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Seite 7
mChristliche Theologie
XXX. Kapitel
Christliche Ethik oder das Leben der Heiligkeit.
Nachdem wir die ~E.ra.ge der Heiligkeit als eine Lehre und als ein Er- 'g

lebnis in Betracht gezogen haben, ist es nur natuerlich, dass wir nun zu einer \
Betrachtung des gleichen Stoffes hinsichtlich seiner praktischen oder h
ethischen Seiten uebergehen. Wir haben gesehen, dass ein heiliges~Werz""
die Grundbedingung fuer. heiliges Leben ist. Es wird besonders betont, dass
'wir wein Werk sind, geschaffen in Christus Jesus zu guten Werken, welche
Gott zuvor bereitet hat, dass wir darin wandeln sollen. 1 (Eph.:; 27 10)Wenn
wir jedoch von einer Betrachtung des christlichen Erlebnisses auf das Leben,
was die Folge davon ist, uebergehen, so wenden wir uns in gewissem Sinne
vom Gebiet der Dogmatik ab und dem der Ethik zu. Dogmatik wKidmet
ihre Aufmerksamkeit Lehrsaetzen und beantwortet die Frage, 1Was/Sollten'
wir glauben/?'. Ethik versucht die Frage zu beantworten 'Was sollten wir
o

tun?' Arminianische Theologie hat den moralischen Auffassungen und
christlichen Einrichtungen immer viel Aufmerksamkeit geschenkt, wie
eine Ueberpruefung der Werke von Wesley, Watson, Clarke, Pope, Raymond,
Summers, Ralston und Lee zeigen wird. Auch Dr. Miley schenkt der Not-
wendigkeit einer moralischen Regierung Aufmerksamkeit, aber er be-

tm i ..t .. cVui/srsu'hyi t
handelt sie im Verhaeltniszu seiner Regierulngstheorie ueber Busse. Es
ist jedoch nicht unser :Z‘i/veck,» weder das Gebiet“rslllgemeiner oder philosophischer
Ethik zu erwaegen, noch das Gebiet christlicher Ethik als Wissenschaft.

Unser Zweck ist, nur das Leben der Heiligkeit genau zu ueberpruefen io Y. . dl

seinem Verhaeltnis zu der Lehre und dem Erlebnis der (vollkommenen



Heiligsprechung. Nach éi3her kurzen Betrachtung des Verhaeltnisses
der Theologie zur Ethik; der Offenbarung als Quelle christlicher Ethik
und der biblischen Basis der Ethik werden wir unsere Aufmerksamkeit
dem Folgenden zuwenden: (1) Die Entwicklung der ethischen Theorie
in der Kirche; (Il) Prinzipien christlicher Ethik; und (I11) Praktische Ethik.
Seite 8
Das Letzere werden wir gemaess einer dreifachen Unterteilung in Be-
tracht ziehen (1) Theistische Ethik oder : Unsere Pflichten Gott gegenueber,;
(2) Individuelle Ethik oder : Pflichten uns selbst gegenueber; (3)Sozial-
ethik oder : Unsere Pflichten anderen gegenueber.
Das Verhaeltnis der Theologie zur Ethik. So wie Theologie die

Wissenschaft ueber Gott und das gegenseitige Verhaeltnis zwischen Gott

tiv [ ]

und Mensch ist, so hat Ethik als'/Wissenschaft der Pflicht mit dem Ende,
V.. {< UH*

den Prinzipien und Motiven des obligatorischen Benehmensyzu tun;..Wenn

(- fus* ttth A ( V. ji
der Stoff der beiden Wissenschaften (vollkommen von der Natur kommt,
haben wir natuerliche Theologie und natuerliche oder naturalistische

w7 -

Ethik; wenn er von der Offenbarung kommt, haben wir geoffenbarte
Theologie und geoffenbarte oder theologische Ethik. Es gibt jedoch keine
Disharmonie zwischen den beiden Stoffquellen, da die eine die andere

in gewissem Sinne ergaenzen muss.

Fussnote Seite 8: Es muss klar sein, dass das aeussere oder ethische
Leben des Christen seinen Charakter von der Quialitaet des
inneren oder geistlichen Lebens erhaelt. Deshalb ist das Leben
der Heiligkeit einfach ein Hinausreichen des heiligen Herzens.

Was diese Heiligkeit, ist,J beschreibt Generalsupe rintendant Nease__

yc kru < ITERA
im Folgenden: 'Wenm der Begriff 'Heiligkeitlim Bezug auf das

Erlebnis des Glaeubigen angewandt wird, bezeichnet er notwendiger-



weise das Geschehen selbst, naemlich die Heiligsprechung, und

den Vermittler, welcher der Heilige Geist ist. Daher gebrauchen
*t. .
wir den Begriff Heiligkeit im praktischer Anwendung als allum-

schliessend und bezeitehnen damit den vollbrachten Akt goettlicher
Gnade. Heiligkeit ist reinigend. Es ist dieser Wille des Vaters,
Diese Fuersorge des Sohnes, dieses Handeln des Heiligen Geistes,
durch die das Herz des Glaeubigen, das heisst seine Beweggruende,
seine Neigungen, sein Welle- seine gesamte Natur, von der Ent-
weihung und dem Hang zum Suendigen gereinigt wird. Heiligkeit

ist Harmonie. Vollkommene innere Harmonie wird nicht durch

‘Ixt 1
Wiedergeburt verwirklicht. Die Bibel und Erfahrulng stimmen (ueber-

ein, dass das nicht heilig gesprochene Herz ein getaeiltes Herz ist--
2 a Ye j JA- i cf -
ein<doppeltes Herz;~:keus sere Niederlage ist: durch innere pis-
c uli'i Li. ,V
Qharmonie bewirkt. Heiligsprechung befreit die Seele vom inneren
LLr*:Ju r~_
~ Feinch\ Heiligkeit ist Hingabe. Die Vaeter bezogen sich auf den Akt

der menschlichen Zusammenarbeit bei der Heiligsprechulng als der
Gl1U. = isW- vTfc h
C'Selbst- Kreuzigungl,-'als™le-r "Totenbett-Weihel Sie meinten damit

ij'. c-"1 .
ein Uebergeben des gesamten eigenen Lebensj/fuer den Plan und die

C_. — -T-r-r-" i\
Authoritaet der Gottheit. So ist deri Mensch, der heilig gesprochen
tti SC/nlt&cr Jede. > Jj&dsr
wurde, Gott uebergeben,worden. Alle Baender, alle Einflutss”, alle
HkokhcU-r I1ISJ IvU'juU -
Reserven.-eind-abge schnitten, die ihn von der vollkommenen und un-
\H » -

gehinderten Beteiligung an der Gemeinschaft mit undam Dienst an

der Gottheit abhalten wuerden. Heiligkeit ist Macht. sMacht Jiegt im
r. --r Al

geistlichen Reich - dem Reich, das durchdie Heiligsprechung sofort

fii
beeinflusst WﬁarHe. Sie ist praktisch die Verkoerperung all dessen,

fr

was notwendig ist in den vereinten Reichen menschlicher Erfahrung.



Heiligsprechung beeinflusst alles, was man ist. Derartige Aus-
h 1/*=
stattungwmwt LJacht - die Faehigkeit zu unterscheiden, zu bewerten,
li//»I" 2'r ko. n'If'i /J f-i
zu beeinflussen, die eigene Andacht auszuwaehlen, den eigenen Willen

Kr'-tS
zu befehlen - kann man sich nur als 'flacht von obenl die den
Glaeubigen erfasst, vorstellen. Sie ist die Erfuellung des "Versprechens

vom Vater],‘d< Sie ist 'Christus in Dir/Hoffnung der Herrlichkeit'.

fL.O T It uf Vo'
Heiligkeit ist Vervollkommnung. Eine Vervollkommnung in Liebe -
t&ii. h&t, f - .
<ila» f chri stliche iVervollkommnung. Der Heiliggesprochene ist nicht*en-
Fkucb 24 j YL o _ _ _ _
« , | ~seits der Faehigkeit noch Verantwortlichkeit zu suendigen, Bondern
IMU"* *+mnicht Ptfac-C ALiCh, Id-i 42+ S'Ct-nCnt*c n f aid-r
WIrH £17i Jer-i-st unnerhalb der Vorkehrung goettlicher Gnade, so dass er vor will-

kuerlicher Uebertretung bewahrt ist. Heiligsprechung bedeutet nicht

dt.~
Festgelegtsein im Charakter, sondern Festgelegtsein in Haltulng
NFDQ* fudu* | e> n kefah/f* 21tj

undjVerlangen, so dass der Teilnehmer 'wachsen kann in der Gnade
u.id der Erkenntnis unseres Herrn und Heilands Jesus Christus'. -
Dr. Orval J. Nease.

Seite 9 In unserer Diskussion der Allgemeinen und Besonderen Offenbarung

(Band I, Kapitel VI) wiesen wir darauf hin, dass Gott sich dem Menschen
[eflL- - I n 4 <  <i-iie !
(1) durch eine Elementaroffenbarung in der Natur, in der iterfassung-
Uiuf-,

des Menschen und im Forschritt menschlicher Geschichte; (2) zusaetzlich

zu dieser allgemeinen Offenbarung, die sich in Seinen geschaffenen Werken
zeigt, gibt es eine besondere Offenbarung, die durch den Geist derOgiewissen
und dem Bewusstsein des Menschen gegenueber -gemacht wird. Auf dem

Gebiet der Ethik zeigt taat .sich ebenso in zwei Gesetzesklassen - natuerliches |
und positives... (1) Das Natuergesetz ist das, was Gott ins Herz eines jeden

Menschen geschrieben hat oder das, was das Licht der Vernunft uns als gut

oder boese lehrt. So sagt der Aps>stel von den Heiden im Gegensatz zu den

Juden, dass sie 'obwohl sie das Gesetz nicht haben, sich selbst ein Gesetz'



-6 -
"t r*
sind; ' denn sie beweisen, des Gesetzes Werk sei geschrieben in ihrem
Herzen, da ja ihr Gewissen es ihnen bezeugt, dazu auch die Gedanken, die
sich untereinander verklagen oder auch entschuldigen.” (Roemer 2: 14 - 15)
Sie sind ein Gesetz fuer sich selbst, denn sie wissen allein, was gut ist und
was boese ist mit Hilfe der Vernunft, die fuer sie der Vorbote des goett-
lichen Gesetzes ist. Geschichte sowohl als auch Erfahrulng lehren usn, dass
alle Voelker ein Mass an goettlicher Offenbarung haben. Das haben wir
in unserem Studium der Religion und Offenbarung gezeigt und brauchen deshalb
nur darauf hinzuweisen, dass alle Voelker gewissen uebliche Moralprinzipien
ebenso anerkennen. Erziehung, die sich von Zeitalter zu Zeitalter geaendert
hat, kann nicht die Quelle dieser einheitlichen Prinzipien seirs, folglich
muessen wir die gemeinsame Quelle dieser Maxime in natuerlicher Vernunft
finden; das ist vom Licht, das alle Menschen erleuchtet, die in die Welt
kommen.
Fussnote Seite 9
Im evangelischen Schema sind Doktrin und Ethik eng verbunden: Sei»©-
Wahrheitsoffenbarungen sind die Grundlagen seines neuen Lebiens;
seine Moral und seine Lehre sind ueberall mit einander verwoben;
schliesslich ist die Ethik der christlichen Religion die Krone und
Vollendung seines gesamten Systems. (Pope, Compendium, Chr. Th.
111, Seite 143)
Hier ist die Wahrheit, wie wir sie sehen, die gleiche wie in der
Dogmatik: Es gibt grundlegende Lehren der Religion igenuege/id auf-
Nl
recht erhalten durch rationelle Beweise, die™ein System der Natur-
religion enthalten. Es gibt ebenso gewisser* prominente Pflichten

Y . - i
i WV- offensichtlich* obligatorisch der Durchschnittsentelligeaiz gegenueber,

t-an J
éie ein System darstellen, was man philosophische Ethik nennen koennte.



Und da es Lehren gibt, die allein durch Offenbarung bekannt und
beglaubigt werden, die ein System geoffenbarter Religion darstellen,
so gibt es Pflichten, die bekannt-sind und® auf gleiche Art durchge-
setzt werden, die ein System darstellen, was christliche Ethik ge-
nannt werden koennte. Bei richtiger Auslegung sind Natur und
Offenbarung nie einander entgegengesetzt; ihre Aeusserungen sind
Worte aus dem Munde Gottes, von denen der Mensch alles lernen
kann, was er fuer Glauben und Praxis braucht. (Raymond,
Systematische Theologie, IIl, Seite 10)
Seite 10
(2) Das Positivtesetz ist das, was von Gottes freiem Willen abhaengt und kann-
daher nur durch Offenbarung bekannt werden. Manmoechte jedoch bemerken,
dass das, was in einer Hinsicht Gegenstand des Natuergesetzes ist, in
anderer Hinsicht als Positivgesetz existieren kann. So entheullt das Natur-
gesetz die Notwendigkeit einer gewissen Ruhepause jede Wvche, die fueT ?
groesste menschliche Leistungsfaehigkeit im Dienst unentbehrlich ist; aber
dies ist auch durch das Positivglesetz bei der Stiftung des Sabbath erklaert.

t >

Ein Tag von sieben wird fuer den Herrn als heilig hervorgehoben. In engem

Tox /m' C»ctv _
Zusammenhang damit macht Vernunft auch die Notwendigkeit goettlicher

Verehrung bekannt; aber dass die Zeit dafuer ein ganzer Tag sei und dies aifc'

1 vV

einem cestgelegten Tag der Woche, ist eine Offenbarung des Positivgesetzes.
Aehnlich ist der Dekalog mit seinen 'Zehn Wortenl, die sich alle auf das

Verhaeltnis des Menschen Gott, anderen und sich selbst gegenueber be-
i. V
ziehen, fuer Vernunft ebenso zugaenglich. Da das Gewissen des Menschen
ivh
jedoch getruebt wird, weil er versaeuml, auf dem Weg der Wahrheit zu

Ne'\/ &> |
wandeln, wurde der Dekalog”™ al&-Gesetzesabschrift in die Herzen der



Menschen geschrieben, durch positiven Erlass gegeben. Wir duerfen daher
ueber den Dekalog sagen, dass seine Vorschriften bezueglich ihrer Sub-
stanz dem Naturgesetz angehoeren; hinsichtlich der Art ihrer Darlegung
nach sind sie ein Teil des positiven oder geoffenbarten Gesetzes.
Offenbarung als Quelle christlicher Ethik. Wir sind jetzt zu der Einstellung
gebracht, dass christliche Ethik ihr Material sof&rt von christliche
Offenbarung hervorhorl7ern muss. Waehrend wir einelrseits zugeben moegen
und es tataac chlich auch tun, dass das Licht des natuerlichen Gewissens
bestaetigende Beweise, insoweit als $ein schwaecheres Licht eindringen kann,
hervorbringt, muessen wir auch b:éstia-e.tigen, dass die Natur allein ebenso
wenig das Christentum mit ihrem ethischen und moralischen System rer-
stev
sehen kann wie sie es mit seinem Lehrsystem ausstatten kann. Wenn,Dogma
von Gott und der Wahrheit, durch die Rettung vollbracht wird, handelt, so
handelt Etthik von den Masstaeben, nach denen sich das christliche Leben
richtet und mit Hilfe derer sie zum richtigen Ausdruck kommt. So vollenden
Moral oder Ethik des Christentums die Wissenschaft der Religion; denn
nur durch eine Vecpbaxcd Verbindung von Dogma und Ethik kann der Plan der
Erloesung in seiner Vollkommenheit entbeuellt werden.
Seite 11
Die Tatsache jedoch, dass eine groessere Einstimmigkeit der Gedanken hin-
sichtlich der Moralmasstaebe besteht als in Bezug auf Dogma mag auf das
groessere Licht zurueckzufuehren sein, das das moralische Leben von der
natuerlichen Vernunft empfaengt. Andererseits is Dogma einfach eine Ange-
legenheit der Auslegung der Heiligen S«kfcifit Schrift. Die hoechste Offenbarung
Gottes dem Menschen gegenueber ist in Jesus Christus, da das Wort Fleisch
T *)'"HW

wurde. Daher ist das positive Element inichristlicher Ethik ein Lebenslauf
ir



1 . " 11ls- e
in menschliche Umstaende eingefuehrt - ein Leben durch Jesus Christus ,

den Gott-Menschen,in menschlicher Geschichte verwirklicht und durch den
Geist der Gemeinde der Glaeubigen mitgeteilt. Das Leben Christi, das
entweder in Wort, Tat oder im Geist diesen Worten und Taten zugrunde

iue 3o

liegt, wird die Norm alles christlichen éénehmens. Seine Worte statten uns
/

mit der Kenntnis vom goettlichen Willen aus: Seine Handlungen sind die

Bestaetigung der Wahrheit, und sein Geist ist die Macht, mit welcher seine

Worte in Taten verkoerpert sind. Mit dieser Festsetllung ueber das

positive Element in christlicher Ethik wenden wir uns der Heiligen Schrift

zu, der berichteten Offenbarung des menschgewordenen Wortes. In ihr

finden wir unsere Regeln fuer christliche Lebensfuehrung zugleich mit

der versprochenen Geistesstaerke, durch welche diese Regeln aufrecht er-

halten werden sollenr- h Fe-

Die biblische Grundlage der Ethik. Wir werden uns hier nur auf jene

Bibelstellen beziehen, die den Boden fuer das Gesamtsystem christlicher

Ethik darstellen. Schriftstellen, die sich auf bestimmte christliche Pflichten

beziehen, heben wir fuer spaetere Inbetrachtziehung auf. Die erste Frage,

die auftaucht, ist die: Sind die Quellen christlicher Ethik einzig und allein

vom Neuen Testament abzuleiten oder betrachtet »rran die alttestamentarischen

Schriften als einen Teil /christliche.Jrg Offenbarung?queses Thema ist bereits

in anderem Zusammenhang in Betracht gezogen worden (Band I, Seiten

202 - 205 in der engl. Version) .dfex Es genuegt hier zu sagen, dass das

Alte Testament hinsichtlich seiner Anwendbarkeit im christlichen Leben

noch immer fuer die Menschen verpflichtend ist.

Fussnote Seite 11

Man sollte beachten, dass sich die Heilige Schrift nicht ausschliess-



- 10
N2 ¢i- i-te
lieh der Entwicklung eines Systems moralischer Regierung widmet.
Sie lehrt es auch nicht gemaess des wissenschaftlichen Plans einer
4 - B s
unserer modernen Autoren ueber Moralphilosophie. Alle Prin-
zipien werden in den inspirierten Schriften gelehrt und.werden so
klar und kraftvoll zur Geltung gebracht, dass die. Prinzipien und
Tatsachen viel schneller von unbetitelten und nicht intellektuellen
Gsmuetern begriffen werden als dies mit Hilfe der bestgeschriebenen
modernen Baende ueber Moralwissenschaft der Fall waere. -crLuther
Lee, 'Elements of Theology', Seite 332)
Seite 12
Gewisse Teile - besonders die Arten oder Schatten der besseren Dinge, die
kommen werden - fanden ihre vollkommene Erfuellung in dem grossen Anti-
typ; andere mit einer mehr zeremoniellen oder politischen Art wurden abge-
i » 1*

schafft, da sie nur der mosaischen Wirtschaft angehoeren. Aber was das

moralische Gesetz Mose anbetrifft, dessen Substanz im Dekalog verkoerpert

jEme*me’ t:
ist, so wurde dies nicht ersetzt, sondern unser Herr bezog sich darauf als

einer bleibenden Autoritaet oﬁne irgendwelche besondere wiederholte In-

np o*
kraftsetzung. 11lhr sollt nicht waehnen, dass ich gekommen bin, das Ge setz
oder die Propheten aufzuloesenl, sagte er, 1lich bin nicht gekommen auf-
zuloesen, sondern zu erfuellen. Denn ich sage euch wahrlich: Bis dass Himmel
und Erde vergehe, wird nicht vergehen der kleinste Bulchstabe noch ein
Tuepfelchen vom Gesetz, bis dass es alles geschehe. Wer nun eines von
diesen kleinsten Geboten aufloest und lehrt die Leute so, der wird der
Kleinste heissen im Himmelreich; wer es aber tut und lehrt, der wird gross

heissen im Himmelreich. (Matth. 5: 17 - 19)

Die ethischen Lehren der Evangelien finden ihren Mittelpunkt in dem

GedankSn



11

Gedanken des Koenigreiches, zu dem man nur aufgrund von Reue und Glauben

Zutritt findet. Das Annehmen des goettlichen Rufes hat die Unterordnung aller

anderen Loyalitaeten zur Folge. ! Darum sollt ihr nicht sorgen und sagen:

Was -werden wir essen? Was werden wir trinken? Womit werden wir uns

kleiden? Trachtet am ersten nach dem Reich Gottes und nach seiner

Gerechtigkeit, so wird euch solches alles zufallen. (Matth. 6: 31, 33). Die

Bergpredigt ist die Magna Charta des Koenigreiches genannt worden. Hier wird

ihre wahre Innerlichkeit als eine Haltung des Geistes hervorgebracht - dt(s (5

Denkens, Fuehleng und Wollens, das seinen hoechsten Ausdruck in Worten

und Taten findet. Die Beschreibung, die Jesus gibt, ist nicht von gewissen/

v - -7 7 ., f
1

Taten, sondern von gewissen Charakter”ypen. Die wahre Feder des Ge-

horsams findet man in der goettlichen Liebe.

Fussnote Seite 12 1
Solange Gott verlangt, dass wirnc nicht ueber unsere Kraefte, sondern
mit unserer ganzen Kraft lieben, ist es offensichtlich, dass nichts,
was unsere Faehigkeiten uebersteigt, von uns verlangt wird. -
Limborch, Theologica, Bk. V, Kapittel 25.
Es ist Wahnsinn zu verleugnen, dass wir Gott mit ganzem Herzen
lieben koennen. Dann der, der sagt, dass er etwas nicht mit aller
Kraft tun kann, das heisst, dass er nicht tun kann, was er tun kann,
weiss nichf, was er sagt; und dies ~zu-tun ist doch das hoechste Mass
und die Veredelung aller Vervollkommnung und der Einhaltung der
Gebote. - Bischof Jeremy Taylor.

Seite 13

Als man Jesus nach dem groessten Gesetzesgebot fragte, antwortete er

'‘Da sollst lieben Gott, deinen Herrn, von ganzem Herzen, ... und von



S 12

ganzem Gemaete. Dies ist das vornehmste und groesste Gebot. Das andere
aber ist dem gleich: 'Du sollst deinen Naechsten lieben wie dich selbstl.
In diesen zwei gleboten haengt das ganze Gesetz und die Propheten." (Matth.
22: 37 - 40) Die Kinder des Koenigreiches sollen "klug wie die Schlangen
und ohne Falsch wie die Tauben" sein (Matth. 10: 16); sie sollen "nicht
widerstreben dem Uebel" (Matth. 5: 39); und "Fuerchtet euch vor dem,
der, nachdem er getoetet hat, auch Macht hat, zu werfen in die Hoelle."
(Lukas 12: 5) Nach den Worten Jesu ist dies die hoechste Pruefung der Liebe:
"Niemand hat groessere Liebe denn die, dass er sein Leben laesst fuer
seine Freunde." (Johannes 15: 13); und in engem Zusammenhang damit ist
die praktische Anwendung "Denn wer sein Leben erhalten will, der wird es
verlieren; wer aber sein Leben verliert um meintetwillen, der wird's

«
erhalten. " (Lukas 9; 24)

Die Entwicklung ethischer Theorie in der Kirche.

Die Perioden, die die Entwicklung ethischer Theorie in der Kirche kenn-
zeichnen, unterscheiden sich etwas von denen, die in der Geschichte der
Dynamik wichtig sind. Fuer unseren Zweck kann man das Thema dienlicher-
weise in den folgenden Punkten zusamminfassen: (1) Die patristische Periode,
von den frueheren Vatern zur Zeit Konstantins; (2) Das Mittelalter, von
der Zeit Konstantins zum Ende des Mittelalters ; (3) Die Renaissance und
Reformation; und (4) Die moderne Periode.

Die patristische Periode. Waehrend des ersten Jahrhunderts beschaeftigten
sich die Interessen der Kirche hauptsaechlich mit der praktischen Lebens-

fuehrung und weniger mit rationeller Ueberlegung. Harnack sagt, dass die
Kirche waehrend der ersten hundertundfuenfzig Jahre alles der hoechsten

Aufgabe, ihre Moralitaet aufrechtzuerhalten, unterordnete. Die dominierende
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Note der fruehen Kirche war die goettliche Liebe, die sich in der Pflege
der Armen zeigte, Gastfreiheit Frtmmden gegenuber, Umgehung des sinn-
liehen Luxus und der schlechten heidnischen Sitten und die Aufopferung
fuer ein reines Leben wie Christus und seine Apostel es gezeigt hatten.
Erst waehrend der letzten Haelfte des zweiten Jahrhunderts gab es ernst-
haftes Nachdenken ueber ethische Probleme.
Seite 14
Bei dem Fortschritt des Christentums im Konflikt mJt dem Heidentum ge*=-
langte die strengere Ansicht des Montanismus auf einen Platz in der Ax»
xrodaf Apologetik neben der milderen Te ndenz frueherer Zeiten. Ebenso
gefaehrlich jedoch in anderer Richtung waren die faelschlichen Ansichten '
christlicher Freiheit seitens der ghostiker, die zu den gefaehrlichen Fehlem
der Karpokratianer und der spaeteren pantheistischen Sekten fuehrten.
So wurde es die Aufgabe des Christentums, seine Prinzipien und Moral-
anwendungen viel genauer zu bestimmen. Vorbereitende Arbeit war in den
Briefen des Clemens, des Hirten von Hermas, geleistet worden und irrr
Diognetbrief. Aber es blieb den spaeieren Vaetern ueberlassen, die
ethischen Prinzipien der Kirche zu formulieren. In der Ethik sowohl als
auch in der Dogmatik existiert eine unterschiedliche Stellungsnahme zwischen
dem Osten und dem Westen. Der erstere betrachtete christliche Ethik in
gewissem Sinne als eine Ergaenzung der alten griechischen Philosophie,
die in sich selbst ungenuegend hinsichtlich einer Kenntnis ueber Gott und Je
Unsterblichkeit War.f_ Daher brachte das Christentum griechische ethische
Prinzipien, die sich angeblich—auf allunafaaeende Vernunft gruendeten,
zur Vervollataendigung, r .-

Fussnote Seite 14:

In seiaerfi enetgH~Brief an-dte~Korinther stellt Clemens von Rom fest,
jiarSs das”~totiv christTichen Benehmens von deiuJFITrcht” oder-dtfr
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Fussnote Seite 14
In seinem ersten Brief an die Korinther stellt Clemens von Rom
fest, dass das Motiv christlichen Benehmens von der 'Furcht' oder
der 'Ehrfurcht’' Gottes herstammt. Er sagt: "Wir wolben sehen, wie
nahe er ist und wie Ihm von unseren Gedanken und.Plaenen, die wir
schmieden, nichts entgeht. Es ist daher richtig, dass wir Seinem
U
Willen nicht abtruennig werden sollten". Ignatius bestand auf einem*
rechten Glauben als der Grundlage fuer richtige moralische Praxis.
Er behauptete, dass falsche Theologie zu falschen Einstellungen und
schlechtem Verhalten fuehrte. "Glaube idt der Anfang und Liebe das
Ende " christlichen Lebens. Unter seinen wichtigeren Grundsaetzen
sind "Moege es-ein.gemeinsames Gebet geben; ein Bittgebet; ein
Gemuet; eine Hoffnung, in Liebe und in Freude unstrafbar. "
"Vermeidet alle-Teitmgen als den Anfang aller Uebel." "Moege alles
zur Ehre Gottes getan werden." In seinen 'Briefen an die Philipper’
beruft sich Polykarp auf die Worte Jesu als Sanktionen. Glaube,
Hoffnung und Liebe sind wesentliche Bestandteile christlichen Lebens.
Ketzerei wurde als das Verlangen betrachtet, anders als nach dem
wahren Glauben zu leben. Er warntd vor allem vor der Habsucht.
"Die Liebe zum Geld ist der Anfang alles Uebels." Die Didache und
die Briefe des Barnabas sind sich- etwas aehnlich. Das Christentum
wird als der neue Bund angesehen, der Gott und den Menschen in eine
J
religioese Gemeinshhaft brijigt. Der Hirt von Hermas betont, dass
Kampf notwendig ist, christliche Normen aufrechtzuerhalten und
daher das Beduerfnis nach Verlass auf goettliche Barmherzigkeit

und Gnade. Froehlichkeit erhaelt jedoch besondere Betonung. 'Leg die

Sorge ab. ' 'Kleide dich in Frohsinn, der stets bei Gott Gefallen
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findet und ihm willkommen ist und freue dich damit.' 'Denn jeder

freudige Mensch arbeitet und denkt gut und verachtet Traurigkeit;

aber der traurige Mensch faehrt immer fort zu suendigen. 1 Der

Brief an Diognet betont das geistliche Prinzip, das Christen belebt

und haelt sie davon ab, von den Dingen der Welt absorbiert zu werden.

Gott ist die Quelle des christlichen Ideals. "Wenn du ihn liebst, wirst

du ein Nachahmer seines Gutseins werden. "
Seite 15

S

Dies ist die Stellung von Jstin, des-Maertyrer, der die Logos- Lehre zur
Grundlage seiner Ausfuerhungen machte. Be-r letztere, oder die westlichen
Vaeter, behauptete, dass das Christentum ethisch gesehen etwas vollkommen
Neues und daher in keiner Weise mit der Ethik des Heidentums verwandt sei.
Fuer den Westen war das Christentum eine der Kirche gegebene geistliche
Macht, um sie von dem Heidentum zu bewahren, ihre Kinder in einer kom-
pakten Armine zu organisieren, um das Heidentum anzugreifen, zu erobern
und zu richten. Clemens von Alexandrien betrachtete Philosophie als
Einfuehrung zum Glauben. Sein Werk ist ein Gemisch von Beitraegen aus
der griechischen Gedankenwelt und des Judaismus. Eine Anzahl treffender
ethischer Ideale aerden in seinen Werken 'Paedagogusl, 'Stromata' und
'Exhortations' entwickelt. Mit Cyprian, einem der lateinischen Vaeter, trat
die Kirche in den Vordergrund und wurde der Mittelpunkt des gesamten Ge-
bietes der Ethik. Dies ergab sich aus der Kontroverse zwischen den Monta-
nisten und den Novatianern. Als Folge davon wurde das Verhaeltnis des
einzelnen Menschen zur Kirche das wichtigste ethische Verhaeltnis seines
Lebens.

Das Mittelalter. Die Bekehrung Konstantins im vierten Jahrhundert verursachte
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ausgesprochene Veraenderungen innerhalb der Kirche. Von der Verfolgung
seintes des Staates befreit, setzten sich Prestige und Macht bald-durch. Ein
r .= | -
Kirchentum entwickelte sich, was seinerseits die Verfolgung von Heiden und
Ketzern anfing. Weltlichkeit war im Ansteigen und viele Christen, die
nach einem Weg des Opfers suchten, zogen sich in das Klosterleben zurueck.
In seinem Werk 'De Officiis Ministrorum' gab Ambrose (340 - 397)
der Kirche das, was gewoehnlich als das erste Handbuch christlicher Ethik
/
angesehen wird. Es war wie ein stoisches Werk Ciceros geschrieben und
der Gedanke des Naturgesetzes, das es darlegt; hatte einen entschiedenen
Einfluss auf die spaetere scholastische Ethik.
Fussnote Seite 15
*
Dr. I.A. Dorner weist daraufhin, dass die Montanisten den ploetz-
lichen Ausbruch individueller Begeisterung als das echte Mittel an-
nahmen, mit der Heilige Geist mit der Gemeinde in Verbindung tritt.
/
Infolgedessen verlangt er vollkommenen Gehoersam den Geboten
ekstatischer Weissagung gegenueber als einer Bedingung der Ver-
bindung zwischen Geist und Einzelperson. Andererseits fanden die
Novatianer den besten Vermittler geistlicher Verbindung in der
Kirche selbst. Diese wurde als ein Ganzes angesehen, als eine Orga-
‘e ert .y. r/
nisation der allumfassenden Priesterschaft nach presbyterischen
Methoden. Daher wiren sie streng hinsichtlich Zulassung von
Mitgliedern.
Seite 16
Das Naturgesetz ist das Gesetz der Dinge, wie sie von Gott geschaffen wurden

1

Davon kann man etwas hinsichtlich der Forderung\gn der iMoralitaet lernen.

(- -

Hoeher,als dies gibt es im Menschen ein Wissen dbr Moral durch Vernunft



und Gewissen, aber am hoechsten ist der Wille Gottes in der Heiligen

Schrift ausgedrueckt. Er findet seinen Hoehepunkt in der Lehre und dem

Vorbild Christi. Die Anfaenge des Asketentums sind jedoch sehr offen-
<it. '

sichtlich, da Ambrose zwei Stufen der Moralitaet anerkennt - eine ver-

pflichtend fuer alle, die andere schliesst A Taten ein, die-jenseits der

* e o« [« -7

Forderungen liegen, um einen hoeheren Grad der Vervollkommnung zu

. 't
erreichen. Er hat unbedingt die vier griechischen Haupttugenden adoptierte
Klugheit, Gerechtigkeit, Mut, Beherrschung. Er-besass Klugheit, jedoch

.. <

nicht soviel Vernunft oder Weisheit. E&wvar vielmehr das persoenliche
Wissen um Gott, das sich im menschlichen Betragen zeigt. Man muss
Gerechtigkeit ueben, ‘'erst Gott gegenueber, dann unserem Vaterland
gegenueber, drittens unseren Eltern gegenueber und schliesslich allen
Menschen gegenueber'. Bei den Sorgen des gewoehnlichen Lebens le-gt®
eer Mut als Seelnstaerke aus, Beherrschung als Selbstachtung, Bescheiden-
heit in allen Formen und eine geziemende Anerkennung anderer . Das
Werk des Ambrose war eine Bruecke, die direkt zu Augustins ausge-
sprochenerem christlichen System der Ethik fuehrte.

Augustin”®™ (354 - 430) systematisierte die Ethik der westlichen Kirche,
und die Prinzipien, fuer die er eintrat, wurden waehrend der meisten Zeit
des Mittelalters als massgebend angesehen. Hier ist die zentrale und
vorherrschende ldee des christlichen Lebens Vereinigung mit Gott, ein
Erlebnis des vollkommenen Friedens und der Seligkeit, was nur im
kommenden Leben erreicht werden kann. Daher unterscheidet er in seinem-
Crul' -

Werk 'City of God' zwischen der irdischen Stadt, die zeitlich ist, und der
Stadt Gottes, die ewig ist. Nach Augustin hat das moralische Leben seine

>

Grundlage in Gott und stimmt mit lhrgTjieber die Welt ueberein, die Er



schuf. Deshalb widerspricht er der Theorie, dass Moralitaet auf Umgangs-
sitten basiert i-et. Diese Einstellung wird gewoehnlich als 'Sitten, die im
Bewusstsein arbeiten' bezeichnet. Er erwég auuch die christliche Ansicht
der Ethik im Gegensatz zur stoischen Apathie inbezug auf-das Gernuetsleben.
Er mass jedoch dem Willen groessere Wichtigkeit bei. Der Mensch muss ./
mit Liebe seinen Willen aufgeben.
Seite 17 ‘
Zwei Tendenzen, die von Augustin betont worden waren, fuehrten in spaetere
Geschichte zu unguenstigen Einfluessen. (1) Eir passte sich dem damals
allgemein verbreiteten Zeitstrom an hinsichtlich dessen, was fuer alle
befohlen wurde und was als darueber hinausp;ehend angesehen wurde und

> - . AR (%
daher Vervollkommnung anstrebte. Dies fuehrte zu einer Betonung der
ueber Gebuehr getanen guten Werke und zu einer Verdienstansammlimg,
was wiederum zu>asketischer} Gewohnheiten beitrug. (2) Seine ldee der
Selbstueb6-rdieferung war auch kein kleiner Ansporn fuer die kirchliche
Unterdrueckung persoenlicher Freiheit. Er behauptete, dass die Kirche
als fortlaufende Organisation die Wahrheit und Authoritaet besaesse, dies«.’
zu lehren. Dies verlangte die Unterwerfung des Einzelnen. Da der
Mensch aus goetfflicher Bestimmung heraus zur Kirche finden
sollte er es gern tun - anderenfalls muesste er gezwungen werden. Daher
war es die heilige Pflicht der Kirche, sich darum zu kuemmern, dass
die Menschen in die Kirche kamen. Wenn ihr die Macht fehlte, dies zu
erzwingen, war es die heilige Pflicht des Staates, zu ihrer Rettung zu -

eilen und die Menschen zum Kommen zu zwingen, auf dass die Kirche

angefuellt waere. Waehrend des Mittelalters arjmelten das Kirehentum



sowohl als auch das Mdnchstum einen besonderen Antrieb von diesen
beiden Auffassungen. = < > !
Das Moenchstum gab dem mittelalterlichen Christentum sein
charakteristisches Gepraege und lieferte seine Auffassung der christlichen
R i VR
Ethik, Schon zur Zeit Augustins hatte sich das Asketentum unter den
Christen eingebuergert, und viel wurde aus diesen Elementen in den
Evangelien und Schriften des Paulus gemacht, die asketische Gewohnheiten
zu billigen schienen. Als eine Revolte gegen den anwachsenden weltlichen
Sinn innerhalb der Staatskirche erhob sich das Moenchstum in unab-
haengigerweise und oft in Opposition zur kirchlichen Ordnung. Aus diesem
Grunde behielt es viel von seiner Unabhaengigkeit, auch wenn es spaeter
ye., . t" u i
mit der Kirche alliiert war. Das Moenchsideal trat jedoch bald in den
Vordergrund, sodass die Moenche, die das Ordensgeluebde abgelegt hatten,
'der religioese' oder gewoehnliche Klerus wurden, waehrend die nicht-
kloesterlichen Priester die 'Weltlichen' wurden. Basilius (329 - 379) war
wahrscheinlich der erste, der eine beet-immte Bewegung in Richtung auf
ein Gemeinschaftsleben unter Asketen einleitete. Benedikt (480 - 543)
fuelnrte eine neue Regel ein. Bisher hatten die Moenche sich haupt-
saechlich mit Selbst- Unterjochung beschaeftigt, Benedikt sprach von
Selbst- Debe-rEeferung
Seite 18.
Seine Kloester wurden nach Gemeinschaftsrichtlinien mit demokratischen
Regeln organisiert. Es gab vielleicht keine Regel, die weniger asketisch
war als die von Benedikt. Wegen seiner grossen Heiligkeit und persoenlichen
Macht war es Bernhard von Clairvaux (1094 - 1174) moeglich, grosse

Reformen auf geistlichem Gebiet zu bewirken. Franz von Assissi (1182 - 1226)

Tmd PominikuG— (U7-Q----12Z4)—hra~htsn g~ga”--~-~af»nHe Hi-ng~en-m-der Auf-
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und Dominikus (1170 - 1221) brachten grosse Veraenderungen in der Auf-
fassung asketischen Lebens und seiner praktischen Anwendung. Sie ent-
wickelten ein menschliches Interesse und eine Liebe fuer die Menschheit,
was sie vom Kloster hinweg zog und sie zu einem ungehinderten Dienst der
Liebe sandte. Das ethische Ideal des Heiligen Franziskus war die Nach-
ahmung Christi, besonders im Geist, aber ebenso umfassend in den Einzel-
heiten des Auftretens. Die Geluebde fuer Armut, Keuschheit und Gehorsam
hatten ihren Zweck in der vollen Aufopferung des einzelnen fuer das Wohl-
ergehen der anderen. Besondere Betonung wurde auf Armut gelegt.
Waehrend die Franziskaner vor allem das Wort Gottes verbreiten wollten,
siedelten sich die Dominikaner in der Naehe von Universitaeten an und

widmeten ihre Aufmerksamkeit vor allem der Ausbildung. Dadurch waren

' - r "
sie bald in der Lage, die doktrinaeren Regeln der Kirxche aufzusetzen

und dies geschah durch Jahrhunderte hindursach. Bei den spaeteren Mystikern
stand das Asketentum auf hoeherer Stufe. Scotus Eriugena fuehrte grie-
chische Mystik ein wie sie bei Makarius, dem Aegypter, bei Dionysius
und Maximus Confessor gefunden wurde. Dies wurde der Ausgangspunkt
der Mystik in der westlichen Kirche. Es entwickelten sich zwei Arten -
die romanische wie bei Hugo und Richard von St. Victor, Bernhard von
Clairvaux, Bonaventura, Gerson und Molinus; und die germanische wie
bei Heinrich Seuse, Ruysbroek, Johannes Tauler und Meister Eckhart.
Hinsichtlich eine-r von der Mystik entwickelten Ethik behielt diese jedoch
das falsche Prinzip des Asketentums als Widerspruch zwischen Masse
ie-<
und Geist, Gott und der Welt. Der Hauptgrund warum es der Mystik nicht

gelang, wahre Ethik zu entwickeln, ist der Mangel an richtiger Auffassung

der Persoenlichkeit. Der Gedanke, dass die geschaffene Seele in der
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Lage ist, das Goettliche zu empfangen und dadurch eine vollkommene
Vereinigung zwischen Endlichem und Unendlichem zu erreichen, gewann
mit Luther und seiner Lehre Uber die Glaubensrechtfertigung an Be-
deutung.
Seite 19

Thomas von Aquino (1225 - 1274) behandelte Ethik als einen wesent-
lichen Teil eines allgemeinen philosophischen und theologischen Systems.
Mit ihm erreichte Ethik ihre autoritative Stellung. Den Endzweck, fuer den
der Mensch handelt oder wenigstens handeln sollte, nannte er 'Glueckseligkeit’
oder 'wahre Segnung) die bei Erreichung allp-genuegend ist. Ausser dem
Unendlichen oder der ewigen Guete Gottes kann nichts befriedigen. So legt
er eine feste Grundlage fuer ethische Theorie im christlichen Theismus.
Wert oder die entsprechene Guete einer Sache besteht darin, dass sie

AT |
gemaess ihrer Art wohlgesinnt ist. Da der Mensch eine rationelle Seele

-, " iEm-" 1 mef«(/ ,m ffil
hat, muss sich Ethik nach der Vernunft richten. Werte im Menschen sind
y'’ ]|
daher die Angewohnheiten der Seele, mit-deren Uebereinstimmung sie o'men

gute Taten vollbringt. Die Werte sind folgerndermassen eingetieilti

(1) Moralische - die vier griechischen Hajpt tugenden Klugheit, Ge-

rechtigkeit, Maessigkeit und Seelenstaerke. (2) Intellektuelle - Ver-

staendnis, Kenntnis und Weisheit; und (3) Theologische - Glaube, Hoffnung

und Liebe. Die ersten beiden moegen durch Vernunft bekannt sein, das Yy <
% " o« fi,iwi #-

letzte nur durch Offenbarung. Die natuerlichen Werte fcuehrten die

Entwicklung des Charakters herbei, die theologischen das geistliche Glueck

hier und im Leben jenseits. Thomas behandelte die griechischen Haupt-

tugenden jedoch nach einer christlichen Methode. Die Leidenschaften

tis ie 7 L I B

selbst betrachtete er als gleicligueltig, sie muessen daher unter die

WO V. )r-*Vu*i tp wtl



Kontrolle des Willens gebracht werden. Von den theologischen Werten
war der hoechste die Liebe oder christliche Naechstenliebe und enthielt
die anderen in sich. Der Einfluss Augustins ist klar zu ersehen, da
Thomas dietz;;véi%'aél.;i‘ge *Einstellung der Moral gegenueber einnahm; »
obwohl er die irdische und die himmlische als miteinander vertraeg-
lieh ansah, so erhielten trotzdem die ein groesseres Lob, die ihre Auf-
merksamkeit der himmlischen Einstellung zuwandten.
Die Renaissance und die Reformation. Die dominierende Note des Mittel-
alters war die Unterordnung des irdischen Lebens dem des kommende}*
Lebens. So entwickelte sich die reaktionaere B awegung , die unter dem
Namen Humanismus bekannt ist. Hier lag die Betonung auf dem indi-
viduellen Leben und der Welt der Gegenwart. Aber Humanismus pro-
duzierte keine tiefe oder weitverbreitete ethische Theorie. Er war F
tatsaechiich irreligioes. Die traditionelle Auffassung von Suende und
Versoehnung bedeutete wenig oder nichts und es gab keinen Platz fuer
die tiefsinnige Art des Erlebnisses. cC = /
Seite 20
Humanismus war uid echten. Sinn eine Rueckkehr zu den heidnischen
Idealen Griechenlands und Roms, aber er bewirkte die Erweiterung des
menschlichen Horizontes. Die Vorlaeufer der Reformation - Wycliffe
(geb. 1324 oder frueher - 1384) und Huss ( 1369 oder 1373 - 1415) hatten
auf die moralischen Schwaechen der Zeit hingewiesen, versuchten das
Interesse am klassischen Studium zu erwecken und fuehrten eine neue
Art des ethischen Lehrens ein# nae.mlich die Moralifceaet als einen

VitH v ) 1

Fuehrer in die Weisheit des Christentums zw-preisen; um die Angelegen-

J. > . ® tr.V, 1
heiten im praktischen Leben zu regfeln. Dies, wurde von JgsctxxK P-etrardv—
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entwickelt (gest. 1374), Marcilius Ficinus (gest. 1499), Louis Vives
(gest. 1540) und Erasmus (gest. 1536). Savonarola (1452 - 1498) war
vor allem gegen den moralischen Verfall und Mgterialismus der weit-
J
liehen Fuehrer der Renaissance sowohl als der hoeheren Kirchenbeamten.
Er versuchte, die ethische Auffassung der mittelalterlichen Kirche auf-
zustellen, in der der Gedanke an eine Jenseitigkeit Denken sowohl als
auch Auftreten beherrschen sollte. "O, meine Brueder, wir leben, in
dieser Welt nur, " sagte er, " um zu sterben zu lernen.”
In gewissem Sinne war die Reformation eine Reaktion auf Mittel-

i, e A
alterlichkeit und Renaissance. Mit dem Glauben an eine von der
Mittelalte rlichkeit geerbten Jenseitigkeit und dem Bestehen auf der
gegenwaertigen Welt als eine Beisteuerung der Renaissance,wurde das
Problem der Reformation so formuliert 'Wie kann man sich christliche
Ethik oder Moralitaet so vorstellen, dass das Irdische sowie das
Transzendente eingeschlossen isiL
Fussnote Seite 20

Als die Reformation ihre endgueltige Einstellung bezueglich der
Heiligen Schrift b~rekannt gab, vermied sie nicht nur die grossen
Fehler des Mittelalters, sondern es gelang ihr, die wahren Prin-
zipien christlicher Ethik aufzubauen. In den neuen Lehren des
Glaubens und der Glaubensrechtfertigung wurden die fundamentalen
ethischen Gedanken ueber Pflicht, Tugend und das beste Gutfc
sozusagen eingeschmolzen und neu gegossen. Eine neue Ethik er-
schien, die die chxarakteristischen Merkmale der doppelten
Entwicklung des protestantischen oder evangelischen Prinzips

zeigte - die lutherische Kirche mit ihrem Talent fuer f(af«tische

Bai stelfung; Ilymnologio-—Wissenschaft; und-<Ro re-
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Darstellung, Kunst, Hymnologie, Wissenschaft; und die re-
formierte Kirche mit ihrem Talent fuer praktisches Handeln,
Disziplin, Missionen und Diplomatie. Obwohl weder Luther

noch Calvin im wahrsten Sinne des Wortes ueber Ethik geschrieben
haben, behandelten beide gelegentlich verschiedene ethische
Themen - besonders in der Form von Expositionen des Dekalogs
im Kathechismus. Der Katechismus ist tatsaechlich die primitive

Form evangelischer Ethik. Ebenso wie evangelische Dogmat'k

aus der ’'regula fidei' und dem apostolischen Symbol entstand,

so erwuchs evangelische Ethik aus dem Dekalog. - |I|. A. Dorner,

art. Ethik, Schaff- Herzog 'Encyclopedia of Religious Knowledge'.
Seite 21
Es bestand darauf, dass das Leben nicht in einem Kloster verbracht werden
sollte, sondern durch praktisches Teilpehmeji an menschlichen Erlebn- ~
nissen. Es war jedoch gegen die Tendenz des Humanismus, Vergnuegen und
intellektuelle Kultur als Haupttraeger des diesseitigen Lebens anzusehen.
Dr. Denny stellt des Ziel der Reformation folgendermaasen fest: "Dinge
aus der Religion auszumerzen und all ihre Realitaeten als Personen dar-
zustellen und das Verhaeltnis von Personen zu einander." Luther entwickelte
eine Form ethischen Dualismusses, in dem er Moralitaet zur spontanen

R - e L

Darlegung des inneren Lebens des Geist es machte. Undjauenn-er diese- '
Freiheit des Sohnseins erhaiten hat, unterwirft sich der Christ freiwillig
dem rechtmaessigen Dienst. Er sagt: "Wenn wir den Glauben an Christus
gelehrt haben, dann lehren wir auch gute Werke." Calvin war systematischer

in seinem Denken und begruendete Ethik in der NatSr des Menschen ais_3Etm

Gott geschaffen. In seinem Buch "Institites " schliesst er Ethik unter

Wkbexfoexag:>



Wiedergeburt ein, und erlaeutert sie in seinen Untersuchungen des- * . Je
-1 = i X. r

Christen, des Kreuztragens und aehnlicher Themen. Er sah den Dekalog

als eine Feststellung der Grundlage!™ des Moralgesetzes an, was-in die

Gemuétetr' der Menschen eingepraegt ist. Sich dem Dekalog zu fuegen,

bedeutet, Gott zu gehorchen, und das ist Moralitaet. Jede Nachsicht mit ,-A =

Suende war ein Teilnehmen. Daher wurde es in reformierten Kirchen

allgemeiner Bruach, den gesetzlichen Elementen des alten Testamentes

grossen Wert beizumessen und sie in einem ethischen System im Zu-

sammenhang mit dem Dekalog zusammenzubringen.

Andere Schriften dieser Zeit, die zur christlichen Ethik beitrugen, waren
die von John Bunyan (1628 - 1688) , der die erloesende Gnade zum vor-
herrschendem Cbrarakterzug all seiner SChriften machte , jedoch keine
ausgesprochene ethische Theorie entwickelte; George Fox (1624 - 1690),
der ganz besonders klar in seiner Beurteilung grosser moralischer Streit-
fragen warjt Jeremy Taylor (1613 - 1687) betrachtet in seinem Werk
'Holy Living' das Wesentliche in Moralitaet als Reihheit der Absicht;
und William Law (1686 - 1761) gibt eine Darlegung des christlichen
Lebens nach ethischen Prinzipien in seinem Buch 1Serious Call to a
devout and holy Life"

Seite 22

Dieses Werk ist mit dem Buch des Thomas a Kempis ‘'Imitation of
Christ' verglichen worden, da dem Gesamtwerk das Prinzip der Unter-
werfung und der Geist des Gehorsams zugrunde liegt, was alles da§, was
nicht heilig ist, au«schliesst. " All die Wuensche, die das menschliche

Leben stoeren, die uns uns selbst gegenueber verlegen machen, zaenkisch

mit anderen und Gott gegenueber undankbar, die uns von einem Plan zum



anderen bringen, von Ort zu Ort, auf der Suche nach dem, was wir

st v
selbst nicht wissen - dies sind alles Wuensche, denen uns weder Gott
noch Natur noch Vernunft unterworfen haben. Sie sind uns nur einge-
floesst worden von Stolz, Neid, Ehrgeiz und Begierde. M (William Law,
'Serious Calll) Hier mag Joseph Butler (1692 - 1752) hinzugefuegt
werden, dessen Theorie der des Thomas von Aquino gleicht, sich aber
unabhaengig davon entwickelte. Bischof Butler erkannte zwei Quellen
ethischen Wissens an - Natur und Vernunft einerseits und Offenbarung
andererseits. Fuer ihn ist Gott die Quelle des Moralgesetzes im Gewissen,
im Aufbau der Natur und in der Heiligen Schrift; und alle christliche
Moralitaet ist in der Liebe fuer Gott und fuer andere und fuer sich selbst
eingeschlossen. ( So ist christliche Ethik empirisch und zugleich trans-
zendent, anthropologisch und theologisch.

Der erste Theologe in der reformierten Kirche, der christliche
Ethik von der Dogmatik getrennt behandelte, war Danaeus (gest. 1536).
Sein Werk wurde 1577 unter dem Titel 'Christian Ethics' veroeffentlicht.
In der lutherischen Kirche folgte Callixtus der gleichen Methode in
seinem Werk 'Epitome of Moral Theology' (1634 - 1662). Roemisch-
katholische Theologen kritisierten die Trennung zwischen Dogma und
Ethik scharfk , weil sie nach dem Humanismus g-erichtet war und die
Offenbarung geringschaetzte. Die Philosophie Descartes' erweckte
besonders in der reformierten Kirche ein neues Interesse am Studium_
der Ethik; und auch die beiden Bewegungen wie der Pietismus und
Methodismus uebten eine anregende und reinigende Wirkung aus. Be-

IZ'i iml o
sonders der Arminianismus versprach der ethischen Seite des Christen-
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tums viel. Wir koennen Buddaeus' Werk ‘Institutes of Moral Theology”®
h; JU< *

(1711 - 1724) und Mosheims Werk .'Ethics of the Holy Scriptures' (neun



Baende 1735 - 1753) erwaehnen, weil sie das Ende der alten Ordnung
und den Uebergang zu einer neuen Periode kennzeichnen. Mit Kant
und seiner Lehre vom Kategorischen Imperativ fing eine neue Periode
im Studium der Et hik an, die den Menschen von vielen der aelteren

o
Einschraenkungen befreite, ihn aber ungluecklicherweise.um sein
tiefes religioeses Motiv brachte.
Seite 23
Eine Zeitlang wurde kein Prinzip christlicher Ethik angenommen.
Schwarz und Flatt hielten sich unbedingt an die Heilige Schrift, ohne
ein Prinzip wissenschaftlicher Einteilulng anzuwenden. In der Jetzt-
zeit war esc wahrscheinlich DeWette der erste, der auf die Notwendig-
keit eines solchen Prinzipes hinwies und von dieser Zeit an zeichnen
sich protestantische Werke ueber Ethik durch einen Versuch aus, ein
wissenschaftlicheres Gepraege zu erreichen. Wir muess«n-tms-jedoch
an Schleiermacheirwenden, der deT Gruender der modernen theolo-
gischen Ethik ist.- Nachdem Kants Subjektivismus in Fichte.’ seiner.l- ......
Schluss erreicht hatte, wandte sich die Philosophie wieder dem Ob-
jektivismus zu. Schelling foerderte die Theorie der Gleichheit von
Subjekt und Objekt und auf dieser Grundlage baute Schleiermacher seine
Ethik auf. Er kehrte zu der alten Auffaasung des himmlischen Koenig-
rdreiches zurueck, die von der Philosophie Kannts u nd Wolffs voblkommen
verschwunden war. Wie Buddaeus betrachtete er jedoch das Koenigreich
nicht als ein unbestimmtes Reich jenseits des Grabes; er nahm auch nicht
die Stellung der roemischen Katholiken ein, die es auf die Kirche auf
Erden beschraenkten. Stattdessen fand er das Koenigreich in jedem

Gebiet des Lebens, wenn das Individuum tugendhaft handelte. NSuhr



Schleiermacher; ist (;Ias wichtigeste Werk'vielleicht Rothes 'Theological
Ethics'. Dies wurde gepriesen, weil es eine Einsicht 'in das innerste
Mark ethischer Spekulation' gewaehrte und zeigte, dass 'das Christentum
die Verwirklichung der hoechsten Gedanken Gottes ist.1 (Bunsen).
Andererseits verdient es gerechte Kritik, da es den Staat und nicht die
Kirche als das hoechste Gute ansieht und es wird behauptet, dass es
das Ziel der Kirche sein sollte, im Staate aufzugehen. In diesem Punkt
folgt er Hegel, der den Staat zum hoechsten Guten macht_'in direktem
Gegensatz zur Ethik der roemisch- katholsEKischen und ebenso der
protestantischen Kirche.

Unter den moderneren Werken christlicher Ethik sind die folgenden:

.. ~ Al
Martensen 1Ch|jistianEthicsl (drei Baende, 1871); Luthardt 'History-oL
Christian Ethics' (1889); Smyth ' Christian Ethics' (Dritte Ausgabe 1894);
Strong ' Christian Ethics' (1896); Robbins 'The Ethics of the Christian
Life (1904); 1.A. Dorner 'System of Christian Ethics (1906); Stalker
(Seite 24) 'The Ethics of Jesus' (1909); Hall ' History of Ethics within
organzized Christianity ' (1910); King ' The Ethics of Jesus' (1910); Alexander
' Christianity and Ethics' (1914); Scott 'New T4stament Ethics" (1930);
Niebuhr ' An Interpretation of Christian Ethics' (1935); und Widgery
'Christian Ethics in History and Modern Life' (1940).
Die Prinzipien Christlicher Ethik.

Wir haben das Ve rhaeltnis zwischen Ethik und Dogmatik gezeigt. Wir
haben angegeben, dass die Quelle christlicher Ethik sich auf goettliche
Offenbarung konzentriert. Wir haben kurch die Entwicklung der ethischen
Theorie in der Kirche verfolgt. Wir muessen nun die Prinzipien in

Betracht ziehen, die der christlichenEthik und ihrer Anwendung im taeg-

diehcn Leben z'tigiunde liegen.— Rr+fw-tE&KcL3-pT-npfpri n “hgr
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liehen Leben zugrunde liegen. Beim Ueberpruefen christlicher Voll-

kommenheit als Masstab neutestamentarischen Erlebnisses, fanden wir,

.
-l
yr

dass es eine Reinigung des Herzens von Suende war, um eine vollkommene
Hingabe des gesamten Menschens fuer Jesus Christus zu erreichen.,
Gnade muss erst inp christlichen Erlebnis Ausdruck finden; und von

der ffathrieht dieses neuen Lebens und dieser Liebe werden neue Normen
taeglichen Lebens geformt. Lehren gehen nicht simmer in Erfahrung
ueber; aber wenn Erfahrung aufrecht erhalten werden soll, muss sie in
christliches Leben uebergehen. Jede Lehre hat daher nicht nur ihre
empirische Phase, sondern auch ihlen ethischen Ausdruck. Gott ist

eine Person und der Mensch ist eine Person und deshalb muessen all

ihre Verbindungen ethisch sein. Die dominierende Note christlicher
Vollkommenheit ist die gsamte Hingabe an Gott und diese wird das
grundlegende Prinzip in der christlichen Ethik. Als solches wird es
Christus gegenueber angewandt in seiner goettlich- menschlichen Natur

als der Vermittler; und dies als Schoepfer sowohl aAs-auch als Erloeser.
*
T 1 i—

Als Schoepfer ist sein Gesetz in die Natur und in die Verfassung des

Menschen geschrieben und ist allgemein als das Gesetz des Gewissens
bekannt. Als Erloeser liefert seine gesamte Lebensgeschichte eine-
Befriedigung fuer den goettlichen Willen. Es kann dlaher kein Mangel
an Harmonie zwischen dem neuen Gesetz Christi und dem alten Gesetz
des vollkommen erloesten und aufgeklaerten Gewissens bestehen.

Seite 25

Aber das Vermittlerische kann nicht richtig verstanden werden, wenn
man nicht erkennt, dass der Hoechste Gesetzesgeber und das perfekte

e ».1.Vili't o«
Vorbild seiner eigenen Gegenwart in der Gottheit und Mi-ennlichkeit des
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Gottmenschen verbunden werden. Damit Christus seinem Volk ein
neues Gebot geben kann und ein vollkommenes Gesetz der Freiheit,
mit dem dieses Gebot erfuellt werden koennte, erhielt-er selbst ein
neues Gebot und lernte Gehorsam durch das, was er erlitt. Ultdr®
nachdem er Gehorsam gelernt hatte, stellte er sich sofort als der
perfekte Gesetzesgeber udn als das perfekte Beispiel seiner eigenen
Verordnungen vor. Hier finden wir die unergruendliche Einheit seiner
zwei Naturen in einem persoenliche”™ Vermittler, der das Thema
christlicher Ethik ausstattet und ebenso christliche' Dogmatik. Seine
moralische Verpflichtung jedoch kann mit niemandem geteilt werden,
denn das Geheimnis seines Leidens war zweifach - fuer die Suende in
uns und durch Versuchung nach unmoeglilciiler Suende in Ihm sedb'st.*vr'
Aus diesem Grunde sagt der Heilige Paulus: "er ist der Suende
gestorben ein fuer allemal; was er aber lebt, das lebt er Gott."
(Roemer 6: 10) In diesem Tod fuer die Suende erlangte er fuer uns
fuer ewig (1) das Gesetz der Freiheit, durch das wir von dem Prinzip
der Suende befreit wurden; und (2) das Gesetz der Liebe als Motiv
fuer Rechtschaffenheit. Hier ist also die Erfuellung fuer "den Eid,
den er geschworen hat unserm Vater Abraham, uns zu geben, dass wir,
erloest aus der Hand unserer Feinde, ihm dieneten ohne Furcht unser
Leben lang in Heiligkeit und Gerechtigkeit, die ihm gefaellig ist."
(Lukas 1: 73 - 75)

Das Gesetz der Freiheit. Der Heilige Jakobus nennt die neue Frei-

S -t

heit von der Suende durch den Tod Christi gesch‘avffén ""dés vollkommene

Gesetz der Freiheit" (Jakobus I ; 25); und dann wieder "das koenigliche

Gesetz erfuellt nach der Schrift: 'Liebe deinen naechsten wie dich selbst
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(Jakobus 2:8). Der Heilige Paulus spricht davon als dem r,Gesetz des
Geistes," der da lebendig macht in Christus Jesus, hat mich frei gemacht
von dem Gesetz der Suende und des Todes." (Roemer 8: 2). Das
auessere Gesetz hoert auf, das Gesetz der Suende und des Todes zu sein,
denn das Bewusstsein von Suenden ist durch Rechtfertigung beseitigt;
und das innere Lebensgesetz vom Heiligen Geist liefert das Motiv und
die Stxaerke des Gehorsams.
Fussnote Seite 25 bis Seite 2$.
Ueber die wahre lIdee geistlicher Freiheit.
Bezueglich des obigen Themas gibt uns Dr. Thomas C. Upham
die folgende ausgezeichnete Diskussion in seinem Werk "The
Principles of the Interior Life". Wir bringen sie hier in stark
verkuerzter Form. Er sagt: " Viele Menschen haben wahrschein-
lich beobachtet, dass es eine Form oder Abaenderung des reli-
gioesen Erlebnisses gibt, was 'Freiheitlgenannt werden kann.
Daher hoeren wir nicht selten in religioeser Sprechweise von Leuten,
‘die in der Freiheit' sind oder in 'wahrer Freiheit'. Diese Aus-
druecke bezeichnen zweifelsohne eine wichtige : celigioese Wahrheit,
die nicht unbedingt der Aufmerksamkeit der Verfasser von Schriften
ueber religioeses Leben entgangen ist. Der Bericht von Francis
de Sales ueber 'die Freiheit des Geistes' stellt fest, 'dass sie darin
besteht, das Herz vollkommen von allen geschaffenen Dingen zu befreien,

damit es dem bekannten Willen Gottes folgen kann. Wir emfpinden

. *m
es nicht als notwendig, etwas gegen diese Feststellung De Sales
N IR BN V /A Sef<e* [e -

einzuwenden, die man als allgemein und etwas anbegrenzt ansieht.

Gewiss ist, dass der, der 'in der wahren Freiheit' ist, 'befreit’



und dem fesselnden Einfluss der Welt entronnen ist. Gott wurde

' f*
fuer ihn ein innerliches wirksames Prinzip, ohne das er nichts zu
tun gedenkt. Im Zusammenhang mit seiner segnenden Hilfe hat er
ein innerliches Gewahrsein, sodass die Welt und ihre Lu® te ihre
bezaubenrnde Macht verloren haben. Freihheit in diesem allge-
meinem Sinne des Wortes soll als Ausdruck einer der hoechsten
und ausgezeichnetesten Formen christlichen Erlebnisses angesehen
werden. Und wir koennen weiter hinzufuegen, dass niemand sie
wahrlich in diesem hohen Sinne geniesst ausser denen, die sich
in einem geistigen Zustand befinden, der rechtmaessig als . .
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heiliges oder heiliggesprochenes Stadium-bezeichnet werden kann,
ausser denen, die Gottltatsaechlich befreitel Wir fahren fort,
einige der Kennzeichen aufzufuehren, durch die der Zustand oder
das Stadium geistlicher Freiheit gekennzeichnet ist. Es scheint
auch nicht sehr schwierig zu sein , dies zu tun, denn Freiheit ist
das Gegenteil von Fesselung; und weil es im allgemeinen leicht ist,:
die Dinge zu verstehen und aufzufuehren, von denen wir besonders
gefesselt werden.

1() Die Person, die wahre geistliche Freiheit geniesst, ist nicht
mehr von den niederen oder begierlichen Teilen seiner Natur ge-
fesselt. Ob er isst oder trinkt oder welches Verlangen auch immer
ihm seine angemessene Ausuebung gebietet, so kann er ,in aller
Wahrhaftigkeit sagen, dass er alles fueT die Herrlichkeit Gottes tut.
(2) Die Person, die wahre geistliche Freiheit geniesst, ist nicht
mehr von gewis-sen Verlangen hoeherer Art gefesselt als vom Hunger

wie das Verlangen nach Gesellschaft, Verlangen nach Wissen, Ver-
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langen nach Anerkennung der Welt und aehnliches* Um sie von
Hunger zu unterscheiden, koennen diese Prinzipien zweckmaessiger-
weise als Neigungen oder neigungshafte Prinzipien bezeichnet
werden. Sie funktionieren im Menschep.der wahre innerliche
Freiheit hat, so wie sie bestimmt waren zu fuhktionieren, aber
niemals mit der Macht zu knechten.
(3) EiIn Mann, der wahre religioese Freiheit geniesst, wird nicht
von ungeregelten haeuslichen oder patriotischen Gefuehlen gefesselt
werden - gieichgueltig wie veredelnd sie auch angesehen werden
moegen - wie zum Besipiel Liebe fuer Eltern und Kinder, Liebe fuer
Freunde und Vaterland. Es stimmt, dass geistliche Freiheit die
Ausuebung dieser Gefuehle nicht ausschliesst - die in vieler Weise
edelmuetig und erhaben sind - ebenso wie sie nicht die Gegenwart
1
der niederen Appetite und Neigungen verdammt und ausschliesst.
(4} Wenn wir faelschlicherweise unter dem Einfluss von Ab-
neigungen und Aversionen stehen, kann man nicht von uns sagen,
dass wir innere Freiheit besitzen. Wenn Gott uns manchmal sehr
offensichtlich ruft, unsere Pflicht zu erfuellen, sind wir uns
innerlich eines hohen Grades an Zureckgebliebenseins bewusst.
Wir erfuellen sie - das stimmt; aber wir haben das Gefuehl, dass
wir es nicht gern tun. Wir haben gewisse Pflichten den Armen und
Erniedrigten gegenueber, den offenbar Gottlosen und Unreinen
gegenueber, die oft fuer Menschen mit gewissen verfeinerten
geistigen Angewohnheiten abstossend sind; wenn wir aber heraus-

i
finden, dass diese verfeinerten Widerwillen, die sich in den Weg
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der Pflicht stellten, grosse Macht ueber uns haben, dann be-
sitzen wir nicht die wahre Freiheit. Wir finden nicht diese Kraft
in Gott, die es uns ermoeglicht, kraftvoll und unabhaerigig zu
handeln.

Seite 27

(5) Die Person geniesst nicht die whhre Freiheit des Geistes, der
die Veranlagung fehlt, sich anderen anzupassen bezueglich der
Dinge, die keine besondere Wichtkgkeit besitzen. Und das ist der
Fall, wvsnn wir unnoetigerweise darauf bestehen, dass alles nach
unserer eigenen TZeit uund Art getan wird; wenn wir uns ueber

Kleinigkeiten Gedanken machen, die in sich selbst unwichtig sind,

*ow ..
und wir denken vielleicht mehr an die Stellung eines Stuhles als an

die Rettung einer Seele; wenn wir Schwierigkeiten haben, anderen
Zugestaendnisse ueber angeborene-Unterschiede zu machen, die
nicht leicht zu verbessern sind oder die ihnen nicht so wichtig er-
scheinen, dass sie verbessert werden muessten; wenn wir ver-
aergert sind, weil jemand anders sich nicht in Uebereinstimmung
mit unseren Prinzipien und unserem Geschmack ausdrueckt ; oder
wir sind ungehalten ueber und unzufrieden mit seinem religioesen
und anderen Verhalten, obwohl wir wissen, dass er sein Bestes tut.
Wir koennen korrekterweise hier hinzufuegen, dass der, der die T
Fehler findet - wund besonders der, der unverbesserlich in dieser
Angewohnheit ist - nicht ein Mensch des freien Geistes ist. Dem-
zufolge werden die, die sich so oft ueber den Pfarrer, die Brueder
der Kirche, ueber Zeitpunkt und Art von Verordnungen und ueber

viele andere Personen und Dinge beklagen, nach genauer Ueber-
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pruefung feststellen, dass sie zu viel mit sich selbst erfuellt sind,
zu sehr von ihren persoenlichen Ansichten und Interessen bewogen
werden, um die wahre und volle Tragweite dieser veredelnden
Freiheit zu erkennen, die der Heiland seinen wahrlich Heiligge-
sprochenen gibt.

(6)Der Mensch, der verstoert und ungeduldig ist, wenn Ereignisse

anders ausfallen, als er erwartet und vorausgegsehen hatte, erfreut

sich nicht wahrer geistlicher, Freiheit. In Ubereinstimmung mit

T ‘
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der grossen Idee-Gottes vollkommener Herrschaft betrachtet der
Mensch mit religioesem freien Geist alle Ereignisse, die eintreten -
nur Suende ausgenommen - als einen Ausdruck Gottes unter den
bestehenden Umstaenden. Und seine Einigkeit mit dem goettlichen
Willen ist derart, dass eine sofortige Ergebhung in das IErIeb;nisiy
eintritt, gleichgueltig wfelcher Art es ist und wie peinigend es in
seinen persoenlichen Auswirkungen sein mag. Sein Geist hat sozu-
sagen eine goettliche Elastizitaet erworben, auf Grund derer er
sich mit erstaunlicher Leichtigkeit und Bereitwilligkeit allen kK Ent-
wicklungen der Vorsehung anpasst, ob sie vorteilhaft oder nachteilig
sind.

(7) Die, die sich wharer Freiheit erfreuen, sind unter inneren Ver-
suchungen und allen innerlichen Pruefungen des Geistes geduldig.

Sie koennen die Hand segnen, die sie innerlich sowohl als auesserlich
schlaegt. Da sie wissen, dass alle guten Uebungen vom Heiligen
Geist kommen, haben sie keinen Plan, Gott voruzschreiben, welcher
Art diese Uebungen seid sollten. Wenn es Gott gefaellt, ihren Geist
der Unterwuerfigkeit und der Geduld zu pruefen und zu staerken,

r*, fce »r
indem er sie in ein Stadium grdsser Schwere und Sorge versetzt,
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entweder dadurch dass sie schweren Versuchungen seitens des
Gegners der Seelen unterworfen werden oder dadurch dass ihnen
die Buerde tiefen Kummers ueber die reuelose Welt auferlegt wird,
oder auf irgendeine andere Art, so empfinden sie das als gut und
recht. Sie bitten um ihr taegliches Brot im geistigen wie im irdischen
Sinne, und sie empfangen freudig das, was Gott ihnen zu schicken
richtig findet.
(8) Derjenige, der wahre Geistesfreiheit geniesst, ist aeusserst
besonnen und vorsichtig d-:as Zu tun wras er am liebsten tun moechte.
Das ruehrt von der Tatsache her, dass er grosse Furcht hat, nicht
mit Gottes Willen und Ordnung uebereinzustimmen. Im allgemeinen
misstraut und ueberprueft er genau alle starken Begehren und /<'e
stakren Gefuehle, besonders wenn sie seinen Geist aufruehren und
ihn dadurch etwas unkontrollierbar machen; nicht nur oder haupt-
saechlich, wdil die Gefuehle stark sind. Das ist nicht der Grund;
sondern es gibt Grund zur Furcht von-der-Tatsache allein, weil >my =
sie dazu neigen, kraftvoll und stoerend zu sein, dass sich etwas
vom Feuer der Natur, das wahre Heiligsprechung loescht und zer-
stoert, mit der heiligen und firedlichen Flamme goettlicher Liebe
vermischt hat.

et L. UT
(9) Der, der wahre Geistesfreiheit besitzt, ist leicht ueber Oppo-
sition erregt. Die Macht der Gnade gibt ihm innere Kraft; und es
liegt in der Natur wahrer Kraft zu ueberlegen. Demgemaess ant-
wortet er nicht hastig, wenn seine Ansichten bekaempft werden.

Er ist nicht teilnahmslos, sondern er antwortet ruhig und gedanken-

voll.
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Er vertraut der Wahrheit, weil er Gott vertraut.
(10) Derjenige mit einem wahrlich befreiten Geist wartet geduldig
auf die rechte Zeit des Handelns, obwohl er stets bereit ist, seine
Pflicht zu tun. Als Wahl der Zeit hat er nur das', was von der
Vorsehung Gottes angegeben ist. Der Heiland selbst konnte nicht
handeln bis ’'seine Stunde gekommen' war........... Obwohlauf
religioese Art teilweise gewillt wird ein gefesselter Geist oft eine
uebereilte und unabsichtliche Handlungsweise annehmen, die mit
demuetiger Liebe der goettlichen Ordnung unvereinbar ist. So eine
Person denkt, dass Freiheit darin besteht, dass man seinen Willen
bekommt, waehrend wahre Freiheit darin besteht, dass alles richtig
ablaeuft und richtig heisst: nach Gottes Wuenschen.
(11) Wenn er unterwuerfig und gewissenhaft seine Pflicht getan hat,

macht sich der Besitzer der wahren religioesen Freiheit keine un-
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noetigen Gedanken ueber das Resultat. Es mag als Maxime fe,stge-
legt werden, dass der, der behauptet, dass er alles in den Haenden
Gottes gelassen hat und zur gleichen Zeit Sorge und geistige Auf-
regung hinsichtlich der gleichen Angelegenheiten zeigt ( mit Aus-
nahme der aufgeregten Bewegungen, die rein instinktiv sind) reich-
lich Zeugnis davon ablegt, dass er sich angesichts dieser Aufregung
des Geistes wirklich nicht so hingegeban hat wie er vorgibt. Die
angeblichen Tatsachen widersprechen sich und beide koennen nicht
zur gleichen Zeit existieren.
(12) Schluss. In Bezug auf das, was gesagt worden ist und als eine
w/-*

Art des Zusammenfassens, koennen wir feststellen, dass man die
r



wahre Freiheit des Geistes in denen findet und nur in denen, die -
*  *f VvV
in der Sprache De Safes - ldas Herz vollkommen von allen ge-
-2
schaffenen Dingen geloest haben, damit sie dem bekannten Willen
Gottes folgen koennen. 1 Anders ausg edrueckt, man kann sie in

denen finde,l\die mit dem Apostel Paul sagen koennen, dass sie
ff
1libt sindl und ihr Leben ist mit Christus in Gott verborgen.. Das
vorherrschende Motiv in der Brust dessen, der einen religioesen
freien Geist hat, ist, dass er in allen Faellen und unter allen Um-
staenden den Willen Gottes tun mag. In diesem Willen ist sein
'Leben verborgenl Die Vorherrschaft des goettlichen Willens -
in anderen Worten die Regierung Gottes im Herzen - hat eine
direkte und machtvolle Wirkung auf die Triebe, Neigungen und Zu-
neigungen; und verweist sie alle auf ihren rechten Platz. Es kann
ausserdem in zustimmender und positiver Weise gesagt werden,
dass diejenigen, die geistlich frei sind, vom Geiste Gottes ge-
fuehrt werden. Man kann nicht sagen, dass ein Mensch, der tat-
saechlich von seinen Trieben, Neigungen oder auch seinen Ge-
fuehlen geleitet wird, von seiner Vaterlandsliebe oder von irgend-
etwas anderem als dem Geist Gottes, dass dieser Mensch von L

diesem gbettlichen Geist gefuehrt wird. Der Geist Gottes, der

im Herzen regiert, wird die Gegenwart irgendeines Rivalen, eines

H/

Konkurrenten nicht ertragen, das heisst in allen Faellen freiwilligen

Handelns tut er nichtjrriit Impuls und Fuehrung des natuerlichen
Vergnuegens oder der natuerlichen Wahl allein. Seine Freiheit
besteht darin, vom Selbst frei zu sein; von der Herrshhaft der

Welt befreit zu sein; ruhig und ergeben in den Haenden Gottes zu
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liegen; sich wie Ton in den Haenden des Toepfers formen und
bilden zu lassen vom goettlichen Willen.........cccccoeiivnenns Geistliche
mi. 'l i,
Freiheit bedeutet grosse wertvolle Rehlitaet innerer Befreiuung
Pox
zusammen mit der Tatsache vollkommener Unterwerfung Gott
gegenueber. Derjenige, der frei im Geist ist, ist.frei in Gott.
Und vielleicht kann man sagen, dass er im gleichen Sinne wie
Gott frei ist, der frei ist, alles richtig zu tun und nichts falsch.
Das ist tatsaechliche Freiheit. Das ist die Freiheit, mit der
Christus befreit. Das ist Freilassung, die Gesaenge von Engeln
erweckt - eine Freiheit, die die Erde nicht erwerben und die
Hoelle nicht fesseln kann. "
Seite 28
Das ist die grundlegende Tatsache des Neuen Bundes 'Ilch will geben mein
Gesetz in ihren Sinn, und in ihr Herz will ich es schreiben' (Hebraeer 8:10).
Waehrend dieses Gesetz im Christentum uebernatuerlich ist, ist es im~ge-
wissen wahren Sinne das rekonstruierte Ge setz der Vernunft und mehr als
rekonstruiert.
Seite 29
Der goettliche Geist im Herzen wiedergeborener Menschan veruscht, voll-
kommenen Gehorsam dem Gesetz der Rechtschaffenheit gegenuber zu ent-
wickeln. Dies gesclmieht, wenn neues Leben in Einklang mit dem aeusseren
Ge setz verliehen wird. Man kann sehen, dass der Glaeubige sein geist-
liches Leben nach seiner eigenen Natur entwickelt und nicht nach aeusserem
Zwang. Dieses innere Gesetz entspricht also rekonstruierter Selbstherr-
m:>u T °
Schaft. Das ist die Regel goettlichen Geistes im erneuten Selbst nach der

urspruenglichen Idee des Schoepfers fuer den Menschen. Mit ihrer neuen
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Natur stehen die Menschen daher unter der Autoritaet des Heiligen Geistes
und nachdem ihre Seelen unterworfen sind, werden sie ein Gesetz fuer sich
selbst sein, 'doch nicht ohne GFe)setz vor Gott, sondern in dem Gesetz
Christil. (Kor. 1, 9: 21) Sowird das Gesetz nicht aufgehoben, sondern
durch Glauben eingefuehrt (Roemer 3 : 31 ) . Wir sind tatsaechlich vom
Gesetz der Suende und des Todes erioest, aber nicht vom Gesetz der
Heiligkeit und des Lebens. Obwohl das Gesetz ins Herz geschrieben ist ,
so ist es doch noch ein Gesetz und bedarf daher der Wuerde eines aeusseren
Masstabes, auch in Ueberklnklang mit dem inneren Lebensgesetz. Die
grundlegende Tatsache in christliche? Ethik ist also das Gesetz des Lebens,
durch das der Mensch vom aeusseren Zwang befreit wird und Freiheit er-
haelt , sich gemaess seinem neuen Naturgesetz zu entwickeln. So haelt
er das G setz ein und entfaltet seine innere Natur, die nun mit diesem
Gasetz harmoniert. Der Hauptgedanke dieser neuen Natur ist Liebe
und so ist Liebe die Erfuellung des Gesetzes.

Das Gesetz der Liebe. Wir haben gesehen, dass Heiligkeit und Liebe
in der Naostur Gottes eng verwandt sind. Heiligkeit ist die goettliche Natur
vom Standpunkt der Selbst - Bejahung ausgelegt waehrend Liebe die gleiche
Natur ist aber als Selbst- Verbindung gesehen. Beide sind daher gleicher-

- L
massen vom Kern Gottes. Die Heiligkeit Gottes verlangt, dass Er stets aus
reiner Liebe handelt; waehrend Liebe immer versucht, lhn-zu verleihen
und dieses Selbst ist heilig. (Vergl. 'Christian Theology' |, pp. Seite 382 ff)
Wir haben auch gesehen, dass die Auffassung christlicher Vollkommenheit
Wesley eine Reinigung des Herzens darstellt von allem was reiner Liebe
</ \

entgegengesetzt ist. Vom Gesichtspunkt des inneren Gesetzes der Freih-

heit ist christliche Vollkommenheit Befreiung von der Suende; vom Ge-



sichtsounkt des koeniglichen Gesetzes ist Liebe sowohl das Prinzip als
t<-

auch die Macht vollkommener Weihe fuer Gott.

Seite 30

Naechstenliebe oder goettliche Liebe, die ihren Anfang in der Natur Gottes

hat und die der individuellen Seele vom Heiligen Geist durch Christus er-

teilt wird, wird in ihrer vollen ethischen Bedeutung der Gegenstand aller

Verpflichtungen - ob Gott oder dem Menschen gegenueber. Fuer das

individuelle Selbst ist sie die Erfuellung eines vollkommenen Charakters,

denn Liebe ist - »t der Religion und

K
ebenso des Gesetzes. Der heilige Peter macht zur Krone aller

Tugenden, die ins Leben erngefuehrt und durchJéIauben e:rlirfa-lten sind.
(1. Peter, 1:5-7) So wird Liebe die Summe aller inneren Guete und
das Band der Vollkommen&eit , das alle Energien der Seele verbindet und
jty
heiligt. Der "Heilige Paulus macht Liebe zum Ende des Gebotes in
aehnlichem Sinne wie Christus das Endes des Gesetzes fuer Rechtschaffen-
heit ist. (I. Tim. 1. 5 Naechstenliebe oder heilige Liebe ist nicht nur als
die kroenende Gnade christlichen Charakters dargesiellt, sondern als der
Uebergangspunkt im Verhaeltnis des Einzelnen zur gesellschaftlichen Struk-
tur. Es ist daher \ \> - . oder das Zusammenfassen
des Gesetzes in perfekter Liebe, die niemals vergeht (I. (Kor. 13: 8) Dr. Pope
sagt:* Es ist eine Liebe, 'die keinen Befehl vernachlaessigt, kein Verbot
vergisst, jede Pflicht erfuellt.1Sie ist perfekt als passiver sowohl als auch
aktiver Gehorsam; sie 1lhoeret nimmer aufl; sie versichert alle Gnade, die
der Zeit angepasst oder der Ewigkeit wuerdig ist. Aus diesem Grunde ist

Jfx - il

der Ausdruck perfekt fuer diese Gnade aufgehoben. Geduld muss 1lihre

1'Cc! .
vollkommene Arbeit habenl;, fber Liebe allein ist vollkommen, waehrend sie
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dem Vollkommenheit gibt, der sie besitzt." (Pope, Comp. Chr. Th.
I, Seite 177)
Gewissen als der regulierende Faktor im christlichen Erlebnis und Benehmen.
Wir haben das Gesetz der Freiheit als eine innere Erloesung von der
Gegenwart und Macht der Suende besprochen und das Gesetz der Liebe als
die vorwaertstreibende Kraft der Rechtschaffenheit; jetzt bleibt uns noch
uebrig, den regelnden Faktor im christlichen Erlebnis und Benehmen zu
diskutieren. Es ist jedoch nicht unser Zweck, den Platz des Gewissens
in der philosophischen Ethik zu eroertern, sondern es im Sinne Panis k
als einen wesentliche” Teil des notwendigen religioesen Erlebnisses zu
gebrauchen”- v * ee
Seite 31
Er sagt: " Die Hauptsumme aller Unterweisung aber ist Liebe aus reinem
Herzen und aus gutem Gewissen und aus ungefaerbtem Glauben" (I. Tim. 1:5)

Paulus das-christliche Erlebnis wie folgt: Ein
Strom von Naechstenliebe oder goettlicher Liebe, der aus einem reinen
Herzen flies st, von einem guten Gewissen reguliert ist und von einem
ungefaerbten Glauben voll, frisch und fliessend gehalten wird. Dieser
Glaubencbezieht sich natuerlich auf die Bestaendigkeit des Vertrauens auf
Christus, der durch Seinen Geist weiterhin die Liebe Gottes in die Herzen
der gereinigten sohuett-et. B Sl T

x| f

Im gewoehnlichen Gebrauch’schliesst dasIGeWissen in der Natur des
Menschen alles ein, was mit der Entscheidung und Richtung moralischen
Benehmens zu tun hat. '-(Normalwoextexbuch) Obwohl dies eine echte Be-

schreibung des Gewissens in allgemeiner Sprache sein mag, so ist sie fuer

theologischen Gebrauch zu unbestimmt. In unserem Bestreben,genauer zu



sein, muessen wir dauernd die folgenden Tatsachen im Auge behalten:

() Der Mensch ist ein moralisches Wesen, weil er eine Person ist;

denn die moralische Natur ist ein wesentliches Element in der Persoen-

lichkeit. (2) Der G~7ist als der kontrollierende Faktor im komplexen

Wesen des Menschen ist eine Einheit und folglicherweise nicht aufteil-

bar. Da er unteilbar ist, handelt er immer als eine Einheittund Ver-

stand, Em£findungsvermoegen und Willen sind in jeder Taetigkeit gegen-

waertig.

Fussnote Seite 31
So wie Wissensch&ft Kenntnis bedeutet, so bedeutet Gewissen
etymologisch Selbst-Wissen. Im morlaischen Wesen ist das Ge-
wissen die Koenigin aller innerer HandlungsSprungfedern, der
Wille ihr Untertan;, und so wie jede gesetzgebende Funktion und
anvertraute gerichtliche Autoritaet vom Herrscher herruehrt, so
ist das Gewissen objektiv gesehen das ungeschriebene Gesetz des
Herzens, gegruendet auf jene ewigen Prinzipien von Recht, Ge-
rechtigkeit und Wahrheit, die wie Strahlen vom Throne Gottes
sind ; und subjektiv gesehen richtet es die Gedanken des Herzens
und die Handlungen des Koerpers. Wenn dem Gewissen gehorcht

wird, so billigt es dies und dann ist es rein; aber wenn es entehrt
und seine Stimme missachtet wird, dann kann derartige Untreue
nur Stoff fuer Reue sammeln. Dieses autoritative Prinzip des
Geistes und der Seele des Menschen bezieht sich nur auf das
urspringliche Geschenk des mortaHschen ung geistlichen Lebens
als der Seele des Menschen. 1 Zum Bilde Gottes schuf er ihnl;
und so wie geistiges Bewusstsein unser Beweis fuer die Existenz

von Gedanken, Muenschen, Gefuehlen und anderen Gemuetszu-



staenden ist, so ist das Gewissen ein staendiger Zeuge des
goettlichen Werdens der Seele als eine direkte Eingebung von Gott.
Dieses fundamentale Element des menschlichen moralischen Seins
ist fuer ihn der Beweis des religioesen Verhaeltnisses zu seinem
Schoepfer; es erklaert die geheimnisvolle gegenseitige Verstaendi-
§ ung> zwischen dem Geist Gottes und dem Geiste des Menschen
besteht; und es bezeichnet die natuerliche Offenbarung des goe.tt-
lichen Willens durch Vernunft dem Menschen gegenueber. Das
Gewissen ist der Beauftragte dieser inneren Offenbarung, die von d
schoepferischen Geist Gottes herruehrt, dem Geist des Menschen'
eingefloesst wird und itnns ihn als plastische Enerigie formt und
gestaltet, indem es ihm die Erkenntnis des Willen Gottes und der
Pflichten des Menschen in Seinen Augen uebermittelt. So ist das
Gewissen unser moralischer Sinn, der staendig durch den Geist
Gottes kontrolliert wird; es ist genau die Seele unserer Loyalitaet
fuer Sin; es ist der heilige Grundsatz einer wahren Gemeinschaft. -
Whewell, 'Elements of Morality', Abschnitt 263.

Seite 32

Aber waehrend die Seele sich immer als Einheit bewegt, mag eine Form de

Taetigkeit zu einer gegebenen Zeit so vorherrschend sein, dass man sie

als abgesondert und begrenzt bezeichnen kann. Aus diesem Grunde defi-

nieren wir den Intellekt als Seelendekiken; das Empfindungsvermoegen als

Seelenfuehlen; und den Willen als die Seele, die das Wollen waehlt oder

t, . . 11«
ausuebt. Wenn wir unssere Defimierung des Gewissens auf gewisse Arten

J, .
von Selbst- Taetigkeit beschraenken, wird man uns auch nicht so ver-

stehen, als ob wir andeuteten, dass nicht das gesamte Selbst aktiv ist,



sondern nur dass die seltsamen Funktionen der moralischen Natur vor-
herrschen” sind.. Wir koennten deshalb Gewissen als ‘'das selbst ge-
aeusserte Urteil ueber seine Konformitaet oder Nicht- Konformitaet in
Charakter und Haltung dem moralischen Gesetz gegenueber bezeichnen,
das heisst als falsch und richtigmit dem dazugehoerigen Gefuehl oder
Impuls dem Urteil der Ruéchtschaffenheit zu gehorchen. 1 (Robbins,

'The Ethics of the Christian Life', Seite 79) Nach dieser Auffassung *
des Gewissens sind die Aufgaben der Entdeckung oder die Verkuendigung
des Moralgesetzes dem-nicht zuzuschreiben. Es sollte eher - wie Kant es
dar stellt - als ein Richter, der einem Gerichtshof vorsteht, betrachtet
werden. (Vergl. 'Christian Theology, |, Seite 307) Dieser Richter ent-
scheidet , dass dies Verlangen, diese Zuneigung, dieser Zweck oder diese
Tat in Uebereinstimmung mit dem Gesetz steht und deshalb richtig ist.
Nach diesem Entschluss folgt ein Gefuehl, das dem des Urteils entspricht
und entweder zum Handeln zwingt in Uebereinstimmung mit dem Ent-
schluss oder von jeglichem Handeln abraet, das nicht damit in Einklang
steht.

