mischung mit der Hiresie geschiitzt haben und sich nach Kriften auch bemiihen,
dieser Lehre in der einzelnen Verkiindigung Geltung zu verschaffen.

5. Auf einem Versuch, Kirchengemeinschaft zu verwirklichen, unter Umgehung
der Frage nach der Apostolizitit der Kirchen, die im Begriffe sind, sich zu ver-
einigen, liegt keine Verheifung. g

6. Verheifung liegt allein auf dem Weg, der in aller Not und Schwachheit die
Verantwortung fiir ein verbindliches Lehrgesprich auf sich nimmt mit dem Ziel,
in einer Lehrkonkordie den Consensus dariiber, was wir heute als den verbind-
lichen Inhalt des apostolischen Wortes horen und verkiindigen, offentlich aus-
zusprechen.

7. Diejenigen Kirchen im Okumenischen Rat, die sich als konfessionell benach-
barte Kirchen verstehen, sind heute aufgerufen, um Jesu Christi willen mit der
Nachbarkirche in ein derartiges verbindliches Lehrgesprich einzutreten.

Die biblifchen Grundlagen Oer Botlchaft
Oer Weltkirchenkonferenz von Evanfton
Martin Albertz

Vortrag, gehalten bei der Tagung des Deutschen Okumenischen Studienausschusses
in Heidelberg am 24. Oktober 1955

Die einzige Quelle fiir unsere Untersuchung ist der amtliche deutsche Text, der
von der Studienabteilung des Okumenischen Rates in Genf in Gemeinschaft mit
der Okumenischen Zentrale in Frankfurt am Main erarbeitet worden ist und in
dem Buch ,Evanston Dokumente”, herausgegeben von Focko Liipsen, Witten/Ruhr
1954, vorliegt!). Unserer Untersuchung zugrunde liegen demnach: Die Botschaft
der Vollversammlung, der Bericht zum Hauptthema mit der Stellungnahme der
Vollversammlung, ferner die Sektionsberichte 1—6, die von der Vollversammlung
entgegengenommen und den Kirchen zum Studium und geeigneten Vorgehen emp-
fohlen worden sind, dazu einige von der Vollversammlung angenommene Be-
schliisse zu politischen Fragen (S. 104—107, E. S. 72 f£.), zur Rassenfrage (S. 115/116,
E.S. 86 ff.) und zur Laienfrage (S.127, E.S.103). Von amtlicher Wichtigkeit sind
ferner die Erklirungen der orthodoxen Delegation zum 1. Sektionsbericht (5. 129
bis 131) und die iiber die Hoffnung Israels, die auf den wundesten Punkt der Bot-

1) Die Seitenzahlen beziehen sich auf diese Vercoffentlichung. Wir fiigen indes fiir die
Leser, die sie nicht besitzen, die entsprechenden Zahlen in ,Evanston spricht” (E) und in
,Christus — die Hoffnung fiir die Welt“, Dokumente zum Hauptthema (H) hinzu. ,Bot-
schaft” weist auf die im Ev. Verlag Zollikon erschienene Arbeit des Verfassers hin ,Die
Botschaft des Neuen Testaments”.
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schaft hinweist (S. 128/129). Die Vortriige zur Einfithrung in Haupt- und Sektions-
themen sind nur sekundir zugezogen worden, da sie von der Vollversammlung
nicht ausdriicklich aufgenommen worden sind.

Diese amtlichen Kundgebungen der Weltkirchenkonferenz sind uns zum Stu-
dium iibergeben. Als reformatorische Theologen stellen wir vor allem die Frage
nach ihren biblischen Grundlagen. Dabei ist das Alte Testament vom Neuen aus
zu interpretieren, und das Offenbarungsgeschehen gliubig hinzunehmen von der
Urzeit her, in der der Christus war und wirkte bis zu der Endzeit, in der Christus
kommt als der Herr und der Richter.

1. Die Uberschrift des I. Kapitels im Bericht zum Hauptthema ,Christus, unsere
Hoffnung®, (S. 16; H. S. 9) gibt den Kern der biblischen Botschaft wieder, so-
fern sie Christus als den Eschatos ergreift; aber Evanston machte, wie die
ganze theologische Tradition der gegenwiirtiven Kirche, nicht Ernst mit dem
Umdenken vom Eschaton aus, das Q Luk. 12, 31, Mtth. 6, 33, Phil. 3, 20. 21,
Joh. 5,25, Hebr. 13, 14 gefordert wird.

Seinem ersten Kapitel gab der Bericht der Beratenden Kommission der Zweiund-
dreiBig, die drei Jahre hindurch sich um das Thema bemiiht haben, die Uberschrift
,Christus, uns ere Hoffnung®. Die Kommission gab damit dem Zeugnischarakter
ihrer Arbeit deutlich Ausdrudc. So ist ..Christus, unsere Hoffnung” bei Paulus
schon das Thema der Thessalonicherbriefe (1.Thess.1,3), ja iiberhaupt das ent-
scheidende Kennzeichen der paulinischen Heidenpredigt (,Botschaft® I, 2, S. 104).

