WILHELM ANDERSEN

Die Mission als Herausforderung an die Kirche
und ihre Theologie

Votbemerkung

Professor D.Wilhelm Maurer, dendas Jahrbuch des Martin Luther-Bundes mit
dieser Nummer nachtriglich zu seinem 65. Geburtstag griifit, hat sich in
seiner praktisch-kirchlichen und in seiner theologisch-wissenschaftlichen
Titigkeit als ein Mann der Kirche und ihrer Mission verstanden. Das fand
seinen Ausdruck einmal in der Ubernahme konkreter Verantwortungen in
der Missionstitigkeit der Kirche; auBerdem stammen aus der Feder von
Professor Maurer wichtige Beitrige zum Verstindnis der Mission in reforma-
torischer Sicht. Vor zwei Jahren hat erin der Professor Vicedom gewidmeten
Schrift ,,Ihr werdet meine Zeugen sein® einen Aufsatz unter dem Thema
veroffentlicht: Reformation und Mission®.

In diesem Aufsatz spricht er von der Verlegenheit, die das Verhiltnis der
Reformation zur Mission bis in unser Jahrhundert hinein bedeutet hat. Er
zeigt darin allerdings auch, daB die reformationsgeschichtliche Forschung
seit Karl Holl manches getan hat, um diese Verlegenheit zu verringern. Das
herkommliche Bild ist in vieler Hinsicht modifiziert worden. Professor
Maurer selber fithrt manche —vorallem durch die Zeitverhiltnisse bedingte —
Griinde an, die es nicht zur Aufnahme einer praktischen Missionstitigkeit
von Seiten der reformatorisch bestimmten Kirche, die von nennenswerter
Bedeutung gewesen wire, hat kommen lassen. AuBerdem macht er deut-
lich, daB Luthers Theologie keineswegs missionsfeindlich ist, sondern
fiir eine Theologie der Mission heute bleibend wichtige Einsichten ent-
hilt.

Professor Maurer diitfte aber trotzdem dem Verfasser der nachfolgenden Aus-
fihrungen darin zustimmen, daBl das Zueinander und Miteinander von
Kirche und Mission weder in theologischer noch in praktisch-kirchlicher
Hinsicht in der evangelischen Christenheit bisher sachentsprechend zur
Geltung gekommen ist. Uber das Verhiltnis von Kitche und Mission ist in
den letzten Jahren zwar sehr viel nachgedacht und geschrieben worden. Es
ist als eine der wichtigsten Fragestellungen und Aufgaben innerhalb der
Ockumene erkannt worden; und die 1961 in Neu-Delhi vollzogene Inte-
gration des Weltmissionsrates in den Weltrat der Kirchen zeigt die Bereit-
schaft, daB man aus theologischen Einsichten und praktischen Erfahrungen

1 Neudettelsau 1963, S. 20—41.



Folgerungen zu zichen gewillt ist. Aber die Frage nach der missionarischen
Dimension der Kirche und nach dem kirchlichen Bezug der Mission ist
trotzdem noch in unverminderter Stitke eine Herausforderung an das
Denken und Handeln derer, die sich nach dem Namen Jesu Christi nennen
und nennen lassen.

Wir wollen im folgenden nicht allgemein nach dem Verhiltnis von Kirche
und Mission fragen, sondern iiberpriifen, wie es in der dogmatisch-theolo-
gischen Arbeit Beriicksichtigung findet. Wir wihlen dabei bewuft solche
Beispiele aus, die dafiir in einem positiven Sinne ergiebig sind. Das ist aber
keineswegs allgemein der Fall. So spielt z. B. in dem Kompendium der
Dogmatik von Chr. Ernst Luthardt, das in vielen Auflagen erschienen
und von mehreren Theologengenerationen als Lehrbuch benutzt worden
ist, die Mission so gut wie keine Rolle. Nicht viel anders ist es mit Werner
Elerts Dogmatik ,,Der christliche Glaube®. Im Stichwort-Register taucht der
Begriff Mission weder fiir sich noch in Verbindung mit der Kirche auf?.
Und die Darlegungen selbst geben dafiir auch keinen AnlaB. Das Gleiche
mubB auch — um ein erst vor wenigen Jahren erschienenes Werk zu nennen
— von der Dogmatik Regin Prenters gesagt werden®.

Dariiber wird man sich nicht mit leichter Hand hinwegsetzen kénnen. Wir
miissen vielmehr nach den Griinden dafiir fragen und uns iiberlegen, wo
eine theologische Neubesinnung einzusetzen hat. Da man den genannten
Minnern gerade kein ausgesprochenes Desinteresse an der Mission nach-
sagen kann, ist es um so auffallender, daB die Mission und das Missionarische

2 Das Gegenstiick zur Dogmatik: Das christliche Ethos (Tiibingen 1949), geht wenig-
stens am Rande auf die Frage nach der Mission ein. So steht im letzten Kapitel der Satz:
,.Die Kirche lebt nur, solange sie Mission treibt* (8. 555). Aber diese nun wirklich
gewichtige Bemerkung bleibt eine Randbemerkung und prigt weder das Selbstverstind-
nis der Kirche, noch gibt sie den Aussagen iiber die Existenz des Christen in der Welt
Richtung und Inhalt.

3 R. Prenter, Schopfung und Erlésung, Dogmatik, Gottingen 1960. Prenters dogmati-
sches Denken ist durch die Doppelpoligkeit von Schépfung und Erlosung bestimmt. Nach
den Prologommena behandelt er zuerst die Lehre von der Schopfung (A. Der Gott der
Schépfung, B. Der Mensch der Schépfung) und dann von der Erlosung (A. Der Gott
der Erlosung, B. Der Mensch der Erlsung). Als ein besonderer Aspekt von 1L B er-
scheint die Lehre von der Kirche: Die Kirche des Wortes und des Glaubens (Die Ge-
meinschaft der Erneuerung), vgl. S. 479ff. Der diesem Kapitel vorausgestellte Leitsatz
ist aufschluBreich. Er spricht von der Kitrche unter sehr verschiedenen Gesichtspunkten.
Aber davon, daB die Kirche Sammlung und Sendung ist, daB sie als Kirche Sendung
Gottes in die Welt ist, ist bestenfalls indirekt die Rede. Das soll sicher nicht bestritten
werden; aber dieser Tatbestand selbst tritt nicht als etwas in Erscheinung, das ein spe-
zifisches dogmatisches Interesse verlangt.
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in der lehrhaft-dogmatischen Selbstbesinnung der Kirche keinen oder
wenigstens nur einen so geringen Niederschlag gefunden hat?.

1§

Wer sich iiber das Verhiltnis von Kirche und Mission nach evangelischem
Verstindnis klar werden will, kann nicht einfach auf allgemein anerkannte
Grunditberzeugungen zuriickgreifen, die sich lehrmiBig in den Bekenntnis-
schriften niedergeschlagen haben. Die Frage nach der rechten Zuordnung
von Kirche und Mission ist der evangelischen Theologie in unserem Jahr-
hundert aber unausweichlich gestellt. Die evangelische Christenheit ist
darum zu einer Grundlagenbesinnung genétigt, die das iiberkommene
Selbstverstindnis als Kirche miteinschlieft. Wir versuchen uns das zu-
nichst an der Lehrtradition unserer lutherischen Kirche klarzumachen.
Dieser Einsatz bei den lutherischen Bekenntnissen des 16. Jahrhunderts
mochte aber nur beispielhaft verstanden werden. Ein sehr groBer Teil der
im Weltrat der Kirchen vereinten Kirchen bzw. der Missionsinstitutionen,
die bis 1961 im Weltmissionsrat zusammengeatbeitet haben, ist von der
Reformation des 16. Jahrhunderts direkt beeinflult worden. Was von den
Kirchen lutherischen Bekenntnisses gilt, diirfte weithin auch fur die anderen
protestantischen Konfessionen und Denominationen zutreffen. Aber
gerade weil es hier um eine kritische Frage an die iiberkommene Tradition
geht, erscheint es angebracht, daB jeder mit der Kritik zunéichst an der Stelle
einsetzt, wo et selber steht.

Es ist in den letzten Jahrzehnten sehr viel tiber die Tatsache nachgedacht
und geschrieben worden, daB die Arbeit der Mission im Bereich der pro-
testantischen Kirchen weithin als ein Sonderunternehmen in Erscheinung
getreten ist. Die Initiative dazu ging von einzelnen Minnern, Gruppen
oder Gemeinschaften aus, denen der Missionsauftrag Jesu in seiner ganzen
Dringlichkeit wichtig geworden war. So entstanden — besonders im euro-
piischen Raum — in, neben und manchmal auch auBethalb von den ver-
faBten Kirchen missionarische Organisationen (Missionsgesellschaften),
die fiir ein Missionsgebiet oder mehrere die geistliche und finanzielle Ver-
antwortung iibernahmen.

Wir haben diese These durch das Wort ,,We1thm allerdings sofort einge-
schrinkt. Die Lage war nicht iiberall die gleiche. Die von Amerika aus ein-

4 Den folgenden Ausfithrungen (mit Ausnahme von Abschnitt IV) liegen Vortrige
zugrunde, die auf det Herbstkonferenz der Leipziger Mission in Hildesheim (1963) und
auf der Konsultation mit Orthodoxen Theologen iiber Kirche und Mission, zu der die
Abteilung fiir Mission und Evangelisation des Weltrates der Kirchen ecingeladen hatte
(Aarhus 1964), gehalten wurden.



setzende Missionsarbeit war in den meisten Fillen von Anfang an sehr eng
mit dem Gesamtleben der jeweiligen Kirche oder Denomination verbunden.
Und auch in Europa gab es neben der Aktivitit besonderer Missionsgesell-
schaften missionarische Arbeit, die von den Kirchen als solchen betrieben
wurden. Nicht unerwihnt bleiben soll auflerdem, daBl das Selbstverstindnis
der Mission an manchen Stellen ganz bewuBt kirchlich bestimmt war, auch
wenn die Arbeit selbst aus duBeren Griinden die rechtliche Form der
Missionsgesellschaft angenommen hatte. Als Beispiel sei nur Wilhelm Léhe
genannt, der den AnstoB zur Missionsarbeit von Neuendettelsau gegeben
hat. Mission war fiir ihn , nichts als die eine Kirche Gottes in ihter Be-
wegung ‘s,

