Der Angriff auf die Wahrheit

Georg Walter



Der Angriff auf die Wahrheit

Georg Walter

© Self-Publishing
1. Auflage Dezember 2021
Alle Rechte vorbehalten

Georg Walter = Berliner Str. 9 = 75328 Schomberg

Verwendete Bibeliibersetzung
Bibeltext der Schlachter, Copyright © 2000
Genfer Bibelgesellschaft
Wiedergegeben mit freundlicher Genehmigung
Alle Rechte vorbehalten

Umschlaggestaltung: Gunnar Gstettenbauer, Pforzheim
Bildnachweis: iStock - GDArts
Druck: Scandinavian Book, DK-8200 Aarhus N

Kein Teil dieser Publikation darf ohne schriftliche Genehmigung
des Herausgebers vervielfiltigt, gespeichert oder in irgendeiner
Form — unter Verwendung elektronischer Systeme, in Druck oder
als Fotokopie — verbreitet werden mit Ausnahme von kurzen
Zitaten.

Das Buch ist nicht zur kommerziellen Nutzung bestimmt und darf
ausschliefSlich unentgeltlich abgegeben werden.






INHALT

Teil I

Kapitel 1
Die List der Schlange

Kapitel 2
Getlinchte Mauern

Kapitel 3
Gemeinde Christi im postfaktischen Zeitalter

Kapitel 4
Die Emerging Church-Bewegung

Kapitel 5
Kitzelnde Ohren

Kapitel 6
Der eigenliebige Mensch der Endzeit

Kapitel 7
Christliche Psychologie

18

50

73

97

121

135



Teil 11

Kapitel 8
Die Anfinge der Pfingstbewegung

Kapitel 9
Das Wohlstandsevangelium

Kapitel 10
Erfahrung oder Wahrheit — Charismatische
Erfahrungsreligiositat

Kapitel 11
Die charismatische Form der Gottseligkeit:
Erweckung und geistlicher Kampf

Kapitel 12
Manifestationen und Erweckungsgeschichte

Kapitel 13
Bill Johnson: Der Einfluss der Neocharismatik —
Wie Erlebnissehnsucht zur Erlebnissucht wird

Kapitel 14
Passion Bible

AnhangI:
Peter Wagners Neue Apostolische Reformation

Anhang II:
Chronologie falscher Prophetien

Anhang III:
Johannes Hartl

AnhangIV:
Glossar emergenter Begriffe

152

183

196

213

237

252

267

275

291

309

327






Vorwort zur 1. Auflage

Als David die Bundeslade aus Baala nach Jerusalem
holte, tanzten er und das Volk vor der Bundeslade. Al-
lerlei Instrumente wurden hierzu gespielt, und der Tag
wire als Freudentag in die Geschichte Israels eingegan-
gen, wenn nicht ein tragisches Ereignis die Prozession
jah unterbrochen hitte. Die Bundeslade drohte von
dem Wagen, der extra fiir die Einholung neu angefer-
tigt worden war, herunterzufallen. Usa streckte seine
Hand nach der Lade aus, und es heifst weiter in dem
biblischen Bericht: ,,Da entbrannte der Zorn des Herrn
gegen Usa, und Gott schlug ihn dort wegen der Unehr-
erbietigkeit” (25am 6,7). Mit dem Tod Usas endete die
Freudenstimmung. Der erste Versuch Davids, die Lade
wieder nach Jerusalem zurtickzufiihren, war vorerst
gescheitert.

Was hatten sie falsch gemacht, dass Gott ihr Vorha-
ben auf diese tragische Weise beendete? Die Bibel sagt
uns, dass Gottes Zorn gegen Usa entbrannte wegen sei-
ner Unehrerbietigkeit. Das hebraische Wort fiir Unehr-
erbietigkeit ist schal und kommt von dem Wurzelwort
schalah, was unter anderem sorglos sein, unbekiimmert
sein, nachlissig sein bedeutet. Usa war sicher stolz gewe-
sen, direkt neben der Bundeslade seinen Dienst zu ver-
richten. Doch die Bibel sagt uns, dass Gottes Zorn ent-
brannte, weil Usa in der Gegenwart Gottes fahrlassig
handelte, als er die Bundeslade beriihrte.

Bei dem zweiten Versuch, die Bundeslade nach Jeru-
salem zuriickzubringen, wird uns nichts mehr von
einem Wagen berichtet, auf dem die Bundeslade trans-
portiert wurde. Diesmal bestimmte David Trager fiir
die Bundeslade (25am 6,13), ganz so, wie das mosa-
ische Gesetz es vorsah. Gott hatte namlich angeordnet,
dass Stangen aus Akazienholz angefertigt und diese



mit Gold iiberzogen werden mussten. , Diese Stangen
stecke in die Ringe an den Seiten der Lade, damit man
die Lade mit ihr tragen kann” (2Mo 25,14). Das war
Gottes Gebot: Die Lade musste von Mannern getragen
und sollte nicht auf einem Wagen transportiert wer-
den.

David hatte seine Lektion gelernt: Unehrerbietigkeit
und Nachldssigkeit gegentiber den mosaischen Gebo-
ten wiirden Gottes Zorn erregen. Dabei spielte es keine
Rolle, wie enthusiastisch und hingebungsvoll das Volk
gewesen sein mag oder wie viel Miihe sich die Arbeiter
gegeben hatten, um einen neuen Wagen fiir die Bun-
deslade herzustellen. Wenn Menschengebote die Ge-
bote Gottes ersetzen, wenn menschlicher Gottesdienst
an die Stelle eines wahren und geistgewirkten Gottes-
dienstes tritt, wenn heute etappenweise das biblische
Evangelium gegen ein anderes, unbiblisches Evangeli-
um eingetauscht wird, dann wird dies fatale Folgen fiir
Gottes Volk haben.

Gott wird niemals einen Gottesdienst annehmen, der
leichtfertig und nachlédssig mit den Ordnungen und
Wahrheiten Gottes umgeht. Usa musste sterben, weil
er die Bundeslade beriihrte. Bei Gott gibt es kein An-
sehen der Person. Selbst Konig Saul wurde von Gott
zuriickgewiesen, weil er ,,das Wort des Herrn verwor-
fen hatte” (1Sam 15,23). Er brachte Gott Opfer dar, aber
er tat dies aus eigenwilligen Motiven und nicht nach
Gottes Willen: ,Gehorchen ist besser als Schlachtopfer,
Aufmerken besser als das Fett der Widder” (1Sam
15,22).

Moge der Leser in den folgenden Kapiteln aufmerken
und zu einem ehrerbietigen Horer und Tater des
Wortes der Wahrheit werden.

Georg Walter, 2009



Vorwort zur 2. Auflage

Zwischen der ersten und dieser Auflage liegt mehr als
ein turbulentes Jahrzehnt. Zwei Griinde haben mich
bewogen, mich noch einmal an die Arbeit zu machen
und mein Buch zu tiberarbeiten, neu zu ordnen und zu
aktualisieren. Erstens, in der pfingstlich-charismati-
schen Bewegung ist im letzten Jahrzehnt ein erdrutsch-
artiger geistlicher Niedergang zu beobachten, dass
selbst moderate Pfingstler und Charismatiker begin-
nen, Praxis und Lehre in ihren Bewegungen kritischer
zu reflektieren. Es scheint mir, als ob der endzeitliche
Abfall, von dem Paulus in 2Thessalonicher 2,3 spricht,
nun in die letzte Phase eintritt. Das spiiren sogar die
moderaten Vertreter ihrer eigenen Bewegung; deren
Zahl nimmt indessen stetig ab, wahrend die Zahl der
Verfiihrten, die einen anderen Jesus, ein anderes Evan-
gelium und einen anderen Geist annehmen, bestédndig
wachst (2Kor 11,2-4).

Zweitens, ein Bruder aus der pfingstlich-charisma-
tischen Bewegung, der sich u.a. durch mein Buch in
seinem Loslosungsprozess von dieser Bewegung be-
statigt sah, trat im Jahre 2021 an mich heran mit der
Frage, ob mein Buch erneut aufgelegt wird. Er habe das
Buch Second Hand aufgekauft und an Interessierte
weitergegeben, die nun ihrerseits begannen, ihre ei-
gene pfingstlich-charismatische Bewegung zu hinter-
fragen. Dass mein Buch eine solche Frucht bringen
wiirde, hatte ich nicht erwartet, denn meine Erfahrung
zeigte mir, dass Pfingstler und Charismatiker in der
Regel nur schwer von ihren Irrtiimern zu {iberzeugen
sind. Der CLV Verlag wollte keine zweite Auflage dru-
cken, da das Buch ohnehin auf der Webseite des Ver-
lages kostenlos zum Herunterladen zur Verfiigung



steht. Gleichwohl gilt dem CLV mein Dank fiir die Pu-
blikation der ersten Auflage.

Die derzeitige oder die nidchste Generation ist mog-
licherweise die letzte vor der Wiederkunft Jesu Christi.
Die Zeichen der Zeit und die globalen Entwicklungen
jedenfalls weisen sehr stark darauf hin, dass der Zeiger
auf Gottes Aonenuhr bald die dunkelste Zeit dieser Er-
de, das Erscheinen des Antichristen, einlauten wird.
Wie stets in der Heilsgeschichte Gottes wird der
lebendige HERR seinen Uberrest sammeln, ehe Gottes
Gericht kommt. Dieser Uberrest war immer eine kleine
Schar. Einst kamen 450 Propheten Baals und 400 der
Aschera auf dem Berg Karmel zusammen, und nur ein
Prophet, der Prophet Elia, trat ihnen in dieser entschei-
denden Stunde mit der wahren Gottesbotschaft entge-
gen. Heute verhilt es sich nicht anders. Man darf nie-
mals die Mehrheit mit der Wahrheit verwechseln.

Was ich 2009 niedergeschrieben habe, hat bis heute
Giltigkeit. Hinzu gekommen ist jedoch, dass der Ein-
fluss der US-amerikanischen Charismatik in ihren ex-
tremen Formen, insbesondere durch Bill Johnson und
die Bethel Church, nicht nur in den USA und im eng-
lischsprachigen Raum, sondern auch in Deutschland
stark gewachsen ist. Zum Zeitpunkt der Uberarbeitung
meines Buches war die u.a. von Bill Johnson propa-
gierte Passion Bible noch nicht in deutscher Sprache er-
haltlich, aber bereits in Planung. Aus diesem Grund ist
jeweils ein Kapitel diesen beiden Themenbereichen ge-
widmet (Kapitel 13 und 14).

Seit der Zeit der Niederschrift der ersten Auflage ha-
be ich meine Kenntnisse iiber die Wurzeln und Anfan-
ge der Pfingstbewegung vor allem durch die Lektiire
amerikanischer Literatur vertieft. Der anfangliche Ein-
druck, dass diese Bewegung von Anfang an aus triiben
Quellen und vergifteten Wurzeln gespeist wurde, hat



sich dadurch nur bestétigt. Aus diesem Grund wurde
ein weiteres Kapitel diesem Thema gewidmet (Kapitel
8).

Das Buch wurde in 2 Teile gegliedert. Teil I legt den
Schwerpunkt auf allgemeine irrefithrende Stromungen
in der Christenheit. Teil II befasst sich besonders mit
der pfingstlich-charismatischen Bewegung. Es bleibt
am Ende dieses 2. Vorwortes erneut die dringliche Bitte
an alle Leser, auch die moderaten Pfingstler und Cha-
rismatiker, den Inhalt dieses Buch an der Heiligen
Schrift zu priifen, denn Gottes Wort warnt mehrfach
vor einer endzeitlichen Verfiithrung.

,Ihr aber, Geliebte, da ihr dies im Voraus wisst, so
hiitet euch, dass ihr nicht durch die Verfithrung der
Frevler mit fortgerissen werdet und euren eigenen

144

festen Stand verliert
2Petrus 3,17

Georg Walter, Dezember 2021






TEIL 1






Kapitel 1
Die List der Schlange
Die Schlange war listiger als alle Tiere des Feldes.

1Mose 3,1

Fiir die Christen vo6llig iiberraschend setzte unter der
Herrschaft Diokletians die letzte von vielen grofien
Christenverfolgungen unter dem Romischen Reich ein;
diese erstreckte sich tiber den Zeitraum von 303 bis 311
nach Christus. Die Verfolgung zielte systematisch auf
die Zerschlagung der christlichen Gemeinde ab, konn-
te aber ihr Ziel nicht erreichen. Trotz massiver Verfol-
gungen breitete sich der christliche Glaube in der da-
mals bekannten Welt weiterhin stark aus. In der Ge-
schichte der Christenheit war das am 15. Juni des Jah-
res 313 nach Christus durch den romischen Kaiser Kon-
stantin erlassene Maildnder Toleranzedikt, das die so-
genannte Konstantinische Wende einleitete, von grofs-
ter Bedeutung. Die blutigen Verfolgungen der ersten
Christen fanden damit ein Ende, und schliefSlich wurde
das Christentum im Jahr 380 nach Christus unter Theo-
dosius dem Groflen endgiiltig zur Staatsreligion erho-
ben.

Hinter den Christenverfolgungen stand Satan, der
mit allen Mitteln versuchte, die Gemeinde Jesu zu zer-
storen. Der renommierte Religionsstatistiker David
Barrett schitzt, dass zur Zeit Konstantins etwa 10% der



Bevolkerung Christen waren.! Diese Zahl ist beacht-
lich, wenn man sich vor Augen hélt, dass bis zum Mai-
lander Toleranzedikt jeder Christ wusste, dass er als
Martyrer hétte enden konnen. Barretts Einschatzung
zufolge erlitten etwa 400000 Christen bis zum Ende des
3. Jahrhunderts den Martyrertod.

Mit der Konstantinischen Wende erlebte die verfolg-
te Christengemeinde einen Siegestaumel und sah in
der politischen Entwicklung den Siegeszug des Gottes-
reiches. Die heidnischen Religionen verloren ihren
Rechtsstatus im Romischen Reich und erlitten oftmals
das gleiche Schicksal wie die Christen in den ersten
Jahrhunderten, indem ihre Angehodrigen nun Opfer
von Verfolgung wurden. Die Situation fiir die christ-
liche Gemeinde hatte sich von Grund auf gewandelt.
Die ehemals unterdriickte Kirche des Herrn wurde zur
geduldeten und schliefllich zur triumphierenden Kir-
che.

Wihrend Satan in den ersten drei christlichen Jahr-
hunderten die romischen Herrscher als Werkzeug be-
nutzte, die Gemeinde Christi durch grausame Verfol-
gungen zu vernichten, musste er sich von nun an
hauptsachlich darauf konzentrieren, die Gemeinde
durch Irrlehren von innen und von aufien vom Weg
der Wahrheit abzubringen. Hierzu bediente er sich vor
allem der Irrlehrer, die damals wie heute in christ-
lichem Gewand auftreten. Die Bibel nennt sie Wolfe im
Schafspelz. Satan hasst die Christenheit, aber er hat kei-

1 David Barrett, AD 300. Percent Christian: 10.4%; Evangelization:
35% of world; Scriptures: 10 languages; Total martyrs since AD 33:
410,000 (0.5% of all Christians ever; recent rate 1,540 per year);
Source: David Barrett.

URL: https://covenantrbc.org/uploads/3/4/4/9/3449089/ch%ho-
what_happened_in_the_3rd_century.pdf. Abgerufen am 30. Juli,
2021.


https://covenantrbc.org/uploads/3/4/4/9/3449089/ch9ho-what_happened_in_the_3rd_century.pdf
https://covenantrbc.org/uploads/3/4/4/9/3449089/ch9ho-what_happened_in_the_3rd_century.pdf

ne Scheu, sich ein christlich-religioses Gewand {iberzu-
werfen, wenn er dadurch seine teuflischen Plane aus-
fithren kann.

Die Wortgruppe um Versuchung und Verfithrung
kommt im Neuen Testament 137 Mal vor.? Die Mehr-
heit der Bibelstellen bezieht sich auf die Gemeinde Je-
su, also die Nachfolger Christi. Dies macht deutlich,
dass diesem Thema im Neuen Testament viel Beach-
tung geschenkt wird. Die Gemeinde Christi stand im-
mer in der Gefahr, verfithrt und versucht zu werden.
Die Zeichen der Zeit deuten darauf hin, dass die Ge-
meinde Jesu sich in jener endzeitlichen Phase kurz vor
der Wiederkunft Christi befindet und daher — nimmt
man die Warnungen der Schrift ernst — besonders ge-
fahrdet ist, irregeleitet zu werden. Dies zu ignorieren,
bedeutet nichts anderes, als eine drohende Gefahr
nicht sehen zu wollen.

Den Ephesern schreibt der Apostel Paulus: ,, Zieht die
ganze Waffenriistung Gottes an, damit ihr gegen die
Listen (griech. methodeia) des Teufels bestehen kénnt”
(Eph 6,11). Das griechische Wort methodeia — das
deutsche Wort Methode geht darauf zuriick — wird von
Schlachter mit ,listigen Kunstgriffen” und in der Lu-
therbibel (1984) mit ,listigen Anschlagen” {ibersetzt.
Im urspriinglichen griechischen Wortsinn bedeutet
methodeia ,,nach einem Plan vorgehen” oder ,,etwas mit
List anpacken”.? Es ist ein Wort der Politik- und Mili-
tarsprache: ,Es bezieht sich auf politische Umtriebe
(Intrigen) oder (im militdrischen Sinn) auf Angriffe,

2 Griechische Wortgruppen (inkl. Derivate) um planao (irrefiihren,
56 Mal), apatao (verfiihren, 13 Mal), paralogizomai (betriigen,
tauschen, 2 Mal) und peirao (versuchen, 66 Mal).

3 Gerhard Kittel, Gerhard Friedrich, G. W. Bromiley (Hrsg.),
Theological Dictionary of the New Testament, Eerdman’s Publishing
Company, Grand Rapids, 1988, S. 672.



gegen die man gewappnet sein muss. Die Natur der
Angriffe (der Plural weist darauf hin, dass diese stan-
dig wiederholt werden oder auf die unterschiedlich-
sten Weisen erfolgen) machen sie so gefahrlich, und die
Waffenriistung Gottes ist das einzige Mittel der Vertei-
digung. Die Angriffe sind ... von Raffinesse und Heim-
tiicke gekennzeichnet.”4

Das griechische Wort methodeia wird aus meta (mit,
gemafl) und hodos (Weg) hergeleitet und beschreibt
eine systematische Strategie, einen Weg, um ein Er-
gebnis zu erreichen, d.h. durch die Wahl einer Metho-
de wird ein Weg gesucht, um ein vorgegebenes Ziel zu
erreichen. Erst muss also das Ziel feststehen, bevor der
Weg dorthin, die Methode, gewahlt wird. Satans Ziel
ist unschwer zu erraten: Er will die Gemeinde von Gott
wegfiihren. Sein Ziel ist also gesteckt. Die Methoden
und die Wege, die er wahlt, um sein Ziel zu erreichen,
sind vielfaltig, und er geht mit Durchtriebenheit und
Ausdauer ans Werk.

Die Gemeinde Jesu ist jedenfalls den Methoden Sa-
tans nicht hilflos ausgesetzt, sofern sie wachsam bleibt.
Uber die betriigerischen Absichten Satans schreibt
Paulus den Korinthern: ,,... denn seine Gedanken
(griech. noema) sind uns nicht unbekannt” (2Kor 2,11)
oder wie die Ubersetzung Neues Leben treffend formu-
liert: , Schliefilich kennen wir seine Tricks und Fallen
nur zu gut.” Die Gemeinden, die von Paulus gegriindet
und gelehrt worden waren, kannten die verfiihreri-
schen Absichten (griech. noema, Schlachter 2000) Satans
und konnten ihnen auf diese Weise vorbereitet begeg-

4 Worterklarung zu methodeia. Zitiert aus: G. Kittel, G. Friedrich &
G. W. Bromiley (Hrsg.), Dictionary of the New Testament, Eerdman’s
Publishing. URL: http://www.preceptaustin.org/ephesians_611.htm.
Abgerufen am 30. Juli 2021.


http://www.preceptaustin.org/ephesians_611.htm

nen. Das griechische Wort noema steht fiir den Denk-
sinn und die Wahrnehmung einer Person. Paulus ver-
wendet dieses Wort mit einer Ausnahme (Phil 4,7) im-
mer in einem negativen Sinn als das Resultat oder die
Aktivitat des irregeleiteten Denkens oder verfiihre-
rischer Gedanken.’

Satan durchdenkt und {iberdenkt demnach sehr ge-
nau, auf welche Weise er das Volk Gottes in die Irre
fiihren kann. Und es scheint, dass man fast zu dem
Schluss kommen kann, als wiirde er seine listigen Pla-
ne immer auf der Grundlage seiner Wahrnehmung
entwickeln. Dies wiirde bedeuten, dass Satan sehr
iiberlegt die geistlichen Stromungen in der Welt und in
der Gemeinde Jesu wahrnimmt, um aufgrund seiner
Beobachtung ihrer Schwéchen genau jene verfiihreri-
sche Strategie zu verfolgen, welche die grofiten Er-
folgsaussichten in sich birgt. Paulus wollte die Korin-
ther dafiir sensibel machen, nach welchem Muster Sa-
tan vorgeht, wenn er ihnen schreibt: ,Denn uns ist
wohl bewusst, was er im Sinn hat” (2Kor 2,11; Luther
1984).

Im Korintherbrief verwendet Paulus das griechische
Wort noema fiir die irregefiihrten Gedanken der Glau-
bigen. ,Ich fiirchte aber, dass, wie die Schlange Eva
durch ihre List verfiihrte, so vielleicht euer Sinn
(griech. noema, Luther 1984: eure Gedanken) von der
Einfalt Christus gegeniiber abgewandt und verdorben
wird” (2Kor 11,3). Das Denken des Menschen ist also
das Feld, auf dem der Kampf um die Wahrheit ausge-
tragen wird. Der Glaubige wird aus diesem Kampf nur
dann siegreich hervorgehen, wenn er seine Gedanken
nicht von der Einfalt (griech. haplotes, Schlichtheit, Ge-

5 Gerhard Kittel, Gerhard Friedrich, G. W. Bromiley (Hrsg.), op. cit.,
S. 637.



radheit) des Christus abwendet, d.h. wenn er seine
Gedanken nur auf ein Ziel ausrichtet: auf Gott und
Gottes Wahrheit. Auch der Christ hat ein Ziel und ist
noch auf dem Weg. Auf diesem Weg steht er in der
Gefahr, in die Irre zu gehen. Paulus erkannte, dass
Satans Methode sich seit der ersten Verfithrung nicht
wesentlich gedndert hatte. Wie einst Eva standen die
Korinther in der Gefahr, von der Schlichtheit und Ge-
radheit, die einzig auf Christus gerichtet ist, abzu-
kommen, und es liegt nahe, dass der Verfiihrer die
gleiche List wieder anwenden wiirde, die er im Para-
dies und bei den Korinthern so gewinnbringend ein-
gesetzt hatte.

Satans pervertierte Weisheit

Die Bibel schildert uns die Verfiithrung des ersten Men-
schen durch Satans Heimtiicke. , Die Schlange war
listiger als alle Tiere des Feldes” (1Mo 3,1). Das hebra-
ische Wort fiir listig (arum) hat eine positive wie nega-
tive Bedeutung.6 In diesem Vers wird die negative Be-
deutung listig, subtil, verschlagen, intrigant verwendet.
An anderen Stellen des Alten Testaments kommt das
Wort im positiven Sinne von weise, klug zur Anwen-
dung (Spr 12,16.23; 14,15.18). Dies weist darauf hin,
dass die List Satans pervertierte Weisheit ist. Das also
ist der Gegner der Christen. Er ist kein Widersacher,
der leicht durchschaubar oder schnell zu entlarven ist.
Nur genaues Hinsehen — die Bibel nennt dies Priifen —
kann Christen in die Lage versetzen, die Listen des
Teufels zu erkennen.

¢R. L. Harris, G. L. Archer, B. K. Waltke (Hrsg.), Theological
Wordbook of the Old Testament Vol. II, Moody Press, Chicago, 1980, S.
697-698.S. 697-698.



Wenn Satan seine Ziele erreichen will, wird er nie-
mals so plump zu Werke gehen und ganz offensicht-
lich Falschheit und Liige présentieren. Er wird viel-
mehr die Wahrheit mit Falschheit, das Echte mit dem
Unechten vermischen. Aus dieser diabolischen Alche-
mie wird eine neue Botschaft hervorgehen, die als
wahr und gut erscheint, obgleich sie die Liige und das
Bose in sich birgt. Und diese neue Botschaft kann so
verlockend klingen, dass Menschen anfangen, sie zu
begehren.

Satan ist ein Liigner von Anfang an. In seiner List, in
seiner pervertierten Weisheit, wird er seiner Falschheit
ein , christliches” Gewand tuiberwerfen, denn nur so
kann er den geistlichen Blick auf die Wahrheit ver-
nebeln und sein Blendwerk feilbieten. Mit seinen listi-
gen Methoden sollte Satan bei Eva triumphieren. Seine
Methoden waren dreifacher Natur. Erstens: Er stellte
Gottes Wesen und Gottes Wort infrage. Zweitens: Er
appellierte an den geistlichen Hochmut Evas und ihr
Streben, so sein zu wollen wie Gott. Und drittens: Er
erweckte in Eva das Begehren, von Gott unabhingig
sein zu wollen.

Der gottlichen Wahrheit ,,wenn ihr von diesem Baum
essen werdet, dann werdet ihr Erkenntnis von Gut und
Bose erlangen” wird die Liige ,, ihr werdet gewiss nicht
sterben” beigemengt. Dieses Gemisch aus Liige und
Wahrheit konnte allein deshalb Wurzeln im Herzen
Evas schlagen, weil sie sich von ihrer Schlichtheit und
Geradheit Gott gegeniiber hatte abwenden lassen.
Satan stellte Gottes Gebot nicht als Segen und Schutz
dar, sondern er weckte Evas Misstrauen gegeniiber der
gottlichen Ordnung. Gott wolle Eva etwas vorenthal-
ten, so der satanische Intrigant; Gott wolle nicht, dass
Eva Erkenntnis von Gut und Bose erlangt, denn dann
ware sie wie Gott. Satan hatte den betérenden Gedan-



ken in das Herz Evas gepflanzt, sie konne Gott gleich
werden.

Die List des Teufels war erfolgreich, die Folgen fiir
das erste Menschenpaar und die Menschheit waren
verheerend. Tatsdchlich erkannten Adam und Eva Gut
und Bose, ganz wie Satan es ihnen versprochen hatte.
Aber sie zahlten einen hohen Preis dafiir: Das Ebenbild
Gottes in ihnen wurde fast bis zur Unkenntlichkeit ent-
stellt. Auf dem Weg des Gehorsams des Glaubens hat-
ten Adam und Eva Erkenntnis von Gut und Bose all-
mahlich entwickelt — so Gottes urspriinglicher Plan fiir
ihr Leben. Die Erkenntnis von Gut und Bdse wére auf
Gottes Weise ihr Besitz geworden, ohne dass sie dabei
die gottliche Ebenbildlichkeit eingebiifit hatten. Satans
listige Verfiihrung hatte ihnen das eine, Erkenntnis von
Gut und Bose, auf Kosten des anderen, den Verlust von
Gottes urspriinglicher Ebenbildlichkeit, gebracht.

Durch ihren Ungehorsam hatten Adam und Eva ihr
ewiges, gottliches Erbteil dahingegeben. Da Gottes
Gnade indessen stets machtiger ist als alle Stinde, sollte
Satans Betrug nicht auf Dauer iiber die Barmherzigkeit
des Schopfers triumphieren.

Der Mensch, der nicht mehr Gottes anfangliche Eben-
bildlichkeit in sich tragt, hat eigentlich alles verloren,
weil er vor Gott verloren ist. Mit ihrer neu gewonnenen
Erkenntnis von Gut und Bose konnten Adam und Eva
nicht ldnger in der Gegenwart Gottes erscheinen, um
Einlass in sein Reich zu erbitten. Gott verwehrte ihnen
den Zutritt in seine Gegenwart, weil die Siinde das
Ebenbild Gottes in ihnen beschadigt hatte. Hier gewin-
nen die Worte Jesu Bedeutung: ,, Viele werden an jenem
Tag sagen: Herr, Herr! Haben wir nicht durch deinen
Namen geweissagt und durch deinen Namen Damo-
nen ausgetrieben und durch deinen Namen viele Wun-
derwerke getan? Und dann werde ich ihnen bekennen:



Ich habe euch niemals gekannt. Weicht von mir, ihr
Ubeltater!” (Mt 7,22-23).

Ebenso wenig wie Adam und Eva mit ihren neu ge-
wonnenen Vorstellungen von Gut und Bose, die sie
nicht auf dem Weg Gottes, sondern auf dem Irrweg Sa-
tans erworben hatten, vor Gott bestehen konnten, wer-
den Menschen mit falschen religiosen Erkenntnissen
eines Pseudochristentums, einer Mixtur von Wahrheit
und Liige, von Biblischem und Unbiblischem, von
Christlichem und Unchristlichem, am Jiingsten Tag vor
Gott bestehen konnen, wenn sie nicht das Ebenbild
Jesu in sich tragen. Auch scheinbar gottlich gewirkte
Vollmachtstaten werden nicht vermogen, die Pforten
des Himmels zu 6ffnen. Menschen mit Wunderwer-
ken, neuen Offenbarungen oder Damonenaustreibun-
gen ohne das Ebenbild Jesu in sich werden nur ein Ur-
teil Gottes auf sich ziehen: Weichet von mir, ihr Ubel-
tater! Diese Ubeltiter, oder wortlich Tater der Gesetz-
losigkeit, sind nie Gottes Wege gegangen. Sie bestimm-
ten selbst, was Wahrheit ist und wie diese zu erlangen
sei. Sie beugten sich nicht unter den Ratschluss Gottes
und sind ihre eigenen Wege gegangen, gottlos und
gesetzlos; sie haben ihre eigene Religion aufgerichtet,
und diese kann in sehr christlichem Gewand auftreten.

Verfithrung ist subtil

Verfithrung geschieht immer durch die Listen eines
Teufels, der sein Handwerk versteht. Er wird so subtil
vorgehen, dass Verfithrung nicht auf den ersten, oft
nicht einmal auf den zweiten oder dritten Blick, er-
kennbar ist. Doch wie Adam und Eva wird der Mensch
Gottes einen hohen Preis bezahlen, wenn er es zulasst,
dass das todliche Gemenge aus Wahrheit und Liige
Eingang in sein Herz findet. Besondere Erkenntnisse



oder Fahigkeiten oder aufiergewdhnliche Erfahrungen
konnen Menschen leicht blenden. Ohne den Geist und
die Wahrheit Christi muss alles, ganz gleich wie christ-
lich es sich gibt, in einen Irrweg miinden.

Schon ein fliichtiger Blick in die neutestamentlichen
Briefe zeigt, dass nahezu alle Briefe in irgendeiner Wei-
se falsche Lehren aufgreifen, korrigieren oder vor dem
Eindringen von Irrlehren warnen. Drei der sieben
Sendschreiben in der Offenbarung weisen darauf hin,
dass falsche Lehren die Gemeinden bedrohten oder so-
gar schon eingedrungen waren. Allein die Gemeinde
zu Ephesus wurde gelobt, dass sie falsche Apostel als
Liigner erkannte (Offb 2,2). Die Gemeinde zu Perga-
mon wurde getadelt, weil sie die Lehre Bileams und
die Lehre der Nikolaiten festhielt (Offb 2,14-15). Und
wider die Gemeinde zu Thyatira hatte der Herr, dass
sie die Prophetin Isebel gewédhren lies (Oftb 2,20).

Gleich den Berdern ist der treue und edle Jiinger Jesu
gerufen, in der Liebe zur Wahrheit sich nicht jeder neu-
en geistlichen Stromung oder Lehre kritiklos zu 6ffnen.
Oftmals wissen Christen viel zu wenig iiber populére
Lehren. Sie sehen nur das christliche Gewand, nicht
aber den Wolf, der sich dahinter verbirgt. Zu leicht-
fertig und unbedacht, zu unehrerbietig, wird heute von
Gottes Wahrheit weggenommen oder zu Gottes Wahr-
heit hinzugetan. Vieles, was das Etikett ,christlich”
tragt, klingt verlockend, und wie ein Echo aus uralten
Zeiten hallt der Ruf der Schlange nach: , Ihr werdet
sein wie Gott.” Der wahre Nachfolger Christi indes
wird anhand der Heiligen Schrift ,untersuchen, ob
dies sich auch so verhalt” (vgl. Apg 17,11), ob das, was
manche zum Teil sehr populdre Lehrer und Verkiindi-
ger ihren Zuhorern als Evangelium vor Augen malen
wollen, auch tatsdachlich noch biblische Wahrheit oder
schon die Lehre Bileams oder Isebels ist.
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Christen stehen in der Gefahr, durch populdre Stro-
mungen und Lehren um ihre Verwandlung in das
Ebenbild Jesu betrogen zu werden. Statt Gottes Wort
im Glauben und in der Geradheit und Klarheit Christi
treu zu folgen und dabei die innere Verwandlung in
Christi Ebenbild zu erfahren, werden Zusatztheolo-
gien zur Theologie des Kreuzes angeboten. Schlimms-
tenfalls verdrangen neue Lehren das Kreuz Christi fast
vollstandig. Und natiirlich ereignet sich diese schlei-
chende Entwicklung unter ,,christlichem” Deckmantel.
Heute, wie so oft in der Geschichte zuvor, ist es dem
Versucher mit seiner List, seiner pervertierten Weisheit
gelungen, Wahrheit und Unwahrheit durcheinander-
zuwerfen — diabolos bedeutet wortlich ,,der Durchein-
anderwerfer”! — und ein Allerlei an Lehren hervorzu-
zaubern, um Unordnung, Konfusion und Verwirrung
Zu erzeugen.

Die Allgenugsamkeit der Heiligen Schrift

Hier gilt es, an der Wahrheit des Wortes Gottes fest-
zuhalten. , Das Gesetz des Herrn ist vollkommen und
erquickt die Seele. Das Zeugnis des Herrn ist zuverlas-
sig und macht den Einfiltigen weise” (Ps 19,8). Gottes
Wort enthalt alles, was der Mensch zu seinem Heilsein
bedarf. Das hebraische Wurzelwort fiir vollkommen
(tamam) bedeutet ganz sein, vollstindig sein, vollendet
sein, vollkommen sein.” Gottes Wort bedarf keiner Er-
ganzung; es ist vollkommen hinreichend. Die Reforma-
toren nannten dieses Prinzip die Genugsamkeit der
Heiligen Schrift (lat. sufficientia, Suffizienz). Wenn es
dem Verfiihrer gelingt oder der Mensch es zulésst, dass

7 Ebd., S. 973-974 sowie Wilhelm Gesenius, Hebrdiisches und
Aramiisches Handwdérterbuch, Springer Verlag, Berlin, 1962, S. 882.
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der Schrift etwas hinzugefiigt oder etwas von ihr weg-
genommen wird, dann ist die reformatorische Lehre
der Genugsamkeit der Schrift beschadigt.

In ihrer Unwissenheit betrachteten Adam und Eva
die Erkenntnis von Gut und Bose als Gewinn. Zu spat
bemerkten sie, dass sie viel, unendlich viel, verloren
hatten. Getduscht von einem Feind mit seinen immer
wieder neuen listigen Anldufen betrachten heute viele
Christen in ihrer Unwissenheit als Gewinn, was sich
ihnen letztlich als Verlust erweisen wird. Nur im Lichte
Gottes und auf der Grundlage der Alleingenugsamkeit
der Schrift wird der treue Nachfolger Jesu die subtilen
Unwahrheiten, die mit Gottes Wahrheiten verwoben
wurden, erkennen und von sich weisen koénnen. Be-
stand hat am Ende nur das, was in Gottes ewiger Wahr-
heit gegriindet ist. ,Der Himmel und die Erde werden
vergehen, meine Worte aber sollen nicht vergehen”
(Mt 24,35).

Die List des Verfiihrers ist seit Jahrtausenden erprobt.
Nie gab es eine Zeit, in welcher er keine Frucht seiner
Verschlagenheit sah. Nach Auffassung vieler Bibelge-
lehrter leben wir in der Endzeit, und ein Merkmal, das
diese Zeit besonders charakterisiert, ist Verfiihrung.
Jesus warnt viermal in seiner Endzeitrede in Matthaus
24 vor Verfithrung (Mt 24,4.5.11.24), und er sagt vo-
raus, dass falsche Propheten aufstehen und , viele ver-
fiihren werden” (V. 11). Verfithrung und falsche Pro-
pheten sind Kennzeichen der Endzeit. Die endzeit-
lichen Verfithrungen werden so populér sein, dass es
nicht wenige, sondern viele sind, die irregefiihrt wer-
den! Populdre Lehren oder Massenveranstaltungen
sind nicht ohne Weiteres Mafstab fiir Gottes Wahrheit,
wie heute oft félschlicherweise angenommen wird.
Ebenso wenig sind spektakuldre Wunder und Offenba-
rungen notwendigerweise ein Zeichen fiir das echte
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Wirken Gottes. Jesus warnt in seiner Endzeitrede:
,,Denn es werden falsche Christi und falsche Propheten
aufstehen und werden grofie Zeichen und Wunder
tun, um so, wenn mdoglich, auch die Auserwéhlten zu
verfiihren” (Mt 24,24).

Es braucht ein scharfes Auge

Aiden W. Tozer schreibt treffend: ,Es gibt Bereiche
des christlichen Denkens, und folglich auch des Le-
bens, wo Ahnlichkeiten und Unterschiede so schwer
zu unterscheiden sind, dass es uns oft grofle Miihe
macht, nicht einer volligen Tauschung zu unterliegen.
Der Irrtum ist so geschickt, die Wahrheit zu imitieren,
dass die beiden standig miteinander verwechselt wer-
den. Es braucht ein scharfes Auge in diesen Tagen, um
zu erkennen, welcher Bruder Kain und welcher Abel
ist. Isaak fiihlte Jakobs Arme und dachte, es seien die
Arme Esaus. Selbst die Jiinger versagten darin, den
Verrater in ihrer Mitte zu erkennen. Die Gemeinschaft,
die wir pflegen und als so angenehm empfinden, mag
mit einem sein, der sich als Engel Satans entpuppt, wo-
hingegen der kantige Mann, der kein Blatt vor den
Mund nimmt, dem wir aus dem Weg gehen, Gottes
wahrer Prophet sein mag, der gesandt ist, uns zu war-
nen.”s

Und weiter warnt Tozer vor nahezu 70 Jahren: , Glau-
bensabfall beginnt immer mit dem Verhalten. Es be-
ginnt mit einer falschen Ausrichtung des Lebens, eine
Hinwendung zur gottlosen Welt mit ihren Sehnsiich-
ten und Freuden; spater kommt es zu einer allmah-
lichen Preisgabe der Wahrheit selbst und zu einem Zu-

8 A. W. Tozer, That Incredible Christian, Christian Publications, Camp
Hill, Pennsylvania, USA, 2011, S.53.
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riickgleiten in den Unglauben. Das ist sowohl einzel-
nen Personen als auch Denominationen widerfahren
und kann der ganzen gegenwartigen evangelikalen
Gemeinschaft widerfahren, wenn es nicht schon zu
spat ist. Aus diesem Grund ist das Umhergetrieben-
werden unseres gegenwartigen Christentums etwas,
das uns alarmiert. Unchristliche Handlungen, die ein
Christ aus Schwache und gegen besseres Gewissen tut,
mogen schlimm genug sein, aber sie sind wahrschein-
lich noch nicht gianzlich verhédngnisvoll. Aber wenn er
sie mit der Billigung seiner Lehrer und in dem Glauben
tut, dies sei das normale Christenleben, wie sollte er
dann errettet werden?”?

Seit dem Tod von A. W. Tozer im Jahre 1963, der von
manchen als der ,Prophet des 20. Jahrhunderts” be-
zeichnet wurde, sind Jahrzehnte ins Land gegangen.
Mittlerweile befinden wir uns im 21. Jahrhundert. Vie-
le der Fehlentwicklungen, die Tozer mit prophetisch-
em Blick in ihren Anfangen erkannt hatte, reifen heute
vor unseren Augen aus.

Mitternacht der Weltgeschichte

Auch Pfarrer Wilhelm Busch (1897 - 1966), Prediger,
Evangelist und Aktivist der Bekennenden Kirche, wuss-
te um den endzeitlichen Abfall. Er schrieb: ,,Wenn ich
manchmal abends nicht einschlafen kann, und die Uhr
zwolf schlagen hore, bewegt es mich immer, dass un-
wiederbringlich ein Tag zu Ende gegangen ist. So wird
auch fiir die Weltgeschichte eine Mitternachtsstunde
kommen. Da wird es sehr dunkel sein. Der Herr Jesus

o Tozer Devotional: No Turning Back. Online-Andacht vom 22. Méarz
2021. URL: https://www.cmalliance.org/devotions/tozer?id=654.
Abgerufen am 30. Juli 2021.
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hat uns sehr deutlich das Hereinbrechen der Nacht
geschildert. Da werden politisches Chaos, wirtschaft-
liches Durcheinander und religiose Verwirrung die
Menschen ratlos machen. In dieser unheimlichen Welt
werden die Menschen sich nur noch um sich selber
kiimmern, gierig nach Essen, Trinken und Erotik. Und
die Knechte Gottes werden innerlich schlafrig werden.
Ja, und dann kommt die Mitternachtsstunde heran. Da
wird es unheimlich finster sein.

Der Herr Jesus sagt: ,Sonne und Mond werden ihren
Schein verlieren, und die Sterne werden vom Himmel
fallen.” ... Nach meinem Verstdndnis der Bibel diirfen
wir nach einem tieferen Sinn suchen. In der biblischen
Bildersprache bedeutet die Sonne den Herrn Jesus
Christus. ,Die Sonne verlor ihren Schein.” Da hat die
Welt Jesus vollig verworfen, und es wird eine Jesus-lo-
se Welt sein. Da gibt es keinen Trost fiir die Sterbenden.
Da weifs man nicht mehr, dass der Mensch ein Gedan-
ke Gottes ist. Er ist nur noch ,Material’. Das ist dann
eine Welt ganz ohne Liebe und Barmherzigkeit. Das ist
die gnadenlose Welt — dhnlich dem heutigen Straflen-
verkehr: Jeder achtet nur auf sein eigenes Vorwarts-
kommen. Da wird nicht mehr gebetet, nur noch ge-
flucht. Wenn die Sonne Jesus ihren Schein verloren hat,
hort man nur noch das Geldchter Satans iiber einer
entseelten Welt. ,Und der Mond verliert seinen Schein.’
Der Mond empfangt sein Licht von der Sonne. Er ist
also ein Bild der Kirche. Diese Kirche wird noch da sein
— aber ohne Schein. Da werden kraftlose Predigten ge-
halten, die kein Gewissen anriithren. Da werden Predi-
ger sein, die selbst in Siinden leben, christliche Zeit-
schriften ohne Botschaft, Troster ohne Trost, Helfer, die
nicht helfen konnen, Vielgeschiftigkeit ohne Inhalt,
Organisation ohne Leben: tote Kirche!
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,Und die Sterne werden vom Himmel fallen.” In der
biblischen Bildersprache sind die Sterne hervorragen-
de Lehrer des Evangeliums. Sie fallen — sie fallen dem
Zeitgeist anheim, sie fallen in Siinde und Schande. Da
werden in jener Mitternachtsstunde der Welt nur noch
die als Christen {ibrig bleiben, die es gelernt haben,
ganz selbstindig zu stehen auf dem Felsen des Heils;
deren Glaube nicht von Predigern und Kirchen ab-
héngt. Es sind die, welche ,in Christo’ sind. Das ist die
dunkelste Stunde der Welt, wo der Antichrist regiert
und der Mensch sich selbst iiberlassen ist von Gott.
Doch dann schlédgt es zwolf auf der Uhr Gottes.”10

Koénnte eine Beschreibung des gegenwartigen Zu-
stands der Christen zutreffender sein - kraftlose Predig-
ten, die kein Gewissen anriihren, Prediger, die selbst in
Siinden leben, christliche Zeitschriften ohne Botschaft,
Troster ohne Trost, Helfer, die nicht helfen konnen,
Vielgeschaftigkeit ohne Inhalt, Organisation ohne Le-
ben: tote Gemeinde?

Falsche Apostel, Propheten und Lehrer machten in
der Geschichte des Gottesvolkes nie halt vor dem Hau-
se Gottes. Judas nennt sie ,Wolken ohne Wasser”,
,fruchtleere Baume” (Jud 12), ,Irrsterne” (Jud 13),
,irdisch gesinnte Menschen, die den Geist nicht haben”
(Jud 19). Judas ermutigt Gottes Volk: , Erbaut euch auf
eurem heiligsten Glauben” (Jud 20). Und Petrus er-
mahnt die Gldubigen: ,So hiitet euch nun, dass ihr
nicht durch den Irrwahn der Ruchlosen mitfortgeris-
sen werdet” (2Petr 3,17). Adam und Eva sahen die
Herrlichkeit Gottes in der Schopfung und in ihrem

10 Pfr. Wilhelm Busch, Die Mitternacht der Weltgeschichte.

URL: https://infol.sermon-
online.com/german/WilhelmBusch/Die_Mitternacht_Der_Weltgesc
hichte.html. Abgerufen am 30. Juli 2021.
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Schopfer, der ihnen taglich nahe war. Erst als Verfiihrte
waren sie bereit, die Herrlichkeit Gottes gegen die Er-
kenntnis von Gut und Bose einzutauschen. Ihr tiefer
Fall zog nicht nur die Menschheit, sondern die ganze
Schopfung in Mitleidenschaft. Das Ausmaf$ der Zersto-
rung war nicht auf das Paradies beschriankt; es hatte
kosmische Dimensionen erreicht. Dessen ungeachtet
wendet sich der gniddige und barmherzige Gott seit
dem Siindenfall dem Menschen und seiner ganzen
Schopfung zu, um sie wiederherzustellen und zu erl6-
sen ,,zum Preise seiner Herrlichkeit” (Eph 1,14).
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Kapitel 2
Getiinchte Mauern

Deshalb, ja, deshalb, weil sie mein Volk irrefiihren und sa-
gen: Frieden! obwohl kein Friede da ist — und baut es eine
Wand, siehe, sie bestreichen sie mit Tiinche —, sage zu den
Tiinchestreichern: Sie sollen fallen! Es kommt ein iiber-
schwemmender Regen. Und ihr Hagelsteine, ihr werdet fal-
len, und ein Sturmwind wird sie spalten, und siehe, die
Mauer fillt. Wird man euch nicht sagen: Wo ist das Ge-
tiinchte, das ihr getiincht habt? Darum, so spricht der Herr,
Herr: So lasse ich einen Sturmwind losbrechen in meinem
Grimm, und ein iiberschwemmender Regen wird durch mei-
nen Zorn kommen und Hagelsteine durch meinen Grimm
zur Vernichtung. Und ich breche die Mauer ab, die ihr mit
Tiinche bestrichen habt, und lasse sie zu Boden stiirzen, dass
ihr Grund blofigelegt wird, und sie soll fallen, und ihr werdet
in ihrer Mitte umkommen. Und ihr werdet erkennen, dass
ich der Herr bin.

Hesekiel 13,10-14

Nach dem Fall des Menschen bereitete Gott sich ein
Volk, das der gefallenen Menschheit das Heil bringen
sollte. Es war das Volk Israel. Gott riistete dieses Volk
reich aus fiir den Priesterdienst unter den Nationen. Sie
hatten ,, die Sohnschaft und die Herrlichkeit und die
Biindnisse und die Gesetzgebung und den Dienst und
die Verheiflungen” (Rom 9,4). Gott wollte sein Eben-
bild im gefallenen Menschen wiederherstellen, und
Israel sollte hierfiir sowohl Modell als auch Botschafter
des Heils werden. Der Versucher lief$ nichts aus, um
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die Plane Gottes zu vereiteln, und er war ziemlich er-
folgreich, wie uns die Geschichte des Volkes Israel
zeigt. Dass Gott am Ende seinen Heilsratschluss trotz
aller Schwachheit und Versagen des Menschen sieg-
reich ausfiihrt, ist die grolartige Botschaft der Bibel.

Oftmals verfiihrte der Versucher das Volk Israel zum
Gotzendienst. Gelang ihm dies nicht, dann kehrte er zu
einer altbewdhrten List zuriick. Er wandte das Volk
nicht von seiner Religion ab, sondern er vermischte die
Wahrheit des Glaubens mit der Unwahrheit. Ein sol-
ches Gemisch aus Wahrheit und Liige war die falsche
Sicherheit und Hoffnung, welche die Israeliten zur Zeit
Hesekiels hatten. Sie iibten ihre religiosen Rituale in
oberflachlicher Selbstzufriedenheit aus. Mit ihren Lip-
pen ehrten sie Gott, in ihren Herzen aber hatten sie sich
weit von Gott entfernt.

Gottfern geworden hatten sie kein Empfinden mehr
fiir den drohenden Abfall von ihrem Bundesgott. Im
Gegenteil: Viele unterlagen der Tauschung, dass Gott
sie besonders segnete, da sich viel , prophetische Rede”
unter ihnen ereignete. Jedoch waren sie unfahig gewor-
den, falsche von wahren Propheten zu unterscheiden.
Das gesamte religiose Leben des Volkes war derart
scheinheilig und zugleich von betdrender Anziehungs-
kraft, dass nur wenige seine unheilbringenden Wur-
zeln erfassten. Es waren die Propheten — Hesekiel war
einer unter ihnen —, die in heiliger Entschlossenheit
und schonungslos dem religiosen Blendwerk entge-
gentraten.

Die alttestamentlichen Schriftpropheten zeichnen das
wahre Bild des Gottesvolkes Israel. Sie kannten Gott,
und als wahre Propheten waren nur sie berufen, fiir
Gott zu sprechen. Gottes durchdringendem Blick blie-
ben die wahren Motive, die eigentliche Quelle fiir die
religiosen Aktivitdten des Volkes, nicht verborgen. Als
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der Bundesgott Israels in seiner Langmut die Herzen
der Israeliten nicht mehr erreichen konnte, kiindigte er
Gericht an, um die Aufmerksamkeit des verstockten
Volkes auf sich zu ziehen: ,Und ich werde zu euch
sagen: Die Mauer gibt es nicht mehr, und die, die sie
tiinchten, gibt es nicht mehr” (Hes 13,15). Aufiere
Frommigkeit ohne die Wahrheit Gottes muss am Ende
Gottes Gericht auf sich ziehen, damit das menschliche
Herz von den Mauern religioser Selbsttauschung frei
wird. Gottes Volk, damals wie heute, mag sich in seiner
selbst gemachten Religion sicher fiihlen, es mag der
Selbsttauschung unterliegen, sein Gottesdienst sei vor
Gott angenehm. Doch der allwissende Gott sieht tiefer,
und er lasst sich niemals blenden durch dufleres Tun,
wie religids, christlich, charismatisch es auch immer
sein mag. Dem Verfiihrer war es gelungen, Unwahr-
heit und Unehrerbietigkeit in die Herzen der Israeliten
zu sden. Diese Saat ging auf, brachte Frucht und er-
stickte die Wahrheit und das Leben Gottes in den
Herzen der meisten Israeliten. Das Volk Israel hatte
eine Form der Gottseligkeit, deren Kraft aber verleug-
nete es.

Die Israeliten in Jerusalem zur Zeit Hesekiels waren
umgeben und bedroht von den Heeren Babylons. Sie
nahmen die Gefahr, in der sie standen, nicht ernst und
unterlagen der falschen Hoffnung, sie konnten weder
besiegt noch in Gefangenschaft gefithrt werden. Sie
waren iiberzeugt, dass ihnen, dem Volk Gottes, so et-
was nicht passieren konne, Gott sei ja schliefSlich mit
ihnen. Und iiberdies, heifdt es denn nicht auch in ihren
Heiligen Schriften, im Gesetz des Mose und in den Pro-
pheten, dass Gott sein Volk bewahrt und alle seine
Feinde niederschldgt? So mogen viele Israeliten ge-
dacht haben. Sie klammerten sich an Gottes Verhei-
Bungen, ohne die Bedingungen erfiillen zu wollen, die
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daran gekniipft waren. Dass unter den Verstockten im
Volk Israel auch Menschen zu finden waren, die sich
von Gott als Propheten berufen glaubten, war schick-
salhaft in der Geschichte des Gottesvolkes. Viele fal-
sche Propheten traten in der Geschichte Israels auf. Sie
waren iiberzeugt, Gottes Ausspriiche zu reden, und
doch hatten sie weder ein gottliches Mandat noch die
Vollmacht des Herrn. Sie redeten aus ihren eigenen
verfithrten Herzen.

Triigerische religidse Selbstsicherheit

Eine falsche Hoffnung und eine triigerische religiose
Selbstsicherheit waren die Mauern, die das Volk Israel
in ihren Herzen errichtet hatten. Die Ausspriiche der
falschen Propheten waren die Tiinche, mit welcher
diese selbst ernannten Boten Gottes die Herzensmau-
ern der Israeliten {iberstrichen. In diese Situation sand-
te Gott seinen wahren Propheten, so wie Gott es in sei-
ner Heilsgeschichte immer tat. Noch einmal sollten die
Israeliten Gottes Wahrheit vernehmen. Horten sie
dann nicht, musste Gott sein Volk durch Gericht erzie-
hen. Hesekiel war berufen, die Liigen aufzudecken
und die Mauern in den Herzen niederzureifien. Doch
Gottes Volk horte lieber die falschen Propheten. Der
entartete Dienst der falschen Propheten war populérer
als die Botschaft Hesekiels, des wahren Boten Gottes.
Hesekiels Mission bestand darin, die Mauern der fal-
schen Hoffnung und religiosen Selbstsicherheit einzu-
reiflen. Die falschen Propheten hingegen iibertiinchten,
deckten zu statt auf und ermunterten das Volk, in ihren
Wegen fortzufahren.

Gott entlarvt das falsche prophetische Wort als
»Nichtiges und Liigenwahrsagung” (Hes 13,6); die Vi-
sionen und Prophetien der falschen Propheten nennt er
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,nichtige Gesichter und schmeichlerische Wahrsa-
gung” (Hes 12,24). Das hebraische Wurzelwort fiir
nichtig (schwa) bedeutet wunwirklich (ohne gottliche
Realitit), wertlos (ohne gottlichen Wert), ohne Substanz.
Das hebraische Wurzelwort fiir schmeichlerisch (chalag)
wird einmal im Alten Testament verwendet, um ein
Metall in ein Gotzenbild zu formen (Jes 41,7); meistens
wurde es in einem negativen Sinn fiir schmeichlerische
und verfiihrerische Rede gebraucht (Ps 55,22; 5,10; Spr
29,5).

,Friede, Friede” verkiindeten die falschen Propheten,
und das Volk horte es gern. Die mahnenden Worte
oder gar die aufriittelnde Botschaft eines kommenden
Gerichts des wahren Propheten Hesekiel stiefien bei
den Israeliten schon lange nur mehr auf taube Ohren.
Redegewandt und {iberzeugend pragten die falschen
Propheten mit ihren menschlichen, durch und durch
wohlklingenden religiosen Botschaften die Herzen der
Menschen, wie der heidnische Schmied fachkundig
und gekonnt sein Eisen zu einem Gé&tzenbild formte.

Tragt nicht auch manche Verkiindigung des moder-
nen Evangeliums Ziige einer wertlosen und substanz-
losen Botschaft? Sind nicht auch heute die modernen
Propheten, die Friede, Freude und Wohlstand verkiin-
den, beliebter als die wahren Propheten Gottes?

Gleichwohl: Das Volk Israel hatte die Propheten, die
es verdiente. Die falschen Propheten konnten nur die
Mauern {iibertiinchen, welche die Israeliten in ihren
Herzen errichtet hatten. In schmeichlerischer Rede
muss der satanische Verfiihrer ihnen zugefliistert ha-
ben: ,Sollte Gott euch, sein Volk, seinen Augapfel, ver-
lassen? Niemals! Gott will Segen und Frieden schen-
ken. Glaubt nicht diesem Hesekiel, der immer von Bu-
Be, Gericht und Zorn spricht. Hort auf die Propheten,
die Gutes reden, denn Gott ist gut und will Gutes an
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euch tun.” So wurde die Ubertreibung des Guten und
des Wahren zur halben Wahrheit und schlieslich zur
Liige.

Diese Mauer der Selbsttduschung und des stolzen re-
ligiosen Ich-Menschen in den Herzen vieler Israeliten
musste eingerissen werden, denn sie verdeckte mehr
und mehr Gottes Blick auf das Ebenbild Gottes in
ihnen. Als Gott nur noch die Mauer sah, gab es nur
noch einen Weg: Gottes Gericht. Kein Heil ohne Un-
heil, keine Gnade ohne Gericht, das ist die Botschaft
aller alttestamentlicher Propheten. Dass Gottes Gericht
am Ende doch zum Heil fiihrt, ist die trostliche Bot-
schaft der gesamten Schrift. Doch fiir den Augenblick
gab es nur eine dringende Botschaft, die Botschaft des
kommenden Gerichts und der Ruf zur Bufle.

Die falschen Propheten waren zu verfiihrten Verfiih-
rern geworden und predigten nur Heil und Gnade.
,Ihr werdet gewiss nicht sterben”, das war schon die
Botschaft des Urverfiihrers im Paradies. Und wie bei
Adam und Eva stief$ er damit im Volk Israel auf willige
Ohren. Sein Same aus Wahrheit und Unwahrheit fiel
auf den geeigneten Boden eigenwilliger Herzen. Un-
glaube dem Wort Gottes gegeniiber, Zweifel, dass
Gottes Gericht kommen musste, wie die wahren Pro-
pheten es verkiindet hatten, Unabhangigkeit von Gott,
wie die selbst gemachte Religion verdeutlicht, nur auf
solch einem Herzensboden konnte der pervertierte Sa-
me der Teilwahrheiten aufgehen. Da die Mehrheit des
Volkes Israel den falschen Propheten zujubelte, fiithlten
sich diese wiederum in ihrem Dienst bestatigt. Das
Volk hatte jegliches geistliches Unterscheidungsver-
mogen verloren. Dass sie die Wahrheit nicht mehr er-
kannten und infolgedessen die wahren Propheten Got-
tes ablehnten, war traurige Folge ihres geistlichen Zu-
stands.
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Der Samen der Unlauterkeit

Hier ist eine Warnung enthalten. Der Samen der Un-
lauterkeit gedeiht am besten auf dem Herzensboden
der Unwahrhaftigkeit. Hat sich das Herz des Gottes-
volkes erst einmal vom Wort der Wahrheit abgewandt,
kann der Verfithrer ohne Miihe weiteren Samen der
Unwahrheit ausstreuen. Diese Samen werden aufge-
hen und Frucht bringen. Friiher oder spater wird der
Herzensboden so iiberwuchert sein mit Halb- und Un-
wahrheiten, dass der Same der Wahrheit keinen Raum
mehr finden kann und erstickt wird. Dann wird ein
Mensch die Wahrheit Gottes nur noch schwer erken-
nen und von der Unwahrheit unterscheiden konnen.
Hiervor warnt auch Jesus in seinem Gleichnis vom
vierfachen Ackerfeld (Mt 13,3-8).

Am Beispiel des Fuller Theological Seminary in den
USA soll aufgezeigt werden, wie ein evangelikales Se-
minar sich in den Jahrzehnten seit seiner Griindung
schrittweise von Wahrheiten, die jahrhundertelang fes-
ter Bestandteil der evangelikalen Bewegung waren,
entfernte und in einen neuen Evangelikalismus, den
Neoevangelikalismus, miindete. Diese Entwicklung
wird im Folgenden kritisch hinterfragt, da die Preisga-
be zentraler biblischer Wahrheiten dazu fithrte, dass
man dem theologischen Liberalismus, dem Okumenis-
mus bis hin zu dem interreligiosen Gedankengut der
New-Age-Bewegung Tiir und Tor 6ffnete.

Der Versuch einer Definition der , Evangelikalen” ist
in unserer heutigen Zeit gewiss nicht einfacher, son-
dern schwieriger geworden als noch zur Mitte des letz-
ten Jahrhunderts. Stephan Holthaus schreibt sehr tref-
fend: ,Die gemeinsamen Glaubensiiberzeugungen
diirfen nicht dariiber hinwegtduschen, dass der Evan-
gelikalismus ein dufserst buntes Gebilde ist. Die darin
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vertretenen Richtungen oder Fliigel sind teilweise so
unterschiedlich, dass man an der Einheit der Bewe-
gung zweifeln konnte. Besonders in jiingster Zeit hat
sich die Definition dessen, was bzw. wer evangelikal
ist, stark ausgeweitet.”!! Ferner gibt Holthaus auch zu
bedenken, dass die Zukunft der evangelikalen Bewe-
gung davon abhdngen wird, ob man zu einer gesunden
Theologie zuriickfinden kann. Was Holthaus als ge-
sunde Theologie bezeichnet, wiirde der Apostel Paulus
gesunde Lehre nennen. Gesunde Lehre (,heilsame
Lehre”, Luther 1984) war fiir Paulus stets ein dring-
liches Anliegen (1Tim 1,10, 2Tim 1,13;4,3, Tit 1,9;2,1.8).
Denn nur gesunde Lehre vermag gesunden Glauben
hervorzubringen (Tit 1,13).

Die Evangelikalen standen in der Vergangenheit im-
mer wieder auf dem Kampffeld um die gesunde Lehre
und den gesunden Glauben, und dort werden sie auch
in Zukunft stehen. An den Umfragen, die am Fuller
Seminar durchgefiihrt wurden, ist unverkennbar, dass
die liberalen Tendenzen im Laufe der Jahrzehnte nicht
schwacher, sondern starker wurden, und man muss
die Frage stellen, wie lange sich ein einst evangelikales
Seminar dem liberalen Zeitgeist noch widersetzen
kann. Am Beispiel vom Fuller Seminar soll aber auch
auf ahnliche Stromungen und Tendenzen hierzulande
aufmerksam gemacht werden. Der Geist des Neoevan-
gelikalismus ist ndmlich keineswegs auf die USA be-
schrankt, und in allen evangelikalen Denominationen
weltweit zeigen sich zunehmend liberale Auffassun-
gen. Der Kampf um die Wahrheit ist mittlerweile voll
entbrannt.

11 Stephan Holthaus, Die Evangelikalen — Fakten und Perspektiven,
Johannis kompakt, Lahr, 2007, S. 44.
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Das Fuller Seminary und der Neoevangelikalismus

Das erste Semester des Fuller Seminars begann am 30.
September 1947 mit 39 Studenten. Charles Edward Ful-
ler, der Mitbegriinder des Seminars, hatte zuvor die
presbyterianische Kirche verlassen, weil sie ihm zu
liberal geworden war, und wurde Mitglied bei der bi-
beltreuen Baptist Bible Union. Die Baptisten glaubten,
wie Fuller selbst, an die Inspiration und Irrtumslosig-
keit der Bibel. Fuller und die anderen Griindungsmit-
glieder — Harold Ockenga, Carl F. H. Henry, Wilbur
Moorehead Smith and Harold Lindsell — wollten den
evangelikalen Fundamentalismus (der Begriff hatte in
jener Zeit noch nicht die negativen Beikldnge von
heute) reformieren und der theologischen Welt in ih-
rem Land beweisen, dass sie ein evangelikales Seminar
auf gleicher Augenhdhe mit liberalen Ausbildungs-
stdtten schaffen konnten. Das Fuller Seminar sollte ein
bibeltreues theologisches Vorzeige-Seminar werden,
und die Méanner, die es griindeten, waren voller Ambi-
tionen, ihr Ziel zu erreichen.

Dies konnte dem satanischen Verfiihrer nicht ge-
fallen, und sollte es ihm nicht gelingen, dieses Vorha-
ben zu unterlaufen, dann wiirde er wohl eine Nie-
derlage erfahren. Viele theologische Seminare, christ-
liche Kirchen oder Denominationen irrten frither oder
spater von den Wahrheiten Gottes ab. Sollte es dem
Versucher nicht gliicken, den Samen des liberalen und
humanistischen Zeitgeistes auf den Acker dieses Wer-
kes zu streuen, dann wiirden diese fiinf Manner nicht
nur eine reine Ernte einfahren, sondern auch den Wei-
zen der Wahrheit Gottes an viele hungrige Seelen wei-
tergeben konnen.

Die Griinder des Fuller Seminars hatten sich entschie-
den, nicht als riickstandig oder altmodisch gelten zu
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wollen. Sie hatten sich zum Ziel gesetzt, sich der Ge-
sellschaft, Kultur und Wissenschaft durch Dialog zu
offnen, um sie dadurch mit dem Evangelium zu er-
reichen. Und vor allen Dingen strebten sie an, unter Be-
weis zu stellen, dass der Evangelikalismus, also der bi-
beltreue Glaube an Jesus Christus, nicht unmodern,
weltfremd oder antiintellektuell sein muss. Man beab-
sichtigte, sich am intellektuellen Niveau aller Bereiche
der sdkularen Gesellschaft messen zu lassen.

Hatte hier der Verfiihrer nicht schon einen ersten
Erfolg versprechenden Samen fiir seine Ziele ausstreu-
en konnen? Die Griinder des Fuller Seminars schamten
sich des einfachen Evangeliums, der Torheit des Kreu-
zes, und wollten ein ,modernes” Evangelium anbieten,
das auf allen Gebieten der Welt mithalten konnte. Der
fundamentalistische Evangelikalismus, der ihnen als
zu separatistisch galt, sich also von der Welt zu sehr
fernhielt, sollte reformiert und weltoffener gemacht
werden. Der neue Evangelikalismus hingegen, der Neo-
evangelikalismus, sollte durch diese Weltoffenheit
seinen Triumphzug in der Gesellschaft antreten, um
alle Schichten der Gesellschaft fiir das neoevangeli-
kale Christentum zu gewinnen.

Heute zeigt die geistige Positionierung des Fuller
Seminars, wie weit man in den letzten sechs Jahrzehn-
ten von den einst so hohen Zielen abgekommen ist.
Wie sehr die klaren evangelikalen Positionen, mit de-
nen die Griinder angetreten waren, allméhlich aufge-
weicht wurden und neue fragwiirdige Lehren, ja, sogar
Irrlehren, in diesem Seminar Einzug halten konnten,
soll im Folgenden aufgezeigt werden.

Anhand der theologischen Verschiebungen des Ful-
ler Seminars im Besonderen und dhnlicher Strémun-
gen unter Evangelikalen im Allgemeinen soll der Frage
nachgegangen werden, ob und wie weit die Evangeli-
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kalen von biblischen Grundwerten abgeriickt sind.
Sind die Evangelikalen, oder zumindest ein Teil davon,
dabei, Mauern einer triigerischen Wahrheit zu bauen?
Ist die Sorge, dass manche neoevangelikale Lehre zu
einer modernen Tiinche wird, nicht durchaus berech-
tigt? Viele der heutigen Stromungen werden von vie-
len Christen aufgrund grofler Popularitat unreflektiert
tibernommen. Stehen die Evangelikalen nicht in der
Gefahr, die Autoritat der Heiligen Schrift, auf die sich
ihr Glaube griindet, aufzugeben?

Fuller und die Irrtumslosigkeit der Schrift

Im Vorwort zur Chicago-Erklarung zur biblischen Irr-
tumslosigkeit vom Herbst 1978 heifst es: , Die Autoritat
der Schrift ist fiir die christliche Kirche in unserer wie
in jeder Zeit eine Schliisselfrage. Wer sich zum Glau-
ben an Jesus Christus als Herrn und Retter bekennt, ist
aufgerufen, die Wirklichkeit seiner Jiingerschaft durch
demiitigen und treuen Gehorsam gegeniiber Gottes
geschriebenem Wort zu erweisen. In Glauben oder Le-
ben von der Schrift abzuirren, ist Untreue unserem
Herrn gegentiber. Die Anerkennung der volligen Wahr-
heit und Zuverléssigkeit der Heiligen Schrift ist fiir ein
volliges Erfassen und angemessenes Bekenntnis ihrer
Autoritat unerlasslich.”1?

Die Lehre der Irrtumslosigkeit der Heiligen Schrift
war seit dem Zeitalter der Aufklarung des 17. und 18.
Jahrhunderts stetigen Angriffen ausgesetzt. Nach Im-
manuel Kant sollte der Mensch seine Unmiindigkeit
verlassen und sein Leben und Denken selbst bestim-

12 Thomas Schirrmacher, Einfiihrung in die Chicago-Erklirungen, S. 7.
URL: http://www .reformatio.de/bekenntnisse/Chicago.pdf.
Abgerufen am 1. August 2021.
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men. Der aufkommende Humanismus und Rationalis-
mus fiihrte im Protestantismus dazu, dass man das
reformatorische Schriftverstandnis aufgab, an dessen
Stelle die Bibelkritik trat. Fiir die Evangelikalen hinge-
gen war in allen Fragen des Glaubens nur die Bibel
mafigeblich. Auch das Fuller Seminar war mit einem
klaren Bekenntnis zur uneingeschrankten Irrtumslo-
sigkeit der Heiligen Schrift angetreten.

Das sollte sich dandern, als Dan Fuller, der Sohn von
Charles E. Fuller, nach dreieinhalb Jahren theologi-
scher Ausbildung in Deutschland an das Fuller Semi-
nar zuriickkehrte, um 1962 die Position des Rektors des
Seminars zu {ibernehmen. 15 Jahre nach Griindung des
Seminars drangten die progressiven Dozenten auf ein
neues Glaubensbekenntnis beziiglich der Irrtumslosig-
keit der Schrift. Konservative Dozenten hingegen — Dr.
Ockenga war einer unter ihnen — sahen keinen Grund
fiir ein neues Bekenntnis. Dan Fuller war nach eigenen
Worten wéhrend seiner theologischen Ausbildung in
Deutschland stark von Karl Barth und seiner neoortho-
doxen Theologie beeindruckt worden und gehorte zur
progressiven Gruppe. George Marsden gibt in seinem
Buch den Verlauf des Gesprédchs wieder, welches die
Kontroverse um die Irrtumslosigkeit der Heiligen
Schrift zum Inhalt hatte: ,Er (Dan Fuller) brachte zum
Ausdruck, dass er es als duflerst wichtig ansah, die
Definition von Irrtumslosigkeit zu iiberarbeiten. ,Dr.
Ockenga’, bekréftigte er vor der ganzen Fakultdt und
dem Kollegium, ,es gibt Fehler, welche durch die
Originalhandschriften nicht erklart werden konnen. Es
ist einfach geschichtlich nicht praktikabel, zu sagen,
dass diese Irrtiimer verschwinden wiirden, wenn wir
im Besitz der Originalhandschriften wéren.” Dann fuhr
er fort, seine ganze Theorie iiber die Natur der
biblischen Irrtumslosigkeit aufzuzeigen — sie besteht
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im Wesentlichen darin, dass die Bibel Irrtumslosigkeit
nur fiir ihre offenbarende Lehre beansprucht, also fiir
jene Dinge, die uns weise machen zur Errettung ... Dr.
Ockenga erwiderte ihm mit unverhohlener Entriis-
tung. ,Nun gut, was machen wir nun? Dan Fuller
denkt, dass die Bibel voller Irrtiimer ist.”“13

AuBerlich beugte sich Dan Fuller schliefflich dem
Druck der Konservativen, zu denen auch sein Vater
Charles Fuller gehorte. Dass er und die anderen pro-
gressiven Kréfte innerlich ihre neuen theologischen
Uberzeugungen aufgaben, ist zu bezweifeln. Sie ver-
wendeten einfach weiterhin den Begriff der Irrtums-
losigkeit, doch sie meinten etwas anderes damit. Sie
fullten den Begriff mit neuen Inhalten und bezogen
Irrtumslosigkeit lediglich auf die Fragen der Moral
und des Glaubens der Schrift; in wissenschaftlichen
und historischen Fragen hingegen lehnten sie — entge-
gen der konservativ-evangelikalen Sicht — die Irrtums-
losigkeit der Heiligen Schrift ab.

Wie sehr sich die Studenten des Fuller Seminars in
den kommenden Jahren von der konservativen Lehre
der uneingeschrankten Irrtumslosigkeit entfernten,
zeigen die Umfrageergebnisse von G. Marsden am Ful-
ler Seminar im Jahre 1985. Bereits 1952 vertraten nur
noch 61% der Studienabgénger die konservative Lehre
der Irrtumslosigkeit der Bibel, und 1967 war der Anteil
der Studienabginger mit dieser Uberzeugung sogar
auf 25% gefallen. Der Anteil der Studienabgénger, die
an eine eingeschréankte Irrtumslosigkeit glaubten, also
daran, dass die Bibel nicht in allen Teilen irrtumslos ist,
lag 1952 bei nur 37% und stieg bis ins Jahr 1967 auf 72%

13 George Marsden, Reforming Fundamentalism, Eerdman’s
Publishing Company, Michigan, 1987, S. 211-212.
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an.!

Das Fuller Seminar widersetzte sich zwar der neo-
orthodoxen Theologie Karl Barths, doch eine Annédhe-
rung an einen liberaleren Standpunkt ist unverkenn-
bar. Marsden, ein ausgewiesener Kenner der evange-
likalen Geschichte, kommt zu dem Schluss: ,, Die Mehr-
zahl der grofsten akademischen Institutionen Amerikas
war von konservativen bibelgldubigen Evangelikalen
gegriindet worden. Aber fast jede dieser Schulen ist
schliefSlich den Angriffen des theologischen Liberalis-
mus zum Opfer gefallen und miindete zuletzt ganz
offen im Sakularismus.”1

Noch 1987 konnte Marsden in seinem Buch Reforming
Fundamentalism das Moody Bible Institute und das Whea-
ton College als eine der wenigen Ausnahmen benennen,
wo sich konservative Evangelikale nicht dem liberalen
und sakularen Zeitgeist gebeugt hatten. Wie sehr das
Fuller Seminar sich diesem Zeitgeist fligen und wie
weit es sich von der Lehre der Irrtumslosigkeit der
Schrift noch entfernen wird, mag erst die Zukunft er-
weisen. Wer die Irrtumslosigkeit der Schrift auf den
Bereich der Ethik und Frommigkeit einschrénkt, 6ffnet
die Tiir fiir eine weitere Infragestellung der biblischen
Offenbarung. Der Selbstanspruch der Bibel auf Autori-
tat, Inspiration und Irrtumslosigkeit sollte niemals
leichtfertig aufgegeben werden.

Fuller und ewige Verdammnis
Ehemalige Studenten des Fuller Seminars wurden be-

fragt, ob es ihrer Meinung nach die Holle als einen Ort
ewiger Qual fiir all jene gibt, die nicht an Jesus Christus

14 Ebd., S. 302.
15Ebd., S. 214.
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glauben. Nach Marsdens Umfrage im Jahre 1950 glaub-
ten 96% der Studienanfinger am Fuller Seminar, dass
es eine Holle gibt, und immerhin noch 90% dieses Stu-
dienjahrgangs glaubten auch 1985 noch an die Existenz
der Holle. Von den Studenten des Studienjahrgangs
1965-67 hingegen glaubten 1985 lediglich noch 71% an
die biblische Lehre der Holle.1¢ Schon nach etwas mehr
als drei Jahrzehnten nach Griindung des Seminars
glaubte also ein Drittel der Studienabgédnger aus dem
Jahre 1967 nicht mehr an die biblische Lehre der Holle.
Diesem Trend folgend kann man davon ausgehen,
dass dieser Anteil heute noch hoher liegt.

Die Bibel fiihrt die Bezeichnung der Hoélle als einen
Ort der ewigen Strafe an. Hierbei werden Bilder ver-
wendet wie Feuer, Weinen, Zahneknirschen und aufle-
re Finsternis, um die Qualen zu verdeutlichen, die den
unerldsten Menschen erwarten. Holle im Sinne eines
Fegefeuers, das Stinder reinigt und damit zeitlich be-
grenzt ist, ist durch die Schrift nicht zu belegen. Die
Strafe in der Holle ist ewig, was einen Heilsuniver-
salismus nicht zuldsst. Der evangelische Pfarrer Wil-
helm Busch schreibt in seinem Bestseller Jesus — unser
Schicksal viel iiber die Holle. Er referierte in einem Vor-
trag mit dem Titel Was fehlt uns Pfarrern?: , Es fehlt uns
Pfarrern die Furcht, dass wir und unsere Gemeinden in
die Holle kommen koénnten. Nur auf diesem Hinter-
grund wird das Evangelium verstanden. Darum fehlt
unserer Predigt das Warnende, Dringende, Werbende
...”17 Und weiter sagte Busch: ,,Entweder waren unsere
Vater Narren, wenn sie in ihren Predigten die Siinder

16 Ebd., S. 304.

17 Theo Lehmann, Der Abschied von der Holle: Friiher hatte man Angst
vor der Holle — heute davor, iiber sie zu sprechen. In: idea
Dokumentation 6/99: Gibt es eine Holle, S. 8.
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warnten — oder wir sind Narren, die wir alles tun, nur
das Wichtigste nicht.”18

Fuller und die Okumene

Es versteht sich von selbst, dass das Fuller Seminar den
O0kumenischen Dialog sucht und pflegt. ,,Um die globa-
le Vision Fullers zu erfiillen, betont Howard Loewen
[Dekan der Theologischen Fakultdt] die Wichtigkeit
der Verbindungen zwischen dem Seminar und der
Kirche in allen ihren Formen — den traditionellen wie
den nichttraditionellen. Das Seminar muss die Einheit
der Kirche bewahren, sagt er, was ihre Ethik, ihren
Missionsauftrag und ihre Grundlagen biblischer Uber-
lieferung angeht.”1°

Sofern man grundlegende biblische Wahrheiten nicht
preisgibt, ist gegen einen Dialog mit anderen Kirchen
nichts einzuwenden. Wenn nach Loewen hingegen ei-
ne 0kumenische Einheit mit ,,Kirche in allen ihren For-
men” angestrebt werden sollte, begibt man sich auf
diinnes Eis. Unterschiedliche und sich obendrein wi-
dersprechende Kirchenlehren und Traditionen, wie et-
wa die katholische und die protestantische, bleiben in
nicht wenigen Lehrfragen unvereinbar, sofern man
sich unter die Heilige Schrift beugt. Dialog in diesem
weit gefassten Sinne ist durch die Bibel nicht verord-
net, da das Fundament der Einheit der Gemeinde die
Wahrheit des Wortes Gottes und nicht 6kumenische
Gremien mit ihren mitunter unvereinbaren Dogmen
ist.

18 Ebd.
19 URL: http://documents.fuller.edu/news/html/loewen-8_01.asp.
Abgerufen am 14. April 2008.
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Dieser 6kumenische Geist hat auch im deutschspra-
chigen Raum mittlerweile viele evangelikale Kreise er-
fasst. Zu den Tragern der Initiative MITEINANDER
FUR EUROPA zihlen 170 christliche Bewegungen und
Gemeinschaften Europas. Das Spektrum umfasste
alles, was das , christliche” Herz begehrt. Marianische
Bewegungen der katholischen Kirche, Protestanten,
Evangelikale, Pfingstler und Charismatiker waren ver-
treten. Hinzu gesellte sich die Ignis-Gesellschaft fiir
Christliche Psychologie. Die Kommunitit Taizé und
die katholische Fokolar-Bewegung sind ebenfalls ver-
treten. Die Ausrichtung der beiden letztgenannten Grup-
pierungen ist nicht ausschliefdlich 6kumenisch, also auf
den christlichen Glauben ausgerichtet, sondern gilt als
interreligios, da man es sich zum Ziel gesetzt hat, den
Dialog und Frieden mit allen Religionen der Welt zu
suchen.

Die antiokumenische Front der Evangelikalen be-
gann in den 1970er-Jahren zu brockeln. Heute gilt un-
ter vielen Evangelikalen die Devise , Die Lehre der Ein-
heit ist wichtiger als die Einheit der Lehre”. Mit an-
deren Worten: Die Einheit unter Christen hat hohere
Autoritat als die Heilige Schrift! So kann die reforma-
torische Lehre des Heils allein durch Glauben konflikt-
los neben der katholischen Lehre der Errettung durch
Werke und Sakramente stehen. Die Lehre der Reforma-
toren, der katholische Marienkult sei Gotzendienst,
und die katholische Lehre einer siindlosen Maria als
Fiirsprecherin der Menschen werden langst nicht mehr
als Widerspruch gesehen. Es scheint die Devise zu
gelten: Ein jeder suche sich die Wahrheit, die er fiir gut
und angemessen hélt, solange er ein Bewahrer der Ein-
heit bleibt. Auf dem Altar der Einheit werden die
kostbaren Wahrheiten der Heiligen Schrift geopfert.
Die Apostel kdmpften fiir den einmal {iberlieferten
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Glauben, fiir gesunde Lehre und gegen Irrlehre. Viele
Reformatoren verloren ihr Leben auf dem Scheiterhau-
fen, weil sie fiir Wahrheit kdampften. Wofiir kdampfen
die Evangelikalen von heute?

