Wie verwirklicht die Evangelisch-methodistische Kirche
ihre missionarische Aufgabe in ihren 6kumenischen,
gesellschaftlichen und politischen Beziehungen?!

VON WALTER KLAIBER

Die Formulierung unseres Themas hat mir Kopfzerbrechen bereitet. Ins-
besondere hat mich die Bedeutung der indikativischen Fassung dieses
Satzes beschiftigt. Ist nach einer Beschreibung des Ist-Zustandes gefragt?
Soll ich etwas dariiber berichten, wie die Evangelisch-methodistische Kirche
tatsdchlich heute ihren Auftrag erfiillt? Oder steckt in dieser Formulierung
eher eine ,,modale‘ Bedeutung, etwa in dem Sinne: Wie kann, wie soll, wie
mul3 die Evangelisch-methodistische Kirche ihren Auftrag verwirklichen?
Ist also eher eine Wegbeschreibung gewiinscht?

Ich werde beide Fragestellungen aufnehmen, der zweiten aber groBeres
Gewicht geben.

In einer anderen Richtung mdochte ich dagegen meine Aufgabe eher ein-
schranken. Ich kann nur von der Evangelisch-methodistischen Kirche in
Kontinentaleuropa reden. Zwar diirfte das meiste von dem, was ich in
grundsitzlicher Hinsicht sage, auch fiir die Vereinigten Staaten oder Afrika
gelten und iiber die Evangelisch-methodistische Kirche hinaus auch fiir die
Britische Konferenz und ihre Schwesterkirchen Bedeutung haben. Aber
wenn es um die praktische Situationsanalyse und Wegbestimmung geht,
wiirde sicher vieles fiir deren Lage noch einmal ganz anders zu sagen sein.
Ganz aus dem Blick verlieren mochte ich aber diesen weiteren Horizont
nicht — und insbesondere, wenn es um die Frage der sogenannten
Connexio? geht, wird er einbezogen werden miissen.

1. Der Auftrag

Wenn wir fragen, wie die Evangelisch-methodistische Kirche ihre missio-
narische Aufgabe erfiillt, dann ist es sicher nicht unangemessen, dafl wir
uns zuerst noch einmal klar machen und vergewissern, was unser Auftrag
ist. Dabei mdchte ich uns nicht nur zu den Urspriingen der methodistischen
Bewegung zuriickfithren, sondern wenigstens ganz knapp auch zu deren
Wurzeln im missionarischen Auftrag, den uns das Neue Testament gibt,
zuriickgehen.
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Die missionarische Beauftragung der Jiinger und der Gemeinde ist im
Neuen Testament allerdings nicht {iberall mit den gleichen Begriffen und
Vorstellungen formuliert. Wenn wir das Neue Testament in seiner jetzt vor-
liegenden Form durchmustern, stolen wir auf drei Ausprigungen dieses
Auftrages, die gewissermaflen, wie in konzentrischen Kreisen, dessen Hori-
zont umreiBen.

a) Als Jesus seine Jiinger wiahrend seiner irdischen Wirksamkeit aus-
sandte, gab er ihnen den Auftrag, die Nihe der Gottesherrschaft zu ver-
kiindigen und Taten der Befreiung und Heilung zu tun, zu denen er sie
bevollmichtigt hatte (Mt 10,7ff/Lk 10,1-12). Obwohl der geographische
Horizont dieser Aussendung nicht iiber Judda und Galilda hinausreichte, ist
der theologische Horizont der weiteste von allen Missionsbefehlen. Es gilt
nichts anderes zu tun, als Gottes Herrschaft anzukiindigen und Zeichen
seiner Herrschaft aufzurichten. Die Reaktion der Horer mag fiir diese
selber wichtig sein (Mt 10,12ff); fiir die Ankiindigung der nahen Gottes-
herrschaft hat sie aber keine grundlegende Bedeutung!

b) In den Aussendungsworten des Auferstandenen wird der geographi-
sche Kreis universal erweitert: ,,Gehet hin in alle Welt und predigt das Evan-
gelium aller Kreatur (Mk 16,15; vgl. Mt 28,29). Zugleich aber wird die
Zielsetzung enger gefalt: Ziel der Mission ist es, ,,Jiinger zu machen®
(Mt 28,19), d.h. Menschen in die Gemeinschaft mit Jesus und den anderen
Jingern zu fithren. Dies geschieht durch die Taufe, dem Sakrament der Ein-
gliederung in den Leib Christi, und durch das Lehren der Gebote Christi.

¢) In den Missionsreden der Apostelgeschichte und der Verkiindigung des
Paulus wird der Brennpunkt noch scharfer: Ziel dieser Verkiindigung ist der
Ruf an den einzelnen Horer zur Umkehr und zum Glauben, d.h. zur per-
sonlichen Annahme der in Christus gewirkten und im Evangelium prokla-
mierten Versohnung, zu einem Leben im Frieden mit Gott; kurz gesagt, Ziel
der Verkiindigung ist der Ruf zum Heil.

Es wiére nun reizvoll zu zeigen, wie in diesen drei Formen des missionari-
schen Auftrages im Neuen Testament schon der Kern der heutigen unter-
schiedlichen Missionstheologien angelegt ist. Hier muf3 es uns geniigen,
darauf hinzuweisen, daB3 der Methodismus bei der dritten Konzeption ein-
setzt. Der Ruf zum Glauben, und zwar zum personlichen Glauben, der sich
nach der Gewifheit des Heils und der Erfiillung mit Gottes Liebe aus-
streckt, steht im Mittelpunkt der Verkiindigung Wesleys und der frithen
Methodisten. ,,To save souls®, dies und nichts anderes ist der Auftrag der
methodistischen Prediger, und Wesley hat es ihnen immer wieder einge-
schirft.? Dabei ist wichtig, den reformatorischen Aspekt dieser Botschaft
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zu beachten. Aus Glauben gerettet zu werden, heifit, aus Gnaden gerettet
zu werden, bedingungslos von Gott angenommen und in seine Gemein-
schaft aufgenommen zu sein, ohne Riicksicht auf das, was wir leisten oder
haben, allein aufgrund der Liebe Gottes zu uns.*

Zugleich aber betonen Wesley und der friihe Methodismus die schopferi-
sche Kraft dieser Gnade. Heil bedeutet nicht nur Vergebung der Siinde,
Bewiltigung der Vergangenheit, sondern zugleich auch Erfiillt-werden mit
der Liebe Gottes, die unser Leben gestaltet und leitet, es bedeutet die
Wiederherstellung des Menschen zum Ebenbild Gottes, die Erneuerung
seines Verhdltnisses zu Gott, zu sich selbst und zu seinen Mitmenschen.?