Aber wir werden trotz dieser erfreulichen Ausnahmen doch sagen miissen:
Die Mission trat im Leben der-von der Reformation bestimmten Kirchen
weithin als ein zusitzlicher Faktor in Erscheinung und wurde auch so ver-
standen. Woran lag das? Hingt dieses Verstindnis von Mission als eines
Faktors, der nicht zum Wesen der Kirche hinzugehdrt sondern nachtriglich
zu ihr hinzutritt, vielleicht mit der Lehrtradition zusammen, wie sie in der
Reformationszeit ihre Prigung erhalten hat? Wenn das der Fall ist — und
wir werden uns dieser Einsicht kaum entziehen kénnen — dann haben wit
hinsichtlich des Verhiltnisses von Kirche und Mission heute nicht nur
bestimmte praktische Konsequenzen zu zichen, sondern auch theologisch
einiges nachzuholen. Wir haben uns theologische Zusammenhinge zu ver-
gegenwirtigen, die notwendig zu einer Anderung der Verhiltnisse dringen.
Karl Barth hat diese These mit besonderem Nachdruck vertreten. Er dehnt
sie auch auf die vorreformatorische und nachreformatorische Lehre von
der Kirche aus. Nach ihm weist schon die patristische und scholastische und
dann auch die reformatorische und nachreformatorische Lehre von der
Kirche eine Liicke auf, die sie ihren richtig angegebenen Elementen zum
Trotz als bedenklich erscheinen 1iBt6,

In Artikel 7 und 8 des Augsburgischen Bekenntnisses haben wir die grund-
legenden Sitze tiber das Wesen der Kirche nach reformatorischem Ver-
standnis. Artikel 7 lautet: ,,Es wird gelehrt, daB allezeit eine heilige christ-
liche Kirche sein und bleiben wird. Sie ist die Versammlung aller Gliubi-
gen, bei denen das Evangelium rein gepredigt wird und die heiligen Sakra-
mente dem Evangelium gemilB dargereicht werden. Zur wahren Einheit
der Kirche ist es genug, daB das Evangelium eintrichtig nach rechtem Ver-
stindnis gepredlgt und die Sakramente dem géttlichen Wort gemil3 dar-

® 8. Wilhelm Léhe: Drei Biicher von der Kirche, Neuendettelsau, 6. Aufl. 1928, S. 18.
¢ Vgl K. D. TV 35, 8751,
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gereicht werden. Es ist nicht not zur wahtren Einheit der Kirche, daB allent-
halben die gleichen, von den Menschen eingesetzten Zeremonien gehalten
werden.” Artikel 8: , Die christliche Kirche ist eigentlich nichts anderes als
die Versammlung aller Gliubigen und Heiligen. Weil es jedoch in diesem
Leben viele falsche Christen und Heuchler gibt und auch unter den From-
men offenkundige Siinder bleiben, so sind die Sakramente gleichwohl wirk-
sam, auch wenn die Pfarrer, durch die sie gereicht werden, nicht fromm
sind. Darum werden die Donatisten und alle anderen verworfen, die es
anders halten.®

Es besteht wahrscheinlich weitgehende Ubereinstimmung in der ganzen
Christenheit dariiber (die romisch-katholische Kirche miteingeschlossen),
daB diese Sitze entscheidende Dinge iiber das Wesen der Kirche aussagen.
Die ‘Predigt des Evangeliums von dem Handeln Gottes in Jesus Christus
zum Heil der Welt, der Vollzug der Taufe im Namen des Dreieinigen
Gottes und die Feier des Altarsakramentes sind die entscheidenden An-
zeichen dafiir, daB Kirche Jesu Christi in der Welt ist. Kirche ist dort, wo
das Evangelium von Jesus Christus bezeugt, gehort und geglaubt wird,
wo Menschen durch den Empfang der Heiligen Taufe in die Gemeinschaft
des Volkes Gottes aufgenommen werden und im Heiligen Abendmahl der
Gemeinschaft des Leibes und Blutes Christi teilhaftig werden. Auch um-
gekehrt besteht eine weitgehende Gemeinschaft in der Uberzeugung, daf
eine Gemeinschaft nicht als Kirche anerkannt werden kann, in der diese
,,hotae ecclesiae® nicht vorhanden sind.

Wir iibersehen bei dieser Feststellung nicht die Unterschiede, die es im
Kirchenverstindnis der einzelnen Konfessionen und Denominationen trotz-
dem noch gibt. Die Auffassung etwa von der kirchengrindenden Bedeu-
tung der Heiligen Taufe ist nicht allenthalben die gleiche. Aber auch das
Verstindnis des Abendmahls weist Gegensitze auf, die recht erheblich
sind. Dann darf nicht iibersehen werden, daB manche Kirchen noch weitere
Aussagen iiber die Kirche fiir wesensnotwendig halten — z. B. die bischof-
liche Ordnung und das Stehen der Kirche in der apostolischen Sukzession.
Es ist hier nicht der Ort, auf diese Probleme einzugehen. Wir wollen viel-
mehr die zentralen Faktoren ins Auge fassen, iiber die im Verstindnis der
Kirche ein Einvernechmen besteht.

Hier ergibt sich nun die Frage: Ist bei der Wesensbestimmung der Kirche
nicht etwas Entscheidendes {ibersehen worden ? Karl Barth sagt zu Artikel 7
der Confessio Augustana: Bedenklich an diesem Artikel war nicht, was
da gesagt wurde, sondern was da nicht gesagt wurde’. Es wurde nicht,

7 Vgl. ebd. S. 876.
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oder wenigstens nicht klar und umfassend genug nach dem Sinn und Zweck
der Kirche gefragt; darum blieb hier eine klaffende Liicke. Barth ist ge-
recht genug, die Ansatzpunkte fiir eine Fillung dieser Liicke zu wiirdigen.
Aber er kommt dann doch zu der Feststellung: DaB die Kirche nicht um
ihrer selbst willen, sondern fiir die Welt da ist, wird in der klassischen Lehre
von der Kirche tibethaupt nicht sichtbar, geschweige denn, daB sie von
Grund und Haus aus wesenhaft eben fiir die Welt da ist®.

Es bedarf deshalb wohl des Nachdenkens, ob die ausgesprochene Un-
freudigkeit des Protestantismus im 16.und 17. Jahrhundert zur Mission
nicht mit dieser Liicke zusammen hingt. Beziiglich der missionarischen
Aktivitit hatte die romisch-katholische Kitrche in diesem Zeitpunkt einen
beachtlichen Vosprung vor den protestantischen Kirchen. Barth meint
aber trotzdem, daB es auch mit ihrem iiberlieferten kirchlichen Selbstver-
stindnis nicht viel besser bestellt war. Und im Blick auf die missionarische
Praxis stellt er die Frage, ob sie nicht stirker unter der fatalen Parole stand:
die Welt fiir die Kirche als unter der anderen: die Kirche fir die Welt®.
Wenn diese Uberlegungen richtig sind, dann stehen wir in den verschiede-
nen Konfessionen und Denominationen vor einer fiir uns alle gleich dring-
lichen Aufgabe. Wit miissen, ohne die grundlegenden theologischen Er-
kenntnisse der Reformation preiszugeben, mit unserer theologischen Be-
sinnung iiber das Wesen der Kirche noch einmal wieder von den Grund-
lagen ausgehen.

Nun hat diese Grundlagenbesinnung allerdings schon seit geraumer Zeit
eingesetztl?. Seit der Weltmissionskonferenz von Jerusalem 1928 ist die
Frage nach der Kirche immer stirker in den Mittelpunkt der missions-
theologischen Diskussion gerickt worden. Auf den Konferenzen von
Madras (1938) und Willingen (1952) und in Zusammenhang mit ihnen sind
Einsichten in die ursprunghafte und zielhafte Zusammengehorigkeit von
Mission und Kirche ausgesprochen worden, die von bleibender theologi-
scher und praktischer Bedeutung sind. Eine beachtliche Zahl von Auf-
sitzen, Broschiiren und Biichern sind seitdem geschrieben worden, um die

8 Die Theologie der lutherischen Bekenntnischriften von E. Schlink (Miinchen, 2. Aufl.
1946) bringt deshalb in dem sehr ausfithrlichen Begriffsregister nicht das Stichwort
Mission. Der Begriff ,,Kirche® wird zwar in einer ganzen Fiille von Beziigen dargestellt,
aber nicht in dem der Mission.

% Vgl. a.2.0. S. 878.

10 Vgl, W. Andersen: Auf dem Wege zu einer Theologie der Mission. Ein Bericht iiber
die Begegnung der Mission mit det Kirche und ihrer Theologie, Giitersloh 1957, vgl.
bes. S. 114,
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gewonnenen Erkenntnisse zu vertiefen und zu erweitern und um sie in die
Tat umzusetzen'l,

Wenn man den theologischen und kirchlichen EinfluB, der von diesen Kon-
ferenzen und der — im engeren Sinne — missionstheologischen Literatur
ausgegangen ist, auch nicht bestreiten kann, so ist die Wirkung auf das
ekklesiologische Denken in den Kirchen, sofern es seinen Niederschlag im
dogmatischen Schrifttum gefunden hat, doch verhiltnismiBig gering ge-
blieben?2, Gibt es dafiir einleuchtende Griinde? Vielleicht haben wir es
hier mit einer immer noch andauernden Nachwirkung der durch Gene-
rationen hindurch praktizierten Zweigleisigkeit von Kirche und Mission
zu tun. Die Uberzeugung, daB Kirche und Mission zusammengehoren, ist
urspriinglich jedenfalls nicht dort entstanden, wo die Theologen ex officio
nach dem Dogma der Kirche als dem ,,Sollgehalt ihres Kerygmas®? frag-
ten. Sie hat sich der Kirche und ihrer Theologie gleichsam von ,,auBen®
her aufgedringt.

Der Begriff ,,von auBen® ist natiitlich nur bedingt richtig; gemessen an
dem Sachverhalt ist er nicht adiquat. Denn es ist nicht nur das ,,Aullen™
der verinderten Zeitumstinde, die bedringend auf das theologische Den-
ken und kirchliche Handeln einwirken. In Wahrheit geht es dabei um Fak-
toren, die latent immer schon ,,drinnen® waren, da sie mit dem ,,In der
Welt Sein® der Kirche gegeben sind und nur im traditionellen kitchlichen
Selbstverstindnis keine bestimmende Bedeutung erhalten haben. Auts
Ganze gesehen — wir vereinfachen dabei das Bild bewuBt — stellen sich
die Vorginge wenigstens bei uns etwa so dar: Die aus der Geschichte her-
vorgegangenen verfaliten Kirchen (established churches) sind seit dem

11 Hier scien als Beispicle nur zwei grofete Verdffentlichungen genanat, die aus der
Zusammenarbeit mit dem Weltmissionsrat und dem Weltrat der Kirchen hervorgegangen
sind:

1. Johannes Blauw: The Missionary Nature of the Church, London 1962, in deutscher
Ubersetzung: Gottes Werk in dieser Welt, Grundziige einer biblischen Theologie der
Mission, Miinchen 1961.

