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nen, die zwar in nicht-endgiiltiger Form vom Papst vorgelegt
worden ist, gleichwohl aber unfehlbar ist, setzt voraus, daf3
die griindlich erarbeiteten theologischen Argumente der
Exegeten, allen voran der Exegeten der damaligen, unter
Paul VI. fungierenden Pipstlichen Bibelkommission, der
zahlreichen Patristiker und Theologiegeschichtler wie der
Systematiker entkréftet sind. Man erwége, dal3 die Catholic
Theological Society of America im letzten Jahr mit iiberwil-
tigender Mehrheit eine griindlich gearbeitete Stellungnahme
verabschiedet hat, die zu dem Schluf3 kam, daB die romische
SchluBfolgerung aus Schrift und Tradition nicht gezogen
werden kénne (vgl. HK, August 1997, 414ff.).

Die Fragen der theologischen Erkenntnislehre bediirfen
dringend einer griindlichen Diskussion und einer erneuten

begrifflichen Kldrung. Die Richtung ist deutlich. Wie es ei-
nes langen Prozesses bedurfte, bis die volle Menschlichkeit
der alt- und neutestamentlichen Schriften kirchlich aner-
kannt war, so bedarf es ebensolchen Prozesses, um die volle
Menschlichkeit und Geschichtlichkeit kirchlichen Lehrens
zu fassen. Leitend sollten dabei zwei Sétze des Thomas sein,
die die Eckpunkte seiner Reflexion bezeichnen: Dem Glau-
ben kann nichts Falsches unterliegen, weil sein Gegenstand
die veritas prima, Gott selbst ist (vgl. Thomas v. Aquin,
S. Th. [I-11, q 1, a 1). Die vielen geschaffenen Dinge gehoren
zum Glauben nur, insofern Gott ihr Prinzip und Ziel ist. Dies
ist der erste Satz. Der zweite Satz lautet: Der gldubige
Mensch kann aus menschlicher MutmaBung Falsches mei-
nen (vgl. ebd. a 3, ad 3). Peter Hiinermann

Keine Randerscheinung

Die Pfingstbewegung als Teil der Weltchristenheit

Schatzungen zufolge gehdren mehr als 400 Millionen Christen auf der Welt pfingstleri-
schen Kirchen und Gemeinschaften an, der Grofiteil davon in der Dritten Welt. Rein-
hard Hempelmann, Referent bei der Evangelischen Zentralstelle fiir Weltanschauungs-
fragen (Berlin), gibt einen Uberblick zu Entwicklung und charakteristischen Merkma-

len des pfingstlerisch geprigten Christentums.

Die pfingstkirchlichen Bewegungen haben sich seit ihrer
Entstehung am Anfang dieses Jahrhunderts in Nordamerika
zu einem wichtigen Zweig der Weltchristenheit entwickelt.
Wihrend sie noch vor wenigen Jahrzehnten als Randerschei-
nung und FuBnote der Christentumsgeschichte angesehen
werden konnten — kaum erwidhnenswert in Konfessionskun-
den und Darstellungen der neueren Kirchengeschichte —,
zeigt sich inzwischen immer deutlicher, daf} ihre Ausbrei-
tung die Zusammensetzung der Weltchristenheit verdndert
hat. Nur eine die Wirklichkeit verzerrt wahrnehmende Sicht
erkennt in ihnen nichts anderes als protestantische Sektierer,
obgleich kritische Auseinandersetzung mit Einseitigkeiten
pfingstlicher Frommigkeit und Theologie geboten ist.
Riickblickend auf das zu Ende gehende Jahrhundert wird
man wohl konstatieren miissen, dafl die Entstehung der
Pfingstbewegung fiir die Christentumsgeschichte ein dhnlich
folgenreiches Ereignis war wie die der kumenischen Bewe-
gung. Ob und wie beide Bewegungen in ein sinnvolles und
fruchtbares Verhiltnis zueinander treten kénnen, ist eine
weithin noch offene Frage und Zukunftsaufgabe, obgleich
cinzelne Pfingstkirchen seit 1961 Mitglieder des Okumeni-
schen Rates der Kirchen (ORK) geworden sind und David J.
du Plessis als ,Mr. Pentecost* die Anliegen der Bewegung in
den ORK und die katholische Kirche getragen hat.

Was fiir das gegenwirtige Christentum generell gilt, trifft auf
die pfingstkirchlichen Bewegungen in besonderem MaRe zu:
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Ihr Schwerpunkt liegt in der sog. Zwei-Drittel-Welt. Die
meisten ihrer Anhdngerinnen und Anhénger sind Menschen,
deren Lebensperspektiven durch Armut, Hunger und An-
alphabetismus drastisch eingeschrinkt sind. Fiir viele, die
sich den pentekostalen Bewegungen anschlieBen, ist dies
auch mit der Hoffnung auf ein menschenwiirdigeres Leben
verbunden. Der ethische Rigorismus vieler Pfingstler, der
aus der Perspektive europiischer Christentumskultur als ge-
setzlich und fundamentalistisch erscheint, wird anderswo als
Antwort auf Alkohol- und Drogenprobleme und Chance zu
sozialem Aufstieg genutzt.