Es bringt demnach Evanston eine Botschaft zunichst fiir die Kirche. Das

Thema lautet aber S.11 ,Christus, die Hoffnung fiir die Welt®. Auch damit

gibt Evanston den Kern der biblischen Botschaft wieder. Er wird im Neuen Testa-

ment bezeichnet mit der Bitte ,Maranatha® der aramiischen Christen, die, von

Paulus 1. Kor. 16, 22 aufgenommen, der entscheidende Inhalt der Offenbarung des

Johannes (22, 20) und in der Liturgie der Didache (10, 6) verwendet ist. Die

spitjiidische Apokalyptik erscheint also im Neuen Testament konzentriert auf den

Eschatos. Der Gebetsruf zu Jesus, als dem Kyrios, ist das Kennzeichen der Ge-

meinden bei Paulus (1. Kor. 1, 2) wie in der Apostelgeschichte (9, 17, 21), auch

iiblicher Gebetsanruf des Finzelnen (Stephanus, Apostelgeschichte 7, 59. 60, Pau-
lus 2. Kor. 12, 8), insbesondere das ausschlieBende Bekenntnis bei dem Herren-
mahl (Didache 10, 6). Vom Spétjudentum scheidet sich die entstehende Kirche
durch den Empfang des Heiligen Geistes (die Rabbinen wissen nichts von einer
Verbindung zwischen Gebet und Geist). Fiir das Neue Testament ist die Gabe
des eschatologischen Geistes Gabe des auferstandenen Christus (Joh. 20, 22, Apo-
' stelgeschichte 2). Die gdttliche Huldigung vor Jesus als' dem kiinfticen Herrn tiber
die dreigestaltete Welt, Phil. 2, 5—11, nimmt seine Bestimmung voraus: Jesus
Christus ist der Kyrios zur Ehre Gottes des Vaters. Die Parusie Jesu Christi ist
die beherrschende Zielsetzung der Botschaft des Neuen Testaments (,Botschaft"
II, 1, S. 194—207). Der Eschatos ist die gestaltende Kraft der kommenden Kirche.
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Nun hat der Beratende Ausschuf von Evanston Christus als die eschatologische
Hoffnung bekannt. Eindriicklich hat das einleitende Referat von Edmund Schlink
die eschatologische Hoffnung auf Christus bezeugt (S.135—144). Der Kern der
biblischen Botschaft vom Advent Christi ist damit getroffen. Aber ein Bedenken
bleibt. Auch in der Hauptvorlage geht wie m.E. in der ganzen eschatologisch-
theologischen Besinnung unserer Kirche:das Denken von der Heilsgegenwart aus,
nicht von der Heilszukunft. Das radikale Umdenken vom Eschaton aus ist also
noch nicht vollzogen. Dieses aber findet sich im ganzen Neuen Testament. Jesus
sagt Q Luk. 12, 31 (abgeschwiicht Mtth. 6, 33): , Trachtet vielmehr nach seinem
(Gottes eschatologischem) Konigtum, dann wird euch dieses andere gegeben wer-~
den.” Paulus bekennt Phil. 3, 20: ,Unser Biirgerrecht ist im Himmel, von wo aus
wir auch den Herrn Jesus Christus als unseren Retter erwarten.“ Hebr.13, 14
heifit es: ., Wir haben hier keine bleibende Stadt, sondern suchen die zukiinftige®,
und auch Johannes geht von dem Eschaton aus, wo er mehrfach bezeugt: ,Es
kommt die Stunde und ist schon jetzt®, Joh. 5,26, 27. Dieses Denken vom Eschaton
aus notigt dazu, die von der spitjiidischen Apokalyptik herkommenden Hoffnun-
gen auf die Auferweckung der Toten, das Weltgericht und die Kénigsherrschaft
Gottes unter das Licht der Parusie zu stellen, den irdischen Dienst Jesu und seiner
Tiinger, Verklirung und Leben, Entscheidung und Gnade als Vorzeichen des Endes
zu begreifen und sich durch die Nachfolge Jesu den Wandel in und mit dem
gekreuzigten und auferstandenen Christus, den Wandel in Erwartung des Welt-
richters und in der Erfillung des Christusgesetzes auf seine Parusie vorzubereiten

" (,Botschaft” II, 1, S.183—315). Es wird die Aufgabe einer wahrhaft systemati-
schen okumenischen Theologie sein, wie sie Martin Strege in seiner Programm-
schrift ,Das Eschaton als gestaltende Kraft in der Theologie” (Stuttgart 1945)
heute fordert, herauszustellen und, wie ich hinzufiigen wiirde, den Eschatos in
seiner Parusie als die gestaltende Kraft in der Kirche zu bezeugen.

2. Der Bericht zum Hauptthema kann sich nur insofern auf sein ,haben® gegen-
iiber dem ,hoffen” (S. 21, 22 H. S. 16/17) berufen, als der 1. Joh.-Brief (2, 23)
sogar vom ,haben des Vaters und des Sohnes” spricht, aber auch bei Jo-
hannes ist dieser Besitz Gottes ausschlieBlich Gabe Christi, tiber die er als
Eschatos sotverdn verfiigt, weil er wie der Vater das Leben in sich selber
hat (Joh. 5, 26. 27).