2. Das Gewissen empfaengt seine Autoritaet vom Gesetz, dessen For-
derungen es durchsetzt. So wie es die Majestaet des Gesetzes ist, die
den Entscheidungen des Richters im zivilen Gerichtshof Gueltigkeit ver-
leiht, so ist es das Gessetz Gottes, das den Entscheidungen des Gewissens
Gueltigkeit gibt. Seine Kraft liegt deshalb nicht auf legislativem son-
dern auf gerichtlichem Gebiet. Seine Entscheidungen sind stets die

eines gerechten und unbestechbaren Richters nach den Gesetzen, die

er bereit ist anzuwenden. Seitdem ist die Autoritaet des Gewissens

von der Autoritaet des GEsetzes abgeleitet, gemaess welchem seine
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Entscheidungen gefaellt werden; und da dieses Gesetz hauptsaeschlich
in derNatur und Verfassung des Menschen gefunden wird, ergibt sich
daraus, dass die Autoritaet des Gewissens nicht ausserlich sondern
innerlich ist. Seine Stimme kommt nicht von ausserhalb sondern

/
steigt aus den Tiefen seines innersten Seins empor.
Seite 33
Sein ganzes Selbst erklaert den Menschen ihm sAelbst gegenueber. Das
Gesetz, nach dem es richtet, ist das innere moralische Gesetz der
menschlichen Natur und jedes aeussere Gesetz leitet seine verpflichtende
Kraft von einer Verweisung an dies wesentliche Gesetz des menschlichen
moralischen Seins ab.
3. Von der eben festgestellten Auffassung ueber das Gewissen ergibt
sich, dass seine Entscheidungen vor dem Gesetz immer unfehlbar sein
werden, das heisst sie werden immer in Uebereinstimmung mit dem
Gesetz der Vernunft stehen. Das waere korrekt, wenn Menschen normal
waeren. Eine andere Tatsache jedoch tritt hier auf. Der Mensch be-
findet sich nicht in einem normalen Zustand. Das Gesetz seines Seins ist
als Folge der Ursuende verfinstert und entsdelt. Obwohl das Gewissen
seine Entschluesse stets nach dem Gesetz faellt, werden in diesem « O* #i

t,

Fall die Entschluesse falsch sein, da das Gesetz verfinstert und ent-
stellt ist. Daher hat Gott dem Mensch ein aeusseres Gesetz gegeben —'
als Kopie seines eigenen wahren inneren Lebensi und dieses Gesetz

findet man im Wort Gottes.

4. Einerseits ist das Gewissen im absoluten Sinn die Aeusserung der

Stimme Gottes in der Seele und daher jenseits der Macht der Erziehung

oder Entwicklung (Vergl. Band I, Seite 129). Andererseits ist der Be-
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griff auch im relativen Sinne angewandt und schliesst unser eigenes

moralisches Gewissen unter dem Auge Gottes in sich ein.

Fussnote Seite 33

|
W. Fleming erwaehnt in seinem 'Handbuch der Moralphilosoph%ﬁ
die Defekte des Gewissens wie folgt: WbDas Gewissen mag hinsicht-
lich seiner Gesetze oder Regeln fehlerhaft sein/oder hinsichtlich
seiner eigenen Gewissheit oder Klarheit.
Erstens bezueglich seiner Regel mach das Gewissen wahrheits-
getreu sein, das heisst, es mag klar und deutlich mit dem Willen
Gottes in Einklang stehen oder der letzten und absoluten Regel der
Redlichkeit.. Es mag sich irren, das heisst anstatt dass seine
Entschluesse mit der rechten Vernunft und dem geoffenbarten
Willen Gottes uebereinstimmen, moegen sie weder mit dem einen
noch dem anderen in Einklang stehen. Und diesei Fehler mag be-
siegbar oder unbesiegbar sein ebenso wi« er haetle entfernt werden
! > o A A
moechten und eigetnlich haettfe entfernt werden muessen oder wie—
er haette entfernt werden koennen durch fleissigen Gebrauch uon
Mitteln, das Gewissen zu erleuchten und zu verbessern. Wexm~icfe
das Gewissen irrt, ist als schlaff bezeichnet worden, wenn es
nach oberflaechlicher Kenntnis eine Handlung, die sehr verwerflich
/v

ist, als nicht verwerflich beurteilt, oder als nur leicht verwerflich,
wenn sie tatsaechlich sehr verwerflich ist; gewis-aeniraft, wenn es
nach oberflaechlicher Kenntnis eine Handlung als verwerflich bep
urteilt, die wahrlich nicht verwerflich ist oder.gussert verwerflich,

wenn es nicht so ist; ,verwirrt, wenn es urteilt, dass e® Suende i /
[

geben-wird; gleichgueltig ob die Handlung stattfand oder nicht.



Zweitensrbezueglich seiner Bestimmtheit soll das Gewissenlbe-
t B S

stimmt und deutlich sein, wenn es keine Furcht eines fehlers gibt

bezueglich unserer Beurteilung einer Handlung als richtig oder

falsch; wahrscheinlich inbezug auf zwei Handlungenoder die Ent-

wicklungen der Handlung bestimmt es”rdass die Wahrscheinlichkeit

die ist, dass eine eher richtig ist als die andere; zweifelhaft,

wenn es nicht deutlich bestimmt kann, ob eine Handlung in Ueber-

einstimmung mit dem Gesetz der Redlichkeit steht oder nicht."
Seite 34

. = o

In diesem Sinne ist es inaerhalb der Seele die positivei\A.ssimilierung aller
jener Prinzipien der Wahrheit und Guete,* die notwendig sind, den Willen
des Menschen in Einklang mit dem Willen Gottes zu bringen. Es handelt
sich um zwei Dinge' (1) der, innere Impuls und (2) das Licht der Wahrheit.
Das erste:cist das wahre Gewissen, das sagt 'Finde das Recht und tue es’;
das letztere oder moralische Urteil ist genau gesggt nicht ein Teil des
Gewissens,sondern der Masstab , mit dem das Gewissen funktioniert. Da
das moralische Urteil nur insoweit wahr ist, als es vom Wort Gottes aufge-
klaert ist, gelangen wir zu der Uebezzeugung, dass im christlichen Leben
die Heilige Schrift die einzige autoritative Regel fuer Glauben und Praxis
ist. Weiterhin kann man sehen, dass das Gewissen im relativen Sinne,
wenn der ganze moralische fProzess darin verwickelt ist, , Erziehung und U /I
Entwicklung unterworfen ist, waehrend dies beim Gewissen im subjektiven
Sinne nicht der Fall ist. Daher bezieht sich die Heilige Schrift auf diese

relative Auffassung, wenn sie von einem guten 6der reinen Gewissen

spricht; oder von einem ueblen und beschmutzten Gewissen.
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5. Nun sind wir vorbereitet, den Heiligen Paulus zu verstehen, wenn er

von einem guten Gewissen als der regelnden Faehigkeit der Seele spricht.

Fussnote Seite 34
Benehmen gruendet sich auf zwei Dinge, naemlich Kenntnis und
Gewissen. Einige Psychologie-Lehrer wuerden lieber sagen, dass
sich Benehmen nur auf Gewissen gruendet und dann dem Gewissen
zwei Faehigkeiten zuschreiben-. Erstens Impuls,” das heisst, das
Rechte oder das Falsche entweder annehmen oder ablehnen, wenn
es erscheint; zweitens Diskriminierung,, das dst die Faehigkeit des
Gewissens zwischen richtig und falsch zu unterscheiden. In dieser
kurzen Diskussion wollen wir lieber sagen, dass sich Benehmen auf
zwei Dinge gruendet Kenntnis - oder Licht - und Gewissen, und-dann—
beschraenken wir Gewissen auf eine Funktion, naemlich den Impuls,
wenn das Rechte oder Falsche auftritt, es dann anzunehmen oder &%4-_
abzulehnen. Auf jeden Fall werden wir zugeben, dass einige Leute
mehr Kenntnisse - oder Licht - haben als andere und dass manche
Gewissen mit der richtigen Ausbildung und Erziehung ein groesseres
Unterscheidungsvermoegen besitzen als andere. Diese Tatsachen
muessen beim Studium der Ethik in Erwaegung gezogen werden. -
R. T. Williams, ’'Sanctificationl, The Experience and Ethics],
Seite 51, 52.
Dr. Olin A. Curtis sieht das Gewissen so, als ob es zwei Mitarbeiter

J. Lt e r <
haette - die Meinung, aufgrund welcher der Mensch entscheidet, ob
t SE/
etwas richtig oder falsch ist; und den Willen, aufgrund wes-sen der
wxin, m L ey AT
Mensch entscheidet, welche moegliche Handdsrichtung er ein-
V' e 1'<r m ,\V rt" t(fc*k
schlggen wird. In volkstuemlicher Sprache wird die-M eixmng als



Teil des Gewissens angesehen; genau gesprochen gibt es keine
< o
moralische Qualitaet. bei der Mei.nung; sie ist nur im weiteren
Sinne moralisch, wenn es sich um moralische Angelegenheiten
., handelt. Er weist auch daraufhin, dass es beim wahren Gewissen
drei Kennzeichen gibt - moralische Wuerde, moralische Ver-
pflichtung, moralisches Uebereinkommen. Moralische Wuerde
heisst die intyaitive Kenntnis, dass es richtig oder falsch gibt.
Morhlische Verpflichtung folgt ihr auf dem Fytsse, denn sobald
dieser Unterschied festgestellt wird, sagt Right " Du solltest".
Wenn dieses Gefuehl der Verpflichtung analysiert wird, wird man
in ihm drei Antriebe finden: die Verpflichtung, die der Treue, die
Verpflichtung dels Suchen” und die Verpflichtung éles Handeln”.
n Moréalischefe Uebereinkommen folgt dem persoenlichen Wollen
- - it.
nach dem Gefuehl der Verpflichtung. Wenn sich der Mensch gegen
seine Verpflichtung entschieden hat, leidet sein Geist; wenn er
seinen Verpflichtungen gegenueber treu geblieben ist, sieht er
einen Strahl moralischer Zufriedenheit. - Curtis, 'The Christian
Faith', Seiten 31 - 33.
Seite 35
Ein gutes Gewissen ist vom Geist der Wahrheit erleuchtet und trifft daher

seine Entscheidungen immer gemaess den Grundsaetzen des heiligen Wortes

Gottes. Ebenso kann das Gewissen als rein betrachtet werden (I. Tim. 3:9;
3 >e

Il. Tim. 1. 3),\ boese (Hebr. 10: 22); unrein (Titus 1: 15); ;schwach
[

(1. Kor. 8:7); und versengt (1. Tim. 4: 2). Manchmal werden derartige

Beschreibulngen des Gewissens hinzugefuegt wie standhaft oder shhwankend,

krankhaft oder gesund, erleuchtet oder dunkel. Im objektiven Sinne mag
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das Gewissen durch Unkenntnis oder Verderbtheit yerzerrt werden und so
faelschliche Urteile bilden; und subjektiv mag es Frieden als Wirkung von' 1; $
Guete rechtfertigen und bringen; oder es mag unter Gewissensbissen ver-
dammen. Aus diesem Grunde sprachen die frueheren Moralisten von
oder der linneren Wachel die auf die
~t
verborgenen Quellen des Willens aufpasste.
Fussnote Seite 35
In seinen ’'Elemeeits of Morality' gibt William Whewell die fol-
genden zwei Regeln als unentbehrlich fuer ein gesundes Handeln
des Gewissens. Wir sollten nie irgendeine Handlung von mora-
lischer Wichtigkeit unternehmen, noch weniger uns auf irgendeine
Handlungsrichtung einlassen, ohne vorher erst eine ausgesprochene
Auesserung des Gewissens erhalten zu haben in Zustimmung oder
Herabsetzung der moralischen Gesetzmaessigkeit solcher Hand-
lung. Wir duerfen uns nicht erlauben, aufgrund einer rein wahr-
, scheinlichen Meinung zu handeln oder zu'zweifeln hinsichtlich de$-*
Richtigseins oder Falschseins unseres Handelns. 'Wer aber dabei
zweifelt und isset doch, der ist gerichtet. 1 (Roemer 14: 23)
Es ist eine absolute Regel und bedarf der allumfassenden Ein-
haltung, dass wir niemals gegen das Gebot des Gewissens han-
deln sollten; auch wenn es durch Fehler und Vorurteil entstellt

sein moege. Der moralische Ton jeder Handlung haengt von seiner.

Abhaengigkeit mit d$r inneren Regel ab; und die Moralitaet des

f t Vv . V e t i *. /v <. * c<t “vc]
Vermittlers erhaelt ein relatives Verhaeltnis hinsichtlich der
(@) et.c

Gewissensentscheidung aufrecht und eine enrsthafte. Entschlossen-

\aj . —r-m pu i HEiPiEY ti MW - 1 C—O = vt C+\ <
heit, ihr bis zu ihrem rechtmaeaei™“n-Abschluss zu folgen. Gegen



das Gewissen zu handeln muss immer falsch sein-ungeachtet des
abstrakten Richtigseins oder Falschseins des Handelns; und ob
J<f; I,. "(r.0'im>*«
das Falschsein korrigiert werden kann oder nicht. Denn die
moralische Kultur ist die bleibende Pflicht des Menschen; unsere
heutige Stellung soll nicht als fixiert betrachtet werden, sondern
als ein UebergangsStadium fuer etwas Besseres. Langsam muss
das Gesetz des Geistes in engere Konformitaet mit dem Gesetz
Gottes gebracht werden, das vollkommen ‘heilig und gerecht
und gut' ist; und die Seele bekehren im Verhaeltnis wie sie seine
Lehren zu assimilieren versucht. Das Gewissen ist niemals ge-
formt, sondern befindet sich stets auf dem Wege der Formierung.
Deshalb moegen wir uns irren - obgleich nur gegenwaertig - wenn
wir der Fuehrung eines missverstandenen Gewissens folgen, doch
ist es besser, sich eine Zeitlang in dieser Richtung zu irren, als
der inneren Regel untreu zu werden, was nur ihre Kontrolle ueber
, L yf't- {<
unser Handeln schwaechen wuerde, wenn das Gewissen durch die
# . e t *, jorore L, f | 3
oberste Regel vollkommener unterrichtet ist. Nicht gewissenhaft
sein bedeutet immer unmoralisch sein. Derjenige also, dessen
Gewissen von Fehlern umwoelkt ist, muss sich an die Folgen
solcher Fehler halten; aber er suendigt nicht, wenn er einfach

seinem Gewissen folgt. Aber der, dessen Gewissen die falsche

Richtung hat, die bei richtiger Anstrengung und Ac htung fuer ,

' LR PURL

Ct.---
Wahrheit geregelt werden kann, versuendigt sich, wenn er in

-i- L. r. 1
Uebereinstimmung mit seinem Ge heiss handelt. (Whewell,

'Elements of Moralit;T\ T il 275)
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Seite 36
Praktische Ethik

Praktische Ethik ist die Anwendung der Moidlprinzipien fuer die
Regelung menschlichen Benehmens. Nachdem wir diese Prinzipien be-
sprochen haben, muessen wir nun ihre spezifisch christliche Anwendung in
den mannigfaltigen und komplexen Lebens Situationen in Betracht ziehen. Hier
wie in anderen Abteilungen der Theologie sind die Anordnungsmethoden ver-
schieden. Allgeme*/in ist der Stoff jedoch nach der zweifaltigen Einteilung-—
von (1) Pflichten Gott gegenueber und (2) Pflichten dem Menschen gegenueber
B AN
geordnet; oder die dreifache Einteilung in (1) Pflichten Gott gegenueber;
(2) Pflichten sich selbst gegenueber ; und (3) Pflichten anderen gegenueber.
i.--c ~-w» > « —
Hinsichtlich der Reihenfolge der Behandlulng hier, koennen wir sagen,” da
Gott die Grudnalge aller moralischen Verpflichtung ist, dass theistische
Ethik selbstverstaendlich zuerst kommt. Genau.gesagt muessen alle Ver-
pflichtungen Gott gegenueber sein als dem moralischen Statthalter und alle -
Pflichten muessen daher Pflichten Gott gegenueber sein. .Hi«*-ist eine
Parallele zur Wahrheit in der Dogmatik, dass alle Suende letztlich gegen
Gott gerichtet ist. Als Wesentlich fuer die Bildung des christlichen Charak-
ters kommen Pflichten sich selbst gegenueber an zweiter Stelle. Dies ist
wichtig in einem System, das besagt, dass der Baum erst gut gemacht werden
muss, wenn die Frucht gut sein soll. (Matt. 12: 33); und auch dass es keine
Frucht geben kann, wenn der Zweig nicht am Stock bleibt (Joh. 15: 4, 5).
»C2-J1L
Christlicher Charakter entfaltet sich nur im g-etreTTen Verhaeltnis,z um Goett-
lichen. Schliesslich bleibt noch die Regulierung des aeusseren Benehmens
anderen gegenueber; das seinen Ursprung im Charakter des Einzelnen fin-

det und aus ihm fliesst. In unserer Behandlung”™christlicher Ethik werden

wir daher der folgenden Disposition folgen: I. Gin istlitrke- Ethik: oder
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Pflichten Gott gegenuber; |I1l. Einzelethik: oder Pflichten sich selbst
gegenueber; und Ill. Gesellschaftsethik: oder Pflichten anderen gegen-
ueber. Darnach werden wir unsere Aufmerksamkeit kurz auf Einrichtungen

des Christentums als Teil der Gesellschaftsethik lenken, die doch insofern

HESe i'j:
anders sind, als sie einen mehr spezifisch korporativen als einzelnen V'/ 'C«
f fe . - .

f

Charkater ha ben. Hier werden wier erwaehnen 1 HelFat und Pflichtender
Familie; und 2. Staat und Pflichten des Buergers. Dies bringt uns zur
Beruecksichtigung der Kirchen, was das Thema- der folgenden zwei Kapitel
ist.
Seite 37

I. Theistische Ethik: oder Pflichten Gott gegenueber.

( A Y

Die drei theistischen Tugenden sind Glaube, Hoffnulng und Liebe. Diese
nehmen den ersten Platz im christlichen Leben ein, ob man sie allein
betrachtet, xin ihrer Wirkung oder in ihrem Wachsen und ihrer Vollendung.
Von ihnen haengen alle anderen Tugenden ab. Im Vergleich zu den soge-
nannten Moraltugenden - K.'ugheit, Gerechtigkeit, Mut und Beherrschung -
stellen die theistischen Tugenden das Ziel oder Objektiv des christlichen

| * = >/ 8 m

Lebens dar; waehrend die Moraltugenden entweder das Mittel sind, mit

dem dies erreicht wird oder die Folgen, die sich daraus ergeben. Die
F“ & r<C f . ecom™- Feo omm
theistischen Tugenden sind auch insofern besser als wir durch sie tat-
i
saechlich mit Gott verbhunden sind - mit Gott als Wahrheit durch Glauben;
H*x i - 3,
mit Gott als glaeubig durch Hoffnung; mit Gott als dem hoechsten Guten
ie

durch Liebe. Vom ethischen Gesichtspunkt aus gesehen koennen wir diese

Tugenden folgendermassen analysieren: 1. Glauben ist eine Tat und zu-
li yw ™ ]
gleich eine Gewohnheit? eine Tat, weil e's ein-Herausreiehen des gesamten

£ *y ”

Wesens nach einem anderen ist und zwar bewusst; eine Gewohnheit, weil

es ein bewusstes Ruhen in den Verdiensten anderer ist. Der Glaube unter-
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scheidet sich manchmal vom Wissen dadurch, dass der Glaube auf der
i

?utoritaet oder<\d(-;m Zeugnis eines anderen beruht; waehrend Wissen aus
der Auffassung der Wahrheit ueber das Objekt selbst auftaucht. Die Suenden
gegen den Glauben sind Unglauben, Ketzerei und Glaubensabfall. Unglauben
ist Untreue gegen Gott; Ketzerei ist Untreue gegen Wahrheit oder Verharren
in Fehlern; waehrend Glaubensabfall im engsten Sinne Abtruennigkeit von
der Religion ist. 2. Hoffnulng ist die goettliche Tugend, die das Motiv
liefert, weswegen wir mit standhaftem Vertrauen an das Wort Gottes glauben

und uns auf das Erreichen all dessen, was er uns versprach, freuen. Ebenso
r-s/-<h;(
wie der Glaube kann man Hoffnung entweder als eine Tat oder ein ~Stadium

ansehen und in beiden Faellen sind Motiv und Objekt das gleiche. Hoffnung
bezieht sich auf die Zukunft und bedeutet daher Erwartung; aber nicht alle

Erwartung kann als Hoffnung klassifiziert werden. Man kann nur auf

-’ vis.y "mex< tvtv A\
wuenschenswerte Objekte hoffen. Die Siuende. gegen-Hoffnrung moegem_zwai-

t. f "=
faeltig sein - entweder Verzweiflung oder Schuechternheit einerseits oder

Anmassung und falsches Vertrauen andererseits. Verzweiflung ist das
Aufgeben aller Hoffnung auf Rettung. Schuechternheit besteht darin, dass
man ohne das gehoerige Vertrauen hofft. Anmassung heisst, Gottes Guete
auszunuetzen um zu suendigen;

Seite 38

waehrend falsches Vertrauen ein Hoffen auf ungeordnete Art ist. 3. Liebe

lu -
fuer den Naechsten oder goettliche Liebe ist die Tugend, wenn wir uns Gott

oS- @

als dem hoechsten Guten vollkommen anvertrauen. E? ist eine goettlich
-ir: n

eingegebene Tugend, deren Motiv Gottes Guete und das Objekt Gott sowohl

/ (.-,kf
als auch nnser Nachbar ist. Naechstenliebe als eine ethische Tugend be-

i <f
zeichnet im weitestenSinne S™Ib-stgefaemgkeit-beTsrwglichGuten. Im

wigCTon Sanne
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engeren Sinne ist es die Zuneigung, die jemandem anderen Gutes wuenscht
oder fuer ihn Gutes erhofft. Wenn wir Gutes fuer jemanden anderen er-

SJ Jit t - V"-t" -V-J/-W.$4*
hoffen, nicht fuer dessen eigene Rechnung, sondern fuer die unsrige, !/
dann haben wir die sinnliche Liebe», weil sie von einem Verlangen ach
unserem eigenen Vorteil ausgeht. Wenn wir jemanden anderen um seiner
selbst willen Gutes wuenschen, dann haben wir wohltaetige Liebe; und =<

/
sie beiderseitig ist, haben wir die Liebe der Freundschaft. Naechstenliebe

kann entweder vollkommen oder unvollkommen sein. Um vollkommen zu

sein, muss sie 1. von einem vollkommenen Motiv beseelt sein; und 2. sie S I<r//

,r- -m'e o .L'rcd ir
muss getreu an Gott mit groesster Hochachtung haengen. Wenn sie einen

dieser Punkte nicht erfuellt, dann mangelt es ihr an vollkommener Liebe.
Drei Dinge beduerfen unserer Aufmerksamkeit bei der weiteren Betrachtung
dieses Themas. 1. Ehrerbietung als grundlegende Pflicht vor Gott; und
2. Pflicht und Formen des Gebetes; und 3. Hoechste Pflicht des Gottes
dienstes.
1. Ehrerbietung als grundlggende Pflicht vor Gott. Ehrerbietung ist als
ltiefer Respekt mit Furcht und Zuneigung gemischt' bezeichnet worden, oder
als 'starkes Gefuehl des Respektes und der Achtung, manchmal mit Spuren
von Furcht'. Coleridge definiert es als eine 'Synthese von Liebe und
Furchtl
Fussnote Seite 38
Ehrerbietulng ist die hoechste und ewige Pflicht und Gnade des ge-
schaffenen Geistes. Sie ist sowohl der Ursprung als auch dfr--> C< frCu
Streitpunkt aller Gottseligkeit. Die drei Stellen "Heilig und hehr
ist sein Name" (Psalm 111: 9); " Dein Name werde geheiligt"

(Matth. 6: 9); " Heiligt aber den Herrn Christus in Euren Herzen"
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(1. Peter 3: 15) lehren uns in ihrer Kombination erst wie Gott
schrecklich in sich selbst ist, dann dass das Kommen seines
Koenigreiches die allgemeine Anerkennung seiner Majestaet ist,
und schliesslich dass diese Ehrerbietulng das innerste Gefuehl
unserer einzelnen Herzen sein soll. Ehrerbietung ist Furcht mit vl-cufj
Liebe gemildert. Im Alten Testament herrschte Furcht vor, im
Neuen Testament Liebe; aber das Gefuehl der Ehrerbietung durch-
dringt alle Religionender Erde ulnd des Himmels. Ob als heiliger
Schrecken oder liebende Furcht, sie ver-weileHmmer. Als -dexvon -

- - * - " - - - - f-
der Religion gebildete . ist ihr Einfluss umfassend. Es ist das
staendige Gefuehl der Gegenwart Gottes, was Lebenswuerde gibt

S § ) ,m*f N

ulnd den Charakter desjenigen, der es pflegt, verehri®lngswuerdig
macht. Es bezieht sich auf alle goettlichen Dinge sowie auf den

Namen Gottes selbst; auf sein Wort, seine Anordnungen, auf den

von ihm geschallenen Tempel der Welt und auf alles, was ihm ge-

hoert. In Seiner Gegenwart ganz besonders ist es Ehrfurcht. -
Pope, Compend. Chri. Th., IIl, Seiten 225, 226
Seite 39
i v-b*)

Als-solche ist Ehrerbietung die hoechste Pflicht des Menschen als Kreatur
7

vor Gott, dem Schoepfer. Es ist das Gefuehl,von dem alle Verehrung her-
stammt. Ehrfurcht fuegt der Ehrerbietung die selbstverstaendliche Folgerung
.des feierlichen Wunderst bei mit Furcht gemischt im Hinblick auf die grosse

% ', | 7Hd, g
und schreckliche Gegenwart der Gottheit oder-auf“das, was kraft jaier Gegen-
wart erhaben ulnd geheiligt ist. Wenn Ehrerbietung schweigend ausgedrueckt

ist, nennt man sie Anbetung und sie traegt dann den Extragedanken von Hul-

digung und persoenlicher Hingebung in sich. Lob ist dfe hoerbare Ae”iaeiunf
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die-die goettliche Vollkommenheit preist; und Dankesgebung ist die zum

Ausdruck gebrachte Dankbarkeit fuer die Gnaden Gottes. Es ist daher die

M t h.
Pflicht des frommen Ge istes, Gott die Anbetung einer Kreatur dazubringen,

<s 's
die Huldigung eines Untertanen und das Lob eines Andaechtigen. In seiner
Aufzaehlung der fleischlichen Werke erwaehnt der Heilige Paulus zwei

Verletzungen goettlicher Dinge - Goetzenuienst und Zauberei (Gal. 4:20).

1. Goatzendienst wird allgemein als das Zollen goettlicher Ehren Abgoettern ,

£
Bildern oder anderen geschaffenen Objekten gegenueber angesehen; «s__
kann aber auch aus uebertriebener Bewunderung, Verehrung oder Liebe fuer
irgendeine Person oder Sache bestehen. So betrachtet man Begierde als
Goetzendienst. (Kol. 3:5) 2. Zauberei ist das Ausueben der Kunst eines
IVSiviM-U

Hexenmeisters oder einer Hexe, was allgemein als Folge des Umganges
mit dem Satan angesehen worfele.
Fussnote Seite 39

Aberglaube ist kein Uebermass an Religion - wenigstens im ge-

woehnlichen Sinne des Wortes 'Uebermassl4 als ob irgendjemand

, U3, extex<* VIT* Qut L- ) eV}

je zu viel an wahrer Religion haben koennte, sondern~es-ist-ein—

Irrefuehren des religioesen Gefuehls, was sich entweder in re-
a '
ligioeser Verehrung zeigt oder Achtung Gegenstaenden gegenueber,

i-, <<sh L 4
die keine verdienen; das heisst, richtig ausgedrueckt, das Anbeten

falscher Goetter; oder in der Zuteilung eines solchen Grades

i n/imMe 4<i< <
oder solchen Art religioeser Verehrung irgendeines Objekt~sf* <-175

(XK i-irw y J/? J
.was dies™nicht verdient, obwohl esm si einiger Wuerdigulng wert
sein mag; oder in der Anbetung des wahren Gottes mittels un-

schicklicher Riten oder ZeremonNi€nN.....niiiiineeninns Er mag von

einem Schuldgefuehl herstammen, von koerperlicher Unpaesslichkeit
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oder von falschen Schlussfolgerungen. - Whately.

ii. 1t L4 \t~
Gottlosigkeit ist praktischer Atheismus oder so-leben, als ob es

keinen Gott gaebe. Wenn dies zusammen mit dem Wissen und der
pdfm« < I' *> * * * n(Mt
Anerkennung von Gottes Gegenwart geht, ist es das letzte und-
-i- i n il

schlimmste aller Laster, das vorsaetzlich den toedlichen Schlag
auf die hoechste Existenz und Mission des Menschen zielt. Die
Entstellung religioeser Kultur wie sie-sich im Auftreten zeigt*—

Vv et'« forx"
ist xkielleicht mehr verletzend als die'indeni Ansichten. Heuchelei
wuerde das Fehlen wahrer Ehrfurcht vor Gott decken dureh-Rolien-

/ . r-'w- tct. ~
spielen-und .Zeigen aller aeusserer MerkamM von Froemmigkeit™""n
Scheinheiligkeit ist Heuchelei in Sprache und Aussehen. Bigotterie
ist die Beurkundung irrationeller und blinder Vorliebe fuer eine
besondere Partei oder einen besonderen Glauben. Der blinden Vor—
liebe-von Bigotterie fuegt sinh religioese Schwaermerei einen ebenso

bi. ; j<',' «'S ii-i--,t 0j

blinden Hass aller Gegner bei undeinerrbuenksWaer Erleuchtung.

Dies alles sind religioese Laster heimtueckischster und gefaehr-

, =
liehster Antt; Heuchelei und Scheinheiligkeit entthronen! Wahrheit

und machen den Menschen zur lebenden Luege; Bigotterie und
religioese Schwaermerei entthronen Veriznunft und .moralische
Prinzipien und ueberliefern den Menschen dem Vorurteil und der
Leidenschaft. - Gregory, 'Christian Et hics', Seite 210.

Seite 40 - I /

*v<»W u VtrM m -
Der gerichtliche Befehl verbietet daher alle Bezauberungen, Geisterbe-
schwoerungen \ Spiritismus oder andere sogenannte schwarzen Kuenste.
Ui (mV- Pflichten und Formen deo”GebeleS: Das Gebet ist eine Pflicht, die fuer

* B ?
ivf?f
alle Menschen obligatorisch ist als ein Ausdruck der Abhaengigkeit der
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icic (M &
Kreatur vom Schoepfer. Man kann sagen, dass das gewotehnliche Gefuehl
Lft- +-u . B« fem>- | ZT-"s C

der Ehrerbietung fuer Anbetung und Preisen das ist, was das Abhaengig-
keitsgefuehl fuer das Gebet ist. Dr. Wakefield definiert Gebet als 'das Dar-
bieten unserep Begehrenzunserem Gottldurch die Vermittlung Jesu Christ’/‘
unter dem Einfluss des heiligen Geistes und mit passender Verteilung der
seinem Willen zustimmenden Dinge* ' (Wakefield, Christian Theology,

Seite 492) Das Begehren ist durch ein Gefuehl des Beduerfnisses oder

einer empfunden Notwendigkeit erregt und fuehrt sofort zum Gebet. 'Eins
bitte ich vom Herrn das haette ich gern' (Psalm 27:4). Ohne rechte
Wuerdigung der Wichtigkeit goettlichen Segens ist Gebet unnuetz. 'Aber von
den Tagen Johannes des Taeufers bis hierher leidet dasHimmelreich Gewalt ,
und die Gewalt tun, reissen es weg.' (Matth. 11: 12).

Fussnote Seite 40

Pastor Luther Lee weist darauf hin, dass 'die Gebetspflicht ihre

Grudndlage in der Vernunft hat und~aTs passend in unseretd Ver-

i le</m
haeltnis zu Gott gesehen werden kann und als wunderbar angeglichen
W4 /e uf-"s i -0 "> <€

an die anderen Teileder Verfassung der Erloesungslehreund-€tl&-
passend zur Fcrer-derung v.on Froemmigkeit und Andacht™ Er lenkt
die Aufmerksamkeit auf folgende Punkte. 1. Gebet eignet sich fuer—
das Verhaedtnis , das wir mit Gott unterhalten. Gott ist der

X. 7
Schoepfer alles Seins und die Quelle aller Glieckseligkeit; waehrend
wir seine Geschoepfe sind, die alles Gute, was uns erfreut, von ihm
empfangen. 2. Durch seine blosse Ausuebung eignet sich das Gebet
grossartig, Kenntnis des wahren Gottes zu erhalten und des Men-
sehen sprunghaftes Denken davor zu bewahren, in den Goetzendienst

y 1 L
zu laufen. Man hat gesehen, dass Gebet ein Wahrnehmen des goett*



liehen, allumfassende”ll Gegenwart und wirksame”~ Macht ueberall
bedeutet. Zu beten heisst Gott in all der Unendlichkeit seiner
Attribute dirket vor das Gmeuet zu bringen, soweit das mensch-
liche Gemaet einen Gedanken des unendlichen Gottes ueberhaupt
begreifen kann. 3. Die Ausuebung des Gebetes muss ein Gefuehl
unserer Abhaengigkeit von Gott foerdern. Es ist so wichtig, dass
— IS n-y'-

diestvoll erhalten bleibt im Gemuet. Man hat-gesehen, dass Gebet

A » <jrf. liUIl. r'*
dieses Gefuehl der Abhaengigkeit bedeutet, .dass es kein wahres

V- -,
Gebet ohne dieses Gefuehl gibt. 4. Gebet, was sic-h-auf-obi-g-e-Grund-—

saetze begruendet, muss auf eine Foerderung der Andacht gerichtet
Ve .ng [e " *: \KF _ FrVi*x-e

sein/.\ Dieses Ergebnis wird sich als rein gastige Angewohnheit zeigen,

die zulaesst, dass sie mit ehrlicher Absicht ausgeuebt wird.

Hingabe an die Welt und dauerndes Beschaeftigen des Geistes mit

weltlichen Dingen wird weltliches Trachten vergroessern; und so

muss die dauernde Angewohnheit, den Geist von weltlichen Dingen

abzuhalten und sich anzustrengen, die Gedanken und Wuensche auf

Gott im Gebet zu konzentrieren, dazu fuehren, die weltliche Ein-

-j.or i/ S
Stellung zu verringern und das Bereitsein fuer Gottesdienst(zu
WV - -
vergroessern und fuer ein tieferes Gefuehl der Andacht, wenn wir
Je'»'-> ej A - ">
dies versuchen. 5. Als erforderliche Pflicht eignet sich Gebet be-
mju 9N e>FH>
sonders als Hilfe fuer Ausuebung des Glaubens, der im Evangelium

Wi
die grundlegende Bedingung fuer Erloesung ist. 6. Der geistige

und moralische Zustand der Seele, der notwendig ist, fuer Gott
annehmbare Gebete zu sprechen, ist der, der es ermoeglicht, n
unslrechte UEmpfaenger,4seiner rettenden Gnade zu machen. -

Luther Lee, 'Christian Theology', Seiten 356, 357
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Gebet muss Gott durch Christus dargeboten werden und im Heiligen Geist,

xcfr io? \.i .

um es annehmbar zu-machen. Gebet muss auch fuer das, was dem Willen
Gottes gefaellig ist, dargeboten werden und die Bitten muessen voller Glauben
an seine Versprechungen vorgetragen werden. Dr. Pope weist darauf hin,
dass 'es viele formelle Gebetshandlungen gi]3t, die durch eine Anzahl von
Begriffen, die beiden Testamenten gemein sind, ausgedrueckt werden und
die den Geist und die Handlung verbinden. Das fuehrende Wort %\ e*VJ
ist eines davon. Esnst,stets ein Gebet™ an Gott, und dies ohne Einschraenkung.
Wenn der Heilige Paulus ermahnt, in allem durch Gebet und demuetige Bitte
macht eure Wuensche Gott voller Dankgebung bekannt, unterscheidet er
von diesem allgemeinen Gebet r;<< h - > oder;B.i.’.ctgebet
fuer individuelle Zwecke. Es ist der Unterschied zwischen Gebet und Bitt-’.
Spruch. Die Forderungen des Bittgebetes, /7 W

/ /
druecken einfach die Individualitaet des Gebetes aus: das Bittgebet stellt
n Lyt o» e or.
unsere Not ( - ) fest und die Forderung«: das Ausdruecken _
dieser Not. Als unser Heiland sagte 'Und an demselben Tage werdet ihr

mich nichts fragen. (Joh. : 16, 23), benutzte er einen anderen Begriff,

der im Falle der Juenger das Befragen der Verworrenheit bedeutete: da

ist es , das -fuer
nStv *u(* *m
ausgewchselt ist in dem, was folgt: "Wahrlich, wahrlich, ich sage euch:

Wenn ihr den Vater etwas bitten werdet, so wird er's euch geben in meinem
dw /-.Z -

Namen. 1 Das erstere Wort ist im eigenen Gebet unseres Herrnygebraucht,
niemals das letztere: daher enthaelt das erstere mehr Vertrautheit und wird
rrti(

nie im menschlichen Gebet benutzt, ausser t-atsaechiich in einem Abschnitt, -

,was uns-zum Gebet der Fuerbitte
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Fussnote Seite 41

HiHsichtlich der allgemeinen Pflicht des heimlichen Gebetes(kann

bemerkt werden:, 1. Jeder Mensch soweit es die Umstaende erlauben, \

sollte”~einen Platz haben, der fu6r ihn sein Gebetszimmerchen ist.
 c/ Ji-«wt* 'S

Der Geist der Herrschaft verlangt dies. Ohne dies wird,Gebet wahr-

scheinlich vernachlaessigt, 2. Da hinsichtlich der Verrichtung

dieser Pflicht keine Zeit angesetzt ist, wird besonders eine ver-

nuenftige Auslegung und Anwendung seitens der Christen verlangt.

Die Tatsache, dass kein Gesetz vorschriebt, wie oft und zu welcher

Zeit das heimliche Gebet rverricht werden soll, zeigt die Weisheit
/ W,

des Gesetzesgebers. Keine Regel koennte diese Punkte klaeren, was---

fuer einige nicht unmoeglich waere oder die Andacht anderer ver-

ringerte. Diese Punkte sind speziell durch das Ge setz Muhammends

geklaert worden. Und das Ergebnis ist, dass Gebet fuer: sie eine

l,<1: <mm -Ci*
reine Form geworden ist. Es bli*b Christus ueberlassen, durch

aufgeklaertes Urteil zur-regeln, mit einem Gefuehl der Verantwort-
lichkeit zu Gott und einer allgemeinen Regel fuer hemimiiehes Gebet?

-irir ‘mcCs

welches Urteil gefaellt wird im Hinblick auf umsaeumende-Umstaende

j Lo % >1 / c-* f

'/ . BCT*it.. < * f.i ‘"f 4
und die Staerke des Fjoenimigkeitsgefuehls. Die~Te-ndenz-besteht,~

den Geist der Andacht zu foerdern, mehr als irgendeine Regel es
tun koennte. - Lee, 'Elements of Theology', Seitab 359.

Seite 42

Bezueglich der Suende bis zum Tod wechselt der Heilige Johannes rcii
N

auf itf ? {A 1y um, 'fuer die sage ich nicht, dass jemand bitte.'

(1. Joh. 5: 16): Hinsichtlich jeder anderen Suende moegen wir voller Vertrauen

1



fragen, aber hinsichtlich dieser muessenwir cvi 5 <4/ X 7 vi
e  ['iJ(=7 T

Christus ueberlassen. Ein fuersprechendes Gebet hat keinen Begriff, -i
unsere genaue ldee darueber auszijdruecken. Die Ermahnung im allgemeinen
IIO _f_l

istfufcr Bittgebete aller Heiligen und aller Menschen gemaess des fue™™ ><|

n

sprechenden Gebetes unseres Herrn. Im Abschnitt an Timotheus gebraucht
- .. y-C
der Heilige Paulus das Wort , fuersprechendes-

)
\ v [11*v. 1], - SVY***T
Gebet, was jedoch wohlbekannte und zuversichtliche Gebete bedeutet; es kommt

vom Wort Vv \ \'e <f*>vy was woertlich mit einer Person ueberein-

stdmmen und mit ihr in vertrautes Gespraech treten heisst. Durch die

'94* Veit *. t
Staerke des fuersprechenden Gebetes Christis wird uns auch geboten, Fuerbitte

[t< i
zu leisten und mit Gott vertrauensvoll fuer andere zu sprechen: ausgenommen

allerdings den eine oben erwaehnten Vorbehalt. Fuers!pyr\ggh'ei:d.é»s Gebet muss
sich mit allen unseren Bittgebeten verbinden.' (Pope, 'Comp. Chr. Th.,
I, Seiten 228, 229).

Die allgemeine Gebetspflicht ist gewoehnlich wie folgt eingeteilt:
1. Stossgebet; 2. Privatgebet; 3. Familien- oder Gemeinschaftsgebet; und
4. Oeffentliches Gebet.
1. Stossgebet ist ein Begriff, der angewandt wird ' fuer solche geheimen und

i** o XAj
haeufigen Herzenssehnsuchten nach Gott fuer allgemeine oder besondere Seg-

. Tt tem e AT T - S'.-- v /Cr . .
mingen , durch die ein gerechtes'Gefuehl unserer gewohnten Abhaengigkeit
_a% L« (..1. 7af ' Srker - /' - A
von Gott Lusgedrueckt werden kann,

waehrend wir in den alltaeglichen Geschehnissen des Lebens verwickelt
- -

. . o . % . . .

sind. 1 (Wakefield) Es bezeichnet eine and”achtige Einstellung des Geistes

und des Herzens, in der ein anhaltender Gebetsgeist aufrecht Khxisac erhalten
<2\

Ast. Es umschliesst alle jene, aus dem Stegreif gesprochenen Ausdruecke

des Gebetes und des Lobes, die von einem Herzen fliessen, das so veredelt



ist, dass es sagen kann
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Seid allezeit froehlich, betet ohne Unterlass, seid

dankbar in allen Dingen;" (I. Thess. 5: 16 - 18).

Fussnote Seite 42

Dr. Wakefield sagt hinsichtlich des Stossgebetes 'Das Pflegen dieses
dieses Geéastes ist uns deutlich vom Heiligen Paulus eingeschaerft
worden, der uns ermahnt, 'ohne Unterlass zu beten' und ' in jeder
Weise zu danken' und unsere "Neigungen auf Dinge ueber uns" zu
lenken. Diese Ermahnungen setzen eine heilige und andaechtige

Gemuetsverfassung voraus und nicht-reine Gebetshandtangen in Ab-

ATl o ofc*> Wm*
staenden ausgefuehrt. Die hohen und unaussprechlichen Vorzuege
JC, X ~ K< s * kb

dieser Angewohnheit sind der-Anr-eiz fuer einen wachsamen und

> RP@l > * o »<r <G/ &* s A<

Seite 43

vorsichtigen Geist; Verhuetung, dass Religion in eine leblose

0 » >m @<t (*m.r ~e-
Form zerfaellt; Vereinigung der Seele mit Gott; Herbeifuehrung
dauernder Zufuhr goettlichen Einflusses; und durch die so er-

i %
worbene Gnade, Widerstand gegen eine wirksame-Barriere-ge-gen —
die Uebergriffe weltlicher Befuerchtungen und die Gewalt der Ver-
suchungen. Das Bestehen dieses Gleistes des Gebetes und der Dank-
sagung ist einer der Riesenunterschiede zwischen dem Nennchristen
und dem wahren Crhisten; und darnach mag gewoehnlich das Mass
an lebenskraeftigen und wirksamen Christentum, dessen sich jeder

Mensch erfreuen kann, bestimmt werden. - Wakefield, Christ.

Theology, Seite 295

Diese Art des Gebetes wurde von den Vaetern als ein bezeichnendes Merkmal

echter Froemmigkeit angesehen, aber diese Angewohnheit muss vor Formali-

taeten bewahrt werden, die den Eindruck der Unehrerbietigkeit hinterlassen



koennten.

2. Privatgebet ist von unserem Herrn klar mit den Worten befohlen:

'Wenn du aber betest, so gehe in dein Kaemmerlein und schliess die Tuer
zu und bete zu deinem Vater, der im Verborgenen ist; und dein Vater, der
in das Verborgene sieht, wird dir's vergelten' (Matt. 6:6) . Die Pflicht des

Privatgebetes wird weiterhin durch das Vorbild unseres Herrn und Seiner

I r Y
Juenger erzwungen» Der Grund fuer die Einrichtung des persoenlichen

Gebetes wird durchd die Worte unseres Herrn gegeben, naemlich eine
freundliche und vertrauliche Gemeinschaft mit Gott hinsichtlich

die sich auf tiefere Gefuehle und Interessen des Einzelnen beziehen. Die
genaue Ausfuehrung des persoenlichen Gebetes ist immer als eine der sicher-
stenKennzeichen wahrer Froemmigkeit und christlicher Aufrichtigkeit ange-
sehen worden.

3. Familien- oder Gemeinsfohaftsgebet waechst aus der Natur des g&seU*clia,ftr
liehen Aufbaus selbst. Familiengebet ist grundlegend hinsichtlich des ge-
amten Systems, christlichen Gottesdienstes. Zu patriarchalischen Zeiten
war der Gottesdienst meistens haeuslich; und das heilige Amt des Vaters
oder Haushaltvorstandes ging vom Judentum auf das Christentum ueber. Der

fruehe christliche Gottesdienst beschraenkte sich anfaenglich hauptsaechlich

Se-
auf die Familie und nahm nur langsam eine weitere Bedeutung an. Seitdem
ok i< S
wurde! Familiengottesdienst ein wesentlicher Bestandteil in den oeffentlichen
L\*( i m .
Diensten, indem ein Geist der Andacht eingepraeg} wurde-und durch Uffbe_r; N
] . -
A m t < > ( V ree <e

inder Art des Gottesdienstes. Eltern moegen sich daher ebenso entschliessen,
dass sie nicht verpflichtet sind, ihre Kinder zu ernaehren und zu kleiden
oder sie fuer gesetzliche Anstellung oder gewisse Berufe zu erziehen, wie

Tit-M . UEUIMp Firi Mitur
sie sied obfenso entschlies sen koennen, dass sie keine Verpflichtung haben,
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ihnen die wahre religioese Schulung zukommen zu lassen. Ein. Gemein-
schaftsgebet mag ausgedehnter als das mit der Familie sein; oder es mag
sich auf einige Mitglieder verschiedener Familien beschraenken. Hier haben
wir wieder die Worte unseres Herrn : 'Wenn zwei unter euch eins werden
auf Erden, worum sie bitten wollen, das soll ihnen widerfahren von meinem
Vater im Himmel" (Matt. 18: 19) .
Seite 44
"Von all diesen Ueberlegungen koennen wir schliessen’, sagt Dr. Ralston,
1 dass das Familiengebet, obwohl nicht direkt durch ausdrueckliche Vor-
schrift geboten, doch eine Pflicht ist, so durch die allgemeinen Regeln des
VA . \.u
Evangeliums kindgetan, den Charakter des Christen, ,die Verfassung der
tat*-,
Familie, den Nutzen, den es erteilt, und die allgemeinen Versprechungen
Gottes, dass.es eine bindende Verpflichtu ng eines jeden Christen ist, der
das Haupt eines Haushaltes darstelltl( Ralston, 'Elements of Divinity', Seite 780).
4. Oeffentliches Gebet im weiteren Sinne schliesst jeden Zweig des oeffent-
lichen Gottesdienstes ein wie Gebet, Lob, Lesen der Heiligen Schrift, Singen
jSHdi,. v
von Psaltern, Chxraelen und geistlichen Liedern. Oeffentliches Gebet war
ein Teil des juedischen Gottesdienstes, wenigstens seit der Zeit Esras und- »->
wurde in den Synagogen abgehalten. Unser Herr besuchte diese Gottes-
dienste oft und nahm an ihnen teil und zollte der Ausuebung des oeffentlichen
Gebetes damit seine Billigung. Diese Verpflichtung gruendet sich auf die
ausgesprochene Erklaerung der Heiligen Schrift. Der Heilige Paulus sagt
in seinen Unterweisungen an Timotheus 'So ermahne ich nun, dass man vor
allen Dingen zuerst tue Bitte, Gebet, Fuerbitte und Danksagung fuer alle

Menschen, (I. Tim. 2: 1); und dann 'So will ich nun, dass die Maenner beten

an allen Orten und aufheben heilige Haende ohne Zorn und Zweifel. (. Tim. 2:8).
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Dar Brief an die Hebraeer enthaelt auch einen aehnlichen ausdruecklichen
Befehl: 1und lasset uns aufeinander achthaben, uns anzureizen zur Liebe und
guten Werken, und nicht verlassen unsere Versammlung, wie etliche pflegen,
sondern einander ermahnen; und das um so mehr, je mehr ihr sehet, dass
sich der Tag naht. (Hebr. 10: 24, 25) Oeffentlicher Gottesdienst ist™be-
stimmt, dem einzelsnen Kirchgaenger zu dienen, das Gefuehl der Abhaengig-
keit von Gott als dem Spender aller guten und vollkommenen Gaben zu er-
halten und die dankbare Erinnerung an allen materiellen und geistlichen
Segen oeffentlich auszudruecken.

Hoechste Pflicht de™ Gottesdienstes. Die Vereinigung aller Funktionen
£ ! ‘<< e

der Andacht stellfcwi-die g««ttt*ehe Anbetung'dar. Das ist die hoechste Pflicht
des Menschen. Es schliesst das aktive Opfer fuer Gott ein als den Tribut,
der ihm zusteht, zusammen mit der Bitte um Seine Wohltaten. Die aktiven
und passiven Stadien sind beide darin verwickelt wie im Text: 'Denn der
Herr ist freundlich dem, der auf ihn harrt, und der Seele, die nach ihm
fragt. 1 (Klagelieder 3: 25)

Seite 45

Gottesdienst verbindet Andacht und Nachdenken mit Gebet, und durch~derr

a.'-x
Geist staerken diese die Seele fuer ihre Arbeit des Glaubens und ihre

Taetigkeiti;ji:all\r/l Iiiebe. So wie Anbetung die Vollziehung aller ethischerj
Pflichten vor Gott bezeichnet, so ist das Ende der Anbetulng die geistliche
Vereinigung mit Gott. Dies ist das Ziel, das der Kirche von unserem Herrn
in seinem hohepriesterlichen Gebet gesetzt ist. Er betete 1auf dass sie alle
eins seien, gleichwie du, Vater, in mir und ich in dir; dass auch sie in uns

seien (Joh. 17: 21). Dies ist jedoch keine pantheistische Vereinigung, wie

es heidnischer Mystizismus lehrt, sondern eine persoenliche geistliche Ver-
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einigung, in der die Individualitaet des Einzelnen erhalten bleibt. Es ist
eine Verenigung der Zuneigung, der Gesinnungsgleichheit und der Gleich-
heit des Zweckes. 'Anbetung ist Anerkennung Christi, 1sagt Bischof
Mcllvaine, 1lund dass ihm all das zugeschrieben wird, was schoen, ruhmreich
und wuenschenswert ist. (Wo ist das Ende des —Zitates ? Hier? ) Es ist die
notwendige Tendenz aller wahren Anbetung, den Kirchgaenger deir-Aehniu-Gh-
keit- des Anzubetenden anzugleichen. t/( VIES > Pl x> djs
- %dy h t .

Fussnote Seite 45

Anbetung ist eine wichtige Rolle nicht nur in der Geschichte der

, t sinrii/» -*Ac
christlichen Kirche, sondern auch in der Geschichte der Welty -

</
Auch in den primitivsten Formen menschlichen Lebens und
Zivilisation ist Anbetung immer eine fuehrende Taetigkeit gewesen.
Mit dem Fortschritt der Zivilisation aendern sich die Formen der
Anbetung, aber die Anwendung der Anbetung stirbt nie. Grosse
Augenblicke des Lebens, Geburt, Heirat, Tod, sind stets Gelegen-
heiten fuer besondere Ausivrehrungen -des A”ibetens gewesen. Man

- y'e Si-& 1Al
kann sagen, dass der Mensch im Laufe der Geschichte seine-r-An——
betung mehr Aufmerksamkeit widmete als irgendeiner anderen
Taetigkeit. Wir muessen daher genau ihre Bedeutung unterscheiden,
um an diesem wertvollen Erlebnis teilzuhaben. Intelligente Be-
teiligung am Gottesdienst ist wertvoller als dastinintelligente Folgen
eines blossen Brauches.
Die folgende Definierung von Gottfesdienst moege beachtet werden *
1 Gottesdienst ist die Anbetung Gottes, das Zuschreiben hoechster
Werte Gott gegenueber, die Verkueudig'nng der Ehrfurcht in der

Gegenwart Gottes. 1 - Sperry. "Gottesdienst ist beides, ein Mittel

und ein Zweck. Es ist ohne Frage das Hauptmittel, christliches Be-



nehmen und Charakter zu erwecken und zu begruenden; und es
ist ebenso ein befriedigendes Erlebnis des Selbstausdruckes, der

's Selbstweihe und der Anbetung fuer den Ruhm Gottes," - Fiske <

>
Gottesdienst ist das 'lch danke dirl des Herzens genannt worden.
Es ist eine Handlung der geistlichen Hoeflichkeit, die ebenso
vernuenftig und passend wie verbessernd und schoen ist. Ein Ge-
fuehl des Anstandes und der Dankbarkeit draengt uns zu ihm hin und
ye t It-fo 1 /V. *'we
der Trost und die Zufriedenheit, die-ei™br-kigt, sind Bewais fuer
seine Richtigkeit. - Potts, 1 Faith made Easyl Seite 367.
Jede Wahrheit enthaelt ihre eigene Pflicht. Jede Offenbarung Gottes
\.

ist immer ein Gebot, das uns etwas ueber ihn erzaehlt, was wir
vorher nicht getan-hatten. Wahrheit kann nur beim Vollbringen der
Pflicht begriffen und verwirklicht werden; Pflicht muss ihre Er-
leuchtung in der dahinterliegenden Wahrheit finden. Ein Mensch,
der getreu und konsequent darauf zielt, das Richtige zu tun, wird
nicht lang in der Finsternis bleiben ueber das, was richtig ist. Eine
Religion, die von Gott kommt, muss menschliches Leben in allen
Punkten praktisch beruehren. - Bischof Mcllvaine.

Seite 46

So wird die private und oeffentliche Anbetung Christi eine der Hauptver-

mittlungsstellen in unserer Erloesung. Die B Gedanken und Gefuehle des

Herzens verlangen zur Vervollkommnung einen entsprechenden Ausdruck.
S.i..is/ i
Der Glaube findet diesen Ausdruck in-deiv Dfensten 4er Kirche und den

Pflichten des christlichen Lebens.

Fussnote Seite 46

Evelyn Underhill weist daraufhin, dass sich im Wunder des Gottes-
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dienstes zwei Lebensstroeme treffen - einer von dem trans-
zendenten Gott herruehrend, der andere vom religioesen Leben des
Menschen fliessend. Der herunterfliessende Strom schliesst alle
Formen der Offenbarung ein, der ansteigende alle Formen des Ge-
betes. Die gegenseitige Taetigkeit der beiden Stroeme schliesst
den Vorrang der goettlichen Taetigkeit nicht aus; denn dies zeigt
sich nicht nur im herunterfliessenden Strom des Wortes, der
Offenbarung und der Sakramente, sondern auch in seiner inne-
wohnenden Taetigkeit innerhalb des Lebens der Seelen. Dieses An-
erkennen unserer vollkommenen Abhaengigkeit von Gottes freier
Handlungsweise, innewohnend und transzendent, ist und muss stets
ein Teil des wahren Gottesdienstes sein. Mit Interesse kann man
feststellen, dass der Ausdruck 'goettliche Gnade' , der in der armi-
nianischen Theologie so populaer ist, im Zusammenhang mit dem
Gottesgedanken wieder in Gebrauch kommt. Ein Mensch haette
diese Seelengesinnung niemals hervorbringen koennen. Sie erscheint
® i/« \= /m®cC
nicht spontan innerhalb der geschaffenen Ordnung. Die gefuerchtete
Ueberzeugungjder Wirklichskeit des Ewigen, gegen uns - dieses Ge-
fuehl fuer Gott in dieser oder-jener Form, ist tatsaechlich eine Offen-
I'G: UV - L
barung goettlicher Gnade inFVerhaeltni-s zu der Faehigkeit der Kreaturd ,
Es ist etwas vollkommen anderes als wir selbst und nicht von end-
lichen Erlbenissen he5rzuleiten, es ist ‘'die Pracht und Klarheit
Gottes'. Deshalb ist die leichte Konversation des frommen Natura-
listen bezueglich der Stellungsnahme des Menschen Gott gegenueber

unvernuenftig, unverschaemt und respektlos, wenn man sich nicht

staendig an den Vorrang der Stellungsnahme Gottes dem Menschen



gegenueber erinnert. (Vergl. Evelun Underhill, 'Worschip').

ot [ ][> **v
Unser religioeses Leben verlangt Geben. Es verwelkt beim”~staen-
digen Begehren, nur zu empfangen. Derjenige, der nicht gelernt
hat anzubeten, neigt zu dem Glauben, dass es kein Wesen gibt, yras
mehr Achtung verdient als er selbst. Er wird so egoistisch wie
Shylock gerade bei dieser Aufgabe, deren ~iner Entwurf es ist,
den egoistischen Lebenstendenzen zu widerstehen. Der Kern der An-
betung ist, dass sie entthront und Gott eingesetzt wird. Da4nreh-~er.-
oW, *«, M .<» Vv
kennen wir lhn als etwas ander-es=ais eine sehr maechtige Person an)

i.

die wir zu unserer Gefaelligkeit und unserem Nutzen gebrauchen

koennen. Ein Zweifler, der in seiner weiten Ungewissheit sein Ziel

xI- - i
auf Geben ,und von sich selbst weg umaendert, ist derjenige, dessen
t>»1
Duesterheit gelichtet wird. - Prudden (Vergl. Potts, 'Faith made
easyl Seite 367). *

Al
Gottesdienst erhaebt sich hoch ueber alle Formen. Wenn er versucht,

Ausdruck durch sie zu finodeme, wird er sie entflammen* er wird
gluehen und in einer verzehrenden Flamme brennen und als Weih-
rauch zu Gott aufsteigen. . Wenn er mit dem Verleihen und dem Em-
pfang des grossen goettlichen Gedankens anfaengt; wenn er darauf
wartet, Seinen unendlichen Willen und seine ewige Liebe zu hoeren,

dann breitet er seine Schwingen aus und fliegt an Seine Brust, um
s c/.

*k*k

N

dort seine unaussprechbare Andacht auszuhauchen. War haben hier die

@i
Art und Weise des>(Gottesdienstes. Sie rufen mit lauter Stimme und

sagen 'Das Heil ist bei dem, der auf dem Thron sitzt, unserm Gott und

und dem Lamm!l (Offenbarung 7: 9 - 17) Es ist nicht das Lernen von

von etwas Neuem; nicht das neue Schattieren eines Gedanken, wac eine



, - 13 -
Sach«—dee-Int«r««6«& ist; es ist nicht das papageienhafte Wieder-
holen einer neuen Form. Stattdessen ist es der Schrei der Seele,
tief, ernsthaft, intensiv, laut; am weitesten entfernt von dem, was

man als Kathedralengottesdienst betrachten koennte, mit Anstimmen

ivi- | ** - m t L-fi
von Gebet und Lob, un-d'werm-di©- Lichter langsam, .schwaecher werdefy

d-re gedaempfte. Musik und das Gefuehl, *apf' das Gemuet mit zarter

vVt ~/W /- 7 ~ 4e fm
Empfintlichkeifzurueckfullt™® Ich nehme an, dies ist ungefaehr die

beste, erdgeborene, vom Menschen gemachte Art des Gottesdienstes,

die man finden kann. Aber das, was hier beschrieben wurde, ist
Sty

etwas vollkommen anderes.™ Es ist ebenso weit entfernt von einer

Versammlung von Leuten, die ohne Feierlichkeit oder Seelenceifer

darauf warten, dass sie angesungen, angebetet und angepredigt werden

77 t
bis die Zeit kommt, wemrsie auf anstaendige Weise Weggehen koennen.

[.'F -
Der hier gesehene Gottesdienst erhebt sich aus jeder Seele; er

ist die hervorbrechende Leidenschaft aller Herzen; wie ein kraft-

A
voller Tornado bricht er heraus. Eines erscheint gewiss: Der

11 i-blt <= »= wiz-tiJr

Gottesdienst der blutgewaschenen Gesellschaft™ist nicht die stille

kleine Stimme. - (Dr.P.F. Bresee, Predigt 'The Lamb Amid the

Blood-washed' (‘Das Lamm unter den Blutgewaschenen'), Seite 166, 167)
Seite 47

1. Einablfethik: Oder Pflichten Sich Selbst gegen

Ein&eljethik ist die Abteilung der praktischen Ethik, die die Anwendung des
Moralgesetzes auf die Regulierung menschlichen Benehmens behandelt, soweit

&U <y -I- i*- . rfs: % i* N\

RVALE
y sich auf ihm relbst BIS einzelnenymoralischen'-VerrtretftX bezieht. ES gibt
natuerlich eine Bedeutung, in der der menschliche Charakter von seinen

aeusseren Verpflichtungen abhaengt, aber es wird einfacher sein, Ei»*«lethik

..a. behauidels-~*wte'sTe'christlichen Charakter bildet; und die Besprechung der
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auesseren Verrichtungen fuer die Abteilung Gesellschaftsethik aufzuheben.
Die Pflichten des Menschen sich selbst gegenitber sintT oft irn)Selbsterhalteo,< o-
G 1 tt*. S NtI(A fiti (1*V o e {C»UC Im* (i>
in-d«r—Selbstpflegejund itn Selbetbetragen, zusammengefasst. Um den Zweck
dieses Werkes jedoch zu erfuellen, dessen Schwergewicht auf der Entwicklung
christlichen Lebens liegt, ist ein einfacherer Entwurf passender. Wir werden
unsere Aufmerksamkeit deshalb auf das folgende lenken: 1. Die Heiligkeit des
Koerpers; 2. Das Bereich der intellektuellen, gefuehlsmaessigen, moralischen
und aesthethischen Maechte des Geistes und 3. Die Entwicklung des geistlichen
Lebens.

Die Heiligkeit des Koerpers. Da das koerperliche Bestehen des Menschen
fuer die Erfuellung seiner Mission in diesem Leben notwendig ist, ist es seine
erste Pflicht, alle Mae'(i:%tc'e seines Wesens zu erhalten und zu entwickeln. Das
Christentum betrachtet den Koerper nicht als Gefaengnis der Seele, sondern
als Tempel des Heiligen Geistes. Das gibt dem Koerper Reinheit; und die
Erhaltung dieser Reinheit wird zum leitenden Prinzip in allsen Angelegenheiten
koerperlicher Wohlfahrt. Die besonderen Pflichten bezueglich des Koerpers
sind die folgenden:

1. Es -muss-die Erhaltung-und Entwicklung der koerperlichen Kraefte geben.
Dieses wird zur hohen und heiligen Pflicht, denn die Existenz des Menschen
in der Welt haengt von; diesem koerperlichen Organismus ab. Dies wird
intuitiv erkannt, sobald der Handelnde sich die bestehende Verbindung
zwischen Seele und Koerper vergegenwaertigt.

Seite 48

Derjenige, der seine koerperliche Existenz vernachlaessigt, setzt seine
ganze Mission aufs Spiel; und derjenige, der sie zerstoert, bringtjseine

Mission zum Ende. Daher ist Selbstmord strengstens verboten. Wo es ein

miMaliirLhreTfrcuciitcfreo Gewissen gibt, waicn Menschen nich ring,— Selbst-
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moralisch erleuchtetes Gewissen gibt, waren Menschen sich einjg, dass

Selbstmord dem Zweck, fuer den Leben gegeben wurde, widerspricht. So ist

auch Selbstverstuemmelung verboten. Das schliesst koerperliche Verletzung.'
bi -iluu u —

oder Ze-rstneckeliong”ein, die den Koerper entstellen oder das vollkommene

Funktionieren des physischen Organismusses verhueten. Das Christentum

ist auch gegen asketische Taetigkeit™ wie man sie unter den Mystikern des

Mittelalters finden konnte und wie sie gegenwaertig in heidnischen Laendern

angewandt werden. Fasten und Selbstverleugnungen sind eher dazu bestimmt,

das menschliche System zu staerken als es zu schwaechen.

Ilﬁv-

2. Es-rmrs-s Pflege und Zucht des Koerpers durch Uebung, Ausruhen, Schlaf
frive  -i c N

und Erholung geb«n, Der Mensch ist fuer Arbeit und Aus ruhen gemacht worden,

und beide “ehoeren zu seinem koerperlichen Wohlbefinden. Das blosse Be-

sitzen von Reichtum schliesst den Menschen nicht von der Pflicht der Arbeit aus.
Die Welt schuldet dem Menschen nichts, dei-es sich selbst verdienen kann/..
Heiligkeit ehrt die Arbeit und macht sie koestlich, ob sie mit der Hand, dem
Herzen oder dem Kopf geleistet wird. Sie ehrt auch das Ausruhen und macht
den Sonntag zu einem Symbol der geistlichen 'Ruhe «des Glaubensl Zu oft wird
i
verfehlt, dlie wahre Bedeutung des Sonntags zu erkennen, die nicht nur fuer
s u<f,ih -
Gottesdienst, sondern auch fuer Ruhen-ist. , Viele geben ihren Koerpern nie
»A |
einen Sonntag*, dar-der Sonntag”arbeitsreich ist wie jeder andere Wochentag.
Als der Boden Israels in den Besitz seines Sonntags ka durch siebzig Jahre

Gefangenschaft kam, so moegen die, die den Sabbat nicht zu einem Tag des

Gottesdienstes und der Ruhe machen, diese Sonntage endlich mit erzwungener

/ Z.. i V A A ]
Ruhe dank der goettlichen Vorseheung begehen. In den durchtmode rne Zivili-
sation aeussert spezialisierten Arten der Arbeit , ist die Spannung des Geistes

sowohl als auch des Koerpers derart, dass Zeiten der Ruhe und der Erholung

pin-wesentlicher Fakte”-in de-r-Eyhalfcung-de-&-Koojpers sind® Die Erholugg



ein wesentlicher Faktor in der Erhaltung des Koerpers sind. Die Erholung
sollte so sein, dass sie die koerperlichen Kraefte wieder erneuert und dem
geistigen wie geistlichen Leben des Einzelnen dient.
Seite 49
Cfrsz*
3. Die Begierden und Leidenschaften des Koerpers muessefi denuntellektuellen
und geistlichen Interessen des Menschen unterworfen werden. Manche haben
4, . 1ev <4
angenommen, dass Heiligkeit die Zerstoerung oder naheliegende Zerstoerung
aller phyischen Verlangen\aundierfreulichen Gefuehle bedeutet. Das entspricht
nicht der Heiligen Schrift. Heiligkeit zerstoert nichts, was fuer den Menschen
f N >
j Bedeutung hat, \entweder physisch oder geistlich. Die Verlangen und die
Leidenschaften bleiben, aber sie werden von dem Alp der Suende befreit.
Die ersten Jeunger'nahmen die Speise mit Freuden und lauterem Herzenl
(Apostelgesich. 2: 47, nicht wie in der engl. Version Vers 46).; und einer der
Apostel warnt vor jenen verfuehrerischen Geistern, die umhergehen und
‘gebieten, nichtehelich zu werden und zu meiden die Speisen, die Gottchzu
geschaffen hat, dass sie mit Danksagung empfangen werden von den Glaeubigen
und denen, die die Wahrheit erkennen. (I. Tim. 4:. 1; 3). Heiligkeit er-
zwingt jedoch nicht unbedingt einen normalen Zustand de”™ Verlangen und\Leiden-
i/\
schaften. Manchmal bestehen widernatuerliche Verlangen eine Zeitlang in
denen, die ein reines Herz haben, die aber bisher noch keine Erleuchtung

hinsichtlich dieser besonderen Angelegenheiten hatten. , Widernatuerliche”

und unnatuerliche”~Verlangen sind derart der Macht Gottes unterworfen, dass

sie sofort durch Glauben reguliert oder zerstoert werden. Alle "WVerlangen
sind instinktiv und unvernuenftig. Sfc&-Avis_sen nichts von Richtig- oder Falsch-
tedH C ‘

serr, sondern wollen nur ~Befriedigung finden. Deshalb sagt der Heilli.ge
Paulus: 'sondern ich zuechtige meinen Leijp und zaehme ihn, dass ich nicht

den-» nnd g~rhst wnrwnitflifi werde.-+(H—XKor 9. 27)
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den anderen predige und selbst verwerflich werde." (I. Kor. 9: 27)

4. Die Pflege des Koerpers verlangt korrekte Kleding, nicht nur wegen

Schutz und Bequemlichkeit, sondern wegen Schicklichkeit und Anstand.

Die Frage der Kledddung betrifft deshalb nicht nur die Wohlfahrt des Koep-pers,

sondern wird zum Ausdruck des Charakters und der aesthetischen Natur

des einzelnen. 'Desgleichen dass die Frauen in schicklichem Kleide

(suKXe* *“CYIlj NCTai in passender Kleidung) mit Scham (/'i2 A X1
/

mit Schlichtheit oder Verschaemtheit) und Zucht ( f\m*

gesunder Geist); sich schmuecken ( t<C )Ai i*/ ); nicht mit Haar-

flechten ( frjgoyu r/t Kraenze) und Gold oder Perlen oder koefet-

lichem Gewand, sondern, wie sich;s ziemt den Frauen, die ihre Gottesfurcht

fs ) e

bekunden wollen (C > (£ d<¥/ 5>’5*A-)r* >, ke was sich

fuer Frauen ziemt, die sich die Anbetung Gottes vornehmen), mit guten

Werken." (1. Tim. 2; 9, 10)

Seite 50

Der zweite Text, der sich auf dieses Thema bezieht, stammt vom Heiligen

Petrus. '"Euer Schmuck soll nicht auswendig sein mit Haarflechten
y —

( > 6<Ti} ci(-(j Zp Flechten des Haares) und Goldschmuck
N . i

{(iZj'i v'f'~rT™y y *Tr —i  Anlegen goldener Ketten) oder Kleiderpracht;

Sondern der verborgene Mensch des Herzens im unvergaenglichen Schmuck

des sanften und stillen Geistes! Das ist koestlich vor Gott." ( 1. Petrus 3: 3,4)
f 3

Das Wurzelwort, was hier als 'wchmuecken' uebersetzt ist, ist /A D LJ

und bedeutet 'schmuecken' (Lukas 21:5;, Titus 2: 10; 1. Petrus 3:5); dekorieren

oder’'zieren (Math. 12: 44; 23: 29; Lukas 11. 25;) eine Lampe zu putzen

(Matth. 25: 7). In den oben erwaehnten Testen ist es in drei Formen erwaehnt,

vbvT~/ifi /schmuecken; /<Cfpl t£3 schicklich; und Ci

schmueckend. Mit diesen Auslegungen vor uns”®, koennen wir die folgenden
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biblischen Grundsaetze aufsetzenr die - obwohl sie sich vor allem an Frauen
richten - im Geiste fuer alle anwendbar sind. 1. Frauen sollen in allen
Kleidungsfragen Geschmack zeigen. Das heisst, Kleidung soll dem Alter ,
der Gelegenheit und der Lebensstellung angepasst sein. Hier wird das
Schmuecken nicht verdammt, sondern besonders empfohlen, weil es das
Bekenntnis der Heiligkeit geworden ist. 2. Der hoechste dpenstlerische Ge-
schmack soll in Bescheidenheit und gesundem Geist gefunden werden.
Korrekte Kleidung sollte die Schoenheit und Bescheidenheit des Traegers be-
tonen. 3. Schmuck aus Gold oder Perlen oder andere teuFre Trachten
sind verboten, weil sie mit dem Geist der Demut und Bescheidenheit nicht
harmonieren urid fuer wahren christlichen Schmuck unnoetig sind. So
koennen wir denn sagen, dass der Christ sich auf eine Art und Weise kleiden
sollte, die nicht unnoetige Aufmerksamkeit weder durch teure Gewaender
noch durch exzentrische Einfachheit auf ihn lenkt; und die auf Beobachtern
den Eindruck hinterlaesst, dass der Traeger einen demuetigen und ruhigen
Geist besitzt.
5. Der Koeprper muss heilig erhalten bleiben. Man kann sagen, dass
Heiligkeit in zwei Punkten zum Koerper gehoert: 1. Er ist heilig gemaess
dem Gebrauch durch den Geist.
Seite 51
Den Koerper unrein zu machen, indem man ihn fuer unshieilige Dienste
benutzt, ist Suende. lhn einfach seinen Geluesten zu ueberlassen, ist ebenso
suendig, ob diese nun natuerlich oder unnormal sind. Der Heilige Paulus sagt
'‘Denn dies ist der Wille Gottes, eure Heiligung, dass ihr meidet die Unzucht
und ein jeglicher unter euch sein eigen Weib zu gewinnen suche in Heiligung

und Ehrbarkeit’ (I. Thess. 4: 3, 4); und dann 'Fliehet die Unzucht! Alle
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Suenden, die der Mensch tut, sind ausser seinem Leibe; wer aber Unzucht
treibt, der suendigt m seinem eigenen Leibe," (1. Kor. 6: 18)

2. Der Koerper ist selbst heilig, aber nur im untergeordneten Sinne.
Heiligkeit auf den Koerper angewandt ist Ganzheit oder Gesundheit. In diesem
Sinne ist der Koerperj heilig als auch* gesund. Es stimmt, dass er unter den
Folgen der Suende steht, und deshalb ein irdene® Gefaess genannt wird. Aber
dieses Wohnhaus aus Ton ist ein wichtiges und notwendiges Glied im Prozess
der Erloesung und der Leib jedes Heiligen wird bei der Auferstehung 'gleich
wierden seinem verklaerten Leib' (Phil. 3: 21) . Dieses ganze Leben lang
muss der Leib der Gegenstand geweihter Pflege sein und echte Heiligkeit
widmet ihm die beste Aufmerksamkeit. Der hoechste Grund fuer die Rein-
heit des Koerpers liegt in der Tatsache, dass er der Tempel des Heiligen
Geistes ist. Er ist die Wohnung Gottes. Was? “Wisset ihr nicht, dass euer
Leib ein Tempel des heiligen Geistes ist, der in euch ist, welchen ihr habt
von Gott, und seid nicht euer eigen? Denn ihr seid teuer erkauft; darum so

preiset Gott an eurem Leibe." (1. Kor. 6: 19. 20) Die Reinheit des Koerpers

schliesst deshalb nicht nur ungeheuerlichere Suenden - Unzucht, Unreinig-
keit, Ausschweifung - sondern auch die Suenden der Umaessigkeit ein -
Saufen, Fressen und dergleichen (Gal. 5: 19, 21) . Wir koennen sagen, dass

alles, was dazu beitraegt, den Leib zu verletzen oder seine Reinheit als
n_
de™ Tempel des Heiligen Geistes zuix zerstoeren.isft durch die christliche
Lehre und Praxis verboten.ic ,
Die intellektuellen, gefuehlsmaessigen, moralischen und aesthetischen Maechte
des Geistes. Der Begriff 'Geist' beschraenkt sich gewoehnlich in Psychologie
V AU-W "U

auf intellektuelle Maoctete; aber in der Theologie bezieht er sich gewoehnlich

auf das Leben der Sedle im Gegensatz zum physischen Leben des Leibes.



Seite 52

So wie die Koerperfunktionen vom tieferen physischen Leben abhaengen,

so haengen die Kundgebungen der Seele, ob intellektueller, gefuehlsmaessiger
oder wiilensmaessiger Art, vom tieferen Leben des Verstandes ab. In seiner
Ausaage ueber das erste Gebot zeigt unser Herr ahf die Notwendigkeit® alle
-fistle

NatfChte des Geistes zu entwickeln. Er sagt: 'Du sollst Gott, deinen Herrn,

lieben von ganzem Herzen, von ganzer Seele, von ganzem Gemuete und von

allen deinen Kraeftenl (Markus 12: 30). Hier bezieht sich 'Herz' auf das

cUS
innerste Wesen des Menschen - den Sitz seiner Gefuehle - mit Betonung
kejxiUU -
Festhalt«»g &¥YT-Piinzip und Vernunft. Die Liebe der 'Seele' bayfgfcet sich

auf die Glut des Gefuehls, die damit verbunden ist und kommt von der Ge-

meinshhaft mit Got”, durch die Schoenheit seines Wortes und seiner Werke.

Es ist der Geist bei der Erschaffung, vom inneren Geist gesehen und erkannt.

Der 'Verstand' bezieht sich auf intellektuelle Maceilte, durch die Liebe ver-
standen und ausgelegt wird, “ber r Asisdruck 'Staerke’', wie er hier ge-
( Qlpnu fr-— /-

braucht wird, bedeutet die volle Hingabe an Gott*von-Tfll 1 de n-Mur rhften der
Persoenlichkeit, die sich so entwickelt haben. Wir koennen also sagen, dass
die Liebe des Herzens reingendfef, die Liebe der Seele bereicher$”ind die

iv
Liebe des Verstandes auslegend ist. Die erste hat als ihr Ziel Gott als den-
fjoechste” die zweite Gott als hoechste Schoenheit, die sich in Ordnung
und Harmonie kundtut; und die dritte Gott als die hoechste Wahrheit oder
Wirklichkeit. Der unterschiedliche Nachdruck auf die verschiedenen Phasen
der Liebe in diesem Gebot lass'J”jene Ungereimtheiten des christlichen

Erlebnisses entstehen, die man so haeufig in der Kirche beobachten kann*

Es gibt solche, deren Vortrefflichkeit unbestritten ist, die aber trotzdem

uebermaessig engstirnig sind.



Fussnote Seite 52

Seite 53

Diese verschiedenen Faktoren, die vereint Religion bedeuten, be-

grenzen und stuetzen sich gegenseitig; denn so, wie die Gefuehle
QU. n

zum Beispiel dem Wilfeen Weg«Ti'pahrer Tiefe verpflichtet sind, so

haengt andererseits die Energie des Willens von der Gefuehlstiefe

ab. Aber diese verieinen sich alle®und den Mittelpunkt der Vereini-

gung nennen wir Glauben. Glauben ist ein Leben des Gefuehls, ein

[ eSaet<. d*u.
Seelenleben” in Gott ( wenn wir *»rt Seele die Grundlage des per-

da

soenlichen Lebens verstehen, worin wegen)fgrossen Fuelle jedes Ge-
fuehl noch sehr unklar ist); und niemand ist ein Glaeubiger, der nicht

. o iS/- .
gefuehlt haette, dass er in Gott und Gott in ihm wae?o0. Der Glaube
weiss, was er glaubt, und im Lichte seiner Intuition sieht er die ge-
heiligten Wahrheiten nxitti sclipn deA. Aufregungen und dem Durch-
einander des diesseitigen Lebens; und obwohl seine Kenntnisse nicht
umfassend sind, obwohl &e4«e\mtuition ist, nichtJ'A.ngesicht Ange-
sicht zu sehen: obwohl er bezueglich Klarheit diesen Formen des
Verstehens unterlegen ist, gibt er bezueglich x innerer Gewissheit
keinem nach; denn der Kern des Glaubens ist feste,vertrauende
i W, i i i i r
innere Gewissheit, die das, was ungesehen istytlachteb. Glauben ist >t—

schliesslich der tiefste Akt vEi» Gehorsarr*undJTlingabe. - Martensen,

'‘Christian Dogmatics’, Seite 11)

Es gibt solch”™ mit ausgezeichneten intellektuellen Faehigkeiten, dieyhur

ZrttA

wenig Gemuetstiefe besitzen; und es gibt solche, die gut und bi.gi intP?vm sind,

die®me ihren Weg durch die von ihnen so geliebten Lehren durchdacht rinaben.

1.
liitben

Die Entwicklung des Intellekt ist fuer ein nuetzliches christliches
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Leben wesentlich. Das Verlangen a«h Wissen ist menschlich und gottge-
gehenn”J Ilmfchristlichen EjHtetnffis ist dieses Verlangen sehr verstaerkt.
Unkenntnis ist kein Teil der Heiligkeit. Wir koennen feststellen, 1. dass
Christus die Wahrheit ist und daher werden die Anhaenger Christi ‘'Juenger’
oder Lernende. Derjenige, der Wahrheit nicht liebt,—ob es sichfum wissen-
schaftliche, philosophische oder andere kulturelle Fragen handelt,'“schaetzt
die wunderbaren Werke Gottes wenig, die durch Christus, den ewigen Logos,
geschaffen wurden. Jemand, der nicht das brennende Verlangainach geist-
licher Wahrheit hht , mag auch jeglichen Anspruch auf das Geschenk des ver-
sprochenen Troesters bezweifeln, der wie ausdruecklich festgestellt ist, der
Geist der Wahrheit ist. 2. Es ist der Intellekt und das Verstehen, die der
Seele Einsicht geben. Daher kann es nur durch Erweitern des Horizontes
JLux”™ 1
undj'geisTliche Einsicht in die Wahrheit eine Bereicherung def- Gefuehl
und ein Vertiefen des geistlichen Lebens geben.
Fussnote Seite 53
Die Lehre, die wir bezueglich diese]™\etwas schwierigen Thema”n
z-a-fuei dei n vorooblagen, kann als das ZrxiassBn zweier Punkte ange-
sehen werden: Erstens, dass der Verstand ra manphem-wirbttgon-
UAU- '~ M w
Wtd- w-ahceja Sinnere i'igi ti itt iitj dass er aus drei $3*teilungen besteht:
Intellekt, Empfindungsvermoegen und Willen; und dass die Gefuehls-
stadien odei»-gcfucltlomutib5~igen Stadien eine ausdrueckliche und wich-
tige Untergruppe in diesen Abteilungen darstellen* Und zweitens,
dass die Wirkungen des Heiligen Geistes auf den menschlichen Ver-
stand vielfaeltig sind; dass sie alle diese Abteilungen umfassen koenn-
~en und den gesamten Verstatfrjerreichen und kontrollieren# od<f daeji

I hJhA kt*.
'pre unter gewissen UmstaenHen”ritweder bei der intellektuellen bfc-



teilung anhalten oder bei dem Gefuehlsabschnitt der Va™nwift o-

ioeAcMU**~
abteikmg und ge”afpje wiciJ?%e Ergebnisse erzielen , waehrend aindtri e nicl

, | Uft-iwt
nicht*verwirklicht werden kdéediieirr Wir fahren also fort festzu-
steilen, dass (an erster Stellejdie Aufgabe des Heiligen Geistesrist,
bei dafe passende”~Gelegenheit™- deidTthror Unto-rTje"Haaungen”anx.
XUS*

B/iAsir {\Xs\s\. menschlichen Intellekt au arbeiten”™ ihn besonders in der Erkenntnis
der Wahrheit zu leiten. Die Art der Einwirkung des Heiligen Geistes
auf den intellektuellen Teil wie auf andere Teile des Verstandes ist
in vieler Weise schleierhaft; aber das gewoehnliche Ergebnis Seines
Einflusses ist die Maehviahr der Wahrheit; das heisst, die Seele, auf
die derart eingewirkt wurde, weiss dann, was sie vorher geistlich

QtAN-
nicht wusste. Und man kann eigentlich hinzufuegen, dass das Wissen,
das auf diese Weise verbreitet wird, in Art und SfeerfS-x variieren
wirduin Uebereinstimmung mit der Natur des Themas oder der Tat
sachen, die eiletK~feet werden sollen, undmS-Sabesonderen Um-
staenden =« ganz gleich welcher Art - ,die eine goettliche Mitteilulng

notwendig machen. Aber man kann gewoehnlich nicht erwarten, dass

die Einwirkungen , von denen wir jetzt sprechen, beim Intellekt an-

halten. - Upham, ‘Interior Life', Seiten 138, 139.
Seite 54 .. \ii.
- - W - J* N -
1téo naeherejA V-erhneltimic/ zum dgeistlichen LebemWiird diese Gnade jedoch durch
*£* f) .
die Wahrheit aus geteilt™* ~fe/ntwortnlg auf den Glauberyund vom Heiligen

Geist beeinflusst. 3. Das Urteilsvermoegen des Herzens wird oft auch dem
Verstand mitgeteilt. Pfarrer T.K. Doty weist darauf hin, dass 'die Lehre
von der Heiligkeit, die erst ein Kauderwelsch war, jetzt verstaen<”j|£r und

klarer ist, weil die Vorgaenge des Denkesn vom Standpunkt und Antrieb einer



O6okw».-.
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anderen Erfahrung aus a?ujgufiifetiTl weuten.y Auf gleiche Weise werde

chjsd*
halb»weltliche Gewohnheiten*Imirf ein wenig Unterweisunguc.—und .eie Malé ohne

/ du
sie,* anstoessig undVaufgegeben. Es stimmt auch, dass der Ve rstand, "erst
von suendigen Stimmungen faloeh-befohlen, nun gelegentlich von gereinigten

Stimmungen gehindert wi™-d, weil die letzterenjiiach jedJden Idingen hinneigon, /

die korrekt und richtig sein sollen? Derartige Mutmassungen”verhuctcn
Qju* tttf*- fisLANZ**Uu"-L>

~cCUntersuchungsfreiheit auf absehbare WeiseY T f7 K. Doty, 'Lessons in

0,

%

Th.::.
Holinessl Seite 86). 4. DievBreite des Verstehens traegt auch zur Charak-

terstandhaftigkeit bei. Unentschlossenheit und Labilitaet sind oft die Folgen
ut-L~c
von Kurzsichtigkeit. y'Weiter Horizont und grosse Entfernungen sind daher
fuerfSt~tigkeit des Zweckes wichtig. Der Heilige Paulus erklaer~diese
Wahrheit, als er schrieb: ' Unsere Truebsal, die zeitlich und leicht ist,
schafft eine ewige und ueber alle Massen wichtige Herrlichkeit uns, die
wir nicht sehen auf das Sichtbare, sondern auf das Unsichtbare. Denn was
sichtbar ist, das ist zadtlich; was aber unsichtbar ist, das ist ewig.1
(2. Kor. 4: 17, 18) Selbstbildung verlangt also eine hoechstgradige Entwick-
%2
lung der Faehigkeit”™. zu sehen,~tdenken, sichrerinnern und”~konstruieren. Dies
bedarf genauer und weitgehender Beobachtung, tiefer Gedanken und des Ver-
staendnisses fuer Dinge in ihrer systematischen Ordnung und Vollkommenheit.
Fussnote Seite 54
Wir haben gesagt, dass es der Mensch sich selbst schuldig ist, dass
er Vervollkommnung seiner Faehgikeiten sucht, soweit es seine Be-
gabung zulaesst; das er vor allem seinen Intellekt so erzieht, dass
) kul- s
er ein Mensch rsasc ausgedehnter® Kenntni~wird, wenr gesundem Ur-
Uo» t-

teilsvermoegen und a”i richtigelyj®/ernunft dass er seine

Willensfaehigkeiten so in Zucht hat, dass er stets sein”™ Verlangen,
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Wuensche und”eigu?ngen kontrollieren kann und ihre Befriedigung
innerhalb der Grenzen haelt, die von unserem Schoepfer gesetzt sind,

und niemals zulaesst, dass ihre Befriedigung mehr Gutes gefaehrdet

als erteilt . - Raymond, 1Systematic Theologyl IIl, Seite 104
Seite 55
2. Gefuehle sind eng mit dem Intellekt und dem Willen verwandt. 'Durch ein
Lo . /3 -
Grigiiralyesetz unserer menschlichen Natur, 1lsagt Dr. Upham, ' folgt
Wahrheitswahrnehmung , die das Ergebnis einer intellektuellen Handlung ist,
gewoehnlich dieVWirkung auf den Teil des Verstandes, der allgemein als ge-
>3-C-i uyCAsLU*. 4 ?
fuehlsmaessige oder gefuehlserregende Empfindsamkeit angesehen wird; /

ein Teil des Verstandes, der - da er in seiner Handlungszeit spaeter kommt -
manchmal im uebertragenen Sinne als ' hinter dem Intellekt' beschrieben wird. 1
Vom religioesen Gesichtspunkt aus gesehen kann ein Gefuehl als eine Be-
wegung, Empfindung oder Herzei™“regung bezeichnet werden, <”s durch
Bewusstsein zum Ausdruck kommt.
Fussnote Seite 55
Iftdividue-lle Untugenden
In seinem Buch ‘'Christian Ethics' lenkt Dr. Gregory die Aufmerksam-
keit auf die Notwendigkeit , Unkenntnis, Dummheit, Unachtsamkeit
linbessonnenheit, Liachtglaeubigkeit und Zweifel zu vermeiden, weil
sie fuer jegliche wahre Aufgabe toetlich sind. Diese Untugenden haben

alle ihren Ursprung in ueberwindbarer Unkenntnis® und den. llandelrrde

L\ fUu Zz N VRAUANIUK -
mrin-i fl tic cio Er zaehlt die folgenden auf:
1. Unkenntnis mag als Mangel an Kenntnis ensdretnen, hinsichtlich

der Natur und den Folgen edx irgendeiner Handlung oder"Mangel an

VAT, 1t 1=V
Kenntnis ueber, Aufgaben de-r-Pflicht: oder irgendein Teil davon.
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~a.
Ganz gleich in welcher Form es ist,eine Schmach fuer den Handelnden.
{(1)tLCi-v
2. Dummheit ist oft nicht so sehr ein Fehlen der Natur als der mora-
[eu sr i*>f-
lischen Energie; und wenn sie diese letzte Quelle hat, wird sie un-

d& o
moralisch. Der Mensch verweigert, -sich der Beobachtung,

Nachdenken und <¥/r Einsicht bewusst zu werden; und seine ange-
borenen Kraefte werden daher schwach................. Solche Dummheit ist
unmoralisch und lasterhaft im Verhaeltnis zu den vernachlaessigten

Begabungen ®&d den verlorenen Gelegenheiten

/1t. /v ot i/ EHRLS S *>«y -
3. Unachtsamkeit ist eher die gelegentliche Miesachtung der Natur

{ml w:s't,
und [Folgen von Handlungen als ununterbrochene Vergesslichkeit.
i
Wenn der Mensch zuiaesst, in einige Dinge tief versunken zu-sein,
A*l'm

die vielleicht unwichtig sind, und die vielen und wichtigen Dinge aus

den Augen verliert, die eigetnHch—sichtbar-blciben-sollten umseine

j.toLiff- *o' Via* "
Handlungen zu entscheiden,” dann wird er unerwartet von den Folgen
t./xt c n

des Boesen besetzt und er versagt in seinen Unternehmungen. Der-

artige Unachtsamkeit ist offensichtlich unmoralisch und strafbar.

tiT k. ;-
4. Unbesonnenheit idt das kuehne Herausfoecrdern von gesehenen oder
i

.ungesehenen Folgen. Der Mensch hat sich so auf ein bestimmtes
Ziel eingestellt, dass er - obwohl er haeufig Gelegenheit haben mag,
schlimme Folgen zu erwarten - entschlossen ist, sie auf sich zu

nehmen und ruecksichtslos auf seinem Kurs besteht,.bisher getroffen

- [ f! -
wLrd. Liedenschaft ist gewoehnlichder Anfuehrer ii) dieser Un-

tugend. Es ist eine schlimmere Untugend als Dummheit oder Un-

achtsamkeit, denn die zum Ausdruck gebrachte Verworfenheit ist im

c
wahrsten Sinne willkuerlichmriH zeigt die ruecksichtslose Entschlossen-

st*
heit, das moralische Urteilsvermoegen zu uebergehen und”Leiden-
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schaften zu froehnen.ungeachtet der Kosten oder des Risikos.
5. Leichtglaeubigkeit und Zweifel sind entgegengesetzte Formen der
gleichen Untugend. Das Fehlen richtiger intellektueller Bildung
laesst den Handelnden schwach im Urteil sein;und da er Prinzipien

Uc
wenig versteht und noch weniger Faehigkeiten besitzt, sichere

Folgerungen®! aus Tatsachen zu ziehen, gibt er seiynig:ni Glaubenijifger
haelt ihn zurueck je nach seinen eigenen Wuenschen oder den An-
sichten derer, die Einfluss auf ihn haben. Wenn er ein feuriges
Temperament hat, wird er bereit sein, alles zu glauben oder er wird
- * < ewMNuUriicf
leichtglaeubig sein; wenn er ein entgegengesetztes Temperament v\
oder den Ehrgeiz hat, dass man ihn fuer hochbegabt oder originell
haelt, wird er ebenso bereit sein, alles zu bezweifeln oder er wird
skeptisch sein.
Seite 56

.Es ist unmittelbar mit dem Intellekt verwandt, da/es den Glanz der Wahrheit

bewusst verwirklicht und fuehlt. Alle heiligen Gefuehle enthalten daher goett-

v- ,r."--" Ar -
liehe sowohl als auch menschliche Richtungen, aber geistliche Empfindungs-
i u / C =

vermoegen schliessen nicht unbedingt die aus, die nain menschlich sind. Ebbe
und Flut des F Gefuehlslebens gibt manchmal jungen oder unerfahrenen Christen
Grund zum Stolpern.
Fussnote Seite 56
Quellen der Kraft
Handlungskraft haengt von Antriebskraft ab und deshalb von Gefuehls-
kraft. Gefuehle sind ein ebenso wichtiger und wertvoller Zteil des
, W- A AA
Menschen wie Intellekt oder Willen. Wegen der blossen Art der mensch-

lichen Seele kann es keinen machtvollen und beharrlichen Willen
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geben, die Lebensaufgaben auszufuehren, wenn es kein machtvolles
<ik.ei,- e _w» [, I k. « W **«-
und aufrechterhaltendes Gefuehl gibt. Es ist daher die Pflicht des

Menschens darauf zu zielen, alle natuerlichen Gernutesbewegungen und

Verlangen im richtigen Verhaeltnis und,richtiger Harmonie zu ent-
ii 3 t
wickeln, sodass er ein Mensch voller Mannhaftigkeitswuerde werdet
Yy

und eine machtvolle Grundbasis fuer sein Leben haben kann. Es ist

die Pflicht des Menschen, jegliche Verdraengung, Entstellung oder

m-rte?7
unverhaeltnismaessige Entwicklung von Gefuehlen zu vermeiden. j'Ge-

=i~y i ‘v-c>vt
fuehlslosigkeit und Leidenschaft sind ebenso unmoralisch und laster-

haft.