Und zum grof3en Entsetzen jeder reformatorischen Theologie gehort zu
dieser Botschaft auch, dal Menschen befdhigt werden, Mitarbeiter Gottes
zu werden, die mit den Gaben, die Gott ihnen schenkt, mitwirken an dem
Heil, das Gott fiir sie und andere wirkt.® Das ist gemeint mit der ,,schrift-
gemifBen Heiligung®, die die Methodisten iiber die Lande verbreiten sollen,
ein Leben aus der Kraft der Gnade und der Liebe, das grundsétzliche und
praktische Auswirkungen hat, und zwar insbesondere auf das Leben in der
Gemeinschaft.

,,There is no holiness than social holiness*, sagt Wesley.” Die Gemein-
schaft mit Gott begriindet Gemeinschaft von Menschen untereinander, die
von Gottes Liebe geprigt und geformt ist. Wesleys Gemeinschaften und
Klassen waren Ausdruck dieser Uberzeugung. ,,Jiinger zu machen* ist also
Teil des Auftrages, Heiligung zu verbreiten.

Da Heiligung sich nicht auf persénliche Heiligung beschrinkt, hat sie
Auswirkungen auf das Wirken in der Gesellschaft. Im urspriinglichen
Methodismus driickte sich dies besonders in der Sendung zu den Armen
aus, zugleich aber auch in der Verantwortung fiir die Gesetze und Struk-
turen der Gesellschaft.®

,,Jo reform the nation*“ oder wie es dann in den Vereinigten Staaten hiel3:
,,JO reform the continent* ist die zusammenfassende Formulierung dieses
Aspektes unseres Aufirages.” Leider hat Wesley nicht genau ausgefiihrt,
was er damit meinte. Aber er hat die Richtung angezeigt und deutlich
gemacht, daf} sich die Mission seiner Bewegung nicht nur auf die Herzen
der Individuen oder auf den Aufbau einer Kirche, sondern auch in die
Gesellschaft hinein ausrichtet, in der Zeichen der Herrschaft Gottes und
seiner Liebe aufgerichtet werden sollen, gleich wie reformierbar sich diese
Gesellschaft erweist!

Lassen Sie mich das zusammenfassen:

» 10 save souls — to spread scriptural holiness — to reform the nation®,

das sind die klassischen Beschreibungen des Auftrages der Methodisten.
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Dieser Auftrag ist durch und durch missionarisch, ausgerichtet auf andere
Menschen. Methodismus kann nie nur ,,Verein zur christlichen Gemein-
schaftspflege sein®, so sehr die Pflege von Gemeinschaft dann auch Teil des
methodistischen Lebens ist. Aber es ist nicht seine raison d’étre, der Grund
seiner Existenz. Dieser Grund ist Mission. Diese Mission aber ist nicht
primar darauf ausgerichtet, aus Menschen Methodisten zu machen. Die
Existenz der methodistischen Bewegung war zunichst ganz auf den ,,Sauer-
teigcharakter* ausgerichtet, Verinderung auch iiber den eigenen Kreis
hinaus zu bewirken. Darin liegt ihr 6kumenischer Charakter begriindet. Es
gibt sehr bewegende Abschnitte in Wesleys Appeals, in denen er Christen
anderer Traditionen, Juden, Muslime, ja selbst sogenannte Heiden darauf-
hin anspricht, von ihren eigenen Voraussetzungen aus sich Gott zuzu-
wenden. 1©

Natiirlich hat die Bewegung dann auch viele Menschen angezogen, die
sich ihr angeschlossen haben. Und sie wird immer auch Leute brauchen, die
ihr Anliegen unterstiitzen. Aber sie verwirklicht ihren Auftrag nicht schon
damit, methodistische Kirche zu sein, die Tradition zu pflegen, Wesleys
Lieder zu singen und sich um den eigenen Nachwuchs zu kiimmern. Die
Evangelisch-methodistische Kirche verwirklicht ihren missionarischen Auf-
trag nur dann, wenn sie die Botschaft von Gottes Gnade in die Herzen der
Menschen trigt, die sie am notigsten brauchen, wenn sie das Wirken der
Liebe Gottes im Leben ihrer Glieder und in der Gestalt ihrer Gemeinschaft
bezeugt und wenn sie Zeichen dieser Liebe in die Gesellschaft — insbeson-
dere aber zu den Armen und Vernachlissigten in ihr — hinaustrigt.