Durch und durch eschatologisch ist die Offenbarung des Johannes, die auf das
Selbstzeugnis des Christus gegriindet ist: ,Ja, ich komme bald“, und mit der Bitte
schlieft: ,Amen, komm Herr Jesu” (22, 20). Eschatologisch ist trotz aller anti-
gnostischen Christusgnosis der 1. Johannesbrief, wenn er ,von der letzten Stunde”
spricht (2,18), die unter der Erscheinung des Antichrist steht, in der aber doch fiir
die Kinder Gottes ihre eschatologische Wiirde sichtbar wird. Das teuflische ,Eritis
sicut deus” der Urzeit wird nun gottliche Wirklichkeit aus der Gnade Gottes.
Sollte nicht von dieser eschatologischen Gesamtansicht der anderen johanneischen
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Schriften aus auch das vierte Evangelium auszulegen sein — so wie es die Mon-
tanisten des 2. Jahrhunderts getan haben — als ein Buch, das vom Eschatos geprigt
ist? Also nicht, Christus ist gegenwirtig das Leben und darum auch zukiinftig,
sondern ,es kommt die Stunde und ist schon jetzt (5, 25.26). Der eschatologische
Christus regiert die Stunde.

Daher kann auch von Johannes her der Abschnitt des Berichts iitber ,Haben
und Hoffen® als nicht zutreffende Wiedergabe der Bibel bestritten werden. Gerade
die ganz schlichten Ausdriicke ,geben®, ,empfangen®, , haben” und ,halten®
haben in allen johanneischen Schriften, aber auch nur in diesen, eine ganz theo-
logische Verwendung (,Botschaft“ ], 2, S. 371—375). Im Johannesevangelium kann
gesagt werden: Der Glaubende hat das ewige Leben (Joh.3,15.16.36; 6,47),
das Licht des Lebens (8, 12), den Frieden in der Drangsal (16, 33), die vollkom-
mene Christusfreude (17, 13). Ja, der erste Brief geht so weit, zu bezeugen, daf
der Glaubende ,den Sohn und den Vater” hat (2, 23). Aber bei Johannes bleibt
alles dieses Haben ausschlieBlich Gabe Christi. Der Sohn hat wie der Vater das
Leben in sich selbst (5, 26) und verfiigt daher souverén iiber das Leben, das nur
durch ihn erworben ‘werden kannn.

3. Zum eschatologischen Umdenken leitet Jesus seine Jiinger dadurch an, daB er
ihnen als unterscheidendes Bekenntnis nicht eine christologische Formel, son-
dern ein eschatologisches Gebet gibt. Leider hat Evanston das Gebet des Herrn
als Bekenntnis der Hoffnung nicht in die Mitte seines Bekennens gestellt, ob-
wohl ‘das Unser-Vater das einzige, auf Jesus zuriickgehende Skumenische Be-
kenntnis der Christenheit ist.

Das transzendente und eschatologische Denken steht im absoluten Gegensatz
zu dem immanenten gegenwirtigen Denken. Das Trachten nach dem eschatologi-
schen Konigtum Gottes (Q Luk. 12, 31) steht gegen die allgemein anerkannte,
gut heidnische Regel ,Was werden wir essen” (Q Matth. 6, 31). Der gesamte
Inhalt des Herrengebetes findet seinen klassischen Ausdruck Didache 10, 6: »E8
komme die Gnade (Bitte 1—3); es vergehe dieset Welt (Bitte 4—6)", und seine
praktische Zielsetzung in dem Gebetsausruf Maranatha. Das Kénigtum Gottes
bedeutet also das Herrwerden Christi.

Nun ist das Herrengebot nach Q Luk.11, 1 eine Bekenntnisformel, die die
Jesusjiinger von den Johannesjiingern unterscheidet. Bekenntnis ist demnach nicht
wie im Spitjudentum die Thora (5. Mos. 6, 4.5), auch nicht das Messiasbekenntnis
des Petrus (Mk. 8, 29), sondern — und dies gewiB in Gemeinschaft mit den Johan-

"nesjiingern — die Bitte um das Kommen des Konigtums Gottes, dessen Nihe
Johannes der Taufer und Jesus verkiinden. Diese Bekenntnisformel unterscheidet
aber nun auch die Jesusjiinger von den Johannesjiingern: Jesus verkiindet mit der
Nihe des Himmelreichs die Nihe des Heilswunders, wihrend der Téufer keine
Wunder tut (Joh. 10, 41) und mit Fastengebeten das Himmelreich herbeizwingen
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will (Q Mt.11, 12, Mk.2, 18). Jesus sieht in der Nihe des Himmelreiches die
Nihe des eschatologischen Briutigams (Mk. 2, 20). Er lehrt und erfiillt das Gebet,
das er selber lehrt. Das Herrengebet ist also nicht Schall und Rauch, sondern auf
seine Erfiillung ist voller VerlaB; denn Jesus ist ganz zuverlissig.