Gefuehlslosigkeit steht im gleichen Verhaeltnis zu den Gefuehlen wie
Dummheit zum Intellekt. Sie entsteht auf aehnliche Weise durch Ge-
fuehlsverdraengung, sodass das bereits dargestellte Entstehen von

Dummheit darauf anwendbar ist,, , Wenn sie allgemeirtwird, ist sie
wr t fr; He VoE o I( tt\*
eine der abstumpfendeten. Untugenden. Wenn sie bestaetigt und ab-

t-i'S
sichtlich ist, wird sie zur Halsstarrigkeit und musst jedem recht-

denkenden Wasen sowohl abstossend als auch schuldig Vorkommen.
i-'Ljlr >tr W« V
Und dies geschieht, ob es.die Form der Gefuehlslosigkeit dem hdéech-

sten menschlichen Interesse -und Schicksal gegenueber annimmt oder

t'U < ) ) )

den Anspruechen seiner Mitmenschen auf Zuneigung und Sympathie

% N

gegenueber oder auf Gottes Ansprueche/t.-iVv~tr .
1 f u*v M 'Vt-vt

Leidenschaft entsteht aus der regellosen und ungelenkten Taetigkeit

isirw *\ 1 N *TT ke
r-t- - der Zuneigungen und Verlangen, aus Harmonie undtEbenmass ent-
ftr e = f* yU e=sMxt** .owijfj .t Vwrf
N A wickelt und eher zum Ziel der Taetigkeit als zur Quelle aoxfcvKixinelk

,h*SL i'r-L U
geraacht. Wenn die Leidenshhaft ihre Entwicklung beendet hat, werden

Vernunft und Willen zu ihrem Sklaven und der Mensch verliert seine
|
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<
wahrste Mannhaftigkeit. /*u iL tu n*Cil-K itr~
Es ist offensichtlich, dass in einer falschen und boesen Kultur, jede
Quelle des Handelns den Keim irgendeiner Leidenschaft in sich traegt.
~prstens”, verrr den Niederen Gefuehl”'. Aus der ungebihrlichen Ent-
Wicklung von Begierden und tierischen Fmjfinrdiz i ...... ,iner-
gibt sich die mildere Untugend der Sentimentalitaet, die ihr Opfer
dazu bringt, mit der gleichen Leichtigkeit ueber die Todesqualen des
Lieblingskanarienvogels zu weinen wie ueber ein Opfer der Inquisi-
tion; zt fc a m w e 1 jene”™ niedrigen und brutalen Untugenden wie
Voellerei, Trunksucht und Sinnlichkeit, die gewoehnlich durchylLeiden-

v cIng *49%
schaft in ihrem niedrigen Sinne bezeichnet werdenF~Zweitens, .vn-n dirn

A~Cy~Hoeheren Gefuehle”p. yittei richtige~fEntwicklung der hoeheren

Gefuehle ergibt sich auf der Seite der Zuneigungen Stolz, oder die
zuegellose Selbstachtung, die in dem Hang zutage tritt, das zu ueber-

y« jlaA--*
schaetzen, was man besitzt, und in Hochmut und erhabenen Manieren”®

<o Egoismus, der dazu fuehrt, dass man prominent werden will;
Vv
Eitelkeit, die mit Stolz, Egoismus und Eingebildet-Sein, Eigenlob und
»U.- «\V<T"
Eigen-Empfehlung alliert ist und sich in einem Beduerfnis zeigt,
it .-k4L If

Aufmerksamkeit zu erregen und auf kleine Art und Weise Bewunderung

ITAVA
zu erreichen und der daher als Schwach verspottet, wenn er nichts
. fiMt > ) YXr-
¢."ilt l-i«. < , /[-als unmoralisch verdammt wuerde; und alle anderen Arten der
' " ] /

Selbstsucht.- Von der Seitcdei; Begehren - ziellose Unruhe, unver-

nuenftige Neugierde, ungezuegelter Ehrgeiz und niedrige Habsucht,
-Lt

die alle leicht verstanden werden und die alle von der Menschheit als

verdorben d verdammt werden. - GregKory, ' Christian Ethics’,

Seiten 206, 207.
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Wenn man jedoch sieht, dass Gefuehl vom Wahrnehmen der neuen Wahrheit
abhaengt, oder von bekannten Wahrheiten von neuen Ge suchtspunkten gesehen,
dann hat man das Geheimnis der Stabilitaet und des Glaubens gelernt. Wenn

*AH
Wahrheit durch den Heiligen Geist gesehen und verwirklicht wird, bringt sie
Gefuehlswaerme; aber diese gleiche Wahrheit kann alltaegljch werden und
dann ihre Gefuehlswaerme verlieren, auch wenn sie dem geistlichen Leben
des einzelnen vollkommen einverleibt ist. Das Wesentlichein der Entwicklulng
des Gefuehlslebens ist also 'das Wort' nach neuer Wahrheit zu durchsuchen.
* 7

pder den Heiligen Geist um UFuehrung zu den tieferen Seiten der bereits be

kannten Wahrheiten zu bitten. Fuehlen von der Wahrheit getrennt fuehrt zu

e fr i-c-i-f Lc
gefaherlichenn Fanatismus; ahrheit(; die stariuce Gefuehle verursacht, wird
»(I ee t.i *
d, i f--;f<>>e i
die hoechste Macht im Heiligkeitsieben. Der Mensch, der andere ruehrt,
*[w £n j er /
L - r'f—

ist der Mensch,der selbstdurch die Wahrheit geruehrt wird. AusPrinzip
handeln ist ehrenwert, aber aus feurigem Prinzip handeln ist das hohe Vorrecht
jedes neutestamentlichen Christen. Die gefuehlsmaessigen Seiten der Wahr-

heit sind jedoch nicht verloren, wenn das bewusste Gluehen nachlaesst.

» >
Diese sind ins Leben eingebaut « tiefer, als in zeitweiliges Gefuehl und als’ ,
i n y * - ? 1 ( <
solche herrschensieuber N Motiv , Zweckund Charakter. Beidei* Erlassung ~

des Neuen Testamentes wird der ganze Vorgang durch den Geist so erhoeht,
dass)- wie der Heilige Paul sagt - 1wir werden verklaert in sein Bild von
einer Herrlichkeit zur anderen'. (2. Kor. 3: 18)
Fussnote Seite 57 )
(Lt gk Uit
Wenn der Herr eine Seele heilig spricht, dann weiss diese Seele,
was die bewusste innewohnende Herrlichkeit ist, aber sie weiss sehr

wenig ueber die nach aussen gerichtete Arbeit dieser Herrlichkeit*.-

im Sein und im Leben. Herrlichkeit als Freude, als eine Flamme, die
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in jeder Empfindung und in jedem Gefuehl angezuendet wird und
- (— ]
brennt, ist herrlieh. Aber Herrlichkeit im Sein, im Charakter, im

Leben ist bei weitem herrlicher. Als Moses die Flamme im Blusch
ic n
sah und hoerte Gott mit i“im sprechen, als er seine Schuhe auszog,
Yy < r/i-*\/

weil der Boden, auf dem er stand, heilig war, war er sicher vcp
Gefuehle”™ bewegt, die er nie vorher empfunden hatte und eine verp>
klaerende Herrlichkeit kam in seine Seele. Aber hinterher auf dem
Berge brannte das Feuer so unaufhoerlich in ihm und um ihn herum,
dass es jede Faser seines Wesens durchdrang. Es war etwas mehr
als nur Gefuehl, denn er ‘'wusste nicht, dass sein Gesicht strahlte.’

Aﬂi H i £ V-'U V kI L - . i'*"y LX £ X

Ueber Gefuehl hinaus gab es ein Vorherrschen” goettlichej: Herrlich-
J - J

keit » mehrjhls Willen, Zweck, Gefuehle, Charakter. Dem aehnlich

gibt es eine Herrlichkeit, die Stimmungen umwandelt, den Zweck be-

stimmt und den Willen kraeftigt. Sie ist sozusagen von einer nicht-

leitenden, durchsichtigen Mannhaftigkeit umschlossen, .aber das Um-

~W ftA f> ~, «<K> 4
wandeln durch',Gottes Geist faehrt-fort waehrend wir in die Herrlich-

3 N Ke V
keit Gottes starren wie sie sich uns im Antlitz Jesu Christi offen-
bart, im Spiegel seines Wortes. - Dr. P.F. Bresee, Predigt 'The
Transferred Image' (Das Uebertragene Abbild) , Seite 149
Uebergang auf Seite 58
“fix
'Aber die umwandelnde Herrlichkeit, die die Seele mehr in ein goettliches Ab-
bild verwandelt, ist die x Arbeit, die sich in uns aus der Darlegung der goett-
lichen Herrlichkeit ergibt - wunderbarer und wunderbarer, sogar mehr-mwl mehr
vollkommen und doch offensichtlich unvollkommener wegen der zusaetzlichen

Offenbarung unserer Moeglichkeiten und Vorrechte in Jesus Christus. Es gibt

keine Spitze fuer Gottes Hoehen; es gibt kein Ufer fuer den Ozean der goettlichen

fyje. Scnfn tyinlrt nnH t-rinkU und haHpt ilnd—
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Vollkommenheiten. Die Seele badet und trinkt und trinkt und badet und sagt:
"Ich kenne Ihn besser und liebe IThn mehr fuer immer und ew?gig- und doch stehe
ich voller Ehrfurcht in Gegenwart der unendlichen Herrlichkeit, die - obwohl
ich nahe komme - ewig unerreichbar bleibt; obwohl ich meine Seele in ihr
bade und ich erfuellt bin, so ueberwaeltigen mich ihre mass.losen Hoehen und
Tiefen und Laengen und Breiten."" Dr. P.F. Bresee, Predigt 'The Transferred
Imagel (Das uebertragene Abbild)
Vvw «=af t-t' UtlIfA. = -

3. Die moralische Natur erfordert Entwicklung” hier beziehen wir uns haupt-
saechlich auf die Zucht des Willens mit seiner Verpflichtung und Verantwortlich-

: v<s lUit-Li-**
keit. Nur durch Wahl nxi wird der moralische Charakter geformt und B«oehmen
haengt vollkommen vom moralischen Charakter ab. Deshalb muessen die An-
triebe und das Wollen der Seele unter Kontrolle des Willens gebracht und dem
hoechsten Guten untergeordnet werden. Es handelt sich um zweierlei: <das

i
Annehmen richtiger moralischer Normen und die Zucht des Willens. (1) Richtige
moralische Normen werden letztlich vom Wort Gottes abgeleitet und werden dem
einzelnen mittels der gesellschaftlichen Struktur mit geteilt. Sie koennen von
‘J

Lehrern gelernt werden, vom Studium der Heiligen Schrift oderianderen Werken,
die dieses Thema behandeln, von den Beobachtungen richtiger gesellschaft-
licher Angewohnheiten, vom Beispiel guter Leute und in gewissem Sinne von
angeborener Erkenntnis. Aber sie muessen gelernt werden - sonst sind
sie nicht zu erreichen. Es ist deshalb Idie Pflicht jedes einzelnen, die hoechsten’
Normen ethischen Lebens zu entwickeln und gewissenhaft jede Regel moralischer

Verpflichtung enizuhalten.

Fussnote Seite 58

Geistliche Gefuehle werden wie andere ausgedrueckt. Deren Weg” sind

eher natuerlich als ueberrattuerlich. Ein Mangel an Nachdenklichkeit

bezuegliTli dktaci Wahrheit hat die Arbeit des-SeeR»«heils-0£L-uebexai4-

beHTmie-rt-— Bis-Ma&een betr-achten-es. als Supnde. a
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bezueglich dieser Wahrheit hat die Arbeit des Seelenheil”™ oft ueberali j
behindert. Die Masse*! betrachtet es als Suende, geistlich erweckt zu
werden, besonders auf gewisse Weisen und zu einem hohen Grade.
THNrs d. [
Es mag aber tatsaechlich manchmal suendhaflLsein, wenn dies nicht
eintritt. Wenn es gewoehnlichen Vergnuegen und Schmerzen gestattet
ist, sich in der Stimme und durch verschiedene physische Bewegungen
bemerkbar zu machen, so gibt es keinen wahren Grund, weshalb
rein geistige Vergnuegen und Schmerzen nicht die gleichen Rechte
haben sollten. Diese vielen Angriffe auf diese religioesen Aeusserungen
richten sich in der Tat gegen die Religion selbst. Dies sind Ver-
suche, sie in gefrorene und unnachgiebige Formen hineinzuzwingen ,
(K= -V = u-et

die sie bald als leer und nichtig verlassen; T. K. Doty, ’'Lessons in
Holinessl (Unterricht in der Heiligkeit), Seite 95.

Seite 59

(2) Die Zucht des Willens wird nur durch kontrolliertes Auswaehlen beein-

flusst. Der Mensch lernt etwas zu tun durch Tun, und nur durch Beharrlichkeit

ut (M T A
der Handlung erlernt er Gewandtheit. Zuerst kostet Pflicht Selbstverleugnung/ -

~VEELS  P-U u 'l s fc »4is*) =
und”™wird nur durch schwere Konflikte bestimmt. Es muss kraeftige Anstrengung
Gl< .;iLTrX _ t.tUttk.
und ewige Wachsamkeit geben. Mit jeder erfuellten Pflicht wird neue Kraft /

gemaess dem Gesetz der Gewohnheit erworben und der Weg der Pflicht wird
c ( /

leichter und heller. t Es ist wie der Pfad des Gerechten, der ’'glaenzt wie das

Licht, das immer heller leuchtet bis auf den vollen Tag.l (Sprueche 4: 18)

Das Gebiet der Dteziplin entweder fuer sich selbst oder fuer andere, ist

hoechst kK wichtig. Ohne sie kann sich nie die Entschlusskraft und Charakter-

staerkeyentwickeln, die sich dem wahren Soldaten des Kreuzes ziemt.



Fussnote Seite 59

-ti

K

Mit dem Willen verbundene Untugenden.
Die Untugenden, die enger mit dem Willen verbunden sind, um Unterschie
zum Intellekt oder den Gefuehlen, sind Kriecherei und Unabhaengig-
keit, Wankelmut und Hartnaeckigkeit.
Kriecherei schliesst nicht nur die Zustimmung zum SklavenBein ein, —
und einem Herrn zu gehorchen, der nur an seine eigenen Zwe'c\k$ |
denkt, sondern jegliche niedere und sich duckende Unterwerfung oder —
kriecherische Schmeichelei. Es schliesst die blinde Willensu”~bergabe
an irgendeinen begrenzten und fehlbaren Anfuehrer ein, ob in der
Mode,. Geschaeft, Politik ,1Moral oder™Religion; und ebenso die
blinde und unvernuenftige Wille ns”iebergabe, das oeffentliche Empfinden
in irgendeiner seiner Ansichten zu entstellen. Es mag sich in
Heuchelei zeigen, wenn der Mensch sich nicht getraut, offen auf der
Freiheit seiner Meinung oder Handlung zu bestehen. Man duckt sich,
um Schaden zu entgehen, schmeichelt, um Gewinn zu erreichen;
zeigt sich demuetig, um Lob zu ernten und leistet sich falsche Ge-
ringschaetzung , um Komplimente einzuheimsen. Es zeigt sich im
allgemeinen Putz und in Zeitverschwendung, wenn der Mensch seine
Mannhaftigkeit opfert und ein blosses Spielzeug der Zustaende wird.
Kriecherei muss in all ihren Formen und Aeusserungen sofort als
niedrig und unmoralisch angesehen werden.
In unmoralischer Form ist Unabhaengigkeit das Gegenteil von Kriecherei.
Es ist offensichtlich, dass es Unabhaengigkeit gibt, die aus richtiger
Selbstbehauptung besteht, und die lobenswert und tugenisam ist. Die

ungehoerige und verwerfliche Unabhaengigkeit ijeixiaiKt besteht aus un-
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noetiger und ungehoeriger Selbstbehauptung gegen rechtmaessige
Autoritaet oder gerechtes Gesetz; und wo es sich um eine strafbare
Missachtung der Meinungen und Gefuehle anderer handelt. Eine
Schwaeche - nicht weniger unmoralisch als die bei Kriecherei
- gezeigte- kann sich dadurch zeigen, dass man zu allen Gelegenheiten
fasa | ;o O(C V--=u
seine Meinung sagt, ohne sich auf Zeitmaessigkeit der Aeusserung
zu beziehen. 3 "Em<-*h
Wankelrdut und Hartnaeckigkeit sind Untugenden gegensaetzlichen
Charakters. Beim ersteren aendert sich der Wille dauernd ohne Be-
zugnahme auf irgendwelche richtigen Gruende oder Motive; bei der
letzteren bleibt der Wille unverwandt der gleiche, ungeachtet aller
rechten Gruende oder Motive. Beide sind unvernuenftig. Beide sind
v.'-,
ebenso unmoralisch, da es des Menschen Pflicht ist, auf alle Zu-
staende achtzugeben, die bestimmt sind, ein vernuenftiges Wesen zu
beeinflussen. Beide verhueten das Vollbringen der menschlichen —
L .*V.lu. .. /;>I/.

Mission; der Wankelmut bewahrt ihn davor, seine Energien lang
genug in irgendeine Richtung zu lenken, um etwas zu erreichen; und
die Hartnaeckigkeit lerktsie dauernd in falsche Richtungen. - Gregory,
'Christian Ethicsl Seiten 207, 208.

Uebergang auf Seite 60

A > VvV C » N <

Wegen falsch gelenkter Liebe werden Jugendliche zu oft vor der Verantwortung

ihrer eigenen Wahl beschuetzt und sie-leiden daher an gehemmter EntwicklungVvV”"

-A- 10 V<TI. S
Das tritt nicht nur durch Mangel an Selbstdisziplin zutage, sondern auch durch

> p : X 114.6L- = _
~Pehlen, garechte Verpflichtungen anderem gegeniber zu schaetzen. Aus diesem
Grunde werden wir ermuntert, das-Zuechtigen des Herrn nicht zu verachten

noch ohnmaechtig zu werden, wenn wir von ihm getadelt werden, 'Denn welchen

dui llci.l~lic.bhuL, den zuechtigt e”, unri p-r straft einen Sohn—de«cex_
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der Herr liebhat, den zuechtigt er, und er straft einen jeglichen Sohn, den er
aufnimmt................. Alle Zuechtigung aber, wenn sie da ist, duenkt uns nicht
Freude, sondern Traurlaigkeit zu sein; aber danach wird sie geben eine fried-
same Frucht der Gerechtigkeit denen, die dadurch geuebt sind.'(Hebr. 12: 6, 11)
4. Dar Mensch hat auch eine aesthetische Natur, die der Pilege bedarf. Den
S. iA
verschiedenen Phasen der Persoenlichkeit, wie Intellekt, Emfpfindungsvermoegen
und Wille, muss nicht nur Aufmerksamkeit gewidmet werden, sondern der
\%
christliche Charakter verlangt, dass diese in solchen Ausmassen entwickelt
C v vGs.
werden, dass sich daraus eine ausgeglichene, harmonische und voll ergaenzte—
Persoenlichkeit ergibt.
Fussnote Seit 60
Das Gesetz der Gewohnheit ist eines der maechtigsten Prinzipien,
die mit menschlicher Kultur verbunden sind. Erstens: Es verlangt,
dass die Ausfuehrung oder Ausuebung der Macht regelmaessig und
mas svoll wiederholt wird. Zaeitens: Diese Wiederholuinfergibt
J ( C»tl' >/ t-cvCVI
eine Neigung oder Tendenz fuer die wiederholte Ausfuehrung, obwohl-
diese anfaegnglich unangenehm und sogar abstossend sein mag.
Drittens: Diese Tendenz nimmt an Macht zu wegen der Wiederholung
der Handlung und gibt dem wachsendes Vergnuegen, der sich darnach-
richtet, und dem zunehmende Schmerzen, der sich widersetzt.
Viertens: Wenn die Tendenz voll bestaetigt ist, kommt der Handelnde
schliesslich dazu, die gewohnte Tat ohne bewusste Anstrengung aus-
zufuehren. Sein Wesen hat eine Neigung in der gewohnten Handelt*"”%
VL -
richtung angenommen, die e« sicher-maeht, dass er .fortfahren wird,
die Handlung mit kraftvoller Leichtigkeit vorzutragen ohne sich ihsrer

K
ueberhaupt bewusst zu sein. - Gregory, 'Christian Ethics', Seite 203.
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Wenn die Macht der Gewohnheit verdreht wird, wird sie eine

zerstoerende Kraft. Als Erklaerung sagt Dr. Bowen: " Der Prozess ist
«Htl
einfach, da es nur eine Uebertragung der Zuneigung vom Zweck auf
r<** .. VV. L

die Mitfeel ist. Durch die Verbindung von Gedanken,wird das , was

anfaenglich nur als Werkzeug geliebt und gebraucht wurde, zum leiten-

VX-i. Sr

den Gedanken und Hauptgegenstand alles Strebens. In der niedergehen-

0 i< 1--f 'r '
den EntvSickIung wird Geld, das anfaenglich nur als Mittel zur Be-

Is. - -m' e . K'-*

friedigung von Appetiten erstrebt wurde oder als Beantwortung

hoeherer Zwecke, in sich selbst ein Verlangen und eine Leidenschaft,

t C-lt-i-1
und die verwerfliche Angewohnheit des Geizes bildet sich. In der auf-
cl] i-. e fi't'-X
waertsgehenden Entwicklung wird Ehrlichkeit, die anfaenglich nur ge-

Ju(
uebt wurde, weil sie die beste Politik war, die Anbetung Gottes = &e;

-I> zuerst nur als Preis des Himmels bezahlt wurde, schliesslich- die-
L M W c L. " " . [ B * -f -t .-7'm
nichtgekaufte und selbstlose Seelenwuerdigung fueur Rechtschaffenheit,
y He.ilvigkeit Qnd Wéhrheit. " - Bowen, 'Metaphysics and Ethics", Seite 308
Beim Sprechen ueber das Gesetz der Angewohnheit sagt
Dr. Gregory: "Diese mildtaetige Anordnung stellt eine der groessten
Ermutigigungen fuer Eltern und Lehre von Jugendlichen dar. Wenn
junge Leute fest und weise vorgeschriebenen Aufgaben und Handlungs-
weisen ausgesetzt werden, die anfaenglich laestig sein moegen, die
aber notwendig und richtig sind, bilden sich die rechten Angewohn-
heiten; und was anfaenglich unwillig und nur unter Druck eines
hoeheren Willen getan wurde, wird gern und um seiner selbstwillen
getan." - Gregory, 'Christian Ethics', Seite 203.
Seite 61

Dafuer betete der Psalmist, als er sagte: 'Weise mir , Herr, deinen Weg, dass
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ich wandle in deiner Wahrheit; erhalte mein Herz bei dem einen, dass ich
deinen Namen fuerchte." (86. Psalm: 11) Die Welt hat nicht nur einen Aspekt,
den wir wahr» nennen, sondern auch einen, den wir schoen nennen. (Vergl.
'Christian Theology', |I., Seiten 307, 308) Gott zeigt sich im letzteren sowohl
als auch im ersteren. 'E s gehet gewaltig und loeblich zu in seinem
Heiligktum' und 'Betet an den Hernn in oc heiligem Schmuck' (96. Psalm: 6, 9)
Das Schoene und Erhabene in der Natur oder in Kunstwerken ist von Gott dazu
bestimmt, die Seele zu erheben und zu veredeln. Unemfpindbarkeit fuer
Schoenes bezeichnet daher unvollstaendige Mannhaftigkeit und es ist die Pflicht
eines Christen, jede Unterdrueckung oder Verdrehung in der Entwicklung seiner
aesthetischen Natur zu vermeiden. Er soll stattdessen einen Sinn entwickeln,
der Schoenheit schnell wahrnimmt, sie richtig beurteilt und vorurteilslos ist
in dem Sinne, dass er ueberall Schoenheit erkennt und schaetzt.
Entwicklung,wgeistlichen Lebens. Die Heilige Schrift ist voller Befehle,
Anweisungen, Verfuegungen und Ermahosnungen ueber die Entwicklung des
geistlichen Lebens.
Fussnote Seite 61

Die eigenen religioesen Ansichten moegen aus zweiter Hand gehalten-

werden, das heisst auf philosophische oder aesthetische Weise. Und

(A, 1IA+-K
nur weil sich religioeses Wahrnehmungsvermoegen mit einem objektiven
o e
Element abgibt, naemlich Gedanke und Einbildung , mag es vonseiner

Lebensquelle in-den Stimmungen getrennt und auf rein aesthetische

oder philosophische Art ausgeuebt werden unabhaengig vom persoen-

lichen Glauben. So gibt es Philosophen, Dichter, Maler und Bild-

hauer, die christliche Gedanken mit grosser gestaltender Kraft darge-

stellt haben, ohne jedoch selbst im religioesen Besitz dieser lIdeen
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zu sein. Sie sind mit ihnen nur vermittels Gedanken und Einbildungen

in Verbindung gekommen. So hat ein groésser Teil der heutigen Men-

schen religioese Ansichten nur in aesthetischer Weise oder macht sie
W- =&l « jJWWtW u -1 A

zum Gegenstand des-verfeine-rten—Widerscheines; \haelt sie nur aus

zweiter Hand, denn sie wissen nichts ueber persoenliche Gefuehle oder

Gewissensentschluesse, -die ihnen entsprechen; denn - in anderen Worten-

- e y '"Nu
ihre religioese Kenntnis ruehrt nicht von ihrem Stand in richtigen reli-

gioesen Beziehungen her. Das Annehmen religioeser Anschauungen -

nein, sogar umfassender religioeser Lebensauffassungen - ist daher
li-iX- e *vt
absolut kein unfehlbarer Beweis, dass ein Mann selbst religioes ist.
ivh M

Das letztere ist nur der Fall, wenn die religioesen Ansichten indent-
sprechenden inneren Zustand des Geistes und des Herzens verwurzelt
sind; wenn sich der Mensch in seinem Geiwssen an die Ansichten ge-
bunden fuehlt; kurzum, wenn er an sie glaubt. Und auch wenn ein
Mensch mit Hilfe christlicher Ansichten in Kunst und Wissenschaft
Wunder vollbringen, prophezeien und Daemone‘lvertreiben koennte,
wird Christus ihn doch nicht anerkennen, wenn er selbst nicht im rich-
tigen persoenlichen Verhaeltnis zu diesen Ansichten steht. Gegenwaertig
ist es besonders wichtig, die Aufmerksamakdxkeit auf die\ zweifache Art*'»
zu lenken, in der religioese Ansichten gehegt werden. - Martensen,
'Christian Dogmaticsl, Seite 10.

Seite 62

Drei Seiten dieser Entwicklung koennen vorgebracht werden; 1. Der Heilige

fv«.S
Pete-r beendet seinen zweiten Brief mit den Worten: 'Wachset aber in der Gnade

SJ.
und Erkenntnis unsres Herrnund Heilandes Jesus Christus.l1 ((J5 Petrus : 3, 18);

und er grenzt die St ufen des Vc Erfolges wie folgt ab: 'So wendet allen euren
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Fleiss daran und beweist in eurem Glauben Tugend und in der Tugend Erkennt-
nis und in der Erkenntnis Maessigkeit und in der Maessigkeit Geduld und in der
Geduld Gottesfurcht und in der Gottesfurcht bruederliche Liebe und in der
bruederlichen Liebe die Liebe zu allen Menschen. Denn wenn solches reichlich
bei euch ist, werdet ihr nicht faul noch unfruchtbar sein in-der Erkenntnis
unsres Herrn Jesus Christus." ( 2. Petrus: 1 : 5- 8 Hier laesst der Apostel
al le christlichen Tugenden im Glauben Verwurzeln und ihr Fruechtetragen in
Naechstenliebe oder goettlicher Liebe finden. 2. Der Heilige Jakobusrstellt
‘chokmah' oder Weisheitsliteratur des Neuen Testamentes dar und laesst

tb@
daher(geistliche Entwicklung aus der Weisheit der Heiligen Schrift entspringen.
Wie ‘'doxa' oder Gottesruhm Seine Natur und Attribute als zu Ihm gehoerig dar-
stellt und doch im Denken von Ihm unterschiedlich ist, so ist ‘'chokmah' oder
Gottes Weisheit, obwohl im Denken von der Natur des Menschen unterschiedlich ,

Ic .t H"i.
doch solch ein« Erteilung der goettlichen Natur, dass sie in ihm Heiligkeit des

L-i-o>»
Herzens und des Lebens erarbeitet.
Fusisnote Seite 62

Rev. J. A. Wood fuerht in seinem Werk ' Perfect Love' (Vollkommene

Liebe) das folgende an als B eweis der Foerderung in Heiligkeit.

| X A
1. Eine ansteigende Erquickung und Freude an der Heiligen Schrift.
» m'-r <a *m f. O
2. Ein ansteigendes Interesse an Gebet und einen,ansteigenden Gebets-
— n “Um

geist. 3;. Ein ansteigendes Verlangen nach Heiligkeit anderer.

4. Einen tiefergehenden Sinn fuer den Wert der Zeit. 5. Geringeres
Verlangen , aus reiner Neugierde zu hoeren,_sehen und”™wissen.

6. Steigende Abneigung gegen Uebertreibung der Fehler und Schwaechen

anderer, wenn man gezwungen wird, ueber ihren Charakter zu reden.

7. Eine groessere Bereitschaft, offen mit denen zu sprechen, die sich
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nicht an Religion erfreuen und mit rueckstaendigen Religionsprofes-
soren. 8. Groesserer Hang zum Frohlocken ueber Vorwuerfe jwegen

Christus, und wenn noetig zum-Leiden fuer Ihn, 9. Eine anwachsende

.u7.C Gewissensemfpindsarokeit DS Z VA

ijc und genauere Gewissenhaftigkeit.
C, F~ il n

10v Durch Wechsel des Ortes und der Umstaende aeniger beeinflusst.

11. Ein suesseres Gemessen des heiligen Sonntags und seiner Gottes-

dienste. 12. Eine wachsende Liebe fuer die Arten der Gnade. -

Wood, 'Perfect Love', Seiten 311,312

Wesley erwaehnt die folgenden Punkte, die hindernd im Wachsen a&-

{. . .:‘*/-.
Heiligkeit sind, weil sie 'den Heiligen Geist Gottes betruebenl
1. Unterhaltungen, die nicht nutzbringend, nicht zum Erbauen sind
Y 5, K-

und ungeeignet, den Hoeren Gnadeldarzureichen. 2. Rueckfalle in

Verbitterung oder mangelnde Freundlichkeit. 3. Zorn, anhaltendes

Missfallen oder Mangel an Weichherzigkeit. 4. Wut, gleichgueltig wie

schnell sie vergeht. 5. Laermen, oder Zanken, lautes barsches, ruedes

Sprechen. 6. Boeses Sprechen, Fluestern, Zwischentragen; un-

noetiges Erwaehnen eines Fehlers eines abwesenden Menschen, mag

es noch so sanft getan werden. - Wesley, ’'Plain Account of Christian

Perfectionl (Einfacher Bericht christlicher Vollkommenheit), Seite 80.
Seite 63
Deshalb lesen wir: 'Die Weisheit aber von obenehr ist aufs erste lauter, danach
friedsam, gelinde, laesst sich etwas sagen, voll Barmherzigkeit und guter
Fruechte, unparteiisch, ohne Heuchelei. ' ( Jakobus 3: 17) Diese Weisheit em -
pfaengt man dr\L/Jch Glaunben ,-und darin liegt die Verbindung zwischen dem Ge-

danken des Heiligen Jakobs und dem des Heiligen Petrus; sie wird durch den

Heiligen Geist ausgeteilt und dies fuehrt uns zur Stellungsnahme des Heiligen
>WI VO rtV«

Paulus. 3. Na«h-dem-Geclanken des Heiligen Paulus wird die Entwicklung des

geistiicfeen-LebnE
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geistlichen Lebens durach Zusammenarbeit mit dem Geiste Gottes erreicht.
'Ich sage aber: Wandelt im Geist, so werdet ihr die Lueste des Fleisches nicht
vollbringen Regiert euch aber der Geist, so seid ihr nicht unter dem
Gesetz. 1 (Galater 5: 16, 18) Durch die innewohnende Gegenwart des Heiligen

_ Fu.
Geistes wird die Seele daher nicht nur in Heiligkeit erhalten, sondern”wird in

die tiefere Offenbarung der Gnade und Wahrheit gefuehrt. Aus diesem Grunde
*

betet der Apostel: ‘'auf dass ihr begreifen moeget mit allen Heiligen, welches
da sei die Breite und die Laenge und die Hoehe und die Tiefe; auch erkennen die
Liebe Christi, die doch alle Erkenntnis uebertrifft, damit ihr erfuellt werdet
mit aller Gottesfuelle. ' (Epheser 3: 18, 19)

Die Andachtsliteratur, die den groessten und direktesten Beitrag zum
geistlichen Leben geleistet hat, ist aus den reichhaltigen geistlichen Erlebnissen
der Heiligen aller Zeitalter aufgebaut worden. Die Heilige Schrift ist
natuerlich die einzige inspirierte und autoritative Literatur ueber dieses
Thema; und sogar innerhalb der Heiligen Schrift betrachtet man gewoehnlich

/1 iIGi». <? -™M™ Jv 1 or IN -, v

die Psalmen als ausgesprochenen Teil de$ Andachtsgebietes. Hier ist ein r'

/ « w B NV >
s L0 IM L€ j f i

Bericht der goettlichen Handlungen mit menschlichen Seelen, d«t der Kirche
in inspirierter Sprache gegeben wurde, mittels welcher die Menschen in
der Lage waren, ihre tiefsten Gefuehle und hoechsten SeelenstrebWn zu

aeussern. . .Aber da sie richtig zum Gebiet der Andacht gehoeren, koennen
iSX -V
wir auch feststellen, dass die geistlichen Fluege der alten Propheten, die

barmherzigen Worte, die von den Lippen unseres Herrn selbst kamen und
._<t(
die inspirierten Auesserungen seiner heiligen Apostel & sie alle ermoeglichen

es, dass die Seelen der Menschen tiefer in eine Gemeinschaft mit ihrem
tox

Herrn durch den Heiligen Geist.ireteji'. .~ «-Si. *
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Seite 64

Ausserhalb der Heiligen SChrift ist ein grosses Feld von Andachtsliteratur
["1Ac
aufgebaut worden, “ebenso aus den tiefen und reichhaltigen Erlebnissen der
Menschen geborenj, die tief in das Wissen Gottes eingedrungen sind. So
/

wichtig ist dieses Gebiet , dass wir weiter unten einige der bekannteren und

anerkannteren Werke auf dem Gebiet der Andacht anfuehren.



Unter den Andachtsb-ut”oren, deren Werke im allgemeinen innerhalb der

Kirche angenommen wurden, koennen die folgenden aufgefuehrt werden:
L'A N'*'-/A f>'n 1 ki s I']
Thomas A Kempis 1The-Imitation of-Christl, 1Theologica Germanica” zuerst
\Y V' VT* ek
von Martin Luther entdeckt und veré6ffentlicht; Francis de Sales 'Defence of
J b Lr t = j"-U fd- %>
the Standar-d rxf the Cross 1 und 'An Introductkion to the Devout Life'. Unter den
-A-t of r S "l ekom <
Quietisten koennen wir erwaehnen: Molinos 'Spiritual Guide'; Madame
W' R.-GrL tXji\Cf<4<h pt*: --A A 5 ?
Guyon ’'Method of Prayerl, und Fenelon 'Maxims of the Sdints'. Andere

Schriften rein protestantischer Art sind: Bunyan 'Grace Abounding' und
'Pilgrim's Progress'; Bischof Andrewes 'Private Devotions'; Bischof

Jeremy Taylor 'Holy Livingl (1650) und 'Holy Dying' (1651); Samuel Rutherford
‘Letters'. Unter den Quaekern (‘Freunden') gibt es die Schriften von George
Fox, Robert Barclay, William Penn und John Woolman. Ihnen folgt William
Law, der Nicht- Jirist, dessen 'Christian Perfection' (1726) von John Wesley
verkuerzt wurde (1740); ebenso sein Werk ‘'Serious Call' (1729); 'The Spirit
of Prayer' (1750) und 'The Spirit of Love' (1754). Unter den Methodisten
haben wir Wesley's Werk ‘'Journal’, 'Sermons' und besonders 'Plain
Account of Christian Perfection'. Erwaehnen koennen wir auch wegen des
ausserordentlichen Wertes fuer Andachten: 'The Journal of Hester Ann Rogers’;
das Werk ‘Life of William Bramwell’; 'Memoirs of Carvosso' und Fletcher's
'Appeal’. Nichts ist dem Leben der Andacht dienlicher als das andaechtige
Durchlesen der Sc hriften solch ganz besonders frommer Maenner wie sie

eben erwaehnt wurden. Wegen ihres besonderen Wertes geben wir auf den
folgenden Seiten die 'Spiritual Reflections' von Wesley und 'Religious Maxims'
von Dr. Thomas C. Upham. Das ernsthafte und andaechtige Durchlesen dieser

Schriften wird sich als grosser Wert fuer das geistliche Leben erweisen.
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Geistliche Widerspiegelungen i 7 "

In seinem Werk 'Einfacher Bericht christlicher Vollkommenheitl gibt
LiZ,x 1(t™ "ei—-

uns Wesley die folgenden geistlichen WiderSpiegelungen,die er «der

tiefen und haeufigen Beachtung empfiehlt. Der Gesamttext kann auf

Seite 95 ff de s oben erwaehnten Werkes gefunden w erden.

(1) Die See ist eine ausgezeichnete Darstellung der Fuelle Gottes und

des Heiligen Geistes. Denn so wie alle Fluesse zur See zurueckkehren,

so kehren die Leiber, Seelen und guten Werke der Rechtschaffenen

zu Gott zurueck, um in Seinem ewigen Frieden zu leben. Der Boden

der Seele mag in Ruhe sein, auch wenn wir uns in aeusseren Unruhen

v /-

befinden; ebenso wie der Boden der See ruhig ist/waehrend die OAber-

flaeche sehr aufgewuehlt ist.

Die besten Hilfen fuer das Wachsen in Gnade sind Misshandlung, Be-

/
schimpfungen und Verluste, die uns alle treffen. Wir sollten sie mit
aller Dankbarkeit entgegennehmen, sie allen anderen vorziehen und
waere es nur deshalb, weil unser Willen nichts damit zu tun hat.

(-« SH
Die bereitwilligste Art unseren Lieden zu entrinnen ist bereit zu sein,
dass sie solange anhalten, wie es Gott gefaelit.
Einer der groessten Beweise der Liebe Gottes fuer die, die Ihn lieben,
ist ihnen Kummer zu schicken und Gnade dazu, ihrm zllljné'lr"c'ragen.
(2) Wahre Entsagung besteht aus vollkommener FuegsamKkeit dem
Gesarotwillen Gottes gegenueber, der alles entscheidet und erledigt,

Ke

was in der Welt passiert (ausser der Suende). Dafuer brauchen wir
dann nur alle Geschehnisse - gute und schlechte - als seinen Willen

artiiehmen.

Wir sollten ruhig alles erdulden, was ueber uns kommt, die Fehler
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anderer und unsere eigenen tragen, sie vor Gott im stillen Gebet
iit ~>C A Crelit
bekennen oder mit Aechzen, das nicht hoerbar i,at; wir sollten nie
ein scharfes oder muerrisches Wort sprechen oder murmeln oder
murren, sondern vollkommen gewillt sein, dass Gott uns so behandelt,
wird, wie es ihm gefaellt.
Wir sollten mit denen Nachsicht haben, die wir nicht verbessern
B e<
koennen und zufrieden sein, sie Gott darzubieten. Dies ist wahre
Ergebenheit. Und da er unsere Schwaechen getragen hat, koennen wir
sehr wohl um Seintewillen gegenseitig die unsrigen tragen.
(3) Es gibt keine Liebe Gottes ohne Geduld und keine Geduld ohne
Demut und Anmut des Geistes.
Ergebenheit und GEduId sind der sicherste Beweis fuer das Anwachsen
der Liebe.
Wahre Ergebenheit ist eine Art der Selbstzerstoerung, und das ist der
Mittelpunkt aller Tugenden.
p .. >7.~ €, >iA-r t* X
(4) Duldende Menschen und Uebel in Demut und Schweigen zu ertragen -
das ist das Resultat eines christlichen Lebens.
Gott ist der erste Gegenstand unserer Liebe, die naechste Pflicht ist ,
die Fehler anderer zu tragen. Und wir sollten damit mitten in
unserem eigenen Haushalt anfangen.
Wir muessen hauptsaechlich unsere Liebe auf die richten, die ent-
) Lm Ai-i.
weder unsere Denkweise am-meisten-erschuettern-oder unser -Lempe-
rament oder unser Wissen oderjdas Verlangen, dass andere ebenso
tugendsam sein sollen wie wir selbst. «»a ™~ 2 1
(5) Gott gibt seinen Geist kaum denen, die in Gnade angenommen sind,

KM
wenn sie nicht dafuer zu allen Gelegenheiten beten; nicht einmal, sondern
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viele Male.
Jedesmal, wenn wir besorgt sind, sollten wir uns im Gebet zurueck-
ziehen, damit wir der Gnade und dem Lichte Gottes Platz machen.ua<P:
dann “unsere Schluesse ziehen,ohne i-rgendwelche Pein wegen eines
moeglichen-Erfolges zu erleiden, I-am »
Waehrend der groessten Versuchungen genuegt ein einziger Blick auf
Christus und das blosse Aussprechen seines Namens/ um das Boese zu
ueberkommen”, wenn es mit Vertrauen und geistlicher Ruhe getan wird.—
Seite 66
Alles was ein Christ tut - auch beim Essen und Schlafen - ist Gebet,
wenn es in Schlichtheit verrichtet wird gemaess der Anordnung Gottes,'
AT ,2'uud L Lire
ohnetnach eigenem Gutduenken etwas hinzuzufuegen oder wegzunehmen.
Gebet verweilt in der Sehnsucht des Herzens, obwohl das Verstaendnis
; : I 1.1-
fuer aeussere Dinge verwendet wird, tu,.-
In Seelen, die mit Liebe erfuellt sind, ist das,Verlangen, Gott gefaellig
Zu sein, ein unablaessiges Gebet.
VV t F- i
(6) Es ist kaum daenkbar, wie gerade der Weg ist, auf dem Gott den-
und
jenigen fuehrt, der Ihm folgt: xnkt wie abhaengig wir von Ihm sein
muessen, wenn wir es nicht an Treue ihm gegenueber fehlen lassen.
Wir sollten so in der Kirche sein wie die Heiligen im Himmel sind und
-7 44 im Haus wie die heiligsten Maenner in der Kirche, und. Gott von Herzens-
grund anbeten.
Wir sollten stets daran arbeiten, alles Unnoetige, was uns umgibt, aus-

W, - Lv.C ("l
zuschliessen: und gewoehnlich schraenkt Gott das Ube-rfluee-sigo in

-+ rei'x: M fd..i
unserer Seele im gleichen Vexhaeltnis ein, wilB~wir es mit

unserer.Koerper ttm. V;<Li«W.U x»ve
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Wir begreifen kaum, wie leicht Gott um Seinen Lohn gebracht werden
kann in unserer Freundschaft mit don tugendsamsten Menschen bis sie
IAK- i 1A 1- «
vom Tod von unserer Seite gerissen werden. Wenn dieser Verlust
bleibenden Kummer verursacht, dann ist das der klare Beweis, dass
wir vorher zwei Schaetze besassen, zwischen denen wir unser Herz
teilten.
(7) Wenn wir, nachdem wir auf alles verzichteten, nicht unaufhoerlich
®t -
aufpassen und Gott bitten, dass unsere“Wachsamkeit die Seine begleitet*-
werden wir wieder verwickelt und ueberwaeltigt.
Es tut gut, sich von Zeit zu Zeit zu erneuern durch genaue Untersuchung
unseres Seelenzustandes, so wie wir es noch nie zuvor getan haben:
denn esc nichts traegt mehr zur Glaubensfestigung bei als uns dadurch
<le
in Demut zulhalten und in Ausuebung aller guten Werke,
Der dauernden Wachsamkeit und dem Gebet sollte man dauernde Be-
schaeftigung hinzufuegen. Denn, Gnade ebenso wielNatur fuellt ein
. . /m ,
Vakuum; und der Teufel fuellt alles, was Gott nicht’'fuellti (-<0 tr.
(8) Eine der Grundregeln der Religion ist, keine Gelegenheit ver-
streichen zu lassen, Gott zu dienen. Und da er fuer unsere Augen un-
sichtbar ist, sollen wir Ihm in unserem Nachbarn dienen; dies em-
pfaengt er, als ob es Ihm persoenlich wie sichtbar vor uns stehend ge-
schehen waere.
Ein Kennzeichen dauerhafter Frommigkeit ist staendige Aufmerksamkeit
a. —p
fuer die Arbeit, die uns Gott anvertraute.
Naechstenliebe kann nicht ausgeuebt werden, erstens wenn wir sie nicht

anwenden in dem Augenblick, da Gott uns die Gelegenheit.. gibt und

zweitens ziehen wir unsiim naechsten Augenblick zurueck, um sie Gott

i AN
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in demuetiger Danksagung anzubieten. - John Wesley, 'Plain Account
of Christian Perfectionl Seiten 95 - 102.
Religioese Maximen.
Folgendes wurde von 'Religious Maxims' von Dr. Thomas C. Upham
aus seinem Werk 'Principles of the Interior Life', ausgewaehlt. Durch-
lesen und Einhalten wird viel zum Andachtsleben derer beitrage), die

ts. A m

eine naehere Gemeinschaft mit Gott suchen.

Denke viel und bete viel und gebrauche wenig Worte* 'mit Ernsthaftig-

keit und Ueberlegung ausgesprochen wie in Gottes Gegenwart. Und $och
VptCh- C >f

koennen Zeit und JAhr-eszeiten mit in Betracht gezogen aerden. Mit

Kindern moegen wir uns unschuldigerweise wie Kinder benehmen, was in

Gegenwart von Erwachsenen wie Gedankenlosigkeit und Leichtsinn aus-

sieht; und wor-moegen zu Zeitentunsere Dankbarkeit Gott gegenueber

ausdruecken unsere heiligen Freuden mit.zunehmendem Masse an Frei-

<A LN en
heit und Lebhaftigkeit besonders in der Gesellschaft derer, die das

gleiche Bild tragen und die wissen, was es bedeutet, sich des Heiligen

Geistes zu erfreuen.

H.
Sei still, wenn Du ungerechterweise beschuldigt und getadelt wirst.und—
o tA*
PB-»- L unter solchen Umstaenden, dass die vorwurfsvolle verletzende Person

sicher ihren Fehler und ihr Unrecht schnell entdeckt durch den Ein-

fluss ihrer eigenen Ueberlegungens cy. << N1 n

Seite 67
Hoere nicht auf die Vorschlaege der Natur, die eine hastige Antwort

veranlasst ; sondern empfange die verletzende Behandlung mit Demut

und Ruhe; und der, in dessen Namen Du also leidest, wird Dich mit
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innerer Troestung belohnen , waehrend er den schaffen Pfeil der Ver-
urteilung in das Herz Deines Gegners sendet.
1.
Was immer auch Du zu tun berufen wirst, versuche einen ruhigen, ge-
sammelten und andaechtigen Geisteszustand aufrecht zu erhalten. Selbst-
Erinnern ist von grosser Wichtigkeit. 'Es ist gut fuer einen Menschen,

£
ruhig auf die Rettung des Herrn zu warten.

Derjenige, der in soge-
nannter geistlicher Eile ist oder eher der rennt, ohne dass er\Beweis
> » |,
hat, geistlich gesandt worden zu sein, beeilt sich ohne jeden Zweck,
V.
,Suche eher nach Heiligkeit als nach Troestungli blicht das Troestung
verachtet oder leicht genommen werden soll, aber feste und dauernde

*

Troestung ist eher das Ergebnis als der Vorlaeufer von Heiligkeit. Des-
J* mit e
halb wird xier.~Heiligkeit verfehlen, der sie als ein ausgesprochenes -
und unabhaengiges Ziel sucht. Suche und besitze Heiligkeit,- und
Troestung (nicht haeufig vielleicht in Form ekstatischer und verzueckter
Freuden, sondern eher in Form eines dauerhaften und koestlichen
Friedens) wird ebenso gewisslich folgen wie Waerme der Verteilung
der Sonnenstrahlen folgt. Derjenige, der heilig ist, muss gluecklich sein.
V.

. f.
Sei nicht beunruhigt, weil das Auge der Welt dauernd und~ernsthaft auf
Dich gerichtet ist, um Deine Fehler aufzudecken und sich an Deinem
>i-iuU>
Stillstehen zu erfreuen. Betrachte diese Lage der Dinge - gleichgueltig
wie laestig sie auch sein mag - als eine der Vorsichtfmassregeln, die ein

lieber Vater fuer Dich geschaffen hat, um in Deinem eigenen Busen

einen widerstreitenden Geist der Wachsamkeit aufrecht zu erhalten und



gerade diese Fehler und Vergehen zu vermeiden, die Deine Feinde so

eifrig Voraussagen.
VI.

Halte es nicht fuer seltsam, wenn Schwierigkeiten und Verfolgungen
ueber Dich kommen. Nimm sie lieber still und dankbar an, da sie von
des Vaters Hand kommen. Ja, gluecklich seid lhr, die Ihr mit Hilfe des
Glaubens ueber die irdische Mitwirkung, ueber Selbstsucht und Bosheit
der Menschen hinweg sehen koennt zu Dem, der sie zu Euerem Besten
zugelassen hat. So haben sie den Heiland und die Propheten verfolgt.
VII.
'Seid boese und suendiget nicht'. Das Leben unseres Heilands sowohl als

auch die Regeln der Apostel lehren uns deutlich, dass es Gelegenheiten

Kc H
geben mag, wenn wir Gefuehle des Missfallens und sogar der Wut haben
T)Sj« c
ohne Suende. Sunde ist nicht unbedingt mit Wut verbunden, in ihrer Natur
' e 0 U \ "

betrachtet, sondernin-Threm Grad. Trotzdem existiert Wut selten als”.

L v
Tatsache, ohne dass sie in ihrem Ausmass zuegellos und uebermaessig

wird. Deshalb ist es wichtig darauf aufzupassen, dass wir nicht zu

BT )y t,,4”,/{»
Uebertretungen gefuehrt werden. Mache es deshalb zur Regel, nie

tlci  =y-
wuetende Gefuehle aeussehlich auszudruecken (ein Verlauf, der eine

maechtige Kontrolle fuCr uebertriebenes Handeln ausuebt), .ehe Du sie

ncith der Ueberlegung und dem Gebet unterworfen hast. Und so kannst

W tC
Du hoffen,' erhalten zu bleiben.

\
VIII.
Wie natuerlich ist es fuer uns in der Unruhe des gegenwaertigen Lebens,
von Leid umgeben und verwirrt, enrstlich einen Ruheplatz zu suchen.

Und dann enthuellen wir so oft unseren Mitmenschen unsere Sorgen und

unser Durcheinander und suchen Trost und Unterstuefeung von dieser
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Quelle. Aber die heiliggesprochene Seele,die die Ungewissheitefp aller
menschlichen Hilfen erfahren hat, wendet sich instinktiv an den grossen
c-\
Gott; und sie verbirgt sich in der Gegenwart und dem Schutz der goett-
lichen Existenz) sie ruht dort wie in einem festen Turm, den kein Feind
erobern kann; wie auf einem ewigen Felsen, den. keine Flut hinweg”™-«.
waschen kann.
Sie kennt die belehrende Bedeutung jenes erhabenen Ausrufes des

Psalmisten: 'Aber sie nur stille zu Gott, meine Seele; denn er ist meine

Hoffnung. 1 (Psalm 62: 6).
1X.

Sprich nicht oft ueber Dein eigenes Handeln oder - wenn es auf korrekte

i <<bxi
Weise vermieden werden kann - weise nicht auf Dich als ein Vermittler
von Handlungen hin, die geeignet sind, Aufmerksamkeit zu erregen. Wir
nehmen nicht an, dass - wie manche glauben - haeufiges Sprechen ueber
unsere Handlungen unbedingt ein Beweis ist, obwohl es eine Mutmassung

— J—
unmaessiger Selbstliebe oder Eitelkeit gewahertr /aber 6s kann nicht

\ w*re'«, u*.

verlangt werden, dass wir uns durch einen derartigen Verlauf Ver-
suchungen und Gefahren in dieser Richtung aussetzen. Es ist viel
sicherer und gewiss viel eintraeglicher, von dem zu sprechen, was fuer
uns und in uns getan wurde - wie zum Beispiel von uns als den Empfaenge
der Guete Gottes zu sprechen - als von dem zu sprechen, was wir selbst
getan haben. Aber auch hier besteht eine Notwendigkeit fueT Bedaechtig-
keit und Vorsicht, obwohl.es oft auch eine dringliche Pflicht sein mag.

X.
Das goettliche Leben, das in jedem Stadium seiner Existenz von der
Gegenwart des Heiligen Geistes abhaengt, schaetzt geistige Ruhe sehr

hoch ein/. Es ist nichts Neues festzustellen, dass der Heilige Geist



keine Geistesverwandtschaft mit oder Vergnuegen an der Seele hat, die
von Hader und Tumult erfuellt ist. Wenn wir daher immer den Heiligen
Geist bei uns haben, muessen wir mit der Staerke unseres Seins alles
unmaessige Begehren, alles Beneiden, arglistige®™ und boeses, Reden,

alle Ungeduld, Neid und Wut verrrmeiden und davo.r fliehen. Von so einem
Herzen und nur von einem solchen, das ruhig sowohl als auch rein ist
und etwas teilnimmt an der selbstgesammelten,, erhabenen Stille des
goettlichen Geistes, kann gesagt werden, dass es im wahrsten und
hoechsten Sinne ein passender Tempel fuer den innewohnenden Heiligen

Geist ist.
Die Zehn Gebote des Neuen Testamentes.

Die zehn Gebote des Alten Testamentes, wie sie im Neuen Testament
wiederholt wurden, sind von Pfarrer R. Crittenden wie folgt in Tabellen-
gebracht: J'-.vu--. ur-vft---«

1. Jesus aber antwortete ihm: Das vornehmste Gebot ist das: "Hoere,
Israel, der Herr, unser Gott, ist allein der Herr." (Markus 12: 29)

2. Denn sie selbst berichten von uns, welchen Eingang wir bei Euch ge-
habt haben und wie ihr euch bekehrt habt zu Gott von den Goetzen, zu
dienen dem lebendigen und wahren Gott. (1. Thess. 1: 9)

3. Ich aber sage euch, dass ihr ueberhaupt nicht schwoeren sollt.

( Matth. 5: 34)

4. Und er sprach zu ihnen: der Sabbat ist um des Menschen willen ge-
macht, und nicht der Mensch um des Sabbats willen. (Markus 2:27)

5. ehre Vater und Mutter"; (Matth. 19: 19)

6. "Du sollst nicht toeten;" (Matth. 19: 18)

7. 3ctetcw&keEx»fceh>fex3&efolEx»icxtUb&ftttibcK:3latol&)du sollst nicht ehebrechen;

(Matth. 19: 18)
8. du sollst nicht stehlen; ( Matth. 19: 18)
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9. du sollst nicht falsch Zeugnis geben; (Matth. 19: 18)
10. Und er sprach zu ihnen: Sehte zu und huete euch vor aller Habgier,
(Lukas 12: 15)

Seite 68
Il1l. Gesellschaftsethik: Oder Pflichten , die wir anderen

gegenueber schulden.

tVii"tl--i y>CC,
Als Christus die erste Gesetzestafel in einer weitgehendennmd-umfassenden
t* w=—
Pflicht der Liebe fuer Gott zusammenfasste, so tat er das gleiche init der zweiten

LLe y
Tafel in einer ebenso umfassenden Pflicht der Liebe fuer den Menschen. Um

die Sache ins richtige Verhaeltnis mit dem Vorangegangenen zu setzen, werden

wir den Gesamtteat wiiderholen.

Seite 69
Jesus sagte zu ihm: "Du sollst lieben Gott, deinen Herrn, von ganzem Herzen,
von ganzer Seele und von ganzem Gemuete". Dies ist das vornehmste und

groesste Gebot. Das andre aber ist dem gleich: "Du sollst deinen Naechsten
lieben wie dich selbst”. In diesen zwei Geboten haengt das ganze Gesetz und die
Propheten. (Matth. 22: 37 - 40). Das erste der beiden Gebote ist schon er-
wogen worden und nun verlangt das zweite unsere Aufmerksamkeit. Mag es uns
auch wieder erlaubt sein darauf hinzu”~weisen, dass im christlichen System Liebe,
die die Grundlage der Pflicht anderen gegenueber bildet, nicht nur die Zu-
neigung des natuerlichen Herzens allein ist, sondern die Liebe, die ueberall im
Herzen durch den Heiligen Geist ausgegossen(tind erst dann vervollkommt wird,
i hi.
wenn das Herz von Suende (bereinigt wird. Es soll jedoch nicht vorgegeben-
werden, dass wir verpflichtet sind, alle Menschen im gleichen Masse zu lieben,

ungeachtet ihres Chxarakters oder ohne Ruecksicht auf das Verhaeltnis, das

wir zu ihnen haben. Daher bedarf diese Liebe der sorgfaeltigen Analyse.

E g -wi-ild~van una'Vv
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1. Es wird von uns verlangt, dass wir alle Menschen mit der Liebe des guten*

Iy,
Willens lieben. Wir koennen niemandem Boeses wuenschen und muessen jeden
vernuenftigen Versuch benutzen, um das Gefuehl des guten Willens fuer alle
unsere Mitmenschen zu foerdern. 2. Wir sollen die Bedauernswerten und
Bekuemmerten mit der Liebe des Mitleides lieben. Diese Pflicht wird von
unserem Herrn in Seiner Beschreibung des Gerichtes durchgesetzt (Matth. 25:
35 - 46); und besonders vom Heiligen Paul im folgenden Text: "Vielmehr:
'Wenn deinen Feind hungert, so speise ihn; duerstet ihn, so traenke ihn. Wenn
du das tust, so wirst du feurige Kohlen auf sein Haupt sammeln"” (Roemer 12: 20)
3. Gute Menschen sollen nur mit der Liebe des Wohlgefallens lieben. In seinem
hoechsten Sinn ist dies ichristliche Liebe und kann nur fuer die emfpunden werden,
die wirklich wahre Christen sind. Wir werden die Lehren Christi nicht ueber-
schreiten, wenn wir sagen, dass, Christen untereinander Verpflichtungen haben,
die wie anderen gegenueber nicht haben. Diese Verpflichtung hat ihre Quelle
im 'neuen Gebot' , das Christus seinen Juangern gab : Ein neu Gebot gebe ich
euch, dass ihr euch untereinarider liebet, wie ich euch geliebt habe, damit auch
ihr einander liebhabet. ( Johannes 13: 34). Daran wird jedermann erkennen,
dass ihr meine Juenger seid. (Johannes 13: 35). Das Gebot "Du sollst deinen
Naechsten lieben wie dich selbst" finden wir im Alten Testament (3. Mose 19:18);
Seite 70
Aber dies unterscheidet sich von dem neuen Gebot, in dem das erstere auf

,-uf-

die Liebe des Wohlwollens basiert ist und das letztere auf die Liebe des Wohlge-
fallens. Eris alte Gebot verlangte Liebe von Mensch zu Mensch. Das neue Gks Ge-
bot verlangt Charakterliebe , oder die Liebe eines Christen als Christ. Weiterhin

war das altedGebot auf die Liebe des Menschen fuer Menschen als Geschoepfe

Gottes basiext; die Liebe des neuen Gebotes grutie”™t sich auf das TLgispiel
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Jesu Christi, den Erloeser, Die Anwendung des Gesetzes der Liebe ist in der
'Goldenen Regel’ festges(%lellft.i Hier ist Christus wieder sein eigener besnter
Ausleger. Er sagt: ' Alles nun, was ihr wollt, dass euch die Leute tun sollen ,
das tut ihnen auch! Das ist das Gesetz und die Propheten. ' (Matth. 7: 12)
Das Gesetz der gleichen Liebe verlangt daher, dass ein Mensch jeden anderen
wie sich selbst unter den gleichen Umstaenden behandelt.
Uebertretungen bruederlicher Liebe. In diesem Zusammenhang schenkt der
Heilige Paulus den Gefuehlen, Leidenschaften und Angewohnheiten Aufmerksam-
keit, die sowohl im Denken als auch im Benehmen das allumfassende Gesetz der
Liebe uebertreten. Er erwaehnt das folgende:
1. Er lenkt zunaechst die Aufmerksamkeit auf Aerger, der ein starkes Gefuehl
des Missfallens ist, von einer wahren oder angeblichen Verletzung gereizt; Zorn
oder tiefen und heftigen Aerger; und Hass - eine starke Abneigung oder Abscheu/
mit boesem Willen gepaart. Diese Gefuehle oder Lieidenschaften duerfen aus*
geelrueckt werden oder auch nicht.
Fussnote Seite 70
Dieses Gg setz der gleichen Liebe fuer die Menschen muss konsequent
mit all unseremoffenbaren persoenlichen und haeuslichen Pflichten
ausgelegt werden. Jede andere Auslegung-davon ist falsch. In dieser
Hinsicht ist das Thema einfach. Bist Du ein Ehemann? Dann behandele
Deine Frau so , wie Du behandelt werden wolltest, wenn Du eine Ehefrau
waerest. Bist Du eine Ehefrau? Dann behandele Deinen Ehemann so,
wie Du behandelt werden wolltest, wenn Du ein Ehemann waerest. Seid
lhr Eltern? Dann behandelt Euer Kind so, wie lhr behandelt werden
wolltet, wenn Ihr ein Kind waert. Bist Du ein Kind? Dann behandle

Deine Eltern so, wie Du behandelt werden wolltest, wenn Du ein Eltern-
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teil waerest. Bist Du ein Bruder oder eine Schwester? Dann behandle
Deinen Bruder oder Deine Schwester so, wie Du unter gleichen Umc«
staenden behandelt werden wolltest. Bist Du ein Herrscher? Dann be-
handle Deine Untertanen so wie Du an ihrer Stelle und sie an der
Deinigen behandelt werden wollten. Bist Du ein Mitbuerger? Dann
behandle Deine Mitbuerger so wie Du von ihnen behandelt werden willst.
Laeuft Dir ein Fremdling ueber den Weg? Dann behandle ihn so wie
Du als Fremdling behandelt werden wolltest. Findest Du einen Menschen
in Not? Dann behandle ihn ebenso wie Du in Not behandelt werden wolltesi

In allem dreht es sich darum, was man von seinem Mitmenschen in aller

Ehrlichkeit verlangen wuerde. - Lee, 'Elements of TheologySeite 381.
Uebergang auf Seite 71
Sie sind nicht unbedingt falsch in sich selbst, aber werden es, wenn sie das Ge-
setz der Liebe verletzen. So steht geschrieben: 'Ein Gott, der taeglich droht. 1
(Psalm 7: 12); und dann 'Die Furcht des Hernn hasst das Arge.' (Sprueche 8: 13)
Christus 'sah sie umher an mit Zornund ward betruebt ueber ihr verstocktes
Herz.'(Markus 3:5) Der Heilige Johannes spricht auch vom 'Zorn des Lammes’
und dem 'Tag seines Zorns' (Offenbarung 6:16, 17) Es ist deshalb klar, dass
diese Empfindungen nur dann boese werden, wenn sie so falsch gelenkt oder
unkontrolliert sind, dass sie dem Gesetz der Liebe widersprechen. Wenn sie
in der Heiligen Schrift erwaehnt werden, ist es deshalb meistens in Zusammen-
hang mit anderen und boeswilligeren Leidenschaften. . So sagt der Heilige Paulus;
'Alle Bitterkeit und Grimm und Zorn und Geschrei und Laesterung sei ferne von
Euch samt aller Bosheit. '(Qjheser 4: 31) Hier sind 'Zorn' und 'Grimm' mit
'‘Bitterkeit' und ‘'Laesterung’ verbunden.. Der Heilige Johannes sagt uns:

'Wer seinen Bruder hasset, der ist ein Totschlaeger. 1l (1. Joh. 3: 15); und unser
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Herr selbst erklaert: 'Wer mit seinem Bruder zuernt, der ist des Gerichts

schuldig." (Matth. 5: 22)

2. Eng mit dem Vorhergehenden sind verbunden Bosheit (ein boshafter Plan

des Argen); Unvereinbarkeit (Streit); Wetteifer (Neid); Zorn (Verdruss) und

"« S.r n
Hader ( Streit oder Zankerei). Wenn diese mit der Zivilregierung,in Zusammen-
)<
hang gebracht werden, fuehrt das zu einem Aufstand; was man”als einen Zustand

««Cxt - <V
beschreiben kann, der zu Verrat fuehrt, jedoch ohne den offenen Akt; das heisst

Unzufriedenheit mit der reachtmaessig eingesetzten Regexierung oder~Widerstand

Y W, ;
gegen sie. Bei Anwendung fuer die Kirache verursachen sie Ketzerei oder Sekten.
DaVi-.
Der Ausdurck bezeichnet Meinung, im Gegensatz zu bevollmaechtigten dogmatischen

r
Normen; besonders im Gebrauch zur-Foerderung des Schisma oder def Teilung™' v

Deshalb sagt der Heilige Paulus: 'Einen ketzerischen Menschen meide, wenn
er einmal und abermals ermahnt ist, und wisse, dass ein solcher ganz ver-
kehrt ist, suendigt und spricht sich selbst damit das Urteil." (Titus 3: 10, 11)
Fussnote Seite 71
y -
Heiliger Zorn im Menschen ist ein Ausdruck der Seele ihre#, Haltung
Falschem gegenueber oder angeblich Falschem. Obwohl dies mit ver-
schiedenen anderen Gefuehlen gemischt ist und bei den heiligsten aller
| i SC*( =>-- Sl "’
Maenner wegen seiner begrenzten Verhaeltnisse fehlerhaft sein mag,
so hat es doch eine Aehnlichkeit mit dem unbegrenzten Zorn Gottes in
Bezug auf ordnungsgemaesses Verxfahren und Kontrolle. So wie goett-
licher Zorn oder Aerger in seiner Harmonie mit der Wahrheit majestae-
tisch ist und sein Ausdruck von der Gesamtheit aller goettlichen Attribute
sanktioniert wird, so ist heiliger Zorn im heilig gesprochenen Menschen

ein Lebenspiinzip und ein Ausdruck,der weder die Vernunft aus dem

Gleichgewicht bringt, noch die verschiedenen Teile des Selbsts verwirrt.
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Paul S. Hill.
Seite 72

-/ H -<m'! Vv ty
3. Aus dem Vorangegangen\wachsen mit objektiveren Betonung die Ueber-

/
tretungen bruederlicher Liebe, die sich durxch mangelndes Befolgen der Wahrheit
in der Unterhaltung ergaben. Hier kann man erwaehnen: 1.. Jegliche Tadelsucht
und Verleumdung. Der Heilige Paulus verlangt: 'Laesterung sei ferne von euch
samt aller Bosheit. 1 (Eph. 4: 31); und der Heilige Jakobus ermahnt: 'Verlaestert
einander nicht, liebe Brueder. 1 (Jakobus 4: 11). Dr. Wakefield sagt vom Ver-
Hush

leumden: 'Es besteht darin, dass man das in einer abwesenden Person verbindet,
was ungehoerig lind falsch ist, obwohl Pflicht oder Wahrheit dies nicht verlangen.1l
Fussnote Seite 72

Herr Watson macht die folgende ausgezeichnete Feststellung ueber das

/, . C—-i+-1—*

Gesetz der Liebe: (_Es schliesst allen Aer%er aus. Jenseits dieses__
i

Grddes der Veraergeirung mag eine strafbare Handlung in einem anderen
i e(=.. 1L

hervorgerufen werden, -um das Verstaendnis zu bezeichnen, was wir fuer—
das Uebel haben, und mit diesem Uebel den Missetaeter beeindrucken,

t- .
dass wir ihn dazu bringen, eR zu bereuen und aufzugeben. Dies scheint de
rechte Masstab zu sein, mit dem man rechtmaessigen Aerger von dem
unterscheidet, was im Gegensatz zur Naechstenliebe steht und daher
boeswillig und suendhaft ist. Es schliesst Unversoehnlichkeit aus; denn
wann wir anderen nicht schnell und grosszuegig ihre Schuld vergeben, so
wird dies als solch grosse Verletzung des Gesetzes der Liebe angesehen,
was Menschen zusammenbringen sollte, dass unser himmlischer Vater
es uns nicht vergeben wird. Ee schliesst alle Rache aus; so sollen wir

von anderen keine Strafe fuer gegen uns gerichtete Beleidigungen ver-

langen; und obgleich es rechtmaessig ist, die Strafen des Gesetzes bei
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Verbrechen gegen die Gesellschaft heranzuziehen, so ist dies nie nach
dem Prinzip der persoenlichen Rache zu tun, sondern nach den oeffent-

lichen Auffassungen, dass Gesetz und Regierung von Gott eingesetzt sind.
% ifilm \nmd irt—-----*
Dadurch kommt ein Fall mit der beseelten Regel zustande 'Die Rache ist

mein, ich will vergelten, sagt der Herr.' Es schliesst jegliches Vor-

< Tt<  tf R~ [ - >
urteil aus; das heisst ein barscher Aufbau der Beweggruende und

t N ts /
Charaktere der Menschenlauf Mutmassung oder Halbwissen der Tat-

(yt

sachen begruendet und mit der Neigung verbunden) sich wegen mangeln-
t/\
der Beweise eine schieichte Meinung zu bilden. Dies scheint das zu sein,
was der Apostel Paulus meint, wenn er sagt: 'Naechstenliebe denkt
nichts Schlehchtes. 1 Es schliesst jegliche Tadelsucht und Verleumdung
aus, wenn der Zweck nicht der Besserung des Missetaeters dient oder

Jvn'iv -- t V. Lt w1t mly  *-V
wenn von unserer Liebe und Pflicht anderen gegenueber keine Wahrheits-

erklaerung verlangt wird. Jedes~Mal, wenn das Ziel nur darin besteht,

den Menschen in der Achtung anderer zu erniedrigen, ist es nur in ein

gl v
verdriessliehes_jand unmoralisches Gefuehl aufloesbar. Es schliesst
W . o VAN
(alle jenen Angriffe aus - ob kleinlich oder bedeutender -,. die auf die
i j- 1-- w o'

Interessen anderer gemacht w-ardenk-koennen, “wenn das Gesetz d&R
Falles oder sogar das abstrakte Recht,, nicht gegen unsere Forderung
sein mag. Das sind stets komplizierte Faelle und kommen nur gelegent-
lich vor; aber die Regel, die uns verpflichtet, anderen das anzutun, was

A w- orwe

wir von ihnen fuer uns wollen, verpflichtet uns, gemaess der wohlwol-
VMcL'Vtkc <Jr i

lenden Ansicht des Falles zu handeln und auf die Rechtsstarre zu ver-

zichten,. Als Begrenzung ihrer Ausuebung schliesst sie letzlich alle

jenen kuenstlichen Unterschiede aus, die von Menschen oder Massnahmen

der Vorsehung oder von zufaelligen Umstaenden geschaffen wurden.
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Menschen aller Laender, aller Hautfarben, aller Zustaende sind der

CTcL mA>
Gegenstand der unbegrenzten Auffassung 'Di sollst Deinen Naechsten

lieben wie Dich selbst.” Freundliche Gefuehle durch natuerliche Instinkte
/G- m a- >
durch Austausch mit anderen Laendern hervorgerufen mag die Liebe fuex.

unseren Nachbarn zuTjaermerer Ausuebung einzelnen gegenueber oder—
Msnschenklassen, bringen oder man kann sie als deutlich und besonders
bet~raeht;en7—obwohl aehnliche Stimmungen noch zu dieser allumfassenden
Naechstenliebe beitragen; aber hinsichtlich aller Menschen ist cliese
Naeachstenliebe eine wirksame Gemuetsbewegung, die jeglichen boesen
S. / / /
Willen und Verletzung ausschliesst. M (Watson, ‘Institutes’)
Seite 73
Denn wenn der Zweck nur darin besteht, einen Menschen in der Achtung anderer
zu erniedrigen, kann es nur in ein verdriessliches und unmoralisches Gefueh” auf,
geloest werden.’ (Wakefield, 'Christian Theology', Seite 517) 2. Alle ver-
faelschten Mitteilungen. ‘'Lasset kein faul Geschwaetz aus eurem Munde gehen,
sondern was gut ist und das Noetige foerdert, das redet , auf dass es Segen bringe,
denen, die es hoeren.' (Epheser 4: 29). Das beschraenkt sich nicht nur auf

Zoten - sondern auf alle Arten verdorbener Reden - Woerter von Neid oder Eifer-

sucht gefaerbt; ein Ton, der Aerger oder Ungeduld verraet; und alles, was ent-
i e . <e-- \
I
weder unecht in Form oder nicht heilig im Geist ist. 3. Luegen und Taeuschung.

Taeuschung kann als Wurzel der verdorbenen Natur angesdien werden und Lue”gen
als ihr verfaelschter Ausdruck. Daher sagt der Heilige Paulus: 'Belueget ein-
ander nicht; denn ihr habt ja ausgezogen den alten Menschen mit seinen Werken. '
(Kol. 3: 9) Luegen trifft gerade die Fundamente der gesellschaftlichen Struktur
liefert Menschen gegen Menschen aus und Nation gegen Nation. Es zerstoert

die einzige Grundlage fuer Vertrauen und Glauben und deshalb kritisiert der
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Heilige Johannes alle, die es sich leisten zu luegen. Er sagt: . aller Luegner,

deren Teil wird sein in dem Pfuhl, der mit Feuer und Schwefel brennt. 1 (Offenb.
21: 8); und dann wieder, als er von der heiligen Stadt spricht: 'Und wird nicht
hineingehen irgendein Unreines und nicht, der da Greuel tut und Luege. 1 (Offenb.
21: 27)
4. Rache ist durch» ausdrueckliches Gebot verboten. Es ist zwar gesetzlich und

i X«'y-b N
richtig, dass Missetaeter\der Gesellschaft von den richtig eingesetzten Behoerden
bestraft werden, private Rache jedoch ist unerlaubt. Die goettliche Verfuegung
ist: 'Vergeltet niemand Boeses mit Boesem. ' (Roemer 12: 17); und 'Raechet
euch selber nicht, meine Lieben, sondern gebet Raum dem Zorn Gottes; denn es
steht geschrieben: "Die Rache ist mein; ich will vergelten, spricht der Herr." 1
(Roemer 12: 19). Ein unversoehnlicher und nicht- vergebender Geist ist auch
eine grosse Verletzung des Gesetzes der Liebe. 'Wenn ihr aber den Menschen nicfc
vergebet, so wird euch euer Vater eure Uebertretungen auch nicht vergeben.'
(Matth. 6: 15)
Seite 74
Aber bruederliche Liebe hat nicht nur ihre Verbote, sie hat ebenso ihre positivan
Ve CtUne e ok
Versicherungen. Folglich behauptet sie, dass wahre Bruederlichkeit angemessene
Achtung fuer die Rechte und Vorrechte anderer hat. Diese sind allgemein als das
Recht 1. thUJr#Leben, 2. Jiu.rf Freiheft und 3. zurf.1 Besitz zusammengefasst.
1. Der Mensch hat das Recht zum Leben. Dies bezieht sich nicht nur auf die

/

tatsaechliche koerperliche Existenz* was wir bereits bei der Besprechung der
Heiligkeit des Leibes behandelt haben,] sondern auf all das, was unser Herr aus*
legt, wenn er sagt: 'lch bin gekommen, dass sie das Leben und volle Genuege

haben sollen. ' (Johannes 10: 10) Menschliche Kultur schliesst nicht nur Freude

an physischen Werte ein, sondern auch Verstaendnis des Wahren und Anerkennen \

-
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des Schoenen. Da her ist die Volksgemeinschaft verpflichtet, dem Einzelnen die

o<k >i/V
Moeglichkeit zu geben, korrekte Nahrung, Kleidung und Obdach zu finden f und
ebenso die Moeglichkeit fuer die kulturellen Vorteile intellektueller und geistlicher]
Entwicklung. 'Das innewohnende Prinzip, das in allen diesen Faellen vorausge-
setzt ist, ist die Lehre von Gleichheit, Gleichheit der Rechte, nicht Gleichheit
des Zustarides. Das heisst: Jeder Mensch hat das gleiche Recht, die gnaedig-
in seiner Reichweite stehenden Mittel zum Glueck zu benutzen/wie adX{'Jeder
andere Mensch die Mittel zum Glueck benutzen muss, die gnaedig in seiner

Reichweise stehen. (Raymond, 'Systematic Theologyl IIl, Seite 150)
2. Der Mensch hat ein Recht f«err persoenliche Freiheit. Wie allgemein ange-
nommen/besteht diese Ungebundenheit im Befreitsein von Zwang oder Hinderung

und bezieht sich auf Koerper und Geist. Dr. Wakefield sagt: 'Persoenliche

Ungebundenheit besteht in der Befreiung von der Willkuer unserer Mitmenschen

R 8 | i Crem »

oder in dem Privileg zu handeln wie es uns gefaellt ohne die Rechte anderer
Vn ,ittem ~ mt'<’ vr-yrAw/ A - ( [4w/ 1

zu missachten. Diese Art der Ungebundenheit gehoert Maennern in einem.

< r -

Sozialstaat_an, und kann nur durch bestehende Gesetze erhalten werden. Daher
ist Ungebundenheit der Person anscheinendix; in dem eingeschlossen, was wir
iV ox ~ * -
Buergerfreiheit nennen, da es die Rechte aller Mitglieder der Volksgmemeinschaft
anerkennt und von den Gesetzesbeschraenkungen abhaengt. ' (Wakefield,
'Christian T'neology', S. 521). Buergerfreiheit schliesst auch Pressefreiheit
| |

und Freiheit des Versammslns ein;;
Seite 75

h..,.
und diesem muss religioese Freiheit hinzugefuegt werden oder Freiheit, Gott
gemaess der Eingebung des eigenen Gewissens zu verehren.

3. Der Mensch hat auch das Recht auf Eigenbesitz. Das Recht frrer Eigenbesitz

hat unschaetzbaren Wert und jegliche Verletzung desselben sollte rechtmaessig
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verurteilt werden. Durch das goettliche Gebot wurde es den Menschen ver-
sichert: 'Du sollst nicht stehlen. 1 (2. Mose 20: 15) Im Neuen Testament wird
das Gebot ‘'Lass dich nicht geluesten deines Naechsten Hauses' (2. Mose 20: 17)
bis in das Prinzip der Gerechtigkeit im Herzen, hineingebracht,, laus dem sich
unredliche Zuneigung erhebt, die dem Vermoegen der Menschen alle moeglichen
Verletzungen zufuegt.
Fussnote Seite 75
Persoenliche Ungebundenheit muss von dem unterschieden werden, was
manchmal natuerliche Ungebundienheit genannt wird. Diese besteht an-
geblich aus der Freiheit, in allem das zu tun, was einem gefaellt™ ohne
Ruecksicht auf die Interessen unserer Mitmenschen. Auf derartige Frei-
heit haben wir keinen rechten Anspruch; weder natuerlich noch erworben.
Die Freiheit zu ruaben und zu pluendern mag das Naturrecht des Wolfes
oder Tigers sein; wenn aber die Menschheit von der Natur fuer den *e** 5
Sozialstaat ausgestattet und bestimmt ist - dies kann kaum verleugnet
werden - kann dies nicht das Naturrecht der Menschen sein. Wenn wir
also von der Freiheit als einem Naturrecht reden, so meinen wir die
Art der Freiheit, die in Uebereinstimmung mit den Rechten aller Menscher
steht. /"Freiheit der Rede und der Presse ist das Recht aller Buerger)
'frei ueber seine Gefuehle zu sprechen, zu schreiben und sie zu ver-
oeffentlichenlbezueglichK passender Themen. Das Wort 'Pressel istl
in seinem umfassendsten Sinne angewandt und bezeichnet das allgemeine

Geschaeft des Driuckens und Veroeffentlichens. Daher ist die Presse-

/?t Ci Y/
freiheilL die Freiheit, Buecher und Zeiimgen ohne Zurueckhaltung zu

veroeffentlicherr ausser denen, die notwendig sind, die Rechte anderer

zu wahren. Die Menschen dirfen nicht in allen Faellen gegen andere
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das sagen oder veroeffentlichen, was sie wollen. Ohne eine gewisse
| ‘o<
Einschraenkung koennen sie durch falsche Berichte oder boeswillige

Je m n

Veroeffentlichungen den Ruf, jFrieden oder Besitz ihrer Mitmenschen
verletzen. Es ist daher korrekt, obwohl Zivilbehoerden jedem Menschen
Rede- und Pressefreiheit garantieren, dass er fuer den Missbrauch
dieses Rechtes “verantwortlich gemacht wird. Es ist entweder Ehren-
kraenkung oder Verleumdung, wenn eine Person jemanden durch eine’
falsche oder boesartige Behauptung oder Nachricht verunglimpft. Wenn
die Beleidigung aus gesprochenen Worten besteht , ist es, muendliche
Ehrenkraenkung; wenn aus geschriebenen oder gedruckten Worten, dann
ist es eine Schmaehschrift. Weil das letztere allgemein mehr als das
erstere kursiert und deshalb wahrscheinlich mehr verletzt, ist es anc,
geblich das groessere Vergehen.
Gewissensfreiheit oder religioese Freiheit besteht aus dem uneinge-
schraenkten Vorrecht, irgendwelche religioesen Ansichten, die unser
Urteil fuer richtig haelt, anzunehmen oder aufrechtzuerhalten und Gott
gemaess der Eingebung unseres Gewissens zu verehren.
So haben wir gesehen, dass die korrekte Anwendung der Justiz uns die
drei grossen Naturrechte des Menschen zusichert: Leben, Besitz und
Freiheit. Aber diese Rechte koennen durch Verbrechen eingebuesst
werden. Wenn ein Mensch einen Mord begeht, buesst er sein Leben ein
und erleidet gesetzesm”ssig den Tod. Wen er des Aufruhrs schuldig ist,

* i.-CVfar <*** .-
kann sein Besitz ergriffen und besetzt werden. Wenn er stiehlt, verliert

N

er sein Recht fuer Freiheit und wird gerechterweise eingekerkert. Wie

weit die Naturrechte des Menschen von der oeffentlichen Autoritaet

£ .
zurueckgehalten werden koennen, ist jedoch ein Punkt, ueber den es
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verschiedene Ansichten gibt. - Wakefield, 'Christian Theology’,
Seiten 521 - 523
Uebergang auf Seite 76

Der Heilige Paulus erklaert auch ausdruecklich: 'und dass niemand zu weit
gehe und betruege seinen Bruder in solcher Sache; den der-Herr ist ein Raecher
das
ueber alles, wie wir euch schon zuvor gesagt und bezeugt haben. ' (1. Thess. 4:6)
Diebstahl besteht darin, dass man Besitz nimmt ohne Kenntnis oder Zustimmung
des Besitzers. Raub heisst Besitz gewaltsam von seinem rechtmaessigen Be-
sitzer nehmen; und Betrug ist die Verletzung unseres Nachbarn durch Taeuschung.
Ca xell'i <A—
Diese allgemeinen Formen der Unehrlichkeit sind Uebertretungen der Justiz und
sind durch das achte Gebot verboten.
yii »e [)*.<<<',
Zusaetzlich zu den Anrechten auf Leben, Freiheit und Besitz verlangt das
Christentum auch die Ausuebung von Wohltaetigkeit an allen Menschen.
Fussnote Seite 76
Besitzerrecht hat unberechenbaren Wert fuer die Menschen. Es ermoeg-
licht ithnen, Glueck in grossem Masse j.m Verhaeltnis zu ihrem Geschick,
ihrer Sparsamkeit und ihren moralischen Tugenden zu erlangen. Es ver-
mehrt die Objekte des Vergnuegens und legt die Grundlage fuer frei-
=

willige Industrie und Unternehmung. Es ist eine der Hauptsaeulen der
\

Zivilisation. Es fuehrt zur Vollendung all jener Kuenste und Wissen-

i, , ist__
schaften, die mitzivilisiertem Leben verbunden sind und, die Grundlage
Ui Mr --
aller mechanischen, kaufmaennischen und fabrxizierenden Beschaeftigun-
iv!Vv.L.--
gen Die Protektion der Menschen durch den Staat beim Genuss der Be-
Se

sitzerrechte steht erst an zweiter Stelle pach der-Protekt-ion-beim Genuss-
¢i,.-, persoenlicherj Rechte und Freiheiten. - Wakefield, 'Christian Theology’,

Seite 520.