2. D. T. Niles: Upon the Earth, the Mission of God and the Missionary Enterprise of
the Church, London 1962. In deutscher Ubersetzung: Feuer auf Erden, Gottes Sendung
und das Missionswerk der Kirchen, Stuttgart 1962.

Dort sind auch weitere Literaturangaben.

12 Das witd z. B. auch an dem verdienstvollen und in vieler Hinsicht anregenden Buch
von Etnst Kinder: Der evangelische Glaube und die Kitche, Berlin 1958, deutlich. Obwohl
K. in einem besonderen Abschnitt die oekumenische Problematik entwickelt, iibergeht
er den , missionarischen Zweig® der oekumenischen Bewegung fast vollig. Dabei ist
sie nicht nur ein Zweig, sondern mindestens eine, wenn nicht die entscheidende Wurzel.

13 Vel. Elert 2.2.0. S. 37.
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zweiten Jahrzehnt dieses Jahrhunderts in immer stirkerem Male mit den
Ergebnissen einer Missionsarbeit konfrontiert worden, die durch Gene-
rationen hindurch in mehr oder weniger groBler organisatorischer Unab-
hingigkeit von diesen Kirchen betrieben worden war. Die weltpolitischen
Ereignisse unseres Jahrhunderts haben die Entwicklung in vielen Lindern
unerwartet beschleunigt. In dem oekumenischen Miteinander der ,,alten”
und der sogenannten ,jungen Kirchen® ergaben und ergeben sich viele
praktisch-organisatorische und menschlich-diakonische Probleme und Auf-
gaben, deren Bewiltigung erheblicher Anstrengungen bedarf und notwendig
Krifte absorbiert.

Wenn man an die Geschichte der Christenheit der zuriickliegenden Jahre
denkt, kann man die Bereitschaft zur Ubernahme konkreter oekumenischer
Verantwortung nicht bestreiten. Aber damit allein ist es nicht getan. Die
Mission appelliert nicht nur an die ,,Liebe der gewordenen Kirchen, die ja
oft sehr kleinen und finanziell schwachen Minderheitenkirchen in ihre
Gemeinschaft und fiirsorgliche Obhut zu nehmen, sondern sie fragt zuerst
und vor allem nach ihrem ,,Glauben®. Erst wenn die Mission als eine Her-
ausforderung an das Kirchesein jeder Kirche, an das fiir die Kirche grund-
legende Handeln und Denken erkannt und angenommen wird, wird es zu
der notwendigen Neubesinnung kommen, ohne die alles andere Flickwerk
und Notlosung bleibt.

I

Halten wir auf dem Felde der Dogmatik nach solchen Theologen Um-
schau, bei denen die ,,Mission* im dogmatisch-theologischen Denken an
gewichtiger Stelle ,,vorkommt®, dann ist in erstet Linie Karl Barth zu
nennen. Er scheint uns — unbeschadet der Fragen, die in bezug auf seine
Lehre von der Taufe oder vom Abendmahl usw. gestellt werden konnen
und miissen — eine Dimension in das ekklesiologische Denken zu bringen,
die in den offiziellen Lehraussagen bisher nicht die ihr gebithrende Beriick-
sichtigung gefunden hat. Die Kirche hat nach Barth nicht nur einen Auf-
trag von Gott her an die Welt, sondern es gehort zu ihrem Wesen, daB sie
Kirche fiir die Welt ist. Die Kirche Jesu Christi ist als das in die Welt ge-
sandte Volk Gottes fiir die Welt da. Als das Volk Gottes, das unter die
Volker gesandt ist, ist sie mit dem ihr aufgetragenen Wort Gottes unter-
wegs; als Kirche fiir die Welt steht sie fiir den Menschen inder GewiBBheit ein,
dafB der Bund zwischen Gott und Mensch Sinn und Ziel der Geschichte ist!.

14 In dem Leitsatz fiir das Kapitel: Der Heilige Geist und die Sendung der christlichen
Gemeinde heiBt es: ,,Der Heilige Geist ist die erleuchtende Macht des lebendigen Herrn
Jesus Christus, in der et sich zu der von ihm berufenen Gemeinde als zu seinem Leib, d. h.
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Wir konnen das, was Barth auf 255 Seiten iiber Kirche und Sendung
schreibt, hier natiitlich nur in den Grundziigen entwickeln und dabei einige
Punkte unterstreichen. Er behandelt das Gesamtthema unter vier Gesichts-
punkten: 1. Das Volk Gottes im Weltgeschehen, 2. Die Gemeinde fiir die
Welt, 3. Der Auftrag der Gemeinde, 4. Der Dienst der Gemeinde.
Barth’s Lehre von der Kirche diirfte in der missionstheologischen Besin-
nung deshalb hilfreich und weiterfithrend sein, weil sie umfassender und
tiefgreifender, als es meistens geschieht, das gesamt-biblische Zeugnis vom
Volke Gottes aufnimmt!s, Damit bekommt das Alte Testament fir das
Selbstverstindnis der Kirche und ihrer Sendung an die Welt von vorn-
herein ein besonderes Gewicht. Der ganze Christusglaube sowie Sinn, Wesen
und Auftrag der Kirche gehen uns nach Barth erst auf, wenn wir uns tiber
die Sendung Israels in die Welt klar geworden sind. Der Name Jesus und
der Titel Christus sind auf den einen Menschen bezogen, in welchem die
prophetische, priesterliche und konigliche Sendung des Volkes Israel ge-
offenbart und ausgefiihrt ist'®. Die Erwihlung Israels und die von daher
gegebene Sonderstellung im Vergleich zu den anderen Volkern besteht in
dem Apostolat, d. b. darin, daB Israel der Sendung Gottes ausgesetzt ist.
Es hat Gottes Wort zu verkiindigen; das ist seine prophetische Sendung.
Es hat mit seiner Existenz Zeuge zu sein, daBl Gott nicht nur spricht, son-
dern in seiner Person sich einsetzt und hingibt bis zum Tode; das ist seine
priesterliche Sendung. Und es hat endlich, gerade in seiner politischen Ohn-
macht, als Zeuge unter den anderen Vélkern die Herrschaft Gottes iiber
die Menschen anzuzeigen; das ist seine konigliche Sendung?”.

Diese Sendung Israels, die der wesentliche Inhalt des Alten Testaments
ist, muB nach Karl Barth als in Jesus Christus etfiillte, offenbarte und voll-

15 Die missionstheologischen Arbeiten von J.Blauw, die statk von Barth beeinflufit
sein diirften, zeigen dhnliche Wege. In seinem Buch: The Missionary Nature of the
Church nimmt die Riickbesinnung auf das Alte Testament einen sehr breiten Raum ein,
wihrend die neutestamentlichen Aspekte zu statk zuriicktreten.

16 Vel. K. Barth: Dogmatik im Grundrif3, 1947, S. 93f.
17 Vgl. ebd. S. 101.

als zu seiner eigenen irdisch geschichtlichen Existenzform damit bekennt, dafB3 er ihr
den Dienst an seinem prophetischen Wort und damit die vorliufige Darstellung der
in ihm ergangenen Berufung der ganzen Menschenwelt, ja aller Kreaturen anvertraut.
Er tut das, indem er sie als sein Volk unter die Volker sendet: dazu eingesetzt, ihn ihrer-
seits vor allen Menschen zu bekennen, sie alle zu ihm zu rufen und so der ganzen Welt
bekannt zu geben, daB der in ihm beschlossene Bund zwischen Gott und Mensch der
erste und letzte Sinn jhrer Geschichte und dal3 dessen kiinftige Offenbarung ihre grofe,
jetzt und hier schon wirksame und lebendige Hoffnung ist (s. K. D. IV 3, S. 780).
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zogene Sendung verstanden werden. So wie das Volk Israel seine missiona-
rische Struktur in der Welt auf Jesus Christus hin hat, so hat sie die christ-
liche Kirche als das Gottesvolk der Endzeit von ihm her. Thr Wesen ist
darum mit der missionarischen Struktur identisch. Die christliche Kirche
ist von Jesus Christus als das ihm verbundene, ihm anbefohlene und vet-
pflichtete Volk seiner Zeugen in die Existenz gerufen. Sie ist kraft seiner
Berufung und Sendung. Sie ist, indem Jesus Christus sie durch seinen
Heiligen Geist werden liB¢8, :

Von diesem Volk Gottes als dem entscheidenden Gottesfaktor im Welt-
geshehen gilt der Satz: Es ist die Gemeinde Gottes fir die Welt. Die
Lehre von der Kirche, die Barth hier entwickelt, ist zugleich eine Lehre von
der Mission. Dabei verfillt er nicht der Gefahr, die Kirche in der Mission
aufzulosen®®. Die Kirche ist beides: Sammlung und Sendung. So kann
Barth sagen: Die Gemeinde ist das Volk, das durch Gottes Wort aus den
anderen Volkern herausgerufen, von der Welt ausgesondert und, in ihrer
Mitte eigens konstituiert, ihr gegeniiber gestellt ist®. Aber in der
Welt fiir Gott dasein kann nichts anderes meinen als fiir Gott den Schépfer
und Herrn der Welt dasein, fiir die Vollstreckung seiner Absicht und seines
Willens mit und an der ganzen menschlichen Kreatur. Thr Dasein ist, wie
wunderbar und herrlich es auch als solches ist, auch in dem, was es fiir
ihre einzelnen Glieder in sich schlieBt, nicht Selbstzweck. So wie Gott sich
entschlossen hat, fiir die Welt da zu sein, so kann das von ihm erwihlte
Volk gar nicht anders: indem es sich das im Glauben und Vertrauen ge-
fallen 14Bt, ist es fiir die Welt da. Daraus erwiichst die Solidaritit mit der
Welt und ihrer Not. Aber Barth betont mit Nachdruck: Das ist keine
distanzlose Solidaritit. Die Gemeinde kann der Welt nicht gleich werden,
ihr Salz darf nicht dumm werden (vgl. Matth. 5,13). Barth spricht deshalb
von der verborgenen ,,Vorform®, die der missionarische Auftrag an die
Welt hat. Dies Tun hat eine verborgene, aber nicht unerkennbare und
darum sehr wohl konkret zu bezeichnende Vorform, gewissermaBen eine
lebendige Wurzel, in der noch gar nichts fir die Welt zu geschehen

18 Vgl. K. D. IV 3, S. 868.

19 Diese Gefahr scheint uns fiir den hollindischen Missionstheologen J. C. Hoekendijk
typisch zu sein. Er hat auf der Konferenz in Willingen zwar kritisch anregend gewirkt,
aber zugleich indirekt deutlich gemacht, daB der Begriff der Sendung nicht iiberzogen
werden darf. Vgl. W. Andersen, Auf dem Wege zu einer Theologie der Mission, S. 27f.
(dort sind einzelne Arbeiten Hoekendijks genannt). Ahnliches ist wohl auch von J. Molt-
mann, Theologie der Hoffnung (Miinchen 1964) zu sagen (vgl. Abschnitt IV dieses Auf-
satzes).