Der Referent hat in einer kleinen Schrift iiber ,Die 8kumenische Bedeutung des
Gebets des Herrn“ 1949 (in der Reihe der Hefte der Kirchlichen Hochschule
Berlin-Zehlendorf, Anfang 13), auf den umfassenden Charakter dieses Gebets hin-
gewiesen. Es umfaft Himmel und Erde, das pappelnde Kind, das nur abba rufen
kann, und die leidgepriifte Mairtyrerkirche, welche in der Verfolgung steht; es
fishrt in die Solidaritit mit aller hungrigen Kreatur, mit aller schuldbeladenen
Menschheit und mit der ganzen vor der Enddrangsal stehenden Skumenischen
Kirche. Es setzt keine Grenzen fiir die Macht der Liebe Gottes und auch nicht
fiir die eindringlichste Bitte der Menschen. Es ist darum vorbestimmt als das ein-
zige Bekenntnis der Hoffnung, das die Okumene hat.

Warum hat Evanston seine kumenische Hoffnung nicht ausgesprochen in einer
Auslegung des Gebets des Herrn? Ist das Unser-Vater in allen Kirchen zu schwer
belastet mit katechetischer und dogmatischer Interpretation? Nun, Luther hat in
. der Deutschen Messe, Calvin in seinem groBen SchluBgebet, der Heidelberger
Katechismus in der Erklarung der einzelnen Bitten die Aktualisierung des Gebets
fir das’ 16. Jahrhundert zum Ausdruck gebracht. Miifte das nicht heute auch
geschehen? Gelegentlich wird in der Botschaft, S. 8, an die dritte Bitte erinnert:
- Deshalb weist uns unsere christliche Hoffnung an unseren Nachsten.” Sie treibt
uns, tiglich zu beten: Dein Wille geschehe, wie im Himmel, also auch auf Erden,
und in jedem Lebensbereich nach diesem Gebet zu handeln. Sie schafft ein Leben
gliubigen Gebets und zuverlissiger Tat, das auf Jesus schaut und dem Tag seiner
Wiederkunft in Herrlichkeit entgegengeht. Im- Themabericht (S.22, H.S.17) wird
an die zweite Bitte erinnert: ,Das Reich, das jetzt volle Wirklichkeit ist, ist durch
Gottes Kraft und Treue auf dem Wege zu seiner vollen Verwirklichung in der
Offenbarung der Herrlichkeit Gottes fiir die ganze Schépfung. Der Konig regiert;
deshalb wird er regieren, bis er alle Feinde unter seine FiiBe getan hat. Worauf
wir hoffen, das ist die Fiille dessen, was wir schon in ihm besitzen; was wir be-
sitzen, das hat seinen Sinn einzig in der Hoffnung auf sein Kommen. In dem
neuen Aon, der jetzt da ist, hat Gott den Augen des Glaubens gezeigt, welcher
Art der Aon ist, der da kommen soll. Im kommenden Reich wird Gottes Heils-
wille fiir alle Zeiten erfiillt werden.” Gehen diese AuBerungen in der Richtung, die
~das Herrengebet weist, so hort der 4. Sektionsbericht aus der dritten Bitte doch
" nur die Verpflichtung heraus, ,nach irdischer Getechtigkeit, Freiheit und Frieden'
fiir alle Menschen zu streben® (S.91, E., S. 59). Die radikale Hinwendung zu dem
Gebet des Herrn muf also in der Okumene noch erfolgen.

4. Die eindrucksvollen Schilderungen des Dienstes Jesu Christi (S.58, 59, 68, 69,
E., S.15, 28, 29) reihen die sogenannten Heilstatsachen aneinander an, wih-
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rend die Botschaft des Neuen Testaments sie alle von der einen Tatsache
bestimmt sein 14Bt: daB er kommen wird, zu richten die Lebendigen und
die Toten. :

Die zweite Sektion bekennt (S.67, 68, E., S.28): ,Dieser Dienst ist der des
auferstandenen und erhshten Christus, des Christus, wie er heute lebt. Es ist der
Dienst des Gottes, der Mensch wurde, der Dienst, durch den Gottes Reich unter
den Menschen erschienen ist. Es ist der Dienst des Lebens Christi auf Erden, durch
das Gott als der Vater offenbar wird. Es ist der Dienst seines Todes am Kreuz,
durch den die Siinde der Welt hinweggenommen wurde. Es ist der Dienst seiner
Auferstehung, durch die die Michte des Todes und des Bdsen entscheidend ge-
schlagen sind. Es ist der Dienst dessen, der im Himmel fiir uns eintritt und nicht
will, daB jemand verloren gehe. Es ist der Dienst des kommenden Christus, durch
dessen Gnade und Gericht die Welt schon jetzt regiert wird.” Die 2.Sektion
bezeugt ebenda shnlich die sogenannten Heilstatsachen, die ja eine alte fast kate-
chetische Tradition der Kirche wiedergeben. Trotzdem sie sehr eindrucksvoll und
im einzelnen auch biblisch sind, darf solchen Zusammenstellungen gegeniiber an
das Apostolicum erinnert werden, das nach allen Widerfahrnissen Jesu Christi nur
von einer einzigen Tatigkeit des Eschatos-Christus redet: , Von dannen er kommen
wird, zu richten die Lebendigen und die Toten“. Daff Christus der Kommende ist,
wird im Neuen Testament dadurch erwiesen, daf er von den Toten auferweckt
worden und mit seiner Auferstehung das Ende schon da ist. Weil in der Auf-
erweckung Christi der neue Aon beginnt, ist im neuen der alte Aon aufgehoben.
Die Menschwerdung ist aber nur eine unbetonte Voraussetzung des Kerygma, zu
dem sie urspringlich nicht gehdrt hat (,Botschaft® I, 1, § 15, 4).