Fuller und der interreligiose Dialog

2003 sorgten Vertreter des Fuller Seminars fiir grofies
Aufsehen in der evangelikalen Welt, als sie das Doku-
ment Interfaith Ethics Code unterschrieben. In diesem
Dokument heifst es wortwortlich, dass Christen und
Moslems ,,den gleichen Gott anbeten” (obwohl in einer
Stellungnahme des Fuller Seminars versucht wurde,
diesen Satz des Dokuments zu entkraften). Das Fuller
Seminar erklére sich bereit, in einen gegenseitigen Dia-
log mit den Moslems zu treten, und man verpflichtete
sich, keine Jiinger der moslemischen Glaubensrichtung
abzuwerben.?

Es ist keineswegs verwerflich, wenn Evangelikale in
einen Dialog mit Moslems oder Vertretern anderer
Glaubensrichtungen oder Religionen eintreten. Indes
die Aussage, Christen und Moslems beten denselben
Gott an, muss ein evangelikales Seminar, welches bi-
beltreu sein will, mit Entschiedenheit von sich weisen.
Der Missionsbefehl des Herrn hat hohere Prioritat als
eine gegenseitige Verpflichtung, keine Jiinger fiir den
eigenen Glauben zu machen. Ein Seminar, das ange-
treten war, um der Welt Christus zu bringen, steht in
der Gefahr, in seinem Trachten nach interreligioser

2 Teresa Watanabe, Seminary is reaching out to Muslims. Artikel in:
Los Angeles Times, 6.12.2003.

URL: http://articles.latimes.com/2003/dec/06/local/me-muslimé.
Abgerufen am 14. Januar 2004.
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Harmonie Verrat am biblischen Evangelium zu bege-
hen.

Vier Jahre spiter hat der nationale Dialog zwischen
Moslems und Christen in den USA internationale
Wellen geschlagen. Am 12. Oktober 2007 wandten sich
138 muslimische Religionsvertreter aus 43 Nationen in
einem offenen Brief unter dem Titel A Common Word
between Us and You (Ein gemeinsames Wort zwischen
uns und euch) an Papst Benedikt XVI., an 26 nament-
lich genannte Oberhdupter christlicher Kirchen sowie
an die Leiter aller christlicher Kirchen und Denomi-
nationen. In dem Brief, der ein Aufruf zum Frieden
zwischen den Religionen ist, werden die Gemeinsam-
keiten beider Religionen betont: der Monotheismus,
die Liebe zu Gott und die Nichstenliebe. Diese Ge-
meinsamkeiten werden jeweils mit Zitaten aus Bibel
und Koran belegt. Dass die 6kumenisch ausgerichteten
Kirchen positiv auf diesen Brief reagierten, war keine
Uberraschung. Dass der Brief aber ein so grofies und
vor allem wohlwollendes Echo ausloste und in Kiirze
Hunderte Erklarungen christlicher Leiter und Theolo-
gen nach sich zog, hatte niemand erwartet. Auch das
Fuller Seminar und Christianity Today, das Magazin,
das als Sprachrohr des Seminars gilt, setzten sich fiir
eine Weiterfithrung des Dialogs ein.

Eine offizielle Antwort auf den Brief der islamischen
Gelehrten und Fiihrungspersonlichkeiten liefS nicht
lange auf sich warten. Vier Theologen von Yale ver-
fassten noch im Oktober das Dokument Loving God and
Neighbour Together: A Christian Response to A Common
Word between Us and You (Gott und den Nachsten
gleichermaflen lieben. Eine christliche Antwort). Die-
ses Dokument wurde in der New York Times am 18. 11.
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2007 veroffentlicht?! und fand unter christlichen, libe-
ralen wie evangelikalen Leitern Zustimmung; es wur-
de von nahezu 300 Vertretern verschiedenster christ-
licher Richtungen unterzeichnet. Zu den evangelikalen
Unterzeichnern gehoren unter anderem: Bill Hybels
(Willow Creek), Rick Warren, Lynn Green (Jugend mit
einer Mission, YWAM), Richard Mouw (Président des
Fuller Seminars), John Stott, George Verwer (Griinder
von OM - Operation Mobilisation), Yonggi Cho (Pastor
der grofiten Pfingstgemeinde der Welt in Seoul, Siid-
Korea).

Einheit in Christus ist immer Einheit im Wort der
Wahrheit und kann deshalb andere Religionen nicht
einschlieffen. Es bleibt abzuwarten, ob urspriinglich
okumenisch ausgerichtete Bewegungen am Ende nicht
in einer globalen Einheitskirche aller Religionen auf-
gehen werden. Es sollte nicht {iberraschen, wenn nicht
schon bald Moslems, Buddhisten, Hindus und Anhéan-
ger der New-Age-Bewegung mit Katholiken, Protes-
tanten sowie Evangelikalen, Pfingstlern und Charis-
matikern der Welt ihre ,universelle Geschwisterlich-
keit” demonstrieren werden.

Fuller und christliche Psychologie: Naher an Freud
und Jung als an Jonathan Edwards

1965 griindete das Fuller Seminar die Graduate School of
Psychology (Fakultdt fiir Psychologie). ,Integration”
war das Schlagwort, unter welchem man Psychologie
und Theologie zusammenfiihren wollte. Die Spannun-
gen zwischen Theologie und Psychologie sah man als
kiinstlich an. So sollte beispielsweise in einem aktuel-

21 URL: http://www.yale.edu/faith/abou-commonword.htm.
Abgerufen am 14. Marz 2009.
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len Symposium aus dem Jahre 2007 aufgezeigt werden,
dass man eine christliche Psychologie aus den Schriften
des Kirchenvaters Augustinus abzuleiten vermag. Dies
jedenfalls wollte Ellen T. Charry am Fuller Seminar (In-
tegration Symposium, Februar 2007) mit ihren Vor-
lesungen beweisen: ,Das klassische Christentum hat
eine eigenstandige Psychologie, denn es stellt ebenso
sehr eine Lebensweise wie eine Ideenwelt dar. Die
christliche Psychologie beginnt mit dem heiligen Au-
gustinus von Hippo als Ergebnis seiner Bemiihungen,
Gott zu erkennen, zu lieben und sich an ihm zu er-
freuen.”2

Die Autorin geht sogar noch einen Schritt weiter und
will in ihren Vorlesungen darlegen, wie man die christ-
liche Psychologie aus der Theologie ableiten und nutz-
bringend einsetzen kann; dies sei, so Charry, nur dann
moglich, wenn man , die moderne Psychologie und
benachbarte medizinische Disziplinen zurate zieht.”?
Dies wiirde letztlich bedeuten, erst die Erkenntnisse
der modernen Psychologie sowie der Soziologie und
Medizin erschlielen den Nutzen der Heiligen Schrift
und der christlichen Lehriiberlieferungen wie bei-
spielsweise die Schriften des Augustinus, der fiir Ellen
Charry als Vater der christlichen Psychologie gilt. Da-
mit hétten die Glaubigen iiber Jahrhunderte hinweg
nie aus dem wahren Reichtum der Heiligen Schrift
schopfen konnen, da erst die wissenschaftlichen Er-
rungenschaften des 20. Jahrhunderts ein umfassendes
Verstandnis der Schrift erdffneten. Solch ein Gedan-
kengang wird nur dann begreiflich, wenn man die

22 [ntegration Symposium 2007. URL: http://www fuller.edu/sop/
integration. Abgerufen am 12. August 2008.
3 Ebd.
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Schriftinterpretation durchweg auf der Grundlage ei-
ner psychologischen Sichtweise betreibt.

Alan Wolfe schrieb in einem Artikel {iber die Ent-
wicklung des Fuller Seminars seit den 1960er-Jahren:
,Fuller ist nicht langer nur ein theologisches Seminar.
In den 1960er-Jahren griindete es die School of Psycho-
logy, die einige Jahre spdter von der American Psycho-
logical Association anerkannt wurde und damit einen
Doktorgrad in klinischer Psychologie anbieten durfte;
dadurch schlug Fuller eine Richtung ein, die sie ndher
an Freud und Jung als an Jonathan Edwards riickte ...
Die Psychologie, die an Fuller gelehrt wird, soll nicht
trennen und klassifizieren, sondern vereinen und hei-
len. Wenn Sie in die School of Psychology eintreten, ge-
hen sie rechtsherum und schauen sie dann unmittel-
bar auf die linke Seite: Sie werden eine Buchreihe sehen
mit den Schriften von M. Scott Peck, einem von Ameri-
kas bekanntesten New-Age-Psychologen. Wie ich spa-
ter erfahren habe, ist dies nur die Spitze des Eisbergs,
was die Beziehungen zwischen Peck und dem Fuller
Seminar angeht. Peck hat seine personlichen Notizen
der Bibliothek Fullers tiberlassen, und wiahrend meines
Aufenthalts besuchte ich eine Vorlesung iiber seine
Schriften, die sich iiber ein ganzes Semester erstreckte
... Kein Wunder, dass der Dienst PsychoHeresy Aware-
ness Ministries (Wachsamkeit gegeniiber Psycholo-
gischen Héresien) in Santa Barabara, Kalifornien, der
die Christen vor einer Psychologisierung des Glaubens
warnt, zu dem Schluss kommt, dass Pecks Theologie
mit dem Christentum in jedem wesentlichen Punkt in
Konflikt steht.”2

2+ Alan Wolfe, The Opening of the Evangelical Mind. In: The Atlantic
Monthly, Oktober, 2000.
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Muss man angesichts der Tatsache, dass ein evan-
gelikales Seminar New-Age-Einsichten verbreitet,
nicht auch an die Warnung des Paulus denken: ,Der
Geist aber sagt ausdriicklich, dass in spateren Zeiten
manche vom Glauben abfallen werden, indem sie auf
betriigerische Geister und Lehren von Ddmonen ach-
ten” (1Tim 4,1). Was mit dem Anliegen einer Dialogbe-
reitschaft eines aufgeschlossenen und modernen Evan-
gelikalismus begann, endet heute in einem Synkretis-
mus, der sogar New-Age-Philosophien einschliefst.

Man wollte die akademische Welt der Liberalen fiir
den christlichen Glauben erreichen. Doch es scheint,
dass die akademische Welt der Liberalen Fuller er-
reicht hat. Der Verfiihrer hat griindliche Arbeit geleis-
tet, wenn ein ganzes Semester lang Vorlesungen iiber
die Schriften eines bekannten New-Age-Psychologen
gehalten werden, der offen mit 6stlichen Religionen
sympathisiert und ein Religionsverstandnis propa-
giert, das auch ohne Glaube an einen Gott auskommt.

Die neuen Erkenntnisse der Psychologie sollten nur
nach sorgfiltiger Priifung anhand der Schrift und kei-
neswegs als Ersatz fiir biblische Seelsorge Anwendung
finden. Wo die Grenzen zu einer biblischen Seelsorge
iiberschritten wurden, wo der Evangelikalismus — um
die Worte von Alan Wolfe zu gebrauchen — mittlerwei-
le ndher an Freud und Jung als an Jonathan Edwards
riickte, muss unbedingt ein Umdenken erfolgen. Evan-
gelikale sollten sich wieder mehr an Jonathan Edwards
und an anderen evangelikalen Vorvitern orientieren
als an Freud, Jung sowie den vielfdltigen psycholo-
gischen Konzepten.

URL: http://www .theatlantic.com/issues/2000/10/wolfe.htm.
Abgerufen am 3. August 2021.
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Der Trend unter den evangelikalen Gemeinden, sich
der modernen Psychologie kritiklos zu 6ffnen, ist na-
hezu tiberall zu verzeichnen. SchliefSlich will man auch
hierzulande unter Evangelikalen nicht zuriickstehen,
sondern als aufgeschlossen und modern gelten. Man
verschlief3t sich nicht langer der Erkenntnis und Weis-
heit dieser Welt. Psychologische Weisheiten werden
christlich verpackt. Doch Gottes Weisheit ist nicht
kompatibel mit der Weisheit dieser gefallenen Welt.
,Denn es steht geschrieben: Ich will die Weisheit der
Weisen vernichten, und den Verstand der Verstandi-
gen will ich verwerfen ... Hat nicht Gott die Weisheit
der Welt zur Torheit gemacht?” (1Kor 1,19.20).

Fuller und die Gemeindewachstumsbewegung

Donald McGavran griindete 1965 die School of World
Mission (Fakultat fiir Weltmission) am Fuller Seminar.
Zehntausende von Pastoren und Missionaren aus iiber
einhundert Denominationen schrieben sich an dieser
Schule ein, um Gemeindewachstum zu studieren.
Weltweit wurden die an der Schule gelehrten Metho-
den angewandt und weiterentwickelt. Weltliche Ma-
nagement-Methoden wurden herangezogen, um sie
fir Gemeindewachstum nutzbar zu machen. Dieser
pragmatische Ansatz verbreitete sich schnell unter al-
len Evangelikalen, allzu oft ohne zu hinterfragen, ob
damit nicht biblische Grundsitze aufgegeben wurden.
Erfolg war alles, was zéhlte. Zahlen wurden wichtiger
als geistliche Frucht. Quantitit ging vor Qualitét.

Bill Hull fasst die Frucht dieser Bewegung in seinem
bereits 1992 entstandenen Artikel unter der Uberschrift
Die Bewegung hat mehr Frustration als Wachstum erzeugt
so zusammen: ,,Wenn die Untersuchungen stimmen,
dann haben alle diese Schwerpunkte und alle diese
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Aktivitdten nicht wirklich die beabsichtigten Resultate
erzeugt. Elmer Towns berichtet, dass es vor zwanzig
Jahren 100 Megagemeinden (1000 Gottesdienstbe-
sucher und mehr) gab; heute gibt es 4000. Diese Fakten
sagen uns zwei Dinge, die unser Thema beriihren.
Erstens: Da die Anzahl der Glaubigen stagniert, versa-
gen wir in der Evangelisation. Zweitens: Die Anzahl
kleinerer Gemeinden wird abnehmen, wahrend die
Megagemeinden zunehmen werden. Wenn die Mega-
gemeinden zahlenmafiig wachsen werden, dann wer-
den sie ihre Mitglieder aus den restlichen 90% der Ge-
meinden rekrutieren. Wenn wir Pragmatismus den
Vorzug vor Theologie geben, dann stehen wir in der
Gefahr, dass wir einer weiteren Sdkularisierung un-
serer Gesellschaft anstelle einer Evangelisierung Vor-
schub leisten. Methoden fiihren nicht zu Bekehrun-
gen; allein der Heilige Geist kann dies erreichen — und
dies tut er, indem er durch das Wort Gottes wirkt: -Wie
sollen sie an den glauben, von dem sie nicht gehort
haben? Wie aber werden sie héren ohne einen Predi-
ger? Wie aber werden sie predigen, wenn sie nicht
gesandt sind? Wie geschrieben steht: Wie lieblich sind
die Fiifie derer, die das Evangelium des Friedens ver-
kiindigen< (Rom 10,14-15).%

In Deutschland sind vor allem die Willow-Creek-Kon-
gresse von Bill Hybels und die Biicher und Seminare
von Rick Warren (Leben mit Vision, Kirche mit Vision) zu
nennen, welche diesen pragmatischen Geist vorantrei-
ben. Sowohl Hybels als auch Warren besuchten das
Institute for Successful Church Leadership (Institut fiir

25 Bill Hull, Is the Church Growth Movement really working? In:
Michael Scott Horton (Hrsg.), Power Religion, Moody Press,
Chicago, 1992, S. 152-153, 159 (Ausziige).
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Erfolgreiche Leiterschaft der Gemeinde), welches von
dem bekannten TV-Prediger Robert Schuller (Hour of
Power — Stunde der Kraft) gegriindet worden war.

Fuller und der Extremcharismatiker C. Peter Wagner

C. Peter Wagner wurde 1971 an die School of World
Mission (Fakultat fiir Weltmission) des Fuller Seminars
berufen. Er konzentrierte sich auf Studien des Gemein-
dewachstums und galt neben McGavran als mafigeb-
licher Kopf dieser Bewegung. Stark beeinflusst von
John Wimber und dem Wachstum der charismatischen
Gemeinden néherte er sich immer mehr der charisma-
tischen Bewegung an. Peter Wagner pragte den Begriff
Dritte Welle fiir das Wirken des Heiligen Geistes, das
er unter den Vineyard-Gemeinden Wimbers sowie an-
deren charismatischen Gemeinden beobachtete. Kenn-
zeichen dieser Dritten Welle des Heiligen Geistes sind
der Wunsch nach Einheit unter Christen, Evangelisa-
tion durch Zeichen und Wunder und geistlicher Kampf
mit , territorialen Machten”, damonischen Geistern,
welche ganze geografische Gebiete beherrschen.
Selbst unter Pfingstlern und Charismatikern wird
diese Bewegung kontrovers diskutiert. Der Pfingst-
theologe Paul Hawkes beispielsweise charakterisiert
die Dritte Welle (sowie die Vierte Welle) der Charis-
matiker auf diese Weise: ,,... das Verstandnis der Auto-
ritat der Heiligen Schrift wurde aufgegeben, und man
wendet sich Erfahrungen zu, die man iiber die Heilige
Schrift stellt ... Fast alle Autoren dieser Welle legen die
Schrift nicht mehr aus (Exegese), sondern sie lesen ihre
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Erfahrungen in die Schrift hinein (Eisegese).”2¢ Erfah-
rungen und ein pragmatisches Missionsverstandnis
wurden zur Grundlage einer neuen charismatischen
Theologie. Es entstand ein anderes Evangelium.

Wagner gab einer neuen apostolischen Bewegung in-
nerhalb der charismatischen Strémung erstmals 1996
den Namen New Apostolic Reformation (Neue Aposto-
lische Reformation, Abkiirz.: NAR), die er auch als die
Vierte Welle des Heiligen Geistes bezeichnete. Als
Sprachrohr dieser sog. neuen apostolischen Bewegung
schuf Wagner zwei Institutionen: 1. eine nationale, in
den USA tdtige Organisation unter dem Namen New
Apostolic Roundtable (NaR, Neuer Apostolischer Run-
der Tisch) und 2. International Coalition of Apostles (ICA,
Internationale Koalition von Aposteln). Wagner gilt als
Hauptapostel beider Organisationen. Er bestimmt A-
postel zu ihrem Dienst und beruft jahrlich die nationale
Versammlung von Aposteln (NaR) in den USA ein, um
neue Strategien zu beraten und seine Apostel zu leh-
ren.

Seiner Ansicht nach hat ein zweites apostolisches
Zeitalter mit dem Jahr 2001 begonnen.?” Apostel und
Propheten wiirden eine weltweite Reformation der Ge-
meinde Jesu hervorbringen, welche Luthers Reforma-
tion in den Schatten stellen werde. Die Pastoren der
Ortsgemeinden wiirden sich nach Ansicht Peter Wag-
ners auf lange Sicht von ihren Denominationen 16sen
und sich den jeweiligen Gebietsaposteln unterstellen.

26 Paul Hawkes, A Critical Analysis of the Third and Fourth Wave of
Pentecostalism. Doktorarbeit, eingereicht an der University of South
Africa, November 2003, S. IV.

27 The »New Apostolic« Church Movement. URL:

http://www letusreason.org/Latrain21.htm. Abgerufen am 4.
August 2008. Zitat aus: Arise Prophetic Conference, Gateway Church,
San Jose, 10. Oktober 2004.
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Damit wiirde endlich die Einheit aller Christen unter
Fiihrung einer Vielzahl von Aposteln zustande kom-
men. Eine Definition fiir die neue Art von Aposteln
finden wir auf der Internetseite des ICA: , Ein Apostel
ist ein Leiter, der von Gott begabt, gelehrt, ausgertistet
und gesandt ist mit der Autoritdt, in einem ihm zu-
gewiesenen Bereich des Dienstes die Fundamente fiir
die Leitung der Gemeinden zu legen, indem er hort,
was der Geist den Gemeinden sagt, und die Gemein-
den dementsprechend geistlich strukturiert, damit sie
wachsen und reifen kénnen.”2s

Das kommt einer Entmiindigung geistlicher Leiter-
schaft der Gemeinden vor Ort gleich. Ein apostolisches
Verstandnis, wie die ICA es vertritt, ist dem Neuen
Testament fremd. Die Pastoralbriefe des Paulus legen
die Leitung der Gemeinde eindeutig in die Hande von
Pastoren, Altesten und Diakonen. Von einer Leitung
durch eine Apostelhierarchie liest man bei Paulus
nichts. Ferner haben die Apostel im Neuen Testament
nie fiir sich in Anspruch genommen, als Einzige die
Stimme des Geistes vernehmen oder iiber die Ge-
schicke der Gemeinden entscheiden zu kénnen. Auf
dem Apostelkonzil in Jerusalem heifit es: ,Die Apostel
aber und die Altesten versammelten sich, um diese
Angelegenheit zu besehen” (Apg 15,6). Nach ausfiihrli-
cher Beratung kommen die Apostel und die Altesten
und die Gemeinde zu Jerusalem zu einem Ergebnis:
,Dann schien es den Aposteln und den Altesten samt
der ganzen Gemeinde gut ...” (V. 22). Ein Brief sollte
nun an verschiedene Gemeinden gesandt werden, um
ihnen den Beschluss des Apostelkonzils mitzuteilen. In
diesem ,apostolischen” Brief werden die Absender

28 URL: http://www.apostlesnet.net/. Abgerufen am 15. Juli 2008.
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genannt, um dem Brief Autoritdt zu verleihen: , Die
Apostel und die Altesten ...” (V. 23).

Es wird deutlich, dass die Apostel zusammen mit den
Altesten und mit der Gemeinde wichtige Entscheidun-
gen trafen. Eine besondere Vorrangstellung der Apos-
tel in dem Sinne, dass nur sie die Stimme des Heiligen
Geistes horen und den Willen Gottes erkennen konn-
ten, gab es in der Urgemeinde nicht. Petrus bezeichnet
sich in 1Petrus 5,1 als , Mitaltester”. Er sah sich selbst
nicht als Apostel an, der iiber der Gemeinde stand, um
in apostolischer Autoritiat deren Wege vorzugeben. Er
verstand sich als Bruder unter Briidern, als jemand, der
in und nicht {iber die Gemeinde gesetzt war, und als
ein Mitéltester, der sich trotz seines Apostelamtes auf
dieselbe Ebene wie die anderen Altesten stellte.

Peter Wagner sieht sich von Gott zu einem , horizon-
talen Apostel” berufen. In einem Interview Anfang
2000 sagte er: ,Ich habe den Vorteil, ein horizontaler
Apostel zu sein, und ein horizontaler Apostel ist der-
jenige, der die vertikalen Apostel zusammenbringen
kann.”? Dass Peter Wagner sich selbst als Haupt der
von ihm gegriindeten apostolischen Bewegung sieht,
macht ihn letztlich zu einer Art , Papst unter den Apos-
teln”. Da das Prinzip der Unterordnung unter die A-
postel in dieser Bewegung eine grofie Rolle spielt, be-
deutet dies im Grunde, dass die Apostel, die von Wag-
ner an den Runden Tisch berufen werden, sich ihrem
Hauptapostel, Peter Wagner, und seinen , Fiihrungen”
von Gott unterwerfen. Zwar spricht Wagner von ge-
genseitiger Unterordnung; faktisch erweisen sich je-

2 Teri Lee Earl, About Wagner’s Apostles. Interview mit Peter
Wagner, Jan./Febr. 2000.

URL:

http://www .harvestnet.org/reports/aboutWagnerapostles.htm.
Abgerufen am 12. April 2008.
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doch seine Anhénger oftmals lediglich als das Echo der
Stimme Wagners.

In demselben Interview wies er auch darauf hin, dass
er geistliches Oberhaupt der , prophetischen Altesten”,
einer Vereinigung von Propheten, sei: ,Der Apostolic
Council of Prophetic Elders (ACPE, Apostolischer Rat der
Prophetischen Altestenschaft) ist eine Gruppe gleich-
rangiger Propheten, die jetzt unter meiner apostoli-
schen Fiihrung steht.”30 Peter Wagner ist demnach als
Fiihrer der apostolisch-prophetischen Bewegung an-
zusehen, eine Bewegung, die nicht nur deshalb als um-
stritten gilt, weil ihr eine fragwiirdige Theologie zu-
grunde liegt, sondern weil Wagner auch mit diversen
zweifelhaften Propheten Umgang hat. Dennoch sind
die Publikationen Peter Wagners in vielen pfingstlich-
charismatischen Kreisen duflerst popular.

Fazit

Ein einstmals evangelikales Seminar hat viele bibel-
treue Uberzeugungen hinter sich gelassen. Heute steht
das Fuller Seminar fiir den Neoevangelikalismus (New
Evangelicalism), wie er von Theologen und Soziologen
bezeichnet wird. Das Fuller Seminar steht stellvertre-
tend fiir eine Entwicklung, die globale Ausmafse ange-
nommen hat. Dieser Geist des Neoevangelikalismus
hat die Welt der Evangelikalen erreicht. Der Neoevan-
gelikalismus gibt sich modern und aufgeschlossen. Er
signalisiert intellektuelle Weite und Toleranz. Er steht
fiir Pragmatismus, stellt Einheit unter Christen (viel-
leicht bald auch unter allen Religionen?) iiber die bib-
lische Lehre, betont die Liebe Gottes, verliert den Blick
fir den Ernst eines kommenden Weltgerichts, inte-

30 Ebd.
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griert Psychologie in die Seelsorge und sieht im Mis-
sionsbefehl neben der Verkiindigung des Evangeliums
soziale und politische Aktivitdten als geboten an.

Was 1947 mit einer kleinen Gruppe von Evangelika-
len begann, welche den evangelikalen Fundamentalis-
mus reformieren wollte, da sie ihn fiir zu unmodern
hielten, nimmt zunehmend Formen an, die sich von
dem Glauben der evangelikalen Vorvater immer wei-
ter entfernen. Die Griinder des Fuller Seminars wollten
eine erstklassige theologische Ausbildungsstitte mit
hohem Standard aufbauen. Sie waren, anders als die
fundamentalistischen Evangelikalen, bereit, mit den li-
beralen Denominationen in einen Dialog einzutreten.
Sechs Jahrzehnte nach seiner Griindung vertritt das
Fuller Seminar teilweise selbst liberale Positionen. Der
verfiithrerische Samen der humanistischen Unwahr-
heiten hat auf dem Boden der neoevangelikalen Seele
nicht nur Wurzel gefasst, sondern trégt bereits viele
Friichte. Wahrheit und Unwahrheit sind miteinander
vermischt.

Ein Evangelium, das sozialer Gerechtigkeit und
Weltfrieden hohere Prioritdt einrdumt als dem Mis-
sionsbefehl des Herrn, ein modernes Evangelium, das
sakulare Psychologie und Soziologie oftmals unkri-
tisch integriert, eine Barmherzigkeit, die eher zu huma-
nistischen Kompromissen neigt und nicht mehr bereit
ist, als ansto8ig zu gelten, weil sie in Gottes Wahrheiten
gegriindet bleibt, ist die neoevangelikale Tiinche auf
den Mauern vieler evangelikaler Zuhorer.

Der wahre Prophet, der BufSe verkiindigt, weil nur
daraus wahres gottliches Leben kommt, der den Zorn
Gottes und sein kommendes Gericht {iber Siinde pre-
digt, weil es kein Heil ohne Gericht gibt, der radikale
Nachfolge und Selbstverleugnung ausruft, weil ohne
Heiligung niemand Gott schauen wird, mit anderen
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Worten, der wahre Prophet, der die Torheit des Kreu-
zes und die Wahrheit Gottes predigt, weil er mit Paulus
um die Erfahrung weif3, dass der Mensch allein durch
das Verwachsensein mit dem Tod Jesu Christi zu ei-
nem Auferstehungsleben Christi gelangt, diese prophe-
tische Stimme ist heute selten geworden.

Das Fuller Seminar hat nur scheinbar etwas gewon-
nen, aber sicherlich hat es viel verloren. In den Augen
der Welt gilt es als ,,weltoffen” und , modern” — ein
triigerischer , Gewinn”. Paulus, der mit den Augen
Gottes sehen wiirde, musste heute zu dem Schluss
kommen, dass dieses Seminar sich von der Wahrheit
abgewendet und in manchen Positionen den esoteri-
schen Lehren zugewandt hat; das ist sein Verlust. Das
Fuller Seminar steht in der Gefahr, wie einst Eva im
Paradies, Gehorsam gegen Erkenntnis sowie eine bib-
lische Geradheit und Schlichtheit gegen die Weisheit
dieser Welt einzutauschen.

Noch wird das Fuller Seminar nicht als liberal einge-
stuft. Indes, die liberale Schieflage ist unverkennbar.
Dieser neoevangelikale Geist ist heute iiberall und
weht durch viele theologische Ausbildungsstatten und
in vielen christlichen Denominationen. Die Zukunft
des Evangelikalismus wird davon abhdngen, diesem
liberalen Zeitgeist die Stirn zu bieten. ,, In Glauben oder
Leben von der Schrift abzuirren, ist Untreue unserem
Herrn gegeniiber”, heifit es im Vorwort zum Chicago-
Bekenntnis. Als Schlusswort in diesem Kapitel soll die-
ser Satz als Aufruf zur Treue gegeniiber Gott und fiir
ein radikales und kompromissloses Eintreten fiir die
Wahrheiten der Bibel dienen. Denn nur eine gesunde
Lehre wird einen gesunden und vitalen Evangelikalis-
mus hervorbringen, der auch in Zukunft noch die
strahlende Botschaft des Evangeliums in dieser Welt
verkiinden wird.
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Kapitel 3
Gemeinde Christi im postfaktischen Zeitalter

Einige der heutigen Herausforderungen, die sich fiir die Ge-
meinde Christi als die zerstorerischsten erweisen, kommen
von innen. Doch in vielen Kreisen der Gemeinde Christi ist
die Apologetik [Verteidiqung des Glaubens] nur schwach
ausgeprigt, sie wird missverstanden oder offen abgelehnt als
ein wertloses und starrkopfiges Unterfangen. Ohne treue
und mutige Apologeten, Minner und Frauen, die bereit
sind, einen Preis zu zahlen, ist die Gemeinde Christi ver-
wundbar in den Herausforderungen, die ihr sowohl von in-
nen als auch von aufien begegnen.3!

Os Guinness

Das Zeitalter nach der Wahrheit

Im Jahre 2016 wurde der Begriff postfaktisch von der
Gesellschaft fiir deutsche Sprache (GfdS) zum ,,Wort
des Jahres” gewdhlt. Bundeskanzlerin Angela Merkel
hatte im September 2016 erstmalig Gebrauch von dem
Adjektiv gemacht.?? Durch Medien und Presse wurde
die bis dahin weithin unbekannte Vokabel bekannt ge-
macht. In den USA wurde der Begriff post-factual be-

31 Os Guinness, Fool’s Talk, Recovering the Art of Christian Persuasion,
IVP Books, 2015, S. 210.

32, Es heif3t ja neuerdings, wir lebten in postfaktischen Zeiten. Das
soll wohl heifien, die Menschen interessieren sich nicht mehr fiir
Fakten, sondern folgen allein den Gefiihlen.” Zitiert von Matthias
Heine in dem Artikel der WELT: Danke, Merkel, fiir das Wort
,postfaktisch”!17.11.2016.
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reits 1999 verwendet und 2004 durch den sinnver-
wandten Begriff post-truth — ,nach der Wahrheit” (im
zeitlichen Sinn: , Zeitalter nach der Wahrheit”) — im
gleichen Kontext verwendet. Im Jahre 2016 kiirten die
Herausgeber des Oxford English Dictionary ihrerseits
das Wort post-truth in Grofsbritannien zum ,, Wort des
Jahres”.

Das Wort postfaktisch wird synonym zu ,gefiihls-
maflig” oder ,unsachlich” verwendet. Es umschreibt
Empfindungen, die nicht auf tatsachlichen Sachverhal-
ten beruhen. Im Gegensatz hierzu sind Dinge, die auf
Tatsachen beruhen, , faktisch”. Der Ausdruck fand vor
allem im Zusammenhang mit der Politik Verwendung.
»Als postfaktische Politik wird schlagwortartig ein
politisches Denken und Handeln bezeichnet, bei dem
Fakten nicht im Mittelpunkt stehen. Die Wahrheit einer
Aussage tritt dabei hinter den emotionalen Effekt der
Aussage vor allem auf die eigene Interessengruppe
zuriick.”3 Die objektiven Fakten sind demnach bei der
offentlichen Meinungsbildung weniger ausschlagge-
bend als der Appell an Emotionen oder personliche
Uberzeugungen.

Der US-amerikanische Sachbuchautor Ralph Keyes
vertrat in seinem im Jahre 2004 veroffentlichten Buch
The Post-Truth Era: Dishonesty and Deception in Con-
temporary Life (Das Zeitalter nach der Wahrheit: Un-
ehrlichkeit und Verfiihrung im Leben der Gegenwart)
die These, dass ,das Liigen in allen Lebensbereichen
stark zugenommen habe, wihrend die soziale Kon-
trolle, die Liigen frither wirkungsvoll eingeddammt ha-
be, mehr und mehr versage.”3* Ob Ralph Keyes sowie

3 Wikipedia: Postfaktische Politik. URL:
https://de.wikipedia.org/wiki/Postfaktische_Politik.
34 Ebd.

51



andere Autoren mit ihren Thesen Recht haben und die
gesellschaftliche Realitat samt und sonders zutreffend
darstellen, bleibt weiterhin Gegenstand vieler Debat-
ten. Gleichwohl ist durchaus nachvollziehbar, dass die
Autoren mit ihren Beobachtungen ein Phianomen be-
schreiben, das einen gewissen Wandel des Zeitgeistes
abbildet. Was Keyes als ,, mangelnde soziale Kontrol-
le” bezeichnet, ist nach meiner Einsicht die Folge der
Aushohlung ehemals christlicher Tugenden und Wer-
te.

Seit den 1970er Jahren hat die von Denkern bezeich-
nete ,,Postmoderne” diese ethisch-moralische Entwick-
lung begiinstigt. Im Jahre 1979 veroffentlichte der fran-
z0sische Philosoph Jean-Francois Lyotard die Studie
Das postmoderne Wissen. Der Begriff ,Postmoderne”
war geboren, der ,sich gegen bestimmte Institutionen,
Methoden, Begriffe und Grundannahmen der Moder-
ne wendet und diese aufzulésen und zu iiberwinden
versucht”® und , die Moglichkeit einer Vielfalt gleich-
berechtigt nebeneinander bestehender Perspektiven
gegeniibergestellt (Relativismus).”% All diese geistigen
Zeitstromungen — Postmoderne, postfaktische Zeiten,
Zeitalter nach der Wahrheit (post-truth era) — haben ei-
nes gemeinsam: Absolute Wahrheiten und Werte ha-
ben an Gewicht verloren, Pluralismus und Relativis-
mus pragen zunehmend die menschliche Erkenntnis
und Wahrnehmung. Der postmoderne Mensch handelt
immer weniger als jemand, der auf festen Standpunk-
ten steht, sondern als jemand, der sich das Unterwegs-
sein auf seine Fahnen schreibt.

3 Wikipedia: Postmoderne. URL:
https://de.wikipedia.org/wiki/Postmoderne.
36 Ebd.
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Gott ist wahrhaftig, jeder Mensch aber ein Liigner

Die Wurzel aller gesellschaftlichen Probleme geht auf
den Menschen selbst zuriick. Der Mensch ist seit dem
Stindenfall Sklave seiner Siindhaftigkeit und Getrie-
bener seiner gefallenen Natur. Selbst die hochsten Tu-
genden, die das Menschengeschlecht vorweisen kann,
widerstehen der Wahrheit Gottes. Allein Gott erweist
sich ,als wahrhaftig, jeder Mensch aber als Liigner”
(Rom 3,4). Und letztlich wird das Weltengericht iiber
den Menschen hereinbrechen, , denn es wird geoffen-
bart Gottes Zorn vom Himmel her iiber alle Gottlosig-
keit und Ungerechtigkeit der Menschen, welche die
Wahrheit durch Ungerechtigkeit aufhalten” (Rom
1,18). Der Apostel Paulus spricht im Romerbrief nicht
in erster Linie die Wahrhaftigkeit des menschlichen
Seins an. Er meint nicht in erster Linie die horizontale
Ebene, sondern er weist hin auf die vertikale Ebene,
das Verhilinis des Menschen zu der Wahrheit, der
gottlichen Wahrheit - ,das von Gott Erkennbare” unter
den Menschen, ,da Gott es ihnen offenbar gemacht
hat” (Rom 1,19). Dennoch werden beim Endgericht vor
dem grofien weifien Thron auch die alltdglichen Un-
wahrheiten der Menschen sowie ihre verborgenen Mo-
tive ans Licht kommen und gerichtet werden.

Die Gemeinde Jesu Christi, ,Pfeiler und die Grund-
feste der Wahrheit” (1Tim 3,15), ist von ihrem Herrn in
eine Welt voller Liige und Finsternis gesetzt, ,inmitten
eines verdrehten und verkehrten Geschlechts” (Phil
2,15). Es war nicht der Ratschluss Gottes, die Gemeinde
des Herrn so immun gegen den Zeitgeist dieser Welt
zu machen, dass sie, wenn iiberhaupt, nur marginal
davon betroffen sein konnte. Realitat ist, dass schon die
Urgemeinde nicht davor gefeit war, vom Zeitgeist ih-
rer Tage derart stark beeinflusst zu werden, dass sie
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regelméaflig und dringlich durch das inspirierte Gottes-
wort zur Umkehr gerufen werden musste. Die neutes-
tamentlichen Briefe und insbesondere fiinf der sieben
Sendschreiben der Offenbarung sind hierfiir ein eben-
so eindriickliches wie unwiderlegbares Zeugnis.

Der Apostel Paulus ermahnte die Kolosser: ,Habt
acht, dass euch niemand beraubt durch die Philosophie
und leeren Betrug, gemaf3 der Uberlieferung der Men-
schen, gemafs den Grundsatzen der Welt und nicht
Christus gemafs” (Kol 2,8). Niemand wiirde sich frei-
willig berauben lassen, was materielle Giiter angeht.
Wieviel mehr sollte dies in Bezug auf die ewigen Heils-
gliter gelten. Warum aber lassen sich Heilige berau-
ben? Paulus selbst gibt die Antwort im Kolosserbrief:
,Das sage ich aber, damit euch nicht irgendjemand
durch Uberredungskiinste zu Trugschliissen verleitet”
(Kol 2,4). Der Raub der geistlichen Giiter ist kaum al-
lein auf Unachtsamkeit der Gldubigen zuriickzufiih-
ren. Es ist die arglistige Tiicke der Verfiihrer, die die
Kolosser mit ihren Uberredungskiinsten umgarnen
und sie zu Trugschliissen verleiten. Sind die Verfiihr-
ten erst einmal von der Wahrheit in Christus wegge-
fiihrt worden, passen sie sich der Uberlieferung der
Menschen und den Grundsétzen der Welt an. Diese
Taktik ist immer dann erfolgversprechend, wenn die
Gemeinde der tiefen Verwurzelung in Christus und in
seinem Wort der Wahrheit ermangelt. Und treibt erst
einmal das Unkraut der Verfithrung aus, dann werden
Verfiihrte noch nicht einmal offen ihren Glauben ver-
leugnen oder ablegen. Sie vermischen schlicht beden-
kenlos die Wahrheit Gottes mit der Unwahrheit dieser
Welt und dem vorherrschenden Zeitgeist.

Dass der Herr der Gemeinde kein Gefallen an Ver-
mischung hat, wird aus dem hohepriesterlichen Gebet
deutlich. Jesus betete zum Vater: ,,Heilige sie in deiner
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Wahrheit! Dein Wort ist Wahrheit.” Wahre Heiligung
kann es ohne das Wort der Wahrheit nicht geben. Da-
rum ist jede Abkehr von der Wahrheit Abkehr von
wahrer Heiligung und letztlich Missachtung des
heiligen Gottes und des heiligenden Werkes des Heili-
gen Geistes in den Erlosten. , Habt nicht lieb die Welt,
noch was in der Welt ist!” (1Joh 2,15). Heute scheint die
Devise zu lauten: Liebt die Welt, in dem ihr euch der
Welt gleichstellt, denn nur so konnt ihr die Welt mit
dem Evangelium erreichen. Heifst es denn nicht: , Denn
so [sehr] hat Gott die Welt geliebt, dass er seinen ein-
geborenen Sohn gab, damit jeder, der an ihn glaubt,
nicht verlorengeht, sondern ewiges Leben hat” (Joh
3,16)? Gott liebt die Welt, Christen sollen die Welt nicht
liebhaben. Ist dies nicht Widerspruch in sich selbst?
Der Widerspruch, vor den sich wahre Heilige nie ge-
stellt sahen, 10st sich eilends auf, wenn man den wah-
ren Sinn der Bibelworte ergreifen kann. ,, Der Buchsta-
be totet, aber der Geist macht lebendig” (2Kor 3,6). An
keiner Stelle wirbt die Schrift dafiir, sich der Welt
gleichzustellen. Es ist stets das Gegenteil: ,,Und passt
euch nicht diesem Weltlauf an, sondern lasst euch [in
eurem Wesen] verwandeln durch die Erneuerung eu-
res Sinnes, damit ihr priifen konnt, was der gute und
wohlgefallige und vollkommene Wille Gottes ist”
(Rom 12,2). Wenn Gott die Welt liebt, dann liebt er
nicht das gefallene Wesen der Welt, sondern er opfert
seinen Sohn fiir die Siinde der Welt, um sie aus ihrem
verderbten Weltlauf zu erlosen. Das ist die Liebe Got-
tes zu der Welt: das Kreuz. Und darum folgen die wah-
ren Jiinger Jesu den Fufsstapfen des Lammes und ver-
kiinden das Evangelium der Wahrheit — das Wort vom
Kreuz, ,den Juden ein Argernis, den Griechen eine
Torheit” (1Kor 1,23). Das , Neue Evangelium” will das
Argernis beseitigen, das Urteil der Torheit vermeiden.
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Anbiederung an die Welt ist angesagt. Das, so die nich-
tige These, wiirde den Weg in die Herzen der Verlore-
nen freimachen.

Die Freundschaft mit der Welt ist nicht langer Feind-
schaft mit Gott (Jak 4,4), sondern das neue Werkzeug
zur Verkiindigung des Evangeliums. Doch wie weit
gefehlt ist solch ein Unterfangen, ganz gleich mit wie
viel religioser Phrasendrescherei oder in hochst theolo-
gischer Nomenklatur dahingeschwitzt und vorgetra-
gen. Gottes Wort der Wahrheit steht fest und hat die-
ses Siegel: ,Wer also ein Freund der Welt sein will, der
macht sich zum Feind Gottes!” (Jak 4,4). Nur Feinde
Gottes und des Kreuzes, die einen Schein von Gottes-
furcht haben, die Kraft aber verleugnen, konnen sol-
ches ersinnen.

Die grofle Anpassung

Als der presbyterianische Theologe und Pastor Fran-
cis Schaeffer im Jahre 1984 sein Buch The Great Evange-
lical Desaster (Das grofle evangelikale Desaster; deut-
scher Titel; Die grofie Anpassung — Der Zeitgeist und die
Evangelikalen, CLV Bielefeld) verfasste, widmete er es:
,Einer neuen, jungen Generation gewidmet — und je-
nen Menschen der alteren Generation, die in ihrem
standhaften Einsatz als Radikale fiir die Wahrheit und
fiir Christus eintreten.”% Schaeffer erkannte bereits vor
iiber drei Jahrzehnten: ,Hier liegt die evangelikale
Katastrophe — das Versagen der evangelikalen Welt,
fiir die Wahrheit als Wahrheit einzutreten. Fiir dieses
Verhalten gibt es nur eine Bezeichnung — ndmlich An-

%7 Francis Schaeffer, Die grofie Anpassung — Der Zeitgeist und die
Evangelikalen, CLV Bielefeld, 2008, ohne Seitenangabe, Coverblatt
vor dem Impressum.
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passung: die Evangelikalen haben sich dem Zeitgeist
unserer Tage angepasst.”3 Die Notwendigkeit, als , Ra-
dikale standhaft” fiir die Wahrheit einzutreten, fiir die
biblische Glaubenslehre zu kdampfen (Judas 1,3-4), ist
jedoch nicht ausschliellich der Ruf an einzelne Theolo-
gen oder Bibelgelehrte, sondern er ergeht an alle wah-
ren Christen.

Schaeffer war ein Apologet, ein Verteidiger des christ-
lichen Glaubens. Die Apologetik, die Verteidigung von
Gottes Wahrheit, ist wesenhaft Berufung aller Chris-
ten: ... heiligt vielmehr Gott, den Herrn, in euren
Herzen! Seid aber allezeit bereit zur Verantwortung
(&dmoAoyia, apologia) gegeniiber jedermann, der Re-
chenschaft fordert tiber die Hoffnung, die in euch ist,
[und zwar] mit Sanftmut und Ehrerbietung” (1Petr
3,15). Man beachte an dieser Textstelle die Verbindung
zur Heiligung. Heiligung und Apologetik gehen sozu-
sagen Hand in Hand.

Zundchst war die frithchristliche Apologetik des 2.
und 3. Jahrhunderts nach Christus eine Auseinander-
setzung zwischen Christentum auf der einen Seite und
den heidnischen Religionen und Staatswesen sowie Ju-
dentum auf der anderen Seite. Im Zuge der christolo-
gischen Streitigkeiten ab dem 4. Jahrhundert wurde die
Dringlichkeit der Apologetik auch innerhalb der Kir-
che Christi immer grofler. Apologetik ist Auftrag aller
Glieder der Gemeinde und richtet sich sowohl nach
innen wie nach aufien. Immer dann, wenn die Wahr-
heit des Evangeliums verdreht, verleugnet oder in den
fundamentalen Wahrheiten gédnzlich verworfen wird,
bedarf es mutiger Manner, die bereit sind, ihre Stimme
zu erheben und fiir die biblische Wahrheit einzutreten.

3 Ebd., S. 44.
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Obgleich Streitigkeiten iiber zweit- oder gar drittran-
gige Lehrfragen nicht zum eigentlichen Inhalt der Apo-
logetik gehoren, handelt es sich gewiss um eine falsche
Schlussfolgerung, das Téatigkeitsfeld der Apologetik
ausschliellich auf auflerchristlichen Dissens zu be-
schranken. Gleichwohl ist es ein Irrtum, die Apologetik
nur dann als Disziplin zuzulassen, wenn streitbare
Auffassungen auflerhalb des Christentums widerlegt
werden miissen. Wenn nichtchristliche oder pseudo-
christliche Ideologien und Denksysteme in der Mitte
der christlichen Gemeinde Verbreitung finden, handelt
es sich um derart schwerwiegende Abweichungen von
der Wahrheit der Schrift, dass man solche Konflikt-
felder nicht mehr der Konfessionskunde {iiberlassen
kann. Der Kirchenvater Athanasius (295 - 373 n. Chr.)
beispielsweise verfasste seine Schutzschrift gegen die
Arianer (Apologia contra Arianos) im Zuge der christolo-
gischen Auseinandersetzungen des 4. Jahrhunderts,
die innerkirchlich gefiithrt wurden. Arius (ca. 260 - 336),
der christliche Presbyter aus Alexandria, formulierte
die Lehre, dass Jesus Christus nicht Schopfer und da-
mit nicht wesensgleich mit Gott, dem Vater, sei. Diese
fiihrte zum arianischen Streit, der tiber Jahrzehnte an-
hielt. Warum sollten etwa Oneness-Pfingstler wie die
Branham-Sekte, die die Gottheit Jesu leugnen, anders
behandelt werden als die Zeugen Jehovah oder Arius?
Die Leugnung der Gottheit Jesu ist eben nicht nur ein
Unterpunkt der Konfessionskunde, sondern zentrales
Lehrfundament der Apologetik.

Wenn etwa fiithrende Evangelikale in den USA den
Schulterschluss mit den Mormonen suchen oder die
abrahamatische Okumene beschwdren und in diesem
Zuge postulieren, der Islam bete den gleichen Gott an
wie das Christentum, dann handelt es sich bei Weitem
nicht mehr nur um blole konfessionskundliche Unter-
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schiede unter Evangelikalen. Diese Themenfelder sind
klassische Aufgabenstellungen an die Apologetik.
Dass die Kritik unter Evangelikalen an so bedenklichen
Entwicklungen eher verhalten und nur punktuell auf-
flammte, ist wohl dem Umstand zuzuschreiben, dass
der pluralistische Zeitgeist auf das evangelikale Den-
ken abgefarbt hat. Aus diesem Grund ist es also umso
dringlicher, diesen Entwicklungen entgegenzutreten
und zur gesunden Lehre zuriickzufinden, und es ist
noch entscheidender, dass treue und couragierte Apo-
logeten mit Entschlossenheit dem Trend unserer Tage
die Stirn bieten, was Os Guinness als unbedingt erfor-
derlich betrachtet, wohlwissend, dass ein solches Auf-
treten einen Preis kostet.

Vielfach geschieht genau das Gegenteil. Uber Jahr-
zehnte hat sich die Halbwahrheit , Liebe eint, Wahrheit
trennt” tief in das Bewusstsein vieler Evangelikaler
und sogar der sogenannten Bibeltreuen eingebrannt.
Man will sich nur noch ,positiv” darstellen, theolo-
gische Fehlentwicklungen nicht mehr benennen und
meint, mit solchem Tun ,konstruktiv” zu sein. Das
Wort , konstruktiv” bedeutet: aufbauend, den sinnvollen
Aufbau fordernd, entwickelnd.® Die neutestamentlichen
Briefe waren demnach alles andere als , konstruktiv”.
In ihnen werden Fehlentwicklungen benannt, das Ne-
gative wird nicht verschwiegen, Korrektur wird offen
ausgesprochen, gesunde gegen falsche Lehre vertei-
digt. Auf diese Weise wird Gemeinde des Herrn ge-
und erbaut — konstruktiver Gemeindebau. Wer beim
Bau der Gemeinde immer nur positiv sein will, wer Ge-
fahren, Probleme und Irrtiimer verschweigt, Fehlent-

3 Duden.de. URL:
http://www.duden.de/rechtschreibung/konstruktiv. Abgerufen am
4. August 2021.
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wicklungen nicht beim Namen nennt, gleicht einem
Bauherrn, der die Bedenken des Statikers in den Wind
schlagt und mit groffem Optimismus und Leichtfer-
tigkeit ein Haus errichtet, das sich hinterher als ein-
sturzgefdhrdet herausstellt. Immer nur positiv sein zu
wollen, ist wie ein Vogel, der versucht, mit einem Flii-
gel zu fliegen.

Gewiss meinen es Christen gut, wenn sie vor der
Welt ein gutes Zeugnis abgeben wollen. Doch die Welt
ist oft weiser als die Christen. Es steckt viel Wahrheit
in Kurt Tucholskys Aussage: ,,Das Gegenteil von gut
ist gut gemeint.” Das Evangelium ist der krasse Gegen-
entwurf zur Philosophie von Gemeinde, die immer nur
,konstruktiv” und immer nur ,,positiv” sein will — bis
hin zu Selbstverpflichtungen, keine Kritik an anderen
mehr zu dausern. Weder die Autoren der neutestament-
lichen Briefe noch Jesus selbst scheuten sich, den Fin-
ger in die Wunde zu legen — und sie hatten einen Preis
zu bezahlen. Jesus starb am Kreuz, der von Gott be-
rufene Volkerapostel Paulus musste sich gegen falsche
Apostel und betriigerische Arbeiter in Korinth vertei-
digen. Wie bequem wire es fiir Paulus gewesen, nur
,positiv” zu sein und um des Friedens willen Fehl-
entwicklungen nicht zu benennen und stets nur den
kleinsten gemeinsamen Nenner zu suchen. Doch Pau-
lus trieb die Sorge um alle Gemeinden und um gesun-
de Lehre um. Wahrhaft konstruktiver Gemeindebau
stand fiir Paulus unter dem Leitsatz: ,Denn wir vermo-
gen nichts gegen die Wahrheit, sondern [nur] fiir die
Wahrheit” (2Kor 13,8).

Eine neue Art zu denken

Kampf war fiir Paulus wesentlicher Teil seiner Nach-
folge und seines Dienstes an der Gemeinde (1Tim 1,18;
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6,12; 2Tim 2,5; Phil 1,27; Kol 4,12; Rom 15,30; 2Kor 7,5;
10,3, 11,28). Viele unter den Frommen von heute sind
nur positiv — und feige. Sie sind Fahnenfliichtige und
scheuen den Kampf um die Wahrheit. Schlimmer noch,
sie verunglimpfen diejenigen, die sich um die Reinheit
der Gemeinde kdmpfend miihen als kritisch, lieblos
und negativ. Die Bereitschaft unter den Evangelikalen,
entschieden fiir die Wahrheit einzutreten, ist in den
letzten Jahrzehnten einem Trend nach Harmonie ge-
wichen. Aus welchen Wurzeln stammt dieses neue
Bewusstsein? 1987 erschien von Horst Afflerbach das
inzwischen vergriffene Buch Die sanfte Umdeutung des
Evangeliums — eine biblische Analyse des Neuen Bewusst-
seins. Im Klappentext hieff es damals: , Eine neue Art
zu denken ist in der Gemeinde Jesu aufgekommen.
Vielfdltig mit dem New-Age-Bewusstsein verbunden,
fuhrt sie zu einer sanften, fiir viele unmerkliche Um-
deutung des Evangeliums. Vor allem das Menschen-
bild, die Gotteslehre und die Zukunftserwartung ha-
ben eine verdnderte Gestalt bekommen. Aber ist das
neue Reden von der Ganzheitlichkeit, Selbstverwirk-
lichung, Zartlichkeit Gottes, synthetischem Denken
und weltweiter Zukunftschancen noch biblisch ge-
deckt? Horst Afflerbach will helfen, Zusammenhénge
zu erkennen, die Wurzeln der Verdnderung aufzu-
decken und das Neue Bewusstsein biblisch zu beurtei-
len.”40

Der Autor hat vor zwei Jahrzehnten zutreffend wahr-
genommen, dass biblische Begriffe mit neuen Inhalten
gefiillt werden und ein neuer, anthropozentrischer An-
satz — der Mensch statt Gott steht im Mittelpunkt — die
Gemeinde allmahlich fiir sich einnimmt. Am Ende

40 Horst Afflerbach, Die sanfte Umdeutung des Evangeliums, Verlag R.
Brockhaus, Wuppertal, 1987.
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dieser Entwicklung steht die subtile Umdeutung des
Evangeliums: ,ein anderer Jesus, ein anderes Evange-
lium, ein anderer Geist” (2Kor 11,3-4). Es eriibrigt sich
zu sagen, dass die Mitte des Evangeliums, das Kreuz,
beim ,Neuen Evangelium” keine Rolle mehr spielt.
Afflerbach formulierte damals noch mutig: ,Die Ver-
kiindigung des Evangeliums darf, um Menschen heute
zu erreichen, nicht allein betonen, was sie meint, son-
dern muss auch sagen, was sie nicht meint.”#

Zu viel Zeitgeist, zu wenig Apologetik

Der US-amerikanische Pastor, Bibellehrer und Autor
John MacArthur schrieb in seinem im Jahre 2007 ver-
offentlichten Buch Der Kampf um die Wahrheit: ,In den
letzten beiden Jahrzehnten und dartiber hinaus ist die
evangelikale Bewegung unabldssig von einer Flut
fremdartiger Ideen, Philosophien und Programme re-
gelrecht erschlagen worden. Noch nie zuvor in der Kir-
chengeschichte sind so viele Neuerungen mit so wenig
kritischem Denken einhergegangen. Seitdem ist es in
zunehmendem Mafie ein immer grosseres Problem,
darauf gut durchdacht und biblisch fundiert zu reagie-
ren. Es ist schon herausfordernd genug, all diese evan-
gelikalen Trends auch nur einzuordnen und festzu-
stellen, welche dieser Neuerungen eine wirklich ernst-
hafte Bedrohung fiir die Gesundheit und Eintracht der
Gemeinde darstellt.”#> Wahrend immer neue Ansitze
in Lehre und Praxis in der Gemeinde wuchern, ist Un-
terscheidungsvermogen und fundierte biblische Lehre
immer mehr auf dem Riickzug.

4 Ebd,, S. 104.
4 John MacArthur, Der Kampf um die Wahrheit, Verlag
Mitternachtsruf, 1. Auflage April 2010, S. 195.
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Vor allem die einst fest in christlichen Werten ver-
ankerte Gesellschaft in Europa und Nordamerika ist
von einem sprunghaften Anstieg der Konfessionslosen
charakterisiert, so dass man mittlerweile von einer
postchristlichen Gesellschaft sprechen muss. Pluralis-
mus und Relativismus dominieren langst nicht nur das
Denken des ,,christlichen” Mainstreams, sondern ha-
ben ebenso den Evangelikalismus unterwandert. Wie
einst im Urchristentum sind die wahren Jiinger Christi
und die Verkiindiger biblischer Wahrheit zu einer Min-
derheit in der Gesellschaft geworden. Weder Riickzug,
noch Anpassung, noch Neutralitit sind in dieser Stun-
de, in der ein Kampf um die Wahrheit tobt, geboten.

Warum aber ist Apologetik, wie Os Guinness richtig
beobachtet, ,nur schwach ausgepragt, missverstanden
oder als ein wertloses und starrkopfiges Unterfangen
offen abgelehnt”? Moglicherweise befinden wir uns
bereits in der letzten Phase des grofien Abfalls (2Thess
2,3) der Gemeinde Christi vor dem zweiten Wieder-
kommen unseres Herrn. Das von Francis Schaeffer vor
Jahrzehnten beobachtete Phdnomen der Anpassung
weiter Teile der Evangelikalen an den postmodernen
Zeitgeist hat schleichend um sich gegriffen und erklart
den Zustand des heutigen Evangelikalismus. Dieser
Trend bleibt nicht folgenlos. Die geistliche Sicht derer,
die sich anpassen oder neutral bleiben wollen, wird
zunehmend vernebelt. Matthaus 13,12 ist ein geist-
liches Gesetz, das man tausendfach beobachten kann:
,Denn wer hat, dem wird gegeben werden, und er
wird Uberfluss haben; wer aber nicht hat, von dem
wird auch das genommen werden, was er hat.” Dies
gilt auch fiir die Fahigkeit, Entwicklungen und Stro-
mungen geistlich zu beurteilen.
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Verlorene Sehfihigkeit

Wenn die inneren Augen des Herzens in einer post-
christlichen Zeit mit dem postmodernen, postfakti-
schen Virus infiziert sind, bedarf es Augensalbe, damit
,die Augen wieder sehen konnen” (Offb 3,18). Diese
Salbe ist Gottes Wort der Wahrheit und Gottes Geist
der Wahrheit, der Heilige Geist. Langst geht es um zen-
trale Fundamente biblischer Lehre, die angezweifelt,
verwassert oder offen angegriffen und negiert werden.
Hierzu gehoren: die Gottheit Jesu Christi (Christolo-
gie), die Jungfrauengeburt, die Wunder und die Aufer-
stehung Jesu Christi als reale Fakten, der stellvertre-
tende Sithnetod Jesu Christi, der doppelte Ausgang der
Menschheitsgeschichte (ewiges Heil und ewige Ver-
dammnis), die Existenz der Holle, Jesus Christus als
einziger Heilsweg zum himmlischen Vater (Soterio-
logie), Evangelisation und Mission im Sinne der Ver-
kiindigung der Wahrheit des Evangeliums, die Lehre
tiber den dreieinigen Gott (Trinitdt), die Lehre iiber den
Heiligen Geist als Person des dreieinigen Gottes (Pneu-
matologie), das biblische Verstiandnis der Gemeinde
(Ekklesiologie), die Lehre der Stindhaftigkeit des Men-
schen (Hamartiologie), die Lehre vom Menschen (bib-
lische Anthropologie).

Die meisten evangelikalen Gemeinden verfiigen iiber
ein kurz gefasstes Glaubensbekenntnis, das auf den
ersten Blick als rechtgldubig erscheint. Spétestens
wenn man den Biichertisch betrachtet, Gesprache mit
Gliedern der Gemeinde fiihrt oder Predigten hort
sowie die Aktivitdten der jeweiligen Gemeinde ndher
betrachtet, erkennt man, wie Bekenntnisse vielfach nur
noch Phrasendrescherei sind, die mit dem biblischen
Evangelium kaum noch in Einklang gebracht werden
konnen. Das soziale Evangelium, , missionale” Aktivi-
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titen und die sogenannte Transformationstheologie
hat biblische Mission und Evangelisation verdrangt.
Oneness-Pfingstler und extreme Israelkreise, in der Re-
gel charismatisch gepragt, leugnen die Gottheit Christi.
Die Wort-des-Glaubens-Bewegung ist mittlerweile in
Allianzkreisen anerkannt, obgleich sie suborthodoxe
Lehren und ein vollig verzerrtes Bild biblischen Glau-
bens vertritt. Ein neues Interesse fiir Mystik ist unter
Evangelikalen ebenso hoffdhig geworden wie der
Schulterschluss mit der katholischen Kirche. Okume-
ne, interreligiose Tendenzen, Universalismus und All-
versohnung sind durch den Einfluss der Emerging-
Church-Bewegung in nicht wenigen Gemeinden nach-
weisbar. Weltliche Managementmethoden ersetzen
Gemeindebau nach den Prinzipien der Schrift, sdku-
lare Psychologie tritt an die Stelle schriftgemafer Seel-
sorge. Unterhaltung mit seichter Lobpreismusik domi-
niert viele , Gottesdienste”. Geistliche Lethargie und
Verweltlichung haben ldngst das normale Christen-
leben verdrangt. Der duflere Schein von Gottesfurcht
(2Tim 3,5) hat vielerorts die Kraft Gottes verdrangt.
Der Mensch steht bei allem frommen Tun im Mittel-
punkt.

Generation Narzissmus

Eine recht aktuelle Studie der Digitalagenturgruppe
SYZYGY, einer Agentur fiir digitales Marketing und
Vertrieb, aus dem Jahre 2017, die sich mit den deut-
schen Millennials — zu Deutsch etwa die ,Jahrtausen-
der”, also die zwischen 1981 - 1998 geborene Genera-
tion — befasste, kommt zu dem Schluss, dass unter der
jungen Generation ein klarer Zusammenhang zwi-
schen Nutzung digitaler Medien und Narzissmus-
auspragung [Narzissmus: Selbstverliebtheit] besteht.
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Diese Generation, auch als Generation Y bezeichnet,
weist sieben Merkmale auf:

i.  Anspruch der Millennials: Fiir mich nur das
Beste!
ii. Uberlegenheit: Schmeichle meinem Ego!
iii. Eitelkeit: Spiegle meine Schonheit!

iv. Exhibitionsmus: Hilf mir, mich zu inszenieren!
v.  Instrumentalisierung: Mach” mich zum Konig
der Welt!
Vi. Autoritat: Erweitere meinen Einfluss!
vii. Eigenstandigkeit: Hilf mir, mir selbst zu hel-
fen!4

Das Presseportal kommentiert: , Willkommen bei der
,Generation Narzissmus’: Uberlegenheitsgefiihl, Exhi-
bitionismus und Eitelkeit kennzeichnen das Lebens-
gefiihl der Millennials in Deutschland. Sie sind die
erste Generation der sogenannten Digital Natives, die
zwischen 1981 und 1998 geboren wurden und mit Han-
dy & Co. groff wurden. Diese Generation macht etwa
20% der deutschen Bevolkerung aus und stellt einen
besonders guten Indikator fiir die grundlegenden Ver-
anderungen und Trends in unserer Kultur und Ge-
sellschaft dar.”# Digitale Medien verdndern Sicht-
weise, Gefiithle und Umgang mit anderen Menschen.

4 SYZYGY, Narzissmus auf dem Vormarsch: Exklusive SYZYGY Studie
zeigt gesellschaftliche Verinderungen durch digitale Technologien. URL:
https://www.syzygy.net/germany/de/news/egotech-studie.
Abgerufen am 11. Mai 2017.

4 Presseportal, Generation Narzissmus - SYZYGY Studie zu deutscher
Millennials, Artikel vom 20. Marz 2017.

URL: http://www.presseportal.de/pm/30242/3589818. Abgerufen
am 11. Mai 2017.
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Narzissmus gab es zu allen Zeiten der Menschheit, da
Ichbezogenheit ein Kennzeichen des gefallenen Men-
schen ist. Dass aber Narzissmus vor allem die Endzeit
charakterisieren wird, wusste bereits der Apostel Pau-
lus, als er in seinem Brief an Timotheus die prophe-
tischen Worte schrieb: ,,Das aber sollst du wissen, dass
in den letzten Tagen schlimme Zeiten eintreten wer-
den. Denn die Menschen werden sich selbst lieben ...”
(2Tim 3,1-2). Fir das Wort ,,sich selbst lieben” ver-
wendet das Griechische das Wort @iAavtog (phil-
autos): das Adjektiv beschreibt vor allem Menschen, die
ihr Selbst lieben und sich vorzugsweise mit der Er-
fillung ihrer ichbezogenen Wiinsche beschaftigen.

Eigenliebige, selbstsiichtige Menschen werden die
letzten Tage bestimmen. Wenn sich Menschen zu Jesus
Christus bekehren, sind es immer Menschen, die vom
Zeitgeist ihrer Tage beeinflusst sind. Die neutesta-
mentlichen Briefe zeichnen ein sehr reales Bild davon,
mit welchen Schwierigkeiten die Urchristen zu kdmp-
fen hatten. Christen werden je zu ihrer Zeit von ihrer
Kultur beeinflusst und legen ihre Pragungen nicht in
einem Nu ab. Die Verwandlung in das Ebenbild Chris-
ti, das Ablegen des alten Menschen ist ein Geschehen,
das in einem christlichen Leben bis zum letzten Atem-
zug vollzogen wird. Daher ist es wenig verwunderlich,
dass der Narzissmus der Menschen unserer Tage sein
héssliches Gesicht auch in der Gemeinde Jesu zeigt.

Selbstdarstellung, Menschenkult, Selbstbereicherung
sind nicht von ungefihr in vielen christlichen Kreisen
zu beobachten. Es handelt sich um die Auswiichse des
Zeitgeistes, den viele oberfldchlich Bekehrte — oder gar
Scheinbekehrte —in der Kraft des Evangeliums nicht zu
bandigen verstehen. Es sind verfiihrte Verfiihrer, die
Kinder ihrer Zeit und ihrer kulturellen Pragung sind.
Ein Bekehrter, der noch immer das eigene Selbst und
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seine Siinde liebt und bestiandig die Gnade Gottes als
Vorwand, Entschuldigung oder Beschénigung fiir sein
gottloses Tun wie ein Feigenblatt nutzt, hat die Bot-
schaft der Erlosung und Gnade nicht begriffen. Die alte
Botschaft vom Kreuz, die den Tod des alten Menschen
fordert, aber dafiir unendlich viel an Herrlichkeit und
Kraft der Auferstehung verheifst, ist dem sogenannten
,neuen Kreuz” gewichen — nach dem Motto: Der alte
Mensch ist tot, es lebe der alte Mensch.

Das alte und das neue Kreuz

A. W. Tozer druickte es treffend aus, als er schon vor
Jahrzehnten fast prophetisch eine Entwicklung voraus-
sah, die den amerikanischen Evangelikalismus prégte.
Eine neue, sehr subtile Geneigtheit, das Kreuz neu zu
definieren, hatte um sich gegriffen und dazu gefiihrt,
dass die neu aufkommende Deutung vom Kreuzesge-
schehen mit der biblischen Lehre vom Kreuz allenfalls
nur noch fliichtige Ahnlichkeiten aufwies. Und natiir-
lich beschrénkte sich diese Entwicklung nicht nur auf
den amerikanischen Evangelikalismus, sondern beein-
flusste die Evangelikalen auf globaler Ebene. Vor allem
in der Evangelisation schlug sich dieser Trend dahin-
gehend nieder, dass das Christentum nicht mehr dazu
aufrief, radikal umzukehren und das Kreuz auf sich zu
nehmen. Im Gegenteil, das Christentum bietet ,die
gleichen Dinge wie die Welt an, nur auf einem héheren
Niveau. Nach der neuen Betrachtungsweise bringt das
Kreuz die Siinder nicht um, sondern leitet sie nur auf
den richtigen Weg. Die Philosophie, die sich dahinter
verbirgt, mag aufrichtig gemeint sein; aber sie ist so
falsch wie sie blind ist. Sie begreift nichts von dem, was
das Kreuz eigentlich bedeutet. Das alte Kreuz ist das
Symbol des Todes. Es steht fiir das abrupte, gewalt-
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same Ende der menschlichen Existenz. Wenn in romi-
schen Zeiten ein Mensch sein Kreuz auf sich lud, ging
er, um nie wiederzukehren. Er ging nicht hin, damit
sein Leben neu geregelt wiirde, er ging, um es zu be-
endigen! Das Kreuz versuchte nicht, mit seinem Opfer
im Guten auszukommen. Es schlug grausam und hart
zu, und wenn es sein Werk getan hatte, gab es den
Menschen nicht mehr! Adams Geschlecht steht unter
dem Todesurteil. Gott kann keine Frucht der Siinde
anerkennen. Indem wir zu Christus kommen, bringen
wir unser altes Leben nicht auf eine hohere Ebene; wir
verlieren es am Kreuz. Denn Gott rettet jeden Einzel-
nen, indem Er ihn sterben lasst und ihn dann zu einem
neuen Leben auferweckt!”4

Die meisten Bereiche der heutigen Gemeindearbeit in
evangelikalen Gemeinden stehen unter dem Banner
des neuen Kreuzes. Bei dem Lobpreis der meisten Ge-
meinden stellt kaum jemand noch die Frage, ob denn
auf dem ,Lobe Gottes” das Wohlgefallen des leben-
digen Gottes, der angebetet wird, ruht. Kriterium fiir
neues Liedgut ist: Gefallt mir der Lobpreis? Ob der Herr
Gefallen am , Lobpreis” der anbetenden Gemeinde hat,
ist eine Frage, die fiir viele so weit weg ist wie der
Nordpol vom Siidpol. Gottesdienstgestaltung wird
nicht selten den Bediirfnissen der Gottesdienstbesu-
cher angepasst — mittlerweile auch in sogenannten bi-
beltreuen Kreisen, wo die Progressiven die Bewahrer
neutestamentlicher Gemeinde als riickstandig und alt-
backen abkanzeln. Das goldene Kalb der besucher-
freundlichen Gottesdienste und des pragmatischen Ge-
meindebaus wird allerorts errichtet.

4% A. W. Tozer, Verindert in sein Bild — Tégliche Andachten, CLV,
Bielefeld, 2012, S. 11.
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»Wir miissen mit der Zeit gehen”, so propagiert man-
cher selbstverliebte Prediger oder verzauberte Anhén-
ger moderner Gemeindewachstumsmethoden, die blii-
hende Gemeinden in kiirzester Zeit versprechen. Doch
Gottes Wahrheit steht und hat dieses Siegel: Wir miis-
sen mit Jesus gehen. Das ist der schmale Weg dem
Lamme nach. Dieser Weg war stets ein Weg, der sich
gegen den Zeitgeist der jeweils lebenden Generation
wandte, weil nur Jesus der Fels in der Brandung der
Zeiten ist. Wer das Ziel will, muss den Weg wollen. Der
Herr und Retter dieser Welt hat seine Jiinger auf den
schmalen Weg berufen. Wie wahr sind seine Worte,
dass nur wenige darauf gehen (wollen).

Gemeindearbeit ist Opfer, Kampf, Arbeit, Miihe und
manchmal Drangsal. Ein zu diisteres Bild? Paulus weif3
um wahre Missionsarbeit: ,, Ich habe weit mehr Miih-
sal, iiber die Mafsen viele Schlage ausgestanden, war
weit mehr in Gefangnissen, ofters in Todesgefahren.
Von den Juden habe ich fiinfmal 40 Schldge weniger
einen empfangen; dreimal bin ich mit Ruten geschla-
gen, einmal gesteinigt worden; dreimal habe ich Schiff-
bruch erlitten; einen Tag und eine Nacht habe ich in der
Tiefe zugebracht. Ich bin oftmals auf Reisen gewesen,
in Gefahren auf Fliissen, in Gefahren durch Rauber, in
Gefahren vom eigenen Volk, in Gefahren von Heiden,
in Gefahren in der Stadt, in Gefahren in der Wiiste, in
Gefahren auf dem Meer, in Gefahren unter falschen
Briidern; in Arbeit und Miihe, oftmals in Nachtwa-
chen, in Hunger und Durst; oftmals in Fasten, in Kalte
und Blofse; zu alledem der tégliche Andrang zu mir,
die Sorge fiir alle Gemeinden” (2Kor 11,23-28).

Aber gerade Paulus kennt in all seinen Miihen eben
auch die Freudigkeit, wenn er wieder einmal als Ge-
fangener, wahrscheinlich aus Rom, den ,Freuden-
brief” an die Philipper schreibt. Die Frucht seines Auf-
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reibens ist fiir ihn ,Freude und Krone” (Phil 4,1). Er
war eben wie Christus gesinnt und bereit, in seinen
Fuf$stapfen zu wandeln. Timotheus und Epaphroditus
waren die wenigen, die in der gleichen Geisteshaltung
wie Paulus an der Seite des Apostels wirkten. Sie wa-
ren , gleicher Gesinnug” oder wortlich , gleichgeseelt”
(Phil 2,20; iooyuyog, isopsychos) und stritten mit Paulus
mit ganzer Seele fiir das Evangelium und gegen alle
Unwahrheit. Epaphroditus hatte den weiten Weg von
Philippi nach Rom zuriickgelegt, immerhin mehr als
1000 Kilometer zu Fufs und per Schiff, um Paulus eine
Gabe zu iiberbringen und ihm zu dienen. ,Fiir das
Werk des Christus ist er dem Tod nahe gekommen, da
er sein Leben gering achtete” (Phil 2,30). Moglicher-
weise waren die Strapazen der Reise so aufzehrend,
dass er beinahe starb. Er suchte das, was Christi Jesu ist
und strahlte wie Timotheus als leuchtendes Zeugnis
unter seinen Zeitgenossen hervor. Langst nicht alle Ur-
christen waren von der so seltenen Tugend der Opfer-
bereitschaft gepragt wie Paulus, Timotheus und Epa-
phroditus. Viele Mitbriider jener Tage ,suchten alle
das Thre, nicht das, was Christi Jesu ist!” (Phil 2,21).

Wer ist bereit, einen Preis zu zahlen?

Das Sinnen und Trachten der Menschen ist seit dem
Siindenfall verfinstert. So ein Mensch durch wahre Bu-
Be zu seinem Gott und Erloser zuriickfindet, ist er in ei-
nen Kampf zwischen Licht und Finsternis gesetzt.
,Unser Kampf richtet sich nicht gegen Fleisch und
Blut, sondern gegen die Herrschaften, gegen die Ge-
walten, gegen die Weltbeherrscher der Finsternis die-
ser Weltzeit, gegen die geistlichen [Machte] der Bosheit
in den himmlischen [Regionen]” (Eph 6,12). Dieser
Kampf ist nichts fiir Feiglinge und Weichlinge. Es ist
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ein Kampf, der Mut abverlangt — und Opfer, allen vo-
ran der Tod des alten Menschen. Nie hat es in der Ge-
meinde Jesu eine Zeit gegeben, in der die Wahrheit
nicht umkampft war. Die Gemeinde des Herrn ist eine
Gemeinde, die unter Waffen steht. Immer wenn die
Riistung der Heiligen in der Ecke verstaubte und Le-
thargie und Bequemlichkeit um sich griff, konnte geist-
licher Niedergang um sich greifen. Kampf ist Uber-
windung, Kampf heifit Opferbereitschaft, Kampf be-
deutet, sein Leben zu verlieren um Jesu willen, um es
zu retten (Lk 9,24). Wie wahr sind die Worte von Os
Guinness: ,,Ohne treue und mutige Apologeten, Man-
ner und Frauen, die bereit sind, einen Preis zu zahlen,
ist die Gemeinde Christi verwundbar in den Heraus-
forderungen, die ihr sowohl von innen als auch von
auflen begegnen.”4

4 Os Guiness, op. cit., S. 210.
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Kapitel 4
Die Emerging Church-Bewegung

Das Aufkommen der EC-Bewegung zeigt uns, wie tief wir
als Volk Gottes gesunken sind. Ein komaartiger Tiefschlaf
hat sich iiber uns gesenkt. Lasst uns deshalb fiir einander
und fiir Gottes Volk insgesamt beten, dass Gott sich uns zu-
wende, 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).%

Benedikt Peters

Eine Frucht der Postmoderne ist die Emerging Church-
Bewegung. Diese Bewegung ist eine relativ junge Be-
wegung, die in den 1990er Jahren in den USA entstan-
den ist. Der Begriff Emerging Church kommt aus dem
Englischen und setzt sich aus den beiden Begriffen
,Emerging” - im Entstehen sein, sich herausbilden, hervor-
treten - und ,,Church” - Kirche oder Gemeinde — zusam-
men. 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 Chris-
ten stehen. Sie ist im Fluss und meidet theologische
Festlegungen. Thre Vertreter suchen nach neuen We-
gen, wie man dem postmodernen Menschen das Evan-

47 Benedikt Peters, Die Emerging Church in ihrem Selbstverstindnis.
Web-Artikel in: Bibelbund. URL: https://bibelbund.de/2015/11/ die-
emerging-church-in-ihrem-selbstverstaendnis/. Abgerufen am 19.
Oktober 2021.
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gelium nahebringen kann. Ihre Anhédnger verstehen
sich selbst als ,, postmoderne Christen”, die ihr Christ-
sein in der Postmoderne leben wollen. Wahrend der
Begriff Emerging Church im Deutschen in der Regel
tibernommen wurde, trifft man vielfach auch auf das
eingedeutschte Adjektiv ,emergent”, um Dinge und
Eigenschaften zu beschreiben, die der Emerging Church
zuzuordnen sind. Zum Beispiel, von , emergenten”
Einfliissen zu sprechen bedeutet, dass es sich um Ein-
fliisse handelt, die das Gedankengut der Emerging
Church ganz oder teilweise widerspiegeln; oder, von
,emergenten” Vertretern zu sprechen bedeutet, 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, es entstan-
den Bewegungen, die eine neue Kirche oder Denomi-
nation hervorbrachten wie beispielsweise die Metho-
distische Kirche, die auf die von John Wesley begriin-
dete methodistische Tradition zuriickging. Zweitens,
die Kirchengeschichte zeigt auflerdem, dass Bewegun-
gen existierten oder noch existieren, deren Gedanken-
gut alle Kirchen und Denominationen mehr oder
minder stark beeinflussten. Die Heiligungsbewegung
des ausgehenden 19. Jahrhunderts ist ein Beispiel einer
solchen Stromung ebenso wie die charismatische Be-
wegung, die in den 1960er Jahren ihren Anfang nahm.
Letztere Bewegung breitete sich sehr schnell in allen
Kirchen und Denominationen aus. Innerhalb von nur
wenigen Jahren konnte man charismatische Katholi-
ken, charismatische Protestanten, charismatische Me-
thodisten, charismatische Baptisten, usw. antreffen. Ei-
ne solche Bewegung, die mit ihrem Gedankengut in
allen Kirchen und Denominationen Anklang findet, ist
die Emerging Church-Stromung,.
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Heute zahlt man zu dieser Bewegung emergente Ka-
tholiken, emergente Pfingstler, emergente Baptisten —
Zach Roberts, ein emergenter Baptist, schrieb ein Buch
mit dem Titel Baptimergent; auflerdem gibt es emergen-
te Methodisten — Jay Voorhees, ein emergenter Metho-
dist, schrieb einen Artikel mit dem Titel What does it
mean to be Methomergent (Was bedeutet es, ein emergen-
ter Methodist zu sein); ein weiterer emergenter Metho-
dist hat seiner Internetseite den Namen The New Metho-
dists - about being United Methodist, missional, emergent
(Die Neuen Methodisten - wie man Methodist, missio-
nal, emergent ist) gegeben. Es gibt emergente Anabap-
tisten, emergente Mennoniten, emergente Presbyteria-
ner, die sich selbstverstandlich , Presbymergents” nen-
nen, emergente Lutheraner, , Luthermergents”, usw.,
usw. Die Emerging Church-Bewegung ist eine Bewe-
gung, von welcher man wahrhaft sagen kann, dass sie
alles bewegt.

Die Emerging Church-Bewegung, die sich eher als
Netzwerk des Dialogs versteht, ist dufserst vielschich-
tig, komplex, differenziert, oftmals nicht scharf ab-
grenzbar. Das Spektrum dieser Bewegung ist so breit,
dass es einen moderaten Fliigel bis hin zu einem ra-
dikalen Fliigel umspannt. Die moderate Stromung mag
nach auflen hin wie eine traditionelle evangelikale Ge-
meinde erscheinen; dennoch {ibernimmt sie mehr oder
minder stark das emergente Gedankengut, um dem
postmodernen Menschen das Evangelium in einer
,relevanten” Weise nahezubringen. Der radikale Flii-
gel hingegen stellt traditionelle Gemeindekonzepte of-
fen in Frage, hinterfragt althergebrachte Gottesdienst-
formen, lehnt absolute Wahrheiten ab und akzentuiert
Erfahrungen und Gefiihle. Gerade weil die Emerging
Church-Bewegung so vielschichtig ist, wird nicht jede
Kritik auf alle Teile dieser Bewegung zutreffen. Den-
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noch gibt es grundlegende Paradigmen (Denkweisen),
die mehr oder weniger ausgeprégt in der ganzen Be-
wegung anzutreffen sind.