Eine Art christlicher Trendreligion

In den vielfiltigen Ausformungen pentekostaler Bewegun-
gen zeigt sich ithre Herkunft aus der Heiligungs- und Er-
weckungsfrommigkeir der zweiten Hilfte des 19. Jahr-
hunderts, fiir die u. a. ein starker missionarischer Antrieb
(GroBstadt- und Massenevangelisation), die Bildung eines
erwecklichen Laienchristentums und die Betonung der Ho-
heit und Unabhéngigkeit der Einzelgemeinde (Kongregatio-
nalismus und Independentismus) verbunden mit dem Ideal
der Glaubenstaufe charakteristisch waren. Fiir die Entwick-
lung des spezifisch pfingstlichen Profils kam noch die Offen-
heit dafiir hinzu, da$ sich gottliche Kraft in besonderen en-
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thusiastischen und ekstatischen Erfahrungen manifestiert,
die als ,,iibernatiirlich® und wunderbar angesehen wurden.
1901 wurde die Glossolalie als Erkennungszeichen (initial
physical sign) der ersehnten Taufe im Heiligen Geist erlebt.
1906 entwickelten sich die Heiligungsversammlungen des
farbigen Predigers William J. Seymour zum Ausgangspunkt
einer iiberaus wirkungsvollen weltweiten Verbreitung
pfingstlerischer Frommigkeit in bald eigenstindigen Ge-
meinden, Gemeindeverbinden, missionarischen Unterneh-
mungen, Glaubenswerken und Bibelschulen.

Die rasante Ausbreitung pfingstlich-charismatischer Bewe-
gungen macht sie zu einer Art christlicher Trendreligion.
Man muB freilich iiber Europa hinausblicken, um dies mit
entsprechender Deutlichkeit zu erkennen. Am meisten
wachsen sie dort, wo der Kontakt mit Menschen gelingt, die
auf der Schattenseite des Lebens stehen. Gleichwohl tragen
die pfingstlichen Bewegungen auch im europidischen Kon-
text mit dazu bei, die historischen Monopole des katholi-
schen Siidens und des protestantischen Nordens zu beenden.
Nach einem Wort Donald Daytons, der seine Forschungen
insbesondere auf die Frage der Wurzeln der Pfingstbewe-
gung konzentriert hat, steht ihre Wiege in den Vereinigten
Staaten Nordamerikas, ihre Bestimmung hat sie jedoch erst
in Siidamerika gefunden. Das Wachstum der Pfingstbewe-
gung fiihrt in dieser Region zu einem nicht zu iibersehenden
Wandel der christlich religiosen Landschaft.

Die Pentekostalisierung und Protestantisierung des ehemals
fast ausschlieBlich katholisch geprigten Kontinents ist dabei
eng verflochten mit gesellschaftlichen Modernisierungs-
und Pluralisierungsprozessen. Schon die Komplexitdat der
religiosen und gesellschaftlichen Wandlungsprozesse und
die Vielgestaltigkeit pentekostaler und evangelikaler Bewe-
gungen sprechen dagegen, diese einlinig als Beispiel fiir reli-
gios-kulturellen Kolonialismus zu interpretieren. Solche
Sichtweisen mogen im Blick auf Einzelphdnomene durch-
aus Plausibilitdt besitzen, kénnen aber die Resonanz, die
die Pfingstbewegung beim einfachen Volk gefunden hat,
nicht erklaren.

Mit einem gewissen Recht kann die pentekostal-charismati-
sche Bewegung als ,,grote Frommigkeitsbewegung ... in der
Geschichte* (Michael Welker) bezeichnet werden. Zum Be-
leg einer solchen Einschiitzung darf man zwischen Charisma-
tikern und Pfingstlern allerdings keine scharfen Trennlinien
ziehen und mulB von einer relativen Einheitlichkeit des Phi-
nomens ausgehen, was keineswegs unumstritten ist. Das Be-
wuftsein, Teil einer weltweiten und in rasanten Wachstums-
prozessen befindlichen Bewegung zu sein, ist jedoch fiir alle
Pfingstler und Charismatiker — ob in Siidamerika oder in
Westeuropa — fundamental. Sie verstehen die dramatische
Ausbreitung ihrer Glaubenspraxis als sichtbares Zeichen
gottlichen Segens. Geistestaufe und Geisterfiilllung werden
dabei nicht allein als personliche Pfingsterfahrung und Be-
vollmidchtigung zum christlichen Zeugnis verstanden, son-
dern auch als eine Strategie gottlichen Handelns in endzeitli-
cher Erweckungsperspektive.

Die Statistiken David B. Barreits stellen den Siegeszug pen-
tekostaler Frommigkeit alljdhrlich eindrucksvoll vor Augen.
Allerdings sind seine Zahlen eher Schitzungen und mit Vor-
sicht zu genieen. Erfolgsgeschichten stellen keinen Beweis
fiir christliche Authentizitéit dar. 1990 ging Barrett von einer
Weltbevolkerung von 5,3 Milliarden aus, davon zdhlte er
33,2 Prozent Christen (1,6 Milliarden), davon wiederum 372
Millionen Pentecostals/Charismatics. In der Statistik flr
1997 ging er von 497 Millionen ,,pentecostals and charisma-
tics™ aus.