Recht auf Besitz kann erworben werden: 1. direkt durch ein Geschenk
Gottes. Ein Mann, der herrenloses Land betritt und es weiterhin besetzt
L

und verbessert, erwirbt sich dadurch ein Recht auf genanntes Land, das
ihm allein gehoert und das er*durch Geschenk oder Kauf uebertrggen kann.
Wenn ec das Land ohne Uebertragung seines Recht« verlaesst, wird es
herrenlos und daf von anderen betreten werden. Aber waehrend er oder
seine Nachfolger es tatsaechlich im Besitz haben, koennen sie nicht ge-

D-06
stoert werden. 2. Besitzerrecht kann direkt durch Arbeit erworben

|
werden. Was auch das Produkt seiner eigenen Arbeit sein mag, es ge-

hoert ihm unte;’ Ausschliessung ande,riel’r..m Wenn Produkte die Ergebnisse
kombinierter Arbeit sind, hat jeder Teilnehmer offensichtlich nur An-
spruch auf den Teil seines Produktes, den seine eigene Arbeit erzeugt
hat. Kapital ist das Ergebnis € vergangener Arbeit. Wenn daher der Ar-

beiter das Kapital eines anderen benutzt, muessen er und der Kapitalist

das Produkt teilen im gerechten Verhaeltnis zur aufgewandten Arbeit.

LL S/ (<.
So wie die zivilisierte Menschheit eingeteilt ist, ist die gerechte Ver-
WViEm < ST -—
teilung der Produkte unter Arbeitern und Kapitalisten-zu allen Zeitaltern
i A<f i X< *

und auch heute noch eine Frage/_grbsser Schwierigkeiten gewesene Wir
— — i
it «é*v
haben nicht die Versicherung, die Loesung eines Problems zu versuchen,

-

dy<as Philosophen und Staatsmaenner aller Zeiten nichtinder Lage waren
VAN

zudoesen. 3. Besitzerrecht kann durch Tausch erworben werden, durch

A" i
Geschenk, durch Testament, durch Erbe, durch Vergroesserung und
durch Besitznahme. Wenn jemand;Besitz jemandem anderen als Entgelt
gibt, so nennt man das Tausch; wenn er andere Gueter empfaengt, nennt
man es Tauschhandel; wenn er Geld em”™"kengt Verkauf; wenn er sein

I\ Vit
Besitztum ohne Entgelt 1l-os wird, ist es ein Geschenk; wenn er anweist,

wie nach seinem Tode Uber sein Besitztum verfuegt werden soll, heisst
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es, dass seine Erben ihre Rechte durch das Testament erwarben. Wenn
jemand ohne Testament stirbt und Besitztum hat, teilt der Staat sein
Erbe so auf, wie er es wahrscheinlich getan haette, haette er ein
J*iec

Testament gemacht. Der Wert, den ein Besitz einbringt, gehoert ihm -
das nennt man Besitztum durch Vergroesserung erworbei™ Wenn jemand
etwas friedlich mehrere Jahre lang besessen hat, so bedeutet diese
friedliche Besitznahme fuer andere die moralische Verpflichtung, ihn
in Frieden zu lassen. (Vergl. Raymond, 'Systematic Theology', III,
Seiten 134 - 137)

Seite 77

"Wohltaetigkeit ist nicht nur ein negatives Gefuehl, sondern traegt reiche und viel-

seitige Frucht. Sie erzeugt ein Gefuehl der Freude an dem Glueck anderer und

+
zerstoert so.Neid; sie ist die Quelle der Sympathie und des Mitleids; sie oeffnet

iA-
ihre Hand in Unparteilichkeit, den Mangel der Beduerftigen zu decken; sie gibi-

sie widersteht dem Falschen, das ihnen auferzwungen werden mag; und sie setzt
ir .

sich dem Risiko fuer Gesundheit und Leben um ihretwillen aus. Wohltaetigkeit
nimmt besondere Ruecksicht auf die geistlichen Interessen und die Rettung der
Menschen. Sie lehrt, wueberzeugt und tadelt die Ungebildeten und Umoralischen;
sie beraet die Einfachen; sie troestet die Zweiffelnden und Bestuerzten; und sie
erfreut sich an jenen Geschenken und Gnaden anderer, durch die die Menschheit
erleuchtet und gelaeutert werden." (Wakefield, 'Christian Theology’, Seiten 523, 52»
Fussnote Seite 77

Zusaetzlich zu dieser Behauptung weist Dr. Wakefield darauf hin,

1. dass wahre christliche Wohltaetigkeit uninteressiert ist. 'Du sollst

Deinen Naehcnsten lieben wie Dich selbst.® Wir sagen nicht, dass

dies ein Fehlen aller Beziehung Tp unserem eigenen Interesse darstellt.
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Ein vollkommenes Ausserachtlassen unserer eigenen Befriedigung ist
anscheinend unmoeglich; den ein solcher Gemuetszustand wuerde den
aktivsten und leistungsfaehigst4dn Prinzipien der menschlichen Natur
widersprechen. Aber obwohl genau und philosophisch gesprochen Wohl-
taetigkeit uns nicht von allen Refemenzen auf unsere eigenen Interessen
entbloesst, so schliesst sie doch jene Gefuehle in sich, die unser Glueck
vom Foerdern des Glueckes anderer ahhaengig machen. Mit Menschen
frueunulich zu sein, nur weil sie mit uns freundlich sind”oder ihre
Maengel zu erleichtern nur weil es zu unserem eigenen Interesse beitraeg
ist nicht Wohltaetigkeit, sondern Selbstsucht. (Vergl. Lukas 6: 32, 33)
2. Wahre Wohltaetigkeit ist in ihren Zielen unbeschraenkt. Sie ver-
achtet das Diktat einer engen und berechnenden Politik, sie bringt uns
dazu, das Glueck anderer bis zur Grenze unserer Faehigkeiten zu
foerdern. ..., Uneingeschraenkt von Banden der Blutsver-
wandtschaft, Gesellschaftsangewohnheiten, Ortumstaenden oder natuer-
lichen Sympathie, dehnt christliche Wohltaetigkeit ihre wohlwollenden
(0,A L
Wuensche auf unsere gesamte Rasse aus. Sie loest die Fesseln der
konfessionellen Froemmelei, springt ueber die Grenzen politischer
Aechtung und sagt sich vom System einer selbstsuechtigen Gegenseitig-
keit los. Ihr Trachten ist mir vom Wohnsitz des Menschen begrenzt.
4- (-
3. Wohltaetigkeit opfert sich selbst]Und ist arbeitssram. Der Eifer der
Apostel, die Geduld der Maertyrer, die Reisen und Arbeiten der Evange-
listen am Anfang waren alle von diesem Gefuehl beseelt; und der Eifer
der Evangelienpfarrer aller Zeiten, die Arbeiten einzelenr Christen
zum Besten der menschlichen Seelen, zusammen mit den Unternehmungen

dueser freiwilligen VereiKne, die Missionare zu den Heiden senden oder
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Bibeln und religioese Flugblaetter verteilen, oder Schule halten - sie
alle sind ihr sichtbarer Ausdruck vor der Welt. 1 4. Wahre Wohltaetig-
i't
keit zeigt sich in Handlungen der praktischen Barmherzigkeit undjun-
parteilichkeit den Beduerftigen und Armseligen gegenueber. Das Er-
gebnis der Wohltaetigkeit ist mehr besonders—benannte christliche
Bruderliebe, deren Feld aeusserst ausgedehnt ist ... Die voll-
£ MVIf
kommene Vernachlaessigungkl diese praktische Wohltaetigkeit ausza-
ueben, ist vollkommen unvereinbar mit dem Charakter eines guten
Menschen. 'Wenn aber jemand dieser Welt Gueter hat und sieht seinen
Bruder darben und schliesst sein Herz vor ihm zu, wie bleibt die Liebe
Gottes in ihm?1 (1. Joh. 3: 17) (Vergl. Wakefield, ’'Cnristian Theologyl
Seiten 523 - 526)
Seite 78
Wir werden sehen, dass sich die Wohltaetigkeitspflichten sehr von denen der
einfachen Gegenseitigkeit unterscheiden. 1. Wohltaetigkeitsdienste stehen ausser-
halb des Verpflichtungsbereiches und deshalb koennen unsere Mitmenschen sie
weder von uns verlangen noch uns kritisieren, wenn wir sie nicht vollbringen.
Hier liegen Pflicht und Verantwortung einfach bei Gott und nicht be i ihnen.
2. Wohltaetigkeit verlangt seitens des Empfaengers verpflichtende Dankbarkeit
dem Geber gegenueber. Dies stimmt nicht im Falle der Gegenseitkgiet. Bei der
Zahlung
einer ehrlichen Schuld ist keine Dankbarkeit faellig. 3. Verpflichtungen, die bei
Gegenseitigkeit verlangt werden, koennen durch Zivilbehoerden durchgesetzt
werden, aber die Verpflichtung der Wohltaetigkeit liegt vollkommen beim- Guten,
n Ve XX

was erreicht werden mag.

Fussnote Seite 78
Watson ueber) BesitzerrechtO.

'Vt Besitztum kann nicht nach freier Wahl veraeussert werden, ohne Rueck-
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sicht auf die Regeln des goettlichen Gesetzes; und auch hier werden wir
die Schwaeche tder verlangten Ueberlegung wahrnehmen in rein
moralische”™ Systemen verschwenderische und vergeudende Ausgaben,
gefaehrliche Spekulationen fmd*sc')o\g,?r das offensichtliche Uebel des

Gluecksspiels zu verhueten. Zugegeben, dass viele schwerwiegende

TRV 4 P> < ¢ «< _
Argumente gegen all diese von Anspruechen der Kinder und naher Ver-
n at" x > < fr*-~ (/ lifrO

wandten vorgebracht werden, deren Interesse wir vertreten”™ muefrsen”™ und

tU t*** C
denen gegenueber wir kein Recht haben, sie aueh-nur der Chance auszu-

setzen, im gleichen Zusammenbruch mit uns verwickelt zu sein. Aber
diese Gruende haben wenig Einfluss auf die, die sich einbilden, sich an
der Grenze aeusserster Gefahr halten zu koennen und die, 'natuerliches
Rechtl geltend machen, mit ihrem Eigentum zu tun, was sie wollen. In

Faellen, in denen es keine Kinder oder abhaengige Verwandten geben mag,
iLIC .. i .»
ist der einzelne weniger geneigt, die Kraefte dieser Art von Vernunft
L*« & T " VF v « ) i "tt- Av-
anzuerkennen oder er haelt sie fuer seinenFall alsziemlich unanwddbar.

Ab6r dasChristentum bestimmt’'Maessigungl der Verlangen und Ent-
1] N\ H

i
ur AH«../ -“F&1
haltsamkeit bei der Befriedigung des Appetites und bei der Vorstellung

sfle jr..pr thi *5 <~ u
und der Pracht des Lebens; auch wo ein Stadium des Ueberflusses
i0 e-VLu#t/*e /| >--a
ihnen gebietet. Es warnt vor 'Geldliebe’; vor dem 'Willen reich zu

sein'," es sei denn, dass 'der Herr einen Menschen segnet' im gewdhn-

lichen Pfad und Verlauf ehrlicher Betriebsamkeit - massgebende Vorn

-vrrtvk” B}
sichten, -die sich direkt an gefaehrliche Spekulationen lehnen; und es

warnt-diese-als die folglichen 'Versuchungen' udd 'geistlichen Fall-
/ > - x . SNt n
stricke' zu verachten, die fuer die Angewohnheiten der Froemmigkeit
HA . -*Y<tV
und letztlich fuer die Seele zerstoerend sind und in die fallen muessenpV
‘mjvrT,/ - C * [/ -
,» Ueberlegungen von umfassender Tragweite, aber eigen in sich selbst
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und ziemlich ausserhalb der Reichweite jener moralischen Systeme,
die keine Achtung fuer seine Autoritaet haben. Gegen Gluecksspiel in
seiner harmlosesten Form gibt es seinen ausdruecklichen Befehl 'die
Cfsf & W'e oef" . . *CV, ' ] .
Zeit, exloesenl, und in seinem’'schlimmsten Faellen setzt es ihm nicht
nur die obigen Ueberlegungen entgegen y?ie es von.einer unheiligen
‘Liebe nach Geld' herruehrt; sondern die Gesamtheit jenes Geistes und
, - i<e*' m7H
Charakters, die es fuer uns obligatorisch macht und die jene boesen und
oft teuflischen, durch diese Angewohnheit hervorgerufenen Erregungen
so fuerchterlich verletzen. Vor allem wird Besitztum zu einem Treu-
I 11 c». ‘jc.il == 14" " v t [ 1 *e )
besitz gemacht gemaess der G Regeln anzuwenden, die von Ilhm vorge-
schrieben worden sind, der es als der allerhoechste Besitzer bei uns-
hinterlegt hat. Die Regeln verlangen gewiss seinen Gebrauch, ([denn Idie
Habsuechtigen sind vom Koenigreich Gottes ausgeschlossen)” aber ~sein
L.-i-"
Gebrauch ist zuerst mit Maessigung zur Versorgung unserer Beduerfnisse
gemaess unserer Stellung; dann als eine Fuersorge fuer Kinder und
abhaengige Verwandte; und schliesslich fuer Zwecke der Naechsten-
liebe und Religion, in der Gnade - wie vorher gesagt - reichlich in
uns vorhanden sein muss* und sie werden alle durchgesetzt, indem Ut'tc
Ha ; Vi wir vor die Verantwortung gestellt werden, vor Gott selbst als Person
Rechenschaft ueber den Missbrauch oder die Vernachlaessigung dieses
Treubesitzes beim allgemeinen Gericht.abzulegen. (Vergl. Lee,
'Elements of Theology', Seiten 435, 436)
Seite 79
Ur-. . et'¥ I I'N4* < m =
Bei der Anwendung von Wohltaetigkeiten ist jedoch stets grosse Vorsicht not-
wendig, sodass wir nicht unabsichtlich Muessiggang und Abhaengigkeit ermutigen;

es ist jedoch besser, sich auf der Seite der Freigebigkeit zu irren als zu Geiz und

Har



Herzenshaerte zu neigen.

Die Einrichtungen des Christentums.
Der Mensch hat nicht nur allein Pflichten, Gott/ sich selbst und anderen gegen-
ueber, sondern er ist ein Teil des gesellschaftlichen Aufbaus, der gewisse Orga-
nxsation fuer die stete Fortdauer der Rasse, fuer ihre Erhéaltulng und fuer ihre-
geistliche Erleuchtung und Fuehrung verlangt. Diese sind die Familie, der
Staat und die Kirche. Vom goettlichen Standpunkt aus gesehen sind dies drei
»-Ul
Abteilungen von Gottes unsichtbaKrer Regierung; vom menschlichen Standpunkt
aus gesehen sind sie die Mittel, mit denen der einzelne seine Persoenlichkeit
und Nuetzlichkeit vergroessert. Hier widmen wir unsere Aufmerksamkeit nur

der Familie und dem Staat. Die Diskussion ueber die Kirche heben wir fuer

spaetere Kapitel auf.
(I.) Ehe und Familie

Ehe ist die frueheste Form menschlicher Verbindungen und daher die Quelle

und Grundlage aller anderen. Geschichtlich sind Kirache sowohl als Staat nur ein

Ergebnis der Familie, die in jedem Falle die Einheit des Gesellschaftsaufbaues

ist. .. Ehe kann als der freiwillige Vertrag zwischen Mann und Frau angesehen

werden, der auf gegenseitiger Zuneigung begruendet ist, indem siezustimmen,

mit einander zusammen zu leben als Mann und Frau bis sie durch den Tod ge-

trennt werden. Verschiedene wichtige Faktoren muessen in Betracht gezogen

werden:

1. Ehe isttfor allem eine goettliche Einrichtung. Dies ist klar 1. von der Unter-

Scheidung de?'Geschlechts in der Schoepfung (1. Mose I: 27) ; 2. von der goett-
4< 1g*%b C

liehen Erklaerung (1. Mose 2: 18) ; 3. von der Tatsache, dass Mann und Frau

ihren goettlichen Ursprung anerkennen, indem sie ihre Geluebde gegenseitiger

Treue vor Gott ablegen; und 4. ypn der zusaetzlichen Tatsache, dass ihr Be-
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stehen vor dem Entstehen der buergerlichen Gesellschaft im weiteren Sinne

beweist,

Seite 80

dass sie eine goettliche Einrichtung ist.

fki

Da der Kern des Ehevertrages die gegenseitigen, vor dem Angesicht Gottes und

in Gegenwart von Zeugen abgelegten Geluebde ist, sollte m”~n ihn nicht ohne

Beratung abschliessen, sondern ‘ehrerbietig, besonnen und in der Furcht Gottes'.

Die Feierlichkeit sollte von einem Dien$r Christi vollzogen werden, denn nur er

ist bevollmaechtigt, das Gesetz Gottes darzustellen und die Geluebde - in goett-

licher Gegenwart geleistet - zu empfangen und einzutragen. Da Gott am Anfang

die Ehe eingesetzt hat, ist es deutlich die Pflicht des Menschen im allgemeinen*,

im verheirateten Zustand zu leben. Es gibt jedoch Giuende fuer Ausnahmen in

besonderen Faellen.

Fussnote Seite 80

Hinsichtlich der Pflicht jeder Person zu heiraten, sagt Dr. Watson:

"Es war nicht notwendig, dass sich das Gesetz an jeden einzelnen
wandte, da die Naturinstinkte und die Liebeszuneigung, die menschlichen
Wesen eigen ist, ausreichend sind, seine allgemeine Einhaltung zu
garantieren. Da gerade das Band der Ehe den Vorzug hat .und auf Liebe
begruendetiist, machte es die Handlung zu etwas, wo Wahl und Gefuehl

grossen Einfluss haben sollten. Ein weiser Blick auf die Zustaende konnte

’E/* r«v -
nicht ausgeschlossen werden. Es gab Faelle* wo ein derartiger Vorj
* . t*

W )~ C'~ ]
zug)/s o wichtig fuer Glueckseligkeit und Vorteile dieses Zustandes

B f=» -

nicht hervorgerufen werden konnte oder auch nicht das noetige Mass an
u *t I*c i S . #

Zuneigung, um die Vereinigung zu rechtfertigen. Es mag Faelle geben

mit Umstaenden, die fuer die volle Ausuebung einigerr™<ier mit diesem

U iiida *Ct&t i
Zustand verbindeneuen Pflichten schaedlich sind," wie- die-ausreichende



*j

- 134 -

N ol VY E /mg<te ¥

Unterhaltung der Ehefrau und die angemessene Versorgung der Kinder.
Manche koennen auch von der Vorsehung fuer Arbeiten in der Kirche

und in der Welt gerufen werden, die besser verrichtet werden koennen,
wenn man ein lediges und unbehindertes Leben fuehrt; und wie wir vom
Heiligen Paulus belehrt werden, haben es Zeiten der Verfolgung zu einer
Tat der Klugheit gemacht, sogar von diesem ehrbaren tZustand abzusehen.
Die allgemeine Regel jedoch ist fuer Heirat; und alle Ausnahmen scheinen
eine Rechtfertigung nach einem Grundsatz zu verlangen, der auf einer
gleichen oder ausschlaggebeneden Verpflichtung fundiert ist." - Watson,
'‘Theological Institutes', 11l., Seite 543.

Dr. Gregory stellt die 'Voraussetzungen des Ehevertrages' wie folgt
fest: "Koerperliche Fehler und Geistesschwaechen, Erbkrankheiten und
hohes Alter kK werden als ausreichender Grund angesehen,*' die darunter
leiden vom Eintreten in das Ehe Stadium abzuhalten. Darueber hinaus
jedoch ist es klar, dass/yloral folgendes verlangen muss: Erstens, dass
die Beteiligten faehgi sind,, freiwillige und wohlerwogene Zustimmung

zu geben. Daher sind alle erzwungenen Ehen unmoralisch, da der Vertrag
nicht ueberlegt ist. Alle Ehen, die vor dem Alter abgeschlossen sind,

in dem man vernuenftigerweise annehmen kann, dass die Beteiligten”

die Bedingungen, Pflichten und Verantwortungen des ehelichen”~zZi-
~tandes voll verstehen, sind unmoralisch, da der Vertrag nicht ueber-
legt ist. Zweitens, dass die vorher bestehenden Verhaeltnisse der
Blutsverwandtschaft und Verschwaegerung zwischen den Partnern nicht
zu nahe sind. Nach roemischem Gesetz werden Ehen als blutschaender-

isch erklaert, "wenn die Beteiligten aufgrund von Blutsverwandtschaft

zu nahe verwandt waren - das heisst: das gleiche Blut wie Bruder und
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Schwester; oder aufgrund von Verschwaegerung - das heisst durch Heirat
wie Schwiegervater und Schwiegertochter." In dieser Hinsicht entsprach
das levitische Gesetz sehr dem roemischen. Dass Verheiratungen
zwischen denen, die derart eng verwandt sind, nicht natuerlich sind und
daher unmoralisch, kann man mit folgenden Ueberlegungen zeigen:
1. Die natuerliche Zuneigung, die Verwandte fuer einander haben,
mit der Gattenliebe unvereinbar; 2. Das Verbot derartiger Ehen ist
Voraussetzung fuer haeusliche Reinheit, und fuer Gesundheit und
koerperliches und geistiges Wohlergehen der Kinder; 3. Das Verbot ist
notwendig, damit die Bande, die die Gesellschaft zusammentoBeik halten,
durch Ehen mit denen gefestigt werden, die vorher nicht mit einander
waren.
Seite 81.
Drittens, dass keiner der Beteiligten schon verehelicht,oder v erpflichtet
ist, jemanden anderen zu heiraten. Die Verlobung ist nurweniger
heilig als die Ehe und stellt eine wirksame Schranke fuer die Ehe mit
jemandem anderen dar. Man sollte jedoch eingedenk sein, dass Ver-
lobung nicht Heirat ist, sondern ein gegenseitiges Versprechen auf
spaetere Heirat; und dass sie daher nicht vom Gesetz der Ehe sondern
vom Gesetz des Versprechens gelenkt werden mass|< Viertens, dass
gegenseitige Zuneigung vorhanden ist als einzige wahre Grundlage eines
moralischen, friedlichen, gluecklichen, haeuslichen Lebens.
"Die Art, inderdieEhe bekraeftigt und gefeiert wird, ist in verschiedenen
Laendern und Zeitaltern sehrunter schiedlich. Es ist offensichtlich,
dass die Erhaltung der reinen Moralitaet richtige "oeffentliche Bestaeti-
gung beim Eintritt in das Eheverhaeltnis verlangt. Dies geschieht durch

die Vertreter der Religion oder durch bevollmaechtigte Beamten' des
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Zivilgesetzes. Laessigkeit in dieser Richtung fuehrt stets zu Unmorali-
taet." - Gregory, 'Christian Ethics', Seiten 271, 272.
Ob die Ehe ein Zivilvertrag oder ein religioeser Vertrag ist, ist seit
langem ein Grund zur Debatte. D.e Wahrheit scheint zu sein, dass sie
beides ist. Sie hat ihre Verpflichtungen Menschen gegenueber und ihre
Geluebde Gott gegenueber. Ein christlicher Staat erkennt die Ehe als
einen Zweig der oeffentlichen Moralitaet an und als eine Quelle des
Buergerfriedens und der Staerke. Sie ist mit dem Frieden der Gesell-
schaft verbunden indem eine Frau einem Mann zugewiesen wird”~ofd "er
Staat beschuetzt ihn deshalb, der in ihrem ausschliesslichen Besitz rstr
‘-c iy,
Iden das Christentum Im Falle von Ehebruch Scheidung erlaubt, \nimmt
es auch an, dass das Vergehen durch korrekte Beweise vor dem Zivil-
richter nachgewiesen werden muss; und damitvScheidung nicht das
Ergebnis unbegruendeten Verdachtes ist oder als Deckung fuer Aus-
schweifungen benutzt wird, kann die Entscheidung des Falles mit Sicher-
heit nirgendwo anders gefaellt werden... Da sie ein menschliches Wesen
mehr unter die vollkommene Macht eines anderen sfeellt als irgendein
anderes Verhaeltnis, erfordert die Ehe auch Gesetze fuer den Schutz
derer, die so der Verlfetzung ausgesetzt sind. Die Aufteilung der Ge-
Seilschaft in Familien kann nur ein Instrument der Foerderung der Ord-
nung innerhalb der Gemeinschaft sein, durch die Anerkennung, die
i it
das Gesetz dem Haupt der Familie gibt und indem er bis zu einem ge-
wissen Grad fuer das Bgnehmen derer verantwortlich gemacht yard, die
unter seinem Einfluss stehen. Fragen des Besitzes spielen auch in

der Ehe und ihren Problemen eine Rolle. Aus diesen und vielen

anderen wichtigen Gruenden muss das GEsetz ueber die Ehe unter-
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richtet sein; ,muss verschiedene, sie respektierende Regeln vor-

« ( €L )
schreiben;, muss Veroeffentlichung des Vertrages verlangen; “muss

3 -
einige der grossen Befehle der Religion in der Angelegenheit durch
=] "
Strafen bewachen. - Watson, 1Theolgogical Institutes’, 1l, Seite 546

O f Si-t. *E«Jt =1 .
Seite 81

2. "Ehe ist auch ein Zivilvertrag. Dies ergibt sich aus ihrer Verbindung mit der

buergerlichen Gemeinschaft in den folgenden oder aehnlichen Faellen: 1. Ein
>s
christlicher Staat erkennt die Ehe als eine Angelegenheit der oeffentlichen Mora-

litaet und als eine Quelle des Buergerfriedens und der Staerke. Der Frieden
4 <v J , . -
der Gemeinschaft wird besonders durch die Trennung eines Mannes und einer

Frau fuer einander gefoerdert, und das Zivil~fesetz beschuetzt sie in ihren gegen-
\Y

seitigen Rechten und Pflichten. 2. Die Ene teilt die Gesellschaft in Familien auf.

Das Gesetz erkennt dies an und macht das Familienoberhaupt in weitgehendem

P

Masse fuer das Benehmen derer verantwortlich, die unter seinem Einfluss stehen.
N DitSt
3. Besitzerrechte spielen auch eine Rollex in der Ehe.und. ihren-Probleme”~t und—

diese muessen vom Staat zugesichert werden.
Uebergang zu Seite 82

k eh-< %= Utuv'b Hooew! IOt k'/
4. Aufgrund allgemeiner moralischer Zustimmung hat der Staat das V-orrecht_
zu bestimmen, welche Ehen gesetzlich sind; Veroeffentlichung des Vertrages zu
verlangen und verschiedene, ihn repsektierende Regeln vorzuschreiben. Aus den
eben angefuehrten Gruenden ist es offensichtlich, dass die Ehe nicht vollkommen

idi ¢ 1w

der Religion ueberlassen werden kann und so die Anerkennung und Kontrolle des
Staates ausgeschlossen wird. Noch kann es nur dem Staat ueberlassen werden.
Die Hidrat ist ein feierlicher, religioeser Akt und die Geluebde werden vor Gott

) sC f'jf <S/. in>/ ) .
gemacht; wenn der Ritus richtig verstanden wifFél, so stimmen sie ueberein,--sich-
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an die Gesetze zu halten, mit denen Er die Einrichtung behuetet hat.

n i. f.
3. Die Ehe ist die Vereinigung eines Mannes und einer Frau. Sie ist,daher nichJ
nur gegen die Vielweiberei, sondern gegen alle Formen von zwanglosem ge-
schlechtlichen Verkehr. Dass die christliche Form der Ehe rronogamisch ist,
begruendet sich auf die folgenden Usberlegungen: 1. Dass Gott die Ehe am An-

< L]
fang einrichtete als die Vereinigung eines Mannes mit einer Frau (I.Mose 2: 18.

ds ; i

21 - 24}. 2. Dass die Hauptzwecke der Ehe am ehesten durch diese Form er-

(I 74
reicht werden - wie, gegenseitige Zuneigung, gegenseitiges Interesse an den
Kindern und Vorkehrungen fuer ihre rechte Ausbildung. 3. Dass irgendeine
andere Form der Ehe die Zuneigungen der Eltern aufteilt und die Frauen von

, n_ L.

Ehefrauen und Gefdhj~rtinnen zu Sklaven und Handlangern dezimiert. Aber die
hoechste Autoritaet, die die Kirche fuer ihren Glauben an die monogamische
Ehe hat, kann man in den bestaetigenden Worten unseres Herrn selbst finden,
als er sagte: 'Habt ihr nicht gelesen, dass, der im Anfang den Menschen ge-
schaffen hat, schuf sie als Mann und Weib und sprach: "Darum wird ein Mensch
Vater und Mitter verlassen und an seinem Weibe hangen, und werden die zwei
ein Fleisch sein"? So sind sie nun nicht mehr zwei, sondern ein Fleisch. Was ni
Gott zusmmmengefuegt hat, das soll der Mensch nicht scheiden. ' (Matth. 19:4-6)
4. Die Ehe ist eine bleibende Einrichtung und kann auf natuerliche Weise nur
durch den Tod eines der Partner aufgeloest werden. Es gibt jedoch unnatuer-

‘N
liehe Mehtoden, durch die dieses Verhaeltnis geloest werden kann. (1) Sie
wird durch Ehebruch geloest. Die Lehre Christi ist in diesem Punkt sehr
genau. 'Wer sich von seiner Frau scheidet, es sei denn wegen Ehebruchs, der
macht, dass sie die Ehe bricht; und wer eine Geschiedene freit, der bricht

die Ehe.l1( Matth. 5: 32)J~(2) Der Protestantismus hat die Lehre des Heiligen

Paulus ziemlich allgemein so ausgelegt, dass das absichtliche Verlassen die
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ehelichen Bande ebenso loest. Er sagt: 'Wenn aber der Unglaeubige sich
scheiden will, so lass ihn sich scheiden. Es ist der Bruder oder die Schwester
nicht gebunden in solchen Faellen. Zum Frieden hat euch Gott berufen. 1
(I.Kor. 7: 15) Dr. Gregory weist jedoch daraufhin, dass es "wahrscheinlich
ist, nach der Hartnaeckigkeit zu urteilen, mit der die Heilige Schrift am Ehe-
bruch an anderen Stellen als dem rechten Grund zur Scheidung festhaelt, dass
das Imstichlassen eine Scheidung nur dann rechtfertigt, wenn man Ehebruch
annehmen kann, da die beiden zweifellos immer in diesen ausschweifenden
Zeiten Zusammengehen." (Gregory, 'Christian Ethics', Seite 273). Es scheint
daher deutlich zu sein, dass das Evangelium Scheidung nur im alleinigen Falle
des Ehebruches erlaubt.
Fussnote Seite 83
Die Ehe ist ein unloeslicher Vertrag zwischen einem Mann und einer
Frau. Sie kann weder durch einen freiwilligen Akt der Nichtanerkennung
seitens der abschliessenden Partner aufgeloest werden; noch durch
einen Akt der Kinache oder des Staates. 'Was nun Gott zusammengefuegt
hat, soll der Mensch nicht scheiden.' Der Vertrag kann jedoch geloest
werden, aber nicht durch einen gesetzlichen Akt der Menschen. Er
wird durch den Tod geloest. Er wird durch Ehebruch geloest und,wie*io*.
Protestanten lehren durch absichtliches Verlassen. Mit anderen Worten ,
es gibt gewisse Vorkommnisse, die von Natur aus zur Aufloesung des
ehelichen Bandes beitragen. Die einzige gesetzesmaessige Autoritaet,
die der Staat auf diesem Gebiet hat, besteht darin, dass er die Tat-

sache anerkennt, dass die Ehe aufgeloest wurde; dass er es offiziell

verkuendigt; und passende Vorkehrungen trifft hinsichtlich des veraender-

ten Verhaeltnisses der Beteiligten. - Hidge, 'Systematic Theology’',111,
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Da die Scheidung anerkannt wird, kann das christliche Gesetz nicht
ohne Bezugnahme auf die mosaische Gesetzesgebung verstanden werden,
e- it «*» Ce=< A (»Cil. tJc<m >/ -
die es im allgemeinen enthaelt. Unser Herr bezieht sich sehr ausdrueck-
lich darauf: Er verbessert alte, traditionelle Fehler auf diesem Gebiet

if o/ . L
genauso wie er traditionelle Fehler, bezueglich Ehebruch korrigiert”.

-
Er haette es nicht absoluter ausdruecken koennen , alSjer sagte, dass

die Ehe ein ewl"::g.;)l/’ :\/e:trag ist, den weder die Beteiligten noch irgend-

welche andere menschliche Maechte loesen koennen; es sei denn unter von
S N e )

Gott selbst bestimmten Bedimmgen. Was ,diese Bedingungen auch in den

Tagen der menschlichen Herzensverhaertung haetten sein koennen

9 Matth. 19:8), es ist klar, unser neuer Gesetzesgeber bestimmte, dass

nur ein Verstoss, naemlich Hurerei, das eheliche Band loesen soll:

'Wer sich von seiner Frau scheidet, es sei denn um der Hurerei willen,

und freit eine andere, der bricht die Ehe.” (Matth. 19: 9; Markus 10:11,12)

Unter dem alten Gesetz war der Tod die Strafe fuer Ehebruch; die Gesetzgebung

unseres Herrn schafft das stillschweigend ab: Mehr noch, Er gibt

7 vwivi'T.a die gleiche Bedeutung wie al » A
i . . frt . .
was allgemein das gleiche Vergehen bezeichnet, das von einer verhei-
17V -.AA

rateten Person begangen wurde. Eine bemerkenswerte Phase der
gleichen Frage ergibt sich im Zusammenhang mit dem.ieuen Verhaelt-
nis zwischen vereirateten Personen verschiedenen Glaubens. Unser
Herr deutete an, dass die geschiedene Person wieder heiraten kann.
Bei der Behandlung der Frage bezueglich des vorsaetzlichen und end-

gueltigen Imstichlassens seitens eines unglaeubigen Partners, sagt

i ,
der Heilige Paulus, dass der-Verlassene frei ist: [f so lass ihn sich

scheiden. Es ist der Bruder oder die Schwester nicht gebunden in
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chen Faellen. ' (I.Kor. 7: 15) Worin das Ausmass dieser Freiheit

besteht, sagt die Heilige Schrift nicht; aber es wird allgemein ange-

nommen, dass Imstichlassen ebenso wie Ehebruch nach dem neuen Ge-

setz ein gueltiger Grund fuer Scheidung ist. - Pope, Comp. Chr. Th.

Seite 240.

Uebergang zu Seite 84

Hinsichtlich der positiven Ueberlegungen zugunsten der Dauerhaftigkeit der

Ehe koennen wir das folgende feststellen: (1) Sie muss bestaendig sein, um die

moralischen und geistlichen Zwecke des einzelnen, der diesen Vertrag ab-

schliesst,

y.
eL-'t-'i ¢

Vv rrc. DIC-hi.C..

zu erfuellen. (2) Daaerhaftigkeit wird verlangt, damit interessante
- jt Jo § f A /
-f c L Jy - * < ir -4?. /7 -t t * 't >« v E.0% W ¢ -* /wKk-v: N C t

und einflussreiche Beziehungen anerkannter Kinder und Eltern erreicht werden,

Daraus ergaben sich die reinsten und zaertlichsten Zuneigungien. (3) Dies ist
° »

auch noet

innerhalb

wenn sie

die Natur
Dt, V.7t-¢c' C~*~

ig fuer das richtige Training der Kindler in Gehorsam und Tugend
des Elternhauses und fuer ihre liebevolle Beratung ung uund Leitung ,

das Haus verlassen. (4) Letzlich hat Gott durch sein Gesetz fuer

'stoton Xt .
des Menschen mit ihren anwachsendadn Zuneigulngen und durch aus-

a5 41 (i—t T

gesprochene Erklaexung-in seinem Wort festgestellt, dass die Ehe ein dauer-

hafter Zustand ist und sein sollte.

Fussnote

Dr.

Seite 84

Charles Hodges verfasste die folgende ausgezeichnete Abhandlung ueb

Scheidung: lhre Natur und Wirkungen. Er sagt: " Scheidung ist nicht

eine reine Trennung, ob voruebergehend oder dauerhaft, hinsichtlich

des Koerpers und des Tisches. Es ist nicht eine derartige Trennung,

die die Beteiligten in ihrem Verhaeltnis als Mann und Frau laesst und

sie einfach der Verpflichtung ihrer jeweiligen Pflichten enthebt. Scheidun

hebt die Fessel der Ehe auf (vinculum matrimonii), sodass die Be-



teiligten nicht mehr Mann und Frau sind. Von der Zeitj an stehen sie
zu einander im gleichen Verhaeltnis wie vor ihrer Ehe. Dass dies der
wahre Gedanke der Scheidung ist, ergibt sich aus der Tatsache, dass sie

t. &ef
nach der,» alten Erlassung frei war, wieder zu heiraten, wenn ejr seine
. ¢ * @

i

Frau entliess. (5.Mose 24:1,2) [/)as setzt natuerlich voraus, dass das
Eheverhaeltnis mit dem ehemaligen Ehemann tatsaechlich geloest wurde.
Unser Herr lehrt das gleiche Prinzip. Die Abschnitte in den Evangelien,
die sich auf diese.>Thema beziehen, sind: Matthaeus 5: 31, 32; 19: 3-9;
Markus 10: 2 - 12; und Lukas 16: 18. Die einfache Botschaft dieser Ab-
schnitte scheint zu sein, dass die Ehe ein bestaendiger Vertrag ist, der
nicht willkuerlich durch einen der Beteiligten aufgeloest werden kann.
Wenn sich daher ein Mann willkuerlich von seiner Frau trennt und eine
andere heiratet, begeht er Ehebruch. Wenn er guten Grund hat, sie zu
vesstossen und eine andere heirate* begeht er kein Vergehen. Unser Heri
macht die Schuld der Wiedervereiratung nach einer Scheidung vom Grund
der Scheidung abhaengig. Wenn es heisst 'Wer sich von seiner Frau
scheidet, es sei denn um der Hurerei willen, und freit eine andere,
bricht die Ehe', so bedeutet das, 'dass das Vergehen nicht begangen wurde
wenn der (dngefhfehrte Grund fur die Scheidung existiert. ' Und das heisst
dass SCheidung, wenn berechtigt, das eheliche Band loest. Obwohl dies
so klar die Lehre der Heiligen Schrift zu sein scheint, herrschte am An-
fang der Kirche die entgegengesetzte Lehre vor und gewann an Einfluss.

Augustinus selbst lehrt in seinem Werk 'De Conjugiis Adulterinis' und an
anderen Stellen, dass keiner der Beteiligten nach der Scheidung eine

neue Ehe schliessen koennte. In seinem Werk 'Retractionesl drueckt er

jedoch Zweifel ueber das Thema aus. Es wurde jedoch Kirchengesetz
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und erhielt die autoritative Zustimmung des Konzils von Trent-.

-V '- * i
Die Abgeneigtheit der mittelalterlichen und roemischen Kirche, Wieder-
heirat nach einer Scheidung zuzulassen, fuehrt zweifellos zum Teil von
der niedrigen Auffassung der Ehe her, die in der lateinischen Kirche
vorherrschte. Der Grund dazu kann jedoch in der Auslegung gefunden
werden, die gewissen Abschnitten der Heiligen Schrift gegeben wurde.
Ohne jegliche Einschraenkung sagt unser Herr in Markus 10: 11, 12 und
in Lukas 16: 18 'Wer sich scheidet von seiner Frau und freit eine andere,

der Begeht Ehebruch an ihr; und so sich eine Frau scheidet von ihrem

Manne und freit enen anderen, die begeht Ehebruch.’

Seite 85, Fussnote

ir UL

Da es jedoch keinen Zweifel gibt uebelr die Echtheit der Abschnitte in
Matthaeus, koennen sie nicht uebersehen werden. EinJAusdruck des
Willens Christi ist ebenso massgeblich und zufriedenstellend wie o-
tt ~N-(b
tausend Wiederholungen es machen koennten. Deshalb muss die Aus-
nahme in Matthaeus gelten. Der Grund fuer die Auslassung in Markus
und Lukas kann auf verschiedene Weise gegeben werden. Manche sagen,
[ ] J : ' - vV en
dass die Ausnahme)notwendigerweise, selbstverstaendlich ist,nach de?XT*
Lage der-Dinge, ob sie angefuehrt ist oder nicht. Oder ihre Wieder-
holung war Unnoetig, nachdem sie .zweimal erwaehnt worden ist. Oder
ist am wahrscheinlichsten: Als unser Herr mit den Pharisaeern sprach,
die glaubten, dass ein Mann seine Frau nach Gefallen loswerden koennte,
tvVv ] ] ]
genuegte es zu sagen, dass Scheidungen , an die sie gewoehnt waren,
nicht die ehelichen Bande loesen wuerderi und dass die Beteiligten Mann
o

und Frau blieben wie vorher. Im Alten Testament kam”~Scheidung auf-

grund von Ehebruch ueberhaupt nicht infrage, denn Ehebruch wurde mit
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dem Tode bestraft. Und daher wurde es erst notwendig, sich irgendwie
auf dieses Verbrechen zu beziehen, nachdem Christus das Gesetz Seines

-i-l e KY r v

eigenen Koenigreiches festelgte, in dem die Todesstrafe fuer Ehebruch
abgeschafft werden sollte. - Hodge, 'Systematic Theology1 IlIlI,
Seiten 391 - 393.
Die roemisch- katholische Kirche betrachtet die Ehe als ein Sakrament,
was der Protestantismus verneint. Die IRoemisch- katholische Kirche
verleugnet das Recht der Wiederverheiratung aller Geschiedenen, unge-
achtet der Scheidungsgruende. Sie eetzt jedoch das Recht fest, Hinder-
nisse oder Gruende aufzustellen, weswggen gewisse Leute nicht recht-
maessig getraut werden koennen und daher das Recht zur Ungueltigkeits-
erklaerung. Unter diesen Hindernissen verbieten einige nur (impediment
impedientia); andere erklaeren die Ungueltigkeit (impediementa diri-

o
mentia). Die ersteren machen die Ehe “rechtswidrig; de letzteren

machen sie auch ungueltig. Die ungueltig-macheuden :,i“r.\d‘e.fimgen sind :
(@) Fehler bezueglich der Identitaet einer Person; (b) Gewalt oder
Zwang; (c) Blutsverwandtschaft in grader Linie, unbegrenzt; bis zum
vierten Grade auf der Seitenlinie; geistliche .zwischen Patenkindern und

Paten; Verschwaegerung durch Heirat bis zum vierten Grad. Verlobung

stellt ein Hindernis nurbisaum ersten Grad dar. (d)Heilige Geluebde

il i
wut, f suf. "u L

religioeser oderheiligerOrden; (e)Verschiedenheit der Religion, wenn
einer der Beteiligten nicht getauft ist; (f) Verbrechen wie Ehebruch mit
dem gegenseitigen Versprechen der Heirat; (g Gewaltsame Ent-
fuehrung und Haft einer Frau mit einem Blick auf die-Ehe; (h) Heimlich-»

-tuerei, wo immer das Dekret des Konzils von Trent hinsichtlich dieser

Angelegenheit verkuendet wird. Das Dekret verlangt, dass die Ehe vor



dem Dorfpfarrer geschlossen wird oder vor einem anderen gesetz-
maessig eingesetzten Priester oder zwei oder drei Zeugen. (Vergl.
Wilmers, 'Handbook of the Christian Religion’, Seiten 376, 377)
Dank der Tatsache, dass unser Herr in Markus 10: 11, 12 und Lukas 16:18
ohne Einschraenkung behauptet, dass WiederVerheiratung nach Scheidung
Ehebruch ist, hat es immer in der Kirche, diejenigen gegeben, die einen
scharfen Unterschied zwischen Scheidung und Wiederverheiratung machen-
wegen Ehebruch lassen sie das erstere zu und verleugnen das zweite in
jedem Falle. Diese Auffassung macht Scheidung nur zu einer Trennung”
ohne die Feseel der Ehe (vinculum matrimonii) zu loesen. Jedoch muss
die Ausnahme, die unser Herr machte - wenn dies auch nur einmal aus-
gesprochen wurde - doch so betrachtet werden, dass sie unumschraenkte
Vollmacut hat, und der Ausdruck 'Scheidung', wie Er ihn gebraucht, muss
in seiner weitesten Bedeutung angenommen werden. Aber das Uebel der
Scheidung hat ein solches Ausmass, dass seitens der Kirche .drastische,
wenn auch weise Handlung verlangt wird; und aeusserste Vorsicht
seitens der Pfarrer. Obwohl zugegebenerweise der unschuldige Teil
gemaess der Heiligen Schrift frei ist, sich wieder zu verheiraten, so
gibt es andere Ueberlegungen, die in Betracht gezogen werden muessen.
Die Moeglichkeit bleibt immer bestehen, dass der schuldige Teil be-
(mi-4H-t
kehrt wird, wodurch sich die Moeglichkeit der Heilung der Entfremdung
ergibt und dadureh die Erhaltung der urspruenglichen Abmachung. Dann
gibt es die Notwendigkeit der gesellschaftlichen Anpas sung seitens der

Kinder. Diesem Umstand muss ernsthafte Erwaegung gegeben werden.

Fussnote Seite 86

Wwah*rend”~Scheidung gewoehnlich stattfindet, wenn die Beteiligten Suender
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sind, bringtvWiederverheiratung grosse Probleme fuer sie, wenn sie
i t-w —
spaeter\Christen werden. Das sind vielleicht die schwierigsten Probleme,
denen Pastoren in ihrer seelsorgerischen Arbeit gegenueberstehen.
Obwohl Pflichttreue geboten ist, sollten diese besonders verwirrenden
1 ‘er-tv<  y««e ' o' A
Probleme in keinem Falle mit strenger Rechtsgue.ltigkeit und.Haerte
behandelt werden. In vielen Faellen kann nur die Vorsehung Gottes
das verwickelte Garn entwirren.
Seite 86
5. Nach der Ansicht des"Herrn Paley besteht der Zweck der Ehe als oeffent-
c
liehe Einrichtung darin, die folgenden Vorteile zu foerdern: (1) Die persoen-
liehe Bequemlichkeit des einzelnen . (2) Die Erschaffung der grpessten Zahl
gesunder Kinder, ihre bessere Erziehung und entsprechende Vorkehrungen fuer
(L< v
ihr spaeteres Lbben. (3) Der Frieden menschlicheV Gemeinschaft durch Zu-
Weisung einer Frau zu einerri Mann und durch Beschuetzen seines alleinigen

Rechtes/ durch Sanktionierung der Morialitaet und.des Gesetqu,s. (4) Die bessere

\

Regierung der Gesellschaft durch Aufteilung der Gemeinde in getrennte Familien
rt- tL~- ol t
und durch Ernennung eines Hausherrn in jeder Familie, dessen Autoritaet mehr
tatsaechlichen Einfluss hat als alle Zivilbehoerden. (5) Die zusaetzliche Sicher-
heit, die der Staat durchigutes Benehmen seiner Buerger erfaehrt wegen der
Sorgen, die sie sich um das Wohlergehen ihrer Kinder, machen und weil sjie
festen Wohnsitzen zugewiesen sind. (6) Die Foerderung der Industrie. Diese
Vorteile sind so offensichtlich, dass man kaum ueber sie zu sprechen braucht.
Da sie hauptsaechlich wirtschaftlicher Art sind, werden sie mehr in unserer
Diskussion ueber die Pflichten im Ehestand besprochen. Es genuegt hier, \Y%

den moralischen und geistlichen Nutzen zu erwaehnen, der dem einzelnen und

der gemeinde im allgemeinem zukommt. FI~rr Watson hat sich gut ueber die
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Ehe ausgedrueckt: " Es ist tatsaechlich kaum moeglich, die zahlreichen und
wichtigen Wirkungen dieser geheiligten Einrichtung zu skizzieren, die auf
ergreifendste Weise das goettliche Wohlwollen und die goettliche Weisheit
zeigt. Sie versichert die Erhaltung und zarte Natur der Kinder, indem Zu-
Cy, .*
neigung auf sie konzentriert wird, die zerteilt und verloren ist, wenn Unzucht
vorherrscht. Sie schafft eheliche Zaertlichkeit, Kindesfroemmigkeit, An-
haenglichkeit zwischen Bruedern und Schwestern und zwischen Seitenverwandten.
Sie glaettet die Gefuehle und vergroessert den Nutzen der Gemeinschaft im
allgemeinen, indem all diese Gemuetsbewegungen dazu gebracht werden, dass
sie machtvoll innerhalb all jemder haeuslichen und Familienkreise funktionieren,
aus denen das Gemeinschaftswesen zusammengesetzt ist.
Seite 87
Sie regt Industrie und Wirtschaft an; sichert die Bekanntmachung moralischer
z./--

Kenntnis und die Einschaerfung von Hoeflichkeit und, fruehzeitige Angewohn-

heiten der-Unterwerfung vor Behoerden, wodurch die Menschen lernen, Unter-

/ - < X

a U: W,
tanen einer oeffentlichen Regierung zu werden, und ohne die vielleicht keine »
ii i, . W . «
Regierung im Sattel bleiben kann ausser durch brutale Gewalt od&f-gie mag
sich ueberhaupt nicht im Sattel halten. Dies sind einige der unzaehligen Vor-
teile, durch die die Ehe menschliches Glueck foerdert und den Frieden und
die Staerke der Gemeinschaft im allgemeinen.”™ (Watson, 'Theological
Institutes’, 1l, Seiten 543, 544) Dies bringt uns zum Erwaegen der sogenannten

haeuslKichen Pflichten wie folgt : (1) Pflichten der Ehemaenner und Ehefrauen;

(2) Pflichten der Eltern und Kinder; und in begrenztem Sinne (3) Pflichten

der Herren und Diener.

Pflichten der Ehemaenner und Ehefrauen. Das Stadium der Ehe verlangt vor

allem die Pflicht der gegenseitigen Zuneigung. Dies erfordert, dass der Ehe-
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mann und die Ehefrau die gleiche zarte Ruecksichtnahme fuer einander be-
wahren wie sie als Grundlage des Ehevertrages erforderlich ist. Wo dieses
Prinzip ordnuingsgemaess befolgt wird, nimmt die gegenseitige Zuneigung mit

den Jahren zu und wird tiefer und staerke”™ waehrend jeder versucht, selbst-

u . >u. c-t fji., W«ln V *H'pe
loser zu werden, aufopfernder und lieblicher um-des anderen willen. Ein
't0S,

hoeheres Niveau des ehelichen Verhaeltnisses als(in der Heili_gen Schriftrist

unmoeglich. Dies haben wir in der Diskussion ueber die Erschaffung vorweg-

Pi-
genommen (Vergl. 'Christian Theology', Il, Seiten 13, 14), piuessenihm jetzt
aber mehr Aufmerksamkeit vom ethischen Standpunkt aus geben.

Fussnote Seite 87
Dr. Robbins macht die 'Bemerkung in seinem Werk 'Ethics oftihe
Christian Life ' ueber den ausdruecklichen Befehl 'Ilhr Maenner, liebet

eure Frauen, gleichwie auch Christus geliebt hat die Gemeinde und hat

sich selbst fuer sie gegeben. ' (Epheser 5: 25) und weist daraufhin, dass

1 L* "4f m f L

« hier der Gedanke Gottes ist und nicht der,Gedanke des Menscheni Wie
rein! Wie erhaben! Wie veredelnd! Welche Wuerde wird der Ehefrau
zugewiesen! Mit welch moralischer Schoenheit, ~ein Spiegel blld vom
Glanz des unerreichbaren Herrn selbst,“wird der Ehemann bekleidet! Er

liebt nicht deshalb, damit er etwas selbstsuechtig bekommt, sondern damit er
i *aM —£/"
durch selbstloses Geben bekommen kann. Er gibt der Ehefrau, er gibt
den Kindern nicht nur oder hauptsaechlich materielle Geschenke, sondern
das bei weitem bessere und wertvollere Geschenk der dauernden Selbst-
aufopferung, die sich auf zahllose Arten zeigt und gern dargebracht
wird, um all denen die beste Geistes- und Herzenspflege zuzusichern,
WIT<£C-Is\

die innerhalb des bezauberten Kreises dieses Erdenparadieses gebracht

w*erden................. Nur der, der als Ehemann den Eigenwillen verliert /
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weiss, welche unerschoepfliche Quellen der Segnung im Ehestand
liegen,” und wer als Vater seine Soehne und Toechter anlernt, seinem
eigenen Vorbild des selbstaufopfernden Dienstes an anderen zu folgen,
wird die Moeglichkeiten des Segens in der Vaterschaft entdecken."”
(Seiten 55, 56)
Seite 88
Die erwaehnten Masstaebe sind uns vom Heiligen Paulus gegeben worden im
Zusammenhang mit der Symbolik Christi und der Kirche im Brief an die
ik
Epheser (Epheser 5: 22 - 23); und in einer kuerzeren Prinzip'ierklaerung in
Seinem Brief an die Kolosser (Kol. 3: 18, 19). Sie lautet wie folgt: 'lhr
Frauen, seid untertan euren Maennern, wie sich's gebuehrt in dem Herrn.
Ilhr Maenner, ledebet eure Frauen und seit nicht bitter gegen sie.l Hier
y-V. rz\
scheint der Schwerpunkt auf den aktiven und passiven Phasen der Liebe)zu
liegen; volie erstere: die des Ehemannes in seiner aktiven Sorge um das
gesamte Ausmass ehefraulicher Beduerfnisse; die letztere: die der Ehefrau,
die sich auf seine Staerke verlaesst; die mit Weisheit und Sparsamkeit die
Untersfcuetzung benutzt und ‘'selbst die Hauptfreude und der Anziehungspunkt
in einem Heim ist, das durch Sparsamkeit und sanfte Ausuebung der wahren
weiblichen und ehefraulichen Liebe geschmueckt ist. ' (Gregory, 'Christian
Ethics', Seite 280) Wenn wir diese Prinzipien im Lichte der greosseeren
Feststellung des Heiligen Paulus betrachten, finden wir (1) dass die hoechste
~h
Pflicht des Ehemannes der F;’vau gegenueber die Liebe ist. Frauen leben
von der Liebe; und nach dieser Liebe voji ihrem Mani” sehnt sich eine reine

>

Frau vor allem anderen; wenn sie fehlt, giltrkein Mass an Pflege, Bequemc«
s Vi .
lichkeit oder Schmuck als befriedigend; (mit ihrHst auch der einfachste

Wohnsitz mit besonderem Glanz erleuchtet. Nichts kann anstelle von an-
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erkennender Liebe treten. (2) Liebe ist nicht nur ein reines Gefuehl, Nach
Ansicht des Heiligen Paulus ist der Ehemann ein lebendes Opfer, indem er
sich fuer die besten Interessen seiner Frau hingibt, so wie Christus die
Gsmeinde geliebt hat und sich fuer sie gegeben hat. (3) Er soll sich um die
ausreichende Unterstuetzung seiner Frau kuemmern, soll sie vor Verletzung
und Beleidigung beschuetzen und seine Kraft ihrer Erhoehung und Segnung
widmen. Deshalb wird er der 'Retter des Koerpers' genannt. (4) Schliesslich
Sk. =
legt der Heilige Paulus als Pruefung der Qualitaet ihrer Liebe vor: 'So sollen
auch die Maenner ihre Frauen lieben wie ihren eigenen Leib. Wer seine Frau
liebt, der liebt sich selbst. Denn niemand hat jemals sein eigen Fleisch ge-
hasst; sondern er naehrt es und pflegt es, gleichwie auch Christus die Ge-
meinde. ' (Epheser 5: 28, 29) Der Hoehepunkt dieser Hingebung wird in
der vollkommenen Vereinigung von Herz und Leben gefunden und deshalb sagt
der Heilige Paulus:
Seite 89
""Um deswillen wird ein Mansch verlassen Vater und Mutter und seinem Weibe
anhangen, und werden die zwei ein Fleisch sein"" (Epheser 5, 31). Die
6 ><
Pflichten der Ehefrau sind ebenso erklaert. Fuer die Liebe, die ihr von
ihrem Mann gezeigt wird, soll sie sich ihm in Vertrauen und Liebe ergeben.
Dies ist durch den Ausdruck "wie es dem Herrn gefaellt" ausgedrueckt. Das
bedeutet einfach, dass sich die Ehefrau ihrem Mann mit der gleichen zaert-
lichen und ergebenen Liebe ergeben soll, die sie beide fuer ihren Herrn
tragen. Ungebildete Naturen haben diesen Text manchmal so aufgefasst,
als ob dies die Unterwerfung der Ehefrau (dem blossen Willen und dejr Laune
GAUN
des Ehemannes bedeutet. Aber dies ist fleischliche Selbstsucht, nicht Liebe.

Liebe findet ihre wahrste Freiheit im Dienste an ihrem Objekt. Die gegen-

seitige Liebe zwischen Mann und Frau veranlasst dh einen, dem anderen
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in der Freude gegenseitiger Gefangenschaft zu dienen. Die Schwaeche
der Frau, die der Kraft des Mannes wartet, wird durch eine Staerke ge-
kraeftigt, die ihn in einer Knechtschaft haelt, die vollstaendiger ist als sie
je ein Sklave kannte, denn es ist die Knechtschaft eines willigen Geistes."
(Robbins, 'The Ethics of the Christian Life', Seiten 334» 335)
Fussnote Seite 89

Aber'abgesehen von der mystischen Gemeinschaft, die sie illustriert,

L.. ‘-
kann man der Ehe keinen hoeheren Tribut zahlen als dies.. Die Wuerde

v- -1 A
und Heiligkeit des Eheverhaeltnisses wird/bis zum hoechsten Punkt
gebracht, beinahe bis zum Sakrament. Es ist die intimste und heiligste
vorstellbare Vereinigung; die gegenseitige Ergaenzung, notwendig fuer
AT (U B | t vt'- r<”

die Vervollkommnung von Mann und Frau, und die nicht mit mehr als
einer Person existieren soll. Als Einrichtung zur Fortfuehrung der
Menschenrasse ist sie so rein in ihrer eigenen Sjjae”~re wie die Ver-
einigung zwischen Braeutigam und Braut, der das geistliche Wachsen”-

e |- (=y t rA I»
der Kirche selbst zugeschrieben wird. Dies wirft ein starkes Licht
auf die verschiedenen Arten von Schimpf, die der Verordnung angetan
werden. Die Uebertretungen der ethischen Verpflichtung x beziehen sich

und Handlungen, die zwischen Personen trJeten, um die Vervollkommnung
Ct [>.». - -/ rrr'-. mf -—O» Se t—

ihrer Vereinigung zu beeintraechtigen-, ist'die Vereinigung Christi

mit der Kirche immer sichtbar: 1Die Frauen seine untertan ihren

Maennern als dem Herrn. Denn der Mann ist des Weibes Haupt, gleich-

wie auch Christus das Haupt ist der Gemeinde......ccceeerenn. Ilhr Maenner,

liebet eure Frauen, gleichwie auch Christus geliebt hat die Gemeinde.l

(Epheser 5: 22, 23, 25) Hier gibt es viel nachzudenken. Die innigste
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Zierde der Frau ist die Liebe der Ergebenheit: Die irdische Wider-
spiegelung jener loyalen Huldigung der Andacht, die dem Mann anzu-
bieten befohlen wurde: ' denn er ist dein Herr, und du sollst ihn anbeten.:
(Psalm 45: 12) Die innigste Zierde des Ehemannes ist vollkommene,
selbstaufopfernde Liebe. Die beiden sind eins; ur\d ihr Bund ist heilig.
lhre Verbindung muss daher bis zu den geringsten Liebesdiensten jrein
sein. Daraus ergibt sich eine innerliche Ethik, ueber die nicht ge-
sprochen zu werden braucht; einen kleinen Hinweis jedoch gibt der
Heilige Paulus, wenn er sagt: ‘Entziehe sich nicht eines dem anderen,
es sei denn mit beider Bewilligung eine Zeitlang . . . . Auf dass euch
der Satan nicht versuche, weil ihr euch nicht enthalten koennt. ' (1. Kor. 7:5
Dies fuehrt zu der anderem Gruppe der Vergehen: Die suendige Be-
friedigung jener Gelueste, die gegen den zweiten Hauptgrund der Ehe
- ('Xf « Uc k
kaempfen: Ehebruch, mit der ganzen Reihe von Lastern, die ihm vor-
weggehen, ihn begleiten und ihm folgen. - Pope, 'Comp.Chr. Th.J
111, Seite 239
Seite 90
Die gegenseitige Zuneigung von Mann und Frau verlangt Treue h im Ehekontrakt.
Sie verbietet besonders jegliche Uebertretung des Gesetzes der Keuschheit, da
dies die Reinheit und Harmonie des Heimes zerstoert und die Gemeinschaft
im allgemeinen zerruettet. Daher ist dies zu allen Zeiten und von allen Ge-
N—_— * £6°3
setzen Gottes und der Menschen als ein erschwerendes und gefaehrliches Ver-
gehen behandelt worden. Dem juedischen Gesetz nach wurde Unkeuschheit mit
dem Tode bestraft (3. Mose 20: 10). Aber das Festhalten am Ehevertrag ver-
bietet nicht nur kriminelle Verhaeltnisse, sondern alles, was die gegen-

seitige Achtung von Mann und Frau schwaecht. Hier kann besonders der
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Mangel an gegenseitigerFreu ndlichkeit und Aufmerksamkeit genannt werden
oder das Vorizhen der Gesellschaft von anderen anstatt der gegenseitigen.

T

2. Gegenseitige Zusammenarbeit zwischen Mann und Frau ist wichtig, wenn die

Familie ihre hoechste Mission erfuellen will. Die zwei muessen einen ge-
meinsamen Zweck erkennen und muessen fuer eine gemeinsame Sache Zusam-
menarbeiten. "Die so haeufige Entfremdung zwischen Mann und Frau, " sagt
Dr. Gregory, "Faengt oft hier an. Die zwei erkennen keine gemeinsame
-
Mission, Sympathy und Arbeit; der Mann ist von seinem Geschaeft oder seinem
tjj., V- *>«— }

Beruf gefesselt und die Frau von der Mode oder Haushaltsorgen; sie hoeren
auf, nach gemeinsamen Gedanken, gemeinsamen Interessen und gemeinsramen
Freuden zu suchen; ihre Liebe verliert an Hoehe und Reinheit und Selbst-
losigkeit, und das eheliche Leben verliert seine Anziehungkskraft und Groesse
und wird zu etwas Gewoehnlichem und Gemeinen, aller edler, Sehnsuechte und
wahren Erleuchtungen beraubt. Gegenseitige Sympathie und Zusammenarbeit

i S
in dem einen grossen Lebenserk stellen die wahre Verhuetung solcher Uebel,

N Kk

dar. In der einen gewahelten Beschaeftigung , mit der der Ehemann in der

Welt vorangeht, muss die Ehefrau ihre maechtige Hilfe geltend machen durch
i v-c ,SA-:.,*Z > tl~i'

Erleuchtung intelligenter ehefraulicher Interessep, Sympathie und Anstrengung;

und so koennen die zwei zusammen 'Gedanke im Gedanken, Zweck im Zweck,

Willen im Willen' zehnmal mehr vollbringen als es je einem Marr~rrfallein

moeglich waere." (Gregory, 'Christian Ethics', Seite 279)

Seite 91
3. Das Eheverhaeltnis bedarf der Organisation. In allen organisierten Ge-
rneinschaften, ob Kirsche oder Staat, muss es ein Haupt geben - jemanden,

~“Verantwortliches; so muss es auch in der Familie sein. Hier ist der Ehemann

das eingesetzte Haupt. Dies wird klar vom Naturgesetz und von der Heiligen
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Schirft gelehrt (Eph. 5: 22 - 33; Kol. 3: 18, 19; I|.Peter 1. 7). Die Aussen -
kontakte des Heimes verlangen, dass jemand fuer die Familie als ganzes ver-
antwortlich ist. Jede Familie muss ein Haupt haben und Gott hat es als
richtig befunden, den Mann zum Haupt des Heimes zu machen. Dafuer ist er
von der Natur aus besser ausgestattet als die Frau, die mehr Abgeschlossen-
heit, Schutz und verstaendnisvolle Liebe braucht. Innerhalb des Heimes re-
giert die Frau als Koenigign. Durch ihre Herzensguete, Tiefe ihrer Gefuehle
[are ”

und Zuneigungen und das feine Urteilsvermoegen und Einsicht, die sie be-

sitzt, ist sie in hohem Masse fuer die Herrschaft im haeuslichen Reich aus-

i* t\ ewrs oor oLev d0-rf f - . f—y
gestattet» die ihr Hauptglanz ist. Hier muss sie immer die Herrin sein und
j i« t
das Hauptanziehungsobjekt. Der Mann ist eher fuer die harten und oeffent-
K- i*. -v

licheren Lebensberufe bestimmt. Gott hat ihn physisch staerker gemacht und

ihn dadurch mehr zum Leiter, Unterstuetzer und Verteidiger des Heimes be-

i, i--m
faehigt. Er ist der natuerliche Beschuetzer der Frau. Auf ihn ist daher

die Pflicht und Verantwortung uebertragen, fuer das Heim zu sorgen; und “ies
wird von ihm von den Gesetzen Gottes als auch des Menschen verlangt.
Fussnote Seite 91

Manche moegen von der naturgegebenen Ueberlegenheit des Menschen

Xtt H-'v
sprechen, aber das ist nur ein Traum der Vorstellung. Die hier ver-

tretene Lehre ist nicht auf der angeblichen menschliichen Ueberlegenheit

i-i-
ibegruendet, sondern auf dem Naturgesetz der Anpassung. Zweifellos
1

ist der Mann der Frau in mancher Hinsicht ueberlegen; im allgemeinen

kann er grliosseren Druck aushalten, mit groesserer Geschwindigkeit

L <
rennen und mit groesserer LskjiufcggiK Leichtigkeit ueber Felsen und Berge

A
klettern,, faberJdirotz all dem, was das Auge Gottes und der heiligen

Engel entzueckt, ist er der Frau nicht ueberlegen. Er ist aber der
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Sphaere, die unsere Lehre ihm anweist, besser angepasst und sie ist
der Spaehre besser angepasst, die ihr von der gleichen Lehre fzuge-
( "i~vA
wiesen wurde. Die natuerlichen Faehigkeiten der Frauen, durch ihre Stellung
in der Gesellschaft unterstuetzt, neigen auf wirksame Weise
dazu, korrekte moralische und religioese Prinzipien zu entwickeln?-und—
- u Unsittlichkeit'ilst weniger haeufig, und Froemmigkeit allgemeiner unter
ihnen als unter Maennern. Die Stellung der Frau als der Inhalt der’
ehelichen und muetterlichen Ve-rhaeltnisse gibt ihr fast die Gesami-

N -A»
kontrolle der Pflege der folgenden Generation, die ihr in de\ fruehesten

& .. Z-€
Perioden ihrer Existenz an/ertraut wurde. Von ihr wedden die ersten
Eindruecke auf das aufnahmefaehiquGemuet der Kindt]\eit empfangen.
Der Kindercharakter wird in vieler Hinsicht von ihrer Hand geformt

‘4 C JAL™* <
und abgeaendert. Ilhre Sanftmut - ob erhoeht oder kriechend —ist die

by /

i die Schule der#’t\li_md“;eit. Wir lernen unsere Lektion in dieser muetter-
lichen Schule; unter dieser Zucht formen wir unsere Charakter” fuer
alle Zeit und Ewigkeit. Das muetterliche Amt ist daher ein AMt von

. U

groesster Wuerde und “Nutzen und beansprucht unsere groesste Bewun-

derung und Achtung. - Lee, 'Elements of Theology', Seite 390.
Seite 92
Es steht geschrieben 'Wenn aber jemand die Seinen, sonderlich seine Haus-
genossen, nicht versorgt, der hat den Glauben verleugnet und ist aerger als
ein Heide. ' (1. Tim. 5: 8)
Pflichten der Eitern und K:nder. In diesem Zusammenhang faellt die erste
Pflicht den Eitern zu. Aber so wie die Kinder an Jahren und Verstehen zu-

- . . . T
nehmen, werden sie in die Pxk Verpflichtungen der Eltern mit hineingezogen.

Die Pflicht der Eitern Kindern gegenueber kann natuerlich nicht in angemessene:
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Weise festgestellt werden, sondern nur im allgemeinen wie folgt zusammen-
T :.-4S Wi
gefasst werden: (1) Elterliche Zuneigung; (2) Elterliche Pflege und Training;
und (3) Elterliche Anleitulng und Anweisung. i- € . -
Vi
(1) Die erste Pflicht der Eltern fuer, Kinder ist elterliche Zuneigung, von der
alles andere abhaengt. ,Es ist das Motiv, aus dem sich die Verpflichtung ergibt,
die Kinder als wertvolle Mitglieder der gesellschaftlichen Struktur zu be-
schuetzen und grosszuziehen. Es .wird daher die Pflicht der Eltern, diese Zu-
neigung in ihrer reinsten und selbstlosesten Form zu pflegen, dem davon
haengt der Charakter und das Schicksal der Kinder ab.
(2) Die zwwite Pflicht ist elterliche Fuersorge.und Training. Notwendiger-
weise schliesst dies die richtige Ernaehrung des Koerpers ein und eine ge-
sunde physische Umgebung; die Ausbildung des Geistes in Uebereinstimmung
mit den Gaben and Faehigkeiten jedes einzelnen Kindes; und die Entwicklung
B IS =

hoher moralischer Normen.
Fussnote Seite 92

Fuer die Herkunft und das Wachsen solcher Zuneigung sind Vorkehrungen

in der Verfassung der Familie selbst getroffen. Die erste natuerliche

Wurzel findet man in der gegenseitigen Zuneigung zwischen Mann und

b 7'--* \ ... .etb iatezr-

Frau und sie-.kann nicht in-irgendwelchem Masse erwartet werden™ wo

dies nicht besteht. Die zweite natuerliche Wurzel ist im Verhaeltnis der

7 - p -/ F D 'er o t
Kinder zu den Eltern ‘'als KnochenAhre”~-Knochesns und Fleisch .ih-re-s
Xp \£- @

peisches. ' Paulus bringt ein PrinzipwllgemeinerAnwendung, wenn er
erklaert : 'Niemand hat bisher sein eigenes Fleisch gehasst, sondern es

gepflegt und gehegt. ' Die dritte natuerliche Wurzel ist die unschuldige

Eu*-1
Hilflosigkeit des Kinder, die den Busen der Eltern se-lange- zum-Qrz
X/ \rF..« J*jl

d_e_{ Sicherheit und Ruhe-mrakrht. Dies ist der meiechtigste xnrdaller Ein-
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fluesse inder Entwicklung der vaeterlichen und muetterlichen

N |
Sanftmut; und die Eltern, die ihre Kinder der fast ausschliesslichen

Pfalege von Dienern und Mietlingen uebergehen, befinden sich jenseits

ihrer Reichweite und machen so die hoechste und reinste und intensivste

Entwicklung elterlicher Zuneigung unmoeglich. Die vierte Wurzel ist

V... .
die richtige und angemessene Ansicht der unsterblichen Existenz und sL j
grenzenlosen Moeglichkeiten der Kindernatur und die Erhabenheit, sie
- . - ) ) ) )
" fuer unsterbliche Tugend und Pracht zu erziehen. Elterliche Liebe, die
nicht tief in diesen Wurzeln verwachsen ist, gehoert nur der Erde und
At. |
der Zeit an und liefert kein passendes Motiv fuer die Ausbildung der
j 4

Kinder fuer die hoechste Aufgabe. - Gregory, 'Christian Ethics’, Seite 281
Seite 93
Von da an befiehlt der Heilige Paulus den Eitern bezueglich ihrer Kinder
'Ziehet sie auf in der Ancht und Vermahnung zum Herrn' (Eph. 6: 4). Die
Wichtigkeit zeitiger Ausbildung kommt in dem Sprichwort zum Ausdruck:
'Wie man einen Knaben gewoehnt, so laesst er nicht davon, wenn er alt wird. "'
(Sprueche 22: 6} AIll dies hat wenig Bedeutung, es sei denn das Kind lernt

j i L't — 7/

beizeiten von der rettenden Kraft Christi und eirfaehrt ;cfie goettTiche Gnade,
| r- "

die das Herz wandelt und ihm das Prinzip des Gehorsames vor Gott; einpraegt.
(31 i J. Cffc

Kmderbekehrung mag vielen eng in seiner Erlebnisspanne Vorkommen, aber

das Wesentliche, naemlich das umgestimmte Herz, ist das Gleiche,>~gb in

Kindern oder reifen Menschen.

3. Die dritte elterliche Pflicht ist die der Familienkontrolle. Kinder besitzen

nicht die notwendige Kenntnis, sich selbst zu leiten. Es wird daher die Pflicht

der Eltern, eine weise Kontrolle ihres Benehmens auszuueben. Diese Autoritaet

muss in der Kindheit absolut sein, wird aber im Verhaeltnis zur Faehigkeit des
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jungen Menschens, sich selbst zu leiten, nachlassen. Dass die Familienkon-
trolle fest, aber freundlich und liberal sein soll, ist in den Worten Paulus'’
enthalten: 'Und ihr Vaeter, reizet eure Kinder nicht zum Zorn' (Eph. 6: 4);
und ‘'lhr Vaeter, erbittert eure Kinder nicht, auf dass sie nicht schau werden.’
(Kol. 3: 21)
t-ic .-"i et/ ?ir " m.a-j
Die Pflichten der Kinder ihren Eltern gegenueber soll man im Aastauseh hier
elterlichen Pflichten finden*. Man kann sie unter zwei allgemeinen Ueber-
schriften zusam nenfassen: (1) Glehorsam, und (2) Ehrfurcht.
Fussnote Seite 93
(ji1 / K
Der Charakter des Eltern¥t>eils muss selbst durch das Lehren geformt
worden sein, um fuer das Kind wirksam zu sein. Wenn ein Vater will,
dass sein Sohn gleichsam in der Gegenwart des Ungesehenen und Ewigen
K *'re
lebt, dass er ueber der Welt lebt waehrend er in der Welt lebt; dass er
die Welt gebraucht ohne sie zu missbrauchen; dass er sein Selbst ueber-
windet, dass er fuer das Reich Gotte ebt; -dann muss'ihm der Eitern-
.teil selbst diese Tugenden Vorleben. In anderen Worten, Vater und
Mutter sollen beide die Kraft des neuen Lebens, das mit Christus ...« in
£a.*i jtt - LLU-- - L
Gott verborgen ist, im ungehinderten und bekannten Ablauf des Familien-
lebens bekunden; diese Lektion soll durch einsichtsvolle Unterweisung
und Ermahnung verstaerkt werden und dann wird Ln diesem Falle das

alte Sprichwort bestaetigt: 'Wie man einen Knaben gewoehnt, so laesst

er nicht davon, wenn er alt wird. 1(Sprueche 22: 6). Obwohl unbewusst

ji. b ih (670- i
machen Kinder unaufhoerlich Aufnahmen der Charaktere der aeltereif
SC7<
Leute>and tragen diese Fotos im Geiste mit sich al75 unverblassende
Yy
Hi

Eindruecke auf ihren. Seelﬁfe. - Robbins, 'The Ethics of the Christian

Life', Seite 336.
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Seite 94
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Hinsichtlich "Gehorsam ist der biblische Befehl: 'lhr Kinder, seid gehorsam
euren Eltern in dem Herrn; denn das ist recht.' (Eph. 6: 1); und 'lhr Kinder,
seid gehorsam den Eitern in allen Dingen, denn das ist dem Herrn gefaellig. 1
(Kol. 3: 20) Es ist die Pflicht des Kindes, freudig der Anweisung und Vor-
schrift zu folgen, die die hoehere Weisheit der Eltern diktieren mag. Eltern
vca _
sindiGottes eingesetzte iOffiziere, die Leitung ihrer jeweiligen Familien zu
uebernehmen; und ihnen in der Ausuebung ihrer gesetzesmaessigen Autoritaet
zu gehorchen, heisst Gott zu gehorchen.
Fussnote Seite 94
Kinder sind der Pflege ihrer Eltern in einem Zustand der hilflosen Ab-
haengigkeit anvertraut. Von ihnen muessen sie alle Pflege erhalten und
X ole-/1'1
X mljt der zarte\s/ten Hand ernaehrt werden, um den schwachen Lebens-
\
funken zu erhalten, mit dem ihre Existenz erst entflammt Wird/bis die
Feuer des Lebens staerker brennen. Beide Eltern haben eine angemes-
sene Arbeit zu vollbringen. Aber die sanfte Hand und das Herz der
Mutter werden sofort beansprucht und muessen die wichtigsten Zwecke-

erfuellen. Ein unsterbliches Wesen liegt in ihren Armen und an ihrem

Busen; eine Seele mit unbegrenzten Faehigkeiten des Gedankens und der

L* W - %Cti't

Gefuehle haengt an ihren zarten Lippen und trinkt von ihrem entfachten
Auge. Gaben engelhafter Intelligenz und himmlischer Tugenden schlum-
mern in ihren Armen und ruhen an ihrer Brust. Sie muss sie e'rst zur
-, _ Iv.f2/1 - ~ - 'w =1
Uebung__rufen und ihnen; Antriebe geben, die sie niemals ,aufhoeren wer-

den zu fuehlen. Wegen ihrer Hsrzensguete, h ihrer Gefuehls- und Em-

pfindungsfeinheit u«a ihres kaax feinen Uaterscheidungsvermoegens
/.
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und genauen”Urteilsvermoegens ist sie fuer ihre Aufgabe sehr gut aus-
gestattet. M t unermuetlicher Emsigkeit betreibt sie ihre Arbeiten.
>i—

Monate vergehen und ihr unsterblicher Schuetzling verbessert sich unter
- - - - 1 -
ihrer Pflege bis die lachenden Lippen und das entfachte Auge auf ihre
eigenen tiefen Neigungen antworten und Liebe und Glueck die Seele er-

{ LVE.. tUsvy-
fuellen und ihre Kraefte ausdehnen.. Diese zarte,auf merksame Pflege
muss sich ueber Jahre hinaus erstrecken, aber sie geht bald mit anderen
und strengeren Pflichten zusammen, wenn das Kleinkind zum geschwaet-
zigen Kind wird und das Kind zum Jugendlichen. Dies bereitet den Weg
fuer einen zweiten Pflichtzweig vor. Es ist die Pflicht der Eltern, ihre

Kinder zu leiten. Dies ist eine Arbeit von grosser Wichtigkeit und oft

von grosser Schwierigkeit. Es ist eine Arbeit, an der sich beide Eltern

t«" Ui v« i-v'-7*
beteiligen muessen und,Zusammenarbeiten, um ihren Einfluss undyAuto-
1 -tr. w. A~

ritaet zu erhalten. Nachdem der Unterricht der Mvtter einige Zeit lang

fortgeschritten ist, kommt das Kind unter die ernstere Autoritaet und
iL
den strengeren Einfluss des Vaters. Die Zartheit der Mi eter undjausge-
uCl . .t
suchte Empfindsamkeit sind in den anfaenglichen Stadien der Verbesserunj

noetig; aber spaster sind die kraftvolleren Arten der vaeterlichen Dis-
ziplin ebenso eine Voraussetzung fuer eine angemessene Charakterbil-

i -C-
dung. Die Mider ist zuerst taetig und,faehrt mit ihrer freundlichen

Xt — A - f
und sympathi®sc8isierenden Aufmerksamkeit bis-zum letzten fort. Der
Vater beginnt seinen angemessenen Einfluss, nachdem ein gewisser Grad
des Fortschrittes erreicht worden ist . Er traegt dazu bei, dem Charak-

ter Mannhaftigkeit und Energie zu geben. - Lee, 'Elements of Theology’,

Seiten 391, 392.

Die wahre Auffassung des Planes der elterlichen Autoritaet bringt die

T*e Sk ‘Ins
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lockeren Ansichten einiger ler populaersten unter den angeblich mora-
lischen und religioesen Lehrern der Gegenwart ans Licht. Die sicherste
Art und Weise, alle Moralitaet zu unterminieren; Familie, Gesellschaft,
Ua - L L n
Staat und Rasse zu verderben and die Regierung von Ladter und Ver-
v
brechen und Gottlosigkeit herbaizufuehren, istt allgemeine Achtung vor
dem geheiligten Charakter der elterlichen Autoritaet zu erniedrigen,
indem die Strenge elterliche”™ Trainings laecherlich gemacht wird*- dou-
gerade diesei Lehre”~r alles verdanken, was sie sind und was nicht niedrig
W ..Lt.~r-— -k
und unwuerdig ist und was nochdazu in Uebereinstimmaag”™mit dem Wort

Gottes war. - Gregory, 'Christian Ethics', Seite 284.

Seite 95

*A un =

Wie andere Herrscher koennen Eltern ihre Macht ausnuetzen, aber in solchen
Faellen soll das Kind nur 'dem Herrn' gehorchen. Ehrfurcht schliesst Ehrer-
bietung und Respekt vor allen Vorgesetzten ein urid besonders vor; Eltern. Dies
ist so wichtig, dass es durch eines der Gebote des Dekalogs geltend gemacht
wurde: 'Du sollst deinen Vater und deine Mutter ehren, auf dass du lange
lebest in dem Lande, das dir der Herr, dein Gott, gibt. (2. Mose 20: 12).

Der Heilige Paulus nennt es "das erste Gebot mit Verheissung" (Eph. 6: 2).

So wie das Wort ‘ehren' hier angewandt ist, schliesst es Zuneigung udn und
Gehorsam ein; und wir koennen auch saxgaox sagen, Dankbarkeit. Es versucht
daher auf jede Weise, die so verschwenderisch ausgegebene Elternliebe zu ver-
gelten und die Eltern grosszueugig zu versorgen, wenn sie durch Alter hilflos

t
und gebrechlich geworden sind. Hierin zeigt sich besonders der Geist des
t

Christentums.
Pflichten von Herren und Dienern. Die Ausdruecke "Herr" und "Diener" be-

ziehen sich im weiten Sinn auf die verschiedenen Arten freiwilliger Arbeit,

die fuer Entgelt geleistet wird. Im Alten Testament wurden angestellte
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Diener als Teil des Haushaltes angesehen”™ und als Paulus schrieb, bestand

Sklaverei im roemischen Reich. Dies erklaert seinen Bezug auf 'Leibeigen-
schaft' und ‘'die Freien'. Die Begriffe 'Arbeitgeber' und 'Arbeitnehmer’ ,
wie sie in modernen Zeiten gebraucht werden, druecken den gleichen Gedanken
der Heiligen Schrift aus. Wagen der verschiedenen Formen der spezialisierten
Arbeit und dem Anwachsen grosser kapitalistischer Korporationen ist dieses
Verhaeltnis in modernen Zeiten ausserordentlich komplex und schwierig ge-
worden. Fuer unseren Zweck ist es jedoch genug, nur die zugrunde liegenden
Prinzipien zu erwaehnen, die uns in der Heiligen Schrift gegeben sind; die -
wenn richtig eingehalten - sicher viel dazu beitragen wuerden, einige der

TAL*(->." -
tieferen Probleme der Gegenwart zu loesen. Fuer die Diener und Arbeitnehmer
hat Paulus die folgenden Anweisungen: 'lhr Knechte, seid gehorsam euren
leiblichen Herren mit Furcht und Zittern, in Einfalt eures Herzens, als dem
Herrn Christus; nicht mit Dienst allein vor Augen, um den Menschen zu ge-
fallen, sondern als Knechte Christi, die den Willen Gottes tun von Harzen.
Tut euren Dienst mit gutem Willen als dem Herrn und nicht den Menschen und
wisset: Was ein jeglicher Gutes tun wird, das wird er von dem Herrn wieder
empfangen, er sei Knecht oder Freier." (Eph. 6: 5 - 8)
Seite 96

cuU

Das Christentum sieht so auch den niedrigsten Dienst als verdienstw.nerdig an,
wenn er freudig und getreu gleichsam fuer den Herrn verrichtet wird. Be-
zueglich Herren oder Arbeitgebern sagt er-: 'Und ihr Herren, tut ihnen ein
Gleiches und lasset das Drohen; wisset, dass euer und ihr Herr im Himmal
ist, und ist bei ihm kein Ansehen der Person.' (Eph. 6: 9) Hier wird die
Pflicht verlangt, Kontrolle im Geist bruederlicher Freundlichkeit auszuueben.
Christliche Gesinnung verbietet Haerte und Grausamkeit, ob brutal oder”.g6-

jul v-e){/Tj As julU.
bdldeti (alle tyrannischen Massnahmen oder ungerechte;.Verdangen, alle
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Drohungen oder Repressalien. Im Gegenteil » sie verlangt, dass Arbeitnehmer

...... v
1

\Y
ihre gerechten Ansprueche und Vorrechte erhalten, angemessene und gesunde
* S'JL.-y.'Zz".- C f

Umgebung als Arbeitsbedingungen und redliche Bazahlulngen im Verhaeltnis

zur Faehigkeit des Arbeiters und den Lebenskosteni*

P'-i-
( 11. ) Der Staat; oder” Zivilregierung
V 4

Die Hauptabsicht des Staates ist, dem Menschen ein weites Gebiet geselliger

Taetigkeit zu bieten. Da die moralische Natur des Menschen in Durcheinander

U
ist, muss seine ungeordnete Entwicklung notwendigerweise zu ungerechter Ein-

NN ovh-< < I' ~ 6
mischung in die Rechte anderer Menschen fuehren. Zivilregierung ist daher

darauf aus, ihre Buerger vor jeglicher Gewalt zu beschuetzen , jedem einzelnen

das friedliche Gemessen aller seiner Rechte zuzusichern so gut wie es ihr
/

moeglich ist. Nach Lage der Dinge muss der Staat Autoritaet ausueben, um <" 4

oeffentliches Verhalten zu regeln, und dies tut er durch Gesetze, die sich auf
g . f
das unveraenderliche Gesetz des Rechts begruenden. Wenn noetig. muss Bs-
t V'i- y AL /- -
strafung gbbracht werden beim Durchsetzen des Gesetzes”™ Schuld muss ge-

Vo,, t, . . vt.- 1 0. - 1 - - tc -t *- ii -, o> + 1< ~Ci. . i - L/..c. < /

faehrlich gemacht wefcden, und Verbrechen muss ernst genommen werden auch

. e
vom B Verbrecher. Es ist jedocl™wichtig izu bemerken, dass die Gewallt der

Zivilbahoerden beim Staat selbst liegt und nicht beim Koenig oder irgendeinem
anderen Herrscher. Dies ist durch die Tatsache begruendet, dass der Staat
vor allen Herrschern existierte und durch die zusaetzliche Tatsache, dass

Herrscher bestenfalls nur seine Werkzeuge sind. Mit der Entwicklung der
, | °Ht
Zivilisation wurde die Zivilregierung komplex und umfasst die Gebietender
" L<.u- -
politischen Wissenschaften, Wirtschaft, Verfassungs- und W;rtschaftsge-
VZ v w t

schichte, Jura, Erziehung und Soziologie mit all ihren Verzweigungen.

Seite 97

Fuer unsere Zwecke ist es daher ausreichend - wie im vorangegangenen Ab-



- 164 -
schnitt - kurz die zugrunde liegenden christlichen Prinzipien einer Zivil-
regierung aufzufuehren. Wir erwaehnen die folgenden: (1) Gebete fuer Herrsche:
' So ermahne ich nun, dass man vor allen Dingen zuerst tue Bitte, Gebet, Fuer-
bitte und Danksagung fuer alle Menschen, fuer die Koenige und fuer alle
Obrigkeit, auf dass wir ein ruhiges und stilles Leben fuehren moegen in aller
Gottesfurcht und Ehrbarkeit' (1. Tim 2: 1, 2). (2) Gehorsam vor deneirmit-
Autoritaet: ' Erinnere sie, dass sie sich der Obrigkeit, die ihnen zu gebieten
hat, unterordnen und gehorsam seien, zu allem guten Werk bereit, niemand
laestern, nicht hadern, gelinde seien, alle Sanftmuetigkeit beweisen gegen alle
Menschen.1( Titus 3: 1, 2). (3) (Regierung ist von Gott eingesetzt: 'Jedermanr
sei untertan der Obrigkeit, die Gewalt ueber ihn hat. Denn es ist keine Obrig-
keit ohne von Gott; wo aber Obrigkeit ist, die ist von Gott verordnet. Wer sich
nun der Obrigkeit widersetzt, der widerstrebt Gottes Ordnung; die aber wider-
streben, werden ueber sich ein Urteil empfangen." (Roemer 13: 1, 2)
(4) Herrscher, muessen die Gesetzesstrafen durchsetzen: 'Denn die Gewalt
haben, sind nicht bei den guten Werken, sondern bei den boesen zu fuerchten.
Willst du dich aber nicht fuerchten vor der Obrigkeit, so tue Gutes; so wirst
du Lob von ihr haben. Denn sie ist Gottes Dienerin dir zugut. Tust du aber
Boses, so fuerchte dich; denn sie traegt das Schwert nicht umsonst; sie ist
Gottes Dienerin, eine Raeacherin zur Strafe ueber den, der Boeses tut.’
{Roemer 13: 3, 4). (5 Des Gewissens wegen muessen Christen von der Re-
gierung abhaengig sein: 'Darum ist's not, untertan zu sein, nicht allein um der
Strafe willen, sondern auch um des Gewissens willen." (Roemer 13: 5)
(6) Regierung muss unterstuetzt werden: ' Derhalben gebet ihr ja auch Steuer;
denn sie sind Gottes Diener, auf solchen Dienst bestaendig bedacht. So gebet

nun jedermann, was ihr schuldig seid: Steuer, dem die Steuer gebuehrt; Zoll
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dem der Zoll gebuehrt; Furcht, dem die Furcht gebuehrt; Ehre, dem die
Ehre gebuehrt." (Roemer 13: 2 6, 7) Der Heilige Paulus wendet deshalb das
Prinzip der Liebe in gleicher Weise auf die staatlichen wie auf die haeuslichen
und gesellschaftlichen Angelegenheiten an. Er fass die ganze Angelegenheit
mit folgenden Worten zusammen: 'Seid niemand etwas schuldig, ausser dass
ihr euch untereinander liebet; denn wer den anderen liebt, der hat das Gesetz
erfuellt. * (Roemer 13: 8).
Seite 98

x4 * ,

Das Verhaeltnis goettlicher Autoriteat zu-menschliche r Regierung ist eine

i . CO :

Frage aeusserster Wichtigkeit, besonders zu Zeiten wie den jetzigen, \yenn

uS'-u
gerade die Grundlagen menschlicher Regierung neu studiert und ueberholt
f o

werden. Es gibt zwei Aeusserungen in der Theologie, die sehr wohl als
klassisch angesehen werden koennen. Die erste ist die von Dr. Charles Hodge
(1797 - 1878) mit dem Titel 'Obedience due to Civil Magistrates' (Zivilrichtern
schuldiger Gehorsam); die zweite ist die von Dr. William Burton Pope

(1822 - 1903) mit dem Titel 'Political Ethics' (Politische Ethik). Beide sind in
den beigefuegten Anmerkungen wiedergegeben - die erste in stark verkesruerzter
Form. Sie sind des genauen Studiums wert, da sie die Lehre der Heiligen
Schrift ueber dieses wichtige Thema darstellen.