5. Es ist ein schwerwiegendes Versehen der Weltkirchenkonferenz, daf sie an der
grundlegenden Hoffnung des Neuen Testaments: Jesus ist der Christus Israels
voriiberging und das Erstgeburtsrecht Israels in der Kirche Christi verleugnet hat.

Die Hoffnung auf Israel ist die erste und grundlegende Hoffnung der Bibel.
Auch in einem so hellenistischen Buch des Neuen Testaments wie dem Lukani-
schen Geschichtswerk wird diese Hoffnung Israels auf den Messias eindeutig und .
ungebrochen bezeugt. Lukas beginnt und endet im Tempel zu Jerusalem. Die
Apostelgeschichte kennt noch den gut jiidischen Sprachgebrauch, Israel als End-
volk (Iaocs) Gottes und die Heiden als Vélker (ethne) zu bezeichnen (,Botschaft®
L, 2, S.260). Die Jiinger fragen, Apostelgeschichte 1, 6—8: , Wann wird nun der
Christus kommen, das Kénigtum Israels wieder herzustellen?” Diese Frage wird
nicht als unziemlich zuriickgewiesen, sondern bleibt fiir den ganzen zweiten Teil
des Lukanischen Werkes die Kernfrage. Bekanntlich wird auch ziemlich schema-
tisch in der Apostelgeschichte der Grundsatz des Paulus durchgefithrt: ., Zuerst
den Juden, dann den Griechen.” In grundsitzlicher Klarheit betont Paulus, daB
das Versagen Israels gegenitber dem Christusglauben nicht auf eine Verwerfung
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durch Gott zuriickgefithrt werden darf. Vielmehr bleibt die Zusage der Gnaden-
wahl Gottes fiir Israel in Kraft trotz aller seiner Widerspenstigkeit, weil Gottes
Zusage nicht hinfillig werden kann. Gott ist und bleibt der Barmherzige, der auch
das ganze Israel am Fnde errettet (Rom. 11, 26). Frst jenseits des Neuen Testa-
ments, im Barnabasbrief, taucht der Zweifel daran auf, ob JIsrael je das Volk
Gottes gewesen sei (,Botschaft” I, 2, S.460—462).

Darum gab ich 1948 in der Judensektion der Amsterdamer Weltkirchenkonfe-
renz die Erkldrung ab, daB wir deutschen Theologen eine Kundgebung der Welt-
kirchenkonferenz in bezug auf Israel nur annehmen wiirden, wenn sie im Sinn
von Rém.9—11 erfolge. Dementsprechend hatte der Bericht des Komitees ,die
besondere Bedeutung des jiidischen Volkes fiir den christlichen Glauben® zu erér-
tern und die ,einzigartige Stellung Israels im Heilsplan Gottes zu kennzeichnen®
(Die erste Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kirchen, S.214). Es
verriet die auch in Amsterdam herrschende Unsicherheit des Komitees, wenn es
damals hiefi: ,Fiir viele ist das Weiterbestehen eines jidischen Volkes, das Jesus
Christus nicht kennt, ein Geheimnis, das seine einzig zureichende Erklirung in
dem Vorsatz der unverinderlichen Treue und Barmherzigkeit Gottes findet”
(Rém. 11, 25—29).

Die Vielen sind nun 1955 in die Minderheit geraten. Mit 195 gegen 150 Stim-
men lehnte die Vollversammlung eine Frwihnung Israels als politisch miBiver-
stindlich ab und strich den ganzen Absatz der Vorlage, die von der endlichen
Erfiillung der dem Volk Israel gegebenen VerheiBungen Gottes und der daraus
folgenden besonderen Verantwortung der Kirche Christi fiir die Verkiindigung
der Hoffnung auf Christus gegeniiber den Juden zeugte (S. 345). Es war ein schwa-
cher Trost, daB doch 24 Abgeordnete eine Erklirung iiber die Hoffnung Israels
abgaben (S.128, 129), die laut BeschluB ‘der Vollversammlung allen Kirchen zu-
geleitet werden sollte. Es bleibt aber bei dem Urteil, daB an einer entscheidenden
Stelle die Hoffnung der neutestamentlichen Botschaft durch die Weltkirchenkon-
ferenz in ihrer historischen Grundlegung und praktischen Zielsetzung angefochten
worden ist.