2. Die Situation

In einem zweiten Teil mochte ich ganz knapp die derzeitige Situation
unserer Kirche in Kontinentaleuropa charakterisieren. Ohne Zweifel stand
in Mitteleuropa der Aspekt der Evangelisation, d.h. die Aufgabe, Seelen zu
retten, iiber viele Jahre im Mittelpunkt methodistischen Selbstverstandnis-
ses.!! Dazu trat vor allem in den Anfingen das Anliegen der Heiligung,
und zwar in der Form, wie es von der Heiligungsbewegung des
19. Jahrhunderts vertreten wurde: Das Streben nach personlicher Heili-
gung, die sich einerseits im Erfiillt-werden mit Gottes Geist, andererseits
durch klare Regeln fiir die personliche Lebensfithrung verwirklicht. Diese
Regeln wurden dann auch noch weiter tradiert, als die geistliche Seite des
Verlangens nach Heiligung immer weniger bekannt war. 12
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Der gesellschaftsbezogene Aspekt von Heiligung wurde vor allem in der
praktischen Diakonie gelebt, wobei durch die Arbeit der Diakonissen die
Krankenpflege sehr stark in den Vordergrund trat. Dabei hatte die Arbeit
der Diakonissen eine doppelte Bedeutung. Sie gab Frauen eine sinnvolle
und anerkannte Betétigung in der Gesellschaft, und sie stellte fiir Arme und
Reiche eine gute Krankenpflege zur Verfiigung. Zumindest im deutschen
Methodismus kam es dariiber hinaus kaum zu gesellschaftskritischen
Ansitzen. Die Nonkonformitit im religiosen Bereich fiithrte zu méglichst
groBem Konformismus im gesellschaftlichen und politischen Bereich. In
der Festschrift einer Gemeinde der ehemaligen Evangelischen Gemeinschaft
ist z. B. folgender Bericht liber das Verhalten der Gemeinde wihrend eines
groflen Streiks zu lesen: ,,Auch unsere Geschwister wurden von Existenz-
sorgen heimgesucht. Da war es besonders Prediger G.’s treuem Dienst zu
verdanken, daf3 unsere Briider und Schwestern sich nicht in den Geist des
Aufruhrs und der UnbotméBigkeit hineinziehen lieBen, sich vielmehr auch
in schwierigen Zeiten als Christen erwiesen.”“

Diese konformistische Haltung zeigte sich besonders schmerzlich in der
Haltung der methodistischen Kirche im Ersten Weltkrieg, aber auch noch
in der Zeit des Nationalsozialismus und im Zweiten Weltkrieg, obwohl ich
aus personlicher Erinnerung weil3, daf es bei vielen Gemeindegliedern einen
inneren Widerstand gegen den Nationalsozialismus gegeben hat.'* Aber
trotz der Bemithung zu beweisen, auch eine nationalbewuBte Kirche zu sein,
erwies sich der Connexionalismus doch immer stark genug, um die Verbin-
dung mit der internationalen methodistischen Gemeinschaft nicht abreiflen
zu lassen und die Bildung rein nationaler methodistischer Kirchen oder
Konferenzen in Kontinentaleuropa zu verhindern.

Dieses Gesamtbild hat sich in den letzten drei Jahrzehnten zumindest in
Mitteleuropa grundlegend gedndert, und zwar so stark, dall man wenigstens
in Deutschland und in der Schweiz fragen kann, ob der Methodismus seine
urspriingliche Mission verloren hat. Als einer, der etwa seit 25 Jahren in
unterschiedlicher Weise fiir die Entwicklung mitverantwortlich ist, muf} ich
natiirlich tiber diese Dinge sehr vorsichtig reden. Ich empfinde gerade des-
wegen auch so etwas wie ein tragisches Moment in dieser Entwicklung, d.h.
ich empfinde zugleich ihre Unausweichlichkeit und ihre problematischen
Auswirkungen.

Gegen Ende der fiinfziger Jahre war die Arbeit der Evangelisation in
vielen Gegenden zur Routine und zu einer teilweise bedriickenden duferen
Form geworden. Wir haben diese Form zum groflen Teil aufgegeben, aber
es ist nicht gelungen, véllig iiberzeugende neue Modelle zu finden. Wir
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haben nie aufgehort, die Frage nach dem Heil auf unseren Lippen zu
tragen, aber ich bin nicht sicher, ob sie uns wirklich noch zutiefst bewegt,
und es konnte sein, dal wir damit die ,,Seele* des Methodismus verloren
haben. Es diirfte in einigen unserer mitteleuropdischen Konferenzen schwie-
rig sein, einen breiten Konsens in dem zu finden, was wir unter Heil verste-
hen wollen.

Zur gleichen Zeit und fast in derselben Weise haben wir die fiir den
Methodismus typischen Gemeinschaftsformen aufgegeben. Die alten Klas-
senversammlungen waren zu einer leeren Hiilse geworden, teilweise bestan-
den die Klassen nur noch auf dem Papier. Sie wurden abgeschafft, bevor
eine iiberzeugende Alternative zu sehen war, und wir ringen noch heute um
die Frage nach einem addquaten Ersatz.

An die Stelle des alten Auftrages ist die selbstgestellte Aufgabe ,,Kirche
zu sein® getreten. ,,Wir sind auch Kirche* — diesen Satz habe ich als
junger Pastor oft gehort. Dieser Satz war sicher nicht falsch, aber er wurde
meist nicht in der Absicht formuliert zu zeigen, wie denn nun die metho-
distische Bewegung ihr Kirchesein lebt, sondern in dem Bemiihen, wie wir
in verkleinertem Malstab all das tun kénnten, was die groBBen Kirchen tun.
Dies betraf die Ausstattung und den Bau der Kirchen, die Liturgie und auch
die Theologie. Ein kritischer Laie sprach in diesem Zusammenhang ge-
legentlich von der ,,Landeskirche de luxe®, die wir uns schaffen wollten.
Vielleicht ist dies einer der Griinde, warum wir in manchen Bereichen
unsere Jugend verloren haben. Herausfithrung aus der Enge, das war eine
wichtige Parole, die wir auf unsere Fahnen geschrieben hatten, und wir
haben versucht, fiir uns und die nachfolgende Generation ein neues, befrei-
endes Verstdndnis des Evangeliums zu entwickeln. Dal} dies aber nicht nur
Anpassung an groBkirchliche Verhéltnisse sein diirfe, sondern aufs neue
kirchliche Existenz als Kontrastmodell zur herrschenden Gesellschaft aus-
weisen miisse, dies zu gestalten, ist uns nur wenig gelungen.

