinden von Gottes Wort verandern und
pragen zu lassen. Wie viel sagt uns die Bibel beispielsweise {iber
den Umgang der Gldaubigen untereinander und das Zusammen-
wirken der Glieder am Leib Christi!

In diesem Zusammenhang geht es auch um die Berufung
der Gemeinde. Obwohl wir heute einen klaren Auftrag haben,
liegt unsere eigentliche Berufung in der Zukunft. Paulus spricht
davon, dass unsere Heimat im Himmel ist (Phil 3,20). Wir sol-
len auf das, was droben ist, ausgerichtet sein (Kol 3,1-3). Erst mit
der Vollendung der Gemeinde wird unser verborgenes Leben
mit Christus offenbar werden. Unser Hauptauftrag nach aufien
ist heute die Verkiindigung des Evangeliums (Mt 28,19-20). Men-
schen sollen errettet werden und als wahre Anbeter Gottes zu
der bluterkauften Gemeinde hinzukommen. In der Kirchen-
geschichte sehen wir, wie im Kielwasser der Evangeliums-
verkiindigung soziale Missstande beseitigt wurden. Hoffnungs-
zeichen des Neuen wurden gesetzt. Aber es kann niemals unser
Ziel sein, eine bessere Gesellschaft oder Weltordnung zu schaf-
fen. In 1.Petrus 1,1 werden wir »Fremdlinge« genannt. Das
bedeutet: Wir leben als Gaste unter einem fremden Volk, sind
nicht integrierbar und gehoren einfach nicht dazu. Wir leben
in unserer Gesellschaft, lieben die Menschen und verkiindigen
das Evangelium. Wir beten auch fiir die Regierungen. Aber wir
gehoren einem anderen Herrn. Ihm zu dienen und ihn zu ver-
herrlichen, ist wichtiger als das Streben nach gesellschaftlicher
Anerkennung. Die Gemeinde soll echte Alternativen fiir die ver-
lorene Menschheit bieten und nicht in der Gesellschaft aufgehen.
Je mehr die Gemeinde die Heiligkeit und das Wesen Christi ver-
korpert, umso mehr steht sie im Gegensatz zu den Zielen der
Welt, sodass sie sogar zu einem Fremdkdorper in einer gottlosen
Umgebung wird (vgl. 1Petr 4,4).
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3. Die Ubereinstimmung von Lehre und Leben

Die Emerging Church legt viel Wert auf praktisches Leben. Lei-
der wird dies gegen eine klare Evangeliumsverkiindigung aus-
gespielt, wobei man zu wenig die geistlichen Voraussetzungen
fiir ein verdndertes Leben sieht. Aber das ist auch eine Heraus-
forderung. Gesunde biblische Lehre ist die Voraussetzung fiir
jedes geistliche Wachstum. Aber bleiben wir nur bei Lehrfragen
stehen, oder wird unser Leben auch durch Gottes Wort ver-
andert? Die Frucht des Geistes ist »Liebe, Freude, Friede, Lang-
mut, Freundlichkeit, Giitigkeit, Treue, Sanftmut, Enthaltsamkeit«
(Gal 5,22). Die Bibel spricht hier nicht von angeborenen Charak-
tereigenschaften. Geistesfrucht kénnen wir uns auch nicht durch
psychotherapeutische Methoden antrainieren. Vielmehr geht es
um das, was Christus in einem Leben verandert hat. Wird an uns
ein von Christus veranderter Charakter sichtbar? Kénnen andere
Menschen etwas von der Frucht des Geistes erkennen? Oder dis-
kutieren wir standig tiber alle moglichen Lehrfragen, wahrend
wir gleichzeitig Christus und sein Wort durch unsere siindigen
Eigenarten verunehren?