Fussnote Seite 98 [ | [<m*« u-tl *
Zivilrichtern schuldiger Gehorsam.

Die gesamte Theorie der Zivilregierung und die Pflicht der Buerger ihreir
Herrscher gegenueber sind umfassend vom Apostel im Roemerbrief

13; 1 -5 ausgesprochen. A Darin wird gelehrt: (1) dass alle Autoritaet
von Gott kommt) Dass Zivilrichter von Gott eingesetzt wurds”. (3) Dass

AN
Widerstand -ihnen gegenueber Widerstand Gott gegenueber bedeutet; sie

sind-5>iener, die Seine Autoritaet unter den Menschen ausuebe*. (4) Dass
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ihnen Gehorsam geleistet werden muss als eine Sache des Gewissens,
als ein Teil unseres Gehorsams vor Gott. Daraus ergibt sich:
A AT f-
Erstens, dass Zivilregierung eine goettliche Verordnung ist. Sie ist
nicht nur eine wahlfreie menschliche Einrichtung, etwas, was Menschen
frei haben koennen, wenn sie es so wollen. Sie ist nicht auf irgendeinem
gesellschaftlichen Vertrag begruendet; sie ist etwas von Gott Verlangtes.
i-, V.-C., /[—/c-i-. tscf-
Die Bibel lehrt jedoch nicht, dass es irgendeine Form der ~Zivilregierung
gibt, die immer und ueberall verpflichtend ist. Die Art der Regierung ist
von der Fuegung Gottes und dem Willen des Volkes bestimmt. Sie
wechselt mit der Verfassung der Gesellschaft.
Zweitens ist in der Lehre des Apostels enthalten, dass Richter ihre
Autoritaet von Gott erhalten; sie sind Seine Diener, sie stellen Ihn dar.
In gewissem Sinne stellen sie das Volk dar, da sie von ihm gewaehlt wer-
den koennen, idie Verwahrer dieser von Gott ausgegebenen Autoritaet zu
sein; aber die existierenden Maechte werden von Gott eingesetzt; es ist
sein Wille, dass sie da sind und dass sie mit Autoritaet umkleidet werden.
Drittens. Daraus folgt, dass Gehorsam vor Richtern und Landesgesetzen
eine religioese Pflicht ist. Wir sollen uns ‘jeder Verordnung der Men-
schen' unterwerflen um des Herrn willen, aus Achtung vor Ihm wie es
St. Petrus ausdrueckt; oder 'um des Gewissens willen' wie der gleiche
Gedanke vom Heiligen Paul ausgedrueckt wird. Wir sind verpflichtet,
richterlicher Obrigkeit zu gehorchen, nicht nur weil wir versprochen
haben, es zu tun; oder weil wir sie ernannt haben; oder weil sie weise
und gut sind, sondern weil es der Wille Gottes ist. Auf gleiche Weise
sollen die Landesgesetzte beachtet werdenl , nicht weil wir sie fuer rich-

tig halten, sondern weil Gott solchen Gehorsam befohlen hat. Dies ist vor
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grosser Wichtigkeit; es ist die einzige sichere Grundlage der,Zivilre-
M 4

gierung und Gesellschaftsornlnung.

Viertens. Ein weiteres Prinzip in der Lhere des Apostels ist, dass Ge-

horsam jeder tatsaechlichen Regierung zukommt, was immer auch ihre

Herkunft oder Charakter sein mag. Seine Anweisungen wurden waehrend

Neros Regierung geschrieben und verlangten Gehorsam ihm gegenueber.
Fl#]®smote S. 99

Die ersten Christen wurden nicht aufgefordert,~die Ausweispapiere ihrer

V~
tatsaechlichen Herrscher zu untersuchen,ﬂjedes Mall/ wenn die Puraetoren-

ti (r « 4" )/*
wache sich entschloss”™ einen Kaiser abzusetzen und einen anderen einzu-f

( N

setzen,

Fuenftens. Die Heilige Schrift lehrt klar und deutlich, dass keine menschO

€» <
liehe Autoritaet unbegrenzt sein soll. Derartige Begrenzung mag nicht
-t = =" i n L. i i . oo
ausgedrueckt sein™ aber sie ist immer angedeutet. . . . Die Prinzipien,

die d e Autoritaet der Zivilregierung und ihrer Beamten begrenzen, sind
einfach und offensichtlich. Das erste ist, dass Regierungen und Richter
Autoritaet nur innerhalb ihrer gesetzesmaessigen Gaibiete haben. Da
Zivilregierung zum Schutze von Leben und Besitztum aufgestellt worden
ist, zur Erhaltung der Ordnung, zur Bestrafung derer, die Bosses tun
und zum Lobe derer, die Gutes tun, hat sie nur mit dem Benehmen oder
"Sx oo/ X7

auesserem Auftreten des Menschen zu tun. Sie kann sich nichtjmit
ihren Meinungen abgeben, ob sie wissenschaftlicher, religioeser oder
philosophischer Art sind ... Der Richter kann uicht unsere Fa-
milien betreten und elterliche Autoritaet annehmen oder unsere Kirchen

und als Pfarrer lehren. Ausserhalb seines gesetzmaessigen Gebietes

hoert ein Richter auf, ein Richter zu sein. Eine zweite Einschraenkung



ist nicht weniger klar. Keine menschliche Autoritaet kann einen Men-
schen verpflichten, Gott nicht zu gehorchen. Wenn alle Macht von Gott
herruehrt, kann es nicht rechtmaessig sein, wenn man sie gegen Gott
benutzt. Als es den Aposteln verboten wurde, die Evangelien zu predi-_
gen, verweigerten sie Gehorsam. Als die drei he-braeischen Kinder ver<t-
weigerten, vor dem 3 Lid niederzuknieen, was Nebukadnezar gemacht
hatte: als d.e ersten Christen verweigerten, Goetzenbilder anzubeten

wyU ii ' - </
und als die protestantischen Maertyrer verweigerten, die Fehler der
rosmischen Kirsche zu bkennen, vertrauten sie sich a’le Gott an and
versicherten sich die Achtung aller guter Menschen. Ueber de sen Punkt
kann es keine Debatte geben. Es ist wichtig, dass dieses Prinzip nicht

HIf-v

nur erkannt, sondern auch oeffentlich eing.estanden wird. Die Unver-
letzlichkeit des Gesetzes und die Stabilitaet menschlicher Regierungen
haengt von der Bestaetigung Gottes ab. Wenn sie nicht auf Ihm beruhen,
sind sie auf nichts begruendet. Sie haben seine Bestaetigung nur, wenn
sie nach Seinem Willen handeln; das haasst in Uebereinstimmung mit der
Art ihrer Ernennung und in Harmonie mit dem moralischen Gesetz.
Sechstens. Ein anderes Hauptprinzip ist, dass die Frage, wann der Zivil-
regierung nicht gehorcht werden darf oder sollte, von jedem Menschen
a’'lein entschieden werden muss. Das ist eine Sache des persoenlichen
(i; V%
Urteils. Jeder Mensch ist Gott fuer sich selbst verantwortlich und des-
halb mluss jeder Mensch fuer sich selbst entscheiden, ob eine gewisse
Handlung suendhaft ist oder nicht. Daniel urteilte allein. Und so taten 33
Schadrach, Meschach und Abednego. So taten es die Apostel und die

Maertyrer. Ein angesetzmaessiges Gesetz oder Gebot ist eine Nichtig- —

-keil; niemand suendigt, wenn er es missachtet, ~r ist jedoch auf eigenes
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Risiko hin ungehorsam. Wenn sein Urreilsvermoegen richtig ist, ist
er frei. Wenn es nach Ansicht des angemessenen Gerichtshofes falsch
ist, muss er die Strafe ertragen. Man muss einen offensichtlichen
Urcerschied zwischen Ungehorsam und Widerstand machen. Ein Mensch
ist verpflichtet, ein Gesetz oder einen Befehl zu missachten, wenn von
ihm verlangt wird, dass er suendigt; aber daraus ergibt sich nicht, dass
es ihmfrei steht, sich den Folgen zu widersetzen. Die Apostel yef-
weigerten', juedischen Behoerden Gesoram zu leisten. Aber sie unter-
warfen sich der auferlegten Strafe. So missachteten dis christlichen
Maertyrer d\e Gesetze, die von ihnen verlangten, dass sie Gcetzenbilder

K<€i V tfv , tfiv-1
anbeteten, aber sie leisteten keinen Widerstand bei der Ausuebung der
Gesetze; . . . Wenn eine Regierung nicht den Zweck erfuellt, fuer den
Gctt sie eingesetzt hat, haben die Menschen ein Recht, sie zu aendern.
Wea- ein Vater schaendlicherweise seine Me.cht missbraicht, kann er
rechtmaessigerweise der Autoritaet KskmxJdx ueber seine Kinder enthoben
werden. - Hodge, 'Systema ic Theology;, Ill, Seiten 357 - 360

Politische Ethik.
Von Anfang an ist; goettliche Offenbarung aufs Engste mit Regierung und
den sozialen wie politischen Angelegenheiten der Welt verbunden gewesen.
Ihre Geschichte zeigt die Heiligsprechung aller Arten von Herrschaft,
die sich unter den Menschen entwickelte® vom primitiven Haushalt und »
rrr.C jk
Familie in ihrer einfachsten und typischen Form bis zur gewalttaetigsten
Art kaiserlicher Gewaltherrschaft. Wir haben'nun mit der letzten-
3 € -V

Lehre des Neuen Testaments zu tun, we-es wenig Platz fuer Zweifel

,gibt. Seine allgemeinen Prinzipien S-Lnd-sehr-ktar hinsichtlich der Herr-

scher wie auch der Untertanen¥*, "
7l
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I. Dis Errichtung wn Regierung ist goettlichj Nicht bsgruendst auf ir-
hi'j [

gend einen Vertrag oder ein Abkomme i anter Me aschenj wie die moderne

Erdichtung sagt. Je sorgfaeltiger wir die Unterlage der Stamm j-s und

Nationalunterschiede unter dsn Menschen Uberprupfen - in anderen Wor-

ten, was gehoert dazu, ein einzelnes Volk zu bilden - umso klarer warder

/

wir erkennen, dass es durch ein gewisses Verhaeltnis zu Gott bedingt ist,

dessen Anbetung das urspriungliche Band der Einheit zwischen allen

Rassen war und dessen Vertreter der irdische Herrscher war. Regierung

wurde fuer den Menschen geschaffen und der Mensch wurde auch fuer sie

gemacht. Die Art dieser Regierung ist nicht streng und genau vorge-

schrieben: Ganz gewiss nicht in der christlichen Gesetzgebung. Jede

Form gueltiger Autoritaet ist im Alten Testament gerechtfertigt. Das

Neue Testament fuehrt eine weltumfassende Monarchie in der geistlichen

Verfassung der Dinge ein: und nur auf sehr untergeordnete Weise behan-

dfelt es die Koenigreiche dieser Welt. Aber die Grundlagen der zivilen

und politischen Gemeinschaft auf der Erde siniim Himmel gelegt worden:

'Wo aber Obrigkeit ist, die ist von Gott verordsiet. ' (Roemer 13: 1)

Menschliche Richter stellen den 'Hoechsten Richter' dar: Im Staat sind

sie Seine Abgeordneten. 'Denn sie (die Obrigkeit) ist Gottes Dienerin

I — (r> 4* */m > Suw

dir zugut. '(Roemer 13: 4)4 fuer den Sc hutz und Frieden der Ordnungs-

liebenden-ist er ein Diener Gottes”. ein Raecher, den Zorn auszuuebenp

fuexniie”Anwendung goettlicher Gereachtigkeit aniMissetaetern Diese

Prinzipien sind unbestreitbar. De-rgleiche AusdruGk wird hinsichtlich

' riw-1 i~—~M.;T- w.r-:l
der Darstellung der Kirchengeschichte in der Kirche und in der Welt

c 1
C-~v~r.gebraucht: Beides sind o tc"\<c>N.'Cf und

oder Diener.



Il. Gehorsam den Richtern und der Regierung des Landes gegenueber
trs t'h
wurde zum Teil des christlichen Gesetzes: ,ausdruecklich in Seiner
Ethik von unserem Herrn einbeschlossen auf dem ausgedehnten Gebiet
t ''m
der PflichtjﬂCaesar deshalb das zu geben, was ihm zukommt, obgleich
der Caesar jener Tage das Land in Knechtschaft hielt. Der Heilige
-m'U-r
Paulus erkannte das selbst an und verlangte von allen Menschen.eine
Obrigkeit anzuerkennen, die bestenfalls despotisch und grausam war.
1. Die Pflicht der Unterwerfung ist zuerst in gewissem Sinne passiv.
"Wer sich nun der Obrigkeit widersetzt, der widerstrebt Gottes Ordnung;
die aber widerstreben, werden ueber sich ein Urteil empfangen,”
(Roemer 13: 2). Dies verbietet auf negative Weise percsoenlichen Aufstand
und Widerstand. Wieweit Unterwerfung gebracht werden «oll, an wel-
chem Punkt Widerstand erlaubt ist - nicht finer den Einzelnen als solchen
sondern fuer ein Volk - ist eine Frage, die unsere gegenwaertige E~hik
nicht in Erwaegung zieht. Inter arma leges silent. (Wenn die Waffen
sprechen, sind Gesetze schweigsam) Die Verpflichtung kommt jedoch
*.. Lc i
inbetracht, ehe die Waffen aufgenommen werden. Kein einzelner Christ
ufi* , u~.
darf Widerstand leisten, ohne sein Vertrauen zu verraten und die Demut-
seiner Weisheit,zu verlieren. Wenn sich die Frage auf das Gesetz Gottes
bezieht (Dan. 6: 5), muss der Diener Jehovahs widerstehen, aber erst
t\KeiL
nachdem die Unterwerfung vollkommen war.
2. Gehorsam der Regierung gegenueber verlangt auf positive Weise, dass
man mit Fleiss die Ehren des Gesetzes in jeder Hinsicht hochhaelt und
des wgpgen des Gehorsams tut (Roemer 13: 5 &7 }. Unser Herr und

Seine Apostel legen viel Wert darauf, dass Steuer dem gezahlt wird,

dem Steuer geibuehrt: Ein Grundsatz, der sehr wichtige Fragen umfasst.
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'‘Derhalben gebet ihr ja auch Steuer'. Moege es gesagt worden sein,

dass die Paulinische Ethik der Unterwuerfigkeit vor Regierungen seiner
-c clat hervorragendsten und umfassendsten Lehre/christlicher Moralitaet

UtE- if— "4 e Cfi & -

folgt und sozusagen darin eingeschlossen ist.

3. Von Anfang bis|]Ende praegt die Bibel Patriotismus ein und ehrt iKxr,

Es ist manchmal gesagt worden, dass weder das Gefuehl der Liebe fuer

das Vaterland noch das der persoenlichen Freundshhaft einen Platz in £C<

A

christlicher Ethik hat. Es stim nt, dass Uberall, die hoechste Ergeben-

heit fuer ein Koenigreich, das nicht von dieser Welt ist (Johannes 18: 36)

den Vorrang hat; und dass die einzelnen Sympathien der Freundschaft

in bruederlicher Liebe aufgehen. Aber iiiese beiden Gefuehle s-iirnd wjiyky,

7, _..s e J'

lieh eingeschaef-ft und ermutigt. Es keine wfeltliche~Geschichtej_,die’

ihre Annalen an beiden Beispielen usberschfeitet oder gleichsetzt. Das-

Christentum muss Nutzen aus der alten Religion ziehen, deren Fort-

setzung es im gewissen Sinne ist. - Pope, 'Compendium of Christian

Theologyl |Ill, Seiten 251 - 253.



Seite 7
Christliche Theologie.
XXX. Kapitel.
Christliche Ethik oder ein heiliges Leben.

Nachdem wir Heiligkeit als Lehre und als Erlebnis in Betracht gezogen
haben, ist es nur 1naturlich, daB wir nun zu einer Betrachtung des gleichen
Stoffes hinsichtlich seiner praktischen oder ethischen Seiten ubergehen.
Wir haben gesehen, dall ein heiliges Herz die Grundbedingung fir ein heiliges
Leben ist. Es wird besonders betont, daB “wir sein Werk sind, geschaffen
in Christus Jesus zu guten Werken, welche Gott zuvor bereitet hat, daB wir
darin wandeln sollen.” (Eph.2:10) Wenn wir jedoch von einer Betrachtung des
christlichen Erlebnisses auf das Leben, das daraus folgt, ubergehen, so

w enden wir uns iIn gewissem Sinne vom Gebiet der Dogmatik ab und dem der
Ethik zu. Dogmatik widmet ihre Aufmerksamkeit Lehrsatzen und beantwortet
die Frage '"Was sollten wir glauben?" Ethik versucht die Frage zu beant-
worten "Was sollten wir tun?"” Die arminianische Theologie hat den mora-
lischen Auffassungen und christlichen Einrichtungen immer viel Aufmerksam-
keit geschenkt, wie eine Uberprufung der Werke von Wesley, Watson, Clarke,
Pope, Raymond, Summers, Ralston und Lee zeigen wird. Auch Dr. Miley schenkt
der Notwendigkeit einer moralischen Regelung Aufmerksamkeit, aber er be-
handelt <3 im Verhaltnis zu seiner Abhandlung Uber BuRe. Es ist jedoch
nicht unsere Absicht, das Gebiet der allgemeinen oder philosophischen
Ethik zu erwagen, noch das Gebiet christlicher Ethik als Wissenschaft.
Unser Zweck ist vielmehr, das Leben in Heiligkeit genau zu Uberprufen:
speziell geht es dabei um sein Verhdltnis zu der Lehre und zum Erlebnis

der vollkommenen
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Heildgung. Nach einer kurzen Betrachtung des Verhdltnisses der
Theologie zur Ethik; der Offenbarung als Quelle christlicher
Ethik und der biblischen Basis der Ethik werden wir unsere Auf-
merksamkeit dem Folgenden zuwenden: (1) Die Entwicklung der
ethischen Theorie in der Kirche; (1lI) Prinzipien christlicher
Ethik; und (111) Praktische Ethik.
Seite 8
Das Letztere werden wir gemaB einer dreifachen Unterteilung in Be-
tracht ziehen, (1) Theistische Ehtik oder : Unsere Pflichten Gott
gegenuber; (@ Individuelle Ethik oder : Pflichten uns selbst gegen-
uber; (3 Sozialethik oder : Unsere PFlichten anderen gegeniber.

Das Verhaltnis der Theologie zur Ethik. So wie Theologie die
Wissenschaft Uber Gott und das gegenseitige Verhaltnis zwischen Gott
und Mensch ist, so hat Ethik als Wissenschaft von der Pflicht mit

dem Ziel, den Prinzispien und Motiven des Benehmens zu tun, zu dem

wir verpflichtet sind. Wenn der Bereich der beiden Wissenschaften voll-

kommen aus der Natur genommen wird, haben wir natiurliche Theologie

und natirliche oder naturalistische Ethik; wenn er aus der Offenbarung

stammt, haben wir geoffenbarte Theologie und geoffenbarte oder theo-
logische Ethik. Es gibt jedoch keine Disharmonie zwischen den beiden
Stoffquellen, da die eine die andere in gewissem Sinne erganzen muB.
Anmerkung Seite 8
Es muB klar sein, daB das auBere oder ethische Leben
des Christen seinen Charakter von der Qualitat des
inneren oder geistlichen Lebens erhalt. Deshalb ist das
Leben der Heiligkeit einfach das Streben eines heiligen
Herzens. Was diese Heiligkeit ist, beschreibt General-
superintendant Nease im Folgenden: “Wenn der Begriff
"Heiligkeit®™ im Bezug auf das Erlebnis des Glaubigen

angewandt wird, bezeichnet er notwendiger-



weise das Geschehen selbst, namlich die Heiligung; und
den Vermittler, welcher der heilige Geilit ist. Daher
gebrauchen wir den Begriff Heiligkeit in seiner praktischen
Anwendung als allumschlieBend und bezeichnen damit den
vollbrachten Akt gottlicher Gnade. Heiligkeit ist rei-
nigend. Es ist dieser Wille des Vaters, diese Fiursorge
des Sohnes,dieses Handeln des heiligen Geistes, durch die
das Herz des Glaubigen, das heiBt seine Beweggrinde,

seine Neigungen, sein Wille - seine gesamte Natur, von

der Entweihung und dem Hang zum Sindigen gereinigt wird.
Heiligkeit ist Harmonie. Vollkommene innere Harmonie

wird nicht durch Wiedergeburt verwirklicht. Die Bibel

und die Erfahrung stimmen darin uberein, daB das nicht
geheiligte Herz ein geteiltes Herz ist - ein doppeltes
Herz. Aubere Niederlage ist durch innere Disharmonie
bewirkt. Heiligung befreit die Seele vom inneren Feind.
Heiligkeit ist Hingabe. Die Vater bezogen sich auf den
Akt der menschlichen Zusammenarbeit bei der Heiligung

als der ="Selbst- Kreuzigung®, als der "Toten*Weihe".

Sie meinten damit die Ubergabe des gesamten eigenen Lebens
in den Plan und die Autoritat der Gottheit hinein. So

ist der Mensch, der geheiligt wurde, Gott iubergeben

und anvertraut worden. Alle Bindungen, alle Einflusse,
alle Vorbehalte sind abgetan, die ihn von der vollkom-
menen und ungehinderten Beteiligung an der Gemein-

schaft mit und dem Dienst an der Gottheit abhalten wurden.
Heiligkeit ist Macht. Macht liegt im geistlichen Bereich -
dem Bereich, das durch die Heiligung sofort beeinflusst

wurde. Sie ist praktisch die Verkodrperung all dessen,

was notwendig ist in den vereinten Bereichen menschlicher Erfahrunt
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Heiligung beeinflult alles, was man ist. Derartige
Ausstattung mit Macht - die Fahigkeit zu unterschei-
den, zu bewerten, zu beeinflussen, die eigene Andacht
auszuwahlen, den eigenen Willen zu befehlen - kann man
sich nur als “Macht von oben®, die den Glaubigen erfasst,
vorstellen. Sie ist die Erfullung des <Versprechens vom
Vater®. Sie ist "Christus in Dir, Hoffnung der Herrlich-
keit®*. Heiligkeit ist Vervollkommnung. Eine Vervollkomm-
nung in Liebe - christliche Vervollkommnung. Der Gehei-
ligte ist nicht jenseits der Fahigkeit noch der Verant-
wortlichkeit zu sindigen, sondern er ist innterhalb der
Vorkehrung gottlicher Gnade, sodaB er vor willkirlicher
Ubertretung bewahrt ist. Heiligung bedeutet nicht Fest-
gelegtsein im Charakter, sondern Festgelegtsein in Hal-
tung und Verlangen, sodaB der Betroffene “wachsen kann
in der Gnade und der Erkenntnis unseres Herrn und Heilands
Jesus Christus®. - Dr. Orval J. Nease.

Seite 9 r

In unserer Diskussion der allgemeinen und besonderen Offenbarung

(Band I, Kapitel VI) wiesen wir darauf hin, daB Gott sich dem Men-
schen zeigt (1) durch eine Elementaroffenbarung in der Natur, durch

die VerfaBtheit des Menschen und im Fortschritt menschlicher Geschichte;
(@ zusatzlich zu dieser allgemeinen Offenbarung, die sich iIn seinen
geschaffenen Werken zeigt, gibt es eine besondere Offenbarung, die durch
den Geist dem Gewissen und dem BewuRtsein der Menschen gemacht wird.
Auf dem Gebiet der Ethik zeigt Gott sich ebenso in zwei Gesetzesklassen
der naturlichen und der positiven. (1) Das Naturgesetz ist das, was
Gott iIns Herz eines jeden Menschen geschrieben hat oder das, was das
Licht der Vernunft uns als gut oder bose lehrt. So sagt der Apostel

von den Heiden im Gegensatz zu den Juden, daB sie "obwohl sie das

Gesetz nicht haben, sich selbst ein Gesetz”
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sind; "denn sie beweisen des Gesetzes Werk sei geschrieben in ihrem
Herzen, da ja ihr Gewissen es ihnen bezeugt, dazu auch die Gedanken, die
sich untereinander verklagen oder auch entschuldigen.” (Rémer 2:14 - 15)
Sie sind ein Gesetz fur sich selbst, denn sie wissen allein, was gut ist
und was bose ist mit Hilfe der Vernunft, die fiur sie der Vorbote des
gottlichen Gesetzes ist. Geschichte sowohl als auch Erfahrung lehren uns,
daB alle Volker ein MaB gottlicher Offenbarung haben. Das haben wir in
unserem Studium der Religion und Offenbarung gezeigt und brauchen deshalb
nur darauf hinzuweisen, dall alle Volker gewisse Ubliche Moralprinzipien
ebenso anerkennen. Die Erziehung, die sich von Zeitalter Jzu Zeitalter ge-
andert hat, kann nicht die Quelle dieser einheitlichen Prinzipien sein,
folglich missen wir die gemeinsame Quelle dieser Maxime in der natiurlichen
Vernunft finden; das heiBt vom Licht, das alle Menschen erleuchtet, die
in die Welt kommen.
Anmerkung Seite 9
Im evangelischen Schema sind Doktrin und Ethik eng verbunden;
Die Offenbarung der Wahrheit ist die Grundlage neuen Lebens;
Moral und Lehre sind uberall miteinander verwoben; schlielR3lich
ist die Ethik der christlichen Religion die Krone und Vollendung
des gesamten Systems. (Pope,*Comp.Chr.Th.",111,S. 143)
Hier ist die Wahrheit, wie wir sie sehen, die gleiche wie in der
Dogmatik: Es gibt grundlegende Lehren der Religion, die zur Ge-
niuge aufrecht erhalten werden durch rationelle Beweise; sie sind
im System der Naturreligion enthalten. Es gibt ebenso gewisse
die sich
vordringliche Pflichten offensichtlich der Durschnittsintelli-

genz aufdrangen. Sie stellen ein System dar, das man philoso-

phische Ethik nennen konnte.



Und da es Lehren gibt, die allein durch Offenbarung bekannt und
beglaubigt werden und so ein System geoffenbarter Religion dar-
stellen, so gibt es auch P flichten, die uns auf gleiche Art
bekannt werden. Sie stellen ein System dar, das christliche
Ethik genannt werden konnte. Bei richtiger Auslegung sind Natur
und Offenbarung nie einander entgegengesetzt; ihre AuRerungen
sind Worte laus dem Munde Gottes, von denen der Mensch alles
lernen kann, was er fur Glauben und Praxis braucht. (Raymond,
Systematische Theologie, 111, S. 10)
Seite 10
(2) Das positive Gesetz ist jenes, welches von Gottes freiem Willen ab-
hangt und daher nur durch Offenbarung bekannt werden kann. Es ist jedoch
zu bemerken, daB das, was in einer Hinsicht Gegenstand des Naturgesetzes
ist, in anderer Hinsicht als positives Gesetz existieren kann. So enthullt
das Naturgesetz die Notwendigkeit einer wochentlichen Ruhepause, die zur
groten menschlichen Leistungsfahigkeit im Dienst unentbehrlich ist; der-
selbe Sachverhalt ist auch durch das positive Gesetz in der Stiftung des
Sabbath erklart. Ein Tag von sieben wird fir den Herrn als heilig hervorg-
hoben. In engem Zusammenhang damit macht die Vernunft auch die Notwendig-
keit der Gottesverehrung bekannt; aber daB die Zeit dafir ein ganzer Tag
sei und dieser bestimmte Tag der Woche, ist eine Offenbarung des positiven
Gesetzes. Ahnlich ist der Dekalog mit seinen "zehn Worten", die sich alle
auf das Verhaltnis des Menschen zu Gott, zu den anderen und zu sich selbst
beziehen, der Vernunft ebenso zuganglich. Da das Gewissen des Menschen
jedoch getriubt ist, da er versdumte, auf dem Weg der Wahrheit zu

wandeln, wurde der Dekalog, der als Gesetz in die Herzen der



Menschen geschrieben, auch durch positiven Erlass gegeben. Wir durfen
daher uUber den Dekalog sagen, daB seine Vorschriften beziglich ihrer
Substanz dem Naturgesetz angehoren; hinsichtlich der Art ihrer Dar-
legung nach sind sie ein Teil des positiven oder geoffenbarten Ge-
setzes.

Offenbarung als Quelle christlicher Ethik. Wir sehen un, daB christliche
Ethik i1hr Material unmittelbar aus der christlichen Offenbarung holt.
Wahrend wir einerseits zugeben mdégen und es tatsachlich auch tun, dal
das Licht des naturlichen Gewissens bestdtigende Beweise hervorbringt,
insoweit dies ein schwécheres Licht kann, missen wir auch festhalten,
dal die Natur allein ebenso wenig das Christentum mit einem ethischen
undnDralisehen System versehen kann wie sie es mit einem Lehrsystem
ausstatten kann. Wenn das Dogma von Gott lund von der Wahrheit, durch
die Rettung vollbracht wird, handelt, so handelt die Ethik von den
MaBstaben, nach denen sich das christliche Leben richtet und mit deren
Hilfe es zur richtigen Ausformung kommt. So vollenden MRal oder Ethik
des Christentums die Wissenschaft von der Religion; denn nur durch
eine Verbindung von Dogma und Ethik kann der Plan der Erldsung in
seiner Vollkommenheit enthullt werden.

Seite 11

Die Tatsache, daB eine groRere Einstimmigkeit der Gedanken hinsicht-
lich der MoralmaBstabe besteht als in Bezug auf das Dogma, mag

auf das groRere Licht zuruckZufuhren sein, das das moralische Leben
von der natiurlichen Vernunft empfangt. Andererseits ist das Dogma
einfach eine Angelegenheit der Auslegung der heiligen Schrift. Die
héchste Offenbarung Gottes dem Menschen gegenuber ist in Jesus
Christus , da das Wort Fleisch wurde. Daher ist das positive

Element in der christlichen Ethik, einen besonderen Lebenslauf



in das Normale der menschlichen Umstande einzufuhren - ein Leben durch

Jesus Christus, den Gott-Menschen, das sich in der menschlichen Geschichte
verwirklicht und durch den Geist der Gemeinde den Glaubigen mitteilt. Das
Leben Christi, das entweder in Wort, Tat oder iIm Geist diesen Worten und
Taten zugrunde liegt, wird die Norm alles christlichen Verhaltens. Seine
Worte statten uns mit der Kenntnis gottlichen Willens aus: Seine Handlungen
sind die Bestétigung der Wahrheit, und sein Geist ist die Macht, mit welcher
seine Worte iIn Taten verkdrpert sind. Mit dieser Feststellung uUber das posi-
tive Element in der christlichen Ethik wenden wir uns der heiligen Schrift zu,
der berichteten Offenbarung des menschgewordenen Wortes. In ihr finden wir
unsere Regeln fiur christliche Lebensfihrung zugleich mit der versprochenen
Geistesstarke,durch welche diese Regeln aufrecht erhalten werden kénnen.

Die biblische Grundlage der Ethik. Wir werden uns hier Inur auf jene Bibel-
stellen beziehen, die den Boden fir das Gesamtsystem christlicher Ethik
darstellen. Schriftsteilen, die sich auf bestimmte christliche Pflichten be-
ziehen, heben wir Fir eine spatere Behandlung auf. Die erste Frage, die auf-
taucht, ist die: Sind die Quellen christlicher Ethik einzig und allein vom
Neuen Testament abzuleiten oder soll man die alttestamentarischen Schriften
als einen Teil der christlichen Offenbarung betrachten? Dieses Thema ist
bereits in anderem Zusammenhang in Betracht gezogen worden (Band 1,Seiten
202 - 205 in der engl.Versinon). Es genugt hier zu sagen, daB das Alte
Testament hinsichtlich seiner Anwendbarkeit im christlichen Leben noch

immer fur die Menschen verpflichtend ist.

Anmerkrung Seite 11

Man sollte beachten, daB sich die heilige Schrift nicht ausschlieB-
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lieh der Entwicklung eines Systems moralischer Regelungen widmet.
Sie lehrt auch nicht gemdl} des wissenschaftlichen Planes eines
unserer modernen Autoren uber Moralphilosophie. Jedoch werden alle
Prinzipien in den inspirierten Schriften gelehrt und sie werden so
klar und kraftvoll zur Geltung gebracht, dal die Prinzipien und
Tatsachen viel schneller von unbetitelten und nicht intellektuellen
Gemutern begriffen werden als dies mit Hilfe der bestgeschriebenen
modernen Bande Uber Moraltheologie der Fall ware. - Luther Lee,
"Elements of Theology®", Seite 332)

Seite 12

Gewisse Teile - besonders die Arten oder Schatten der besseren Dinge, die

kommen werden - fanden ihre vollkommene Erfullung in dem grolien Antityp;

und andere mit einer mehr zeremoniellen oder politischen Art wurden abge-

schafft, da sie nur der mosaischen Ordnung angehoren. Aber was das mo-

ralische Gesetz Mose anbetrifft, dessen Substanz im Dekalog verkoerpert

ist, so wurde dies nicht ausser Kraft gesetzt, sondern unser Herr bezog

sich darauf als auf eine bleibende Autoritdt, die keiner besonderen

wiederholten Inkraftsetzung bedarf. "lhr sollt» nicht wahnen, dal ich

gekommen bin, das Gesetz oder die Propheten aufzulosen®, sagte er, Tich

bin nicht gekommen aufzulosen, sondern zu erfiullen.Denn ich sage euch wahr-

lich: Bis dal Himmel und Erde vergehe , wird nichtvergehen der kleinste

Buchstabe noch ein Tupfelchen vom Gesetz, bis dal es alles geschehe. Wer

nun eines von diesen kleinsten Gebotenauflost und lehrt die Leute so,

der wird der Kleinste heiflen im Himmelreich; wer es aber tutund lehrt,

der wird grol} heiflen im Himmelreich. (Matth. 5: 17-19).

Die ethischen Lehren der Evangelien finden ihren Mittelpunkt in dem
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Gedanken des Konigreiches, zu dem man nur aufgrund von Reue und
Glauben Zutritt findet. Das Annehmen des gottlichen Rufes lhat die Unter-
ordnung aller anderen Loyalitdten zur Folge. "Darum sollt ihr nicht
sorgen und sagen: Ras werden wir essen? Ras werden wir trinken? womit
werden wir uns kleiden? ... Trachtet am ersten nach dem Reich Gottes
und nach seiner Gerechtigkeit, so wird euch solches alles iufallen.
(Matth.6: 31,33) Die Bergpredigt ist die Magna Charta des Kdnigreiches
genannt worden. Hier wird die wahre Innerlichkeit als eine Haltung des
Geistes hervorgehoben - als Denken, Fuhlen und Rollen, das seinen héchsten
Ausdruck in Rorten und Taten findet. Die Beschreibung, die Jesus gibt, be-
zieht sich nicht auf gewisse Taten, sondern auf gewisse Charaktertypen.
Der wahre Beweggrund des Gehorsams findet sich in der gottlichen Liebe.
Anmerkung Seite 12
Solange Gott verlangt, daB wir nicht Uber unsere Kr&fte, sondern
mit unserer ganzen Kraft lieben, ist es offensichtlich, dal nichts,
was unsere Fahigkeiten ubersteigt, von uns verlangt wird. -
Limborch, Theologica, Bk. V, Kapitel 25.
Es ist Rahnsinn zu verleugnen, daB wir Gott mit ganzem Herzen
leiben kénnen. Denn der, der sagt, daB er etwas nicht mit aller
Kraft tun kann, das heiBt, daB”er nicht tun kann, was er tun
kann, weill nicht, was er sagt; und Gott zu lieben ist doch das
héchste MaB und die Veredelung aller Vervollkommnung undsn
der Einhaltung der Gebote. - Bischof Jeremy Taylor.
Seite 13
Als man Jesus nach dem gréliten Gesetzesgebot fragte, antwortete er :

"Du sollst lieben Gott, deinen Herrn, von ganzem Herzen, . . . . von
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ganzem Gemlute. Dies ist das vornehmste und grof3te Gebot. Das andere

aber ist dem gleich: "Du sollst deinen Nachsten lieben wie dich selbst.1
In diesen zyei Geboten hangt das ganze Gesetz und die Propheten] (Matth.
22: 37- 40) Die Kinder des Konigreiches sollen "klug wie die Schlangen
und ohne Falsch wie die Tauben® sein (Matth.10:16); sie sollen T"nicht
widerstreben dem Ubel® (Matth.5:39); und “Furchtfet euch vor dem, der,
nachdem er getdtet hat, auch Macht hat, zu werden in die Holle." (Lukas 12:5)
Nach den Worten Jesu ist dies die héchste Prifung der Liebe: "Niemand
hat grossere Liebe denn die, dal er sein Leben lal3t fir seine Freunde."
(Joh.15:13); und in engem Zusammenhang damit ist Idie praktische An-
wendung “denn wer sein Leben erhalten will, der wird es verlieren;

wer aber sein Leben verliert um meinetwillen, der wird"s erhalten.”

(Lukas 9:24)

Die Bitwicklung der ethischen Theorie in der Kirche.

Die Perioden, die die Entwicklung der ethischen Theorie in der
Kirche kennzeichnen, unterscheiden sich etwas von denen, die in
der Geschichte der Dogmatik wichtig sind. Fir unseren Zweck kann
man das Thema dienlicherweise in die folgenden Punkte zusammenfassen:
() Die patristische Periode, von den frihen Yatern bis zur Zeit Kon-
stantins; (2) Das Mittelalter, von der Zeit Konstantins bis zum Ende
des Mittelalters; (@) Die Renaissance und die Reformation; und
(4 Die moderne Periode.
Die patristische Periode. Wahrend des ersten Jahrhunders beschaftigten
sich die Interessen der Kirche hauptsachlich mit der praktischen Lebens-
fihrung und weniger mit spekulativen Uberlegungen. Harnack sagt, daR die
Kirche wahrend der ersten hundertundfunfzig Jahre alles der héchsten

Aufgabe, ihre Moralitat aufrechtzuerhalten, unterordnete. Die dominierende
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Note der friuhen Kirche war die gottliche Liebe, die sich in der
Pflege der Armen zeigte; Gastfreiheit Fremden gegenuber; Vermeidung
des sinnlichen Luxus und der schlechten heidnischen Sitten; und das
Streben nach einem reinen Lebwn wie Christus und seine Apostel es
gezeigt hatten. Erst wahrend der letzten Halfte des zweiten Jahrhunderts
gab es ernsthaftes Nachdenken Uber ethische Probleme.

Seite 14

In der Entwicklung des Christentums im Konflikt mit dem Heidentum
errang die strengere Ansicht des Montanismus einen Platz in der
Apologetik neben der milderen Tendenz friherer Zeiten. Ebenso ge-
fahrlich, jedoch in anderer Richtung, waren die falschen Ansichten
uber christliche Freiheit seitens der Gnostiker, die zu den gefahr-
lichen Irttumxem der Karpokratianer und der spateren pantheistischen
Sekten fuhrten. So wurde es die Aufgabe des Christentums, seine
Prinzipien und Moralanwendungen viel genauer zu bestimmen. Vorberei-
tende Arbeit war sowohl in den Briefen des Clemens, im Hirten des
Hermas, wie im Diognhetbrief geleistet worden. Aber es blieb den
spateren Vatern uberlassen, die ethischen Prinzipien der Kirche zu
formulieren. In der Ethik sowohl als auch in der Dogmatik existiert
eine unterschiedliche Stellungsnahme zwischen dem Osten und dem
Kesten. Der erstere betrachtete christliche Ethik iIn gewissem Sinne
als eine Ergdnzung der alten griechischen Philosophie, die in sich
selbst ungenugend war hinsichtlich der Kenntnis von Gott und der
Unsterblichkeit. Hier brachte daher das Christentum griechische
ethische Prinzipien, die sich - wie Inan annahm - auf universelle

Vernunftigkeit grindeten, zur Vervollkommnung.
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FuBnote Seite 14
In seinem ersten Brief an die Korinther stellt Clemens von
Rom fest, dall das Motiv christlichen Benehmens von der
"Furcht®™ oder der T“Ehrfurcht® vor Gott herstammt. Er
sagt: " Wir wollen sehen, wie nahe er ist lund wie ihm
von unseren Gedanken und Planen, die wir schmieden, nichts
entgeht. Es ist daher richtig, dall wir von seinem Willen
nicht abtrinnig werden.” Ignatius bestand aufdem rechten
Glauben als der Grundlage fir richtige moralische Praxis.
Er behauptete, dal falsche Theologie zu falschen Ein-
stellungen und schlechtem Verhalten fuhrt. *Glaube ist
der Anfang und Liebe das Ende" christlichen Lebens. Unter
seinen wichtigeren Grundsatzen sind "Moége das Gebet ge-
meinsam sein; das Bittgebet einmutig; der Sinn eins; und
die Hoffnung eine in Liebe und in Freude unstraflich."

"Vermeidet Spaltung als Ilden Anfang aller Ubel.™ "Moge

alles zur Ehre Gottes getan werden.”™ In seinen "Briefen

an die Philipper® beruft sich Polykarp auf die Worte Jesu

als Sanktion. Glaube, Hoffnung und Liebe sind wesentliche

Bestandteile christlichen Lebens. Ketzerei wurde als das

Verlangen betrachtet, anders als nach dem wahren Glauben zu

leben. Er warnt vor allem vor der Habsucht. Die Liebe zum

Geld ist der Anfang alles Ubels.”" Die Didache und die Briefe

des Barnabas sind in manchem &hnlich. Das Christentum wird als

der neue Bund angesehen, der Gott lund den Menschen in einer

religidsen Gemeinschaft vereint. Der Hirt des Hermas betont, daB

Kampf notwendig ist, christliche Normen aufrechtzuerhalten; und

daher das Bedurfnis nach Verlall auf gottliche Barmherzigkeit und

Gnade. Frohlichkeit erhalt jedoch besondere Betonung. ''Leg die

Sorge ab." "Kleide dich in Frohsinn, der stets bei Gott Gefallen
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findet und thm willkommen ist und freue dich.* "Denn jeder
freudige Mensch arbeitet und denkt gut und verachtet Traurig-
keft; aber der traurige Mensch f&hrt immer fort zu siundigen.®
Der Brief an Diognet betont das geistliche Prinzip, das Christen
belebt und sie davon abhalt, von den Dingen der Welt absorbiert
zu werden. Gott ist die Quelle des christlichen ldeals. "Wenn
du ihn liebst, wirst du ein Nachahmer seines Gutseins werden.*®
Seite 15
Dies ist die Position von Justin, dem Martyrer, der die Logoslehre zur
Grundlage seiner Ausfuhrungen machte. Die spateren oder westlichen
Vater behaupten, daB das Christentum ethisch gesehen etwas vollkommen
Neues und daher in keiner Weise mit der Ethik des Heidentums verwandt
sei. Fur den Westen war das Christentum eine der Kirche gegebene geist-
liche Macht, um sie vor ldem Heidentum zu bewahren und um ihre Kinder
in einer kompakten Armee zu organisieren und das Heidentum anzugreifen,
zu erobern und zu richten. Clemens von Alexandrien hingegen betrachtete
Philosophie als Einfuhrung in den Glauben. Sein Werk ist ein Gemisch von
Beitragen aus der griechischen Gedankenwelt und des Judaismus. Eine An-
zahl treffender ethischer Ildeale werden in seinen Werken <“Paedagogus-®,
"Stromata® und "Exhortations® entwickelt. Mit Cyprian, einem der latei-
nischen Vater, trat die Kirche in den Vordergrund und wurde der Mittel-
punkt des gesamten Gebietes der Ethik. Dies ergab sich aus der Kon-
troverse zwischen den Montanisten und den Novatianern. Als Folge davon
wurde das Verhdltnis des einzelnen Menschen zur Kirche das wichtigste
ethische Verhdltnis seines Lebens.
Das Mittelalter. Die Bekehrung Konstantins im vierten Jahrhundert ver-

ursachte
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ausgesprochene Veranderungen innerhalb der Kirche. Von der Verfolgung

seitens des Staates befreit, gewann sie bald Prestige und Macht. Eine

Kirchlichkeit entwickelte sich, die 1ihrerseits die Verfolgung von

Heiden und Ketzern unternahm. Weltlichkeit war im Ansteiligen und viele

Christen, die inach einem Weg des Opfers suchten, zogen sich in das

KLosterieben zuruck.

In seinem Werk "De Officiis Ministrorum®™ gab Ambrosius (340 - 397)

der Kirche das, was gewdhnlich als das erste Handbuch christlicher

Ethik eingesehen wird. Es war einem stoischen Werk Ciceros nachgeschrie-

ben und der Gedanke des Naturgesetzes, der darin dargelegt wird, hatte

einen entschiedenen EinfluR auf die spatere scholastische Ethik.

Fussnote Seite 15
Dr. 1.A. Domer weist darauf hin, dal die Montanisten den
plotzlichen Ausbruch individueller Begeisterung als das echte
Mittel annahmen, mit dem der heilige Geist mit der Gemeinde
in Verbindung tritt. Infolgedessen verleugn sie den vollkommen-
en Gehorsam den Geboten ekstatischer Weissagung gegenuber als
eine Bedingung der Verbindung zwischen Geist und Einzelperson.
Andererseits fanden die Novatianer den besten Vermittler geist-
licher Verbindung in der Kirche selbst. Diese wurde als ein
Ganzes angesehen, als eine Organisation allumfassender Pries-
terschaft unter amtspriesterlicher Form. Daher waren sie
streng hinsichtlich Zulassung von Mitgliedern.

Seite 16

Das Naturgesetz ist das Gesetz der Dinge, wie sie von Gott geschaffen

wurden. Daraus kann man hinsichtlich der Grundlagen der Moralitat

lernen. Dies ubersteigend gibt es im Menschen ein Wissen um Moral durch Vernunft
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und Gewissen. Am vollkommensten jedoch ist der Wille Gottes in der
heiligen Schrift ausgedruckt. Er findet seinen Hohepunkt in der
Lehre und dem Vorbild Christi. Die Anfange des Asketentums sind
fur unsere Diskussion insofern wichtig, als Ambrosius zwei Stufen
der Moralitat anerkennt - eine verpflichtend fur alle; die andere
jedoch schliellt Taten ein, die jenseits der Forderungen liegen,
um einen hoheren Grad der Vollkommenheit zu erreichen. Er Uber-
nimmt die vier griechischen Haupttugenden ohne Ausnahme - Klugheit,
Gerechtigkeit, Mut,Beherrschung. Klugheit war seiner Meinung nach
jedoch nicht identisch mit Vernunft oder Weisheit, sondern viel-
mehr das personliche Wissen um Gott, das sich im manschlihen Be-
tragen zeigt. Man muB Gerechtigkeit uben, "erst Gott gegeniber,
dann unserem Vaterland gegenuber, drittens unseren Eltern gegeniber
und schlielBlich allen Menschen gegeniber. 1 Er legte Mut als Seelen-
starke in den Sorgen des gewdhnlichen Lebens aus, Beherrschung als
Selbstachtung, Bescheidenheit in allen Formen als geziemende Anerken-
nung anderer. Das Werk des Ambrosius war eine Bricke, die direkt zu
Augustins ausgesprochenerem christlichen System der Ethik fihrte.

Augustin (354 - 430) systematisierte die Ethik der westlichen
Kirche. Die Prinzipien, fur die er eintrat, wurden wahrend der Zeit
des Mittelalters meist als mallgebend angesehen. In seinen Werken ist
die zentrale und vorherrschende ldee des christlichen Lebens Vereini-
gung mit Gott; ein Erlebnis des vollkommenen Friedens und der Selig-
keit, die nur im kommenden Leben erreicht werden kann. Daher unter-
scheidet er in seiner “Civitas Dei” 2zwischen der irdischen Stadt,
die zeitlich, und der Stadt Gottes, die ewig ist. Nach Augustin hat
das moralische Leben seine Grundlage in Gott und stimmt mit der

Welt uberein, die er
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schuf. Deshalb widerspricht er der Theorie, dall Moralitat auf
Umgangssitten gegriundet ist. (Diese Einstellung spricht gewdhnlich
von “Sitten, die im Bewul3tsein arbeitenl) Er setzte die christliche
Ansicht von der Ethik in Gegensatz zur stoischen Apathie, soweit es
um das Gemutsleben geht. Er maB jedoch dem Willen groRere Wichtigkeit
bei. Der Mensch mul aus Liebe seinen Willen aufgeben.

Seite 17

Zwei Tendenzen, die von Augustin betont worden waren, Tfuhrten im
Verlauf der spateren Geschichte zu unginstigen Einflissen, (1) Er
passte sich dem damals allgemein verbreiteten Zeitstrom an in der
Unterscheidung dessen, was fur alle befohlen wurde und dessen, was
als daruber hinausgehend angesehen wurde und daher zu héherer Voll-
kommenheit fuhrte. Dies fuhrte zu einer Betonung der uber Gebuhr
getanen guten Werke und zum Verdienste-Sammeln, was wiederum zur
Herausbildung von asketischen Praktiken beitrug. (2) Seine ldee
der Selbstaufgabe war ein keineswegs kleiner Ansporn fir die
kirchliche Unterdrickung personlicher Freiheit. Er behauptete, daB
die Kirche als fortlaufende Organisation die Wahrheit besaRe und
daher die Autoritat, diese zu lehren. Dies verlangt die Unterwerfung
des Einzelnen. Da der Mensch aus gottlicher Bestimmung heraus zur
Kirche finden soll, soll er dies gern tun - anderernfalls mulite er
gezwungen werden. Daher ist es die heilige Pflicht der Kirche,
sich darum zu kummern, dall die Menschen in die Kirche kamen. Wenn
ihr die Macht fehlte, dies zu erzwingen, war es die heilige Pflicht
des Staates, ihr zu Hilfe zu eilen und die Menschen zum Kommen zu
zwingen, auf daB die Kirche gefullt werde. Wahrend des Mittelalters

wurden Kirchlichkeit
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sowohl als Mg%chstum im besonderen MaBe von diesen beiden Auf-

f assungen gepragt.

Das Ménchstum gab dem mittelalterlichen Christentum sein charak-
teristisches Geprédge und seine Auffassung der christlichen Ethik
wurde bestimmend. Schon zur Zeit Augustins hatte sich das
Asketentum unter den Christen eingeburgert: und viel wurde aus
den Elementen in den Evangelien und in den Schriften des Paulus
gemacht, die asketische Gewohnheiten zu billigen schienen. Als
eine Revolte gegen die anwachsende Weltlichkeit innerhalb der
Staatskirche erhob sich das Ménchstum unabhdngig und oft in
Oppoation zur kirchlichen Ordnung. Aus diesem Grunde behielt

es viel von seiner Unabhangigkeit, auch wenn es spater mit

der Kirche alliiert war. Das Monchsideal trat dabei immer

mehr in den Vordergrund, sodaB die Monche, die das Ordensge-
lubde abgelegt hatten, "der religidose* oder gewdhnliche Klerus
wurden, wahrend die nicht- kldsterlichen Priester als “Weltpriester®
bezeichnet wurden. Basilius (480 - 543) fuhrte eine neue Regel
ein. Bisher hatten die Monlche sich hauptsachlich mit Selbst-
beherrschung beschaftigt, Benedikt sprach von Selbstauslieferung.
Seite 18

Seine Kloster wurden nach Gemeinschaftsrichtlinien mit demokratischen
Regeln organisiert. Es gab wohl keine Regel, die weniger asketisch
war als die von Benedikt. Wegen seiner groflen Heiligkeit und
personlichen Macht war es Bernhard von Clairvaux (1094 - 1174)
moglich, grolle Reformen auf geistlichem Gebiet zu bewirken.

Franz von Assissi (1182 - 1226)
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und Dominikus (1170 - 1221) brachten grof3e Verénderungen in der
Auffassung asketischen Lebens und seiner praktischen Anwendung.

Sie entwickelten ein menschliches Interesse und eine Liebe fur

die Menscheit, die sie vom Kloster hinweg zog und sie zu einem un-
gehinderten Dienst der Liebe sandte. Das ethische ldeal des heiligen
Franziskus war die Nachahmung Christi, besonders im Geist, aber eben-
so umfassend in den Einzelheiten des Auftretens. Die Gellibde der
Armut, der Keuschheit und des Gehorsams hatten als ihren Sinn die
volle Aufopfrung des einzelnen fur das Wohlergehen der anderen.
Besondere Betonung wurde auf Armut gelegt. Wahrend die Franzis-
kaner vor allem das Wort Gottes verbreiten wollten, siedelten sich
dich Dominikaner in der Nahe von Universitédten an und widmeten ihre
Aufmerksamkeit vor allem der Erziehung. Dadurch waren sie bald in
der Lage, in der kirchlichen Lehre den Ton anzugeben und zwar durch
Jahrhunderte hindurch. Beil den spateren Mysterikern stand das As-
ketentum auf hoherer Stufe. Scotus Eriugena fuhrte griechische

Mystik ein, wie sie bei Makarius, dem Agypter, bei Dionysius und bei
Maximus Confessor gefunden werden kann. Dies wurde der Ausgangspunkt
der Mystik in der westllichen Kirche. Es entwickelten sich zwei Arten -
die romanische wie bei Hugo lund Richard von St. Victor, Bernhard von
Clairvaux, Bonaventura, Gerson und Molinus; und die germanische wie
bei Heinrich Seuse, Ruysbroek, Johannes Tauler und Meister Eckhart.
Die von der Mystik entwickelte Ethik behielt jedoch das falsche
Prinzip des Asketentums als Widerspruch zwischen Masse und Geist,
Gott und der Welt, bei. Der Hauptgrund, warum es der Mystik nicht
gelang, wahre Ethik zu entwickeln, ist der Mangel an richtiger Auf-

fassung der Personlichkeit. Der Gedanke, daB die geschaffene Seele in der
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in der Lage ist, das Gottliche zu empfangen und dadurch eine voll-
kommene Vereinigung zwischen Endlichem und Unendlichem zu erreichen,
gewann mit Luther und seiner Lehre Jger die Glaubensrechtfertigung
an Bedeutung.
Seite 19

Thomas von Aquino (1225 - 1274) behandelte Ethik als einen
wesentlichen Teil eines allgemeinen philosophischen und theologischen
Systems. Mit ihm erreichte die Ethik ihre autoritative Stellung. Den
Endzweck, fur den der Mensch handelt oder wenigstens handeln sollte,
nannte er “Gluckseligkeit®™ oder “wahre Seligkeit®™ ; es genugt absolut,
sie zu erreichen. Aber aufler dem Unendlichen oder der ewigen Gute
Gottes kann nichts befriedigen. So legt er eine feste Grundlage der
ethischen Theorie im christlichen Theismus. Der Wert oder die ent-
sprechende Gute einer Sache besteht darin, daB sie gemaB ihrer Art
wohlgeordnet ist. Da der Mensch eine rationelle Seele hat, mul} sich
die Ethik nach der Vernunft richten. Die Tugend des Menschen besteht
daher in den Gewohnheiten der Seele, die sie zur Vollbringung guter
Taten anspornen. Die Tugenden sind folgendermalen eingeteilt:
(1) Moralische - die vier griechischen Haupttugenden Klugheit, Ge-
rechtigkeit, MaRigkeit und Seelenstarke. (2) Intellektuelle - Ver-
standnis, Kenntnis und Weisheit; und (3) Theologische - Glaube,
Hoffnung lund Liebe. Die ersten beiden Kategorien mdégen durch Ver-
nunft bekannt sein, die letztere ist es nur durch Offenbarung. Die
naturliehen Werte fuhren die Entwicklung des Charakters herbei , die
theologischen das geistliche Gluck hier und im Leben jenseits.
Thomas behandelte die griechischen Haupttugenden jedoch nach einer
christlichen Methode. Die Leidenschaften selbst betrachtete er als

wertneutral, sie missen daher hunter die



Kontrolle des Willens gebracht werden. Von den theologischen
Tugenden ist die hochste die Liebe oder christliche Nachstenliebe
und enthielt die anderen in sich. Der EinflulR Augustins ist klar

zu ersehen, da Thomas der Moral gegeniiber eine ambivalente Ein-
stellung einnahm. Obwohl er das Irdische und das Himmlische als
miteinander vertraglich ansah, so erhielten trotzdem die ein
groBeres Lob, die ihre Aufmerksamkeit dem Himmlischen zuwandten.
Die Renaissance und die Reformation. Die dominierende Note des Mit-
telalters war die Unterordnung des irdischen Lebens unter das kom-
mende Leben. So entwickelte sich die reaktiondre Bewegung, die unter
dem Namen Humanismus bekannt ist. Hier lag die Betonung auf dem in-
dividuellen Leben und der Welt der Gegenwart. Aber Humanismus pro-
duzierte keine tiefe oder weitverbreitete ethische Theorie. Er

war in der Tat irreligidos. Die traditionelle Auffassung von Sunde
und Versohnung bedeutete wenig oder nichts und es gab keinen Platz
fur kontemplative Erfahrung.

Seite 20

Humanismus war im echten Sinn eine Ruckkehr zu den heidnischen
Idealen Griechenlands und Roms, aber er bewirkte die Erweiterung

des menschlichen Horizontes. Die Vorlaufer der Reformation - Wycliffe
(geb. 1324 oder friher - 1384) und Huss (1369 oder 1373 - 1415)
hatten auf die moralischen Schwachen der Zeit hingewiesen, versuchten
das Interesse am klassischen Studium zu erwecken und fuhrten eine
neue Art des ethischen Lehrens ein. Sie priesen die Moralitat als
einen Fuhrer zur Weisheit des Christentums; einen Fihrer, um die
Angelegenheit des praktischen Lebens zu regeln. Diese Methode wurde

von Petrarca



entwickelt (gest. 1374), von Marsilius Ficinus (gest. 1499),

von Louis Vives (gest. 1540) und von Erasmus (gest* 1536).
Savonarola (1452 - 1498) richtete sich sowohl gegen den mora-
lischen Verfall und Materialismus der weltlichen Fuhree der
Renaissance als auch der hoéheren Kirchenbeamten. Er versuchte,
die ethische Auffassung der mittelalterlichen Kirche wiederher-
zustellen, in der der Gedanke an das Jenseits bestimmend war Fur
Denken und Tun. "0, meine Bruder, wir leben nur in dieser Welt,"

sagteer, um sterben zu lernen.” In gewissem Sinne war die Re-
formation eine Reaktion auf Mittelalter und Renaissance. Der
Glauben an die Vorrangigkeit des Jenseitigen wurde vom Mittelalter
geerbt; und das Bestehen auf der gegenwartigen Welt war eine Bei-
steuer der Renaissance, so wurde das Problem der Reformation for-
muliert: Wie kann man sich christliche Ethik oder Moralitat so
vorstellen, daB das Irdische sowie das Transzendente eingeschlossen sind.*
Fussnote Seite 20
Als die Reformation ihre aidgultige Einstellung bezuglich
der Heiligen Schrift bekannt gab;,.vermied sie nicht nur die
grollen Fehler des Mittelalters, sondern es gelang ihr, die
wahren Prinzipien christlicher Ethik aufzubauen. In den
neuen Lehren des Glaubens und der Glaubensrechtfertigung
wurden die fundamentalen ethischen Gedanken lber Pflicht,
Tilgend und das hdchste Gut sozusagen eingeschmolzen und
neu gegossen. Eine neue Ethik erschien, die die charakte-
ristischen Merkmale der doppelten Entwicklung des protestan-
tischen oder evangelischen Prinzips zeigte - die lutherische

Kirche mit ihrem Talent fur plastische
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Darstellung, Kunst, H?pnnologie, Wissenschaft; und

die reformierte Kirche mit ihrem Talent fiUr praktisches

Handeln, Disziplin, Mission und Diplomatie. Obwohl weder

Luther noch Calvin im engen Sinne des Wortes uber Ethik

geschrieben haben, behandelten beide gelegentlich ver-

schiedene ethische Themen - besonders in der Form von

Expositionen des Dekalogs im Kathechismus. Der Katechis-

mus ist tatsachlich die primitive Form evangelischer Ethik.

Ebenso wie evangelische Dogmatik aus der “regula fidei~

und dem apostolischen Glaubensbekenntnis entstand, so

erwuchs evangelische Ethik aus dem Dekalog. - I.A. Dorner,

art. Ethik, Schaff- Herzog “Encyclopedia of Religious Knowledge®.
Seite 21
Die Reformation bestand darauf, daB das Leben nicht in einem Kloster ver-
bracht werden sollte, sondern in praktischer Teilnahme am menschlichen
Tun. Siewar jedoch gegen die Tendenz des Humanismus, Vergnigen und
intellektuelle Kultur als Hauptwerte des diesseitigen Lebens anzusehen.
Dr. Denny stellt als Ziel der Reformation Folgendes heraus: ™Dinge
aus der Religion auszumerzen und all ihre Realitdten als Personen dar-
zusteilen und die Relationen von Personen zu einander aufzuzeigen.™
Luther entwickelte eine eigene Form des ethischen Dualismus, indem er
Moralitat zur spontanen AuRerung des inneren Lebens des Geistes machte.
In dieser Freiheit des Sohnseins unterwirft sich der Christ freiwillig
dem rechtmalligen Dienst. Er sagt: "Wenn wir den Glauben an Christus
gelehrt haben, dann lehren wir auch gute Werke." Calvin war systema-
tischer in seinem Denken und begrindete Ethik in der von Gott geschaf-

fenen Natur des Menschen. In seinem Buch "Institutes®™ schlielRt er Ethik unter



Wiedergeburt ein und erlautert sie in seinen Untersuchungen Uber den
Christen, uber das Kreuztragen und Uber &ahnliche Themen. Er sah den
Dekalog als die Grundlage des Moralgesetzes an, wie diese Grundlage

Ja auch den Gemitern der Menschen eingepragt ist. Sich dem Dekalog zu
fugen, bedeutet Gott zu gehorchen und das ist Moralitat. Jede Nachsicht*®
mit der Sunde ist Teilnehmen an der Sunde. Daher wurde es in reformierten
Kirchen allgemeiner Brauch, den gesetzlichen Elementen des alten
Testamentes grossen Wert beizumessenund sie in einem ethischen System im
Zusammenhang mit dem Dekalog zusammenzubringen.

Andere Schriften dieser Zeit, die zur christlichen Ethik beitrugen,
waren die von John Bunyan (1628 - 1688),der die erldsende Gnade zum
vorherrschenden Charakterzug all seiner Schriften méhte, jedoch

keine ausgesprochene ethische Theorie entwickelte; George Fox

(11624 - 1690), der ganz besonders klar in seiner Beurteilung grofer
moralischer Streitfragen war. Jeremy Taylor (1613 - 1667)betrachtete

in seinem Werk “Holy Living® das Wesentliche der Moralitat als Rein-
heit der Absicht; wund William Law (1686 - 1761) gibt eine Darlegung
des christlichen Lebens nach ethischen Prinzipien in seinem Buch
"Serious Call to a devout and holy Lifel.

Seite 22

Dieses Werk ist mit dem Buch des Thomas a Kempis "Nachfolge Christi”
verglichen worden, da dem Gesamtwerk das Prinzip der Unterwerfung und
der Geist des Gehorsams zugrunde liegt, und so alles, was nicht

heilig ist, ausgeschlossen wird. "All die Wunsche, die das mensch-
liche Leben stéren, die uns uns selbst gegenuber verlegen machen,

zankisch mit anderen und Gott gegeniber undankbar, die uns von einem Plan

Zum
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anderen bringen, die uns von Ort zu Ort treiben, auf der Suche Inach
dem, was wir selbst nicht wissen - all dies sind Wunsche, die uns
weder von Gott noch von der Natur noch von der Vernunft vorgegeben
sind. Sie sind uns nur eingefloBt worden von Stolz, Neid, Ehrgeiz

und Begierde.” (William Law, "Serious Calll) Hier mag Joseph Butler
(1692 - 1752) angefugt werden, dessen Theorie der des Thomas von Aquino
gleicht, sich aber unabhé&ngig davon entwickelte. Bischof Butler erkannte
zwei Quellen ethischen Wissens an - Natur und Vernunft einerseits und
Offenbarung andererseits. Fur ihn ist Gott die Quelle des Moralgesetzes
m Gewissen, im Aufbau der Natur und in der Heiligen Schrift ; und alle
christliche Moralitat ist in der Liebe fur Gott und fur andere und fur
sich selbst eingeschlossen. So ist christliche Ethik empirisch und zu-
gleich transzendent, anthropologisch und theologisch.

Der erste Theologe in der reformierten Kirche, der christliche Ethik
von der Dogmatik getrennt behandelt, war Danaeus (gest.1536). Sein
Werk unter dem Titel “Christliche Ethik®™ wurde 1577 veroffentlicht.

In der lutherischen Kirche folgte Callixtus der gleichen Methode in
seinem Werk <Abrif3 der Moraltheologie®™ (1634 - 1662) . Romisch- katho-
lische Theologen kritisierten die Trennung zwischen Dogma und Ethik
scharf, weil sie dem Humanismus folgte und die Offenbarung gering-
schatzte. Die Philosophie des Cartesius erwec kte besonders in der
reformierten Kirche ein neues Intteresse am Studium der Ethik; und
auch die beiden Bewegungen des Pietismus und Methodismus Ubten eine
anregende und reinigende Wirkung aus. Besonders der Arminianismus
versprach viel fur die ethische Seite des Christentums. Wir kdénnen
Buddaeus®™ Werk “Einfihrung in die Moraltheologie® (1711 - 1724) und

Mosheims Werk F“Ethik der Heiligen Schrift®™ (neun
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Bande 1735 - 1753) erwdhnen, weil sie das Ehde der alten Ordnung

und den Ubergang zu einer neuen Periode kennzeichnen. Mit Kant

und seiner l«hre vom Kategorischen Imperativ fing eine neue

Periode im Studium der Ethik an, die den Menschen von vielen

der alteren Einschrédnkungen befreite, ihn aber unglicklicher-

weise um das begrindende, religidse Motiv brachte.

Seite 23

Eine Zeitlang wurde kein Prinzip christlicher Ethik angenommen.
Schwarz und Flatt hielten sich ausschliellich an die Heilige Schrift,
ohne ein Prinzip wissenschaftlicher Einteilung anzuwenden. In un-
serer modernen Zeit war wahrscheinlich De Kette der erste, der auf
die Notwendigkeit eines solchen Prinzipes hinwies , - und von dieser
Zeit an zeichnen sich protestantische Werke Uber Ethik durch den
Versuch aus, ein wissenschaftlicheres Niveau zu erreichen. Der
eigentliche Begrunder der modernen theologischen Ethik ist jedoch
Schleiermacher. Nachdem Kants Subjektivismus in Fichte seine Voll-
endung und seinen Schluss erreicht lhatte, wandte sich die Philo-
sophie wieder dem Objektivismus zu. Schelling forderte die Theorie
der Gleichheit von Subjekt und Objekt und auf dieser Grundlage baute
Schleiermacher seine Ethik auf. Er kehrte zu der alten Auffassung
des himmlischen Konigreiches zuruck, die vor der Philosophie Kants
und Wolffs vollkommen verschwunden war. Wie Buddaeus betrachtete er
jJjedoch das Konigreich nicht als ein unbestimmtes Reich jenseits

des Grabes,; er nahm auch nicht die Stellung der romischen Katho-
liken ein, die es auf die Kirche auf Erden beschrankten. Stattdessen
fand er das Konigreich in jedem Gebiet des Lebens , wenn das Individuum

tugendhaft handelt.



Das vielleicht wichtigste Werk in der Nachfolge Schleiermachers ist
Rothes "Theologische Ethik". Dies wurde gepriesen, weil es eine Ein-
sicht "in das innerste Mark ethischischer Spekulation®™ gewahrt und
zeigt, daB "das Christentum die Verwirklichung der héchsten Gedanken
Gottes ist.” (Bunsen) Andererseits verdient es gerechte Kritik, da es
den Staat und nicht die Kirche als das hochste Gute ansieht und es
wird behauptet, daB es das Ziel der Kirche sein sollte, im Staate auf-
zugehen. In diesem Punkt folgt er Hegel, der den Staat zum hdchsten
Gute macht; iIn direktem Gegensatz zur Ethik der romisch-katholisehen
und ebenso der protestantischen Kirche.
Unter den moderneren Kerken christlicher Ethik sind die folgenden:
Martensen "Christliche Ethik® (drei Bande, 1871); Luthardt "Geschichte
der christlichen Ethik® (1889); Smyth “Christian Ethics® (Dritte Ausgabe
1894); Strong "Christian Ethics® (1896); Robbins <“The Ethics of the
Christian Life™ (1904); 1.A. Dorner "System der Christlichen Ethik"
(1906); Stalker “The Ethics of Jesus®™ (1909); Hall FHistory of Ethics
within organized Christianity”™ (1910);
Seite 24
King "The E-thics of Jesus®™ (1910); Alexander “Christianity and Ethics”
(1914); Scott “New Testament Ethics®™ (1930); Niebuhr "An Interpretation

of Christian Ethics®™ (1935; un Widgery "Christian Ethics in History and

Modern Life® (1940).

Die Prinziapien Christlicher Ethik.
Wir haben das Verhaltnis zwischen Ethik und Dogmatik gezeigt. Wir
haben angegeben, daB die Quelle christlicher Ethik sich auf gottliche
Offenbarung konzentriert. Wir haben kurz die Entwicklung der ethischen

Theorie in der Kirche verfolgt. Wir missen nun die Prinzipien in

Betracht ziehen, die der christlichen Ethik und threr Anwendung im tag-
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liehen Leben zugrunde liegen. Beim Uberprufen christlicher Voll-
kommenheit als MaBstab neutestamentarischer Erfahrung fanden wir,

daB es tn eine Reinigung des Herzens von Sunde geht, um eine voll-
kommene Hingabe des gesamten Menschens an Jesus Christus. Gnade muB
erst in christlicher Erfahrung Ausdruck finden; und von der Mit-
teilung dieses neuen Lebens und dieser Liebe werden neue Normen tag-
lichen Lebens geformt. Lehren gehen nicht immer in Erfahrung uUber;
aber wenn Erfahrung aufrecht erhalten werden soll, mu sie in christ-
liches Leben ubergehen. Jede Lehre lhat daher nicht nur ithre empirische
Pahse, sondern auch ihren ethischen Ausdruck. Gott ist Person und

der Mensch ist Person, deshalb mussen all ihre Verbindungen ethisch
sein. Die dominierende Note christlicher Vollkommenheit ist die Ge-
samthingabe an Gott; dies wird das grundlegende Prinzip der christlichen
Ethik. Als solches wird es Christus gegenliber angewandt iIn seiner
gottlich- menschlichen Natur als Vermittler , als Schopfer sowohl wie
auch als Erloser. Als Schopfer ist sein Gesetz in die Natur und in die
VerfaBtheit des Menschen geschrieben und es ist allgemein als das Gesetz
des Gewissens bekannt. Als Erldser ist seine gesamte Lebensgeschichte
auf die Befriedigung des gottlichen Hillens gerichtet. Es kann daher
kein Mangel an Harmonie zwischen dem neuen Gesetz Christi und dem
alten Gesetz des vollkommen erldsten und aufgeklarten Gewissens
bestehen.

Seite 25

Aber das Vermittlerische kann nicht richtig verstanden werden, wenn

man nicht erkennt, daB der hiéchste Gesetzesgeber und das perfekte

Vorbild seiner eigenen Gegenwart in der Gottheit und Menscheit des



Gottmenschen verbunden werden. Damit Christus seinem Volk ein
neues Gebot geben kann, - ein vollkommenes Gesetz der Freiheit, in
dem dieses Gebot erfullt werden konnte - wurde ihm selbst ein
neues Gebot und er lernte Gehorsam durch das, was er erlitt. Nach-
dem er Gehorsam gelernt hatte, stellte er sich sofort als der
perfekte Gesetzesgeber und als das perfekte Beispiel seiner ei-
genen Verordnungen vor. Hier finden wir die unergrundliche Ein-
heit seiner zwei Naturen als personlicher Vermittler - das Zen-
tralthema christlicher Ethik und ebenso christlicher Dogmatik.
Seine moralische Verpflichtung jedoch kann mit niemandem geteilt
werden, denn das Geheimnis seines Leidens war zweifach - fur die
Sunde in uns und durch die Versuchung zur Sunde, die ihm unméglich
war. Aus diesem Grunde sagt der heilige Paulus: "Er ist der Sunde
gestorben ein fur allemal; was er aber lebt, das lebt er Gott."
(Roémer 6:10) In diesem Tod fur die Sunde erlangte er fur uns fur
ewig (@) das Gesetz der Freiheit, durch das wir von dem Prin-

zip der Sunde befreit wurden; und (2) das Gesetz der Liebe als
Motiv fir Rechtschaffenheit. Hier ist also die Erfullung fir

"den Eid, den er geschworen hat unserm Vater Abraham, uns zu geben,
daB wir, erlost aus der Hand unserer Feinde, ihm dieneten ohne
Furcht unser Leben lang in Heiligkeit und Gerechtigkeit, die ihm
gefallig ist.” (Lukas 1: 73 - 75)

Das Gesetz der Freiheit. Der heilige Jakobus nennt die neue
Freiheit von der Sunde, die durch den Tod Christi konstituiert ist,
"das vollkommene Gesetz der Freiheit”™ (Jakobus 1:25); und dann
wieder "das konigliche Gesetz erfullt " nach der Schrift “Liebe

deinen nachsten wie dich sexlbst®".
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(Jakobus 2:8) Der heilige Paulus spricht davon als vom “Gesetz des

Geistes: der da lebendig macht in Christus Jesus, hat mich frei ge-

macht von dem Gesetz der Sunde und des Todes.® (ROmer 8:2) Das

aullere Gesetz hort auf, das Gesetz der Sunde und des Todes zu sein,

denn das Bewulltsein der Sunde ist durch die Rechtfertigung beseitigt;

das innere Lebensgesetz des heiligen Geistes liefert das Motiv lund

die Starke des Gehorsams.

Fussnote Seite 25 bis Seite 28 -

Uber die wahre ldee geistlicher Freiheit.
Bezuglich des obigen Themas gibt uns Dr. Thomas C.

Upham die folgende ausgezeichnete Diskussion in seinem
Werk "The Principles of the Interior Life".
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Wir bringen sie hier in stark verkirzter Form. Er sagt:
"Viele Menschen haben wahrscheinlich beobachtet, dal} es
eine Form oder Abanderung des religidsen Erlebnisses gibt, die
"Freiheit®™ genannt werden kann. Daher héren wir nicht selten in
religioeser Sprechweise von Leuten, “die in der Freiheit®™ sind
oder in “wahrer Freiheit”. Diese Ausdrucke bezeichnen zaeifels-
ohne eine wichtige religidse Wahrheit, die nicht unbedingt der
Aufmerksamkeit der Verfasser von Schriften Uber das religidse
Leben entgangen ist. Der Bericht des Franz von Sales Uber die
"Freiheit des Geistes® stellt fest, "dal sie darin besteht, das
Herz vollkommen von allen geschaffenen Dingen zu befreien, da-
mit es dem erkannten Willen Gottes folgen kann. Wir empfinden
es nicht als notwendig, etwas gegen diese Feststellung des Franz
von Sales einzuwenden, die man als allgemein und nicht allzu
genau umschrieben bezeichnen kann. Gewif3 ist, dall der, der

"in der wahren Freiheit®™ ist, "befreit”
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und dem fesselnden Einflull der Welt entronnen ist. Gott
wurde fuUr ihn ein innerlich wirksames Prinzip, ohne das er
nichts mehr zu tun gedenkt. Im Zusammenhang mit dieser seg-
nenden Hilfe hat er ein innerliches Gewahrsein, dal die
Welt und ihre Liste ihre bezaubernde Macht verloren haben.
Freiheit in diesem allgemeinen Sinne des Wortes soll als
Ausdruck einer der hochsten und ausgezeichnetesten Formen
christlichen Erlebnisses angesehen werden. Und wir kdnnen
weilter hinzufugen, dal niemand sie wahrlich in diesem
hohen Sinne geniellt auller denen, die sich iIn einem geistigen
Zustand befinden, der rechtmalRig als Stadium der Heiligkeit
oder der Heiligung bezeichnet werden kann; auller denen also,
die Gott tatsachlich befreite.” Wir fahren fort, einige der
Kennzeichen aufzufuhren, durch die der Zustand oder das
Stadium geistlicher Freiheit gekennzeichnet ist. - Es scheint
auch nicht sehr schwierig zu sein, dies zu tun, denn Freiheit
ist das Gegenteil von Fesselung. Im allgemeinen ist es ja
leicht, die Dinge zu verstehen und aufZufuhren, von denen wir
besonders gefesselt werden.
>(I) Die Person, die wahre geistliche Freiheit geniel3t, ist
nicht mehr von den niederen oder begierlichen Teilen seiner
Natur gefesselt. Ob er i3t oder trinkt oder welches Verlangen
auch immer seine angemessene Ausﬂbung gebietet - er kann in
aller Wahrhaftigkeit sagen, dall er alles zur Ehre Gottes tut.
(@) Die Person, die Wahre geistliche Freiheit genie3t, ist
vom Verlangen hdherer Art nicht imehr gefesselt als vom Hunger-

etwa vom Verlangen nach Gesellschaft, Verlangen nach Wissen, Ver-
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langen nach Anerkennung der Welt und ahnlichem. Um sie von
Hunger zu unterscheiden, kdnnen diese Prinzipien zweck-
malRigerweise als Neigungen oder neigungshafte Prinzipien
bezeichnet werden. Sie funktionieren im Mensche, der wahre
innerliche Freiheit hat, so wie sie bestimmt waren zu funk-
tionieren, aber niemals mit der Macht zu knechten.

(3) Ein Mann, der wahre religitse Freiheit geniel3t, wird
nicht von ungeregelten hauslichen oder patriotischen Ge-
fuhlen gefesselt werden - gleichgultig wie veredelnd sie

auch angesehen werden mégen - wie zum Beispiel Liebe fiur

ELtem und Kinder, Liebe fir Freunde und Vaterland. Es stimmt,

daB geistliche Freiheit die Ausibung dieser Gefuhle nicht aus-

schliSBt.

(@) Wenn wir falschlicherweise unter dem Einflul3 von Ab-
neigungen und Aversionen stehen, kann man nicht von uns
sagen, daB wir innere Freiheit besitzen. Wenn Gott uns
manchmal sehr offensichtlich ruft, unsere Pflicht zu er-
fullen, sind wir uns innerlich eines hohen Grades an Zu-
ruckgebliebensein bewul3t. Wir erfullen sie - das stimmt;
aber wir haben das Gefihl, daB wir es nicht gern tun. Wir
haben gewisse Pflichten den Armen und Erniedrigten gegen-
Uuber und den offenbar Gottlosen und Unreinen gegentber,
die oft fir Menschen mit gewissen verfeinerten geistigen
Angewohnheiten abstolRRend sind; wenn wir aber heraus-

finden, dall dieser verfeinerte Widerwillen, der sich in den

Weg
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der Pflicht stellt, grolle Macht Uber uns hat, dann be-
sitzen wir nicht die wahre Freiheit. Wir finden nicht
diese Kraft in Gott, die es uns erméglicht, kraftvoll und

unabhangig zu handeln.

(5) Die Person geniel3t nicht die wahre Freiheit des Geistes,
der die Veranlagung fehlt, sich anderen anzupassen beziglich
der Dinge, die keine besondere Wichtigkeit besitzen. Und das
ist der Fall, wenn wir unnotigerweise darauf bestehen, dafR
alles nach unserem oigeuon ZeitmalR und nach unserer Art ge=
tan wird; wenn wir uns Uber Kleinigkeiten Gedanke i machen,
die in sich selbst unwichtig sind, wenn wir vielleicht mehr
an die Stellung eines Stuhles denken als an die Rettung

einer Seele; wenn wir Schwierigkeiten haben, anderen
Zugestandnisse -regen angeborener Unterschiede zu machen,

die nicht leicht zu verbessern sind oder die ihnen nicht so
wichtig erscheinen, dal sie verbessert werden muf3ten; wenn
wir verargert sind, weil jemand unters sich nicht Uber-
einstimmung mit unseren Prinzipien und unserem Geschmack aus-
druckt; oder wenn wir ungehalten sind Uber und unzufrieden
mit dem religidsen Verhalten eines anderen, obwohl wir wissen,
dall er sein Bestes tut. Wir konnen korrekterweise hier hin-
zufugen, dal der, der diese Fehler findet - und besonders der,
der unverbesserlich in dieser Angewohnheit verharrt - nicht
ein Mensch des freien Geistes ist. Demzufolge werden die,

die sich so oft Uber den Pfarrer, die Bruder in der Kirche ,
Uber Zeitpunkt und Art von Verordnungen und Uber viele andere

Personen und Dinge beklagen, nach genauer Uber-
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prufung feststnllen, daB sie zu viel von sich selbst er-
fullt sind, zu sehr von ihren personlichen Ansichten und
Interessen bewogen werden, tun die wahre und volle Tragweite dzx
dieser veredelnden Freiheit zu ernennen, die der Heiland
seine3n wahrlich Heiliggesprochenen gibt.

(6)Der Mensch, der verstort und ungeduldig ist, wenn Er-
eignisse anders ausfallen, als er erwartet und vorausge-
sehen hatte, erfreut sich keiner wahren geistlichen Freiheit.
In Ubereinstimmung mit der groBartigen ldee von Gottes voll-
kommener Herrschaft betrachtet der Mensch mit religidsem
freien Geist alle Ereignisse, die eintreten - nur Suhde aus-
genommen - als einen Ausdruck Gottes unter den bestehenden
Umstanden. Und seine Einigkeit mit dem gottlichen Willen
ist derart, daB eine sofortige Ergebung in das Ereignis
eintritt, gleichgultig welcher Art es ist und wie peinigend
es In seinen Auswirkungen auf seine Person sein mag. Sein
Geist hat sozusagen eine gottliche Elastizitat erworben, auf
Grund derer er sich mit erstaunlicher Leichtigkeit und Be-
reitwilligkeit allen Entwicklungen der Vorsehung anpasst, ob
sie vorteilhaft oder nachteilig sind.

(7) Die, die sich wahrer Freiheit erfreuen, sind unter

iauo ";n Versuchungen und allen innerlichen Priufungen des
Geistes geduldig. Sie kdnnen die Hand segnen, die sie innerlich
sowohl als &uRerlich schlagt. Da sie wissen, daB alle guten
Ubungen vom Heiligen Geist kommen, haben sie keinen Plan,
Gott vorzuschreiben, welcher Art diese Ubungen sein sollten.
Wenn es Gott gefallt, ihren Geist in Unterwurfigkeit und
Geduld zu prufen und zu starken, indem er sie in ein Stadium

groBBer Traurigkeit und Sorge versetzt,



- entweder dadurch daB sie schweren Versuchungen

seitens des Gegners der Seelen unterworfen werden oder
dadurch daB ihnen die Burde tiefen Kummers uber die
reuelose Welt auferlegt wird, oder auf irgendeine andere
Art, - so empfinden sie das als gut und recht. Sie bitten
um ihr tagliches Brot im geistigen wie iIm irdischen Sinne
und sie empfangen freudig das» was Gott ihnen zu schicken
richtig findet.

(8) Derjenige, der wahre Geistesfreiheit geniellt, ist
auBerst besonnen und vorsichtig, wenn er das tut, was er
am liebsten tun mochte. Das rihrt von der Tatsache her,
dall er grof3e Furcht hat, nicht mit Gottes Willen und
Ordnung ubereinzustimmen. Im allgemeinen mif3traut und
uberpruft er genau alles starke Begehren und alle star-

ken Gefuhle, besonders wenn sie seinen Geist aufruhren und
ihn dadurch unkontrollierbar machen; also nicht nur oder
hauptsachlich, weil die Gefihle stark sind. Das ist nicht
der Grund; Grund zur Furcht ist allein, dal sie dazu
neigen, kraftvoll und aufrihrerisch zu sein; das sich

etwas vom Feuer der Natur, das wahre Heiligsprechung ldscht
und zerstort, mit der heiligen und friedlichen Flamme
gottlicher Liebe vermischt hat.

(9 Der, der wahre Geistesfreiheit besitzt, ist nicht
leicht luber Widerspruch erregt. Die Macht der Gnade gibt
ihm innere Kraft; und es liegt in der Natur wahrer Kraft
z u Uberlegen. Demgemdl antwortet er nicht hastig, wenn seine
Ansichten bekampft werden. Er ist nicht teilnahmslos, sondern

er antwortet ruhig und gedankenvoll.
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Er vertraut der Wahrheit, weil er Gott vertraut.

(10) Derjenige mit einem wahrlich befreiten Geist wartet
geduldig auf die rechte Zeit des Handelns, obwohl er stets
bereit! ist, seine Pflicht zu tun. Als Wahl der Zeit hat

er nur das, was von der Vorsehung Gottes angegeben ist.

Der Heiland selbst konnte nicht handeln bis “seine Stunde
gekommen® war......... Obwohl auf religidse Art zum Teil
gewillt, wird ein gefesselter Geist oft eine Ubereilte

und unuberlegte Handlungsweise annehmen, die mit der
demitigen Liebe der gottlichen Ordnung unvereinbar ist.

So eine Person denkt, daB Freiheit darin besteht, daB man
seinen Willen bekommt, wahrend wahre Freiheit darin besteht,
daB alles richtig ablauft; und richtig heif3t: nach Gottes
Wianschen.

(11) Wenn er unterwirfig und gewissenhaft seine Pflicht
getan hat, macht sich der Besitzer der wahren religitsen
Freiheit keine unnodtigen Gedanken Uber das Resultat . Es

mag als Grundsatz festgelegt werden, daB der, der behauptet,
daB er alles den Handen Gottes uberlassen hat und zur gleichen
Zeit Sorge und geistige Aufregung hinsichtlich der gleichen
Angelegenheiten zeigt (mit Ausnahme der aufgeregten Bewegungen,
die rein instinktiv sind) reichlich Zeugnis davon ablegt,
dal er sich angesichts dieser Aufregung des Geistes wirklich
nicht so hingegeben hat wie er vorgibt. Die angeblichen
Tatsachen widersprechen sich - kund beides kann nicht zur
gleichen Zeit existieren.

(12) SchluR. Inbezug auf das, was gesagt worden ist und

als eine Art den Zusammenfassung dessen konnen wir feststellen,
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dal man die wahre Freiheit des GLeistes in denen findet und
nur in denen, die - in der Sprache des Franz von Sales - “das
Herz vollkommen von allen geschaffenen Dingen gelost haben,
damit sie dem erkannten Willen Gottes folgen kdnnen® Anders aus-
gedruckt : Man kann sie unter denen finden, die mit dem
Apostel Paul sagen konnen, dal sie “tot sind® und ihr Leben
mit Christus in Gott verborgen ist. Das vorherrschende Motiv
in der Brust dessen, der einen religitsen freien Geist hat,
ist, dal er in allen Fallen und unter allen Umstanden den
Willen Gottes tun will. In diesem Willen ist sein "Leben
verborgen®. Die Vorherrschaft des gottlichen Willens -
in anderen Worten die Regierung Gottes im Herzen - hat eine
direkte und machtvolle Wirkung auf die Triebe, Neigungen und
Zuneigungen und verweist sie alle auf ihren rechten Platz. Es
kann auflerdem in zustimmender und positiver Weise gesagt
werden, dal diejenigen, die geistlich frei sind, vom Geiste
Gottes gefihrt werden. Man kann nicht sagen, dal ein Mensch
der tatsachlich von seinen Trieben, Neigungen oder auch
seinen Gefiuhlen geleitet wird, von seiner Vaterlandsliebe oder
von irgendetwas anderem als dem Geist Gottes, dal dieser
Mensch vom gottlichen Geist gefihrt wird. Der Geist CGottes,
der im Herzen regiert, wird die Gegenwart irgendeines Rivalen,
eines Konkurrenten nicht ertragen, das heil3t in allen Fallen
freiwilligen Handelns tut er nichts aus Impuls und Fuhrung
des natirlichen Vergnigens oder der natirlichen Wahl allein.
Seine Freiheit besteht darin, vom Selbst frei zu sein; von
det® Herrschaft der Welt befreit zu sein; ruhig und ergeben

in den Handen Gottes zu
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Seite 101 Teil V. Die Lehre der Kirche
Seite 102 leer
Seite 103 Kapitel XXXI Die Kirche;

Ihre Organisation und Ihr Dienst.