2 Vel. K. DTV 3, S..873.
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scheint, in der aber faktisch bereits das fiir die Erméglichung und Verwirk-
lichung ihres Tuns Entscheidende geschieht. In der Stille dieses Grundes
hebt der Gehorsam der Gemeinde gegen ihren Auftrag an?.

Karl Barth’s Gedanken erinnern an Sitze, die in Willingen (1952) ausge-
sprochen wurden. ,,Aus den Tiefen seiner Liebe zu uns hat der Vater seinen
eigenen geliebten Sohn gesandt, alle Dinge mit sich zu versdhnen, auf da3
wir und alle Menschen — durch den Heiligen Geist — eins werden m6chten
in ihm mit dem Vater in jener vollkommenen Liebe, die Gottes eigenes
Wesen ist.“ Was Barth iiber die Kirche sagt, ist orientiert an dem Tat-
bestand der ,,Missio Dei. Zu den positiven Witkungen, die von Willingen
ausgegangen sind, gehort sicher die Tatsache, daB die Bestimmung der
Mission als missio Dei weithin Beachtung gefunden hat.

Auch wenn Barth — so weit mir bekannt ist — diesen Begriff in seiner
Missionstheologie nicht aufnimmt, so orientiert er sich doch an dem
gleichen Sachverhalt. Er sagt: ,,Die wirkliche Gemeinde Jesu Christi ist die
von Gott in und mit ihrer Begriindung in die Welt gesendete Gemeinde.
Eben als solche ist sie fiir die Welt da‘®2. Aber dieses Dasein fur die Welt
griindet nicht in der eigenen Vollmacht. Es beruht auf der ihr verliehenen
Vollmacht, die ihr mit der Sendung gegeben ist. Die Kirche hat diese
Vollmacht im Zusammenhang mit der gottlichen Sendung Jesu. ,Ihre
Sendung ist keine Wiederholung, sie ist auch keine Verlingerung und
Fortsetzung der seinigen. Seine Sendung hort, indem er die Kirche sen-
det, nicht auf. Sie bleibt die giiltige Voraussetzung. Die Vollmacht in der
Sendung der Kirche besteht darin, daB sie der Sendung Jesu zugeordnet
ist. Jesus ist gesendet, um der Kirche auf dem Weg in die Welt vorauszu-
gehen. Sie ist gesendet, um ihm auf demselben Weg nachzufolgen. ,,Der
Ursprung seiner und ihrer Sendung aber ist einer: Derselbe eine Gott, der
als der Vater ihn sendet, sendet durch ihn, seinen Sohn, auch sie*?*. Und
auch das Ziel seiner und ihrer Sendung ist eines; indem er und sie in die
Welt gesendet sind, sind sie der Welt zugewendet und fiir die Welt da.
Gott gibt die Verantwortung in seinem Plan mit der Welt deshalb nicht an
die Kirche ab. Er behilt in der Sendung die Fithrung, indem er sie durch
den Heiligen Geist ausiibt. Gott bleibt mit der Sendung des Sohnes im
Heiligen Geist sein eigener Missionar. Aber er nimmt die Gemeinde in
seine Sendung hinein. So kann Paulus sagen: Wir sind Gottes Mitarbeiter —
und dennoch im gleichen Atemzug feststellen: Weder der da pflanzt,

21 Vgl. ebd. S. 879.
22 2.a.0. 8. 878.
28 2.2.0. S. 879.
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noch der da begiefit ist etwas, sondetn Gott, der das Gedeihen gibt
(1 Kot 3,7).

Man kann nun gewiBl dartiber streiten, ob zur Kennzeichnung dieser
Grundstruktur der Kirche — sie ist gesandt in die Welt, sie ist darum
Kirche fiir die Welt — der Begriff,,nota ecclesiae™ angemessen ist. Karl Barth
mochte ihn an dieser Stelle einfithren. Er sagt: ,,Die Feststellung ist am
Platz, daB es sich in dieser Sache um eine richtige nota ecclesiae handelt:
um ein duleres Kennzeichen, das der wirklichen Gemeinde Jesu Christi
unmdoglich fehlen kann. Denn sie existiert ja auch sichtbar, den Menschen
det sie umgebenden Welt sehr wohl bemerkbar®4, Ob wir nun diesen Be-
griff hier mit Barth einfithren oder nicht, so viel ist daran doch wohl rich-
tig: Wir reden von Wort und Sakrament als den notae ecclesiae nur dann
recht, wenn wir deutlich machen, daB sie nur im Zusammenhang mit der
missio Dei ihren Sinn und ihre Bedeutung haben. Die Wortverkiindigung
ist die Bezeugung der ,,guten Botschaft®, daB Gott die Welt in Christus
mit sich versohnt hat. Und die Heilige Taufe ist das im Namen des Drei-
einigen Gottes giiltige Zeichen des neuen Bundes, der fiir alle Volker offen
ist. Und das Sakrament des Altars ist in der Welt die Stitte der Gemeinschaft
mit Jesus Christus, zu der alle Menschen gerufen sind, die Christus im
Glauben als ihren Herrn angenommen haben.

Aus dem Satz: ,,Die Kirche ist Gottes Volk fir die Welt* ergibt sich nun
der nichste: Sie hat in der Welt einen Auftrag. Sie ist mit einem ganz be-
stimmten Auftrag in die Welt gesendet. In einfachster, biblischer Formu-
lierung besteht der Inhalt des Auftrages in dem Satz: ,,Ihr sollt meine
Zeugen sein (Act. 1,8). Seine Person, sein Werk, sein ihr offenbarer Name,
das prophetische Wort, die priesterliche Tat und die konigliche Gegen-
wart, ist die Sache, um die es in ihrem Auftrage geht.

Wir kénnen hier den Inhalt des Auftrages der Kirche an die Welt nicht im
einzelnen entfalten. Paulus hat ihn im 1. Kapitel des 2. Korinther-Briefes auf
einen knappen und klaren Nenner gebracht: Jesus Christus: Das hei3t;alle
Gottesverheiungen sind Ja in ihm und sind Amen in ihm (V. 20). Barth
witrd nicht miide, den Inhalt des christlichen Auftrages als das ,,Immanuel®,
das Gott-mit-den-Menschen, zu beschreiben. ,,Jesus Christus heiBt: Gott
selbst ist dem Menschen Nichster und Bruder geworden, als seinesgleichen
an seine Seite getreten, um seine verdorbene Sache an seiner Stelle gut zu
machen®?, Jesus Christus ist die Treue Gottes in Person, in der Gott der
Schépfer seinen Bund mit seinem Geschopf nicht nur bestitigt und auf-

= 2a.0). 5. 883,
2% 2.2.0. S. 914,
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recht erhilt, sondern ein fir allemal zu seinem Ziel gefithrt und gegen alle
Bedrohung gefestigt hat.

Jesus Christus ist die die Stinde beseitigende Versohnung der Welt mit
Gott. ,,Er ist des siindigen Menschen effektive Rechtfertigung und
Heiligung und dariiber hinaus: desselben siindigen Menschen ehrenvolle
Berufung in den Dienst Gottes“®. Und in dem allen ist Jesus Christus
Gottes Giite, eine Giite freilich, die nicht unseren menschlichen, sondern
seinen gottlichen Gedanken gemilB ist. Und zu ihrer Verwirklichung geht
er nicht unsere menschlichen sondern seine géttlichen Wege. Darum ist
das Ja Gottes zum Menschen mit seinem unerbittlichen Nein zu allem ver-
bunden, das ihm und seiner Giite widetspricht. Das Ja zum Stnder schlieBt
das Nein zur Siinde in sich.

Aus dem Auftrag der Gemeinde an die Welt folgt ihr konkreter Dienst in
der Welt. Es ist hier nicht der Otrt, das im Einzelnen darzulegen. Wir
miiten iiber Predigt und Seelsorge, iiber Taufe und Abendmahl und sehr
vieles andere mehr sprechen®. Karl Barth kommt unter diesem Thema:
,,Dienst der Gemeinde® noch einmal auf die Mission zu sprechen. Er sagt:
,.In der Mission bricht die Kirche auf, macht sie sich auf den Weg (Matth.
28,19), tut sie den ihr wesenhaft zutiefst notwendigen Schritt iiber sich
selbst und auch iiber ihre christlich so problematische nichste Umwelt
hinaus in jene Menschheit, der das in Jesus Christus auch an sie ergangene
Wort Gottes von seinem auch sie umschlieBenden Gnadenbund noch

fremd ist, der es also als. ihm neue Botschaft erst zugetragen werden
e,

II1.

Es ist unbestreibar, daB Karl Barth in seinem Denken von der reformierten
Tradition geprigt ist, auch wenn er diese in einer z. T. sehr eigenwilligen
Weise umprigt und sich ihrer in groBer Freiheit bedient. Aber was er tiber
die Sendung als Strukturelement der Kirche sagt, ist nun gewil keine refor-

% ehd,

27 Barth sagt datiiber sehr viele konkrete Dinge, die beachtens- und nachdenkenswert
sind. Vgl. besonders, was er iiber den Dienst als Gottesdienst und Menschendienst
schreibt. S. 954ff, Demgegeniiber treten die Fragen, die an sein Sakramentsverstindnis
zu stellen sind, zuriick, auch wenn deren Gewicht nicht bestritten werden soll. — Ein
besonders schéner Abschnitt ist der, in dem Barth iiber den Dienst det Theologie spricht
(S. 1007 4.).