Was meist verschwiegen wird, wenn Barretts Zahlen heran-
gezogen werden, sind seine Hinweise auf die zahlreichen
. Postcharismatiker®; 1990 rechnete er mit 90 Millionen. Ent-
sprechend muf} davon ausgegangen werden, dal es zahlrei-
che Post-Pfingstler gibt, also Christinnen und Christen, fiir
die die Mitgliedschaft in einer Pfingstgemeinschaft von vor-
tibergehender Dauer war.

Kein neuer religioser Entwurf

Im Blick auf Deutschland kann ein zahlenstatistischer Ver-
gleich nur sehr bescheiden ausfallen. Die Gesamtzahl der ei-
ner Plingstgemeinschaft zugehorigen Christen ist in den letz-
ten Jahrzehnten relativ konstant geblieben. Wer zu héheren
Zahlen kommen will, darf zwischen Charismatikern und
Pfingstlern nicht differenzieren. Jedenfalls kann von einer
pfingstlich-charismatischen Erweckung groferen AusmaBes
in Deutschland (ebensowenig in Westeuropa) keine Rede
sein, obgleich sie vielfach — von einigen fast routineméaBig —
mit prophetischem Anspruch angekiindigt und vereinzelt
auch schon ausgerufen wurde. Gleichzeitig muf3 konstatiert
werden: Die Gesamtzahl von Charismatikern und Pfingst-
lern ist auch in Deutschland in den letzten Jahren kontinu-
ierlich grofer geworden.

Durch die charismatische Erneuerung (Anfang der 60er
Jahre beginnend) fand die pfingstliche Frommigkeit auch
Eingang in die Traditions- und Freikirchen. Die Ausbreitung
der Pfingstfrommigkeit geschieht jedoch gegenwirtig auch
in Deutschland weniger durch charismatische Erneuerungs-
gruppen oder traditionelle Pfingstgemeinden, von denen
viele mehr als zwei Generationen alt sind und teilweise an
Dynamik eingebiiit haben, sondern eher durch freie, nicht
konfessionsgebundene Gemeinden, charismatische Zentren
und ,,iiberkonfessionelle” Initiativen, die in der Anfangs-
phase ihrer Entwicklung Wert auf eine Selbstunterscheidung
gegeniiber der traditionellen Pfingstbewegung legen. Nicht
selten sind sie fiir etablierte Pfingstgemeinschaften zu einer
starken Konkurrenz geworden, auch wenn sie in Lehre und
Frommigkeitspraxis diesen sehr nahestehen und sich ihnen
im Laufe weiterer Konsolidierung anschlieen konnen.

Seit den 70er Jahren ist die Zahl ausldndischer christlicher
Gemeinden mit pentekostalem Frommigkeitsprofil sowohl
aus dem europiischen Ausland wie auch aus asiatischen und
afrikanischen Lindern vor allem in den groBeren Stiddten
Deutschlands kontinuierlich gewachsen.
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Pfingstkirchliche Bewegungen stellen keinen neuen religio-
sen Entwurf dar, wie zahlreiche Sondergemeinschaften und
Neuoffenbarungsgruppen. In ihren theologischen und fréom-
migkeitsméBigen Orientierungen unterscheiden sich Pfingst-
ler nicht wesentlich von evangelikal und biblizistisch geprig-
ten Christen. Die Pfingstbewegung ist in ihren vielfiiltigen
Ausformungen vor allem als gesteigerte Erweckungsfrom-
migkeit zu begreifen. Da sich die Steigerungen auch auf ek-
statische und visiondre Ergriffenheitserfahrungen konzen-
trieren, die als auBergewdhnlich und wunderbar erlebt wer-
den, ergibt sich jedoch eine auffallende Parallelitit zu
anderen neuen religidsen Bewegungen, insbesondere zu sol-
chen, in denen das ekstatische Erlebnis als religioses ,,Ur-
phanomen* (M. Eliade) verbunden mit auBergewéhnlichen
BewuBtseinszustinden revitalisiert wird.

Aufgrund des nicht zu vermeidenden Vorgangs der Rituali-
sierung des ekstatischen Erlebens ist dieses in den meisten
Pfingstgemeinschaften jedoch deutlich zuriickgetreten.
Nicht wenige Pfingstler sind heute deshalb der Meinung, daf3
die von ihnen praktizierte Glossolalie mit religioser Ekstase
nichts zu tun habe. Durch Phidnomene wie den ,, Toronto-Se-
gen” und die , Erweckung in Pensacola/Florida“ werden sie
an ihre eigenen ekstatischen Anfinge in der Azusa-Street-
Erweckung erinnert, wobei sich die religitse Ekstase schon
damals vielfiltig artikulieren konnte und keineswegs. auf die
Glossolalie beschrénkt war.