De Arbeit des Heiligen Geistes verlangt notwendigerweise eine objektive
innere Verfassung. Diese neue Verfassung ist die Kirche oder der mystische
Leib Christi. Sie stellt eine neue Ordnung geistlichen Lebens auf Erden dar,
wurde durch das Kommen Christi geschaffen und wird durch das unaufhoerliche
Innewohnen des Heiligen Geistes erhalten. Das Wort ‘'Kirche' wie es im
Neuen Testament gefunden wird, kommt vom griechischen Wort ‘ecclesia’
-/ }, und bedeutet in seiner einfachsten Belzleichnung eine Versamm
lung oder eine Koerperschaft der Aufgerufenen. Das englische Wort 'Kirchel
kommt von einem anderen griechischen Ausdruck, der ‘'kuriakos' (i¢*'V7 **'0O )

. YW, i>
oder das Haus Gottes heisst. Daher mag die Kirchejdie W.Ilrkungssphaere des

, U<l E T ¢~ - s u
Heiligen Geistes sein und zur gleichen Zeitjdas Organ der ErloesungsVerwaltung'
Christi. Als eine Koerperschaft wurde sie von unserem Herrn Jesus Christus
gegruendet und ist mit gewissen Kennzeichen und Merkmalen ausgsestattet,
die Seine Taetigkeit unter den Menschen darstellen. Es ist (1) die ‘ecclesia’,
oder Versammlung der Aufgerufenen und stellt die himmlisch angenommenen
Soehne Gottes dar. Es ist also nicht nur eine menschliche Organisation.
Clristus ist ihr Haupt. Von ihm erhaelt sie ihr Leben durch den ihr inne-
wohnenden Geist und erfuellt somit eine zweifache Funktion - als eine Ein-
richtung der Anbetung und als ein Aufbewahrungsort des Glaubens. ist
(2} der Leib Christi, der eine mystische Erweiterung des Wesens Christi

darstellt und sich folglicherweise aus denen zusammensetzt, die zu Teil-

nehmern an diesem Wesen gemacht worden sind. Das VErhaeltnis zwischen

Christus und der Kirche ist organisch. So verkoerpert und ermoeglicht sie
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auf Erden die Bedingungen, unter denen und durch die der Heilige Geist auf
uebernatuerliche Weise den Menschen die Erloesungsarbeit Christi erweist. Bxh
Damit und dadurch teilt Christus den Mitgliedern dieser Koerperschaft die h be-
lebenden und heiligenden Funktionen des Heiligen Geistes mit, zur Ausdehnung
Seiner Arbeit unter den Menschen.

Seite 104
Die Gruendung der Christlichen Kirche.

Geschichtlich ist die christliche Kirche mit der juedischen verbanden ¢ die
*1» A L i.-u FV-Uil
manchmal als 'Gemeinde der Wuestel (Apostelgeschichte 7: 38) bekannt ist.
Als unser Herr zu Beginn Seines Dienstes verkuendete, dass das himmlische
Koenigreich nahe sei, bezog er dadurch Seine eigene Arbeit auf die juedische
Theokratie hinsichtlich ihres inneren Geistes, nicht ihsrer aeusseren Form.
Um die Kirche zu bilden, gab-es notwendierweise eine allmaehliche Vorbe-
reitung darauf, vor und waehrend des irdischen Dienstes unseres Herrn. Die”b-
1%,/ *t-Y¥ e
Vorbereitung grindet sich auf die Voraussetzung einer grundlegenden mensch-
liehen Gesellschaft oder wie Dr. Gerhart sagt 'das Gesetz der gesellschaft-
lichen Vervollstaehdigung', das - wie er sagt - ' religioese Organisation ver-
+ f., i.m
langt und erzeugt «ine Organisation, die der Ebene entspricht, auf der sich das
religioese Leben bewegt, ob niedriger oder hoeher. Das Christentum erkennt
jedes ursprungliche Gesetz an und beachtet es. Daher wird christliche s//Leben
organisiertes Leben; christliche Taetigkeit wird organisierte Taetigkeit; und
wir moegen hinzufuegen, wenn die menschliche Natur nicht ein Organismus
waere, wenn sie sich nicht aufgrund des Gesellfechaftsprinzipes unwillkuerlich
in eine Art von gesellschaftlicher Organisation entwickelte, wuerde sie sich
nicht zu einer Art des 'himmlischen Koenigreiches' entwickeln. (Gerhart,

'Institutes of the Christian Religion', |Il, Seite 455) Bei der Entwicklung dieser

Organisation koennen wir drei unterschiedliche Stufen entdecken: (1) Die
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Positive Vorbereitung im Alten Testament; (2 ) Die Zwischengemeinde
waehrend des irdischen Lebens Christi, und ( 3 ) Die Sofortige Bildung der
Kirche zu Pfingsten.
Die Positive Vorbereitung im Alten Testament. Die Kirche des Alten Testa-
ments war die erste Vertreterin der ‘'ecclesia' oder der Aufgerufenen. Das
hebraeische Wort 'kahall, das vom Verb 'zusrammenrufen' abgeleitet ist, be-
zeichnet eine Versammlung oder Gemeinde, die aus irgendeinem Grund zusam-
Jiunv

menkommt, besonders jedoch fuer religioesen Gottesdienst.
Fussnote Seite 104

Dr. Dorner schliesst folgende Themen in seiner Diskussion ueber die

Kirche ein: (1) Die Genes$ der Kirche durch die neue Geburt des

|| .

Geistes oder, Wiedergeburt; (2 ) Das Wachsen und die Ausdauer der

Kirche durch das andauernde Wirken des Heiligen Geistes mit den Mitteln

der Gnade oder eigentlich Ekklesiologie wie andere es nennen; ( 3) Die

Vollendung der K'rche oder,Eschatologie.
Seite 105
Das Wort ‘'kahal' istl siebzig Mal mit ‘'ecclesia' in der Septuaginta uebersetzt
worden. Obwohl die Kirche des Alten Testaments das natuerliche Gesetz der
gesellschaftlichen Vervollstaendigung voraussetzt, muss sie trotzdem (1) von
allen menschlichen Organisationen, wie Familie und Staat; und (2) von allen
heidnischen Religionen durch die Tatsache unterschieden werden, dass sie

r

auf dem 'Protevangelium’' gebaut wurde oder 'dem Urversprechen, dass
'der Samen der Frau den Kopf der Schlange zertreten soll." Dieses Versprechen

nahm bestimmte Formen im Bunde’\Abraham? an. Das GEsetz, das vierhundert-

dreissig Jahre nach der Bestaetigung des Bundes hinzugefuet wurde, wird

vom Heiligen Paulus als eine paedagogische Einrichtung angesehen - ein Zucht-
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meister, der Menschen zu Christus bringt. (Gal. 3: 16, 17, 24, 25) Das Alte
Testament war daher eine Gemeinschaft des Geistes; und obwohl sie sich
selbst durch Natur- und Gesellschaftsgesetze zeigte, war sie trotzdem eine
uebernatuerliche Organisation. Als solche leistete sie einen direkten und posi-
tiven Beitrag zur christlichen Kirche? erstens dadurch, .dass sie die Religion
pflegte und reifte, die schliesslich in dem Koenigreich Gottes ueberging;
zweitens und hauptsaechlich weil es die Gemeinschaft war, die der Welt
Christus gab. 'Die da sind von Israel, welchen die Kindschaft gehoert und die
Herrlichkeit und der Bund und das Gesetz und der Gottesdienst und die Ver-
heissungen; welcher auch sind die Vaeter, und aus welchen Christus herkommt
nach dem Fleisch, der da ist Gott ueber alles, gelobt in Ewigkeit. 1
(Roemer 9:4, 5P
Die Zwischengemeinde. Der zweite Schritt in,Vorbereitung fuer die Kirche war

>u

die Bildung der ‘'kleinen Herde' durch unseren Herrn selbst. Dies muss als
eine Zwischengemeinde angesehen werden, da sie halbwegs zwischen der
mosaischen inneren Verfassung und Pfingsten stand. So wie es in den Evange-
lien berichtet wurde, koennen wir zwei Stadien in ihrer Entstehung unter-
scheiden. (1) Das erste enthifd™ die Gruppe der Juenger, die sich um Johannes
den Taeufer als Idem Vorlaeufer Jesu versammelten. In Johannes kam die alte
Zeremonie zu einem Ende. Daher die Worte 'Er muss wachsen, ich aber muss
abnehmen. ' (Johannes 3: 30) Derjenige, der von sich sagte 'lch taufe euch mit
Wasser zur Busse', muss den Pl 4z dem geben, von dem Gesagt ist 'der wird
Euch mit dem Heiligen Geist und mit Feuer taufen.' (Matth. 3: 11)

Seite 106

(2 ) Das zweite enthielt die Gruppe, die sich um Jesus selbst versammelte und

M
ihm durch eine-gemeinsame-Sympathie und Ergebung verbunden war. En der
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letzteren Gruppe koennen drei K.'assen erwaehnt werden: a. Die zwoelf

Apostel; b. Die Siebzig; und c. eine unbestimmte Anzahl andaechtiger Juden -

ungefaehr fuenfhundert. Sie waren durch einen allgemeinen Glauben angeregt,

dass Jesus der Christ war und sie verschmolzen zu einer zwanglosen Organi-

sation wegen ihrer Liebe fum den Herrn und,ihren Glauben an Seine Worte. So

waren sie geistliche befaehigt, das Geschenk des Heiligen Ge istes zu Pfingsten

entgegenzunehmen und so wurden sie der wahre Kern der Christlichen Kirche.

W«.herend dieser Zeit der irdischen Lehre sind zwei Dinge in der Entwicklung

der Zwischengemeinschaft sichtbar. (1) Neue Bedeutung wird der Lehre ueber

das Koenigreich beigemessen. Den Jeungern wurde offenbart, dass das

Koenigreich Gottes auch das Koenigreich des Messias sein wuerde, jedoch

nur im Sinne des himmlischen Koengigareiches, Das Koenggreich auf Erden

muss auf Sein zweites Kommen warten. In diesem Sinne legte Jesus das Koenig-

reich aus, als er sagte : 'Das Reich Gottes kommt nicht sok dass man's mit
(Lukas 17: 20)
Aigen sehen kann' ; 'das Reich Gottes ist mitten unter euch. ' (Lukas 17: 21)

und 'Mein Reich ist nicht von dieser Walt." (Johannes 18: 36) Er lehrte jedoch,
dass es bei der Vollziehung aller Dinge ein Koenigreich im Himmel wie auf
Erden geben sollte und deshalb lehrte er seine Juenger, extra zu beten: 'Dein
Reich komme. Dein Wille gelRchehe auf Erden wie im Himmel." ( Matth.: 6: 10).
(2) Der Einrichtung, die in diesem beschraenkten Sinne das KaOBOid™prExshKoenig-
reich verkoerperte, gab unser Herr den neuen Namen 'meine Gemeinde'
(Matth. 16: 18). Diese Feststellung mitten in der Matthaeus-Sammlung von
Gleichnissen ueber das Koenigreich ist bedeutsam, nicht nur, weil sie den
Namen angibt, der fuer sie waehrend der Gegienwart angewandt werden soll,
sondern auch weil das Verhaeltnis der Kirche zum Koenigre>i(':Ah angegeben wird.

Nur zweimal gebraucht;Jesus den Ausdruck 'Gemeinde',\als er davon sprach
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dass sie ‘'auf diesem Felsen' gebaut wurde, was,sich auf das 'Bethaus aller

Voelker (Matth. 16: 18; Markus 11: 17) zu beziehen scheint

Seite 107

und als\eine sichtbare Versammlung von Menschen, die an einem Ort versammel
v<i

sind, um die Gesetze zu vollstrecken. Hier wird sichtauf sichtbare und un-
sichtbare Kirche bzogen. In den letzten Reden einschliesslich des hohen-

i
priesterliehen Gebtes gibt uns Jesus mehr Einblick in Seine Lheren ueber
d e Gemeinde. Dies stimmt besonders hinsichtlich der Vorkehrungen fuer die

Jy C-.
Sakramente, eines als Einfuehrungsritus und das andere als ein Gedenken fc der
Ewigkeit. Im hohienpriesterlichen Gebfet wurde die Kirche Gott formell ge-
weiht, was Dr. Pope bezeichnenderweise als 'das erste Gebet in Seinem

x w/

eigenen Hause' nennt. Imme ~betrachtete Jesus die Kirche als etwas, was erst

kommt, so auch acin diesem Gabet. Er selbst legte die Grundlagen und hinter-

liess eine Sammlung von Vorschriften. Diese muss aber auf Pfingsten warten

f
u 1-L
und.das Kommen des Troesters, ehe sie in der Fuelle ihrer Bedeutung ent-

huellt werden kann.
Die Bildung der Kirche zu Pfingsten. Pfingsten war der Geburtstag der
Christlichen Kirche. Die vorbereiteten Juenger dem Befehl ihres Herrn ge-
horchend versammelten sich einmuetig in Jerusalem, als ploetzlich der
Heilige Geist ueber sie kam und so im wahrsten Sinne des Wortes die Zwischen-
gemeinde zum 'neuen Tempel des Dreieinigen Gottes' machte. Nach dex
aelteren inneren Verfassung war Pfingsten durch die Darstellung der Ernte-

fj t- 1 -v'J3F = It {
fruechte gekennzeichnet. -Die neue Erlassung kennj”eichnet die Ankuendigung
de$>Heiligen Geistes in Seiner ganzen Fuelle/ Ausserdem wurde zu Q Pfingsten,

obwohl nicht durch goettliche Verfuegung, das Ausgehen de« Ge setKzes am Sinai

gefeiert. Pfingsten stellt nun die Fuelle des neuen Bundes dar, in welchem das
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Gesetz Gottes vom Heiligen Geist ins Herz geschrieben wird. Pfingsten
brakhte die christliche Gemeinschaft unter die Gerichtsbarkeit des Heiligen
Geistes, der das unsichtbare Haupt eines nun sichtbaren Leibes darstellt.
Der geistliche Cnarakter der Kirche.

Die Kirche is5 die Schoepfung des Heiligen Geistes. Wir.beziehen uns wieder
auf unsere Diskussion ueber das Amt des Heiligen Geistes im Verhaeltnis zur
Kirche (Kapitel XXVI1). Wir bemerkten dort, dass der Heilige Geist, der das
Leben Christi verwaltet, uns zu Gliedern Seines geistlichen Leibes machen

/c j—
soll; und indem jtr als Er selbst als die dritte Person der Dreieinigkeit dient,
soll Er in dem so gebauten heiligen Tempel wohnen.
Seite 108
Die Kirche ist daher nicht nur eine unabhaengige Schoepfung des Geistes,
sondern eine Vergroesserung des leibhaftigen Lebens Christi. So sind also
die zwei hervorragendsten Symbole der Kirche die des Leibes und des Tempels.
Das erstere stellt die aktive Seite dar, oder die Kirache als eine Einrichtung
des Evangelisrr:‘l‘JS; das zweite stellt die passive Seite dar oder die Kirche als
eine Einrichtung des Gottesdienstes.
Die Kirche als der Leib Christi. Von dieser Seite der Kirche aus muessen drei
fuehrende Kennzeichen inbetracht gezogen werden - ihre Einheit, ihr Anwachsen
und die Quellen fuer ihr Uebergewicht. (1) Die hier erwaehnte Einheit sit die
'Einheit des Geistes'. Es ist etwas mehr als n”r rein natuerliche Bande, ob tul®
die der Familie, der Nation oder der Rasse. Kein Band eines aeusseren Ver-
haeltnisses ist in der Lage diese innere Einheit der K:rchenmitglieder auszu-
druecken oder ihre vollkommene Lebenseinheit und daher hat unser Herr Sein

eigenes Eins-Sein mit dem Vater zur lllustration gemacht. Er betete, ‘'auf

dass sie alle eins seinen, gleichwie du, Vater, in mir und ich in dir; dass auch

gij* in nrrs 17 .~gl)



sie in ans seien. ' (Johannes 17: 21 ). So fand unser Herr keine Vereinigung
\Y GIm
ausser in der im goettlichen Leben, durch das er Seinen Gedanken ausdruecken
konnte. Sie sollten durch den Heiligen Geist eins sein. Da der Heilige Geist
das verbindende Band in der Gottheit ist, wird Er ebenso die Quelle der Ver-
einigung in der Kirche sein, indem Er die Mitglieder miteinander verbindet.
mit dem veredelten Haupt und mit ihm selbst. Der Heilige Paulus gebraucht
drei Einigkeitssymbole mit langsam sich vertiefender Bedeutung, um dieses
PP C N il |
geistliche Verhaeltnis auszudruecken. ( a) Kindeseinigkeit oder die einer ge-
meinsamen Abstammjng oder Herkunft. Christus ist der Erstgeborene unter
vielen Bruedern - der einzige Eingeborene, der unend ich ist, die Ihm aehn-
i
liehen endlich. ( b) Eheliche Einigkeit durch das Eheverhaeltnis,ausgedrueckt,”
wegen der Naehe der Vereinigung, ihrel Fruchtbarkeit, ihres unloesbare<r
Charakters und ihres vollkommenen A-uswechselns von Guetern. ( c ) Organische
Einigkeit, oder die des Hauptes und des Leibes, beide von einem gemeinsamen
Leben durchdrunge* t.
Seite 109 "m
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Aber die vollkommenste Illustration des Heiligen Paulus ist wie die seines
AV b* £2(.t¢ ' tiA-(f b ev
Herrn nach der Dreieinigkeit gebildet. Er gibt uns eine Dreiheit der Dreieinig-
keit - einen Leib, einen Geist, eine Hoffnung; einen Hernn, einen Glauben und
eine Taufe; einen Gott und Vater aller, der ueber allen ist und durch alle und

in allen (Eph. 4:4-6) . In allem als ein lebensgebender und hhiligsprechender

Geist; durch alles als ein charismatischer oder geschenkverteilender Geist;

'111: 1 ejtuv.'C- vv {49 \V"- L !
ueber allem als ein salbender oder bemaechtigender Geist. (2 ) Wachstum ist
ol iI-LcwW.-'v
der zweite Faktor dieses Organismasses. Dieses WAchstum ist durch-die Wahr-
st X. \{~
heit wie-~sie vom Heiligen G ist ausgegeben wird. Daher sagt der Heilige
/ o

Paulus: 1 Lasset uns aber wahrhaftig sein in der Liebe und wachsen in allen
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S«.uecken zu dem hin der das Haupt ist, Christus, von welchem aus der ganze
Leib zusammengefuegt ist und ein Glied am anderen hanget durch alle Ge-
lenke, dadurch ein jegliches Glied dem anderen kraeftig Handreichung tut nach
seinem Masse und macht, dass der Leib waechst und sich selbst auferbaut in der
Liebe." (Ep h. 4: 15 - 16 ) Hier wird angedeutet, dass das Wachstum des ein-
zelnen auf geistlichem Gebiet nicht durch zunehmende Hand ungsunabhaengigkeit
V. I lL.m ;.. - /-
ausgelegt werden soll, sondern durch eine tiefere und freudigere Zusammen-
arbeit mit anderen Gliedern des Leibes. Und es muss ausserdem festgestellt
werden, dass das Wachstum des Leibes durch die individuellen Beitraege
seiner Glieder existiert.
Fussnote Seite 109
Dr. Hutchings weist auf die folgenden interessanten Vergleichspunkte
zwischen dem Mysterium der Menschwerdung und dem Pfingstmysterium
hin.
1. Bei beiden handelt es sich um ein persoenliches Kommen, () in
Nazareth wird Maria in ihrem verborgenen Leben fuer das Wunder vor-
bereitet, das in ihr vollbracht werden sollte; (b) in Jerusalem erwarten
4 . t.-vV n
die Juenger in Gebet und Fuerbitte in geheimnisvollem Zurueckziehung
den versprochenen Troester
2. In Nazareth steigt das ewige Wort vom Busen des Vaters herab, damit
unser Wesen sich mit Ilhm vereinigt, um es zu erloesen. In Jerusalem
steigt die dritte Person der Dreieinigkeit berab, um in unserem Wesen
zu wohnen, damit es heilig gesprochen wtrd. So wie die Schoepfung des
Laibes Christi durch den Heiligen Geist gescha”~so schuf Er die Kirche
als das sichtbare Organ Seiner Gegenwart. (Es geziemt dem Heiligen

il t
Geist in w “er Gestalt unter uns zu gehen, da der Sohn als Leib mit
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uns gesprochen hat. - Gregory Nazianeih)
3. In beiden Vereinigungen ist Liebe die Treibkraft; aber in der zweiten

nimmt Liebe einen neuen Grad von Bedeutung und Tiefe an. Es ist das
zweite goettliche Geschienk und das nach dem,ersten war missbraucht

/
>&-1 y
worden; Es ist nun das Geschfnk nicht persoenlicher Weisheit, sondern

W - s "
persoenlicher Liebe; und es ist das Geschenk, Avas Liebe uni nicht Furcht

wt VU 1F e A V- — W R e i > Lo

zum -beherrschenden Gehorsamsmotiv macht.

4. In beiden Mysterien ist die Verbundenheit mit dem geschaffenen Leben

so nahe, dass dem Menschen goettliche Handlungen beigemessen und Gott

Lk =A<

menschliche Merkmale zugeschrieben werden; beide Male bewilligt der

Himmel einer goettlichen Person und die Erde liefert das Gefaess fuer

Seine Gegenwart. ( Vergl. Hutchings, 'Person and Work of the Holy

Gliost', Seite 12% 7)
Uebergang auf Seite 110
(3) Elemente des bestimmenden Einflusses werden uns ebenso vom gleichen
Ap®stel gegeben. Er sagt uns, dass das grosse Geschenk des aufgefahrenen
Christus fuer die K’'rche das des geistlichen Amtes in seinen verschiedenen
Formen ist - Apostel und Propheten als grundlegende Aemter; Rc Evangelisten ,
Pastoren und Lehrer als das verkuendende oder Lehramt. Er stellt weiterhin
fest, dass der Zweck dieser Aemter ist , 'dass die Heiligen zugeruestet wuerden
zum Werk des Dienstes. Dadurch soll der Leib Christi erbaut werden, bis dass
wir alle hinankommen zur Einheit des Glaubens und der Erkenntnis des Sohnes
Gottes, zur Reife des Mannesalters, zum vollen Mass der Fuelle Christi.'
(Eph. 4: 12, 13) Diese Stufe des geistlichen Wesens der Kirche ist die Grund-

lage weiterer Behandlung, was 1. Die Organisation der Kirche; und Il. Die

Kirche und Ihr Dienst einschlies”™t-T

Die K-irehc als-Tempel dea Heiligen Gziste* .
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Die Kirche als TEmpel des Heiligen Geistes. Der zweite Gesichtspunkt der-

geistlichen Kirache ist durch das Symbol (eliisﬁ:és Tempels dargestellt. Obwohl
die 'grosse Metapher' des Heiligen Paulus die des Leibe”ist, so bezieht er
sich auch auf die Kirche als einen Tempel - ‘'auf wfelchem der ganze Bau in-
einandergefuegt waechst zu einem heiligen Tempel in dem Herrn; auf wfelchem
auch ihr miterbaut werdet zu einer Behausung Gottes im Geist." (Eph. 2: 21, 212)

i .u i wCtVefi
Hinsichtlich einzelnen Menschen benutzt er beide Ausdruecke in einem einzelnen
Kapitel: 'Wisset ihr nicht, dass eure Leiber Christi Glieder sind? 1(1.Kor. 6:15);
und 'wisset ihr nicht, dass euer Leib ein Tempel des heiligen Geistes ist.'
(I.Kor. 6: 19) Der Heilige Petrus benutzt jedoch diese Ausdruecke auf voll-
endetere Weise. Er sagt: 'Und bauet auch ihr euch als lebendige Steine zum
geistlichen Hause und zur heiligen PriesterschaftJt, zu opfern geistliche Opfer,
die Gott angenehm sind durch Jesus Christus. ' (1. Petrus 2: 5) Die Apostel ver-
standen deutlich, dass der Herr Jesus Christus selbst das Haupt der Kirche
war, und nicht der Heilige Gneist.™ Als Er sie bezueglich des Kommens des
Troesters unterwies, hatte Er Seine eigene Wuerde als Einer, der sich nie-

1u  Eepor : 1°v-2»
mals von ihnen trennen sollte, zurueckbehalten. Er hatte gesagt: 'lch will euch
nicht als Waisen zuruecklassen; ich komme zu euch,)YJohannes 14: 18) Fortan
sahen sie mit Glauben, dass der grosse Hohe Priester Fuersprache fuer sie
v

innerhalb des Schleiers einigste, und dass der Heilige Geist nicht durch direkt®

Verbindung anwesend war, sondern nur du4-ch das Mittleramt Christi.

Seite 111

[]_
Da Er der Tempel des Geistes war, der ohne Mass in Ilhm wohnte, so ist die

L-:-
Kirche als Sein Leib der Tempel des Geistes, der sich auf ihn dnrcfh SeiH leben-

des Haupt uebertraegt. Und weiterhin so wie Christus das Bild des unsichtbaren

Gottes war, so soll die Kirche das Bild des unsichtbaren Christus sein; und wenn
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gepriesen”™ wird, werden ihre Glieder wie Er sein, denn sie werden lhn so

sehen wie Er ist.

Diese Seite der Kirsche wird weiter in Erwaegung gezogen, als eine 'Einrichtung

J
der Verehrunglund wird in ihrem Bereich f 1) den Gottesdienst in der Kirche;
( 2 ) die Bedeutung der Gnade; und f 3} die Sakramente einschliessen.

Kennzeichen und Merkmale der Kirche.
Nachdem wir die geistliche Natur der Kirche hinsichtlich ihrer kativen Seite
als der Leib Christi inbetracht gezogen haben oder das Organ Sginer Darlegung
in der Welt; und hinsichtlich ihrer passiven Seite als der Tempel des Heiligen
aoi
Geistes oderj die Sphaere des Gottesdienstes, "muessen wir nun unsere Aufmsrk-
samkeit jenden Merkmalen schenken, die beide in ihrer Einheit vereinigen. Bei —
u .- w<e ; Cri
vdem Ausdruck 'Merkmkle' denken wir an. solche chrakteristische Kirchen-

Zeichen, die in der Heiligen Schrift dargelegt sind; waehrend ‘Kennzeichen’
derartige Attribute sind, die in Pruefungen umgewandelt sind, durch die |die
wahre Kirsche angeblich erkannt werden soll. In den frueheren Glaubensbekennt-
nissen, wie dem der Apostel und dem Nicaenum, sind vier dieser Kennzeichen
erwaehnt - eines, heilig, kathiolisch und apostolisch. In einem Versuch, die®

i 1./t G
roemische Kirche zu verteidigen, Setzte Kardinal Bellarmlne (1542 - 1621)
fuenfzehn Kennzeichen auf und schloss jede christliche Gesellschaft von allem
Anspruch auf den Charakter einer Kirche aus, der irgendeine der folgenden
fehlte: "Universalitaet, Alter, Dauer, Umfang, bischosfliche Nachfolge, aposto-
lische Uebereinstimmung, Einheit, Reinheit der Lehre, Wirksamkeit der Lehre,
Heiligkeit des Lebens, Wunder, Prophezeihung, Zulassung der Gegner*, un-
glueckliches Ende der Feinde und irdische Glueckseligkeit." Darueber hinatis-

n d andere Kennzeichen und Merkmale aufgesetzt worden, die den protestan-

tischen Gedanken der Kirche wahrheitsgemaesser ausdruecken. Dr. Pope er-
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waehnt sieben und behandelt sie im Gegensatz zu ihrem Gegenteil wie folgt:
(1) Eins und vielfaeltig; (2) Reinheit und Unvollkommenheit; (3) sichtbar und
unsichtbar; (4) universal und oertlich; (5) apostolisch und konfessionell,

Seite 112

(6) unfehlbar und unbestaendig; und (7) kampflustig und siegreich. Dr. Summers

ist mit seiner Stellungnahme mehr umstritten. Im grossen und ganzen folgt er
I
dem Entwurf Bollarmines, widersetzt sich aber seinen Stellungen, indem er
iw L *

versucht, die protestantischen Ansichten dieser wichtigen Punkte darzulegen.
Unsere Diskussion muss kurz sein und wir werden nur die vier Kennzeichen der
Glaubensbekenntnisse mit ihren Gegenteilen bringen, einschliesslich einiger
wichtiger Unterteilungen. (
’l"Lt r/ «,-vk.-
1. Einheit und Vielseitigkeit. Einheit ist eigentlich ein Kennzeichen der Kirche.
Es gibt einen Leib, einen Geist, eine Hoffnung, einen Herrn, einen Glauben,
eine Taufe. Aber diese Einheit ist eine Einheit!,der Mannigfaltigkeit. Nirgends
spricht die Heilige Schrift ueber eine aeusserliche oder sichtbare Einheit. Es
gibt*keine Andeutung von Einheitlichkeit: Die Heilige Schrift spricht nie von
der Kirche einer Provinz, sondern immer von den Kirchen. Es stimmt, dass
i-i /*), ~No
die Kirchen durch die Apostel unter einem Gesamtbund der vereinten Ver-
vCr
waltung standen, aber auch dann gibt es kein Anzeichen des Vorranges unter
ihnen. Es ist eine Einheit des Geistes; und die VielseitgikeitAimschliesst
Jed) v T
alles, d-as mit dieser geistlichen Einheit nicht harmoniert.

2. Heiligkeit und Unvollkommenheit. Der Begriff 'hagial ( -xfi x C ) oder

'sancta' ( heilig ) wird sowohl auf den Leib Christi als auch auf die Glieder fange-

4
wandt, die seinen Leib darstellen. In beiden Faellen bezeichnet er*, von der
Welt getrennt und Gott ergeben zu sein. ImVFalle des-einzelnen Menschen muss

i >rc VAL

notwendigerweise eine vorlaeufige Arbeit geistlicher Rei’nigung fuer diese
vette*
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volle Hingebung stattfinden. Die Organisation selbst wird als heilig angesehen
wegen des Zweckes und der Absicht, fuer die sie existiert. Dies besagt eine
i 1j-
absolute und eine relative Heiligkeit. Da-s erstere bezieht sicht auf die M-t-
gliedschaft der Kirche, die in die Vollstaendigkeit der neuen Bandesvorschriften
emgetreten™und deshalb durch das Blut Christi heilig”nist. Das letztere beisieht
sich auf die Organisation, die - obwohl heilig in Zweck und.Absicht, noch die
/ v « '®m ~o

einschliesst, die einzeln nicht heilig, gesprochen wurden. Dies zeigt sich in
den apostolischen Episteln, die obwohl an 'Heiligel gerichtet, nt viel an
Tadeln enthalten fuer das, was nicht heilig ist.

Seite 113

Das gleiche gilt fuer unseres Herrn eigene Briefe an die Kirchen, die Er in

AV (> -, B
Seinen Haenden haelt, und findet trotzdemviel,. was der Verbesserung bedarf.
3. Universal (kathblisch) und oertlich. Das Wort ‘katholisch' findet man nicht
in den frueheren Glaubensbekenntnissen. In den Symbolen von Jerome, Ter-
tullian und anderen westlichen Glaubensbekenntnissen ist der Avisdruck einfach
C;

'heilige K'rche'. Es erscheint erst in den fruehen Glaubensbekenntnissen des
Ostens, besonders in denen von Jerusalem und Alexandrien, wurde aber bald
auah ein Teil der lateinischen Glaubensbekenntnisse. Das Wort wurde dem
apostolischen Glaubensbekenntnis ungefaehr am Ende des vierten oder am An-
fang des fuenften Jahrhunderts beigefuegt. Der Gedanke der Universalitaet
umschloss anfaenglich nur die Allgemeinheit der Kirche bezueglich Plan uad
Bestimmung und wurde im Gegensatz zur juedischen Auffassung der Kirche als
oertlich und national benutzt. Aber der Ausdruck ist nie im Sinne des Aus-
schliessens der oertlichen Kirchen benutzt worden und so lesen wir von der

Gemeinde in Jerusalem, den Gemeinden in Galatien und den sieben Gemeinden

in Asien. (Vergl. Apostelgesch. 2: 47; Gal. 1. 2; Offenb. 1. 4 } Die veraender-
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liehe Betonung, die auf diese beiden Kennzeichen gelegt wird, hat vollkommen
nf m—

unterschiedliche Auffassungen ueberKirchenaufbau hervorgerufen. Uagefaehr
in der Mitte des zweiten Jahrhunderts fing der Ausdruck ‘'katholisch', mehr im
ekklesiastischen als im biblischen Sinne gebraucht zu werden. Er bezog sich
auf den Leib der Kirsche im Gegensatz zu den zahlreichen kleineren Sekten, die
um diese Zeit entstanden. Die letzteren wurden als Schismatiker und Ketzer
rr-u Ti's |~
bekannt und fortan nicht als Teil der katholischen (universalen) Kirche ange-
sehen. Ais sich die oestlichen und westlichen Kirchen teilten, nahm Rom den
Namen ‘'katholisch' an und betrachtete alle nicht mit dem Stuhl des Heiligen
Petrus Uebereinstimmenden als ausserhalb der einen\einzigen katholischen
Kirche stehend.
Fussnote Seite 113

Bischof Penrson definiert Universalitaet so: ''Dieser Katholizismus

/
d t
besteht im allgemeinen aus Universalitaet und umechliesst alle Arten

V- mm-
von Menschen, soll in allen Nationen verbreitet werden, umfasst jedes
<itt.K
Alter, enthaelt alle notwendigen und rettenden Wahrheiten, v-erpflichtet

—i/- It A .
. mf > *eli-
alle Verhaeltnisse der Menschen zu allen Arten von Gehorsam, heilt

alle Krankheiten und pflanzt alle Gnaden in die Seelen der Menschen."

"1
Pearson, ueber den Glauben.

/

Der Begriff 'Schisma' (S11- \) bedeutet Teilung hinsichtlich der
vereinten Kirche,derBegriff 'Ketzer' (?2<(? > ) laesst das privatere
Urteil hervortreten,was tédazuhinfuehrt. Aberdie Geschichte des
Christentums zeigt, dass die Worte mit Vorsicht angewandt werden

muessen: Sie sind mehr als irgendein anderer Begriff missbraucht

worden." - Pope, 'Higher Catechism', Seite 328.
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Seite 114
D e oestliche Kirche nahm den Namen ‘'katholisch' nicht an, sondern zog vor,
als ‘'orthodox' und 'apostolisch' bekannt zu sein. Vs
In der Bemerkung ueber™ Universalitaet koennen wir auch die Kirche als sicht-

» £
bar und unsichtbar erwaehnen. Mit der unsichtbaren Kirche ist der mystische

"1 r A i -
Leib Christi gemeint, WYe Er mit Seinefyi Geist beseelt ist. In ihrem tiefsten
und inhaltsschwersten Charakter ist diese mystische Bruederschaft deshalb

v.i>vw-. m -a

eine geistliche und ungesehene Wirklichkeit. Der Begriff 'katholisch' kann

i omj- w

entweder auf die sichtbare oder, unsichtbare Kirache angewandt werden. Hin-
Hii : -
sichtlich des ersteren handelt es sich einfach um die allumfassende Gesamt-
heit der Glaeubigen. So haben wir im Glaubensbekenntnis bezueglich der all-
gemeinen Kirche die folgende Feststellung: " Die Kirche Gottes setzt sich aus
allen geistliche Wiedergeborenen zusammen, deren Namen im Himmel aufge-
zeichnet sind,” (Glaubensbekenntnis, Teil Il, Artikel 1 ). Die unsichtbare
Kirche wird jedoch oft so betrachtet, als ob sie nicht nur die jetzt Lebenden
einschloesse, sondern alle Zeitalter - Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft.
Bezueglich des letzteren sind inck der sichtbaren Kirche alle jenen besonderen
Bezirke einbeschlossen, die den Gesamtkoep-per der erklaerten, an Jesus
Christus Glaubenden darstellen. Die besonderen Fehler, die mit diesen Be-
TC. .U =-y. B S
merkungen-verbunden sind, sind auf die Ueberbetonung des Einen und das
Herabsetzen oder Ausschliessen des Anderen zurueckzufuehren. Obwohl der
roemische Katholizismus technisch an eine unsichtbare Kirche glaubt, preist
er die sichtbare Seite derart, dass ihr unsichtbarer Charakter fast vollkommen
unterdrueckt wird. Demzufolge wird ‘'Ausschliesslichkeitl zum Kennzeichen

U
der sichtbaren anstatt der unsichtbaren Kirche und behauptet deshalb, dass

o Ueiy
es ausserhalb keine Rettung geben kann.
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Fussnote Seite 114
j- <»rh’ L Lt -<
Um eine genaue Auffassung .der christlichen Kirche zu erhalten, ist es
notwendig, dass wir richtig zwischen Ideal und Realitaet unterscheiden,
jzw.ischen.ider inneren Natur und der aeusserlich sichtbaren Form der
Person - in einem Wort: zwischen Kirche und Gemeinde. Als moralisch!?»
religioese Gesellschaft vorgesehen umfasst die Kirche ausnahmslos alle,

die sich Christen nennen; als ein geistliches Ganzes angesehen, ist die

Gemeinde der Bund derjenigen, die durch einen lebenden Glauben per-

. . < il -+
soenlich mit Christus verbunden sind, ob sie der kampflustigen irdischen
L.. S - e
Kirche angehoeren oder der siegreichen himmlischen Kirche. Im Prinzip

ist daher der Unterschied zwischen der sichtbaren und unsichtbaren
I HE b ... ‘U, s !
Kirche richtig, an dem wegen der grossen Wichtigkeit (festgehalten werden
yaiL -
muss. Wo er willkuerlich in eine unversoehnliche Antithese verwickelt

JL.mh._
wird, erscheint sofort Sektentuno, was die Kirche teilt und schwaecht,
3 4 -9"
ohne, ihr einen Pliatz fuer Fortfuehrung zu verschaffen. - Van Oosterzee,
'Christian Dogmaticsl, Il., Seite 702.

Seite 115

Der entgegengesetzte Fehler wird in jenen kleineren Kosrperschaften gefunden,

die die unsichtbare Kirche betonen, bei Herabsetzung oder Aus Schliessung aller
( lu-"1*r > /[ - t <a.” /

aeusserlichei™ Organisation, Nichts jedoch ist klarer in der Heiligen Schrift als

ihre Lehren ueber aeusserliche Organisation-und dies in sich selbst ist ge-

[AVER'A ER A

nuegende Widerlegung dieses Fehlers. In diesem Zusammenhang ist eine andere
Kui
Frage die Qufelle einer grossen Kontroverse,'. ".Was stellt eine sichtbare Kirche

dar?" Die Stellung des Protestantismus in den verschiedenen Glaubensbekennt-
nissen ist im wesentlichen wie folgt: "Die sichtbare Kirche Christi ist eine

Gemeinde glaeubiger Menschen, in der das reine Wort Gottes gepredigt wird

andcdie



‘Die einzelnen Kirchen und Glaubens-
gemeinschaften sollen aus solchen
wiedergeborenen Menschen bestehen,
die sich durch Fugung und die Fihrung
des Heiligen Geistes zu heiliger
Gemeinschaft und zum Dienst ver-
einigen. '

(Glaubensbekenntnis, Teil 11,

Artikel 11)
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und die Sakramente ordnungsgemaess gespendet werden nach den Anweisulngen
Christi in allen jenen Dingen, die notwendigerweise fuer sie erforderlich sind.l
(Wesley's Revision des anglikanischen Glaubensbekenntnisses) Wir sagen: "Die

Lv-f iff,. -.Up b>»x
Kirchen besonders setzten sich mit gnaediger Erlaubnis aus solchen wiederge-

t,
borenen Personen zusammen und durch die Fuehrung des'Heiligen Geistes
1 > Xi-
werden sie miteinander verbunden,fuer heilige Bruederschaft und Dienst."
(Glaubensbekenntnis, Teil Il, Artikel II)
i.n

Ein anderer Gesichtspunkt der Universalitaet ist der, der die Kirche als

h, u :
'kampflustig' und ‘'siegreich’ bettachteti Die kampflustige K:rche ist die
eine Koerperschaft, die Kriege mit Fuerstentuemern und Maechten fuehrt;
und die siegreiche Kirche ist die eine Koerperschaft von Glaeubigen, die - nach-

%
dem sie durch den Tod gegangen sind - jetzt mit Christus im Paradies sind

iind auf den vollkommeneren Zustand Warten,g-gen die Kirche am Endes de|"~

Zeitalters betritt, Jutv 4

Fussnote Seite 115

i

Die Kennzeichen einer echten Kxrche nach dem oben angegebenen Metho-
distenartikel (XIIl) ist eine Revision des anglikanischen Glaubensbe-
kenntnisses (Artikel XI1X). WDsley nahm den ersten Teil des Artikels
an, aber lehnte den zweiten Paragraph ab. Der anglikanische Artikel
soll vom Artikel VIII der Augsbruger Konfession abgeleitet sein. Beide
Artikel sind im Folgenden angegeben.
Artikel XI1X des anglikanischen Glaubensbekenntnisses: Die sichtbare
Kirche Christi ist eine Gemeinde glaeubiger Menschen, denen das reine
Wort Gottes gepredigt wird und die Sakramente nach den Anwaisungen

Christi orxdnungsgemaess geyspendet werden in allen jenen Dingen, die

notwendigerweise fuer sie erforderlich sind.
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So wie die Kirche von Jerusalem, von A’exandria und von Antiochi* <<
sich irrte, so irrte sich auch die Kirche von Rom, nicht nur bezueglich
ihres Lebens ~und ihrer zeremcnliellen Sitten, sondern auch in Glaubens-
fragen.
Artikel VII der Augsburger Konfession. "Ebenso lehren sie, dass es
immer nur eine heilige Kirche geben wird. D..e Kirche ist die Gemeinde
der Heiligen, wo das Evangelium richtig gelehrt wird und die Sakramente
ordnungsgemaess gespendet werden. Und fuer die wahre Kircheneinheit
wird nichts mehr verlangt als Uebereinstimmung hinsichtlich der Lehren
des Evangeliums und die Darreichung der Sakramente. Es ist auch nicht
notwendig, dass ueberall die gleichen menschlichen Traditionen - d.h.
von Menschen eingesetzte Riten und Zeremonien - eingehalten werden.
Wie Paulus sagt: 'Ein Glaube, eine Taufe, ein Gott und Vater aller, der
da ist ueber allen und durch alle und in allen.

Seite 116

Die einfache giestliche Verbindung zwischen der kampflustigen und siegreichen

Kirche, die fuer die fruehen Maertyrer eine Quelle des Mutes und der Erleuch-

tung war, wurde bald verdorben. Von der Zeit des Origines an bestand eine

Tendenz, ein Mittelstadium zwischen den beiden einzuschalten, <ifas als 'Fege-
i I A AT noch

T m.:,

feuer' bekannt war. Es war nicht vollkommen kampflustig,- es war auch nicht-
giegreich. Darch das Verbreitern dieses Risses entwickelte sich eine falsche
Stellung bezueglich der Funktion des Gebetes - Fuerbitte fuer die Toten seitens
der noch Lebenden, Fuerbitte seitens der Heiligen im Himmel fuer die, die
auf der Erde und die, die noch im Fegefeuer sind. Diese Lehre ist nicht nur

nicht der Heiligen Schrift entsprechend, sondern gegen die Heilige Schrift.
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4. Apostolisch und konfessionell. Die Kirche ist apostolisch in dem Sinne,

dass sie lerbaut,auf den Grund der Apostel imd Propheten, da Jesus Christus
der Eckstein ist. 1 (Eph. 2: 20) Sie ist konfessionell, als sie fuer Mitglied-
schaft ein Bekenntnis ds Glau bens an Jesus Christus als Heiland und Herr ver-
langt. ‘Denn wenn man von Herzen glaubt, so wird man-gereicht; und wenn
man mit dem Munde bekennt, so wird man gerettet. 1 (Roemer 10: 10) Die Fehle
die sich allmaehlich in der Kirche insichtlich dieser Kennzeichen ergaben, sind
gekennzeichnet 1. durch die Theorie, die die apostolische Autoritaet der Zwolf
mit der des Heiligren Petrus verschmolz; und 2. durch die Entwicklung der
sogenannten p apostolischen Nachfolge, die das Papsttum zur Folge hatte. Es

n

gibt jedoch andere Kirchen abgesehen von Rom, die an einer apostolischen

[ .

Nachfolge festhalten und bekennen”-dhre-Yeirfuegungen -durch bischoefliche

6 *_p* < |
Hafcndb bis zu, dtn Aoostelp verfolgen zu koennen. An entgegengesetzten Ende

ist der F hier, der besagt, dass der Kirche das Apostolat wiedergegeben
worden ist zusammen mit den wunderbaren Geschenken und Gaben, die den
urspruenglichen AppfBsteln eigen waren. Der Heilige Johannes und der Heilige
Paulus scheinen beide anzudeuten, dass das Apostolat von der Kirche zurueck-
gezogen wuerde. Im allgemeinen hat der Protestantismus den Glauben an

die Heilige Schrift mit dem an die lebende apostolische Autoritaet ersetzt.

Lc tu\
"So koennen wir unser Dogma niederlegen, " sagt Dr. Pope, dass "die Kirche

apostolisch ist, noch von der apostolischen Autoritaet geriert wird, die in den
Ct*e; y n
Schriften der Apostel lebt; diese Autortiaet ist die Grundlage der Bitten in

oy >
allen Bekenntnissen,, die das Haupt hochalten." (Pope, 'Comp. Chr. Th.,
/

Hl, Seite 285).
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Die Organisation der Kirche
Die Organisation der Kirche im engsten Sinne gehoert zum Studium der
Kirchenverfassung. Wir koennen hier nur einen kurzen Ueberblick ueber die
verschiedenen Faktoren geben, die die Kirche als sichtbare Organisation dar-
m/ feinF>. - om
stellen. Wir werden die folgenden Themen diskutieren: *L Die vorlaeufigen
Formen der Organisation; 2. Organisation der christlichen Kirche; 3. Arten
der Organisation; 4. Kirchen als oertliche und freiwillige Organisationen;
5. Bedingungen fuer Mitgliedschaft; und 6. Funtionen der Kirche.

Vorlaeufige Formen der Kirchenorganisation. Die sichtbaren Formen, die die

unsichtbare Kirche von Zeitalter zu Zeitalter annahm, sind meistens die Folge

I't »
geschichtlicher Kaempfe gewesen und die verschiedenen Umstaende, unter
\Y4
WV ~N..5 ,
denen sie gezwungen wurde, sich zu erhalten. Wir hsoeaxBc koennen dasiFolgende

/,. =)
feststellen: 1. Die patriarchalische Form; und 2. The theokratische Form.

1. Die patriarchalische Form der Kirche geht auf den Anfang der Zeiten
zurueck. Vor dem Fall war sie unbefleckt und vollkommen. Was die Art der
Organisation gewssen waere, haette dieses Stadium wieterbestanden, brauchen
wir nicht zu erfragen. Aber nach dem Fall V\;Zar die Kirche durch Unvollkommen-

heit gekennzeichnet und das wird so bleiben bis zum Ende aller Dinge, wenn

1 et -
sie wieder mit uebermaessiger Freude fehlerlos vor dem Thron dargestelltjwird.
r
In seinen ersten Formen war der Glaube einfach - das Protevangelium oder

das erloesende Versprechen als einzige Bedingung der Mitgliedschaft. Der
einzige Beamte war der Priester. Anscheinend war das Priesteramt nicht auf
das Haupt der Familie beschraenkt, denn Kain und Abel opferten beide. Die
Kirche war bis zum Extrem individualistisch. Mit der Berufung Abrahams

machte die individualistische Form der Organisation fuer dib der Familie
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Platz und die patriarchalische Form der Regierung im wahrsten Sinne begann.

Abraham war der Priester seiner eigenen Familie und Isaak und Jakob folgten

ihm nach.

Seite 118

2. Die theokratische Form der Regierung fing mit Moses an, der die Kirche
am oinai neu organisierte und ihr eine sowohl zivile als auch kirchliche sorg-

n™i. A* X
faeltig ausgearbeitete Konstitution gab. Sie war jedoch nicht daafuer bestimmt,

SA [-m. f'tjZ (« - *1 A’

ein staaterfuellendes, kirchliches Amt zu-&ein, sondern eine Kirche, die die

/
Funktion des Staates uebernim nt. Der religioese Gedanke durchdrang die
gesamte Gesellschafts Struktur. Theoretisch muss dies stets das wahre ldeal
der Kirche sein - nicht wirklich die ldentifikation von Kirche und Staat, sondern
eine solche Verschmelzung der zwei, die beide zu ihrer hoechsten Arbeits-
leistung bringen wird. Ein derartigees Ildeal kann jedoch nie verwirklicht
werden, bis der, der Prophet und Priester ist, auch Koenig wird. Daij wird
er nicht nur Herr der Kirche sein, sondern der Herrscher der Nationen -
Er wird der Koenig aller Koenige sein und der Herr aller Herren. (Offenbarung
11: 15).
ru Organisation der christlichen Kirche. Nichts wird klarer in der Heiligen
Schrift gelehrt als die Tatsache einer aeusseren Organisation der Kirche.
Das zeigt sich 1. in den gegebenen Zeiten des Zusammenkommens (Apostel-
gesch. 20: 7), und die Ermahnung, nicht das Versammeln unter sich au ver-
gessen (Hebraeer 10: 25); 2. in rechtmaessig eingesetzten Kirchenaemiern, wie
Bischoefe, s ), Kirchenaelteste oder Kirchenvorsteher. (h.f'f/>'>7V. )
und Diakone (' 'e'vt. ) (Phil. 11 Apostelgesch. 20: 17, 28) einschliess-

lich der Regeln fuer Waehlbarkeit (1. Tim. 3: 1- 13); 3. in formellen Wahlen

(Apostelgesch. 1: 23 - 26; 6: 5 6) ; 4. in einem Finanzsystem fuer die

fTTwiie
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oertliche Unterstitzung des Kirchenamtes (1. Tim. 5: 17), wund fuer die
allgemeineren Interessen der Wohltaetigkeit (1. Kor. 16:1, 2); 5. in dis-
ziplinaerer Autoritaet seintes der Pfarrer und der Kirchen (1. Tim. 5: 17;
1. Peter 5:2 ; Matth. 18: 17, 1. Kor. 5: 4, 5, 13); 6. in allgemeinen Ge-
braeuchen (1. Kor. 11:16) und Anordnungen (Apostelgesch. 2:41, 42; i.Kor. 11

23 - 26); 7. in Qualifikationen fuer Mitgliedschaft (Matth. 28: 19; Apostelgesch.

2: 47); 8. im Registrieren von Witwen (1. Tim. 5: 9) ; 9. in offiziellen
Empfehlungsschreiben (Apostelgesch. 18:27; 1l. Kor. 3:1); und 10. in der
allgemeinen Arbeit aller Kirchen. (Phil. 2: 30)

Es gibt drei allgemeine Ansichten hinsichtlich der Kirchenorganisation. (Die
erste besagt, dass die Kirche ausschliesslich eine geistliche Koerperschaft ist,
daher keine aeussere Organisation braucht. Diese Stellung ist unlogisch und

wird nur von einigen der kleineren Sekten eingenommen.

Seite 119.

Man sollte feststellen, dass eine einfache Form der Regierung nicht unbedingt

ein geschriebenes Glaubensbekenntnis bedeutet; es kann in muendlicher Form
itiu -e
existieren. Eine solche Organisation kann auch ohne niedergeschriebene

Uvvr OU'-t
Berichte bestehen, ohne Mitgliedslisten oder offizielle Wahl von Bemam'en.

Schliesslich muessen diese Dinge als Hilfen und nicht als wesentliche Teile
\NE U~
angesehen werden. 'Die zweite Theorie liegt im anderen Extrem und behauptet,

dass die Heilige Schrift uns einen formellen Organisationsplan der Kirche gibt.

Aber auch bei denen, die diese Stellung einnehmen, besteht die Streitfrage

i * i N m o~ _ n 3
ueber die Art der vorgeschriebenen Regierungsformi; Dies wird von beiden -
f LG e "

—vertreten: von denen, die die bischoefliche Form der Regierung einerseits
vertraten und die reine Selbstverwaltung der Kirchengemeinde andererseits.

Es gibt eine dritte vermittelnde Theorie, die besagt, dass das Neue Testament
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allgemeine Orginisationsregeln niederlegt, aber keine besondere Form der
Kirchenregierung verschreibt. Dies ist die Stellung, die allgemeine von den
protestantischen Kirchen eingenommen wird* Indem er die Sprache des
Bischof Tomlins anoimmt sagt Watson: »Da es dem allmaechtigen Vater nicht
gefallen hat, irgendeine besondere Regierungsform fuer die Sicherung des

Vit '--lr *
irdischen Wohlbefindens seiner Vernunftskreaturen vorzuschrieben, so hat er
auch keine besondere kirchliche Verfassung vorgeschrieben, die unbedingt
notwendig ist fuer das Erreichen ewiger Gluackseligkeit. So legt lias Evangelium

nur -
wjan allgemeine Prinzipien nieder und ueberlaesst ihre Anwendung den, freit?-i

Handelrlq'@n.»

Fussnote Seite 119
Wesley, der stets fest an die bischoefliche Form der Regierung glaubte,
gibt Folgendes zu: "Hinsichtlich meines eigenen Urteil” so glaube ich
noch, dass die bischoefliche Form der Kirchengegierung biblisch und
apostolisch ist. Ich meine, dass sie mit der Praxis und den Schriften
der Apostel uebereinstimmen. Aber dass sie in der Bibel vorgeschrieben
ist, das glaube ich nicht."
Dr. Thornwall stellt die unterscheidenden Charakterzuege der presby-

i

terianischen Kirche wie folgt fest: "1. Die Kirche wird von einer re-

praesentativen Versammlung regiert.2.Diese Versammlungen bestehen

(<
aus zwei Haeusern oder zwei Elementen, den.predigenden und(regieren-
fce
den Kirchenaeltesten. 3. idas Aaltestenamt - alle Kirchenvorstehende/n

- die, die predigen und die, die amtieren, 'erscheinen in unserexn Kirchen
mit den gleichen Beglaubigungsschreiben und haben die gleichen Rechte.
4. Jgie Einheit der Kircheidurch das repraesentative Prinzip verwirk-

licht. 5."nie Hilfs- und Erklaerungsmacht der repraesentativen Kirchen-

vowtaende, Synoden und Vcroammiungcn im Geg-frsnati. zur Dofohl-amachfr
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vorstaende, Synoden und Versammlungen”~im Gegensatz zur Befehls-

\,'c Y macht." - Thornwall, 'Writings', 1V, Seite 234

So wird eine weitere Bestaetigung der angenommenen Ansicht ge-
geben: naemlich dass es der Plan der heiligen Schrieber war, klar
die Prinzipien niederzulegen, nach denen christliche Kirchen geformt
und regiert werden sollten. Die Art der Anwendung dieser Prinzipien
blieb unbekstimmt und willkuerlich." - W'nately, 'The Kingdom of
Curist' , Seite 98

Seite 120

Dr. Bangs nimmt die gleiche Stellung ein. Er sagt: "Keine besondere Form

der Kirchenregierung ist in der Heiligen Schrift vorgeschrieben. Es bleibt

daher dem Ermessen der Kirche ueberlassen, diese Angelegenheit den Er-

fordernissen von Zeit, Ort und Umstaenden/<u regeln und dabei immer das

zu vermeiden, was Gott verboten hat." Dr. Miley stellt fest, dass "die Frage-
' ' -C
von groesster Wichtigkeit-die Anwendung der Verfassung zum Erreichen des
*7-iv*]
geistlichen Zweckes ist fuer den die Kirche gegruendet wurde.) Das sollte--.
/1 -ty (T B ¢ (

immer das bestimmende Prinzip sein. Das Prinzip bedeutet, dass die Ver-
fassung einer Gemeinde dem Gutduenken der Kirche ueberlassen ist; aber
es bedeutet auch, dass der Aufbau im Lichte ihrer Mission gemacht werden
muss und im Hinblick auf ihre wirklichen Leidtungen. Diese unumachraenkte
Vollmacht der Kirche erscheint im Lichte dreier Tatsachen: 1. Die Kirche
muss eine Verfassung haben; 2. es gibt keine goettlich™ verlangte Ver-
folglich
fassung; 3. fiajgkx ist es der Kirche ueberlassen und zwar jeder recht-

maessig existierenden Kirche, ihre eigene Verfassung zu formulieren."

(Miley, 'Syst. Th.", Il, Seite 416,417)



Arten der Kirchenverfassung. Im Allgemeinen koennen wit sagen,'tiass

es fuenf fuehrende Arten dervon Bekenntnischristenbefolgten Organisation
- - f~
gibtjoder Formen der Kxrchenregierung. Diese beschaeftigen sich haupt-

saechlich mit der rechtmaessigen Autoritaet der sichtbaren Kirche. 1. Die

roemisch- katholische Kirche glaubt, dass die hoechste und letzte Autoritaet
Kk é& * t
beim Papst liegt und das ist daher Papstherrschafti 2. Auf der anderen Seite

i - >;
glauben diekirchengemeindlichen Kirchen, dassdie Autoritaet bei den ver-

V.- W
schiedenen Gemeinden liegt und”®so sind sie als unabhaengig bekannt/ Zwischen

. b* 4f - | Y * W
diensen Extremen liegen die vermittelnden Auffassungen; 3. Die Episkopal-

kirche behauptet, dass Autoritaet bei einem hoeheren Rang des kirchlichen

Amtes liegt; 4. Die Presbyterianer glauben, dass sie bei dem Kirchlichen

u'--3
Amt und den Laien zusammen liegt; und 5. die Methodisten glauben, dass

T« ) ] >'&i'.v'.wt 3«|-
sie hauptsaechlich bei den Kirchenaelteksten liegt. Diese Arten koennen

auf drei reduziert werden - die episkopale, wo die Autoritaet beim Pfarrer

= t. = A . # ye
liegt; die kirchengemeindliche, wo sie bei der Gemeinde liegt; und die Pres-

se - - - V. v
byterianische, wo sie beim Pfarrer und den Laien liegt.

l. L] > . . i n*
Seite 121
"Es ist unsere Ansicht," sagt Bischof Weaver, " dass die Regierungsform

-Cc~
im Neuen Testament nicht ausschliesslich episkopal, presbyterianisch oder
kirchengemeiniulich war, sondern eine Kombination gewisser Elemente von
allen . . .. Nach sorgfaeltiger Besprechung der gesamten Frage beschliessen
wir, dass es am ehesten mit der Praxis und den Schriften der Apostel harmo-
niert, wenn wir sagen, dass die Autoritaet der sichtbaren Kirche beim Pfarrer
zusammen mit den Laien liegt. " ,Betonung der oben erwaehnten extremen Auf-

fassungen hat sher von einander abweichende Auffxassungen ueber die Natur

des Christentums selbst hervorgerufen. 1. Gemaess der einen ist die Kirche

durch duteh einen guellliih-beauftvagtcn-gedstlichfeft-Qi den ge9chaff&n-woxd&n.
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durch einen goettlich beauftragten geistlichen Orden geschaffen worden,
Vv
der jdurc'h apostolische Nachfolge nur berechtigt ist, den Segen der christ-
lichen Religion durch die Sakramente zu vermitteln. Gemaess dieser Ansicht
haengt die Kirche vollkommen vom kirchlichen Amt ab und wo es kein
apostolisches Kirchenamt gibt, gibt es keine Kirche. 2. .Gemaess der
anderen Ansicht entsteht die Kirche dadurch, dass einzeleone Menschen
Christus als Heiland und Herr- empfangen. Durch freiwillige Vereinigung
bilden diese die Kirchen, die wiederum ihre eigenen 'Pfarrerloder 'Dienerl
ernennen wegen erfolgreicherer Erledigung ihrer Aufgaben. In diesem Sinne
haengt das Kirchenamt von der Kirche atj. Beide Ansichten entsprechen
elAenso nicht der Bibel.
""Die Kirchen als oertliche und freiwillige Organisationen. Wir haben gesehen,
i
dass es zwei vollkommen verschiedene Auffassungen des* Kirchenorganisation
gibt - Auffassungen, die so extrem sind, dass sie sogar den Begriff des
Christentums selbst beeinflussen. Diese sind: 1. Das Papsttum, Was die
Kirche als die einzige und vollkommen sichtbare Organisation innerhalb der
J..4.
Welt betrachtet und als solche von einem sichtbaren Haupt regiert wird -
dem Papst. Nach dieser Theorie sind die oertlichen Vereinigungen nicht
Kirchen im wahrsten Sinne des Wortes, sondern mr Teile einer Kirche.
2. Das andere Extrem ist die kirchengemeindliche Auffassung oderjUnab-
haengigkeit, die streng an der Autonomie der oertlichen Kirche festhaelt
und den Titel irgendwelchen auferlegten OrganisationEn verweigert. Nach
dieser Auffassung ist nur die oertliche Vereinigung die K~che; und die

Jei
Universalkirche ist nur ein allgemeiner Ausdruck, i die Gesamtheit der

- 'h vy *
Kirchen zu bezeichnen,/jede in sich selbst perfekt und vollkommen unabhaengig”f



Seite 122

Die apostolischen Kirchen waren freiwillige Vereinigungen. Diejenigen, die

ihnen beitraten, taten es freiwillig und aus eigenem Antrieb. Darin kann man
den aeusseren Ausdruck jenes inneren Lebens und jener Freiheit finden, der
t 11—
charakteristisch fuer die Kirche Christi ist.
Fussnote Seite 122
- C
Die Frage“iphilosophischer Theorie bezieht sich hauptsaechlich auf die
AN Organisation, ob Kirche oder Staat» Philosophie behandelt derartige
Fragen wie das Absolute und das Individuum, das Allgemeine und das
Vo7
Besondere, Einheit und Mehrheit. Auf den Staat angewandt haben wir
absolute Monarchie und reine Demokratie und zwischen diesen Extremen
alle Schattierungen und Grade politischer Organisation. Auf die Kirche
angewandt haben wir die Extreme der bischoeflichen Verfassung und six *
die Selbstverwaltung der Kirchengemeinde oder genauer gesagt das
Papsttum und die Unabhaengigkeit. Die Kirchenorganisation neigt stets
nach einem dieser Extreme hin. Aber die Kirche, die auf dem einen
besteht und das andere ausschliesst, hat hoechstens eine halbe Wahrheit.
Es muessen Vorkehrungen fure die Freiheit des Einzelnen getroffen
werden. Aber das kann nur dadurch getan werden, dass fuer ein rich-
~te>* ®T-IIf - Nt «
tiges Verhaeltnis zu anderen gesorg”™ wird.
Es wird allgemein zugegeben, dass es unpraktisch ist, auf eine Einheit
f LteEA i ,'"MtC

in der sichtbaren Kirche zu zielen ausser in-den Grundlagen von Glauben,
Gottesdienst und Disziplin; "Jedem gelassenen Gemuet muss es klar
sein, dass es m seit der Zeit der Ap'stel keine andere Einheit gegeben
hat als die, die Gott allein wahrnehmen kann . . . . Die kirchengemeind-

jfc mi* '
liehe Theorie, die inur ein freiwilliges. Versammeln der Kirchen zugibt

%



und eine Garantie fuer mehr als das weder hat noch wuenscht, geht

bis zum Extrem, aber in der richtigen Richtung. - Pope, 'Comp.Chr.

Th. in, S. 273

Dr. A.A. Hodge machte diese interessante Feststellung bezueglich der

Wichtigkeit der Vielseitigkeit in der Kirche: 'lch glaube fest, dass es
-jegenteil Gottes Vorsatz war, seine Kirche fuer immer und immer

zu unterscheiden. Manweiss, dass die hoechste Form der Schoenheit,

L.. *m i* ~
die man sich erdenken kann, die hoechste Form der Ordnung/ Viel—

W . .

faeltigkeitlder Einheit ist und'.ELnheit in der Vielfaeltigkeit.........ccccennnn.
I/ -t-Ix—

Nun, was hat Gott getan? Er hat die Menschheit in unendliche\Arten

aufgeteilt . . . . durch alle Zeiten hindurch.................. nur um eine

Mannigfaltigkeit zu vergroessern, die Schoenheit in Einheit darstellt,

um die reiche und unerschoepfbare Auswahl zu vergroessern, die die

Schoenheit in Einheit dieser grossen, unendlichen Kirche des Erstge-

borenen darstellt.................. Wir wollen tatsaechlich weitgehend fuer

Einheit Zusammenarbeiten, Vermischung jedoch ist nicht der richtige

J—=L N S*1 (<V fy-** 1 Nt
Weg, dies zu erreichen.NNicht durch Vereinigen der,Typen, sondern
w
durch Einheit des Geistes; \es geschieht nicht durch Arbeiten von aussen
her, sondern von innen her nach aussen. ‘- A.A. Hodge, 'Popular

Lectures', S. 212 ff.

Wesley sagt: 'Urspruenglich war jede christliche Gemeinde eine Kirche

unabhaengig von allen anderen.' Dr. Adam Clarke nimmt die gleiche
B A
Stellung ein. 'Im wahren Gebrauch des Wortes, ' sagt er, 'gibt es nichtg;

/,
so«etw”s wie ausschliesslich flie Kirche; es mag eine Kirche geben”

-*n»

oder die Kirchen,'' Auch Watson sagt: 1 Waehrend des groesseren Teils

des zweiten Jahrhunderts waren die christlichen Kirchen unabhaengig von



einander.

'Wir .stimmen ueber die Notwendigkeit einer Oberaufsicht ueberein, die

bereits bestehende Kirchen pflegen und versorgen soll und deren Pflicht

es ist, das Organisieren von Kirchen ueberall zu organisieren und zu

ermutigen, ' 'Wir stimmen ueberein, dass die den Superintendenten ge-

gebene Autoritaet die unabhaengigen Handlungen einer voll organisierten

K:rche nicht sbteren sollte. Jede Kirche sollte das Recht gemessen,

ihren eigenen Pfarrer zu waehlen, was<von der Zustimmung der 'General-

I+ - i re
Versammlung' abhaengig sein sollte; die Wahl der Abgeordnete#, fuer
die verschiedenen Versammlungen; das Handhaben ihrejr eigenen Finan-
<l

zen; und alle anderen Dinge, die mit ihrem oertlichen Lbben und ihrer

Arbeit zu tun haben. 1 Basis of Union, Handbuch, Seite 18
Seite 123
Die P Apostel hatten keine Vorkehrungen fuer irgendein sichtbares Haupt der
angeblich sichtbaren Kirche getroffen. Es scheint nicht einmal im apostolischen
Kolleg einen Primas gegeben zu haben, obwohl der Heilige Jakobus Vorsitzender
im Rate von Jerusalem war. Im Gegenteil, die Apostel sorgten fuer die Re-
gierung der von ihnen gegruendeten Kirchen auf vollkommen andere Weise, in-
dem sie innerhalb der K'rache diejenigen erzogen, die sie als Pfarrer einge-
setzt hatten. Die einzige Einheit, von der die Apostel sprechen, ist die
Einheit der gesamten Kirche in Christus als ihrem sichtbaren Haupt. Diese
Einheit besteht aus Glauben und gluehender Naechstenliebe durch den inne-

,i1dd >,

wohnenden Geist. Ausserdem stimmen die besten Kirchenhistoriker ueberein,
dass waehrend der groesseren Teils des zweiten Jahrhunderts die Kirchen un-

abhaehgige Koerperschaften waren und dass sich erst gegen Ende des Jahr-

hunderts groessere Vereinigungen bildeten. Aber diese Unabhaengigkeit der



fraehen christlichen Kirchen muss nicht wie-die gleicherer Kirchen betrachtet
werden, die in modernen Zeiten unabhaengig genannt werden. Es ist offensichtlich
, -y S<umrc\ >

von der Bibel herj dass die Kirchen von den Aposteln und Evangelisten gegruendet

wurden, die sie waehrend ihrer Lebenszeit kontrollierten. Dies baxweist, dass

flie ersten Kirchen nicht durch vollkommene Unabhaengigkeit gekennzeichnet

waren. Die Briefe an Timotheus und Titusmchen es auch klar, dass der Heilige

Paulus anderen die Autoritaet uebertrug, Kirchenaelteste zu ernennen und eine

allgemeine Aufsicht ueber ihre Angelegenheiten auszuueben.

Fussnote Seite 123
Es mag zugestanden werden, dass einige der kleineren und abgeschlossen-
eren Kirchen nach dem Tode der Apostel und Evangelisten diese Form
eine betraechtliche Zeit lang beibehalten haben koennten; aber die grossen

und die Kirchen, die in bevoelkerten Gagen-

den entstanden, hatten viele Kirchenaeitesten, und als die Mitgliedschaft
zunahm, hatten sie verschiedene getrennte Versammlungen oder Gemein-
den und doch waren sie alle unter der gleichen gemeinsamen Regierung.
Und als Hie Kirchen in der Naehe von Staedten entstanden, war die Er-
nennung der 'Chorepiscopi' oder Landesbischoefe M nd der Besuchskirchen-
raete, die beide unter dem Presbyterium der Stadt handelten, genuegender
Beweis, dass die alten Kirchen, besonders die groesseren und wohlhaben-
deren unter ihnen, in einer Form existierten, die wir in modernln Zeiten
eine religioese Verbindung nennen muessten, uAd die einer allgemeinen
Regierung untertan war. - Wakefield, 'Christian Tneology', Seite 544.
Mosheim, ein Lutheraner, sagt in einer Feststellung ueber die Kirchen des

ersten Jahrhunderts: 11In jenen primitiven Zeiten waren alle Kirchen unab-

haengige Koerperschaften und keine war von der Gerichtsbarkeit irgend-
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einer anderen abhaengig. Denn obwohl die von den Aposteln gagruendeten
Kirchen oft die Ehre erfuhren, in schwierigen und zweifelhaften Faellen
um Rat befragt zu werden, hatten sie doch keine derartige gerichtliche
Autoritaet, keine Kontrolle, keine Macht, Gesetze zu geben. Im Gegen-
teil: Es ist klar wie Sonnenlicht, dass alle christlichen Kirchen die
gleichen Rechte hatten und in jeder Hinsicht auf dem Boden der Gleich-
heit standen. '

Seite 124

Daraus ergibt sich, dass der Typ der Organisation, die von den Aposteln ge-

11, - <
schaffen wurde, ein? Form von 'Konnexionalismusl war, wodurch die oert-

lichen K:rchen meistens die Kontrolle ihrer eigenen Angelegenheiten behielten,

¥ €211
aber trotzdem auf allgemeine Art der gemeinsamen Retgerung untertan waren.

Dies allein scheint den Lehren der Bibel und den historischen Tatsachen ueber

die Organisation der fruehen Kirchen zu entsprechen.

<tu >
Bedingungen de r Mitgliedschaft. 'Die Kirchen sollen sich einzeln aus solchen”

' i
*neugeborenen Menschen zusammensetzen, wie es von der Vorsehung erlaubt

V-itH-i AR
und vom Heiligen Geist angefuehrt ist. Sie sollen miteinander we”en heiliger
A n oAV N
Bruedersehaft und Dienstbereitschaft Umgang Ihaben. 1 (Glaubensbekenntnis,

Teil I, Artikel 11I) Obwjhl wir die Kirche als freiwillige und sichtbare Orga-
nisation ansehen, bestehen wir trotzdem auch auf dem goottlichen und un-

fyi itum-
sichtbaren Element jond machen daher'Wiedergeburt zur grundsaetzlichen Be-

Ci
dingung fuer Mitgliedschaft. Da die Ktrche die Bruderschaft und Gemeinschaft
der Glaeubigen ist, wird ein Bekenntnis des Glaubens an den Herrn Jesus
Christus zur wexenntlichen Voraussetzung fuer die Zulassung zur sicht-

baren Organ'sation. Dieses Bekenntnis hat der Protestantismas als ein

'‘bewusstes christliches Erlebnis und Leben' ausgelegt.
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Anmerkung Seite 124 unten:

In seiner Ekklesiologie reduziert Morris den rettenden Glauben auf Seite
93 auf seine verschiedenen Elemente. So entdeckt er ~ler wesentliche

Qualifikationen fuer Mitgliedschaft. Diese sind : 1. Geistliches Wissen
Juv «t
um Gott, besonders wie es im Evangelium offenbart ist; alsj Vater,

\ _dlri
j/.t.2Sohn und Heiliger Gest. 2. Reue wegen einer gegen Gott begangenen

Suende und Glauben an die goettliche Gnade, besonders da diese Gnade
>

in und durch Christus als den ErIoFser gezeigt wird. 3. Gehorsam vor

S $OwT.Loh* <V
Gott und herzliche] Ergeben Seinen Interessen und.S einem Koenigreich
>1 ., Ip

gegenueber, was unter christliclver-Eriassung in persoenlicher Ueber-
einstimmung mit Christus gipfelt und einer treuen Weiahe fuer 8einent

Dienst\ 4. Eine oeffentliche Erklasrung dieses Glaubens und dieser

~E
Ergebenheit und ein heiliger Bund mit Gott, sein Diener zu sein . Darauf

; ‘vl e
folgt, einefreiwilligeGemeinschaft mit seinem Volk, -die bestaetigt wirdy-

jr tr'wK k vtr v G -

und gemaess desEvangeliums mit einigen Zweigen der christlichen

Kirche.

Kirchenmitglieder sind diejenigen, die die sichtbare Kirche darstellen

oder ihr angehoeren. H n-ichtlich der wahren Kirache kommen, deren
fo.

richtige Mitglieder aus der Weit heraus (I.Kor. 6: 17); werden w.'.eder-

geboren (lI. Petrus 1:23)/' oder werden zu neuen Krasturen gemacht

[ H
(Il. Kor. 5:17); deren Glaube fuer die Liebe an Gott Jund alle. Morsch”

vJijfi iw t VA X ESEFEX—
heit taetig ist ( Gal. 5: 6; Jakob 2: 14, 26); die in allen Riten Gottes ,
sdrabdims-wandeln-. Nur sie allein sind Mitglieder der wahren Kirche;
es sollte auch niemand zu irgendeiner besondereKa Kirche zugelassen

werden, ohne dass er den Beweis geliefert hat, dass er aufrichtig

nach d.esem Stadium der Rettung sucht. - Waison, 'Dictionary', Art. Churcl



Seite 125

Die verschiedenen Denominationen haben gewoehnlich eine Art von Bund an-
[ S A Y R <
genommemeinschlie sslich der Feststellungen des Glaubens und der Praxis,
ou/ *
denen zu folgen der Bewerber bereit sein muss. Es ist die Pflicht eines jeden
Christen, nicht nur offen seinen Glauben an Christus zu bekennen, , sondern in
t t-- eV
eine Gemeinschaft mit den Glaeubigen seiner Ortschaft zu treten und die Ver-
antwortlichkeit der Kirchenmitgliedschaft auf sich zu nehmen.
Es ist offensichtlich , dass die gleichen Schwierigkeiten, die wir in unserer Be-
sprechung der sichtbaren und unsichtbaren Kirche entdeckten, sich auch auf
Vi » i
die Bedingungen der Mitgliedschaft beziehen. Verschiedene Hauptfehler mjfues-
sen erwaehnt werden. 1. Dort, wo die Kirche nur als sichtbare Organisation
betrachtet wird, beruht die Mitgliedschaft einzig und allein auf der Zistimmung

Ji~i
der aeusseren Formen der Zulassung. In einigen Protestantisch en Kirchen

i

wird die Teilnahme an den Sakramenten allein als genuegender Beweis fuer

die Kirchenmitgliedschaft angesehen. 2. Wo ein Glaubensbekenntnis verlangt

wird, ist zeitweise ein anderer Fehler in der Kirche dominierend gewesen.

Man nimmt an, ,da die Menschen die Herzen derer, die ihren Glauben an

Christus bekennen, nicht kennen, dass niemand das Recht hat, Nachforschungen

anzustellen oder das Bekenntnis des anderen infrage zu stellen. Dies ist ein

falsches Prinzip und wo es angewandt wurde, veararmte die Kirche auf geist-

lichem Gebiet wegen der M tglieder, die nichts ueber ein bewusstes Christ-
Lo

Iiehesf\ErIebnislwussten. Aus diesem Grunde haben die geistlichen Kirchen

ihre M tgliedschaft dadurch kontrolliert, dass sie von allen zukuenftigen Mit-

gliedern erwarteten, dass diese Beweise der Errettung von ihren Suenden i

LTSwlittn durch goettliches Wandeln und lebendige Froemraigkeit™*Y(Vergl. 'Gene-

ral rules V)
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Anmerkung Seite 125 unten:
L~»

Ungefaehr',313 brach ein weiteres Schisma in Afrika aus, das auf einen
Disput ueber den Charakter eines Bischofs zurueckging und die Gueltig-
keit einer von ihm durchgefuehrten Ordination. Die Dissidenten -

nach ihrem Anfuehrer Donatus Donatisten genannt - ererbten viele An-
sichten von den Montanisten, deren oertliche Ueberbleibsel sie an-
scheinend absorbierten. Sie bestanden ausgesprochen auf der absoluten

Reinheit der Kirche und betrachteten es als sundhaft, irgendwelche Nach--

sicht unwuerdigen Mitgliedern gegenueber walten zu lassen. Sie ver-

M.,. ver -
weigerten jedoch nicht Wiederzulassung der Buesser* wie die Montanisten
£ f , U ' ‘>
und die Novatianer. Ihr unterscheidendes Merkmal war der Glauben,

dass geistliche Handlungen ungueltig wurden, wenn sie von jemanden
;A
vollbracht worden waren, der entweder exkommuniziert jvar oder es
werden sollte; folglich behaupteten sie, dass gueltige Sakramente das
ausschliessliche Besitztum ihrer eigenen reinen Kirche seien. Das
Schisma hielt verschiedene Generationen lang an und ehe es ausge-
CEII-C
loescht wurde, lief es in den wildesten Fanatismus aus. - Crippen,
'Hist. Chr. Doctr. ', Seiten 181, 182
Seite 126
3. Das andere Exgtrem ist der Fehler derjenigen, die nach der Reinheit der
unsichtbaren Kirche in der sichtbaren Organisation suchen und glauben, sie
finden zu koennen. Das war der Fehler der fruehen Donatisten, die durch
strenge Disziplin versuchten, eine vollkommen reine kirchliche Organisation
zu bilden und allen denen/, , die Gemeinschaft verweigerten, deren Praxis

toleranter war. Um die asussere Erscheinung der Reinheit zu bewahren,

brach die innere Heiligkeit der geistlichen Freiheit zusammen und an ihrer



Stelle entwickelte sich ein engstirniger, unnachsichtiger Sektengeist. 4. Eng
Yli/n-i-i
damit verwandt ist der Fehler, die Arbeiten der unsichtbaren Kirche in der
Welt ohne eine sichtbare Organisation ausfuehren zu wollen. Nachdem sie ent-
deckten, dass es unmoeglich ist, eine aeusserlich reine Kirche aufrecht zu
erhalten, haben einige eine Aisflucht gefunden, indem sie die Notwendigkeit
einer aeusseren Organisation vermneinen. Dieser Fehler ist bereits erwaehnt
at”™ t
worden und kann nur bestdien wegen der faultechjachsn Ansicht ueber die Natur
der Organisation selbst.
Die Funktion der Kirche. Als Leib Christi gesehen besteht die Funktion d3r-
| t g.r
Kirche darin, eine Missionseinrichtung zu sein oder genauer gesagt ein
" Institut des Evangelismus" . So wie Christus einen Leib annahm und auf diese
Welt kam, um Gott zu cf fenbaren und die Menschen zu arloesen, so existiert
die Kirche als Sein Leib, um auf der Weit das Evangelium zu verbreiten. Es
ist die Sphaere, in der der Heilige Geist arbeitet. Er findet seinen hoechsten
Oe-
Ausdruck in der grossen Kommission, die der Kirche durch unseren Herrn
selbst gegeben worden ist. 'Darumgc gehet hin und machet zu M Juengern alle
Voelker: taufet sie auf den Namen des Vaters und des Sohnes und des heiligen
Geistes und lehret sie halten alles, was ich euch befohlen habe. Und siehe,
L
ich bin bei euch alle Tage bis ander Walt Ende' (Matth. 28: 19, 20 ) g"s muss
auch ein Wert~ueber die Beziehung der Kirche zum Koenigreich gesagt werden.
Das Koenigreich soll nicht auf die Kirche beschraenkt werden; und die Kirche
soll nicht ausgedehnt werden, um das Koenigreich lemfsabauKX einzuschlies sen.
Dr. Tavlor sagt: "Das erste tun, heisst ein monstroeses Kirchsntum aufzu-
bauen; das zweite bodjBEt zu tun, heisst den Organismus zu zerstoeren, durch
den das Koenigreich sich zeigt und seine Arbeit in der Welt tut." So wie d-t™u

VE Jsxj- r'n™v:N S.-tf
neue Dispens mit dem Predigen ueber das Koenigreich a.nfing,. so ist es™die
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endgueltige Form, in d..e a'le Kirchen am Ende der Zeit aufgenommen werden.
Seite 127
Nur beim Kommen unseres Herrn wird das Koenigreich, das sein Vorberei-
tungsst.ad\um in Israel hatte und seine neutestamentarische Erfuellung in Israel
sowohl als auch bei den Nichtjuden fand, seine glorreiche, Vollziehung finden.
Dann wird die Prophezeihung erfuellt sein: 'Es sind die Reiche der Welt
unsres Herrn und seines Christus geworden, und er wird regieren, von Ewig-
keit zu Ewigkeit. 1 (Offenbarung 11. 15}
Der christliche Dienst

Man kann sagen, dass der christliche Dienst eine zweifache Funktion zu er-
fuellen hat,je nachdem ob die Kirche unter dem Aspekt des Leibes Christi

ta-./ii C "~ 5 Qai- (Lk < WX
gesehen wird oder als ein*.TempeIides Geistes. Unter dem e rsten Punkt
als einem Institut des Evangelismuc besteht der Dienst darin, das Evangelium

h-t kC. a --

su predigen and die Angelegenheiten der Kirche zu regeln; -unter dem zweiten-

Punkt, als einer Einrichtung fuer Gottesdienst, wird sich auf das Abhalten

*9
des oeffentliehen Gottesdienste* bezogen und auf die Anw.- ding der Sakramente.
nmt”n  -y-
Ehe dieses Thema mehr in Einzelheiten besprochen wird, ist es notwendig,

v.'-t m<, - <-

etwas Aufmerksamkeit den verschiedenen Auffassungen der .vom roemischen
g t
Katholizismus und vom Pt ovestantismus eingenommen« Stellungen
s-ehnsnken. Die erstere haelt sich an eine n prxiesterlichen Dienst; die letztere
an einen prophetischen oder predigenden Dienst. Das Prinzip , das von den

Reformierten angenommen wurde, ist das dey 'allgemeinen Priesterschaft

der Glaeubigen.'

Die Allgemeine Priesterschaft der Glaeubigen. In der fruehen Kirche waren
-6f #H r/
die Pfarrer ohne Unterschied als Bischoefe, Presbyter oder Aelteste bekannt.
4wd- K t>

Die urspriunglich auSgeuebte, alttestamentarische Auffassung ueber die Priester-

xxhsit Ke?



schaft hatte wenig Einfluss auf die Kirchenidee des Amtes* Die Opfer wurden
\q§--c* u**e '

abgeschafft, und es gab keinen Priestej* ohne Opfer, mFolglich betrachtete

sich die ganze Gemeinde als eine Koerperschaft von Priestern, die geistliche

Opfer durch Jesus Christus, ihren einzigen grossen Hohen Priester, darbringen.

Langsam jedoch entstand ein unbiblischer Unterschied zwischen der Geist-

Sj [ ] e - -t

lichkeit und dem Laientum. Die ersteren waren als Priester bekannt, idenen
priesterliche Funktionen zustanden. Nachdem sich dieser Unterschied einge-
feuergert hatte, war es unmoeglich zu verhueten, dass die alttestamsntarische
Auffassung der jPriesterschaft ihren Einfluss auf den christlichen Dienst aus»
uebte.
Seite 128
L ik _I-h «4
Im Tempeldienst boten die Priester Opfer fuer die Leute dar und wurden da-
durch Vermittler zwischen ihnen und Gott; so wurde in der Kirche das Opfer
bald fuer die Menschen anstatt von den Menschen dargebracht. Solange wif die
Glaeubigen selbst die geistlichen Opfer durch den einen hohen Priester dar-
brachten, war eine priesterliche Ordnung nicht notwendig. Folglich war der
") 'Vf,\"*" Coe ,‘;. >
Gedanke einer einheitlichen Priesterschaft in der Kirche dominierend. Mit
dem langvKsaman Wechsel in der Auffassung ueber den Dienst und seine Funk-
/' u i -y'.
tionen , kam eine veraenderte Auffassung ueber das Heilige Abendmahl, von
einer einfachen Gedenkfeier zum Messopfer. Dies wiederum festigte den
SokDecnQ8IKX Glauben an den priesterlichen Charakter des kirchlichen Amtes; und
so wurde - wie Pete-¥-Lombard in seinem Buch ’'Sentenceslandeutet - der
priesterliche Charakter der hoeheren Geistlichkeit und der Opfercharakter
der Messe der mittelalterliche”™ Kirche pebertragen und als unumatoesslich

akzeptiert. Durch das Kommen der Reformation wurde jedoch der Gedanke

der allgemeinen Priesterschaft der Glaeubigen wieder in den Vordergrund
5*
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gebracht und ist seitdem das vorherrschende Charakteristikum des Protestan-
FZ3U* the <e>fe'*¢ ] e«

tismus geblieben. Deshalb wird die unentbehrliche Gleichheit aller wahren
Glaeubigen gelehrt und ihre direkte Verbindung zu Christus durch den Heiligen
Geist. So wird die wahre Wuerde des einzelnen Christen erhalten und die
Heiligkeit des vereinten Gottesdienstes. Zuweilen ist er unklugerweise
gegen den Glauben an eine bestimmole Pfarranordnung angewendet werden
und muss deshalb gehoerig bewacht werden. -
Das von Gott eingesetzte Kirchenamt. Da die Kirche eine von Gott ernannte
Einrichtung ist, das heisst,Nes ist der Wille Gottes* dass die Menschen in
Vereinigungen zur gegenseitigen Erbauung und zum Gottesdienst zusammen-

t C..& i.g-
kommen, so ist es der Wille Gottes, dass einzelne Personen ernannt werden,
dae-Pflichten zu vollbringen und die Kirchensakramente zu spenden. Um eine
wirkungsvollere Amtsverwaltung zu erreichen, muessenjdie, die sich aus-
schliesslich der religioesen Arbeit widmen, sich von den gewoehnlichen
Berufen des weltlichen Lebens trennen. Diese Pflicht lehrt die Heilige
Schrift direkt sowohl als auch indirekt. In der mosaischen Auslegung wurden

uL '

Aaron und Levi getrennt, die Arbeit der Priesterschaft durch goettliches
Gebot zu tun.
Seite 129
Gott rief die Propheten und sie sprachen mit goettlicher Vollmacht. (Hesekiel
3: 17) Die goettliche Ordnung des Kirchendienstes ist im Neuen Testament
noch klarer dargedegt. Die Apostel wurden von unserem Herrn selbst be-

rufen und ordiniert. 'Und da es Tag ward, rief er seine Juenger und er-

waehlte aus ihnen zwoelf, welche er auch Apostel nannte. (Lukas 6: 13).
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'Und er ordnete zwoelf, dass sie bei ihm sein sollten und dass er sie
aussendete, zu predigen. (Markus 3: 14) Die Siebzig wurden ebenso ernannt
und ausgesandt. (Lukas 10: 1) Der Heilige Paulus wurde besonders zum Kirch-
lichen Amt berufen - ‘'ein auserwaehltes Ruestzeug, dass er meinen Namen
trage vor Heiden und vor Koenige und vor das Volk Israel.' (Apostelgesch. 9:15;
vergl. 27: 16 - 18) Es wird auch in der Apostelgeschichte berichtet, dass die
Apostel Aelteste in allen Kirchen ordinierten. (Apostelgesch. 14: 23)
In diesem Zusammenhang muss wohl darauf hingewiesen werden, dass der
kirchliche Dienst eine Eignung verlangt oder eine Berufung ist und nicht nur
ein blosser Beruf. Da es der Wille Gotte ist, dass Kirchen gebildet werden,
so ist es auch Sein Wille, dass besondere Personen berufen werden, als Pfarrer
dieser Kirchen zu dienen. Bezueglich der Definierung einer goettlichen Be-
rufung ist nichts besser als die Pruefung der "Gaben, Gnade und Bruachbar-
keit" , de den fruehen Vaetern so behilflich war in ihrer Auswahl der Kandi-
daten fuer das Kirchenamt.
Die unterschiedlichen Kirchenaemier. Der Heilige Paulus zaehlt die folgenden
Klassen im neutestamentarischen Kirchenamf auf, die der Kirche von unserem'
himmelwaerts gefahrenen Herrn gegeben wurden. 'Und er hat etliche zu Aposteln
gesetzt, etliche zu Propheten, etliche zu Evangelisten, etliche zu Hirten und
Lehrern." (Epheser 4: 11 ) Beim weiteren Studium seiner Briefe lernen wir
ueber Bischoefe, Aelteste oder Presbyter und Diakone. Einige dieser Be-
griffe beziehen sich jedoch auf die gleiche Person, das heisst, die Person
mag manchmal mit dem einen, manchmal mit dem anderen dieser offiziellen
Begriffe gekennzeichnet worden sein. Die fuenf vom Heiligen Paulus erwaehnten
Aemter koennen in zwei Hauptgruppen eingeteilt werden: 1. Das ausserge-

woehnliche und Uebergangskirchenamt, und 2. Das gewdhnliche und bestaen-



dige Kirchenamt

Seite 130

1. Das aussergewoehnliche und Uebergangskirchenamt. Dies schliesst die

Apostel, die Propheten und die Evangelisten ein. D.e Kirche wurde von einer

besonders erwaehlten und qualifizierten Koerperschaft von Maennren gegruendet.