2 2.a.0. vgl. S. 1002. K. Barth bringt in sicben Thesen eine kurzgefalite Theologie der
Mission, die mehr Beachtung verdient, als sie bisher gefunden hat (S. 1002—1005; vgl.
bes. was er iiber die Religion sagt). In einem besonderen Abschnitt geht er auf die Frage:
Kirche und Israel ein (S. 10054.). i
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mierte Sonderlehre. Wir sehen datin vielmehr biblische Grundfaktoren,
die kein Theologe bei einer rechtschaffenen Grundlagenbesinnung tber-
sechen kann, welcher kirchlichen und theologischen Sondertradition auch
immer er sich verpflichtet weiB%. Als zweites Beispiel fir dogmatisch-
theologisches Denken, das die Mission in das Zentrum einer Besinnung
iiber die Kirche riickt, wihlen wir darum einen Theologen, der sich ganz
bewuBt der lutherischen Theologie verpflichtet weill, G. Wingren®0.
Zwischen Barth und Wingren bestehen erhebliche theologische Gegen-
sitze. Sie verhalten sich in mancher Beziehung geradezu kontrapunktisch
zueinander. Aber was unser Thema anbetrifft, so berithren sich ihre Ge-
danken hier in einer tiberraschenden Weise. Auch Wingren sucht die Vor-
aussetzungen der missionarischen Existenz und Verantwortung der Kirche
aufzudecken. Er beantwortet die Frage Karl Barths nach dem Ursprung, in
dem die Existenz der Kirche und ihr missionarischer Auftrag an die Welt
ineinanderliegen, mit dem konkreten christologischen Hinweis: Die Kirche
ist grundsitzlich in die Christus eigene Bewegung auf ,alles” und ,,alle®
Volker hin eingeordnet. Diese Wendung nach aullen, zur Welt hin, gehort
_zum Wesen der Kirche. Und wenn sie diese Bewegung verliert, dann ver-
liert sie ihre Vetbindung mit Christus®..
Wingren wird nicht mide, immer wieder zu betonen: Man kann das Ver-
haltnis der Kirche zu Christus nicht beschreiben, ohne in eben diese Be-
schreibung das Verhiltnis der Kirche zur Welt einzubeziehen. ,,Die Kirche
ist die GroBe, die entsteht, wenn das Evangelium in der Welt und vor den
Volkern verkiindet wird. Die Kirche wird durch des Evangelium regiert
und in die nach auBen gerichtete Bewegung des Evangeliums eingefiigt,
aus der sie entstand und die sich in ihr fortsetzt**®2, Er kann auch zugespitzt
so formulieren: Die Stelle, wo der Geist weht — als die sammelnde und
sendende Kraft der Kirche — ist dort, wo in dem Evangelium der Auf-
erstandene erscheint und den vielen weitverstreuten Vélkern, in denen der

28 Eine solche Grundlagenbesinnung ist im oekumenischen Gesprich allgemein von
groBer Bedeutung. Sie macht auch das kontroverstheologische Gesprich mit der romi-
schen Kirche iiber Fragen der Mission in sinnvoller Weise méglich. Vgl. H. Kiing,
Theologische Neuotientierungen in der Weltmission. In: Priester und Mission 1960, und
G. Vicedom: Die Mission der rémisch-katholischen Kirche, E.M.Z. 1960 (Dort sind
sehr viele Literaturhinweise gegeben).

30 Im folgenden betiicksichtigen wir hauptsichlich: G. Wingren: Evangelium und Kirche.
Gottingen 1963. Zu erinnern wire auch an Wingrens Vortrag auf der Vollversammlung
des Lutherischen Weltbundes in Hannover 1952 iiber ,,Lutherische Theologie und
Weltmission®. Vgl. Offizieller Bericht, S. 73ff.

31 Vgl. Wingtren: Evangelium und Kitche, S. 102.

3 ebd.
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gefallene Adam als Gefangener lebt, begegnet®. Das grundlegende neu-
testamentliche Amt — das apostolische — ist nach Wingren ein missiona-
risches Amt, dessen Auftrag sich auf die ganze Menschheit erstreckt.

In einer eigenstindigen, im guten Sinne originellen Weise versucht Wingren
diesen missionarischen Briickenschlag der Kirche zur Welt hin von der
Grundordnung des Weges Jesu her deutlich zu machen. Christus ist der
Antitypos zu Adam. Wihrend die Haltung des ersten Adams die des Be-
hauptens, des Behaltens und Ansichreillens ist, ist Jesu Weg und Wirken
durch das gekennzeichnet, was Phil 2,6f. steht: er i} es nicht wie einen
Raub an sich — er entiuBerte sich selbst — er gab sich an die Welt dahin.
Der eigentliche Sieg liegt im Hingeben — die Niederlage dagegen im Be-
halten — im AnsichreiBen. In diesem Sinne spricht das Jobannes-Evan-
gelium von der Hingabe Jesu am Kreuz als von seiner Erhohung. Es folgt
dem Kulminationspunkt der Hingabe — zwar etwas, was nicht Kreuzestod
ist. Aber — das ist die These Wingrens — das Neue Testament vermeidet
es bewuBt und folgerichtig, die nachfolgende Auferstehung und EthShung
als etwas zu verstehen, was Jesus an sich reift und festhilt. Hier wird dem
Verstindnis des alten Adam vom Sieg gerade nicht Raum gegeben. Denn
Auferstehung und Himmelfahrt miinden ein in die Predigt fiir ,,alle Volker*
und — was wohl zu beachten ist — in die Siindenvergebung fiir alle Volker
und damit in die neue Erniedrigung Christi hinab in die Tiefe Adams, jetzt
in der ganzen Welt und tiberall. Sein Sieg in der Auferstehung behilt die-
selbe Art, wie sie sein Sieg im Tode hatte, nimlich die der Hingabe. Von
diesem Sieger sagt Wingren: Es war fiir ihn unméglich, einsam zu bleiben:
es muBte die Kirche entstehen. Die Kirche ist — eben als eine durch das
Evangelium gesammelte Kirche — das lebendige Zeugnis dafiir, daB die
fordernde, fiir sich selbst behaltende und habsiichtige Haltung Adams ge-
brochen ist. Fiir den Kirchenbegriff ist dies alles von grofier Bedeutung.
Da die Kirche in dieser Weltzeit eine Kirche von Menschen ist, steht sie
immer wieder in der Gefahr, daB der Geist des alten Adam ihr Denken —
gerade auch das fromme Denken von der Kirche — zu bestimmen sucht.
Die Kirche ist aber die Versammlung der Menschen, die von Christus her
empfangen. Empfingt die Kitche um festzuhalten, dann fithrt sie die
Sinnesart Adams aufs neue in ihrem eigenén Leib ein. Deshalb 1aBt sich
diese Beziehung zwischen Christus und seiner Kirche gar nicht beschreiben,
ohne zugleich die positive Beziehung zwischen Kirche und Welt aufzu-
zeigen. LBt man dieses weitere Glied fallen und begniigt sich damit, die
Verbindungswege zwischen Christus und seiner Kirche darzustellen, dann

3 Vgl, S, 135.
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ethilt man — merkwirdigerweise gerade dadurch — eine adamitische
Kirche, eine Kirche, die an sich reiBft und festhilt, eine Kirche, die wohl
einen ZufluBl aber keinen AbfluBl kennt. Das ist das Merkwiirdige an der
Macht Adams, dal er auch den von Christus ausgehenden Lebensstrom
miBbrauchen kann, so wie er von seinem Fall an den vom Schopfer her
kommenden Lebensstrom miBbraucht hat4,

In aller Kiirze sei wenigstens angedeutet, zu welchen Folgerungen Wingren
kommt. Das zunichst in schwedischer Sprache erschienene Buch diirfte
vor der Weltkirchenkonferenz von Neu-Delhi konzipiert worden sein; der
Verfasser erwihnt jedenfalls an keiner Stelle die dortige Diskussion. Aber
er gibt nun doch — im voraus — sehr nachdenkenswerte Antworten auf
Fragen, die dort aufgebrochen sind.

In einem MaBe, wic das von keiner Seite offenbar vorausgesehen oder vor-
ausgeplant worden war, schob sich in Neu-Delhi die Frage nach der Welt
als der Schopfung Gottes in den Vordergrund (Sittler — Devanandan usw.).
Es bestchen m. E. ethebliche Bedenken gegen die Spekulationen {iiber
einen kosmischen Christus und eine kosmische Erlésung, wie sie von ver-
schiedenen Seiten vorgetragen wurden®s. Auch wenn Wingren direkt auf
diese Fragen nicht eingeht, so zeigt er, wie mir scheint, doch den Weg, wie
diese Probleme theologisch zu bewiltigen sind. Man kénnte es vereinfacht
so sagen: Das ist nur missionstheologisch — aber nicht spekulativ méglich,
missionstheologisch — d. h. im Nach-denken dariiber, daB Gott in Jesus
von Nazareth sich selbst an die Welt verausgabt hat und zur Bezeugung
dieser Selbsthingabe die Kirche in die Welt und an die Welt gewiesen hat.
Fir Wingren kennzeichnend — und damit setzt er Akzente, die in der
missicnstheologischen Diskussion, so weit ich sehe, neu sind — ist die Zu-
einanderordnung von Weltmission und Diakonie. In einer — nicht all-
gemein {iblichen — Direktheit bezieht er sich auf den doppelten Auftrag
Jesu an die Jinger: Das Evangelium zu predigen und die Kranken zu
heilen (Luk. 9,2). Wihrend der eigentliche biblische Grund der Mission
das Kerygma ist, das nach der Auferstehung an die Vélker erging, sieht

34 Das Sonntagsblatt (22. 9. 1963) brachte einen Artikel mit dem Titel: Ein totes Meer ?
Darin versucht Bischof Meyer — ob durch Wingren angeregt oder nicht — in einer
ganz dhnlichen Weise vor dem Ghetto der Kirche zu warnen und Mut zu machen und
Antegungen zu geben, aus ihm auszubrechen. Dieser Ausbruch aus dem Ghetto ist
keine Leistung, die die Kirche aufbringen und kein Soll, das sie etfiillen muB, sondern
nur ein Erkennen und Mitgehen des Weges, den Gott in Jesus schon lingst gegangen
ist. Jesus von Nazareth ist Gottes auf die Welt gerichtete Liebe.

% Vgl. W. Andersen: Jesus Christus und der Kosmos, Missionstheologische Ubet-
legungen zu Neu-Delhi, Evang. Theologie 1963/9.
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er den biblischen Grund der Diakonie in der leiblichen Heilung, die von
Anfang an einen festen Bestandteil der missiorarischen Tatigkeit Jesu und
des apostolischen Auftrages bildete.

Es wiirde zu weit fithren und den Rahmen dieses Aufsatzes sprengen,
wollten wir diese Gedanken weiter verfolgen. Das wiire ein Thema fiir
sich — allerdings, nichbt zuletzt um der drztlichen Mission willen, ein wich-
tiges und lohnendes. Deshalb seien wenigstens einige Hinweise gegeben.
Der Hintergrund der beiden Titigkeiten — Mission und Diakonie — ist
nach Wingren antagonistischer Art®, d. h. eine feindliche Macbt halt die
Menschheit gefangen. Er sieht in dem Heil, das der Schopfung — in ihrer
Mitte dem Menschen — dargereicht wird durch Mission und Diakonie eine
Wiederherstellung, eine Rekapitulation der Schépfung. Was in Adam ver-
dotrben wurde, wird in Christus wieder heil.

Nun entbehrt diese Konzeption Wingrens keineswegs der eschatologischen .
Spannung, auch wenn sie in ausgesprochener Weise am Schépfungsglauben
orientiert ist. — Der am Leibe geheilte Mensch — im weitesten Sinne ge-
faBt — ist nicht selbstverstindlich schon wieder der Adam, der Mensch,
den Gott in seinem Schépfungswerk sich erschen hat. Die eigentliche Not
des Menschen besteht in der Schuld, die das Gewissen belastet. Was mit
dem Korper geschieht, liegt ein Stiick weit hinter den Geschehnissen im
Gewissen —vollendet wird der Sieg des Lebens im Leibe — und damit die
volle Rekapitulation der Schopfung erst in der Auferstehung der Toten am
jungsten Tage.