Es gibt ein Ziel, das der Herr mit jedem seiner Kinder ver-
folgt (Rom 8,29): Wir sind »zuvor bestimmt, dem Bild seines
Sohnes gleichformig zu sein«. In der Vollendung wird einmal an
uns nur noch die Wesensart unseres Herrn Jesus sichtbar sein.
In Romer 6,17 steht, dass wir durch die Wiedergeburt dem Bild
der Lehre iibergeben wurden. Wie fliissiges Metall wurden wir
gleichsam in die Form der Lehre hineingegossen. Durch das
Wort Gottes mochte uns der Herr immer mehr in sein Bild um-
gestalten. Ist diese Auswirkung in unserem Leben erkennbar? In
der Ehe und Familie, im Umgang mit den Glaubensgeschwistern,
den Nachbarn und Arbeitskollegen? Oder gleichen wir Ro-
botern, die mit »theologischen Richtigkeiten« programmiert
sind, aber an denen kein Stiick gelebter Christusahnlichkeit
sichtbar wird? Die Pragung eines geistlichen Charakters ist ein
zentrales Thema im Neuen Testament. Jeder Brief kommt in
irgendeiner Weise darauf zu sprechen.
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Ist in unserem praktischen Leben iiberhaupt noch ein Unter-
schied zur gottlosen Gesellschaft sichtbar? Oder werden wir
genauso wie alle anderen vom Karrierismus sowie vom Stre-
ben nach Reichtum und Anerkennung bestimmt, indem wir von
Hochmut und Stolz erfiillt sind? Obwohl wir meinen, die Finanz-
krise hinter uns gelassen zu haben, stehen uns neue Krisen bevor.
Niemand weif3, wie sich das Ganze noch entwickelt. Waren wir als
Glaubige ebenfalls von der Jagd nach hoheren Zinsen und Ren-
diten bestimmt, sodass wir jetzt nur noch schimpfen, vor den Kon-
sequenzen zittern und uns um unser Vermogen sorgen? Oder kon-
nen die Leute erkennen, dass wir einen anderen Lebensinhalt, ein
anderes Lebensziel und eine andere Zukunftshoffnung haben?

Die Gemeinden brauchen heute geistliche Vorbilder. Men-
schen, in deren Leben etwas von der verdndernden Gnade Got-
tes sichtbar wird. Besonders die junge Generation benétigt Vor-
bilder, an denen sie sehen kann, was es bedeutet, Christus in
allen Lebensbereichen Herr sein zu lassen. Wir kénnen die Lehre
nicht gegen das praktische Leben ausspielen und auch nicht den
umgekehrten Weg gehen. Aber die Ubereinstimmung von Lehre
und Leben muss uns ein Anliegen sein. Denn nur dann, wenn dies
in unserem Leben der Fall ist, werden andere Menschen Sehn-
sucht nach Christus bekommen und nicht abgestofSen werden.

4. Die Notwendigkeit einer heilsgeschichtlichen Sichtweise

In der Bibel erkennen wir Gott Heilsplan mit dieser Welt und
Menschheit. Und diesen Plan hat der lebendige Gott vor Grund-
legung der Welt gefasst. Wir lesen davon in den ersten drei
Kapiteln des Epheserbriefes. Das Ziel dieses Heilsplans finden
wir in Epheser 1,10: »... fiir die Verwaltung der Fiille der Zeiten:
alles unter ein Haupt zusammenzubringen in dem Christus, das,
was in den Himmeln, und das, was auf der Erde ist, in ihm.«'%®

168 Siehe dazu die Ausfithrungen unter der Uberschrift » Transformation oder Umbruch — wie
kommt das sichtbare Reich Gottes?«.
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Damit wir nicht zu Schwarmern werden, miissen wir die ver-
schiedenen heilsgeschichtlichen Etappen unterscheiden.

Wir leben zwischen Pfingsten und der Entriickung —in der Zeit
der Gemeinde. Was sind die beiden Hauptmerkmale dieses Zeit-
alters? Zum einen geht es um Gottes Weg mit Israel. Paulus zeigt
in Romer 9-11, dass Israel nach wie vor Gottes auserwahltes
Volk ist. Aber in der Zeit der Gemeinde oder der Zeit der Gnade
wird Israel gleichsam vom Hauptgleis der Heilsgeschichte auf
das Nebengleis gestellt. Gottes VerheifSungen fiir Israel sind des-
halb nicht aufgehoben, sondern nur fiir einige Zeit aufgeschoben.
Und am Ende dieses Zeitalters wird das Volk Israel durch die
Riickkehr in sein Land und die geistliche Erneuerung auf das
Hauptgleis der Weltgeschichte zuriickgeholt. Dann werden sich
nach der Wiederkunft Jesu im Tausendjdhrigen Reich alle noch
ausstehenden Verheiffungen fiir Israel erfiillen.