Einige dieser Paradigmen sollen an dieser Stelle an-
gefiihrt werden. Doch zunéchst sind die durchaus be-
rechtigten Anliegen der Emerging Church-Bewegung
erwahnenswert. Hierzu zéhlen:

1. Wie erreicht die postmoderne Gemeinde den post-
modernen Menschen

Die Emerging Church-Bewegung will vor allem die
junge, kirchenferne Generation fiir das Evangelium er-
reichen. Sie ist der Uberzeugung, dass die traditionel-
len Formen wie Grofievangelisationen oder der sucher-
freundliche, pragmatische Ansatz (wie z. B. Willow
Creek) dem postmodernen Menschen nicht gerecht
wird.

2. Wie lebt der postmoderne Christ ein wahrhaftiges
Christsein

Die Emerging Church-Bewegung will ,,authentisch”
sein — ein oft wiederkehrendes Schlagwort dieser
Bewe-gung. Dieses Anliegen ist durchaus berechtigt
und unbedingt biblisch — man will das ,, Evangelium in
Wort und Tat” ausleben.

3. Wie wirkt sich die Postmoderne auf den Menschen
aus

Die Emerging Church-Bewegung will die postmo-
derne Gesellschaft verstehen und Riickschliisse auf ihr
Gemeinde- und Missionsverstiandnis ziehen. Sie will
fiir andere Menschen , relevant” - ,bedeutungsvoll” -
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sein. Im Zuge dieses Anliegens 6ffnet sich die Emerging
Church der postmodernen Kultur und {ibernimmt sie
mehr oder minder stark.

Diese durchaus berechtigten Anliegen weisen gleich-
wohl darauf hin, dass die Emerging Church-Bewegung
in mancher Hinsicht eine Protestbewegung ist. Ihre
Vertreter, die nicht selten aus konservativ-evangelika-
len Kreisen kommen, wollen — anders als ihre Glau-
bensgenossen aus traditionellen Gemeinden und Kir-
chen — ,authentischer”, ,relevanter” und , missiona-
risch effektiver” sein. Ob allerdings die Antworten,
welche die Emerging Church-Bewegung auf die dran-
genden Fragen in Bezug auf die Gemeinde von heute
gibt, dienlich und vor allen Dingen schriftgemaf3 sind,
soll im Folgenden beleuchtet werden.

Wie oben bereits erwahnt, weist die Emerging Church
eine weite Vielschichtigkeit auf. Um die Hauptmerk-
male der Emerging Church besser zu verstehen, soll
diese vor allem in ihrer radikalen Auspragung charak-
terisiert werden. Obgleich diese Beschreibung folglich
nicht auf alle Teile der Bewegung immer im ganzen
Umfang zutreffen wird, macht sie dennoch die Grund-
problematik der Bewegung deutlich und weist auf die
Gefahren hin, die eine auch nur moderate Befiirwor-
tung des emergenten Gedankenguts mit sich bringen
kann - ,ein wenig Sauerteig durchsduert den ganzen
Teig” (Gal 5,9). Im Lichte biblischer Grundsitze soll
das Selbstzeugnis von Vertretern der Emerging Church
bewertet werden.

Merkmale der Emerging Church Bewegung
Sichtweise der ,Postmoderne”. Vor der Aufklarung
im 17. Jahrhundert, also in der Zeit vor der Moderne,

war das vorherrschende Weltbild im christlich-jiidi-
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schen Kulturkreis von der Erkenntnis bestimmt, dass
ein allméchtiger und allwissender Schopfergott exis-
tiert, der sich den Menschen durch die Heilige Schrift
mitgeteilt hat. Alle Erkenntnis begann mit Gott, dem
Schopfer, und nicht mit dem Ich des Geschopfes.

Mit der Aufkldarung, also dem Anbruch der Epoche
der Moderne, setzte sich das Motto des franzdsischen
Philosophen und Naturwissenschaftlers René Descar-
tes (1596-1650) ,,Ich denke, also bin ich” durch. ,,Statt
wie die vormoderne Epistemologie [Erkenntnislehre]
mit Gott zu beginnen, sah die moderne Erkenntnis-
theorie ihren Ausgangspunkt in dem endlichen »ich«...
Vielleicht lernen Menschen Dinge noch immer auf-
grund von Offenbarung ... irgendeine kleine Teilmen-
ge von dem, was Gott bereits vollkommen und voll-
standig weifs. Doch dies muss nicht mehr so sein. Wir
sind nicht langer auf Gott angewiesen, was unser ge-
samtes Wissen angeht.”# Das rationale Denken des
Menschen war von nun an die Grundlage der mensch-
lichen Erkenntnis.

Die Zeit der Postmoderne, die etwa in den 1960er
Jahren ihren Anfang nahm, bleibt in ihrer Erkennt-
nislehre in der Moderne verhaftet und beginnt eben-
falls mit dem endlichen Ich. Die Schliisse, die der post-
moderne Mensch im Unterschied zum modernen Men-
schen zieht, fallen gleichwohl sehr unterschiedlich aus.
D. A. Carson beschreibt diesen Sachverhalt treffend:
,Da sich jedes »Ich« von jedem anderen Ich unter-
scheidet, muss der Standpunkt jeweils anders sein.
Diesbeziiglich kann man auch den Einzelnen zuriick-
treten lassen und mehr die kulturell eigenstandige
Volksgruppe betonen: Immerhin gehort jedes einzelne

4 D. A. Carson, Emerging Church - Abschied von der biblischen Lehre?,
CLYV, Bielefeld, 2008, S. 128
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Ich einer abgegrenzten Kultur an, die jeweils tiber eine
spezielle Menge an Grundannahmen, Werten, Denk-
strukturen, Sprachgebrauchen und dergleichen ver-
fligt. Wenn eine Gruppe oder Kultur bzw. jeder andere
identifizierbare Personenkreis Dinge betrachtet, unter-
scheidet sich dies immer ein wenig von der Anschau-
ungsweise der Menschen in anderen Kulturen.”#

Die Postmoderne ist die Zeit nach der Moderne. Wah-
rend die Moderne vom Rationalismus, menschlicher
Vernunft und absoluten Aussagen (z. B. bindende the-
ologische Lehraussagen) charakterisiert ist, hinterfragt
die Postmoderne den Fortschrittsglauben und absolute
Autoritat. Folglich muss der Christ von heute aus Sicht
der emergenten Vertreter dieser postmodernen Denk-
weise Rechnung tragen, um den postmodernen Men-
schen anzusprechen und ihn zu erreichen. Aus der
Sicht eines sehr bekannten und populédren Vertreters
der Emerging Church, Brian McLaren, betrachtet der
postmoderne Mensch in unserer Zeit das Christentum
von heute als , Erscheinung der Moderne”, die in der
entstehenden Welt (emerging world) keine Bedeutung
mehr haben werde”, und weil dies so ist, miissen die
Christen 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 fiihrt zum zweiten Punkt.

Dekonstruktion von Wahrheit. Dekonstruktion von
Wahrheit ist das Hinterfragen von Aussagen. Objekti-
ves Wissen ist aus Sicht des postmodernen Christen

49 Ebd., S5.131-132.

50 EMERGING CHURCH" — EIN STUDIENTAG MIT BRIAN MCLAREN
UND JASON CLARK.

URL: http://zeit-geist.info/texte/weissenborn_studientag. pdf.
Abgerufen am 21. Mai. 2009.
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gar nicht moglich und nicht einmal unbedingt erstre-
benswert. Auf dem Blog ZEITGEIST heifst es: , Die de-
konstruktivistische Haltung driickt sich darin aus, dass
der jeweils vorliegende Text duflerst genau betrachtet
wird. Dabei gilt jedoch das besondere Augenmerk
nicht dem, was gesagt, sondern vielmehr dem, was
nicht gesagt wurde. Grundlegend fiir diese Haltung ist
die Annahme einer Vielzahl von Perspektiven und
Aussagerichtungen innerhalb eines Textes. Der Text
hat demnach nicht nur eine einzige mogliche Aussage
und besteht nicht nur aus einer These ...”5! Auf diese
Weise gewinnen alte Texte ,,neue weitere und tiefere
Dimensionen” und es entsteht die ,Mdglichkeit, tiefer
zu blicken. "

Andrew Perriman beispielsweise, ein einflussreicher
emergenter Leiter, glaubt nicht, dass die , solas” der
Reformation — allein durch Glauben, allein durch Gna-
de, allein die Schrift, allein Christus — in der postmo-
dernen Evangelisation noch relevant sind und begriin-
det dies so: , Teil der Antwort, so glaube ich, findet
man dann, wenn man die dicke Schicht der dogma-
tischen Reinterpretation, die mit der Zeit entstanden
ist, abkratzt und es lernt, den biblischen Bericht neu zu
erzdhlen.”% Perriman pladiert fiir eine ,vom Heiligen
Geist inspirierte Erneuerung der Imagination [Vorstel-
lungskraft] auf der Grundlage von Gemeinschaft.”>*

51 Blog ZEITGEIST. Daniel (ohne Nachname), Dekonstruktion - Eine

Anniherung. URL: http://zeit-geist.info/2008/03/09/dekonstruktion-
eine-annaeherung/#more-19.

52 Ebd.

5 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 17. August 2009.

5 Ebd.
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In diesem Prozess, in welchem man die ,dicke
Schicht der dogmatischen Reinterpretation abkratzt”
und durch eine ,, vom Heiligen Geist inspirierte Erneu-
erung” zur Wahrheit vordringt, kann man von traditio-
nellen christlichen Bekenntnissen und Lehraussagen
wenig lernen. Lernen hingegen kann man von allen
christlichen Traditionen. Der emergente Baptist Mike
Gregg rat dazu, auf 6kumenische Vorbilder zuriickzu-
greifen: ,Geht es um ein Thema, das heiliger ist und
dem Taizé-Stil nachempfunden werden soll, ist eine
kleinere Kapelle mit Stiihlen anstatt Kirchenbanken
hilfreich ... Die Gemeinschaft von Taizé ist eine Skume-
nische Ordensgemeinschaft, deren Gottesdienste Ge-
sange, Ikonen, Meditationen und Schriftlesungen bein-
halten. Der Gottesdienst von Taizé stellt Gebet und
Musik stérker in den Mittelpunkt als die Predigt — in
einem traditionell protestantischen Sinne.”>

Luther und die anderen Reformatoren betrachteten
die Bilderverehrung (Ikonen) als Gotzendienst. Sie re-
formierten den Kirchengesang, der fiir sie die Wahrheit
des Evangeliums ins Zentrum riicken sollte, anstatt
den Menschen in einer seelischen Weise anzusprechen,
wie die gregorianischen Gesédnge es taten — die iiber-
dies fiir die wenigsten verstandlich waren, da sie in la-
teinischer Sprache gesungen wurden. Lieder waren fiir
die Reformatoren gesungene Gebete und Predigten.
Und schliefllich verurteilten die Reformatoren den
schwarmerischen Mystizismus, den die katholische
Kirche tiber Jahrhunderte hervorgebracht hatte. Statt-
dessen wurde die Verkiindigung der Heiligen Schrift

5 Mike Gregg, Emerging Worship: A Postmodern Experiment. In: Zach
Roberts, Baptimergent - Baptist Stories from the Emergent Frontier,
Kindle Edition, 10. Mérz 2010. Kapitel 4.
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zum Mittelpunkt des Christen- und Gemeindelebens
erhoben.

Die Erben der Reformation, und dazu gehoren Bap-
tisten als eine der zahlreichen protestantischen Stro-
mungen, verschachern ihr protestantisches Erbe fiir
das Linsengericht mystischer Erfahrungen und emer-
genter 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 pluralis-
tischen Denken nicht langer zumuten, so das Credo der
Emerging Church. Exklusivismus — es gibt nur einen
Heilsweg - ist out, Inklusivismus - Gott kann man in
allen Religionen erfahren - ist in.

Das Petruswort ,,Und es ist in keinem anderen das
Heil; denn es ist kein anderer Name unter dem Himmel
den Menschen gegeben, in dem wir gerettet werden
sollen!” (Apg 4,12) hat in der Postmoderne seine Be-
deutung verloren.

Erfahrung statt Lehre. Viele Vertreter der Emerging
Church werben fiir mystische Erfahrungen, die ihrer
Auffassung nach Einheit und wahre christliche Ge-
meinschaft zu stiften vermag. Auf Lehre gegriindete
Aussagen fithren lediglich zu Spaltungen und nehmen
folglich nur einen untergeordneten Stellenwert ein.
Leonard Sweet beispielsweise empfiehlt eine christ-
liche Lebensweise und Verkiindigung, die vom Akro-
nym EPIC [Akronym: Kurzwort aus Anfangsbuchsta-
ben mehrerer Worter] gekennzeichnet ist: , Wir miiss-
ten uns auf das Erfahrungsmafige (E fiir Experiential),
die Beteiligung (P fiir Participatory), die Bildorientie-
rung (I fiir Image-driven) und die Gemeinschaftsférde-
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rung (C fiir Connected) konzentrieren.”5

Mark Reichmann, Kubik-Gemeinschaft Karlsruhe,
schreibt in seinem Buch Die jungen Wilden - Storys iiber
Jugendkirchen, Emerging Churches und Gemeindegriinder,
dass er in seinem Bekanntenkreis Offenheit fiir den
Glauben sowie die Suche nach spirituellen Erfahrun-
gen beobachtete, jedoch zu dem Urteil kommen muss-
te: ,, Allerdings konnten moderne, auf Wissensvermitt-
lung und Lehre ausgerichtete Gemeinden diesem Hun-
ger nicht begegnen.”%” Da also die Antwort auf spiri-
tuellen Hunger nicht in der Lehre der Bibel besteht,
muss eine postmodern-emergente Losung her. Das
Prinzip EPIC wird in der postmodernen Gemeinde laut
Reichmann so realisiert: ,, Es war uns wichtig, Rdume
auch dufierlich als geistlichen Erlebnisraum zu gestal-
ten und eine Atmosphire zu schaffen, in der man sich
wohl fithlen konnte... [wir] lieSen die Rollladen herun-
ter und dimmten die Beleuchtung. Schwarzlicht lief§
die langen weifSen Stoffvorhange an den Fenstern blau
glimmend leuchten. Ein Overheadprojektor... warf ein
Bild an die Wand, das zum Thema des Abends pass-
te.”s Der Lobpreis war ,multimedial ausgerichtet”
und ,,sprach alle Sinne” an. Die Gottesdienstbesucher
konnten das , Gehorte interaktiv erleben”, , verschie-
dene Stationen” beispielsweise verhelfen dazu, sich ,,in
den Garten Gottes zu versetzen”; Obstsorten konnen
gegessen werden, wahrend man fiir ihn betet - ein
,,Symbol fiir Segen”. Andere wiederum legten sich ein-
fach mit geschlossenen Augen auf den Boden und hor-
ten der Predigt zu. Nach dem Gottesdienst kann man

% D. A. Carson, op. cit., S. 176.

57 David Schéfer (Hrsg.), Die jungen Wilden - Storys tiber
Jugendkirchen, Emerging Churches und Gemeindegriinder,
Brockhaus, Wuppertal, 2006, S. 87.

% Ebd., S. 88-89.
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tief bis in die Nacht bei Kaffee oder Bionade zusam-
mensitzen und sich unterhalten. Manche emergent ge-
préagte Gemeinden verwenden Ikonen, {iber die sie me-
ditieren. Sie verbrennen Weihrauch und ziinden Ker-
zen 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 ha-
ben unter einer Massensuggestion, aber Wahrheitser-
kenntnisse und Gewissenserfahrungen sind einsame
Erlebnisse. Alles, was ich unter der Suggestion eines
Menschen glaube und erlebe, das ist gerade kein Er-
lebnis mit Gott. Wir konnen nur durch einen klaren
geistigen Akt zu Gott kommen, ... nicht durch unter-
geistige Rauschzustande. Alle klaren, geistigen Akte
lassen sich im Wort aussprechen und entstehen durchs
Wort. Wir finden also Gott nur durch das Wort und
ein geistiges Vernehmen des Worts, nicht durch wort-
lose und wortfremde Unendlichkeitsmystik ... Immer,
wenn wir die grofsen Vertreter und Vertreterinnen der
katholischen Frommigkeit betrachten, die den hochs-
ten Gipfel der Ekstase erklommen, stehen wir vor dem
letzten Entweder Oder, um das sich der Kampf der Re-
ligionen in der ganzen Religionsgeschichte dreht. Ent-
weder der himmlische Rausch, den diese Personlich-
keiten erreicht haben, ist wirklich eine Beriihrung mit
Gott, oder aber wir kdnnen Gott nur in einem einsamen
geistigen 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 Auffas-
sung entscheiden. Davon héngt dann unsere Stellung
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zur katholischen und protestantischen Frommigkeit, ja
unsere ganze Weltanschauung ab.”*

Absage an die Autoritit und Irrtumslosigkeit der
Schrift. Brian McLaren, einer der populérsten Vertre-
ter der Emerging Church, schreibt in einem seiner Bii-
cher, A New Kind of Christian (Eine neue Art von
Christ), dass die Bibel nicht langer als irrtumslos und
autoritativ betrachtet werden kann. Die Botschaft der
postmodernen Kirche muss Bild-orientiert (image-dri-
ven) und nicht Schrift-orientiert (Word-driven) sein. Im
Vorwort des emergenten Buches The Emerging Church:
Vintage Christianity for New Generations von Dan Kim-
ball schreibt Rick Warren: , Die Suchenden von heute
sind hungrig nach Symbolen und Metaphern [Bildern]
und Erfahrungen und Geschichten, die die Grofie Got-
tes offenbaren”® und fordert damit die Abkehr von der
Zentralitat des Wortes Gottes. Damit verbunden ist au-
Berdem die Absage an traditionelle christliche Werte
und Lehren.

Uber die Heilige Schrift schreibt Brian McLaren in
seinem Buch A New Kind of Christianity: ,Die Bibel ist
nicht als eine exakte, absolute, autoritative oder hochs-
te 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 Zwiesprache in Verbindung gebracht werden,
wahrend Gewissheit, Autoritat und Lehre mit Blick auf
die Schrift gemieden werden miissen! Keine Lehren

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

6 Vorwort von Rick Warren in: Dan Kimball, The Emerging Church:
Vintage Christianity for New Generations, Grand Rapids: Zondervan,
2003, S. 7-8.
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sind absolut, und Wahrheit oder Lehre darf ausschlief3-
lich durch personliche Erfahrungen, Traditionen, his-
torische Perspektiven betrachtet werden, usw. Die Bi-
bel ist kein Buch, das Antworten vermittelt.”6!

Dies steht in markantem Widerspruch zum Selbst-
zeugnis der Schrift: ,,Die Summe deines Wortes ist
Wahrheit, und jede Bestimmung deiner Gerechtigkeit
bleibt ewiglich” (Ps 119,160). ,, Alle Schrift ist von Gott
eingegeben und niitzlich zur Belehrung, zur Uberfiih-
rung, zur Zurechtweisung, zur Erziehung in der Ge-
rechtigkeit, damit der Mensch Gottes ganz zubereitet
sei, zu jedem guten Werk vollig ausgeriistet” (2Tim
3,16-17).

Wenn der Mensch sich keiner Fithrung mehr unter-
wirft, auf die er sich verlassen kann, muss er sich letzt-
lich 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 aufien
aussehen mag, wohin ein solcher Weg fithren kann,
zeigt der nachste Punkt.

Kontextualisierung. Kontextualisierung ist die Anpas-
sung der Botschaft des Evangeliums an das jeweilige
sozio-kulturelle Umfeld. Viele Vertreter der Emerging
Church argumentieren, dass theologische Lehre zu al-
len Zeiten als Produkt ihrer jeweiligen Kultur, ihres
sozialen Umfelds und ihrer Tradition zu betrachten sei.
Daraus folgt, dass die christliche Lehre [bspw. in West-
europa] durch die jeweilige [west-europaische] Kultur
gepragt ist. Sowohl traditionelle Lehren als auch die

¢! Brian McLaren, A New Kind of Christianity: Ten Questions That Are
Transforming the Faith, Harper One, 2010, S. 52.
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Texte der Bibel miissen demzufolge in der modernen
Kultur hinterfragt (Dekonstruktion) und neu gedeutet
(Rekonstruktion) werden. Tobias Faix schreibt: , Emer-
ging 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, Theologie zu betreiben, in welcher man
berticksichtigt: den Geist und die Botschaft des Evan-
geliums; die Tradition der Christen; die Kultur, in wel-
cher man Theologie betreibt; und der soziale Wandel
in dieser Kultur, sei er nun durch den technologischen
Fortschritt des Westens verursacht oder durch eine
Graswurzelbewegung, die sich fiir Gleichheit, Gerech-
tigkeit und Freiheit einsetzt.”®3

Dean Flemming, Dozent fiir Neues Testament am Eu-
ropean Nazarene College in Deutschland und Autor des
Buches Contextualization in the New Testament (Kon-
textualisation im Neuen Testament), verteidigt die
kontextuelle Theologie mit folgenden Worten: ,Jede
Gemeinde an jedem Ort und zu jeder Zeit muss lernen,
Theologie auf eine Weise zu betreiben, die fiir ihre Zu-
horer Sinn macht, sie in ihrem tiefsten Inneren heraus-
fordert. Tatsachlich kommen die vielversprechends-
ten Diskussionen {iiber Kontextualisierung heute (ob
sie als solche anerkannt werden oder nicht) von den
Kirchen im Westen; diese entdecken neue Wege, wie

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 12. Februar 2009.

6 Stephen B. Bevans, Models of Contextual Theology, Maryknoll, NY:
Orbis Books, November 2000, S. 1. Zitiert in: Roger Oakland, Faith
Undone, Lighthouse Trails Publishing, Oregon, 2007, S. 42-43.
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man das Evangelium fiir die entstehende postmoder-
ne 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 koénnen die wahre Bedeutung der Aussagen
der Bibel mit dem Verstand alleine nicht erfassen, son-
dern nur unter Zuhilfenahme der Intuition und Imagi-
nation verstehen. Tim Keel erklart hierzu Folgendes:
,Wir nahmen die Welt des Geistes, der Schrift, der
Schopfung selbst und unterjochten sie unter den west-
lichen, wissenschaftlichen Rationalismus.”6> Keel rat,
die rechte Gehirnhalfte, den Sitz der Intuition, Kreativi-
tat, Emotion, zu trainieren, um durch mystische Erfah-
rungen die Realitit Gottes zu erleben. Die Grenzen
zum New Age oder zu 6stlichen Religionsphilosophi-
en sind flielend. Einem Relativismus, der biblische
Wahrheiten in Form eindeutiger Lehraussagen ver-
wirft, wird somit Tiir und Tor geoffnet.

Wohin die Kontextualisierung fiihrt, zeigt das Bei-
spiel der Ubersetzung der Bibel im arabischen Kultur-
kreis. Die Pakistanische Bibelgesellschaft (Pakistan Bible
Society) kiindigte die Partnerschaft mit dem Summer
Institute of Linguistics®® (SIL; Linguistisches Sommerin-

¢t Dean Flemming, Contextualization in the New Testament, Downers
Grove, IL: InterVarsity Press, 2005, S. 14. Zitiert in: Roger Oakland,
op. cit., S. 43.

¢ Tim Keel, Leading From the Margins - The Role of Imagination in Our
Changing Context. In: Doug Pagitt & Tony Jones, Emergent Manifesto
of Hope, Baker Book House, 2008, S.229.

¢ SIL wurde als sprachwissenschaftliche Organisation von dem
Missionar Richard Pittman im Jahre 1951 gegriindet, um
unbekannte Sprachen zu studieren, dokumentieren und eine
Alphabetisierung vorzunehmen. SIL ist eng mit den Wycliff-
Bibeliibersetzern verbunden.
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stitut) Anfang 2012 auf. SIL ist eng mit den Wycliff-
Bibeliibersetzern verbunden und iibersetzt die Bibel in
Minderheitensprachen. Grund fiir die Trennung war
die Kontroverse um die , kontextualisierte” Bibeliiber-
tragung in die pakistanische Landessprache. Die Pres-
byterianische Kirche Pakistans hatte sich am 8. Februar
2012 offentlich von SIL und Wycliffe Bible Translators
distanziert, weil beide Organisationen den urspriing-
lichen Text der Heiligen Schrift dahingehend veran-
derten, 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 jeweiligen biblischen Bedeutung {iiber-
tragen wurden. Ferner wurde neben der Lehre der Tri-
nitédt auch die Lehre der Inkarnation des Gottessohnes
verwissert. Die grofse Gefahr einer solchen Vorgehens-
weise liegt darin, dass der moslemische Leser einer sol-
chen (Fehl—)Ubersetzung, sofern er sich zum ,,Christen-
tum” bekehren sollte, wohl kaum den biblisch-trini-
tarischen Glauben annimmt.

Wuycliffe Bible Translators veroffentlichte eine ara-
bische Ubersetzung mit dem Titel Stories of the Prophets,
in welcher 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 weiter
und ersetzte in seinen arabischen Ubersetzungen das
Wort ,, Vater” mit , Allah” und entfernte den Begriff
,Sohn” vollstandig oder definierte ihn ganzlich neu.
Der Missionsbefehl lautet dann so: ,, Reinige sie durch
das Wasser im Namen Allahs, seines Messias (Gesalb-
ten) und seines Heiligen Geistes” (Mt 28,19) anstatt
tauft sie im Namen des Vaters, des Sohnes und des
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Heiligen Geistes.” ¢

Bibeliibersetzer sollten Gottes Wort nicht , kontex-
tualisieren”, sondern die Bibel so wortgetreu wie mog-
lich in die jeweilige Landessprache iibersetzen, damit
die urspriingliche Bedeutung der hebrdischen und
griechischen Begriffe erhalten bleibt und die Grund-
linien neutestamentlicher Theologie nicht uniiberlegt
und leichtfertig aufgeweicht oder gar auf dem Altar
der Kontextualisierung geopfert werden.

Gesellschaftstransformation durch Missio Dei. Der
Missionsbefehl wird von Vertretern der Emerging
Church im Unterschied zum traditionellen Evangeli-
kalismus ,,umfassender” betrachtet. Die Missio Dei —
die Mission Gottes — zielt nicht nur auf den Menschen
und sein Heil ab, sondern sie richtet sich auf die ge-
samte Schopfung. Daher muss der emergente , Missio-
nar” ebenso fiir soziale und politische Gerechtigkeit,
Frieden und die Bewahrung der Schopfung eintreten.
Dieses ,,umfassendere” Missionsverstandnis wird fer-
nerhin unter dem Begriff , missional” oder , inkarna-
torisch” im Unterschied zum traditionellen , missiona-
rischen” Verstandnis propagiert.

So bekundet ein emergenter Blogger: , Missional hin-
gegen verstehe ich ganzheitlicher. Gott hat den Men-
schen zur Harmonie mit Gott, sich selbst, dem Mitmen-
schen und der Welt geschaffen — Schalom eben. Nach

7 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 10. August 2010.

Auf breite Kritik hin veréffentlichte Wycliffe Bible Translators eine
Stellungnahme, in der sie sich zur Gottessohnschaft Christi
bekannte und die Notwendigkeit betonte, dies bei Ubertragungen
der Bibel in andere Landessprachen unbedingt zu beachten.
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dem Siindenfall ist in allen vier Richtungen etwas zer-
rissen, was sich seitdem multipliziert hat, so dass 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, ganzheitlichem Schalom ist daher mei-
ner Ansicht nach der Kern der Missio Dei. Jesus hat in
seinem Leben dies in mannigfaltigen Facetten demon-
striert, durch seinen Tod die Kluft zwischen Gott und
Menschen geschlossen und die widergéttlichen Mach-
te ihrer Gewalt entkleidet. Seitdem ist ein entscheiden-
der 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 Mafle die
Harmonie mit Gott, mir selbst, meinen Nachsten und
der Schopfung moglich macht. Die Gemeinschaft der
Jesus Nachfolgenden tréagt dies hinaus in die Welt — das
ist unsere Sendung.” 6%

Daniel Ehniss verfasste eine Reihe von Blog-Artikeln
zum Thema Missio Dei und zitiert in diesem Zuge die
Definition von Missio Dei des Autors Andreas Griin-
schlof: , »Mission« als Inbegriff gottlichen Handelns
eroffnet eine Weltzugewandtheit und ein umfassen-
des christliches Engagement in Solidaritat mit Armen
und Entrechteten (»Schalomisierung«) sowie mit Men-
schen anderen Glaubens, das die Vieldimensionalitat
der biblischen Sendungsverstindnisse beachtet und
evangelistische Engfithrung sprengt.”®* Aus emergen-

68 Der Samann, ,, Missional” und , missionarisch” - was ist der
Unterschied?

8 Daniel Ehniss, Missio Dei. 7. Marz 2007. [Griinschlof3, Andreas.
Missio Dei. Religion in Geschichte und Gegenwart. 4., vollig neu
bearbeitete Auflage, Band 5, 1271.] URL:
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ter Sicht wird traditionelle Mission, die die Verkiindi-
gung des Evangeliums als ihr Hauptanliegen sieht, als
, Engfiihrung” bewertet. Das ,, missionale” Evangelisa-
tionsverstandnis, die Realisierung der Missio Dei, soli-
darisiert sich mit Armen und Entrechteten und will auf
diese Weise der Welt den Frieden (schalom) bringen —
die ,,Schalomisierung”.

Richard Stearns schreibt in seinem Buch und New
York Bestseller The Hole in our Gospel (Das Loch in un-
serem Evangelium): ,Gott hat Freude an Seinem Volk,
wenn es Ihm gehorcht. Wenn die Hungrigen genéhrt
werden, wenn man sich um die Armen kitmmert 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.
Dies ist die Vision von Gottes Volk, dass Gottes Welt
auf Gottes Weise transformiert wird. In diesem Evan-
gelium ist keine Liicke.””? Das Evangelium muss als ein
ganzheitliches (whole) Evangelium verkiindigt und
praktiziert werden, damit das Loch (hole) des Evange-
liums gestopft wird, so Stearns. Und weiter schreibt er:
,Wenn wir Teil des kommenden Reiches Gottes sein
wollen, erwartet Gott von unserem Leben — von unse-
ren Gemeinden ebenso —, dass wir die authentischen
Zeichen unserer eigenen Transformation aufweisen:
Mitleid, Barmherzigkeit, Gerechtigkeit und Liebe - in
einer fassbaren Weise demonstriert.”7!

Das Reich Gottes soll durch das neue missionale
Evangelium zu einer Weltverbesserung im Hier und
Jetzt fithren. Das gleicht sehr dem ,Sozialen Evange-

http://danielehniss.de/2007/03/07/missio-dei/. Abgerufen am 22.
Dezember 2008.

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

71 Ebd.
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lium” (social gospel) der liberalen Kirchen. Der bekannte
Autor und Pfarrer Wilhelm Busch (1897 - 1966) rang in
den 1930er Jahren mit dem social gospel des ameri-
kanischen CV]JM (Christlicher Verein Junger Menschen)
und griibelte lange tiber dessen Legitimitat nach: , Hat-
te 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 hinein-
gerutscht und auf diesem Wege abgeglitten von ihrem
eigentlichen Dienst, das Evangelium den jungen Mén-
nern zu sagen?” Wilhelm Busch kam zu dem Schluss:
,Den Weg der Amerikaner wollte ich auf keinen Fall
mitgehen.””2

Mit der Verlagerung des Reiches Gottes auf diese Er-
de geht die Ablehnung auf die Hoffnung der Wieder-
kunft Christi und der Errichtung des Reiches Gottes
durch Christus verloren und schldgt bei Vertretern der
Emerging Church teilweise sogar in offene Ablehnung
gegen traditionelle Endzeitlehren des Evangelikalis-
mus um, bis hin zu der Illusion, Gott wiirde durch die
christliche Kirche eine ideale Zukunft dieser Welt ohne
ein gottliches Gericht schaffen, indem er die Welt all-
mahlich zu einem besseren Ort , transformiert”.

Brian McLaren, selbst in einer Briidergemeinde (Ply-
mouth Brethren) grofs geworden, war mit der Lehre des
Dispensationalismus vertraut, wonach Christus wie-
derkommt, um sein Konigreich aufzurichten. Heute
bezeichnet er diese Lehre als ,,moralisch und ethisch
schéddlich” und pladiert gar fiir eine ,, massive Konfron-

72 Wilhelm Busch, Plaudereien in meinem Studierzimmer, CLV,
Bielefeld, 2005, S. 124.
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tation der Christen, die an Endzeitlehren glauben.”7?
Das emergente Transformationsverstandnis hingegen
folgt der Pramisse ,,Handeln ist wichtiger als Lehre”
und kehrt damit der Zentralitit der Lehrverkiindi-
gung gewissermafien den Riicken zu. Die Hoffnung
auf den wiederkehrenden Herrn tritt in den Hinter-
grund; im Vordergrund steht das Ziel der Verdnde-
rung aller Lebensbereiche dieser Welt.

Zusammenfassung

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

* der Verwerfung absoluter Dogmen

* der Negierung der Autoritdt und Irrtumslosig-
keit der Heiligen Schrift

= der Uberzeugung, man kénne absolute Wahr-
heiten nicht erkennen und formulieren

* einer Ablehnung des Rationalismus

* der Absage an die Wissenschaftsglaubigkeit

* der Distanz zu Christen des konservativen
Spektrums

» Kiritik an althergebrachten evangelikalen Tra-
ditionen

Die Emerging Church fordert:

* Neudefinition und Umdeutung christlicher
Werte und Begriffe

73 Lighthouse Trails, Brian McLaren Wants End Time Believing
Christians Robustly Confronted.

URL: http://www lighthousetrailsresearch.com/blog/?p=216.
Abgerufen am 14. Juli 2010.
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= die Offnung zur Mystik

* ein soziales, politisches, 6kologisches Evange-
lium

» die Betonung von Gefiihl, Intuition, Imagina-
tion

* die Akzeptanz weltlicher Kultur

* einen subjektiven Relativismus

* Offenheit fiir alle Religionen und eine Tendenz
zum Universalismus

Uber den radikalen Fliigel der Emerging Church ur-
teilt der US-amerikanische Pastor, Autor und Bibel-
lehrer 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 populérer wird. Aber die Grund-
linie dieser ganzen Bewegung der Emerging Church
ist, dass sie an keine Lehre glaubt, sie vertritt keine
Theologie. Sie wollen sich nicht dazu dréngen lassen,
irgendetwas in der Schrift zu interpretieren, und ihre
Ausrede ist: ,Nun, die Bibel ist ohnehin nicht klar.” Mit
anderen Worten, wir wissen nicht, was sie bedeutet;
und wir kénnen nicht wissen, was sie bedeutet.”74

Uber die Art und Weise, wie dieser Fliigel der Bewe-
gung der Emerging Church seine Gemeinden baut,
sagt MacArthur: ,Alles wird zu einer Frage des Stils
und der Kontextualisation, und alles dreht sich um die
Manipulation von Leuten und deren Sehnsiichte, so als
ob man ein Produkt an den Mann bringen wollte, wie
man jedes andere Produkt in unserer Gesellschaft ver-
marktet. Dieses Verstandnis ist falsch, weil es nicht

7+ Grace To You, The Emerging Church is a Form of Paganism. URL:
http://www.gty.org/Resources/Articles/A277. Abgerufen am 28.
Oktober 2009.
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erkennt, dass ... Gottes Kraft durch seine Wahrheit
wirksam wird, und darauf kommt es an.”75

Obgleich Anika Roénz in einem Artikel der EZW
(Evangelische Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen) zu
dem Schluss kommt, dass die deutschlandweit ca. 14
Gruppen und ca. 270 miteinander vernetzten Einzel-
personen der Emerging Church ,noch keine bestim-
mende Grofse” darstellen, weist die Autorin dennoch
darauf hin, dass ,, die Zahl derer, die sich mit dhnlichen
Thematiken beschéftigen, ohne sich ausdriicklich der
Emerging-Church-Bewegung zugehorig zu fiihlen o-
der sich via Internet zu vernetzen, weitaus grofler sein
diirfte.”7¢ Die eigene intensive Beschaftigung des Au-
tors des vorliegenden Artikels mit der Emerging
Church-Bewegung bestétigt nicht nur die letzte Aus-
sage von Anika Ronz, sondern lief3 {iberdies erkennen,
dass die emergente Bewegung nicht nur weitaus gro-
Ber ist als ihre Kerngruppierung, sondern dass sie in
immer mehr Kreisen bis in das konservativ-evangeli-
kale Spektrum an Anhéngerschaft gewinnt. Obgleich
die Emerging Church noch nicht als bestimmende Kraft
auftritt, ist sie dennoch eine Bewegung, die iiberall Ein-
gang findet — und es scheint, dass sich diese Ent-
wicklung in einem immer schnelleren Mafle vollzieht.
Die Emerging Church ist eine Bewegung, die alles be-
wegt. Aus diesem Grunde sollte sie wahrgenommen
und auf der Grundlage der Schrift kritisch gepriift
werden (1Thess 5,21).

75 Ebd.

76 Anika Ronz, Die Emerging Church - Eine dynamische Bewegung
inmitten des gesellschaftlichen Wandels. In: Materialdienst, EZW 7/12,
S. 257 - 263.
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Kapitel 5
Kitzelnde Ohren

Denn es wird eine Zeit sein, da sie die gesunde Lehre nicht
ertragen, sondern nach ihren eigenen Liisten sie sich selbst
Lehrer aufhiufen werden, weil es thnen in den Ohren kitzelt;
und sie werden die Ohren von der Wahrheit abkehren und
sich zu den Fabeln hinwenden.

2Timotheus 4,3-4

Der Apostel Paulus warnt Timotheus vor einer Zeit, in
welcher Gottes Volk die gesunde Lehre nicht mehr
ertragen wird (2Tim 4,3). Er prophezeit zum einen,
dass die Glaubigen sich von der Wahrheit abwenden,
und zum anderen, dass sie sich nach ihren eigenen
Liisten Lehrer anhdufen werden, ,, weil es in ihren Oh-
ren kitzelt”. Das griechische Wort kitzeln (griech. kne-
tho) ist ein Ausdruck , der Neugierde, die Interessantes
oder Pikantes begierig aufsucht”.”” Neugierde liegt in
der menschlichen Natur und ist die Triebfeder, nach
Neuem und Unentdecktem zu suchen. Handelt es sich
um intellektuelle Neugier, spricht man auch von Wiss-
begier. Emotionale Neugier hingegen stellt den Erleb-
niswert oder die personliche Erfahrung in den Vorder-
grund. Paulus hatte wohl beides im Sinn, als er diese
Worte niederschrieb. Fabeln, Mythen, neue Lehren
und Erkenntnisse sollten die fehlgeleitete Wissbegier

77 Walter Bauer, Worterbuch zum Neuen Testament, Walter de
Gruyter, Berlin, 1971, S. 864.
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befriedigen, und neue Erfahrungen, Manifestationen
und Erlebnisse sollten diese neuen Lehren begleiten.

Paulus hatte bereits in 1Timotheus 4,1 nachdriicklich
durch den Geist gewarnt, ,dass in spéteren Zeiten
(griech. kairois) manche vom Glauben abfallen werden,
indem sie auf betriigerische Geister und Lehren von
Damonen achten”. In 2Timotheus 3 sagte Paulus vo-
raus, dass ,in den letzten Tagen schwere Zeiten
(griech. kairoi) eintreten werden, ... in welchen die
Menschen eine Form der Gottseligkeit haben, deren
Kraft aber verleugnen, ... und immer lernen und
niemals zur Erkenntnis der Wahrheit kommen” (V.
1.5.7). Und ein weiteres Mal warnt Paulus im 2. Ti-
motheusbrief, dass ,eine Zeit (griech. kairos) sein wird,
da sie die gesunde Lehre nicht ertragen ... und sich von
der Wahrheit abwenden werden” (2Tim 4,3-4). An
allen drei Stellen verwendet Paulus das griechische
Wort kairos, welches abgegrenzter Zeitteil, Zeitwende
bedeutet. In 2Timotheus 4,3 spricht Paulus also von
einer weiteren Zeitwende, einem weiteren , Stadium in
den schon angebrochenen schweren Zeiten (2Tim
3,1)“7¢ der letzten Tage.

Die voéllige Abkehr vom Evangelium

Heinrich Langenberg deutet dieses Stadium als ,ge-
fahrliche Zeitwenden in den letzten Tagen, in denen
der Mensch der Gesetzlosigkeit, das antichristliche
Wesen ausreifen muss ... Es beginnt mit einer Abnei-
gung gegen die gesunde Lehre ... Es ist eigenartig, dass
die Abneigung gegen dieses Evangelium so allgemein
werden konnte in den Kreisen derer, die sich zu den

78 Fritz Rienecker, Sprachlicher Schliissel zum Griechischen Neuen
Testament, Brunnen Verlag, Giessen/Basel, 1970, S. 506.
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Glaubigen zdhlen ... Aus dem Zusammenhang miissen
wir schlieflen, dass ... nicht etwa die Gemeinde Gottes
im Allgemeinen gemeint ist, sondern die aus derselben
sich herauslosende antichristliche Richtung ... Das
wird nun, wie Paulus mit prophetischem Blick voraus-
sieht, sich unaufhaltsam weiterentwickeln.”” Und wei-
ter {ibersetzt Langenberg direkt aus dem Griechischen
und kommentiert: ,,Und sie werden von der Wahrheit das
Horen abwenden, sich aber zu den Mythen hinabkehren
(Vers 4). Das ist die notwendige weitere Entwicklung
bei der grundverkehrten Einstellung. Zuerst kommt es
zu einer Abwendung von der Wahrheit, und zwar
wird das Horen (akod) abgewendet. Gemeint ist das
Herzenshoren. Dieses ist nicht mehr der Wahrheit, der
gottlichen Wirklichkeit zugekehrt, sondern empfiang-
lich fiir die jiidischen Mythen oder Sagen. Dadurch
kommt es zu einer volligen Abkehr und zum Einschla-
gen einer ganz anderen Richtung (ektrepesthai = sich
heraus abkehren), heraus aus der urspriinglichen Linie
(vgl. 1Tim 5,15).”80

Auch Fritz Rienecker weist darauf hin, dass das
griechische Wort ektrepesthai einen radikalen Rich-
tungswechsel andeutet, wenn er ausgehend von der
griechischen Vorsilbe ek die Bedeutung des griechi-
schen Verbs eingehender erldutert: , ek (heraus aus)
setzt voraus, dass sie auf einem anderen Weg gegangen
waren oder in anderen Gedanken sich bewegt hat-
ten.”8! Wer sich von der Wahrheit abwendet, schléagt
einen anderen Weg ein, bewegt sich in anderen Gedan-

7 Heinrich Langenberg, Die beiden Timotheusbriefe,
Schriftenmission Langenberg, Hamburg,

1967, S.174.

80 Ebd., S. 174-175.

81 Fritz Rienecker, op. cit., S. 506.
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ken, oder — um es mit Langenberg auszudriicken — er
verlasst die urspriingliche Linie.

Neue Denkansatze, Lehren, Methoden und Praktiken
sind nicht nur in der Emerging Church zu verzeichnen.
Man trifft auf sie in den unterschiedlichen evangeli-
kalen, neoevangelikalen und pfingstlich-charismati-
schen Stromungen. Das Interesse fiir das Aufserge-
wohnliche, das Neue und noch nie Dagewesene ist
grof$ in diesen Tagen. Wundersucht und die Neugier
nach immer neuen Erfahrungen ist besonders unter
Charismatikern zu beobachten. Dem Zuhorer soll et-
was geboten werden. , Gottesdienst erleben”, , Cele-
bration” (Gottesdienstfeier) u.a. findet man auf Einla-
dungen oder als Plakat iiber Gemeinden. Der Mensch
will etwas erleben, er will feiern, und er will unter-
halten werden — auch in der christlichen Gemeinde.
,Die meisten Frommen ahmen nicht mehr das Reich
Gottes nach, sondern die Welt um sie herum. Der
Glaube unserer Viter ist an vielen Orten zur puren
Unterhaltung verkommen, und was ihnen eine He-
rausforderung und ein Ansporn war, hat man auf das
Niveau der Masse heruntergeschraubt.” 2

Offensichtlich finden sich Lehrer genug, um die
Wiinsche und Bed{irfnisse einer neuen Generation von
Christen zu stillen. Dass die Christen selbst es sind, die
sich Lehrer anhdufen, weist noch auf ein weiteres
Merkmal dieser letzten Tage hin. Diese Lehrer sind
nicht von Gott berufen und in den Dienst gestellt. Es
fehlt ihnen die gottliche Sendung. Was sie aufweisen
konnen, ist lediglich ein menschliches Mandat. Ohne
wahre Berufung und goéttliche Sendung kann das wah-
re Evangelium aber nicht wirkungsvoll verkiindigt

8 A.W. Tozer, Geistliche Tiefe gewinnen, Zapf und Hoffmann,
Landstuhl, 1998, S. 8-9.
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werden. ,Wie aber werden sie predigen, wenn sie nicht
gesandt sind?” (Rom 10,15). Die klare Botschaft der
Bibel wird vielerorts durch eine Botschaft ersetzt, die
in den Ohren der Evangelikalen kitzelt. Mit unterhalt-
samen und amiisanten Geschichten, emotionalen Auf-
rufen, Zurschaustellung ,geistlicher” Erfahrungen
und Offenbarungen werden die Ohren vieler Glaubi-
ger gekitzelt. Die verstandesmiflige wie emotionale
Neugier einer neuen Generation von Zuhorern muss
gestillt werden. Die Predigt, die sie horen, fordert nicht
langer heraus, ein heiliges Leben in der Nachfolge
Christi zu fithren. Die Botschaft muss ,,erbauend”, darf
keinesfalls , ermahnend” sein. Viele dieser Prediger
sind heute sehr populdr. Die Geschichte wiederholt
sich. Das Volk Gottes baut Mauern, und die Starpre-
diger tibertiinchen sie mit der Tiinche ihrer Halbwahr-
heiten und ihrer pseudochristlichen Fabeln.

Wenn Paulus davon spricht, dass , sie ihre Ohren von
der Wahrheit abkehren werden” (2Tim 4,4), meint er
nicht etwa die Ungldubigen, denen der Gott dieser
Welt den geistlichen Blick verfinstert. Er spricht von
den Gldubigen, denen der Verfiihrer Liige zufliistert,
so wie er es bei Eva im Paradies tat. Unaufhorlich fliis-
tert der Verfiihrer ihnen seine Halbwahrheiten und Lii-
gen zu, bis sie ihr Horen von Gottes Wahrheit wegwen-
den und ihm Gehor schenken. Sich von der Wahrheit
abkehren ist im Griechischen eine aktive Zeitform, also
etwas, was der Zuhorer selbst tut; damit ist er fiir sein
Tun verantwortlich. Vor allem eine Vielzahl charisma-
tischer Christen folgt bedenkenlos ihren Leitern, zu
denen sie nicht selten ehrfurchtsvoll aufblicken und
ohne es zu merken einem Starkult Vorschub leisten,
der vor Gott ein Gréuel ist. Sollten deren Predigten
noch gefolgt sein von vermeintlichen Zeichen und
Wundern, dann sehen dies viele Charismatiker erst

101



recht als eine Beglaubigung fiir ihren ,Mann Gottes”
an.

Wie aus Glauben Leichtgliubigkeit wurde

Aus Glauben ist oftmals Leichtglaubigkeit geworden.
Gehorsam den geistlichen Fiihrern gegeniiber mahnt
die Schrift durchaus an; einen blinden Gehorsam ge-
geniiber Leitern oder Propheten hingegen verlangt sie
nicht. Im Gegenteil: Schon im mosaischen Gesetz, also
lange Zeit bevor die grofien Schriftpropheten Israels
wirkten, warnt Gott sein Volk: ,,Wenn in deiner Mitte
ein Prophet aufsteht oder einer, der Trdume hat, und er
gibt dir ein Zeichen oder ein Wunder, und das Zeichen
oder das Wunder trifft ein, von dem er zu dir geredet
hat, indem er sagt: Lasst uns anderen Goéttern — die du
nicht gekannt hast — nachlaufen und ihnen dienen,
dann sollst du nicht auf die Worte dieses Propheten ho-
ren oder auf den, der die Traume hat. Denn der Herr,
euer Gott, priift euch, um zu erkennen, ob ihr den
Herrn, euren Gott, mit eurem ganzen Herzen und mit
eurer ganzen Seele liebt. Dem Herrn, eurem Gott, sollt
ihr nachfolgen, und ihn sollt ihr fiirchten. Seine Gebote
sollt ihr halten und seiner Stimme gehorchen; ihm sollt
ihr dienen und ihm anhédngen” (5Mo 13,2-5).

Selbst Zeichen und Wunder galten niemals als hochs-
tes oder gar einziges Kriterium fiir die gottliche Sen-
dung eines Propheten. Gott gibt {iberdies ein sehr har-
tes Gebot, wenn sich ein Prophet als falsch erweisen
sollte: ,,Und jener Prophet oder der, der die Traume
hat, soll getotet werden. Denn er hat Abfall vom Herrn,
eurem Gott, gepredigt ...” (5Mo 13,6). Das wichtigste
Kennzeichen eines wahren Propheten ist, dass seine
Botschaft die Menschen zu wahrem Gottesdienst flihrt,
damit sie ,den Herrn, ihren Gott, mit ihrem ganzen
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Herzen und mit ihrer ganzen Seele lieben, sie ihrem
Gott nachfolgen und ihn fiirchten, sie seine Gebote hal-
ten und seiner Stimme gehorchen, sie ihm dienen und
ihm anhdngen”. Das Halten der Gebote Gottes ist stets
die Frucht wahrer Liebe zu Gott und ein Zeichen treuer
Nachfolge. Das hat auch Jesus gelehrt: ,, Wer meine Ge-
bote hat und sie hélt, der ist es, der mich liebt” (Joh
14,21).

Doch der Apostel Paulus weist Timotheus, seinen
Sohn im Glauben, noch auf eine weitere Wahrheit hin.
Jeder Glaubige, der sich von der Wahrheit abwendet,
entfernt sich unweigerlich immer weiter von Gott. Er
wird zu den Fabeln hingewandt werden, wie man das
griechische Passiv iibersetzen konnte. Was mit einem
aktiven Willensentschluss, dem Abwenden von der
Wahrheit beginnt, endet mit einem passiven Hineinge-
zogenwerden in den Sumpf der Fabeln der Unwahr-
heit.

Die christlichen Fabeln der Moderne
Die Fabel von Gottes Liebe

Eine Fabel, die sehr popular geworden ist, besagt: Gott
ist die Liebe, und weil Gott Liebe ist, wird er nie ver-
dammen, ziichtigen oder richten. Dieser Gott der Liebe
kann nur aus Liebe handeln und wird niemals etwas
anderes als Liebe geben. Kénnte hier jemand etwas
einwenden? Schliefslich schreibt Johannes: , Gott ist die
Liebe” (1Jo 4,8). Gottes Liebe, so folgert mancher Ver-
kiindiger, wiirde bei Weitem iiber allen seinen anderen
Eigenschaften wie Heiligkeit oder Gerechtigkeit ste-
hen. Darum sollte man vor allem diese gottliche Eigen-
schaft, die Liebe Gottes, zum Inhalt der Verkiindigung
machen. Die Liebe Gottes wird so gedeutet, dass der
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liebende Gott jede Siinde der erlosten Kinder Gottes
ubersieht. Sehr subtil wird die biblische Botschaft
,Gott liebt dich so wie du bist” umgeschrieben in:
,Warum solltest du dich verdndern, wenn Gott dich
ohnehin so liebt, wie du bist.” Diese Botschaft kommt
der alten Natur des Menschen entgegen, der sich nicht
verandern lassen will und jeglichen Zerbruch scheut.
Das wahre Evangelium der Liebe Gottes hingegen lasst
keinen Zweifel aufkommen: Gott will den Menschen
durch seine Liebe verdndern — wenn nétig auch mit-
hilfe von Zucht und Zerbruch.

Der kongregationalistische Theologe John Owen
(1616 - 1683) schrieb, dass keine andere Wahrheit durch
die Unwissenheit der Menschen so missverstanden
und verdreht wurde wie jene iiber die Liebe Gottes. Er
schrieb iiber Gottes Liebe als einen ewigen Ratschluss
und einen Akt gottlichen Willens und betonte, dass
Gottes Liebe sich niemals andern wiirde, weil Gott sich
sonst dndern miisste. Er kam zu dem Schluss: ,, Wenn
das nicht so ware, konnte niemand errettet werden.
Liebt Gott die Menschen, auch wenn sie siindigen? Ja!
Er liebt sein Volk, aber er liebt nicht ihr stindiges Tun.
Andert sich dadurch Gottes Liebe? Nein, der Rat-
schluss seines Willens, sie zu lieben, verdandert sich
nicht. Was sich hingegen dndert, ist sein gnadiges Han-
deln an ihnen und sein Wille, sie nun zu ziichtigen. Er
tadelt sie, diszipliniert sie, verbirgt sein Angesicht vor
ihnen, ziichtigt sie, erfiillt sie mit einem Bewusstsein
von Abscheu, aber wehe uns, wenn sich seine Liebe
dndern oder er seine Giite von uns nehmen sollte!83

Gott ist Liebe, und er wird seine Liebe nie vom Men-
schen abwenden. Aber in seiner Liebe wird und muss

8 John Owen, Communion with God, Banner of Truth Trust,
Edinburgh, 2000, S. 25.
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er auch ziichtigen, wenn es zum Besten seines Volkes
ist. Die Geschichte Israels dient hierfiir nur allzu gut als
Vorbild fiir die Gemeinde Jesu. Menschen mogen Got-
tes Eigenschaften gegeneinander ausspielen, die Bibel
hingegen tut es nicht. Das Kreuz Christi ist das an-
schaulichste Beispiel dafiir, wie Gottes Liebe, Gerech-
tigkeit und Heiligkeit miteinander verbunden sind.
Der heilige Gott fordert Gerechtigkeit, und weil der
Mensch nicht in der Lage ist, aus eigener Kraft vor Gott
gerecht zu werden, liebte Gott die Welt so sehr, dass er
seinen eingeborenen Sohn gab (Joh 3,16). Gottes Liebe
wird auf diese Weise erst recht begreiflich, wenn sie
auf dem Hintergrund seiner Heiligkeit und Gerech-
tigkeit gesehen wird.

Die Fabel vom himmlischen Papi

Eine weitere Fabel, die sich besonders unter pfingst-
lich-charismatischen Kreisen grofier Beliebtheit er-
freut, ist, dass Gott ein ,,himmlischer Papi” ist, der nur
ein Ziel verfolgt: Er will die Bed{irfnisse seiner Kinder
erfiillen und sie auf Erden gliicklich machen. Insbeson-
dere der Toronto-Segen hat dieses Anliegen ins Zent-
rum geriickt. John Arnott, in dessen Gemeinde in To-
ronto, Kanada, der Toronto-Segen seinen Anfang
nahm, wird nicht miide zu betonen: ,Es geht alles um
die Liebe des Vaters.” Spread the Fire (Verbreite das
Feuer) ist das Magazin von Arnotts Gemeinde, das
weltweit verschickt wird, um die Botschaft des Toron-
to-Segens zu verbreiten. Wie alle Ausgaben des Ma-
gazins beschaftigt sich auch die November-Ausgabe
2007 fast ausschliefSlich mit dem Thema Gott ist Papa.
Die Artikel dieser Ausgabe trugen die Uberschriften:
,Wie ich meinen Platz als Sohn finde”, ,Wie ich die
Liebe des Vaters erfahre”, ,Meine Reise zur Sohn-
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schaft”, ,JHWH ist Papa”. Und auch Biicher wie Komm
zu Papa: Dem Vater begegnen, den Jesus kannte von Garry
Wiens und Uta Schmidt (Inspired Media Verlag, 2007)
sollen den Christen dazu verhelfen, ihre ,, wahre Iden-
titat als Kinder Gottes” zu erfahren.

Der innere geistige Blick wird einseitig auf die Vater-
liebe Gottes gelenkt, und alle anderen gottlichen Reali-
taten werden ausgeblendet. In diesem Zuge wird Jesus,
Gottes Sohn, hédufig zu einem Kumpel und Freund je-
des Christen gemacht. Der Gott der Bibel tragt am Ende
mehr menschliche als géttliche Ziige. Hierbei beruft
man sich nattirlich auf die Bibel, insbesondere auf drei
Bibelstellen (Mk 14,36; Rom 8,15; Gal 4,6), welche von
Gott als , Abba, lieber Vater” sprechen. Dass Jesus die
Menschen zu einer vertrauensvollen Verbundenheit
mit Gott, dem Vater, erlost hat, soll nicht in Abrede ge-
stellt werden. Doch vielfach ist diese , Papi-Theologie”
zu einem respektlosen Umgang mit dem heiligen Gott
verkommen. Aus einer heiligen Vertrautheit ist eine
seelisch-fleischliche Distanzlosigkeit gegeniiber Gott
geworden.

Hofius weist im theologischen Begriffslexikon auf die
Bedeutung des Vater-Begriffes zur Zeit Jesu hin: ,Der
Vater gebietet als Hausherr und hochste Respektper-
son in unumschrankter Gewalt iiber seine Familie; er
ist zugleich der fiir die Seinen verantwortliche Beschiit-
zer, Erndhrer und Helfer. Beide Ziige sind auch da le-
bendig, wo eine Gottheit mit dem Vaternamen benannt
oder angeredet wird.”8 Hofius stellt heraus, dass die
Worte ,,Abba” oder , Vater” beide Ziige in sich tragen:
der Vater als Respektsperson, der Autoritét iiber seine
Familie hat, und der Vater als liebende und fiirsorg-

8¢ Lothar Coenen (Hrsg.), Theologisches Begriffslexikon zum Neuen
Testament, R. Brockhaus Verlag, Wuppertal, 1983, S. 1241.
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liche Person, der man sich voller Vertrauen zuwendet.
In der gesamten {ibrigen Literatur des frithen Christen-
tums findet sich nicht ein Hinweis auf eine derartige
,Papi-Theologie”, wie sie unter Charismatikern Ver-
breitung gefunden hat; das Wort ,, Abba“”, so Hofius,
findet man in den frithchristlichen Schriften lediglich
in Form von Zitaten aus dem Neuen Testament.?

Gott ist beides, Vater und allméchtiger Schopfer die-
ser Welt. Und so sollte der Christ ihm auch begegnen:
in Vertrautheit als seinem Vater und in Ehrfurcht als
dem heiligen Schopfergott! Dass Charismatiker in ihrer
Seelsorge auf Menschen gestofSen sind, die einen Man-
gel an Vertrautheit mit ihrem himmlischen Vater zeig-
ten, darf den Seelsorger oder Verkiindiger indessen
nicht dazu verleiten, eine neue und iiberspannte Form
der Gottesbeziehung anzupreisen.

Jesus lehrte uns beten: ,Vater, der du bist im Him-
mel”, und im hohepriesterlichen Gebet spricht Jesus
den Vater mit ,gerechter Vater” und , heiliger Vater”
an. Am Vorbild Jesu darf jeder Christ lernen, Extreme
zu vermeiden. Christen, die ein einseitiges Verstdndnis
von Gott haben, werden grofie Probleme in Krisen-
zeiten haben, wenn sie sich von ihrem himmlischen
,Papi” verlassen fiithlen. Die Fabel von einem gutmii-
tigen , Papi” im Himmel, der stets die Probleme seiner
Kinder 16st, lasst keinen Raum mehr fiir Priiffungen des
Glaubens, Ausharren im Leiden oder gar eine Nach-
folge, die bereit ist, das Kreuz auf sich zu nehmen.

Es ist Zeit fiir Party

Der Charismatiker Clifford Hill analysierte die Seelen-
lage der charismatischen Bewegung zu Beginn der

8 Ebd.
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1990er-Jahre in Grofsbritannien zutreffend. Die von
den Propheten vorhergesagte weltweite Erweckung
oder die erhofften Massenbekehrungen durch teure
Kampagnen pfingstlich-charismatischer Organisatio-
nen (z.B. Reinhard Bonnkes 7 Millionen britische
Pfund teure Revival Fire Campaign 1994 in Grofsbritan-
nien, vergleichbar der Kampagne Vom Minus zum Plus
in Deutschland 1995) blieben aus. In diese Zeit der
Erniichterung ,erschien der Toronto-Segen auf der
Bildfldche mit einer neuen Welle von Verheiffungen
der Kraftausriistung — Kraftausriistung in hochst at-
traktiver Form — Kraft fiir sich selbst ... Der neueste
Power-Trip war angekommen! Die Kinder dieses Zeit-
alters — des Zeitalters der Kraftlosigkeit — waren in die
Pubertat gekommen. John Arnott driickte es so aus: >Es
ist Zeit fiir Party! Wir kommen wie kleine Kinder zu
unserem Vater, um zu spielen.c Ungliicklicherweise
hatte Gott sein Volk nicht zur Party geladen, sondern
er hatte sie zur Bufie fiir den Zustand ihrer Nation
gerufen ...”86

Die Fabel der stellvertretenden Bufie

Unter Charismatikern ebenso popular ist die Fabel der
stellvertretenden Bufle. Ihre Vertreter sind der Auf-
fassung, dass stellvertretende Bufse Schuld der Vorfah-
ren beseitigt und den Weg fiir mehr Offenheit fiir das
Evangelium und somit auch fiir Erweckung frei macht.
Als Vorbild dient ihnen das Bufigebet des Daniel, der
sich mit den Stinden des Volkes identifiziert: , Wir
haben gegen dich gesiindigt” (Dan 9,8). Die Vertreter
dieser Lehre glauben, die Schuld der Menschen {iber-

86 Clifford Hill, The Wilberforce Connection, Monarch Books, Oxford,
2004, S. 308-309.

108



trage ddmonische Kréfte von Generation auf Genera-
tion und verhindere, dass das Evangelium angenom-
men wird. Eine solche Sichtweise zieht konsequenter-
weise eine Damonisierung des christlichen Weltbildes
nach sich.

Unbestritten ist, dass die Erlosung am Kreuz durch
Jesus ein stellvertretender Akt war. Dennoch findet
sich keine ausreichende Grundlage fiir ,stellvertre-
tende Bufie” in der Heiligen Schrift. BufSe liegt immer
in der Verantwortung des Einzelnen. Der Gedanke,
stellvertretende BufSe wiirde die Méachte der Finsternis
zuriickdréngen, kann aus der Heiligen Schrift nicht ab-
geleitet werden. Dariiber hinaus lasst sich die Theorie
einer kommenden Erweckung, sofern fiir die voran-
gegangenen Generationen stellvertretend Bufle getan
wurde, weder in der alteren noch in der neueren Kir-
chengeschichte belegen. Eine stellvertretende Bufibe-
wegung war nie Wegbereiter einer Erweckung gewe-
sen! Es ist nicht die Schuld in der Geschichte, die Er-
weckung verhindert, sondern vielmehr das fehlende
Bewusstsein fiir die Schuld in der Gegenwart. Selbst
Charismatiker wie Wolfram Kopfermann erkannten
die Fehlentwicklung dieser Bewegung darin, dass es
»zu einer endlosen Beschiftigung mit der Vergangen-
heit” kommt und , Erfahrungswerte iiber die Schrift
gesetzt werden.”%”

Die Fabel der christlichen Einheit
Eine weitverbreitete Fabel ist die Vorstellung, dass Ein-

heit unter Christen endlich die lang ersehnte Erwe-
ckung unter Christen bringt. In diesem Zuge kam es

87 Wenn Christen die »Siinden der Viter« beichten. Artikel in:
ideaSpektrum, Heft 34, Jahrgang 2003, S. 20.
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wiederholt zu den sogenannten Jesus-Marschen als
sichtbarer Ausdruck fiir die unter Christen entstande-
ne Einheit. Wer sich mit der Geschichte der Kirche
auseinandersetzt, insbesondere mit der Kirchenge-
schichte seit der Reformation, der muss zu dem Schluss
kommen, dass diese These nicht stimmen kann. Keine
einzige Erweckung in der Geschichte der Christenheit
brach aus, weil zuvor Einheit unter den Glaubigen
entstanden war. Jonathan Edwards, John Wesley, John
Knox waren machtige Werkzeuge in der Hand Gottes,
nicht weil sie die Einheit unter den Christen suchten
oder zustande brachten, sondern weil sie kompromiss-
los die Wahrheit Gottes verkiindeten. Dies , spaltete”
die Christenheit eher, als dass Einheit geschaffen wur-
de. Viele der Erweckungsprediger wurden von ihren
eigenen und anderen Kirchen verfolgt und ausge-
stofSen.

Protestanten und Evangelikale suchen den Schulter-
schluss mit dem Katholizismus

Heute suchen Christen die Einheit und sind bereit, fast
jeden Kompromiss einzugehen. Die Protestanten op-
fern bereitwillig ihr reformatorisches Erbe auf dem
Altar der 6kumenischen Einheit. Am 31. Oktober 1999
wurde die Gemeinsame Erklirung zur Rechtfertiqungs-
lehre zwischen Romisch-Katholischer Kirche und Lutheri-
schem Weltbund unterschrieben, in welcher zum Aus-
druck gebracht wird, dass Katholiken und Lutheraner
keine grundlegenden Unterschiede in ihrer Lehre der
Rechtfertigung sehen. In einer Erklarung heifit es, dass
,verbleibende Unterschiede miteinander >versdhnt«
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wiirden und keine trennende Kraft mehr hatten”.8 Ein
weiteres Dokument, das ECT-Document (Evangelicals
and Catholics Together, Evangelikale und Katholiken
Miteinander), wurde schon 1994 von 20 katholischen
und 20 evangelikalen Leitern (darunter Bill Bright, Pat
Robertson, J. I. Packer, um einige von ihnen zu nennen)
unterschrieben, um ihre Einheit zum Ausdruck zu
bringen. Selbst Pfingstler, die ehemals der Okumene
sehr distanziert gegeniiberstanden, sind heute bereit,
im Dialog mit der katholischen Kirche deren Lehren als
eine ,,andere Lesart” des Evangeliums zu akzeptieren.

Das Schlagwort Okumene gilt heute unter den meis-
ten Christen als eine heilige Verpflichtung. Wer die
Okumene kritisch hinterfragt, gilt als Zerstorer der Ein-
heit. Der Begriff Okumene begegnet uns schon im Neu-
en Testament, aber in ganz anderem Sinne. ,,Und die-
ses Evangelium wird gepredigt werden auf dem gan-
zen Erdkreis (oikumene) ...” (Mt 24,14). Die oikumene
war der Erdkreis, also das Umfeld, in welches die Ge-
meinde mit dem Missionsbefehl gesandt war. Wird
nicht schon mit der Begrifflichkeit ,Okumene” ein Ziel
vorgegeben, das gar nicht neutestamentlich ist? Oku-
mene hat das Ziel, alle christlichen Kirchen und Deno-
minationen in sich zu vereinen. Der wahre Missions-
befehl der herausgerufenen Gemeinde, der ekklesia,
hingegen ist es, die Wahrheit auf dem ganzen Erdkreis,
otkumene, zu verkiinden. Diese Verkiindigung der
Wahrheit zieht geradezu eine klare Scheidung zwi-
schen Glaubigen und Ungldubigen nach sich; sie ver-
eint nicht, sondern sie trennt und scheidet.

8 Gemeinsame offizielle Feststellung des Lutherischen Weltbundes und
der Katholischen Kirche.
URL: https://evang.at/wp-content/uploads/2015/07/gof_01.pdf.
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,Eine missionarisch-freikirchliche Bewegung und
eine katholisch-marianische zusammen - geht das?
Geht, sagen Pater Heinrich Walter und Walter Heiden-
reich”, so das einvernehmliche Zeugnis eines Katholi-
ken und des Charismatikers Heidenreich.® Auf die
Frage: ,Was passiert hier eigentlich?”, kommt die Ant-
wort: ,, Das Band ist die Liebe.” Wahrheit als das Band
der Einheit ist aufler Mode gekommen. Und Walter
Heidenreich sieht in den 6kumenischen Aktivitdten
gar die Wiederherstellung der Gemeinde: , Jesus macht
sich auf, seinen Leib zu heilen.” Die heilige Verpflich-
tung der Wahrheit gegentiiber trennte den Apostel Pau-
lus von judaistischen Gesetzeslehrern und christlichen
Gnostikern. Wie wichtig fiir Paulus die zentrale Wahr-
heit der Gnade war, zeigt auch die kurze innerge-
meindliche Kontroverse, als er dem Petrus ,ins Ange-
sicht widerstand” aufgrund seines gesetzlichen Ver-
haltens (Gal 2,11ff.), das auch andere in die ,Heuche-
lei” (Gal 2,13) mitzureiflen drohte. Der Apostel Johan-
nes rief die Glaubigen dazu auf, dem Wort der Wahr-
heit treu zu folgen. ,Jeder, der weitergeht und nicht in
der Lehre des Christus bleibt, hat Gott nicht; wer in der
Lehre bleibt, der hat sowohl den Vater als auch den
Sohn. Wenn jemand zu euch kommt und diese Lehre
nicht bringt, so nehmt ihn nicht ins Haus auf und griifst
ihn nicht. Denn wer ihn griifit, nimmt teil an seinen
bosen Werken” (2]Jo 9-11).

Wahre Einheit existiert alleine in der Wahrheit

Im hohepriesterlichen Gebet zeichnet Jesus vor, wie
Einheit entstehen kann. ,Ich habe ihnen dein Wort ge-

8 Artikel auf der Webseite der Schonstatt-Bewegung: Der Geist der
Zuwendung zum Menschen nach Europa tragen, 12.5.2007.
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geben ... Heilige sie durch die Wahrheit! Dein Wort ist
Wabhrheit ... Aber nicht fiir diese allein bitte ich, son-
dern auch fiir die, welche durch ihr Wort an mich glau-
ben, damit sie alle eins seien, wie du, Vater, in mir und
ich in dir” (Joh 17,14.17.20.21). Einheit kann nur auf-
grund des Wortes der Wahrheit entstehen. Einheit be-
deutet nicht Uniformitat; es muss nicht jeder das Glei-
che glauben. Unterschiedliche Erkenntnisse christli-
cher Denominationen sind nicht notwendigerweise ein
Hindernis fiir Einheit, solange die grundlegenden Leh-
ren der Heiligen Schrift anerkannt werden. Doch diese
Grundlagen bilden die Fundamente des wahren Glau-
bens, und in diesem Sinne miissen die wahren Glaubi-
gen , fundamentalistisch” bleiben.

So unterschiedliche Positionen wie die protestan-
tische Rechtfertigung allein aus Glauben und die ka-
tholische Rechtfertigung durch Werke und Sakramente
konnen niemals harmonisiert werden. Errettung allein
aus Glauben durch Gnade war fiir Paulus eine so zen-
trale Wahrheit, dass er die Lehren der judaistischen Ge-
setzeslehrer nicht als eine andere Lesart des Evange-
liums akzeptieren konnte, sondern diese mit aller Ent-
schiedenheit bekdmpfte. Fiir Paulus waren diese Leh-
ren nicht geringfligige Unterschiede in der Erkenntnis,
sondern fiir ihn stand die Wahrheit des Evangeliums
auf dem Spiel.

Die Fabel von den Zeichen und Wundern

Noch eine Fabel grassiert vor allem unter Charisma-
tikern. Es ist die Fabel, dass Wunder und Zeichen und
alle moglichen iibernatiirlichen Manifestationen als
gottliches Wirken zu gelten haben. Es scheint, dass in
manchen charismatischen Kreisen geradezu nach dem
Grundsatz verfahren wird, der Heilige Geist wirke um-
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so mehr, je eigenartiger und bizarrer die Handlungs-
weisen einzelner Personen sind. Jonathan Edwards,
der grofle Erweckungsprediger Amerikas, predigte
und schrieb {iber das Phanomen falscher Manifesta-
tionen. Er war sich bewusst, dass emotionale Erfahrun-
gen fiir geistliches Wirken gehalten wurden, dass
Ubereifer vonseiten einzelner Christen leicht in Hys-
terie umschlagen konnte und dass geistliches Unter-
scheidungsvermogen unter Leitern unbedingt notwen-
dig war, um seelisch-fleischliche Auswiichse zu ver-
hindern. Wundersucht und die Uberbetonung des Hei-
ligen Geistes fiihren zu einem Verhalten, das leicht in
die Irre fiithrt. Bedauerlich ist, dass heutigen Leitern
oftmals diese Einsicht der Erweckungsprediger friihe-
rer Zeiten verloren gegangen ist. Leiter fordern oft
selbst Haltungen und Handlungen unter Gottes Volk,
welche zweifelhaften Ursprungs sind und biblischen
Maf3staben wohl kaum gerecht werden diirften.

James Beverley, Professor fiir Theologie und Ethik
am Ontario Theological Seminary in Toronto, studierte
iiber zwanzig Jahre lang die modernen christlichen Be-
wegungen. Zur charismatischen Bewegung des Toron-
to-Segens schrieb er: ,Bob Hunter hat mithilfe eines
Computers die abendlichen Veranstaltungen der Air-
port-Vineyard-Gemeinde (charismatische Gemeinde
John Arnotts) drei Monate lang untersucht. Er fand
heraus, dass 143 Mal auf Jesus, 372 Mal auf Prophetie
und 383 Mal auf den Heiligen Geist Bezug genommen
wurde. Mit anderen Worten: Der Inhalt der Predigten
konzentrierte sich mehr auf den Heiligen Geist als auf
Jesus Christus. Selbst Prophetie und prophetischem
Dienst wurde mehr Raum gegeben als Christus. Hier
geht es nicht um blofle Wortspiele. Hier geht es darum,
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dass der Sohn Gottes nicht mehr Mittelpunkt der
Verkiindigung ist.”*

Die wirksame Kraft der Verfithrung, sodass sie der
Liige glauben

Unter vielen Charismatikern gelten alle moglichen
physischen und psychischen Manifestationen als Wir-
kungen des Heiligen Geistes. Eine Priifung von Mani-
festationen oder Wundern anhand biblischer Kriterien
bleibt haufig aus. Vielmehr werden die auftretenden
Phanomene ohne Unterscheidungsvermogen meist
rundweg bejaht und gefordert. Vielen Charismatikern
wird suggeriert, nur wer die in diesen Kreisen typi-
schen Manifestationen erfahrt, erlebt das Wirken Got-
tes ganz personlich. Der Mangel an Niichternheit, wie
ihn die Bibel auch oder gerade in diesen Dingen ein-
fordert, und die manipulierte Erwartungshaltung, Gott
nicht verpassen zu wollen, erklart die Sucht vieler Cha-
rismatiker, sich auf diese Dinge einzulassen.
Zeugnisse von Heilungen sind zuhauf aus pfingst-
lich-charismatischen Kreisen zu horen. James Bever-
ley untersuchte drei sogenannte ,,Heilungen”, welche
sich angeblich in der Airport-Vineyard-Gemeinde er-
eigneten, in welcher der Toronto-Segen seinen Anfang
nahm. Dabei nahm er direkten Kontakt mit den Be-
troffenen auf und erkundigte sich unter Beriicksich-
tigung aller arztlichen Berichte, die ihm vorlagen, tiber
den Verlauf ihres Gesundheitszustands. Er kommt zu
dem erntichternden Schluss: ,,Im Fall von Stark und
Lilliman werden die Gefahren einer iiberhasteten und

% James A. Beverley, Holy Laughter and the Toronto Blessing — An
Investigative Report, Zondervan Publishing House, Michigan, 1995,
S. 159-160.
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vorweggenommenen Diagnose deutlich. Die Leiter der
Vineyard-Bewegung sollten ihre Wahrheitsliebe da-
durch unter Beweis stellen, dass sie falsche Eindriicke
und fehlerhafte Fakten iiber angebliche Heilungen kor-
rigieren. In dieser Hinsicht sollten zukiinftige Aufla-
gen der Biicher Catch the Fire (Jag dem Feuer nach) von
Guy Chevreau und The Toronto Blessing (Der Toronto-
Segen) von Dave Roberts dahingehend korrigiert wer-
den, dass der Fall Lilliman der Wahrheit entsprechend
dargestellt wird.”*! Diese Korrektur ist leider bis heute
ausgeblieben.

Vermischung von Geist und Fleisch

Auf die Schwiachen und Fehlentwicklungen der Vine-
yard-Bewegung angesprochen, erklirte John Wimber
in einem Interview mit James Beverley, dass schon
Paulus in seinen Briefen auf die Vermischung von
Geist und Fleisch, Wahrheit und Irrtum hingewiesen
habe. Auf der einen Seite raumte Wimber damit offen-
sichtliche Fehler in der Bewegung ein. Auf der anderen
Seite entstand aber auch der Eindruck, dass er den Ver-
weis auf die menschliche Schwachheit und Fehlbarkeit
als Entschuldigung fiir sein Handeln vorschob und
Auswiichse als kleine Fehler und Schwéchen herunter-
spielte.

Der Aussage, dass Paulus sich der Gefahr der Ver-
mischung von Geist und Fleisch, von Wahrheit und
Irrtum bewusst war, kann man durchaus zustimmen.
Doch es gilt gleichwohl, dass Paulus unermiidlich da-
fir kdimpfte und rang, dass der Gldubige das Fleisch
ablegt und sich von jedem Irrtum abkehrt. Paulus ei-
ferte um die Reinheit und Heiligkeit der Gemeinde, die

91 Ebd., S. 120.
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frei von solch einer Vermischung sein sollte. Sein apos-
tolischer Dienst war nicht von der Haltung gepragt,
der Mensch konne aufgrund seiner Schwachheit nicht
im Geist und in der Wahrheit wandeln und mdiisse
demnach mit der Vermischung aus beidem leben.
Solch eine Aussage steht nicht nur im Widerspruch zu
Paulus, sondern zur ganzen Schrift.

John Wimbers geistliche Wurzeln liegen im Quaker-
tum, was Wimbers Haltung vielleicht verstandlicher
macht. Die Quéker standen in der Gefahr, geistliche
Fiithrungen, das innere Licht, wie sie es nannten, {iiber
Gottes Wort zu stellen. John Goodwin, der Wimber auf
vielen seiner Reisen begleitete, berichtet iiber ihn:
,Immer wieder sagte Wimber, dass ,Gott grofier als
sein Wort ist’. Das bedeutet zwei Dinge. Erstens: Es
gibt eine grundlegende Wahrheit in auflerbiblischen
Quellen. Und zweitens: Die Phianomene, welche die
Teilnehmer von Seminaren und Gottesdiensten in der
Vineyard-Bewegung erleben, miissen nicht von der
Schrift bestétigt werden. Sie konnten, so Wimber, Got-
tes Wort widersprechen und dennoch ,vom Herrn
sein’.”

Viele charismatische Christen lasen und horten vom
angeblichen Wirken des Geistes Gottes, von gottlichen
Manifestationen und {iibernatiirlichen Heilungen in
Toronto und pilgerten zu Hunderttausenden dorthin,
in Erwartung, dort einen besonderen Segen, den soge-
nannten Toronto-Segen, zu empfangen. Es war in den
1990er-Jahren zu einem regelrechten Wundertouris-
mus gekommen. Durch die Berichte vom ,, Wirken Got-
tes” und den ,Heilungen” (die Nachpriifungen nicht
standhielten) wird eine enorme Erwartungshaltung

92 Tricia Tillin, The New Thing — Part One. URL:
http://www .banner.org.uk/res/newthing.html.
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aufgebaut, und vieles, was in einer solchen Atmos-
phére geschieht, ist nichts weiter als die Folge von
gruppendynamischen Abldufen. Auch pfingstlich-cha-
rismatische Leiter nehmen kritisch Stellung zu den
fragwiirdigen Tendenzen in dieser , Erweckung”. Be-
dauerlicherweise verhallte selbst briiderliche Korrek-
tur aus den , eigenen Reihen” bei Leitern wie Anhén-
gern dieser Bewegung allzu oft ungehort.