Ihr Ki.rchenamt war voruebergehend und fuehrte die ausserordentliche Ver--

waltung des Heiligen Ge ist«3fc-nach der alten Wifrtschaft fort und brachte sie

zur Vollendung im Dienste der neuen Ordnung." (1) Die Apostel waren diejenigen,

die von unserem Herrn persoenlich beauftragt worden waren und die auser-

waehlt worden waren, um Zeugnis ueber seine Wunder und seine Wiederauf-

erstehung abzulegen. Ihre Mission war es, die breiten Grundlagen der

Kirche bezueglich der Doktrin und der Praxis zu legen und fuer diesen: Zweck

wurde ihnen das Geschenk der Eingebung verliehen und sie erhielten die Kre-

ditive oder Kraft, Wunder zu wirken. (2) Zu den Propheten gehoerten jene,

die manchmal die Zukunft weissagten (Apostelgesch. 11: 28 ; 21: 10, 11) ; aber

im allgemeinen bezieht sich der Ausdruck auf jene Koerperschaft ausserordent-
s*

licher Lehrer, die fuer den Zweck erzogen wurden, die Kirchen in Wahrheit

KJ-
A 7 '
zu errichten bis zu der Zeit, da sie unter qualifizierten und bestaendigen E r-'

/
ziehern sein sollten. Wie die Apostel sprachen sie unter der unmittelbaren
Eingebung des Heiligen Geistes; und obwohl sie Weisheiten aeusserten, die
ihnen zur Instruktion der Kirche offenbart worden waren, sind ihre Offen-
barungen nur in wenigen Faellen erhalten.
Anmerkung Seite 130 unten:
Die Apostel waren Botschafter fuer die Welt; ihre Kreditivxe waren eine

direkte Mission vom Herrn persoenlich und durch wunderbare Ma”~chte

bestaetigt. Ilhr Amt war es, allen Menschen das Evangelium im Namen
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des auferstandenen Herrn zu predigen, dessen Auferstehung sie ver«
kuendeten; und ueberall die Grundlage der Kirche zu legen oder die von
anderen gelegte Grundlage zu sanktionieren, Vorbilder fuer alle Zu-

kunft zu sein. So wie der Geist der unsichtbare Vertreter des Herrn

cWt
war, so waren die Apostel die sichtbaren. Ihre absolute Autoritaet iatr?

auf zwei Arten angegeben: Erstens als Lehrer des Christentums in
Lw. < -C%ci otoI-\Ly

Wort und Schrift besassen sie die Gabe der Erleuchtung; und zweitens

~V*c b/*cv.s 1 'A'U .- vV, i X
als Gruender der Kirche hatten sie die Macht der Schluessel zu-binden

fa v /> —

(/ ''m und zu loesen; das heisst,> die un/eraenderlichen Ratschluesse der
|

K’rchenregierung bekannt zu geben. Ueberall wird ihre Macht unkontrol-
f /. V- 7<.v"

/v lert gesehen und von ihrem Wort gibt es keine Berufung./ Sie hatten

-aK
keine Nachfolger und koennen keine haben:, Sie bilden eine Koerper-
schaft von Menschen, die gewaehlt wurden, die Grundlage der allge-
Vitt*- 1*
meinen Kirche zu legen y die auf der Grundlage der Apostel und Pro-
pheten aufgebaut ist (Ephes. 2: 20 ), und ihr die letzten Dokumente der

Heiligen Schrift anzuvertrauen. Eine Nachfolge solcher Menschen wuer-

de nicht in Uebereinstimmung mit dem Willen Culristi gewesen sein . Dies
- It._i

L koennen wir auslegen als-Absicht, die Bruederschaft einer eingerich-

s i

teten Organisation und eine fertige Ek Lehre und eine matuerliehe
Entwicklung unter der hoechsten Leitung des Heiligen Geistes au verlassen.
Aber bbwohl sie tot sind, sprechen sie doch in ihren Schriften, die die
r: -C'iu ¢
einzigen Vertreter der apostolischen Gruppe in der sichtbaren Gemein-
schaft sind. Wir smmmeln unsere umfangsreichste Information ueber

»cber-die apostolische Praerogative vom Heiligen Paulus, der der ein-

zige Apostel der Heiden ist. - Pope, ‘Comp. Chr. Th., I1II, Seiten

338, 339
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Seite 131

Das Pfingstversprechen bezog sich auf diese Gruppe, ‘'und auf meine Knechte
und auf meine Maegde will ich in jenen Tagen von meinem Geist ausgiessen,
und sie sollen weissagen. ' (Apostelgesch. 2: 18 ) Dieses Versprechen ist
reichlich erfuellt worden und folglich finden wir Referenzen auf zahlreiche
Propheten in der Apostelgeschichte und den Episteln. Durch die Epistel an
die Korinther ist es offensichtlich, dass die Gabe von Maennern wie auch
(S
Frauen ausgeuebt wurde, dass es zufaellig geschah, und dass es haeufig
innerhalb der Gemeinde ausgeuebt wurde (Vergl. Apostels&gesch. 21: 9;
I. Kor. 14: 24, 25, 29 - 33, 37). Der Heilige Paul definiert das Amt der
Propheten als Sprechan mit ' den Menschen zur Erbauung und zur Ermahung
und zur Troestung. 1( I. Kor. 14: 3); und schreibt dem Auftrag ein-grosse”
Hoheitsrecht zu durch die Erklaerung, dass die Kirche ist lerbaufrauf den
Grund der Apostel und Propheten'. (Eph. 2: 20, vergl. 3: 5) Nur im Sinne
eines grundlegenden Dienens war der Auftrag voruebergehend; als eine Pro-
[ >fc. (G f V' u--i.ome

klamation der Wahrheit haelt er sich an die K'rche in der Form des regu-
laeren Dienens. (3 ) Die Evangelisten waren die Assistenten der Apostel
und vollbrachten die apostolischen Aufgaben des Predigens und des Kirchen-
gruendens. Ilhre Macht erhielten sie von den Aposteln, von denen sie ab-

|
haengig waren und unter deren Aufsicht sie ihre Pflichtan erfuellten. Tomo-
theus und Titus sind Vertreter dieser Gruppe. Sie hatten die Macht empfangen,
Bischoefe oder Aelteste in den Kirchen zu ordinieren, aber da sie keine Voll-
macht besassen, ihre Nachfolger zu ordinieren, muss dieses Amt als vor-
uebergehend betrachtet werden. Es hoerte mit dem Apostolat auf, von dem

es abhing.

Anmerkung Seite 131 unten:
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»i

Mit dem Dahinscheiden der Apostel, hosrten die Evangelisten auch auf,'*
Assistenten der Apostel zu sein; aber als unregelmaessiges und veiv

AN - e e n
;

kaendigendes Dienen der Kirche wurde es fortgefuehrt und dies muss’'so
-i-i Bj< L.
sein, wenn die (K:rchen ihre Grenzen erweitern will. Eusebius, der
gelehrte Bischof von Caesarea, gibt uns einen Bericht der Evangelisten,
die zur Zeit von Trajan lebten und arbeiteten (A. D. 98 - 117) . Er sagt:
"Sie verliessen ihr Vaterland und verrichteten das Amt des Evan@elisten
fuer diejenigen, die nichts vom Glauben gehoert hatten; waehrend sie
einen edlen Ehrgeiz hatten, Christus zu verkuenden, lieferten sie ihnen
auch die Buecher der Heiligen EvangelienLqus. Nachdem sie die Giaubens-
grundlagen in fremden Laendern als besonderes Ziel ihrer Mission ge-
legt hatten, und nachdem sie andere als Hirten der Herden ernannt
hatten und diesen die Pflege derer, die erst kuerzlich beigetreten waren,
ans Herz legten, machten sie sich wieder nach anderen G egenden und
VLV ik 'V, fl
Nationen aufi-miL-der-Gciade und Zusammenarbeit Gottes. Auch der
Heilige Geist hat viele Wunder durch sie erwirkt, sodass sobald das <
y- M b **

Evangelium gehoert worden war Manschen freiwillig und eifrigfin

Massen den wahren Glauben mit all ihren Sinnen annahmen." (Eusebius,

"Eccl. H:st.'. Ill, Seite 36)

Seite 132

er

Die Evangelisten ~.htten die Gabe der Prophezeiung, wie es sich in der Fest©

Stellung des Heiligen Paulus bei der Ordinierung des Timotheus zeigt, wenn

von ‘'den frueheren Weissagungen ueber dich' spricht (I. Tim. 1. 18); und

ihn ermahnt 'Lass nicht ausser acht die Gabe in dir, die dir gegeben ist durch
Weissagung' (I. Tim 4: 14). Das Amt war daher nicht nur mit dem der Pro-

pheten darueber verbunden, sondern bildete den Uebergang zum regulaeren
Biv-fle. te' """ *



JXenen darunter; und dies im doppelten Sinne umfasst sowohl die Verwaltungs-

n YU 7 e Lt ( " e * rmN c~< "ets (I~
als auch die Lehrfunktionenr die bleibend fuer Pastoren und Lehrer wurden.'

Eusebius scheint der erste gewesen zu sein, der den Ausdruck 'Evangelisten’
fuer die Verfasser der Evangelien anwandte. So wie das Wort in sp.aeteren

Kirchengeschichte gebraucht worden ist, stellen Evangelisten jenea unregel-

-tfi - — * Ji
maessige Dienen dar, was die Gabe hat, das Evangelium denen zu verkuenden,
LG it A ~
die keiner Kirche angehoeren; sei es auf neuenjGebieten oder sei es das Er-
lii V-"" Vi yi /
reichen der Ungeretteten durch bereits bestehende Kircheni<*>?cA —
"V-u. L s« @*i
2. Der regulaere und bestaendige Pfarrdienst war “"bestimmt, fuer die Kirche

zu sorgen, nachdem die apostolische Aufsicht aurueckgezogen worden war.
Zwei Amtsklassen werden erwaehnt - das Pastorat, es bezieht sich vor allem
auf die geistliche Aufsicht der Kirche; und das Diakonat, das Erledigen ihrer

weltlichen Angelegenheiten. Die, die im ersten Amt dienten, waren als

Aelteste oder Presbyter bekannt (‘= - ) und als Bischoefe ( t V \c,.
/ l_7
die im zweiten als Diakone (} >\c.» . )
Das Pastorenamt hat eine zweifache Funktion - Verwaltung und Unterricht*»
A--'-

"{daher waren die, die erwaehlt waren, diese Stellung zu besetzen,als
'Pastoren und Lehrer' bekannt. Da der Begriff 'Pastor' beides umfasst:
die Pflichten des Unterrichts und die der Regierung; und da die Aeltesten
oder Bischoefe in den verschiedenen Kirchen von den Aposteln oder Evange-
listen ordiniert wurden, ist es klar ersichtlich, dass es die Pastoren sind,
auf die sich der Heilige Paulus in seiner Epistel an die Epheser bezieht.
Fussnote Seite 132

Es gibt daher kein Amt des Aeltestentums als solches, aber es gibt

natuerlich ' ®fc> T § ' Es ist jedoch bemerkens-

wert, dass auf kein Bisturaim Sinne einer kollektiven Gesamtheit von



B.schoefen hingewiesen wird; aber einmal lesen wir ueber ein christ-
liches Presbyterium, das Timotheus nach juedischem Vorbild ordiniert
Im Judentum waren die Aeltesten Senioren bezueglich

des Alters,, als Assessoren,im Sanhedrin

y Imit Hohen,P riestern und

Schriftgelehrten.gewaehlt. Im Christentum bildeten die Aeltesten eine
Koerperschaft, im allgemeinen aber nicht immer Senioren,, bezueglich

) — av t. *C
A des Alters, die j.n der christlichen Gemeinschaft den Vorsitz fuehrten

>.h =m

als die einzige richtunggebende und regierende Autoritaet® I\:l)er Begriff

‘Presbyteriuml reicht also bis ins ehrwuerdige Altertum und ist mit

einer recht besonderen Wuerde ausgestattet. - Pope, ‘Comp. Th.'

IH, Seite 343
Seite 133
Der Ausdruck ‘Aeltesterl komt vom Judentum und bezieht sich auf Alter oder
Wuerde; ‘Bischofl kommt vom Griechischen und bezieht sich auf das Amt.
Wir muessen bei Gebrauch des Wortes ‘Aeltester’ nicht so sehr an das ‘Amt’

A i milCAR

denken als an eine Klas”se-im Pfarramt. So lesen wir ueber die Ordination von
Timotheus ‘mit Handauflegung der Aeltesten’ (I. Tim. 4: 14). Es erscheint,
dass die groesseren Kirchen in apostolischen Zeiten verschiedene Presbyter
oder Aelteste hatten wie die Kirche in Jerusalem (Apostelgesch. 15: 4); die
Kirche in Ephesus (Apostelgesch. 20: 17); und die Propheten und Leerer, die
in der Apostelgeschichte 13;: 1 mit Namen geannt sind. Wenn sich diese Aeltesten
zur Beratung und Andacht trafen, waehlten sie aus reinter Notwendigkeit einen
von ihnen als Vorsitzenden oder Aufsichtsfuehrenden. Von der Kirchengeschichte
her wissen wir, dass ein derartiger Beamter im zweiten Jahrhundert ueblich

und als 'i*Ci-'mpOi- 1loder Kirchenpraesident bekannt war. Es ist nicht un-

wahrscheinlich, dass sich unser Heiland darauf bezog, als er seine Epistel
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an die 'Engel' der Kirche richtete. Diese Annahme ist wahrscheinlicher

durch die Tatsache, dass im Judentum der waehrend der oeffentlichen Gebete

fungierende Acelteste als 'Engel der Gemeinde' bekannt ist. igc ‘Obsich der

Ausdruck '‘Bischof' und 'Presbyter' auf das gleiche Amt bezieht oder ob
L-f. )

sie zwei unterschiedliche und heilige Klassen im Pfarramt bezeichnen, ist der

Grund fuer eine grosse Kontroverse in der Kirche.

Fussnote Seite 133 unten:

Watson stellt fest, dass 'die Streitfrage, die sich aus dem unterschied-

losen Gebrauch dieser Ausdruecke aus dem Neuen Testament ergibt,

f.o 9. i < > | f~~" c < .-<m< )
zu beweisen, dass die gleiche Anordnung der Pfarrer v<3n ihnen ausge-
V& MUN* ] >t (" n
drueckt wird, unanfechtbar/erscheint. Wennzum Beispiel der Heilige
S* VK. in y ATV e*s

Paul zu den ‘'Aeltestenl oder Presbytertn der Kirche von Ephesiis schickt,
LLs ihn in Milet zu treffen, traegt er ihnen auf: 'Gebt auf Euch selbst acht
und die ganze Herde, ueber die der Heilige Geist Euch als Aufseher ge-
setzt hat'- oder als Bischoefe. Es kann nicht yerleugnet werden, dass
die Aeltesten oder Presbyter hier 'Bischoefe' genannt werden und ge-
rade das ihnen zugewiesene Amt 'die Kirxche Gottes zu speisen' und
der ausdrueckliche Befehl, ‘'auf die Herde aufzupassen' zeigen, dass
das Amt des Aeltesten oder Presbyter das gleich, ist wie das des Pastors
\Y; \
aus. dem eben zitierten Abschnitt der Epistel an die Epheser”; Der
Heilige Paulus beauftragt Titus 'Aelteste (Presbyter) in jeder Stadt
zu ordinierenl und fuegt dann als Leitfaden der Ordination hinzu :'Ein
Bischof muss unstraeflich sein.’ Er bezeichnet damit klar und deutlich
das gleiche Amt mit diesen zwei gleichwertigen Benennungen. Bischoefe

und Dekanel sind die einzige Klasse von Pfarrern, die in der Epistel an

die Philipper angerfedet werden; und wenn die Presbyter nicht in den



Begriff 'Bischoefe' mit eingeschlossen werden sollten, kann ueber das
K, @ " J-- -r

Weglassen irgendwelcher Notiz der Anordnung der Pfarrer keine Rechen-

schaft abgelegt werden. - Watson, ‘Institutesl Il, Seiten 575, 576.
Seite 134
Es kann nicht bezweifelt werden, dass sich der Unterschied zwischen den Aus-
druecken fruehzeitig entwickelte. Aber Watson sagt: " Dies gibt der Auf-
fassung nicht die geringste Bestaetigung, dass Bischoefe eine hoehere Klasse
der Pfarrer als die Presbyter sind, die infolge dieser Ordnung durch goett-
liches Recht mit Maechten ausgestattet sind, Presbyter und Volk zu regieren,
und mit exklusiver Autoritaet aax fuer das heilige Amt der Kirche zu ordinieren."”
(Wakefield, 'Chr. Th./, Seite 542)

Da« Amt des Diakonats kuemmerte sich um die Verwaltung der weltlichen
Angelegenheiten der Kirche. Die Ernennung der ersten Diakone in der christ-
lichen Kirche ist genau wiedergegeben (Apostelgesch. 6:1- 16) Der Begriff

/ Av
'‘Diakon' ist vom griechischem Wort 1i '~ KClm' abgeleitet, was einen
'‘Dienstboten' bezeichnet, 'der seinem Herrn dient, ihm bei Tisch aufwartet,
und ihm im-ner nahe ist in Erwartung seiner Auftraege. ' Es wurde als eine
ehrenwertere Art der Dienstleistung angesehen, als die, die im Wort 'J
oder Sklave enthalten ist. Unser Herr gebrauchte beide Formen in Matth.20:
26, 27, obwohl diese in der englischen Uebersetzung etwas verhuellt sind.
Die Qualifikationen der D-iakone und ihrer Ehefrauen sind vom Heiligen Paulus
im ersten Timotheus-Brief 3: 8 - 13 angegeben. Christliche Frauen wurden
ebenso mit diesem Amt beauftragt. Phoebe von Kenchreae war eine von ihnen
(Roemer 1. 16). Das Wort 'Ehefrauen' (I. Tim. 3: 11) ist manchmal mit
'Diakonissin' uebersetzt. Es ist auch moeglich, dass der Heilige Paulus von

den Diakonissinnen sprach, als er die ministrierenden Witwen beschrieb. (I. Tim.
5: 5 - 10)



Fussnote Seite 134 unten:

Die Art und Weise, in welcher der Unterschied zwischen Bischof und
Presbyter in der Kirche eingefuehrt wurde, ist zuemlich umfassend
rfm-1 j
von Jerome in seinem Kommentar ueber Titus 1. 6 erklaert : 'Ein Pres-
byter ist wie ein Bischof; und ehe es durch Betreiben des Teufels
Parteien innerhalb der Religion ghb, wurden die Kirchen von\Gemein-
schafts raeten der Presbyter regiert. Aber spaeter wurde in der gan-
C-- V. i >
zen Welt bestimmt, dass nur der Presbyter gewaehlt und dem Rest vor-
gesetzt werden sollte und dass ihm die Gesamtpflege der Kjrche an-
rT/ei't-HI/tt *et
vertraut wuerde. 1 Jerome faehrt fort, seine Meinung bezueglich der
urspruengliehen Gleichheit der Presbyter und Bischoefe zu unterstuetzen,,
mit dem Kommentar ueber Pnil. 1. 1 und ueber ein Interview zwischen
\ ** -
Paulus und den Aeltesten aus Eplpesus. Er fuegt hinzu: 1 Unser Plan
mit diesen Bemerkungen ist zu zeigen, dass im Altertum die Presbyter
.Gi<l -V
und Bischoefe dieselben waren. Aber um die Pflanze der Zwietracht aus-
zurotter]fwurde allmaehlich die ganze Angelengeheit einem einzelnnen
Menschen uebertragen. So wie die Presbyter deshalb wissen, dass sie

gemaess dem Kirchengebrauch dem ergeben sind, der ueber ihnen

steht, so lasst die Bischoefe wissen, dass sie groesser als die Pres-

mu-, Uii k - <C ~-- '
byter sind - aber dies mehr wegen der Sitten als wegen der wahren
Xe 'v
Ernennung Christi. 1 In seinen Episteln an Evangelus und Occanus nimmt
1 >
tt A " ] . ] o ]
Jeroms die gleiche Stellung ein wie im vorehrgehenden Abschnitt'und er
bleibt auch dabei. - Pond, 'Christian Theology', Seite 657
Seite 135

Nach Calmet 'dienten sie der Kirche in den Stellungen, die die D'.akone selbst

nicht einnehmen konnten. Sie besuchten diejenigen ihres Geschlechts, die



krank oder wegen des Glaubens gefangen gesetzt waren. Wenn sie gewaehlt
wurden, waren sie bereits aeltere Personen und wurden durch Auflegen der

f /
Haende in ihr Amt eingesetzt. ' Das Wort 1j m ' ist ein umfassender

Q. *11-cfr a"dl v/ &:-w
Begriff und ist einmal _von unserem Herrn ftier sich selbst angewwendet.
(Matth. 20: 28) In modernen Zeiten ist das Wort ‘'Geistlicherl das den
gleichen Wert wie 'Diakon' hat, als Ersatz fuer das Wort ‘'Aeltester’' oder
'Presbyter' gebraucht worden. Aus diesem Grund ist der Diakon in manchen
Kirchen nur ein Presbyter zur Probe - ein Schritt in der Richtung zur Ordi-
nierung als ein Aeltester.
Ordination der Gescistlichen. Die Heilige Schrift lehrt klar und deutlich, dass
die fruehe Kirche Aelteste oder Presbyter ordinierte. Obwohles stimmen
ulBi
mag, dass keine besonder Form vorgeschrieben ist, scheint es nach zahl-
reichen Referenzen offensichtlizh zu sein, dass die Aeltesten durch Hand-
auflegen ausgezeichnet wurden. Weiterhin ist es offensichtlich nach der
Heiligen Schrift, dass die Macht der Ordination bei dem Aeltestentum selbst
c' -r
ieeliegt; und dass alle Kandidaten, nur von denen, die selbst; ordiniert worden
waren, als ihres Amtes wuerdig oder unwuerdig betrachtet wurden. Daher muss
die Ordination in gewissem Sinne als eine goettlich autorisierte und vorge-
f-f > -
schriebene Form der Investitur oder Einsetzung in eine”™ bestimmten Orden.—
angesehen werden. Aber Ordination macht den Aeltesten nicht zu einem

Kirchenbeamten.

Fussnote Seite 135
Zur Zeit der Apostel, die besondere Gaben empfangen hatten, wurde
itvu. N'He o ulL (dscf
das Uebereinstimmen der Menschen im Ernennen der Maenner;]fuer das

heilige Amt vielleicht nicht immer formell eingeholt; aber die Richt-

linien fuer Tomotheus und Titus beziehen sich auf das Urteil der Kirchen-



mitglieder, denn nur von ihnen kann man erfahren, ob derjenige, der
zur Ordinierung ausgesucht worden war, diese Qukalifikationen besass,
ohne die die Ordination verboten war. Als die Kirche eine regulaerere
Form annahm, waren die Leute gewoehnlich bei der Ordination an-
wesend und bestaetigten die Handlung durch ihre Bewilligung. Manchmal
eracnannten sie Personen durch Wahl und schlugen sie so zur Ordination
vor. Die Art und Weise, auf die jemand ztl einer Zustimmung gebracht
werden kann, ist eine Sache der weisen Regelung; sie hatten jedoch ein
fruehes und gewisslich vernuenftiges Recht, ihre Stimme bei der Er-
nennung ihrer Geistlichen hoeren zu lassen , auch wenn die Ordinations-
macht allein bei den Gescistlichen lag und von ihnen gemaess ihrer Ver-
antwortlichkeit Christi gegenueber ausgeuebt werden sollte. - Wakefieid,
'‘Christian Theologyl Seite 546.
Seite 136
Dies kann nur getan werden, wenn er von der Kirche erwaehlt ist und diese
Wahl uneingeschraenkt annimmt. So ist das Aeltestentum eine Klasse der
41 us. % .
Geistlichen, von der nur Pastoren gewaehlt werden koennen,, aber ehe sie
nicht so (erwaehlt sind, sind sie keine Pastoren irgendwkelcher Kxrchen. Dies
kann einen zugelassenen Geistlichen nicht davon abhalten, als Pastor, Jzu
dienen. Aber bis er nicht als Aeltester ordiniert ist, besitzt er nicht alle
Rechte und Privilegien des Pfarramtes und kann deshalb nicht den Amtsan-
spruechen im wahrsten Sinne genuegen. Was fuer das Pastorat gilt, gilt auch
fuer die anderen verschiedanen Kirchenaemter. Wir koennen deshalb mit
<He I L*-
SLcherheit behaupten, dass es eine Klasse im Pfarramt gibt, aber viele ™ ver-
schiedene Aemter. Die Qoik Qualifikationen fuer Bischoefe oder Aelteste

und fuer Diakone sind klar vom Heiligen Paulus in seinen Episteln an Timotheus



und Titus ausgesprochen. (1. Tim. 3: 1- 13 ; Titus 1. 5- 9)

Funktionen der Verwaltung und der Disziplin. Durch hc ihre Geistlichen uebt
die Kirche drei Formen der Verwaltungsmacht aus: 1) Es gibt das, was die

/
aelteren Theologen die ‘'potestas ordinansl oder tv»CP>k '/ 1nannten: damit

ist die Macht der Kirche im Verhaeltnis zu den Gesetzen der Ordnung und der
Regierung gemeint. Die Tatsache, dass die Kirche eine Einrichtung ist, die aus
Menschen besteht, bedeutet, dass sie Gesetze haben muss, und dass diese rich-
tig angewendet werden muessen. Diese Gesetze muessen biblisch sein; das
heisst, sie muessen unmittelbar aus der Heiligen Schrift entnommen sein oder
indirekt durct® Folgerung: ’'sodass das, was nicht darin enthalten ist, nicht als
/ A Lr GV
ein Glaubensartikel bestimmt werden kann. 1 Sie muessen geistlich sein. Die
Kirche hat keine Stimme in zivilen und weltlichen Angelegenheiten und hat des-
. . - N o .
halb kein Recht, ihren Mitgliedern zu diktieren - nur was moralische oder
religioese Fragen betrifft. Diese Ge setze muessen rein geistlich sein. Die-
jenigen, durch die die Regierung der Kirche ausgeuebt wird, sind nicht die
Herren ueber Gottes Erba, sondern ein Vorbild fuer die Herde. (2) Es gibt
tor i kK s -
den 'potestasl f.Cj “ty ' oder die Lehrfunktiondn der Kirche. Da die
Kirche der Aufbewahrungsort der Heiligen Schrift ist, wird von ihren Geist-
lichen verlangt,; sie als wertvolles Erbe zu verteidigen. Es wird weiterhin
" /,A\N.o0
von ihnen verlangt, das Wort Gottes zu predigen und jedes moegliche Mittel
fuer seine Verbreitung zu benutzen.
Seite 137
Das schliesst Jugendunterricht eiln, Gebrauch der Bibel, Psalmen, Kirchen-
und geistlicher’ Lieder waehrend der oeffentlichen Gottesdienste und'Erhaltung

einer gesunden Lehre in der Kirche. (3) Es gibtVv 'potestas’ 'i/x Nne< ' 1

oder die Disziplinfunktion der Kirche. Geistliche muessen nicht nur lehren,



MBTHEN LA (.
sondern”~die richtige Diszipdin innerhalb der Gemeinde ausuebeni Weder die

Kirche noch ihre Geistlichen haben jedoch Macht, zivile Autoritaet anzuwen-
den, auch nicht ikn den schwersten Disziplihfaellen. Sie haben kein Recht,

Schmerzen zu verursachen, jemanden gefangen zu nehmen oder Besitztum
6; tr!zZtX -J" -
zu konfiskieren. Ilhre Macht beschraenkt sich auf Tadel , Ausstossung oder

MU
Exkommunizieren. Versaeumnis, dies zu tun, hat manchmal zu ausserge-

, .M
woehnlichR langen Verhandlungen mit Kirchlichen Missetaetern gefuehrt.

< / r/r—-
Fussnote Seite 137

Watson fasst die Autoritaet der Kirche bezueglich der Lehre wie folgt
zusammen: 1. Die Bedeutung muss erklaert werden, mit welcher sie
(die Sprache der Heiligen Schrift auslegt bezueglich aller fuehrenden
Lehren des Christentums . 2. Sie muss von allen ihren Mit-
) . L' in
gliedern verlangen, die das Recht des privaten Urteils von allen pro-
Sff- >t -
testantischen Kirchen behalten habenj aile derartige Giaubensbekennt-
nisse zu ueberpruefen mit Bescheidenheit und Respekt den gewichtigen
und gelehrten Versammlungen gegenueber, die alle diese Punkte mit
Ueberlegung eroert haben; sie sollen als Wegweiser aur Wahrheit ange-
nommen werden, zwar nicht ohne weiteres, aber doch mit Gelehrigkeit
und Ergebenheit. 3. Innehrhablb ihres eigenen Bereiches soll das
V* t't-yC'ard ''r ) ) )
Predigen aller Lehren zum Schweigen gebracht werden, die ihrem”o*»
genannte®© Maas stab entgegengesetzt sind. In der Ausuebung dieser
i o EVSIIC V ty-— <* ;i LE'

Autoritaet ist ©iphts dem Christentum entgegengesetzt; denn die Mit-

glieder aller Gemeinden und besonders die Geistlichen kennen vorher die

mKl u:
Bedingungen der Gemeinschaft mit den Kirchen”™ dren Glaubensbekennt-
- U , A\ i b
nisse auLdiaseWeise veroeffentlichtwerden;©nd auch weil,- wenn das

Gewissen nicht durch oeffentliche Gesetze gefesselt®iSt," sie nicht



zurueckgehalten werden, ihre eigenen Ansichten in Frieden zu ge-

messen oder sie in anderen Versammlungen zu verbreiten. - Watson,

1 Institutes Il, Seite 598.

Allgemein gesagt ist nichts unvernuenftiger als die Ansicht, dass der

Staat, die umfassendste aller weltlichen Einrichtungen, und der solch

ausschlaggebende Rolle in der Weltgeschichte spielt, vom Einfluss des

Christentums zurueckgezogen und so von der Umwandlung der weltlichen

Dinge ausgeschlossen werden sollte, die das Christentum\ bewirken
/'vv NHLeap>N4 !

soll. Fuer den £hrist44eb»n Charakter ist die® Notwendigkeit haupt-

saechlich auf der Tatsache begruendet, dass der Staat nicht fuer dieses

oder jenes untergeordnete Ziel existiert, sondern fuer die menschliche

Natur selbst; dass seine Aufgabe darin besteht, jene aeusseren Be-

[ ] ] *
dingungen zu schaffen und auszuarbeiten, die fuer,menschliche Kultur

und Bluete unerlaesslich sind. Aus diesem Grund kann es keine Ver-
. il
fassung oder Regierung», die eines Namens wsert ist, geben , die nicht

von vollemI Verstaendnis ,de{ Natur und Bestimmung des Menschen, der

V. (mu< <= > r e (
Ras sentgeschichte und des allerletzte”™ Ziel] der menschlichen Ge-

schichte durchdrungen ist. Dieses allerletzte Ziel liegt ueber dem

Staat - nein, tatsaechlieh jenseits derJSphaere des Staates. Aber der
Staat muss sich trotzdem als ihm untergeordnet betrachten und sollte
es als letzte Zuflucht in allen seinen Verordnungen im Auge behalten.

« . o [ 111
Das Ziel des Staates wird stetes a falsch gesehen werden, solange es

TR - .-
nicht bewusst in ein Verhaeltnis zum Ziel und Zweck der Rasse gesetzt

wird. - Martensen, 'Christian Ethicsl, |Il, Seiten 98, 99



Kapitel XXXII
Die Kirche: Ihr Gottesdienst und ihre Sakramente

Nachdem wir die Organisation und das Amt der Kirche in Betracht gezogen
t ot
"N
haben, muessen wir unsere Aufmerksamkeit nun ihrerrthottesdienst und ihreji

* -

Riten zukehren. Hier haben wir einen veraenderten Gesichtspunkt - die Kirche

nsicht als Leib Christi oder eine Einrichtung zur Verkuendung des Evangeliums,
K AV / iC
sondern als Tempel des Geistes und soleine Einrichtung des Gottesdienstes. Es”
: . (t vtJj
g\llaat._\a{uch einen veraenderten Gesichtspunkt d*s Amtes, der jetzt nicht als

uSt— wfv M- 1 e ViIiLr e P
Brennpunkt cles Kirchenkontaktes mit der Welt betrachtet wird, sondern mit
/
Gott - nicht als eine Priesterktellvertretung sondern als prophetische Leitung.

Das Thema umfasst nicht nur Natur und Art des Gottesdienstes, sondern

auch eine Erwaegung 1. des Sabbat; 2. der Mittel der Gnade; und 3. der
Sakramente, mit besonderer Beruecksichtigung der 4. Taufe und 5. des
Heiligen Abendmahles.

Gottesdienst der urspruenglichen Kirche. Der Gottesdienst der fruehen Kirche
folgte im allgemeinen dem Vorbild der juedischen Synagoge. Zur Zeit unseres

N 7,7
Herrn schloss dieser Gottesdienst 1. Schma mit-vorhergehenden und folgenden

/[ v N

Segnungen ein. \~0 ™~ S wf ¢ \Y T

Fussnote Seite 138
Das Thema 'Gottesdienstl bezueglich Ordnung und Form gehoert von
Rechtswegen mahr zur praktischen als zur systematischen Theologie.
Er ist jedoch engstens mit der biblischen Theobgogie verwandt, die ihm
die Auffassung eines Gottes gibt, auf dem jeder wahrer Gottesdienst
ruhen muss. Wir koennen sagen, ,christlicher Gottesdienst it eine

bewusste Handlung, die auf einer beberzetigung Gottes beruht, die durch

Jesus Christus offenbart ist. Aus diesem Grunde verlangt das Thema

ECHMA |



eine Diskussion”™in jedem ausgeglichenen System der Dogmatik.

Das Amt des Wortes und das Amt der Sakramente - ‘'diese zweil
sagt Thomas a Kempis, 1kann man die zwei Tafeln nennen an beiden
Seiten in der geistlichen Schatzkammer der heiligen Kirche. Die eine
ist die Tafel des Heiligen Altars mit dem heiligen Brot, was der un-
schaetzbare I_Leib Christi Aist. Die andere ist die Tafel der Gesetze Gottes,
die die heilige Lehre enthalten; sie unterrichtet den Menschen im rieh-
tigen Glauben und fuehrt ihn in die inneren Geheimniss”™,die 'sancta
sanctorum1 genannt werden, wo die inneren Geheimnisse der Heiligen
Schrift verborgen und aufgehoben werden sollen. 1 (Band 1V, Kapitel 11)
Robert Will weist daraufhin, dass es zwei Lebenstroeme im Phaenomen
des Gottesdienstes gibt: der eine gehti von der transzendentalen Wirk-
lichkeit aus, der andere fliesst vom religioesen Leben der Person her.
Der abwaerts fliessende Strom schliesst alle Formen der Offenbarung
ein, der aufwaerts fliessende Strom alle Gebetsarten. Die wechsel-

seitige Handlung der beiden Stroeme schliesst nicht den Vorrang der

tv I
goettlichen Handlung,aus, denn dies ist nicht nur im abwaerts fIiessend/en
v
- - < -
Strom des Heiligen Wortes, und der Sakramente kundgetan, sondern
I‘t - - |/ / P
X M->t Cy

der bevorstehenden Handlung im Leben der Seelen.
Seite 139
2. Gebete, wahrscheinlich nicht in fester Form zu dieser Zeit; und 3. Unter-
riehtyom Gesetz und'den Propheten. Hier endete der Dienst urspruenglich;
aber als, Hebraeisch nicht mehr die gesprochene Sprache war, wurde spaeter
hinzugefuegt 4. eine Uebersetzung oder Parapharase des Lesestoffes in der

Landessprache; und 5. eine Auslegung , nicht unbedingt eine Predigt, die

sitzenderweise gegeben wurde. In der christlichen Kirche bestand der Gottes-
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dienst vor 100 A. D. aus der Bicharistie oder dem Abendmahl, dem die 'Agape’
oder das Liebesmahl vorausging und dem folgt was Duchesne 'die Liturgie des

i
Heiligen Geistes' nennt. Es ist wahrscheinlich, dass zuerst die 'Agape’' ein
richtiges Mahl war, was die Leute einnahmen,bis sie satt waren; und dass
i P-.. . o
spaeter gewisse Ortionen von Brot und Wein beiseite gesetzt wurden und als
€ .ICG

die Eucharistie feierlich geggcessen wurde* . So finden wir in der 'Didache’
die Feststellung: 'Nachdem Ihr gefuellt seid, gebet Dank'. Fruehe™Missbraeuche
Wiird4n jedoch bald mit dieserrj Teil des Gottesdienstes verbunden (Vergl.

) ~Gij <m [ =" " 1-—
I. Kor. 11: 20 - 22) und anscheinend ging es endlich in die Eucharistie ueber.
Aus diesem Grunde ward dem fruehen Gottesdienst allgemein eine doppelte

Aufgabe zugewiesen - die Eucharistie und der freie Gottesdienst. 1. Dar erste

Teil des Gottesdienste bestand im Lesen der Heiligen Schrift und im Gebet und

Hr.' '-t.
die Weihung und Verteilung der Elemente. Die Predigt bildete auch einen
Da ~ e -
Teil des Gottesdienstes,, und das Singen der Psalmen, Choraele und geistlichen
U -

Lieder*., Die Briefe der Apxkostel wurden gelesen waehrend der 'Agapeloder
kurz vor dem Abendmahl-"/-
Fussnote Seite 139
Der erste Bericht ueber den christlichen Gottesdienst nach dem Ab-
@ =]
schluss des Kanon stammt von den Briefen des Plinius, der ungefaehr
110 A.D. Prokonsul in Bithynia war. Er sagt, dass die Christen daran
gewoehnt waren, sich an einem bestimmten Tag vor dem Morgengrauen
zu treffen und abwechselKnd Choraele fuer Christus, ihren Gott, zu
singen und sich in einem Sakrament zu verpflichten, jedwede Form des
Boesen zu unterlassen, keinen Diebstahl, Raub oder Ehebruch zu be-

gehen, kein Wort zu faelschen und kein Vertrauen zu missbrauchen. Zu

einem spaeteren Zeitpunkt des Tages trafen sie sich wieder, um~”in



! *
harmloses Abendessen einzunehmen gemeinsam. - Piinius an

77, ks b =
Trojjan, Brief 95.
Justin*, dler M aertyrer, sagt in seiner ersten Apologeié&e: 'An dem Tag,
der Sonntag genannt ist, treffen sich alle Christen aus dem einen Stadt-
viertel an einem Ort und hoeren dem Lesen der Evangelien und der Pro-
pheten zu. Der Vorsitzende Bischof haelt eine Predigt und ermahnt sie
zum heiligen Leben. Alle erheben sich und beten. Dann wird Brot herein-
gebrachtmit Wasser und Wein," der Opferwein ist stets verduennt. Nach
weiteren Gebeten, auf die die Leute mit einem hoerbaren 'Amen' antO
worten, werden der Leib und das Blut Christi verteilt. Teile werden an
Kranke geschickt und es wird fusr die Armen gesammelt.
Seite 140
2. Der zweite Teil oder der sogenannte 'freie Gottesdienst’ nahm viel Platz
im christlichen Gottesdienst ein, wie es uns in den aeltesten Dokumenten dar-
gestellt wird. Nach der Eucharistie fingen inspirierte Menschen vor den Ver-
sammelten an zu sprechen und gaben die Gegenwart des heiligen Geistes kund,
der sie isnpiriert hatte. Die Ausuebung der prophetischen Gabe scheint am
meisten in Erscheinung getreten zu sein. In seinem Werk 'Origines’ sagt
Duchesne: ' Es gab eine sogenannte Liiturgie des Heiligen Geistes, eine wahre
Liturgie, mit wahrer Gegenwart und wahrer Kommunion. Die Inspiration kann
f
gefuehlt werden; sie durchdringt die Organe einiger bevorzugter'Personen; '
aber die ganze Gameinde ist ergriffen, erbaut und sogar mehr oder weniger
hingerissen und in die goettlichen Spadiaeren des Parakleten versetzt. ' An-
scheinend bezieht sich der Heilige Paulus darauf (I. Kor. 14: 23) ; und da

sich Missbraeuche, die zu Unordnung fuehrten, eingeschl[HXXKHichen hatten,

versucht er, dies durch weitere Instruktion zu korrigieren. (I. Kor. 14: 26 - 33)



Vereinter und individueller Gottesdienst. Christlicher Gottesdienst ist.~>
einzeln und zusammen. In seiner tiefsten Natur ist Gottesdienst aeusserst
JjA

persoenlich, aber es ist auch die Handlung einer Person, die im wesentlichen

gesellgig ist. Die ersten Worte des 'Vater Unserl erinnern den einzelnen

Kirchgaenger an diese gesellschaftlichen Verhaeltnisse. «Er kommt als ‘'unser’

Vater, nicht als 'mein’' Vater in die goettliche Gegenwart. Gleichgueltig

wie einsam ein einzelner Kirchgaenger erscheinen mag, er steht doch als ein

Mitglied der gesamten Familie Gottes.\ Vereinter Gottesdienst betont die

Einheit der Kirche. Er preist eher den Leib Christi als die freie Ausuebung

seiner vielen Mitglieder. Er haelt religioesen Egoismus auf, bricht andaechtige
Jr I'—L >C. .

Barrieren nieder und bringt den unterstuetzenden und ~erzieherischen Nutzen

des Lebens in der Familie mit sich. Aus diesem Grunde ist der vereinte

Gottesdienst ausserordentlich wichtig, gleichgueltig was seine aeussere Form

.u L
oder Ausdrucksart sein mag. Andererseits ist der einzelen Gottesdienst;grund-
*< o u-u* §T-t
legend. Es gibt ein wahres Geheimnis des Gottesdienst#«, dasijedem Kind

Gottes gehoert. Verteidiger des vereinten Gottesdienstes haben manchmal
eine Tendenz gezeigt, dieses verborgene und persoenliche Gebetsleben so zu
betrachten, als ob es Mangel an gesellschaftlichem Wert zeigte oder als sei
es egoistisch im geistlichen Sinne.
Seite 141 t

, eV
Aber dies ist eine oberflaechliche Ansicht derj Angelegenheit, denn es,i,st der
Charakter des persoenlichen Lebenst, I-der dem vereinten Gottesdienst Kraft
gibt. Der Wirt des prophetischen und charismatischen Gesichtspunktes des
Gottesdienstes liegt in der Tatsache, dass die geistlichen Uebungen des

Einzelnen betont werden und gibt<lem christlichen Charakter eine starke

ethische Gruc™nlage™ Es ist eine der Tragoedien der Kirchengeschichte, dass
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die ausgeglichene Form des Gottesdienstes wie er in der apostolischen Kirche
bestand, so zeitig verloren wurde. Von einander getrennt neigte die vereinte
oder sakramentale Art des Gottesdienstes zu Ritualismus - einem Kult mit
Kathedrale, Altar und Priester. Der prophetische oder freie individuelle
Gottesdienst dagegen endete oft unter falscher Leitung in den wildesten Formen
des Fanatismus. So entstand aus dem einfachen, aber zweifachen Charakter
des primitiven Gottesdienstes mit seinen ausgeglichenen Elementen des Ver-
einten und des Freien ein Dualismus, der sich durch die Jahrhunderte hindurch
in die zwei Haupttypen des Christentums ,entwickelte, die wir jetzt als den
katholischen und den evangelischen kennen. Der einfache Gottesdienst der
apostolischen Kirche hatte sowohl die sakramentale Phase mit ihrer Betonung
der Einheit in sich als auch die prophetische mit ihrer Freiheit, ihrer Be-
geisterung, ihrer persoenlichen Natuerlichkeit und ihren eindringlichen
Q0 's'"n

ethischen Forderungen. Dann zeigt sich, dass die Betonung des individuellen
Erlebnisses durch entsprechende Betonung des vereinten Gottesdienstes sorg-
faeltig beschuetzt und erhalten werden muss. Die Warnung 'Nicht das Ver-
sammeln untereinander aufzugebenl hat eine philosophische und eine religioese
Grundlage.
Fussnote Seite 141

Der evangelische Gottesdienst wie er von den Reformierten wieder einge-

setzt wurde, sollte keine Neuerung sein, sondern eine Wiederherstellung

des alten Gleichgewichtes zwischen dem Wort und den Sakramenten. So

sollte die Seele in eine direkte und unmittelbare geistliche Verbindung

mit Gott zurueckgebracht werden. Die freien Kirchen haben gewisse

Ideen gemeinsam ueber den Gottesdienst: 1. Je hoeher die Art des

Co--t -V
Gottesdienstes ,umso weniger Wichtigkeit wird auesseren Angelegenheiten

%£ MLAFCut . . .
gegeben. 2. Eine Ueberbetonung der Mittel des Gottesdienstes lenkt



von der hoechsten Kommunion mit Gott ab; und 3. der wuerdigste Gottes-
dienst ist der, der den reichsten ethischen Gehalt hat. Aber wie wir ge-
yu-l, -'s Jvr-
zeigt haben, zerfaellt dies bald in das Formale und das Alltaegliche ohne
den ausgleichenden Einfluss des vereinten Gottesdienstes.
/
In ihrem Buch 'Gottesdienstl weist Evelyn Underhill daraufhin, dass das
prophetische Element, wenn auch im vereinten Leben versteckt, nie-
mals ausstir&bt, sondern in jeder 'Erweckungsbewegungl wieder er-
V.- -nt-t
scheint'als Protest gegen die angebliche Formalitaet und Unwirklichkeit
1 3 SC
der liturgischen Routine*, un d—versichert die Freiheit und direkte Hand-
«t£li.;... lung des Geistes, die Priesterschaft des Ti Einzelnen, das prophetische
Amt des 'Predigers des Wortes' und den Ruf zur persoenlichen Weiheit ,
Wo immer das Institutionsleben genormt wird, entsteht stets eine Re-
aktion gegen die primitive Gruppenbegeisterung und das prophetische,
vom Neuen Testament vorgeschriebene Kirchenamt.
Seite 142
_ I _ :
Die Oc Anordnung und Formen des Gottesdienstes. Die Anordnung des Gottes-
dienstes bezieht sich auf die Prinzipien, gemaess welcher er abgehalten werden
muss. Diese Prinzipien sind genau in der Heiligen Schrift dargelegt.
1- Gottesdienst muss dem dreieinigen Gott dargebracht werden. Das ist ein
grundlegendes Prinzip. Der Gottesdienst, der einem Teil der Dreieinigkeit
geweiht ist, muss allen dargebracht werden - oder er muss dem Einen in der
Einheit der anderen Zwei dargeboten werden. 2. Gottesdienst muss fuer-
durch
bittend sein geistliche-Opfer. Gott angenehm durch Jesus Christus. Nur'jdiesej
11
fuerbittendep A”mter haben wir die Kuehnheit (oder Freiheit) 'zum Eingang

in das Heilige durch das Blut Jesu'. (B3 Hebraeer lo: 19); und ‘'durch ihn haben

wir den Zugang alle beide in einem Geist zum Vater ' (Epheser 2: 18). 3™ Gottes-
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dienst muss geistlich sein - das heisst, er muss vom Geist inspiriert sein,
um von Gott angenommen zu werden. 'Gott ist Geist, und die ihn anbeten,
die muessen ihn im Geist und in der Wahrheit anbeten. ' (Johannes 4: 24). Gottes
Beruehren der Seele ist die Quelle jedes wahren Gottesdienstes. Die Formen
des Gottesdienstes sind a<uch der unumschraenkten Vollmacht der Kirchexueber-
e_.Ci-,
lassen soweit RBie mit der Heiligen Schrift uebereinstimmen: 1. Die Zeit des
Gottesdienstes soll durch die Kirche angesetzt werden, aber der oeffentliche
Gottesdienst darf nicht die Recht e der Familie und des Einzelnen hindern oder
sie beeintraechtigen. Die Kirche kann besondere Zeiten zum Gebet und Fasten,
zum Predigen und Danksagen festelegen. 2. Das Gesetz des Anstandes und der
Ordnung verlangt, dass die oeffentlichen Gottesdienste reguliert sind. Spontani-c -
[/ V=v.c . ;- -. -1 E_
taet, die von der Gegenwart des Geistes im frischen Salben stroemt, muss ge-
lobt werden. Aber reine Laune muss beiseite gelegt werden, weil sie mit der
Wuerde nicht harmoniert, die dem goettlichen Dienst beigemessen werden
sollte. 3. Einfachheit muss die verschiedenen Formen des oeffentlichen
- - - - C -
Gottesdienstes kennzeichnen. Ein kunstvolles Ritual, was die Seele von der
einen wahren Funktion des geistlichen Gottesdienstes abhaelt, ist schaedlich;
aber ein achtloser und gleichgueitiger Geist ist der Tod jeglicher Form
geistlichen Gottesdienstes.
Seite 143 De;r SabbatL
Die Einsetzung des Sabbat wird als eine der bleibenden, goettlichen Kirchen-
verordnungen angesehen. Aus diesem Grunde wird er manchmal von Theologen
im Zusammenhang mit den Mitteln der Gnade behandelt. So wie er zur Zeit
der Schoepfung des Menschen eingefuehrt wurde, gehoert der Sabbat*,im all»

Ai)y It t'u
gemeinen und auf alle Ewigkeit zur Menschenrasse. Die urspruengliehe Ab-

IoeveLindR«
sicht war ein Ausrahen von koerperlicher Arb eit zusammen mit der geistlichen
/ <
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Absicht, dass der Mensch, indem er andere Beschaeftigungen aufgab,

I.’"CK‘/Smmunion mit seinem Schoepfer halten konnte. Das richtige Verstehen des
Sabbats als eine Stiftung muss ihn daher als eine Periode des Ruhens nach sechs
Tagen Arbeit betrachten. Er besteht uius zwei Teilen: die heilige Ruhe und
der Tag, an dem dieses Ausruhen wahrgenommsn wird. Der erste Teil ge-
hoert zum moralischen Gesetz, der zweite Teil ist rein positiv. Wie Dr.

W akefield andeutet: 'segnete und heiligte Gott den Tag nicht als den siebenten,
sondern nur als den Tag, an dem der Sabbat oder die heilige Ruhe eingehalten
werden sollte. Waehrend daher der Sabbat ac selbst eine ewige Stiftung ist und
alle Menschen moralisch verpflichtet, ist das Gesetz, das die Zeit seiner
Einhaltung festlegt, rein positiv und kann folglich geaendert werden. Aber
obwohl der Tag geaendert werden kann, ohne den Gehalt der Stiftung zu aendern,
kann er nur durch goettliche Autoritaet geaendert werden. Die gleiche Autori-
taet, die den Sabbat einsetzte, schrieb den Tag vor, an dem er eingehalten

A*x. =

werden sollte und keine andere Autoritaet ist .zustaendig entweder das eine
oder das andere zu aendern. '
Fussnote Seite 143
Dr. Pond sagt: 'Weder die urspruengliche Stiftung noch das Gebot im
Dekalog bestimmt das Einhalten fuer den siebenten Tag unserer Woche
I U
oder legt es fest. Gott schuf die Welt in sechs Tagen und heiligte und
segnete den siebenten; aber es gibt keine Gewissheit, dass dieser Tag
unserem siebenten oder Sonnabend entspricht oder dass er dem siebenten
Tag der Juden aus alter Zeit entspricht. Das Gebot im Dekalog verlangt
auch von uns,sechs Tage zu arbeiten und den siebenten zu feiern; aber

da kein genauer Tag festgelegt ist, von dem aus angefangen wird, ist es

. . [ ] .
unmoeglich, nur von diesem Gebot,festzustellen, welcher Tag im be-



sonderen eingehalten werden soll." Pond, Chr. Th., Seite 632
'‘Die Stiftung des Sabbat besteht offensichtlich aus zwei Teilen; erstens
die Festlegung eines Tages innerhalb der sieben, der fuer den Herrn
heilig gehalten werden sollte; und zweitens dastFesteigen eines beson-
deren, einzuhaltenden Tages, Der erste dieser Punkte wird in der ur-
springlichen Stiftung und im fuenften Gebot geregelt. Der zweite ist von
Zeit zu Zeit durch andere Ankuendigungen des goettlichen Willens ge-
regfelt worden. Der Sabbat fing am siebenten Tage nach Beginn der
Schoepfung an oder am ersten Tage nach der Schoepfung des Menschen.
I..CSIH
Zur Zeit Mose wuerde er am siebenten Tage der juedischen Woche ge-
feiert. Gemaess der gegenwartigen Erlassung* ist der Sabbat auf den
ersten Tag unserer christlichenWoche festgelegt." - Pond, Chr. Th.
Seiten 632, 633.
Seite 144
Zwei Ueberlegungen verlangen also™unsere Aufmerksamkeit; 1* Der Sabbat als’
umfassende und ununterbrochene Verpflichtung; 2.) Das Wechseln des Tages
m it
voll Gott gutgehiessen. Diesen Punkten muss als 3., J3Le Art und Weise hinzu-
gefuegt werden, in der der Sabbat abgehalten werden soll.
Der Sabbat als allumfassende und ununterbrochene Verpflichtung. Als unser
Herr sagte: 'Der Sabbat wurde fuer den Menschen geschaffen' bezog er sich
auf seine urspruengliche,Stiftung als ein allumfassendes Gesetz,und nicht nur
allein auf den juedischen Sabbat als eine Verordnung des Gesetzes Mose. Er
gehoert der ganzen Menschheit an, bildet einen Teil des moralischen Gesetzes
wie es in den zehn Geboten ausgedrueck}.ist und wurde nie abgeschafft. Manch-
mal wird festgestellt, dass das Gesetz ger;aess der mosaischen Erlassung in

neuen moralischen Regeln dargelegt wurde. Mit Hépo Sabbat-Gebotﬁ@fnzugef‘Beng’
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ergaben sich zehn in allem. Es gibt keinen Grund anzunehmen, dass die Be-,

hauptung bezueglich des Sabbat nicht so sehr ein moralisches Gebot sei wie die
anderen neun. Das Beiseitelegen eines Siebentels der Zeit des Menschen fuer
phyksisches Ausruhen ist wesentlich fuer sein Wohlergehen, sogar fuer seine
Existenz; und das Hingeben dieser Zeit fuer Gott ist ein Ununterbrochenes
Andenken an seine geistliche Mission, ohne die die gesellschaftliche Ordnung
ohne Bedeutung waere. Dass der Sabbat eine moralische Verpflichtung ist, erfegibt
sich aus dem Argumente des Heiligen Paulus ueber die Beziehung zwischen Ge-
setz und Religion. 'Heben wir denn das Gesetz auf durch den Glauben? Das sei
ferne ! Sondern wir richten das Gesetz auf. 1(Roemer 3: 31). Es ist offen-
sichtlich, dass sich Paul nicht auf die zivilen oder zeremoniellen Gesetze der
Juden bezieht, sondern auf die grundlegenden Gesetze wie sie in den zehn Geboten
ausgedrueckt werden. So sagt er in Roemer 1:1 : 'Aber die Suende erkannte ich
nicht ausser durchs Gesetz. Denn ich wusste nichts von der Lust, haette k das
Gesetz nicht gesagt : "Lass dich nicht geluesten!” ' (Roemer 7: 7) Das hier
erwaehnte Gesetz ist das vom Dekalogi und dies wird vom Christentum %&st~

L\
gelegt. Wenn dies der Fall ist, dann ist das Gesetz des Sabbat.als Teil des
Dekalogs ebenso verpflichtend fuer Christen wie flI's frueher fuer die Juden v?aj.
Wir koennen so voller Ueberzeugung sagen, dass derjenige, der die Verpflich-
tung des Sabbats verleugnet, den ganzen Dekalog verleugnet.
Seite 145
Christen feiern den Sabbat ebenso aufrichtig wie die Juden es taten, sie tun dies
jedoch an einem anderen Tage. Dass dieser Tag von unserem Herrn geaendert
wurde, ist unsere naechste Frage, die wir in Betracht ziehen.
Das Wechseln des Tages™mit goettliche”1Ermaechtigung. Als Jesus erklaerte,

dass 'des MenschenSohn auch Herr des Sabbat ist', wolltte er ihnen zweifellos



zu verstehen geben, dass er die Macht labe hk”rx den Tag zu aendern, an dem
die heilige Ruhe eingehalten werden sollte. Die Heilige Schrift bezeichnet klar
und deutlich, dass der Sabbat an verschiedenen Tagen gefeiert worden ist und
dieses Thema verlangt nun unserem Beruecksichtigung.
Der primitive und patriarchalische Sabbat. Die erste Erwaehnung des Sabbat
kann man im 1. Buch Mose 2: 2 finden: 1Und also vollendete Gott am siebenten
Tage seine Werke, die er machte......coceeeee. Und Gott segnete den siebenten Tag
und heiligte ihn, darum dass er an demselben geruht hatte von allen seinen
Werken, die Gott schuf und machte. 1 (1. Mose 2:2, 3) Hier bei der Stiftung
des Sabbat wird er ausdruecklich als ein Tag heiliger Ruhe nach sechs Tagen
der Arbeit erklaert; und weiterhin wird er in diesem Zusammenhang als ein
Andenken an die Schoepfung dargestellt. Nun ist offensichtlich, dass Gottes
siebenter Tag nicht des Menschen siebenter Tag war. Dr. Whitelaw sagt:
I Der siebente Tag, den Gott im Garten Eden segnete, war der erste Tag mensch
liehen Lebens und nicht der siebente Tag; es ist gewiss, dass Gott nicht an des
Menschen siebenten Tag von Seiner Arbeit ausruhte, sondern an dem ersten
Tage des Menschen.”
Fussnote Seite 145 unten
Der Mensch ist der letzte in der geologischen Reihe, wie Fische, Rep-
tilien und Saeugetiere, und ist die Krone und Vollendung des schoepferische:
Werkes Gottes. Seine Existenz fing also am Ende des sechten Schoepfungs-
tages an oder nahe bei, sodass Gotfees Sabbatruhe der erste volle Tag des
Menschen war. Wenn/¢4 die Berechnung der Woche mit diesem T‘age ln
fing, dann war der erste Wochentag und nicht der siebente der primitive
und patriarchalische Sabbat. " Der heilige Ruhetag war der siebente nach

B /*'1HU 1
dem ersten Tag”gemaess dem Zaehlen der Werke Gottes fuer den Menschen;

4*t n NNt
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aber es war der erste in seiner geschaffienep Geschichte. An jenem

Tage erschien er vor seinem Schoepfer im Besitze alles Guten und mit
der eventuellen Aussicht auf Bestaetigung fuer immer. Deshalb war der
Tag dem Menschen gesegnet und heiliggesprochen, da er in seinem gegen-
waertigen und versprochenen Guten sein ewiges Erbe enthielt. Keine
c<

blutigen Riten und typische Schatten hatten ihn zum Gemessen dieses
glorreichen Tages gebracht; er erstand ihm als die Ruhe Gottes . Alles
war sehr gut und sehr befriedeigend fuer Gott und Mensch. Aber voji diese
erhabenen”™ Probe.fiel er wegen Uebertretung unter den Fluch des ge-
samten Gesetzes. Alles Gute ging verloren und alles bedrohende Bosse
geschah,und wir muessen nun unsere Augen auf diesen Tag des Herrn
hfceften bis sein» verlorener Segen durch Seine Andacht wiedergefunden
werden kann. I (Akers, 'Biblical Chronologyl Vergl. Potts 'Faith
made easy' (‘Glaube leicht gemachtl) )

Seite 145 - Uebergang auf Seite 146

Daher waere Adams erster Tag und jeder folgende achte Tag sein Sabbat -

ein Hinweis auf das Wiederauftreten unseres Herrn am ersten und achten Tage,

det auffallend aehnlich ist.

2 ./Der juedische S’g\bbat. Das naechste Mal wird der Sabbat in Verbindung mit

dem Ausgeben der Manna erwaehnt (2. Mose 16: 14 - 31). Hier wird gesagt,

U’'tw »'e 1M

dass Manna sechs Tage lang gefallen ist, vom 16. bis zum 21. Tag des zweiten

Monatsiund dass der folgende oder 22. Tag/der erste siebente Tag,als Sabbat

in der Wildiernis der Suende gefeiert wurde. ‘Sehetl, sagte Moses, 'der Herr hat

[6\)y
euch den Saggat gegeben; darum gibt er euch am sechsten Tage zweier Tage

Brot. . . . Also feierte das Volk am siebenten Tage.'" (2. Mose 16: 29, 30).

Es kann keinen Zweifel geben, dass der Sabbat als heilige Ruhe zu dieser Zeit

Wrleder einggsetrztewrrrtie
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wieder eingestzt wurde; dasser am gleichen Tage wie der patriarchalische
Sabbat gefeiert wurde, ist eine Streitfrage . Wenn der zweiundzwanzigste
Tag ein Sabbat war, haette der fuenfzehnte auch ein Sabbat sein sollen. Dass
dies nicht der Fall war, scheint durch die Tatsache erleuchtet zu sein, dass
sie an dem Tage marschierten (2. Mose 16: 1} . Dr. W. H. Rogers behauptet:
1Der einzige Wechsel des Sabbat durch Gottes Autoritaet fuer die Juden ist
zwischen dem Ausgeben def* Manna und der Auferstehung Christi. Der erste
Tag der Woche, stets der siebente nach sechs Arbeitstagen, war der Tag der
heiligen Ruhe von Adam bis Moses. , Sabbatjsmus wurde vom Goetzendienst ge-
trennt , als er vom Sonntag zum Sonnabend bei dem erwaehlten Volk ‘'auf ihre
Nachkommen' umgewechselt wurde vor 1500 Jahren. (Vergl. 2. Mose 31: 13, 14;
Hesekiel 20: 12) Zur Auferstehung Christi lief diese Besonderheit ausserordent-
lichen Wechsels durch das Verjaehrungsgesetz ab und hinterliess die goettliche
Regel fuer die Menschheit, den ersten Tag als Sabbat zu behalten, wie es
waehrend der ersten zweitausendfuenfhundert Jahre menschlicher Geschichte
der Fall gewesen war.' Es mufssfe ausserdem festgestellt werden, dass dem
Andelxnken an die Schoepfung, was der Sabbat darstellt, waehrend dieser Periode

4
eine zweite Gedenkfeier hinzugefueht wurde/- das heisst zur Erinnerung an ihre

Befreiung 8IL<;\-0mtij:nde der Aegypter. Diese Gedenkfeier sollte sich nur ‘auf

ihre Nachkommen' beziehen und wie oben angegeben lief dies mit dem Ver-
jaehrungsgesetz pXt. -

Seite 147

M t dem Kommen des ‘'letzten Adams' wurde der Sabbat wieder fuer den urxpx»
spruenglichen Tag angesetzt, an dem er vom ersten Adam gefeiert wurde.

3.1 Der christliche Sabbat oder der 'Tag des Herrn'. Dass der christliche

/ m - > A
Sabbat fuer den ersten Tag angesetzt oder wenigstens, umgewechselt wurde, ist



dI'f Lehre der Kirche ~eit apostolischen gewesen. Er war fraehzeitig

als der 'Tag des Herrn' bekannt, um ihn vom juedischen Sabbat zu unter -
scheiden. Dass dieser Wechsel mit goettlicher Autoritaet vonstatten ging,

zeigt sich 1. durch das Beispiel Jesu; 2./ durch. Bevollmaechtigung der Apostel
und 3.) durch die Gebraeuche der fruehen Kirche. Dem koemien wir 4./ das
Zeugnis der fruehen apostolischen Vaeter hinzufuegen.

1. Jesus billigte den ersten Tag der Woche, indem er sich mit Seinen Juengern
an diesem Tage traf. Die Auferstehung fand am Morgen des ersten Tages der
Woche statt. Die vier Berichte der Evangelisten stimmen ueberein, dass der
Heiland frueh ‘'am ersten Tage der Woche' auferstand (Johannes 20: 1). Sein
erstes Treffen mit der Gesamtheit seiner Juenger war am Abend des Aufer-
stehungstages (Johannes 20: 19); und das zweite am Abend des achten Tages,
was natuerlich der folgende erste Tag der naechsten Woche sein wuerde. Es gab

drei weitere ‘'erste Tage' vor der Himmelfahrt. Es wird aber nicht gesagt,

XI/WL/;# *
ob Jesus mit seinen Juengern an einem oder allen diesen Tagen zusammenkam.

Es gab jedoch drei weitere Erscheinungen - vor den fuenfhundert Bruedern, vor

Jakobus und vor den Aposteln (I. Kor. 15: 1- 4).

Fussnote Seite 147
Hinsichtlich der Anweisungen, die Jesus den Aposteln waehrend der

\Y vierzig Tage gab,, sagte Justin, der Maertyrer™ beim Angeben seiner
Gruende bezueglich des Beibehaltens des ersten Tages: 'Es ist der erste
Tag, an dem Gott die Erde schuf, nachdem er einen Wechsel in der
Dunkelheit der Masse bewirkt hatte; und Jesus Christus , unser Heiland,
auferstanden ist von den Toten. Denn er wurde gekreuzigt am Tage bor
Saturn (Sonnabend); und am Tage nach Saturn, was-der Tag der Sonne ist;

erschien er seinen Apposteln und Juengern und lehrte sie jene Dinge, die
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wir Euch auch fuer Eure Begutachtung vorgelegt haben.1l Dies zeigt
deutlich, dass unter den VorVaetern, die mit den Aposteln zusammen-
kamen, tder Glaube Eaeufig vertreten war, dass sie die Vollmacht er-
halten hatten, den Sabbat am ersten Tage der Woche zu feiern, zum An-
denken nicht nur an die erste Schoepfung, sonderft an die neue Schoepfung
durch die Auferstehung Jesu Christi von den Toten.
Ignatius, ein Juenger des Heiligen Johannes, der um circa 100 A.D. und
daher nur ungefaehr zehn Jahre oder weniger nach dem Todes des Hei-
ligen Johannes schrieb, sagt das Folgende: 'Diejenigen, die sich um
alte Dinge sorgten, erreichten neue\Hoffnung und halten nicht mehr die
(juedischen) Sabbate ein, sondern leben gemaess des Tages des Herrn,
ijL'f
durch den unser Leben wieder durch Ihn und Seinen Tod auferstanden ist.’
Seite 148
Die Apostel genehmigten die Aenderung zweifellos wegen der unverzeichneten
Anweisung Jesu waehrend der vierzig Tage (Apostelgesch. 1: 2). Nach fuen-
undzwangzig Jahren predigte der Heilige Paul in Troas: 'Am ersten Tage der
Woche aber, da wir versammelt waren, das Brot zu brechen, 1 (Apostelgesch.
20: 7) was seine Zustimmung fuer den Tag des Gottesdienstes bezeichnet.
Ungefaehr ein Jahr spaeter schrieb er an die Korinther und sagte: 'Was aber
die Sammlung anlangt, die fuer die Heiligen geschieht: wie ich den Gemeinden
in Galatien verordnet habe, so sollt auch ihr tun! An jeglichem ersten Tage
der Woche lege bei sich selbst ein jeglicher unter euch zurueck und sammle, was
ihn gut dunekt, auf dass nicht, wenn ich komme, dann erst die Sammlung ge-
schieht. ' (I. Kor. 16: 1,2) Das bezeiclr;;:et deutlich, dass der Apostel den

1 r
ersten Tag als den christlichen Sabbat guthiess. 3. Die Braeuche der fruehen

Kirche sind ein weitererK Beweis, des Gottesdienstia,gI am ersten Tage der
Wtre-he. Das



Woche. Das wird am eben zitierten Abschnitt gezeigt und ebenso durch die

Refereni des Heiligen Joahannes auf den Sonntag als 'den Tag des Herrn

(Offenbarung 1: 10). Da er den Satz ohne jede Bezugnahme auf den ersten Tag
i, U

gebraucht, ist es offensichtlich, dass «j/als die Apokalypse geschrieben

wurde - der ‘'erste Tagl im allgemeinen als 'der Tag des Herrn' bekannt

Fussnote Seite 148
Wir koennen nur einige der Referenzen auf~die Vaeter anfukehren.
Irenaeus sagt: 'Am Tage des Herrn haelt jeder von uns Christen den
Sabbat ein, denkt ueber das Gesetz nach und erfreut sich an den Werken
Gottes. ' Justin, der Maertyrer, stellt fest: ' am Sonntag versammeln
sich alle, die in Staedten oder auf dem Lande wohnen, an einem Ort und
die Memoiren der Apostel und die Schriften der Propheten werden ge-
lesen. ' Die Lehre der zwoelf Apostel hat diese Anweisung fuer die Heili-
gen: 'Aber am Tage des Herrn versammelt Euch, brecht Brot und gebet
Dank, nachdem Ilhr Eure Schuld bekannt habet, damit Eure Opfer rein sein
moegen. 1Clemens von Alexandrien sagt, dass ' gemaess den Geboten
des Evangeliums ein wahrer Christ den Tag des Herrn derart begeht,
dass er alle boesen Gedanken wegwirft, und alles Gute schaetzt und
dieAuferstehung des Hernn ehrt, die an diesem Tage stattfand. ' Tertullian

'te . L tif= "

sagt: .'Sonntag? geben wir der Freude, ' 'wir feuern den Tag der Aufer-
stehung des Herrn.'. Origines schrieb, dass der Tag des Herrn ueber den
juedischen Sabbat gestellt wurde. Eusebius hat diesen entscheidenden
Paragraphen: 'Das Wort (Christus) uebertrug das Fest des SabbalLauf
das Morgenlicht und gab uns das Symbol wahren Ruhens:*. der) rettende”

Tag des Herrn * den ersten Tag, an dem der Heiland den Srrrb ueber den
/
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Tod erhielt. An diesem Tage, welcher der erste des Lichtes und des
wahren Sohnes ist, versammeln wir uns nach einem Abstand von sechs
Thgen und feiern den heiligen und geistlichen Sabbat; sogar alle Nationen
die durch Ihn in der Welt erloest wurden, versammeln sich und tuen
. . o \i o vLt o :
diese Dinge gemaess dem geistlichen Gesetz» was fvuer die Priester
erlassen wurde, am Sabbat (das ist der jiedische Sabbat) das zu tun”~ctf4,
<, Ul J
Was -wir auf den Tag des Herrn uebertragen haben, da es passender dafuer
ist, weil er den Vorrang hat und an erster Stelle steht und ehrenhafter
als der juedische Sabbat ist.1
Seite 149
4. Da einige der fruehen apostolischen Vaeter mit den Aposteln verbunden waren,
/J.1lb 1. 3 C
legen ihre Schriften vom geschichtlichen Standpunkt ueberzeugenden Beweis
ueber die Gedanken der damaligen Zeit ab. Hier koennen wir erwaehnen:
Ignatius, Polykarp, Irenaeus, Justin™ der/Maertysrer, Tertullius, Clemens
von Alexandrien, Theodoret, Eusebius, Origines, die Didache oder 'Die Lehren
der Zwoelflund viele andere. Sie alle sagen, dass der erste Tag der Woche
der Tag des Herrn seitynd dass er beiseite gesetzt wurde und sich von anderen
Lo — | V—
Tagen dadurch unterschied, dass er der Tag der Auferstehung war. Es war-
daher ;ein heiliger Tag oder ein heiliger Sabbat
Die Art, in der der Sabbat begangen werden soll. Da der Sabbat der Kirche aj.s
heiliger Ruhetag srls dauernde Verpflichtung auferlegt ist, sollte die Art seiner
Einhaltung kurz beruecksichtigt werden. Das urspruengliche Gebot heisst;
im
'Erinnere dich des Sabbat und heilige ihn.' Diesem wird cbhex- Bericht im Zweiten
wie auchim Fuenften Buch Mose die zusaetzliche Erklaerung hinzugefuekgt, die

die Grundlage des GadaechAnisaspektes des Tages bildet. 'Sechs Tage sollst

du arbeiten und alle deine Dinge beschicken; aber am siebenten Tage ist der



Sabbat des Herrn, deines Gottes; da sollst du kein Werk tun noch dein Sohn noch
deine Tochter noch dein Knecht noch deine Magd noch dein Vieh noch dein Fremd-
ling, der in deinen Toren ist. Denn in sechs Tagen hat der Herr Himmel und
Erde gemacht und das Meer und alles, was darinnen ist, und ruhete am siebenten
Tage. Darum segnete der Herr den Sabbattag und heiligte ihn. 1(2.Mose 20:9-11)
Vergl. 5. Mose 5: 12 - 15, wo die Befreiung aus Aegypten fuer die jf’u"dig(sgh\((j—
Dispensation zur kintergeordneten Gedaechtnisfeier gemacht wird. Wir muessen
daraus entnehmen, dass der Tag fuer die Verehrung Gottes frai gehalten werden
und dem geistlichen Interesse der Menschheit gewidmat werden soll. Aus diesem
Grunde ist alle weltliche Arbeit verboten ausser der, die allgemein als expe”'
Notwendigkeit oder Barmherzigkeit bekannt ist. Diese Wahrheit wird von
Jesaia wie folgt klar zum Ausdruck gebracht: 'So du deinen Fuss von dem

/
Sabbat kehrst, dass du nicht tust, was dir gefaellt an meinem heiligen Tage, und
den Sabbat eine Lust heissest und den Tag, der dem Herrn heilig ist, ehrest, so
du ihn also ehrest, dass du nicht tust deine Wege, noch darin erfunden werden;
was dir gefaellt, oder leeres Geschwaetz 1 (Jesaja 58: 13).
Seite 150
Das Alte Testament legt den Sabbat so als eine Zeit des Gottesdienstes und der

Z\
Kommunion mit Gott fest. Es bedeutet ein Aifhoeren der Arbeit, entweder

der koerperlichen oI(_jZeIJrI der geistlichen, um geistlichen Angelegenheiten Zeit

zu geben. Unser Herr gibt uns im Neuen Testament auch zwei Prinzipien, die
parallel mit deim zweifachen Aspekt des Sabbat aus dem Alten Testament laufen.
Der@erste bezieht sich auf die Heiligkeit des Tages;' Gott ist Geist, und die

ihn anbeten, die muessen ihn im Geist und in der Wahrheit anbeten.'(JTohannes

4: 24) Hier zeigt sich die wahre Innerlichkeit des Sabbat - ein geistliches Aus-

ruhen der Seele, von dem der Gottesdienst fliesst, der im Geist und



Wahrheit ist. Der zaeite bezieht sich auf des Menschen Interesse: 1Und er
sprach zu ihnen: der Sabbat ist um des Menschen willen gemacht, und nicht
der Mensch um des Sabbats willen. So ist des Menschen Sohn ein Herr auch ueber
den Sabbat.” (Markus 2: 27, 28). Hier wird deutlich gelehrt, dass das, was
zum hoechsten Wohlbefinden des Menschen gehoert, das heisst seine geistlichen
L =£<
Interessen, am Sabbattag erlaubt werden sollen; und das ist,ein waberer und
sicherer Pruefstein hinsichtlich der Art und des Ausmasses weltlicher Arbeit
am Sabbattage.
Mittel der Gnade.

Die Mittel der Gnade oder 'media gratiae' der Theologen sind die goettlich

N om [r*->

Ernannten Wege, durch die die Einfluesse des Heiligen Geistes den Seelen der
Menschen mitgeteilt werden. Manchmal werden sie als die 'Verordnungen und
Institutionen von Gott eingesetzt zur Schaffung und Verbreitung des Koenig-
reiches der Gnade unter den Menschan' (MacPherson); oder 'die Motive oder
Mittel, durch die heilige und guetige Gemuetshewegungen in der Seele erweckt
m«erdenl (Pond). Die protestantische Lehre steht halbwegs zwischen dem ueber-
triebenen Supernaturalism as der roemisch- katholischen Kirche, die behauptet,
dass die Anordnungen in sich selbst genuegend Macht haben, Gndde zu erteilen,
und der abatrakten Einstellung der Mystiker, die alle aeusserlichen Mittel
wegiassen wollen. Allgemein gesprochen ist es daher richtig, alle geistlichen
Hilfen als ein Mittel der Gnade zu betrachten, aber Theologie hat sie gewoehnlich
if\ls 1." das Wort Gottes und 2./ das Gebet dargelegt/ < da diese beiden als all-
umfassende Gnadenmittel bekannt sind.

Seite 151

Diesen Punkten folgt als 3.) die Gemeinschaft der Heiligen und 4.) die Sakra-

wi' y

mente » die als die wirtschaftlichen Mittel der Gnade bekannt sind.
/ |
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Das Wort Gottes als das allumfassende Mittel der Gnade. Die Heilige Schrift
ttj,t
behauptet, der allumfassende Weg der Gnade zu sein. Ilhre Faehigkeit ist
\J>J. = >icV- V. <« C
ueberall erklaert, im Alten'wie im Neuen Testament. Das Wort Gottes ist
das Schwert des Geistes - das Instrument, mit dem er arbeitet, die Seelen der
Menschen zu bekehren und zu weihen. Christen sollen 'durch das Evangelium
gezeugt 1 sein (lI. Kor. 4: 15); 1die da wiedergeboren sind nicht aus ver-
gaenglichem, sondern aus unvergaenglichem Samen, naemlich aus dem leben-
digen Wort Gottes, das da bleibt. (I. Petrus 1; 23) ; und 'BdeiLge sie in dar
Wahrheitl (Johannes 17: k 17). Der Heilige Paulus macht das Wort zum Mittel
der Gnade, indem er es direkt mit dem Glauben verbindet - 'So kommt der
Glaube aus der Preeligt, das Predigen aber durch das Wort Chrisiti 1 (Roemer
Ve's-1
10: 17 ). Da der Glaube sicher auf der Grundlage des Wort Gottes ruht, oeffnet
er die Eingangstuer zu Gott und nimmt die erworbenen Gnaden in Besitz. Hier
kann man die Wichtigkeit des Pfarramtes in einem neuen Licht sehen. Durch
das gepredigte Wort wird die Gnade an die Hosrer gespendet - nicht haupt-
saechlich, um Menschen fuer Gott zu gewinnen, sondern um ihre Liebe fuer
_ . . d . _
Christus zu vertiefen. Das Ziel, was der Heilige Paulus steckt, ist : ‘'dass
Christus wohne durch den Glauben in euren Herzen und ihr in der Liebe einge-
wurzelt und gegruendet werdet, auf dass ihr begreifen moeget mit allen
Heiligen, welches da sei die Breite und die Laenge und die Hoehe und die
Tiefe; auch erkennen die Liebe Christi, die doch alle Erkenntnis uebertrifft,
damit ihr erfuellt werdet mit aller Gottesfuelle. 1 (Epheser 3: 17 - 19)
Fussnote Seite 151
Ein Kinachenbewusstsein, das nicht durch Predigen versucht, sich der

Pruefung des Wortes Gottes zu unterwerfen und durch .Seine Fuelle

erbaut zu werden, wird sehr bald zu einem unklaren, machtlosen
Spiritualismus reduziert werden, der keinen Unterschied zwischen
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den Aussagen der Menschen und der rettenden Lehre Christi kennt.
Und der Prediger, der sich nur zum 'Mundstueck der Gemeinde' macht
und der sich nicht vorbereitet, wenn noetig auch allein - er wappnet
sich mit der Heiligen Schrift und dem oekumenischen Zeugnis - gegen
das irrende Bewusstsein der Gemeinde zu spreche'n, auch wenn er*Vom
Geist des Tages angesteckt ist, wird/bald (JjerlSDiener der Kirche in dem
Sinne werden, dass er nicht laegner der Diener des Herrn sein kann.
M t Recht wird der Prediger daher 'der Diener des Wortes' genannt;
und dies harmoniert mit dem Wort Gottes, dass die Kirche das, was sie
‘oAt <ji-'< ~=

hoert, pruefen und beweisen soll gemaess dem Vorbild der apostolischen
Kirche. Der Heilige Paulus sagt: 'Propheten aber lasset rede zwei oder
drei, und die dndern lasset die Rede pruefen.' (I. Kor. 14: 29) -
Martensen, 'Christian Dogmatics', Seite 414

Seite 152

Es ist natuerlich aeusserst wichtig, an das Verhaeltnis des Heiligen Geistes zum

7>v V .u 4t i'y*-
Wort zu denken. Das Predigen des Geistes soll in 'Erweisung des Geistes und

der Kraft' sein (I. Kor. 2: 4). Abgesehen von”Ziljem Einwirken des Geistes auf
die Herzen der Menschen hht das Wort keine Macht. Es erhaelt seine Wirkungs-
kraft als Mittel der Gnade nur dadurch, indem es das Instrument des Geistes
wird. Diese Wahrheit, die mit solcher Genauigkeit von den Theologen der Re-
formation gelehrt wurde, soll nicht vernachlaessigt oder beiseite gelegt werden.
Das Wort muss wieder ueberall gepredigt werden'oder das geistliche Wachstum
wird verzoegert. Die Heilige Schrift gibt die 'Lehre' oder die Instruktion ueber
die Wahrheiten des Evangeliums; 'Tadel' des Vernachlaessigens oder Versaeum-

nis; 'Korrektur' flascher Tendenzen/ und sie ist nuetze 'zur Erziehung in der

Gerechtigkeit' oder in der Kunst des heiligen Lebens (II. Tim. 3: 16). ,Die
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Die Heilige Schrift soll nicht nur privat gelesen und studiert werden, sondern
auch in der Familie %elesenL werden (5. Mose 6: 6 , 7; vergl. Il. Tim. I: 5;

L 16N
3: 15); und auch waehrend der oeffentlichen Gottesdienste in der Kirche (5.Mose
31 : 12; Josua 8: 34, 35; Lukas 4: 16 - 18 geben Beispiele dieser Praxis. Dies
wird besonders in I. Tim. 4: 3 befohlen.)

>C \
Gebet oder Kommunion mit Gott. Gebet mit dem Wort verbunden, ist ebenso
ein allumfassendes Mittel der Gnade. Wenn um die Versprechungen des Wortes
im Gebet gefleht wird, werden sie im geistlichen Leben des Christen wirkungs-
voll-und wenn die Sakramente im Glauben empfangen werden, werden sie
ebenso Wege der Gnade. So scheint das Gebet alle anderen Gaaadenmittel zu
begleiten. Gebet wird von Watson so definiert: 'Durch die Fuerbitte Jesu'-r /\
t, «me - S**"m i < e ---0J

Christi opfern wir Gott unsere Sehnsuechte .unter dem Einfluss des Heiligen
Geistes und mit passender Hingabe fHajr Dinge, die Seinem Willen angenehm
sind.1
Fussnote Seite 152:

Es hat nie an der Tendenz gefehlt, die Heilige Schrift in sich selbst aus-

a*» - £ Utlt e%x<
reichend zu machen ohne irgendwelchen urspruenglichen, begleitenden
/

Einfluss™ Tim die Rettung der Menschen au bewirken. Die alten Pela-

gianisten und Semi-Pelagianisten betrachten das Wort Gottes als die

intellektuelle und moralische Disziplin, die am besten fuer die geistliche

Natur des Menschen passt. Seine ehrliche Anwendung fuehrt aufrichtige

Frager zur Vervollkommnung. Wenn die menschliche Natur ihre ur-

* i
spruenglichen Elemente unvermindert beibehaelt, »ollen, ihre natirlichen

Maechte ausreichend “seiij, zur Rettung unter dom Einfluss der :Wahrheit]
>

zu fuehren. Moderner Rationalismus hat die gleiche allgemeine Beur-

teilung des Wortes Gottes: Er betrachtet es nicht in irgendeinem
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besonderen Sinne als Mittel der Gnade, sondern nur als eines der vielen
Instrumente der moralischen Disziplin. - Pope, 'Comp. Chr. Th.,
in, Seite 297
Seite 153

Um fher Gott annehmbar zu sein, muss Gebet durch die Fuerbitte Christi dar-
n(‘'h -" ..

geboten werden, es muss im Glauben dargeboten werden u-nd im Geist der De~
mut, es muss gemaess des Willens Gottes sein. Die Elemente eines wohlge-
ordneten Gebetes werden gewodmlich wie folgt eingeteilt: 1J Anbetung, die
- i,i {,i.i

Gott die Vervollkommnungen zuschreibt, die zu Seiner Natur gehoeren und die
in tiefer Andacht, Ehrerbietung, Vertrauen und Gefuehl gbaeussert werden-
sollten. 2 .'Danksagung oder das Ausgiessen der Seele in Dankbarkeit;

3. Beichte oderjfciefe Reue, Unterwerfung und Demut; kit Demuetige Bitte oder

n- *\J* L
anhaltendes und erstfchaftes Suchen nach Gott im Verlass auf;notwendige3

Segnen; und 5. Fuerbitte oder ein Flehen fuer unsere Mitmenschen/mit auf-
richtigen Wuenschen fuer ihr geistliches Wohlergehen. Vier dieser Elemente

sind vom Heiligen Paulus in einem einzigen Vers erwaehnt (I. Tim. 2:1). Wie

s*c
im Falle des Wortes als Mittel der Gnade ist Gebet eingeteilt als 1.'Einzelgebet,
I \Voxe i - -
2. Familiengebet, 3. oeffentliches Gebet, dem ein weiteres; }4. Stossgebet

L.t
hinzugefue)igt wurde»

Fussnote Seite 153
Andacht ist dererste Schritt, um die Seele zu Gott zuerheben.in einem
Verhaeltnis desVerkehrs, desNachdenkens, eine Vereinigung mit
T t/t ..M —— e L
Gott fuer erbauliche Gedanken. Aber Gottesdienst ist ein Akt undjdie
Ausuebung des Nachdenkens muss zu einem praktischen Ausliefern des
Willens durch das Darbieten des Herzens fuehren. Dies findet.als ein

f<w o /
bestimmter Akt des Gottesdienstes im Gebet statt. Gebet verlangt also
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eine tiefere und gewichtigere Innerlichkeit als Andacht und yiele moegen

yhori LtV
andaechtig sein, die noch nicht wirklich gebfetserfuellb. sind. Denn bei der

il

Andacht ist das Verhaeltnis des Menschen zu Gott meistens nur ein er-

bauliches Widerspiegeln - ein "Verhaeltnis, bei dem Gott gewisslich an-

wesend ist und bei dem die Seelegewisslich Gottes Gegenwart spuert, aber

bei dem im grossen und ganzen Gott sozusagen nur in der dritten Person

anwesend ist. Andererseits ist Gott im Gebet augenblicklich in der

zweiten Person anwesend/ als persoenliches ‘Du/' dem menschlichen 'Ich’
u. re1- '

gleichkommend. Bei der Andacht ist des Menschen Verhaeltnis zu Gott

allgemeiner Art, als”dem Gott der Schoepfung und der ganzen Kirchei;

im Gebet ist dieses allgemeine Verhaeltnis in ein rein individuelles und

direktes zwischen Mensch und Gott beschraenkt. Im Gebet halte ich

Kommunion mit dem Gott aller Schoepfung und der allumfassenden Kirche”®
Im |-

als meinem Gott, dem Gott des einzelnen Menschen. Dieses unmitte 1-

bare Verhaeltnis zwischen Gott und der Seele, - wenn die Seele ihr Ver-

langen nach dem Lichte des goettlichen Antlitzes aushaucht und Ihn an-

(L
rift und wenn Gott selbst dem Flehenden Seinen Heiligen Geist gibt
w '«
diese Vereinigung, < ‘unio mystica' , ist der Kern des wahren Gebetes.
(Joh. 16: 23, 24) - Martensen, 'Christian Dogmatics', S. 415
fcCi ~cU
Dr. Ryland sagt: "Gebet hat die Meere geteilt, r-oHte fliessende Fluesse
f i d - ' n y n
-auf, machte harte Steine zu Springbrunnen; ieeschte feurige Flammeny ~
t**rut 1™ *
~knebelte Loew”en, rhachte Schlangen u™nd Gift machtlos, fuehrteiire
, v >4 WU+

Sterne gegen die Sundhaften™ endete den Fluch des Mondes; hielt die
Sonne in ihrem rasenden Lauf auft riKSS eiserne Gitter auf/' ?i~f Seelnen
aus der Ewigkeit zurueck?' eroberte die staerksten Uebel, befahl

Legionen von Engeln vom Himmel herab”, Gebet hat die rasenden Leiden-



schaften des Menschen im Zaum gehalten und sie gekettet. Gebet hat den
Wag fuer Armeen festgelegt und sie zerstoert - Armeen von stolzen,
verwegenen, prahlenden Atheisten. Gebet hat einen Manschen vom Boden
des Meeres heraufgebracht und trug einen anderen im feurigen Triumph-
wggen gen Himmel." Was hat Gebet nicht getan?
Seite 154
Damit sind jene kurzen, gelegentlichen Ausdruecke des Gebetes oder des Lo”es
gemeint, die von einer andaechtigen Gemuetsverfassung stromen”'ode was
allgemein als 'Geist des Gebetesl bekannt ist.. Gebet ist eine Verpflichtung -
eine Pflicht auf alle Menschen uebertragen. Wenn sie vernachlaessigt oder

weggelassen wird, kann es keinen Fortschritt in geistlichen Dingen geben.