Ausdruck dieser Spannung — und zugleich hilfreich fiir ihre Deutung ist
nach Wingren Luthers Unterscheidung vom geistlichen und weltlichen
Regiment. Aber weil er beides in spezifischer Weise ernst genommen wissen
will, kann er sagen: Weltmission und Diakonie sind beide dadurch gekenn-
zeichnet, daB sie Mittel zur Wiederherstellung des Urspriinglichen und in-
sofern Diener Christi und der Schopfung sind.

IV.

Bei dieser nur skizzenhaften Darstellung der Konzeptionen von Barth und
Wingten darf man natiitlich nicht vergessen, dafi es trotz der Uberein-
stimmung noch erhebliche Unterschiede und Gegensitze zwischen beiden
gibt. Die Ubereinstimmung ditfte aber sehr viel gréBer sein als Wingtren
es sich eingesteht. Sie besteht jedenfalls hinsichtlich unserer Fragestellung
in sehr starkem MaBe. Auf diesen Teil der Kirchlichen Dogmatik von
Barth geht Wingren allerdings nicht ein. Hatte er das getan, dann witen

38 2.2.0. 8. 162.
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seine Hinweise auf Barth nicht so negativ ausgefallen. Aber wir sehen es
hier nicht als unsere Aufgabe an, die Unterschiede und Gegensitze, wie sie
wirklich sind oder wie sie den beiden Beteiligten erscheinen, herauszu-
arbeiten und kritisch zu beurteilen. Jeder scheint uns auf seine Weise ein
Beispiel dafiir zu sein, wie befruchtend es sich auf das ganze theologische
Denken auswirkt, wenn es der Herausforderung durch die Mission ent-
spticht. Im Einzelnen kann das sehr verschieden ausschen. Das ist auch
sicher kein Schade, wenn nur dem Wort Gottes im Denken und Handeln
der Kirche Raum gegeben wird, damit dieses schaffe, wozu es gesandt ist.
Im letzten Teil unserer Untersuchung wollen wir noch an einem dritten
Beispiel zu zeigen versuchen, welche Auswirkung die Eatdeckung der
missionarischen Dimension der Offenbarung Gottes auf die theologische
Selbstbesinnung der Kirche haben kann, an dem Buch von Jirgen Molt-
mann: Theologie der Hoffnung®”. Der Hinweis darauf geschicht ebenfalls
unter einem betont positiven Vorzeichen, auch wenn uns Moltmann zu
einem kritischen Weiterfragen AnlaB zu geben scheint. Moltmanns Theolo-
_gie der Hoffnung unterscheidet sich insofern voa den besprochenen Biichern
Barths und Wingrens, als er nicht iiber Kirche und Mission im Rahmen
einer ausgefiihrten Dogmatik handelt. Er bezeichnet sein Buch selber als
Versuche und Ansitze, die zeigen mochten, wie die Theologie aus der
Hoffnung und in eschatologischer Austichtung tiber ihr Thema nachzu-
denken beginnen kann®. Er will also nicht nur das Lehrstick von der
Eschatologie behandeln und in seinen verschiedenen Beziigen durch-
diskutieren, sondern aus der Wirklichkeit der Hoffnung — und das heil3t
fiir ihn aus der Dimension der Zukunft — sowohl den Denkansatz fiir
die Theologie als auch die Voraussetzung fiir das kirchliche Handeln ge-
winnen.
Er kommt auf diesem Wege zu einer grundlegenden Umorientierung des
ganzen theologischen Denkens. Hs geht ihm darum, dall er von Anfang
bis Ende im eigentlichen Sinne von einem Motiv bestimmt wird, d. h. von
einem Faktor, der in Bewegung versetzt. Moltmann orientiert sich in
seinem ganzen Entwurf immer wieder neu an dem Urgegensatz zwischen
Epiphanienreligion und VerheiBungsglaube®. Diese Spannung ist bereits
fiir das Verhiltnis Israels zu seiner Umwelt bestimmend. Und darin zeichnet
sich fiir Moltmann die Grundstruktur des Verhiltnisses der Kirche zur

37 Miinchen, 1964.
38 Vel. Vorwort.
208, S, B54F,
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Welt ab. Sie ist wie Israel ,,Exodusgemeinde?, das wandernde Gottes-
volk, das auf Grund der ergangenen Verheiungen und der mit ihnen er-
offneten Zukunft auf ein Ziel hin unterwegs ist.

Wit kénnen hier nun nicht im einzelnen zeigen, in wie starkem MaBe sich
dieser Orientierungspunkt als fruchtbat erweist fiir die Behandlung der
verschiedensten theologischen Fragen und Probleme. Wir weisen nur auf
folgendes hin. Ohne das Neue Testament mit dem Alten einfach zu nivel-
lieren, kommt Moltmann zu einer tiberzeugenden Zusammenschau beider
Testamente im Blick auf Jesus Christus und von ihm her®!. Sein Umgang
mit dem Inhalt der biblischen Texte ist befreiend, da er diese sich aus-
sprechen 1i6t, ohne ihnen von einer engen hermeneutischen Voreingenom-
menheit aus vorschnell dazwischen zu reden. Von besonderem Gewicht in
der gegenwirtigen theologischen Diskussion scheint uns das zu sein, was
er zur Interpretation des biblischen Auferstehungszeugnisses sagt. Er be-
miiht sich, die fruchtlose Alternative zwischen historischer Faktizitit und
glaubensmiBiger Bedeutsamkeit zu durchstoBen.

Unser Interesse richtet sich aber von der Fragestellung her auf das, was
Moltmann iiber Mission — Sendung — Kitrche und Theologie sagt®.
Die grofie Bedeutung, die fiir sein ganzes Denken der Aspekt der Sendung
hat, ist offenkundig. Mit dem VerheiBungsglauben ist die Sendung ge-
geben. Schon in der einleitenden Meditation iiber die Hoffnung sagt Molt-
mann: ,,Der Gott des Exodus und der Auferstehung ,ist’ nicht ewige
Gegenwart, sondern er verheiit seine Gegenwart und Nihe dem, der
seiner Sendung in die Zukunft folgt*4. JHWH als der Name Gottes ist
keine Chiffre fiir die ,,ewige Gegenwart®, sondern Weg- und VerheiBungs-
name, der neue Zukunft erschlieft, dessen Wahrheit in Geschichte etfahren
wird, sofern seine VerheiBung ihren Zukunftshorizont erschlief3t%s.

Die Folgen fiir das Selbstverstindnis der Kirche liegen auf der Hand. Sie
ist als die eschatologische Heilsgemeinde von den Faktoren der Sammlung

40 S lautet die Uberschrift des letzten Kapitels, S. 2801

41 Vgl. die Ausfithrungen auf 8. 1254 iiber Evangelium und VerheiBung. ,,Der Zugang
Jesu zu allen Menschen . .. hat das Alte Testament mit Gesetz und Verheiung notwen-
dig zur Voraussetzung® (S. 127).

12 Vgl. 8. 156

13 Zur Beurteilung mit heranzuziehen ist auch Moltmanns Vortrag Gber ,,Das Ziel der
Mission®, den er September 1964 auf dem Deutschen Evangelischen Missionstag in
Berlin gehalten hat. Er ist verdffentlicht in der Evang. Miss. Zeitschrift 1965/1.

i a2.0.5.25,
% Vgl ebd.
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und Sendung bestimmt*. Nun ist dieser Satz allerdings nicht typisch fiir
Moltmanns Kirchenverstindnis, insofern er von Sammlung und Sendung
im Sinne einer Doppelpoligkeit spricht. Wenn Moltmann den Gedanken
der Sammlung zwar auch nicht iibersieht, so tritt er doch gegentiber dem
der Sendung auffallend stark zuriick. Das mag zwar auch mit der Thematik
des Buches zusammenhingen und der von daher verstindlichen Tendenz,
anstatt von der Kirche oder der Gemeinde lieber von der ,,Christenheit®
zu sprechen®. Wir werden auf diesen Tatbestand aber trotzdem noch
zurickkommen miissen.

Zunichst muB3 jedoch das positiv zur Geltung kommen, was Moltmann
iiber das Missionarische sagt. Die Christenheit ,,hat ihr Wesen als Leib des
gekreuzigten und auferstandenen Christus nur, wo sie in konkreten Dien-
sten der Sendung in die Welt gehorsam ist. Thre Existenz ist ganz an die
Erfillung ihres Dienstes gebunden. Darum ist sie nichts fiir sich selbst,
sondern alles, was sie ist, im Dasein fiir andere.” ,,Sie ist die Gemeinde
Gottes, wo sie Gemeinde fiir die Welt ist.“48

Moltmann nimmt die Formel ,,Kirche fir die Welt allerdings mit einem
~ bestimmten Vorbehalt auf, ,,Kirche fiir die Welt* datf nicht im Sinne einet
,ideenlosen Solidaritit oder einer ,,hoffnungslosen Mitmenschlichkeit®
verstanden werden, sondern heiBt ,,Dienst an der Welt und Wirken in der
Welt dort und so, wo und wie Gott es will und erwartet4?. Die Christen-
heit hat der Menschheit nicht zu dienen, damit sie bleibe oder bewahrt
werde in dem, was sie ist, sondern damit sie sich wandle und werde, was iht
verheiBen ist. ,,Kirche fiir die Welt® mull darum notwendig interpretiert
werden durch: Kirche fiir das Reich Gottes und die Erneuerung der Welt.
Es ist nach Moltmann wichtig, sich den alttestamentlichen Hintergrund
der christlichen Sendung deutlich zu machen. ,,In der christlichen Mission
der Hoffnung fingt schon an zu geschehen, was sich nach alttestamentlicher
Weissagung, besonders bei Jesaja und Deuterojesaja, erst ereignen soll,
nachdem Israel das Heil empfangen hat und der Zion aufgerichtet ist. Die
naheherbeigekommene Gottesherrschaft tritt mit der Auferstehung Christi
in den ProzeB ihrer Realisierung ein, in dem Juden und Heiden, Hellenen
und Batrbaren, Knechte und Freie, zum Glaubensgehorsam kommen und

46 Vgl. §. 300. ,,Es ist heute allgemein anerkannt, da3 das Neue Testament die Kirche
als ,eschatologische Heilsgemeinde® auffalit und also von der Sammlung und Sendung
der Gemeinde in einem eschatologischen Erwartungshorizont spricht.*

%7 5.2.2.0. S. 280.
48 52.2.0. S. 302
4 Vgl. ebd.
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darin zur eschatologischen Freiheit und Menschenwiirde gelangen®. So
steht die ganze Christenheit im Apostolat der Hoffnung an der Welt und
findet daran ihr Wesen, nimlich das, was sie zur Gemeinde macht.