Das Vorbild der gesunden Worte

Der Verfithrer war in den letzten Jahrzehnten dufserst
erfolgreich, die Glaubigen von biblischen Wahrheiten
abzuwenden hin zu den Fabeln der postmodernen,
charismatischen und neoevangelikalen Christen. Seine
Methode, sein Weg, um sein Ziel zu erreichen, bestand
nicht darin, Christen in eine radikale Abkehr oder ei-
nen offenen Abfall vom christlichen Glauben zu fiih-
ren, sondern er liefs den Christen ihren ,,Glauben”. Un-
ermiidlich in immer neuen Anldufen mischte er der un-
verfélschten Milch von Gottes Wort seine Zusétze bei —
eine Portion emotionaler Lobpreis, eine Prise der Un-
wahrheit, etwas Psychologie und viel Okumene. Au-
Berlich scheint alles ,,christlich” zu bleiben, aber hinter
der frommen Kulisse verbergen sich ganz neue Inhalte,
die oft nichts mehr mit den Wahrheiten der Bibel zu
tun haben. Vieles muss man ungeschont in die Kate-
gorie ,Moderner Gotzendienst” einordnen. Dass sich
Ahnliches unter dem alttestamentlichen Gottesvolk
mit seinem Abfall zu so vielen Gotzen ereignete, fasst
Fritz Laubach mit folgenden Worten zusammen: ,Der
Absolutheitsanspruch des lebendigen Gottes wurde
relativiert, in grofiziigiger Toleranz wurde das Ver-
trauen und der Gehorsam auf mehrere Gottheiten auf-
geteilt: Gott Ja! — aber schliefllich haben die anderen

118



doch auch ein Stiick Wahrheit. Pluralismus der Heils-
lehren breitete sich unter Gottes Volk aus. Nur 7000
waren es in ganz Israel, die heimlich an Gottes Geboten
festhielten und nicht vom Fundament des Wortes wei-
chen wollten (1K6 19,18). Eine notvolle, aber unver-
meidliche Spaltung ging durch Gottes Volk.”%

Jene Evangelikalen, die ihre Stimme mahnend erhe-
ben, mogen in der Minderheit sein. Viele Christen wer-
den in die Fabelwelt des Feindes hineingezogen, ohne
es zu bemerken. Das griechische Wort fiir Fabel (my-
thos) bedeutet eine erdichtete, sagenhafte Erzahlung.
Das neue Fabel-Evangelium vieler moderner Evangeli-
kaler unterscheidet sich vom wahren Evangelium, und
es ist eindrucksvoll, wie gut der Verfiihrer unchrist-
liche Wahrheiten christlich verpacken kann. Noch er-
staunlicher ist es, dass viele Pastoren und Leiter selbst
von jedem Wind der Lehre hin- und hergetrieben sind,
statt dass sie ihrer Berufung nachkommen und die Hei-
ligen zuriisten, fest in Gottes Wahrheit zu stehen und
nicht jeder neuen Lehre zu folgen. Dass die Massen
manchem Starprediger folgen wie die Israeliten einst
ihren falschen Propheten, ist Ausdruck der endzeitli-
chen Verfiihrung.

Das Vorbild der gesunden Worte

,Halte fest das Vorbild der gesunden Worte, die du
gehort hast, im Glauben und in der Liebe, die in Chris-
tus Jesus sind” (2Tim 1,13), das war die Anweisung des
Paulus an Timotheus. Festhalten an der Wahrheit ist
das Gebot der Stunde. Vom Evangelium der Wahrheit,
wie Petrus es an Pfingsten predigte, heifst es: , Als sie

% Fritz Laubach, Christen in der Endzeit, Hanssler Verlag,
Holzgerlingen, 2006, S. 32.
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aber das horten, drang es ihnen durchs Herz” (Apg
2,37). Das griechische Wort fiir durchdringen (katanys-
s0) ist abgleitet vom Grundwort nysso, das fiir den ste-
chenden Schmerz steht, der von einem Speer verur-
sacht wird. Nach Walter Bauer bedeutet durchdringen
,die lebhafte Schmerzempfindung von Angst und
Reue”, ,heftig bewegt sein”, und er schlagt folgende
Ubersetzung fiir diesen Ausdruck vor: ,Sie empfanden
qualenden Schmerz im Herzen.”%

Diese Botschaft so vieler vergniigter Gottesdienste
bringt nur Selbstzufriedenheit und Lethargie hervor.
Das Fabel-Evangelium der Charismatiker mag ihre
Wissbegier und emotionale Sucht nach Erfahrungen
stillen. Die Pfingstpredigt des Petrus hingegen bewirk-
te etwas anderes; sie traf den Menschen in der Tiefe
seiner Seele, sodass er nur noch eine Frage kannte:
,,Was sollen wir tun?” (Apg 2,37). Die Predigt des Pe-
trus hatte die inneren Ohren seiner Zuhorer nicht ge-
kitzelt. Er hatte die Ohren des Herzens durchstochen.
Mit offenen Ohren und offenem Herzen kehrten die
Verlorenen zu ihrem Schopfer zuriick. Sie hatten ver-
standen: Gott will sein Ebenbild in ihnen wiederher-
stellen.

¢ Walter Bauer, op. cit., S. 821.
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Kapitel 6
Der eigenliebige Mensch der Endzeit

Dies aber wisse, dass in den letzten Tagen schwere Zeiten
eintreten werden, denn die Menschen werden selbstsiichtig
sein ...

2Timotheus 3,2

Paulus schildert in 2Timotheus 3,1-5 eine Reihe von Ei-
genschaften der Menschen der Endzeit, aber diese eine
Eigenschaft der Selbstsucht stellt er allen anderen vo-
ran. , Dies aber wisse, dass in den letzten Tagen schwe-
re Zeiten eintreten werden, denn die Menschen wer-
den selbstsiichtig sein ...” (V. 2). Eine andere Uber-
setzung sagt: ,,...denn die Menschen werden viel von
sich halten ...” (Luther 1984). Das griechische Wort fiir
selbststichtig ist philautos und bedeutet eigentlich eigen-
liebig, sich selbst liebend.”> Es wurde im griechischen
Sprachraum der Antike immer im negativen Sinn fiir
Menschen gebraucht, die ihre Liebe zu sehr auf sich
selbst richteten und sich selbst in den Mittelpunkt stell-
ten. Daher ist die Ubersetzung selbstsiichtig sehr tref-
fend, denn diese Menschen waren siichtig danach, sich
selbst, das eigene Ego, zum Zentrum zu machen.

Das Augenmerk in diesem Kapitel soll auf diesen be-
sonderen Wesenszug des Menschen in den letzten Ta-
gen gerichtet werden: die Selbstsucht. Selbstsucht
macht die menschliche Natur umso empfanglicher fiir
die Verfithrungen Satans. Christen sind durch die

% Walter Bauer, op. cit., S. 1698.
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empfangene Erlosung nicht automatisch frei von ihrem
alten selbstsiichtigen Wesen. Der wahre Nachfolger
Christi weifs um diese Not in seinem Leben, aber er
kennt auch die frei machende Kraft des Kreuzes Chris-
ti, durch die er auch diesen Wesenszug der mensch-
lichen Natur tiberwinden und in den Tod geben kann.
Nur wer bereit ist, diesen Weg des Kreuzes, den Zer-
bruchsweg, zu gehen, kann wie Paulus sagen: ,Ich
sterbe taglich” (1Kor 15,31).

Zug um Zug ist in vielen evangelikalen Kreisen die
Theologie der Selbst-Verleugnung durch eine Theolo-
gie der Selbst-Verwirklichung ersetzt worden, manch-
mal so subtil, dass nur der Glaubige mit geiibtem geist-
lichen Sinn dies erkennt. Paulus schreibt den Korin-
thern: , Priift euch, ob ihr im Glauben seid, untersucht
euch! Oder erkennt ihr euch selbst nicht, dass Jesus
Christus in euch ist?” (2Kor 13,5). Priifen und unter-
suchen soll der Glaubige sich. Paulus verwendete zwei
Ausdriicke, um diese so oft verloren gegangene geist-
liche Disziplin unter Christen zum Ausdruck zu brin-
gen. Bei dieser Selbstpriifung geht es um den Glauben.
Werner de Boor kommentiert diese Bibelstelle treffend:
,Dabei aber machen die Formulierungen des Apostels
sofort deutlich, dass er nicht an intellektualistischen
kraftlosen Glauben denkt, der nur in der Zustimmung
zu christlichen Ansichten oder Meinungen besteht.
Paulus fragt sie nicht, ob sie Glauben haben, sondern
ob sie im Glauben sind. Der Glaube ist dadurch als der
umfassende Raum gekennzeichnet, in dem sich das
ganze Leben eines Menschen abspielt, als die bestim-
mende und formende Macht, die alles Denken und Re-
den, Tun und Lassen durchwaltet.”% Fiir Paulus war

% Werner de Boor, Der zweite Brief des Paulus an die Korinther,
Brockhaus Verlag, Wuppertal, 1983, S. 250.
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Christus in den Glaubigen wirksam, der ihr ganzes
Denken und Handeln erfiillen und bestimmen sollte.
Raum fiir Eigenliebigkeit war in einem Herzen solcher
Ausrichtung keiner mehr. Das Anliegen der Selbstprii-
fung war es, zu erkennen, ob Christus oder das eigene
Selbst im Zentrum des geistlichen Lebens stand.

Die Frage, ob der Nachfolger Jesu im Glauben ist,
beriihrt unweigerlich die Frage nach der Wahrheit.
Keiner der Apostel vertrat die heute so tiblich gewor-
dene Anschauung, Wahrheit und Erkenntnis diirfe
man nicht zu hoch hdngen, denn wichtiger sei es, Jesus
zu haben. Fiir die ersten Apostel war die Person Christi
mit der Wahrheit Christi untrennbar verbunden. Wer
Jesus hat, hat auch den, der gesagt hat: ,Ich bin der
Weg und die Wahrheit und das Leben” (Joh 14,6). Ab-
weichen von der Wahrheit bedeutet immer Abweichen
von Jesus, und ein Abwenden von Jesus bedeutet im-
mer eine Abkehr von der Wahrheit. Eine Wahrheit
ohne Jesus kann es nicht geben. Oftmals wird argu-
mentiert, dass es wichtiger ist, Gott zu kennen als die
Wahrheit iiber Gott. Michael Horton bringt es auf den
Punkt: ,Der Apostel Jakobus wiirde dem widerspre-
chen: >Meine Briider, wenn jemand unter euch von der
Wahrheit abirrt und jemand ihn zurtickfiihrt, so wisst,
dass der, welcher einen Siinder von der Verirrung sei-
nes Weges zuriickfiihrt, dessen Seele vom Tode erret-
ten und eine Menge von Siinden bedecken wird« (Jak
5,19-20). Es kann keine personliche Beziehung zur Per-
son Jesu Christi geben, wenn man nicht zugleich ver-
steht und akzeptiert, was die Natur, das Wesen und die
Mission Christi ist. Menschen von falschen Lehren ab-
zuwenden, ist kein geringes Anliegen. Es geht einher
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mit der schwerwiegendsten Konsequenz: Eine Seele
wird vor dem Tod errettet.”*”

Die Verkiindigung eines Evangeliums, in welchem
die inneren und aufleren, die seelischen und materiel-
len Bediirfnisse des Menschen in den Mittelpunkt ge-
riickt werden, hat seit Langem ein Heer von Christen
zu der gleichermafien bedenklichen wie leichtfertigen
Uberzeugung gefiihrt: ,Alles was mir gut tut, muss
auch von Gott sein.” Das Wohlstandsevangelium und
das psychologische Evangelium ist vielen modernen
Christen zur einzig erstrebenswerten Alternative zum
alten Evangelium des Kreuzes geworden.

Das psychologische Evangelium

Was vor Jahrzehnten im Kleinen begann, ist heute zu
einer Flut geworden, die die gesamte evangelikale
Welt erreicht hat. Der Sauerteig der Psychologie hat
den evangelikalen Teig griindlich durchsduert. Kaum
eine andere Stromung hat einen derartigen Siegeszug
tiber alle Konfessionen und Denominationen hinweg
erlebt wie die Psychologie. Was in den USA in den
1950er-Jahren begann, erreichte, wie so vieles aus den
USA, Deutschland etwa mit einem Jahrzehnt Verspa-
tung. ,Seit den 60er-Jahren wird ja die christliche Ge-
meinde (in Deutschland) von diversen Wellen tiiber-
rollt, die insgesamt mehr Zerstérung gebracht haben
als Segen ... Wieso miissen wir iiberhaupt dariiber re-
den, ob Psychotherapie und Seelsorge miteinander
kompatibel sind? Weil sich in der christlichen Land-
schaft einiges verandert hat. Noch vor zwei Jahrzehn-
ten gab es unter den evangelikalen Christen in unse-

97 Michael Horton, The Agony of Deceit, Moody Press, Chicago, 1990,
S. 25-26.
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rem Land einen gewissen Konsens dariiber, dass Seel-
sorge von der Heiligen Schrift her getan werden muss,
und dass die Psychotherapie fiir unsere Ziele eher
schddlich wére. Mittlerweile hat sich der Wind ge-
dreht. Er bldst jetzt jedem ins Gesicht, der es wagt, den
Wert der psychotherapeutischen Zugénge zur Lebens-
und Glaubenshilfe fiir Christen infrage zu stellen.”

Doch zuriick zu den Anfangen: 1952 wurde in den
USA die Christian Association for Psychological Studies
(CAPS) von einer kleinen Gruppe evangelikaler Chris-
ten gegriindet. Damit stand erstmals in der langen Ge-
schichte der bibeltreuen Evangelikalen in den 1950er-
und 1960er-Jahren die Ausbildung in der pastoralen
Seelsorge vollig unter dem Einfluss der Psychologie
Carl Rogers’. , Liberale Pastoraltheologen vermittelten
Rogers sowohl den konservativen (bibeltreuen) als
auch den liberalen Studenten der Theologie.”* 1965
zog das bereits erwdhnte Fuller Seminar nach und
griindete die Graduate School of Psychology (Fakultat fiir
Psychologie).

Erstmals 1970 erregte Jay Adams mit seinem Buch
Competent to Counsel (Kompetent fiir die Seelsorge)
Aufsehen, weil er als einer der Ersten die Integration
der Psychologie in die theologische Seelsorge infrage
stellte und klar formulierte, dass sakulares Gedanken-
gut in die christliche Seelsorge iibernommen wurde.
Powlison fasst zusammen: ,Die Flut der Psychologie
stieg seit Mitte der 50er-Jahre langsam an. In den 80er-

% Roland Antholzer, Biblisch-therapeutische Seelsorge, Versuch einer
Bewertung aus biblischer Sicht, Teil 1, 1998. Artikel von R. Antholzer
unter: URL: http://www.bibelbund.de, in der Rubrik:
Verzeichnis/Recherche — Gemeinde und Mission. Aufgerufen am
12. Mai 2008.

9 David Powlison, Integration or Inundation? In: M. Horton (Hrsg.),
Power Religion, Moody Press, Chicago, 1992, S. 194.
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Jahren erreichte sie einen Hohepunkt. Die Psychologie
erfasste den evangelikalen Glauben in fast allen Be-
reichen. ... Die Bestseller unter den Biichern tiiber
Selbsthilfe in den christlichen Buchldden sind alle von
den Anschauungen der Psychologie durchdrungen.”100

Viele Christen haben biblischen Wahrheiten den Rii-
cken zugekehrt und suchen Heil und Heilung in den
sdkularen Methoden der humanistischen Psychologie,
die man in christliche Begriffe kleidete; so trat die
»christliche Psychologie” nach evangelikaler Lesart
ihren Siegeszug an. Begriffe wie Selbstwert, Selbst-
liebe, Selbstbestatigung gehorten von nun an zum zen-
tralen Gedankengut in der christlichen Psychologie
und auf mancher Kanzel der Evangelikalen. In ein
christliches Gewand gehiillt, verdrangten die Prakti-
ken der sdkularen Psychologie biblisch orientierte Seel-
sorge in vielen christlichen Bewegungen und Gemein-
schaften. In seinem Wunsch nach Unabhéngigkeit von
der Botschaft der Torheit des Kreuzes wandte sich der
Seelsorger der Psychologie zu — als ,,modern” und
,aufgeschlossen” wollte er gelten und sich den neues-
ten Erkenntnissen nicht verschliefSen. Der Gefahr, dass
er wie Eva im Paradies Erkenntnis gegen Gehorsam
eintauschte und damit mehr verlor als gewann, war er
sich nicht bewusst.

Jesus lehrte: ,Wenn jemand mir nachkommen will,
verleugne er sich selbst und nehme sein Kreuz auf und
folge mir nach. Denn wer sein Leben erretten will, der
wird es verlieren; wer aber sein Leben verliert um
meinetwillen und um des Evangeliums willen, der
wird es erretten” (Mk 8,34-35). Der Nachfolger Jesu ist
gerufen, durch die Gnade und in der Kraft des Geistes
sein Selbst zu verleugnen. Das griechische Wort fiir

100 Ebd., S. 198.
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verleugnen (aparneomai) bedeutet nach Walter Bauer
vollkommen selbstlos handeln, seine Personlichkeit auf-
geben.% Jesus hétte den modernen Kult um das Selbst
des Menschen - Selbstbestitigung, Selbstverwirk-
lichung, Selbstliebe oder Selbstwert — niemals gedul-
det. Jesus wiirde heute mehr denn je Selbstverleug-
nung von allen einfordern, die seine Jiinger sein wol-
len. Der Heilsweg fiir den Menschen ist in der Schrift
vorgezeichnet: Das alte Selbst des Menschen muss ster-
ben. Das ist die Botschaft des Kreuzes, das ist die Bot-
schaft des Evangeliums, das , Kraft hat zum Heil jedem
Glaubenden” (Rom 1,16).

Die , christliche Psychologie” {ibt eine grofie Anzie-
hungskraft auf die heutigen Christen aus. Nicht zuletzt
tiber die TV-Medien werden geschickt christliche Sen-
dungen ausgestrahlt, die unter dem Deckmantel der
Evangeliumsverkiindigung psychologische Weishei-
ten unter Gottes Volk bringen. Ein sehr beliebtes Pro-
gramm war Hour of Power (Stunde der Kraft) des ame-
rikanischen Fernsehpredigers Robert Schuller. Die Me-
gagemeinde des reformierten Pastors Robert Schuller
musste 2010 Konkurs anmelden und die fiir 18 Millio-
nen Dollar erbaute Crystal Cathedral an die katholi-
sche Kirche verkaufen.

Die Gottesdienste von Robert Schuller waren eine
Mischung aus musikalischen Darbietungen, dem
Zeugnis eines Gastes, der von den Segnungen des
Moglichkeitsdenkens (Possibility Thinking — Schullers
Lehre tiber positives Denken) in seinem Leben berich-
tet, und schliefSlich einer etwa 20-miniitigen Predigt.
Robert Schuller war nach eigenen Aussagen schon frith
in seinem Amt als reformierter Pastor von der aus sei-
ner Sicht ,gewohnlichen” Evangeliumsverkiindigung

101 Walter Bauer, op. cit., S. 160.
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abgekommen. Die Kraft des positiven Denkens und die
Psychologie des Selbstwerts nehmen in Schullers Theo-
logie einen zentralen Stellenwert ein. Alle seine Predig-
ten waren mehr oder weniger von diesem Thema be-
herrscht.

Menschen, die andere aufgrund ihres Selbstbewusst-
seins bewundern und sich in ihrer Gegenwart minder-
wertig fiihlen, rat Schuller: ,,Sie wollen sich selbst eben-
so wohlfiihlen wie andere. Dann ist es Zeit, tiber eine
Transplantation eines neuen Selbstbildes nachzuden-
ken; und das bedeutet: Entwickeln Sie in Ihren Gedan-
ken ein Bild von einem Gott, der an Sie glaubt, und Ihr
Selbstbild wird eine erstaunliche Veranderung durch-
machen.”102

Positives Denken ist gleichwohl keine unchristliche
Tugend. Doch positives Denken zum Zentrum des
geistlichen Lebens eines Christen zu erheben, leugnet
die Gnade Gottes; der Christ lebt gewissermaflen aus
den eigenen Kréften seines positiven Denkens, mithilfe
derer er sich selbst verandern kann. Die Erlosung und
Verdanderung des Menschen durch einen gnadigen
Gott weicht der Zauberformel der Selbsterlosung des
Menschen. Mittels positiver Gedanken schafft der
Mensch sich selbst seine individuelle Vorstellung von
einem Gott, die letztlich darauf abzielt, das eigene
Selbstwertgefiihl zu steigern. Wenn dieses Ziel erreicht
ist und der eigene Selbstwert erst einmal gesteigert ist,
dann hat der Mensch seinen Traum verwirklicht: Er
fuhlt sich ebenso bedeutsam wie andere, und das be-
deutet fiir ihn Wohlergehen.

Schuller leugnet die Verderbtheit der menschlichen
Natur, das Gnadenwerk Gottes und das Werk des

102 Robert Schuller, Believe in the God who Believes in You, Thomas
Nelson Publishers, Nashville, 1989, S. 34.
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Geistes im Menschen. Fiir ihn ist der Mensch im Grun-
de gut — eine humanistische Sichtweise. Schuller sieht
alle Fahigkeiten, sich selbst zu verdandern, im Men-
schen selbst angelegt; der Mensch miisse lediglich sei-
ne positiven Krafte wecken, um sich selbst zu veran-
dern. Schullers Theologie und sein psychologisches
Menschenbild der Selbsterlosung durch positives Den-
ken steht im klaren Widerspruch zu allen Glaubens-
bekenntnissen der Kirchengeschichte. Trotz der grofien
Popularitat Schullers wurde die Zustimmung zu
seinem Selbstwert-Evangelium langst nicht von allen
Theologen geteilt. Die Cambridge Declaration, ein evan-
gelikales Bekenntnis aus dem Jahre 1996, bekraftigt,
dass der Evangelikalismus heute in wachsendem MafSe
vom Zeitgeist beherrscht wird statt vom Heiligen
Geist, und ruft zur Umkehr auf: ,,Das Vertrauen auf
menschliche Fahigkeiten geht auf die menschliche Na-
tur zuriick. Dieses falsche Vertrauen erfiillt heute die
evangelikale Welt: von dem Selbstwert-Evangelium
bis zum Wohlstands-Evangelium (health and wealth gos-
pel), von jenen, die das Evangelium zu einem kauf-
lichen Produkt und Siinder zu Konsumenten gemacht
haben, bis zu jenen, fiir die der christliche Glaube
einfach deshalb wahr ist, weil er funktioniert. Dies ver-
dunkelt die Lehre der Rechtfertigung. ... Gottes Gnade
in Christus ist nicht nur notwendig, sondern die einzig
wirksame Grundlage des Heils. ... Es ist das {iberna-
tiirliche Wirken des Heiligen Geistes, das uns zu Chris-
tus bringt, uns von der Knechtschaft der Siinde befreit
und uns aus dem geistlichen Tod in das geistliche Le-
ben versetzt. ... Menschliche Methoden, Techniken
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oder Strategien in sich selbst konnen diese Verwand-
lung nicht erreichen.”103

Schuller war iiberzeugt, dass die Lehre vom posi-
tiven Denken und positiven Bekennen ein Mittel zur
Veranderung des Menschen sei. Schuller erklarte: ,,Sie
konnen eine Person verandern, indem sie positive
Worte verwenden, die positive mentale Bilder davon
erzeugen, was diese Person werden kann.”1%* Christen
sollen durchaus positiv reden und denken, das ist ein
biblisches Anliegen. Eine Theologie hingegen, welche
die biblische Wahrheit iiber die verdndernde Kraft der
Gnade und des Geistes derart umwandelt, sollte nicht
unbedacht tibernommen werden. Die Bibel zeigt deut-
lich, dass die Umgestaltung des Menschen immer ein
Wirken von Gottes Gnade ist, welche den Menschen in
die Lage versetzt, seine gefallene Natur abzulegen und
den neuen Menschen in Christo anzuziehen. Gnade
fordert Abhangigkeit von Gott und ist das genaue Ge-
genteil einer Selbstwert-Theologie, die dem Menschen
vorgaukelt, aus eigener Kraft Verdnderung in seinem
Leben bewirken zu konnen. Schullers irrige Auffassun-
gen fordern geradezu die Unabhangigkeit des Men-
schen von Gott.

Fiir Schuller ist Stolz nichts Negatives. Ein gesundes
Selbstwertgefiihl bedeutet fiir ihn, stolz auf sich zu
sein, und dies sei Gottes Plan fiir den Menschen. ,,Gott
hat sich darauf spezialisiert, den verloren gegangenen
Stolz wiederherzustellen. Die Gesellschaft beleidigt die
Menschen. Gott ehrt die Menschen. Komm mit deinem
Makel zu Ihm. Er kann deinen Selbstwert wiederher-

103 Cambridge Declaration, 20. April 1996. URL:
http://www.reformed.org/documents/index.html. Abgerufen am 10.
Oktober 1998.

104 Robert Schuller, op. cit., S. 74
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stellen.”1% Der alte Mensch wird bestétigt und Selbst-
verleugnung verhindert. Der Mensch wird in einem
solchen Menschenbild auch allzu leicht von seiner
Stinde entschuldet. Falsche Verhaltensweisen werden
nicht mehr als Siinde benannt, sondern als Handlun-
gen und Reaktionen eines schwachen Selbstwertge-
fiihls umgedeutet.

In seinem Buch Believe in the God Who Believes in You
(Glaube an den Gott, der an dich glaubt) lautet der Titel
des letzten Kapitels Selbst-Respekt: Deine Macht und Dei-
ne Herrlichkeit! In diesem Kapitel schreibt Schuller:
,Nein, es ist nicht die Selbstzentriertheit, die einen
Menschen narzisstisch [tibertrieben selbstverliebt, An-
merkung des Verfassers] macht. Schliefllich téite ich
besser daran, an mir selbst interessiert zu sein. Ich
sollte mich wirklich dafiir interessieren, eine ange-
nehmere Person zu werden.”1% In einer Weise stimmt
es, dass Christen an der Verdnderung ihres Lebens in-
teressiert sein sollten. Allerdings sollten sie den Weg
wabhlen, den Gott fiir den erlosten Menschen bestimmt
hat. Der Weg, den Schuller aufzeigt, ist der Irrweg der
christlichen Psychologie, der das Selbst des Menschen
starkt und verhindert, dass es in den Tod gegeben
wird.

Schatzungen zufolge wurden 20 bis 30 Millionen
Zuhorer in der ganzen Welt mit der wdochentlichen
Ausstrahlung von Hour of Power erreicht. Uber alle De-
nominationen hinweg erfreut sich die , positive” Bot-
schaft des Robert Schuller grofier Beliebtheit. Dass je-
der Traum erfiillbar ist, leugnet menschliche Grenzen
und kann in der Flucht in eine Scheinwelt enden, die
sich den Enttduschungen und Schwierigkeiten des

105 Ebd., S. 75.
106 Ebd., S. 265.
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Lebens nicht langer stellen will. Gerade die Psalmen
lehren, dass der Nachfolger in den Noten des Lebens
im Vertrauen zu Gott wachsen und lernen kann, was
es heif$st, dass seine Zeit in Gottes Handen steht. Nicht
die Veranderung der Umstande oder das Streben nach
Erfiillung der eigenen menschlichen Plane, Wiinsche
und Bedyiirfnisse werden dann zum Zentrum der Nach-
folge Christi erhoben, sondern Gott selbst.

Erzahlungen der Antike, die sich von ihrem konkre-
ten Inhalt 16sten, nannte man Mythen. Ein Evangelium,
das sich von den konkreten biblischen Lehren 10st, ist
ebenso ein Mythos. Wer wahrhaft in der Nachfolge
Christi steht, unterwirft sich seinem Schopfer und
weif3, dass Gott ihn auch in schwierigen Lebensphasen
durchtrdgt und dass gerade diese Lebensabschnitte
nach Gottes Plan kostbare, geistliche Frucht hervor-
bringen. Das Wohlfiihl- und Erfolgs-Evangelium ist
nichts weiter als ein Mythos. Nicht nur Jakobus warnte
vor dem Abirren von der Wahrheit (Jak 5,19-20), auch
Paulus wusste um die Gefahr: Wer sich von der Wahr-
heit abwendet, so sagt Paulus, wird unmerklich zu den
Fabeln, den Mythen hingezogen (vgl. 2Tim 4,4). My-
then sind, wie Marchen, erfundene Geschichten, die
mit der Realitdt — der biblischen, géttlichen Wirklich-
keit — nichts zu tun haben.

Ein Mairchen iiber Stolz und Selbstbewusstsein

,BEs war einmal die Gemeinde Gottes, die mitten im
zwanzigsten Jahrhundert grofie geistliche Fortschritte
machte. Aber die Méchte der Dunkelheit waren sich
dieser Bedrohung sehr bewusst. Also berief der Teufel
eine Sitzung ein, zu der alle seine Machte und Gewal-
ten geladen waren. Die Bestiirzung war grof3, als sie
den neuesten Bericht iiber die geistlichen Fortschritte

132



in den Gemeinden horten. So erfanden sie neue Tak-
tiken und Mittel, um Gottes Wirken an seinen Kindern
zu sabotieren. Ein ddmonischer Herrscher meinte:
,Vielleicht sollten wir Gottes Armee intensiv mit ihrem
Stolz herausfordern.” Andere spotteten laut iiber die-
sen Vorschlag.

Sie erinnerten die Damonen daran, dass Gott seinen

Nachfolgern ausdriicklich mitgeteilt habe, dass Stolz
inakzeptabel sei. Sie zitierten sogar Bibelstellen, um die
Vergeblichkeit dieser Strategie aufzuzeigen.
,Sechs Dinge sind es, die dem Herrn verhasst sind, und
sieben sind seiner Seele ein Gréuel: stolze Augen, fal-
sche Zunge und Hande, die unschuldiges Blut vergie-
Ben’ (Spriiche 6,16-27). ,Ein Grauel fiir den Herrn ist
jeder Hochmiitige. Die Hand darauf! Er bleibt nicht
ungestraft (Spriiche 16,5). Vor dem Verderben kommt
Stolz, und Hochmut vor dem Fall’ (Spriiche 16,18). ,Der
Hochmut eines Menschen erniedrigt ihn; der Demiitige
aber erlangt Ehre’ (Spriiche 29,23). ,Der Herr, Herr, hat
bei sich selbst geschworen, spricht der Herr, der Gott
der Heerscharen: Ich verabscheue den Stolz Jakobs,
und seine Paléste hasse ich’ (Amos 6,8) ...

Ein theologisch fundierter Ddmon versicherte nun
seinen Kollegen, dass eine Verfithrung zum Hochmut
vollig wirkungslos sei. Als hinterlistige Taktik sei sie
viel zu offensichtlich: Kein Christ wiirde jemals auf ei-
ne solche offenkundige Intrige hereinfallen.

Ein anderer ddmonischer Fiihrer dréngte aber da-
rauf, die Stolztaktik weiter in Erwagung zu ziehen. Er
war davon tiiberzeugt, dass sie Erfolg haben wiirden,
wenn sie nur einen anderen, anerkannten, harmlosen,
vielleicht sogar medizinischen Begriff fiir das Wort
Stolz fanden. ,Jetzt hab ich’s! Wir nennen es einfach
Selbstbewusstsein!’, rief er enthusiastisch. Alle Anwe-
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senden fragten skeptisch: ,Glaubst du wirklich, dass
die auf dieses Wort hereinfallen?’

Heute, am Anfang des einundzwanzigsten Jahrhun-
derts, akzeptieren viele besorgte und entmutigte Glau-
bige, dass ihr geringes Selbstbewusstsein die Wurzel
allen Ubels ist. Seelsorger, Bibellehrer und Prediger
ermuntern Christen zur Steigerung des Selbstbewusst-
seins. Die Machte der Finsternis halten inzwischen
schadenfroh den Atem an und hoffen, dass kein Ge-
meindeleiter ihre ddmonische Taktik ans Licht bringt,
indem er zu einem Hilfesuchenden sagt: Mal sehen, ob
wir dir nicht helfen konnen, deinen Stolz ein bisschen
aufzubauen.”107

107 Bob Hoekstra, Couch oder Bibel?, Calvary Books, Hannover, 2005,
S. 163-165
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Kapitel 7
Christliche Psychologie

Wir haben seit Jahrzehnten ein gefiihrliches Defizit in unsern
Gemeinden. Es ist das Defizit an wirksamer seelsorgerlicher
Hilfestellung. Zwar ist es uns in der Schrift geboten, die Last
des andern zu tragen, doch weithin wird es nicht mehr prak-
tiziert. Christen haben in diesem Bereich lingst das Feld ge-
raumt und den sogenannten Fachleuten iiberlassen. '8

Roland Antholzer

Mittlerweile diirfte ein Grofsteil der Evangelikalen der
Uberzeugung sein, dass Psychologie im Allgemeinen
und Psychotherapie im Besonderen unerldsslich fiir
eine fundierte Seelsorge sind. Dies wiirde den Riick-
schluss zulassen, dass effektive Seelsorge erst mit der
Geburt der wissenschaftlichen Psychologie Ende des
19. Jahrhunderts durch Wilhelm Wundt (1832-1920)
iiberhaupt moglich geworden ist. Folglich musste man
im Zuge der Integration der Psychologie die reforma-
torische Lehre der Allgenugsamkeit der Schrift neu de-
finieren oder gar hinter sich lassen. Vielleicht ist es an
dieser Stelle angebracht, vor einer Verteufelung von
Psychologie ebenso zu warnen wie vor einer unreflek-
tierten Akzeptanz psychologischer Methoden. Es gibt
durchaus Bereiche der modernen Psychologie, deren

108 Roland Antholzer, Biblisch-therapeutische Seelsorge (BTS) - Ein
Versuch einer Bewertung aus biblischer Sicht.

Online-Artikel des Bibelbund. URL:
https://bibelbund.de/2015/05/biblisch-therapeutische-seelsorge-bts/.
Abgerufen am 26. August 2021.
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Erkenntnisse und Inhalte nicht nur bedenkenlos, son-
dern auch dem Menschen dienlich sein konnen (Erg-
onomie, paddagogische Psychologie, Wahrnehmungs-
psychologie). Fragwiirdig wird der Einsatz psycholo-
gischer Lehren immer dann, wenn das der jeweiligen
Methode zugrunde liegende Menschenbild in volligem
Widerspruch zum biblischen Menschenbild steht.

Das Evangelium, wie es verkiindigt wird, nimmt im-
mer Einfluss auf das Denken und Handeln der Zu-
hérer. Ein psychologisiertes, ein gnostisches, ein trium-
phalistisches, ein gesetzliches Evangelium wird nicht
ohne Einfluss auf die jeweiligen Zuhorer und deren
geistliches Wachstum bleiben. Die gehorte Botschaft,
sofern man sie aufnimmt, wirkt pragend. Der charis-
matische Triumphalist {iberhebt sich und wird eine
elitdre Geistlichkeit praktizieren. Der christliche Gnos-
tiker leugnet physische Realitidten und wird alles ver-
geistigen. Der Gesetzliche wird standig sich und an-
deren Regeln aufbiirden und versuchen, diese penibel
einzuhalten. Der psychologisierte Christ konzentriert
sich auf sein Selbst und seine Seele. Viele Varianten des
wahren Evangeliums buhlen um die Aufmerksamkeit
der Christen. Wer sich von der Einfalt des Christus zu
einem anderen Jesus, einem anderen Geist und einem
anderen Evangelium abwendet (2Kor 11,3-4), wird sein
Handeln und Denken an dem ausrichten, was er
glaubt.

Wahrend die liberalen Theologen die Psychologie
ganz selbstverstandlich akzeptierten, war es das An-
liegen vieler evangelikaler Theologen, die Psychologie
von unbiblischem Ballast zu befreien und eine ,,christ-
liche Psychologie” hervorzubringen. Riickblickend
schreibt David Powlison, dass die evangelikalen Psy-
chotherapeuten ihre so populédr gewordenen Lehren in
den 1960er- und 1970er-Jahren formulierten: ,Das
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Schlagwort, unter dem sich die wachsende Zahl an
professionellen Therapeuten versammelte, war Inte-
gration. Mit Artikeln und Biichern wurde den Lesern
das Gedankengut der Integrationisten eingehdmmert.
Psychologie und Theologie sollten sich gegenseitig
befruchten. Die Liberalen hatten sich der Psychologie
als einer hoheren Autoritdt einfach gebeugt. Die Inte-
grationisten unter den Evangelikalen hingegen ver-
suchten mit Scharfsinn den Dialog mit der Psychologie
zu fiihren; auf diese Weise hofften sie die Spreu der
Unwahrheit vom Weizen der Wahrheit zu trennen.” 1%

Damit wurde im Weiteren eine Entwicklung ange-
stoflen, die sich nicht mehr aufhalten liefS. Der Dialog
mit der Psychologie lenkte das Augenmerk der Inte-
grationisten geradezu magisch auf das eigentliche The-
ma aller psychologischen Denkrichtungen, namlich
auf das menschliche Seelenleben. Powlison fasst die
Merkmale dieser Verlagerung so zusammen: , Frither
waren ihre Aktivitdten nach aufien gerichtet: Erbauung
des Glaubens, Erkennen von Gaben, Dienste, Bibelstu-
dium, Gebet, Bereitschaft zur Selbstaufopferung, Ver-
leugnen eigener Bediirfnisse usw. Diese Anliegen wur-
den sichtlich durch eine introvertierte Haltung ersetzt,
die alte Wunden aufspiirt, seelische Bediirfnisse er-
kennt und stillt, negative Verhaltensmuster vermeidet,
innere Wiinsche zufriedenstellt usw.”110

Carl Rogers - klientenzentrierte Gesprachspsycho-
therapie

Carl Rogers, der bereits erwdhnt wurde, soll an dieser

109 David Powlison, Power Religion, Moody Press, Chicago, 1992, S.
197.
110 Ebd., S. 199.
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Stelle naher beleuchtet werden, weil er als erster Psy-
chologe einen so grofien Einfluss auf die Gemeinde Je-
su zundchst in den USA und spater weltweit hatte. Er
dient als ein Beispiel unter vielen, um aufzuzeigen, wie
sdkulare psychologische Theorien in die christlichen
Gemeinden Eingang fanden und die traditionelle Seel-
sorgepraxis tief veranderten. Carl R. Rogers (1902-
1987) war US-amerikanischer Psychologe und Psycho-
therapeut. 1951 veroffentlichte er sein Hauptwerk
Client-Centered Therapy (klientenzentrierte Gesprachs-
psychotherapie), in welchem er die Grundlagen seiner
Therapie darlegte. 1968 griindete er in Kalifornien das
Center for the Study of the Person (Zentrum fiir Studium
uber die Person), wo er bis zu seinem Lebensende seine
Gesprachstherapie praktizierte, Biicher verfasste und
Vortréage hielt. Seine von einem humanistischen Men-
schenbild gepragten Arbeiten beeinflussten viele Berei-
che der Psychologie, Soziologie, Padagogik, Pastoral-
seelsorge und Medizin.

Generell kann man bei der humanistischen Psycholo-
gie sagen, dass der Mensch im Mittelpunkt der Thera-
pie steht. Gemaf$ dieser Denkrichtung ist der Mensch,
der sich seiner Existenz bewusst ist, in der Lage, Ent-
scheidungen zu treffen und damit selbst seine Situa-
tion zu verdndern. Ferner glauben humanistische Psy-
chologen, dass die menschliche Intelligenz und Gestal-
tungskraft iiber ausreichend Potenzial verfiigt, um den
Menschen selbst und seine Umwelt verandern zu kon-
nen. Das grundlegende Ziel jedes Menschen ist von sei-
nem Wunsch gepragt, sich selbst zu verwirklichen.
Dieses Streben nach Selbstverwirklichung ist letztlich
der Sinn des menschlichen Lebens und das Ziel aller
Psychologie.

Den Anfang von Rogers’ Therapie bildete die Suche
des Klienten nach einer Losung seines Problems. Ro-
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gers war der Meinung, dass der Hilfesuchende die
Losung seiner Probleme nicht beim Therapeuten su-
chen und von ihm abhéngig werden durfte. Der Thera-
peut sollte dem Hilfesuchenden lediglich das Gefiihl
von Annahme und Sicherheit vermitteln und somit ein
Klima des Vertrauens schaffen. Dadurch wiirde sich
der Hilfesuchende im Laufe der Therapie immer mehr
offnen und alle seine positiven wie negativen Gefiihle
zum Ausdruck bringen kénnen. Auf diese Weise ver-
hilft der Therapeut dem Klienten zu einer klaren Sicht
der Probleme und ermutigt und befahigt ihn im Ver-
lauf der Therapie, Einsicht in sein Handeln in der Ver-
gangenheit zu erlangen. Wenn der Klient erst einmal
erkannt hat, warum er denn so ist, wie er ist, kann der
néchste Schritt folgen. Er kann mit dem Therapeuten
zusammen erarbeiten, welche Verdnderung er errei-
chen mochte. Der Therapeut vermeidet es, den Hilfe-
suchenden zu einem bestimmten Handeln zu dréngen.
Der Klient selbst soll die notwendigen Entscheidungen
treffen und positive Gefiihle und Impulse entwickeln.

Carl Rogers entwickelte seine Therapie auf der
Grundlage eines humanistischen Weltbildes, welches
davon ausgeht, dass der Mensch grundsétzlich gut ist.
Dies hat natiirlich Konsequenzen fiir die aus seiner
Sicht angebotenen Losungen seelischer Probleme. Ne-
gative Gefiihle oder Verhaltensmuster werden nicht
als Siinde angesehen, sondern sie werden vom Thera-
peuten akzeptiert. Der biblische Seelsorger hingegen
ist gerufen, den Seelsorgesuchenden gegebenenfalls zu
einer Korrektur, also zur Bufle, zu fithren. Bleibt dies
unter ,christlicher Gespréchstherapie” aus, wird Siin-
denerkenntnis und damit das geistliche Wachstum ei-
nes Christen verhindert. Der Christ mag sich zwar
,wohlfiihlen” oder behaupten, dass es ihm ,besser
geht”. Gleichwohl sind die personlichen Empfindun-
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gen eines Menschen noch lange kein Kriterium dafiir,
dass Gottes Wille vollzogen wurde. Die Verdnderun-
gen bleiben auf der seelischen Ebene verhaftet und
dringen gar nicht erst in geistige Dimensionen vor. Das
eigentliche geistliche Problem der Siinde wird in der
christlichen Psychologie oftmals einfach umgangen.
Das humanistische Weltbild vertritt zudem eine rela-
tivistische Sichtweise. Eine absolute Wahrheit, wie die
Bibel sie kennt, gibt es laut Humanismus nicht. Jeder
entscheidet fiir sich selbst, was richtig und was falsch
ist. Daher soll der Therapeut nach Rogers keine Ver-
haltensmafiregeln weitergeben. Die Bibel hingegen for-
dert den Menschen auf, den Willen Gottes zu suchen
und seine Gebote zu halten. Wer sich tiber Jahre in eine
Therapie mit einem humanistischen Unterbau begibt,
wird zweifelsohne dadurch gepragt werden. Dass Ro-
gers zu sehr auf die Gefiihle seiner Klienten eingeht, ist
ein weiterer Kritikpunkt an seiner Therapie. Den posi-
tiven Gefiihlen, die wahrend der Therapie entwickelt
werden, soll schliefilich das Handeln folgen. Der Hilfe-
suchende wird seinen inneren Blick zunehmend auf
seine Gefiihle richten, um diese zu analysieren und zu
verandern. Das biblische Menschenbild appelliert aber
nicht einseitig an die Verdnderung der Gefiihle, son-
dern weifs um die Wichtigkeit von Willen und Denken.

Die Lésung der Probleme liegt im Menschen selbst

Da Rogers von der Annahme ausgeht, der Mensch sei
im Grunde gut, sieht er die Losung der Probleme auch
im Menschen selbst. Die Bibel hingegen lehrt, dass die
Losung existenzieller menschlicher Probleme, allen vo-
ran das Problem der Siinde und der Erlésung, nie im
Menschen selbst, in seinen Fahigkeiten und seiner
Macht zu finden sind, sondern allein in Gott. Rogers
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Therapie macht den Menschen letztlich unabhingig
von Gott. Der wahre Glaube allerdings wird dem Men-
schen seine Abhangigkeit von Gott vor Augen malen.
Rogers’” Gesprachstherapie war im Vergleich zu den
psychologischen Theorien und Praktiken, die in den
nachfolgenden Jahrzehnten in der Gemeinde Fuf fass-
ten, allerdings noch verhaltnisméfiig harmlos. Was mit
Carl Rogers in den 1950er-Jahren in den USA seinen
Anfang nahm, fiihrte zu einer Entwicklung, die man
als die Psychologisierung der Gemeinde bezeichnen
kann. Es drangt sich Goethes Wort aus dem Zauber-
lehrling auf: Die (psychologischen) Geister, die ich rief,
werde ich nun nicht mehr los.

Eine Vielzahl psychologischer und psychotherapeu-
tischer Methoden erlebte in den letzten Jahrzehnten
einen regelrechten Boom in der siakularen Gesellschaft.
Roland Antholzer schreibt: ,, Wahrend sich der ideolo-
gische Einfluss bei der Gesprachspsychotherapie viel-
leicht gerade noch im ethisch vertretbaren Rahmen
hélt, geht er bei andern humanistischen Methoden wie
der Urschrei-Therapie ..., der Bioenergetik ..., bei den
diversen Sensitivity- und Marathon-Gruppen oder all
den neueren fast exotisch anmutenden Gruppenthera-
pien schon entschieden dariiber hinaus. Auch die Re-
habilitation von Hypnose und Astrologie ware hier zu
nennen. Die Humanistische Psychologie, die man die
»Dritte Kraftc nennt (nach Psychoanalyse und Beha-
viorismus), hat in folgerichtiger Konsequenz ihrer Ver-
gotzung des Menschen nun die >Transpersonale Psy-
chologie« (die , Vierte Kraft”) hervorgebracht. Nun-
mehr werden okkulte und esoterische Praktiken (die
Bibel nennt das Abgotterei) mit einem pseudowis-
senschaftlichen Glanz versehen und dem Menschen als
Lebenshilfe angeboten. Das Ganze lasst sich unter dem
Begriff Human-Potential-Bewegung fassen, die nichts
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anderes als den psychologischen Zweig der New-Age-
Bewegung darstellt.”11

Antholzer bringt es auf den Punkt, wenn er analy-
siert, dass die Vergotzung des Menschen in den neues-
ten psychologischen Trends immer offenkundiger
zutage tritt. Auch der Evangelikalismus hat in Teilen
Gott aus dem Mittelpunkt geriickt und den Menschen
ins Zentrum seiner Theologie gestellt. Die immer po-
puldrer werdende Wort-des-Glaubens-Bewegung mit
ihren unterschwellig gnostischen Lehrinhalten, insbe-
sondere der Lehre des Gott-Menschen, erhebt den
Menschen in eine Stellung, die ihm die Schrift nicht
zugesteht. Aber auch Segmente der christlichen Psy-
chologie betonen die im Selbst des Menschen schlum-
mernden Krafte, die es lediglich freizusetzen gilt, um
sein Leben und seine Umwelt kreativ nach den eigenen
Traumen zu gestalten. Mittlerweile sind die Grenzen
zum Gedankengut der New-Age-Bewegung flieffend.

Seit geraumer Zeit drangen viele dieser psycholo-
gischen Angebote auf die evangelikale Gemeinde ein.
In einem Prozess der Integration wollten christliche
Psychologen alles das aus der Psychologie {iberneh-
men, was ihnen mit der Bibel vereinbar schien. Eine
Reihe von Kritikern dieses Ansatzes ist zu der Uber-
zeugung gekommen, dass die Integrationisten dabei
schon lange zu weit gegangen sind und teilweise psy-
chologische Ideologien, die ganz offenkundig nicht
mehr mit der Bibel vereinbar sind, iibernommen ha-
ben. Ferner wurden in diesem Prozess der Integration
biblische Begriffe teilweise verandert und neu defi-
niert. Biblische Begriffe bleiben erhalten, allerdings ist

111 Antholzer/Schirrmacher, Was hilft wirklich? Biblische Seelsorge
kontra Psychotherapie, Schwengeler Verlag, Berneck, Schweiz, 2001,
S. 126.
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ihr Inhalt ein psychologischer geworden. Die Proble-
matik der Stinde und der damit verbundenen Schuld-
frage wird regelmafSig ignoriert. Der Mensch, der Siin-
de tut, wird ganz im Sinne der Psychotherapie unver-
hohlen vom Téater zum Opfer erklart. Powlison kommt
zu dem erniichternden Schluss: ,Der moderne psycho-
logische Evangelikalismus, der intellektuelle Strom, in
dem wir mittreiben oder gegen den wir anschwimmen,
hat nichts mit dem Christentum zu tun.”112

Robert Schuller

Robert Schuller (1926 - 2015) begann seinen Dienst in
Kalifornien mit einem durchaus legitimen Anliegen:
Wie erreiche ich die Menschen, die nie einen Gottes-
dienst besuchen? Seine Antwort darauf war eine ein-
fache: Finde die Bediirfnisse der Kirchenfernen heraus
und erfiille sie. So begann sein Dienst, indem er von
Tiir zu Tiir ging und die Menschen fragte, wie eine Ge-
meinde aussehen miisste, damit sie sie besuchen wiir-
den. Schuller gab regelméafliig Umfragen in Auftrag, um
die Bediirfnisse der Amerikaner zu erkunden. Der aus
seinen Umfragen geborene Pragmatismus und eine
Mischung aus Psychologie und dem positivem Denken
préagten sein Verstindnis von Evangeliumsverkiindi-
gung. Sein Evangelium mag den Leuten angenehm er-
scheinen und in ihren Ohren kitzeln, es mag aufgrund
der Psychologie, die Schuller ausdriicklich gutheifst, als
modern und aufgeschlossen erscheinen, aber es ist
nicht das Evangelium Christi Jesu!

Dr. Norman Vincent Peale (1898 — 1993), reformierter
Pastor, und seine Lehre {iber positives Denken (Haupt-
werk: The Power of Positive Thinking; Die Kraft des posi-

112 David Powlison, op. cit., S. 215.
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tiven Denkens) iibte einen besonderen Einfluss auf
Schuller aus, dessen neue Sicht des Evangeliums viele
Gemeinsamkeiten mit den Lehren von Vincent Peale
aufweist. Schullers Evangelium ruht auf den Funda-
menten der Psychologie des Selbstwertes (Self-Esteen)
und des Moglichkeitsdenkens (Possibility Thinking).
Schuller war tiberzeugt: ,Die reformatorische Theolo-
gie versagte darin, deutlich zu machen, dass das ei-
gentliche Problem der Siinde auf einem Mangel an
Selbstwert beruht.”113

Siinde definierte er ausgehend von seiner psycholo-
gischen Sicht mit folgenden Worten: ,Siinde ist jede
Handlung oder jeder Gedanke, der mich oder eine an-
dere Person meines oder ihres Selbstwertes beraubt.”114
Damit verwirft er die traditionelle reformierte Theo-
logie iiber die Natur des Menschen seiner eigenen Be-
wegung, welche den Menschen als durch und durch
verderbten Siinder und Rebell gegen Gottes Ordnung
ansieht. Fiir Robert Schuller ist der Mensch hingegen
im Grunde gut, eine durchweg humanistische Sicht-
weise. ,, Aber unsere Rebellion ist eine Reaktion und
nicht unsere Natur. Von Natur aus sind wir furchtsam,
aber nicht schlecht. Die Erbsiinde ist nicht eine Nei-
gung zum Bosen; sie ist vielmehr eine Neigung zum
Unglauben.”115

Das Hauptproblem des Menschen: Mangel an Selbst-
wert

Laut Schuller besteht das Hauptproblem aller Men-

113 Robert H.Schuller, Self-Esteem: The New Reformation, Word Books,
Waco, Texas, USA, 1982, S. 98.

114 Ebd., S. 14.

115 Ebd., S. 67.
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schen darin, dass sie unter einem Mangel an Selbstwert
leiden. Dieses Gefiihl der Minderwertigkeit gilt es
durch die Wiederherstellung des Selbstwertes zu iiber-
winden. Jesus bezeichnete eine Person nie als einen
Stinder, so Schuller. Er sah jeden einzelnen Menschen
als einen Heiligen an. Es ist schon erstaunlich, wie man
zu einer solchen Aussage kommen kann, da Jesus hdu-
fig auf die Konsequenzen von Siinde im Menschen
hinwies (Joh 8,21.24; Mt 9,2; Lk 7,48; Mk 3,28). Ferner
gebraucht Jesus das Wort Siinder fiir Menschen an
vielen Stellen in den Evangelien (Mt 9,13; 26,45; Lk
5,32; 6,32-34; 13,2). An anderen Stellen verwendet Jesus
sogar das Wort Ubeltater (Mt 7,23; 21,41). Die gesamte
Bibel zeigt sehr anschaulich und drastisch, dass der
Mensch ein Siinder ist und wie Siinde das Verhiltnis
des Menschen zu Gott und zum Néchsten zerstort.

Die geistliche Natur des Menschen wird von Paulus
in den ersten drei Kapiteln seines Romerbriefes be-
schrieben. Er kommt zu dem Schluss: ,,Da ist kein Ge-
rechter, auch nicht einer; da ist keiner, der verstandig
ist; da ist keiner, der Gott sucht. Alle sind abgewichen,
sie sind allesamt untauglich geworden, da ist keiner,
der Gutes tut, auch nicht einer” (Rom 3,10-12). In den
Versen danach zeichnet Paulus das Bild des gefallenen
Menschen: ,,Ihr Schlund ist ein offenes Grab, mit ihren
Zungen handeln sie triigerisch. Otterngift ist unter ih-
ren Lippen. Ihr Mund ist voll Fluchens und Bitterkeit.
Ihre Fiifle sind schnell, Blut zu vergiefSen. Verwiistung
und Elend ist auf ihren Wegen, und den Weg des Frie-
dens haben sie nicht erkannt. Es ist keine Furcht Gottes
vor ihren Augen” (Rom 3,13-18). Allein diese kurze Zu-
sammenfassung des Apostels aus dem Romerbrief ver-
anschaulicht, dass das paulinische Menschenbild ein
vollig anderes als das von Schuller ist.
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Dass Schuller aufgrund seiner Sicht des Menschen
und der Siinde zu einer ganz anderen, neuen Losung
des Problems der Siinde kommen muss, liegt auf der
Hand. Die Erlésung von Siinde sieht Schuller konse-
quenterweise in der Beseitigung eines geringen Selbst-
wertes. Schuller definiert das Heil des Christen ganz in
psychologischer Manier: ,Errettet zu sein bedeutet,
permanent von Siinde (psychologischer Selbstmiss-
brauch mit allen seinen Konsequenzen) und Scham be-
freit zu werden zu einem Selbstwert, der Gott verherr-
licht, die menschlichen Bediirfnisse befriedigt, kon-
struktiv und kreativ ist.”1"® Nur Personen mit einem
wiederhergestellten Selbstwert werden fiir Schuller zu
Menschen, welche die Welt fiir Gott gewinnen konnen.
Die Kirche muss nach Schuller anthropozentrisch wer-
den, also den Menschen wieder in den Mittelpunkt
stellen. Der Selbstwert des Menschen wird so zum zen-
tralen Anliegen von Schullers Theologie. , Selbstwert,
oder der Stolz darauf, ein menschliches Wesen zu sein,
ist das einzige und wichtigste Bediirfnis, welches in der
menschlichen Rasse heute gestillt werden muss.”1”

Was den menschlichen Stolz angeht, vertritt Schuller
seine eigene Philosophie, wenn er schreibt: ,,Eine neu-
rotische Furcht vor Stolz hat die Gemeinde zu lange
motiviert, die Aufgabe zu iibernehmen, die nur Chris-
tus wahrhaft erfiillen kann ... Wage es, ein Mdglich-
keitsdenker zu sein! Fiirchte nicht den Stolz. ... Die fast
unmogliche Aufgabe fiir Gott besteht darin, dass wir in
jeder Stunde an jedem Tag nicht aufhdren zu glauben,
wie grof$ wir als Sohne und Tochter Gottes auf dem
Planeten Erde sind.”!18

116 Ebd., S. 99.
117 Ebd., S. 19.
118 Ebd., S. 57.
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Nirgends in der Heiligen Schrift wird man eine der-
artige Aussage antreffen konnen. Der Stolz und Hoch-
mut des Menschen wird durchweg negativ beurteilt,
und Demut, das Gegenteil von Stolz, wird ausnahms-
los positiv bewertet. Gewiss kann man auch die bib-
lische Lehre von Demut verdrehen. Paulus weifs da-
rum, wenn er von Lehren spricht, die einen ,Schein
von Weisheit haben in eigenwilligem Gottesdienst und
in Demut und im Nichtverschonen des Leibes” (Kol
2,23). Diese falsche Demut eines eigenwilligen Gottes-
dienstes ist in Gottes Augen ebenso verwerflich wie ein
stolzes Selbstwertgefiihl, das von Schuller propagiert
wird.

Da Schuller dem Selbstwert des Menschen einen so
hohen Stellenwert einraumt, muss er seiner Uberzeu-
gung folgend alle grundlegenden biblischen Lehren
neu definieren. So ist es nicht verwunderlich, dass
Schuller die geistliche Wiedergeburt in ganz neuem
Licht sieht: ,, Wiedergeboren zu werden, bedeutet, dass
wir unser negatives Selbstbild in ein positives Selbst-
bild verwandeln — von Minderwertigkeit zu Selbst-
wert, von Furcht zur Liebe, von Zweifel zu Vertrau-
en.”1% Nach Schuller besteht die Wiedergeburt also
darin, , dass wir unser negatives Selbstbild in ein po-
sitives Selbstbild verwandeln”. Der Mensch handelt al-
so gewissermafSen an sich selbst und bringt seine Wie-
dergeburt selbst hervor. Die Bibel hingegen lehrt, dass
die Wiedergeburt als ein iibernatiirlicher Akt Gottes
durch Gottes Geist am Menschen vollzogen wird. Dies
geschieht in einem Augenblick. Was der Wiedergeburt
folgt, nennt die Bibel Heiligung, ein Ablegen des alten
Menschen und ein Anziehen des neuen Menschen in
Christus. In diesem Prozess der Heiligung muss das

119 Ebd., S. 68.
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Selbst des Menschen seinen Platz rdumen, Christus
muss die Mitte des Lebens werden.

Fiir Schuller wird der Mensch, der von Minderwer-
tigkeit befreit ist und ein positives Selbstwertgefiihl
entwickelt hat, zu einer Person, die nicht nur positiv
denkt, sondern die sich auch zu aufsergewohnlichen
Traumen aufschwingen und diese umsetzen kann.
Menschen mit groffem Selbstwert halten alles fiir mog-
lich. Sie werden zu ,Moglichkeitsdenkern”. , Selbst-
wert wird uns zum Moglichkeitsdenken fiithren.” Der
gesteigerte Selbstwert macht den Menschen zu einer
Person, die alles, was sie sich mit ihrem vor Kraft strot-
zenden Selbstwert erdenken kann, auch umzusetzen
vermag. Damit steht der Mensch im Mittelpunkt allen
Handelns. Das ist Schullers anthropozentrisches Evan-
gelium.

Die Bibel indes stellt Gottes erlosende Gnade in den
Mittelpunkt. Das Denken des Menschen muss nach der
Lehre der Bibel durch Gnade erneuert werden. , Wer-
det verwandelt durch die Erneuerung des Sinnes”
(Rom 12,2). Das griechische Passiv Prasens ,werdet
verwandelt” bedeutet, dass es sich hierbei um ein kon-
tinuierliches Wirken von Gottes Gnade am Menschen
handelt. Der Mensch kann aus eigener Kraft nicht her-
vorbringen, was nur Gott durch die Gnade und die
Kraft seines Geistes wirken kann. Gleichwohl muss der
Glaubige diesen Prozess natiirlich auch selbst erstre-
ben und begehren, da Gott diese Erneuerung nie auf-
zwingt. Aus biblischer Sicht steht bei allem Heilshan-
deln der gnddige Gott im Mittelpunkt. Das wahre
Evangelium ist daher theozentrisch.

Um sein Moglichkeitsdenken (Possibility Thinking)
biblisch zu legitimieren, zieht Schuller natiirlich auch
Bibelverse heran. So sieht er unter anderem Markus
9,23 als Bestatigung fiir seine Lehre des positiven Den-
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kens: ,Alle Dinge sind dem moglich, der da glaubt.”
Schuller reifSt diesen Vers aus dem Gesamtzusam-
menhang der Bibel und biegt ihn zu seinen Zwecken
zurecht. Die Bibel lehrt, dass iiber den Moglichkeiten
eines Glaubenden ein hoheres Prinzip steht, das des
gottlichen Willens. Jesus sagt: , Wenn ihr in mir bleibt
und meine Worte in euch bleiben, so werdet ihr bitten,
was ihr wollt, und es wird euch geschehen” (Joh 15,7).
Diese Schriftstelle macht deutlich, dass das Bitten im
Glauben an das Bleiben in seinem Wort, also in seinem
Willen, gebunden ist. Sinngemafl muss man Markus
9,23 eigentlich so lesen: , Alle Dinge in Gottes Willen
sind dem moglich, der da glaubt.”

Wer, wie Schuller, einen an sich guten Menschen in
den Mittelpunkt seiner Lehren stellt, muss zu dem Er-
gebnis kommen, dass das Denken eines , guten” Men-
schen auch Gutes hervorbringen kann. Die Bibel hin-
gegen lehrt, dass der Mensch unter die Knechtschaft
der Siinde gefallen ist und der Erlosungsgnade Gottes
bedarf. Damit riickt der erlosende Gott und sein Heils-
handeln in den Mittelpunkt.

Das Evangelium der Selbstliebe

1969 veroffentlichte Robert Schuller seinen Bestseller
Self-Love (Selbstliebe). Norman Vincent Peale schrieb
im Vorwort zu Schullers Buch: ,Wenn Sie zogerlich
und voller Zweifel sind, dann wird Thnen dieses Buch
helfen, neue Kraft und neue Hoffnung zu schopfen, die
Probleme des Alltags zu bewiltigen. Wenn Sie sich
nicht wirklich selbst lieben, wenn Sie nicht wirklich an
sich selbst glauben, wenn Sie nicht wirklich Respekt
vor Ihren eigenen Gedanken haben, dann soll Ihnen ge-
zeigt werden, wie Sie das dndern konnen. Sie werden
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lernen, dass Selbstliebe wichtig ist.“120 Schon in diesem
Buch deutet Schuller den Gedanken an, dass Selbst-
liebe einer neuen Reformation gleichkédme. Ganz offen
zeigen sich seine reformatorischen Absichten in seinem
1982 veroffentlichten Buch Self-Esteem: The New Refor-
mation (Selbstwert: Die neue Reformation), wo er schon
im Buchtitel ankiindigt, wohin die neue Reformation
fithren soll.

Auf die Frage eines Schriftgelehrten, welches das
grofite Gebot sei, antwortete Jesus ihm: ,,Das erste ist:
Hore Israel: Der Herr, unser Gott, ist allein Herr, und
du sollst den Herrn, deinen Gott, lieben aus deinem
ganzen Herzen und aus deiner ganzen Seele und aus
deinem ganzen Verstand und aus deiner ganzen Kraft.
Das zweite ist dies: Du sollst deinen Néachsten lieben
wie dich selbst” (Mk 12,29-31). Kann man aus dieser
Bibelstelle einen Aufruf zur Selbstliebe ableiten, wie
viele christliche Psychologen und moderne Ausleger es
tun? Hatte Jesus die Férderung der Selbstliebe oder gar
des Selbstwertes eines Menschen im Sinn, als er diese
Aussage machte?

Diese Frage kann mit einem klaren Nein beantwortet
werden! Jesus rief seine Jiinger niemals dazu auf, sich
selbst zu lieben. Die Jiinger sollen Gott aus ganzem
Herzen und den Nachsten wie sich selbst lieben. Jesus
beleuchtet und erklart lediglich ndher, auf welche Wei-
se seine Jiinger den Néchsten lieben sollen. Sie sollen
keineswegs sich selbst lieben, sondern den Néchsten
lieben, aber diesen wie sich selbst, d.h., sie sollen dem
Nachsten das gleiche Mafi an Wertschatzung ent-
gegenbringen, das der Liebe eigen ist und das jeder
Mensch in Form von Selbstachtung als Schopfung im
Bilde Gottes in sich trdgt. Der Irrtum der christlichen

120 Robert Schuller, Self-Love, Jove Books, New York, 1978, S. 6.
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Psychologie besteht darin, das Gebot der Néachsten-
liebe in ein Gebot der Selbstliebe zu verdrehen. Selbst-
liebe gilt in der Schrift jedoch als eines der negativen
Merkmale des endzeitlichen Menschen (siehe 2Tim 3,2;
selbstsiichtig, griech. philautos: eigenliebig).

Wenn Paulus auf sich schaute, sah er nur seine alte
Natur. Schaute er von sich weg auf Christus, dann sah
er sich im Lichte Gottes als ein neuer Mensch, erlost
durch Gottes Gnade. Den Korinthern schrieb er: ,, Uber
mich selbst will ich mich nicht rithmen, nur der
Schwachheiten” (2Kor 12,5). Er sah sich selbst als ein
schwaches, irdenes Gefafs. Das hort sich nicht nach ei-
nem Mann an, der von Selbstwert und Selbstliebe nur
so strotzt. Hier spricht ein Mann Gottes, der um seine
Siindhaftigkeit und Schwachheit weifs. Nach Paulus
soll nicht der Mensch geriihmt und in den Mittelpunkt
gestellt werden, nicht das Selbst des Menschen muss
aufgerichtet, erhoben oder geliebt werden. Gott muss
verherrlicht, muss gerithmt, muss erhoben, muss ge-
liebt werden. Nur so kann der Mensch Gottes Erfil-
lung finden, denn dann ist er in ihm zur Fiille gebracht
worden. ,Wirklich gliicklich werden wir allerdings
nur, wenn wir Gott mehr lieben und mehr bewundern
als irgendetwas anderes auf der Welt.”11

121 C.S. Lewis, Pardon, ich bin Christ, Brunnen Verlag, GiefSen, 1977,
S.118
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Kapitel 8
Die Anfinge der Pfingstbewegung

Die Aussagen der Endzeitprophetie haben uns eingeholt.
Der gesetzlose Mensch ist Wirklichkeit geworden auf allen
Ebenen des dffentlichen Lebens — auch auf dem religidsen
Sektor. Gesunde Wortverkiindigung ist daher immer auch
eine Auseinandersetzung des Wortes mit der gegenwirtigen
Zeit und den zeitgenossischen Menschen und Lehren — auch
den sogenannten frommen Menschen. Nicht Anpassung an
die vorherrschende Meinung, an den Zeitgeschmack und den
religidsen Trend, sondern Riickbesinnung auf das klare bib-
lische Zeugnis des Wortes sollte die Basis aller Verkiindi-
gqung sein. Die Welt liegt sowieso im Argen, und der Kampf
zwischen Licht und Finsternis wird nicht in der Welt, son-
dern in der Gemeinde Jesu Christi ausgetragen. Eine Ver-
kiindigung, die diese Tatsache ignoriert oder iibersieht, ist
schon im Ansatz falsch, der Verfiihrung ausgesetzt und im
Abfall begriffen.12

Rudi Holzhauer (1916-1989)

Kampf zwischen Licht und Finsternis wird in der Ge-
meinde ausgetragen

Im Laufe der Kirchengeschichte hat es keine Bewegung
gegeben, die Ursache fiir so viel Verirrungen und Spal-
tungen war wie die pfingstlich-charismatische Bewe-

122 Rudi Holzhauer, Endzeitgefahren. Unveréffentlichte Schriften aus
dem Nachlass von Rudi Holzhauer. Veréffentlichung mit
freundlicher Genehmigung von R. & E. Ingold-Gonzalez.
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gung. Es handelt sich bei dieser Bewegung um zwei Be-
wegungen — die im Jahre 1906 entstandene Pfingstbe-
wegung und die in den 1960er Jahren entstandene cha-
rismatische Bewegung. Beide Bewegungen haben in
Lehre und Praxis das gleiche Grundanliegen, ndmlich
eine zweite Erfahrung mit dem Heiligen Geist (Geis-
testaufe) zu machen, um den urchristlichen Geistes-
gaben wie Zungenreden, Prophetie, Krankenheilung
u.a. Raum zu geben. Trotz der geistigen Verwandt-
schaft beider Bewegungen gibt es auch Differenzierun-
gen.

Das Grundproblem beider Bewegungen besteht da-
rin, dass ihre Vertreter verkennen, dass , der Kurs des
Glaubens” nicht vom Menschen bestimmt werden
kann, sondern allein von der ,Bibel in ihrem heils-
geschichtlichen Selbstverstdandnis. Die verfiihrerischen
Wunder und Zeichen sind ja geradezu ein Zeichen der
Endzeit (2Thes 2,9; Mt 24,24; Offb 13,11-14). Wer im
Glauben auf das Bleibende, auf das Unsichtbare ge-
richtet ist, darf vom Heiligen Geist das Unterschei-
dungsvermogen erwarten, um den richtigen Kurs des
Glaubens nicht zu verlieren.”1? Das Bleibende ist Got-
tes ewiges Wort. Wer dies heilsgeschichtlich recht ein-
ordnet, wird erkennen, dass die urchristlichen Inspira-
tionsgaben mit dem Abschluss des Schriftkanons und
dem Tod des letzten Apostels aufhorten. Diese heute
neu beleben zu wollen, ist von Anfang an zum Schei-
tern verurteilt. Gott will sich im Menschen durch
Christus und durch seinen Heiligen Geist offenbaren.
Der Teufel hingegen fordert die Sucht nach Wundern
und dem Spektakuldren. Ekstase, Schwarmerei und

123 Erich Lubahn, Heilsgeschichtliche Theologie und Verkiindigung,
Christliches Verlagshaus Stuttgart, 1989, S. 114.
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das Abgleiten in visiondre Mystik trugen noch nie die
Handschrift Gottes.

Sprudelt auch eine Quelle aus derselben Offnung
Siiles und Bitteres hervor?

Die Anfange der Pfingstbewegung, die in den USA ih-
ren Ursprung hat, ist in der gangigen Literatur {iber die
Pfingstbewegung vor allem mit zwei Namen verbun-
den. Diese beiden Namen sind die Wurzeln der ameri-
kanischen und der weltweiten Pfingstbewegung:

(1) Charles Parham, der als erster die pfingstliche
Lehre der Geistestaufe als eine weitere Erfah-
rung nach der Bekehrung formulierte. Die
Zungenrede galt fiir ihn als Bestatigung der
empfangenen Geistestaufe.

(2) William Joseph Seymour, der die Lehre der
Geistestaufe von Charles Parham iibernahm
und mit dem 1906 die amerikanische Pfingst-
bewegung ihren Anfang nahm.

Grabt man jedoch tiefer, stofst man auf eine weitere
Wurzel, eine weitere Person: Frank Sandford. Er war
es, der Charles Parham mafigeblich beeinflusste. Char-
les Parham wiederum gilt als geistlicher Vater von
William Joseph Seymour, der als Vater der Pfingst-
bewegung betrachtet wird. Diese drei Personen sind
als die Wurzeln der globalen Pfingstbewegung zu be-
trachten.

Frank Sandford

Der US-amerikanische Prediger Frank Sandford (1862-
1948) war zundchst Baptistenprediger, verlief3 aber sei-
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ne Denomination und diente als konfessionsloser Rei-
seprediger in den USA. Sandford behauptete, ihm sei
ein Engel Gottes erschienen und habe zu ihm gespro-
chen, er solle eine Bibelschule er6ffnen. 1896 griindete
er in Durham, Maine, an der Nordostkiiste der USA
eine Bibelschule mit Namen The Holy Ghost and Us Bible
School (Der Heilige Geist und Wir Bibelschule). Schon
der Name von Sandfords Bibelschule zeigt die Aus-
richtung der Schule an, die sich in besonderer Weise
vom Heiligen Geist fithren lassen wollte. Routine und
Tradition hatten unter den Schiilern und Lehrern die-
ser besonderen Art von Bibelschule keinen Raum. Es
gab keinen systematischen Lehrplan wie an anderen
Bibelschulen. Dozenten waren tiberfliissig, da der Hei-
lige Geist der einzige Lehrer war. Eine Ausbildungszeit
gab es ebenfalls nicht. Wenn der ,Geist” zeigte, dass
die Schiiler bereit waren, ausgesandt zu werden, zogen
sie los.

Die Kirchenhistorikerin Edith Blumhofer schreibt
tiber die Gottesdienste an Frank Sandfords Bibelschule:
,Die Gottesdienste waren von emotionaler Uber-
schwianglichkeit und dauerten viele Stunden. Die Teil-
nehmer riefen, klatschten, sangen spontan, kampften
gegen den Teufel (eine Ubung, bei der sie laut schrien,
ihre Fauste erhoben und unter heftigen Verrenkungen
ihre Wut gegen unsichtbare Machte richteten, die an-
geblich gegenwaértig waren), sie fasteten und beteten,
redeten ekstatisch.”12+

Wahrend eines Aufenthalts in Palastina im Jahre 1902
erklédrte sich Frank Sandford zum Nachkommen des
Konigs David und griindete eine Niederlassung seiner

124 Edith L. Blumhofer, Restoring the Faith — The Assemblies of God,
Pentecostalism, and American Culture, University of Illinois Press,
Urbana and Chicago, 1993, S. 49-50.
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Gemeinschaft in Jerusalem. Seine Gemeinschaft be-
nannte er daraufhin um in The Kingdom (Das Konig-
reich). Das Weltende prophezeite er fiir den 15. Sep-
tember 1909. Als das Weltende ausblieb, deutete er das
Datum um. Im Dezember 1910 entschied Sandford,
sich mit mehr als siebzig Mannern, Frauen und Kin-
dern mit zwei Segelschiffen auf den Weg nach Afrika
zu machen, um dort eine Missionsstation zu errichten.
Eines der beiden Segelschiffe lief im Marz 1911 vor
Afrika auf Grund. Sandford nahm die {ibrigen Passa-
giere an Bord seines Segelschiffes, das nun tiberbelegt
und mit Nahrung unterversorgt war. Sandford horte
eine iibernatiirliche Stimme, die zu ihm sprach: , Wei-
ter.” Er interpretierte diese Botschaft als Weisung Got-
tes, nach Gronland weiter zu segeln.

Nachdem die Besatzung den Atlantik iiberquert hat-
te, verzichtete Sandford darauf, Wasser und Vorrate an
Bord zu nehmen, da Gott ihm befohlen habe, nicht in
einen Hafen der Vereinigten Staaten oder Kanadas ein-
zulaufen. Doch ein weiterer Grund fiir die Entschei-
dung Sandfords war moglicherweise ein drohender
Prozess, denn Sandford wurde von den Hafenbehor-
den gesucht aufgrund einer Anklage wegen Verwahr-
losung von Schutzbefohlenen. Jedenfalls ordnete er sei-
ne Schiffsbesatzung strikt an, die Position des Schiffes
nicht bekannt zu geben.125

Sechs Mitreisende starben an Skorbut. Es kam zu ei-
ner Gerichtsverhandlung und Sandford wurde 1911 zu
zehn Jahren Haft verurteilt. Vom Gefangnis aus leitete
er seine Glaubensgemeinschaft weiter und wurde we-
gen guter Fithrung im Jahre 1918 drei Jahre friiher ent-
lassen. Die urspriinglich ca. 370 Mitglieder der Ge-

125 Shirley Nelson, Fair, Clear and Terrible — The Story of Shilo, British
American Publishing, Latham, 1989, S. 308, 325.
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meinschaft waren nach seiner Entlassung aus der Haft
auf ein Dutzend geschrumpft. Sandford glaubte, Elia
zu sein und in Jerusalem als einer der beiden Zeugen
aus dem Buch der Offenbarung zu sterben. Er starb je-
doch nicht in Jerusalem, sondern am 4. Marz 1948 in
Hobart, im Staat New York.

Frank Sandford, diese verirrte Seele, die sich der
Schwiarmerei hingegeben und sechs Menschenleben
auf dem Gewissen hatte, war es, der Charles Parham
beeinflusste, der letztlich entscheidenden Einfluss auf
William Joseph Seymour ausiibte, mit dem die ameri-
kanische Pfingstbewegung ihren Anfang nahm. Diese
drei Personen sind die Wurzeln der amerikanischen
Pfingstbewegung. Sie sind die Quelle aus der das Bit-
tere des pfingstlichen Irrgeistes hervorsprudelte — und
noch immer hervorsprudelt.

Charles Parham

Edith Blumhofer schreibt iiber den Einfluss von Frank
Sandford auf Charles Parham: , Parham baute seine Bi-
belschule nach dem Modell einer Bibelschule auf, die
er auf seinen Reisen kennengelernt hatte. Sie befand
sich in Maine, und war im Jahre 1895 von Frank Sand-
ford, einem ehemaligen freien Baptistenprediger, ge-
griindet worden. Die Holy Ghost and Us Bible School
gehorte zu seinem Vorhaben, die ‘Wiederherstellung
aller Dinge’ zu bewirken und das Reich Gottes zu er-
richten. Parhams Begegnung mit Sandford war aus-
schlaggebend fiir die Entstehung des Pfingstlertums;
diese wenig bekannte Person hatte vieles vorwegge-
nommen, wofiir das Pfingstlertum bekannt werden
wiirde.”126

126 Ebd., S. 47-48.
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Es war an Frank Sandfords Bibelschule, dass Charles
Parham das erste Mal das vermeintliche Zungenreden
horte. Studenten stiegen nach vielen Stunden des Ge-
bets von einem Gebetsturm herab und redeten in neu-
en Zungen, was natiirlich nichts anderes war als eine
Imitation des wahren biblischen Zungenredens. Wir
befinden uns also noch immer ca. 10 Jahre vor der Ent-
stehung der Pfingstbewegung, um das Jahr 1895.

Charles Parham liefd sich von Frank Sandfords Irr-
geist mitreiffen und griindete eine eigene Bewegung
Apostolic Faith (Apostolischer Glaube). Nach dem Vor-
bild der Bibelschule von Frank Sandford griindete Par-
ham seine eigene Bibelschule. Parham war {iberzeugt,
die Wiederkunft Christi und eine grofie Geistesaus-
giefung und Erweckung stiinde kurz bevor. Die Er-
fahrung der Geistestaufe mit dem nachfolgenden Zei-
chen der Zungenrede war aus seiner Sicht fiir die Evan-
gelisation und Missionierung der Welt unerlésslich.
Unter der Zungenrede verstand er eine nicht erlernte
Fremdsprache, die der Heilige Geist bei der Geistestau-
fe auf {ibernatiirliche Weise vermittelte.

Agnes Ozman war schliefilich die erste Bibelschiile-
rin an der Bibelschule von Charles Parham, die am 1.
Januar 1901 in ,,neuen Sprachen” redete, es soll Chine-
sisch gewesen sein. ,Parham behauptete, dass Ozman
drei Tage lang Chinesisch gesprochen hatte und in
diesen drei Tagen weder Englisch sprechen noch
schreiben konnte. Ozman bestétigte dies spater ...”1%
Allerdings erkldren zwei unabhingige Zeitzeugen,
dass sie in der Topeka Mission am 2. Januar in englischer
Sprache gebetet hatte.128 Ferner soll sie in einem Akt
von automatischem Schreiben Chinesisch geschrieben

127 Ebd., S. 51.
128 Ebd., S. 51.
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haben. Weder das eine noch das andere wurde jemals
bestatigt. Das Originaldokument der automatischen
Niederschrift mit den vermeintlichen , chinesischen
Schriftzeichen” wird von Pfingstlern wie eine Reliquie
behiitet und kann im Internet eingesehen werden.'?
Bis heute hat sich niemand gefunden, der das Gekrit-
zel, das eher an antike Keilinschriften erinnert, entzif-
fern konnte. Parham deutete das Reden in ,neuen
Sprachen” als biblischen Beweis der empfangenen
Geistestaufe. Diese Lehre gehorte spater zu den funda-
mentalen Lehren der meisten Pfingststromungen.

Parhams Hiresien

Bei Parhams Lehren handelt es sich um ein Gemenge
an Spekulationen, irregeleiteten Vernunftschliissen
und Anklénge an die Bibel. Laut Parham hatte Gott am
6. Schopfungstag den ersten Menschen erschaffen. Die-
ser erste Mensch — die S6hne und Tochter Gottes —
zeichnete sich durch folgende Merkmale aus: Er war
geschaffen nach Gottes Ebenbild und besafs ewiges
menschliches Leben. Er tibte Herrschaft und Autoritat
iiber die Welt aus und sollte sich vermehren und die
Erde bevolkern. Der erste Mensch war ein ,,Sohn Got-
tes”, Eva eine , Tochter Gottes” und wohnte in Nod.
Am 7. Schopfungstag war alles noch gut. Am 8. Tag
der Schopfung stellte Gott jedoch fest, dass niemand da
war, der das Land der Erde bestellte. Um diesen Um-
stand zu beheben, erschuf Gott eine zweite mensch-
liche Rasse, die adamitische Rasse. Diese Rasse zeich-
nete sich durch folgende Merkmale aus: Sie war ge-

129 Apostolic Archives. URL:
https://www.apostolicarchives.com/articles/article/8801925/173163.
htm.
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schaffen von der Erde (nicht nach himmlischem Vor-
bild) und bewohnte Eden. Sie war sterblich, es bestand
jedoch die Moglichkeit, ewiges Leben zu empfangen.
Ihre Aufgabe war es, das Land der Erde zu bestellen,
jedoch nicht Herrschaft {iber sie auszutiiben. Diese ada-
mitische Rasse war den S6hnen und Tochtern Gottes
unterlegen.

Die adamitische Rasse bewohnte Eden, wahrend die
Sohne Gottes, die am 6. Schopfungstag geschaffen wor-
den waren, das Land Nod bewohnten. Doch dann er-
schlug Kain seinen Bruder Abel und floh aus Eden
nach Nod. Dort lief§ sich Kain nieder und nahm sich
eine Frau unter den Tochtern Gottes. Nun war das ge-
schehen, was Gott niemals wollte — die Vermischung
der beiden Rassen, also der urspriinglichen menschli-
chen Rasse, der ,,Sohne und Tochter Gottes”, mit der
adamitischen Rasse. Als Folge dieser Vermischung
sandte Gott die Sintflut iiber die Menschen.