Bekehrung — Geistestaufe — Glossolalie

Nach einem gingigen Wort sind Pfingstler in ihrem Ver-
stdndnis der Erlosung Lutheraner, in ihrem Taufverstindnis
Baptisten, in ihrem Heiligungsverstindnis Methodisten, in
ihrer aggressiven Evangelisationspraxis Heilsarmisten, in
ihrem Verstandnis der Geistestaufe jedoch Pfingstler. Das
Selbstverstindnis pfingstlerischer Frommigkeit hat seinen
Kristallisationspunkt zweifellos in Erfahrung und Verstind-
nis der Geistestaufe, die eng mit der Glossolalie verbunden
wird, insofern die Glossolalie als das ,,anféngliche Zeichen*
der erfolgten Taufe im Heiligen Geist verstanden wird.

Der Eintritt in die Pfingstbewegung erfolgt durch die pente-
kostale Initiationserfahrung der Geistestaufe, die die- pieti-
stisch-erweckliche Wiedergeburtserfahrung voraussetzt und
ergdnzt. Alle Berichte, die die individuelle pentekostale Er-
fahrung umschreiben, sprechen von einem Durchstromtwer-
den des Korpers mit gottlicher Kraft, einem Ergriffenwer-
den, das sichtbar und iiberraschend in das christliche Leben
eingreift und es verdndert. Fiir den Pfingstler bedeutet die
Geistestaufe vor allem die Ausstattung mit Kraft, die dem
Bekehrten und Glaubenden in einem zweiten Schritt gottli-
cher Zuwendung (second blessing) zuteil wird.

Verstidndnis und Praxis der Geistestaufe ist ein verbindender
Topos und wichtiges Charakteristikum der pfingstkirchli-
chen Bewegungen, soziologisch betrachtet ist es ein grup-
penspezifisches Merkmal zur Selbstkennzeichnung. Von der
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Mehrheit der Pfingstler wird die Geistestaufe als erstrebens-
wertes ,,Ziel* jedes christlichen Lebens angesehen. Die ei-
gene , Pfingsterfahrung” schafft dabei die unmittelbare An-
kniipfung an biblische Zeiten. Fiir die Wahrnehmung anders
gepragter Frommigkeit folgt daraus: In dem MaBe, in dem
die Glossolalie als dufleres und wahrnehmbares Zeichen ei-
nes geisterfiillten Lebens betont wird, ist man gendtigt, ein
christliches Leben ohne diese Erfahrung als defizitir anzuse-
hen. Die Umkehrung gilt freilich auch: Werden Geistestaufe
und Glossolalie als Auspragung des Glaubens und nicht als
Weg zu einem Christsein der Extraklasse begriffen, eroffnet
sich die Moglichkeit einer iiber die eigene Frommigkeits-
form hinausgehenden Gemeinschaft.

Im Glaubensbekenntnis und der Glaubenspraxis der Pfingst-
bewegung hat neben der Geistestaufe das Gebet um Heilung
zentrale Bedeutung. Die frithe Pfingstbewegung stellte Gei-
stestaufe, Glossolalie und Heilung in einen engen Zusam-
menhang und betonte, da} die gottliche Heilung ein Teil der
Erlosung sei. In den Glaubensrichtlinien der frithen Pfingst-
bewegung wird diese Auffassung als Lehraussage ohne rela-
tivierende Einschrankung festgehalten. Die theologische Be-
griindung dafiir findet man im Auftrag Jesu an seine Jiinger
zum Verkiindigen und Heilen wie auch in dem Charisma der
Heilung (1. Kor 12, 8).

Innerhalb der pentekostalen Bewegung konnte die genauere
Verkniipfung zwischen Heilung und Erlésung bzw. Heilung
und Sithnetod Christi unterschiedlich bestimmt werden. Ein-
zelne Pfingstler legen durchaus Wert darauf, beides nicht
einfach zu identifizieren. Gleichwohl ist die Behauptung der
engen Verbindung zwischen Heilung und Heil (bzw. Erlo-
sung) in nahezu alle pentekostalen ,Bekenntnisse® cinge-
gangen und hat hier bis heute diesen Stellenwert behalten.
Zu einem isolierten Thema wird der Zusammenhang von
Heil und Heilung insbesondere in den zum weiteren Umfeld
der Pfingstbewegung gehorenden Heilungsbewegungen, die
bis heute mit ihrem grenzenlosen Heilungsoptimismus kran-
ken und behinderten Menschen falsche Hoffnungen machen
und zahlreiche Konflikte hervorrufen.