Bei Moltmann ist die Dimension des Missionatischen aber noch an einer
anderen Stelle aufgenommen worden. Und das scheint uns theologisch
von besonderem Gewicht zu sein. Vielleicht erweist sich das, was er iiber
die Hermeneutik der christlichen Sendung, iiber Sendung und Auslegung
(Hermeneutik des Apostolats) sagt, als Hilfe in der ziemlich verworrenen
Diskussion iiber hermeneutische Probleme?!. Moltmann sagt: ,,Die bib-
lischen Zeugnisse sind Zeugnisse vergangener, geschichtlicher Sendung
nach vorne und kénnen darum am Leitfaden gegenwirtiger Sendung vet-
standen werden als das, was sie eigentlich sind**2.

Fiir die Auslegung der biblischen Texte ist der Bezugspunkt, das ,,Worauf-
hin der Auslegung®, von entscheidender Bedeutung. Er darf nach Molt-
mann nicht in dem ,,Universalen®, das im Grunde der Geschichte oder im
Grunde der Existenz alles bewegt, gesucht werden — das entspriche dem
Gottes- bzw. Menschenverstindnis der Epiphanienreligion — sondern er
bietet sich uns an als die konkrete, gegenwiirtige Sendung der Christenheit
in die Zukunft Jesu Christi zur Welt. ,,Man koénnte auch sagen, dal3 der
Bezugspunkt wahrer, geschichtlicher und eschatologischer Auslegung der
Bibel die Rechtfertigung des Gottlosen ist, wenn unter Rechtfertigung des

50 5. 2.2.0. S. 303. Auch Walter Kiinneth zicht in seinem Buch: Theologie der Aufet-
stehung (Miinchen 1951, 4. Aufl.), das Moltmann eigenartigerweise nicht einmal er-
wihnt, die Linien vom Auferstehungsgeschehen zur Mission (vgl. 8. 218£.). ,,.Die Ge-
schichte seit der Auferstehung empfingt ihren Sinn dadurch, daB in ihr durch Kund-
machung der Christusbotschaft das Eschaton der Geschichtsvollendung sich vorbe-
reitet. Thr Sinn ist wiederum ein eschatologischer, indem alle Mission zwar um das in
Christus erfiillte Heil weif}, aber noch der Heilsvollendung harrt™ (8. 218).

51 Tn meiner Schrift ,,Auf dem Wege zu einer Theologie der Mission® (vgl. Anm. 19)
habe ich in dem Abschnitt ,,Die Wechselbeziehung von Mission und Theologie® (5.45£.)
auf den Dienst hingewiesen, den die Mission der Theologie tun kann und den die Theolo-
gie sich gefallen lassen muB, wenn sie Theologie werden und bleiben will. Die Mission
,.beschiftigt” die Theologie. ,,Die Mission im urspriinglichen Sinne, d. h. der sich im
Sohne und im Heiligen Geist offenbarende Dreieinige Gott gibt der Theologie die The-
mata, die Aufgaben und die Voraussetzungen fiir ihre Losung.” (S. 46). Das ist bereits
wichtig fiir den Umgang mit den biblischen Texten. ,,Denn der Gegenstand der Aus-
legung ist das in die Welt hincingesprochene und gesandte Wort Gottes. Ein Exeget,
der nicht begriffen hat, daB es das urspriingliche missionarische Handeln Gottes ist, dem
seine exegetischen Bemithungen gelten, bringt fiir seine Arbeit sicher nicht die notwen-
digen Voraussetzungen mit™ (ebd.).

52 5 2.2.0.S. 261.
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Gottlosen auch die Berufung der Heiden zur Teilnahme an der geschicht-
lichen Sendung der Christenheit verstanden wird 2,

Ein Beispiel fiir solche Schriftauslegung hat Moltmann selber in dem Ab-
schnitt gegeben, der ,,die Osterberichte und die Fraglichkeit ihrer existen-
tialen Interpretation® behandelt®. Die existentiale Interpretation der bib-
lischen Osterberichte ist gegeniiber dem Bestreben, von der ,,Wirklichkeit*
der Auferstehung ein ,historisch gesichertes Bild*“ zu gewinnen, insofern
im Recht, als die biblischen Texte ein solches Vetlangen nach objektiver
Sicherheit nicht befriedigen wollen. Aber sie verfehlt sowohl die Intention
wie den Aussagegehalt der biblischen Berichte, wenn sie als ,Frage-
horizont® nur die Wirklichkeit gelten 1i6t, die die Existenz trifft, wenn sie
sich also dem Denkgesetz unterwitft, als ob ,,Verstehen heute nur im
Kontext von ,,Selbstverstindnis® der je eigenen Existenz moglich sei®.
Aus diesem Dilemma von ,,Historismus und Existentialismus® versucht
Moltmann die exegetische Arbeit herauszufithren. Und dazu kann die Ein-
sicht in die missionarische Struktur der biblischen Schriften helfen. Ex
sagt: ,,Die neutestamentlichen Osterberichte verkiuindigen erzahlend und
erzihlen Geschichte verkiindigend. Die moderne Alternative, ob sie als
historische Quelle oder als kerygmatischer Entscheidungsruf zu lesen
seien, ist ihnen selber fremd, ebenso wie ihnen die moderne Scheidung von
Sachwahrheit und Existenzwahrheit fremd ist*?. Moltmann versucht die

53 ebd.
54 8. 3.2.0. S. 166

% Moltmann zeigt die hier obwaltende innere ,,Logik® auf.

1. An die Stelle der Frage: was sagen die Berichte sachlich aus? tritt die Frage: wer
spricht in ihren Berichten ? :
2. Hat man festgestellt, daB die Gemeinde in diesen Berichten und dessen Formen ihren
Bezug zu Jesus ausspricht, so fragt man weiter: wie versteht die Gemeinde ihren Bezug
auf Jesu?

3. Hat man ihre christologischen Vorstellungen von Jesus festgestellt, so fragt man:
wie versteht die Gemeinde sich selbst? Dann wird ihr Christusverstindnis in ihrem
Glaubensverstindnis und ihr Glaubensverstindnis in ithrem Selbstverstindnis begriindet
und als Ausdruck von Selbstverstindnis, nach welchem alle Menschen sich fragen,
verstanden. Die Christologie ist dann das Variable, dic Anthropologie die Konstante®
(S. 169/170).

5 Vgl. H. Diem: Theologie als kirchliche Wissenschaft. Bd. II Dogmatik, Ihr Weg
zwischen Historismus und Existentialismus, Miinchen 1955. Moltmann, der die Formel
,jenseits von Historismus und Existenzialismus® gebraucht (S. 172), erwihnt weder
dieses Buch noch irgendeine andere Veroflentlichung von Diem, obwohl er sich mit
Diems theologischen Intentionen in vieler Bezichung beriihrt.

BT S, 44.9:5,170.
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Erkenntnisse der formgeschichtlichen Forschung, daB nicht ,,Archivare,
sondern Missionare diese Uberlieferung gestaltet haben® auf eine neue
Weise mit den Intentionen der historischen Frage zu verbinden, die an den
Ereignissen ein Interesse hat, die diese Verkiindigung zur Sprache bringt.
Seine Argumentation ist u. E. iiberzeugend: ,,Wenn die Wirklichkeit der
Auferstehung Jesu uns nur auf die Weise missionarischer Verkiindigung
iiberliefert und vermittelt ist und diese Weise der Uberlieferung und Ver-
mittlung offenbar zur Wirklichkeit der Auferstehung selber hinzugehort,
so muB gefragt werden, ob die innere Notigung zu dieser Art der Aussage
und der Mitteilung nicht in der Eigenart des Geschehens selber begriindet
ist“58, Moltmann kommt damit auf einer theologisch tiberzeugenden Weise
nicht nur zu einer biblisch gefiillten Rede von der Auferstehung, sondern
gerade von daher zu einem Geltendmachen dieser Botschaft heute. Er
sagt: ,,Die christliche Zukunftshoffnung entspringt aus der Wahrnehmung
eines bestimmten einmaligen Geschehens, der Auferstehung und Erschei-
nung Jesu Christi. Die Auferstehung Christi erkennen heiBt aber zugleich,
in diesem Geschehen die Zukunft Gottes zur Welt und die Zukunft des
Menschen, die er an diesem Gott und seinem Handeln findet, erkennen®*®®.
Wit sind uns dariiber klar, daB wir mit dem Gesagten — dhnlich wie in den
beiden anderen Abschnitten — nur eine Skizze der Gedanken Moltmanns
gegeben haben. Aber schon daran diirfte deutlich geworden sein, in wel-
cher Weise ,,Bewegung* in eine Theologie kommt, die sich auf die Heraus-
forderung von Seiten der ,,Mission® einliBt. Wenn wir zum Schluff nun
doch noch einige kritische Fragen andeuten, so wollen sie nicht als ,,Hem-
mung* dieser Bewegung verstanden werden, sondern ihr dienlich sein.
Sie mochten auf Probleme hinweisen, die u. E. einer kritischen Aufmerk-
samkeit bediirfen®?.

Von unserer Themastellung her ist das die Frage, ob nicht gerade um der
Sendung der Kirche willen und im Blick auf ihre Sendung dem Faktum
der Sammlung ein stirkeres theologisches Interesse entgegen gebracht
werden muB. Die Zielsetzung des Buches — das letzte Kapitel bringt Be-
merkungen zum eschatologischen Verstindnis der Christenheit in der
modernen Gesellschaft — und der Hintergrund einer traditionellen Uber-
betonung des Gesichtspunktes der Sammlung macht eine starke Akzentu-

58 ehd.
59°8.a.2.0. 8,176,

% Jch verweise hier auf meinen Artikel: Spes quaerens intellectum, Erwigungen zu
Jiirgen Moltmanns Theologie der Hoffnung, dessen Veroffenlichung in den Luthetischen
Monatsheften vorgesehen ist.
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ierung der Sendung verstindlich. Einem kritischen Mit- und Weiterdenken
stellt sich jedoch die Frage, ob nicht noch andere Motive fiir ein so auf-
fallendes Zuriicktreten der Dimension der Sammlung mit im Spiele
sindSt.