Parham formulierte eine eigene Rassenlehre und
unterteilte die Menschheit in drei grofie Kategorien:
Juden, Nichtjuden und Heiden:

(1) Juden waren all jene, die Abraham als Vor-
fahren hatten. Dazu gehorten die Hindus, die
Japaner, der deutsche Hochadel, die Déanen,
die Skandinavier, die Angelsachsen und deren
Nachkommen in allen Teilen der Erde. Dies
sind die Nationen, die iiber tiefe geistliche Ein-
sichten verfiigten, weil sie aus Abraham her-
vorgegangen waren.

(2) Zu den Nichtjuden zdhlen Russen, Griechen,
Italiener, das deutsche Volk, Franzosen, Spa-
nier und deren Nachkommen. Hierbei handel-
te es sich um Nationen, die von Martin Luther
und dessen Rechtfertigungslehre und von
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John Wesley und dessen Heiligungslehre be-
einflusst waren.

(3) Heiden sind die Schwarze Rasse, die Braune
Rasse, die Rote Rasse, die Gelbe Rasse, die fiir
das Evangelium unempfanglich sind.

Leslie Callahan schreibt iiber die unbiblische Rassen-
ideologie Parhams: , Diese widerspriichlichen Vorstel-
lungen sind unvereinbar und zeigen, dass Parham
nicht gerade ein methodischer Denker war. Und noch
entscheidender, dies verdeutlicht eine tiefe Ambiva-
lenz hinsichtlich der Rassen in Bezug auf die soziale
Interaktion der Rassen sowie eine Unklarheit, wie die
,nicht-israelitischen” Volker, die Heiden, teilhaben
kénnen an den héchsten Stufen des geistlichen Le-
bens. 130

Parham und die Endzeit

Parham glaubte, wie viele Christen seiner Zeit, dass
das Ende der Tage gekommen sei und der Antichrist in
Erscheinung treten werde. Doch kurz vor dem totalen
Kollaps der USA wiirde Gott eingreifen und eine Ar-
mee von Engeln senden. Parham schrieb in seinem
Buch A Voice Crying in the Wilderness (Ruf in der Wiis-
te):

,Der Engel, iiber dessen Kopf das Wort ,Union’ er-
scheint und der unsere Nationalflagge in einer Hand
und ein Schwert in der anderen Hand halt, kam aus
dem Himmel herab, begleitet von einer Legion von
leuchtenden Geistern. Diese stiefien sofort zu den Ein-

130 Vinson Synan and Charles Fox, William ]. Seymour: Pioneer of the
Azusa Street Revival, Bridge-Logos, Alachua FL, 2012, S. 120.
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wohnern Amerikas, die fast vor einer Niederlage stan-
den, aber die daraufhin sofort wieder Mut fassten, die
Reihen wieder schlossen und erneut den Kampf auf-
nahmen. Der geheimnisvolle Engel holte Wasser aus
dem Ozean und sprengte es tiber Amerika. Sogleich
zog sich die dunkle Wolke zuriick zusammen mit den
Armeen, die sie mit sich gebracht hatte, und so erran-
gen die Einwohner des Landes den Sieg.”13!

Parham bezieht sich in dieser Vision iiber Amerikas
Zukunft auf drei Quellen: (1) das biblische Buch Da-
niel, (2) das apokryphe aufierbiblische Buch Esra, (3) ei-
ne umstrittene Vision von George Washington, des
ersten Prasidenten der USA, aus der Zeit des Unabhan-
gigkeitskrieges, die spédter immer wieder von Pfingst-
lern aufgegriffen wurde.

Inspiriert von der katholischen Mystikerin Madame
Guyon glaubte er, dass aus den Leibern der geheiligten
Menschen eine Aura von Segensstromen ausgehe. Wa-
ren diese Segensstrome aus der iibernatiirlichen Welt
erst einmal in der Atmosphére dieser Welt, konnten
andere Menschen diese Segenskrafte aufnehmen.

Parham teilte die Christen in unterschiedliche Kate-
gorien ein:

(1) Die Erlosten sind besonders ausgestattet fiir
die Weltevangelisation. Sie verfligten wie Je-
sus nach seiner Auferstehung iiber die Kraft,
zu erscheinen und wieder unsichtbar zu wer-
den. Ferner kénnen sie Zeit und Raum tiber-
winden, um an bestimmte Orte zu gelangen.
Sie galten als immun gegen extreme Wetter-

131 Charles Fox Parham, A Voice Crying in the Wilderness, Apostolic
Faith Bible College, 1910, S. 138.
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bedingungen (Hitze und Kalte). Sie wiirden
die Endzeiterweckung mit Zeichen, Wundern
und madchtigen Taten in der Triibsalszeit an-
fiihren.

Die Braut hatte jedoch eine besondere Mis-
sion: Sie war der Uberrest, der mit den Juden
nach Paléstina geht, um den Staat Israel auf-
zubauen. Wahrend des Aufenthalts in Jeru-
salem wiirde die Braut einen mannlichen Sohn
gebdren und vor dem Antichristen in die Wiis-
te fliehen, um dort auf Christus zu warten. Die
Braut sollte dem Christus in den Liiften entge-
genkommen, sich mit ihm verméahlen und als
seine Konigin mit ihm im Tausendjahrigen
Reich regieren.

Das minnliche Sohnes-Kind (Man-Child) aus
Offenbarung 12 war eine Elitetruppe, die sog.
,Uberwinder”. Diese besonders , Gesalbten”
bestanden aus 144000 Personen, die das Privi-
leg hatten, als einzige Gruppe in den letzten
dreieinhalb Jahren der 7-jdhrigen Triibsalszeit
entriickt zu werden und im 1000jahrigen Reich
einen Rang direkt unter dem Christus und den
12 Stammaposteln einzunehmen.

Parham verfasste als Erster die Lehre der Geistestaufe

Parham war der Erste, der die Lehre der ,,Geistestaufe”
formulierte. Die Geistestaufe iiberragte die , Salbung”
gewdhnlicher Christen bei weitem und wurde durch
das Zungenreden, also einer nicht erlernten Fremd-
sprache, bestdtigt. Er selbst sprach angeblich ,Jid-
disch” und hoffte, in die Evangelisierung der Juden in
Jerusalem einbezogen zu werden.
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Da Parham der Erste war, der die Lehre der Geistes-
taufe, bestatigt durch das Zungenreden, formulierte,
gilt er einer Reihe von Pfingstlern als der eigentliche
Vater der Pfingstbewegung. So schreibt etwa der
Pfingstler Paul Schmidgall (Volksmission): ,,Die beson-
dere Bedeutung Parhams fiir die klassische Pfingst-
bewegung liegt darin, dass er die Zungenrede als ers-
tes Zeichen der Geistestaufe lehrte. Parham war der
Vater dieser Kernlehre der klassischen Pfingstbewe-
gung"’ 132

Schmidgall will u.a. durch ein Zitat von Irendus (t
um 200) beweisen, dass , charismatische Aktivitaten”
des Heiligen Geistes, also die Ausiibung der urchrist-
lichen Geistesgaben wie Zungenreden, auch nach dem
Tod des letzten Apostels ausgeiibt wurden. Doch der
Verweis auf das III. Buch, Kapitel 12,1, seines Werkes
Contra Haereses (Gegen die Haresien) beinhaltet nichts
weiter als die Erfiillung der Verheiflung des Kommens
des Heiligen Geistes in Apostelgeschichte 2.1 Nie-

132 Paul Schmidgall, Hundert Jahre Deutsche Pfingstbewegung — 1907-
2007, Verlag Traugott Bautz, Nordhausen, 2007, S. 23.

133 Jrendus (t um 200), Contra Haereses (Gegen die Haresien), 111,
12,1: Wie also der Apostel Petrus nach der Auferstehung und Him-
melfahrt des Herrn die Zahl der zwo6lf Apostel ergédnzen und an die
Stelle des Judas aus den Anwesenden einen andern von Gott er-
wiahlten einsetzen wollte, da sprach er: , Ihr Manner, Briider, es
musste diese Schrift erfiillt werden, welche der Heilige Geist durch
den Mund Davids tiber Judas vorausgesagt hat, der sich zum An-
fithrer jener machte, die Jesum ergriffen, da er uns beigezéhlt war.
Verlassen sei seine Wohnung und niemand moge darin weilen, und
sein Vorsteheramt moge ein anderer erhalten”, und gemafs diesen
Ausspriichen Davids machte er die Zahl der Apostel wieder voll-
standig. Als dann der Heilige Geist auf die Apostel herabgekom-
men war, so dass alle prophezeiten und in Sprachen redeten und
einige sie verspotteten, gleich als ob sie voll waren des siifien Wei-
nes, da sagte Petrus, sie seien nicht trunken, da es erst die dritte
Stunde des Tages wére, sondern es sei, wie der Prophet gesprochen
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mand stellt dieses biblische Ereignis in Frage. Entschei-
dend bleibt jedoch die heilsgeschichtliche Einordnung
des Pfingstereignisses, das eben nicht auf die gesamte
Heilszeit der Gemeinde ausgedehnt werden darf.

Auch Schmidgalls kurze Darstellung der Person von
Charles Parham sowie seiner Schiilerin Agnes Ozman
erweckt den Eindruck, dass sie das authentische Wir-
ken des Heiligen Geistes erfuhren. Dass Parhams Leh-
ren und Leben adufSerst kontrovers waren, und dass es
bis heute keinen Beweis gibt fiir das angebliche Zun-
genreden in Chinesisch — und das automatische Schrei-
ben in Chinesisch (!) —, wird nicht einmal in Erwagung
gezogen. So suggeriert man dem Leser ein verklartes
Bild der Anfange der Pfingstbewegung, indem man
ganz selbstverstandlich davon ausgeht, dass es sich bei
diesen Ereignissen um das wahre Wirken des Heiligen
Geistes handelt. Doch schon Jesus warnte seine Zuho-
rer: ,,An ihren Friichten werdet ihr sie erkennen ...”
Mt 7,16-17).

Parham und Heilung

Schmidgall erwdhnt ferner, dass Parham ,einen Anfall
rheumatischen Fiebers iiberlebte,” was ,ihn von der
Lehre der Heilung {iiberzeugte”,’®* bleibt aber jeden
Beweis schuldig, dass sich dies so verhielt. Auch das
von Parham gegriindete Beth-El Heilungszentrum ist

habe: ,Es wird in den letzten Tagen sein, spricht der Herr, da werde
ich von meinem Geist ausgiefSen iiber alles Fleisch”. Der Gott also,
der durch den Propheten versprochen hat, dass er seinen Geist auf
das menschliche Geschlecht herabsenden werde, der hat ihn auch
geschickt, und von demselben Gott verkiindet Petrus, dass er sein
eigenes Versprechen auch erfiillt habe. Bibliothek der Kirchenvater.
URL: https://bkv.unifr.ch/works/18/versions/30/divisions/112220.

134 Paul Schmidgall, op. cit., S. 22.

165



kein Beweis fiir die Lehre, dass Gott heute noch einen
Heilungsdienst fiir die Gemeinde vorgesehen hat, der
der urchristlichen Gabe der Heilung entspricht. Tat-
sdchlich verhielt es sich so, dass Parham sein ganzes
Leben lang von Krankheit geplagt war, obwohl er gott-
liche Heilung predigte und fiir ihn feststand, dass Hei-
lung im Erlosungswerk Jesu Christi enthalten sei. Zwei
seiner Sohne starben, der eine mit 1 Jahr und ein wei-
terer mit 37 Jahren. Aufsehen erregte der Tod der 9-
jahrigen Nettie Smith, deren Vater ihr die Medizin ver-
weigerte, weil er glaubte, dass Parhams Gebet um Hei-
lung fiir seine Tochter erhort werden wiirde.

James Goff, Parhams Biograph, beschreibt das Able-
ben Parhams folgendermafien und entzaubert das Bild
eines geisterfiillten Christen, dessen Wandel aufgrund
der Geistestaufe bestandig von Wundern und Zeichen
begleitet war: ,,Der Mann, der ihre theologische Identi-
tat [gemeint sind die Pfingstler] vor fast drei Jahrzehn-
ten begriindete, verlor sich inmitten von Skandalen
und Lehrstreitigkeiten. Die endzeitliche Erweckung
der Massen, die im Jahre 1901 die christliche Einheit
verheifsen hatte, wurde nie Wirklichkeit. Stattdessen
entstand eine gespaltene Bewegung von pfingstlichen
Sekten ...”1% Irrlehren, falsche Prophetien, denomina-
tionelle Spaltungen, der Verdacht sexuellen Miss-
brauchs, die Mitschuld am Tod der 9-jahrigen Nettie
Smith sowie die Unterstiitzung des rassistischen und
gewaltbereiten Geheimbundes Ku Klux Klan durch
Parham zeugen bei weitem nicht von den Friichten des
Heiligen Geistes.

135 James Goff, Fields White Unto Harvest — Charles F. Parham and the
Missionary Origins of Pentecostalism, University of Arkansas Press,
Fayettevielle/London, 1988, S. 159.
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Charles Parham, der aus den triiben Quellen von
Frank Sandford getrunken hatte, war es, der in der
Folge William Seymour beeinflusste. Von Charles Par-
ham iibernahm William Seymour die Lehre iiber die
Geistestaufe und das Zungenreden. Die Quellen der im
Jahre 1906 entstehenden Pfingstbewegung waren so-
mit von Anfang an unrein. Die Quelle sprudelt doch
nicht aus derselben Offnung das Siifle und das Bittere
hervor (Jak 3,11).

William Joseph Seymour

William Seymour wurde am 2. Mai 1870 in Louisiana
als Sohn ehemaliger Sklaven geboren und wuchs im
katholischen Glauben auf. Spater wurden er und seine
Geschwister getauft und Mitglied einer lokalen Bap-
tistenkirche. Schon als Kind war er dafiir bekannt, spi-
rituelle Traume und Visionen zu haben. Mit 25 Jahren
zog er nach Indianapolis und schloss sich der Church of
God an, einer Denomination, die aus der Heiligungs-
bewegung entstanden war.

1903 arbeitete er in Texas und Louisiana als Prediger.
Er besuchte eine Gemeinde der Heiligungsbewegung
in Houston, die von der Predigerin Lucy Farrow gelei-
tet wurde. Im Jahre 1905 {ibernahm er schliefSlich die
Leitung dieser schwarzen Gemeinde, da Lucy Farrow
vorriibergehend als Gouvernante fiir Charles Parham
in Kansas diente. Auf diesem Wege wurde William
Seymour mit Charles Parham und dessen Lehren be-
kanntgemacht.

Charles Parham hatte im Dezember 1905 in Houston
eine Kurzzeit-Bibelschule eréffnet, die jedoch nur von
Weifien besucht werden durfte. Trotz der damaligen
Rassentrennungsgesetze durfte Seymour als Schwar-
zer unter besonderen Bedingungen teilnehmen - Sey-
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mour safs wihrend der Vorlesungen auf dem Flur und
lauschte Parham durch die offene Tiire zu. In dieser
Zeit war es, als Seymour die Lehre Parhams iiber die
Geistestaufe zum ersten Mal horte und tibernahm.

Julia Hutchins, Pastorin einer kleinen Heiligungs-
gemeinde in Los Angeles hatte Kontakte zu Lucy
Farrow und aufgrund dieser Kontakte trat Hutchins an
Seymour heran mit der Bitte, das Pastorat ihrer Ge-
meinde zu iibernehmen, weil sie beabsichtigte, auf
dem Missionsfeld zu dienen. Parham liefs Seymour nur
ungern ziehen, gab ihm aber letztendlich seinen Segen.
So kam Seymour am 22. Februar 1906 in Los Angeles
an. Bereits einige wenige Tage spater wurde ihm der
Dienst in seiner neuen Gemeinde verweigert, weil er
die Lehre Parhams iiber die Geistestaufe in die Ge-
meinde brachte.

Einige Mitglieder waren indes von Seymour und der
neuen Lehre so angetan, dass eine Hausversammlung
mit einigen Mitgliedern dieser Gemeinde entstand.
Zwischen dem 9. und 12. April 1906 kam der vermeint-
liche , Durchbruch”. Seymour und andere Personen
wurden vom ,,Geist beriihrt” und ,,sprachen in neuen
Zungen.” Dies geschah im Haus der Asberrys in der
Bonnie Brae Street. Die wachsende Schar zog in die
Azusa Street 312 um, wo sie am 14. April ihre erste Ver-
sammlung abhielt. Die Azusa Street wird als der Ge-
burtsort der amerikanischen Pfingstbewegung be-
trachtet.

Schon sehr frith im Oktober des Jahres 1906, also ein
halbes Jahr nach Ausbruch der , Erweckung”, wurde
deutlich, dass es zwischen Seymour und Parham zu
Spannungen gekommen war. Charles Parham, der vie-
les scharf kritisierte, was sich in der Azusa Street zu-
trug, wurde im Oktober 1906 nach seinem Besuch der
Azusa Street Hausverbot erteilt. Doch was genau war
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der Grund, eine solche drastische Mafinahme zu er-
greifen? Sarah Parham, die Frau von Charles Parham,
erinnert sich an jene Zeit. In ihrer Biographie iiber das
Leben ihres Mannes fasst sie die Erinnerungen ihres
Mannes zusammen: ,Ich beeilte mich, nach Los Ange-
les zu kommen, und ich war dufSerst erstaunt und iiber-
rascht, denn die Umstande, die ich vorfand, iibertrafen
meine schlimmsten Befiirchtungen ... fleischliche
Manifestationen, spiritistische Kontrolle. Ich sah, wie
einige, die nach vorne zum Altar gekommen waren,
um mit dem Heiligen Geist getauft zu werden, hypno-
tisiert wurden, wahrend etliche tatsachlich mit dem
Heiligen Geist erfiillt wurden. Nachdem ich zwei- oder
dreimal gepredigt hatte, wurde ich von zwei der Altes-
ten darauf aufmerksam gemacht, dass meine Anwe-
senheit nicht langer erwiinscht sei.“1% Seymour, der
schliefSlich der Schiiler Parhams gewesen war, wollte
sich von Parham nicht korrigieren lassen. Roberts Liar-
don fasst die Ereignisse in seinem Buch Gottes Generiile
mit diesen Worten zusammen: ,, Als Parham am Got-
tesdienst teilnahm, beobachtete er mit Entsetzen, was
sich um ihn herum ereignete... In der Azusa Street
Mission tanzten und schrien die Leute nicht nur, sie
zuckten und schiittelten sich auch. Die Atmosphére
war stark emotional geladen.”13”

Um 1909 wurde der Besucherstrom in die Azusa
Street immer geringer. William Seymour begann einen
Reisedienst unter vorwiegend schwarzen Gemeinden
und verlor als geistlicher Leiter der Pfingstbewegung
in den folgenden Jahren zunehmend an Einfluss. Im

136 Sarah Parham, The Life of Charles F. Parham, Hardpress
Publishing, 2019, S. 164.

137 Roberts Liardon, Gottes Generile: Warum sie Erfolg hatten und
warum einige scheiterten, Adullam Verlag, Grasbrunn, 2007, S. 155.
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Jahre 1915 publizierte er ein Buch mit dem Titel The
Doctrines and Discipline of the Azusa Street Apostolic Faith
Mission of Los Angeles. Auf der ersten Seite des Vorwor-
tes warnt der Vater der amerikanischen Pfingstbewe-
gung: ,,... dieses Werk wird eine offene Tiir sein fiir
Hexen und Spiritisten... reiffende Wélfe kénnen in jede
Gemeinschaft eindringen durch das Zeichen der Zun-
genrede. 138

Die Pfingstbewegung in Deutschland

Die Pfingstbewegung verbreitete sich rasch in der gan-
zen Welt, auch im deutschsprachigen Raum, wo der
Herzensboden vor allem durch den Fliigel der Heili-
gungsbewegung vorbereitet worden war. Nach mona-
telangem Zogern reagierten die niichternen Briider der
pietistischen Gemeinschaftsbewegung in Deutschland
nach einer 19-stiindigen Mammutsitzung im Jahre
1909 mit der Berliner Erklirung und distanzierten sich
von der Pfingstbewegung. Einige der Unterschreiber
dieser Erklarung, wie beispielsweise August Dall-
meyer, waren anfénglich selbst tiberzeugt, dass es sich
bei der aufkommenden Pfingstbewegung um eine
echte Erweckung handelte und nahmen sogar teil an
pfingstlichen Versammlungen. Doch an den Friichten
erkannten sie schnell, dass es nicht der Heilige Geist
sein konnte, der in dieser Bewegung am Wirken war.
Sie zogen sich von der Pfingstbewegung zuriick und
unterschrieben nach reiflicher Uberlegung die Berliner
Erklirung.

August Dallmeyer schrieb iiber jene Zeit, als er von
diesem falschen Geist in die Pfingstbewegung gezogen

138 William Seymour, The Doctrines and Discipline of the Azusa Street
Apostolic Faith Mission of Los Angeles, Christian Life Books, S. 5,8.
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wurde: ,Ich selbst habe mich von ihm eine Zeitlang
blenden lassen, bin aber, dem HERRN sei Dank, wie-
der seinen Handen entronnen. Ich habe viel, viel ge-
lernt, und so sehr ich den Betrug und meine mangel-
hafte Wachsamkeit bedaure und ich mich vor dem
HERRN zu beugen hatte, so danke ich doch Gott, dass
Er es zugelassen hat, dass ich durch diese Bewegung
Satan besser kennen lernte als je zuvor in meinem
Leben.”1® Jeder Aufrichtige kann verfithrt werden.
Doch nur der Verfiihrte, der aufrichtig ist, wird wieder
auf den Weg der Wahrheit zuriickkehren.

Auch der Prediger und Evangelist Johannes Seitz
(1839-1922), ebenfalls ein Unterzeichner der Berliner Er-
klirung, glaubte zu Beginn der Pfingstbewegung, eine
Korrektur und damit Gesundung der Bewegung sei
noch moglich gewesen. Er war nach nahezu fiinfzig
Jahren im Dienst seines Herrn niichtern genug, um
nicht ein zu vorschnelles Urteil iiber diese neue Bewe-
gung zu sprechen. Seitz war kein Mann weicher Kom-
promisse. Im Laufe seiner 50-jahrigen Nachfolge im
Kampf um biblische Wahrheiten war er gereift und
forderte von den leitenden Vertretern der Pfingstbe-
wegung, ihre Lehre und ihr Handeln auf der Grund-
lage der Schrift zu priifen. Er entschloss sich dazu, ei-
nen Brief an die Pfingstbriider zu schreiben und als ein
treuer Nachfolger Christi sein Wachteramt gewissen-
haft auszutiiben. In diesem Brief heif3t es:

,Diesen biblischen Gesichten, Erscheinungen, Offen-
barungen, Visionen gegeniiber steht die Tatsache, dass

139 August Dallmeyer, Satan unter den Heiligen — Die Kasseler
Bewegung im Lichte der Erfahrung, Vereinsbuchhandlung G. Ihloff &
Co., Neumiinster, 1907, S. 3. (bearbeitet fiir die Veroffentlichung auf
www.das-wort-der-wahrheit.de)
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es so viele Visionen, Offenbarungen, Erscheinungen,
Verziickungen gibt, welche den biblischen ganz dhn-
lich sind, aber von hundert derselben sind immer
neunundneunzig von bdsen Geistern, von Satanseng-
eln, die sich in Lichtengelsgestalten verstellen. Diese
falschen Offenbarungen und Erscheinungen sind be-
sonders in unseren Tagen so entsetzlich verbreitet und
haben so viele Gestalten, dass es ganz in der Luft liegt.
Stilling sagte schon im 18. Jahrhundert, der Satan wer-
de sich vor seinem Sturz in die heiligsten Larven ver-
larven, um die Auserwahlten zu verfiihren.

Ich bin jetzt fiinfzig Jahre als Missionsarbeiter tatig,
kam friiher vom Siiden bis zum Norden Deutschlands
herum und fand tiberall solche, welche, als sie sich be-
kehrt und Leben von oben und den Geist Gottes emp-
fangen hatten, sich betriigen lieflen von falschen Offen-
barungen und Erscheinungen, da ihnen Christus oder
Engel erschienen; und alle oder fast alle, welche sich
von falschen Geistern tduschen liefSen, kamen auf Ab-
wege, in Schwirmerei, in frommen Groffenwahn, ja
manche wurden vom Teufel besessen. Ich habe schon
verschiedene in unseren Anstalten gehabt, die beses-
sen oder geisteskrank waren; sie hatten Erscheinungen,
wo Christus oder ein Engel ihnen erschien. Diese Er-
scheinungen waren oft herrlich, wunderbar, ganz den
biblischen Erscheinungen dhnlich. Dadurch, dass sie
diesen falschen Christus- und Engelserscheinungen
glaubten, gerieten diese unter einen hochmiitigen
Schwarmgeist. Es kostete dann viele Kampfe, bis sie
wieder frei wurden. ...

O wie viele, viele lassen sich narren und kommen
dann auf Irrwege und werden Werkzeuge falscher
Geister. Das hat uns gelehrt, dass man alles, was nicht
haarscharf mit dem Worte Gottes tibereinstimmt, ab-
weist und nicht aufnimmt. Wo liest man in der Bibel,
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dass die Leute, tiber welche der Geist Gottes kam, auf
den Riicken gefallen sind, ihre Gestalt verzerrten, zit-
terten, sich ungebardig stellten? ...

Sie konnen sehen, welche Verantwortung Sie auf sich
laden, wenn Dinge in die Bewegung hereinkommen,
die nicht mehr schriftgemés;, niichtern und echt sind.
Es braucht nicht einmal viel Falsches, Unbiblisches,
Unniichternes hereinzukommen, ,ein wenig Sauerteig
durchséduert bald den ganzen Teig’, sagt die Schrift.
Verziickungen, Offenbarungen, Erscheinungen sind
bei uns so billig wie die Brombeeren, und es wiirde
noch viel mehr solche geben, wenn wir etwas darauf
geben und diese Dinge nicht bekdmpfen wiirden. Ich
hoffe, Sie werden bald erkennen, dass es ein Stiick
wahrer Bruderliebe ist, wenn man auf Gefahren hin-
weist, die man aus tausendfacher Erfahrung kennen
gelernt hat.

In wahrer Bruderliebe, Ihr im Herrn verbundener
Johannes Seitz.”140

Auf ein offenes Ohr ist der Brief von Johannes Seitz
nicht gestofien. Als er erkannte, dass diese Bewegung
nicht von oben, sondern von unten ist, und ihr irre-
fihrender Einfluss sich ausbreitete, unterzeichnete er
1909 die Berliner Erklirung.

Das Zungenreden

Als 1907 und 1908 die ersten Pfingstmissionare vom
Missionsfeld zurtickkamen, mussten sie sich der Reali-

140 Max Runge, Johannes Seitz und der Aufbruch der neueren
Gemeinschaftsbewegung, Evangelische Verlagsanstalt Berlin,
Herausgegeben vom Evangelisch-Kirchlichen Gnadauer
Gemeinschaftswerk, 2. Auflage 1965, S. 120-122.
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tat beugen. Ihr Zungenreden war eben nicht die Lan-
dessprache des jeweiligen Landes, das sie missionieren
wollten, wie sie falschlicherweise gelehrt worden wa-
ren. Anstatt sich unter Gottes Wort zu beugen und die
Schrift zu untersuchen, ob es sich so verhielte, wie sie
gelehrt worden waren, verdanderte man einfach die ei-
gene Theologie. Von dieser Zeit an war das Zungenre-
den eben eine Gebetssprache zur personlichen Erbau-
ung. Die irregeleiteten Briider wollten sich weder der
Realitat noch dem Wort der Heiligen Schrift beugen,
sondern sie beugten die Schrift.

Paul Fleisch schreibt in seinem Buch Geschichte der
Pfingstbewegung in Deutschland von 1900 bis 1950 in
Bezug auf das Zungenreden der friithen Pfingstler: , Bei
diesen Berichten ist freilich zu beachten, dass man vor-
aussetzte, dass es sich um fremde Sprachen handele, so
dass man von vornherein nach Ankldangen suchte, und
dass die Berichte meist sehr ungenau sind: ,Einige
meinten, ich hitte spanisch gesprochen,” oder: ,Die Frau
eines Predigers der Free Methodist Church ging durch
eine gewaltige Taufe, indem sie etwas wie chinesisch
sprach.” Dabei hat sich vieles eindeutig als Selbsttdu-
schung herausgestellt; Seitz konstatiert einmal spater
sehr klar und niichtern: ,Von den ausgezogenen Mis-
sionaren konnte keiner auch nur ein Wort in der Spra-
che dieser Lander sprechen. Eine Zungenrednerin, die
ihr Sprechen fiir arabisch hielt und sich daher zur Ara-
bermission berufen fiihlte, musste schon in Gibraltar,
als sie zuerst mit Arabern zusammentraf, ihren Irrtum
einsehen. Ein Kenner der Westafrikasprachen wurde
von Amerika aus gebeten, eine Begabte, die nicht
wusste, wo in Westafrika ihre Sprache gesprochen
wurde, auf der Reise in England zu untersuchen. Er
horte nichts Bekanntes, nahm die Sprache phonetisch
auf und legte der Begabten die Sétze spater wieder vor:
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Sie hatte keine Ahnung von dem, was sie gesprochen
hatte. Der Priifende fand aber Ankldange an das Spa-
nische und Portugiesische, und es ergab sich, dass man
ihr frither hatte Spanisch beibringen wollen.”14

S. C. Todd, ein Mitarbeiter der Bible Missionary Society
in Macao, untersuchte diese Art des missionarischen
Dienens mit der Zungenrede. Er nahm viele Unan-
nehmlichkeiten auf sich, um den Dienst des Ehepaars
Garr und anderer Pfingstmissionare zu untersuchen.
Er schrieb Rundbriefe und Artikel, in denen er ernst-
hafte Einwadnde beziiglich Parhams Lehre iiber die
Geistestaufe und der Zungenrede darlegte. Nach sei-
nen Untersuchungen kam er zu dem Schluss: ,Zu kei-
ner Zeit wurde eine bekannte Sprache gesprochen,
alles bestand aus unbekannten Auflerungen.”142

Immerhin verwarf E. N. Bell, US-amerikanischer Pra-
ses der pfingstlichen Assemblies of God, im Oktober des
Jahres 1912 die Vorstellung, die Zungenrede sei eine
Fremdsprache, die missionarisch eingesetzt werden
konnte. Bell bezeichnete diese Lehre als naiv und for-
derte, dass Missionare besser auf ihren Dienst vorbe-
reitet werden sollten, indem sie in Theologie, Mission
sowie unbedingt in den Sprachen und Gebrauchen der
jeweiligen Lander, in die sie ausgesandt werden soll-
ten, unterwiesen werden. Gleichwohl folgte Bell der
Pfingsttheologie, wonach das Zungenreden Zeichen
der empfangenen Geistestaufe sei.

Das enorme Wachstum der Pfingstbewegung war
keine echte Erweckung durch das Wirken des Heiligen

141 Paul Fleisch, Geschichte der Pfingstbewegung in Deutschland von
1900 bis 1950, Verlag der Francke-Buchhandlung, Marburg an der
Lahn, 1983, S.14-15.

142 Cecil M. Robeck Jr., The Azusa Street Mission and Revival - The
Birth of the Global Pentecostal Movement, Nelson Reference &
Electronic, 2006, S.246.
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Geistes. Unzahlige Christen, die sich der Pfingstbe-
wegung anschlossen, kamen aus der Heiligungsbewe-
gung oder anderen Denominationen. Vor allem in der
Heiligungsbewegung war der Herzensboden bereitet
worden fiir die endzeitliche Erwartung einer Geistes-
ausgiefSung, die dann von vielen, die nicht im Wort
gegriindet waren, mit offenen Armen aufgegriffen
wurde. Allein die Christian and Missionary Alliance in
den USA verlor iiber ein Drittel ihrer Mitglieder an die
Pfingstbewegung.

Die biblische Lehre iiber die Geistestaufe

Die Taufe mit dem Heiligen Geist wird sieben Mal im
Neuen Testament erwédhnt und zwar durchweg in
Verbform, also mit Heiligem Geist getauft werden. Vier
Mal wird die Geistestaufe durch Johannes den Taufer
angekiindigt (Mt 3,11; Markus 1,8; Lk 3,16; Joh 1,33): ,,
... der aber nach mir kommt [Jesus], ist starker als ich,
der wird euch mit Heiligem Geist und Feuer taufen.”
Die fiinfte Schriftstelle zur Taufe mit dem Heiligen
Geist wurde in Apostelgeschichte 1,4-5 niedergeschrie-
ben: ,Und als er [Jesus] mit ihnen [den Jiingern] zu-
sammen war, gebot er ihnen, nicht von Jerusalem zu
weichen, sondern die Verheifsung des Vaters abzuwar-
ten, die ihr von mir vernommen habt, denn Johannes
hat mit Wasser getauft, ihr aber sollt mit Heiligem
Geist getauft werden nicht lange nach diesen Tagen.”
Diese fiinf Schriftstellen kiindigen die Geistestaufe an.

Die sechste Schriftstelle iiber die Taufe mit dem
Heiligen Geist begegnet dem Bibelleser in Apostelge-
schichte 11,15-16. Petrus verantwortet sich vor den jii-
dischen Christen fiir seinen Besuch bei dem Heiden
Kornelius, wo es die Heiden waren, die den Heiligen
Geist empfangen hatten und in Zungen redeten (Apg
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10). Petrus sprach: ,,Als ich aber zu reden anfing, fiel
der Heilige Geist auf sie, gleichwie auf uns am Anfang.
Da gedachte ich an das Wort des Herrn, wie er sagte:
Ihr werdet mit Heiligem Geist getauft werden.” Dass
die Heiden die gleiche Geistestaufe erfuhren, wie die
ersten an Jesus glaubigen Juden im Bericht der Apos-
telgeschichte 2, wird deutlich durch die Aussage, dass
der Heilige Geist auf die Heiden fiel , gleichwie auf uns
[Judenchristen] am Anfang.” In Apostelgeschichte 2
ereignet sich die Geistestaufe der Judenchristen, in
Apostelgeschichte 10 ereignet sich die Geistestaufe der
Heidenchristen.

Die siebte und letzte Schriftstelle {iber die Taufe mit
dem Heiligen Geist wurde in 1Korinther 12,13 nieder-
geschrieben: ,,Denn wir sind ja alle durch einen Geist in
einen Leib hinein getauft worden, ob wir Juden sind
oder Griechen, Knechte oder Freie, und wir sind alle
getrankt worden zu einem Geist.” Das heifst, dass alle
wiedergeborenen Christen bei ihrer Bekehrung durch
den Heiligen Geist in den Leib Christi hineingetauft
und zu einem Geist getrankt wurden. Das macht eine
zweite Erfahrung mit dem Heiligen Geist, das Streben
nach einer weiteren ,Geistestaufe” {iberfliissig. Fiinf
Bibelstellen kiindigen die Taufe mit dem Heiligen
Geist an. Zwei Bibelstellen zeigen die Erfiillung der
Ankiindigung. Dass Lukas ausgerechnet die Geistes-
taufe der Judenchristen und die Geistestaufe der Hei-
denchristen in seiner Apostelgeschichte thematisiert,
ist die gezielte Darlegung des heilsgeschichtlichen As-
pekts der Geistestaufe. Alle, Juden wie Heiden, emp-
fangen bei ihrer Bekehrung den gleichen Geist der
Sohnschaft und die gleiche Geistestaufe, die sie im Leib
Christi vereint.

So einfach, so klar, so eindeutig ist die schriftgeméfe
Lehre {iber die Taufe mit dem Heiligen Geist, wenn
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sich der Bibelleser in Einfachheit und Schlichtheit unter
die Lehre der Schrift beugt, anstatt die Schrift zu beu-
gen. Die Heilige Schrift spricht an keiner Stelle von ei-
ner zweiten Erfahrung mit dem Heiligen Geist im Sin-
ne einer Geistestaufe.

Liigt nicht gegen die Wahrheit

Jakobus 3,14-15 ,,... liigt nicht gegen die Wahrheit! Das
ist nicht die Weisheit, die von oben kommt, sondern
eine irdische, seelische, damonische.” Das Seelische,
die alte adamitische Natur des Menschen, muss sich
der Herrschaft des Geistes beugen und unter dem
Kreuz Christi in den Tod gegeben werden. Dies ge-
schieht durch das Wort der Wahrheit und durch die
Fithrung des Heiligen Geistes. Nach Hebréaer 4,12
scheidet Gottes Wort Seele von Geist, das Seelische
vom Geistlichen. Und der Heilige Geist will die
Glaubigen in alle Wahrheit leiten. Das heifst, der Geist
leitet nicht in eine denominationelle , Wahrheit”, son-
dern in die Wahrheit der Heiligen Schrift.

Es ist die gleiche bittere Wurzel und Quelle, aus der
die gegenwartige pfingstlich-charismatische Bewe-
gung gespeist wird. Es ist die gleiche bittere Quelle, aus
der Frank Sandford, Charles Parham und William
Seymour getrunken haben. Und die Frucht, die sich
heute zeigt, ist die gleiche Frucht, die aus der Wurzel
der Anfinge der Pfingstbewegung hervorsprosste.

Wie aber sind die moderaten Pfingstler und
Charismatiker zu beurteilen, die sich von den extrem-
charismatischen Lehren und Praktiken distanzieren. Es
gibt unter ihnen treue und wiedergeborene Glaubige,
die es aufrichtig meinen. Oft ist ihr Leben besser als
ihre Lehre. Und doch handelt es sich, was die Lehre der
Geistestaufe und die Lehre der urchristlichen Geistes-
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gaben wie Zungenreden, Prophetie und die Gabe der
Krankenheilung angeht, um irregeleitete Schafe. Der
ehemalige Pfingstler Rudi Holzhauer sagte einmal:
,Wie schwer es selbst fiir aufrichtige Charismatiker ist,
aus der Schwarmerszene auszusteigen und - selbst
nach gelungenem Uberfiihrtsein — einzusehen, dass sie
vom Sockel ihrer vermeintlichen Geistlichkeit und Be-
gnadung heruntermdiissen, ist mir aus langjahriger Er-
fahrung und an mir selbst bewusst geworden. Der
Charismatiker ist so stark auf sein - manchmal einmali-
ges — Erlebnis fixiert, dass ihm die Moglichkeit eines
Betruges oder die Moglichkeit eines Selbstbetruges un-
vorstellbar erscheint.”14

Obgleich die moderaten Pfingstler und Charismati-
ker viel niichterner wandeln, bleibt doch grundsatzlich
festzustellen, dass sie in Lehre und Praxis — viele unter
ihnen praktizieren die ,Zungenrede” — nicht géanzlich
der Heiligen Schrift folgen. Das Zungenreden war ein
Zeichen fiir die Unglaubigen, d.h. die ungldaubigen
Juden (1Kor 14,22), und kiindigte das Gericht Gottes
uber die Juden an, die ihren Messias verwarfen. Gott
wirkte jeweils in besonderer Weise durch Wunder und
Zeichen, als er ein Bundesvolk stiftete. Im Alten Testa-
ment schuf Gott sein alttestamentliches Bundesvolk
und beglaubigte seinen Zeugen Moses durch Zeichen
und Wunder. Im Neuen Testament schuf Gott das neu-
testamentliche Heilsvolk und bestatigte seine Boten,
den Messias und die Apostel, sowie ihre Botschaft des
Evangeliums durch Zeichen und Wunder.

Nachdem jedoch das alttestamentliche Bundesvolk
in das verheiflene Land eingezogen war, traten die
Wunder zuriick. In gleicher Weise verhielt es sich mit

143 Rudi Holzhauer, Okkult-Religiositit und Seelische Erkrankungen,
Heft 1, Verlag Bibel & Gemeinde, Waldbronn, 1991, S. 3.
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Wundern und Zeichen in der Urgemeinde. Nachdem
die Gemeinde Jesu Christi auf dem Fundament der
Apostel und Propheten geschaffen worden war, traten
die Wunder und Zeichen zuriick. Mit dem Tod des
letzten Apostels und dem Abschluss des Schriftkanons
horten auch die Inspirationsgaben wie Zungenreden
auf, denn sie wurden nicht mehr benétigt. Gott wirkt
auch heute noch gelegentlich Wunder, etwa Kranken-
heilung auf Gebet hin, aber einen Anspruch auf Zei-
chen und Wunder, die von jedem Gldubigen bestédndig
erfahren werden konnen, wie viele Pfingstler und Cha-
rismatiker glauben, ist durch die Schrift nicht abge-
deckt.

Und eine weitere Gefahr besteht in den moderaten
Kreisen immer. Dass man den Geist, der dort wirkt,
stindig beschneiden muss, um Extreme und Aus-
wiichse zu vermeiden, zeugt letztlich doch davon, dass
es nicht der Heilige Geist sein kann, der dort am Wir-
ken ist. Denn wo der Heilige Geist wirkt, herrscht
Niichternheit und Besonnenheit. Und je mehr Heiliger
Geist jemand hat, um so niichterner und besonnener ist
er. Aus diesem Grund muss sich ein moderater Pfingst-
ler oder Charismatiker nicht nur von den extremcha-
rismatischen Lehren und Praktiken distanzieren, son-
dern auch von den moderaten, denn auch diese sind
schlichtweg biblisch unhaltbar. Nur ein von Gott tief
bewirkter Zerbruch und aufrichtige Wahrheitssuche
werden den Glaubigen auf den schmalen Weg der
Wahrheit leiten.

Ephram der Syrer (+ 373) schrieb: , Der Irrtum ver-
leiht Glauben, wo Untersuchung niitzlich waére, fithrt
aber das Forschen ein, wo nur der Glaube erforderlich
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ist.“14 Dieser Ratschlag wiirde sich vielen aufrichtigen
Pfingstlern und Charismatikern als niitzlich erweisen,
um vom Irrtum ihrer Lehre durch Untersuchung der
Heiligen Schrift frei zu werden. Und Cyprian von
Karthago (t 258) schrieb: ,Eine Gewohnheit ohne
Wahrheit ist nur ein alter Irrtum. Wollen wir deshalb
den Irrtum verlassen und der Wahrheit folgen. ... Diese
Wabhrheit zeigt uns Christus, wenn er in seinem Evan-
gelium sagt: Ich bin die Wahrheit. Wenn wir also in
Christus sind und Christus in uns haben und wenn wir
in der Wahrheit bleiben und die Wahrheit in uns, dann
lasst uns auch das festhalten, was wahr ist!“145 Jeder
Christ steht in der Gefahr, dem Irrtum zu folgen, und
daher muss er stets danach trachten, den Irrtum zu
verlassen und der Wahrheit zu folgen.

Dass schon die ersten Christen der Gefahr erlagen,
dem Irrtum zu folgen, zeigen die Worte des Apostels
Paulus: , Ich fiirchte aber, es konnte womoglich, so wie
die Schlange Eva verfiihrte mit ihrer List, auch eure Ge-
sinnung verdorben [und abgewandt] werden von der
Einfalt gegeniiber Christus. Denn wenn der, welcher
[zu euch] kommt, einen anderen Jesus verkiindigt, den
wir nicht verkiindigt haben, oder wenn ihr einen ande-
ren Geist empfangt, den ihr nicht empfangen habt,
oder ein anderes Evangelium, das ihr nicht angenom-
men habt, so habt ihr das gut ertragen” (2Kor 11,3-4).

Und letztlich, was haben Pfingstler und Charisma-
tiker, was Nichtpfingstler und Nichtcharismatiker
nicht haben? Antwort: Nichts! Jeder wahre Christ hat
die Geistestaufe bei seiner Bekehrung empfangen. Die

144 Ephram d. Syrer, Drei Reden iiber den Glauben - Erste Rede, Kap.
31. Bibliothek der Kirchenviter.

URL: http://www .unifr.ch/bkv/kapitel2441-30.htm.

145 Cyprian von Karthago, Briefe — 74. Brief, Kapitel 9. In: Bibliothek
der Kirchenviter. URL: http://www.unifr.ch/bkv/kapitel2014-8. htm.
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urchristlichen Inspirationsgaben wie Zungenreden,
Prophetie und die Gabe der Krankenheilung haben
nach der apostolischen Zeit aufgehort. Es ist ein Irrtum,
diese urchristlichen Gaben heute erstreben zu wollen.
Ein letztes Wort an die Adresse der moderaten Pfingst-
ler und Charismatiker: Auch ein moderater Irrtum
bleibt ein Irrtum. Und Irrtiimer sollte jeder aufrichtige
Christ ablegen.
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Kapitel 9
Das Wohlstandsevangelium

Es ist vielleicht nicht iibertrieben zu sagen, dass das soge-
nannte Wohlstandsevangelium, wie es von vielen Fernseh-
predigern verkiindigt wird, eine teuflische Intrige ist, um die
Gemeinde von ihrer Mission abzubringen. Diese Lehre ver-
fiihrt die Glaubigen in weltliche Geneigtheiten, wihrend
man ihnen die Illusion vermittelt, dass sie dem Herrn die-
nen.146

Erwin Lutzer

Uber die Fernsehmedien wurden Christen in Deutsch-
land in den letzten zwei Jahrzehnten in zunehmendem
MafSe mit christlichen Fernsehsendungen aus den USA
erreicht. Viele der TV-Evangelisten gehoren der Wort-
des-Glaubens-Bewegung an oder stehen ihr nahe. Die
Botschaft, die sie verkiinden, konnte man in einem Satz
zusammenfassen: Diene Gott, damit es dir wohlergeht.
Wie verschieden ist doch eine solche Motivation, Gott
zu dienen, von der, welche wir bei den evangelikalen
Vorvitern finden. Diese lehrten ihre Zuhorer, Gott zu
dienen um seiner Ehre willen und um ihn zu verherr-
lichen.

Das Wohlstandsevangelium — in der englischspra-
chigen Welt als prosperity gospel bekannt —, wie es von
der Wort-des-Glaubens-Bewegung verkiindigt wird,
erfreut sich nicht nur in den USA grofier Beliebtheit.

146 Erwin W. Lutzer, The Church in Babylon — Heeding the Call to Be a
Light in the Darkness, Moody Publishers, Chicago, 2018, S. 257.
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Viele pfingstliche und charismatische Gruppierungen
sind von dieser Bewegung beeinflusst und haben mehr
oder weniger stark die Inhalte dieser Lehre iiber-
nommen. Als Griinder der Wort-des-Glaubens-Lehre
gilt der amerikanische Prediger Kenneth E. Hagin
(1917-2003), der Anfang der 1970er-Jahre Kenneth
Hagin Ministries und das RHEMA Bible Training Center,
eine Bibelschule in Tulsa in Oklahoma (USA) ins Leben
rief. Vor allem durch die Zeitschrift Hagins The Word of
Faith (Das Wort des Glaubens) und durch vielfiltige
Veroffentlichungen tiber die Print- und Audiomedien
sowie die sehr populdren Fernsehdienste von Joyce
Meyer, Kenneth Copeland, Oral Roberts, Benny Hinn,
Creflo Dollar Jr. u.a. wurde das Wohlstandsevange-
lium offensiv verbreitet.

Schon 1993 beschiftigte sich ACUTE: Evangelical Al-
liance Commission on Unity and Truth among Evangelicals
(Kommission der Evangelischen Allianz zu Einheit
und Wabhrheit unter Evangelikalen) mit den fragwiir-
digen Lehren und Praktiken der Wort-des-Glaubens-
Bewegung. Vierundfiinfzig fithrende evangelikale
Leiter (darunter auch Pfingstler und Charismatiker) —
viele unter ihnen besorgt iiber die Entwicklungen der
letzten Jahre innerhalb dieser Bewegung — diskutierten
die zunehmend fragwiirdigen Exzesse dieser Glau-
bensrichtung. Andrew Perriman fasste die Ergebnisse
der theologischen Untersuchungen im Jahre 2003 in
einem Buch mit dem Titel Faith, Health and Prosperity
(Glaube, Heilung und Wohlstand) zusammen. Joel
Edwards, der damalige Vorsitzende der Evangelischen
Allianz in Grofsbritannien, selbst ein Pfingstler, be-
griifite dieses Buch und teilt die Bedenken und die
Kritik an dieser Bewegung. Er schreibt im Vorwort zu
diesem Buch: ,Ich selbst teile die hier angefiihrte
Besorgnis iiber die Irrtiimer und Exzesse dieser Bewe-
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gung. In den folgenden Seiten legt ACUTE einmal
mebhr ein fundiertes theologisches Werk zu einem The-
ma vor, das Spaltung und Kontroversen hervorrief. ...
Ich begriifie dieses Werk und empfehle es als eine erst-
klassige Quelle nicht nur der evangelikalen Welt, son-
dern auch der christlichen Gemeinde als Ganzes.”1¥

Theologen streiten sich noch, ob Lehre und Praxis
dieser Bewegung noch als rechtglaubig oder schon als
Irrlehre zu gelten haben. Robert Bowman stuft diese
Lehre als ,,suborthodox” ein. Hier seine Begriindung;:
,Erstens, die Lehrer der Wort-des-Glaubens-Bewe-
gung verwerfen nicht ausdriicklich die orthodoxe Leh-
re. Zweitens, manchmal bestatigen sie orthodoxe Leh-
re. Drittens, die Bewegung gehort einem radikalen Flii-
gel der orthodoxen christlichen Tradition an. Viertens,
die Bewegung lehrt offenkundig unbiblische Vorstel-
lungen iiber die Natur Gottes, des Menschen und der
Person und Erlosung Jesu Christi. Fiinftens, einige
Lehrer der Wort-des-Glaubens-Bewegung vertreten
eindeutig Irrlehren bis hin zu blasphemischen Vorstel-
lungen. Letztens, die Lehre der Wort-des-Glaubens-
Bewegung hat sich nachweisbar als schadlich fiir ein
gesundes Christenleben erwiesen.”148

Eine Grundannahme des Wohlstandsevangeliums ist
nicht zuletzt, dass der Glaube eines Christen Reichtum,
Heilung und Wohlergehen hervorbringt. Diese Aus-
sage widerspricht der Botschaft des Evangeliums (z.B.
Lk 9,23-25); sie verneint die Theologie des Kreuzes und
verandert die christliche Botschaft dahingehend, dass
sie das eigene Wohl des selbstliebenden Menschen in

147 Andrew Perriman (Hrsg.), Faith, Health & Prosperity — A Report on
»Word of Faith« and »Positive Confession« Theologies by The Evangelical
Alliance (UK) Commission on Unity and Truth among Evangelicals,
Paternoster Press, Carlisle, Cumbria/UK, 2003, S. VII-VIII.

148 Ebd., S. 211.
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den Vordergrund riickt. Die theologischen und prak-
tischen Inhalte der Wort-des-Glaubens-Lehre (im
Folgenden mit WdG-Lehre abgekiirzt) sind aus fol-
genden Griinden abzulehnen:

* Es wird grofler Wert auf , Offenbarungser-
kenntnis” gelegt. Das geschriebene Wort der
Bibel, logos, muss durch die Offenbarung des
Heiligen Geistes zum gesprochenen Wort Got-
tes, rhema, werden. Allein diese Offenbarungs-
erkenntnis begriindet die geistliche Hand-
lungsfahigkeit des Glaubigen. Ein Mangel an
Offenbarungserkenntnis fithrt zum Versagen
und zu Kraftlosigkeit im christlichen Wandel,
d.h., Heilungen und Wunder bleiben aus.

Einwand: Hierbei handelt es sich um eine ein-
seitige Fixierung auf innere Fithrungen.

* Der Glaubige kann die ,, gottlichen Gesetze” als
Kraftquelle fiir sich nutzen, um sich seine Welt
zu erschaffen. Gott selbst war diesen Gesetzen
unterworfen und musste ihnen folgen, um sein
Universum zu erschaffen. Der Gldaubige kann
durch die Proklamation seiner Worte seine
eigene Welt erschaffen und seine Umwelt
verandern.

Einwand: Gottes Allmacht und Souveranitat
wird infrage gestellt.

* Laut der WdG-Lehre legte Jesus seine Gott-
lichkeit ab, um als Mensch auf Erden zu wan-
deln. Er musste am Kreuz nicht leiblich, son-
dern , geistlich” sterben und in die Holle fah-
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ren, wo er Satans Natur annahm. Nachdem Je-
su Geist gestorben war, erlitt er als Mensch
drei Tage und Néchte hollische Qualen, bevor
der Vater durch den Heiligen Geist in Jesus
eine Wiedergeburt wirkte. Nicht der Kreuzes-
tod Jesu ist die Grundlage der Erlésung, son-
dern der , geistliche Tod” Jesu.

Einwand: Diese Sonderlehre der WdG-Bewe-
gung gilt vielen Theologen als blasphemisch.
Die Bibel lehrt eindeutig, dass der Mensch
durch den leiblichen Tod Jesu am Kreuz erlost
wurde.

Eine Konsequenz der WdG-Lehre ist, dass alle
wiedergeborenen Christen die gleiche Macht
und Autoritdt besitzen wie Gott. Autoritit
wird nicht von Gott geschenkt, sondern ist im
Geist des Christen angelegt. Christliche Nach-
folge wird als ein Entwickeln des Geistes im
Menschen dargestellt. Der entwickelte Geist
im Menschen macht sich die geistlichen Ge-
setze zunutze, um die physische Welt zu ver-
dndern und Wunder zu tun.

Einwand: Diese Haltung fordert Unabhéngig-
keit von Gott und elitire Uberheblichkeit des
Christen, der sich geistlich auf einer hoheren
Stufe wahnt.

Nach der WdG-Lehre nimmt der Mensch im-
mer die Natur seines Herrn an. Nach dem Siin-
denfall nahm der Mensch eine satanische Na-
tur an. Durch die Wiedergeburt hat er seine
gottliche Natur wiedererlangt und das Recht,
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die Vorteile seiner Gottlichkeit zu nutzen
(schopferische Kréfte, Herrschaft tiber Welt,
Krankheit, Armut). Die Herrscherstellung gilt
es zu entfalten, indem der erloste Mensch sein
Christus-Bewusstsein entwickelt.

Einwand: Diese Lehre vergottlicht den Men-
schen und steht in volligem Widerspruch zur
biblischen Lehre iiber die Natur des Men-
schen!

Worte haben nach der WdG-Lehre Kraft.
Daher ist es wichtig, Gottes Wort kontinuier-
lich zu bekennen, denn das gesprochene Wort
hat schopferische Kraft und bringt neue Reali-
taten hervor (confession is possession — Bekennen
heifst Besitzen).

Einwand: Die WdG-Lehre ersetzt Gebet durch
Bekennen. Sie betont das Wort Gottes — nicht
Christus! — als eine Kraft, welche die geistli-
chen Gesetze wirksam macht. Der Mensch lebt
nicht mehr aus der Gnade, sondern durch die
eigene Leistung — hier: Proklamationsleistung.

Die Betonung der WdG-Lehre liegt auf Erfolg,
Wohlstand, Gesundheit und Starke. Alle wid-
rigen Umstdande, in welchen ein Glaubiger
verhaftet bleibt, werden einem Mangel an
Glauben, an Bekennen des Wortes oder einer
verborgenen Siinde zugeschrieben und miis-
sen ihrer Ansicht nach durch Glauben und Be-
kennen (Proklamation) von Gottes Wort (ins-
besondere des rhema) iiberwunden werden.
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Einwand: Eine verallgemeinernde Lehre, dass
jeder Christ in Wohlstand und Gesundheit le-
ben und alle widrigen Umstdnde seines Le-
bens durch die Methode des Proklamierens
tiberwinden soll, ldsst sich aus dem Neuen
Testament nicht ableiten. Ferner wird in der
WdG-Lehre der Mensch mit seiner geistigen
Vollmacht anstelle von Gott zum Mittelpunkt
des Denken und Handelns gemacht.

Trotz der Popularitit des Wohlstandsevangeliums
gibt es durchaus unter vielen Pfingstlern und Charis-
matikern kritische Stimmen. Der Pfingstprediger Da-
vid Wilkerson galt als jemand, der sich nicht scheute,
in Predigten und seinen weltweit vertriebenen Predigt-
briefen die Missstdnde vieler TV-Evangelisten und des
Wohlstandsevangeliums deutlich beim Namen zu nen-
nen. Er sieht die Selbstdarstellung vieler Prediger und
deren Gier nach Geld und Ansehen als ebenso bescha-
mend an wie Heilungen, die inszeniert und vorge-
tauscht werden. Auf Geld ausgerichtete Dienste nennt
er einen Grauel vor Gott. Das Wohlstandsevangelium
ist fiir ihn eine Perversion des Evangeliums.

J. Lee Grady, selbst ein Charismatiker und Chefre-
dakteur des Charisma Magazine in den USA, kritisierte
schon mehrfach die exzessive Lebensweise von Leitern
der Wort-des-Glaubens-Bewegung. In einem Artikel
beklagt er deren Egomanie und schamlose Fleischlich-
keit: , Eine Freundin von mir in Texas erkundigte sich
kiirzlich, ob eine bekannte Sprecherin auf einer ihrer
Konferenzen sprechen konne. Ihre Assistentin schickte
ein Fax zuriick, das eine Liste von Forderungen ent-
hielt; wenn diese erfiillt wiirden, dann ware sie bereit,
als Sprecherin an der Konferenz teilzunehmen. Die
Forderungen umfassten: a) ein fiinfstelliges Honorar,
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b) Kerosin im Wert von 10000 US-Dollar fiir ihren
Privatjet, c) eine Manikiiristin und einen Friseur fiir die
Sprecherin, d) eine Suite in einem Fiinf-Sterne-Hotel, e)
ein Luxusauto (nicht dlter als drei Jahre) vom Flug-
hafen zum Hotel ...”1* Und in einem weiteren Artikel
zeigte er sich schockiert iiber die finanziellen Manipu-
lationen, das arrogante Auftreten und die Superstar-
Mentalitdt amerikanischer Prediger in Holland und
kommentiert: , Gott wird diesen kranken, hochmiiti-
gen Geist nicht langer dulden.”150

Der amerikanische Finanzausschuss des Senats lei-
tete 2007 eine Untersuchung gegen sechs Fernsehevan-
gelisten ein — alle Vertreter der Wort-des-Glaubens-Be-
wegung —, darunter auch Joyce Meyer. Unter anderem
wollte der Ausschuss genaue Angaben zu sehr teuren
Anschaffungen fiir die Missionszentrale von Meyer.
Hierzu zahlten eine 23.000 US-Dollar teure Kommode,
ein 30.000 US-Dollar teurer Konferenztisch und eine
franzosische Uhr im Wert von 11.219 US-Dollar — alles
Gegenstande, die, weil sie als gemeinniitzig galten,
steuerlich begiinstigt waren. Ferner sollen 400.000 US-
Dollar respektive 725.000 US-Dollar Spendengelder fiir
zwei Luxusvillen fiir Tochter und Sohn von Meyer
geflossen sein. Auch die laufenden Unterhaltskosten
sowie die Grundsteuer fiir diese Luxusvillen sollen
Spendengeldern entnommen worden sein. Joyce Mey-

149 ] Lee Grady, The Deadly Virus of Celebrity Christianity, 27. Juli
2007. Charisma Magazine Online:

URL:
http://fireinmybones.com/index.php?col=072707~The%20Deadly %2
0Virus%?200f%20Celebrity. Abgerufen am 24. November 2008.

150 J. Lee Grady, An Apology in Amsterdam, 1. November 2005.
Charisma Magazine Online:

URL: http://fireinmybones.com/index.php?col=110105%7EAn+-
Apology+In+tAmsterdam. Abgerufen am 3. Januar 2006.
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er war bereit, mit dem Ausschuss zu kooperieren und
alle gewiinschten Informationen offen darzulegen.
Dies mag man als positiv werten. Thr luxuridser Le-
bensstil und die Verwendung — oder treffender: die
Verschwendung — von Spendengeldern fiir derart teu-
re Einrichtungsgegenstdande (sowie die noch ungeklar-
te Zweckentfremdung von Spendengeldern) bleiben
dennoch in hochstem Mafie zweifelhaft.

Zwei weitere Fernsehevangelisten, Benny Hinn und
Creflo Dollar, beide ebenfalls auf deutschen Kanilen
zu empfangen, gerieten ebenfalls ins Visier des Finanz-
ausschusses. Als Verkiindiger des Wohlstandsevange-
liums fiithren sie einen nicht minder luxuriosen Lebens-
stil wie Joyce Meyer. Hinn und Dollar weigerten sich
zunéchst, ihre Finanzen offen darzulegen, lenkten aber
schlieflich ein. Senator Grassley, der die Untersuchun-
gen leitet, dufserte sich wie folgt: ,Wenn man in Be-
tracht zieht, dass steuerbegiinstigte christliche Medien-
dienste eine Industrie mit einem Milliarden-Dollar-
Umsatz geworden sind mit einer minimalen Transpa-
renz, dann ist es unverantwortlich, diesen steuerbe-
giinstigten Bereich unserer Wirtschaft nicht zu unter-
suchen.”15!

Sie haben richtig gelesen: Milliarden von Dollar wer-
den mit der Verkiindigung des Evangeliums umge-
setzt. Die Prediger des Wohlstandsevangeliums sind
schliefllich deswegen so erfolgreich und popular, weil
ihre Botschaft in den Ohren von Millionen von Chris-
ten kitzelt. Paulus sah es voraus: Sie werden sich Leh-
rer anhaufen, weil es in ihren Ohren kitzelt (2Tim 4,3).

151 Media Outrage, Creflo Dollar defies Senator. Online-Artikel vom 6.
Dezember 2007.

URL: http://mediaoutrage.com/category/creflo-dollar/. Abgerufen
am 15. Marz 2008.
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An wen sollte man angesichts dieser Tatsache den Auf-
ruf zur BuSe zuerst wenden: an die Verkiindiger eines
einseitigen und verdrehten Evangeliums oder an die
vielen Zuhorer, deren Herzensboden so offen fiir die-
ses andere Evangelium und einen triumphalistischen
Geist geworden ist?

Wie sehr falsche oder mangelnde Lehre eine Gemein-
de in Unruhe und Chaos stiirzen kann, zeigt das 12.
Kapitel des 1Korintherbriefes sehr anschaulich. Wiede-
rum beginnt das Kapitel mit dem Anliegen des Paulus,
die Korinther moégen nicht in Unkenntnis bleiben:
,Was aber die geistlichen Gaben betrifft, so will ich
nicht, dass ihr ohne Kenntnis seid” (V. 1). Bis zum Ende
des 14. Kapitels, also drei ganze Kapitel lang, belehrt
Paulus die Korinther iiber die Gaben des Geistes, den
Leib Christi und die Wichtigkeit der Liebe. Blieben die
Korinther in Unkenntnis, wiirden die Gottesdienste
weiterhin chaotisch verlaufen. Niemand wiirde erbaut
werden, und das Zeugnis der Christen nach auflen
ware beschadigt. Die Probleme der korinthischen Ge-
meinde waren durch Unkenntnis entstanden und
konnten durch gottgegebene Erkenntnis iiber die geist-
lichen Gaben und deren rechte Anwendung zur Erbau-
ung der Gemeinde korrigiert werden.

Die Lehren der falschen Apostel hatten das Denken
und Handeln der Korinther tief beeinflusst. Ihre Er-
kenntnis tiber Autoritdt griindete sich nicht mehr auf
dem Evangelium, wie Paulus es ihnen verkiindigt hat-
te. Ihr fehlerhaftes Verstandnis bestimmte konsequen-
terweise ihr Handeln. ,, Zweifelsohne waren zu viele
Korinther bereits zu sehr gepragt von einer weltlichen
Anschauung von Autoritédt, sodass die diktatorische
Autoritdt der eingedrungenen (falschen) Apostel von
ihnen in gewissem Sinne als eine Beglaubigung ihres
Machtanspruchs angesehen wurde. ... Diese Betroge-
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nen des Triumphalismus wurden Opfer ihres trium-
phalistischen Geistes. Sie vermochten nicht mehr zu
unterscheiden zwischen der herrschsiichtigen Autori-
tat der Eindringlinge und der selbstaufopfernden Hin-
gabe und der geistgeschenkten Autoritit des Apostels
Paulus. Sie wahlten sich die Leiter und Vorbilder, die
sie ausnutzten, und verblendet schwelgten sie in ihrer
eigenen Weisheit.”152

Paulus warb um die Korinther und kdampfte darum,
dass die Wahrheit des Evangeliums unter ihnen wieder
aufgerichtet wiirde. Er wusste darum, dass nur die
rechte Erkenntnis der Wahrheit sie von ihrer Un-
kenntnis, in der auch ihr falsches Handeln begriindet
lag, frei machen wiirde. Geistliche Erkenntnis und
geistliches Wissen haben ihre Wurzeln in Gottes Wort.
Gott wird im Glauben an dieses Wort erfahrbar. Ge-
rade unter Charismatikern wird dieses Prinzip oft auf
den Kopf gestellt, wenn sie meinen, dass Erfahrungen
mit Gott der Erkenntnis vorangehen oder etwa Er-
kenntnis vermitteln. Wer immer Gottes Prinzipien in
ihr Gegenteil verkehrt, hat seinen FufS bereits auf den
Weg des Irrtums gesetzt.

Priift euch, ob ihr im Glauben seid!

Den christlichen Zuhorern wird suggeriert, wie sie sich
selbst zu geistlichen Hohen aufschwingen konnen,
wenn sie positive Bekenntnisse sprechen und ihren
Selbstwert steigern; sie werden gelehrt, wie sie die Seg-
nungen Gottes — Heilung, Finanzen, beruflicher Erfolg
und vieles mehr — freisetzen konnen. Tausende folgen
den triumphalistischen Verkiindigern, welche ihnen

152 D. A. Carson, A Modell of Christian Maturity, Baker Books, Grand
Rapids, Michigan, 2007, S. 119-120.
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Wege und Methoden zeigen, wie sie zu Herrschern
und Koénigen in dieser Welt werden. Ein Thema be-
stimmt die Verkiindigung: Der Christ auf der Suche
nach immer grofseren Segnungen fiir sich selbst. An-
scheinend gibt es nur noch ein Ziel: Der Christ muss
gliicklich, gesund, wohlhabend und erfolgreich wer-
den. Viele Christen dienen Gott nicht mehr, um ihn zu
verherrlichen, sondern um mdoglichst viel Segen von
ihm zu erheischen. Manipulative Spendenaufrufe, wel-
che den Segen Gottes direkt von der Hohe einer Spen-
de abhdngig machen, gedeihen in solch einer Atmos-
phére préchtig. Eines unter vielen Beispielen hierfiir ist
der Fernsehprediger Morris Cerullo. Die Evangelische
Allianz GrofSbritanniens sah sich 1996 nach einstim-
miger Abstimmung gezwungen, den sehr bekannten
Fernsehprediger wegen seiner aus ihrer Sicht unlau-
teren Spendenaufrufe aus der Allianz auszuschliefSen —
ein Schritt, den die Evangelische Allianz hierzulande
kaum gehen wiirde.

Die Stimme des Verkiindigers, der Bufse, Selbstver-
leugnung oder konsequente Nachfolge predigt, ist sel-
ten geworden. Christus scheint gekommen zu sein, um
das eigene Selbst aufzurichten, zu bestdtigen und zu
segnen. Kein Wort mehr davon, dass Christen ihr Kreuz
auf sich nehmen sollen. Das Wohlstandsevangelium,
das Reichtum verspricht, das Evangelium light, das
Gliick und Freude verspricht, das psychologische Evan-
gelium, das den Selbstwert steigert, diese vielstim-
migen Angebote eines neuen verlockenden Evange-
liums erfreuen sich grofer Beliebtheit. Der Mensch mit
seinen Bediirfnissen und Wiinschen ist zum Mittel-
punkt geworden.

Ein jeder aber priife und untersuche sich selbst, nach
welchen Dingen er in seinem geistlichen Leben trach-
tet. Gott will seinem Volk Frieden und Segen schenken,
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doch er will es auf seine Weise tun. Wer die Segnungen
des Herrn sucht und nicht mehr den Herrn der Seg-
nungen und seinen Willen, steht in der Gefahr, von der
Wahrheit abzuirren. Darum: , Priift euch, ob ihr im
Glauben seid, untersucht euch! Oder erkennt ihr euch
selbst nicht, dass Jesus Christus in euch ist?” (2Kor
13,5). Sollte das Ergebnis einer ehrlichen Selbstpriifung
sein, dass Gott aus dem Zentrum des Lebens verdrangt
wurde und an dessen Stelle das Selbst getreten ist, mit
anderen Worten, dass das geistliche Leben und Trach-
ten eigenliebig und triumphalistisch geworden ist,
dann kann es nur eine Konsequenz geben: Es muss
Umkehr erfolgen.
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Kapitel 10

Erfahrung oder Wahrheit — Charismatische Er-
fahrungsreligiositat

Die Erweckungen heutzutage kommen und gehen, und man
sieht keine Verinderung. Erweckungen aus friiheren Tagen
hinterlieflen eine gottliche Frucht.15

Wir werden nicht [mit Heiligem Geist] erfiillt, wenn wir
umbherziehen oder den neuesten Trends nachlaufen. ... Gott
schaut nicht auf Namen oder Titel! Er sucht Menschen. Er
sucht ein liebendes, demiitiges, reines Volk, und wenn er
solche Menschen finden kann, dann ist er bereit, mit grofier
Macht Wohnung in ihren Herzen zu machen .15

A.W. Tozer

Moderne Erweckungen — mehr Schein als Sein

A. W. Tozer lebte von 1897 bis 1963 in den Vereinigten
Staaten von Amerika. In dieser Zeit erlebte er die An-
fange der Pfingstbewegung (1906), die Spatregen-Be-
wegung (Latter Rain Movement, Ende der 1940er-Jahre),
die Heilungsbewegung sowie die Anfinge der Glau-
bensbewegung (1940er- und 1950er-Jahre) sowie die
Anfange der charismatischen Bewegung (1960er-]Jah-
re). Der , Prophet des 20. Jahrhunderts”, wie er auch
genannt wurde, konnte in seinen vielen Jahren des

153 A.W. Tozer, The Counselor, Christian Publications, Camp Hill,
Pennsylvania, 1993, S. 114.
15 Ebd., S. 115.
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Dienstes vermeintliche , Erweckungen” beobachten,
die ohne Tiefenwirkung waren. Wer Tozers Einsichten
und sein Urteil {iber die evangelikale Gemeinde als
Ganzes kennt, weif3, dass er mit Sorge eine zunehmen-
de Lauheit unter Gottes Volk beobachtete. Seinem geis-
tigen Auge blieb nicht verborgen, dass viele Glaubige
eine menschengemachte Erweckung hervorbringen
wollten.

Wenn heute in den charismatischen Kreisen vom
Wirken des Heiligen Geistes gesprochen wird, dann
meint man damit vor allem physische oder psychische
Manifestationen. Der Begriff ,, Erweckung” hat heute in
den charismatischen Kreisen eine Entwicklung weg
von dem urspriinglichen Bedeutungsinhalt erfahren.
Bis zum Ende des 18. Jahrhunderts galt unter Evange-
likalen Erweckung als das iiberraschende und souverine
Wirken Gottes. Manifestationen haben diese Erwe-
ckungen mehr oder weniger stark begleitet und fiihr-
ten unter geistlichen Leitern oftmals zu erheblichen
Kontroversen. Im frithen 19. Jahrhundert erfuhr das
Erweckungsverstandnis insbesondere durch den Me-
thodismus eine Verdnderung. Altarrufe und Manifes-
tationen, also sofortige sichtbare Auswirkungen, riick-
ten immer mehr in den Mittelpunkt von , Erweckun-
gen”.

Dieser Trend setzte sich in der pfingstlich-charisma-
tischen Bewegung des 20. Jahrhunderts fort. Mancher-
orts scheint es gerade so zu sein, dass das Wirken des
Heiligen Geistes an den Manifestationen gemessen
wird. ,Je mehr und je bizarrer die Manifestationen, je
mehr Heiliger Geist” scheint die Devise zu sein, nach
der mancher charismatische Leiter von heute handelt.
Die Friichte wahrer Erweckung hingegen bleiben
oftmals aus. Selbst charismatische Leiter beklagen die
Unkenntnis vieler charismatischer Christen beziiglich

197



der Heiligen Schrift. Doch gerade der Eifer um Gottes
Wort war eines der Merkmale echter Erweckungen.
Ferner sollten sich gerade Charismatiker der Frage stel-
len, ob der Mangel an biblischer Lehre nicht auch die
Frucht ihrer Verkiindigung ist. Wahre Geistesfrucht ist
vielfach durch pseudogeistliche Erfahrungen ersetzt
worden. Erfahrung ist wichtiger als Wahrheit gewor-
den. Aus der Fiille der charismatischen Angebote,
,,Gott zu erleben”, sollen im Folgenden einige beleuch-
tet werden.

Ruhen im Geist, ,Soaking” und die Toronto-Erfah-
rung

Soaking ist ein Begriff aus dem Englischen, der in To-
ronto das ,,Ruhen im Geist” abloste. Menschen strom-
ten zu der sogenannten Toronto-Erweckung, welche
1994 im kanadischen Toronto begann und weltweit
auch in vielen charismatischen und pfingstlichen
Gruppierungen praktiziert wurde. To soak wird mit auf-
saugen und durchdringen {ibersetzt. Soaking ist demnach
der Prozess, in welchem der Gldaubige zu Boden geht
und vo6llig von der ,Gegenwart Gottes durchdrungen”
wird. Hierbei wird der Glaubige in der Regel von ei-
nem Seelsorger betreut, der meist unter Handaufle-
gung fiir ihn betet.

Das Magazin Spread the Fire war das offizielle Sprach-
organ der TACF (Toronto Airport Christian Fellowship),
jener Gemeinde, in welcher der Toronto-Segen seinen
Anfang nahm. In der Ausgabe vom November 2007 be-
findet sich ein globaler Uberblick iiber die sogenannten
Soaking Centers, in welchen jeder Christ die Toronto-
Erfahrung machen kann. Von den damaligen 883 Zen-
tren weltweit entfallen 565 auf Nordamerika, 120 auf
Zentraleuropa und 37 auf Australien. ,Mit Hilfe unse-
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res Familiennetzwerkes fiir das Soaking-Gebet errei-
chen wir die Welt fiir Jesus”, heifst es in dem Maga-
zin.’® Wahrend dieser Zeit des Gebets erlebten die
Toronto-Pilger nicht selten auflergewdhnliche Dinge,
die von den Vertretern dieser Bewegung als das Wir-
ken des Geistes gedeutet wurden und daher nicht hin-
terfragt werden durften. Nur wenige Befiirworter die-
ser Bewegung raumten ein, dass sich auch emotiona-
les und damonisches Beiwerk einschleichen kann. John
Wimber (Vineyard USA) bspw. schreibt in einem pasto-
ralen Brief an seine eigene Bewegung im Jahre 1994:
,Ich muss eingestehen, dass gewisse Manifestationen
des Geistes, die wir seit 15 Jahren in unseren Gottes-
diensten erleben, sehr wahrscheinlich damonischen
Ursprungs sind.”1% Die von John Wimber gegriindete
Vineyard-Bewegung, der weltweit iiber 1500 Gemein-
den angeschlossen sind und zu der auch die TACF ge-
horte, distanzierte sich im Dezember 1995 von John Ar-
nott, dem Pastor der TACF, und schloss die Gemeinde
aus dem Gemeindeverband aus. John Wimber warf
Arnott vor, die Aufmerksamkeit zu sehr auf die geist-
lichen Manifestationen zu lenken und der Schrift nicht
den gebiihrenden Platz einzurdumen — ein Vorwurf,
der bis heute dem Toronto-Segen anhaftet. Ungeklart
bleibt auch die Frage, inwieweit die geistliche Struktur
der Vineyard-Bewegung einer moglichen Verirrung in
extrem-charismatische Formen Vorschub leistete.
Ahnliche Manifestationen, wie sie in der Toronto-
Bewegung, aber auch in der Vineyard-Bewegung und
anderen charismatischen Kreisen zu beobachten sind,
wurden schon in der Erweckung in Wales im Jahre

155 Spread the Fire, November 2007, Ausgabe Nr. 5, S. 19.
156 John Wimber, Internal Report: »To All Vineyard Pastors«, 14.
Oktober 1994.
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1904 beschrieben. Jessie Penn-Lewis, Sprecherin, Auto-
rin und Augenzeugin dieser Erweckung, entlarvte jene
Manifestationen, welche heute in vielen charismati-
schen Kreisen als Wirkungen des Heiligen Geistes an-
gesehen werden, als ddmonisches Blendwerk: ,Es gibt
religiose Teufel; sie sind nicht heilig, aber immerhin
religits, angefiillt mit einer satanischen Form der Re-
ligion, welche eine Nachahmung wabhrer, tiefer Heili-
gung ist. ... Eine ihrer Methoden, sich der Menschen
zu bemaichtigen, ist folgende: Die Seele erlebt einen
furchtbaren satanischen Uberfall und bald darauf ei-
nen >wunderbaren Segen«. Fluten von Licht und Kraft
ergiefSen sich durch ihr ganzes Wesen. Nun werden
alle Briicken abgebrochen. Die Seele treibt in einem
Strudel von iiberwéltigenden Erfahrungen. Darauf
sind die Ddmonen zur Stelle und fliistern ihr allerhand
Vorschldge zu, unter dem Vorgeben, der Heilige Geist
zu sein. Sie drangen zu etwas Seltsamem, Uberspann-
tem oder zu etwas, das der gesunden Vernunft oder
guten Manieren widerspricht. Sie regen die Gefiihle an
und rufen eine merkwiirdige triigerische Begeisterung
hervor, welche der Koder ist, um sich in irgendeinem
Teil des Wesens festsetzen zu konnen. ... Ein anderer
Glaubiger fiihlte den Trieb, sich auf der Erde herum-
zuwaélzen und stohnend die Stiihle hin und her zu zer-
ren, aber er merkte sofort, dass dieses Verlangen etwas
Wildes an sich habe und dass solch ein auffallendes
Sichhervortun der Sanftmut und Demut Jesu wider-
spréache. Sowie er erkannte, dass der Vorschlag von ei-
nem Liigengeist herriihrte, war er befreit. Aber einem
anderen Mann ging es ebenso, und er warf sich stoh-
nend und schreiend zu Boden, mit Hinden und FiifSen
um sich schlagend, und der Damon fuhr als Engel des
Lichts in ihn und brachte ihm die Vorstellung bei, er
wiirde vom Heiligen Geist zu diesem Benehmen ge-
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trieben. ... Betriigerische Wirkungen boser Geister
konnen ein wahres Empfangen des Heiligen Geistes
begleiten, wenn der Glaubige sich »ins Leere« treiben
lasst oder seinen Leib iibernatiirlichen Machten aus-
liefert. Ein >passiver Geist« und ein >unbeherrschter
Leib« sind keine brauchbaren Organe fiir das Wirken
des Heiligen Geistes. ... Die abstrakten Folgen sind
>Uiberwéltigende Erfahrungen¢, aber wenig wahre
Frucht. ... Die Nachahmung der Gegenwart Gottes
wird hauptsachlich vom Korper gefiihlt und durch die
physischen Sinne wahrgenommen als >Feuer, >-Durch-
stromungen«< usw., wahrend der Geist sich in einem
untdtigen passiven Zustand befindet. Die Nachahmung
seiner Gegenwart in einem Raum dréngt sich den Sin-
nen auf, als >Hauch¢, >-Wind« oder dergleichen.”15

Um die Praktiken in Toronto zu untermauern, ziehen
deren Leiter gerne die Manifestationen vergangener
Erweckungen heran. Nur den ausgewiesenen Kennern
der Erweckungsgeschichte entgeht nicht, dass sie dabei
die Tatsachen verdrehen. So will Guy Chevreau, einer
der Vertreter der Toronto-Erweckung, das Umfallen
als Norm fiir eine Erweckung rechtfertigen, wenn er
schreibt, die Ehefrau von Jonathan Edwards, Sarah Ed-
wards, sei bei Tisch einfach vorniiber in ihr Essen ge-
fallen, als der Heilige Geist iiber sie gekommen war.
Michael Haykin, Professor fiir Kirchengeschichte, setz-
te sich intensiv mit der Geschichte der Erweckung un-
ter Jonathan Edwards auseinander. Er schreibt zu den
Behauptungen Guy Chevreaus: ,Weder der Bericht
von Edwards in Some Thoughts noch die eigenen Be-

157 Jessie Penn-Lewis, Der bedrohte Christ — Eine Offenlegung der
Strategien dimonischer Michte, Exodus Verlag, Liidenscheid, 2002, S.
317, 318, 323, 324.
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richte seiner Frau Sarah bestatigen derartige Aussa-
gen.” 158

Das Umfallen auf den Riicken (,,Ruhen im Geist”) ist
im Laufe des letzten Jahrhunderts zu oft zum Mittel-
punkt und zum Kriterium fiir gottliches Wirken ge-
worden. Dass Menschen in den Erweckungsversamm-
lungen eines Jonathan Edwards umfielen, kann nicht
bestritten werden; doch ebenso unstrittig ist die Tat-
sache, dass diese Manifestationen in den fritheren Er-
weckungen langst nicht einen so hohen Stellenwert
hatten, wie dies heute der Fall ist. ,Bei seinen Be-
schreibungen der Phanomene (Umfallen, Schreien,
Schlagen, selten Schiitteln oder Lachen) spricht John
Wesley in der Regel vom Wirken des Geistes, doch ord-
net er sie dem BufSkampf zu. Bemerkenswert dabei ist,
dass die Phanomene aufhoren, sobald der Mensch zum
Glauben an Jesus Christus gefunden hat!”1% Entweder
herrscht unter Charismatikern grobe Unwissenheit,
was die historischen Erweckungen der evangelikalen
Geschichte angeht, oder, schlimmer noch, die Tatsa-
chen werden bewusst verdreht, um die eigenen An-
sichten zu untermauern, was letztlich einer bewussten
Manipulation gleichkdme.