Das Kirchenverstindnis der Pfingstbewegung nimmt seinen
Ausgangspunkt bei der individuellen und gemeinschaftli-
chen pfingstlichen Erfahrung, die sich mit sehr unterschiedli-
chen Organisationsstrukturen verbinden kann. Je ilter
Pfingstgemeinschaften werden, desto mehr gleichen sie sich
anderen Kirchen an und werden von der anfinglich nur
schwach ausgepragten institutionellen Dimension gleichsam
eingeholt. Es gehort zum Selbstverstindnis der meisten
pfingstlichen Gemeinschaften iiberall ,neutestamentliche
Gemeinden, (d. h. freikirchlich, tiduferisch, pfingstlich-cha-
rismatische Gemeinden) zu bauen“ (R. Ulonska). Entspre-
chend kann in der Entstehung charismatischer Kreise noch
nicht die Verwirklichung biblischen Gemeindeaufbaus gese-
hen werden. Um ,,Ekklesia im biblischen Sinn“ zu bauen, se-
hen Pfingstler keinen anderen Weg als den jenseits
groBkirchlicher Strukturen, zu denen sie — u. a. aufgrund ih-
rer Herkunft aus dem nordamerikanischen Erweckungschri-
stentum — keinen inneren Bezug haben.
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Die Akzentuierung der Autonomie der Ortsgemeinde und
die Suche nach einem (frei)kirchlichen Profil stehen freilich
in Spannung zueinander. Ersteres hat zur Folge, daB Einzel-
gemeinden sich nur sehr locker im Zusammenhang der
groBeren Kirchengemeinschaft verstehen. Je deutlicher eine
Profilierung als Freikirche versucht wird und sehr unter-
schiedliche Gemeindeidentititen in verbindlichere Kommu-
nikationsformen eingebunden werden sollen, desto mehr
bietet man AnlaB zum Ausbruch aus solchen Strukturen, da
diese zweifellos die pentekostale Erfahrung zihmen und ihre
Dynamik begrenzen. Segregation ist offensichtlich ein fun-
damentales Prinzip der Ausbreitung der Pfingstbewegung.
Wie keine andere Erweckungsbewegung tréigt sie dadurch
zur Zersplitterung und Fragmentierung der protestantischen
Christenheit bei, was u. a. in der hervorgehobenen Erfah-
rungs- und Erlebnisorientierung begriindet liegt, aber auch
in der von ihr praktizierten Gemeindegriindungsprogram-
matik und ihrem Verzicht auf die Ausbildung stabilerer In-
stitutionen.

Attraktiv und gleichzeitig ambivalent

Die Ausbreitung der pentekostalen Bewegung resultiert
u. a. aus ihrer Kommunikationsfdhigkeit in unterschiedli-
chen kulturellen Kontexten. In der westlichen Welt ist ihre
Attraktivitdt u. a. in ihrem Protestcharakter und ihrer Ver-
bindung mit der religidsen Alternativkultur begriindet. An-
ders ist dies in Afrika und Lateinamerika, wo sie an Ele-
mente der einheimischen Kultur ankntpfen, diese positiv
aufgreifen, christlich interpretieren und umformen kann.
Hier hat die Pfingstbewegung offensichtlich eine nicht zu un-
terschitzende soziale Bedeutung: Stirkung des Selbstver-
trauens, ErschlieBung der eigenen Emotionalitit, Interesse
an Bildung und sozialer Neugestaltung. Ihr Glaubensver-
stdndnis ist konservativ und antimodernistisch geprigt, zu-
gleich profitiert sie von der gesellschaftlichen Pluralisierung
und beschleunigt sie auf ihre Weise Modernisierungspro-
zesse, z. B. durch die Nutzung der Medien. In verschiedenen
Kontexten hat die Pfingstbewegung unterschiedliche Wir-
kungen.

Mit dem Anliegen der Geistestaufe geht die Pfingstbewe-
gung auf das die Moderne bestimmende Bediirfnis nach
Sichtbarkeit und Greifbarkeit der religiésen Erfahrung ein.
Sie ist darin gewissermallen ,moderner” als ein rationali-
stisch gefarbter Wort-Fundamentalismus, der den Beweis
des Glaubens allein riickwirtsgewandt durch ein Verstind-
nis der Unfehlbarkeit und Irrtumslosigkeit der Heiligen
Schrift zu erreichen versucht. Sie ist mit diesem in vielfacher
Hinsicht verbunden, vertritt in zahlreichen ihrer Auspragun-
gen dessen dogmatische Positionen und verhilt sich zu ihm
insofern inklusiv. Sie bietet dem modernen Menschen je-
doch nicht nur ein vermeintlich gesichertes und keiner An-
fechtung ausgesetztes Wissen, sondern aufierdem (!) ein
konkretes Erlebnis- und Erfahrungsangebot an.

Mit ihrer Frommigkeit antworten pfingstkirchliche Bewe-
gungen auf die Vergewisserungssehnsucht der Menschen in
einem durch religiose und weltanschauliche Vielfalt geprég-
ten Lebenskontext. Die einfache Antwort, die sie dem ver-
unsicherten Zeitgenossen und Christen geben, lautet: ,,Du
muft nicht die Vielfalt der Moglichkeiten ausprobieren oder
intellektuelle Anstrengungen zur religiosen Identitétsfin-
dung unternehmen. Du kannst Gottes Kraft konkret erfah-
ren, indem du Jesus bzw. den Heiligen Geist anrufst und
sichtbare und greifbare Zeichen des Beriihrtwerdens durch
ihn erfiahrst (Zungenreden/Sprachengebet, Heilungen, Vi-
sionen und prophetische Eindriicke...). Die Vergewisserung
wird in sichtbaren Geistmanifestationen gesucht und gefun-
den, die als unzweideutige Zeichen der goéttlichen Gegen-
wart angesehen werden.

Sie sprechen dabei die emotionale Seite des Menschen an
und bieten ihm stiitzende Gemeinschaftserfahrungen an. Sie
dringen auf eine personliche, unmittelbare Glaubenserfah-
rung in bewuBter Abkehr von institutionell und rituell vor-
gegebenen Glaubensformen. Das Ausleben der Glaubens-
emotion soll kein Tabu sein, sondern in Anwesenheit ande-
rer seinen Ausdruck finden.