Christliche Bruederschaft. Die christliche Gemeinde is't ueberall als Mittel der
- SR
Gnade vertreten - in den Glaubensbekenntnissen sowie in der Heiligen

Schrift. 'Die Vorrechte und Segnungen, die wir in der Vereinigung mit der
L AT

Kirche Jesu Christi haben, sind sehr heilig und wertvoll. Es liegt darin eine

geheiligte Gemeinschaft, die woanders nicht gefunden werden kann. Es gibt

r- r\ »> A &N fe- it/
eine derartige Hilfsbereitschaft mit bruederlicher Fuersorge und Ratschlaegen,

. orr- il>"
wie man es nur in der Kirche finden kann. Es gibt die goettliche Obhut dtX

\), A v 2T li£me o't % ; t
Pastoren mit dem Lehrerndes Wortes und der helfenden Inspiration des Ge-
Seilschaftsgottesdienstes. Und es gibt Zusammenarbeit im Dienen,-wenn das ~

vollbracht wind, was sonst nie getan werden kann. ('Covenant' Handbuch,

Seiten 214, 215) Die Bibel befiehlt uns: ' . . ermahnet euch selbst alle Tage .
dass nicht jemand unter euch verstockt werde durch den Betrug der Suende. 1
(Hebr. 3: 13); und 'Gehorcht euren Lehrern und folget ihnen; denn sie wachen

ueber eure Seelen, als die da Rechenschaft dafuer geben sollen; damit sie das

mit Freuden tun und nicht mit Seufzen; dnn das ist euch nicht gut. '(Hebr. 13:17)
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Der Heilige Paulus ermahnt die Kirche, denen zu helfen, die in Versuchung
kommen. Er sagt: 1Liebe Brueder, wenn ein Mensch etwa von einem Fehl
uebereiit wuerde, so helfet ihm wieder zuruecht mit sanftmuetigem Geist,

ihr, die ihr geistlich seid; und siehe auf dich selbst, dass du nicht auch

versucht werdest. ' (Gal. 6: 1) ,

Die Sakramente. In diesem Zusammenhang werden wir die Sakramente in
aJ:

allgemeiner Hinsicht als das wirtschaftliche Mittel der Gnade behandeln und

TU
heben andere wichtige Fragen ueber sie fuer spaetere Beruecksichtigung auf.y

In mancher Waise sind die Sakramente allen anderen Mitteln der Gnade aehn-
lich, aber in anderer Hinsicht gibt es ausgesprochene Unterschiede. Diese

Unterschiede ruehren von der Tatsache her, dass es nicht nur individuelle
1"/ ~ r < See n-

Abhandlungen sind, sondern Bundesabhandlungen; das heisst, es sind Zeichen

und Siegel eines Bundes. Aus diesem Grunde sind sie als wirtschaftliche

S<r , £ - w1 tm It

Mittel der Gnade bekannt. Da ein Bund das Herablassmn Gottes zu einem

Verhaeltnis mit Seinem Volk bedeutet, muessen die Zeichen und Siegel

/ Ve isl. t
gegenseitig sein. Durch sie sind die goettliche und himmlische Treue beide-

in geheiligter Abmachung .verpflichtet. Aus diesem Grunde ist dieser Ver-

1 -r-

-Ordnung immer eine besondere Heiligkeit zugeschrieben worden. Ilhre Wirk-

samkeit haengt jedoch wie jedes andere Mittel der Gnckade vom Heiligen Geist
t

ab, der in und durch den Glauben des Glaeubigen arbeitet.

Die Sakramente.
Der in der Theologie gebrasuchte Ausdruck 'Sakramente' bezeichnet ein

hi-i

aeusserliches und sichtbares Zeichen einer inneren und geistlicher!, uns ge-
gebeneji Gnade. Sie wurde von Christus selbst ausfirsehen”als Mittel, sie zu

empfangen, und ein Geloebnis, uns ihsrer zu jvers&ichern. ~Hier ist die

Definition des Methodistenkatechismus. Nach dem Westminster Gro”™ ss”*rern

i&a*KKhisanjcDe
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Fussnote Seite 154
Christliche Bruederschaft ist ein Vorrecht der Kirchenmitgliedschaft
und ist ein”™r der grossen geistlichen Profite. Wir sind fuer die-Gesell-
LH< r.—

Schaft ernannt und sind dementsprechend mit gesellschaftlichen Nei-
gungen ausgestattet. Das Leben waere ungemein langweilig ohne s-ein-
Gesellschaftselement. ,Aber in keiner Spathaere gibt es ein groesseres
Beduerfnis fuer dieses Element als in der Religion. Das christliche
Leben waere einsam und ihm wuerde die geistliche Kraft fehlen ohne
die Gemeinschaft mit gleichgesinnten Gemuetern. Andererseits ist

lf o® J._ s>_- (_n
die Kommunion der Seelen, die in Christus lebendig sind, ein er-
sehnter Erfolg der Gnade. Hier ist eine Moeglichkeit grossen geist-

CM O.'v-ks
liehen Profits. - Miley, 'Syst. Th.l Il, Seite 389
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Katechismus Vist ein Sakrament eine heilige Verordnung, durch Christus in
C(t 11, L/~ Sl< & Wl

Seiner Kirche eingestetzt, um eine Bekraeftigung zu bezeichnen und um denen,
die innerhalb des Gnadenbundes sind, die Vorteil Seiner Vermittlung dazzu-
legen; um ihren Glauben und alle anderen Gnaden zu staerken und zu ver-
groessern; ~um sie zu Gehorsam zu verpflichten.' Der Ausdruck 'sacramen-
tum' wurde urspruenglich auf Geld angewandt, das an einem geheiligten Platz
von den Beteiligten an einem gerichtlichen Verfahreri~deponiert wurde. Spaeter
wurde er fuer~jedes Zivilverfahren angewandt und dann fuer den Eid, der von
neu in die roemische Armee eingetretenen Soldaten geleistet wurde. Von da
aus wurde er auf die ge\ﬁiligten Verordnungen der Kirache uebertragen. Ter-
tullian gebraucht ihn im zweifachen Sinn - erst auf den Eid der Armee ange-
wandt, dann auf die christlichen Sakramente. Wie die fruehen Christen es

i vc
verstanden, waren die Verordnungen religioese Riten, die die heiligste
Verpflichtung derI.LoyaIitaet der Kirche und Christus gegenueber mit sich
brachten. In der griechischen Kirche wurde der Ausdruck ' Geheimnis’
(Uv - ! ;. ) anstelle von 'Sakrament' gebraucht, jedoch nicht im Sinne
des Paulus als der verborgenen Wahrheit, die nun entdiuellt ist, sondern rein
als ein Symbol.
Seite 156 ICAN. :A, -fr ,
Im Kirchenlatein wurde der Begriff 'Sakrament’ /uer etwas, das heilig ge-
sprochen war, angewandt, waehrend LaV als Symbol~der
Zeichen einer geweihten oder heiligen Sache gebraucht wurde. Taufe wurde

t 5
jedoch abgehalten, um mehr von dem sakramentalen Charakter als einem Eid« -

" ' ju , Jc > U
der Treue darzustellen waehrend die Eucharistie mehrjGeheimnis enthielt.

Kennzeichen eines Sakramentes. Da die griechisch- orthodoxe und die roemisch-

kathotusche Kirche behaupten, dass es sieben Sakramente gibt und die protestan-
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tischenKirchen reduzieren S|eaufzwe| ist es wesentlich zu verstehen, was
ein Sakrament darstellt. Dr. A. A. Hodge gibt uns die folgenden Kennzeichen
in seinem Kommentar ueber das presbyterianische Glaubensbekenntnis:
1. Ein Sakrament ist eine Verordnung ~unmittelbar von Christus eingesetzt.
NLoe ST
2. Ein Sakrament besteht immer aus zwei Elementen: a-. ein aeusseres, sicht-
bares Zeichen, und b. eine innerliche geistliche Gnade, die als solche ange-
deutet ist. 3. Das Zeichen in jedem Sakrament ist sakramentlich mit der
Gnade, die es kennzeichnet, vereint; und aus dieser Vereinigung ist die
biblische Anwendung entstanden, dem Zeichen das Wahre von dem zuizuschreiben,
was das Zeichen darstellt. 4. Die Sakramente waren bestimmt, den Glaeubigen
die Wohltaten Christi und des neuen Bundes darzustellen, izu beasiegeln und
anzuwenden. 5. Sie waren bestimmt, Geloebnisse unserer Treue fuer Christus
zu sein und uns an seinen Dienst zu binden. Gleichzeitig waren sie Merkmale
r \ # kuo... 1
unseres Berufes, Idie die Koerperschaft der Professoren sichtbar kennzeich-
neten und sie von der Weltiunterschiedt U m
Fussnote Seite 156
Dr. Pond gibt die folgenden Kennzeichen eines Sakramentes. 1. EsS muss
eine goettliche Einrichtung sein; es muss eine Verordnung Christi sein.
2. Es muss durch Bedeutung und Angemessenheit gekennzeichnet sein.
Es darf keine eitle Zeremonie sein. Es muss eine Bedeutung haben -
eine wichtige Bedeutung. 3. Es muss eine innige und lebendige Ver-
bindung mit der Kirche aufrecht erhalten. Es muss in dem Bund inc der
Kirche eingeschlossen »ein und mass ein Ritual der Kirche sein.
4. Es muss eine allumfassende und dauernde Verpflichtung sein.
"Sakramente, von Christus bestimmt, sind nichtnur Zeichen oder Me4k~

'T k " sicLt. <
male der Berufe christlicher Menschen, sondern sie sind gewisse Zeichen



der Gnade und des guten Willen Gottes fuer uns, durédch die er unsicht-
bar in uns arbeitet und so nichtnur unseren Glauben an Ihn beseelt,
sondern ihn auch staerkt und bestaetigt.” Dies ist der erste Paragraph
fr-."u .
des XVI. Artiskels (des Methodismus, der von John Wesley revidiert
wurde. Es ist der gleiche wie Artikel XXV des anglikanischen Glaubens-
bekenntnisses, wobei die Worte 'sichere und wirksame Zeugenl weg-
gelassen sind. Daese Worte wurden dem Glaubensbekenntnis ursprueng-
lich hinzugefuegt, um den Lehren, Zwinglis und besonders der Sozianer
eantgegenzuwirken, aber das Wort 'wirksam1l musste gebraucht werden,
um df. ' e x opere operatum' der sakramentalen Kirche zu unterstuetzen
— und dem widersprach Wesley.
Seite 157 A
Ki @S
Man kann vielleicht mit.Sicherheit sagen, dass eine Rite - um richtigerweise
ein Sakrament geacnannt zu werden - nicht nur eine allgemeine Aehnlichkeit ~
mit dem Zeichen und dem gekennzeichneten Ding aufweisen muss, sondern es
01/ v.v-— st rc-_%
muss auch Worti der Einsetzung ~eben,und das Versprechen, was sie verbindet.
Das Wesen eines Sakramentes. Es gibt weit auseinanderlaufende An-
sichte-r-lm;r-\- der Kirche ueber die Art, in der goettliche Macht dem aeusseren
und sichtbaren Zeichen des Sakramentes beigelgt wird. 1. Es gibt die sakra-
mentarische Ansicht, gemaess welcher die Sakramente die Gnade enthalten, die
sie bezeichnen; und wenn sie gespendet werden, vermitteln sie diese Gnade
'ex opere operato’, das heisst notgedrungen! abgesehen und unabhaengig vom
Glauben des Kommunteikanten. 2. Das andere Extrem ist die rationalistische
Ansicht, die besagt, dass die Sakramente rein syfcmbolisch sind und dass jeg-

liche Macht, die mit ihnen verbunden ist, im montalischen Einfluss auf den

Geist gefunden werden kann. Diser ergibt sich aus dem Nachdenken ueber die
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Ereignisse, die sie feiern* Diese Ansicht ist in der Kirche weit verbreitet.
3. Es gibt eine dritte oder vermittelnde Ansicht, die die Sakramente als
Zeichen und Besiegelung betrachtet - Zeichen, die in Handlung und Symbol die
Segnungen des Bundes darstellen; Besiegelung als Versprechei/cier Treue Gottes,
Ci ‘I»' tu r -vvci Vv i/*.. ;<m fy
wenn er sie~verleihty . Dies ist die Stellung, die allgemein von den protestan-
tischen Kirchen eingenommen wird.
Zeichen und Besiegelung. Es gab wenig Meinungsunterschiede in der Kirche
ueber die. Sakramente als Zeichen, aber eine weitverbreitete Kontroverse
ueber ihren Chaxarakter als Besiegelung.
Fussnote Seite 157
Die Formeln sollten klar verfcstanden werden, die die verschiedenen Ein-
stellungen ueber die Sakramente unterscheiden. " Um Gnade lex opere
operatolhervorzubringen,” sagt Bailly, " heisst, sie durch die Macht
des aeusseren, von Christus eingesetzten Aktes zu verleihen'vorausge-
setzt es gibt kein Hindernis. Aber um Gnade 'ex opere operantis'
iv.-; i
hervorzubringen bedeutet, sie wegen der Verdienste und der Neigungen
des Empfaengers oder Pfarrers zu verleihen."
Augustinus behauptete, dass die Sakramente ‘'verba v8sibilia' oder
lsichtbare Woerterl seien; Chrysostomus sagte ueber sie ‘'eines sehen
wir, etwas anderes glauben wir". Diese Behauptungen sind im allge-
meinen von der Kirche angenommen worden, weil sie die Bedeutung der
Zeichen richtig angeben.
Die sakramentarischen Kirchen machen einen Unterschied zwischen denT '
LN J)av Al “ma
JSache und der Form bei der Spendung der Sakramente. Die Sache be-

zieht sich auf die physischen Elemente und Handlungen; die Form auf

die Formel, die bei der Einsegnung der Elemente gebraucht wird.
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'Res sacramsntil bezieht sich auf das heilige Abendmahl allein, und
bedeutet die unsichtbare Substanz, die im Sakraments gegenwaertig ist und
i*(v /-
es zum a wahren M ttel der Gnade einsetzt. 'Virtus sacramentil wird
3-uf die Wirksamkeit des Sakramentes angewandt, 'ex opere operato’,
wenn wohlbegruendet vollbracht.
Seite 158
Wae wir gesehen haben, fuehrte vUeberbetonung des ersteren zur rationaliistschen
Ansicht der Sakramente als reine Symbole; uebertriebene Betonung der
letzteren fuehrte zur sakramentarischen Ansicht dejr Besiegelung ck als Gefaesse
der Gnade. Im Mittelalter gab es zwei Ansichten bezueglich der Mitteilung
dieser Gnade. Tnomas von Aquin”™ glaubte an das, was allgemein als *ex opere
operatol bekannt war - oder,die Ansicht, dass die Sakramente Wage der
Gnade seien, unabhaengig von allem Glauben seitens des Kommunkikanten

/i mA
Dans Scotus andererseits glaubte anox 'ex opere operantis' ;| was die Sakramente”

v < r+J11 ' 3o Fr® ('S T ms o ti*e > | m' . L itw . ~w » ¥A ACcek-m < ~
nicht ansah, als ob sie selbst Macht haetten, ehsssx ausser bei gewisser Ko-
‘e t u = 'y *>-L _b5
-existenz, Die sie begleitende Macht produzierte die sakramentale Wirkung durch
"4UtL ]

glauben seitens des kommunikanten. Die erstere. entwickelte sich in die Lehre
der roemisch- katholischenKirche, wie sie durch das Konzil von Trient ausge-
arbeitet wurde; die letztere wird im wesentlichen von den protestantischen
Kirachne eingehalten. Vielleicht ist die einfachste und gruendlichste Er-
klaerung der Zeichen und Besiegelung de.r klassische™Abschnitt im Werkfe
Watson"s ' Institutes', Dies wird allgemein als autoritative Feststellung von
protestantischen Theologen arminianischer Artizitiert. Er sagt |I. " Sie sind
die Zeichen goettlicher Gnade. Als solche sind sie sichtbare und symbolische
Auslegungen der Vorteile der Erloesung. In anderen Worten: Sie zeigen den

Sinnen unter den angemessenen Sinnbildern den gleichen Nutzen, der in anderer



i orm jn der Lehre una den Versprechungen des Wortes Gottes gezeigt wird."
2. "Sie sind auch Besiegelungen. Eine Besiegelung ist ein bestaetigendes
Zeichen;oder in.theologischer Sprache gibt esk im Sakrament ein 'signum
significans' und ein 'signum confirmansl das erstere JIsignificarelbedeutet
'‘bekanntgeben’ oder ‘erklaeren' ; das letztere ‘'obsigilare''bekraeftigen’
'‘bezeugen’.
Fussnote Seite 158
Die Wichtigkeit, die dem ‘'ex opere operato' von der katholischen Kirche
beigemessen wird, zeigt sich in den Kanones VI, VII, und VIII der
Tridentinischen Dekrete. ' Wer bestaetig'lc-, dass die Sakramente des
neuen Gesetzes nicht die Gnade enthalten, die sie ankuendigen oder dass
sie nicht die Gnade\,'denen vermitteln, die keine Hindernisse in ihren
Weg legen, als ob sie nur aeussere Zeichen der Gnade oder der Recht-
schaffenheit seien durch Glauben empfangen und Merkmale christlicher
Berufe, .durch die sich die Gadaeugiben von den Unglaeubigen unterschei-
den, der moege verflucht sein.1 1Wer sagt, dass nicht immer Gnade cSt*
durch die Sakramente des neuen Gesetzes verliehen wird, durch ihr
eigenes richtiges 'ex opere operato', sondern dass nur der Glaube
an das goettliche Verpsrechen noetig ist, um Gnade zu erhalten, der moeg
verflucht sein.1
Seite 159
So wie also die Sakramente , wenn sie als 'Zeichen' betrachtet werden, eine
Erklaerung der gleichen Lehren und Versprechen enthalten, die das geschrie-
bene Wort Gottes bezeugt, sich aber ducrch bezeichnende Sinnbilder an die
Sinne wendete so auchi als Besiegelung oder Buergschaft bestaetigen sie~die

/
gleichen Versprechungen, die uns durch Gottes eigene Wahrheit und Treue in
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Seinen Worten versichert werden (dies ist der Hauptgrund alles Vertrauens

7
auf Seine Gnade(, und durch Seinen Geist, der in uns wohnt und durch den wir
'versiegelt' werden. Durch ihn haben wir in unserem Herzen die 'Anxzahlung’
auf unser himmlisches Erbe. Dies wird durch eine aeussere und sichtbare
Einrichtung getane Gott hat so diese Verordnungen den Versprechungen
Seines Wortes beigefuegt/nicht nur, um Seinen gnadenreichen Zweck fuer uns
in Christo zurueckzurufen, sondern um uns dauernd zu versichern, dass die,

a- - _ I- .
die in Ahn glauben, Teilnehmer an Seiner Gnade sind und sein werden.

(Watson, ‘Institutes’, H, Seiten 611, 612 ; Vergl. Wakefield, 'Christian Theology’,
S. 555) Die wahre protestantische Lehre vermeidet daher das Uebermass C
roemischen Katholizismusses einerseits und die Maengel des Hationalismus

v/7"-
andererseits. Sie verkoerpert in ihrer Lehre der Zeichen und Besiegelung

W1
alle Wahrheiten, die in anderen Ansichten der Sakramente enthalten ist.

Fussnote Seite 159

Die Sakramente sind das Siegel des Gnadenbundes,, von seiten Gottes wie
ANt

von seiten der Menschen. Sie sind Siegel seitens Gottes, durch die Er
Seine gnaedige Absicht kundtut, uns Seine Gunst zu leihen und durch die
Er sich xs bindet, Seine Bunde»Verpflichtungen zu erfuellen. Wenn wir
auf diese Symbole blicken, fuehlen wir, wie unsere Gamueter von Seiner
Leutseligkeit und Liebe beeindruckt sind. Unser Glaube an Seine Ver-
sprechungen ist;bestaetigt und die andaechtigste Zuneigung wird fuer
Ihn erweckt. Fuer uns sind es auch Siegel, durch die wir in die heiligste
Verpflichtung Ihm gegenueber treten gemaess der Bestimmung des
Bundes, den Er vorschlaegt und wir annehmen. Waerhrend wir, indem
wir diese sichtbaren Zeichen empfangen, bekennen, 1die vor uns aus-

gebreitete Hoffnung zu ergreifen besiegeln wir den feierlichen Ver-



*rag gleichsam mit unserer eigenen Unterschrift, dass wir Gott uns
. 6 ZL, . .
selbst und alles, was wir haben, xweihen - dass wir Ihm allein gehoeren,
fuer immer und ewig. " - Wakefield, 'Chr. Th. 1Seite k 555.
Dr. Pope bringt die Zeichen und Besiegelung wie folgt in Einklang:
" Als Zeichen stellen sie in Handlung durch Symbole die grossen

Segnungen des Bundes dar; als Besiegelungen sind sie stehende Geluebde

RN

der goettlichen Treue, indem sie unter gewissen Bedingungen verliehen
werden. Sie sind das Werkzueg des Geistes, dem Glauben, den sie
erwarten, zu hkelfen und ihn zu staerken und diesem Glauben die gegen-
waertige Verleihung dieses Objektes zuzusichern." - Pope, Comp
Chr. Th., Il
Seite 160
N >, fjj- =
Zus”etze fixer die Sakramentef .Der Protestantismus laesst nur zwei Sakrament
zZu -yTaufe und das Heilige Abendmahl. Alle Zusaetze dzu werden als Pseudo-
Sakramente betrachtet. In der fruehen Kirche wurde der Ausdruck ‘Sakrament/'
vom Griechischen 1trl 1 e»* | uebersetzt immer da angewandt, wemr_
das Wort 'Geheimnis' gebraucht wurde. Fruehzeitig nahm die griechische
Kirche die sieben Mysterien an und spaeter die roemische Kirche die sieben
Sakramente, aber es sind nicht die gleichen. Wakehrend des Mittelalters
waren sich die Gelehrten nicht einig ueber die genaue Zahl, aber die AngeO
legenheit wurde schliesslich durch Petrus Lombardus geklaert, der sie auf
sieben festlegte und sie in dieser Reihenfolge auffuehrte: Taufe, Abendmahl,
f-, % r-

Firmelung (Konfirmation?) (der Katechumenen), Ordinierung, letzte Oelung,

\mr j tV- V
Ohrenbeichte (Busse) und Ehe. Sie wurden jedoch nicht-bi& zum Konzil von

; /m TVe ¥
Florenz (A.D. 1442) .eingesetzt und spaeter vom Konzil von Trient (1547)

bestaetigt. Die zusaetzlichen fuenf sogenannten Sakramente wurden von



den protestantischen Kirchen abgelehnt,entweder weil sie nicht von unserem
Herrn als solche bestimmt worden waren oder weil sie nicht wahre Symbole
innerer Gnade darstell;en.

Fussnote Seite 160
Es ist bemerkenswert, dass die griechische und roemische Kommunion,
wenn sie sonst auch sehr unterschiedlich sind, uebereinstimmen und
sieben Sakramente annehmen. Beide begruenden ihre Annahme auf die

Autoritaet der Kirche, die den Willen Christi auslegt und verteidigt "le,

zu
das gesamte Leben in seinen verschiedenen Stadien .umfassen und ein-
.- c-L
zuhegen und zu heiligen: Taufe ist die Heiligsprechung der Geburt, Kon-
- < *y. C.'&o0 ‘i >/.vv-* g?

firmation/des Erwachsenenlebens, Busse ueber das Leben in taeglicher
Suende, Eucharistie des Lebens selbst, Ordination der gesetzmaessigen
Autoritaet, Ehe der kirchlichen Gesetze der Fortfuehrung und des
Anwachsens und Oelung des Weggehens.......cccoeeeen Sie wurden ver-
schieden illustriert und von den Scholastikern verteidigt. Man nahm
A n /i =
an, dass jeles (von einer der sieben Kardinalsuenden symbolisiert wuerde
oder sie symbolisierte: Glauben, Liebe, Hoffnung, Weisheit, Ent-
4v-'-L, /c
hkltsamkeit, Mut,Rechtschaffenheit. Man kann sie durch die Analogie
des geistigen Lebens mit dem physischen,erklaeren wie Geburt,
Wachsen in das Erwachsenenalter, Nahrung, Heilung, Fortpflanzung,
Unterweisung, Tod ... Taufe, Konfirmation und Ordination Vt
ts
I fry . . J
sollten einen unvergaengliehen Charakter haben, unausloeschbar und
— ' -.
nicht zu wiederholen. - Pope, Comp. Chr. Th., 1ll, Seiten 305, 306.
Das Glaubensbekenntnis von Papst Pius IV betrachtet die Sieben

Sakramente als verbindlich fuer jedes Mitglied der roemisch-katholischen

Kirche. Es lautet wie folgt: "lch bekenne, dass es wahrlich und gerech-



terweise sieben Sakramente des neuen Gesetzes gibt, die durch unseren Herrn

Jesus Christus eingesetzt worden sind. Sie sind fuer die Rettung der Mensch-
V-i: <y-i
heit notwendig, wenn auch nicht alle fuer jeden, fuer Verstand, ,Taufe, Konfirma-
(Lot. -L
tion (Firmelung?,1), Eucharistie, Busse letzte Oelung, Ordination juni Ehe; und

dass sie Gaade verleiehen; und dass von diesen Taufe, Konfirmation (Firmelung?)
f -i-J.
und Ordination nicht widderholt werden koennen, ohne gotteslaesterlich zu sein."”

Seite 161

Taufe
'Wir glauben, dass die christliche Taufe ein Sakrament ist, es bedeutet das An-
nehmen der Vorteile des Suehnopfers Christi, die den GalLeubigen ausgetieilt werden,

um ihren Glauben an Jesus Christus als ihren Heiland auszudruecken upd voller Ge-

V<4
horsam fuer Heiligkeit und Rechtschaffenheit.

Aen.
Da(Taufe das Symbol des Neuen Testamentes ist, koennen junge Kinder getauft werden»

[ 1 2

» e

auf Wunsch der Eltern oder des Vormundes. Diese werden die Versicherung fuer not-
wendige christliche Erziehung geben, |i-- y -
Taufe kann erteilt werden entweder durch Besprengen, Begiessen oder Immersion,

je nach der Wahl des Taeuflings." (Handbuch, Paragraph 18)

Definierung der Taufe. Obige Aeusserungen aus dem GGlaubensbekenntnis geben uns
natuerlich nicht die formelle Definierung der Taufe, denn das ist vorausgesetzt.
Webster jedoch definiert.Taufe als ‘'das Anwendan von Wasser an einer Person als

Sakrament oder religioese Zeremonie, durch welche er in die sichtbare Kirche Christi

A.-
eingefuehrt wird." Dr. Summers definiert sie als ‘'einen Ritus von Christus ein-

gesetzt," der darin besteht, dass Wasser von einem christlichen Pfarrer fuer ge-
J o]

eignete Personen benutzt wird, um sie in die sichtbare Kirche einzusetzen und sie

dem Vater, Sohn und Heiligen Geist zu weihen." Dr. Miley sagt, dassvTaufe
L
nicht nur ein Zeichen des Berufes und ein Unterscheidungsmerkmal ist, wodurch

sich Christen von anderen auszeichnen, die nicht getauft sind, sondern sie ist
auch ein Zeichen der Wiedergeburt oder der Neugeburt.l Dr. Pope definiert sie als

M -
" den Ritus'ia\von unsererm Herrn als Zeichen der Zulassung in die Kirche einge-



i rul

setzt und das Siegel der Vereinigung mit ,sich selbst und das Teilnehmen an
\ MfF " k \

den Segnungen des christlichen Bundes.'
Stiftung der christlichen Taufe. Die Praxis der Wassertaufe als heiligenr Ritus
ist nichtLvon Christus Z/uerst eingefuehrt worden, sondern war den Juden seit
langem als religioese Zeremonie bekannt
Fussnote Seite 161

Dr. Dale weist daraufhin, dass 'es eine Taufe gibt - ein vollkommener?

Wechsel des geistlichen Zustandes, der die Seele der charakteristischen

Qualitaet des goettlichen Taeufers angleicht. 1.; Die %{aufe, ,die Jo-

<&f K iJ
hannes predigte, wa” diese eine Taufe in schwellende! Knospe, dercyL-'i
/ & e
Heilige Geist und das Lamm Gottes in ihr enthalten, jedoch noch unent-
V'>
faltet. 2." Die Taufe, die Johannes erteilte,war diese eine Taufe iui
UL

Symbol, die Jesus, das Lamm Gottes, kundtdt, was die Suende der Welt

vertilgt* . 3\ Die Taufe des Christentums ist die entfaltete Taufe des
a,i's

Johannes, die das erschlagene Lamm Gottes und den ausgesandten Heiligen
GEist enthuellt. 4. Die Symboltaufe des Christentums ist die Ver-
ewigung der Symbolik der von Johannes gepredigten Taufe und der einen
Taufe der Eingebung.

Seite 162

Die genaue Zeit, zu der sie in Anwendung kam, ist nicht bekannt; aber es war

n-/a -
eine'der Riten, durch die, Proselyten in die juedische Religion eingefuehrt wurden .

‘. K ®5%. ,
und dadurch an den Vorteilen des Bundes teilnahmeéen. Der zweite S hritt in der

Entwicklung ({tl'e'irs‘lliiten war die Taufe des Johannes, die sich von der Taufe der Pro-
selyten, die ihr vorausging, unterschied un_d.vonysrdr.er christlichen Taufe, die ihr
folgte. Die Taufe des Johannes war nicht nur ein Ritus, durch den Proselyten

in die juedische Religion gebracht wurden, sondern war ‘'zur Suehne' als Vorbe-
reitung fuer Christus und den neuen Bund. Der dritte Schritt in ihrer Entwicklung

war die christliche Taufe, die sich von der des Johannes dadurch unterschied,

indem sie nicht dem Kommen des Messias entgegensieht, sondern bekennt, dass Jesus



i
a3.s Messias da ist und auch der Heilige Ggist, unter dessen Erlassung sie er-

teilt werden soll. Christus wurde unter dem Neuen Testament geboren und da

er sich mit einer suendigenul_?asse identifizierte, wurde er mit ihr verdammt.

Und obwohl Er keine Suende kannte, erklaerte Er trotz alledem, dass es not-
wendig war, die Taufe des Johannes zu empfangen, um alle Rechtschaffenheit

zu erfuellenf\’\fcl’{ristliche Taufe wurde von unserem Herrn durch direkten Befehl
eingesetzt - ‘'taufet sie auf den Namen des Vaters und des Sohnes und des heiligen
Geistes." (Matth. 28: 19); ein Befehld der sofort den Ritus einfuehrte und die
Formel vorschrieb, mit welcher er angewandt werden sollte.

Nach Pfingsten wurde die Taufe im Zusammenhang mit der Bekehrung als unerlaess-
licher Ritus abgehalten, da es keinen aufgezeichneten Fall der Bekehrung gibt,
der nicht mit ihr verbunden waere. Die Gesamtformel wird jedoch nicht immer an-
gewandt, obohl man es auch dort annehmen kann, wo es nicht direkt erwaehnt wird.
In der Apostelgeschichte 2: 38 ermuntert der Heilige Petrus die Glaeubigen in
seiner Pfingstpredigt, dass siech ein jeglicher auf den Namen Jesu Christi taufen
lassen soll und die, die sein Wort annahmen , liessen sich taufen (Apostelgesch.
2; 41); in der Apostelgesch. 8: 16 wird festgestellt, dass die Samariter im
Namen des Herrn Jesus getauft wurden; in der Apostelgesch. 10: 48 befiehlt der
Heilige Petrus dem Haushalt des Cornelius, sich im Namen des Herrn taufen zu
lassen.

Seite 163 ,

Die Jeunger von Ephesus wurden ebenso getauft als der Heilige PaulusiPastor war
(Apostelgesch. 19: 4-6). Man kann auch feststellen, dass die Juenger einm_avli_
getauft wurden und die Gabe des Heiligen Geistes spaeter empfingen nach dem Auf-
legen der Haende; und einmal im Hause des Cornelius empfingen die Jeunger den
Heiligen Geist>,un(t:'ll'\</vurden spater mit Wasser getauft. In spaeteren apostolischen
Zeiten trat die Taufe anstelle des juedischen Ritus der Beschneidung. Als na-

X »
tionale Sitte blieb er weiter bestehen, aber fuer die Kirche war es gleich-

i
gueltig, tenn der Ritus wurde geistlich ausgelegt. So sagt der Heilige Paulus:
|
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In ihm seid ihr auch beschnitten mit einer Beschneidung, die nicht mit
Haenden gemacht ist, als ihr naemlich euren fleischlichen Leib ablegtet bei
der Beschneidung durch Christus. Mit ihm wurdet ihr begraben durch die
Taufe, und mit ihm seid ihr auch auferstanden durch den Glauben, den Gott
wirkt, welcher ihn auferweckt hat von den Toten.l (Kol. 2: 11 - 12)
Entwicklung der Kirchenlehre. . Dem Taufritus wurde schon fruehzeitig grosse
Wichtigkeit beigemessen - nicht als einem Zeichen und Siegel der christlichen
Segnungen, sondern weil er als Zeichen der Vermittlung angesehen wurde, durch

0<-\jr o :
das diese Segnungen ausgegeben wurde. Im spaeteren VorNicaeisehen Zeitalter

MRt t AVt
kann man sagen, dass Taufe allgemein als Ritus fu/grl’:\“Z‘u_lassung zur Kirche angesehen
wurde. Zuerst betrachtete man sie rein als vollendenden Akt in der Besitznahme

I tu»
des Christentums - das Siegel der positiven Adoption in der Familie Gottes. In

*
der Mitte des zweiten Jahrhunderts jedoch betrachtete man sieﬂ".als. vollen Erlass
vergangener Suenden und folglich wird von ihr als ‘'dem Instrument d er Wieder-
geburt und Erleuchtung' gesprochen. Die Vaeter lehrten diese Lehre, nicht im
modernen Sinn einer verliehenen Gnade, oder eines Wechsels durch Wiedergeburt,
sondern/ dass die Taufe selbst eine Wiedergeburt waere.

Pseudo- Barnabas (ca. 120) bezieht sich auf 'die Taufe, die zum Suendenerlass

fuehrt;' und fuegt hinzu: 'Wir steigen voller Suenden und Befleckuing ins

Wasser herab, aber wir kommen herauf und tragen Frucht im Herzen.'

Seite 164 . -

> — ot
So sagt auch Hermas (ca. 140): ' Sie steigen tot ins Wasser herab, sie erheben
sich lebend." Es gab jedoch gewisse Begrenzungen, die der Lehre anhafteten, so

wie sie von Verfassern wie Justiny dem Maertyrer, Clemens, Tertullian, Origines

* vU
und Cyprian vertreten wurden. Sie hielten am frueheren Glauben fest, dass,Taufe
A.-
nur im Zusammenhang mit richtiger innerer Verfassung und Zweck seitens der Kan-
didaten wirksam sei. Origines sagt: 'Derjenige, der seine Suenden aufge-
ctu-.(-"

geben hat, empfaengt Vergebung in der Taufe. Aber ein jeglicher, der zum Becken

mit Suende kommt, em”pfaengt keine Vergebung der Suenden.” (In. Luc. Hom. XXI)



Sie behaupteten auch, dass'Taufe nicht unbedingt wesentlich sei fuer den
Beginn eines neuen Lebens durch Wiedergeburt, sondern nur als vollendender Vorgang

wie bereits erwaehnt.
Fussnote Seite 164
ir,, . t /c'*v
Zu frueh sehen wir jedoch mit* Ruecksicht auf die Anwendung s6wie aili die

> > / b-
Auffassung deh heilige™ Taufe. das Beginnen eines traurigen Abfalls von der

unverfaelschten Einfachheit des! apostolischen Zeitalters. In den ersten
Jahrhunderten wird die Taufe in einer Weise gepriesen, die geh'uecgéu*r;\d ver-
staendlich ist, die aber unbedingt Grund fuer dogmatische Missverstaend-
nisse gibt. Justin”™ der Maertyrer, betrachtet die Taufe als ueberna-
tuerliche Erleuchtimg und mit einer viel-beliebten Anspielung wird die
christliche Kirche mit Fischen verglichen, die im Wasser geboren wurden
und nun ihrem grossen Fisch nachschwimmen. Sie werden im und durch das
Wasser gerettet (Tertullian, 'de Bapt. c.i.1) Cyprian behauptet, dass
der Heilige Geist auf uebernatuerliche Weise mit dem Taufwasser verbunden
, Ui'i cAxXAN
war ebenso wie er bei der Schoepfung das Lebengebender ueber die Waesser/®
bewegte. x Taufe wurde so als absolut notwendig fuer die Rettung ange-
sehen; da sie nicht nuriélﬁass frueher Suenden bewirkte, sondern direkt
*
mit sich tt)racht’eI und die Gaben des Heiligai Geistes und das Geluebde ge-
segneter Unsterblichkeit. Da nach der Taufe begangene Suenden als unver-
zeihlich betrachtet wurden, wurde diese heilige Handlung von vielen so-
lange wir moeglich verschoben; bei der Erteilung wurde sie durch eine
Anzahl sinnbildlicher Zeremonien illustriert. Darunter waren seit dem
vierten Jahrhundert: die Entsagung des Teufels, die Salbung mit mystischem
Oel, diekirchliche Weihe des Taufwassers und nach der Taufe eine neue
Salbung, das Auflegen der Haende, der Friedenskuss, das Einkleiden in
weisse Gewaender, das Tragen brennender Kerzen, das Darreichen von Milch
und Honig, das Wechseln des Namens und aehnliches. Wb sollten wir auf-

hoeren, wenn wir alles aufzaehl,ten,” was in frueheren oder spaeteren Tagen
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getan worden ist bezueglich Paten, Jahreszeiten fuer Taufen, Taufe der
Glocken, Altaere usw.? Es ist von viel groesserer Wichtigkeit, dass die
Gesamtidee der Taufe im Zusammenhang mit diesen verschiedenen Dingen
I'h veaHy v .
sich mehr und mehr von der der Apostel entfernte. Zur Zeit Augustins

-im besonderen, und seitdem wurde die Saeuglingstaufe in direkte Verbindung

mit dem Dogma der Ursuende gebracht und als Mittel betrachtet, mit dem

das zu taufende Kind zu reinigen sei; so dass ungetaufte Kinder™unter
keinen Umstaenden gerettet werden konnten............ccoeene. So wurde /hier all-
uts.

maehlich nach der spaeteren scholastischen Lehrentwicklung die Auffassung
g ebildet , die die roemische Kirche nun als ihre eigene anerkennt. Fuer
sie ist]Taufe das Sakrament der Wiedergeburt im Wort durch~Wasser. Da-
durch wird auf uebematuerliche Weise die Gnade Gottes der Person er-
teilt, die fuer Vergebung aller Schuld (ererbt und gegenwaertig) getauft

wurde und fuer-Heiligsprechung des Lebens. Und daher ist ihre Erteilung

unbedingt notwendig. - Van Oosterzee, 'Christian Dogmatics', Il, Seiten
750 - 751.
Seite 165
-W </
Tertullian sagt von der Taufe: 'Das Waschen ist ein Besiegeln des Glaubens™ Dieser
» L. fr eH-g.tv - 0ot-M i

Glaube wurde, angefangen' und empfohlen vom Glauben der Busse. Wir werden nicht

gewaschen, damit wir aufhoeren zu suendigen, sondern weil wir aufgehoert haben,

da wir im Inneren schon gebadet worden sind." (De . Poenit. VI)

Die Nicaenischen und Nach- Nicaenische)™ Zeitalter sahen eine weitere Kristallie-

sierung frueherer Positionen.und sz herrschte allgemein die ldee vor, dass das

goettliche Leben im Gesamtkoerper der Kirche wohnte und auf seine Mitglieder nur
t1~. p.- £

mittels der Sakramente uebertragen werden konnte. ' Taufe als Einweihungsritus ge-

wann daher an Wichtigkeit;. Sie wurde als wesentlich fuer die Errettung angesehen.

Ambrosius ( ca. 397) legte Johannes 3: 5 aus als 'Niemand kann in das himmlische

Koenigreich aufsteigen ohne das Sakrament der Taufe, fuer niemanden wird eine Aus-

nahme gemacht, weder fuer den Saeugling noch fuer den, der aus irgendeiner Not-
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wendigkeit davon abgehalten wurde." Die Stellung Augustins hatte wie viele seiner

S AR Hs-Mty il - " M-
anderen Lehren einen zweifachen Charakter. Nach seinem grueheren Gesichtspunkt

wurde die Taufe als symbolisch betrachtet. Es/\sz;r_der aeusserliche Ritus des gk
Betretens der Kirche, aber die innere geistliche Vereinigung wurde nur durch den
Heiligen Geist mit Glauben bewirkt. Er stellte auch fest, dass bei der S”™euglings-
taufe die Paten nur die Verantwortung fuer die christliche Erziehung des Kindes
uebemahmen, indem ihr Bekenntnis vor Gott das Bekenntnis des Kindes wurde. Sein
spaeterer Gesichtspunkt war vollkommen anders. Er behauptete, dass,(Taufe nicht niur
die Vergebung der tatsaechlichen Suenden mit sich brachte, sondern auch der Ur-
suende. Opwohl er glaubte, dass sinnliche Begierde noch im Herzen blieb, behauptete
- .

er, dass selin Charakter veraendert VIT/ar. Im ungetauften Menschen war es Suende”™oXr
aber im getauften war-es eine Krankheit, fuer die nur im Himmel eine vollkommene
Kur gefunden werden kann. Seine Ansichten ueber Saeuglingstaufe veraenderten sich

auch sehr. Er glaubte, dass die Kirche einen Ersatzglaiben lieferte und der

Heilige Geist im bewusstlosen.Baby den Samen eines neuen Lebens pflanzte, sodaas
Q,rim me

im Herzen die Wiedergeburt.vor der bewussten Bekehrung stattfand -A -
1 /
Seite 166 r -,
J /
Dieser Gedanke der passiven Aufnahmefaehigkeit/von Augustin gefoerdert wurde spaeter

in der roemisch- katholischen Kirche die Grundlage des 1lopus operatum¥*, auf
der Protestantismus so heftig reagierte. Wir muessen daher die spaetere Entwick-
lung dieser Lehre betrachten in 1. der roemisch- katholischen Kirche, 2.vder
lutherischen Kirche und 3.' der reformierten Kirche.
1. DieARoemisch- katholische Lehre. Da die Taufe nur als ErIaSS\I/ergangener Suen-
den galt, entwickelte sich sehr bald ein System der Busse fuer Suenden, die nach der
Taufe begangen worden waren. Spaeter wurde dies zu einem gesonderten Ritus oder
Sakrament. Es war ebaiso ein alter Brauch , die Taufe durch Auflegen der Haende zu
begleiten in Nachahmung der Apostel (Vergl. Apostelgesch. 8:17 : 19:6) und mit Oel
zu salbe_nl-a\lls Symbol der Oelung durch den, der heilig ist. Die, wurde 7als "Konfir-
| B PRV

mationl, bekannt und im vierten Jahrhundert wurde es allgemein als gesondertes

Sakrament anerkannt. Spaeter bestand man darauf, dass die Gueltigkeit des Ritus
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von der Weihe des Oels durch einen Bisch abhing; und im Westen wurde allmaehlich

die ganze

Zeremonie als Sonderfunktion des Bischofs angesehen. Die Gelehrten des

Mittelalters arbeiteten nur wenig die von Augustin vertretenen Ansichten(aus.

Fussnote Seite 166

Seite 167

Die Wirkung der eigentlichen Taufe sollte jedoch (nach Augustin) Abso-
lution von der Schuld aller veraangegangener Suenden bringen, der urs-
spruenglichen und der tatsaechlichenj und Gnade erteilen, die die Ver-
dorbenheit oder sinnliche Begierde in der moralischen Natur mildert, je-
doch nicht vollkommen ausloescht.........cccceci. Bezueglich der Gnade, die den
inneren Verfall verbessert und eine Ernennung im Herzen bewirkt, verstanden
es verschiedene Verfasser als ein Erlebnis aufgrund der Suehne und des
Glaubens vor der Taufe. Es hiess jedoch, dass in diesem Falle noch
genuegend Gelegenheit zur Taufe vorhanden sei, da eine gewisse Verpflich-

tung fuer Bestrafung bestand, und Taufe konnte sie austilgen und ebenso

-/ M
ansteigende Gnade erteilen - Sheldon, 'History of Christian Doctrinel,
I, Seite 392

BeUarmin”® fasst die Tauflehre der Kirche wie folgt zusammen: 1.' Saeuglinge
haben keinen tatsaechUchen Glauben;. 2. keine geistliche Manifestation jr,
3. Sie sind vollkommen ohne Glauben frei gesprochen; 4. Der Habitus des
Glaubens, der Liebe und der Hoffnung wird ihnen verliehen; 5. Sie glauben
praktisch, teils weil die Taufe selbst ein tatsaechliches Glaubensbe-
kenntnis ist und teils wegen des stellvertretenden Glaubens anderer. Hab i-
tus wird als der Zustand beschrieben, der gleichzeitig Macht zum Handeln
enthaelt. Er kann eingefloesst werden und ist dann die Bedingung aller
entsprechenden Taetigkeit; oder wenn erworben ist er das Ergebnis aller
bereits ausgefuehrten Handlungen. - (Vergl. Schaff- Herzog, 'Encyclopedia’

Art. 'Taufe')

Sie machten einen Unterschied zwischen dem Stoff und der ,AEt der Taufe - der Stoff



ist das Wasser und die Art die Formel, mit welcher sie erteilt wurde. Der Heilige
oo - o= £ &C
Thomas besonders folgte Augustinus , wenn er behauptete, dass die ,Taufejeinen unaus-
14)eschlichen Stempel auf die Seele durch Wiedergeburt machte. Auf der negativen
Seite wurde die Taufe zur Reinigung aller Suenden gehalten, der urspruenglichen
und der tatsaechlichen; vind auf der positiven Seitetfjvereinte \sﬁi*e den Empfaenger
mit Christus und verl}eh alle Gaben und Gnaden des neuen Lebens. Bezueglich der
Kindertaufe glaubte er“\;vie Augustinus, dass Kleinkinder nicht durch ihr eigenes
Handeln glauben, sondern durch den Glauben der Kirche, in der sie getauft sind.
Dieser Glaube stammt vom Heiligen Geist als der ineren Einheit der Kirche , die
ihr geistliches Leben gleichmaessig verteilt, sodass Kleinkinder daran moeglicher-
u< . V-1
weise teilnehmen, wenn auch nicht in der Ausuebung ihrer geistlichen"Macht.
Konfirmation sollte auch einen ‘'unloeschbaren Stempel’ erteilen, Was jedoch deit$S
durch die Taufe erhaltenen voraussetzte. Lehrentscheidingen und Ritualien, die
seit langem in der roemisch- katholischen Kirche ueblich waren, wurden durch die
Kanone und Dekrete des Konzils von Trient bestaetigt. (1545 - 1563)
Fussnote Seite 167
Im achten Jahrhundert hatte sich ein ungebildeter Priester in Bayern
daran gewoehnt, anstelle der regulaeren Taufformel, die er gebrauchen
wollte, ein Kauderwelsch lateinischer Woerter ohne klare Bedeutung %Elf-
zustossen. Papst Zacharias, dem der Fall vorgetragen wurde, erkannte
die Gueltigkeit dieser Taufen an wegen der Absicht des Priesters.
Wegen dieser Entscheidung wurden zwei bestuerzende Schluesse von spaeteren
roemisch- katholischen iGeist-I?che_;{‘ gezogen; Dass die Gueltigkeit des
Sakramentes von der Absicht des Erteilenden abhaengt und dass das kein
v-'_0-sE-  hAFi i i . felt
Sakrament ist” auch wenn es korrekte Ritualien hat, wenn die Absicht
fehlt; tind da Sekten und Ketzer fuer die wahre Kirche taufen wollen,
hat die roemische Kirche, die die einzige wahre Kirche ist, die recht-

maessige Gerichtsbarkeit ueber alle derart getauften Menschen. -

Crippen, ’'History of Christian Doctrine’, Seiten 190 , 191
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Zusammen mit den anderen beiden Sakramenten , die nicht wiederholt

werden koennen, naemlich Konfirmation und Ordinierung , wurde Taufe so
betrachtet, als gaebe sie dem Empfangenden eine«-gewissen’ ulaloeschb;ren
mZug oder Stempel. Bonaventura sagt: 'Diesen (drei Sakramenten) ist ein
dreifacher Stempel aufgedrueckt, der nicht zerstoert ist. In Ueberein-
Stimmung mit (Ie);n ersten ergibt sich der, Unterschied zwischen Glaeubigen
und Unglaeubigen; in Uebereinstimmung mit dem zweiten ergibt sich deri
Unterschied zwischen dem Starken,und dem Kraftlosen und Schwachen}'und
in Uebereinstimmung mit dem dritten der»Unterschied zwischen Geistlich-

keit und Laien." - Sheldon, ’History of Christian Doctrine’, 1,Seite 393

Im dritten Jahrhundert war die Ketzertaufe eine Sache ernster Kontroverse.
Cyprian verneinte ihre Gueltigkeit aufgrund kirchlicher Prinzipien, aber
die Autoritaet der Kirchein Rom herrschte vor: lhr Einspruch beruhte auf
dem objektiven Wert des Ritus, der von jemandem im Namen der Dreieinig-
keit vollzogen worden war. - Pope, 'Comp. Chr. Th.,' 1ll, Seite 319
Der Heilige Bonifatius (755), 'der Apostel Deutschlands fuerhte den
Brauch ein, diejenigen dann zu taufen, wenn ihre fruehere Taufe zweifel-
haft erschien.’ - Crippen, 'History of Christian Doctrine,’, Seite 191
Seite 168
2. Lutheranische Doktrin. Die Iprotestantische Lehre - die lutheranische sowohl
als auch die reformierte - hat als Ausgangspunkt eine ;_u,;ailt‘ige Einwendung —fuey*r*-l ot
'ex opere operato' der roemisch- katholischen Kirche, oder der Lehre, dass die
blosse Erteilung der Taufe den Getauften retten wuerde. Die Reformierten behaup-
.nachdem»
teten auch, dass ‘'die Sinnlichkeit, die zurueckblieb, die Ursuende in der Taufe
vergeben worden war, wirklich Suende war." Sie bestanden darauf, dass Glaube seitens
des Empfangenden notwendig W(Ej:'u/’: um die Zeremonie ein Mittel zur Gnade zu machen.
Luthers Lehren ueber dieses Thema koennen gewoehnlich in drei Stadien nachgewiesen

werden: 1. Er folgte Augustins frueherer Einstellung und machte einen Unterschied

zwischen dem Zeichen und der angekuendigten Sache. Zwischen beide stellte er den
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Glauben, um damit die Bedeutung des Zeichens «fc erkennen. Das Zeichen ist die
aeusserliche Taufe mit Wasser, das Siegel ist die neue Geburt und und der Glauben
verwirklicht diese geistliche Taufe. 2. Im zweiten Stadium sah Luther die Taufe
als ein Zeichen und eine Besiegelung an, der Gott Sein Wort als Versprechen
goettlicher Kraft und ~Tro'stes beifuegttf Die Hauptsache jedoch ist das Versprechen.
uUnd die, d\{é(*lar;? glauben imd getauft werden, werden gerettet v;erden.t 3. Im dritten
Stadium identifizierte er das Wasser und das Wort genauer und lehrte, dass der Be-
siegelung und dem Wort der Befehl und die Verordnung Gottes hinzugefuexgt wurden;
und dass die ersteren so erteilt wurden, dass das TaufwasserB;tns g:oettlichelpléle-

ment verwandelt wird. Diese Einstellung erscheint jedoch nicht in den 'Bekennt-

nissenl ausser im deutschen Urtext der Schmalkaldener Artikel . Die ‘'Augsburger
n
Konfession' stellt Melanchthons Einstellung dar, *iaenmlich dass,Taufe ein ewiges
n NAL _J me '
Zeugnis darstellt,, dass .Vergebung der Suenden und Erneuerung des Heiligen Geisted.
- " - —., oot 43y

besonders den Getauften gehoert - der funktionierende Grund dieses Zustandes ist
der Glauben.
Fussnote Seite 168
£>u
Die Augsburger Konfession (1530), Artikel IX lautet wie folgt:7 Taufe
ist notwendig fuer Errettung; durch sie wird die Gnade Gottes ange-
boten*. Kinder sollen getauft werden; durch die Taufe werden sie Gott
dargeboten und werden in Gottes Gnade aufgenommen.'
Seite 169
JU -\ '
Aus diesem Grund hat der lutherische Glauben stets eine hohe Ansicht ueber die
Sakramente gehabt und betrachtet die Taufe gewoehnlich als eine Notwendigkeit fuer
Errettung, da durch sie die Segnungen der Vergebung und Wiedergeburt durch Glauben
und das Wort xx® vermittelt werden.

3. Die reformierte Lehre. Die reformierten Kirchen fingen mit der ldee an, dass

Erloesung nicht von irgendwelcher aeusserer Taetigkeit oder Zeremonie abhaengt.

kz-tzLi** I ---j--/ N~ > fr- ’
Sie betteten sich daher vor vielem Durcheinander in der Entwicklung ihrer Lehre.
U C " VAN < y _-l_il_li

Fuer sie war~Taufe nur das einleitende Zeichen, was jemanden als Nachfolger Christi



bezeichnete. Zwingli schrieb der Taufe 1 per se 1 keine heiligsprechenden

Kraefte zu, sondern nur dem Glauben. So beseitigte er vollkommen die Mysterie N\
lind sah die Sakramente teils als Bekenntnishandlungen und teils als Gedaechtnis-
zeichen an. Calvin nahm die Prinzipien Zwinglis an. Aber bei ihrer Entwicklung

naeherte er sich sehr Luthers Auffassung. Fuer ihn waren sie nicht nur reine Ge-

i-f-*~> u> {
daechtnisfeiern, sondern auch Gnadengeloebnisse - das heisst sie wurden von einem
unsichtbaren Gnadengeschenk begleitet. Da die Lutherander - im besonderen die

Schule Melanchthons - die Sakramente auch als Gnadengeloebnisse betrachteten,
bildete sich eine Einheit zwischen Clejvin und Luther.
Fussnote Seite 169
A
Die reformierte Eins%el7liung wird in der Zaeiten Helvetischen Konfession
(1566) ausgedrueckt: -.'Taufe ist durch Christus eingesetzt. Es gibt in
der Kirche nur eine Taufe: Sie haelt ein Leben lang aus und ist eine ewige
Besiegelung unserer Adoption. Im Namen Christi getauft worden zu sein
heisst, in den Bund, in die Familie und in das Erbe der Soehne Gottes
eingetragen, eingefuehrt und aufgenommen worden zu sein, damit wir ein
neues und unschuldiges Leben fuehren koennen, nachdem wir von unseren
Suenden durch das Blut Christi gereinigt worden sind. Innerlich sind
wir durch den Heiligen Geist wiedergeboren; aber oeffentlich empfangen
wir das Siegel dieser Segnungen durch die Taufe. Durch sie reinigt die
Gnade Gottes die Seele innerlich und unsichtbar. Wir bekennen unseren
Glauben und versprechen Gott Gehorsam. Kinder von Glaeubigen sollten
getauft werden; denn Kindern gehoert das Koenigreich Gottes: Warum
also sollte ihnen nicht das Zeichen des Bundes gegeben werden?"
Die belgische Konfession,(1561,revidiert und anerkannt von der Synode von
WM. 4/-1 ( W - « <A, . Si_
Dort 1619)™ Der Berieht lautet wie folgt: ' ,'Tau™e ist der Ersatz fuer;Be-
schneidung : Durch sie werden wir in die Kirche Gottes aufgenommen. So
wie Wisser den Schmutz des Koerpers hinwegwaescht, wenn es ueber ihn ge-
gossen WirdYWie er am Koerper des Taeuflings sichtbar ist, wenn es ueber

ihn gesprenkelt wird, so besprenkelt das Blut Christi die Seele innerlich
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durch die Macht ues Heiligen Geistes, i”s reinigt sie von aller ihrer
Suende und gebiert uns neu von Kindern des Zornes zu Kindern Gottes.
Nicht, dass dies durch das aeussere Wasser bewirkt wuerde, sondern
durch das Besprenkeln mit dem koestlichen Blute des Sohnes Gottes.

j>_> Taufe nuetzt uns ein ganzes Leben lang. Kleinkinder von Glaelbigen
sollten getauft werden und dies sollte mit dem Zeithen des Bundes
besiegelt werden. Christus hat Sein Blut nicht weniger fuer das\Waschen
der Kinder von Getreuen vergossen als fuer Erwachsene; und daher sollten
sie das Zeichen und Sakrament dessen empfangen, was Christus fuer sie
getan hat. Mehr noch: Wai,uEieschneidung fuer die Juden war, das ist
Taufe fuer unsere Kinder. Und aus diesem Grund nennt der Heilige Paulus

die Taufe die Beschneidung Christi.

Seite 170

Bischof Martensen, der seinen eigenen Standpunkt bezueglich des Uebereinkommens
zwischen Luther und Calvin hat, macht es deutlich, dass es schliesslich einen
wesentlichen Unterschied zwischen den beiden gibt, der sich wegen der verschiedenen
Auffassung ueber die Praedestination ergibt. Er sagt: "Nach der Lehre Calvins
gibt es keinen wahren Zusammenhang zwischen Praedestination und Taufe. Die zwei-

' * AV y
fache Wahl ist von der Ewigkeitientschieden; und; Taufe kann daher denen nichts
nuetzen, die in den Geheimentschluessen Gottes nicht auserwaehlt wurden. Anderer-
seits erhaelt die lutherische Praedestination ihren wahren Ausdruck in der Taufe.
Denn Taufe ist gemaess Luther die Offenbarung des troestenden Erlasses, dass 'Gott
alle Menschen gerettet haben will und dass-sie zur Erkenntnis der Wahrheit kommen.'
Wir muessen nicht in Agonie nach einem verborgenen Erlass fragen, demzufolge wir
entweder erwaehlt oder verworfen werden, denn jeder mag aus seiner Taufe seine
Gnadenwahl herauslesen.” (Marteeisen , 'Christian Dogmatics', Seite 424) Wir
koennen also sagen, dass im allgemeinen weniger Betonung auf die Notwendigkeit der
Taufe in der reformierten Kirche gelegt wurde als in der lutherischen; und dass
die Ulutfcs reformierte Stellung mit Hilfe der neununddreissig Artikel der anglika-

nischen Kirche im wesentlichen zur Lehre der Methodisten wurde.
4 .-Spactcre Lchreatwicfrlungaa. LUIU__anglikanir9ehe--fcetirv-
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4* SpaetereLehrenlwicklungen. 1. Die anglikanische Lehre, die in den neun-
unddreissig Artiekln ausgedrueckt ist, stellt eine Kombination der lutherischen
und reformierten Glaubensbekenntnisse~dar. Es gibt jedoch zwei Ansichten be-
zueglich der Auslegung der Schrifte;ﬁ’\/- die, die mehr lutheranisch und sakramen-
tarisch ist und deshalb annimmt, dass die Seele durch EinfloeSsung von Leben er-
neuert wird; und die, die sich mehr der reformierten Einstellung ptr eines
Wechsels in den Beziehungen naehert. 2. Die Baptistenlehre unterscheidet sich vom
Christentum im allgemeinen in zwei Punkten - sie behauptet, dass die Taufe als
Ritual nur Erwachsenen zusteht als Ausdruck ihres Glaubens; und dass die einzig
gueltige Arte *Immersionstauf3 :m Wasser ist. 3. Die Methodisten nehmen eine ver-
mittelude Stellung ein. Einerseits verwerfen sie die sozinianische Ansicht, dass
Tarife nur ein Merkmal oder Abzeichen eines christlichen Berufene ist; andererseits
lehnen sie den Ritus als eindrucksvolles, ritualistisches Symbol des Wegwaschens
der Suende ab.
Seite 171
Sie sagen, dass Taufe ein Zeichen und eine Besiegelung und deshalb nicht ohne be-
gleitende Gnade fuer den Empfaenger ist, der sich an die Bedingungen des Bundes
haelt. Dieser Einstellung werden wir mehr Beachtung schenken, wenn wir die Be-
deutung, Art und Personen der Taufe besprechen.
Wesen und Absicht der christlichen Taufe. Von der Gesfchichte der Taufe und den
biblischen Aussagen ueber sie koennen wir zum Wesen und der Absicht des Ritus gelangen.
Fussnote Seite 171
Das Westminter Glaubensbekenntnis (1647), Kap. XXVIII lautet wie folgt:
*P “"Taufe ist ein Sakrament des Neuen Testamentes -von Jesus Christus fest-
gesetzt, nicht nur fuer die feierliche Zulassung des Taeuflings in die
sichtbare Kirche, sondern sie ist ihm auch ein Zeichen und eine Besiege-
lung des Gnadenbundes, seines Aufgehens in Christus oderiNeugeburt, des
Suendenerlasses und seines Aufgebens ftt«r Gott durch Jesus Christus, um

in einem neuen Leben zu wandeln. Bei der richtigen Anwendung dieses Ritus



wird die versprochene Gnade nicht nur angeboten, sondern wirklich
durch den Heiligen Geist entfaltet und denen erteilt (ob Erwachsene
odrer Kleinkinder), denen diese Gnade zukoimnt, gemaess des Ratschlages
des goettlichen Hillens in seiner vorgeschriebenen Zeit."”
Dr. Charles Hodges fasst die reformierte Lehre in drei Punkten zusam-
men: 1. Die Sakramente sind wahre Mittel zur Gnade, das heisst von
Christus bezeichnete und angewandte Mittel, um den Menschen die Vorteile
Seiner Erloesung zukommen zulassen. Sie sind nicht/, wie die Roemer
lehren der ausschliessliche Weg, aber sie sind Wege. Denjenigen, die
die Sakramente richtig empfangen, wird versprochen, dass sie dadurch
und damit Teilnehmer an den Gnaden werden, von denen die Sakramente die
goettlicha ernannten Zeichen und Besiegelungen sind. Wenn wir von den
Mitteln der Gnade sprechen, enthaelt das Wort 'Gnade' drei Dinge 1J Ein
unverdientes Geschenk, wie z.B. Suendenerlass, 2. Den uebematuerliehef-t
Einfluss des Heiligen Geistes, 3. Die subjektiven Wirkungen dieses
Einflusses auf die Seele. Glaube, Hoffnung und Liebe z.B. sind Gnaden.
2. Der zweite Punkt in der reformierten Lehre ueber die Sakramente be-
zieht sich auf die Quelle ihrer Macht. Dieses Thema wird negativ
'lehrt-, das”™ sie, keine Wirksamkeit enthalten. Das Wort 'Wirksamkeitl ist
hier natuerlich in seiner lateinischen Bedeutung 'Machtl oder 'Tuech-
tigkeit' gebraucht. Was \:]étrsagt wird ist, dass die Sakramente die wirk-
same Ursache der barmherzigen Wirkungen sind, die sie hervorrufen. Die
Wirksamkeit liegt weder in den Elementen noch im Amt der Person, von der
sie erteilt werden . . . . noch im Charakter des Erteilenden vor Gott;
noch in seiner Absicht, dh. sein, Ziel, sie wirksam zu machen............ Die
bejahende Feststellung ueber dieses Thema ist, dass die Kraft der Sakra-
mente allein von der Segnung Christi kommt und dem Werk Seines Geistes..
Gott hat versprochen, dass Sein Geist sein Wort begleitet; und so macht
AXVel 1™ i'
Er es zu einem wirksamen M ittel der Heiligsprechung Seines Volkes. Durch

die beistehende Hilfe Seines Geistes hat er versprochen, die Sakramente
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fuer den gleichen Zweck wirksam zu machen. 3. Der dritte Punkt der
reformierten Lehre ist, dass die Sakramente nur fuer die als Gnaden-
mittel wirksam sind,'soweit es sich um Erwachsene handelt,"die sie im
Glauben empfangen. Sie moegen eine natuerliche Macht ueber andere haben,
die nicht Glaeubige sind, wenn sie Wahrheit und erregte Gefuehle dar-
stellen, aber ihr rettender und heiligender Einfluss wird nur von Glaeubigen

erfahren. - Hodge, 'Systematic Theology', 111, Seiten 499, 500
Seite 172
/"t
Es ist ein heiliges Sakrament, 'was das Annehmen der Nutzen des Suehnopfers Jesu
Christi bedeutet/; wund es ist ein Versprechen mit ‘'der vollen Absicht des Gehor-
sams in Heiligkeit und Rechtschaffenheit'. Vom goettlichen Gesichtspunkt aus ist
es auch ein Versprechen der Gnadenerteilung. Dr. Wakefield definiert\Taufe und
gibt ihre vier wesentlichen Elemente wie folgt ein: 'Als christlicher Ritus kann
Taufe so definiert werden, dass reines Wasser fuer die richtige Person von einem
gesetzmaessigen Verweser im Namen der heiligen Dreieinigkeit angewendet wird.
(1) Es ist der Gebrauch reines Wassers, wie es die Sprache der Apostel klar an-
deutet (Hebr. 10: 22) (2) Das Wasser muss fuer die rihtige Person gebraucht werden,
rlient frrer ein lebloses Objekt, sondern unter gewi.s;/e?] T:Jmstaenden fuer einen Men-
schen. (3) Der Ritus muss von einem gesetzmaessigen Verweser vollzogen werden;
und da die Vollmacht zu Taufen nur den Predigern des Evangeliums gegeben wurde,
hat niemand anderes ein Recht, diese Handlung zu vollziehen und (4) muss sie im
Namen der heiligen Dreieinigkeit ausgefuehrt werden. 'Taufet sie auf den Namen des
Vaters und des Sohnes und des heiligen Geistes." (Matth. 28: 19)
~Versehentlich ausgelassener Text v. Hebr. 10: 22: 'besprengt in unsem Herzen und
los von dem boesen Gewissen und gewaschen am Leibe mit reinem Wasser.'
Fussnote Seite 172:
Der Heidelberger Katechismus definiert die Sakramente wie folgt: "Sie sind
heilige, sichtbare Zeichen und Besiegelungen, von Gott fuer diesen Zweck

eingesetzt, sodass Er durch sie das Versprechen Seines Evangeliums uns
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gegenueber besser erklaeren und besiegeln kann; naemlich dass Er nicht

nur allen Glaeubigen im allgemeinen, sondern jedem einzelnen Suenden
vergibt und ewiges Leben erteilt aufgrund des einen Opfers Christi, ﬁyas

Er am Kreuz vollbrachte. 1

Die Kirche von England drueckt sich in Artikel XXV.so aus: 'Von Christus
eingesetzte Sakramente sind nicht nur Abzeichen oder Mericmale der Bekennt-
nisse christlicher Menschen, sondern sie sind sichere Zeugen und wirksame
Zeichen der Gnade und des Killen Gottes fuer uns. Durch sie arbeitet er
auf unsichtbare Wjise in uns und beschleunigt nicht inur, sondern staerkt
und versichert unseren Glauben an Ihn."

Artikel XXVII der protestantischen Episkopalkirche lautet wie folgt: ~Taufe
ist nicht nur ein Zeichen des Bekenntnisses und der Unterscheidung , Wodur/;1
sich Christen von anderen unterscheiden, die nicht getauft sind, sondern
sie ist auch ein Zeichen der Wiedergeburt oder der Neugeburt, wodurch wie
durch ein Werkzeug die, die die Taufe richtig empfangen haben, in die
Kirche eingepflanzt werden; die Versprechungen der Suendenvergebung und
unserer AnnahmeT durch den Heiligen Geistlsd'ig Soehne Gottes ztl.werden,
werden sichtbar unterzeichnet und besiegelt; der Glaube wird bestaetigt
und die Gnade verstaerkt Sve;er;JderfGebete,zu Gott. Die Taufe von kleinen
Kindern soll irgendwie m der Kirche erhalten bleiben, weil eg der Ein-
Setzung Christi am gefaelligsten ist.'

Die methodistisch-Episkopale Kirche enthaelt die folgende Feststellung
ueber die Taufe in Artikel XVII : ' Taufe ist nicht nur ein Zeichen des
Bekenntnisses und der Unterscheidung, wodurch sich Christen von anderen
unterscheiden, die nicht getauft wurde, sondern es ist auch ein Zeichen

der Wiedergeburt oder 3neuen Geburt. Die Taufe kleiner Kinder soll von

der Kirche beibehalten werden.'

'Zwei Punkte bezueglich der Taufe sind klar und deutlich: (I)lhre allgemeine und



ewig» Verpflichtung; und (2) ihre sakramentale Tragweite.
1. Die allgemeine und ewige Verpflichtung der Taufe ist in zwei Punkten angege-
ben - das ausdrueckliche Gebot unseres Herrn (Matth. 28: 19, 20); und die aposto-
lische Anwendung (Apostelgesch. 2: 38, 41; 8: 12). ~Taufe ist ein feierlicher
Brauch, der genau befolgt werden sollte. Von der oben angegebenen Schrift ist es
klar ersichtlich, dass die Apostel sofort tauften nachdem jemand seinen Glauben
eiiklaert hatte; wenn es damals als notwendig verlangt wurde, kann es jetzt
nicht anders sein.
Fussnote Seite 173: n
"Was sagt die lutherische Lehre ueber dieses Themaf?'? lDie Lutheraner
M Wt x x Ly
stimmten mit den reformierten Kirchen ueberin im Ablehnen der roemischen
Lehre ueber die magische Wirksamkeit dieses Sakramentes als ein lopus
operatuml. Aber sie gingen weit ueber die Reformierten hinaus, indem
sie die sakramentarische Vereinigung zwischen dem Zeichen und der ge-
gebenen Gnade aufreacht erhielten. In seinem Kleinen Kathechismus sagt
Luther von der Taufe: "Sie bewirkt Vergebung der Suenden, erloest vom
Tod und Teufel und verleiht denen ewige Rettung, die Glauben haben";........
* J.
dass es) tatsaechlich nicht das Wasser ist, ytas diese Wirkungen hervor-
ruft, sondern das Wort Gottes, v‘ala.s das Wasser begleitet und mit ihm
verbunden ist, und unser Glauben, der sich auf das Wort Gottes verlaesst,
das mit dem Wasser verbunden ist. Denn das Wasser ohne das Wort ist
einfach Wasser und keine Taufe. Wenn es jedoch mit dem Wort Gottes
verbunden ist, ist es eine Taufe, das heisst ein gnaediges Lebenswasser
und eine Waschving fuer’tJV;iedergeburt.
"Was sagt die Lehre Zwinglis ueber dieses Thema?' Dass das aeusserliche
Ritual ein blosses Zeichen ist, eine objektive Darstellung, die absolut
keine Wirksamkeit hat ueber das hinaus, was in der Wahrheit dargestellt
wird.

"Was lehren die reformierten Kirchen ueber dieses Thema?" Sie stimmen alle

ueberein, (l) dass die Ansicht Zwinglis unvollkommen ist, (2) dass die
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Taufe ein Zeichen ist und ausserdem noch eine Besiegelung der Gnade

und daher eine momentane und vernuenftige Vermittlung und Bestaetigung
der Gnade fuer den Glaeubigen ist, der den Zeugen in sich traegt/ und fuer
alle Auserwaehlten eine Besiegelung der Vorrechte des Gnadenbundes, die
frueher oder spaeter verteilt werden, wenn es Gott p;qzla(gst} (3) dass
diese Verteilung nicht nur von der blossen Handhabung der sakramentalen
Tatigkeit beeinflusst wird, sondern vom Heiligen Geist, der Seine eigene
Verordnung begleitet} (4) dass beim Erwachsenen das Empfangen der
Gnade vom Glauben abhaengt; (5) dass die durch die Taufe erteilten Vor-
rechte ihr nicht eigen sind, sondern dem Glaeubigen,vor der oder ohnei
die Taufe gehoeren u"n'}éilo/ft' h.interher erneuert werden. - A.A. Hodge,
‘Outlines of Theology', Seiten 500, 501
Dass unser Herr beabsichtigte, die Taufe als einfuehrenden Ritus in
Seine sichtbare Kirche zu betrachten, ist von der Tatsache klar er-
sichtlich, dass Er sie durch ausdruecklichen Befehl mit dem grossen
Auftrag verband, den Er Seinen Aposteln gab, 'das Evangelium allen
Kreaturen zu predigen.' Auf diesen urspruenglichen Charakterzug der
Taufe wird von dem Apostel angespielt, jals er die Korinther fragt:
'Seid ihr auf des Paulus Namen getauft?' (i.Kor. 1: 13) Hier nimmt
er anscheinend das Prinzip an, dass er sich als Haupt der Sekte dar-
stellte, haette er irgendjemanden in seinem eigenen Namen getauft. Aber
da sie im Namen Christi getauft worden waren, wurden sie so.-jnit Seiner
Kirche durch diesen einweilienden. Ritus* vereint. - Wakefield, 'Christian
Theology', Seite 560.

Seite 174

'Da sie aber glaubten den Predigten des Philippus von dem Reich Gottes und von

dem Namen Jesu Christi, liessen sich taufen Maenner und Frauen." (Apostelgesch.

8: 12) Taufe_ist ein Ritus ununterbrochener Verpflichtung. Manche behaupten,

7 - YeUh
weil Christus mit dem Heiligen Geist tauft,, %sv eine Wasertaufe nicht mehr not-



wendigj-, Es ist zweifellos richtig, dass sie die Taufe des Johannes ueber-
fluessig machte; wir haben aber schon bemerkt, dass ein grésser Unterschied
besteht zwischen der Taufe des Johannes mit Was6er als Vorbereitungsritus und JU.1
. der Christi mit Wasser als Kennzeichen und Besiegelung eines innerlichen Gnaden-
werkes. Der Text (Hebr. 9: 10), der sich auf 'mancherlei Waschungen und Satzungen
aeusserlicher Heiligkeit' bezieht, stellt auch kein Argument gegen christliche jUj.
Taufe dar. Zugegebenerweise lehnten die Christen diese juedischen Riten ab, aber
die Wassertaufe wurde von den Aposteln nach der Eroeffnung der cvk1risélf1ic;1;h~iéftA4a~yL
lassung erteilt. Dies bezeugt deutlich, da’ssi Taufe nicht in den Riten mit eiribe-
schlossen war, von denen der Apostel hier spricht. DajTaufe ein Rinfuehrungsritus
ist, soll sie nur einmal erteilt werden. Ein anhaltender Bund wird gebildet tard—
soll deshalb nicht wiederholt werden. Der Getaufte mag abtruennig werden, aber
das barmherzige Versprechen Gottes bleibt bestehen. Es kann nicht wirkungslos
gemacht werden. Wenn er abtruennig wird, muss er bereuen und glauben und der
Vater ist bereit, ihn wieder aufzunehmen, aber er muss nicht wieder getauft wer-
den. Als Einfuehrungsritus ist die Taufe auch eine sichtbare Handlung, durch die
Mitglieder in die Kirche Christi als eine sichtbare Gemeinscha ft aufenommen
werden. Dies ist der Glaube der Kirche seit dem Beginn gewesen. Digs Zu ver-
leugnen, hiesse zu verleugnen, dass die Kirche irgendwelche Einfuehrungsriten hat.
2. Die sakramentale Tragweite der Taufe kann man in der Tatsache finden, dass sie
ein Kennzeichen und eine Besiegelung des Gnadenbundes ist. (lI) Als ein Kennzeichen
stellt sie geistliche Reinigung dar: 'Und will reines Wasser ueber euch sprengen,
dass ihr rein werdet; von all eurer Unreinigkeit und von allen euren Goetzen will
ich euch reinigen. Und ich will euch ein neues Herz und einen neuen Geist in euch
geben." (Hesekiel 36: 25, 26) Unser Herr erklaert auch: ' Es sei denn, dass jemand
geboren werde aus Wasser und Geist, so kann er nicht in das Reich Gottes kommen.'
(Joh. 3: 5)
Seite 175
Das Zeichen hier ist anscheinend die aeusserliche Taufe mit Wasser und das Be-

deutsame ist das innere Arbeiten des Sg Geistes.



Fussnote Seite 175:
Watson ueber»/Taufe als Kennzeichen und Besiegelung.

Taufe als Kennzeichen des neuen Bundes entspricht der Beschneidung.
Wie diese ist ihre Erteilung eine dauernde Bekundung der Versoehnlich-
keit Gottes den Menschen gegenueber; wie diese ist sie der Einfuehrungs
ritus in einen Bund, der Vergebung und Rettung in einen wahren Glauben
verspricht, dessen aeusserliches Bekenntnis sie ist; wie diese ist sie
das Symbol der Wiedergeburt, des Wegwaschens der Suende und 'die Er-
neuerung des Heiligen Geistesl; und wie diese ist sie ein Zeichen des
besonderen Verhaeltniasses zu Gott,” wenn Christen folglich ‘'die aus-
erwaehlte Generation, ein besonderes Volk' werden \- Seine Kirche auf

Erdevn von “delrl W_el‘t‘ unterschieden. Der Apostel sagt: 'Denn wirsind
die Beschneidving”, wir sind dascbsfe.sgr;(;(ai*fe Volk und die Kirche, die
frueher durch das Kennzeichen der Beschneidung ausgezeichnet weit; - 'wir
verehren Gott im Geist und erfreuen uns an Jesu Christi und vertrauern-
dem Fleisch nicht'

jly. c*.
Aber als Kennzeichen ist*Taufe mehr als,Beschneidung; _unter der neuen
Erlassung brachte der Bund nicht nur Vergebung nachdem,Glauben einsetzte
Erloesung von den Ketten fleischlicher Gelueste und ein besonderes
geistliches Verhaeltnis zu Gott, was wir alles im Alten Testament finden
er verlieh auch allen Glaeubigen den Heiligen Geist in Seiner ganzen
Fuelle; und von dieser Ausgiessung ‘'der Macht von Oben' ergab sich

die Taufe als sichtbares Zeichen; und daher ersetzte sie neben einigen

anderen offensichtlichen Gruenden die Beschneidung, denn Taufe durch

*

r-7
Ausgiessung oder Schueften war das natuerliche Symbol dieses himmlischen
Geschenkes. Die Taufe des Johannes bezog sich besonders auf den
Heiligen Geist, der nicht von ihm erteilt werden sollte, sondern von
ir£ic.A *

Christus, der nach ihm kommen konnte. Dieses Geschenk ehrte-die Taufe

des Johannes nur einmal, im aussergewoehnlichen Falle unseres Herrn;
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aber er folgte dauernd den Taufe/n,> die vonI den Aposteln Christi erteilt
wurden nach Himmelfahrt und demAusschicken des Versprechen”™ des Vaters.....
Aus diesem Grunde wird das Christentum ‘'die Darreichung des Geistes'
'l eV Vr -®» ®
genannt; soweit ist dies entfernt, auf die Hundergaben beschraenkt zu
N >it-
sein, die zu Anfang der Kirche oft ausgegeben wurden, dass es zum bestehen-
den und hervorragenden Pruefstein des wahren Christentums gemacht wurde,
$& 'vom Geist angefuehrt werden sollMjp. '
Auch als eine Besiegelung oderjbestaetigendes Merkmal entspricht die Taufe
d er Beschneidung. Durch die Einfuehrung der letzteren wurde vom All-
maechtigen staendig ein Eid gegeben, die geistlichen Segnungen zu er-
teilen. Der Ritus war davon ein Kennzeichen* eine Vergebung und Heilig-
sprechung durch Glauben an den zukuenftigen Samen Abrahams; ein besonderes
Verhaeltnis zu Ihm als 'sein Volk' und,das himmliche Erbe. Von den

R
gleichen Segnungen herstammend ist ~Taufe auch das Versprechen nfi der

A- i - 4 -<Lfo | Nt . i ff i
hoeheren Erlassung des Heiligen Geistes, den sie besonders als Wahr-
zeichen ~darsteilt. Bei der Taufe gibt Gott eine sichtbare Versicherung

seiner Pflichttreue seinen Bundesklauseln gegenueber. Aber es ist auch

unsere Besiegelung, wenn wir Teilnehmer des Bundes werden und so ‘'unsere

Besieglung geben, dass Gott getreu ist'. In dieser Hinsicht sind wir
< Vi g=vE-F J r - r _ j
verpflichtet8wie in der. anderen Gott,"--wenn Er sich gnaedig, wegen staerkexar
J>mv 1L 2% 5 g -
Versicherung unseres Glauben”™ verpflichtet. Wir verpflichten uns,
D-iO-tiCs on '

Christus wegen Vergebung und Erretu'ung voll zu vertrauen und seinen Ge-
setzen zu gehorchen; 'sie zu lehren, alles das zu beachten, was ich
euch befahl'; in diesem Ritus erleiden wir einen geheimnisvollen Tod
fuer die Suende, eine geheimnisvolle Trennung von der Welt, die der
Heilige Paulus 'begraben mit Christus in (‘oder durch ) die Taufe'
nennt; und eine geheimnisvolle Auferstehung zu neuem Leben durch
Christi Auferstehung von den Toten ....... Wenn wir all diese Ueber-
%lu. t i.t

legungen zusammenbringen, koennen wir feststellen, dass~"Taufe ein

Kennzeichen und die Besiegelung des Gnadenbundes unter seiner voll-
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-endeten Erlassung ist. - Watson, 'Theological Institutes', Il, 626 - 628
Seite 176
Der Heilige Paulus bezieht sich auf die zweifache Arbeit des Geistes - 'das Bad
der Wiedergeburt und Erneuerung im heiligen Geiste' (Titus 3: 5). Daher sym-
bolisiert Taufe als Zeichen nifcht nur Wiedergeburt, sondern auch die Taufe mit
dem Heiligen Geistt was das besondere Ereignis dj~er Erlassung s«#-. Demzufolge
ist im Neuen Testament das Taufe genannt, was das Ausgiesen ‘'des Geistes ueber
das Fleisch' -ist wie-es von doel prophezeit wurde. Darauf bezieht sich Johannes
der Taeufer, als er sagte: 'der wird euch mit dem heiligen Geist und mit Feuer
taufen." (Matth. 3:11 ); und Jesus selbst bezog sich darauf, als Er zu Seinen
Juengem sagte: 'ihr aber sollt mit dem heiligen Geist getauft werden nicht lange
nach diesen Tagen." (Apostelgesch. 1: 5) (2)\Taufe ist auch eine Besiegelung.
Dr. Shedd sagt: ' Es ist gleichsam das amtliche Siegel fuer ein gesetzliches Doku-
ment. Die Gegenwartdes Siegels erweckt Vertrauen.-aa die Echtheit der Eigentums-
urkunde; das Fehlen des Siegels erweckt Zweifel und Furcht. Trotzdem ist es die

R «{R»f £, ; V- e &
Eigentumsurkunde und nicht das Siegel, was den Anspruch vermittelt." (Shedd,
‘Dogmatic Theology', Il, Seite 574). Von Gott aus ist das Siegel die sichtbare
Versicherung der Treue fuer seinen,Bund - eine dauernde Zeremonie, auf die sich
sein Volk stets berufen kann. Vorijfcg.errlw Menschen aus ist das Siegel die Handlujng,
durch die er sich als Teilnehmer am Bund bindet und sich zu Treue allen Dingen
gegenueber verpflichtet; und es ist auch ein Zeichen einer vollendeten Ver-
handlung - die Unterzeichnung einer endgueltigen Verabmachung.
Die Art der Taufe. Dieses ‘Uhema ist seit langem eine ernste Streitfrage gewesen.
Seit den Tagen der Anabaptisten der Reformation und der Baptisten der spaeteren
Zeit ist behauptet worden, dass Immersion die einzige, gueltige Art der Taufe sei;
[l 1} MNr u

andere haben darauf bestanden, dass sie durch Besprengen oder Begiessen erteilt
werden kann oder um einen Ausdruck zu gebrauchen, der beides einschliesst, durch
Ausgiessung. Es handelt sich nicht darum, ob Immersion eine gueltige Taufe ist -

dies ist nie verleugnet worden - sondern ob dies die einzige Form der Taufe ist,

die die Schrift-fuer riohtig haelt. Uhsere Stellung-al b Kirche ist klar:



die die Schrift fuer richtig haelt. Unsere Stellung als Kirche ist klar:
'Taufe kanndurch Besprengen, Giessen oder Immersion erteilt werden je nach der
Kahl des Taeuflings.1
Seite 177
Es genuegt daher, nur kurz die Punkte anzugeben, die fixer oder gegen die Immersion
als einzig richtige Art der Taufe vorgebracht werden. Die am haeufigsten vorgebrach-
ten Punkte fuer Immersion sind: 1. Die Bedeutung des Wortes L - P hmm 1,taufen
2. Die Umstaende, die waehrend vieler der beribhteten Taufen vorherrschten; und

i *e *
3. das Symbol der Beerdigung. Die Kirche hat im allgemeinen diese \//olrschléegecals
unzureichend betrachtet, um einen Glauben an Immersion als die zeinig gueltige Art
der Taufe festzulegen. Ohne jegliche Muehe einer Kontroverse koennen wir alle
Gruende wie folgt zusammenfassen und den Stduenten zwecks weiterer Studien auf
ausfuhrlichere Abhandlungen dieses Themas verweisen.
1. Es wird behauptet, dass das Wort * r' 1 stets 'eint suchenl oder ‘'unter-
tauchen' bedeutet. Es ist jedoch eine Tatsache jenseits aller Kontroversen, dass
die Mehrheit der Leaxicographen ihm eine umfassendere Bedeutung geben; und dass
die klassischen Schriftsteller das Wort in einer Vielfalt von Gedanken benutzen.
Dr. Dale stellt fest, dass '/ 1( ' eine Ableitung ist, das die Bedeutung
seiner Wurzel ' '1 **_tl " modifiziert. Das Wort bedeutet: 1. Eine bestimmte
Handlung vollziehen, eintauchen; 2. Einen unbedingten Zustandswechsel bewirken,
faerben; 3. Einen vollkommenen Wechsel des Zustandes zu bewirken durch An-

gleichung der Qualitaet oder des Einflusses, ohne Farbstoff, maessigen, traenken,

erfuellen. Die klassischen Schriftsteller wie Plutarch, Hippokrates und Aristoteles

s'-v
brauchten das Wort oft, um nichts anderes zu bezeichnen als anzufeuchten,,faerben

oder.fl;\(/asprengen.

Fussnote Seite 177: }
Das urspruengliche Wort '/ " erscheint vier Mal' im Neuen
Testament (Lukas 16: 24; Johannes 13: 26; Offenbarung 19: 13), aber nie
im Zusammenhang mit dem Thema der christlichen Taufe. Seine klassische

Bedeutung war 1. eintauchen; 2. faerben. - A.A. Hodge, 'Outlines of



Theology', Seite 483.

Das fruehe Dokument 'Das Lehren der Zwoelf Apostel’, wae auf den An-
fang des z?eiten Jahrhunderts zurueckgeht, macht es klar, dass entweder
Immersion oder Begiessen als gueltige Taufe zu dieser Zeit angesehen
wurde. 'Und bezueglich Taufe, taufe so: Nachdem .allediese Dinge er-
klaert worden sind, taufe in lebenden Wasser im Namen des Vaters, und
des Sohnes und des Heiligen Geistes. Wenn Du aber nicht lebendes Wasser
hast, taufe in anderem Wasser, und wenn Du es nicht mit kaltem Wasser
tu kannst, dann mit warmem. Aber wenn Du beides nicht hast, giesse
drei Mal Wasser auf das Haupt im Namen des Vaters, Sohnes und Heiligen
Geistes." (Abschnitt VII) Beim Ausbreiten des Evangeliums nach kaelteren
Breitengraden ergab sich Taufe durch Besprengen odeIrfBe:;bissen natuer-

lieh als praktischer. Im Falle von Kranken waere Taufe durch Immersion

in meisten Faellen unmoegLich.

Dr. Owen sagt, dass™ \A. ' bezeichnet waschen, wie es am» Stellen
bei vielen Autoren nachgewiesen werden kann;" und auch: "Es kann keine
: / /.

Stelle in der Bibel gefunden werden, wo ' "x'U 1 unbedingt entweder
"eintauchen’ oder ‘'untertauchen' heisst.” Er faehrt fort: "In diesem
Sinne bezeuchnet es bei der Taufe nur waschen, und absolut nicht ‘'ein-
tauchenl, denn so ist es ausgelegt.” (Titus 3: 5 ff). Owen, 'Works’,
Band XXI, Seite 557

Seite 178

Dass das Wort zur Bezeichnung der christlichen Taufe in dasr Bibel nicht nur im

Sinne von Immersion benutzt wurde, ist klar ersichtlich.'Sie essen nicht, sie

waschen sich darin.' (Markus 7: 4). Dies wie der vorhergehende Vers bezieht sich

auf das Waschen der Haende. Der Pharisaeer (Lukas 11: 38) wundertsich, dass

- *__/
@ k! i
sich Jesus zum Essen niedersetzte, ohne vorher zu taufen odergzu waschen wie
es der Brauch der Pharisaeer war. Der Heilige Paul erklaert, dass die Israeliten

auf Moses in der Wolke und im Meer getauft wurden. Das Wort ‘'taufen' bezieht



U Ve
sich auf das Durchgehen durch die Wasser von der Wolke beschattet. Dass das

Wort 1 © 1im watferen Sinne gebraucht ist als meintauchenl oder eunter-
tauchenl ist*gen*eugende Ablehnung der Behauptung, dass ilmmersion die einzige
gueltige Art der Taufe ist.

2. Eine Untersuchung der Umstaende, die die niedergeschriebenen Taufen in der
Bibel begleiten, macht es auch klar, dass,Haufe nicht immer Immersion bedeutet.
Die folgenden Faelle werden gewoehnlich als Beweis der Immersion aufgefuehrt:

eDa ging zu ihm hinaus die Stadt Jerusalem und das ganze juedische Land und alle
Laender an dem Jordan . ... und Hessen sich taufen von ihm im Jordan.l (Matth.

3: 5, 6); <Und da Jesus getauft war, stieg er alsbald herauf aus dem Wasser.1l (Matt.
3: 16) ; eund stiegen hinab in das Wasser beide, Philippus und der Kaemmerer, und
er taufte ihn. Als sie aber heraufstiegen aus dem Wasser, entrueckte der Geist
des Herrn den Philippus. (Apostslgesch. 8: 38, 39). Hier haengt die ganze Kraft
des Arguments von der Bedeutung der urspruenglichen griechischen Praepositionen

ab: lenl (* ), eeisl (rm )> 1lekl ( T1 ) und mapol (>« ~ ). Es ist all-
gemein bekannt, dass diese Praepositionen in der Heiligen Schrift mit ver-
schiedenen Bedeutungen angewandt werden. So bedeutet ‘'apol evonl viel oefter
als eaus - herausl; eekl bedeutet ebenso evonl wie laus - herausl; eeisl
bedeutet ezul ebenso wie fin - hineinl. Von der Bedeutung der urspruenglichen
Woerter her waere daher eine Uebersetzung ebenso korret wie die gegenwaertige, die
besagt, dass Jesus aus dem Wasser heraufstieg und dass Philipp und der Kaemmerer
hinab- und heraufstiegen aus dem Wasser. In seinem beruehmten Lexikon weist
Schleusner daraufhin, dass ,enl sechsunddreissig vers