Natiirlich war diese Entwicklung nicht nur negativ. Wir haben unseren
Horizont theologisch erweitert. Ich méchte diese Befreiung nicht missen,
obwohl wir dabei auch durch eine Phase des Kopierens hindurchgegangen
sind. Wir haben im Methodismus wieder die soziale und gesellschaftliche
Dimension entdeckt. Beispielhaft ist fiir mich in diesem Zusammenhang
das Miihen der DDR-Konferenz um mutige und klare Stellungnahmen,
wihrend wir in Westdeutschland und auch in der Schweiz sehr viel Riick-
sicht auf die Ansicht unserer in der Mittelklasse verwurzelten Mitglieder
nahmen.” Aber insgesamt hat sich das BewuBtsein fiir die gesellschaft-
liche Herausforderung, die in unserem Auftrag liegt, doch sehr viel breiter
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durchgesetzt, als dies noch vor dreilig Jahren der Fall war. Unsere diakoni-
schen Einrichtungen sind weiter gewachsen. Sie sind uns dabei fast zu gro
geworden. Und nur an wenigen Stellen gelingt es uns, nicht einfach das zu
tun, was uns Staat oder Sozialversicherungssystem als Platz anbieten, son-
dern dort die Arbeit fiir Schwache aufzugreifen, die sonst niemand tut. Die
Diakonische Kreativitit des europiischen Methodismus hat sich in den letz-
ten Jahrzehnten sehr in Grenzen gehalten.

Ich meine auch beobachten zu miissen, wie wir immer wieder dazu
neigen, unser connexionalistisches System zu mifibrauchen. Es scheint zur
Schwachung von Eigeninitiative, zur Forderung von MittelméBigkeit und
des Kompromif3fdhigen zu tendieren. Bevor wir aber den Kongregationalis-
mus zum methodistischen Schimpfwort erkliren, sollten wir erkennen, dafB3
die Eigenverantwortung von Gemeinden und Pastoren ein wichtiges Gut ist,
das nicht notwendigerweise auch in einen Gemeindeegoismus miinden muf.

Gleichzeitig mul} aber auch positiv vermerkt werden, daf die iiberkonfe-
renzlichen Verbindungen und die Verantwortung fiir die Not anderer Konfe-
renzen in den letzten Jahren sehr zugenommen hat und daf sich hier der
Connexionalismus bew#hrt.

Im Blick auf unsere dkumenische Situation mochte ich drei Phasen
umreiflen, die in ihrem Ablauf ein sehr paradoxes Bild abgeben.

(1) In der Zeit der Urspriinge und des Wachsens der methodistischen
Bewegung waren wir oft angefeindet und wenig anerkannt; zugleich war
unser indirekter Einflul auf andere Kirchen sehr grofB. Eine Reihe von
Arbeitsmethoden wurden dort von den Methodisten iibernommen, und
unterhalb der Ebene der akademischen Theologie gab es sicher auch sehr
viele geistliche und theologische Impulse, die von der methodistischen
Bewegung ausgingen.

(2) In der Zeit wachsender dkumenischer Anerkennung haben wir sehr
viel mehr von anderen iibernommen, was sicher nicht immer falsch war,
aber doch auch die Gefahr einer gedankenlosen Anpassung in sich trug.

(3) Heute sehen wir uns plétzlich herausgefordert durch neue Bewegun-
gen, die unsere frithere Funktion in Evangelisation und Gemeindeaufbau zu
iibernehmen scheinen und damit auch erfolgreich sind, so daB wir von
auflen (und auch von innen) unter den Druck geraten, ob wir unsererseits
ihre Methoden iibernehmen miissen. (In den USA ist es vor allen Dingen
von seiten der Southern Baptists der Fall, in Deutschland besonders von
seiten charismatischer freier Gemeinden.)

Ich kann auf Einzelheiten hier nicht eingehen, sondern méchte zusammen-
fassen:
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Die Evangelisch-methodistische Kirche wird ihre missionarische Aufgabe
wieder verwirklichen kénnen, wenn sie erkennt, wo sie von ihrem Auftrag
abgewichen ist, und neu versucht, ihn in zeitgeméfBer Form zu erfiillen.

3. Der Weg in die Zukunft

Ich mochte versuchen, das, was ich als wichtige Wegmarkierungen fiir die
Zukunft sehe, in drei Punkten zusammenzufassen.

a) Neuentdeckung der Botschaft

Ist es moglich, die Botschaft, die uns einst beseelt hat, wieder zu ent-
decken und neu fiir uns zu gewinnen — und zwar nicht als neuen guten
Werbetext, sondern als das Fundament, auf dem wir stehen, als die Quelle,
von der wir leben, als das Brot, von dem wir selber essen?!

Es geht also nicht zuerst um die Frage: ,,Wie sprechen wir vom Heil zu
den Menschen unserer Zeit?* sondern um die grundlegendere Frage: ,,Was
ist Heil fiir mich? Wovon lebe ich? Was bedeutet fiir uns das ,Gliick, erlost
zu sein‘?* Ich bin tief davon iiberzeugt, dafl die Botschaft von Gottes ver-
gebender, rettender und lebensverwandelnder Gnade, die Botschaft von
Rechtfertigung und Heiligung, auch fiir die Menschen unserer Zeit so wich-
tig ist wie eh und je. Wenn sie uns selber wichtig und fiir uns grundlegend
ist, werden wir auch Wege finden, anderen Menschen verstdndlich zu
machen, was wir erfahren haben, und es ihnen glaubwiirdig zu bezeugen.

Ich habe den Eindruck, daf} die theologische Aufarbeitung dieser Frage
in den letzten Jahren in gewissem Umfang geleistet worden ist; die Frage,
die uns jetzt bewegen mubB, ist die: Wie wird das theologisch Erkannte unter
uns wirklich lebendig? Wie kénnen wir den Gliedern in unserer Gemeinde
dazu helfen, daf sie die grundlegenden Antworten des Evangeliums wieder
als ihre personliche, im eigenen Leben bewédhrte Erfahrung formulieren
kénnen?