Pfingstler geben der Dimension des Wunders bzw. des Wun-
derbaren einen zentralen Platz in ihrer Glaubenspraxis. Sie
protestieren gegen ein Wirklichkeits- und Glaubensver-
stindnis, das auf Modernitétsvertraglichkeit bedacht, ge-
heimnisleer geworden ist. Die Erfahrungsarmut des Alltags
in sdkularen Industriegesellschaften und der weitgehende
Ausfall einer gelebten christlichen Spiritualitdt verschaffen
diesem Anliegen entsprechende Resonanz. Deshalb ist es
nicht von ungefihr, wenn tberstrapazierte Akademiker, In-
genieure und von den Zwingen der Leistungsgesellschaft
bestimmte Geschiftsleute das Beten in nicht-rationaler
Sprache (Glossolalie) fiir sich entdecken und ihr einseitiges,
auf Berechenbarkeit konzentriertes Wirklichkeitsverstind-
nis korrigieren; oder wenn angesichts der Grenzen der mo-
dernen Medizin der Kampf gegen Krankheiten durch das
Heilungsgebet beherrschend in den Vordergrund tritt und
sich mit der Erwartung verbindet, daf} der wirklich Glau-
bende das Wunder auch empfangt.

Die Pfingstfrommigkeit konzentriert sich neben ihren evan-
gelikalen Anliegen (Bekehrung/Wiedergeburt, Gemein-
schaft, Mission) auf Erfahrungen und Phinomene (Heilun-
gen, Visionen, ekstatische BewuBtseinszustinde), die nicht
einer einzelnen spezifischen Religion angehoren, sondern
religionsiiberschreitenden Charakter haben und ein wesent-
liches Moment und Motiv fiir die globale Kommunikations-
fihigkeit pentekostaler Bewegungen sein diirften. Zugleich
integriert die Pfingstfrommigkeit Elemente von Volksreli-
giositit in die eigene Glaubens-Frommigkeitspraxis.

Im Eingehen der pfingstlich-charismatischen Frommigkeit
auf gegenwirtige Zeitstromungen und anthropologische Be-
diirfnisse liegt ihre Stirke, aber auch ihre Schwiiche. Thre
Wirkungen sind nicht selten ambivalent: aufbauend und
zerriittend, verbindend und ausgrenzend, helfend zu einem
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lebendigen Glauben an Christus und Flucht in eine heile
Welt und ein gesetzlich verstandenes christliches Leben. Ge-
fadhrdungen sind etwa ein tiberzogener Wunderglaube, der
die Offenheit gegeniiber dem gattlichen Willen verstellt,
oder die Suche bzw. Sucht nach auBerordentlichen Geist-
erfahrungen, die blind macht fiir die Zweideutigkeit aller
christlichen Erfahrung und Gebrochenheit der christlichen
Existenz.

Wenn die AusgieBung des Geistes, wie sie in der pfingstlich-
charismatischen Frommigkeit erlebt wird, selbst als Endzeit-
geschehen im engeren Sinn begriffen wird, ist der Weg zu ei-
nem elitdren Selbstverstdndnis vorprogrammiert, das wahr-
nehmungsunféhig ist fiir das Wirken des Heiligen Geistes in
vielfaltigen Ausdrucksformen. In dem MaRBe, in dem ein Be-
wubtsein beherrschend wird, die zentrale Erweckung der
Endzeit zu sein, werden fundamentalistische Motive wirk-
sam: Abgrenzung gegeniiber anderen Christen, Unmittel-
barkeitspathos, weltbildhafter Dualismus, Dédmonisierung
des Alltags verbunden mit iibertriebenen exorzistischen
Praktiken, fragwiirdige politische Allianzen.

Pfingstbewegung und Okumene

Enthusiastisch geprigte Frommigkeitsformen haben immer
schon zu moglichen Auspriagungen christlichen Glaubens
und Lebens gehort, weshalb das christliche Zeugnis, das von
ihnen ausgeht, Anerkennung finden sollte. Es ist falsch und
unangemessen, die Pfingstgemeinschaften pauschal in ein
sektiererisches Abseits zu stellen, wie dies heute immer noch
geschieht. Da sie in ihrem main stream ihre Lehren streng
biblizistisch entfalten und keine Lehrbesonderheiten in ei-
nem héretischen Sinn aufweisen, gibt es gute Griinde, sie
primér als Freikirchen zu verstehen und sie — jedenfalls im
europdischen und nordamerikanischen Kontext — in das wei-
tere Spektrum einer konservativ-evangelikal gepriigien
Frommigkeit einzuordnen.