Das zweite Hauptmerkmal ist mit dem ersten verbunden.
Wihrend Israel derzeit auf dem Nebengleis des Handelns Got-
tes steht, sammelt Christus seine bluterkaufte Gemeinde aus
Juden und Heiden. Davon spricht Paulus in Romer 9-11 und
Epheser 2 -3. In den neutestamentlichen Briefen wird die wich-
tige Stellung der bluterkauften Gemeinde in Gottes Heilsplan
deutlich.

Was den Bau und die Sammlung der Gemeinde betrifft, sind
zwei Dinge in der heilsgeschichtlichen Schau zu beachten. Einmal
werden durch die Verkiindigung des Evangeliums Menschen zur
Gemeinde Jesu hinzugerufen, bis die Vollzahl aus den Nationen
eingegangen ist (Rom 11,25). Dann wird die Gemeinde entriickt
und vollendet werden. Unsere Hoffnung fiir die Menschheit ist
aber nicht eine Christianisierung der Welt, sondern der wieder-
kommende Herr.

Ein Zweites muss hinsichtlich des Gemeindezeitalters be-
achtet werden. Bis zur Entriickung werden Menschen zur
Gemeinde hinzugefiigt. Am Ende des Gemeindezeitalters wird
aber nicht eine weltweite Erweckung oder der Siegeszug eines
triumphierenden Christentums stehen, sondern das Ausreifen
des Bosen und der Gottlosigkeit.
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Wir konnen auch nicht Verheiflungen, die im Zusammen-
hang mit der Wiederkunft Christi an das Land und Volk Israel
gebunden sind, einfach auf die Gemeinde Jesu tibertragen. Sonst
gerdt die heilsgeschichtliche Auslegung auf Abwege. Es ist nicht
iiberraschend, dass einem groflen Teil der Emerging-Church-
Vertreter eine heilsgeschichtliche Sicht fiir die Zukunft Israels
fehlt.

Die Wichtigkeit der heilsgeschichtlichen Sichtweise steht in
2. Petrus 1,19-20: »Und so besitzen wir das prophetische Wort
umso fester, auf das zu achten ihr wohltut, als auf eine Lampe,
die an einem dunklen Ort leuchtet, bis der Tag anbricht und der
Morgenstern aufgeht in euren Herzen.« Das grofie Ziel ist nicht
Weltverbesserung, sondern die Wiederkunft Christi.

5. Ein neuer Gehorsam gegeniiber dem Missionsbefehl

In 1. Thessalonicher 4,16 lesen wir vom Befehlsruf, der bei der
Entriickung der Gemeinde Jesu erschallen wird. John MacArthur
weist darauf hin, dass hier eigentlich ein militdrisches Kom-
mandowort steht. Es geht um den Sammelruf zum Riickmarsch
vom Kampfplatz. Mit anderen Worten: Bis der Herr uns vom
Kampffeld des Evangeliums zuriickruft, haben wir den Auftrag,
seinem Befehl gehorsam zu sein: »Geht hin in die ganze Welt
und predigt der ganzen Schopfung das Evangelium.«'¥ Wolf-
gang Dyck schrieb: »Ich weifs, dass ich damit nichts Neues sage.
Aber das ware etwas sensationell Neues, wenn die Christen end-
lich, anstatt auf ihre Unfahigkeit zu sehen oder auch anstatt nach
neuen Methoden, neuer Musik und neuen Wegen Ausschau zu
halten, endlich einen neuen Gehorsam praktizieren wiirden.«!”
Das fehlt uns doch so oft. Wir haben kein brennendes Herz mehr
tiir die verlorenen Menschen. Wir sind viel zu sehr mit uns selbst
und unserem frommen Wohlbefinden beschaftigt.