6. Die Kirche zwischen Auferstehung und Parusie Christi hat die Taten und Leh-
ren Christi in seinen Zeugen und Zeugnissen zu bezeugen, ist also gegenwirtig
nur Zeichen und Zeugnis fiir die kommende Herrschaft Christi, an der er seine
Mirtyrerkirche teilnehmen lassen wird. Diese allgemein urchristliche Botschaft
klingt im Bericht (S.26, 27, H., $.22/23) und am SchluB von Sektion 2
(S.73, 74, E., S.36) an, wird aber insbesondere im 2. 'und 3. Sektionsbericht
nicht festgehalten. '

Was bedeutet nun die Zeit von der Auferweckung Jesu Christi bis zu seiner
Parusie fiir die Kirche? Sie ist ausgerichtet auf das Eschaton und besonders auf
den Eschatos. Sie ist nur Zeichen und Zeugnis fiir die kommende Herrschaft
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Christi. So bezeichnet schon die evangelische Uberliéferung den irdischen Dienst
Jesu selbst und seiner Jiinger als Heilsbotschaft und Heilung, die Vorzeichen der
kommenden Herrschaft Christi sind (,Botschaft® II, 1, S. 225—231). So beschreibt
der zweite Teil des Lukanischen Geschichtswerks diese Zeit als die Taten und
Lehren des Heilandes der Welt in den Zeugen und Zeugnissen des Heiligen
Geistes, der in diesen Zeugen spricht und handelt (,Botschaft” I, 2, § 32). In der
Johannesoffenbarung wird die Zeitspanne vom Eingang Jesu in das himmlische
Heiligtum bis zur Aufhebung der Zeit am Ende des alten Aons (4, 15; 10, 6)
unter der Verfiigung Christi gesehen: Das Lamm mit seinem unschuldig geduldig
gegebenen Opfer tritt auf Grund dieses Opfers die himmlische K&nigsherrschaft
tiber die Welt an und wird die Geschichte abschlieBen, indem es das Schicksal des
Roémischen Reiches (6, 1—8), der Mirtyrerkirche (6, 12—17) und des ganzen Kos-
mos (8, 2—9, 23) bestimmt. In der Weltgeschichte verborgen vollzieht sich die
Kirchengeschichte auf Grund des Wortes Gottes und des Zeugnisses Jesu als die
Geschichte der Martyrerkirche. Die schon mit dem Auferstehungsleib versehenen
Mirtyrer miissen auf ihre in der Kiirze, geschehende Vollendung noch warten
(6, 9—11). Aber die Martyrerkirche als ganze im Unterschied von der Welt; iiber
deren ' Schicksal die Siegel gedffnet werden, wird versiegelt, d.h. verschont und
gesichert (7, 1—17). Die sechste Bitte des Gebets des Herrn, die der johanneische
Christus 17. 15 wieder aufnimmt, geht nicht nur entsprechend der Weissagung
Matth. 16, 16: ,Die Pforten des Hades werden sie nicht iiberwiltigen in Erfil-
lung; sondern sie werden regieren als Throngenossen Christi (Offb. 20, 4). Auch
die sogenannte Hebrierepistel siecht die Geschichte der Kirche als eine Reihe von
Mértyrern an, deren Anfinger und Vollender Jesus Christus ist (11, 1—12, 3).

Die das ganze Neue Testament umfassende eschatologische Hoffnung fir die
Kirche klingt in Evanston zwar am stiirksten im Themabericht und am Schluf des
zweiten ' Sektionsberichts an, wird aber im iibrigen im 2.und 3. Sektionsbericht
nicht festgehalten.

7. Nach dem Gebet des Herrn erbittet und empfingt die Kirche Christi die Stil-
lung des Hungers in Solidaritit mit aller hungrigen Kreatur, die Vergebung
Gottes und die Versshnung in Solidaritdt mit allen Menschen und die Erret-
tung der Kirche aus der Endversuchung in Solidaritdt mit allen Martyrern;

was im 3.—5. Sektionsbericht ausgefithrt wird, erhélt von hier aus seinen bib-
lischen Grund.

Das Gebet des Herrn (vgl. Nr.3) ist fiir die okumenische Fragestellung viel
ergiebiger, als dies Evanston zum Ausdruck bringt. Den Jiingern ist fir die Spanne
zwischen der Zeit, in der sie Jesu Zeugen bei seinem irdischen Wirken waren,
und der Parusie die Lage, in der sie sich befinden sollen, durch das ,Unser” im
Gebet des Herrn vorgeschrieben. Diese Wir sind zweifellos nicht alle Menschen,
sondern nur die Nachfolger Christi. Aber das ,Unser” bekundet eine Solidaritit
der Last und der Firbitte, die weit iiber die Grenzen der Jiingerschaft hinausgeht.
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Diese Solidaritiit erstreckt sich nach der vierten Bitte auf die gesamte Schp-
fung, welcher Gott Sonne und Regen gibt (Q Matth. 5, 45), und in der er auch
auf Raben und Sperlinge acht hat (Q Luk. 12, 24). Alles, was in der 3. Sektion
als Anliegen behandelt ist, empféngt von hier aus sein biblisches Gesicht.