Die Stellung der pfingstkirchlichen Bewegungen gegeniiber
der Okumene ist jedoch distanziert, skeptisch, nicht selten
streng ablehnend. Ihr eigenes KirchenbewuBtsein 1dBt kaum
zu, in volkskirchlichen Strukturen einen Ort zu sehen, wo
christlicher Glaube lebendig und authentisch gelebt werden
kann. Pfingstler leugnen nicht, daB es in den GroBkirchen
»wahre Christen” gibt und erheben fiir sich selbst nicht den
Anspruch, die einzig wahre Konkretion der Kirche Christi
zu sein. Dennoch fiithrt das Selbstverstindnis zahlreicher
Pfingstgemeinden als ,,biblische und neutestamentliche Ge-
meinde bzw. als Entriickungs- und Heiligungsgemeinde*
dazu, sich abzusondern.

Freilich darf eine solche Sicht nicht generalisiert werden.
Beispiele fiir eine konstruktive Mitarbeit einzelner Pfingst-
gemeinschaften in der lokalen und iiberregionalen Okumene
gibt es inzwischen viele. Die Konfliktfelder zwischen eta-
blierten Kirchen und Pfingstgemeinschaften sind freilich
zahlreich, weit oben diirfte die Tauffrage stehen. Die Kon-
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troversen und Differenzen beziehen sich vor allem auf Fra-
gen des Kirchenverstdndnisses, sie beriihren jedoch auch die
Verhiltnisbestimmungen zwischen Rechtfertigung und Hei-
ligung, Schrift und Prophetie, Wort und Geist, Heiligem
Geist und Erfahrung. Da es in den letzten Jahren zuneh-
mend auch in der Pfingstbewegung selbst respektable Versu-
che gibt, die pfingstliche Erfahrung in umfassenderen theo-
logischen Zusammenhédngen zu reflektieren, wird man hier
durchaus auf interessierte und ernstzunehmende Gespriichs-
partner treffen konnen.

Gegenwartig zeichnet sich in Deutschland mit einiger Ver-
spdtung gegeniiber den Entwicklungen in der englischspra-
chigen Welt eine stdrkere Einbezichung der Pfingstler in
eine evangelikal geprigte ,missionarisch-evangelistische
Okumene* ab. Innerhalb der Pfingstbewegung kommt es
gleichzeitig zu einem stirkeren Zusammenriicken, das auch
von seiten anderer Kirchen begriift und positiv bewertet
werden kann. Die groBere Offenheit der evangelikalen Be-
wegung gegeniiber der Pfingstbewegung artikulierte sich
1996 in einem gemeinsamen Text, der von zahlreichen
Pfingstlern und Charismatikern als Aufhebung einer jahr-
zehntelangen Trennung und als ,,Jahrhundertereignis® ge-
wertet wurde.

Die Einordnung der Pfingstgemeinschaften in das freikirch-
liche Spektrum erfordert freilich ihre Bereitschaft zur Selbst-
relativierung und die Notwendigkeit der Selbstunterschei-
dung von Extremgruppen und Sonderlehren, die das Pfingst-
lertum von Anfang an begleiten und sich heute etwa in
denjenigen Gruppen zeigen, die den pfingstlich-charismati-
schen Impuls mit der Kraft des positiven Denkens (Positive
Thinking) verbinden und eine problematische Verkniipfung
zwischen Evangelium, Gesundheit und Erfolg vertreten.
Eine weitergehende okumenische Gemeinschaft zwischen
pfingstkirchlichen Bewegungen und organisierter Okumene
ist in dem MaBe sinnvoll und méglich, in dem von einem be-
stehendem fundamentalen Konsens ausgehend, Differenzen
relativiert werden konnen, Lernbereitschaft vorhanden ist
und Anerkennung nicht nur gesucht, sondern auch gewiihrt
wird.

Zur Geschichte des Pfingstlertums gehoren fraglos sehr dra-
stische Feindbilder im Blick auf die bestehenden GroB-
kirchen, denen auf der anderen Seite die Wahrnehmung der
Pfingstler als Sektierer und Schwirmer entsprach und den
damit verbundenen Ausgrenzungen. Wenn charismatischen
Erneuerungsgruppen in unseren Kirchen Raum gegeben
wird, konnen pentekostale Frommigkeitsformen aber nicht
von vornherein als illegitim und sektiererisch abgetan
werden.

Sosehr es richtig ist, den enthusiastischen Typ der Frommig-
keit in den Dialog der sich 6kumenisch begegnenden Frém-
migkeitskeitsformen und konfessionellen Orientierungen
mit einzubeziehen, sosehr haben anders gepriigte Christen
die doppelte Aufgabe, von ihm zu lernen, ihn aber auch auf
Einseitigkeiten etwa in dem bibeltheologisch nicht zu be-
grimdenden Konzept der Geistestaufe hinzuweisen, wobei
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es nicht primér um diesen Begriff, sondern seine inhaltliche
Ausrichtung geht.

Dies sollte in einer Form geschehen, die die gemeinsamen
christlichen Orientierungen nicht auBer acht 146t und sensi-
bel ist fiir das schwierige Erbe der Geschichte der Pfingstbe-
wegungen in Deutschland. Pfingstlerischer Biblizismus hat
nicht verhindert, daf die von Pfingstlern akzeptierte norma-
tive Funktion der Schrift eingeschrinkt wurde. Die eigene
Frommigkeitspragung wurde so sehr mit dem urchristlichen
Idealbild in eins gesetzt, da} die biblische Relativierung der
Glossolalie nicht mehr ins Auge fiel und die Vielfalt des bi-
blisch bezeugten Geistwirkens keine hinreichende Beriick-
sichtigung fand. Freilich lesen nicht nur die Pfingstler die Bi-
bel mit konfessionellen Brillen.