169 Vgl. Markus 16,15.
170 Der grofie Auftrag, Wuppertal-Elberfeld: Verlag und Schriftenmission der Evangelischen
Gesellschaft fiir Deutschland, 1979, S. 14.
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Trotz der zunehmenden Finsternis steht iiber allem dieses
Wort (Mt 16,18; RELB): »Ich [werde] meine Gemeinde bauen,
und des Hades Pforten werden sie nicht iberwaltigen.« Er hat die
Vollmacht! Lasst uns deshalb das Evangelium verkiindigen! Wir
wollen nicht die Gemeinde zu einem Wohlfiihlort fiir Unglaubige
machen. Die Gemeinde soll Christus verherrlichen und seine
Heiligkeit widerspiegeln. Aber wir sollen ebenso hingehen und
das Evangelium bezeugen. Gemeinden mit solch einer Aus-
richtung sind weniger gefahrdet, den verhdngnisvollen Lehren
der Emerging Church auf den Leim zu gehen. Wir haben heute
viele missionarische Moglichkeiten. Es gibt viele Glaubige, die
standig tiber den zunehmenden Einfluss des Islam lamentieren.
Aber es sind nur wenige, die hingehen, um den ausldandischen
Mitbiirgern in Liebe zu begegnen und ihnen das Evangelium zu
bezeugen.

Wir wollen das Evangelium den Menschen von heute ver-
standlich erklaren. Aber lasst uns darauf achten, dass wir wirk-
lich das Evangelium von Errettung, Vergebung und Gnade wei-
tergeben und dabei Verdammnis, Stinde, Gericht und Hélle nicht
verschweigen. Wir sollen vom Himmel reden und die einzig-
artige Bedeutung des Gekreuzigten und Auferstandenen heraus-
stellen. Es darf dabei nicht um ein bediirfnisorientiertes Geséausel
gehen, um eine Art spirituelle Psychotherapie, die Menschen hel-
fen soll, etwas schoner und angenehmer zu leben. Vielmehr geht
es um die Errettung von verlorenen Menschen und die Kraft der
Gnade Gottes, die Neues schafft. Und lasst uns darauf vertrauen,
dass Gottes Wort Kraft und Leben in sich selbst hat. Dazu gehort
auch der Blick fiir den weltweiten Lauf des Evangeliums. Ein
Motiv der Missionsbewegung am Ende des 19. Jahrhunderts war:
»Weltmission im Blick auf den wiederkommenden Herrn«. Men-
schen sollen gerettet werden, damit bald die Vollzahl aus allen
Nationen eingeht.

Am Anfang sprach ich von einem intakten Immunsystem,
einem gesunden Organismus als der besten Vorbeugung gegen
Erkéltungs- und Grippeerkrankungen. Wir miissen einer-
seits klar vor Verfithrung und falschen Entwicklungen warnen,
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aber auf der anderen Seite brauchen wir die Alternativen von
Gemeinden, die nicht in toten Formen und theoretischer Recht-
glaubigkeit erstarren, sondern die auf der Grundlage des Wortes
Gottes stehen, leben und handeln und zu Christus hin wachsen.
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Vorstellung der Autoren

Benedikt Peters

Benedikt Peters, schwedischer Staatsbiirger, geboren 1950 in Hel-
singfors/Helsinki (Finnland), wohnt seit 1960 in der Schweiz. Er
ist seit 1978 verheiratet und hat vier Kinder (Wohnsitz in Arbon
am Bodensee). Von 1974 bis 1977 besuchte er eine Bibel- und Mis-
sionsschule in der Schweiz, bevor er von 1980 bis 1985 griechi-
sche und hebréische Philologie an der Universitat Ziirich stu-
dierte. Von 1986 bis 1993 arbeitete er als Redakteur in einem
christlichen Verlag. Seit Friihjahr 1993 ist er vollzeitlich im {iber-
gemeindlichen und konfessionell ungebundenen Dienst als
Bibellehrer im gesamten deutschsprachigen Raum sowie in Siid-
und Osteuropa tatig. Er ist Autor einer Reihe von Biichern zu
biblisch-theologischen und zeitgeschichtlichen Themen.