Wir gehen wohl kaum fehl in der Annahme, daBl das Zuriicktretenlassen
des Sammlungsgedankens und die damit verbundene Tendenz, moglichst
wenig von der Kirche bzw. der Gemeinde zu sprechen, auch auf den Ein-
fluB von J. C. Hockendijk zuriickzufithren ist®?. Hoekendijk hat sich auf
der Willingenkonferenz (1952) — bzw. in der Vorbereitungsarbeit — mit
grofBem Nachdruck gegen eine einseitig ekklesiologische Orientierung der
Mission gewandt. Seine These ist: ,,Jede Missionstheorie, die kirchen-
zentrisch ist, muB .. .schief werden, weil sie ein falsches Zentrum hat.* Er
will die Kirche nicht aus dem Missionsdenken ausscheiden, aber sie darf
nicht deren Mitte bilden. Darum sagt er: ,,Die Chutch-Centric-Conception,
die etwa scit Jerusalem 1928 das einzig unangefochtene missiologische
Dogma zu sein scheint, hat uns dermaBien umklammert und eingesponnen,
dall wir fast nicht mehr spiiren, wie weit unser Denken sich beteits ,ver-
kirchentiimlicht® hat. Aus dieser Verklammerung kommen wir nicht meht
heraus, es sei denn, dafl wir wieder, und zwar mit griindlicher Einseitigkeit,
zu fragen lernen, was es eigentlich heillt, wenn wir unseren geliebten
Missionstext immer wieder nachsprechen: ‘Das Evangelium vom Reich
muB der Okumene bezeugt werden‘ und in diesem Rahmen von Reich —
Evangelium — Zecugendienst (Apostolat) — Welt die Frage nach der
Kirche zu beantworten versuchen®3,

Dieser kritische Einwurf von Hoekendijk blieb in Willingen nicht ohne
Eindruck. Er fithrte zu einer Vertiefung der ganzen missionstheologischen

81 Eine ausgesprochene Zuriickhaltung in dieser Beziehung zeigt Moltmann auch in
seinem Vortrag: ,,Das Ziel der Mission* (E.M.Z. 1965/1). Dort sagt er: ,,Wenn die Auf-
erweckung Jesu Inhalt und Kern christlicher Verkiindigung ist, dann ist die Recht-
fertigung der Gottlosen und die Befreiung der Gebundenen der Weg der Mission in die
Volkerwelt.” Auf Grund dieser Voraussetzung behandelt er die Frage nach den Zielen
der christlichen Mission. Ex tut das, indem er iiber zwei Dinge spricht: iiber die Ankunft
des Glaubens und iiber die Ankunft der neuen Schépfung. Er sagt zwar, beides
sei zu beziehen auf die Ankunft des neuen Gottesvolkes, auf die Gemeinde. Aber er ent-
faltet sein Thema nut nach diesen beiden Seiten hin (vgl. S. 7).

62 Hoekendijk ist einer der wenigen Theologen, die Moltmann aus dem Kreis derer er-
wihnt, die sich seit vielen Jahren um einen neuen Ansatz in det Theologie der Mission
bemiihen. Er zitiert von ihm zwar nur einen Satz; aber dieser scheint uns bezeichnend
zu sein: ,,Mission heute tut nur dann ihren Dienst, wenn sie die Menschen mit Hoffnung
infiziert™ (8. 302).

8 Vgl. Hoekendijk: Die Kirche im Missionsdenken, in E.M.Z. 1952, S. 9.
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Fragestellung. In Willingen gewann die Uberzeugung weithin an Boden:
Wer sich um eine Neubegriindung des missionarischen Handelns von der
Schrift her bemiiht, mull noch eine Schicht tiefer graben als der, welcher
nur die missionarische Verpflichtung der Kirche aufzuzeigen versucht®.
Er muB theo-logisch, christo-logisch einsetzen und von daher zum Ekkle-
siologischen kommen. Mission ist als Missio Dei an dem Handeln Gottes
in Kreuz und Auferstehung Jesu zu orientieren.

Aber eine Theologie der Mission, die sich durch Hoekendijk — und dhn-
lich durch Moltmann — zut Sache rufen und damit in den weiten Horizont
des Handelns Gottes mit der Welt stellen 148t, datf sich in dieser Weite nun
aber nicht verlieren. Die Riickfragen, die in und nach Willingen an Hoeken-
dijk gestellt wurden, hatten darum ihr sachliches Recht. Sie kamen nicht
nur von Seiten der Anglikaner, die auf Grund ihres Inkarnationsdenkens
das theologische Inter-esse an der Kirche betonten, sondern auch von
Lutheranern, die auf die Faktizitit des Kreuzesgesehehens besonderen Nach-
druck legen.

Moltmann greift mit seinem Buch in die Diskussion iiber Fragen ein, die
in Willingen noch keine allgemein {iberzeugende Beantwortung gefunden
haben®. Aber wenn sein Beitrag oekumenisch fruchtbar werden soll — und
das kann man nur wiinschen —, dann darf u. E. die Linie von Hoedendijk
nicht noch weiter iiberzogen werden. Bei Moltmann scheinen uns die
Tendenzen dazu vorhanden zu sein. Das wird bereits an der These deut-
lich, die er auf der zweiten Seite seines Buches aufstellt. Dort sagt er: ,,Es
gibt nur ein wirkliches Problem der christlichen Theologie, das ihr von
ihrem Gegenstand her gestellt ist, das durch sie der Menschheit und dem
menschlichen Denken gestellt wird: Das Problem der Zukunft.* Sie wirkt
sich durchgehend im ganzen Buch aus, beginnend mit dem, was Moltmann
iiber Gott sagt — den der Mensch weder in sich noch tiber sich, ,,sondern
eigentlich immer nur vor sich haben kann*“® — und schlieBlich hinfithrend
zu seinen Aussagen tber den Menschen. Nach Moltmann ist die anthropo-
logische Frage: Was oder wer ist der Mensch nicht mit dem Hinweis auf
den Unterschied zu den Tieren und den Dingen, aber auch nicht einfach,
wie Augustin und die Reformatoren meinten, mit dem Hinweis auf das

% Die theologische Arbeit auf der Konferenz wurde zu einer Anfrage an die SachgemaB-
heit des Konferenzthemas: The Missionary Obligation of the Church. Vgl. dazu: W.
Andersen, Auf dem Wege zu einer Theologie der Mission, S. 304L.

8 Zur Diskussion nach Willingen vgl. W. Andersen, Further toward a Theology of
Mission, in: The Theology of the Christian Mission, Herausgegeben von G. H. Ander-
son, New York, Toronto, I.ondon 1961.

8558 a0 8. 12
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coram Deo zu stellen. Sie mul} vielmehr gestellt werden ,,angesichts gott-
licher Sendung, Beauftragung und Bestimmung®, ,,die die Grenzen des
Menschenméglichen tibersteigen®®”. Von dieser Akzentuierung her ist es
nicht iiberraschend, daB auch die Kirche eigentlich eine kommende GriBe
ist%®. An und in ihrer Sendung wird sie zu dem, wozu sie bestimmt ist.
Moltmann bringt damit Dimensionen des Glaubens zur Geltung, die fiir
das, was dic Bibel iiber Gott und den Menschen sagt, konstitutiv sind. So
wie Gott der Kommende ist, so ist auch noch nicht erschienen, was wir
sein werden (vgl. Apok. 4,8 und 1. Johs. 3,2). Aber die Apokalypse redet
von Gott als dem Kommenden auf Grund der Selbstbezeugung dessen,
der da war und der da ist®®. Und der Satz aus dem 1. Johannes-Brief hat
seinen Sinn im Zusammenhang mit dem, was unmittelbar vorher gesagt ist:
Sehet welch eine Liebe hat uns der Vater erzeiget, daBl wir Gottes Kinder sollen
heiBen; und es auch sind (1. Johs. 3,1)70. Aus dem gleichen Grunde ist es
unerliBlich, dem Gewordensein der Kirche in der Zeit ein theologisches
Interesse zuzuwenden. Die Kirche ist als die Trigerin der Anzeige des
Reiches Gottes in der Welt und fiir die Welt in aller ihrer Kiimmerlichkeit
und Fragwiirdigkeit so etwas wie ein ,,Briickenkopf des Reiches Gottes,
den der Heilige Geist selber in dieser Welt geschaffen hat. Sie ist der Leib
dessen, dem Gott alle Macht und Gewalt dieser und der kommenden Welt
unter die ,,FiiBe getan hat (vgl. Eph. 1,214.). Darum gehort zu ihrem
Wesen das Versammeltsein um den, der durch Wort und Sakrament gegen-
wirtig handelt.

$7.5.a.a.0. 5262,

88 Die ganze Christenheit steht im Apostolat 'der Hoffnung an der Welt und findet
darin ihr Wesen; ndmlich das, was sie zur Gemeinde Gottes macht® (S. 303). In dem
Aufsatz: ,,Das Ziel der Mission* spricht Moltmann von der Ankunft des neuen Gottes-
volkes, der Gemeinde im Zusammenhang mit der Ankunft des Glaubens und der An-
kunft der neuen Schépfung (a.a.0. 8. 7).

69 Von daher ist die Anwendung der Aussage von Bloch: ,,Futurum als Seinsbeschaffen-
heit* auf Gott (s. S. 12 u. 8.) nicht ganz unproblematisch.

70 Moltmann kénnte mit seiner These von det ,,Menschwerdung des Menschen in der
Hoffoung der Sendung® (S. 262) Ideen iiber einen ,,Ubermenschen provozieren, die
mit einem biblischen Denken nichts mehr zu tun haben; wenn er z. B. vom ,,homo
absconditus® spricht, det sich selbst offenbar wird in jenen Aussichten, die ihm ,,die
Horizonte der Sendung 6ffnen” — oder wenn er sagt: Die Berufung und Sendung er-
offnet dem Menschen neue Méglichkeiten, so ,,daB er zu dem werden kann, der er noch
nicht ist und noch nicht wat* (8. 263). Wenn hier das coram Deo mit seinem Aspekt
der Vergangenheit und Gegenwart — und damit der Schépfung und der Verséhnung —
nicht sehr kriftig betont wird, sind freie Zukunftsspekulationen nut schwer zu bindigen.
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Weil wir davon iiberzeugt sind, daB auch Moltmann nicht auf eine anonyme
,,Christenheit® aus ist, die sich in ihrem Weltbezug an die Welt verliert,
sondern sich selber als Zeuge ,,im* wandernden Gottesvolk versteht,
meinen wir, daB diese Bemerkungen zu seinem Buch der gemeinsamen
Besinnung dienlich sind und von ihm so genommen werden. Auch sie
wollen im Sinne des Themas verstanden werden: Die Mission als Heraus-
forderung an die Kirche und ihre Theologie.

Dies ist die erste Frucht des lieben Worts, daf3 die Christen da-
durch so unterrichtet werden, daf sie im Glauben und an Hoff-
nung zunehmen, all ihr Tun und Wesen Gott vertrauen lernen
und alles, was ihnen an Leib und Seele vonnéten ist, von ihm

erwarten.
MArTIN LUTHER
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