Etwas weiteres muf} bedacht werden: Wir teilen den missionarischen Auf-
trag mit anderen Kirchen. Die Mission in Europa, die Neuevangelisierung
der Menschen in diesem Kontinent, ist nicht nur unser Thema. Wir haben
also den Auftrag, gemeinsam zu fragen und zu bedenken, wie wir die Bot-
schaft des Evangeliums den Menschen heute nahe bringen. Und wir diirfen
dankbar feststellen, da} wir uns auch in der Frage nach der missionarischen
Botschaft 6kumenisch in vielem niher gekommen sind. '

Wir sollten ebenfalls anerkennen, dafy andere Kirchen dabei auch andere
Mittel einsetzen kénnen als wir. In einigen Traditionen sind die sakramenta-
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len und symbolischen Zeichen der Vermittlung der Gnade, die gerade man-
chen modernen Menschen helfen, das Evangelium aufzunehmen, sehr viel
reicher und lebendiger entwickelt als bei uns. Andere Kirchen kénnen auf-
grund ihrer Tradition und ihrer Ressourcen mehr Méglichkeiten zur Lebens-
beratung oder zur intellektuellen Auseinandersetzung mit den Fragen unse-
rer Zeit bieten. Wir sollten dies einfach dankbar anerkennen und mit nut-
zen, wo dies richtig und moglich ist, aber dann auch unsere Moglichkeiten
mit einbringen.

Wo allerdings versucht wird, die missionarische Aufgabe allein durch
Aufrechterhalten oder Wiederherstellen kirchlicher Strukturen zu erfiillen,
wo also die Welt gewissermaBen einfach durch Aufstellen christlicher Orts-
schilder eingemeindet werden soll, da werden wir darauf bestehen miissen,
daB das Evangelium tiefer reichen will und die Existenz des Menschen im
Innersten beriihrt und verwandelt.

Mir scheint, dal} uns hier gerade das Zeugnis von Menschen aus Gebie-
ten, wo diese Auspragung christlicher Botschaft ganz neu verkiindigt wird,
eine Hilfe sein kann. Wir erleben, wie wertvoll fiir sie ist, was uns schon
selbstverstdndlicher und manches Mal eher ungeliebter Besitz zu werden
schien. Wir erfahren, die Botschaft des Evangeliums hat ihre Kraft noch
nicht verloren, und wir lesen voll Staunen und Dankbarkeit, was es sich
Menschen kosten lassen, dieser Botschaft Folge zu leisten.

b) Neugestaltung von Gemeinschaft

Wir brauchen dringend neue Formen intensiver christlicher Gemein-
schaft unter seelsorgerlichen und missionarischen Aspekten. Es sind For-
men, die den Raum des Vertrauens aufbauen, in dem Glaube gemeinsam
erlernt und Zeugnis miteinander eingeiibt werden kann.

Wir haben in den letzten Jahren versucht, durch Hauskreise die Arbeit
der alten Klassen wieder aufleben zu lassen. Das ist uns nur teilweise gelun-
gen. Oft sind diese Hauskreise zu sehr sich selbst iiberlassen und zu sehr
privat gepragt. Wie kénnen wir sie noch verbindlicher und zugleich offener
machen? Kénnen uns hier die ,,Covenant Groups* helfen, die in ihrem Auf-
trag begrenzt, aber zugleich klar strukturiert sind? "

Auch hier mag die Erfahrung junger Gemeinden Anregung und neue
Inspiration fiir dltere bieten. Allerdings ist dort ein Problem noch nicht zu
l6sen, das wir vor allen Dingen in #lteren ldndlichen und kleinstadtischen
Gemeinden haben. Die Menschen kennen sich sehr gut — wenigstens
duflerlich —, und oft sind viele miteinander verwandt und brauchen eine
gewisse innere Distanz, um langfristig miteinander leben zu kénnen. Diese
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aber verhindert Offenheit und Ehrlichkeit und damit auch das Aufdecken
von Schwierigkeiten und deren Aufarbeitung in den Gemeinden. Hilfe in
dieser Situation konnen Gemeindefreizeiten bieten mit der Gelegenheit des
intensiven Zusammenseins in einer ,,Sondersituation‘‘; aber auch dort, wo
sich bei Tagungen und Kongressen Menschen verschiedener Gemeinden
treffen, die sich noch nicht kennen, kann sich das notwendige vertiefte
Gesprich ereignen. Die Frauen haben in ihrer Arbeit neue Formen des Mit-
einanders entdeckt, die gerade in dieser Hinsicht viele befihigt und berei-
chert haben. Wird es ihnen moglich sein, etwas von dieser Erfahrung in den
Raum der Gemeinde weiterzutransportieren?

Dazu tritt die Aufgabe einer erneuerten Gemeinschaft in unseren Gottes-
diensten. Der klarere liturgische Rahmen, den wir uns gegeben haben, ist
sicher ein Gewinn; aber er mufl und kann immer wieder neu mit Leben
erfiillt werden.

In unseren Gottesdiensten miissen auch die Kinder und die jungen Leute
vorkommen. Ein afrikanischer Bischof sagte mir: Wir hatten Schwierig-
keiten mit unseren jungen Leuten, so lange sie nur ,,Sitz** in unseren Gottes-
diensten hatten; seit sie auch ,,Stimme*“ in ihnen haben, sind sie Teil unserer
Gemeinschaft und die tragende Schicht unserer Kirche!

Wenn wir von Neugestaltung der Gemeinschaft sprechen, geht es auch
um die Neugestaltung unserer Connexio.

Dies ist zur Zeit und auch auf unserer Tagung ein viel strapazierter
Begriff, und ich weil} nicht, ob ich ihn hier ausbreiten soll. Wir sollten uns
bewullt machen, dal3 wir diesen Begriff in sehr unterschiedlicher Weise und
auf unterschiedlichen Ebenen gebrauchen.

Connexio ist zundchst einmal ein sehr konkreter und kirchenrechtlich
wirksamer Begriff, der es mit der Einbindung in die Jurisdiktion einer
Kirche zu tun hat. Wir bezeichnen damit etwa die Strukturen der United
Methodist Church (Evangelisch-methodistische Kirche) oder auch die
Zugehorigkeit zur Britischen Methodistischen Konferenz.