Das Lachen im Geist — Freude, die bleibt?

Eines der besonderen Merkmale des Toronto-Segens
war das ,,Lachen im Geist”. Gerne verweisen die Ver-
treter der Toronto-Erweckung auf die Freudenaus-
briiche vergangener Erweckungen. Auf den ersten

158 Michael A.G. Haykin, Jonathan Edwards, Evangelical Press,
Darlington, 2005, S. 207.

15 Walter Gaberthiiel, John Wesleys Stellungnahme zu den korperlichen
Erscheinungen in der methodistischen Aufbruchbewegung. In:
ideaDokumentation (idea Schweiz), Nr. 149/95, S. 4.
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Blick scheint dies ein ernst zu nehmendes Argument
fir die Authentizitdt des Phdanomens in Toronto zu
sein. George O. Wood, ehemaliger Generalsekretar der
AOG (Assemblies of God, grofite Pfingstdenomination in
den USA), lehnt das Lachen im Geist, wie es der To-
ronto-Segen hervorgebracht hat, als ein Zeichen fiir das
Wirken des Heiligen Geistes jedoch ab: ,Wenn die
Gemeinde in Apostelgeschichte 2 gelacht haben mag,
dann wandten sie sich doch schnell wieder der Ver-
kiindigung zu — ein bemerkenswerter Gegensatz zu ei-
nigen Manifestationen der gegenwartigen Phanomene,
wo das Lachen entweder die Verkiindigung ganzlich
unmoglich macht oder diese standig unterbricht. ...
Unser Hauptanliegen darf niemals Lachen sein ... son-
dern allein Christus.”160

Als der Toronto-Segen die pfingstlich-charismatischen
Gemeinden in Deutschland erfasste, wurde (und wird
bis heute) das Phanomen des ,Lachens im Geist” im-
mer wieder durch Verkiindiger kiinstlich angefacht,
indem man die Anwesenden ermunterte, der ,, Freude”
oder dem ,Lachen” freien Lauf zu lassen. Statt wie in
den fritheren Erweckungen das Lachen einzuddammen,
um die Verkiindigung nicht zu stéren, wird es in dieser
Bewegung geradezu gefordert. Extreme Positionen
mancher Vertreter dieser Richtung besagen sogar, dass
die Manifestationen iiber die Verkiindigung gestellt
werden miissen. Gott, so ihre irrige Meinung, konne in
einem Menschen in solchen Zeiten der , Geisteserfah-
rung” mehr Frucht wirken als durch die Verkiindigung
des Wortes. Diese zugleich lacherliche wie unbiblische
Argumentation zeigt, wie sehr ein extremer Emotiona-

160 George O. Wood, The Laughing Revival. Stellungnahme im
Internet unter: URL: http://www.iclnet.org/pub/resources/-
text/contemp/wood.Irevival.txt. Abgerufen am 29. August 2021.
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lismus in dieser Bewegung um sich gegriffen hat.

Die , Lachsalbung”, wie das Phdnomen auch genannt
wird, ist nicht nur im christlich-charismatischen Bereich
anzutreffen, wie an der Amerikanerin Carol Christ
deutlich wird. Sie bezeichnet sich als spirituelle Femi-
nistin, die an eine weibliche Gottheit glaubt und unter
anderem Reisen in griechische Tempel organisiert, um
dort an der Seite von Wiccas (neureligiose Bewegung
von Hexen) ,spirituelle Erfahrungen” zu machen. In
ihrem Buch The Laughter of Aphrodite (Das Lachen der
Aphrodite) beschreibt sie eine Erfahrung, die ihr Leben
veranderte: , Ich lachte Stunde um Stunde. All mein
personliches Leid ... 16ste sich in Lachen auf. ... Ich
fiihlte mich verdndert ... und habe das Geschehene im-
mer als eine Art spiritueller Erfahrung betrachtet. ...
Die Menschen halten Lachen nicht fiir eine spirituelle
Erfahrung. Heute weifs ich, dass Lachen ein Mittel der
Transformation sein kann. ... Aphrodites Lachen er-
moglichte es mir, von meinem Schmerz Abstand zu
nehmen und eine neue Perspektive fiir mein Leben zu
eroffnen.”16! Die Verkniipfung von Lachen und innerer
Heilung trifft man auch im Toronto-Segen an.

Der Pfingstler Charles Graves sieht die Ursachen fiir
die Erfahrungen der ,Lachsalbung” in einem veran-
derten Bewusstseinszustand, der vor allem durch eine
aufgeladene emotionale Atmosphare erzeugt wird. Er
verweist auf die Uberbetonung charismatischen Lob-
preises, die es auch schon in der Spétregen-Bewegung
(Latter Rain Movement) Ende der 1940er-Jahre gegeben
hatte. Er schreibt: ,,... was ich gesehen habe, hat mich
iiberzeugt, dass diese Leute Anbetung als ein Mittel
zum Zweck einsetzen. Der Zweck besteht natiirlich da-

161 Carol Christ, The Laughter of Aphrodite: Reflections on a Journey to
the Goddess, Harper and Row, 1987, S. 5-6.
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rin, die Erfahrung (des Toronto-Segens) zu machen, die
nach einer ausgedehnten Anbetungszeit kommt, wenn
»die Salbung fallt<. ... Dies ist in Wahrheit nichts an-
deres als Anbetung des Selbst oder geistlicher Narziss-
mus (Selbstverliebtheit), und ungliicklicherweise, so
denke ich, endet dies oft mit einem veranderten Be-
wusstseinszustand und mit der Offnung fiir eine ok-
kulte Erfahrung durch einen verfiihrerischen Geist.”162

Von dem ,Party-Geist”, welcher in den Toronto-
Segen eingezogen ist, zeigt sich Charles Graves abge-
stoflen: , Die Dinge in Toronto sind derart herunter-
gekommen, dass man dort Trinklieder, vergleichbar
den Trinkliedern einer Bar, schreibt. Katheryn Riss ...
schrieb den The New Winos Drinking Song Number One
(,Neuer Wein” ist ein Ausdruck fiir das angebliche
Wirken des Geistes in Toronto; Anmerkung des Ver-
fassers): ,,... Komm einfach zur Party, die Gott gerade
schmeifst. ... Jetzt hat mich der Heilige Geist und ich
bin aufier Kontrolle. ... Nun bin ich einfach ein Party-
Tier, das am Trog Gottes weidet. Ich bin ein Jesus-
Junkie und kann nicht genug kriegen! Ich bin ein Alko-
holiker, stichtig nach diesem tollen neuen Wein. ... Ich
lache wie ein Idiot und belle wie ein Hund. ... Ich krdhe
wie ein Hahn. ... Ich lache und schiittle mich, ich schreie
wie eine Eule! ... So werde ich springen wie ein Hiipf-
stab und dann zu Boden fallen, weil der Heilige Geist
am Wirken ist, und ich will MEHR!”163 Katheryn Riss
glaubt allen Ernstes, dieses Lied von Gott empfangen
zu haben.

162 Charles S. Graves, Anointing — or Apostasy? The Latter Rain
Legacy, S. 124, PDF-Dokument im Internet: URL: http://www.into-
truth.org/res/latterrain.pdf. Abgerufen am 12. Juni 1908.

163 Ebd.
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Héufig werden unter Anhédngern des Toronto-Segens
die beiden Textstellen aus Apostelgeschichte 2,13 und
2,15 zitiert, um die Manifestationen der Lachsalbung
biblisch zu legitimieren. Sie reiflen Teile dieser Verse
aus dem Zusammenhang und behaupten, dass auch
die Jiinger beim ersten Pfingsten in Jerusalem schlief3-
lich ,,trunken im Geist” waren. Hier zeigt sich die Un-
kenntnis und Verblendung beziiglich der Schrift, die
fiir viele Charismatiker typisch ist. Es waren die un-
glaubigen Spotter, die das Phanomen des Zungenre-
dens als Trunkenheit deuteten (Apg 2,13); Petrus korri-
gierte deren Spottrede und erwiderte ihnen: ,Denn
diese sind nicht trunken, wie ihr meint ...” (Apg 2,15).
Aus dem Urteil von ungldubigen Spottern ableiten zu
wollen, Manifestationen einer , Trunkenheit im Geist”
durch den ,neuen Wein des Geistes” sei ein Wirken
Gottes, ist unsinnig und entbehrt jeder exegetischen
Grundlage!

James A. Beverley veroffentlichte nach einer vierjah-
rigen Studie sein Buch Holy Laughter and the Toronto
Blessing. Er fiihrt folgende biblische Einwande an, die
gegen ein echtes Wirken des Heiligen Geistes in der
Toronto-Erweckung sprechen:

= Die Verkiindigung ist gekennzeichnet von ei-
nem ,Mangel an Klarheit, exegetischer Griind-
lichkeit”.

= Toronto ,steht fiir eine reduktionistische Sicht-
weise tiber den Heiligen Geist. Hierin liegt die
grofite Ironie des Toronto-Segens. Ihre Vertre-
ter behaupten, dies sei eine machtige Geistes-
ausgieffung, aber dieses angebliche grofie Wir-
ken Gottes wird begleitet von einer gehaltlosen
Lehre tiber den Heiligen Geist.”
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* ,Im Gegensatz zur Bibel tragt der Toronto-Se-
gen einen anti-intellektuellen Geist in sich.”

* ,Der Toronto-Segen représentiert ein irriges
Verstandnis von Zeichen und Wundern.”

=  Und schlieflich ist ,,ein Mangel an Betonung
der Person Christi” zu verzeichnen.164

Der letzte Schrei: Ekstasis Worship — Ekstase-Anbe-
tung und Trance-Tanz

Der letzte charismatische Schrei im Jahr 2008 war ein
Video-Clip auf der Webseite Extreme Prophetic von Pa-
tricia King, Prophetin des Herrn (ihren irdischen Na-
men legte Pat Cooking zugunsten ihres himmlischen
Namens ab): Ekstase-Anbetung und Trance-Tanz.
Patricia King selbst liefs es sich nicht nehmen, den DJ
Caleb Brundidge vorzustellen und zu empfehlen. Ihrer
Meinung nach 6ffnet der charismatische DJ den Him-
mel mit einer Durchbruch-Salbung (breaker anointing)
und fiihrt seine Géste in die Gegenwart Gottes. Brun-
didge beginnt seine Einfithrung von Ekstasis Worship
mit den Worten: ,Tu das mit mir. Denke an ecstasy
(ecstasy kann Ekstase oder Entziickung bedeuten, war
aber auch eine Partydroge der 1990er-Jahre vor allem
auf Rave- und Techno-Parties; Anmerkung des Verfas-
sers). ... ... Wow, konntest du das fiithlen, konntest du
das Gefiihl empfinden, denke an die Entziickung (ecs-
tasy) Gottes ... ... Wow.”165

Mark Dinsmore kommentiert das Auftreten von
Brundidge: , Brundidge ist ein wandernder, ,prophe-

164 JTames A. Beverley, Holy Laughter and the Toronto Blessing,
Zondervan Publishing, Grand Rapids, Michigan, 1995, S. 153-159.
165 Caleb Brundidge, New Worship.

URL: http://www .extremeprophetic.com/articles_teachings_
extreme_moments_video2007.html. Abgerufen am 25. April 2008.
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tischer’ DJ, der seine Show Club Mysterio nennt. Sich
wiederholender Rave oder Trance-Musik wurde so
genannt, weil Nachtclubs auf der ganzen Welt sie ver-
wenden, damit Stammgaste euphorisch verdanderte Be-
wusstseinszustdnde — mit oder ohne der Unterstiit-
zung von Drogen wie zum Beispiel Ecstasy — durch
ausgedehnten Freestyle und sinnliche Bewegungen zu
sich standig wiederholenden Rhythmen erreichen kon-
nen. 160

Nachdem Brundidge den letzten charismatischen
Schrei vorgestellt hat, folgt ein Ausschnitt aus einer sei-
ner Shows, in der zumeist junge Christen ekstatisch zu
dem einténigen Techno-Rhythmus tanzten (Techno-
und Trance-Tanz). Ein Unterschied zu einer nichtchrist-
lichen Veranstaltung war nicht auszumachen. Trotz
der Beteuerung von Patricia King, Gott sei hier am
Wirken, kann wohl nur der Eingeweihte erkennen oder
,fuhlen”, dass Gott hier anwesend sein soll. Patricia
King war auf dem Video ebenfalls unter den Tanzen-
den zu sehen.

Der monotone, rhythmusbetonte Musikstil mit den
immer wiederkehrenden gleichartigen Musiksequen-
zen sowie die rhythmischen Bewegungen iiber langere
Zeit kann Menschen in Trance versetzen. Trance dient
im Okkultismus zur Kontaktaufnahme mit der jensei-
tigen Welt und ermdglicht paranormale Erfahrungen.
Monotone Rhythmen wurden daher schon immer ein-
gesetzt, um Menschen in andere Bewusstseinszustan-
de zu versetzen. Der weitaus grofite Teil der in der
Antike gebrauchlichen Schlaginstrumente diente nahe-

166 Mark Dinsmore, Apostolische Apostasien sind anziehend.
Artikel vom 10.3.2008.

Im Internet unter: URL: http://www.thebereancall.org/node/6566.
Abgerufen am 12. Juli 2008.
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zu ausschliefSlich der rhythmischen Untermalung des
orgiastisch-religiosen Treibens der verschiedenen Kul-
te, wie beispielsweise des Dionysos-Kultes. Wenn Pau-
lus die Korinther daran erinnert, dass sie von den
stummen Gotzen ,hingerissen, ja fortgerissen wur-
den” (1Kor 12,2) oder sie ermahnt, ,alles geschehe an-
standig und in Ordnung” (1Kor 14,40; vgl. auch V. 33),
dann spielt er auf die Ekstase des Dionysos-Kultes an.
Er will den Korinthern zeigen, dass das ekstatische
Geisteswirken, das sie aus ihrer heidnischen Vergan-
genheit kannten, in einem volligen Gegensatz zu dem
gottlichen Wirken des Heiligen Geistes steht. Gottes
Geist bewirkt weder Unanstandigkeit (vor allem dem
anderen Geschlecht gegeniiber) und Unordnung noch
Ekstase oder Trance, sondern Ordnung, Frieden und
Verstehbarkeit des gottlichen Redens.

Die sakrale Musik der heidnischen Tempel wurde
,grundsatzlich in sexuell freiziigiger Atmosphare
gespielt. ... Verstarkt wurde dieser Effekt mittels auf-
reizenden AuRerlichkeiten der (vornehmlich) weib-
lichen Musikanten wie Nacktheit bzw. durchsichtige
Gewaiander, Periicken, Schminke und Schmuck. Die
Umsetzung der Religionen selbst wie iibermafsiger Al-
koholkonsum beim Dionysoskult als Mittel, von Gott-
lichkeit erfiillt und bestimmt zu werden, oder bei der
Kybele-Verehrung die blutige Selbstverstiimmelung,
tat das Ihrige, um den Verlust der Selbstkontrolle
durch rauschartige Zustinde der Anhénger hervorzu-
rufen.”1” Die Priester der heidnischen Tempel glaub-
ten, dass sie ihre Anhdnger durch die Musik und ihr
kultisches Verhalten in die Gegenwart der Gotter
fiihren konnten.

167 Michael Sieber, Musik in der Bibel, S. 31-32, Diplomarbeit
Bibelschule Beatenberg, April 2006.

209



Obgleich die Israeliten oftmals die gleichen Instru-
mente wie ihre heidnischen Nachbarn verwendeten,
war ihre gottesdienstliche Ordnung im Tempeldienst
von den gotzendienerischen Kulten vollig verschieden.
In der Kleiderordnung vermied man Freiziigigkeit, die
Texte und Lieder waren den Schriften des Alten Testa-
ments entnommen, und im Zentrum des gottesdienst-
lichen Lebens stand Israels Bundesgott Jahwe. Vieles,
was heute in der charismatischen Lobpreisszene zu
beobachten ist, hat sich weit vom biblischen Geist der
Anbetung entfernt. Bei der Betrachtung des Videos
einer Veranstaltung von Caleb Brundidge, der glaubt,
er konne die Menschen mit seiner Musik in die Gegen-
wart Gottes bringen, drangt sich die Mutmafiung auf,
dass hier langst eine Grenze in Richtung neuheid-
nischer Anbetung iiberschritten wurde. Erfahrungen
und Gefiihle ersetzen Gottes Wort. Der Mensch steht
im Mittelpunkt. Geistgewirkte Anstdndigkeit und
Ordnung, wie sie Paulus anmahnt, werden auf dem
Altar eines ekstatischen Irrgeistes geopfert. Die Priester
des antiken Kybele- und Dionysos-Kultes gehoren der
Vergangenheit an; heute ist der , prophetische D] mit
seinem Trance- und Techno-Kult an deren Stelle ge-
treten.

In der New-Age-Szene gehort der Kontakt zur Geis-
terwelt und zu Engeln zum Allgemeingut. Die Bibel
hingegen ermuntert an keiner Stelle dazu, Kontakt mit
Engeln aufzunehmen. Im Gegenteil, Paulus warnt die
Korinther: , Kein Wunder, denn der Satan selbst nimmt
die Gestalt eines Engels des Lichts an; es ist daher
nichts Grofdes, wenn auch seine Diener die Gestalt von
Dienern der Gerechtigkeit annehmen” (2Kor 11,14-15).
Wir leben heute in einer Zeit, in der eine kritische
Haltung gegentiber religiosen Phanomenen mehr als
angebracht ist. Dazu zdhlen vor allem jene Lehren und
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Glaubensauffassungen, die sich einen christlichen An-
strich geben. Niemand, der die Wahrheit der Schrift
ernst nimmt, stellt den Dienst der guten Engel in Frage
oder leugnet das Wirken boser Geister. Zu grofs konnte
in einem solchen Fall der Schaden einer Seele sein.

Warnung vor Verfithrung

Die Bibel warnt vor den vielféltigen Angriffen auf die
Wahrheit. Die Formen, welche diese Angriffe anneh-
men konnen, werden in den neutestamentlichen Brie-
fen benannt: Lehre von Damonen, ungesunde Lehre,
menschliche Weisheit, Philosophie, falsche Lehre, Ge-
setzlichkeit, Spekulationen, Traditionen von Menschen,
Mythen, Menschengebote. Dass gerade die charisma-
tische Bewegung mit ihrer unterschwellig verstandes-
feindlichen Haltung besonders gefdhrdet ist, Opfer
ihres Mangels an geistlichem Unterscheidungsvermo-
gen zu werden, liegt in der Natur der Bewegung.

A. W. Tozer mahnte schon vor iiber 50 Jahren vor
Zeiten religioser Verwirrung sowie davor, dass es
manchmal schwer sein kann, Wahrheit von Liige zu
unterscheiden: , Unser treuer Herr versucht, uns vor
unserer Blindheit zu bewahren, indem er uns mehrfach
warnt und uns vielfach sorgfaltig unterweist. Es wird
sich fiir uns bezahlt machen, wenn wir genau auf seine
Worte horen. ... Priifet die Geister ist ein Gebot des
Heiligen Geistes an die Gemeinde. Die Siinde, einer
Tauschung zu unterliegen, ist ebenso grofi, wie die
Siinde, das Wahre zu verwerfen. Und der gegenwar-
tige Trend, sich zu weigern, eine Position zu beziehen,
ist nicht die Losung fiir das Problem. 168

168 A.W. Tozer, The Set of the Sail, Christian Publications, Camp Hill,
Pennsylvania, USA, 1986, S. 24-25.
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Wie viel mehr ist allen Christen in unseren Tagen, in
denen so viele von jedem Wind der Lehr hin- und her-
getrieben sind, geboten: Priifet die Geister!
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Kapitel 11

Die charismatische Form der Gottseligkeit: Er-
weckung und geistlicher Kampf

... die eine Form der Gottseligkeit haben, deren Kraft aber
verleugnen, und von diesen wende dich weg.

2Timotheus 3,5

Die Unfehlbarkeit der neuen apostolischen Ausle-
gung

C. Peter Wagner (1930 - 2016) benannte erstmals 1996
eine sich unter seiner Fithrung formierende Bewegung
mit Namen New Apostolic Reformation (Neue Aposto-
lische Reformation), die unter anderem als die ,, Vierte
Welle des Heiligen Geistes” bezeichnet wird. Wagner
versteht sich selbst als der Hauptapostel der ICA,
International Coalition of Apostles (Internationale Koali-
tion von Aposteln), und er ist der Apostel, der die zur
Bewegung gehorenden Apostel zum New Apostolic
Roundtable (NaR, Neuer Apostolischer Runder Tisch)
einberuft. Seiner Ansicht nach hat ein zweites aposto-
lisches Zeitalter mit dem Jahr 2001 begonnen. Apostel
und Propheten wiirden eine weltweite Reformation
der Gemeinde Jesu hervorbringen, welche Luthers Re-
formation in den Schatten stellen werde. Die Pastoren
der Ortsgemeinden wiirden sich nach Ansicht Wag-
ners auf lange Sicht von ihren Denominationen 16sen
und sich den jeweiligen Gebietsaposteln unterstellen.
Damit wiirde endlich die Einheit aller Christen unter
Fithrung einer Vielzahl von Aposteln zustande kom-
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men, welche in eine weltweite Erweckung mit grofSen
Zeichen und Wundern sowie Massenbekehrungen von
Milliarden von Menschen miinden wiirde.

Peter Wagner warnte in einem Artikel in der ameri-
kanischen Zeitschrift Charisma im Marz 2004 vor einem
,allumfassenden Geist der Religiositdt” (,,corporate
spirit of religion”). Er beansprucht dabei fiir sich die
gleiche Autoritit wie der Apostel Paulus, indem er auf
die Bibelstelle in 1Korinther 7,25 verweist: ,,... ich aber
habe ein Gebot des Herrn ...” Diesen ,,Geist der Reli-
giositat” entlarvt Peter Wagner als damonische Kraft,
die , die Gedanken manipuliert und Betonung auf das
legt, was der Geist gesagt hat (in der Vergangenheit)”.
Christen ruft er in diesem Zusammenhang auf, das
Amt des Apostels anzuerkennen, da nur der Apostel
weif}, was der Geist jetzt sagt (in der Gegenwart). Un-
verhohlen sprich Peter Wagner sogar eine Warnung
aus. Alle Christen, die sich den evangelikalen Lehr-
satzen der Vergangenheit verpflichtet fithlen und sich
den Lehren und Offenbarungen der modernen ,, Apos-
tel” verschlieflen, droht das gleiche Gericht wie den al-
ten Schlauchen: sie zerbersten, wenn sie mit neuem
Wein gefiillt werden. Die , Apostel” haben also das
Monopol zur Schriftauslegung; sie lehren wie der r6-
mische Papst (quasi ex cathedra) mit hochster Autoritat
und Unfehlbarkeit.

Eine dhnliche Lehrautoritat wie die Apostel Peter
Wagners beanspruchen auch die Propheten unter sei-
ner Obhut. Sie glauben, dass nur sie vom Heiligen
Geist eine spezielle Offenbarung der prophetischen Be-
deutung einer Schriftstelle empfangen, was anderen
Christen verborgen bleibt. Und so sehen sich die mo-
dernen Propheten als besondere Offenbarungstrager
neuer gottlicher Wahrheiten. Nur ein Beispiel soll im
néchsten Abschnitt angefiihrt werden.
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Joels Armee

,,Wir sangen iiber Joels Armee und die Erweckung, die
Milliarden von Seelen einbringen wiirde, so als ware es
eines der Zehn Gebote, und wie immer war alles greif-
bar nahe. Nachsten Monat, néchstes Jahr usw. ..., so
beschreibt Paul Gowdy, ehemals Pastor in einer der
beiden Zweiggemeinden von TACF (Toronto Airport
Christian Fellowship, Ursprung des Toronto-Segens),
seine Erfahrungen. Nachdem er drei Jahre lang den so-
genannten Toronto-Segen in seiner Gemeinde gelehrt
und gelebt hatte, 6ffnete ihm Gott die Augen fiir das
wahre Ausmaf’ der Verfithrung, in der er sich befand:
»,Nach drei Jahren Soaking, Gebet fiir andere, Schiit-
teln, Umherrollen, Lachen, Briillen ... waren wir so
fleischlich, unreif und verfithrt wie keine anderen
Christen, die ich kannte.”16° Sein Freund und Co-Pastor
stimmte ihm zu. Gowdy féahrt fort: ,Satan hat diese
Erfahrung dazu benutzt, um die Menschen blind fiir
die historischen Lehren Gottes zu machen, um die
Frucht der Bufle zu verhindern, um das Priifen und
Unterscheiden der Geister sowie das Priifen von Pro-
phetie zu vereiteln.”1”0 Nach neun Jahren Mitglied-
schaft in der Vineyard-Bewegung kehrte er dem Ge-
meindeverbund den Riicken zu.

Die charismatische Sonderlehre von Joels Armee
ging unter anderem auf den Kansas-City-Propheten
Paul Cain (1929 - 2019) zuriick. Er hatte bereits als 19-
Jahriger im Jahre 1948 eine Vision von Menschen, die

169 Paul Gowdy, The Toronto Deception — By a former Toronto Vineyard
Pastor. November 2006.

Artikel im Internet unter: URL:
http://www.deceptioninthechurch.com/TheTorontoDeception.htm.
Abgerufen am 12. Mai 2007.

170 Ebd
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tagelang in grofSen Stadien anderen Menschen dienten
und grofle Zeichen und Wunder taten. Er sah ein Schild
mit der Aufschrift ,Joels Armee im Training”. Eine
grofle weltweite Erweckung mit Milliarden von Be-
kehrungen sollte tiber die Welt kommen, und die
Armee Joels sollte das vollmachtige Instrument Gottes
zur Erfiillung dieser Vision werden. ,Joels méchtige
Armee, wie sie in Joel 2 beschrieben wird, ist die Armee
Gottes —nicht eine bosartige Armee, wie einige gedacht
haben. Sie sind diejenigen mit Fiilen aus Eisen, nicht
mit Ton vermischt, mit der Weisheit Gottes allein; und
sie sind keine Nachahmer von anderen Mannern Got-
tes”, so Paul Cain.!”! Kein ernst zu nehmender Ausle-
ger wiirde dieser irrigen Auslegung von Joel 2 folgen.
Selbst theologisch wenig geschulten Christen miisste
beim einfachen Lesen der betreffenden Textstelle auf-
fallen, dass die Armee, von welcher Joel spricht (Joel
2,1-11), das Heer Assyriens ist, das in Gottes Hand ein
Werkzeug seines Gerichtshandelns darstellt. Das Wort
Joels erging als eine Warnung an die Bewohner Israels,
dass Gottes Gericht nahe war. Ohne Bereitschaft, die
angefiihrte Bibelstelle einer griindlichen Auslegung zu
unterziehen, iibernehmen viele charismatische Chris-
ten ungepriift, was ihre Apostel und Propheten ihnen
verkiindigen.

Um Joels Armee auszubilden, griindete Mike Bickle,
Pastor der charismatischen Gemeinde Kansas City Fel-
lowship, mit Paul Cain im Jahre 2002 die Forerunner
School of Ministry (Vorreiter-Schule des Dienstes) — eine
charismatische Bibelschule der besonderen Art, um

171 The Life Story of the Prophet Paul Cain. Update vom November
2007. Im Internet unter:

URL: http://www .notjustnotes.ws/paulcainlifestory htm. Abgerufen
am 22. Januar 2008.
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Christen fiir die kommende Mega-Erweckung vorzu-
bereiten. An dieser Bibelschule wird das ganze Spek-
trum fragwiirdiger charismatischer Theologie der so-
genannten ,Dritten Welle” und ,Vierten Welle des
Heiligen Geistes” vermittelt. Doch Mike Bickle verbrei-
tete seit 1986 mit Griindung von Grace Ministries die
unbiblischen Lehren der Spatregen-Bewegung, welche
auch von Paul Cain propagiert wurden.
Erfahrungsreligiosidt und Emotionalismus sind die
unverkennbaren Merkmale zahlloser charismatischer
Christen. Fiir jene, die ein Christentum auf diese Weise
praktizieren, wird es zunehmend schwieriger, Wahr-
heit von Liige zu unterscheiden. Uber Jahrzehnte wur-
de der Auslegungspredigt und fundierter biblischer
Lehre unter Charismatikern nicht mehr der gebiihren-
de Platz eingeraumt. Dadurch entwickelte sich allmah-
lich ein Unvermogen, die Bibel in ihrer richtigen Ausle-
gung zu verstehen. Bibelstellen wurden zu oft aus dem
Zusammenhang gerissen und deren wahre Bedeutung
nicht aufgeschlossen. Bei der Auslegung von Bibel-
stellen folgt man der neuesten Offenbarung der Apos-
tel oder Propheten, und selbst diese Bedeutung kann
jederzeit nach eigenem Gutdiinken verdndert werden,
wenn ,,der Geist eine neue Offenbarung” schenkt. Er-
fahrungen, Gefiihle und Manifestationen werden zum
Kriterium fiir gottliches Wirken, und die ,,Offenbarun-
gen” der Apostel und Propheten verdrangten wesent-
liche biblische Wahrheiten. Der geistlich Unreife beur-
teilt christliche Lehre und Predigt danach, ob sie ,,ihm
gutgetan hat” oder ob er sie als ,,erbauend” empfindet.
Allzu leicht lassen sich viele Charismatiker von reli-
gioser Show und spektakuldren Verkiindigern blen-
den, die es verstehen, ihre ZuhoOrer emotional zu be-
geistern. Viele charismatische Christen haben es ver-
lernt, ihren Verstand zu gebrauchen. Zu oft wurde ih-
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nen gesagt, man diirfe auftretende Phénomene nicht
kritisieren, da es sich um das Wirken des Geistes han-
dele. Der geistlich Reife hingegen priift alles an Gottes
Wort. Die Bibel sagt nicht, dass Christen den Verstand
verlassen sollen, sondern dass sie sich nicht auf ihren
Verstand verlassen sollen! Der Verstand, erneuert und
geheiligt durch das Wort der Wahrheit, ist durchaus in
der Lage, geistliche Dinge zu beurteilen.

Blinde Unterordnung

Der Religionssoziologe Thomas Kern, selbst acht Jahre
lang Charismatiker, bevor er diese Bewegung verliefs,
beobachtete, dass die Themen Autoritat und Unterord-
nung in der charismatischen Bewegung einen hohen
Stellenwert haben. Die iiberzogenen und unbiblischen
Lehren eines an sich biblischen Anliegens waren und
sind Anlass zu viel Missbrauch: , Die negativen Folgen
dieser Sichtweise werden zurzeit (Ende der 1990er-Jah-
re; Anmerkung des Verfassers) intensiv unter dem
Stichwort geistlicher Missbrauch innerhalb der charis-
matischen Bewegung diskutiert.”172

Die Bibel lehrt den Gehorsam und die Unterordnung
unter geistliche Leiterschaft. Manipulation oder gar
blinde Abhangigkeit von Leitern hingegen sind der
Schrift fremd. Zuallererst folgen Christen ihrem Herrn
Jesus Christus. Kein Leiter steht iiber dem biblischen
Gebot: Priifet alles, das Gute behaltet. Es ist geradezu
tragisch, wenn charismatische Leiter einerseits oftmals
die Unkenntnis vieler charismatischer Christen bekla-
gen, was die biblischen Wahrheiten angeht, anderer-

172 Thomas Kern, Schwirmer, Triumer und Propheten? Charismatische
Gemeinschaften unter der Lupe, Verlag Josef Knecht, Frankfurt, 1998,
S. 186-187.
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seits aber Gehorsam ihren Visionen und Lehren ge-
geniiber einfordern und somit ein Priifen anhand der
Heiligen Schrift verhindern. Tozer warnte vor einer
blinden Nachfolge Leitern gegeniiber: ,Jeder christ-
liche Leiter hat seinen blinden Fleck, seine unbe-
wussten Vorurteile, und diese werden seine Verkiindi-
gung pragen. Und auch wir haben genug Fehler, dass
wir nicht auch noch jene der Leiter in uns aufnehmen
sollten. ... Kein Glaubiger sollte jemals seine Freiheit
einem anderen verkaufen. Kein Christ ist es wert, Herr
tiber andere Christen zu werden. Allein Christus ist
wiirdig, Herr genannt zu werden.”17

Charismatiker haben aus ihrer eigenen Geschichte
nichts gelernt. Im Jahre 1970 wurde von vier bekannten
charismatischen Bibellehrern — Derek Prince, Don Ba-
sham, Bob Mumford und Charles Simpson — die unter
dem Namen Shepherding Movement (Hirten-Bewegung)
bekannte Bewegung ins Leben gerufen (auch als Dis-
cipleship Movement — Jiingerschafts-Bewegung bezeich-
net). Es wurden Hirten-Konferenzen durchgefiihrt,
und 1974 stiefd der kanadische Pfingstler Ern Baxter zu
den vier bereits erwédhnten Bibellehrern; diese Gruppe
wurde als die Fort Lauderdale Five (Die Fiinf von Fort
Lauderdale) bekannt. Gemafs ihrer Lehre sollte sich je-
der Christ einem Hirten oder pastoralen Leiter, zu-
meist in Form eines Hauskreis- oder Hauskirchenlei-
ters, unterordnen, um so sein geistliches Wachstum si-
cherzustellen. Die geistlichen Leiter sollten sich auf lo-
kaler Ebene gegenseitig unterordnen und sich wiede-
rum regionalen Leitern unterstellen, welche sich letzt-
lich den Fort Lauderdale Five fiigen sollten, die die Spitze
der geistlichen Hirten-Pyramide bildeten.

173 A.W. Tozer, The Set of The Sail, Christian Publications, Camp Hill,
Pennsylvania, USA, 1986, S. 164.
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Die Bewegung war von Anfang an von Kontroversen
begleitet. Schon 1975 sprach sich der bekannte Fernseh-
prediger Pat Robertson gegen die Shepherding-Theo-
logie aus, die er sehr scharf wegen ihrer ,sektiereri-
schen Exzesse” angriff. Robertson erkannte in der Be-
wegung eine {ibermachtige Kontrolle und den Miss-
brauch von geistlicher Autoritat. Dabei erhielt er Un-
terstiitzung von Demos Shakarian, dem Griinder von
Full Gospel Business Men’s Fellowship International
(FGBMFL im deutschsprachigen Raum als , Geschéfts-
leute des vollen Evangeliums” oder auch einfach unter
der Bezeichnung , Chapter” bekannt geworden; heute:
Christen im Beruf e.V. oder FGBMFI Deutschland), der
den Fort Lauderdale Five untersagte, ihre Lehren durch
seine Bewegung zu verbreiten.

Auch die AoG (Assemblies of God, grofite Pfingstdeno-
mination der USA) distanzierte sich von der Bewegung
und fasste ihre Bedenken im Jahre 1976 in einem Posi-
tionspapier zusammen. Dieses Positionspapier hob die
grundlegende Autoritdt der Heiligen Schrift hervor
und warnte vor einer zu starken Ausrichtung auf geist-
liche Leiter. Zu viel Missbrauch war mittlerweile be-
kannt geworden. Manche Anhénger dieser Bewegung
waren so abhédngig von ihren Leitern, dass sie nicht
einmal mehr alltagliche Entscheidungen trafen, ohne
ihren geistlichen Hirten um Rat zu fragen. Der Bibel-
lehrer Derek Prince, der diese Bewegung mitbegriin-
det hatte, zog sich 1983 langsam aus der Bewegung zu-
riick und distanzierte sich 1984 offiziell von dieser Leh-
re. Auch Bob Mumford riickte von dieser Lehre ab und
liefs im Jahre 1990 in der Zeitschrift Ministry Today ein
Dokument veroffentlichen, in welchem er offentlich
Bufie tat und um Vergebung bat. Solch ein Verhalten
verdient sicherlich Respekt, obgleich es viel zu spat
kam und viel Schaden hitte vermieden werden kon-
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nen, wenn die briiderliche Kritik schon zu Beginn der
Bewegung ernster genommen worden ware.

Geistliche Kampffiihrung

Der Kampf gegen die Machte der Finsternis beschéftig-
te die Christen zu allen Zeiten. Einen traurigen Hoéhe-
punkt erreichte dieser Kampf gegen das Bose, als die
mittelalterliche Kirche einen grausamen Feldzug ge-
gen vermeintliche Hexen und Haretiker fiihrte. Die
Reformatoren waren sich der Existenz und der Wir-
kungsweise Satans bewusst. Dennoch gab es nie eine
,Dogmatik” zur geistlichen Kriegsfithrung, wie sie die
charismatische Bewegung hervorgebracht hat. Der
Kampf gegen Satan und seine Machte wird von der
charismatischen Bewegung insbesondere auf zwei
Ebenen ausgefochten. Erstens geht man in der charis-
matischen Seelsorge in Form des sogenannten Befrei-
ungsdienstes (Exorzismus) gegen die Finsternismachte
auf individueller Ebene vor, und zweitens gibt es einen
geistlichen Kampf auf territorialer Ebene auszufechten.
Die unsichtbaren Machte der Finsternis, so die charis-
matische Auffassung, verhindern die Akzeptanz des
Evangeliums. Nur wenn diese Méchte niedergerungen
werden, Offnen sich die Menschen fiir die heilbrin-
gende Botschaft Gottes, Bekehrungen kommen zustan-
de, und sogar grofie Erweckungen sollen folgen.
Hierzu gibt es eine Reihe von Methoden des geist-
lichen Kampfes, die es anzuwenden gilt, um die Méch-
te der Finsternis zu besiegen. Allen voran steht das Fiir-
bittegebet, das durch Fasten noch an Wirksamkeit ge-
winnt. Der Fiirbitter und ,geistliche Krieger” muss
Kenntnis der damonischen Hierarchien haben, welche
die Gebiete der Erde beherrschen. Auf diese Weise
kann der Fiirbitter gezielt diesen ,territorialen Mach-
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ten” gebieten, woraufhin diese weichen miissen.
Weitere Methoden, welche diesem Ziel der Reinigung
der unsichtbaren Welt dienen, sind Jesus-Marsche und
stellvertretende Bufle. Dass diese Theologie auf dem
Fundament von Erfahrungen und nicht auf Schrift-
grund steht, ist den wenigsten Charismatikern be-
wusst. Durchaus nicht alle Pfingstler und Charisma-
tiker befiirworten die Lehre der geistlichen Kampffiih-
rung, sondern stehen ihr dufSerst kritisch bis ablehnend
gegeniiber.

Spiritual Mapping — geistliche Landkarten des Bosen

C. Peter Wagner ist ein Vertreter und geistiger Mitbe-
griinder der geistlichen Kampffithrung. Unter dem
Eindruck von Erfahrungen auf dem Missionsfeld kam
es zu der Formulierung dieser unbiblischen Theologie.
Peter Wagner nannte den Vorgang des Identifizierens
von ddmonischen Herrschaftsgebieten spiritual map-
ping (Erstellen einer geistigen Landkarte). Wer erst ein-
mal die territorialen Méachte — ddmonische Hierarchien
— kennt, kann diesen gebieten, aus ihren Territorien in
der Luftwelt zu weichen. Dann, so Peter Wagner, kann
der Heilige Geist in den Menschen wirken und Mas-
senbekehrungen seien die Folge. So prophezeite Peter
Wagner im Jahre 1993 in einem seiner Biicher, in wel-
chen er diese Methode anpreist: ,,Zehn Millionen Japa-
ner werden bis zum Jahr 2000 zu Christus kommen.“174
Heute wissen wir, dass die Zahl aller japanischen
Christen auf ca. 1% der Bevolkerung (also ca. 1 Million)
geschatzt wird, die Zahl der Evangelikalen ist demge-
mafs weit geringer (Stand 2008). Doch trotz der aus-

174 C. Peter Wagner, Breaking Strongholds in Your City, Regal Books,
Ventura, USA, 1993, S. 25.
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bleibenden Erfolge vermeldete das Magazin Christia-
nity Today noch im Jahre 1998, dass , spiritual mapping
mehr und mehr Akzeptanz“17 unter Charismatikern
erlangte.

Ein kritisches Hinterfragen oder gar Widerspruch ge-
gen diese Theologie wird von deren Vertretern selbst
als Angriff finsterer Machte gedeutet. Man vertrostet
die charismatische Armee Joels auf die nahe Zukunft,
in welcher die prophezeiten Erweckungen und Mas-
senbekehrungen stattfinden sollen. Die Bibel spricht an
mehreren Stellen von der Gefahr der Selbsttauschung
der Christen (Gal 6,7-8; 1Kor 3,18; 1Jo 1,8 u.a.). An
dieser besonderen Lehre wird die Selbsttauschung,
welche fiir viele Charismatiker so charakteristisch ist,
besonders deutlich. Um die eigene Lehre zu bekréf-
tigen, geht man so weit, Tatsachen zu verdrehen. Das
Video Transformation, das von dem charismatischen
Autor und Vertreter der geistlichen Kampffithrung
George Otis kommentiert wird, preist die Ergebnisse
dieser charismatischen Methoden an und weif§ von
, Erweckungen” und ,,Massenbekehrungen” zu berich-
ten. Doch selbst das den Charismatikern wohlwollend
eingestellte Magazin Christianity Today dampft die Er-
wartungen nach schnellen Erfolgen, welche das Video
weckt. Viele der in dem Video aufgestellten Behaup-
tungen wurden mehrfach von evangelikalen Leitern
durch Recherchen vor Ort entkréftet. In einer schrift-
lichen Stellungnahme des deutschen Herausgebers des
Videos wird ebenfalls eingerdaumt, dass die in dem
Video gemachten Behauptungen nicht immer den Tat-

175 Art Moore, Spiritual Mapping Gains Credibility Among Leaders. In:
Christianity Today, 12. Januar 1998.

URL:
http://www.christianitytoday.com/ct/1998/january12/8t1055.html.
Abgerufen am 14. Juli 1999.

223


http://www.christianitytoday.com/ct/1998/january12/8t1055.html

sachen entsprechen, demnach ein Teil der Kritik be-
rechtigt sei.

Paulus wusste um den geistlichen Kampf gegen die
Machte der Finsternis. Doch anstatt sich auf die fins-
teren Machte zu konzentrieren, kdmpfte er den guten
Kampf des Glaubens. Die charismatische Lehre der
geistlichen Kampffithrung fiithrt zu einer Démoni-
sierung des christlichen Weltbildes und wendet das
Augenmerk weg von der Wahrheit der Heiligen Schrift.
An keiner Stelle des Neuen Testaments werden wir
dazu aufgerufen, finstere Machte zu analysieren oder
zu suchen, um dann in einen Kampf gegen diese ein-
zutreten. Dass die Bibel durchaus die Konfrontation
mit den Méchten der Finsternis anspricht, kann nicht
geleugnet werden. Doch der Stellenwert, den Charis-
matiker dem einrdumen, ist vollig unangemessen.

,Wenn die Geister und Damonen, die in der Luft
herrschen, uns den Weg zur Erlésung versperren konn-
ten, wiren die Jiinger gefordert gewesen, etwas zu
unternehmen. Der Herr aller Herren, der Konig der
Konige, Jesus Christus, hatte seine Jiinger ganz gewiss
auf die Notwendigkeit der Luftsduberung aufmerksam
gemacht. Ja, noch mehr! Der Meister hidtte durch sein
eigenes Vorbild und durch praktische Unterweisung
uiber geistliche Kriegsfiihrung den Weg zum Erfolg klar
und deutlich aufgezeigt.”176

Befreiungsdienst — Exorzismus auf Charismatisch
Der Begriff Befreiungsdienst ist Ausdruck der charisma-

tischen Lehre, die davon ausgeht, dass erloste Christen
von Damonen besessen sein und durch einen ent-

176 Peter Kierner, Engel des Lichts im 20. Jahrhundert, Verlag C.M.
Fli8, Hamburg, 1991, S. 106.
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sprechenden Befreiungsdienst von diesen Méchten
wieder frei werden konnen. Im Laufe eines solchen Be-
freiungsdienstes werden Damonen aus dem Glaubigen
ausgetrieben, was in der Regel mit Manifestationen
(Husten, Wiirgen, Erbrechen) verbunden ist. Extreme
Vertreter des Befreiungsdienstes fordern von ihren
Anhaéngern, sich tdglich der Damonen zu entledigen.
Sie bieten spezielle Listen von Ddmonen gegen Ent-
richtung einer Gebiihr an. Die Dauer der taglichen Pro-
zedur, bei der man die Namen der Damonen nennt
und ihnen gebietet zu weichen, kann bis zu 45 Minuten
andauern. Wer diese Zeit nicht aufbringen kann, sollte
sich zumindest alle zwei Tage seiner Ddmonen entle-
digen.

Der charismatische Internetdienst Heilung und Befrei-
ung.de, Mitglied der Internationalen Vereinigung von
Befreiungsdienst-Gemeinden (International Association
of Deliverance Churches), sieht die tiberwiegende Mehr-
zahl der Christen als ddmonisch belastet an: ,,90% aller
Christen haben nie Befreiung bekommen, haben nie
Bufle fiir die Stinden vor ihrer Wiedergeburt oder der
ihrer Vorfahren getan.”'”” Daher sieht sich dieser
Dienst berufen, dem Leib Christi den verloren gegan-
genen Befreiungsdienst nahezubringen: , Leider sehen
die meisten Gemeinden ... Heilung und Befreiung (von
ddmonischen Maéchten; Anmerkung des Verfassers)
nicht als ihren Auftrag und daher ist der Leib Christi
oft krank und schwach.”17 Der amerikanische ,,Befrei-
ungsdienst-Pastor” Monty Mulkey schreibt iiber den
ausbleibenden Erfolg seiner Bewegung: ,Knapp eine

177 Webseite Heilung und Befreiung. URL:

http://www .heilungundbefreiung.de/html/heilung_und_befreiung.
html. Abgerufen am 13. November 2007.
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Generation zuriick hatte man folgende Erfahrung sam-
meln miissen: Sowohl mein damaliger Pastor als auch
die meisten Leiter anderer Befreiungsdienste waren
der Ansicht, wenn sie nur Pastoren dazu bringen konn-
ten, anzufangen, fiir die Befreiung ihrer Gemeinde-
glieder zu beten, dann wiirde der Befreiungsdienst
schon bald in der ganzen Welt Verbreitung finden.
Aber nach 20 Jahren wurde klar, dass das so nicht funk-
tioniert. ... Aus diesem Grund lege ich Wert darauf,
dass bei der Griindung einer Befreiungsgemeinde eine
gegenseitige Verpflichtung von 4 bis 6 Jahren besteht.
Wihrend dieser Zeit begleite und schule ich den Pastor
und die Gemeinde, damit sie in ihrem Kampf iiber-
leben kénnen.”17?

In oft sehr kurzen, manchmal aber auch stundenlan-
gen seelsorgerlichen Befreiungsdiensten werden die
ddmonischen Kréfte aus Christen wie Nichtchristen
ausgetrieben. Damonische Machte nehmen im Denken
einiger Charismatiker einen fast beherrschenden Raum
ein. Doch die niichterne Analyse des Neuen Testa-
ments zeichnet diesbeziiglich ein anderes Bild. Mit nur
sechs Berichten von Dadmonenaustreibungen in den
Evangelien (der Gadarener, Mt §,28-34; der Stumme,
Mt 9,32-34; der Blinde und Stumme, Mt 12,22; die
Tochter einer kanaanaischen Frau, Mt 15,21-28; der
Fallsiichtige, Mt 17,14-21; der Besessene in der Synago-
ge von Kapernaum, Mk 1,21-28) und gerade einmal
drei Berichten in der Apostelgeschichte (5,16; 8,7;
16,16-18), welche sich immerhin {iber einen Zeitraum
von 30 Jahren erstreckt, liegt der Schluss nahe, dass
Déamonenaustreibung alles andere als das Zentrum des
Dienstes der Gemeinde Jesu gelten kann. Uberdies ver-
kennen die Vertreter dieser Denkrichtung den Zei-

179 Ebd.
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chencharakter der in den Evangelien geschilderten Da-
monenaustreibungen durch Jesus. Sie waren namlich
nicht als Auftrag Jesu gedacht, Befreiungsdienst-Ge-
meinden zu griinden, sondern sie dienten als Zeichen
und Beglaubigung des Dienstes Jesu und seines An-
spruchs, der lang erwartete Messias zu sein.

Ferner wird das Wort Exorzismus nur einmal in der
Apostelgeschichte, und hier in negativer Weise (Apg
19,13), erwahnt. Die Elberfelder Bibel {ibersetzt das
Wort exorkistes (Exorzist) mit Beschworer. Dieses Wort
besteht aus der Vorsilbe ex, was hinaus, und orkistes,
was Beschwirer bedeutet, also eigentlich Hinausbe-
schwdrer. Dieses Wort beschreibt das Damonenaus-
treiben durch magische Formeln, einen heidnischen
Brauch, der Eingang in das Judentum gefunden hatte.
Die sieben Sohne des Hohenpriesters Skevas iibten
diese exorzistischen Praktiken aus. Sie scheiterten bei
dem Versuch, Damonen auszutreiben, indem sie den
Namen Jesus wie eine Formel oder ein Mantra verwen-
deten. Da sie nicht wirklich an Jesus glaubten, besasen
sie auch keine Vollmacht. Die Heilige Schrift will
deutlich machen, dass sie jede Form von Exorzismus
im Sinne eines Herausbeschworens von Damonen ab-
lehnt. Keiner der Apostel oder Jiinger Jesu bediente
sich dieser Methode. Ferner gibt es keine einzige Stelle
im Neuen Testament, welche von Besessenheit eines
erlosten Christen spricht! Alle Damonenaustreibun-
gen, die uns im Neuen Testament beschrieben werden,
wurden an unerldsten Menschen vollzogen. Der Ge-
danke, damonische Méachte durch Rezitieren von re-
ligiosen Formeln zu vertreiben, ist dem Neuen Testa-
ment fremd. Der Katholizismus fand in Form des klei-
nen und groien Exorzismus zuriick zu den heidni-
schen Formen des Herausbeschworens von Damonen.
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,,In keinem Bericht des Neuen Testaments, wo von Da-
monenaus- oder wegtreibung die Rede ist, wurden sie
vorher diagnostiziert. Warum nicht? Weil Damonen
nicht gesucht werden. Entweder sind sie da oder nicht.
Wenn sie wirklich vorhanden sind, offenbaren sie sich
selbst. Sie miissen sich zu erkennen geben, weil sie die
Konfrontation mit dem Licht nicht ertragen.”180

Befreiungsdienst ohne echte Bufie

Die Theologie des Befreiungsdienstes fiihrt nicht nur
zu einer Damonisierung des christlichen Weltbilds.
Wer die Gesamtheit der seelsorgerlichen Probleme auf
damonische Michte zurtickfiihrt, steht in der Gefahr,
sich von seinem Seelsorger, der ihm mit seiner be-
sonderen ,, Vollmacht” dient, abhangig zu machen. Das
eigentliche Problem, die Siinde im Menschen, die es in
der Gnade und im Glauben zu {iberwinden gilt, wird
verdrangt. Biblische Seelsorge sollte immer auf der
Grundlage der Heiligen Schrift stehen. Die seelsorger-
lichen Anweisungen des Apostels Paulus zielen stets
auf das Ablegen des alten Menschen und das Anziehen
des neuen Menschen. Die Verantwortung liegt in erster
Linie bei der Person selbst. An keiner Stelle lasst sich
auch nur anndhernd ein Hinweis auf einen Befreiungs-
dienst, wie die Charismatiker ihn vertreten, aus den
neutestamentlichen Briefen ableiten.

,Weil die meisten Befreiungs-Seelsorger Stinden und
Bindungen im Leben der Hilfesuchenden einseitig mit
dem Wirken von Damonen erkldren, lenken sie von der
eigentlichen Wurzel, der alten Siindennatur, ab und
hindern die Hilfesuchenden daran, ihre eigene Verant-
wortung fiir diese Stinden und den Weg zu echter Be-

180 Peter Kierner, op. cit., S. 69.
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freiung klar zu erkennen. Die schwarmgeistige Befrei-
ung von angeblich innewohnenden Damonen wird
zum Ersatz fiir echte, tief gehende biblische Bufle. Ein
ganz entscheidender Schritt zu echter Gesinnungs-
dnderung und Befreiung, ndmlich das gldubige Erfas-
sen und Festhalten der vollkommenen Erlosung, die
uns in Christus bereits gegeben ist, wird durch die fal-
schen Lehren geradezu verhindert.”18!

Traurige Realitdt in der charismatischen Bewegung
ist die Zunahme an sogenannten ,Befreiungsdienst-
Gemeinden” (deliverance churches) oder Befreiungs-
diensten (deliverance ministries), welche das Austreiben
von Ddmonen zum Zentrum ihrer Lehre erheben.
Michael W. Cuneo, der Verfasser des Buches American
Exorcism: Expelling Demons in the Land of Plenty (Exor-
zismus in Amerika: Ddmonen im Land des Uberflus-
ses), ist Professor fiir Soziologie und Anthropologie
und gilt als ausgewiesener Kenner der Befreiungs-
dienstszene, welche er zwei Jahre lang intensiv un-
tersuchte. In einem Interview in Christianity Today be-
ziffert er die Zunahme von Befreiungsdiensten in den
USA allein im Jahre 2001 auf mindestens 600; moglich-
erweise sei diese Zahl sogar zweimal bis dreimal ho-
her.

Bibelstellen wie Epheser 6,12, die vom Kampf gegen
die Machte der Finsternis sprechen, werden von Ver-
tretern der Befreiungsdienstlehre so umgedeutet, dass
sie ihre urspriingliche Bedeutung verlieren. Der Apos-
tel Paulus lehrte den Ephesern durchaus nicht einen
,Befreiungsdienst”, wie ihn die Charismatiker propa-
gieren, sondern er zeigte ihnen, wie sie diesen Machten
widerstehen und standhaft bleiben konnten. Die Bibel

181 Rudolf Ebertshauser, Die Charismatische Bewegung im Licht der
Bibel, CLV, Bielefeld, 2003, S. 406.
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lehrt ferner, dass die Gewalten und die Machte der
Finsternis ,vollig entwaffnet” wurden (Rev. Elber-
felder; Kol 2,15). Wahrend die Elberfelder Bibel das
griechische Wort apekdyo mit ,, vollig entwaffnet” {iber-
setzt, heif3t es in der Luther-Bibel: , Er hat die Machte
und Gewalten ihrer Macht entkleidet” (rev. Text, 1984).
Das griechische Wort apekdyo wurde in der Antike fiir
das Ablegen der Amtskleider einer Person in Autoritat
gebraucht. Jeder Mensch der damaligen Zeit wusste:
Wenn eine Person die Amtskleider ausgezogen hatte,
dann hatte diese Person auch keine Macht mehr. Die
Gewalten und Machte wurden durch das Kreuz von
Golgatha ihrer Autoritat entkleidet; darum {ibersetzt
die Elberfelder sinngemafs richtig, dass die ddmoni-
schen Maichte vollig entwaffnet wurden: Seit dem
Kreuz Christi haben sie keinerlei Autoritat mehr iiber
Christen. Und auch der Apostel Johannes wusste, dass
ein Christ vor aller Macht der Finsternis bewahrt ist:
,Wir wissen, dass jeder, der aus Gott geboren ist, nicht
stindigt, sondern wer aus Gott geboren ist, der bewahrt
sich selbst, und der Bose tastet ihn nicht an” (1Jo 5,18;
Schlachter 2000).

Wachstum als Zeichen goéttlicher Beglaubigung

Gelegentlich verweisen Pfingstprediger auf den , cha-
rismatischen Aufbruch” unter Edward Irving, der von
Zungenrede und Prophetie begleitet war, um zu zei-
gen, dass es angeblich schon immer pfingstliche Auf-
briiche in der Kirchengeschichte gegeben hat. Die da-
mit zusammenhéngenden falschen Prophetien und Irr-
lehren verschweigt man ebenso wie die Tatsache, dass
die moderne Neuapostolische Kirche das Produkt ei-
ner Abspaltung jener katholisch-apostolischen Bewe-
gung in Grofsbritannien war und bis heute Sonder- und
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Irrlehren der damaligen Zeit propagiert. Die Grofe ei-
ner Bewegung stellt nicht unbedingt ein ernsthaftes
Argument fiir gottliche Legitimitat dar.

Ferner gehorte der Methodismus des 19. Jahrhun-
derts in GrofSbritannien zu der grofsten und am schnell-
sten wachsenden Denomination seiner Zeit. Heute ist
dies Geschichte. Der gegenwaértige Methodismus ist
oftmals dem theologischen Liberalismus verfallen und
verzeichnet nicht nur im Mutterland England einen
riicklaufigen Gottesdienstbesuch und schwindende
Mitgliederzahlen. Die Zukunft wird zeigen, ob die
Pfingstbewegung nicht auch das gleiche Schicksal vie-
ler anderer Denominationen teilen muss. Der Reli-
gionsstatistiker David Barrett diagnostiziert bereits ei-
ne leichte Abschwichung der pfingstlichen Wachs-
tumskurve.

Stagnierende Tendenzen sind bereits heute bei der
grofiten amerikanischen Pfingstdenomination zu beo-
bachten. Edith L. Blumhofer weist in ihrem Buch {iber
die AoG schon im Jahre 1993 darauf hin: ,,Die Assemb-
lies of God, die weltweit grofite Pfingstdenomination,
galt lange als die fithrende klassische Pfingstdenomi-
nation in den Vereinigten Staaten ... Selbst ein fliich-
tiger Blick lasst vermuten, dass die Assemblies of God
nicht verschont geblieben ist vor zahlenmafSiger und
geistlicher Stagnation, welche man eher dem breiten
Strom des Protestantismus zuschreibt.”182 Uber die
AoG schreibt sie nach Analyse der Mitgliederstatisti-
ken: ,,... die denominationellen Statistiken zeigen, dass
es schon seit einiger Zeit eine Stagnation gibt.”183

182 Edith L. Blumhofer, Restoring the Faith, The Assemblies of God,
Pentecostalism, and American Culture, University of Illinois Press,
Illinois, USA, 1993, S. 264-265.

183 Ebd., S. 273.
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Auch der hohe Mitgliederzuwachs der pfingstlich-
charismatischen Bewegung in Afrika wiirde sich bei
ndherer Betrachtung sicherlich relativieren. Die Reli-
gionsvermischung zwischen dem Christentum, den
traditionellen Religionen sowie dem Islam ist von Re-
ligionssoziologen gut belegt. ,Elemente afrikanischer
Religiositdt, sofern sie empirische spirituelle Erfahrun-
gen beinhalteten, waren in den europdischen Glau-
bensformen nicht zu integrieren. Gute Entfaltungs-
moglichkeiten dagegen boten sich in der Pfingstbe-
wegung mit ihren prophetischen Reden, rituellen
Heilungen, der Geistesergriffenheit bzw. mit Trance-
Erlebnissen und der Zungenrede.”18 Unter Afrikanern
ist es keine Seltenheit, wenn diese sagen: ,Morgens
dienen wir dem Gott der Christen, und abends dienen
wir den Gottern unserer Ahnen.” Wer von den afri-
kanischen , Christen” wirklich wiedergeborener Christ
im biblischen Sinne ist, also im Buch des Lebens im
Himmel eingeschrieben ist, wird wohl erst in Gottes
Ewigkeit sichtbar werden. Und wie sich die pfingst-
lich-charismatische Bewegung in ihrer Gesamtheit in
50 oder 100 Jahren geistlich und zahlenméfiig prasen-
tieren wird, bleibt abzuwarten.

Mein Reich ist nicht von dieser Welt

Viele charismatische Christen glauben, dass das Evan-
gelium einen Siegeszug um die Welt antreten wird.
Eine neue Generation von Gldaubigen, mit aufserge-
wohnlichen Wunderkréften begabt, wird den Mis-

184 Jean-Félix Belinga Belinga, Afrikas Religionen in Geschichte und
Gegenwart. Dezember 2005.

URL: http://www.bpb.de/themen/5HTK8Q.html. Abgerufen am 19.
Marz 2006.
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sionsbefehl Jesu umsetzen und alle Nationen zu Jin-
gern machen. Eine Elite von geistesméachtigen Apos-
teln und Propheten werden Milliarden von Seelen in
das Reich Gottes bringen, und wenn die ganze Welt
christlich geworden ist, wird Christus wiederkommen
und die Herrschaft iibernehmen. Wir horten schon von
Joels Armee; andere Bezeichnungen fiir diese neue
elitire Art von Gldubigen unter den Charismatikern
sind: die neue Generation (new breed), die Elisa-Ge-
meinschaft (Elisha company) und Elia-Gemeinschaft
(Elijah company), Gemeinschaft des méannlichen Kin-
des (manchild company; nach Offenbarung 12,1-6), of-
fenbarte Sohne Gottes (manifest sons of God), Pinhas-
Priesterschaft (Phineas priesthood), Joseph-Gemein-
schaft (Joseph company). Ein Merkmal, das alle diese
Charismatiker der Endzeitarmee verbindet, ist ihre
aullergewohnliche Salbung, die sie befahigt, aufserge-
wohnliche Wunder zu vollbringen, um die Welt fiir
Christus zu gewinnen. Diese triumphalistische Sicht-
weise ist nichts anderes als eine Wiederbelebung der
Theologie der Spatregen-Bewegung (Latter Rain Move-
ment) und weist dominionistische Ziige auf. Sie zielt
auf die Errichtung des Konigreichs Christi hier auf Er-
den, wonach alle Bereiche der Gesellschaft — Kirche,
Politik, Wirtschaft, Bildung und Kunst — mit der christ-
lichen Botschaft erreicht werden sollen. Diese Theolo-
gie steht im Gegensatz zur Bibel, die von einem grofien
Abfall in den letzten Tagen redet.

Auch Luther macht in seiner Schrift Von Weltlicher
Obrigkeit aus dem Jahre 1525 deutlich: ,, Aber sieh zu
und mach die Welt zuvor voll rechter Christen, ehe Du
sie christlich und evangelisch regierest. Das wirst Du
aber niemals tun, denn die Welt und die Menge sind
und bleiben Unchristen, obgleich sie alle getauft sind
und Christen heiflen. ... Deshalb ist es in der Welt nicht
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moglich, dass ein christliches Regiment allgemeingiil-
tig werde fiir die ganze Welt, ja nicht einmal fiir ein
Land oder fiir eine grofle Zahl von Menschen. Denn es
gibt immer viel mehr Bose als Fromme. Ein ganzes
Land oder die Welt mit dem Evangelium zu regieren
sich unterfangen, das ist deshalb ebenso, als wenn ein
Hirte in einen Stall Wolfe, Lowen, Adler, Schafe zu-
sammentdte und ein jegliches frei neben dem anderen
laufen liefse ... und kein Tier wiirde vor dem anderen
sicher sein.”185

Schon die Evangelien geben in der Versuchungsge-
schichte Jesu einen Hinweis darauf, dass ein politischer
Messianismus verworfen wird (Mt 4,1-11). Stattdessen
liegt die Betonung in dieser Geschichte auf der Got-
testreue Jesu. Jesus wollte nicht in erster Linie ein poli-
tischer Befreier oder sozialer Veranderer sein, sondern
er war das Lamm Gottes, das der Welt Siinde trug.
Jesus war kein politischer Messias, sondern ein Erloser-
Messias.

Uberdies mag es an dieser Stelle angebracht sein, auf
den inneren Zusammenhang zwischen Jesu offentli-
chem Wirken und der Bedeutung des Heiligen Geistes
hinzuweisen. Matthdaus, Markus und Lukas stellen der
Versuchungsgeschichte voran, dass der Heilige Geist
wie eine Taube auf Jesus herabstieg (Mt 3,16; Mk 1,10;
Lk 3,22), ehe er seine 6ffentliche Mission begann. Erst
nachdem der Heilige Geist in Form einer Taube auf
Jesus herabgekommen war, wird die Versuchungs-
geschichte geschildert: ,Jesus aber, voll Heiligen Geis-
tes, kehrte vom Jordan zuriick und wurde durch den
Geist in der Wiiste vierzig Tage umhergefiihrt” (Lk
4,1). Jesus, voll Heiligen Geistes, erteilte der jiidischen

185 Hermann Kunst, Martin Luther — Ein Hausbuch, Kreuz Verlag,
Stuttgart, 1982, S. 319.
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Vorstellung, dass der Messias religidser wie politischer
Herrscher zugleich sei, eine Absage. Jesus sagte vor
Pilatus: ,,Mein Reich ist nicht von dieser Welt” (Joh
18,36). Jesus war voll des Heiligen Geistes, um seine
Mission als leidender Gottesknecht in einer gefallenen
Welt zu erfiillen. Kurzum: Jesus war gesalbt, um zu lei-
den und den wahren Triumph am Kreuz von Golgatha
zu erlangen.

Wie unterschiedlich ist doch der Weg Jesu von den
dominionistischen Lehren vieler charismatischer Stro-
mungen. Sie beanspruchen die Fiille des Heiligen Geis-
tes, eine grofie endzeitliche AusgiefSung des Geistes
(Spétregen des Geistes), um endlich in der Welt zu tri-
umphieren und zu herrschen. Die Taube kam auf Jesus,
um zu leiden und im Kreuz zu triumphieren. Charis-
matiker erwarten die Taube, um in Politik und Wirt-
schaft den triumphalen Siegeszug des christlichen
Glaubens (nach charismatischer Lesart) zu feiern. Je-
sus war voll Heiligen Geistes und widerstand der Ver-
suchung des Teufels, der ihm alle Reiche dieser Welt
und ihre Herrlichkeit geben wollte (Mt 4,8-9). Charis-
matiker erwarten sehnsiichtig, dass sie die Herrschaft
iiber alle Reiche dieser Welt schon in Bilde antreten,
weil sie glauben, dass dies die Wiederkunft Christi ein-
leiten wiirde. Jesus, der Gesalbte, war unerschiitterlich
im Wort gegriindet, als er versucht wurde: , Denn es
steht geschrieben!” (siehe Mt 4,4.7.10). Die ,,Salbung”,
von der Charismatiker sprechen, ist nicht schriftge-
maf. Zu viele falsche Lehren und Prophetien, zu viele
Manifestationen, Zeichen und Wunder, welche selbst
unter Charismatikern als irrtiimlich, fragwiirdig oder
schlimmstenfalls dimonisch gelten, kennzeichnen die-
se Bewegung.

Die neutestamentlichen Apostel und nicht zuletzt Je-
sus selbst warnen vor falschen Lehren und falschen
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Zeichen und Wundern — Phianomene, die im Zusam-
menhang mit der Endzeitverfithrung genannt werden
— und vor falschen Christussen, Propheten, Lehrern
und Aposteln.

,Und von diesen wende dich weg!”
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Kapitel 12
Manifestationen und Erweckungsgeschichte

Dies ist es, was durch den Propheten Joel gesagt ist: Und es
wird geschehen in den letzten Tagen, spricht Gott, dass ich
von meinem Geist ausgieflen werde auf alles Fleisch ...

Apostelgeschichte 2,16-17

Die Geburtsstunde der Gemeinde war die Geistesaus-
giefung am 50. Tage nach der Auferstehung Christi.
Sie war zugleich die erste grofse Erweckung in der Ge-
schichte der Gemeinde Jesu. Diese Erweckung war ge-
kennzeichnet von einzigartigen Merkmalen, wie das
Brausen aus dem Himmel wie von einem Wind, die
Erscheinung der Feuerzungen und das Reden in 15
verschiedenen Sprachen, sodass die grofien Taten Got-
tes allen verkiindigt wurden, die dieses Ereignis miter-
lebten. Soweit wir wissen, haben sich diese begleiten-
den Zeichen in der Kirchengeschichte nicht mehr wie-
derholt.

Was sich hingegen wiederholte, waren die Auswir-
kungen der Geistesausgiefsung, von denen wir eben-
falls in der Apostelgeschichte lesen. Menschen erlebten
eine tiefe Siindenerkenntnis (Apg 2,37), sie taten Bufie
und liefsen sich taufen (Apg 2,41). ,Sie verharrten aber
in der Lehre der Apostel und in der Gemeinschaft, im
Brechen des Brotes und in den Gebeten” (Apg 2,42).
Die Zahl der Bekehrungen war auflerordentlich hoch.
Nach der Pfingstpredigt des Petrus bekehrten sich 3000
Seelen (Apg 2,41), und nach der zweiten Predigt des
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Petrus wuchs die Zahl der glaubigen Manner auf ins-
gesamt 5000 (Apg 4,4).

Die Erste und Zweite Grofle Erweckung in Amerika
(ca. 1730-1760 und 1800-1830) unter Jonathan Edwards,
George Whitefield und Charles Finney wie auch die
Dritte Grofie Erweckung (1857-1859) — wie sie von eini-
gen genannt wird — wiesen gleichfalls die zuletzt ge-
nannten Auswirkungen der ersten Erweckung der
Christenheit auf. Das aufSergewohnliche Wachstum an
neuen Mitgliedern belegen die dokumentierten Mit-
gliederzahlen der Methodisten in Virginia. Die Metho-
disten hatten im Juli 1773 gerade einmal 100 Mitglie-
der, 1784 war die Zahl der Mitglieder auf 14988 ange-
wachsen, eine Steigerung von ca. 1400% in zehn Jahren.
,Es wurde berichtet, dass von 1730 bis 1745 in der
Erweckung in den USA, die unter Jonathan Edwards,
den Tennants und anderen stattfand etwa 50000 Men-
schen zur Gemeinde hinzugetan wurden. Man schatzt,
dass in der grofien Erweckung, welche die USA von
1857 bis 1859 erfasste, etwa eine halbe Million Men-
schen zur christlichen Gemeinde kamen ... Und wenn
man sich die Bevolkerungszahlen in Erinnerung ruft,
dann wird einem die Bedeutung dieser erstaunlichen
Tatsachen klar.”186

Die Bekehrungen in Zeiten der Erweckung waren
selten oberflachlicher Natur. Tiefe Siindenerkenntnis
ergriff die Herzen der Glaubigen. Bekehrungen fanden
nicht nur unter der Verkiindigung des Wortes Gottes
statt, sondern Tausende fanden Jesus als ihren ErlGser
durch das lebendige Zeugnis der Neubekehrten. Ge-
betsversammlungen erstreckten sich iiber Stunden, oft

186 Martyn Lloyd-Jones, Revival, Crossway Books, Wheaton, Illinois,
USA, 1987, S.107.
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bis tief in die Nacht hinein. Das Interesse an der Bibel
und an geistlicher Literatur war aufierordentlich grof3.

Unter den evangelikalen Briidern herrschte trotz un-
terschiedlicher Auffassungen im Grofien und Ganzen
Einheit. Presbyterianer, Baptisten, Methodisten arbei-
teten zusammen und luden sich gegenseitig zu Pre-
digtdiensten ein. Im August 1801 versammelten sich 18
presbyterianische Prediger in Cane Ridge, um eine
Woche lang Gottesdienste zu halten. Zwischen 10000
und 21000 Menschen besuchten diese Veranstaltung.
Auch Prediger aus den Reihen der Baptisten und Me-
thodisten waren eingeladen worden und dienten wah-
rend dieser presbyterianischen Konferenz in der Ver-
kiindigung. Das moralische Niveau in der Bevolke-
rung verbesserte sich spiirbar. Alkoholexzesse, Flu-
chen, Diebstahl und Prostitution gingen zurtick. Bier-
hallen und andere weltliche Vergniigungsorte mussten
schlieflen. Dies alles waren die Auswirkungen einer
wahren Erweckung, welche man der Gnade Gottes
und dem Wirken des Heiligen Geistes zuschrieb.

Manifestationen

Neben der wahren Frucht des Geistes kam es in den
Erweckungen immer wieder zu Manifestationen. Diese
duflerten sich auf der korperlichen, mentalen oder see-
lischen Ebene. Korperliche Manifestationen zeigten
sich in einem Zittern oder einem Hinfallen. Es wird be-
richtet, dass manchmal nur einige wenige zu Boden fie-
len, zu anderen Zeiten fielen bis zu einhundert Men-
schen zu Boden; ein Bericht spricht sogar davon, dass
800 Menschen gleichzeitig zu Boden gingen. Manche
lagen fiir bis zu ein oder zwei Stunden still auf dem
Boden, andere wiederum zuckten. Viele safien tiber
langere Zeit wie in einer Trance vollig abwesend da.
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Unter der Uberfithrung ihrer Siinden kam es zu Schrei-
en, Stohnen, Schluchzen und Weinen. Aber ebenso
haufig wurden Gefiihlsausbriiche der Freude beobach-
tet, die sich in spontanem Lachen oder freudigem Tanz
entluden.

1799 erlebte Kentucky ein méachtiges Wirken Gottes,
das unter dem Namen Kentucky-Erweckung in die Ge-
schichte einging. Diese Erweckung war insbesondere
stark heimgesucht von Manifestationen. Manche Ver-
sammlungen erstreckten sich iiber mehrere Tage und
gingen bis tief in die Nacht hinein. Selbst nach dem En-
de dieser Versammlungen, als die Menschen wieder
nach Hause zuriickkehrten und ihrem Alltagsleben
nachgingen, hielten die Manifestationen an: Zu Hause
und auf den Feldern brachen viele pl6tzlich in Schluch-
zen oder Weinen aus, manche fielen zu Boden; wieder
andere erlebten Gefiihlsausbriiche der Freude.

Eine Anzahl von Presbyterianern beobachtete die
Phianomene und kam zu dem Schluss, dass in vielen
Fillen Emotionalismus fiir das Werk Gottes gehalten
wurde. Ihnen entging nicht, dass , einige, die zu Boden
fielen, innerhalb von Monaten wieder in die Welt zu-
riickgingen.”1¥” Daraus zogen sie den Schluss: Nicht
jeder, der eine Manifestation erlebte, wurde auch tat-
sachlich auf Dauer vom Heiligen Geist in seinem Her-
zen beriihrt. Diese Erkenntnisse wurden zunehmend
kontrovers diskutiert und spalteten die geistlichen
Fiihrer. Viele unter ihnen liefen den Manifestationen
freien Lauf und nahmen in Kauf, dass es zu Exzessen
kam. Andere wiederum unterbanden jegliche Manifes-
tationen, weil sie der Verkiindigung des Wortes Gottes
einen hoheren Stellenwert einraumten.

187 Jain H. Murray, Revival and Revivalism, The Banner of Truth
Trust, Edinburgh, 2002, S. 167.
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Eine weitere Erklarung fiir die emotionalen Aus-
briiche, ohne dass Menschen wirklich vom Heiligen
Geist berithrt wurden, war die Einsamkeit der damali-
gen Siedler. ,Die Versammlungen unter freiem Him-
mel (camp meetings) zogen nicht nur Menschen an, die
Hunger nach der Gerechtigkeit hatten, sondern auch
Leute, deren gesellige Natur eine Abwechslung von
der Einsamkeit und den Harten des Siedlerlebens
suchte. Andere, die bei diesen Versammlungen anwe-
send waren, wie Verkdufer von Spirituosen, hatten
sicher weniger reine Motive.”18 Jene, die sich nicht
scheuten, den Manifestationen Einhalt zu gebieten,
machten die Erfahrung, dass ihr striktes Handeln das
Wirken des Geistes nicht aufhielt, wie von den Befiir-
wortern der Manifestationen oft befiirchtet. , Jene, die
den Enthusiasmus ablehnten, erkannten sehr bald,
dass die Einstellung des Predigers einen grofsen Ein-
fluss auf den Ablauf einer Versammlung hatte. Ein ent-
schiedenes Eingreifen des Predigers bei dem ersten
Anschein von iibertriebenem Enthusiasmus reichte in
den meisten Fallen, um die Betroffenen zur Ruhe zu
bringen und ein Ausbreiten zu verhindern.”1¥ Den-
noch waren nicht alle geistlichen Fiithrer so weise und
umsichtig, und es kam mancherorts zu Exzessen bis
hin zu religioser Hysterie.

Jonathan Edwards verfasste im Jahre 1741 eine
Schrift unter dem Titel Distinguishing Marks of the Work
of the Spirit of God (Charakteristische Zeichen des
Werkes des Geistes Gottes), in welcher er die positiven
und negativen Zeichen der Erweckung beschrieb. Un-
ter positiven Zeichen verstand er jene Frucht, die ihm
als wahre Geistesfrucht galt. Als negative Zeichen sah

188 Ebd., S. 165.
189 Ebd., S. 168.
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er alles an, was nicht vom Geist gewirkt, also mensch-

lich-seelisch war - der Apostel Paulus wiirde dies als

fleischlich” bezeichnen.

Den zweiten Teil seiner Schrift tiberschreibt Edwards
mit: Was die Merkmale des Werkes des Geistes Gottes
gemadfl der Heiligen Schrift sind. Hieraus sollen fiinf

Merkmale zitiert werden, die Edwards als das wahre
Wirken Gottes anfiihrte:

(1)

,Wenn die Wirkung die ist, dass sie aner-
kennen, dass Jesus von einer Jungfrau geboren
und vor den Toren Jerusalems gekreuzigt wur-
de, und wenn es Anzeichen dafiir gibt, dass in
ihrem Denken die Wahrheit bestaitigt wird und
sie in der Wahrheit fest werden, die uns das
Evangelium bringt, ndmlich dass Jesus der
Sohn Gottes und Erloser aller Menschen ist,
dann ist dies ein sicheres Zeichen dafir, dass
dies vom Geist Gottes ist.”19

,Wenn der Geist, der am Wirken ist, gegen die
Interessen des Reiches Satans steht, welcher
Siinde ermutigt und hervorbringt und die
weltlichen Liiste der Menschen fordert; dies ist
ein sicheres Zeichen, dass es sich um den wah-
ren und nicht einen falschen Geist handelt.” 191
,Der Geist, der in den Menschen auf eine
solche Weise wirkt, dass sie eine groiere Wert-
schatzung fiir die Heilige Schrift haben und
dass sie mehr in der Wahrheit und in der gott-
lichen Inspiration der Schrift gegriindet wer-

19 Jonathan Edwards, On Revival, The Banner of Truth Trust,
Edinburgh, 1999, S. 109.
191 Ebd., S. 111.
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den, ist sicher der Geist Gottes.”192

(4) ,,... wenn wir sehen, dass der Geist, der unter
Menschen wirkt, als der Geist der Wahrheit
wirkt, der die Menschen zur Wahrheit fiihrt
und sie von dem tiberfithrt, was Wahrheit ist,
dann konnen wir mit Sicherheit sagen, dass es
der echte und wahre Geist (Gottes) ist.”19

(5) ,Wenn der Geist, der unter den Menschen
wirkt, sich als ein Geist der Liebe zu Gott und
den Menschen zeigt, ist es ein sicheres Zeichen
dafiir, dass es Gottes Geist ist.”194

Zusammenfassend kann man sagen, dass fiir Jonathan
Edwards korperliche oder seelische Manifestationen
nie als zentrales Merkmal fiir Geisteswirken angesehen
wurden, wie dies heute unter den Charismatikern oft
der Fall ist. Wahrhaft erweckte Menschen, in welchen
der Geist Gottes am Wirken war, zeigten in ihrem Le-
benswandel echte geistliche Frucht: die Liebe zu Gott,
zu den Menschen und zur Wahrheit des Evangeliums.
Sie lebten in der Heiligung, waren eifrig darum be-
miiht, Gottes Werk voranzutreiben, und suchten in
allen Dingen die Ehre Gottes.