Die Solidaritit der fiinften Bitte erstreckt sich auf die ganze schuldverhaftete
Menschheit, gerade wenn es auch nur die echten Nachfolger Jesu sind, die die
Schuld der anderen tragen, als wiire es ihre eigene (Gal. 6, 2). Die Kirche des , Unser
Vater” ist also die Kirche, die Vergebung empfangen hat, und die nur dann beten
kann, wenn sie selbst verséhnlich ist und fiir Versshnung und Frieden wirkt.
Von da ergibt sich die biblische Richtlinie fiir die Arbeit der 4. und 5. Sektion an
Versshnung und Frieden in der Auseinandersetzung der Vélker und Rassen.

Schlieflich umfafit nach der sechsten Bitte das festeste Band alle Martyrerge-
meinden, die in der Endversuchung stehen. Es gibt keine dringendere Fiirbitte
in der Kirche als die in Zeiten der Verfolgung. Fiir die Botschaft des Neuen
Testaments ist das abschlieBende Kennzeichen der Kirche nicht blof wie in der
Reformation Gottes Wort und Sakranient, sondern die Ausiibung des Zeugen-
dienstes im Martyrium. Schon die Heilrufe Jesu kennzeichnen die Armen, die in
diesem Aon hungern und weinen als die um des Menschensohnes willen Verhaf-
ten und Verfemten (Q Luk. 6, 20—23). Die Errettung aus der Endversuchung, in
der der totale Staat mit dem Totalititstanspruch Christi in unausgleichbaren Kon-
flikt gerét, ist auch heute das dringendste Anliegen der Skumenischen Christen-
heit. Es war mir unvergeBlich eindriicklich, wie bei dem Leipziger Kirchentag in
einem reformierten Gemeindeabend ein indonesischer Christ schlicht und wie
selbstverstindlich davon sprach, daf von Zeit zu Zeit die mohammedanische
Mehrheit dortige Gemeindeglieder buchstiblich gekreuzist hat. DaB diese biblische
Aussicht fiir den Christen in seinem Beruf (Sektion 6) gar nicht geltend gemacht
wird, gehort zu den schmerzlichsten Feststellungen, die wir vom Neuen Testament
aus machen miissen.

8. Die insbesondere im ersten Sektionsbericht vorgetragene Lehre von der Kirche

. geht fast ganz an ihrem eschatologischen Charakter voriiber, den das Neue

Testament bezeugt.

Die Lehre von der Kirche, welche insbesondere die erste Sektion aus dem Neuen
Testament entwickelt (S.58-—61, E, S.15—18), wird von der Delegation der
orthodoxen Kirche (5.129—131) als ,eine wertvolle Darstellung der neutesta-
mentlichen Lehre von der Kirche® anerkannt: ,Der organische Charakter der
Kirche und ihre unauflgsliche Einheit werden in Christus sachgemaf herausgear-
beitet.“ Solowjews berithmte eschatologische Schau von der Endkirche der Mirty-
rer, die aus orthodoxen, rémischen und evangelischen Kirchen in der Enddrangsal
iibrigbleibt, wird hier klar verworfen, da die Kirche nach Meinung der Delegation
‘nicht buffertig sein darf, sondern ,in ihrem innersten Wesen heilig und irrtums-
Tos ist“. ,Die Einheit der Kirche darf nicht nur eschatologisch verstanden werden,
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sondern als eine gegenwirtige Wirklichkeit, die ihre Vollendung am jiingsten
Tage erfahren wird.“ Dieses antieschatologische Verstindnis der Kirche kommt
aus dem BewuBtsein des vollen und ungebrochenen Besitzes des Glaubens, der
. gesamten Lehre der alten ungeteilten Kirche, der bischoflichen Nachfolge von den
Aposteln her und des sakramentalen Lebens der Kirche.

Es ist die Frage, ob dieses sakramentale eschatologische Verstindnis der Ortho-
doxen sich mit Recht auf den neutestamentlichen Teil des 1.Sektionsberichts
berufen kann. Ich fiirchte, daB die orthodoxe Delegation den Gesamttenor des
biblischen Abschnitts des ersten Sektionsberichts wirklich trifft. In der Tat ist im
ganzen der Bericht statisch und schlieBt eschatologisch nur mit dem Ausblick auf
den Tag, ,an dem Gott alle Dinge in Christus zusammenfassen wird” (S. 59).