Gleichzeitig signalisiert uns dieser Begriff die Herausforderung, diese
Strukturen mit dem Geist des Bundes zu fiillen, den Gott mit uns und den
wir im Rahmen dieses Bundes miteinander geschlossen haben. Das bedeutet
dann, dal3 eine methodistische Jdhrliche Konferenz eben kein Parlament
mit verschiedenen Interessengruppen sein soll, sondern die Gemeinschaft
der fiir die gesamte Arbeit Verantwortlichen darstellt. Dies stellt eine beson-
dere Herausforderung fiir die Partnerschaft unter den Pastorinnen und
Pastoren dar.
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Ein weiteres Verstdndnis des Begriffes Connexio bezieht sich auf das part-
nerschaftliche Miteinander iiber Konferenzgrenzen hinaus, u.U. auch
zwischen den Gliedern unterschiedlicher methodistischer Familienzweige.
Wie wir dieses partnerschaftliche Miteinander gerade unter den Heraus-
forderungen des heutigen Europas gestalten, war ein wichtiges Thema
unseres Zusammenseins. Wir konnten feststellen, es gibt sehr viel Hilfs-
bereitschaft in diesem Bereich, und wir diirfen positiv festhalten, daf} solche
Hilfsbereitschaft nicht nur denen dient, die Hilfe empfangen, sondern auch
diejenigen, die helfen, aus der Gefahr permanenter Selbstbeschiftigung
herausfithren kann. Doch ist damit zugleich auch wieder ein moglicher
Negativaspekt verbunden. Die Hilfsbereitschaft kann stdrker an der eigenen
Aktion als an den wirklichen Bediirfnissen der anderen orientiert sein, sie
kann sehr bald auch wieder Selbstdarstellung werden und so dem Partner
mehr schaden als niitzen. Eine Losung fiir dieses Problem diirfte darin
liegen, daB wir auf einen kontinuierlichen partnerschaftlichen Dialog zwi-
schen allen Beteiligten hinarbeiten. Wo er getibt wird, wird man spiiren, was
die anderen wirklich brauchen, und aus 6ffentlichkeitswirksamem Aktio-
nismus in eine tragfdhige Treuebeziehung finden. In diesem Zusammen-
hang stellt sich mir die Frage, ob wir nicht stiarker auf bilaterale Partner-
schaften (nicht nur zwischen Gemeinden, sondern auch u. U. zwischen Kon-
ferenzen) setzen miiiten, um diesen ProzeB zu fordern, da es eine Uberfor-
derung sein kénnte, stindig das ganze Netzwerk der gesamten Connexio im
Blick halten zu miissen.

Wichtig scheint mir auch Geduld und Offenheit in der Frage, was die
Partner zu bieten haben, die duBerlich auf der Empfiangerseite zu stehen
scheinen. Wir sind oft beeindruckt von ihrer Durchhaltekraft und ihrem
Zeugnis, stehen aber auch in Gefahr, sie mit unseren Erwartungen zu iiber-
fordern. Wenn wir sie fragen, wie das auf dieser Konferenz geschehen ist:
,»Welche Gaben habt ihr?*, werden sie uns manches Mal antworten miissen:
»Das wissen wir noch gar nicht!*. Solcher Reichtum ist oft verborgen und
offenbart sich erst, wenn wir wirklich miteinander leben und arbeiten.

¢) Neue Hinwendung zu den Menschen

Es hat in der Vergangenheit unter uns gelegentlich den Streit um die Prio-
ritdt zwischen Heil und Wohl gegeben, und wir haben immer wieder darauf
hingewiesen, daB dies fiir uns keine Alternative sein konne. Aber im Grunde
ist dies gar nicht die bedringendste Alternative im Blick auf die Arbeit
unserer Kirche. Sie stellt sich mir noch grundlegender in der Frage nach der
Binnen- oder AuBenorientierung unserer Arbeit. Viele unserer Gemeinden
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sind im Grunde der Uberzeugung, die einzige Aufgabe der Kirche sei es, fiir
die Leute da zu sein, die sich zu ihr halten. Natiirlich méchten sie auch
evangelisieren, damit wieder Neue kommen, die die sich lichtenden Reihen
auffiillen. Aber diese sollten sich moglichst gut in das bestehende Gefiige
einfiigen und fiihlen sich gerade deswegen meist als Fremdkérper und blei-
ben bald wieder weg. Dankenswerterweise reagieren unsere Gemeinden
auch sehr sensibel auf die Not in der Welt und sind in beachtlicher Weise
bereit, Spendenaufrufen Folge zu leisten, aber sie sind oft hilflos, wenn es
darum geht, die Not an der eigenen Haustiire zu erkennen und anzupacken.
Gerade aber die AuBlenorientierung miifite ein Hauptkennzeichen metho-
distischer Gemeindearbeit sein, wenn denn weiter gilt, daB unser Auftrag
ist, Seelen zu retten, schriftgemiBe Heiligung iiber die Lande zu verbreiten
und die Gesellschaft zu reformieren! '

Ich méchte eine Reihe von Aufgaben benennen, die wir angreifen miis-
sen, um hier weiterzukommen.
Wir brauchen
(1) Hilfe zu missionarischem Lebensstil

Unsere Leute leben nicht allein, sondern im stédndigen Kontakt mit ande-
ren Menschen. Aber es fillt ihnen schwer, Alltag und Sonntag zu verbinden,
menschliche Zuwendung und persoénliches Zeugnis von Jesus Christus in
einer natiirlichen Weise zu verkniipfen. Wenn wir lernen, auch unterein-
ander wieder unverkrampfter von geistlichen Fragen zu reden, haben wir
schon einen wichtigen Schritt getan, dies auch AuBlenstehenden gegeniiber
zu kénnen.
(2) Neue Formen evangelistischer Veranstaltungen

Wir brauchen nach auflen offene und fiir Nichtchristen anziehende Ver-
anstaltungen, die an den Bediirfnissen der Menschen und nicht nur an
unseren Erinnerungen ausgerichtet sind. Ich denke hier z. B. an Glaubens-
kurse, Elternseminare, Familiengottesdienste oder Seminare zur Lebenshilfe.