Den ersten Teil der oben erwahnten Schrift widmete
Jonathan Edwards den negativen Zeichen einer Er-
weckung: Welches keine Zeichen dafiir sind, dass wir
ein Wirken einschitzen konnen — und insbesondere,
was keine Zeichen dafiir sind, dass es sich um das
Werk des Geistes Gottes handelt. Hier begegnet der Le-
ser einem geistlichen Mann, der sich nicht nur damit
beschiftigt hatte, welche Zeichen offensichtlich dem

192 Ebd., S. 113.
193 Ebd., S. 115.
194 Ebd., S. 115.
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wahren Wirken des Heiligen Geistes zuzuschreiben
waren, sondern der auch damit, welche Zeichen als
seelisch oder schlimmstenfalls ddmonisch angesehen
werden mussten. Edwards konnte aus einem reichen
Erfahrungsschatz von mittlerweile zehn Jahren erleb-
ter Erweckung schopfen. Er hatte erkannt, dass selbst
Zeichen, welche vordergriindig fiir das Wirken des
Geistes gehalten wurden, letztlich doch nur seelischer
Natur waren. Die korperlichen Manifestationen beur-
teilt Edwards so: ,, Korperliche Manifestationen stellen
keinen Maf3stab dar fiir (gottliches) Wirken; Manifes-
tationen wie Weinen, Zittern, Stohnen, lautes Schreien,
gequalte Leiber oder der Verlust korperlicher Kraft
(Umfallen). Der Einfluss, unter welchen Personen ste-
hen, kann anhand dieser korperlichen Manifestationen
nicht beurteilt werden; und das ist deswegen so, weil
uns die Schrift an keiner Stelle irgendeine Regel hierfiir
vorgibt. Wir konnen nicht zu dem Schluss kommen,
dass Personen unter dem Einfluss des wahren Geistes
(Gottes) stehen, weil wir diese korperlichen Manifes-
tationen beobachten, denn diese werden nicht als Zei-
chen des wahren Geistes (Gottes) beschrieben; auf der
anderen Seite gibt es keinen Grund, anhand solcher
Manifestationen den Schluss ziehen zu konnen, dass
Menschen nicht unter dem Einfluss des Geistes Gottes
stehen, denn die Schrift enthélt keine Regel, welche
solche korperlichen Manifestationen ausdriicklich ver-
neint oder bejaht.”1%

Korperliche Manifestationen waren fiir Jonathan
Edwards also zu diesem Zeitpunkt weder ein Zeichen
daftir, dass Gott wirkte, noch dafiir, dass Gott nicht
wirkte. Edwards erkannte das Wirken des gottlichen
Geistes in erster Linie an den wahren Friichten des

195 Ebd., S. 91.
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Geistes. Als Edwards seine Schrift Charakteristische
Zeichen des Werkes des Geistes Gottes verfasste, war er
gerade einmal 37 Jahre alt. Bis zu seinem Tod im Jahre
1758 sollte er noch weitere 17 Jahre Gott dienen. In sei-
nem spdteren Leben nahm Edwards eine zunehmend
kritischere Haltung ein, was Manifestationen anging.
Als Edwards 1746 das Buch Religious Affections schrieb,
,war es ihm wohl bewusst, dass in der Grofsen Erwe-
ckung neben dem Heiligen Geist auch Satan machtig
aktiv war, um eine Pseudoreligion hervorzubringen.
Letztere war eine Religion, die Erfahrungen in den
Mittelpunkt stellte. ... Wissend, dass einige seiner Le-
ser durch solche Aulerungen schockiert waren, kam
Edwards zu dem richtigen Schluss, dass der Teufel sich
keine Miihe machen wiirde, Dinge ohne (géttlichen)
Wert nachzuahmen. ,Es gibt mehr Féalschungen von Sil-
ber und Gold’, schrieb er im zweiten Teil von Religious
Affections, ,es gibt viele falsche Diamanten und Rubine,
aber wer macht sich die Miihe, gewohnliche Steine zu
falschen?’ Satan, der Meister von Lug und Trug, wen-
det all seinen Scharfsinn auf, um die edelsten Dinge
nachzuahmen.“1% Edwards war ein antiintellektueller
Enthusiasmus ebenso fremd wie ein Rationalismus
ohne Herz. Und so sollte er von nun an ,,einen Krieg an
zwei Fronten fithren: Da waren die offenen Gegner der
Erweckung, die jeden Anlass aufgriffen, um das ganze
Werk als Emotionalismus, Schwarmerei und religitse
Einbildung abzutun; und da waren andere, die umge-
kehrt meinten, man konne nie zu viel eifern, es konne

196 Michael A.G. Haykin, Jonathan Edwards, Evangelical Press,
Darlington, UK, 2005, S. 126.
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nie zu laut zugehen, es konne nie zu viele kérperliche
Manifestationen geben.”1”

Auch die Auseinandersetzungen zwischen George
Whitefield, der ein Gegner der Manifestationen war,
und John Wesley, der ein Befiirworter dieser Phéno-
mene war, zeigen, welche Kontroversen diese Begleit-
erscheinung der Erweckung auslosen konnte. Selbst
John Wesley beurteilte die Manifestationen ,,in spéte-
ren Jahren selbst skeptischer, wiewohl er sie auch riick-
blickend nie rundweg verurteilte.”1%

Charles Finney, nicht ganz unumstrittene Schliissel-
figur der Zweiten Grofsen Erweckung, war es aber ein
grofles Anliegen, dass Christen ein gesundes geist-
liches Wachstum erfahren sollten. In seinen Vorlesun-
gen iiber Erweckung, die 1835 verdffentlicht wurden,
widmet er zwei Kapitel dem Thema, wie man Neube-
kehrte biblisch unterweisen sollte. Finney vertrat die
Ansicht: ,Wenn die Unterweisung eines Neubekehrten
quantitativ wie qualitativ mangelhaft ist, wird sich dies
sein Leben lang in seinem Charakter zeigen.”1” Finney
glaubte, dass das Heranreifen eines christlichen Cha-
rakters — mit anderen Worten, die Frucht des Geistes —
nur dann erreicht werden konnte, wenn man den
Neubekehrten ein breites Spektrum grundlegender
biblischer Lehre vermittelte.

Was neue Formen des Gottesdienstes anging, sah
Finney zwei Gefahren. Er warnte sowohl vor dem un-
besonnenen Einfiihren neuer Dinge als auch vor einem
Verharren oder Verfallen in Traditionen. , Ich habe be-
tont, dass wir neue Vorgehensweisen einfithren soll-

197 Benedikt Peters, Der Geist der Erweckung, Betanien Verlag,
Bielefeld, 2001, S. 52.

198 Ebd., S. 74.

199 Charles Finney, Lectures on Revival, Bethany House Publishers,
Minneapolis, USA, 1988, S. 263.
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ten, wenn sie vonnéten sind — und dann nur mit grofier
Weisheit, Vorsicht und unter viel Gebet. ... Moge Gott
die Gemeinde davor bewahren, dass sie in duflere ste-
reotype Formen der Anbetung Gottes verfallt.“2% Fin-
ney riet: ,Das einzige Gebot der Heiligen Schrift fiir all
jene, die unter dem Evangelium leben, ist es, Anstand
und Ordnung zu bewahren. ... Wir sollten jegliches
Verhalten, das Verwirrung und Unordnung im Got-
tesdienst schafft, unterbinden.”2°! Diesen Einsichten
Finneys kann man uneingeschrankt zustimmen.

Dennoch blickte Finney selbstkritisch auf sein Le-
benswerk zuriick und erkannte, dass die Bekehrungen
unter seinem Dienst gewthnlich von wenig geistlicher
Frucht und oftmals von Riickfall begleitet waren. Fin-
ney sagte sogar einmal iiber die Bekehrten unter sei-
nem Dienst, dass ,der grofite Teil unter ihnen eine
Schande fiir den Glauben” ist. Anstatt seine Methoden
und seine Theologie infrage zu stellen, glaubte er, die
Antwort auf dieses Problem gefunden zu haben. Er
war der Ansicht, dass die Perfektion biblischer Be-
lehrung die Friichte bringen wiirde, die bislang ausge-
blieben waren. Von seinen pragmatischen Ansatzen
konnte Finney sich nie ganz lésen. Seine evangelis-
tische Methodik hat den Evangelikalismus bis ins 20.
Jahrhundert beeinflusst.

Die Zweite Grofie Erweckung (1800-1830) war sehr
viel seltener von den spektakuldren Erscheinungen der
Ersten Grofien Erweckung begleitet. , Eine abschliefen-
de allgemeine Beobachtung aus dieser Zeit (1800-1815)
hat mit der Art und Weise zu tun, wie die ungewohn-
liche Gegenwart Gottes von den Gemeinden empfun-
den wurde, die Erweckung erlebt hatten. Sie glaubten

20 Ebd., S. 173-174.
201 Ebd., S. 175.
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nicht, dass Erweckung begonnen hatte, weil sie Massen
von Menschen weinen sahen ... und grofier Enthusias-
mus zu beobachten war. Im Gegenteil: Diese Merkmale
— welche manchmal als die unbedingt notwendigen
einer Erweckung angesehen werden — waren im Nord-
westen (USA) zum grofiten Teil wahrend der Zweiten
Grofien Erweckung vollig abwesend. Ebenezer Porter
bemerkte zu dieser Erweckung, dass es ,kein Schreien
oder Unordnung in den religidsen Versammlungen
gegeben habe.” Die Gegenwart Gottes und das Mafs fiir
das Wirken Gottes wurde an solchen Dingen nicht
gemessen, sondern vielmehr an dem Eindruck, den die
Kraft der gottlichen Wahrheit bei Menschen hinter-
lief3.”22 Edward Griffin schrieb 1832 riickblickend:
,,Die Versammlungen waren still und in der Ordnung,
ohne Anzeichen von Emotionalitat in den Zuhorern,
aufler dass sie mit ernstem Gesichtsausdruck stille Tra-
nen vergossen.”“?® Jeremiah Hallock berichtete seiner
Gemeinde: ,,Den feierlichen Ernst dieser Zeit kann man
nicht beschreiben. ... Arme Siinder begannen zu erken-
nen, dass alles in der Bibel wahr ist. ... Das Erste, was
dir an Menschen auffallen wiirde, die in einer Erwe-
ckung sind, ist ..., dass sie eine stille und erwartungs-
volle Aufmerksamkeit aufweisen.”2¢ Und John Pres-
ton schrieb: ,Unsere Gebetsversammlungen waren
uberfiillt. ... Nichts geschah als eine stille, gebannte
Aufmerksamkeit und eine tiefe Ernsthaftigkeit.”205
lain H. Murray kommt zu dem Schluss: ,, Zu oft ha-
ben heutige Autoren die Zweite Grofie Erweckung le-
diglich als eine Bewegung religioser Begeisterung dar-

22 [ain H. Murray, op. cit., S. 137.
28 Ebd., S. 138.

204 Ebd., S. 138.

205 Ebd., S. 138-139.
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gestellt. Die Berichte aus erster Hand stehen hiermit
nicht in Ubereinstimmung.“2% Echte biblische Erwe-
ckung wird niemals nur emotionale Begeisterung her-
vorrufen, die ebenso schnell verebbt, wie sie aufge-
kommen ist. Sie wird die Menschen auf eine tiefe und
dauerhafte Weise verdndern und wirkliche geistliche
Frucht hervorbringen. Wahre Erweckung wird Men-
schen in einer tiefen Weise umgestalten und diese zu
Nachfolgern Christi machen, die Gott, die Menschen
und die Heilige Schrift lieben.

Die ,iibernatiirlichen” Phianomene, welche in den
letzten Jahren in den charismatischen Kreisen auf-
treten, nehmen an Haufigkeit zu und werden immer
bizarrer. Es ist kein Pessimismus, wenn man zu dem
Schluss kommen muss, dass diese Tendenzen starker
und nicht schwécher werden. Diese Schlussfolgerung
liegt nahe, denn sie ist aus biblischem Realismus ge-
boren. Dass viele Charismatiker aufrichtig nach Gott
suchen, entbindet sie nicht der Verantwortung, alles zu
priifen. Auch der Aufrichtige kann verfiihrt werden!

Schon 1865 beschrieb Spurgeon die Sucht nach Wun-
dern und Manifestationen unter Christen seiner Zeit:
,Aberglaube ist in der Religion das, was Fiktion in der
Geschichte ist. Er ist nicht damit zufrieden, wie wun-
derbar und gnéddig wir mit allem versorgt sind. Nur
der Fanatismus erfindet Wunder und erschafft sich
selbst Wundersames. Es ist schon genug, dass dies an
sich eine bose Verfiihrung ist, aber dariiber hinaus ist
es auch unnotig und tiberfliissig, denn wie eine wahre
Geschichte oftmals romantischer ist als ein Liebesro-
man, so ist das wahre gottliche Eingreifen in der Regel
auflergewohnlicher als die extravaganten Erlebnisse,
die aus Einbildung und Euphorie geboren werden. ...

206 Ebd., S. 141.
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Es bedarf bewussten und verstdndigen Nachsinnens,
um zwischen tatsachlichen und scheinbaren iiberna-
tiirlichen Fiithrungen, wie sie von manchen bezeugt
werden, zu unterscheiden; und wenn diese der Schrift
und dem gesunden Menschenverstand widersprechen,
dann diirfen wir ihnen weder Glauben schenken noch
ihnen gehorchen. Die kostbare Gabe des Verstandes
sollten wir nicht ignorieren.”2”

Zu oft versuchen Vertreter der charismatischen Be-
wegung, ihre ,extravaganten Erlebnisse” zu legitimie-
ren, indem sie auf die Phanomene der evangelikalen
Erweckungen der Vergangenheit hinweisen. Anliegen
dieses Kapitels war es, aufzuzeigen, dass der Vergleich
der modernen, pfingstlich-charismatischen Erweckun-
gen mit jenen der evangelikalen Vorviter allenfalls
hinkt oder schlimmstenfalls als eine manipulative Ge-
schichtsfalschung zu gelten hat. Die Mehrzahl heutiger
Manifestationen unter Charismatikern weist jedenfalls
nur duflerlich Gemeinsamkeiten mit den Phanomenen
vergangener Erweckungen auf. Allein die Tatsache,
dass viele Charismatiker regelmafsig nur diese dufser-
lichen korperlichen und seelischen Zeichen als Beglau-
bigung fiir gottliches Wirken anfiihren, zeigt schon de-
ren verengtes Verstandnis von Erweckung.

Tatsdchliche und scheinbare Erweckungen miissen
voneinander unterschieden werden. Wahre Erweckung
bringt eine echte gottliche Geisteswirkung hervor, die
einerseits dufiere Manifestationen zu beurteilen und
vor allem zu beherrschen vermag und andererseits —
und dies ist das Entscheidende — die innere Frucht des

207 C.H. Spurgeon, Two Episodes in My Life. In: The Sword and the
Trowel, Oktober 1865.

URL: http://phillipjohnson.blogspot.com/2005/11/spurgeon-on-
private-prophecies-and-new.html. Abgerufen am 17. Juli 2008.

250


http://phillipjohnson.blogspot.com/2005/11/spurgeon-on-private-prophecies-and-new.html
http://phillipjohnson.blogspot.com/2005/11/spurgeon-on-private-prophecies-and-new.html

Geistes zur Reife bringt. Der Mangel an geistlicher
Frucht lasst erahnen, dass es sich bei den pfingstlich-
charismatischen Aufbriichen in jiingster Zeit nicht um
Erweckungen im biblischen Sinne handelt. Wahrhaft
Erweckte wissen, wo das Seelische aufhort und das
Geistige beginnt und wo das Geistige in Gefahr steht,
in das Seelisch-Fleischliche oder gar Damonische abzu-
irren. Um es in Anlehnung an Spurgeons Worte zu sa-
gen: ,Wahre Erweckung wird in der Regel auflerge-
wohnlicher sein als die extravaganten Erlebnisse, die
aus Einbildung und Euphorie geboren werden.”
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Kapitel 13

Bill Johnson: Der Einfluss der Neocharismatik —
Oder wie Erlebnissehnsucht zur Erlebnissucht wird

Falsche Vorstellungen iiber Gott sind nicht nur die Quelle,
aus denen die verschmutzten Strome des Gotzendienstes
hervorquellen; sie sind in sich selbst Gotzendienst. Der Got-
zendiener ersinnt einfach seine eigenen Vorstellungen iiber
Gott und handelt so, als ob diese Vorstellungen wahr wiren.
Ein irrefiihrendes Gottesbild wird den Glauben sehr schnell
verderben. Die lange Geschichte des Volkes Israel zeigt dies
nur zu deutlich, und die Kirchengeschichte bestitigt es.2%

A. W. Tozer

Der US-amerikanische Charismatiker Bill Johnson und
seine Bethel Church iiben in den USA grofsen Einfluss
aus. Der lange in den USA lebende evangelikale Ju-
gendpastor Richard Moore schreibt {iber Bill Johnsons
Dienst: ,Wahrend meiner Recherchen tiber Bill John-
sons Dienst wurde mir bewusst, wie weitreichend sein
Einfluss ist. Dabei habe ich festgestellt, dass seine
Lehre uniibersehbar abweichend ist. Weiter wurde im
Rahmen meiner Recherche deutlich, dass Johnson
einen guten Querschnitt der Lehren und Glaubensin-

208 A. W. Tozer, The Knowledge of the Holy, HarperCollins: San
Francisco, 1961, S. 4.
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halte der ,Neuen Apostolischen Reformation’ (NAR)
vertritt.”209

In den hypercharismatisch geprégten Kreisen der
NAR wird die Kingdom Now-Theologie und der Do-
minionismus propagiert. Die ,, Bethel-Bewegung” ver-
fligt auflerdem {iiber eine eigene Bibeliibersetzung, die
Passion Bible, die moglicherweise bald in Deutschland
in deutscher Ubersetzung vorliegen wird. Dort wird
der ,NAR-Einfluss deutlich sichtbar.”“2® Im nachsten
Kapitel soll diese Bibeliibertragung naher beleuchtet
werden.

Richard P. Moore legt schonungslos offen, dass Bill
Johnson sowie seine Mitarbeiter christologische und
soteriologische Irrlehren vertreten. Mit anderen Wor-
ten, die Botschaft des Kreuzes und des Heils (Soterio-
logie) und die Lehre der Schrift iiber den Christus
(Christologie), wie sie von Bill Johnson u.a. vertreten
werden, sind mit der Heiligen Schrift unvereinbar.
Neben bizarren Praktiken, die an den Okkultismus
grenzen, sind auflerbiblische Offenbarungen das
Kennzeichen dieser extremcharismatischen Stromung.

Aber nicht nur in den USA, sondern global iibt Bill
Johnson grofien Einfluss aus. Die Strahlkraft dieser
charismatischen Stromung, die nicht nur ,, Erweckung”
und ,Heilungsdienst”, sondern auch den charisma-
tischen Lobpreis unter der Bezeichnung ,Jesus Cul-
ture” verbreitet, hat nicht zuletzt auch Deutschlands
Pfingstler und Charismatiker erfasst, sodass die Evan-
gelische Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen (EZW) in
einem Artikel im November 2016 eine Stellungnahme
verfasste. Darin heifit es unter anderem: ,Die Band

209 Richard P. Moore, Entwurzelt — Aktuelle christliche Irrtiimer,
Christliche Verlagsgesellschaft Dillenburg, Dillenburg, 2020, S. 35.
210 Ebd., S. 116.
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,Jesus Culture’ braucht in der Lobpreis-Szene nicht
mehr vorgestellt zu werden, die weiteren Mitwirken-
den kommen ebenfalls aus der kalifornischen Bethel
Church und der Awakening Europe-Bewegung, die 2015
in Niirnberg eine grofse Erweckung angekiindigt hat ...
Kulturell ist die Veranstaltung perfekt auf den Main-
stream einer urbanen Jugendkultur abgestimmt: grofse
Show mit Videoinstallationen und Lightshow fiir die
Biihne und die tanzende Menge, selbstverstandliche
digitale Vernetzung einschliefilich zweier neuer Apps
fir Evangelisation bzw. Bibelstudium, mit Anglizis-
men angereicherte Sprache ...“?!! Die charismatischen
Veranstaltungen sind charakterisiert von , drastischen
physischen Phanomenen, Proklamationen und De-
monstrationen von Gottes Gegenwart, begeisterten
Massen ... rhetorisch aufgeheizter Stimmung.”212

Uberdies sind Ben Fitzgerald, einer der Pastoren von
Bethel, und Todd White, der eng mit Bethel verbunden
ist, in der pfingstlich-charismatischen Szene und da-
ritber hinaus bekannte Personlichkeiten. Fitzgerald
wurde u.a. durch Johannes Hartl in Deutschland be-
kanntgemacht. Todd White, Bill Johnson und Heidi
Baker sind in dem deutschen Video ,,Christ in You —
The Movie” vertreten.

Bemerkenswert jedoch ist die aus meiner eigenen
Beobachtung und meiner eigenen Erfahrung — ich war
20 Jahre Teil der Pfingstbewegung — auflerst zutreffen-
de Beurteilung des Verfassers der EZW: , Damit schei-
nen sich zumindest Teile der neucharismatischen Be-
wegung vom Erbe der klassischen Pfingstbewegung

211 Andreas Hahn, Heiliger Geist oder inszenierte Manipulation?
Online-Artikel der EZW 11/2016. URL: https://www.ezw-
berlin.de/html/15_8261.php. Abgerufen am 30. September 2021.
212 Ebd.
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weitgehend abgelost zu haben. Konnte man das pfingst-
kirchliche Anliegen nach Erfahrbarkeit und Lebensbe-
zug des Glaubens als ein in den etablierten Kirchen
weitgehend vergessenes Thema wiirdigen, so bleibt
hier nur noch die Sehnsucht nach physischen und in-
tensiven Erlebnissen iibrig. Erlebnissehnsucht wird
zur Erlebnissucht, eindringlich illustriert im Schluss-
aufruf von Todd White: ,Wenn du noch ein Heilungs-
wunder brauchst, heb deine Hand!"“213 Der Autor An-
dreas Hahn merkt in seinem Artikel ferner an: ,Es
bleibt abzuwarten, wie sich andere Teile der Pfingstbe-
wegung, etwa die im Bund Freikirchlicher Pfingstge-
meinden (BFP) zusammengeschlossenen Gemeinden,
hierzu positionieren.”214

Doch bevor ein dufierst knapper und kurzer Abriss
der Lehren und Praktiken der Bethel Church unter Lei-
tung von Bill Johnson und seiner engsten Mitarbeiter
naher beleuchtet wird, soll im Folgenden eine kurze
Biographie von Bill Johnson Aufschluss iiber diese
einflussreiche Personlichkeit geben.

Kurzbiographie Bill Johnson

1951  Bill Johnson wird als Sohn von Pastor Earl
Johnson (Assemblies of God, US-amerikanische
Pfingstdenomination) und seiner Frau Darlie-
ne geboren.

213 Ebd.

214 Ebd. Auf der Frauenkonferenz des BFP 2015 jedenfalls waren
Mike und Kay Chance als Redner eingeladen, die vier Wochen in
der bekannten Bethel Church in Redding/Kalifornien (Pastor Bill
Johnson) verbrachten und , aufgetankt im Heiligen Geist”
zuriickkehrten. URL: https://www.charisma-magazin.eu/erbe-oder-
linsensuppe-ein-bericht-von-der-frauenkonferenz-2015-des-bundes-
freikirchlicher-pfingstgemeinden-bfp/.
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1952

1954

1968

1978

1996

Bethel Church startet in Redding, Kalifornien,
als Hausversammlung mit mehreren Familien
unter der Leitung des Assemblies of God-Pastors
Robert Doherty.

Die wachsende Gemeinde schliefit sich der
AoG, der pfingstlichen Assemblies of God an.
Earl Johnson iibernimmt das Pastorat, sein
Sohn Bill wird 17-jahrig Jugendpastor der Ge-
meinde.

Bill Johnson wird als Pastor der Mountain Cha-
pel Church in Weaver, Kalifornien, berufen. Sei-
ne Frau Brenda (Beni) Johnson dient dort eben-
falls als Jugendpastorin. In diese Zeit fallt der
Kontakt zu John Wimber (Vineyard Bewe-
gung, US-amerikanische charismatische Deno-
mination), der ihn sehr beeinflusste, vor allem
durch die Teilnahme an Wimbers Signs and
Wonders Conference 1987 (Zeichen und Wunder
Konferenz). Auch die ,, Erweckungs-Veranstal-
tungen” 1995 in Toronto und die Begegnung
mit John Arnott (sog. Toronto Segen) pragen
seinen weiteren Dienst.

Bill Johnson tritt das Pastorat der inzwischen
auf tiiber 2000 Mitglieder angewachsenen
Bethel Church an. Er tut dies unter der Bedin-
gung, dass ,Erweckung” das Zentrum seiner
Verkiindigung sein muss. Ubernatiirliche
Ereignisse (unkontrolliertes Lachen, Rollen auf
dem Boden usw.) begannen, bald nachdem
Johnson die Leitung der Gemeinde iibernom-
men hatte. Fast die Halfte der Mitglieder ver-
liefs aus diesem Grund die Bethel Church. John-
son folgte jedoch weiter dieser Ausrichtung,
und die Gemeinde verzeichnete nach zweijih-
riger Stagnation erneut einen Mitgliederzu-
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1997

1998

2006

2008

2009

wachs auf derzeit etwa 8000 Gottesdienstbe-
sucher.

Der innere Heilungs- und Befreiungsdienst
,5OZ0" entsteht. Daraus entwickelt sich das
Transformation Center mit praktischer Ausbil-
dung und Seminaren.

Griindung der Bethel School of Supernatural Mi-
nistry (Schule des iibernatiirlichen Dienstes)
unter der Leitung von Kris Vallotton.

Die Leitung der Bethel Church beschliefit ein-
stimmig ihren Austritt aus der Assemblies of
God. Die Betonung auf das Ubernatiirliche und
die Vernetzung zu anderen pfingstlich-charis-
matischen Stromungen wird in den Vorder-
grund der Aktivititen der Gemeinde gertickt.
Aufbau eines Netzwerkes gleichgesinnter Ge-
meinden: Das Revival Alliance Network (Grin-
dungsmitglieder waren aufier Bill Johnson al-
lesamt Extremcharismatiker wie Che Ahn,
Harvest International Ministries, Rolland und
Heidi Baker von Iris Ministries in Mosambik,
Randy Clark von Global Awakening, John Ar-
nott, Toronto Blessing, u. a.).

Aus dem lokalen Lobpreisdienst entsteht eine
Gemeinschaft von Worship-Musikern, die seit
2009 unter dem Begriff Bethel Music mit ihrem
eigenen Musik-Label Jesus Culture ihre Songs
vermarktet. Sohn Brian und seine Frau Jenn
gehoren zu den Griindern und Interpreten.
Bethel Music veranstaltet regelméafiig Tourneen,
sowohl in den USA als auch weltweit. Auch in
Deutschland und anderen Orten Europas wur-
den in den Jahren 2016 und 2017 mehrere
»Worship Nights” veranstaltet. Ziel ist es, mit
den verschiedenen ,Worship-Communities”
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zusammenzuarbeiten und zu sehen, ,, wie der
Himmel auf Erden kommt.“215

Mediale Prisenz und Netzwerke

Bill Johnson, die Bethel Church sowie das Musiklabel
Jesus Culture sind mittlerweile in Deutschland gut eta-
bliert und weithin bekannt. Regelméfiige Podcasts der
Bethel Church versorgen ihre Nachfolger mit der Bot-
schaft von Bethel.216 Mehrere Biicher von Bill Johnson
wurden ins Deutsche iibersetzt. In seinem Buch Und
der Himmel bricht herein schreibt er unverhohlen: ,, Im
Himmel gibt es keine Tumore, und der Glaube holt
diese Realitdt zu uns herunter.”

Der Heilungsdienst SOZO verspricht nach dem Vor-
bild von Bethel: ,,Die Tools, die wir gelernt haben, sind
so verbliiffend einfach, aber doch so effektiv, weil die-
ser Dienst durch und durch zentriert auf Gott ist und
vom Heiligen Geist geleitet wird. Die Person, die
SOZO empfangt, kommuniziert selbst mit Gott und
empfangt Offenbarungen, die das Leben verdandern.
Sie lernt in dieser Zeit, falls sie es noch nicht konnte,
Gottes Stimme zu horen, was die Alltagsbeziehung mit
Gott verandert. Mauern werden durchbrochen, Le-
bensliigen durch Wahrheiten ersetzt und vor allem die
Distanz zu Gott abgebaut - durch Seine Kraft! Nicht
durch uns!“?"7

215 Bill Johnson, Und der Himmel bricht herein, Grain Press,
Vaihingen-Enz, 2007, S. 178.

216 URL: https://www .bethel.tv/de/podcasts/sermons; URL:
https://deutschepodcasts.de/podcast/bethel-church-predigt-der-
woche; URL:
https://www.youtube.com/channel/UCspy9Ay2Z9VI__qS7Fdbs6Q.
217 URL: https://bethelsozo.de/ueber-uns/. Abgerufen am 7. Oktober
2021.
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Lehren und Praktiken

In vielerlei Hinsicht sind die Lehren Bill Johnsons mit
der Schrift unvereinbar. David Schrock, Pastor der Oc-
coquan Bible Church in Woodbridge, Virginia, kommt in
seiner Rezension des Buches Und der Himmel bricht
herein von Bill Johnson zu dem Schluss, dass er nicht
nur vor den Inhalten des Buches, sondern auch vor
dem Einfluss der Musik von Jesus Culture dringend
warnen muss. Er schreibt:

,,Es ist nach wie vor legitim, Haresien beim Namen zu
nennen, doch nicht jede Uneinigkeit muss auf diese E-
bene kommen, ob in der Argumentation, Rhetorik oder
dem Ton. Daher schliefSen wir, wie wir begannen: Wir
miissen vorsichtig sein, jemanden einen Héretiker zu
nennen. Doch wir diirfen vor diesem Wort nicht zu-
riickschrecken, wenn ein Lehrer oder eine Lehre ge-
radeheraus den Glauben ablehnt, der den Heiligen ein
fiir alle Mal {iberliefert wurde. ... In diesem Fall wird
in Und der Himmel bricht herein wiederholt eine sub-
orthodoxe Ansicht des dreieinigen Gottes angefiihrt.
Ob der Autor das erkennt, weifs man nicht. Doch was
man weifs, ist, dass diejenigen, die lehren, strenger be-
urteilt werden (Jak 3,1). ... Noch einmal: Bill Johnsons
Lehre entpersonalisiert den Vater, verunglimpft den
Sohn und stellt den Heiligen Geist falsch dar. Machen
wir uns nichts vor — dieses Buch entstellt die wahre
Kraft des Evangeliums.”2!8

Grofles Aufsehen erregte der Tod der zweijahrigen
Olive Alayne Heiligenthal am 14. Dezember 2019. Um-

218 URL: https://www.evangelium?21.net/media/663/und-der-
himmel-bricht-herein. Abgerufen am 7. Oktober 2021.
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gehend begann die Bethel Church in Redding fiir die
Totenauferweckung des Madchens zu beten und Lob-
preisveranstaltungen durchzufiihren. Und unter den
Schlagworten #wakeupolive und #victoriousawakening
verbreitete sich die Botschaft des Anliegens schnell in
den sozialen Medien. Doch nach einer Woche wurden
die Gebete und der Lobpreis eingestellt. Im Laufe der
letzten Jahre waren die Bethel Church und ihre An-
héanger wiederholt Gegenstand bizarrer Schlagzeilen in
den US-Medjien.

Charismatik vermischt sich mit New Age

Die Autoren Judy Franklin, Ellyn Davis und Kris Val-
loton — Valloton ist die rechte Hand Bill Johnsons —
schrieben das Buch Die Physik des Himmels - Wie sich
Gott in Klang, Licht, Energie, Schwingungen und Quanten-
physik offenbart (Schleife-Verlag, 2014). Bill Johnson hat
zu diesem Buch zwei Kapitel, seine Frau Beni ein Ka-
pitel beigetragen.

Ein entsetzter Kunde schreibt in einer Kundenrezen-
sion auf SCM mit sehr direkten Worten: ,,Dieses Buch
zu lesen ist schlimmer als eine reine Zeitverschwen-
dung. Wer meint, ein geistliches Buch in Handen zu
halten, wird bitter enttauscht. Es enthalt leider nur
halbgare esoterisch okkulte Artikel, die mit der Bibel
oder dem Glauben an Jesus nichts zu tun haben.”21 So
ist es auch nicht verwunderlich, dass Beni Johnson, die
Frau von Bill Johnson, ,,Yahweh Yoga” praktiziert und
empfiehlt. Uberdies pflegt sie nach eigenen Angaben
regelmaflig Kontakt zu Engeln.

219 URL: https://www.scm-shop.de/die-physik-des-himmels.html.
Abgerufen am 7. Oktober 2021.
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Bethel ist wie Disneyland

Johanna, ehemalige Schiilerin an der Bethel School for
Supernatural Ministry, berichtete: , Es wurde viel von
Engeln geredet. Ich erinnere mich daran, dass Beni
Johnson sogar mit einem Wohnwagen Arizona und
Neu Mexiko durchquerte, um Engel aufzuwecken, die
angeblich schliefen. (Ein anderes gefliigeltes Wort war:
,Aufwachen’). Ich konnte immer horen, wie Leute {iber
ihre Begegnungen mit Engeln sprachen und wie sie
den Himmel besucht haben. Eine junge Frau, die ich
kannte, sagte, dass sie iiberall Engel sehen konnte. Sie
redete mit ihnen die ganze Zeit und sie half ihren
Freunden, dieses auch zu tun. Bethel ist wie Disney-
land. Es ist gefédhrlich leicht, alles andere zu vergessen
und sich stattdessen auf alles zu konzentrieren, was
man sieht und erlebt. Gott wird wie der Weihnachts-
mann. Wenn das Evangelium nicht gepredigt wird,
dann ist die Furcht des Herrn verloren.”?20

Soaking - ,Salbung aufsaugen”

Eine weitere weitverbreitete Praxis ist das , Soaking”
(Einweichen). Darunter versteht man seit dem Toronto
Segen die intensive Gegenwart Gottes, die meist mit
physischen Erfahrungen einhergeht, um die ,Salbung
des Heiligen Geistes” oder die ,Salbung einer beson-
ders bevollméchtigten Person” zu empfangen. Hierbei
werfen sich die Anhdnger dieser okkulten Praxis sogar

20 Andrew Strom, Kundalini-Warnung — Erobern falsche Geister die
Gemeinde Jesu?, Revival School, 2015, S. 61. Kostenloser Download
URL: https://verfuehrungderbraut.files.wordpress.com/2015/09/-
kundalini-warnung-update9d-2015-deutsch.pdf. Abgerufen am 7.
Oktober 2021. Hinweis: Andrew Strom ist ein moderater
Charismatiker.
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auf die Graber verstorbener Pfingstler oder Charisma-
tiker, um die Salbung des , Heilers” oder der ,Heile-
rin” wie ein Schwamm regelrecht , aufzusaugen”. Im
Zuge dieser Praktiken kommt es zu korperlichen Mani-
festationen, die viele ehemalige Anhdnger des New
Age aus ihrer Zeit vor der Bekehrung kennen.

So beschreibt eine Person iiber ihre Erfahrungen mit
Soaking: , Ich erinnere mich, dass ich zu einigen Tref-
fen gegangen bin, wo Leute an all das glaubten, was
du iiber das ,Einweichen’ (Soaking) gesagt hast. Ich ha-
be das Schiitteln, Kribbeln, das elektrische Gefiihl, das
durch meinen Korper ging mit vielen anderen Dingen
erlebt, von denen sie sagten, es sei der Heilige Geist
und nicht merkten, dass es der Kundalini Geist war.“22!

Die hypercharismatischen Erscheinungen und Mani-
festationen der Bethel Church reichen bis in die 1960er
Jahre zuriick, wie ein kiirzlich auf YouTube verotffent-
lichtes Video aus dem Jahre 1967 beweist. Schon da-
mals ,tanzten” die Glieder der Gemeinde ,,im Geist”,
fielen riickwarts zu Boden, prophezeiten, zuckten und
zitterten.??

Christliche Tarotkarten

Nachdem die Bethel Church und die Frau Bill Johnsons
in die Kritik gerieten, , christliche Tarotkarten” zu ver-
breiten, veroffentlichte die Leitung der Bethel Church
eine offentliche Stellungnahme. Darin heifst es: ,In
letzter Zeit gab es einige Bedenken beziiglich des
Dienstes von Christalignment und der angeblichen Ver-

21 Ebd,, S. 29.

222 Bethel Church Promo Reel 1967 - Rare footage from Bethel
Redding from the 60s. URL: https://www.youtube.com/watch?-
v=8510mDAnInI. Abgerufen am 4. November 2021.
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wendung von ,christlichen Tarotkarten’. Obwohl die
Leiter dieses Dienstes (Ken und Jenny Hodge) mit
mehreren Mitgliedern unserer Gemeinde verbunden
sind, ist Christalignment nicht offiziell mit Bethel ver-
bunden. Wir schétzen jedoch sehr, was sie zu erreichen
versuchen. ... Es ist unsere Aufgabe als Glaubige, die
Menschen dort, wo sie sind, mit der Wahrheit und der
Liebe Gottes zu erreichen. Viele Menschen werden
nicht in unsere Gemeinden kommen, obwohl sie eine
personliche Begegnung mit Jesus dringend nétig ha-
ben. Die Hodges fiihlen sich berufen, das Evangelium
mit einer Bevolkerungsgruppe zu teilen, bei der die
meisten von uns unsicher wiren, wie man ihnen be-
gegnen konnte. Wir schatzen ihre Bemiihungen, Nicht-
christen auf eine Art und Weise zu dienen, die es ihnen
leichter macht, das Evangelium anzunehmen, an Orten
wie z. B. bei New-Age-Festivals.”22

Die Stellungnahme verweist darauf, dass die Hodges
versuchen, das , Evangelium zu kontextualisieren”.
Man beruft sich auf Apostelgeschichte 17,22-34, wo
Paulus die Heiden auf den unbekannten Gott verwies,
um diesen dann das Evangelium des christlichen
Schopfergottes zu verkiindigen. Doch Apostelgeschich-
te 17 ist keineswegs ein Beweis fiir diese neue post-
moderne Evangelisationsmethode der Kontextualisie-
rung, denn Paulus konfrontiert seine griechischen Zu-
horer postwendend mit der Botschaft des Evangeli-
ums. Er verkiindigt ihnen die Botschaft der Auferste-
hung, was sofort den Widerstand einiger Zuhorer her-
vorrief (Apg 17,32).

223 Bethel Statement Regarding Christalignment, 5. Januar 2018. URL:
https://www.bethel.com/about/christalignment/. Abgerufen am 7.
Oktober 2021.
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Paulus passte sich demnach nicht dem griechischen
Denken der Heiden an. Der Apostel begann bspw.
nicht, wie in seiner Zeit tiblich, Amulette oder Gotzen-
bilder unter die Heiden zu bringen, um damit ,Brii-
cken” zu bauen - zu , kontextualisieren”. Den Bericht
der Apostelgeschichte als Blaupause zu gebrauchen,
um die Praktiken von Christalignment zu rechtfertigen,
stellt den Bericht der Apostelgeschichte auf den Kopf.
Und genau dies tun die Hodges, befliigelt von der
positiven Einschatzung der Bethel Church.

Theresa Dedmond, die dem pastoralen Team der
Bethel Church angehorte und die die Studenten an der
School of Supernatural Ministry unterwies, schrieb in ih-
rem Buch Born to Create: Stepping Into Your Supernatu-
ral Destiny (dt. Ausgabe: Born to Create [Geboren um
zu erschaffen]: Entdecke deine {ibernatiirliche Bestim-
mung): , Wahrend des Schuljahres lasse ich die Studen-
ten der School of Ministry am Willkommenstisch von
Bethel sitzen und den Neuankémmlingen durch Kar-
ten der Bestimmung (destiny cards), Gesang und das
Spielen von Instrumenten prophezeien. Manche Men-
schen horen zum ersten Mal ein Liebeslied von ihrem
Vater im Himmel oder erhalten ein Bild von Gottes
Gedanken fiir sie, was ihr Leben radikal verandern
kann. Es gibt so viele kreative Moglichkeiten, diejeni-
gen zu segnen, die in unseren Willkommenszentren
nach Anschluss suchen.”224 Die hier erwdhnten , desti-
ny cards” kommen den , christlichen Tarotkarten” sehr
nahe. Die Bestimmung und Berufung des erldsten
Menschen durch ,destiny cards”, prophetischen Ge-
sang oder prophetisches Musizieren erkennen zu wol-

224 URL: https://churchwatchcentral.com/2020/02/19/the-evidence-
michael-brown-jen-hodge-and-bethel-did-not-want-you-to-see-in-
todays-line-of-fire/. Abgerufen am 2. November 2021.
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len, erinnert mehr an das New Age als an die Wahrheit
der Bibel. In der Bibel jedenfalls beruft Gott Menschen
durch sein Wort.

Jesus Culture = Bethel Culture

Jesus Culture ist aus dem modernen charismatischen
Lobpreis nicht mehr wegzudenken. Auf Facebook hat
Jesus Culture mehr als zwei Millionen Freunde. Die
Musik ist ,, vollig von der Bethel Kultur durchtrankt, in
der sie ihren Ursprung hat. ... Die Lobpreisleiter in
Bethel sind Brian und Jenn Johnson, die auch viele Mu-
sikalben veroffentlicht haben. Jenn Johnson ist fiir ihre
etwas skandalose Aussage iiber den Heiligen Geist be-
kannt geworden. Sie hat oft von der Biihne aus erklart,
dass sie den Heiligen Geist wie ,Jeannie aus Aladins
Wunderlampe’?? betrachtet. Sie beschreibt ihn auch als
,blau-gefarbt’, ,spaflig’, ,gewieft’ und ,witzig’.”226 Selbst
Charismatiker wie Andrew Strom riicken einen sol-
chen Umgang mit dem Heiligen Geist in die Nahe der
Lasterung des Heiligen Geistes.

Durchlauferhitzer — Bleibt am Ende nur Rauch und
Asche?

Andreas Hahn (EZW) weist in seinem Artikel Heiliger
Geist oder inszenierte Manipulation? Die Tour der ,Holy
Spirit Night” darauf hin, dass weder fiir die ,,Neube-
kehrten” noch fiir die , Geheilten” irgendeine Art von

225 Nach der Fernsehserie Bezaubernde Jeannie, wonach Jeannie in
einen Flaschengeist verwandelt wurde. Jeannie, die {iber magische
Kréfte verfligt, hat die Gestalt einer schonen blonden Frau und
muss demjenigen gehorchen, der die Flasche 6ffnet.

26 Andrew Strom, Kundalini-Warnung — Erobern falsche Geister die
Gemeinde Jesu?, Revival School, 2015, S. 135.
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Betreuung vorgesehen war und keine Verantwortung
ubernommen wurde. Er fasst seine Bedenken, die er im
Zusammenhang mit den Veranstaltungen gewonnen
hat, mit folgenden Worten zusammen:

,+,Mein Eindruck daher: Was zahlt, ist der schnelle und
demonstrierbare Erfolg, der sich in groflen Zahlen aus-
driickt. Vielleicht haben auf lange Sicht die eher tragen,
aber ortsnahen Kirchen doch einen grofieren Einfluss,
und die Holy Spirit Night bleibt demgegentiber ein
Durchlauferhitzer. ... In einem wohl unfreiwillig zwei-
deutigen Bild formulierte der Veranstalter seine Hoff-
nungen: ,Das, was wir hier erlebt haben, soll sich aus-
breiten iiber das ganze Land wie ein Waldbrand [sic!].”
Dann bleibt nur zu hoffen, dass von den Erlebnissen
der Menschen mehr bleibt als nur Rauch und Asche.”2?

27 Andreas Hahn, Heiliger Geist oder inszenierte Manipulation?
Online-Artikel der EZW 11/2016. URL: https://www.ezw-
berlin.de/html/15_8261.php. Abgerufen am 30. September 2021.
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Kapitel 14
Passion Bible

Ich fiirchte aber, dass, wie die Schlange Eva durch ihre List
verfiihrte, so vielleicht euer Sinn von der Einfalt Christus
gegeniiber abgewandt und verdorben wird. Denn wenn der,
welcher kommt, einen anderen Jesus predigt, den wir nicht
gepredigt haben, oder ihr einen anderen Geist empfangt, den
ihr nicht empfangen habt, oder ein anderes Evangelium, das
ihr nicht angenommen habt, so ertragt ihr das recht gut.

2Korinther 11,3-4

Die Passion Bible ist das Werk eines einzigen Verfassers
namens Dr. Brian Simmons. Der US-amerikanische
Missionar, Evangelist und Bibellehrer studierte u.a. am
Wagner Leadership Institute. Peter Wagner [siehe An-
hang I] war einer der sogenannten ,, Apostel” der New
Apostolic Reformation (NAR). Aufierdem ist Simmons
der Griinder und Leiter des Apostolic Resource Center
(ARC). Als Gastredner in der hypercharismatischen
Gateway City Church wurde er mit folgenden Worten
angekiindigt: , Brian wurde zum Apostel fiir die Natio-
nen berufen und iibt eine ausgepréagte Autoritat und
Liebe zu allen Menschen aus. ... Sie [Simmons und sei-
ne Frau] reisen durch die Nationen und verkiinden die
Botschaft der Endzeiterweckung. Zeichen und Wunder
begleiten ihr apostolisches Wirken." 228

228 URL: http://www.gatewaycitychurch.net/apps/calendar/-
?fldEventID=19. Abgerufen am 9. Juni 2020.

267


http://www.gatewaycitychurch.net/apps/calendar/-?fldEventID=19
http://www.gatewaycitychurch.net/apps/calendar/-?fldEventID=19

Auflerdem pflegt Simmons gute Kontakte zur Bethel
Church und zu Bill Johnson. Er bewegt sich also in hy-
percharismatischen Kreisen und ist stark vom extrem-
charismatischen Gedankengut beeinflusst. Es gilt: ,Sa-
ge mir, mit wem du umgehst, so sage ich dir, wer du
bist!” Dieses bekannte Zitat von Johann Wolfgang
Goethe erweist sich ein weiteres Mal als durch und
durch zutreffend, wenn man Brian Simmons genauer
unter die Lupe nimmt.

Simmons iibernatiirliche Erfahrungen

Noch wihrend Simmons auf dem Missionsfeld war,
soll Gott direkt zu ihm gesprochen haben: , Die Erwe-
ckung kommt nach Nordamerika und DU wirst ein
Teil davon sein. Durch diese géttliche Begegnung er-
hielt Brian ein neues Verstandnis von Gottes prophe-
tischen Absichten fiir die endzeitliche Erweckung un-
ter den Nationen. Brian zog mit seiner Familie zuriick
nach Nordamerika und begann, mit Kraft und Au-
toritat die kommenden Tage der Herrlichkeit zu predi-
gen, die die Wiederkunft Christi einleiten werden.”?»

Die Webseite GotQuestions antwortet auf die Frage
,Was ist die Ubersetzung der Passion Bible?*:

,Das grofste Problem mit der Ubersetzung der Passion
Bible [The Passion Translation of the Bible - TPT] liegt im
Grunde in jhrem Namen, insbesondere in dem Begriff
Ubersetzung. In Wahrheit handelt es sich bei der Passion
Bible um eine umformulierte und umgeschriebene Bi-
bel, die augenscheinlich dazu dient, eine bestimmte
theologische Richtung zu propagieren. ... Die Passion
Bible geht weit iiber den Begriff ,Ubersetzung’ hinaus

229 URL: www.facebook.com/brian.simmons.
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und stellt die Bibel so dar, wie ein menschlicher Ver-
fasser meint, dass sie geschrieben werden sollte. ... Wie
sich herausstellt, spiegelt die Passion Bible nicht nur die
Theologie der New Apostolic Reformation (NAR) von
Simmons wider, sondern es entsteht auch der Ein-
druck, dass sie geschrieben wurde, um diese Theologie
zu fordern.”230

Entsprechend fallen die Empfehlungen der fiihren-
den Vertreter der NAR fiir die Passion Bible aus. Bill
Johnson ist tiberzeugt: , Es ist eines der grofiten Dinge,
die sich mit der Bibeliibersetzung zu meinen Lebzeiten
ereignet.“?! Lou Engle: ,Wie die Living Bible, die in den
Tagen der Jesus-Bewegung entstand, entspringt diese
Ubersetzung dem Schof8 der gegenwirtigen Erwe-
ckung. Lies sie und lass dich hinreifien in einen Gottes-
Strudel von geistlichem Verstandnis und Offenba-
rung.”“22 Wesley und Stacey Campbell: ,Die Uberset-
zung der Passion Bible ist eine erfrischende, dynami-
sche Version der alten Schriften. Die meisten Bibel-
tibersetzungen geben wieder, was Gott gesagt hat, aber
die Passion Bible vermittelt Gottes Herz hinter den Wor-
ten.”23 Dutch Sheets: ,Pastor Brian Simmons leistet
eine erstklassige Arbeit, indem er eine neue Generation
radikaler Christen heranbildet, die die Nationen beein-
flussen sollen. Diese Méanner und Frauen werden hel-

230 Got Questions: What is the Passion Translation of the Bible?
URL:https://www.gotquestions.org/Passion-Translation.html.
Abgerufen am 16.10.2021.

21 URL:
https://twitter.com/brianwsimmons/status/909818325986713600.
Abgerufen am 17. Oktober 2021.

22 URL: https://www.abebooks.de/Passion-Translation-New-
Testament-Slate-Psalms/31004666663/bd. Abgerufen am 17. Oktober
2021.

23 Ebd.

269


https://www.gotquestions.org/Passion-Translation.html
https://twitter.com/brianwsimmons/status/909818325986713600
https://www.abebooks.de/Passion-Translation-New-Testament-Slate-Psalms/31004666663/bd
https://www.abebooks.de/Passion-Translation-New-Testament-Slate-Psalms/31004666663/bd

fen, den Lauf der Geschichte zu beeinflussen und eine
Erweckung einzuleiten, die die Welt verandert.”23*

Wie seit Jahrzehnten in hypercharismatischen Krei-
sen iiblich, wird im Zusammenhang mit der Passion
Bible eine globale Erweckung vorausgesagt. Und mehr
noch, wer die Passion Bible liest, wird laut Lou Engle
geistliche Offenbarungen direkt von Gott empfangen.
Kein Wunder, dass Simmons selbst berichtet, wie Jesus
ihn in eine Bibliothek in den Himmel mitnahm. Dort
habe er ein Buch gesehen mit dem Titel , Johannes 22”.
Simmons war iiberzeugt, dass Erweckung ausbrechen
werde, wenn er dieses Buch in die natiirliche Welt
mitnehmen und dort verbreiten diirfe. In einem TV-
Interview mit dem Extremcharismatiker Sid Roth er-
klarte Simmons, dass Jesus ihm dies jedoch vorerst ver-
weigert, ihm jedoch versprochen hatte, dass er ihm zu
einem spateren Zeitpunkt dieses Buch geben werde.
Auch tiber den Inhalt von Johannes 22 — das biblische
Johannesevangelium weist lediglich 21 Kapitel auf! —
klart Simmons in dem Interview auf. Kapitel 22 wiirde
an den Vers in Johannes 14,12 ankniipfen: , Wahrlich,
wabhrlich, ich sage euch: Wer an mich glaubt, der wird
die Werke auch tun, die ich tue, und wird groflere als
diese tun, weil ich zu meinem Vater gehe.” Eine neue
,geisterfiillte” Generation, die , Generation Johannes
22, wiirde diese grofleren Werke, Zeichen und Wun-
der, auf Erden tun.?®® Krankenheilungen, Totenaufer-
weckungen und Massenbekehrungen sollen in Bélde
uberall in der Welt zu verzeichnen sein.

24 URL: http://readingthepassionbible.com/endorsements/.
Abgerufen am 17. Oktober 2021.

25 URL: https://sidroth.org/television/tv-archives/brian-simmons/.
Abgerufen am 17. Oktober 2021.
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Die Ubersetzung, die keine ist

Bei der ,,Ubersetzung” der Passion Bible handelt es sich
eher um eine Neu- oder Umformulierung der Bibel.
Simmons erweckt den Eindruck, im Zuge seiner mis-
sionarischen Arbeit die Bibel in die Sprache der Paya-
Kuna in Panama tibersetzt zu haben. Doch Recherchen
und Anfragen an ehemalige Mitarbeiter der Mission
und Missionsgesellschaften wie Wycliffe Bible Transla-
tors ergaben, dass Simmons ausschliefSlich als Gemein-
degriinder, nicht jedoch als Ubersetzer titig war. An-
gesprochen auf seine spérlichen linguistischen Kennt-
nisse der biblischen Sprachen, raumte Simmons selbst
ein: , Ich hatte kaum Vorkenntnisse in biblischen Spra-
chen, also ja, das war etwas, bei dem mir der Herr wirk-
lich geholfen hat.”236 Simmons ,,iibersetzte” also die Bi-
bel ohne nennenswerte linguistische Vorkenntnisse,
aber schliefdlich habe ihm ja , der Herr wirklich gehol-
fen.”

Tatsdchlich formuliert Simmons die Passion Bible le-
diglich um und , versucht an vielen Stellen, eigene Vor-
stellungen, wie die Kingdom-Now-Theologie und ande-
re NAR-Lehren, in seine Ubersetzungen einfliefen zu
lassen.”?” Und Simmons ,fiigt bei der Ubersetzung
Dinge hinzu, die von den biblischen Autoren noch
nicht einmal angedeutet werden”, so das zutreffende
Urteil von Richard P. Moore.?*®® So {ibersetzt Simmons
Galater 2,19 ,,Nun bin ich aber durch das Gesetz dem
Gesetz gestorben, um fiir Gott zu leben” mit folgenden
Worten: ,, Als ich versuchte, dem Gesetz zu gehorchen,

26 URL: http://podcast.weltonacademyonline.com/podcast/brian-
simmons-the-man-behind-the-passion-translation/. Abgerufen am
13. Juni 2017.

27 Richard P. Moore, op. cit., S. 115.

238 Ebd.
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wurde ich mit einem Fluch verdammt, weil ich nicht in
der Lage bin, jedes einzelne Detail davon zu erfiillen.
Aber weil der Messias in mir lebt, bin ich nun der Herr-
schaft des Gesetzes iiber mich gestorben, damit ich fiir
Gott in der Freiheit des Himmels leben kann.”2%¥
Richard P. Moore weist darauf hin, dass an keiner Stel-
le im griechischen Text die Vorstellung der Herrschaft
(dominion) auftaucht. Doch Simmons lasst an dieser
Stelle die Dominion Theology (Dominionismus) einflie-
Ben.

Galater 6,6 ,,Wer im Wort unterrichtet wird, der gebe

14

dem, der ihn unterrichtet, Anteil an allen Giitern!” lau-
tet in der Passion Bible: ,,Und wer im Wort unterrichtet
wird, wird eine Anteilgabe von seinem Lehrer erhal-
ten; es findet eine Ubertragung von Salbung zwischen
ihnen statt.” Der griechische Text spricht von der ma-
teriellen Unterstiitzung der am Wort dienenden Brii-
der und nicht von einer ,Ubertragung der Salbung”.
Letzteres ist eine gangige Vorstellung in den Kreisen
der NAR, wonach vor allem die Apostel und Prophe-
ten anderen, meist durch Handauflegung, ihre eigene
oder eine gottliche Salbung weitergeben konnen.

In seinem Buch Entwurzelt — Aktuelle christliche Irrtii-
mer weist Moore nach, wie die typischen NAR-Schlag-
worte in der Passion Bible auftauchen. , Weitere Beispie-
le von Ubersetzungsfehlern der Passion-Ubersetzung
sind zusatzlich eingefligte NAR-Begriffe, die in den
entsprechenden griechischen Texten nicht zu finden
sind. Es geht um Begriffe wie Sphire, Bestimmung und
Fijlle.” 2%

29 Ebd., S. 116.
240 Ebd., S. 117.
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Fazit

Die NAR verfiigt {iber eine eigene ,,Ubersetzung” der
Bibel, die ihre Theologie widerspiegelt. Dabei handelt
es sich um die Dominion Theology (Dominionismus)
und die Kingdom-Now Theology hypercharismatischer
Auspragung. In dieser Umformulierung der Bibel wer-
den einerseits Begriffe der Schrift verdreht, anderer-
seits sind Hinzufiigungen hypercharismatischen Ge-
dankenguts zu beobachten. Richard Moores Ratschlag
ist angesichts der Tatsache, dass diese hypercharisma-
tische Bibeliibertragung bald auch in Deutschland in
deutscher Sprache vorliegen wird, dufSerst hilfreich:
,Um uns davor [vor auflerbiblischen Wahrheiten] zu
schiitzen, ist es sehr hilfreich, wenn wir Bibelstellen
nach einer anerkannten Ubersetzung auswendig ler-
nen. Dies kann uns schiitzen und verhindern, dass die
Saat der falschen Lehre in unserem Herzen aufgeht
und das geschriebene Wort Gottes verdrangt.”24

241 Richard P. Moore, op. cit., S. 119.
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ANHANGI

Peter Wagners Neue Apostolische Reformation
(NAR): Eine Bewegung und ihr Siegeszug -
Reformation oder Verfithrung?

C. Peter Wagner, der Begriinder der Neuen Aposto-
lischen Reformation, wurde 1956 von einer evangelika-
len Missionsgesellschaft als Missionar nach Bolivien
ausgesandt, wo er bis 1971 diente. Im Jahre 1971 wurde
er als Professor fiir Gemeindewachstum an das Fuller
Seminar berufen. Anfang der 1980er-Jahre entstand ei-
ne enge Verbindung von C. Peter Wagner zu John
Wimber, dem Griinder der Vineyard-Bewegung, einer
charismatischen Stromung, die Zeichen und Wunder
als Mittel der Evangelisation betonte — daher wurde
diese Bewegung auch als Zeichen- und Wunder- Bewe-
gung (engl. signs and wonders movement) bezeichnet. C.
Peter Wagner pragte fiir letztgenannte Bewegung den
Begriff , Dritte Welle des Heiligen Geistes”, die er von
der ,Ersten Welle des Geistes”, der Pfingstbewegung
aus dem Jahre 1906, und der ,Zweiten Welle des
Geistes”, der charismatischen Bewegung seit Ende der
1950er-Jahre, unterschied.

C. Peter Wagner gilt neben anderen als Schliisselfigur
fiir die Verbreitung der Lehre der geistlichen Kampf-
fiihrung. Seiner Ansicht nach beherrschen territoriale
ddmonische Michte ganze geografische Gebiete und
miissen durch Gebet, Fasten und Proklamationen be-
siegt werden, um die Evangelisation voranzutreiben.
Beeindruckt von John Wimber 6ffnete sich Peter Wag-
ner unreflektiert immer neuen charismatischen Leh-
ren, die er als Professor eines theologischen Seminars
eigentlich auf der Grundlage der Schrift als unbiblisch
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hdtte erkennen und abweisen miissen. Selbst unter
einer Reihe von Pfingstlern und Charismatikern gelten
seine Lehren als hochst kontrovers.

Peter Wagners Einfluss wuchs, wahrend sich seine
Kontakte zu jenen charismatischen Strémungen inten-
sivierten, welche die Wiederherstellung des apostoli-
schen und prophetischen Amtes (Lehre vom Fiinffalti-
gen Dienst gemafs Epheser 4) propagierten. Er glaubte,
dass das erneute Auftreten von Aposteln und Prophe-
ten mit einer méchtigen Salbung und Geistesausriis-
tung eine letzte endzeitliche Phase einlduten wiirde.
Die Welt wiirde eine Massenerweckung und Zeichen
und Wunder nie da gewesenen Ausmafles erleben, was
selbst die Ereignisse in der Apostelgeschichte in den
Schatten stellen wiirde. Diese Bewegung nannte er
zundchst Post-Denominationalismus — also die Zeit
nach den Denominationen — und betrachtete sie als die
, Vierte Welle des Heiligen Geistes”, die letzte , Welle
des Geistes” vor der Wiederkunft Christi.

Peter Wagner, der sich als evangelikaler Charismati-
ker bezeichnete, gebrauchte erstmals 1996 den Aus-
druck New Apostolic Reformation (NAR, Neue Aposto-
lische Reformation) fiir die sich formierende Bewe-
gung, die er mafigeblich mit ins Leben rief und als de-
ren Haupt er sich sah. Er glaubte, dass mit dieser Bewe-
gung eine Zeit anbrechen wiirde, in der es keine Deno-
minationen mehr geben wiirde, sondern nur noch ein
Netzwerk , geisterfiillter” und ,vollméachtiger” Ge-
meinden unter der Fithrung von , Aposteln” und ,,Pro-
pheten”. Peter Wagner erlduterte im Jahre 1998, wie er
zu der Bezeichnung NAR zugunsten von Post-Deno-
minationalismus kam: ,Ich brauchte einen Namen. ...
Einige Jahre lang habe ich es mit dem Begriff Post-De-
nominationalismus versucht. Dann ging ich dazu iiber,
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die neue Bezeichnung Neue Apostolische Reformation
(NAR) fiir die Bewegung zu gebrauchen.”?#

Die NAR als Bewegung war neu, die theologischen
Inhalte indes waren nichts anderes als die Neuauflage
der Lehren der Spatregen-Bewegung (Latter Rain Move-
ment), einer pfingstlichen Erweckung aus dem Jahre
1948. Die Vertreter der Spitregen-Bewegung allegori-
sierten die Bibelstelle in Joel 2,23, wo vom Segen des
Spétregens die Rede ist, und deuteten dies als einen
,Spatregen des Heiligen Geistes”. Der ,Friihregen des
Geistes Gottes” war ihrer Ansicht nach zu Pfingsten
auf die ersten Jiinger in Jerusalem gefallen (Apg 2).
Nun nach fast 1900 Jahren erlebte die Spatregen-Bewe-
gung (1948) eine erneute Ausgieffung des Gottes-
geistes, den , Spéatregen des Heiligen Geistes”, der ihrer
Ansicht nach in Joel 2 vorausgesagt worden war. Die
im Jahre 1906 entstandene Pfingstbewegung allerdings
war nach deren Anschauung die erste Bewegung, die
den Spétregen Joels bereits empfangen hatte. Im Lauf
der Jahrzehnte hingegen fiel die Pfingstbewegung wie-
der in religiose Traditionen zuriick und stand damit
nicht langer unter der Leitung des Heiligen Geistes, so
die Deutung fiihrender Leiter der Spatregen-Bewegung.
Weiter folgerten sie, dass die verlorene Geistesfiille in
der Pfingstbewegung nun durch eine weitere Aus-
giefung eines geistlichen Spatregens in der sich neu
formierenden Spatregen-Bewegung wiederhergestellt
werden wiirde. Der neue Wein des Spétregens sollte
nicht in die alten, verbrauchten Schldauche der Pfingst-
bewegung, sondern in die neuen Schlauche der Spat-
regen-Bewegung gefiillt werden.

222 C. Peter Wagner, The New Apostolic Churches, Gospel Light
Publications, 1998, S. 18.
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Schon zu Beginn der amerikanischen Pfingstbewe-
gung (1906) war die Lehre des , geistlichen Spétregens”
vom pfingstlichen Evangelisten David Wesley Myland
geprdagt worden. In seinen beiden Biichern Latter Rain
Songs (Lieder des Spatregens) und The Latter Rain
Covenant (Der Bund des Spétregens) aus den Jahren
1907 resp. 1910 vertrat er als Erster die Lehre, dass die
GeistesausgiefSung, aus welcher die klassische Pfingst-
bewegung hervorging, die Erfiillung eines geistlichen
Spétregens war. Eines der offenkundigen Merkmale
von Mylands Biichern war der sog. , dreifache” exege-
tische Ansatz seiner Theologie. Er lehrte, dass es viele
Schriftstellen gibt, die nicht nur zwei, sondern drei Be-
deutungen haben; sie sind wortlich, typologisch und
prophetisch auszulegen; oder um es mit anderen Wor-
ten zu sagen: Sie sind geschichtlich, geistlich und dis-
pensationalistisch auszulegen.

Bei der Griindung der Assemblies of God, der grofsten
Pfingstdenomination der USA, im Jahre 1914 verwar-
fen deren Griindungsvater die Lehren Mylands und
dessen restaurationistische Theologie — die Uberzeu-
gung, dass Gottes Geschichte mit der Gemeinde so en-
den wiirde, wie sie zu Pfingsten in Jerusalem begonnen
hatte, ndmlich mit einer einzigartigen Geistesausgie-
Bung und Erweckung, welche die ganze Welt errei-
chen und die Wiederkunft Christi einleiten sollte. Nach
Mylands Veroffentlichung seiner beiden Biicher sollten
jedoch fast vier Jahrzehnte vergehen, bis seine Lehre
iiber den geistlichen Spétregen neue Popularitdt er-
langte. Sie wurden erneut in der Spatregen-Bewegung
in den Jahren 1948-1952 aufgegriffen und durch wei-
tere Sonderlehren ergianzt. Die Spétregen-Bewegung
war geprigt von folgenden Uberzeugungen:

* Eine globale Endzeiterweckung

278



* Manifestationen von Zeichen und Wundern

* Die Wiederherstellung des sog. ,flinffaltigen
Dienstes” nach Epheser 4,11: Dies beinhaltet
insbesondere die apostolischen und prophe-
tischen Amter.

* Die Handauflegung als Vermittlung von Voll-
macht und Geistesgaben

= Christen mit auSerordentlicher Bevollméachti-
gung, um Wunder zu wirken

* DieUnsterblichkeit einer besonderen Schar von
Erlosten schon vor der Wiederkunft Christi

* Die lang ersehnte Einheit aller Christen

* Die Auflosung der Denominationen, die sich
nach dem Vorbild der Apostelgeschichte als
freie Gemeinden geografisch vernetzen und
der Leitung von Aposteln unterstellen

* Der Siegeszug der christlichen Gemeinde mit
Massenbekehrungen, Wundern und Zeichen,
einschlieflich Totenauferweckungen

Die amerikanische Pfingstdenomination Assemblies of
God (AoG) reagierte prompt und bezog schon ein Jahr
spater im Jahre 1949 in einem Positionspapier Stellung,
in welchem sie die Lehren der Spatregen-Bewegung
verwarf. Die AoG hat im Laufe der Jahre weitere Po-
sitionspapiere verfasst und revidiert, die sich unter an-
derem mit Themen wie Endzeiterweckung oder dem
Dienst von Aposteln und Propheten auseinanderset-
zen. Hier zusammenfassend die wichtigsten Kritik-
punkte der amerikanischen Pfingstbewegung (AoG)
an der Spatregen-Bewegung (die heute Geschichte ist)
sowie anderer charismatischer Sonderlehren der letz-
ten Jahrzehnte. Wenngleich die NAR nicht namentlich
genannt wird, treffen die hier angefiihrten Punkte auf
diese Bewegung im Wesentlichen ebenso zu:
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Die Pastoralbriefe des Apostels Paulus zeigen
klar, dass die Leiterschaft der lokalen Gemein-
de in den Hinden der Pastoren, Altesten und
Diakone liegt. Ein Hinweis auf das Fortbeste-
hen des apostolischen oder prophetischen Am-
tes, wie es die Vertreter des flinffaltigen Diens-
tes propagieren, ist nicht schriftgemass.
Personen konnen sich trotz Charakterdefiziten
den Titel eines Apostels aneignen, um Autori-
tdt {iber andere Personen zu erlangen, ohne
sich verantwortlich anderen Leitern zu unter-
stellen.

Die gegenwirtige Uberbetonung von Epheser
4,11 - funffaltiger Dienst — raumt dem Gebot
von Epheser 4,12 — die Zuriistung der Heiligen
fiir den Dienst — zu wenig Raum ein.

Das Neue Testament lehrt nicht, dass das Amt
eines Apostels oder Propheten in Form einer
hierarchischen Leiterstruktur notwendig ist.
Das irrige Verstandnis des Amtes eines Apos-
tels oder Propheten ist oft mit Exzessen und
falschen theologischen Betonungen (z.B. Au-
toritdtsmissbrauch) verbunden. Eine verant-
wortungsbewusste geistliche Leiterschaft soll-
te diese Art, das biblische Amt zu missdeuten,
erkennen und zuriickweisen.

Die Uberbetonung von Handauflegung im
Sinne einer Ubertragung von Gaben oder Kraft
ist abzulehnen.

Prophetie, die der personlichen Fiithrung des
Glaubigen dienen soll, ist dufierst selten in der
Schrift anzutreffen und sollte deshalb niemals
die innere Fithrung durch Geist und durch
Wort verdrangen. Personliche Prophetien zur
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Regel zu machen, 6ffnet Tiir und Tor fiir geist-
lichen Missbrauch.

Es ist zu einer Verdrehung der Schrift gekommen,
wobei viele Lehren im Widerspruch zur urspriing-
lichen Bedeutung von Textstellen der Heiligen Schrift
stehen. Hier fiihrt die AoG spezifisch folgende Lehren
an:

* dominionistische Lehren iiber das Reich
Gottes (Kingdom Now/Dominion Theology)

* triumphalistische Lehren eines Superendzeit-
Christen (,, manifested Sons of God” — Offenba-
rung der Schne Gottes nach Romer 8)

= die Lehre von,Joels Armee”

= geistliche Kampffithrung: Kampf gegen terri-
toriale Geister und Generationenfliiche

= exzessive Uberbetonung von Satan und seinen
Déamonen (damonisiertes Weltbild)

* Akzeptanz von Manifestationen sowie ande-
rer Praktiken ohne Schriftgrundlage

* Gefahr der Institutionalisierung von Manifes-
tationen als Zeichen gottlicher Gegenwart

* unzuldssige Vergeistlichung biblischer Ereig-
nisse oder biblischer Geschichte

* das Wohlstandsevangelium

Dieser Analyse, die einen kurzen Umriss verschie-
dener Positionspapiere der AoG2# darstellt, ist in allen
Punkten zuzustimmen!

243 URL: http://ag.org/top/Beliefs/Position_Papers/index.cfm. Im
Besonderen die Positionspapiere: Apostles and Prophets (Nr. 2),
Endtime Revival — Spirit-Led and Spirit-Controlled (Nr. 12).
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Die Spatregen-Bewegung loste sich in den 1960er-
Jahren langsam auf und wurde in die entstehende cha-
rismatische Bewegung integriert. Wieder sollten etwa
vier Jahrzehnte seit der Entstehung dieser Bewegung
im Jahre 1948 verstreichen, ehe die Lehren der Spatre-
gen-Bewegung erneut eine Wiederbelebung in der
NAR erfuhren. Wie schon zuvor blieb es jedoch nicht
bei einer Neubelebung jener Lehren, die man im Kern
unter anderem Namen wieder einfiithrte, sondern man
arbeitete weitere Sonderlehren in die bereits bestehen-
den ein. Was mit Myland um 1910 noch recht harmlos
begann, entartete in den 1950er-Jahren in der Spatre-
gen-Bewegung und in den 1990er-Jahren in der NAR
zu einem Lehrgebdude, das sich mittlerweile immer
mehr vom Fundament biblischer Lehre gelost hat.

David Pytches charakterisierte die Spatregen-Bewe-
gung treffend: ,Die Spatregen-Bewegung ... war grof3-
tenteils unterlaufen von ziigelloser prophetischer Re-
de. Manner und Frauen, die keiner Autoritat unter-
standen, prophezeiten alle mdglichen Worte iiber an-
dere. Ihre Prophetien wurden nie gepriift. Gott ist nicht
die Quelle von Verwirrung. Es gibt eine gottliche
Ordnung fiir diese Dinge (1Kor 14,31). ... Weil man
diese Prinzipien nicht beachtete, distanzierte sich die
AoG schliefillich von der Bewegung. Aufienstehende
konnten nur ihr Bedauern zum Ausdruck bringen:
>Wenn die Pfingstler damit nicht fertig werden, wer
dann?“?# Die Spatregen-Bewegung tiiberlebte kaum
zwei Jahrzehnte; deren geistliche Fiihrer hingegen le-
ben und wirken zum Teil noch heute. Einige von ihnen
gehoren zum engsten Kreis von C. Peter Wagner.

24 David Pytches, Some said it Thundered — A Personal Encounter with
the Kansas City Prophets, Nelson Publishers, Nashville, USA, 1991, S.
13.
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Bill Hamon, Jim Laffoon, Ern Baxter und Paul Cain
waren mafgeblich aktiv an der Wiederbelebung der
Spétregen-Bewegung Ende der 1940er-Jahre beteiligt.
Bill Hamon und Paul Cain gelten heute in der NAR als
fiihrende Propheten ebenso wie der Prophet Jim Laf-
foon. Laffoon war bis 2003 Mitglied im Apostolischen
Rat der Prophetischen Altesten (ACPE) von Peter Wag-
ner. Im Jahre 2004 griindete Jim Laffoon mit Rick
Joyner auf eine , Offenbarung Gottes” hin die Organi-
sation Every Nation (zuvor: Morning Star, urspriinglich
von Rick Joyner gegriindet). Laut Peter Wagner ist
auch die Organisation Every Nation der NAR zuzu-
rechnen.

Ern Baxter war Privatsekretar des dufierst umstrit-
tenen pfingstlichen Heilers William Branham (1909-
1965), den er von 1947 bis 1952 auf seinen evangelis-
tischen Heilungsfeldziigen begleitete, ehe er sich von
ihm aufgrund von Lehrdifferenzen trennte. Branham
hielt sich fiir den Propheten Elia und sagte die Wie-
derkunft Christi fiir das Jahr 1977 voraus. Er lehnte die
Lehre der Trinitat ab und bezeichnete alle Denomina-
tionen, die sich von seiner Lehre distanzierten und sich
nicht seiner sektiererischen Gruppierung anschlossen,
als ,,.Samen der Schlange” (die Nachkommen Kains).
Seine eigenen Nachfolger sah er als den wahren ,, gott-
lichen Samen” (die Nachkommen Sets) an. Bis heute
gibt es weltweit Ableger dieser extrem-charismati-
schen Sekte (u.a. in Deutschland).

Ein weiteres Mitglied des Apostolischen Rates der
Prophetischen Altesten (ACPE) von Peter Wagner ist
Paul Cain. Er gehort den sogenannten Kansas-City-
Propheten unter Mike Bickle an, zu denen im weiteren
Sinne auch Bill Hamon, Rick Joyner, Lou Engle, James
Goll, John Paul Jackson und Bob Jones zahlen. Paul
Cain war es, der — gleich Mylands Lehre der , prophe-
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tischen” Auslegung — sich tiber alle exegetischen Prin-
zipien hinwegsetzte und ohne Beriicksichtigung von
Kontext, historischem Hintergrund und dem Literal-
sinn (wortliche Bedeutung) einer Schriftstelle die
Armee in Joel 2,11 ,,im Geiste” umdeutete. Fiir ihn war
sie nicht eine Armee, durch welche Gott Gericht an
seinem unbuf$fertigen Volk Israel ausiibte, sondern er
erkldrte sie kurzerhand aufgrund einer ,,prophetischen
Offenbarung” zur vollméachtigen Endzeitarmee von
Charismatikern, welche ihren geistlichen Siegeszug
tiber die Erde antreten wiirde.

Um Joels Armee auszubilden, griindete Mike Bickle,
Pastor der charismatischen Gemeinde Kansas City Fel-
lowship (heute: Metro Christian Fellowship), mit dem Pro-
pheten Paul Cain im Jahre 2002 die charismatische Bi-
belschule Forerunner School of Ministry (Vorreiter-
Schule des Dienstes), um charismatische Christen fiir
die kommende Megaerweckung vorzubereiten. Mike
Bickle hat eine ganz besondere Berufungsgeschichte
vorzuweisen. In einem Hotel im dgyptischen Kairo er-
schien ihm der Herr und sprach zu ihm: ,, Ich lade dich
ein, teilzuhaben an einem Werk, das die Enden der
Erde erreichen wird.” Der Herr warnte ihn auch davor,
dass Briider, die angeblich keine so tiefe und enge
Beziehung zu ihrem HERRN haben wie er, seine Be-
rufung infrage stellen wiirden. Das erkldrt auch, wa-
rum Mike Bickle keine oder nur duflerst zogerlich die
Bereitschaft zur Korrektur erkennen lasst. Das Urteil
von David Pytches hierzu: ,Das Wort des Herrn war
kristallklar. Diese von Gott gegebenen Prinzipien stan-
den fiir Mike Bickle seit diesem Zeitpunkt niemals zur
Debatte.”

Ein Kritiker Mike Bickles, der charismatische Pastor
Ernie Gruen, verotffentlichte im Januar 1990 eine 233
Seiten umfassende Dokumentation, in welcher er die
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Lehre und Praxis der Gemeinde von Mike Bickle und
seiner ,Propheten” infrage stellte. Dabei wurde er al-
lein in Kansas City von 40 anerkannten Charismatikern
unterstiitzt. Das Dokument erreichte Tausende charis-
matischer Pastoren und stief$ auf grofse Zustimmung.
John Wimber, Griinder der Vineyard-Bewegung, iiber-
nahm fiir eine gewisse Zeit die Rolle eines geistlichen
Vaters fiir Mike Bickle und seine Propheten. Spater soll
er sich frustriert aus dieser Rolle zuriickgezogen und
sich von Bickle distanziert haben. Wimber soll am Ende
Gruens Einschédtzung sogar in grofem Umfang geteilt
haben.

Einige der Voraussagen der Kansas-City-Propheten
im Herbst 1989 besagten, dass die Mormonen sich be-
kehren und sich der prophetischen Bewegung an-
schlieflen wiirden, dass im Jahre 1990 eintausend geist-
liche Leiter in den USA sterben wiirden, weil sie ihre
Salbung missbraucht hatten. Ferner offenbarten die
Propheten, dass die Gemeinde von Mike Bickle 11
weitere Gemeinden in Kansas City mit je einem Pro-
pheten {iiber sich griinden wiirde. Es sollte ein Ver-
bund von 12 Gemeinden entstehen — die symboltrach-
tige Zahl 12 spielt hierbei auf die 12 Apostel der Urge-
meinde an. Uber diese Gemeinden sollten 12 voll-
maéchtige Propheten eingesetzt werden, die das in die
Zukunft weisende Vorbild und Muster fiir die Missio-
nierung weiterer Stadte darstellen sollten. Bis heute ist
von alledem nichts eingetreten! Weiter sagten die Pro-
pheten die Offenbarung der vollméchtigen ,Sohne
Gottes” (engl. manifested sons of God) innerhalb von 30
Jahren (also bis 2019) voraus; diese ,neue Generation”
von Christen werde Tote auferwecken und Kranke
heilen. Wieder einmal erweist sich eine Prophetie als
falsch, denn, wie in der 1. Auflage des Buches im Jahre
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2009 vorhergesagt, hat sich diese Prophetie erneut als
falsch erwiesen (Stand 2021).

Wie man mit den falschen Prophetien umgeht, zeigen
die AuBerungen von Mike Bickle und Bob Jones. Sie
rdumen ein, dass bis zu 90 Prozent der Prophetien
falsch sein konnen und man bestenfalls auf der Hohe
der , prophetischen Salbung” eine Trefferquote von 60
Prozent erreichen werde, da der prophetische Dienst
noch reifen miisse. Diese Aussage ist schon mehr als
verwunderlich und zeigt die schizophrene geistliche
Haltung in dieser Prophetenbewegung, die sich offen-
sichtlich selbst nicht einmal zutraut, wenigstens zu
grofSen Teilen inhaltlich korrekte Prophetien von sich
zu geben, und ihren Kritikern mit gottlichem Gericht
droht (einschliefilich eines plotzlichen Ablebens), weil
diese angeblich den Heiligen Geist lastern.

Der Prophet Bill Hamon war einer der treibenden
Kréfte, die hinter der Griindung der prophetischen Be-
wegung in den USA in den 1980er-Jahren standen. Er
griindete Anfang der 1980er-Jahre das Internationale
Christliche Netzwerk Prophetischer Dienste (Christian In-
ternational Network of Prophetic Ministries, CINPM), eine
international ausgerichtete Prophetenbewegung. In
den 1990er- Jahren wuchs das Netzwerk der Prophe-
ten. Peter Wagner griindete neben der NAR ferner die
Institution ACPE — Apostolischer Rat von Prophetischen
Altesten (Apostolic Council of Prophetic Elders) —, eine
Vereinigung von Propheten, die sich Wagner als leiten-
dem Apostel unterstellten. Die prophetische und apo-
stolische Stromung floss zusammen und begann sich
immer stiarker zu vernetzen. Eine grofie vollméachtige
Endzeiterweckung unter apostolisch-prophetischer
Fiihrung — die Vierte Welle des Heiligen Geistes —
wiirde die Welt fiir Christus erobern und die Wieder-
kunft Christi vorbereiten. Mit Wagners Zustimmung
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brachte Hamon die Lehren der Spatregen-Bewegung,
die er ja aus der Zeit seines Wirkens in dieser Bewe-
gung hinreichend kannte, in die NAR. Wagner schrieb
das Vorwort zu Hamons Buch iiber Apostel, Propheten
und einer kommenden Erweckung, in welchem Ha-
mon die alten Lehren der diskreditierten Spéatregen-
Bewegung wieder aufleben lasst. Peter Wagner ver-
weist iiberdies in seinem Buch Apostles and Prophets —
The Foundation of the Church ausdriicklich auf Bill Ha-
mon und empfiehlt die Lektiire seines Buches.

Bill Hamon wiederum ist voll des Lobes fiir Peter
Wagner und betrachtet die Entstehung der NAR als ein
prophetisches Ereignis: ,Das Nationale Symposium
iiber die post-denominationelle Gemeinde, das von Dr.
C. Peter Wagner vom 21. bis 23. Mai 1996 veranstaltet
wurde, war ein historisches Ereignis in den Annalen
der Kirchengeschichte Gottes. Es wurde prophetisch
vom Heiligen Geist ins Leben gerufen, um die sich ent-
faltenden Ziele Gottes zu erfiillen und Gottes Gemein-
de in ihre endgiiltige Berufung zu versetzen. ... Der
Konsens der Teilnehmer war, dass es noch Apostel und
Propheten in der Gemeinde gibt und dass eine aposto-
lische Bewegung im Entstehen ist, welche die Gemein-
de des 21. Jahrhunderts revolutionieren wird. Diese
Gemeinde der letzten Generation wird eine aposto-
lische Reformation erfahren, die ebenso gewaltig sein
wird wie die apostolische Bewegung des 1. Jahrhun-
derts.”2%

In seinem Buch Dominion! (Herrschaft!) aus dem Jah-
re 2008 betonte Wagner seine Fiithrungsrolle in der ICA
(International Coalition of Apostles; Internationale Vereini-
gqung von Aposteln), zu der nach eigenen Angaben 500

245 Bill Hamon, Apostles, Prophets and the Coming Moves of God,
Destiny Image, Shippensburg, USA, 1997, S. 10.
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Apostel weltweit gehoren. Ferner zitierte Peter Wagner
den Religionsstatistiker David Barrett, der das Chris-
tentum in sechs Megablocke unterteilt. Peter Wagner
schreibt: ,,Der grofste Megablock ist der Romische Ka-
tholizismus mit iiber einer Milliarde Mitglieder. Unter
den vier nicht-katholischen Megablocken stellt aller-
dings die NAR (die Barrett als neoapostolisch ... be-
zeichnet) ... mit tiber 432 Millionen Anhdngern den
grofiten Block dar im Vergleich zu den kleineren Blo-
cken der evangelikalen Protestanten, der Orthodoxen
und der Anglikaner. Dieser neoapostolische Block (=
NAR, so die Ansicht Wagners und nicht Barretts; An-
merkung des Verfassers) umfasste im Jahre 1900 nur
3% des nicht-katholischen Christentums, wird aber auf
schatzungsweise 50% im Jahre 2025 anwachsen.”2%
Peter Wagner sieht die Wurzeln seiner NAR in der cha-
rismatisch orientierten Vereinigung unabhangiger Ge-
meinden Afrikas (African Independent Church Move-
ment), die um 1900 entstanden war, der Pfingstbewe-
gung der USA, die ihren Anfang in der Azusa Street in
Los Angeles im Jahre 1906 nahm, der charismatischen
Bewegung der 1970er-Jahre, der chinesischen Haus-
kirchenbewegung, deren Anfange ca. auf das Jahr 1975
zuriickgehen, und der charismatischen Bewegung
Lateinamerikas seit den 1980er-Jahren.