Georg Walter

Georg Walter, Jahrgang 1959, von Beruf examinierter Kranken-
pfleger, ist verheiratet und hat zwei Sohne. Bis zum 17. Lebens-
jahr war er iiberzeugter Atheist, bevor er auf die Sinnfrage des
Lebens stiefs. Bis zum 24. Lebensjahr suchte er Gott in den 0Ost-
lichen Religionen und in esoterischen Lehren der New-Age-
Bewegung. Durch einen Pfingstchristen wurde er 1984 zu Jesus
Christus gefiihrt. Als gemafiigter Pfingstler stand er vielen charis-
matischen Praktiken und Lehren schon sehr friih kritisch gegen-
iiber. Uber mehrere Jahre studierte er intensiv die Geschichte der
pfingstlich-charismatischen Bewegung sowie des Evangelikalis-
mus und setzte sich besonders mit den neueren geistlichen Stro-
mungen auseinander. Dabei erlebte er zunehmend eine innere
Distanzierung von der Pfingstbewegung, der er 2006 den Riicken
kehrte. Heute besucht er eine evangelikale Freikirche.
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Wolfgang Nestvogel

Wolfgang Nestvogel, Dr. theol., Jahrgang 1961, ist Pastor der Be-
kennenden Evangelischen Gemeinde Hannover (http://www.
beg-hannover.de) und mit Vortragen im In- und Ausland unter-
wegs. Nach dem Studium der Theologie in Krelingen, Goéttingen
und Tiibingen war er Pfarrer in Gemeinden der Hannoverschen
Landeskirche. Danach folgten eine wissenschaftliche Tatig-
keit und die Promotion im Bereich Predigtlehre und Evangelis-
tik. Von 2001 bis 2010 war er Dozent an der ART"!, von 2005 bis
2010 deren Rektor. Seit 2005 ist er Pastor in Hannover. Die regel-
mafligen Predigtreihen haben inzwischen eine weite Verbreitung
durch das Internet gefunden (kostenloser Download unter
http://www.beg-hannover.de). Er ist Autor theologischer Publi-
kationen, u. a. Evangelisation in der Postmoderne (Bielefeld: CLV,
2004). Nestvogel ist verheiratet mit Patricia, das Ehepaar hat zwei
Kinder. Homepage: http://www.wolfgang-nestvogel.de.

Johannes Pflaum

Johannes Pflaum, Jahrgang 1964, fand schon in frithen Jahren bei
einer Kinderwoche zum Glauben an Jesus Christus.

Ein halbes Jahr vor der Beendigung seiner Ausbildung als Ver-
lagskaufmann zeichnete sich fiir ihn der Weg in den vollzeit-
lichen Dienst ab. Nach der fiinfjahrigen Ausbildung am Theo-
logischen Seminar der Liebenzeller Mission war er zunéchst
fiir einige Jahre als Prediger des Liebenzeller Gemeinschafts-
verbandes tatig. Danach folgten zwei weitere Dienststellen in der
Schweiz.

Seit 1989 ist er mit seiner Frau Dagmar verheiratet. Zu
der Familie gehoren fiinf Kinder. Die Familie wohnt in Neu
St. Johann/Schweiz.

Seit 14 Jahren ist Johannes Pflaum als Verkiindiger und Bibel-
lehrer im Rahmen des »Bibel-Lehr-Dienstes« im {ibergemeind-
lichen Dienst tatig. Er gehort zum Vorstand des Bibelbundes

171 A. d. V.: Abkiirzung fiir »Akademie fiir Reformatorische Theologie«.
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Schweiz, zum Vorstand des Maleachi-Kreises e. V., unterrichtet
am EBTC Ziirich (Européisches Bibel Trainings Centrum) und
hat seine gemeindliche Heimat in der Christlichen Gemeinde
Sennwald.
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Maleachi-Kreis (Hrsg.)
Die Bibel fasziniert mich ... ( L\/

MaleachiKreis (Hrsg)

Dle Bibel fasziniert mich ..
es inspiriertes Wort ist, it Beiogen 10

re Vorfiersagen zmu:nl
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n verdndert.