Es muB demgegeniiber der eschatologische Charakter der Kirche, der im Neuen
Testament bezeugt wird, dargelegt werden. Die Kirche wiichst aus dem Kreise der
Jiinger heraus, die der BuBruf Johannes des Tdufers und Jesu sammelt, um die
Nihe des Reiches Gottes zu erwarten und zu erbitten. Die Kirche ist die Ver-
sammlung (Ekklesia) des Volkes Gottes. Dieses Volk ist als Urvolk Kirche der
Wiiste, die sich auf der Wanderschaft befindet, und als Endvolk ist sie es auch
(1. Kor. 10, 1—11; Hebr.). Dieses Volk ist d as Volk, so daf also nicht wie Evan-
ston (S.109, E., S.81) sagt, der Gottesvolkgedanke auf jedes Volk anzuwenden
wiire; die Kirche Christi ist die Heerschar, die den eschatologischen Christus be-
gleiten wird (Offb. 19, 11—16; 1. Thess. 4, 16); die Braut, die dem eschatologi-
schen Christus zugefithrt werden wird (2. Kor. 11, 2; Joh. 3, 29.30; Offb. 21, 2)
und die ihn nur bitten kann, ,komm® (Offb. 22, 17). Sie ist der Tempelbau, der
zum Gewdlbestein in Christus hinaufwichst (Eph. 2, 20) und Christi Leib, dessen
Haupt die gegenseitige Dienstleistung und das dauernde Wachstum sicherstellt
(Eph. 5,22—31), die Herde Christi, der er einst eine andere Herde zufiihren wird
(Joh. 10, 16). Sie ist die Gemeinschaft des Heiligen Geistes, der selbst die Gabe
der Endzeit ist. Diese Kirche lebt in der Endversuchung. Sie besteht in der Zahl
der Mirtyrer, die noch vollendet werden mu (Offb. 6, 11). Sie hebt im Eschaton
ihre Haupter auf, wenn des Menschen Sohn kommt, den sie bereits als ihren Herrn
kennt und liebt (Lk.21, 28).

Die Kirche des Neuen Testaments ist vorkonstantinisch, die Kirche der ersten
Sektion ist byzantinisch, freilich ohne den Weg der Orthodoxen zu Ende zu gehen.

Es gibt natiirlich noch unziihlige Anklinge an die Heilige Schrift und viele
Einzelheiten in den Berichten, die biblisch begriindet oder auch beanstandet wer-
den kénnen, aber der Grundzug, der in den Vorlagen der ganzen Weltkirchen-
konferenz beabsichtigt ist, ist wohl umschrieben.

Zusammenfassend ist zu sagen: Die Botschaft von Evanston ist ein sehr bedeut-
samer Schritt zur biblischen Botschaft zuriick, indem Evanston es gewagt hat, das .
Bekenntnis der christozentrischen eschatologischen Hoffnung der Kirche zu erneuern
und zu vertiefen. Vielleicht ist es noch wichtiger, wenn die Mission sich unter dem

133



Eschatos weill und handelt nach dem Wort ,Die Zeit der Erwarting ist die Zeit
der Evangelisation, wie denn auch die Zeit der Evangelisation die Zeit der Er-
wartung ist” (S. 76, E., S. 36). :

Es wird noch viel theologischer Arbeit bediirfen, damit die echte Aneignung
der urchristlich eschatologischen Sicht erfolgt und alle Arbeitsgebiete durchdringt,
Es wird vielleicht noch viel mehr Anfechtung von seiten der sikular gewordenen
Welt notwendig sein, damit die Kirchen aus ihrer Selbstsicherheit und dem Wunsch
nach Sicherungen aller Art zur eschatologischen Umbeésinnung gefithrt werden.
Jesus sagt: (Q Luk. 10, 3) ,Gehet hin, siehe, ich sende euch als die Limmer mitten
unter die Wolfe.”

Wie ldBt fich eine dkumenifche Zufammenarbeit
mit dem rémifchen Katholizismus Oenken?

Bemerkungen zu dem Aufsatz von Emst Kinder im Juni-Heft der Okumenischen
Rundschau

Roger Mehl

Der Aufsatz von Ernst Kinder stellte eine nachdriickliche Warnung fiir alle die
dar, die es, von dem Auf-der-Stelle-Treten des Gesprichs mit Rom ermiidet, am
liebsten sihen, wenn die Skumenische Bewegung sich ganz auf eine ausschlieBlich
protestantische Perspektive einstellte. Die rémisch-katholische Kirche ist nun aber
nicht nur ein soziologisches Faktum, das man nicht verkleinern kann; sie bleibt
in vieler Hinsicht eine Kirche Jesu Christi, eine Kirche, die in der Heidenwelt den
Namen Christi bekannt macht, eine Kirche, die an die Einheit der Christen in
Christo glaubt; sie ist daritber hinaus eine Kirche, die es mit gegensitzlichen
Stromungen zu tun hat, also eine Kirche, die trotz gegenteilicen Anscheins iiber
die rechte Begriindung ihrer eigenen Aussagen beunruhigt ist, und die es vielleicht
eines Tages gerade wegen dieser Widerspriiche hinnehmen wird, daf sie sich vom
Worte Gottes richten, wiederherstellen und ernewern LiBt. Warum nicht unter
diesen Voraussetzungen die Bemithungen um ihre Einbeziehung' — in welcher
Form auch immer — in das groBe dkumenische Suchen, wie es im Okumenischen
Rat der Kirchen Gestalt gewonnen hat, verdoppeln? Warum nicht von jetzt an
diese Bemithungen verdoppeln, da wir sehen, wie so viele katholische Theologen
durch ihre Arbeiten und Vorschlige an einer Arbeit teilnehmen, zu der die Sku-

menischen Weltkonferenzen und speziell die von Evanston so nutzbringend ver-
lockt haben?

Es will uns scheinen, daB es fiir einen Protestanten schwer ist, der von Ernst
Kinder so warm vertretenen These nicht vollauf recht zu geben: Folgt daraus, daB
man notwendig mit allen Argumenten seiner Darlegungen einverstanden ist, —
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