In all diesen unterschiedlichen Formen kénnte gerade der methodistische
Akzent, daB wir personliche Erfahrung mit dem Ruf zum Glauben und der
Information tiber die biblische Botschaft verbinden, eine wichtige Hilfe
sein.
(3) Entwicklung einer dialogischen Theologie

Wenn ich in diesem Zusammenhang von ,,Dialog* spreche, meine ich das
Gespriach mit dem Nichtchristen, gleich ob es ein moderner Agnostiker
oder ein Angehoriger anderer Religionen ist. Es geht um ein Horen auf die
Fragen und die Uberzeugungen anderer, das verbunden ist mit einer mog-
lichst verstandlichen und begriindeten Darlegung der eigenen Position, also
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um ,,Apologetik* im guten Sinne. Christliche Theologie mull und wird
immer auch Selbstreflexion des Glaubens sein; aber sie darf nicht zum
Selbstgespriach der Theologen oder der Christen unter sich verkommen,
sondern mufl das Gespriach mit den anderen suchen. Hier sind wir oft zu
sehr im Fahrwasser der allgemeinen, volkskirchlich orientierten Theologie
geblieben und haben noch nicht klar genug missionarische Alternativen
entwickelt.

(4) Neue Wege personlicher und gemeindlicher Diakonie

Eine Frage, die uns auf dieser Tagung immer wieder bewegt hat und die
zum Zentrum unseres Auftrages gehort, lautete: Wer sind unsere Armen?
Wo sind die Menschen, die am dringendsten unsere Hilfe brauchen.

Wenn man einem oberflidchlichen Eindruck folgen wiirde, kénnte man
denken, daf} diese Fragen zur Zeit in Osteuropa klarer zu beantworten sind.
Es sind oft unsere Nachbarn, Leute wie wir, die mit den revolutioniren
Strukturveridnderungen nicht Schritt halten kénnen, sehr oft auch Leute
innerhalb und am Rande der Gemeinde. Im westlichen Europa scheinen das
auf den ersten Blick eher Leute einer exotischen Minderheit zu sein,
Obdachlose oder Drogenabhéngige, Leute also, die in einer ganz anderen
Welt als der unseren leben und von uns kaum zu erreichen sind. Zugleich
aber wissen wir, daf} es auch in den sogenannten Wohlstandsgesellschaften
des Westens sehr viel verborgene Armut gibt. In beiden Fillen gilt also die
Frage: Wie erreichen wir die Betroffenen und was ist die sachgeméfe Hilfe
fiir sie? Es wire aber fatal, wenn wir dieser Aufgabe ausweichen wiirden,
nur weil dies eben nicht ganz einfach ist, und deswegen nur die Not jenseits
der Grenzen sehen und ansprechen wiirden.

Gerade an dieser Stelle muf} auch gesagt werden, daf in unseren Gemein-
den in dieser Richtung viel geschieht. Eine kurze Umfrage in der Ostdeut-
schen Jéhrlichen Konferenz nach der missionarisch-diakonischen Ausrich-
tung der Arbeit unserer Gemeinden hat gezeigt, dal es ohne Schwierig-
keiten moglich ist, sofort eine Handvoll von Gemeinden zu nennen, die sich
z.B. in der Arbeit mit Auslindern engagieren. Das gilt sicher auch fiir
andere Konferenzen, und dennoch sind wir noch weit entfernt von dem
Ziel, daB} jede Gemeinde an einer bestimmten Stelle ihre ureigene Aufgabe
des diakonischen Einsatzes erkennt und erfiillt.

(5) Gesellschaftspolitische Diakonie

Es ist an einigen Stellen auf unserer Tagung deutlich geworden, daB kari-
tative Einzelhilfe nicht geniigt, um der Not im heutigen Europa Herr zu
werden. Wir miissen uns einsetzen fiir mehr soziale Gerechtigkeit, insbeson-
dere in den sogenannten Reformstaaten des Ostens, aber auch in den Lin-
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dern der Européischen Union, in denen die Soziale Marktwirtschaft immer
mehr dazu neigt, ihren sozialen Charakter abzulegen und das sogenannte
soziale Netz immer stirkere Liicken aufweist. Was hier zu tun ist, kénnen
und sollen wir nicht alleine tun, sondern wir werden versuchen miissen,
Koalitionen mit 6kumenischen Partnern zu schliefien und so weit wie mog-
lich als Kirchen gemeinsam zu den Problemen unserer Gesellschaft zu spre-
chen. Dies ist nicht immer einfach, obwohl wir in Grundfragen durchaus
einig sind; zumindest in Deutschland sind wir in den ékumenischen Gre-
mien zur Zeit dabei, darum zu ringen, daB die Kirchen in dieser Sache mehr
gemeinsam miteinander tun. Aber natiirlich gehort in diesen Zusammen-
hang auch die Frage, ob es Dinge gibt, die wir als methodistische Kirchen
aus dem Proprium unseres Auftrages heraus allein tun miissen und konnen.
(6) Methodistische Sozialethik

Angesichts der Orientierungsschwierigkeiten in unserer heutigen Gesell-
schaft miissen wir uns die Frage stellen, ob unsere Sozialen Grundsitze
geniigen, um diese Orientierung zu schaffen.!® So verdienstvoll sie sind,
sie stellen doch an vielen Stellen eher eine Sammlung von Uberzeugungen
und Forderungen im Blick auf wichtige Themen dar als eine konsistente
Darstellung unserer ethischen Grundauffassungen, aus denen sich dann die
Einzelforderungen ergeben.

Haben wir oder brauchen wir eine Sozialethik in den Spuren John
Wesleys, die aus dem Liebesgebot der Bergpredigt und der Goldenen Regel
entwickelt ist und vergleichbar ist etwa der katholischen Soziallehre, der
lutherischen Zwei-Reiche-Lehre oder der reformierten Auffassung von der
Konigsherrschaft Christi?