.. weil sie Gottes
inspiriertes Wort ist ...

208 Seiten, Paperback
ISBN 978-3-86699-244-3

Kein anderes Buch hat die Geschichte der Menschheit so bewegt
und verdandert wie das Buch der Biicher, die Bibel. Und kein
anderes Buch ist so umkampft und angegriffen. Warum wohl?

Eine Zeitschrift titelt: »Faszination Bibel«. Ja, das ist wirklich
ein Thema fiir Christen: Kann uns die Bibel noch wirklich faszi-
nieren? Was bewirkt sie tatsdchlich noch in unserem Leben?

Dabei ist der grundsétzliche Ansatz, mit dem wir an die Bibel
herangehen, von entscheidender Bedeutung: Ist sie wirklich das
von Gott inspirierte untriigliche und unveranderbare Wort oder
wird sie — wie manche Theologen und Ausbildungsstdtten sta-
tuieren — in mir zum Wort Gottes, wenn sie mich anspricht?

Ist die Bibel wirklich »Sola scriptura« sowohl in der Person
Jesus Christus als auch in seinem Wort, der Bibel? Hat sie auch
heute noch ihre verandernde Wirkung in unseren Herzen und in
unserem Leben? Oder ist sie nur noch ein faszinierendes Buch
fiir den Biicherschrank?

Das vorliegende Buch will zu diesem wichtigen Thema Stel-
lung beziehen: »Die Bibel fasziniert mich ... weil sie Gottes
inspiriertes Wort ist, weil sich ihre Vorhersagen erfiillen, weil
sie mir den Weg zu Jesus zeigt, weil sie mir taglich Kraft und
Trost gibt, weil sie mein Leben verandert.«



Francis A. Schaeffer
Die grofie Anpassung ( L\/

Der Zeitgeist
und die Evangelikalen

224 Seiten, Paperback

X ot Zeitgeist und
ISBN 978-3-89397-266-1

Verheerende Ereignisse sind in unsere Kultur eingebrochen
— die moralischen Grundfesten wurden erschiittert und kein
Bereich blieb davon verschont. Der Raubbau an unseren Wert-
und Moralvorstellungen hat einen moralischen Zusammen-
bruch bewirkt und - schlimmer als das — die Moral wurde auf
den Kopf gestellt, indem jede Form moralischer Perversionen
von den Medien anerkannt wurde. Auch die Gemeinden blieben
davon nicht verschont. Weltliche Einfliisse und Lauheit beherr-
schen weithin das Bild.

Mit provozierender Schirfe zeigt der Autor die Konsequen-
zen einer Christenheit, die in Bezug auf die biblische Wahrheit
Kompromisse eingeht.




John F. MacArthur
Es ist nicht alles GOLD was glanzt ( L\/

Was ist heute noch wahr?

acArthur: 256 Seiten, Paperback

2

v e el ISBN 978-3-89397-979-0

In einem Zeitalter der Aufgeschlossenheit und Toleranz akzep-
tieren viele Glaubige immer mehr mit immer weniger Einsicht:
Das Resultat ist ein grofses Durcheinander und falsche Kompro-
misse. Doch Gottes Wort warnt uns davor, dass nicht alles, was
glanzt, Gold ist. Falsche Meinungen gibt es auf jedem Gebiet,
und die Versuchung, ihnen zu erliegen, ist grofs. Wir sind auf-
gerufen, Traditionen und Trends anhand der Bibel zu priifen,
um festzustellen, was echt und was falsch ist.

John MacArthur und die anderen Autoren dieses Buches de-
finieren die Grundregeln biblischer Einsicht und verwenden sie,
um einige aktuelle Stromungen in der evangelikalen Welt an-
zusprechen (z.B. werden einige der christlichen Bestseller wie
John Eldredge, »Der ungezahmte Mann«, oder Rick Warren,
»Leben mit Vision«, behandelt). Es ist die Aufgabe jedes
Christen — eben nicht nur der Prediger oder Altesten —, dem
biblischen Befehl zu folgen und festzuhalten, was gut ist, sowie
abzuweisen, was falsch ist.