Allerdings muss man einwenden, dass Barrett in
seiner Studie weder eine detaillierte Unterteilung des
,neoapostolischen Blocks” vorgenommen hat, noch
ausdriicklich die NAR, also die Bewegung Peter Wag-
ners, mit dem neoapostolischen Block als Ganzes
identifiziert; in den Ausfithrungen Wagners hingegen

26 C. Peter Wagner, Dominion!: How Kingdom Action Can Change the
World, Chosen Books, Baker Publishing Group, Grand Rapids, USA,
2008, S. 23.
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entsteht der Eindruck, dass er beansprucht, die von
Barrett angegebene Zahl von 432 Millionen Anhanger
beziehe sich auf die NAR. Die Realitat hingegen ist
komplizierter. Vor allem in den USA gibt es eine Viel-
zahl charismatischer Strémungen mit apostolisch-pro-
phetischer Ausrichtung dhnlich der NAR. Viele sind
mit der NAR unverbindlich vernetzt; andere Gruppie-
rungen wiederum stehen bewusst in Distanz zur NAR.
Ferner ist das Gedankengut der NAR selbst in pfingst-
lich-charismatischen Gemeinden, die sich nicht aus-
driicklich der NAR zurechnen, latent vorhanden.
Zweifellos ist der Einfluss Peter Wagners nicht nur in
den USA, sondern weltweit enorm, wenngleich diffe-
renzierende Studien und verldssliches Zahlenmaterial
dazu derzeit nicht vorliegen.

Der Grundtenor des Buches von Peter Wagner (Do-
minion!) steht jedenfalls nicht nur im Widerspruch zur
klassischen Pfingstlehre, sondern auch zu vielen ande-
ren evangelikalen Lehriiberzeugungen. Wagner will
mit seiner NAR die gesamte Gesellschaft auf Erden
transformieren, verchristlichen. Dies ist seiner Ansicht
nach die Berufung der Gemeinde Jesu: die Errichtung
des Konigreiches Gottes auf Erden.

Peter Wagner (gest. 2016) war das Haupt und der
oberste Apostel (presiding apostle) der globalen ICA —
Internationale Vereinigung von Aposteln (International
Coalition of Apostles) — und ,einberufender” Apostel
(convening apostle) der nationalen Vereinigung von
Aposteln in den USA, die er als Neuer Apostolischer
Runder Tisch (New Apostolic Roundtable — NaR) bezeich-
nete. Ferner war auch die ACPE (Apostolic Council of
Prophetic Elders; Apostolischer Rat der Prophetischen Altes-
ten), eine Vereinigung von Propheten, dem Apostel
Peter Wagner unterstellt. Diese drei Institutionen -
ICA, NaR, und ACPE - sind die drei wichtigsten insti-
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tutionellen Standbeine der NAR, um die Lehre der
Neuen Apostolischen Reformation zu verbreiten. Sie ver-
netzen sich zunehmend mit anderen charismatischen
Denominationen und Organisationen.

Sandy Simpson, amerikanischer Missionar und Apo-
loget, schétzt, dass mittlerweile ca. 8000 Gemeinden
und christliche Organisationen direkt oder indirekt
von dem Gedankengut von Wagners NAR beeinflusst
sind. Viele Organisationen wissen oft wenig iiber die
theologischen Hintergriinde und Lehren der NAR.

Noch warten viele Charismatiker auf die grofse End-
zeiterweckung. Die Sehnsucht nach Wundern und
geistlichen Erfahrungen macht diese Christen geistlich
verwundbar. Charismatiker mogen sich einer Selbst-
priifung unterziehen, ob nicht sie es sind, die am ehes-
ten zu einer leichten Beute fiir endzeitliche Verfithrung
werden konnen. Nicht nur fiir sie — aber besonders fiir
sie — gilt in der heutigen Zeit: Wer stehe, sehe zu, dass
er nicht falle. Glaube ist nicht Leichtglaubigkeit. Blind
geistlichen Leitern zu folgen, heifst nichts anderes, als
den eigenen Fehlern noch jene der geistlichen Leiter
hinzuzufiigen; und niemand sollte geistlichen Leitern
folgen, die nicht der Wahrheit folgen — so der weise
Ratschlag A. W. Tozers.
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AnhangII

Chronologie falscher Prophetien

Ausdriicklich weist sowohl das Alte als auch das Neue
Testament darauf hin, dass prophetische Worte stets
gepriift werden sollen (5Mo 13,1-6; 1Kor 14,29; 1Thess
5,20-21; 1Jo 4,1). Insbesondere mit der Entstehung der
prophetischen Bewegung in den charismatischen Krei-
sen seit Ende der 1970er-Jahre haufen sich Prophetien
tiber globale Erweckungen, Massenbekehrungen von
Milliarden von Menschen, einer groflartigen Geistes-
ausgieffung, Christen von auflergewohnlicher Voll-
macht und das nahende Gericht Gottes. Alle Prophe-
tien mit einem konkreten Datum haben sich seither als
falsch erwiesen. Die Erfiillung der Prophetien ohne
zeitliche Angabe steht natiirlich noch aus; sie sind aber
von den gleichen {iberzogenen Erwartungen gekenn-
zeichnet und stehen oft in klarem Widerspruch zur
Lehre der Bibel, die von einem endzeitlichen Abfall der
christlichen Gemeinde spricht.

Trotz Hunderter falscher Prophetien halten die meis-
ten Charismatiker ihren , Propheten” die Treue. Man-
cher Anhidnger der prophetischen Stromung wie bei-
spielsweise Andrew Strom hat mittlerweile der Bewe-
gung den Riicken zugekehrt und prangert offen deren
Missstande — Falschprophetien, extravagantes Auftre-
ten, moralische Verfehlungen und Manipulation — an.
Prophetie ist oftmals zur Wahrsagerei verkommen.
Der Dienst der alttestamentlichen Propheten bestand
darin, das Volk Gottes zur Bufie zu rufen und die
rechte Herzenshaltung vor Gott wiederherzustellen.
Prophetien galten in erster Linie dem Volk Gottes und
sollten den Heilsplan und das Wesen Gottes offenba-
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ren. Personliche Prophetien oder Voraussagen his-
torischer Ereignisse waren, im Gegensatz zur moder-
nen prophetischen Bewegung, eher selten. Allein diese
Tatsache zeigt die Verschiebung an, was die Praxis
moderner Prophetie betrifft.

Die charismatische Bewegung hat mit ihren Prophe-
tenschulen und Seminaren den Eindruck vermittelt, als
ware Prophetie erlernbar. Ferner wurde der Mensch in
das Zentrum des prophetischen Dienstes gertickt.
Kennzeichnend fiir die meisten personlichen prophe-
tischen Worte sind die auflergewdhnlichen Segnungen
oder Berufungen der Empfanger solcher Prophetien.
Mittlerweile hat die charismatische Bewegung fast al-
les mit einem prophetischen Etikett versehen: prophe-
tisches Gebet, prophetische Evangelisation, propheti-
scher Tanz, prophetischer Lobpreis, prophetische Seel-
sorge usw. Nicht wenige Charismatiker sind einer re-
gelrechten Prophetiesucht verfallen. Die prophetische
Praxis, wie sie sich heute grofstenteils darstellt, ist als
unbiblisch abzulehnen.

Die Geschichte der Montanisten, einer charismatisch-
prophetischen Bewegung des 2. Jahrhunderts nach
Christus, zeigt, wie lange eine falsche Bewegung fort-
bestehen kann. Der Montanismus dehnte sich nach Sy-
rien und Thrazien aus und erreichte auch Nordafrika.
Trotz einer falschen Prophetie der Wiederkunft Christi
noch vor dem Ende des 2. Jahrhunderts folgten viele
verfithrte Christen den montanistischen Lehren {iiber
Jahrhunderte. Dass auch heute so viele Charismatiker
ihren falschen Propheten folgen, entnehmen wir einer
prophetischen Quelle, der man getrost trauen kann:
Die Heilige Schrift kiindigt eine endzeitliche Ver-
fiihrung mit falschen Lehrern und Propheten an (Mt
24; 2Thes 2; 2Petr 2; Judas). Aus der Fiille Hunderter
verdffentlichter Prophetien (ganz zu schweigen von
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den Abertausenden nie verdffentlichten Prophetien
und Visionen) sollen hier nur einige wenige angefiihrt
werden, um zu verdeutlichen, nach welchem geist-
lichen Muster diese Prophetien gestrickt sind.

1986

Vision von Mike Bickle: ,Ich glaube, dass Gott das
gesamte Verstdndnis dessen, was Christentum in den
Nationen der Erde bedeutet, erneuern wird. Ich glau-
be, dass 99% von uns Gldubigen auf der ganzen Welt
in 20 Jahren ein vollig anderes Verstandnis iiber das
Christentum haben werden als jetzt. Ich glaube, dass
Gott das Verstandnis, die Lebensweise und das Wesen
des Christentums, wie wir es kennen, in dieser Gene-
ration auf Erden wiederherstellen und verdndern
wird.” Mike Bickle versteht unter dem ,, v6llig anderem
Verstandnis” des Christentums die Lehren der NAR.

1987

Oral Roberts prophezeite im Marz 1987 in seiner Fern-
sehsendung, die live ausgestrahlt wurde, dass Jim
Bakker ein Gesalbter des Herrn ist, zu Unrecht ange-
klagt und freigesprochen werden wiirde. Das Gegen-
teil trat ein. Jim Bakker wurde nicht nur wegen finan-
ziellen Betrugs angeklagt und zu Recht im Jahre 1989
zu 45 Jahren Gefdngnis und einer Geldstrafe von
500000 US-Dollar verurteilt, sondern gestand oben-
drein noch Ehebruch.

Michael Brown, bekannter pfingstlicher Bibellehrer,
prophezeite in Gegenwart von so angesehenen messia-
nischen Leitern wie Arnold Fruchtenbaum wahrend
einer Konferenz in Jerusalem, dass 20% der israeli-
schen Walder noch am gleichen Tage niederbrennen
wiirden, was ein klares Zeichen Gottes sei fiir eine Aus-
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gieBung des Heiligen Geistes wie beim ersten Pfings-
ten der Gemeinde Jesu (Apg 2). Als gegen 2 Uhr nachts
immer noch nichts geschehen war, fithrte M. Brown die
nicht erfiillte Prophetie auf den Unglauben der An-
wesenden zuriick (eine typische Argumentation fiir
nicht in Erfiillung gegangene Prophetien); erst spater
raumte er ein, dass er eine falsche Prophetie abgegeben
hatte und wohl , nicht im Geist” gewesen sei.

1988

In diesem Jahr erschien das Buch 88 Reasons Why Jesus
Christ will return in 1988 (88 Griinde, warum Jesus 1988
wiederkommen wird) von Edgar Whisenant. Exakt am
12. September 1988 sollte sich Jesu Wiederkunft ereig-
nen! Die Triibsal wiirde beginnen, und die zwei Zeu-
gen der Offenbarung wiirden am 9. Marz 1992 bei Son-
nenaufgang getotet werden. Am Mittwoch, dem 4. Ok-
tober 1994, wiirde Satan mit Ketten gebunden werden.
Das Buch war ein Bestseller!

1989
Benny Hinn ist in diesem Jahr prophetisch besonders
aktiv. Am 31. Dezember 1989 sagt er den Tod Fidel
Castros fiir die 1990er-Jahre voraus. Fidel Castro starb
im Jahre 2016. Spétestens in den Jahren 1994-1995 wiir-
de Gott an den Homosexuellen in den USA Gericht
tiben, und zwar mit Feuer vom Himmel! Weder ist Feu-
er vom Himmel gefallen, noch hat Gott Gericht iiber
die Homosexuellen gebracht, deren Lobby und Rechte
in der amerikanischen Gesellschaft seither eher ge-
starkt wurden.

Im gleichen Jahr prophezeit Morris Cerullo eine Fi-
nanzkrise fiir die 1990er-Jahre, groier als der Borsen-
crash an der Wall Street von 1929. Die ganze Welt wiir-
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de in einem finanziellen Desaster enden und in eine nie
da gewesene Krise taumeln. Dies alles sollte sich vor
1994 ereignen.

1990

Paul Cain soll unabhéngig von anderen Propheten An-
fang 1990 eine Prophetie erhalten haben, wonach sich
ausgehend von London und Berlin eine zweite geist-
liche Reformation und Erweckung in Grofsbritannien
und Deutschland ausbreiten werde. Diese geistliche
Erweckung wiirde sich sodann in einer atemberauben-
den Schnelligkeit ausbreiten. Der Islam und der Kom-
munismus wiirden ebenfalls eine Erweckung erleben
und sich vereinen, um Europa zu zerstoren. Es wurden
eine Milliarde Bekehrungen vorausgesagt. Die prophe-
tischen Einsichten wurden im Oktober 1990 in London
im Docklands Conference Center wahrend einer charis-
matischen Konferenz verkiindet. John Wimber (Be-
griinder der Vineyard-Bewegung) war von der Wahr-
heit dieser Prophetien so iiberzeugt, dass er seine Fa-
milienmitglieder einschlieslich seiner Enkel mit nach
London brachte, damit sie den Beginn einer vorausge-
sagten , groffen Erweckung” miterleben konnten. Die
geradezu phantastisch anmutenden Prophetien haben
sich nicht einmal ansatzweise in der Weltgeschichte
der vergangenen zwei Jahrzehnte erfiillt.

1991

Gerald Coates sagt 1991 in Neuseeland ein Erdbeben
fiir den Lake Taupo im Monat April voraus. 44 pfingst-
liche Elim-Gemeinden fiihrten Uberlebenskurse durch
und bereiteten sich im Glauben auf das kommende
Erdbeben vor. Der April kam und der April ging.
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Nichts geschah. Die Presse hatte ihre Freude daran, der
Evangelikalismus wurde verhohnt.

1992

Bill Hamon erhielt eine prophetische Vision und sagte
fiir das Jahr 2002 voraus, dass Gott seine schiitzende
Hand von den USA nehmen wiirde, wenn dieses Land
sich bis dahin nicht dem Herrn zuwenden wiirde.

1993
Peter Wagner prophezeite im Jahre 1993 in einem sei-
ner Biicher, in welchen er die Methode der territorialen
Kampffithrung gegen die Machte der Finsternis an-
preist: ,, 10 Millionen Japaner werden bis zum Jahr 2000
zu Christus kommen.” Heute (Stand 2021) wissen wir,
dass die Zahl aller japanischen Christen auf ca. 1% der
Bevolkerung (also ca. 1 Million) geschatzt wird, die
Zahl der Evangelikalen ist demgemafs deutlich gerin-
ger.

Yisrayl Hawkins prophezeite 1993, dass die Welt im
Jahre 2000 einen nuklearen Holocaust erleben werde.

1994

Harold Camping schreibt in seinem im Jahre 1992 ver-
offentlichten Buch 1994, dass im Jahre 1994 die Ent-
riickung der Gemeinde stattfinden werde.

Paul Crouch berichtete am 14. April 1993 auf TBN
(Trinity Broadcast Network, grofiter christlicher Fernseh-
sender weltweit) von einem befreundeten Pastor und
Propheten namens Henkle, dessen Prophetien sich in
der Vergangenheit als , vertrauenswiirdig” erwiesen
hétten. Henkle hatte im Namen des Herrn prophezeit:
,Am Donnerstag, den 9. Juni 1994, werde ich das Bose
von dieser Erde ausrotten.” Paul Crouch war so iiber-
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zeugt von der Richtigkeit dieser Prophetie, dass er fiir
den 8. Juni 1994, also einen Tag vor dem kommenden
Gericht tiber das Bose, iiber seinen Sender TBN einen
Tag des Gebets ansetzte.

1995

Am 16. Dezember 1995 gab Gerald Coates eine Prophe-
tie fiir R. T. Kendall ab, in welcher er von April 1995
ausgehend in eineinhalb Jahren, also bis Oktober 1996
eine total veranderte und erweckte Westminster Chapel,
der Gemeinde von R.T. Kendall, voraussagte. Ferner
sollte eine Erweckung auch das Umfeld der Gemeinde
erfassen. Dr. Kendall glaubte diese Prophetie und lief§
im Dezember 1995 jedem Mitglied seiner Gemeinde ei-
ne Abschrift zukommen. Doch die erwartete Erwe-
ckung blieb aus. Im Gegenteil: Uber 100 Personen ver-
lielen die Gemeinde.

1996

Im November 1996 hief§ es in einem Rundbrief von
House of Yahweh (Abilene, USA), dass die Triibsal inner-
halb der nachsten vier Jahre, also bis zum Jahr 2000,
stattfinden werde.

Cindy Jacobs spricht im November auf der Frauen-
konferenz ,Women of the Word” (Frauen des Wortes)
in Kalifornien und prophezeit, dass , die Scheidungs-
rate unter Christen sich innerhalb eines Jahres hal-
bieren wiirde”. Die Scheidungsrate unter Christen in
den USA ist seit Jahren unverandert und nahezu gleich
hoch wie die nichtchristlicher Ehen (Stand 2021). Im
konservativen Bibelgiirtel der siidlichen USA ist die
Scheidungsrate unter Christen regional sogar noch ho-
her als bei Nichtchristen!
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1997

Im Februar 1997 kiindigt Yisrayl Hawkins in einem
seiner Rundbriefe an, dass innerhalb von vier Jahren,
also bis 2001, die grofse Triibsal iiber die Erde kommen
wird.

1998

Der Rundbrief von Mai/Juni 1998 von House of Yahweh
(Abilene, USA) sagt in den néchsten drei Jahren das
Gericht iiber die Nationen voraus.

Cindy Jacobs weissagt am 30. Oktober in Guatemala
City tiber Zimbabwe: Das Land werde Versohnung
zwischen Schwarzen und Weiflen erleben, uralte Flii-
che wiirden gebrochen, Landwirtschaft und Industrie
wiirden einen Boom erleben und Wohlstand hervor-
bringen; wie die Schweiz werde das Land Frieden
unter den afrikanischen Nationen hervorbringen. Die
Situation des Landes Zimbabwe im Jahre 2008: Die
UNO zédhlt standige Bewegungen von ca. 50000 Fliicht-
lingen, die Wirtschaft ist nahezu am Boden, die Infla-
tionsrate bei tiber 10000%, Hunger und Unterdriickung
sind an der Tagesordnung, die weiffen Farmer sind
groftenteils enteignet, aus dem Land vertrieben oder
sogar getotet worden.

1999

Der Rundbrief vom August 1999 von House of Yahweh
(Abilene, USA) spricht davon, dass ausgehend von der
Krise im Kosovo eine Zeit iiber die Erde kame, so
schrecklich wie nie zuvor. Die katholische Kirche wriir-
de einen Friedensvertrag zwischen Israel und allen Na-
tionen ermdglichen. In naher Zukunft wiirden aber
nicht nur die Nationen, sondern auch Israel unter Got-
tes Gericht kommen und zerstort werden.
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2000

Am 2. April 2000 prophezeit Benny Hinn eine Zeit der
grofiten Ernte seit dem Pfingsttag in Jerusalem. Ferner
sagt er voraus, dass zwischen Israel und Syriens Hafiz
al-Assad ein Friedensvertrag unterzeichnet wird. Hafiz
al-Assad verstarb am 10. Juni 2000, also gerade einmal
zwei Monate nach Hinns Prophetie. Bis heute (Stand
Mai 2009) gehort Syrien zu den Erzfeinden Israels.
Ferner sagte Hinn voraus, dass Jesus in Kiirze leiblich
in verschiedenen Gemeinden und auf seiner Evange-
lisation in Nairobi, Kenia, erscheinen wiirde. Auch hier
Fehlanzeige! Am 24. Mai 2000 sagte er voraus, dass wir
in den Tagen Elias leben und bald Feuer vom Himmel
fallen werde. Am 7. November 2000 behauptete er, die
Stimme Gottes akustisch vernommen zu haben: Er sol-
le den Christen mitteilen, dass die Zeit des Endes nahe
ist.

Prophetin Ola Ilori sagte voraus, dass das jlidische
Halljahr am 4. April 2000 mit der Entriickung der Ge-
meinde enden wiirde.

2001

Jack Van Impe Ministries in den USA sponsert das grofite
evangelikale TV-Programm, das sich mit Endzeit-
prophetie beschiftigt. Auf der Webseite des Dienstes
(www .jvim.com) fand sich eine Rezension des Buches
,2001 — On the Edge of Eternity” (2001 — Am Rande der
Ewigkeit, Verlag STL, Oktober 1996), welche fiir das
Jahr 2001 ,,den Beginn eines internationalen Chaos, wie
wir es nie zuvor gesehen haben” und ,ein globales
Chaos” prophezeit. Der Tempel in Jerusalem wiirde
wiederaufgebaut und der alttestamentliche Opfer-
dienst wieder eingesetzt werden.
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2002

Dutch Sheets prophezeit am 12. Mai 2002, dass der
Oberste Gerichtshof der Vereinigten Staaten und viele
US-amerikanische Politiker sich vor Gott beugen wiir-
den. Doch der Oberste Gerichtshof der USA ist heute
so siakular wie eh und je. Die Politiker der USA sind
weit davon entfernt, eine geistliche Erweckung und
Hinwendung zu Gott vollzogen zu haben.

Cindy Jacobs prophezeite am 18. Juli 2002 iiber Oster-
reich, dass Erweckung in den Universitaten und unter
Kindern, Wohlstand im Land und eine AusgiefSung
des Geistes auf das Osterreichische Konigshaus kom-
men werde. Ferner prophezeite sie iiber Kalifornien:
,Und der liberalste Bundesstaat wird zum konserva-
tivsten Bundesstaat, spricht der Herr, dein Gott. ... Das
Feuer Gottes faillt gerade jetzt auf dich (= Kalifornien).
... Wenn Gott kommt wird alles verandert...” Selbst
unter dem moderaten republikanischen Gouverneur
Schwarzenegger war das liberale Kalifornien weit da-
von entfernt, einen konservativen Rechtsruck zu voll-
ziehen. Ferner hatte der Oberste Gerichtshof Kali-
forniens am 15. Mai 2008 als zweiter Staat der USA die
Homo-Ehe legalisiert.

2003

Peter Wagner hatte im Jahre 2000 prophezeit, dass bis
zum Oktober 2003 die apostolische Autoritit wieder-
hergestellt sein wird, was bedeutet, dass Christen
geistliche Autoritét {iber die Stadte der Welt ausiiben
werden, was zu einer geistlichen Transformation der
Stadte fithren wiirde.

Das jahrliche Treffen des ACPE (Apostolic Council of
Prophetic Elders; Apostolischer Rat der prophetischen Al-
testen) wurde unter Fithrung von Peter Wagner einbe-
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rufen; es sollen im Folgenden nur die Teilnehmer ge-
nannt werden, die auch in Deutschland unter Charis-
matikern sehr bekannt sind: Beth Alves, Mike Bickle,
Paul Cain, Stacey Campbell, Wesley Campbell, Jim
Goll, Bill Hamon, Cindy Jacobs, Mike Jacobs, Jim Laf-
foon, Chuck Pierce, Rick Ridings, John Sandford, Paula
Sandford, Michael Schiffman, Gwen Shaw, Dutch
Sheets, Tommy Tenney, C. Peter Wagner. Die prophe-
tischen Altesten des ACPE sagten fiir das Jahr 2003 vo-
raus, dass:
* 50 viele Heilungen und Totenauferstehungen
wie nie zuvor geschehen wiirden
» Regierungschefs sich zu Christus bekehren
wiirden
= ganze Regierungen verandert werden wiirden
= sich korrupte Verantwortungstrager bekehren
und Korruption enden wiirde
* Gott lobpreisende geistliche Krieger berufen
werde, die als die neue Generation (engl. new
breed) auf Erden auftreten wiirden.
Ferner erschienen den prophetischen Altesten zwei En-
gel mit zwei Gefafien voll von Gold: Gott sagte ihnen,
er wolle eine Umverteilung von Reichtum. Uberdies
sagten die Propheten voraus, dass der Irak-Krieg vor
Mitte Mdrz beginnen und der Geist Allahs gedemditigt
werden wiirde. Der Irak-Krieg begann am 20. Mérz
2003, also nach Mitte Méarz. Sowohl der Islam als auch
der radikale Islamismus erfahrt seit Jahren weltweites
Wachstum. Nicht nur in den USA (insbesondere durch
illegale Zuwanderung), sondern weltweit ist bis heute
eine Umverteilung von Wohlstand zugunsten der
Wohlhabenden zu verzeichnen (Stand 2021). Auch die
Welle von Heilungen und Totenauferstehungen sowie
von Bekehrungen unter Regierungschefs und der Wan-
del ganzer Regierungen ist bis heute ausgeblieben.
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2004

Phil Pringle sagt eine Erweckung nie gekannten Aus-
mafles in Neuseeland (Wellington und Auckland) fiir
das Jahr 2005 voraus.

Pat Robertson prophezeite im Januar 2004, dass
George Bush die Wahlen mit Leichtigkeit gewinnen
werde. Dies war nicht die erste falsche Prophetie von
Robertson. Dennoch muss man ihm zugutehalten, dass
er spater einrdumte, eine falsche Prophetie abgegeben
zu haben.

2005

Nach einem 90-miniitigen Stillstand der Uhr von Big
Ben in London im Jahre 2005 prophezeit Chuck Pierce,
dass von nun an Gottes Hand mit GrofSbritannien sei
und der Einfluss des Islam zuriickgedrangt werden
wiirde. Tatsache ist, dass die Kirchen immer mehr Mit-
glieder verlieren und Moslems leere Kirchen aufkaufen
und sie zu Moscheen umbauen.

2006

Die Inhalte der jahrlichen Prophetie der ACPE (Aposto-
lic Council of Prophetic Elders) unter der Autoritat von C.
Peter Wagner fiir das Jahr 2006 wurden von der
Prophetin Cindy Jacobs zusammengefasst: Erweckung
unter Jugendlichen in Schweden, massive Bekehrun-
gen unter Moslems, Heiligungsprediger werden in
Skandinavien aufstehen, ein 400 Jahre alter Fluch wird
von Afrika genommen, was die Landwirtschaft des
Landes boomen lassen wird, Europa liegt in den Ge-
burtswehen einer grofien geistlichen Erweckung.

Im Mai 2006 prophezeite Pat Robertson, dass die US-
amerikanische Kiiste in diesem Jahr von dufSerst zer-
storerischen Hurrikans heimgesucht wiirde. Aufser
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drei kleineren tropischen Stiirmen geschah nichts in
diesem Jahr!

Jack Van Impe legt in einer christlichen Fernsehsen-
dung dar, dass der Kalender der Inkas und Azteken am
25. Dezember 2012 endet. Dann fahrt er mit einem
Vortrag , biblischer Arithmetik” fort (42 Geschlechter
von Abraham - Christus = 2160 Jahre, Bibelstellen aus
Jesaja und Daniel ...) und kommt zu dem Schluss, dass
Christus moglicherweise am 25. Dezember 2012 wie-
derkommen konnte. Er driickt sich so undeutlich aus,
dass man ihn nicht festlegen kann, aber dennoch wie-
sen seine Ausfithrungen so manipulativ auf eine (mog-
liche) Wiederkunft Christi hin, dass eine enorme Er-
wartungshaltung aufgebaut wurde — und dies teilwei-
se auf der Grundlage eines heidnischen Kalenders! Die
Nahe Jack Van Impes zum New-Age-Gedankengut ist
unverkennbar. In einer seiner Sendungen stellt er die
These auf, dass aufierirdische Wesen in Lichtgeschwin-
digkeit durch das All reisen und taglich die Erde be-
suchen. Es soll zu einer globalen Invasion dieser Wesen
kommen, die die Erde zu ihrem Hauptquartier ma-
chen. Er identifiziert diese Wesen als Damonen, die
unter der Fithrung des Teufels agieren, und sieht in
ihnen die wahren Feinde der Christen.

2007

Shelby Corbitt, von der duflerst umstrittenen Charis-
matikerin Choo Thomas (deren Buch Der Himmel ist so
real von dem Pfingstler Yonggi Cho aus dem Koreani-
schen ins Englische {ibersetzt wurde) als Prophetin
gepriesen, sagt die Wiederkunft Jesu und Entriickung
der Gemeinde fiir den Sommer 2007 voraus.

Cindy Jacobs prophezeite am 23. August 2007 wieder
einmal, dass eine weltweite Erweckung und Geistes-
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ausgiefSung kommen werde und der Herr eine Genera-
tion von , Erweckungspredigern hervorbringt, wie die
Welt es noch nicht gesehen hat”. Am 2. November 2007
prophezeite Cindy Jacobs in Berlin iiber Deutschland:
,Denn mein Plan fir das Jahr 2008 ist, dass es ein Som-
mer von grofien Wundern, Evangelisation und Refor-
mation wird. Es wird der Sommer, in welchem ihr
geht. Ich werde euch eine Salbung geben, eure Stadte
zu erreichen. Ich werde radikale Evangelisten aufste-
hen lassen. Ich werde meinen Geist auf alles Fleisch
ausgiefSen, spricht der Herr (Joel 3,1; Apg 2,17).”

Fiir das Ende des Jahres 2007 prophezeite Pat Robert-
son einen terroristischen Angriff und Massensterben
,moglicherweise mit Millionen von Toten” fiir die
USA und sagte: ,Der Herr sagte nicht ein nuklearer
Angriff; aber ich glaube, es wird so etwas Ahnliches
sein.”

2008
Eine Gruppe, die sich San Diego Warning nennt, pro-
phezeit Gericht iiber San Diego im September 2008.
Pat Robertson meldet sich wieder zu Wort. Er hat eine
zweifache Botschaft:

(1) eine Erklarung fiir seine falsche Prophetie des

Terrorangriffs auf die USA Ende 2007

(2) eine weitere Prophetie.
Robertson vermutet, dass Gebet den von ihm pro-
phezeiten Terrorangriff verhinderte. Fiir das Jahr 2008
prophezeit er eine Zunahme von Gewalt, Rezession,
einen Olpreis von 150 US-Dollar pro Barrel Ol, gefolgt
von einen Borsencrash fiir das Jahr 2009 oder 2010. Jede
soziologische Studie beschreibt eine zunehmende Ge-
waltbereitschaft in den westlichen Gesellschaften.
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Marktanalysten sprechen schon langer iiber eine Ab-
schwachung der Weltwirtschaft, was kein Geheimnis
ist, da die Wirtschaft sich immer in den Zyklen von
Auf- und Abschwung bewegt. Warum also bedarf es
eines Propheten, der diese Dinge voraussagt? Bei dem
,prophezeiten” Olpreis von iiber 150 US-Dollar je Bar-
rel wird Robertson konkret und wird seine Aussage
einmal mehr am Ende des Jahres an der Realitat mes-
sen lassen miissen. Analytiker sprechen schon seit Jah-
ren von einem Ansteigen des Olpreises — ganz ohne
»prophetische” Begabung. Nach einem kurzen Tages-
hoch von 147 US-Dollar im Sommer 2008 erreichte der
Olpreis im Dezember desselben Jahres mit ca. 40 US-
Dollar das niedrigste Niveau seit Februar 2005. Der
von Robertson fiir 2009 oder 2010 prophezeite Borsen-
crash fand bereits im September 2008 statt. Schon seit
Langerem warnen viele Finanzanalytiker vor schwie-
rigen Borsenjahren und massiven Einbriichen am Fi-
nanzmarkt.

Auch Shelby Corbitt meldet sich zu Wort und bekennt
Anfang 2008 ohne Umschweife: ,Ich habe mich ge-
tduscht.” Selten raumen falsche Propheten so schnell
und eindeutig ein, dass sie einen Fehler gemacht ha-
ben. Dennoch schreibt sie sehr ambivalent: ,Ich glaube
noch immer, dass der prophetische Traum, den ich
empfangen hatte, von Gott war.” Wenige Tage nach
dieser Erklarung wurde ihre Webseite vom Netz ge-
nommen.

Cindy Jacobs fasst fiir das Jahr 2008 zusammen, was
die Propheten des ACPE (Apostolic Council of Prophetic
Elders) unter Fithrung von C. Peter Wagner fiir dieses
und die folgenden Jahre prophezeit haben: Es wird zu
aulergewohnlichen Wundern kommen, die ganze
Stadte erfassen werden. Die Zunahme an Heilungen
von Krebs wird so grof$ sein, dass die sdkulare Presse
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davon Kenntnis nehmen und dariiber berichten wird.
Ganze Stadte werden zu krebsfreien Zonen (engl. can-
cer-free zones). Neue evangelistische Einsédtze mit be-
sonders gesalbten jungen Evangelisten werden ganze
Stadte verdndern. Ferner zeigte der Herr seinen ,Pro-
pheten”, dass die Christen im Gebet anhalten sollten,
damit die Rechtsprechung Abtreibung fiir illegal
erkldre, denn jetzt sei die Zeit gekommen, dies zu er-
reichen (O-Ton: , This is a make it or break it time”). Es
wird eine neue Heiligungs- und Biirgerrechtsbewe-
gung geben. Die seit Jahren prophezeite Umverteilung
von Wohlstand zugunsten der Armen wurde durch
einen damonischen Geist der Verzogerung (engl. de-
monic spirit of delay) bisher aufgehalten — so die Of-
fenbarung der Propheten — und soll nun im Jahre 2008
endlich Wirklichkeit werden. Viele auflergewohnliche
,,schopferische” Wunder (engl. creative miracles) soll-
ten sich 2008 ereignen (darunter verstehen Charisma-
tiker u.a. Schaffung neuer Organe bei Menschen).
Auch der Prophet Kim Clement meldet sich zu Wort
und weissagt, dass Barack Obama der néchste Prasi-
dent der USA sein wird und Frieden im Nahen Osten
schaffen werde. Der prophetische Dienst Elijah’s List
unter Peter Wagners Fiihrung hingegen sieht McCain
als Sieger. Die Prasidentschaftswahlen in den USA
fanden am 4. November 2008 statt und brachten Barack
Obama ins Amt. Der Friede im Nahen Osten ist bis
heute im Jahre 2021 nicht hergestellt.
Kansas-City-Prophet Bob Jones vermeldet, dass die
Gemeinde Jesu im Jahre 2012 unter apostolischer Au-
toritdt wiederhergestellt sein wird, was Gott durch
auflerordentliche und noch nie da gewesene Zeichen
und Wunder bestitigen werde; Schopfungswunder
werden sich ereignen, indem neue Gliedmafien vom
Himmel herabkommen (iibernatiirliche Heilungen).
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Eine neue Generation von Aposteln wird aufstehen.
Die Gemeinde wird nicht linger von der sdkularen
Presse kritisiert werden, sondern die Gemeinde wird
die Presse kritisieren. Apostel werden zu Nationen
sprechen und diese auf natiirlicher und geistlicher Ebe-
ne verandern. Propheten werden Offenbarungen emp-
fangen, und die Apostel werden diese Offenbarungen
umsetzen.

Fazit

Egal wie wortgewaltig, redegewandt oder beeindru-
ckend die modernen Propheten sich geben, ihre Frucht
ist alles andere als iiberzeugend. Sowohl die vielen
moralischen Verfehlungen der letzten Jahre (Sex- und
Finanzskandale sowie Trunksucht und Drogenabhén-
gigkeit) als auch die Fiille von Falschprophetien sollten
Augenoffner (und vor allem Herzensoffner) fiir den
wahren Zustand dieser Bewegung sein.

Viele Propheten werden auch morgen aufstehen und
vage, nebuldse Prophetien abgeben, die auf jede belie-
bige Weise interpretiert werden kénnen. Viele der Pro-
pheten werden ihre Prophetien, die sich nicht erfiillt
haben, mit fadenscheinigen Argumenten wegerklaren,
was von ihren leichtglaubigen Anhédngern problemlos
akzeptiert werden wird. Wer sich gegen die propheti-
schen Irrlehren, Betrug im Namen Gottes und falschen
Prophetien stellt, wird von vielen Propheten als kri-
tisch oder ungeistlich bezeichnet werden.

Ohne Prophet zu sein, kann man voraussagen, dass
es wieder viele Prophetien geben wird, die gewaltige
Erweckungen und Massenbekehrungen, eine neue Ara
gottlichen Wirkens, die Ausriistung der Glaubigen
(Leichtglaubigen?) mit auflerordentlichen gottlichen
Vollmachten und den Triumphzug eines charismati-
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schen Christentums voraussagen. Der Menschenkult
um die prophetischen Superstars wird weiter um sich
greifen — ebenso wie weitere Skandale, die unter dem
Vorwand der Liebe Gottes unter den Teppich gekehrt
werden. Niemand in der charismatischen Bewegung
wird Verantwortung fiir falsche Prophetien {iberneh-
men; niemand wird falsche Propheten zur Rechen-
schaft ziehen; niemand wird iiber jene sprechen, die
enttauscht und desillusioniert zurtickbleiben.

Jesus hatte recht, als er seinen Jiingern sagte: ,,Und
viele falsche Propheten werden aufstehen und werden
viele verfiihren” (Mt 24,11; siehe auch V. 4.5.24!).
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ANHANG III

Johannes Hartl — Neuer Stern am charismatischen

Himmel?

Weltweit breiten sich immer mehr Gebetsinitiativen
aus. In Deutschland sind es mittlerweile {iber einhun-
dert Gruppen, die sich auf vielfaltige Weise dieser Ini-
tiative verbunden fiithlen. Ein Gebetsnetz ist mittler-
weile in Deutschland entstanden: Kirchen, Freikirchen,
tiberkonfessionelle Gruppierungen und christliche
Netzwerke sind daran beteiligt — und es schliefSen sich
immer weitere Nachahmer an. Es sind Gebetshduser
entstanden ebenso wie Gebetsberge, 24-Stunden-Ge-
betsinitiativen, deutschlandweite Gebetstage, Gebets-
marsche — der Vielfalt sind keine Grenzen gesetzt.! Ge-
bet sei wichtig, setze etwas in Bewegung, schaffe Ver-
anderung, ein neues Pfingsten und Erweckung; Gebet
fithre dazu, dass die Stimme Gottes neu gehort werde;
Gebet gébe Richtungsweisung und Fithrung, so einige
Aussagen dieser Gebetsinitiativen und Gebetsbewe-
gungen. Auf dem christlichen Buchmarkt hat sich diese
Sparte langst etabliert und weist durch das mittlerwei-
le grofie Angebot auf die Aktualitdt des Themas hin.
Eine herausragende Personlichkeit dieser Gebetsbe-
wegungen ist der katholische Charismatiker Johannes
Hartl vom , Gebetshaus Augsburg”. Er ist momentan
in Deutschland bei weitem die Person, die die grofite
Aufmerksamkeit unter Kirchen und Freikirchen sowie
christlichen TV-Sendern auf sich zieht. Hartl verdf-
fentlichte eine Reihe von Biichern zur Thematik ,,Ge-
bet” 2014 erschien sein neuestes Buch In meinem Herzen
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Feuer. Meine aufregende Reise ins Gebet.2 Das Gebetshaus
in Augsburg und die , MEHR-Konferenzen” sind durch
ihn in den Fokus der christlichen Gebetsinitiativen ge-
raten. Die MEHR-Konferenz 2014 wurde von bis zu
4000 Besuchern vor Ort und 10.000 Besuchern im Web-
stream besucht.

Ist Johannes Hartl der neue Stern am charismatischen
Himmel? Wie ist er aus biblischer Sicht zu beurteilen?
Die Internetseite seines Gebetshauses und sein neues
Buch geben dariiber Aufschluss.

Im Folgenden die Aussagen von Johannes Hartl {iber
sich selbst:

Dr. Johannes Hartl, Jahrgang 1979, ist katholischer Theolo-
ge, Konferenzredner, Buchautor und Griinder des Gebets-
hauses Augsburg. Als Jugendlicher fand er im Rahmen der
Charismatischen Erneuerung zum lebendigen Glauben und
griindete eine evangelistische Jugendarbeit. Nach dem Studi-
um der Germanistik, Philosophie und Theologie promovierte
er im Fach Dogmatik zum Thema “Metaphorische Theolo-
gie”. Im Jahr 2005 griindete er mit seiner Frau Jutta das
Gebetshaus, in dem seit September 2011 bei Tag und Nacht
Fiirbitte und Lobpreis nicht verstummen. Mittlerweile zie-
hen die Konferenzen des Gebetshauses jedes Jahr tausende
von Besuchern an und viele weitere Gebetshiuser entstan-
den in ganz Europa. Johannes ist Autor zahlreicher Biicher,
Podcasts, Videos sowie etlicher Lobpreislieder.?

Der Text auf der Riickseite seines Buches lasst weitere
Einblicke zu:

Von einem, der auszog, das Beten zu lernen.

Ob seine Kindheit in der Nachbarschaft eines Benediktiner-
klosters, seine Jugendzeit voller Extreme und verriickter Ak-
tionen fiir Jesus oder seine zahllosen Reisen — im Riickblick
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erkennt Johannes Hartl, dass die Stationen seines Lebens vor
allem eines waren: eine Reise ins Gebet. Auf diese Reise — ob
in die syrische Wiiste, zu einsamen Klostern, in den laoti-
schen Dschungel oder zu atemberaubenden Aussichten —
will er sie mitnehmen und Sie an den Erkenntnissen seines
Herzens teilhaben lassen. Tauchen Sie ein in eine ganz an-
dere, teils fremde Welt — die aber unwiderstehlich lockt — und
lassen Sie sich einladen zu einem Leben, das ganz von Jesus
durchdrungen ist.*

Wildes Ausprobieren

Kindheit und Jugend haben Johannes Hartl wegwei-
send gepragt und zu dem gemacht, was er heute ist:

Die Tendenz, aus dem Rahmen auszubrechen und mein
eigenes Ding zu drehen, geht in meine Kindheit zu-
riick... Trotz der unreifen Eskapaden dieser Phase war darin
auch viel Wegweisendes... Die Offenheit fiir alles Neue (da-
mals begann ich auch, mich fiir Ostliche Weisheiten und das
Zen zu interessieren) und das wilde Ausprobieren hatten
schon etwas von dem spiteren Abenteuer eines radikalen
Weges mit Jesus.5

Dieses ,, Ausprobieren” brachte ihn schlieflich in Kon-
takt mit der charismatischen Bewegung innerhalb der
Katholischen Kirche (JCE — Jugendarbeit der Charismati-
schen Erneuerung), wo er seine Bekehrung und , Geis-
testaufe” erlebte. In seinem Buch schildert er dies fol-
gendermafSen:

Und mein Alles passiert an jenem Abend auf einem Kongress
der Charismatischen Erneuerung.... Und es ist mehr aus
Langeweile heraus, dass ich diesem Aufruf nach vorne folge.
Wer den Heiligen Geist empfangen wolle, kénne vorne fiir
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sich beten lassen... Was folgt, ist das, wofiir ich bis heute
Zeuge bin: Gott kiisst mich...Unspektakulir ist es, dieses
Gebet. Ein junger Mann legt seine Hand auf meine Schulter
und spricht ein paar frei formulierte Sétze. Irgendwann sagt
er ,Amen” und ich gehe. Ich gehe einige Schritte und ir-
gendwie ist alles anders. Keine Vision, kein Trip, keine Eks-
tase. Sondern einfach die alles hinwegspiilende Gewissheit:
Das ist der Heilige Geist.®

Doch es vergeht ein halbes Jahr, bis ich zufillig hore, man
konne ,Jesus sein Leben iibergeben”. Ja, das will ich. Viel-
leicht ist das das Geheimnis.

Ich habe ihn nie bereut, diesen Vertrag, den ich an jenem
Sonntagvormittag in meinem Zimmer in mein Tagebuch
schreibe: , Ich iibergebe dir mein Leben, ganz und voll. Und
du gibst mir dafiir deinen Heiligen Geist fiir immer, ganz
und wvoll.” Etwas dreist vielleicht, doch von Herzen... Erst
einige Zeit spiter lernte ich, dass meine Erfahrung von
damals normal fiir viele Menschen ist: Sie haben ein Erlebnis
mit Gott, doch wissen nicht, wie sie auf diesem aufbauen
konnen. Eine bewusste Entscheidung zur Nachfolge Jesu
und ein tigliches Gebetsleben, so lernte ich nach und nach,
sind genau die Mittel, die das Feuer im Herzen weiter
nihren.”

Der Wunsch nach MEHR

Die Stationen seines Lebens waren immer verbun-
den mit dem Wunsch nach mehr: mehr erleben, mehr
sehen, mehr erfahren. So ist es auch nicht verwunder-
lich, dass ihn andere Lebensweisen faszinieren, ange-
fangen vom Klosterleben, seinen weltweiten Reisen,
bis hin zu neuen Gebetserfahrungen in charismati-
schen Gruppierungen. Eines seiner ersten Biicher, das
er mit 15 Jahren las, war Leidenschaft fiir Jesus. Autor
dieses Buches ist der Extremcharismatiker Mike Bickle,
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bekannt durch IHOP (International House of Prayer),
eine Gebetsbewegung in den USA, die mit ihrem Ge-
betshaus und dem 24-Stunden-Gebet in Deutschland
und weltweit viele Nachahmer gefunden hat.®

1995 nimmt Hartl sein Studium in Miinchen auf. 1999
griindet er zusammen mit Freunden eine Jugend-
gruppe mit dem Namen FCKW (Fréhlich, charismatisch,
katholisch sind wir).? Dies war der erste Schritt in der
Jugendarbeit der Charismatischen Erneuerung innerhalb
der katholischen Kirche, aber auch der Turoffner fur die
Verwirklichung einer Idee: Beten und Fasten, um Got-
tes Wirken zu erleben. Dieser Schritt war begleitet von
dem tiefen Eindruck, den die Lektiire von Biichern
iiber das Gebet auf ihn hinterliefs. Hartl verschlang Li-
teratur von John Hyde, dem ,, Apostel des Gebets”, von
Daniel Nash, einem Mitarbeiter von Charles Finney,
sowie von dem extremcharismatischen und selbst in
pfingstlich-charismatischen Kreisen umstrittenen Ko-
reaner Yonggi Cho (Gebet — Schliissel fiir Erweckung).10

Das Gebetshaus entsteht

Hartl engagierte sich weiterhin deutschlandweit in
der JCE. Wiederholt stof3t man in seinem Buch auf sei-
ne Suche nach mehr. ,,Uns interessiert das Neue, Gefihr-
liche, Radikale”, heif$t es dort.!! In seiner Miinchner Zeit
fligt sich die Heirat mit Jutta ein, aber auch viele Be-
gegnungen und Erfahrungen, die das Ehepaar von nun
an auf ihrem abenteuerlichen Weg gemeinsam macht.
Es verdichtet sich der innere Eindruck, eine Gebets-
arbeit ins Leben zu rufen. Hartl berichtet:

Das Abenteuer hin zum Gebetshaus geht weiter. Wenige
Tnge, nachdem ich im Herbst 2003 das erste Mal das kleine
Symbol eines Hauses mit einem brennenden Herzen auf ein
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Papier gemalt habe, treffe ich Kim Kollins. Kim, in den USA
geborene freikirchliche Predigerin, ist Anfang der 80er-Jahre
nach Europa gekommen und katholisch geworden. Im Jahr
1997 schenkte Gott ihr auf spektakulire Weise in Rom eine
Vision von Gebet, das bei 1ag und bei Nacht nicht endet. In-
mitten meiner Suche nach ,mehr” treffe ich sie. Wir spre-
chen néchtelang. Sie erzihlt mir von dem, was Gott ihr ge-
zeigt hat. Und sie berichtet mir vom , International House
of Prayer”, einem iiberkonfessionellen Gebetszentrum in den
USA unter der Leitung eines alten Bekannten von ihr: Mike
Bickle.1?

Durch Kim Kollins, die mafigeblich die charisma-
tische Bewegung innerhalb der Katholischen Kirche
beeinflusste und weiterhin beeinflusst, wird der Kon-
takt zu IHOP hergestellt. Das Ehepaar Hartl erlebt zu-
kunftsweisende Tage in Kansas City, USA: , Jutta und
ich beten jeden Tag. Und tatséchlich ist Jutta die Erste
von uns, die eines Tages sagt: ,Johannes, ich habe den
Eindruck, wir sollten etwas Ahnliches in Deutschland
machen. Und zwar solltest du das Vollzeit machen."1?

Verstarkt wird dieser Eindruck durch ein dort ange-
botenes Seminar {iber prophetisches Reden. Am Ende
des Seminars ,,empfangt” Andy, einer der Teilnehmer,
ein Bild fiir Hartl — es war der 17.6.2005, wie sich Hartl
genau erinnert: ,Es zeigt Samuel, Jutta und mich, wie
wir auf einer Briicke stehen. Die Briicke fiihrt {iber ei-
nen langen, geraden Fluss, der links und rechts von
Baumen gesdumt ist. Unter uns fahrt ein Kanu hin-
durch, und der Herr spricht, es sei jetzt an der Zeit, in
das Kanu hineinzuspringen. Von oben sieht das Gan-
ze wie eine Kreuzung aus. Soweit das Bild...”'* Das
Ehepaar Hartl empfindet dieses Bild als , gottliches
Go”, den Traum von einem Gebetshaus umzusetzen.
Bald nehmen ihre Plane konkrete Formen an: ,, An ei-
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nem Wochenende im August 2005 lassen wir dann
die Bombe platzen und berichteten von unseren Kanu-
Planen.”15

Eine Zeit des Gebets und Wartens folgt, bis sich nach
eineinhalb Jahren der Gedanke herauskristallisiert
hatte, die Stadt Augsburg sei der richtige Platz, um ein
Gebetshaus zu griinden. Nach Beendigung des Studi-
ums und der Geburt des ersten Kindes erfolgt der
Umzug nach Augsburg. , Zunédchst nehme ich mit dem
Bistum Kontakt auf und frage an, ob wir erwiinscht sei-
en. Die Pfarrgemeinde ,, Zwolf Apostel” in Augsburg-
Hochzoll wird uns als idealer Punkt des Anschlusses
genannt, und es wird uns signalisiert, dass wir will-
kommen sind.”!¢ Eine Wohnung in der Néahe der Pfar-
rei ist Bestatigung fiir ihr Vorhaben und die folgende
Begebenheit:

Doch die richtig grofe Uberraschung erleben wir, als wir
wenige lage spiter einen Spaziergang machen. In unmit-
telbarer Nachbarschaft befindet sich der Lech. Und dort
auch die Kanu-Rennstrecke, die fiir die Miinchner Olym-
piade erbaut worden ist. Bis heute finden dort Kanu-Welt-
cups statt. Und hier stehen wir. Als kleine Familie gemein-
sam auf der Briicke. Vor uns die lange Kanustrecke, links
und rechts Biume. Und unter uns fihrt ein Kanu hin-
durch. Wir befinden uns im Bild von Andy! ... Es dauert
noch ein bisschen, bis ich herausfinde, dass es schon drei
verschiedene Gruppen in Augsburg gibt, die fiir ein Ge-
betshaus in Augsburg beten und seit Jahren das 24-Stun-
den-Gebet auf dem Herzen haben.\”

Auf der Internetseite des Gebetshauses Augsburg er-

fahrt man weiteres zu der Entstehung des Gebetshau-
ses:
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Im Mai 2007 zihlten sich ca. 40 junge Leute zu den Vi-
siondren des Gebetshauses. Nach einem langen Prozess des
Betens und Wartens entschlossen wir uns, in Augsburg
Hochzoll mit dem 24-Stunden-Gebet zu beginnen. Nachdem
die ersten Gebetshaus-Pioniere dorthin gezogen sind, be-
ginnen im Mai dort tigliche Gebetstreffen.

Seit September 2007 konnten Riumlichkeiten der Katholi-
schen Pfarrgemeinde 12-Apostel benutzt werden. Die tig-
lichen Gebetstreffen zogen immer mehr Menschen an, beson-
ders der Donnerstag Abend mit Lehre wuchs bald auf 100
Besucher. Auch unsere erste Konferenz "MEHR", ein Vor-
tragsabend mit Bruder Yun und ein "Tag am MEHR"” wa-
ren mit 130, 250 bzw. 400 Besuchern iiberaus ermutigend.
Am 7. Mai 2008 kam die Gebetshaus-Vision einen deutlichen
Schritt weiter: wir konnten in unseren ersten eigenen Ge-
betsraum umziehen... Im Sommer 2008 nahmen 15 Jugend-
liche und junge Erwachsene an der dreimonatigen Bibel-
schule "E1"” teil, daraufhin stieg die Zahl der Mitarbeiter be-
trichtlich. Auch unsere jihrliche MEHR-Konferenz wichst
an Teilnehmerzahlen. Im Sommer 2010 nehmen 22 junge
Leute an der "E1” teil, die wdichentliche Stundenzahl an
Gebet im Gebetsraum steigt auf 100 und die MEHR 2011
wird von ca. 1000 Menschen (darunter ca. 100 Giste aus
dem europiischen Ausland) besucht. Ein einschneidendes
Datum war der 19.09.2011, an diesem Tag begann um 12:00
Uhr Mittag eine Gebetszeit, die seitdem nicht mehr enden
sollte, unser Ziel, dass an einem Ort rund um die Uhr, 24
Stunden am Tag, 7 Tage die Woche 365 Tage im Jahr das
Feuer des Gebets nicht erloschen sollte, war erreicht...

Dank der grofiziigigen finanziellen Unterstiitzung von
Menschen, die die Gebetshausvision mittragen, konnten wir
im Friihjahr 2012 ein ehemaliges Fitnessstudio im Augs-
burger Stadtteil Giggingen erwerben, fiir unsere Zwecke
umbauen und schlieflich im Mai 2012 als neues Gebetshaus-
Zentrum in Betrieb nehmen.8
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Das Gebetshaus in Augsburg blieb nicht lange unbe-
merkt. Durch Medien und Internet, aber auch durch
die rege Tatigkeit von Johannes Hartl als Konferenz-
sprecher iiber die Grenzen Deutschlands hinaus wird
diese Gebetsinitiative bekannt. Es sei hier nur zu er-
wahnen, dass seit dem Jahr 2013 die alljahrliche MEHR-
Konferenz von Bibel-TV iibertragen wird und so nicht
nur Beachtung erhalt von Katholiken.! Wer die Biicher
von Johannes Hartl aufmerksam liest, wird feststellen,
dass er mit Leib und Seele ein aufrichtiger Katholik ist,
der nichts sehnlicher wiinscht als die Erneuerung sei-
ner Kirche, die Einheit aller Christen und ein vom Feu-
er Gottes neu entfachtes Gebetsleben.

Mystik der Gottesnihe und Wiiste der Nacht

Sein Glaube ist gepragt von christlichen Mystikern
und vom Kloster- und Eremitenleben. So verweist er
auf Martin Buber,? Teresa von Avila, Johannes vom
Kreuz, Henri Nouwen, Therese von Lisieux,2! um nur
einige der Mystiker zu nennen, die im Glaubensleben
weiterhelfen sollen. Er trifft Eremiten der Gegenwart,
die bleibenden Eindruck auf ihn hinterlassen:

Dieser Durst zieht mich schliefllich auch zu den noch auf
Erden lebenden Mystikern. Barbara Busowietz, Eremitin bei
Regensburg, ist eine davon... Ich verbringe viele Tage bei
ihr, im Gistezimmer des Pfarrhauses, in dem sich auch ihre
Klause befindet... Sie selbst und auch der Hausherr, Pfarrer
Gustav Kriamer, sind katholische ,,Charismatiker der ersten
Stunde”. Solche, die schon in den ersten Jahren von der
pfingstlichen Welle erfasst worden sind, die Ende der 60er-
Jahre iiber die katholische Welt schwappte... Was Barbara
mich vor allem lehrte, war die abgrundtiefe Liebe zu ihrem
Briutigam Jesus. Eine Liebe, die sich nicht erschiittern lief§
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von ihrer schweren Krankheit und dem inneren Dunkel, das
sie oft erlebte, sondern darin umso heller strahlte. Sie war die
Erste, die mich mit den Schriften Johannes’ vom Kreuz ver-
traut machte. Eine der Hauptlektionen, die die Mystiker
lehren, sind die Etappen im geistlichen Leben. Phasen der
intensiven Gottesnihe wechseln sich ab mit solchen der
Wiiste und der Nacht.?2

Seine Begeisterung fiir das Klosterleben spiegelt sich
in jedem Wort, das er dariiber schreibt: , Ja, es waren die
Kloster, die mich durch ihr blofles Dasein schon die ersten
Lektionen des Gebets lehrten... Die Botschaft der Kldster ist
von grofSer Bedeutung fiir uns Menschen heute.”? Natiir-
lich fehlen Weihrauch, Kerzen und Ikonen nicht, ...
Lauf dem Altar die Monstranz, in der Jesus — im katholi-
schen Verstindnis leibhaft gegenwirtig in der Gestalt des
eucharistischen Brotes — betrachtend und anbetend verehrt
wird."

Gebet ist fiir den Griinder des Gebetshauses in Augs-
burg der Schwerpunkt seines Glaubenslebens. In un-
zahligen Ausfithrungen und Interviews verkiindet er
seine Sichtweise des Gebets, wonach es nicht nur ,eine
richtige Gebetsform” gibt, sondern eine ,,...Vielzahl von
Gebetsformen, die zu unterschiedlichen Menschen zu unter-
schiedlichen Etappen ihres geistlichen Lebens passen.”?>

Besonderes Gewicht hat aus Hartls Sicht die:

... Einiibung des Schweigens, der Bibelmeditation, des Lob-
preises, des liturgischen Gebets, der bestindigen Fiirbitte,
des 24-Stunden-Gebets, der eucharistischen Anbetung, des
Rezitierens oder Singens biblischer Passagen, des hirenden
Gebets, des Gebets bei Exerzitien oder auf einer Pilgerreise,
des kontemplativen Gebets, des Jesusgebets — all das sind
Formen, die den Beter Unterschiedliches lehren.26
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Gebet: Nicht denken und tun, sondern wahrnehmen
und sein

Und weiter empfiehlt er das pfingstliche Zungenreden
(Sprachengebet) als Unterstiitzung von Gebeten in ver-
standlicher Sprache: ,Die Fiirbitte ist ein faszinierender
Aspekt des Gebets... Ordnen Sie dann die Themen der Reihe
nach und nehmen Sie sich fiir jedes etwa zehn Minuten. Falls
Ihnen die Gabe des Sprachengebets vertraut ist, konnen Sie
gut leise auf diese Weise im Hintergrund beten, wihrend ei-
ner laut in verstindlicher Sprache betet.”?

In einem Interview auf der Delegiertentagung des
Miihlheimer Verbandes (Verband innerhalb der Pfingst-
bewegung) antwortet er auf die Frage nach seinem ei-
genen Anfangen mit dem Gebet: ,,Ich habe Gebet dann in
erster Linie kennengelernt als ein liebendes Herz-zu-Herz
mit diesem faszinierenden Gott, nicht in erster Linie als et-
was, das ich tun und leisten muss. Das ist nach wie vor der
wichtigste Bestandteil meiner Definition von Gebet. Dass es
auch Fiirbitte gibt und dass die auch Auswirkungen hat,
habe ich dann erst spiter in der Jugendarbeit erlebt, als wir
gesehen haben, wie signifikant effektiver unsere Unterneh-
mungen waren, wenn sie mit Gebet untermauert waren...”?
Und weiter fasst Hartl zusammen, dass Gebet in erster
Linie nicht denken und tun ist, sondern , wahrnehmen
und sein. Das bedeutet, ich muss mich nicht an Gott hin-
denken oder meine Gebetsliste abrackern, sondern ich darfim
Gebet einfach da sein, so wie ich bin und in dem ich wahr-
nehme, was wirklich da ist, lerne ich nach und nach auch
Gottes Gegenwart wahrzunehmen. Das kann verbal sein, im
Sinne davon, dass ich den Eindruck habe, Gott spricht zu
mir; das kann aber auch sehr still und sehr leise sein. Es geht
im Gebet allgemein nicht nur um Erfahrungen, obgleich Er-
fahrungen helfen.”?
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Den Brautigam lieben, die Braut wertschitzen

Das Gebetshaus in Augsburg ist offen fiir alle Beter
gleich welcher Konfession. Es z&dhlt die Einheit im Ge-
bet nach Johannes 17. ,,Wenn Gott seine Kirche mehr und
mehr zuriick ins Gebet ruft, wird das auch ein Ruf sein, in
Einheit zu beten”,? so Hartl. In einer Anweisung fiir
den Leser seines Buches sagt Johannes Hartl ferner:

Wie geht es Ihnen mit Christen anderer Konfessionen? Gibt
es gewisse Kirchen, mit denen Sie gar nichts anfangen kon-
nen? Warum ist das so? Sie miissen nicht mit den Lehrmei-
nungen oder der Praxis anderer Christen iibereinstimmen,
auf dieser Ebene wird es wohl immer Differenzen geben.
Doch kénnen Sie versuchen, einmal bewusst fiir die Teile des
Leibes Christi zu beten, mit denen Sie sich besonders schwer
tun, die Sie vielleicht insgeheim verachten? Jesus ist mono-
gam und er hat nur eine Braut. Obgleich ihre sichtbare Ein-
heit zerbrochen ist, gehdren alle, die an Jesus glauben, zu
dieser Braut. Den Briutigam zu lieben, sollte einhergehen
mit grofler werdender Wertschitzung der Braut, die er nun
einmal erwdhit hat. Das gemeinsame Gebet — wvielleicht
auch mit Christen anderer Konfessionen — ist ein wunder-
bares Ubungsfeld fiir ebendiese Herzenshaltung, die den an-
deren mit seinen Unterschieden stehen lassen und dennoch
tief annehmen kann.3!

Johannes Hartl hat viele Kontakte zu anderen Organi-
sationen wie Campus fiir Christus, [MEM (Jugend mit
einer Mission), IHOP u. a. gekniipft — letztere Organi-
sationen sind charismatisch ausgerichtet. Auch der
umstrittene charismatische ,, Gebetsheiler” Arne Elsen
war als Sprecher fiir die ,MEHR-Konferenz” 2014
eingeladen,® fiir die unter dem Motto ,, Leidenschaftlich,
explosiv und voller Moglichkeiten, einem faszinierenden
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Gott zu begegnen!” geworben wurde. Fiir die 6kume-
nische Europiische Gebetshaus Konferenz 2016 (MEHR-
Konferenz) wurden als Sprecher Katholiken wie Kardi-
nal Schonborn und die Extremcharismatikerin Heidi
Baker (Toronto Segen) eingeladen. Neben einer Eucha-
ristiefeier werden sowohl ruhiger Lobpreis als auch
,Party-Lobpreis” angeboten. Die Teilnahmegebiihren
fiir die viertdgige Veranstaltung betrugen fiir einen Er-
wachsenen 120 €.

Zu weiteren Themen und Events, die das Gebetshaus
anbieten, gehoren u.a. ,Brautidentitdt”, ,Stille”, ,Das
Briillen des Lowen” (Geschichte der Erweckungen),
,Leuchtfeuer” (Gebetsabend im Dom mit Eucharistie-
feier und farbigen Lichtspielen), ,72 Stunden Lobpreis
Nonstop”, , Lobpreisschule Incense”, , Eucharistische
Anbetung” u.v.m.

Fazit

Johannes Hartl hat es verstanden, {iber die konfessio-
nelle Grenze des Katholizismus hinweg Christen aus
nahezu allen Lagern anzusprechen, insbesondere aus
dem pfingstlich-charismatischen Lager. Er strebt die
Einheit unter Christen vor allem auf Grundlage des Ge-
bets und mystischer, extremcharismatischer Erfahrun-
gen an. Lehrfragen spielen in dieser Hinsicht eine nur
untergeordnete Rolle. Eine ernsthafte Priifung vieler
Praktiken, die er selbst ausiibt oder empfiehlt, auf Basis
der Heiligen Schrift eriibrigt sich damit. Wildes Aus-
probieren hat beim Finden des eigenen Weges mit Gott
héhere Prioritdt als Gottes Wort.

Hartl ist Katholik aus Uberzeugung, schopft aber
gleichwohl aus den unterschiedlichsten christlichen
Traditionen. Zugleich betont er, dass es keine Anpas-
sung an den Zeitgeist geben darf. Er préasentiert seine
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Botschaften dynamisch und lebendig und vermag es,
auf diese Weise eine breite Zuhorerschaft anzuspre-
chen. Er verfiigt dabei {iber die volle Unterstiitzung der
Bischofssynode. Erstrangiges Ziel ist und bleibt fiir
Hartl: ,,Wir brauchen Orte, an denen Gottes Gegenwart
erfahrbar wird.”3 Dies miisse von der Katechese, der
praktischen Einfithrung in den , christlichen” Glauben
begleitet sein. Katholische Mystiker betrachtet Hartl als
grofSe Hilfe bei der Gottesbegegnung.

Der evangelische Theologe Karl Heim schrieb iiber
die katholische Mystik schon 1925: ,Mystische Rausch-
zustinde kann man gemeinsam haben unter einer
Massensuggestion, aber Wahrheitserkenntnisse und
Gewissenserfahrungen sind einsame Erlebnisse. Alles,
was ich unter der Suggestion eines Menschen glaube
und erlebe, das ist gerade kein Erlebnis mit Gott. Wir
koénnen nur durch einen klaren geistigen Akt zu Gott
kommen, ... nicht durch untergeistige Rauschzustan-
de. 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 grofSen
Vertreter und Vertreterinnen der katholischen From-
migkeit betrachten, die den hochsten Gipfel der Eksta-
se erklommen, stehen wir vor dem letzten Entweder-
Oder, um das sich der Kampf der Religionen in der
ganzen Religionsgeschichte dreht. Entweder ist der
himmlische Rausch, den diese Personlichkeiten er-
reicht haben, wirklich eine Beriihrung mit Gott, oder
aber wir konnen Gott nur in einem einsamen geistigen
Akt finden, also in niichterner Klarheit. Jeder von uns
steht vor diesem Entweder Oder und muss sich entwe-
der fiir die eine oder fiir die andere Auffassung ent-
scheiden. Davon hédngt dann unsere Stellung zur ka-
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tholischen und protestantischen Frommigkeit, ja un-
sere ganze Weltanschauung ab.*3

Diese Offenheit fiir Erfahrungsreligiositat ist wohl
auch der Grund fiir Hartls Offenheit zur pfingstlich-
charismatischen Frommigkeit, von der er mafigeblich
beeinflusst wurde. Die klassische Pfingstbewegung,
die sich aus der Heiligungsbewegung und damit aus
dem Hauptstrom des Protestantismus herausbildete,
hat sich seit den 1950er Jahren zunehmend von dem
klaren Entweder-Oder wahrer Jesusnachfolge entfernt.
Sie stand der konfessionsiibergreifenden Charismatik,
die in den 1960er Jahren ihren Anfang nahm, zunichst
in mancher Hinsicht kritisch gegeniiber und lehnte
gewisse Praktiken und Lehren der Charismatiker ab.
Seit den 1970er Jahren kam es zu einer allm&hlichen
Offnung der Pfingstbewegung zur Charismatik. In die-
sem Zuge raumten Pfingstler ihren Geist-Erlebnissen
hohere Prioritdt als dem Wort Gottes ein. Aus klas-
sischen Pfingstlern, die oftmals der Okumene und dem
Katholizismus kritisch gegeniiberstanden, hat sich in
wenigen Jahrzehnten eine neopfingstliche Bewegung
herausgebildet, die sich nur noch unwesentlich von
Charismatikern unterscheidet und mittlerweile gera-
dezu den Schulterschluss mit der Okumene und dem
Katholizismus sucht. Hartl ist eines der Bindeglieder,
die sich fiir diese Entwicklung bestens empfehlen.

Dass die katholische Kirche mittlerweile Hartls Dienst
nahezu uneingeschrankt unterstiitzt, zeigt, dass auch
katholische Kirchenleitungen kaum noch in der Lage
sind, Gefahren zu erkennen und zu benennen. Noch
1998 wird in einem Artikel auf relinfo.ch, der Evan-
gelischen Informationsstelle Kirchen, Sekten und Reli-
gionen, iiber die Charismatische Erneuerung in der Katho-
lischen Kirche darauf hingewiesen: , Die Charismati-
sche Erneuerung sieht Gefahren in der eigenen Bewe-
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gung, wenn es zu einer Uberbetonung der Gefiihle
kommt, so dass einer echten Erfahrung des Geistes die
Versuchung folgt... Wer an seinen gemachten Geist-
Erfahrungen festhalte, gerate in die Gefahr religioser
Selbstzufriedenheit und Selbstdarstellung, die zum
Missbrauch von Geistesgaben fithren kénne. Damit
verbunden sei die Gefahr eines Elitebewusstseins.”3

Mittlerweile scheint die Strahlkraft der Grofsveran-
staltungen des Augsburger Gebetshauses und vor al-
lem das zundchst als scheinbar wenig angreifbare The-
ma , Gebet” und ,Stille” auch in einigen bibeltreuen
Gemeinden vor allem junge Christen anzuziehen. Das
Durchschnittsalter der Teilnehmer der MEHR-Konfe-
renzen liegt bei 25 Jahren. Es bleibt nur zu wiinschen,
dass Pastoren, Alteste und Jugendleiter in ihren Ge-
meinden ihren Dienst schriftgemafs ausiiben und die
ihnen anvertraute Herde nicht nur mit der gesunden
Lehre von Gottes Wort ernahrt, sondern sie auch vor
den Gefahren schiitzt und aufklart.

Ein Buch, das vom Maleachi-Kreis 2010 erstmals he-
rausgegeben wurde und mittlerweile in der dritten
Auflage vorliegt, erlangt damit neue Aktualitat. Es
handelt sich um das Buch Gefihrliche Stille, das an-
lasslich der Initiative Jahr der Stille 2010 vor unbib-
lischen Methoden, Lehren und Praktiken warnte. Die
steigende Abneigung gegen biblische Lehre hat in den
letzten Jahren zu einer grofieren Offenheit fiir Gottes-
erfahrungen gefiihrt. Es soll an dieser Stelle nicht ge-
leugnet werden, dass Gott erfahrbar ist. Wahrer Glaube
ist mehr als kalte, starre Orthodoxie. Doch wer das Ziel
verfolgt, Gott wahrhaft zu begegnen, muss sich im Ge-
horsam auch dem Weg unterordnen, den Gott vor-
zeichnet. Wer das Ziel will, muss auch den Weg Gottes
wollen! Uber wahre Gotteserfahrung schreibt Roland
Antholzer treffend:

324



,Nehmen wir doch sein Joch (Kreuz) auf uns, werden
wir gelehrige Schiiler in der Lebensgemeinschaft mit
ihm. Allerdings: Sein Rezept steht im krassen Gegen-
satz zu dem, was die Mystiker und Seelendrzte ver-
schreiben. Denn wahre Gotteserfahrungen wird der
Christ nur dort haben, wo er aus Glauben lebt, aus ei-
nem Glauben, der sich auf das Wort Gottes stiitzt. Da-
zu kann manchmal die Stille der Einsamkeit hilfreich
sein, um ohne duflere Ablenkung sich dem Gebet und
dem Lesen des Wortes Gottes widmen zu kdnnen.”36
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ANHANG IV
GLOSSAR emergenter Begriffe

Authentisch: Vertreter der Emerging Church wollen
authentisches Christsein leben, d. h., sie streben eine
echte, wahrhaftige Nachfolge an und lehnen tote Tra-
ditionen und &duflerliche Formen ab. Traditionen und
feste Strukturen christlicher Kirchen und Denomina-
tionen werden als ein Hindernis fiir Authentizitét be-
trachtet.

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

Dialogisch: Das christliche Weltbild muss im Dialog
mit- und untereinander wieder entdeckt und vermit-
telt werden. Im Dialog leistet jeder einzelne einen Bei-
trag zu dieser Wiederentdeckung.

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, poli-
tisch, kulturell, 6kologisch usw.) und zu einer positi-
ven Verdanderung der Gesellschaft beitragt.

Gesellschaftstransformation: Das Endziel der sog.
,gesellschaftsrelevanten” Aktivititen der Emerging
Church ist die , Transformation”, die ,,Umgestaltung”,
der Gesellschaft in eine christliche Gesellschaft. Man-
che Autoren wie Brian McLaren sprechen in diesem
Zusammenhang sogar von der Errichtung des ,Rei-
ches Gottes” auf Erden.
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Holistisch: Christsein soll aus emergenter Perspek-
tive ,holistisch” sein, worunter ein ,ganzheitliches”
Christenleben verstanden wird, das nicht nur das per-
sonliche Heil, sondern das Heil der Welt sucht. Ein ho-
listisches Evangelium ist demnach eine postmoderne
Form von sozialem Evangelium (Social Gospel).

Integrative Theologie: Diese emergente Sichtweise
von Theologie will offen sein fiir alle christlichen Tra-
ditionen. Diese sollen einander erganzen, statt im Wi-
derspruch stehen. Christen sollen gleichermafien das
Verbindende und das Gemeinsame anstreben, statt
sich durch Abgrenzung voneinander zu entfernen.

Inkarnatorisch: Wie Christus in diese Welt kam und
Fleisch (Mensch) wurde (Inkarnation Christi), muss die
christliche Gemeinde , inkarnatorisch” werden, d. h.,
sie muss Gestalt annehmen und sichtbar in diese Welt
hineinwirken. Dies wird durch — Kulturrelevanz und
— Gesellschaftstransformation erreicht. Der wahre
Christ ist wahrer Mensch und verwirklicht seine Chris-
tusnachfolge in seinem umfassenden sozio-kulturellen
Sein.

Inkarnationsprinzip: Dieser Begriff bezeichnet die
Menschwerdung der christlichen Kirche, die sich in
Form von tatiger Nachstenliebe niederschléagt (z. B.
durch soziales und politisches Engagement).

Inkulturation: Die Emerging Church sieht ihren Auf-
trag darin, die christliche Botschaft der jeweiligen kul-
turellen Zielgruppe zu verkiinden. Dies setzt voraus,
dass der Verkiindiger des Evangeliums stets auf die
kulturellen Unterschiede seiner Zuhorer eingehen
muss, z. B. durch — Kontextualisierung. Diese emer-
gente Missionstheologie verkennt jedoch, dass die Bot-
schaft des Evangeliums schon immer transkulturell
[Uber allen Kulturen stehend] war und sich weder an
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die jeweilige Kultur noch an den jeweiligen Zeitgeist
anpasste.

Integrale Spiritualitit: Diese von Ken Wilber formu-
lierte Zusammenfiithrung von Philosophie, Wissen-
schaft und Religion — auch als ,Integrale Theorie” be-
zeichnet —, vertritt die Vorstellung einer geistlichen
Evolution. Die Integrale Theorie strebt eine umfassen-
de Integration von Spiritualitiat (sowohl der Ostlichen
wie der westlichen) und Wissenschaft an.

Kontextualisierung: Die Anpassung der Evangeli-
umsbotschaft an das jeweilige sozio-kulturelle und ge-
schichtliche Umfeld einer Gesellschaft oder einer eth-
nischen Gruppe. Kontextualisierte Bibeliibersetzungen
gehen mitunter so weit, dass biblische Begriffe ihre ur-
spriingliche Bedeutung verlieren.

Konversation: Anhanger der Emerging Church se-
hen sich in einer anhaltenden Konversation (emergent
conversation), welche alle Interessierten bei ihrer Suche
nach neuen Wegen mit einbezieht. Uber den christli-
chen Glauben ins Gesprdach kommen und im Gespréach
bleiben, ist ein vorrangiges Ziel emergenter Christen.
Lebendige Konversation ist wie ein Fluss, der nie zum
Stillstand kommt. Das Ziel einer solchen Konversation
besteht nicht darin, absolute oder allgemeingiiltige
Lehraussagen zu treffen.

Kulturrelevanz: Die Beobachtung, dass heute mehr
als frither ein Grof$teil der Jugendlichen und jungen Er-
wachsenen den christlichen Gemeinden den Riicken
zukehren, veranlasst emergente Leiter dazu, die mo-
derne Kultur stdrker in das Gemeindeleben zu integrie-
ren. Obgleich das Grundanliegen, die moderne Kultur
in das Gemeindeleben zu integrieren, durchaus ver-
tretbar ist, solange dies in einer biblisch vertretbaren
Weise geschieht, ist der Spagat zwischen dem An-
spruch biblischer Lehre (mit dem Gebot der Schrift,
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sich dieser Welt nicht anzupassen) und der Akzeptanz
moderner Kultur (z. B. aller Musikstile usw.) tiberaus
problematisch. Eine weitere Gefahr des Wunsches,
,kulturrelevant” sein zu wollen, ist, dass eine Gemein-
de zu einer Jugend- bzw. zu einer Jungen-Erwachse-
nen-Gemeinde wird, die lediglich die kulturellen Be-
diirfnisse dieser Altersgruppe bertiicksichtigt und da-
mit die mittlere und altere Generation aus der Gemein-
schaft ausschliefst.

Missio Dei: Die ,,Missio Dei”, Gottes Mission, ist die
Sendung Gottes in seinem Sohn Jesus Christus in diese
Welt und das Handeln Gottes unter den Menschen.
Christen sind berufen, iiber sich selbst hinaus zu gehen
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” Evangelisationsver-
stdndnis unterscheidet sich von der traditionellen Auf-
fassung von Mission darin, dass der Missionsbefehl
aus Matthéus 28,19 - 20 sehr viel weiter gefasst wird.
Das missionale Verstandnis geht iiber die Verkiindi-
gung des Evangeliums sowie den Auftrag, Jiinger zu
machen, hinaus und will — gesellschaftsrelevant wir-
ken.

Multisensorisch: Emergente Gottesdienste sollen
,alle Sinne” des Menschen ansprechen und sich nicht
nur auf Wissensvermittlung stiitzen. Zu diesem Zweck
kann der Teilnehmer eines Gottesdienstes durch die
Schaffung einer bestimmten Atmosphédre (zum Bei-
spiel durch die Verwendung von Kerzen oder Weih-
rauch, durch Abdunkeln eines Raumes, usw.) oder
durch meditative Betrachtung einer Ikone oder eines
Bildes zu einer Gotteserfahrung gefiihrt werden.

Postmoderne: Die Emerging Church sieht ihren Auf-
trag darin, den postmodernen Menschen fiir das Evan-
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gelium zu erreichen. Die Postmoderne (seit den 1960er
Jahren) ist gekennzeichnet von einer Abkehr vom Ra-
tionalismus, von absoluten Aussagen und von Fort-
schritts- und Wissenschaftsglaubigkeit hin zu einer
Pluralitit, die parallele Wahrheiten nebeneinander ste-
hen lasst. Der postmoderne Christ muss dieser Denk-
weise folglich Rechnung tragen.

Prozessorientierte Evangelisation: Prozessorientier-
te Evangelisation will das Evangelium durch person-
liche Beziehungen und offene Kontakte verbreiten. Die
traditionelle Form der Evangeliumsverkiindigung (z.
B. Aufrufe zur Bekehrung werden als zu direkt, altmo-
disch und uneffektiv betrachtet und auch als , aktions-
orientierte” Methode bezeichnet. Bekehrungen kom-
men nicht durch ,, Aktion”, sondern durch ,, Prozesse”
zustande.

Reimagination: Das kreative Konzept eines verbes-
serten Modells postmoderner Kirche, das durch Expe-
rimentieren die Theorie mit der Praxis verbindet, aber
keinesfalls fertige oder endgiiltige Losungen anbietet.

Rekonstruktion: Die ,Rekonstruktion” folgt der —
Dekonstruktion aller traditionellen christlichen Lehr-
aussagen.

Schalomisierung: Der Prozess, Friede (Schalom) in
einer Gesellschaft oder in der Welt aufzurichten, wird
als Schalomisierung bezeichnet. Aus emergenter Sicht
kann dies nur durch die — Missio Dei erreicht werden.

Storytelling: Geschichtenerzahlen soll das reflektie-
rende Nachdenken des Christen in den Hintergrund
dréngen und Gotteserkenntnis in Form von Geschich-
ten und Bildern ermoglichen. Die Wahrheit soll nicht
nur horbar, sondern vor allem , erfahrbar” sein. Story-
telling ist eine Absage an das rationale Denken und das
Erfassen der Wahrheit durch Gottes Wort.
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