(7) Leben in der multikulturellen Gesellschaft

Unsere Gemeinden und ihre Glieder machen meist nicht den Fehler
mancher ihrer ,.evangelikaleren* Schwestern und Briider, daf sie iibereifrig
und ohne Einfiihlungsvermégen unter den Muslimen oder Hindus, die
unter uns leben, missionieren. Aber damit ist leider oft eine Haltung der
Nicht-Beziehung verbunden; man kiimmert sich um diese Menschen wenig,
da sie ja doch nicht als potentielle Glieder der Gemeinde in Frage kommen.
Wir brauchen hier eine den anderen zugewandte Haltung menschlichen
Interesses, die auch das Zeugnis des Glaubens nicht ausschlie3t, aber es ein-
gebettet sein 148t in ein vom Geist der Liebe geprigtes Miteinander. Es gibt
dafiir auch in unseren Gemeinden positive Ansitze. Strallenfeste und Nach-
barschaftsbegegnungen gerade auch in unseren gréf3eren Stidten fithren oft
zu guten Kontakten mit Menschen, die normalerweise mit unserer kirch-
lichen Arbeit nicht in Berithrung kommen wiirden. DaB dies dann weiter-
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gefiihrt werden kann in Begegnungen und Gesprachen, muf3 noch versucht
und eingeiibt werden. "

Ich méchte diese Gedanken zusammenfassen und uns ermutigen, unseren
Weg zwischen einer depressiven Selbstunterschidtzung und eines iiberheb-
lichen messianischen SelbstbewuBtseins (das freilich zur Zeit unter Metho-
disten selten zu finden ist) zu finden. Wir diirfen davon iiberzeugt sein, daf
wir mit dem Auftrag, der uns anvertraut ist, einen wichtigen Beitrag zur
Mission der Kirche Jesu Christi in Europa leisten kénnen. Ob dies in jedem
Fall zum &uBeren Erfolg fithren wird, ist eine andere Frage. Es hat mich sehr
beeindruckt, dafl in unseren Bibelarbeiten — ob geplant oder nicht geplant
sei dahingestellt — sich ein roter Faden gezeigt hat. Es ging um Opfer und
Auferstehung, es ging um Kinderlosigkeit und die VerheiBung neuen
Segens. Es ist von denen, die uns diese Worte ausgelegt haben, sehr deutlich
gemacht worden, daf es den direkten Weg zur Fiille und zum Reichtum vom
Evangelium her nicht gibt. Was bedeutet das Wort Jesu: ,,Wer sein Leben
verliert, der wird es erhalten!* fiir eine Kirche? Diese Frage hat mich eine
Zeitlang auBerordentlich fasziniert, und es hat mich sehr beeindruckt, daf
das Biichlein von Rupert E. Davies, Methodism, mit den Worten endet: ,,Is
the Methodist Church prepared, if neccessary, to die in order to live?“?
Wenn ich es recht verstanden habe, ging es ihm damals um die mogliche
Preisgabe der eigenen Sonderexistenz zugunsten einer Vereinigung mit der
Kirche von England. Dieses Opfer ist dann der Britischen Methodistenkir-
che nicht abverlangt worden, und ich selbst beurteile die Situation fiir uns
gerade in dieser Sache als recht komplex. Neben Anzeichen dngstlicher und
krampfhafter Selbstbewahrung sehe ich auch eigentiimliche ,,Selbstmord-
mechanismen** im europiischen Methodismus, die nicht auf Hingabe, son-
dern auf resignierte Aufgabe der eigenen Existenz zielen. Das ist nicht der
Sinn der Worte Jesu. Von daher habe ich mich vorsichtig auch manchen
Erkenntnissen der Gemeindewachstumsbewegung gedffnet, obwohl ich
nach wie vor die grundsitzliche Aussage unterstiitzen wiirde, dal Wachs-
tum der Gemeinde nicht Ziel, sondern Frucht unseres Miihens um andere
Menschen sein muf.

Das konnte uns zur folgenden These fithren:

Die Evangelisch-methodistische Kirche verwirklicht dann ihre missiona-
rische Aufgabe, wenn sie bereit ist, sich ohne Reserve auf ihren Auftrag ein-
zulassen und dabei weniger an ihre Selbsterhaltung als vielmehr an ihre
Existenz fiir andere zu denken.

Sie erfiillt diesen Auftrag, wenn sie bereit ist, von anderen zu lernen und
mit ihnen, wo immer méglich, zu kooperieren, aber zugleich in aller Demut
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dabei auch ihr ,,Modell* von missionarischer Arbeit und Gemeindeaufbau
anzubieten.

Sie erfiillt ihren Auftrag dann, wenn sie bereit ist, sich fiir andere einzu-
setzen und ihnen zu helfen, wo immer das méglich ist, und dabei auch pro-
phetische Kritik an unserer Gesellschaft und unserer Verflechtung in ihr
nicht scheut, ohne édngstliche Riicksicht auf die Kosten.

Solche zusammenfassenden Thesen sind freilich nun fast schon wieder zu
abstrakt, um das auszusagen, was unseren Auftrag ausmacht. Das Ja, das
man zu ihnen spricht, bekommt erst Gewicht und Bedeutung, wenn dieses
Ja dann auch in der Praxis gelebt wird.

Dabei ist nun allerdings auch noch eine ganz andere Wahrheit des Evan-
geliums zu bedenken: Kirche Jesu Christi ist nie nur Aktionsgruppe, sie ist
zugleich auch Raum fiir die ,,Miihseligen und Beladenen*. Dies beides
nebeneinander zu stellen, schafft eine Spannung, die nur schwer iiberwind-
bar scheint. Aber ich bin der Uberzeugung, daf3 dieser Widerspruch aufge-
hoben ist in dem, was ich die ,,Seele* der methodistischen Bewegung
genannt habe, ndmlich durch die Botschaft von der rettenden Gnade
Gottes. In ihr wird die grof3e Einladung an uns ausgesprochen, die uns auf-
nimmt ohne Riicksicht auf das, was wir leisten oder vorweisen. Zugleich
aber entfaltet sie die Kraft, um uns immer wieder neu zum Handeln fiir
andere zu befihigen. Rechtfertigung und Heiligung, das sind die beiden
Dimensionen, in denen wir immer wieder neu unser Christsein leben.
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