Die fiir pfingstkirchliche Bewegungen kennzeichnende theo-
logische Konzeption der , Riickkehr ins Urchristentum® ist
jedoch nicht geeignet, die konkreten Glaubenserfahrungen
angemessen zu verarbeiten. Pentekostale Spiritualitit, die
sich in Berufung auf die Kirche des Anfangs und das gegen-
wirtige Geistwirken von der allgemein-christlichen Erfah-
rung absetzt und fiir sich etwas Besonderes beansprucht,
steht in Gefahr, Illusionen zu pflegen. Die Unterschiede zwi-
schen Pfingstlern und Glaubenden in anderen Kirchen und
Freikirchen sind — was ihre Glaubenserfahrung in der unvoll-
kommenen Welt angeht —, weitaus geringer, als Pfingstler
und wahrscheinlich auch ihre Geschwister in anderen Ge-
meinschaften und Kirchen anzunehmen und wahrzunehmen
bereit sind. Reinhard Hempelmann

Rationalitatsstandards gesucht

Ein Sammelband zu den Herausforderungen der Fundamentaltheologie

Was ist das origindr Theologische an der Theologie, was das eigentlich Christliche am
Christentum? Inwiefern erhebt die Theologie einen Universalititsanspruch? Wie muf;
sie der heutigen weltanschaulichen Pluralitit begegnen? Wer diese Fragen stellt, geriit
unmittelbar in die fundamentaltheologischen Grundsatzdiskussionen, die derzeit wieder
heftiger gefiihrt werden. Ein von Klaus Miiller herausgegebener Sammelband widmet
sich den Horizonten einer Fundamentaltheologie der Zukunft.

Wie in vielen anderen theologischen Disziplinen kam es
auch in der Fundamentaltheologie nach dem Zweiten Vati-
kanischen Konzil zu einer Umorientierung, die sich in
Neuansitzen und spiter auch in einer Reihe von Lehr- und
Handbiichern niedergeschlagen hat (vgl. HK, Juni 1986,
2871f.). Werke wie das von Walter Kern, Hermann J. Pott-
meyer und Max Seckler herausgegebene ,Handbuch der
Fundamentaltheologie* und die Lehrbiicher von Hans Wal-
denfels und Heinrich Fries fafiten den aktuellen Wissens-
stand nach der Metamorphose des Faches von der neuscho-
lastischen Apologetik zur Fundamentaltheologie neuen Zu-
schnitts zusammen. Firs erste schien die Neuausrichtung
gelungen, wenn auch weiterhin viele Fragen offen blieben,
die sich erst jiingst aufgrund der Offnung der Kirche gegen-
iiber der Welt ergeben hatten.

Seit Beginn der neunziger Jahre jedoch ist der Burgfriede
gestort. Was sich in den achtziger Jahren bereits in verschie-
dentlich plazierten Einspriichen andeutete, brach sich mit
der Veroffentlichung von ,,Gottes letztes Wort* Bahn: In
seinem ,,Grundrif3 der Fundamentaltheologie®, so der Un-
tertitel (Diisseldorf 1991), kritisierte der Freiburger Funda-
mentaltheologe Hansjiirgen Verweyen seine Zunft, weil sie
zu nachsichtig auf die geistesgeschichtlichen Entwicklungen
reagiere, sich der philosophischen Hermeneutik anbiedere
und sich nicht mehr darum bemiihe, die Geltungsanspriiche

des Glaubens argumentativ zu begriinden — und legte zu-
gleich einen konstruktiven Gegenvorschlag zur Grundle-
gung der Theologie vor. Uber diesen ambitionierten Ansatz
wird seitdem zum einen rege diskutiert. Zum anderen deutet
manches darauf hin, daB3 er — in einem weiten Sinne verstan-
den — schulbildend wirkt. Bei allen Differenzen im einzelnen
haben sich bisher zumindest der Minsteraner Dogmatiker
Thomas Propper und der Verweyen-Schiller Klaus Miiller,
der jetzt in Miinster Philosophie lehrt, zum Entwurf Verwey-
ens als der gegenwiirtig inspirierendsten Quelle fiir die Fun-
damentaltheologie bekannt.

Die Chance neuzeitlichen Freiheitsdenkens

Worum geht es im Kern? Die These, von der alle drei Theo-
logen ausgehen, ist die Vermutung, daff die katholische
Theologie trotz der von und mit Karl Rahner vollzogenen
anthropologischen Wende die eigentliche Herausforderung,
die das neuzeitliche Denken fiir den Glauben bedeutet, noch
nicht bearbeitet hat. Pointiert klagen sie das moderne Auto-
nomieprinzip menschlicher Vernunft als den Ansatzpunkt
fiir die fundamentaltheologische Vermittlungsarbeit ein. Als
zwingend notwendig erscheint ihnen eine erstphilosophische
Begriindung des Glaubens, die aufgrund der auch theolo-
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